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"اللغة القرآنية وتأصيل المعرفة الدينية :  " عنوان المقال  

 باب العياط نورالدين .أ             

. جامعة حسيبة بن بوعلي بالشلف   

  :توطئة

معرفة متميزة، انتقلت بالمجتمع العربي من حالة سكونية على - ولو بشكل لزدود– أسست اللغة وفق شروطها القرآنية 
ولقد كاف الانتقاؿ بالدعرفة بوساطة اللغة مشروطا بالعود الدائم إلى . يد أصحاب الدعلقات في الشعر الجاىلي، إلى معرفة متحركة

يجيب عن أسئلة الوجود والأخلبؽ والدصتَ  وىو "تلك اللغة لا بوصفها أداة معرفية بل بوصفها موضوعا للمعرفة، فالنص القرآني 
أعتٍ لا بد لفهمو من فهم لغتو أولا، وىذه اللغة ليست – يجيب عن ذلك بشكل جمالي، فتٍ ولذذا يدكن وصفو بأنو نص لغوي 

 وىي عينها الرؤية التي أرادىا القرآف (1)"لررد مفردات وتراكيب  وإنما برمل رؤيا معينة للئنساف والحياة، وللكوف أصلب وغيبا 
الكريم، وجعلت منو ظاىرة تتمايز عن كل النصوص السابقة واللبحقة بوصفها دعوة إلى التعقل بوساطة الدمارسة اللسانية العربية 

ما يعتٍ الانتقاؿ بالنشاط العقلي من طور .(3) ﴾وَىَػذَا لِسَافٌ عَرَبي  ممُّبِتٌُ ﴿، (2) ﴾إننَّا أنَزَلْنَاهُ  ػُرْآناً عَرَبيِّاً لنَّعَلنَّكُمْ تػَعْقِلُوفَ ﴿للتواصل 
السكوف إلى طور الحركة الفاعلة سواء ما يتعلق ببنيات ذلك النشاط أـ ما يتعلق بدكوناتو وأدواتو، وىذا يعتٍ إمكاف ذلك النشاط 

 .أو دعوتو إلى العناية بالعلب ات بتُ الأشياء فضلب عن عنايتو بالأشياء أنفسها

والدشتقة من  ( رآف)إف الدعتٌ القرآني القائم على إعادة تنظيم العلب ات بتُ الكلمات، بدليل التسمية الرئيسة للنص القرآني     
، تعتٍ دعػػوة العقل إلى  راءة العلب ات بتُ الأشياء ثم توظيف تلك القراءة في برصيل أنماط (4)بدعتٌ ضمنَّ أو جمع ( رف )أو  ( رأ)

جديدة من الفهم، أ ل ما يدكن أف يقاؿ عنها  أنها أنماط علبئقية يرُاد لذا أف تعمل على تعديل أدواتها وإجراءاتها ومقولاتها كي 
تنسجم مع التأسيس القرآني للممارسة اللغوية التي صارت لشارسة نصية بامتياز، تنطوي في مكنونها على صيغة جديدة لمحتوى 

. الدعرفة ومعتٌ الدعروؼ الدنبثق من الصفة النوعية للشيء الددرَؾ ومن الطبيعة البنيوية لقرآنية النص  

لصد أنفسنا أماـ نص لا يسمي، أو لا تسمح "تلك الدمارسة لا تفهم أو تقبل إلا داخل النص القرآني نفسو حيث أننا 
، لشا يجعل (5)"إنو نص لا يأخذ معياره من خارج، من  واعد ومبادئ لزددة، وإنما معياره داخلي فيو. معايتَ الأنواع الأدبية بتسميتو

الالتفات إلى الإشكاؿ التالي يبدو بديهيا حوؿ ماىي طبيعة اللغة القرآنية التي لا تتسمى بالأنواع الأدبية الدتعارؼ عليها؟ من جهة 
أف القرآف الكريم مطلق لا يدرؾ معناه، ولا يبدأ ولا ينتهي، وىو بوصفو مطلقا يتجلى في زماف ومكاف، متحرؾ الدلالة، مفتوح بلب 

(6)"نهاية، إنو ما وراء التاريخ الذي نستشفو ونقرؤه عبر التاريخ . 

  :الوحي واللغة الدينية-أ

نسبة القرآف الكريم إلى الله لا يعتٍ أنو نزؿ برمزية خاصة بو أو ىيئة نظم وتركيب غامضة أو سرية، تربك فهم الدتلقي أو 
القارئ  وبرجب معانيو عن الإدراؾ، بل نزؿ  رآنا عربيا مبينا لكل من نطق بالعربية  وكونو كلبما مبينا يعتٍ أنو كلبـ مسكوب في 
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 الب بشري حتى تتمكن كلمة الله من البلوغ إلى الإنساف، والنطق بلساف البشر يعتٍ إدخاؿ كلبـ الله في دائرة الو ائع التاريخية 
المحسوسة، وىي الدائرة التي تنتمي إليها  سرا كل التعابتَ البشرية  ويعتٍ أيضا جعل  وانتُ الكلبـ البشري ينطبق  ياسا على كلبـ 

الله وليس العكس، فالدسلموف الأوائل الذين شكلوا النواة الصلبة للدعوة الإسلبمية، آمنوا بالقرآف الكريم ليس بوصفو فتحا في آفاؽ 
آمنوا بو بوصفو نصا بيانيا "الدعرفة الكونية وأسرار الإنساف ونسقا فلسفيا مغايرا لدا كاف موجود في الدعارؼ البشرية آنذاؾ، ولكن 

ورأوا فيو كتابة لا عهد لذم بدا يشبهها، باللغة تغتَ كيانهم من داخل، وباللغة تغتَت حياتهم، بساىوا معو، لغة وتعبتَا، ...امتلكهم 
.(7)"فصار ىو نفسو وجودىم، كأف اللغة ىنا ىي الإنساف، لا بوصفها أداة تصل بينو وبتُ العالم  بل بوصفها ماىية لو   

لذلك نلمس اختلبفا جوىريا عميقا حتُ ندرس طبيعة اللغة الدينية عموما و وطبيعة اللغة القرآنية على وجو الخصوص، 
ونكاد لصزـ أف اللغة العربية بالنسبة للقرآف الكريم لغة مقدسة إذا ما  ورف الدقدس بلحاظ الأدياف الكبرى التي تشتًؾ في خصوصية 

فهناؾ نوعاف من "، فاللغات الدينية الأخرى لا ينطبق عليها أنها مقدسة بالنسبة للغة القرآف بحسب التقاليد الدينية "الدقدس"
والذي ىو نفسو كلمة الله ورسالة ... التقاليد، أحدهما يتأسس على موجد التقليد، والذي يعتبر فيو متلقي الوحي ىو الدتجسد 

السماء، في مثل ىذه التقاليد لا توجد لغة مقدسة لأف الجسد أو الشكل الخارجي للموجد ىو الشكل الظاىري لكلمة الله ففي 
. (8)الدسيح نفسو كلمة الله - الدسيحية مثلب  

وما ينطبق على الدسيحية ينطبق على البوذية حيث معتٌ الدين يعتبر بوذا ىو التجسد نفسو وفي التقليد الإسلبمي حيث 
وفي مثل ىذا الدين حيث أف الدؤسس ليس ىو "الدؤسس للوحي يدعى رسوؿ لتلك الكلمة في الحقيقة، وليس الكلمة عينها 

يجب أف يكوف ىناؾ لغة لزفوظة مقدسة وموصولة بشكل لا يقبل الانكاؾ بدحتوى الرسالة، ولستارة بعناية فائقة كاملة، ..الكلمة 
لتعابتَه، إف ألفاظ وكلمات مثل ىذه اللغة الدقدسة تعتبر أجزاء من الوحي، وتؤدي نفس الدور في مثل ىذا الدين، بساما كما في 

.(9)"حاؿ جسد الدسيح في الدسيحية  

ىناؾ مفار ة واضحة نلمسها، ولضن نقرأ لغة القرآف الكريم، ونقرأ أي نص آخر بنفس اللغة أي اللغة العربية، تلك الدفار ة 
بريلنا إلى الخلوص أف اللغة الاعتيادية للنص البشري حسية ولزدودة الدعقولية، بينما اللغة الدينية ومنو النص القرآني بالأخص لا 
اعتيادية، لأنها نابعة من التصورات الدينية التي لا تتسع لذا التعابتَ الاعتيادية النابعة من بذاربنا المحسوسة، أما حتُ ننتقل للتعبتَ 

على ما وراء التجربة الحسية والاجتماعية، كما ىو حاؿ اللغة القرآنية، فإننا بحاجة إلى ابتكار نظاـ تعبتَ آخر في التلقي والإيصاؿ 
.والاتصاؿ، وبذاوز التعبتَ الدألوؼ  

ومن الدغالطات التي حاوؿ البعض أف يلحقها بالنص القرآني ىو ربطو من جهة الخصوصية بالشعر الجاىلي، والاحتكاـ لفهم 
مدلوؿ الخطاب إلى ما أنتجو الشعر الجاىلي من لفظ ومعتٌ، وىذا يقلل من  يمة القرآف الكريم كخطاب جديد مغاير، وبذعلو 

إنو نص يختار ما يوافقو :"يستعتُ بالشعر لفرض ىيمنتو وسطوتو على الوا ع والثقافة كما ذىب إلى ذلك حامد أبو زيد بالقوؿ
. (10)"ويقبل ما يخدـ مصلحتو في إطار تبليغ دعوتو، ويرفض النصوص التي تعارضو وتهاجمو  
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مضمونو العقائدي الدتعلّق بالإلوىية وما يتصل بها - خاصة–لقد أحدث النص القرآني بوصفو مادة لغوية أو بوصفو مضمونا 
من مفردات عالم الغيب، خلق الإنساف، والأكواف، والحياة الآخرة، تغتَات وبرولات كبتَة في البنية الاجتماعية العربية، ثم في البنية 

العقلية، ولقد ترتب على ذلك عبر التاريخ ثورة ىائلة لبنية الدعتٌ لدى العربي، وكاف لابد بسبب من ذلك، من صياغة جديدة 
كانت النظرة إلى اللغة سحرية إف صح "للمعتٌ تتجاوز تلك الأطر والدفاىيم البسيطة والجزئية التي تشكلت في البيئة العربية حيث 

التعبتَ وفي بيئة البحث القرآني كانت النظرة إلى اللغة عقلية متزنة د يقة ومولعة بالتمييز بتُ الأشياء مهما يبلغ تشابهها، هما بيئتاف 
.(11)أو نظرتاف لستلفتاف   

  :مجازية اللغة القرآنية-ب

إنو من الخطأ اعتبار المجاز وجد لزخرفة الخطاب وتزيينو كما درج لدى العامة من الناس، بل يعد المجاز طريقة جديدة لإدخاؿ 
فوظيفة المجاز تتجلى في أنو صراع بتُ كلمتتُ "معاني جديدة غتَ مألوفة إلى اللغة،كما في اللغة القرآنية الدشبعة بالاستعارة والمجاز

يتم استعمالذما بطريقة تعكس معناهما الاعتيادي يحدث صدمة عند القارئ ويدفعو إلى البحث عن معتٌ جديد لتلك الكلمات 
.(12)"يحيل إلى بذربة جديدة ولستلفة عن الدعتٌ الحرفي  

والحديث عن المجاز لا يعتٍ الحديث عن نظاـ لغوي موازي لنظاـ لغوي آخر منشأه الحقيقة، بل ىو نظاـ لغة واحدة، يتسع 
، (المجاز– الحقيقة )لكل لرالات التعبتَ والتصوير، ويغطي عالم الشهادة كما عالم الغيب، ليصبح معها القوؿ بوجود ثنائية متقابلة 

النظاـ واحد و واعد التعبتَ ومبادئ التعبتَ " وتنافس دلالي بينهما، كلبـ لا يصح على الأ ل عند الحديث عن النص القرآني، فػ
موحدة، وىي  ادرة على خلق تصورات لعالم الغيب وعالم الحضور، مع فارؽ تقتٍ وفتٍ في التعبتَ عن كلب العالدتُ داخل النظاـ 

. (13)"اللغوي الواحد ، وىو الفارؽ بتُ تقنية الحقيقة والمجاز   

لعل الدعركة التي دارت بتُ العلماء  ديدا حوؿ ىذا التصور والفصل بتُ الحقيقة والمجاؿ بشكل جعلهما حقيقتتُ متمايزتتُ، 
و أنكر البعض . (14)"اعلم أف أكثر اللغة مع تأملو لراز لاحقيقة "ذىب بهم أحيانا إلى حد الدغلبة في المجاز كقوؿ ابن جتٍ

، ويفضي إلى الالتباس على الدخاطب، وأغلب "أخ الكذب"حصولو في القرآف بدعوى صيانة كتاب الله من المجاز على اعتبار أنو 
وعلى الرغم من . (15)من أنكر المجاز من الأصوليتُ، على أف البلبغيتُ وازنوا بتُ الرأيتُ، فقالوا بو وع المجاز إلى جانب الحقيقة 

ىذا التباين حوؿ و وع المجاز من عدمو وخاصة في القرآف الكريم ،فإف النظرة التي نلمسها ولضن نقر بالمجاز في اللغة القرآنية، فنحن 
عبر – ومنها اللغة القرآنية –لا ننتظر من المجاز أف يقدـ حقائقها عجز اللفظ في حقيقتو أف يقدمها، بل ما تقدمو اللغة الدينية 

ليس أشياء أو حقائق، فهذه تتناولذا التقنية العلمية، ولكن عالم الحياة والأشخاص والجماؿ والحب والدشاعر والقيم، وىذه "المجاز 
.(16)"الحقائق تبقى غتَ معبر عنها ما لم تقدـ بصيغ وتراكيب لرازية   
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ثم إف عناية العرب بدجاز القرآف كانت التًكيز على براعة القرآف في التعبتَ عن الدعتٌ، ما يعكس عناية العرب عموما باللفظ 
ليس الشأف في إيراد الدعاني "على حساب الدعتٌ يدثل ىذا الطرح كثتَ من علماء البلبغة والبياف يكفي أف نورد  وؿ العسكري أنو 
.(17)"لأف الدعاني يعرفها العربي والعجمي والقروي والبدوي  وإنما ىو جودة في اللفظ وصفاتو وحسن بهائو   

فالتحرر من ضيق الأفق اللفظي، والانطلبؽ في لرالات الخياؿ والتأثر بالوجداف النفسي، والاتساع في رحاب اللغة، كاف 
بتعبتَ ريكور، ذلك الفائض الذي اختزنتو حقا لغة القرآف المجازية " فائض الدعتٌ"أساسا لاستعماؿ المجاز فرارا من جمود اللفظ إلى 

الدتحدة بتُ حركة الشعور وحركة الدعتٌ، جعلت  للكلمات لذا ظلبلا وحوارا لا تنفصل عن الشعور الخارجي في بذربة الحياة 
.الإنسانية عن الدعتٌ الداخلي في  وتها البلبغية والدلالية   

يجعلو يتجاوز القراءة الشكلية إلى معايشة النص كمستمع مشارؾ، – خاصة في اللغة القرآنية –إف الحضور الوجداني للمتلقي
إلى القراءة الدعززة بالدثتَات البلبغية في اللغة و منو المجاز ومدى  درتو على خلق التفاعل بتُ موضوع النص والوعي أو الشعور، 

.    ليتوحد الوعي بالدوضوع   

:رمزية اللغة القرآنية-ج  

إف استناد النص القرآني في عملية الفهم و الإفهاـ إلى لغة التواصل العادية عند العرب لا يلغي الإ رار بوجود أنظمة متوازية ، 
خاص بو، تقره اللغة الرمزية، وىي سمة اللغة الدينية عموما ومنها اللغة القرآنية، لأف الدين " فائض في الدعتٌ"يحيل كل نظاـ فيو إلى 

حالة من الاىتماـ بالدطلق فلب يدكن للئيداف أف يعبر عن نفسو إلا بعبارات رمزية فقط، بحيث لا يكتفي التعبتَ الرمزي "ىو 
بالإشارة إلى ما وراء الذات الدعبرة، بل يكوف الرمز نفسو، بدا يختزنو من دلالات عميقة و إثارات وجدانية،شريكا حقيقيا للمرموز 

.(18)"إليو، ما يعتٍ أف لغة الإيداف، وبالتالي اللغة الدينية لغة الرموز  

يجمع بتُ بعدين أحدهما لغوي "ولا يفهم من الرمز الفكر الأسطوري في اللغة الدينية كما حاوؿ أركوف إيهامنا، بل الرمز 
لضن نتحدث عن رموز مزدوجة الدعتٌ أو رموز ذات معاف أوائل ومعاف ثواف فنحن لا نرى في الرمز .. والآخر في مرتبة غتَ لغوية 

وىذا ما تطرحو الددرسة . (19) (معتٌ الدعتٌ)، أو (فائض الدعتٌ)دلالتو الأولية، بل دلالتو الثانوية التي ىي الوسيلة الجيدة للدنو من 
العرفانية في الفكر الإسلبمي، حيث ميزت في النص القرآني بتُ العبارة والإشارة بناء على التفر ة بتُ كلمات البشر وكلمات الله 

ذات دلالة عرفية تواضعية، ودلالتها ليست كائنة فيها كينونة أصالة، أما كلمات الله فدلالتها – اللغة البشرية – كلمات البشر"فػ
ولصد الطرح الرمزي . (20)"لأنها تستند في دلالتها إلى أعيانها الثابتة، فدلالتها دلالة كائنة فيها كينونة أصالة  (أصيلة)دلالة ذاتية 

فهي لغة إلذية وجودية،حروفها وكلماتها وجودية، تنعكس فيها موجودات العالم "يتوسع، عندما ينظر للغة القرآنية، بحسب باطنها 
الآفا ي، الأنفسي وتستمد  وة دلالتها الرحبة من  وة العلم الإلذي وثباتو ودوامو، وكذلك فإف أجزاء العالم ىي بدثابة الحروؼ 

(21)."القرآنية والكلمات والجمل ، ولكن بنحو الرمز والإشارة   



157 
 

غتَ أف حقيقتو تتجلى في باطنو، لشا فتح المجاؿ للتمييز بتُ " باطن وظاىر"تستند الددرسة العرفانية على القوؿ أف الوجود 
، (22)"مستوى الدلالة اللغوية التي طابقوا بينها وبتُ الظاىر، ومستوى الدلالة الإشارية التي طابقوا بينها وبتُ الباطن: مستويتُ"

ونقلت عملية الفهم والإدراؾ من الدستوى اللغوي إلى الدستوى الكشفي بلغة استعارية لرازية، الغرض منها بذاوز الحرفية للبستغراؽ 
على اعتبار مقولة . في عالم الإشارة والرمز، مؤسسة للعقل التأويلي الساعي إلى استنطاؽ دلالات جديدة داخل اللغة نفسها

الوجودية، التي بذعل الارتباط بالدطلق، يحتاج إلى كسر العائق اللغوي الحرفي الذي ىو في النهاية يحجب الوجود الإلذي " الوحدة"
ولكن بتأويلها  ومنو باتت اللغة القرآنية أكثر الوسائط ارتباطا وجوديا بتُ الذات الإلذية - اللغة - عن الوجود الإنساني، لا بإلغاء

رد الشيء إلى باطنو على مستوى الوجود ، ورد معتٌ كلمات الله اللفظية إلى "والذات الإنسانية، ولكن عبر الإشارة والرمز وذلك بػػػ
. (23)"معانيها الوجودية  

وبحكم أف اللغة برمل  وة دلالية في ذاتها، بذعلها  ابلة للتعدد على مستوى الظاىر، ىذا ما أ ره البلبغيوف بقولذم بالمجاز، 
ىذه الدعاني التي ىي الإستعارة، والكناية، والتمثيل، وسائر ضروب المجاز، من يعدىا من "ودفع بالجرجاني التأكيد على أف 

ىذه الدعرفة دفعت بالددرسة العرفانية إلى الإدراؾ الدبكر لدشكلة الفهم على . (24)" مقتضيات النظم، وعنها يحدث وبها يكوف
إف الإنساف ينطق بالكلبـ، يريد بو معتٌ واحدا من "مستوى اللغة  فلجأت إلى الرمزية، يقوؿ ابن عربي كاشفا على مشكلة الفهم 

الدعاني التي يتضمنها الكلبـ ، فإذا فسر بغتَ مقصود الدتكلم من تلك الدعاني،فإنما فسر الدفسر بعض ما تعطيو  وة اللفظ  وإف كاف 
.(25)" لم يصب مقصود الدتكلم  

إف اللغة الرمزية في مقاربة النص القرآني تنطلق من الظاىر، لتكشف عن حقيقة الوجود، فالقرآف صورة الوجود و الدعتٌ، 
فتحدث الدعاني فينا بحدوث تأليفها الوضعي، وما و ع فيها الوضع في الصور الدخصوصة إلا لذاتها، لا "تتجلى لغتو في الوجود 

، فهذه اللغة وإف خضعت للعرؼ في ظاىرىا،لأنها نزلت بلساف البشر،فإف في باطنها (26)"بحكم الاتفاؽ ولا بحكم الاختيار
. تكشف عن حقائق وجودية مطلقة، كلما تستٌ للئنساف أف يرتقي إلى الدستوى الوجودي الذاتي لا الاعتباري   

  :البحث الدلالي في اللغة القرآنية- د

التي أراد الله تعالى إبلبغها " الشرعية"لعل الدشكلة الأكبر التي تواجو التعامل مع النص القرآني، ىو كيف الوصوؿ إلى الدلالة 
ىذه القراءات - عباده من خلبؿ نصو الشريف عبر تعدد القراءات التفستَية الخاضعة لعلم العربية و واعدىا، والتي نشأت أصلب 

في ظل تصورات بشرية مادة وبرليلب، وفيها مساحة واسعة لتعدد وجهات النظر في فهم ظواىر كلبـ العرب، تصل إلى التباين - 
والتعارض، لذذا تبرز الحاجة إلى بذؿ الجهد في تقديم منهج جديد لتفعيل السمة البارزة في النص الدقدس، وىي كونو كلبما يفسر 

لدح الدلالة القرآنية باستقراء كل ما في القرآف من "بعضو بعضا في دائرة الكل، تكوف لغة القرآف فيو ىي السبيل إلى ذلك من خلبؿ
"صيغ اللفظ، وتدبر سيا ها الخاص في الآية والسورة وسيا ها العاـ في القرآف كلو  (27). 
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والذي كاف من كبريات  (اللفظ، الدعتٌ)إف تأصيل البحث الدلالي للكلمة القرآنية لا يشتغل على فك جدلية الزوج 
الفكر الاعتزالي في فهم النص القرآني، ومقدمة لانطلبؽ معركة إعجازه في السؤاؿ أين يكمن ىذا الإعجاز في اللفظ أو الدعتٌ؟ 

لكن البحث الدتجدد بات همو، دراسة العلب ة القائمة بينهما في انتزاع الصورة الأدبية منهما، متجاوزا الفكرة القديدة القائلة بأفضلية 
أحدهما على الآخر، وإخضاعهما معا إلى الذائقة الفنية القائمة على استكناه الجماؿ والروعة فيما يقدمو النص القرآني بطرفيو 

كلبـ مشحوف شحنا  ويا  يتألف عادة من عناصر "اللفظ والدعتٌ ،ومنو جاء البحث الدلالي بدا يعرؼ بالصورة الأدبية وىي
لزسوسة خطوط،ألواف حركة،ظلبؿ،بذمل في تضاعيفها فكرة أو عاطفة أي أنها توحي بأكثر من الدعتٌ الظاىر، وأكثر من انعكاس 
"الوا ع الخارجي وتؤلف في لرموعها كلب منسجما ، فالصورة الأدبية التي يبتغيها أداة فنية تستوعب أبعاد اللفظ والدعتٌ بدا لذما (28) 

.من خصائص ،وما بينهما من علب ة يصعب معها الفصل بينهما  

والألفاظ في البياف القرآني تتميز بد ة اختيارىا ومطابقتها للمعتٌ، لا تتوفر لأي عمل أدبي يقوؿ الخطابي في ىذا الدقاـ 
وإذا تأملت القرآف وجدت ىذه الأمور منو . وإنما يقوـ الكلبـ بهذه الأشياء الثلبثة لفظ حامل، ومعتٌ بو  ائم ورباط لذما ناظم"

في غاية الشرؼ والفضيلة حتى لا ترى شيئا من الألفاظ أفصح ولا أجزؿ ولا أعذب من ألفاظو، ولا ترى نظما أحسن تأليفا وأشد 
أما الدعاني فلب خفاء على ذي عقل أنها ىي التي تشهد لذا العقوؿ بالتقدـ في أبوابها، والتً ي إلى أعلى .تلبؤما وتشاكلب من نظمو 

.(29)"درجات الفضل من نعوتها وصفاتها  

بيد أف ما آلت إليو البلبغة وبخاصة البلبغة القرآنية في حصر أبحاثها في الدعاني والبياف والبديع وضروب تقسيماتها الجافة 
وأنواع كل  سم بدفرده أفقد ذاؾ الجماؿ الفتٍ للنص القرآني، وتلك الصورة الأدبية التي بهرت العرب  ديدا بجماؿ القرآف وروعتو 

ما ساد تلك البلبغة من نزعات فلسفية وكلبمية ومنطقية، أ حمت "وىم ينظروف كيف خلص لغتهم من الوحشي والغريب بسبب
فيها كثتَ من أبحاث لا علب ة لذا بالغرض الأدبي وضيقت دائرتها الفنية وأفاضت عليها جمودا أعجزىا عن أف تدرؾ أدبيا في ذوؽ 

"دارسها ، ولدا كاف القرآف الكريم يدثل الذروة البيانية في الدوروث البلبغي عند العرب، يبتعد عن النمط الجاىلي في ألفاظو ) 30(
ويستقل استقلبلا تاما في مداليلو فلب أثر فيو لبيئة أو إ ليمية أو زمنية، فهو المحور الرئيس لدى البحث الدلالي باعتباره نصا عربيا ذا 

.طابع إعجازي وكتابا إلذيا ذا منطق عربي   

والتًكيبة اللفظية للقرآف الكريم لغة اجتماعية ذات طابع دلالي خاص، تستمد نشاطها البنائي من بنيات بلبغية 
متجانسة، حتى عادت لغة مسيطرة في عمقها الدلالي لدى عامة الناس في الفهم الأولي ،وعند خاصة العلماء في الدعاني الثانوية  
لغة تبتعد عن الوحشي الغريب وتقتًب من السهل الدمتنع ذلك من خلبؿ التعامل اللغوي الدوجو للفرد والأمة ، ذلك ما افرز 

في الكلبـ ألفاظ متقاربة في "و د اعتبر الخطابي اختيار اللفظ الدناسب للمو ع الدناسب عمود البلبغة القرآنية  .حضارة متميزة
ولضوهما من ... الدعاني يحسب أكثر الناس أنها متساوية في إفادة بياف مراد الخطاب كالعلم والدعرفة  والحمد والشكر وبلى ونعم 

والأمر فيها وفي ترتيبها عند علماء أىل اللغة بخلبؼ ذلك لاف كل لفظة منها خاصية تتميز .. الأسماء والأفعاؿ والحروؼ والصفات
"بها عن صاحبتها في بعض معانيها واف كانا  د يشركاف في بعضهما  (31). 
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واستنادا إلى ىذا الدفهوـ الد يق في التمييز بتُ دلالة لفظ ولفظ نشتَ إلى ثلبث ظواىر مهمة في دلالة الكلمة في القرآف 
الكريم، متجنبتُ الخوض في البحث الدلالي والتعريفات الخاصة بأ ساـ الدلالة من صوتية وىامشية وإيحائية ،لأف ذلك لو لرالو في 

 .  (32)نظرية النقد العربي 

إف اختيار القرآف الكريم للؤلفاظ في دلالتها إنما جاء متناسقا مع مقتضيات الحاؿ وطبيعة الدناسبة من خلبؿ عدة : الظاىرة الأولى
: أوجو  

وجو يريد بو القرآف الكريم صيغة معينة لحاؿ معينة تستوعب غتَىا ولا يستوعبها غتَىا، فهو يعمد إلى اختيار اللفظ الد يق لذذه 

وَالنَّذِينَ كَفَرُوا أعَْمَالُذمُْ كَسَراَبٍ بِقِيعَةٍ يَحْسَبُوُ ﴿ الغاية فيتبناه دوف سواه من الألفاظ الدقاربة أو الدوافقة أو الدارجة،كما في  ولو تعالى

﴾الظنَّمْ فُ مَاء حَتىنَّ إِذَا جَاءهُ لمَْ يجَِدْهُ شَيْئاً وَوَجَدَ اللنَّوَ عِندَهُ فػَوَفنَّاهُ حِسَابوَُ وَاللنَّوُ سَريِعُ الحِْسَابِ   (33) فالله تعالى أراد الظم ف بكل . 
فهي لا تؤدي  (السراب)مكاف  (الرائي)ما برملو الكلمة في تضاعيفها الأولية والثانوية من دلالات خاصة بها، فلو جاءت كلمة 

" لأف الظم ف أشد فا ة إليو وأعظم حرصا عليو" الظم ف" اؿ يحسبو الرائي ماء لم يقع  ولو " الدلالة الدطلوبة فلو (34). 

فالرائي على افتًاض  د يرى السراب من بعيد و د لا يكوف بحاجة إليو فلب يتكلف إلا الخداع البصري أما الظم ف فانو يتعب 
.ويكدح لأجل الوصوؿ إلى الداء حتى إذا وصل إليو وإذا الذي حسبو ماء كاف سرابا فتكوف الحسرة أعظم والحاجة اشد   

وجو يريد بو القرآف الكريم الاتساع الدتًامي فيكوف اختياره الألفاظ ذات دلالة بدستوى ىذا الاتساع والشمولية ثم الاستيعاب 

﴿الكامل لذا، ففي  ولو تعالى  .(35) ﴾وَمَا مِن دَآبنَّةٍ في الَأرْضِ إِلانَّ عَلَى اللّوِ رزِْ ػُهَا وَيػَعْلَمُ مُسْتػَقَرنَّىَا وَمُسْتػَوْدَعَهَا كُل  في كِتَابٍ ممُّبِتٍُ  

، ألفاظ عامة وشاملة بدا "كتاب"،"كل"، "مستودعها"،"مستقرىا"،"رز ها"، "الله"،"الأرض"،"دابة:"فالألفاظ الواردة في الآية
يتناسب وعمومية الدعاني وىي في تراصفها تفيد العموـ الذي لا خصوص معو تتجو لضو الإطلبؽ الذي لا تقيد معو، فالدابة مثلب 
تستوعب كل مركبة من خلق الله لشا دب على الأرض ودرج من الإنس والجن والطتَ والأنعاـ والوحوش وكائنات لا نعرفها فنلبحظ 

.عمومية وشمولية في دلالة لفظ واحد   

وجو يريد بو القرآف الإيحاء الخاص الكامن وراء دلالة اللفظ، فانو يختاره بذاتو لتلك الدلالة بذلك الإيحاء فبنظرة معمقة للفظ 

، يتبتُ أف القرآف الكريم لم يورد الزيارة إلا في ىذه الآية، وىذا الاستعماؿ يوحي (36) ﴾حتى زُرْتُمُ الْمَقَابِرَ ﴿في سورة التكاثر  (زرتم)
فقاؿ حينما سمع " بدلالة حسية  د لا ينبئ عنها ظاىر اللفظ ويبدو أف أعرابيا مرىف الحس  د التفت إلى ىذا الدلحظ الشاخص

" بعث القوـ للقيامة ورب الكعبة، فاف الزائر منصرؼ لا مقيم:الآية على فطرتو الصحراوية  (37) .  

وفي التعبتَ عن الدوت بالزيارة ملحظ بياني بالغ القوة فاستعماؿ الزيارة بهذا الدعتٌ :"تقوؿ عائشة عبد الرحمن في ىذا الدقاـ
دوف غتَه ،فلب يدكن أف يؤديو لفظ آخر كاف  (زرتم)صريح الإيحاء بأف الإ امة في القبر ليست دائمة، وىذا الإيحاء ينفرد بو لفظ 
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إلى غتَ ذلك من ألفاظ تشتًؾ كلها في الدلالة على ضجعة القبر، ولكن يعوزىا سر التعبتَ الداؿ  ( برتم أو سكنتم الدقابر) اؿ 
".على أنها زيارة أو إ امة مؤ تة يعقبها بعث ونشور (38) 

إف اختيار الألفاظ في القرآف الكريم لا يراد بو الألفاظ لذاتها بل الألفاظ منضمة إلى الدعاني، بحيث لا يتحقق الدعتٌ : الظاىرة الثانية
الدراد إلا بهذا اللفظ دوف سواه بغض النظر عن الاعتبارات البديعية الأخرى، فلب الألفاظ ذات أولوية على حساب الدعاني ولا 
الدعاني ذات أولوية على حساب الألفاظ، وربدا كانت ىذه الظاىرة من  ضايا الدنهج البياني الدعاصر في التفستَ، بل من أىم ما 

في التعامل مع النص القرآني أدبيا، فهي بزتلف مع جملة العلماء الذين يروف عناية القرآف  (أمتُ الخولي)عنيت بو مدرسة الأمناء 
بالألفاظ راجع إلى العناية بأصناؼ البديع وفنوف المحسنات اللفظية الدتوفرة في القرآف بكثرة ، ومع توافر ىذه الفنوف في القرآف فإنها 
غتَ مقصودة لذاتها، وإنما جاءت بتناسقها ضرورة بيانية يقتضيها جماؿ القوؿ على خلبؼ النصوص الأدبية الأخرى من شعر ونثر 
والتي غالبا ما تكوف مثقلة بدحسنات تصرؼ عادة النص عن الديباجة والذائقة الفنية كما حاؿ الأسجاع الدتناثرة ىنا وىناؾ في 

   .النثر العربي فإنها أوردت ىكذا سواء أحققت الغرض الدعنوي أـ لم برققو إطلب ا

لا على أف الصنعة النحوية "فالقراءة الدعاصرة تبحث في الدفردات والدركبات مستعينة بالعلوـ الأدبية من لضو وبلبغة، ولكن
عمل مقصود لذاتو، ولا لوف يلوف التفستَ كما الحاؿ القديم، بل على أنها أداة من أدوات بياف الدعتٌ وبرديده، والنظر في اتفاؽ 
معاني القراءات الدختلفة للآيات الواحدة،والتقاء الاستعمالات الدماثلة في القرآف كلو،ثم على إف النظرة البلبغية في ىذه الدركبات 
ليست ىي تلك النظرة الوصفية التي تعتٌ بتطبيق اصطلبح بلبغي بعينو، وترجيح أف ما في الآية منو كذا وكذا بل على أف النظرة 

"البلبغية ىي النظرة الأدبية التي تتمثل الجماؿ القولي في الأسلوب القرآني وتستبتُ معارؼ ىذا الجماؿ (39). 

ثم إف القرآف الكريم ليس فيو مهمة لفظية على وجو ومهمة معنوية على وجو آخر، بل هما مقتًناف معا في أداء الدراد من 
"الفاصلة"كلبمو تعالى دوف النظر إلى جزء على حساب جزء،حتى  ضية  

في القرآف الكريم والتي تقابلها نهاية الفقرات والسجع في النثر العربي لا تتحكم في دلالة اللفظ كما ىو متعارؼ في الأدب العربي، 
وذلك من دلائل إعجاز القرآف الكريم في جمعو بتُ الصيغة الجمالية للشكل والدلالة الإيحائية في الدعتٌ، فاختيار القرآف الكريم للفظ 

﴾َ لْذاَكُمُ التنَّكَاثػُرُ حتى زُرْتُمُ الْمَقَابِرَ ﴿دائما في سورة التكاثر"الدقابر"  (40) التكاثر )لم يأت لاتفاؽ الفاصلة عند الراء في كلمتي  ،

 ﴿كما يظن من يعتقد بالتعبتَ الدسجوع، بدليل أف القرآف الكريم سيهمل في الآيات اللبحقة الفاصلة بساما لينتقل إلى النوف(والدقابر
و د بذد الصيغة البلبغية في "، وتعقب عائشة عبد الرحمن على ىذا الاختيار(41) ﴾كَلبنَّ سَوْؼَ تػَعْلَمُوفَ ثُمنَّ كَلبنَّ سَوْؼَ تػَعْلَمُوفَ 

استعماؿ الدقابر ىنا لررد ملبءمة صوتية للتكاثر و د يحس أىل ىذه الصنعة ولضن معهم فيها نسق الإيقاع وانسجاـ النغم،لكن 
أىذا كل ما في استعماؿ للفظ الدقابر في آية التكاثر، الذي أراه أف وراء ىذا الدلحظ البلبغي اللفظي ملحظا بيانيا يتصل 

ىناؾ حيث لرتمع القبور، ولزتشد الرمم ومساكن الدوتى على اختلبؼ أعمارىم ..بالدعتٌ،فالدقابر جمع مقبرة وىي لرتمع القبور 
بدا ىي جمع القبور،فبقدر ما بتُ  بر ومقبرة  (القبور)وىذه الدلالة من السعة والعموـ والشموؿ لا يدكن أف يقوـ لفظ .. وطبقاتهم
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من تفاوت يتجلى إيثار البياف القرآني الدقابر على القبور حتُ يتحدث عن غاية ما يتكاثر بو الدتكاثروف وحتُ بلغت إلى مصتَه 
" ىذه الحشود من الناس يلهيهم تكاثرىم عن الاعتبار بتلكم الدقابر التي ىي لرتمع الدوتى ومساكن الراحلتُ الفانتُ  (42). 

فالبحث الدلالي للكلمة القرآنية استطاع أف يكشف ذاؾ التزاوج الفتٍ الرائع بتُ اللفظ والدعتٌ ويصل إلى براعة القرآف 
الكريم في تسختَ اللفظ لا لغاية إيقاعية ونسق موسيقي فحسب، ولكن لغاية أكبر وأعمق ولربدا نفسها الغاية التي مكنت من إعجازه 

. البلبغي، تلك الغاية التي تبقى عبر الأجياؿ اللبحقة تبحث عن الدلحظ البياني  

تدرج القرآف الكريم مع الإنساف لنقلو إلى دائرة الإدراؾ، بدء بالمحيط الطبيعي الذي يعيشو ويؤثر فيو إلى الدثالي : الظاىرة الثالثة
الرحب الذي يحياه ولا يراه والذي يجب أف يكوف الذدؼ الأسمى لكل إنساف، فجاء اللفظ ذو دلالة ىامة ينتقل القرآف بو من 

الطبيعة والدادة كمبادئ أولية للئدراؾ، لتَتقي بو إلى الدثالية الحقة فالقرآف يدثل ناحيتتُ، هما الناحية الوا عية التي يحياىا المجتمع العربي 
" في صحرائو ثم الناحية الدثالية التي ينبغي أف تكوف ىدفا ومقصدا (43). 

فالقرآف الكريم في انتقالو بالإنساف عبر مراحل إدراكية عقلية وحسية يأخذ من خلبلذا بأسباب الطبيعة المحيطة بو، ففي 

﴿ ولو تعالى  وَالنَّذِينَ كَفَرُوا أعَْمَالُذمُْ كَسَراَبٍ بِقِيعَةٍ يَحْسَبُوُ الظنَّمْ فُ مَاء حَتىنَّ إِذَا جَاءهُ لمَْ يجَِدْهُ شَيْئاً وَوَجَدَ اللنَّوَ عِندَهُ فػَوَفنَّاهُ حِسَابوَُ  

،﴾وَاللنَّوُ سَريِعُ الحِْسَابِ   ففي ىذه الصورة الأخّاذة يتجلى سطح الصحراء العربية الدنبسطة والخداع الوهمي للسراب فنحن أماـ (44)
عناصر لراز عربي النوع، فأرض الصحراء وسماؤىا  د طبعا عليو انعكاسها حتُ نستخدـ خداع السّراب الدغمّ لنؤكد بدا تلقيو من 

سراب ...خلبؿ تبدد الوىم الذائل لدى إنساف لسدوع ينكشف في نهاية حياتو غضب الله الشديد في موضوع السراب الكاذب 
"الحياة  45) ) 
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