الباب الثالث- الفصل الثالث                                 دراسة نموذج تطبيقي لسورة اللّيل

1. تمهيد:

وقع الاختيار على هذه السّورة، لأنّها متوسّطة بين الطول والقصر، ويسهل تناولها منهجيا لاحتوائها على كلّ معطيات التّحليل اللّساني المقترح في هذه الدّراسة، كما أنّها تمثل نفس نسق الآيات السابقة عليها، واللاحقة لها من حيث الطول والقصر، كما إنه سبق تناولها من قبل أحد الباحثين اللغويين، الذي لم تستوف دراسته- فيما أرى- كل الجوانب المتعلقة بالبحث اللّساني.
وهي "سورة قصيرة صورت أحوال النفس الإنسانية, في تعدد سعيها وتأرجحها بين الخير والشرّ، وبينت الجزاء الّذي يترتّب على كلّ نوع من السّعي، كلّ ذلك في وحدة عضوية متكاملة الجوانب, متدرّجة من أعلى إلى أسفل"(
).        

﴿ وَاللَّيْلِ إِذَا يَغْشَى.وَالنَّهَارِ إِذَا تَجَلَّى.وَمَا خَلَقَ الذَّكَرَ وَالْأُنْثَى.إِنَّ سَعْيَكُمْ لَشَتَّى.فَأَمَّا مَنْ أَعْطَى وَاتَّقَى.وَصَدَّقَ بِالْحُسْنَى.فَسَنُيَسِّرُهُ لِلْيُسْرَى.وَأَمَّا مَنْ بَخِلَ وَاسْتَغْنَى.وَكَذَّبَ بِالْحُسْنَى.فَسَنُيَسِّرُهُ لِلْعُسْرَى.وَمَا يُغْنِي عَنْهُ مَالُهُ إِذَا تَرَدَّى.إِنَّ عَلَيْنَا لَلْهُدَى.وَإِنَّ لَنَا لَلْآَخِرَةَ وَالْأُولَى.فَأَنْذَرْتُكُمْ نَارًا تَلَظَّى لَا يَصْلَاهَا إِلَّا الْأَشْقَى.الَّذِي كَذَّبَ وَتَوَلَّى.وَسَيُجَنَّبُهَا الْأَتْقَى.الَّذِي يُؤْتِي مَالَهُ يَتَزَكَّى.وَمَالِأَحَدٍ عِنْدَهُ مِنْ نِعْمَةٍ تُجْزَى.إِلَّا ابْتِغَاءَ وَجْهِ رَبِّهِ الْأَعْلَى.وَلَسَوْفَ يَرْضى﴾.
... ويمكن تقسيمها إلى الصّور التّعبيرية الآتية:

الصّورة الأولى:﴿...لشتى﴾ تعبر عن اختلاف السّعي، وتعدّده، مكوّنة من أسلوب قسمي.

الصّورة الثانية:﴿فأما من أعطى... تردّى﴾ متكوّنة من ثلاث تراكيب متعاطفة الأوّل والثاني شرطيان، والثالث نفي أو استفهام، تفصّل نوعي السّعي، وتبيّن النتيجة الحتمية لكلّ منهما.

الصّورة الثالثة:﴿ إنّ علينا...والأولى﴾ مكوّنة من تركيبين متعاطفين مؤكدين تعبّر عن الإرشاد إلى الحق، وأنّ الأمر كلّه بيد الله.
الصّورة الرّابعة:﴿ فأنذرتكم... وَلَسَوْفَ يَرْضى﴾ مكوّنة من ثلاث تراكيب متعاطفة، تصف أحوال المكذّبين بالبعث والجزاء، وتتوعدهم، وأحوال الأتقياء وتعدهم"(
).
2. المستوى الصّوتي:

إنّ وصف اللّيل بالغشيان، يناسب التّركيب اللّغوي، ويسهم في تصوّر الحالة العامّة الّتي يكون عليها الزّمن في تلك اللّحظة، اللّيل الّذي يعني الظلام، وغياب الشّمس وعدم وضوح الرّؤية "غَشيَ الليلُ، كَرَضِيَ أظْلَمَ. وأغْشاهُ اللّيلُ ألْبَسَه ظَلامَهُ"(
).
 إنّ استخدام القرآن للفعل المضارع الّذي يدل على الاستمرار والتّجدّد، يدلّ على هيمنة هذا الظلام الدّامس الّذي يحيط بكلّ شيء، فقد " أدّت صيغة يفعل هذه الحركة (الغشيان) الدّائبة، وقد عدل عن صيغة يظلم لأنّ الظلام فيه ذهاب النّور، وليس فيه اتّساع مجازي كالّذي في الغشيان"(
)، الذي يحيط بكلّ شيء.
لقد استخدم القرآن الفعل المناسب يغشى، لأنّ الحروف في يغشى بينها ائتلاف وامتزاج كما أنّ الحروف: الغين والشين والياء تعد ضمن مجال حروف الحاسة البصرية(
)، أيّ أنّها ضمن حقل دلالي واحد، وتخرج الياء والشّين من مخرج واحد وتسمى بالحروف الشّجرية لأنّها تخرج من بين وسط اللّسان، وما يقابله من الحنك الأعلى، وصوت الشّين يوحي بإحساس لمسي  بين الجفاف والتّقبض(
)، وممّا نلمسه في أسلوب القرآن الكريم، التّجانس حتّى في المقابلة بين التّراكيب، ﴿ وَاللَّيْلِ إِذَا يَغْشَى ﴾، و﴿ وَالنَّهَارِ إِذَا تَجَلَّى ﴾ هذه المقابلة هي مقابلة صوتية، فعدد الأصوات هو واحد، وعدد الحركات هو واحد، وحتّى المعنى في ظاهره مختلف غير أنّه واحد فحركة الزّمن تجمع بين اللّيل والنّهار، هذا التّعاقب نلمسه ونلاحظه، فكأنّ الأصوات توافق المعاني المطلوبة لها، فصوت التّاء يتميّز بالانفجارية والشدّة، وهو مناسب لمعنى التّجلّي الّذي هو الظهور والبيان.

 والاقتصار على معنى التّجلّي والغشيان له دلالته في التركيبين لأنّهما محور الدّلالة كلّها، كون كلّ من خاف مقام ربّه، ونهى النّفس عن الهوى بالتّصدّق والتّصديق والتّزكية كان على بيّنة من ربّه، وعلى هداية ووضوح للمنهج الّذي يسلكه، وخلافه كان على غير الهدى والبيان، فمآله أنّه في حالة سكر وغشيان، ثمّ إنّ " القرآن الكريم في إمساكه عن ذكر متعلّق ليغشى أو تجلّى، يصرفنا عن تأويل محذوف أو مقدر ليلتفت إلى أنّ الغشية والتجلّي من اللّيل والنهار، هما المقصودان بالتّنبيه والالتفات، بما أغنى عن ذكر مفعول أو متعلّق"(
).

 ونلحظ هذا الانسجام كذلك في المعاني العامّة المقصودة من الآيات الكريمة، فقد "توالت ألفاظ هذا التّركيب القسمي، في ترتيب واتّساق عجيبين، بحيث تفضي كلّ كلمة منه إلى الأخرى لتتّحد معها في السياق، فتقوّي المعنى العام وتعمّقه"(
)، ويتولد بذلك معنيان: عام خاضع للسياق العام نلمسه ذهنيا في طبيعة هذا التوالي لهذه التراكيب، ومعنى خاصّ هو ما تفضي إليه اللّغة حقيقة. 
ولا يقف الأمر في الانسجام العام، بل هو انسجام في الحذف، وبين الحروف أو المعاني، وفي التراكيب، " ويمكننا أن نميّز بين أربع مجموعات كلامية في هذا التّركيب القسمي هي: 
- وَاللَّيْلِ إِذَا يَغْشَى .

- وَالنَّهَارِ إِذَا تَجَلَّى. 
- وَمَا خَلَقَ الذَّكَرَ وَالْأُنْثَى.

- إِنَّ سَعْيَكُمْ لَشَتَّى. 
تتفاوت مقاطعها من حيث العدد, وتنتهي كلّ مجموعة منها بصوت مدّ طويل يزيد من امتداد الصّوت بها في نغمات متواليات صاعدات, لتنتهي بنغمة هابطة, ممتدة أفقيا, مؤذنة بإيفاء المجموعة المعنوية الفكرة حقها"(
).

كما نميّز تركيبين عامّين من حيث استيفاء المعنى حقه, ويؤلّفان معا نغما موسيقيا واحدا في رناته, وتآليفه, وتماثل مقاطعهما من حيث عدد الأصوات المكوّنة لهما.

· فَأَمَّا مَنْ أَعْطَى وَاتَّقَى.وَصَدَّقَ بِالْحُسْنَى.فَسَنُيَسِّرُهُ لِلْيُسْرَى.

· وَأَمَّا مَنْ بَخِلَ وَاسْتَغْنَى.وَكَذَّبَ بِالْحُسْنَى.فَسَنُيَسِّرُهُ لِلْعُسْرَى.
 وينتهي هذان المقطعان بتوالي نفس النّغمة الصّوتية؛ ممّا " يضفي على الأسلوب صبغة جمالية, كلّ نغمة منها تحمل شحنتين في آن واحد, شحنة من المعنى المتمّم للآية, وشحنة من الوقع الموسيقي سببها تآلف فواصل الآي, وانسجامها, وحين تتلو في تأنّ وتوأدة هذا الأسلوب القسمي من أوّله إلى آخره... تجده يجمع بين ائتلاف الأصوات في مخارجها, وانسجام الفواصل في وقعها, وعمق الألفاظ في دلالاتها بحيث لا يمكنك أن تستبدل بلفظ لفظا آخر ولا أن تقدّمه على غيره, وتلك ميزة من مزايا الأسلوب القرآني"(
), دون غيره من الأساليب الأخرى التي لا يقارن بها.
3. المستوى التّركيبي:
 -1.3المستوى الصّرفي:
ورود معنى تردّى على وزن صيغة التّضعيف يدلّ على أنّ جهنم دركات, إذ لا يكون التّردي إلاّ من مكان عال, فيكون سقوطا في النار, وبه قال جماعة المفسرين كما أن تردّى إذا مات "وأولى القولين في ذلك بالصواب قول من قال: معناه: إذا تردّى في جهنم، لأنّ ذلك هو المعروف من التردّي، فأما إذا أُريد معنى الموت، فإنّه يقال: رَدِيَ فلان، وقلّما يقال:تردّى."(
), والضابط في هذا كما نلاحظ صيغة التضعيف, والاستعمال الشائع في لغة العرب.
كما أن الزيادة في المبنى زيادة في المعنى, نجد الفعل الماضي أنذر دال على النذارة, مما يستدعي فاعلا على الحقيقة, والمصدر أنذر ينذر إنذارا فهو منذر, فالفاعل منذر, والله تعالى منذر والنّبي صلى الله عليه وسلم منذر, كلّ ذلك بكسر الذّال(
), بصيغة اسم الفاعل من الرباعي.
ومن صيغة الفعل حسب التركيب اللغوي العربي, يمكن تحديد دلالة نوع الإسم على التأنيث أو التذكير, ففي " تلظّى فعل مضارع, والأصل تتلظّى, وقد قرأ ابن مسعود بذلك, وقرأ ابن كثير «نار تّلظّى» بإدغام التاء, يريد نارا تتلظّى فأدغم, ولو كان فعلا ماضيا  لقيل تلظّت, لأنّ النّار مؤنثة"(
).
والمصدر تولّى يتولّى تولّيّا فهو متولٍّ, وكذّب يكذّب تكذيبا وكِذَّابا, وليس منه كِذَابًا لأنّه مصدر كاذَب, يكاذِب, مكاذبة وكذابا, مثل قاتل يقاتل مقاتلة وقتالا(
), والفارق بينهما صيغة المبالغة.
والأتقى في موضع رفع لأنّه اسم ما لا يسمّ فاعله, وكذلك الفعل تجزى فعل ما لم يسمّ فاعله, ولا علامة للرّفع فيه, لأنّه مقصور, فتقول كلّم الأتقى الأتقى, وكلّم الأتقيان الأتقيين, وكلّم الأتقون الأتقين"(
), أي: بلغتنا الحالية مبني للمجهول, لا تظهر عليه الحركة الإعرابية.
وصيغة الفعل الأصلية تحدد الدلالة المقصودة من التركيب, ففي " الفعل رضي الأصل فيه رضوت, فانقلبت الواو ياء لانكسار ما قبلها, والمستقبل يرضى رضا ورضوانا, فهو راض والمفعول مرضي, وأمّا قوله تعالى:﴿ فَهُوَ فِي عِيشَةٍ رَاضِيَةٍ﴾(
) فهي مرضية, أقيمت فاعلة مقام مفعولة "(
).
2.3- المستوى النّحوي: 
تتكون الجملة الإسنادية في اللّغة العربية من مسند ومسند إليه, وما يسمّى بالفضلة, ويطلق عليه في الدّراسات اللّسانية ركن تكملة, ولا يخلو كلام – على حدّ تعبير الحاج صالح- في أيّ لغة من محدّث عنه ومحدّث به, وبالتّالي يمكن تمثيل الجملة إسناديا في اللّغة العربية على النّحو التّالي:
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حيث: ج:جملة.

ك: كلام

أد: أداة.

إس: علاقة الإسناد الّتي تحكم بين المسند والمسند إليه.

وحسب مبادئ النّظرية التّوليدية التّحويلية يمكن توليد عدد غير منته من جمل تراكيب اللّغة, وبما أنّ التّركيب هو تركيب قسمي غير استعطافي في أوّل أربع آيات من السّورة, جيء به لتوكيد معنى الجملة الخبرية وتقوية المراد منها(
)؛ فإنّه يمكن استبدال الفعل المتصوّر ذهنيا بفعل آخر له نفس الدّلالة القسمية في اللّغة العربية من مثل مجموعة ألفاظ يجمعها مجال دلالي واحد " فإذا أردنا توليد تراكيب قسمية من إنشائنا لجأنا إلى القواعد المعجمية الّتي تسمح لنا بذلك, مثل: 

· (أقسم, أحلف, يميني) من طائفة الأفعال القسمية.
· (الله, الرحمان, الرب, الباري..) من طائفة الأسماء الدّالة على الله تبارك وتعالى.
· ( الليل, الضحى, الذّكر والأنثى, اختلاف السّعي) من طائفة الأسماء المقسم بها أو عليها.
· ( الواو , الباء, على) طائفة الحروف المستعملة في القسم, لصياغة عدّة تراكيب قسمية"(
).
· (هم, نحن, أنت, واو الجماعة...) إبدال الضّمائر بالأسماء, أو الأسماء بالضّمائر الدّالة عليها.
إنّ استعمال هذه القواعد مشروط بما تفرضه قواعد اللّغة العربية, ولا يذهب بالمعاني العامّة للتركيب, فهي مبنية على تأويل تركيبي ذهني بسيط, مع مراعاة ترتيب المعاني في الذّهن وإلباسها الألفاظ المعبّرة عنها(
) حقيقة لا مجازا, وينتج  عن ذلك عدّة تراكيب لغوية مختلفة من مثل:

· أقسم بالله إنّ سعي الإنسان في الحياة لمتعدّد.

· أحلف بربّ العزّة أنّ طلب الرّزق في الدّنيا له سبله.
· أقسم الرّحمان بخلق الذّكر والأنثى على تعدّد سعي الإنسان.
· ...
وهذا التّوليد للجمل مبني على شروط التّركيب للّغة العربية, وعلى النّظام الدّلالي المبني على العلاقات الذّهنية الّتي تحكم بين الألفاظ, أو ما يطلق عليه العلاقات الّتي تربط بين مركبات الجملة(*) في الدّراسات اللّسانية الحديثة, ولا يعني ذلك أن هذه الجمل المولدة تقوم مقام الجملة النواة من حيث الشكل.  
1.2.3- المكون التّحويلي:

يمثّل المكوّن التّحويلي " نظاما من القواعد الّتي تساعد على تحويل البنية العميقة إلى بنية سطحية عن طريق الحذف والزيادة, والتّقديم والتّأخير حتّى تفضي بها إلى شكلها النّهائي"(
), ومن المعلوم في النّظام اللّغوي العربي أنّ الجملة العربية مبنية على مبدأ البنية السطحية لا البنية العميقة, ممّا يجعل الأولى أصلا والثّانية فرعا كما أنّ تعدّد القواعد يصعب من مهمّة الخوض في كل آية على حدة.

وممّا نلمسه من القواعد في هذه الآيات الكريمة:

1- قاعدة الحذف, ففي قوله تعالى:﴿والليل﴾, وقوله ﴿والنهار﴾ حذف فعل القسم وتمّ تعويضه بالواو, وحذفُ الصّوتِ «على» الرّابط بين المقسم به والمقسم عليه وحذف المفعول به عموما لأنّه عامّ في كلّ شيء؛ إذ اللّيل يحيط بظلامه ويغشّي كلّ شيء.فيواريه ويحجبه"(
). فقوله:( إِنَّ سَعْيَكُمْ لَشَتَّى ) جواب القسم، والكلام: واللّيل إذا يغشى إنّ سعيكم لشتى "(
).
2- قاعدة الحال حين تصبح ظرفا, في قوله تعالى:﴿والليل إذا يغشى﴾ وقوله:﴿والنهار إذا تجلّى﴾, والتقدير: والليل حال كونه يغشى الشمس, وقد يكون التقدير: والليل حال كونه يغشى النهار.
3- قاعدة إضمار المفعول به: لدلالة المتقدّم عليه, في قوله تعالى:﴿والليل إذا يغشى﴾ والتّقدير أنّ الشّمس هي الّتي تُغشى بدليل قوله تعالى:﴿واللّيل إذا يغشاها﴾(
), وفي قوله:﴿والنّهار إذا تجلّى﴾ والتّقدير أنّ الشّمس هي الّتي يجلّيها النّهار بدليل قوله تعالى:﴿والنّهار إذا جلاّها﴾(
).
4- قاعدة العطف: بعطف المفرد على المفرد, سواء كان اسما أم فعلا, فمن الأوّل قوله تعالى:﴿وما خلق الذّكر والأنثى﴾, ومن الثّاني قوله:﴿ فأمّا من أعطى واتّقى﴾, وعطف المفرد على المفرد يكون من جنسه.
5- قاعدة الاسم الموصول: على تقدير «ما» بمعنى «الّذي» في قوله تعالى:﴿وما خلق الذّكر والأنثى﴾, أي: الّذي خلق الذّكر والأنثى؛ وهي إحدى القراءات لابن مسعود.
6- قاعدة البدل: على اعتبار أنّ الذكر والأنثى بالجرّ, فتعرب عندئذ بدلا من محل ما خلق وتقدّر بـ: « وما خلقه الذّكر والانثى», ودل على الفاعل الهاء في «خلقه»؛ لأنّه معلوم بالعقل أنّه الله, وهذه كذلك إحدى القراءات المذكورة عن الكسائي.
7- قاعدة الإستفهام: وهو أن يجعل "ما" بمعنى "مَنْ، فيكون ذلك قسما من الله جلّ ثناؤه بخالق الذّكر والأنثى، وهو ذلك الخالق.
8- قاعدة المصدر: بجعل "ما" مع ما بعدها بمعنى المصدر، ويكون قسما بخلقه الذّكر والأنثى.(
). 
9- قاعدة التّوكيد: لاجتماع المؤكّدات في الجمل, إنّ, واللاّم المزحلقة, والسّين وسوف ولام التّوكيد.
10- قاعدة الاستبدال: باستبدال الضّمير بالاسم الظّاهر, والاسم الظّاهر بالضمير كما في قوله:﴿سعيكم ﴾, ﴿فسنيسره﴾, ﴿وما يغني عنه﴾, ﴿فأنذرتكم﴾. ﴿وَمَالِأَحَدٍ عِنْدَهُ مِنْ نِعْمَةٍ تُجْزَى.إِلَّا ابْتِغَاءَ وَجْهِ رَبِّهِ الْأَعْلَى﴾ " وإلاّ في هذا الموضع بمعنى لكن، وقال[يقصد: مجاهد]: يجوز أن يكون يفعل في المكافأة مستقبلا فيكون معناه: ولم يرد بما أنفق مكافأة من أحد، ويكون موقع اللاّم الّتي في أحد في الهاء الّتي خفضتها عنده، فكأنك قلت: وما له عند أحد فيما أنفق من نعمة يلتمس ثوابها، قال: وقد تضع العرب الحرف في غير موضعه إذا كان معروفا، واستشهدوا لذلك ببيت النابغة:
33. وَقَدْ خِفْتُ حتى ما تَزِيدُ مخافَتِي***على وَعِلٍ فِي ذِي الَمطَارَةِ عاقِلِ.

والمعنى: حتّى ما تزيد مخافة وعل على مخافتي"(
), وهو تأويل دلالي محض وإن كان لا يؤيده التركيب السطحي غير أن المعنى ظاهر فيه بعد التأويل؛ إذ يخافه الناس كخوفه هو من الأسد, كما قام الحرف «في» مقام «الباء», أي: على وعل بذي المطارة عاقل, وذلك على رأي من يرى أن الحروف ينوب بعضها عن بعض. 
4. المستوى المفرداتي:

1.4- المستوى المعجمي:

يرتبط المستوى المعجمي أساسا بمعاجم اللّغة, لأنه يعنى علم المعجمLexicologie  ويشير إلى علم المفردات الّذي يهتم بدراسة الألفاظ من حيث اشتقاقها وأبنيتها, ودلالاتها, وكذلك بالمترادفات والمشتركات اللّفظية والتّعابير الاصطلاحية والسّياقية, وأمّا  صناعة المعجمLexicographie  فخصّص لـ: جمع المعلومات والحقائق, واختيار المداخل, وترتيبها, وكتابة المواد, ثم نشر النتاج النهائي, لذلك كانت:


وفي العمل المعجمي ينبغي بيان الوظائف النّّحوية بالقدر الّذي تسمح به طبيعة المادة؛ فالأفعال مثلا فيها: اللاّزم والمتعدي, وهناك أفعال تلزم البناء للمجهول, ومن الأسماء ما يستخدم للمذكر فقط, ومنها ما يكون للمؤنث فقط, وكلّ هذه الوظائف النّحوية لها مكانها في المعجم داخل المادة ومع كثير من الكلمات.

   وتعتبر الكلمة أساسا وحدات لغوية في النّظام له طريقته الخاصّة في التركيب ويختلف تعريفها بتعريف اللّغات لها, وممّا جاء في تعريفها أنّها لفظ وضع لمعنى مفرد. 

وفي النّص الّذي بين أيدينا وردت مجموعة من الكلمات, تمثّل صيغا ذات وظيفة لغوية معيّنة في تركيب الجملة تقوم بدور وحدة من وحدات المعجم, وتصلح لأن تفرد, أو تحذف, أو تحشى, أو يغير موضعها, أو يستبدل بها غيرها في السياق وترجع في مادتها غالبا إلى أصول ثلاثة, وقد تلحق بها زوائد"(
), تضيف إليها معنى غير المعاني الأصلية التي يدل عليها المعجم اللغوي, ويمكن تصنيفها على النّحو التّالي:

	الأسماء
	الأفعال
	الضمائر
	الظروف
	الأدوات

	الليل

النهار

الذكر

الأنثى

السعي

الحسنى

اليسرى

العسرى

المال
الهُدَى
الْآَخِرَةَ
 الْأُولَى 
النَار

الْأَشْقَى
أَحَدٍ
نِعْمَةٍ
الرَبُّ
وَجْهِ

	يَغْشَى
تَجَلَّى
خَلَقَ
بَخِلَ
نُيَسِّر
وَصَدَّقَ
أَعْطَى وَاتَّقَى 
اسْتَغْنَى
َكَذَّبَ
يُغْنِي
تَرَدَّى
أَنْذَرْتُ
تَلَظَّى
يَصْلى
تَوَلَّى
َيُجَنَّبُ
يُؤْتِي
يَتَزَكَّى
تُجْزَى
 يَرْضَ
	مَا
كُمْ
مَنْ
هُ 
نَا
تُ
الَّذِي
هَا

	إِذَا
اللَّيْلِ
النَّهَار
الآَخِرَةَ
الْأُولَى
عِنْدَ

	وَ
إِذَا
إِنَّ
 لَ
 أَمَّا 
 وَ
بِ
 فَ
عَنْ
عَلىَ
مِنْ
إِلَّا



1.1.4- الكلمات الأساسية والكلمات الهامشية:

1.1.1.4- الكلمات الأساسية:
 الليل, النهار, خَلَقَ , الذكر, الأنثى, بخل, استغنى, المال, الآخرة, الأولى, النار الأشقى, أحد, نعمة, الرّب, يرضى, تَجَلَّى, يَغْشَى, ابْتِغَاءَ, أَعْطَى, كَذَّبَ, يَصْلَى َتَوَلَّى, الْأَتْقَى, يُؤْتِي.
تتحكّم هذه الكلمات في التّقابلات الهامّة داخل الحقل, ويطلق عليها مصطلح لكسيم واحد Monolexemic أي وحدة معجمية واحدة.
ولا يتقيّد مجال استخدامها بنوع محدّد أو ضيّق من الأشياء, وهي ذات تميّز وبروز بالنسبة لغيرها في استعمال ابن اللّغة, وتمثل مورفيمات حرّة.

2.1.1.4- الكلمات الهامشية: 

الْحُسْنَى, الْعُسْرَى, تَرَدَّى, اَلْهُدَى, الوَجْه.

إنّ هذه الكلمات تتعدّد دلالاتها عند ابن اللّغة الواحدة, وقد يفهمها على أكثر من وجه إذا هي أطلقت, فالحسنى كلّ ما كان على سبيل الإحسان, والإنعام, والتّفضيل, والإختيار, وقد يعني الجنة ﴿ وَكُلا وَعَدَ اللَّهُ الْحُسْنَى﴾(
) أي: الجنّة والجزاء الجزيل(
).

وتعني تردّى, تردى من جبل, بمعنى سقط وهوى, وتردّى بمعنى لبس الرّداء ومنه قول ابن العنقاء: 
34. وَلَمَّا رَأَى المَجْدَ استُعيرت ثِيَابُه***تَرَدَّى رِدَاءً وَاسِعَ الذّيْلِ وَاتَّزَرْ
ومنه جري الخيل فهي تردي رديا أي تجري جريا, ومنه قول الشّاعر معبد:

35. تَرْدِي بِأُسْدٍ كِرَامٍ لا تَنَابِلَةٍ***عِنْد اللِّقَاء وَلا خُرْقٍ مَعَازِيِل(
).
2.4- المستوى الاشتقاقي:

يقال في أسماء النّار: النّار, جهنّم, السّاهرة, وسقر, والحطمة, وجِهِنّام, والجحيم ولظى, قال تعالى:﴿ مِمَّا خَطِيئَاتِهِمْ أُغْرِقُوا فَأُدْخِلُوا نَارًا فَلَمْ يَجِدُوا لَهُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَنْصَارًا﴾(
), والنّار ما يوقد من الحطب ونحوه, وتجمع على أنور ونيران, وقد تذكّر, قال الشّاعر:

36. فَمَنْ يَأْتِينَا يُلَمْلِمُ بِنَا فِي دِيَارِنَا***يَجِدْهُ أَثَرًا دَعْسًا, وَنَارًا تَأَجَّجَا(
).
والنّار والنّور متلازمان, ولعلّ ذلك ما جعل ابن منظور يضعها في مدخل «نَوَرَ» وتستعمل في الحقيقة فيراد بها نار الدّنيا, قال تعالى:﴿ آَتُونِي زُبَرَ الْحَدِيدِ حَتَّى إِذَا سَاوَى بَيْنَ الصَّدَفَيْنِ قَالَ انْفُخُوا حَتَّى إِذَا جَعَلَهُ نَارًا قَالَ آَتُونِي أُفْرِغْ عَلَيْهِ قِطْرًا﴾(
) وتستعمل مجازا فيراد بها نار الآخرة كما مرّ معنا. مثل قوله تعالى:﴿ إِنَّ الْمُنَافِقِينَ فِي الدَّرْكِ الْأَسْفَلِ مِنَ النَّارِ وَلَنْ تَجِدَ لَهُمْ نَصِيرًا﴾(
).
 وقال تعالى:﴿ وَإِذَا قِيلَ لَهُ اتَّقِ اللَّهَ أَخَذَتْهُ الْعِزَّةُ بِالْإِثْمِ فَحَسْبُهُ جَهَنَّمُ وَلَبِئْسَ الْمِهَادُ﴾(
) ينقل ابن منظور عن الأزهري قوله: " قال يونس بن حبيب وأكثر النّحويين على أنّ جهنّم اسم النّار الّتي يعذّب الله بها في الآخرة, وهي أعجمية لا تجري للتّعريف والعجمة وقال آخرون جهنّم عربي سمّيت نار الآخرة لبعد قعرها وإنّما لم تجر لثقل التّعريف والتّأنيث"(
), ومن المحدثين من يرى أنّ اللّفظة أصلها من العبرية, وهي مركبة من «جي» و«هنم», وتعني الأولى الوادي, وتعني الثّانية الهمس والأنين, وعلى ذلك فهي وادي البكاء والعذاب, ويرى نولدكه أن الكلمة عبرية دخلت في الحبشة ثم أخذها العرب عن الحبشية(
).

 وقوله تعالى:﴿قَالُوا تِلْكَ إِذًا كَرَّةٌ خَاسِرَةٌ.فَإِنَّمَا هِيَ زَجْرَةٌ وَاحِدَةٌ.فَإِذَا هُمْ بِالسَّاهِرَةِ﴾(
), فقد ذكرت بنت الشّاطئ اختلاف المفسّرين في معنى السّاهرة, وممّا ذكرته أنّها تعني وجه الأرض وأصلها, وتعني الأرض البيضاء المستوية, وقيل هي جهنم, ثم تأوّلتها على أنّها عرصات جهنّم(
).

وقوله تعالى:﴿ إِنَّ الْمُجْرِمِينَ فِي ضَلَالٍ وَسُعُرٍ.يَوْمَ يُسْحَبُونَ فِي النَّارِ عَلَى وُجُوهِهِمْ ذُوقُوا مَسَّ سَقَرَ﴾(
), بالسين والصاد والزاي وكلها من حروف الصفير "والزَّقْرُ الصَّقْرُ مضارعة وذلك لأَنّ كلباً [قبيلة] تقلب السّين مع القاف خاصّة زاياً ويقولون في مَسّ سَقَر مس زقر وشاة زَقْعَاء في سَقْعَاء والسَّقْرُ البُعْدُ, وسَقَرَت الشّمسُ تَسْقُرُهُ سَقْراً لوَّحَتْه وآلمت دماغه بحرّها, وسَقَرَاتُ الشّمس شدّة وَقْعِها, ويوم مُسْمَقِرٌّ ومُصْمَقِرٌّ شديد الحرّ وسَقَرُ اسم من أَسماء جهنّم مشتق من ذلك, وقيل هي من البعد وعامّة ذلك مذكور في صَقَر بالصّاد"(
), وكلها معان فيها معنى الشدة والتعسير والحر.

ويذكر ابن منظور عن الليث: "سقر اسم معرفة للنّار نعوذ بالله من سقر, وهكذا قرئ ﴿ما سَلَكَكُمْ في سَقَر﴾(
) غير منصرف لأَنّه معرفة, (...) وقيل سمّيت النّار سقر لأَنّها تذيب الأَجسام والأَرواح والاسم عربي من قولهم سقرته الشّمس أَي أَذابته وأَصابه منها ساقُور, والسَّاقور أَيضاً حديدة تحمى ويكوى بها الحمار ومن قال سقر اسم عربي قال منعه الإِجراء لأَنه معرفة مؤنّث"(
).
 وقوله:﴿ إِنَّهَا شَجَرَةٌ تَخْرُجُ فِي أَصْلِ الْجَحِيمِ﴾(
), وقد وردت لفظة الجحيم في الشّعر الجاهلي, من ذلك قول الشّاعر قيس بن الخطيم:
37. وَنَصْدُقُ فِي الصَّبَاحِ إِذَا الْتَقَيْنَا***وَلَوْ كَانَ الصَّبَاحُ جَحِيمَ جَمْرٍ(
).
أي: نار من جمر.
 وقوله:﴿ كَلَّا إِنَّهَا لَظَى.نَزَّاعَةً لِلشَّوَى﴾(
), و" (لظي) اللَّظى النّار وقيل اللَّهَبُ الخالص قال الأَفوه:

38. في مَوقِفٍ ذََرِب الشَّبا وَكَأََنَّمَا*** فِيْهِ الرِّجَالُ عَلَى الأََطَائِمِ وَاللَّظَى.

 ويروى في مَوْطِنٍ ولَظَى اسم جهنّم نعوذ بالله منها غير مصروف وهي معرفة لا تنوّن ولا تنصرف للعلمية والتأْنيث وسمّيت بذلك لأَنها أَشدّ النيران وفي التّنزيل العزيز ﴿كلا إِنها لَظَى نَزَّاعةً للشَّوَى﴾(
), والتِظاءُ النّار التِهابُها وتَلَظِّيها تَلَهبُها وقد لَظِيَت النّار لَظًى والتَظَتْ, أَنشد ابن جنّي:

39. وبَيَّنَ للوُشاةِ غداةَ بانَتْ *** سُلَيْمى حَرّ وجْدِي والْتِظايَهْ
 أراد والتِظائِيَهْ فقَصر للضّرورة, وتَلَظَّتْ كالتَظَتْ وقد تَلَظَّت تَلَظِّياً إِذا تَلَهَّبت وفي التنزيل العزيز: ﴿فأَنْذَرْتُكم ناراً تَلَظَّى﴾(
) أَراد تَتَلظَّى أَي تَتَوَهَّج وتَتَوَقَّدُ, ويقال فلان يَتَلَظَّى على فلان تَلَظِّياً إِذا تَوَقَّد عليه من شدَّة الغضب, وجعل ذو الرمّة اللَّظى شدّة الحرّ فقال:

40. وحتَّى أَتى يَوْمٌ يَكادُ من اللَّظى*** تَرى التُّومَ في أُفْحُوصِه يَتَصَيَّحُ
 أَي يَتشَقَّقُ "(
).

وقوله:﴿ كَلَّا لَيُنْبَذَنَّ فِي الْحُطَمَةِ.وَمَا أَدْرَاكَ مَا الْحُطَمَةُ ﴾(
), " والحُطَمَة اسم من أَسماء النّار نعوذ بالله منها لأنّها تَحْطِمُ ما تَلْقى وقيل الحُطَمَةُ باب من أَبواب جهنّم وكلُّ ذلك من الحَطْمِ الّذي هو الكسر والدّق وفي الحديث[أي: مما يروى وليس من الحديث النبوي] أنّ هَرِمَ بن حَيَّان غضب على رجل فجعل يَتَحَطَّمُ عليه غَيْضاً أي يَتَلَظَّى ويتوقَّد مأْخوذاً من الحُطَمَة وهي النّار الّتي تَحْطِمُ كلّ شيء وتجعله حُطاماً أي مُتَحَطِّماً متكسراً"(
), والمعنى فيها حقيقي ومجازي لأن الأجسام بلا نفس أو روح فيها لا معنى لتعذيبها أو تحطيمها, ولا ووجود لروح بلا جسد يحويها, تتموضع فيه وتسري, لذلك اتفق المعنيان, وكان الدق والتحطيم للنفس وللجسد معا.
3.4- المستوى الدّلالي: 
يقدّم التّفسير الدّلالي للجملة انطلاقا من البنية العميقة, ولا يتم ذلك إلا بعد المرور بالمكوّن الأساس, ويمكن التّمثيل بالمخطط:


1.3.4- القواعد الأساسية: 

البنية العميقة: تمثل التّفسير الدّلالي للجملة, ومرتبطة بالمكوّن الأساس. 

2.3.4- القواعد الدّلالية: 
هي القواعد المذكورة ضمن المكوّن الأساس, والمكون التّحويلي ويساعد هذا الأخيرعلى تحويل البنية العميقة إلى بينة سطحية اعتمادا على قواعد مورفو- فونولوجية تحوّل الجملة القواعدية المقبولة مبنى وشكلا إلى شكل منطوق, واعتمادا على قواعد مورفو- غرافية تحوّل الجملة القواعدية إلى شكل مكتوب(
).
3.3.4- التّفسير الدّلالي:
 يمثل شرحا وصفيا يعتمد على الارتباطات الذّهنية من جهة, ومن جهة على القواعد التي يقدّمها نظام اللّغة, فعدم التّصريح بفعل القسم, يجعل الذّهن يرتبط بمجال إداركي خيالي يسمح له بالتأمّل المستمرّ في هذا المقسوم به, وبالمقسوم عليه أيضا, كما أنّ " أسلوب القرآن الكريم في معظمه أسلوب تصويري, يحقّق الاقناع عن طريق البراهين العقلية والتّأثيرات النّفسية والوجدانية, ومن خصائصه رسم الصورة التعبيرية في شكل فني"(
), وممّا نلاحظه في أسلوب القسم يناسب مقام المخاطبين, سواء كانوا مسلمين أم مشركين.

فبالنسبة إلى المشركين أقسم الله بمخلوقاته لأنّها مشاهدة بالنسبة إليهم وملاحظة؛ فهم يعاينونها في صبحهم ومساءهم حتى يكون ذلك حافزا لهم على الإيمان تعظيما للمخلوقات لا للخالق لأنّهم كفّار, وبالنسبة إلى المسلمين ليقوى بها إيمانهم ويزداد رسوخا وتعظيما للخالق لا للمخلوقات, ولعلّ في ذلك مفارقة عجيبة خصوصا وأنّ السورة سورة مكية.
ويقتضي الحذف التأمّل في المحذوف؛ لأن "عدم التّصريح به  أفصح من الذّكر والصّمت عن الافادة أزيد للافادة, وتجدك أنطق ما تكون إذا لم تنطق, وأتمّ بيانا إذا لم تبن, وهذه الجملة قد تنكرها حتّى تخبر, وتدفعها حتى تنظر"(
).

ويظهر السّياق النّصي العامّ لآيات القرآن الكريم مدى التّوارد الحاصل بين هذه السورة والسّورة الّتي قبلها, والّتي بعدها, وما إن نقرأها حتّى نتذكّر سورة الضّحى الشّارحة لها, ويمثّل ذلك وجها من أوجه إعجاز النّص القرآني, وإن كان ذلك يحدث أيضا في نصوص أدبية أخرى, وهو ما يعبرون عنه بالتّناص, نتيجة ملاحظة "القارئ لعلاقات ما بين عمل أدبي وأعمال أخرى سابقة أو لا حقة, وهو الآلية الخالصة للقراءة الأدبية الّتي وحدها في الواقع تنتج الدّلالة, أمّا القراءة السطرية المشتركة بين النصوص الأدبية وغير الأدبية فإنّها لاتنتج غير المعنى"(
). 
ففي قوله تعالى:﴿ إِنَّ عَلَيْنَا لَلْهُدَى﴾, تحضر جملة من التّساؤلات حول معنى الهدى, ثم ارتباطها بحرف الجرّ, ونون التّعظيم في «علينا», وإسناد الباري سبحانه الهدى إليه, مع أنّه وردت آيات أخرى يدلّ ظاهرها على غير ذلك, من مثل قوله تعالى:﴿وَاللَّهُ لَا يَهْدِي الْقَوْمَ الظَّالِمِينَ﴾(
), وقوله:﴿وَاللَّهُ لَا يَهْدِي الْقَوْمَ الْفَاسِقِينَ﴾(
) وقوله:﴿وَاللَّهُ لَا يَهْدِي الْقَوْمَ الْكَافِرِينَ﴾(
), وقوله:﴿ يَهْدِي مَنْ يَشَاءُ إِلَى صِرَاطٍ مُسْتَقِيمٍ﴾(
), ومنه كذلك ما ورد في سور أخرى غيرها, من مثل قوله ﴿لَيْسَ عَلَيْكَ هُدَاهُمْ وَلَكِنَّ اللَّهَ يَهْدِي مَنْ يَشَاءُ ﴾(
), وقوله:﴿ يَهْدِي بِهِ اللَّهُ مَنِ اتَّبَعَ رِضْوَانَهُ سُبُلَ السَّلَامِ وَيُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُمَاتِ إِلَى النُّورِ بِإِذْنِهِ وَيَهْدِيهِمْ إِلَى صِرَاطٍ مُسْتَقِيمٍ﴾(
) والجواب أنّ " الهدى يستعمل في القرآن خاصّا وعامّا, فالمثبت العام, والمنفي الخاصّ, ونفي الأخص لا يستلزم نفي الأعم."(
), فالهداية من الله عامّة في حق مخلوقاته بتهيئة الأسباب المساعدة على ذلك, وكذلك التوفيق منه, أما الاختيار فهو من العبد وحده بعد التوفيق من الله. 
 كما أنّ ذلك يستدعي تلك القصص الّتي قرأناها, والّتي تدور حول إيمان العبد ومسألة خلق أفعال العباد, ويقتضي ذلك أنّ العبد يخلق فعله أم لا يخلق فعله؟, وغير ذلك من المساءلات والمناظرات الّتي جرت بين العلماء(
), وفي المعنى العامّ للسّورة يتحدث الله سبحانه وتعالى"مقسما باللّيل إذا غشَّى النّهار بظلمته، فأذهب ضوءه وجاءت ظُلمته(...) وأقسم بالنّهار إذا هو أضاء فأنار، وظهر للأبصار, ما كانت ظلمة اللّيل قد حالت بينها وبين رؤيته وإتيانه إياها عِيانا"(
).      
وقوله:﴿إِنَّ سَعْيَكُمْ لَشَتَّى﴾ يقول: " إنّ عَمَلَكُمْ لمختلف أيّها النّاس، لأنّ منكم الكافر بربّه والعاصي له في أمره ونهيه، والمؤمن به، والمطيع له في أمره ونهيه"(
)؛ فتعدد السعي بدرجة البحث عن الحق الذي يتصوره كلّ منّا, ويقتنع به في حياته, ويسير على مقتضاه.      
وقوله:﴿فَأَمَّا مَنْ أَعْطَى وَاتَّقَى﴾ يقول تعالى ذكره: " فأمّا من أعطى واتّقى منكم أيها النّاس في سبيل الله، ومن أمَرَه الله بإعطائه من ماله، وما وهب له من فضله واتّقى الله واجتنب محارمه"(
), فهو بمحض إرادته يسعى إلى أبواب الخير, وبذلك تتهيأ له أسباب الهداية وبتوفيق الله له يتصدق ويعطي من ماله. 
واختلف أهل التأويل في تأويل قوله تعالى:﴿وَصَدَّقَ بِالْحُسْنَى﴾ " فقال بعضهم:معنى ذلك:وصدّق بالخلَف من الله على إعطائه ما أعطى من ماله فيما أعْطَى فيه ممّا أمره الله بإعطائه فيه "(
), وقال آخرون: " بل معنى ذلك: وصدّق بأنّ الله واحد لا شريك له"(
), وقال آخرون: " بل معنى ذلك: وصدّق بالجنّة"(
) وقال آخرون: " بل معناه: وصدّق بموعود الله"(
), وكلها معان يستدعيها المقام.
وقوله:﴿ فَسَنُيَسِّرُهُ لِلْيُسْرَى﴾ يقول: " فسنهيّئه للخلة اليسرى، وهي العمل بما يرضاه الله منه في الدّنيا، ليوجب له به في الآخرة الجنّة, وقوله:﴿ وَأَمَّا مَنْ بَخِلَ وَاسْتَغْنَى﴾ يقول تعالى ذكره: "وأما من بخل بالنفقة في سبيل الله ومنع ما وهب الله له من فضله، من صرفه في الوجوه التي أمر الله بصرفه فيها، واستغنى عن ربّه، فلم يرغب إليه بالعمل له بطاعته بالزيادة فيما خوّله من ذلك"(
).
وفي قوله تعالى:﴿فسنيسره للعسرى﴾؛ هل في التّعسير تيسير؟؛ ويجيب ابن خالويه " أنّ الفرّاء قال: المعنى سنهيّئه, يقال: يسّرت الغنم للولادة إذا تهيأت وأنشد:
41. هُمَا سَيِّدَانَا يَزْعُمَانِ وَإِنَّمَا***يَسُودَانِنَا أَنْ يَسَّرَتْ غنماهُمَا"(
).
عني جلّ ثناؤه بقوله:﴿وَمَا يُغْنِي عَنْهُ مَالُهُ﴾: " أيّ شيء يدفع عن هذا الّذي بخل بماله واستغنى عن ربّه، ماله يوم القيامة (إِذًا) هو(تَرَدَّى).

ثم اختلف أهل التأويل في تأويل قوله:(إِذَا تَرَدَّى) فقال بعضهم: تأويله: إذا تردّى في جهنم:أي سقط فيها فَهَوى "(
), وقال آخرون: إذا مات"(
).
وقوله:﴿لا يَصْلاهَا إِلا الأشْقَى﴾ يقول جلّ ثناؤه: " لا يدخلها فيصلى بسعيرها إلا الأشقى ﴿الَّذِي كَذَّبَ وَتَوَلَّى﴾ كذّب بآيات ربّه، وأعرض عنها، ولم يصدّق بها"(
).
وقوله:﴿إِنَّ عَلَيْنَا لَلْهُدَى﴾ يقول تعالى ذكره: " إن علينا لبيانَ الحقّ من الباطل والطّاعة من المعصية "(
).
وقوله:﴿وَسَيَتَجَنَّبُهَا الأتقَى﴾ يقول: " وسيوقَّى صِلِيَّ النار التي تلظَّى التّقيُّ ووضع أفعل موضع فعيل، كما قال طرَفة:

42. تَمَنَّى رِجالٌ أنْ أمُوتَ وَإنْ أَمُتْ***فَتِلكَ سَبيلٌ لَسْتُ فيها بأَوْحَدِ(
).
أي لست فيها وحيدا.
وقوله:﴿الَّذِي يُؤْتِي مَالَهُ يَتَزَكَّى﴾ يقول: "الّذي يعطي ماله في الدّنيا في حقوق الله التي ألزمه إياها،(يَتَزَكَّى), يعني: يتطهّر بإعطائه ذلك من ذنوبه"(
).

يقول ابن جرير, القول في تأويل قوله تعالى:﴿وَمَا لأحَدٍ عِنْدَهُ مِنْ نِعْمَةٍ تُجْزَى.إِلا ابْتِغَاءَ وَجْهِ رَبِّهِ الأعْلَى.وَلَسَوْفَ يَرْضَى﴾, "كان بعض أهل العربية يوجه تأويل ذلك إلى: وما لأحد من خلق الله عند هذا الذي يؤتي ماله في سبيل الله يتزكّى(مِنْ نِعْمَةٍ تُجْزَى) يعني:من يد يكافئه عليها"(
) أي: ليس ينفق ما ينفق من ذلك، ويعطي ما يعطي، مجازاة إنسان يجازيه على يد له عنده، ولا مكافأة له على نعمة سلفت منه إليه، أنعمها عليه، ولكن يؤتيه في حقوق الله ابتغاء وجه الله(
). 
ويمكن من خلال ما درسناه أن نصنف: ما ورد في هذه السّورة على النّحو التّالي بطرقتين:

5. طريقة التحليل الأولى: تتم بطريقة تحديد الحقول الدّلالية.
1.5- الحقل الدّلالي الأوّل: النار.

1.1.5- الوحدات المعجمية:
 - النّار: التي تحرق الأبدان والأجسام, وتتوقد لهيبا, وإذا أطلقت دلت على نار الدنيا, وإذا قيّدت دلت على نار الآخرة.
 - جهنّم: قيل معناها من العبرية كما مرّ معنا, وهي لا تدل إلا على نار الآخرة وهي عذاب الله على الكافرين المكذبين به في الدنيا.
 - السّاهرة: قيل أنه اسم من أسماء النار, والسّاهرة وجه الأرض(
), ووجه الشبه بين نار التعذيب والساهرة, أن السهر عدم النوم, ومن يعذّب لا ينام.
- سقر: اسم من أسماء النار, وفي أصل وضعه للجوارح من الطير, ومنه سقرته الشمس إذا أذابته(
), ونار جهنم تذيب الأجسام وتسقرها.
- الحطمة: الحطم لا يكون إلا للجسم القاسي واليابس, ومن معناه الكسر, فالمتكبر عن طاعة الله قاس, كما أن الجسم قاس, فدلت الحطمة على العذاب. 
- الجحيم: المكان الشديد الحر كالجاحم(
), وهو من أسماء النار كذلك.
- لظى: اللهب الخالص, وهي من أسماء النار(
).

وهذه الوحدات لها دلالة مشتركة على معنى العذاب بالنار. 
2.5- العلاقات الدّلالية:

أ- علاقة التّرادف: ويكون بين (النار, جهنم), وبين (لظى, الحطمة), (الساهرة,الجحيم).
ب-علاقة التضاد: ويكون بين: (جهنم, الساهرة).

ج-علاقة الاشتمال: ويكون بين النّار, وبقية الأسماء.
3.5- السّمات الدّلالية:
	    س.د
و.م
	التّوهج
	النور
	العذاب
	الكسروالدّق
	البعد
	الإنصهار

	النار
	+
	+
	+
	
	
	+

	جهنم
	
	
	+
	
	
	

	الساهرة
	
	
	
	
	+
	

	سقر
	
	
	+
	
	
	

	الحطمة
	
	
	+
	+
	
	

	الجحيم
	
	
	+
	
	
	

	لظى
	+
	+
	
	
	
	


 6. طريقة التحليل الثّانية: تتم عن طريق جمع كلّ الوحدات المعجمية, ثم تحديد الفروق بينها, دون تحديد مجالات الحقول الدّلالية.
1.6- الوحدات المعجمية: 

- اللَّيْلُ: عقيب النهار ومَبْدَؤُه من غروب الشمس وهو ضد النهار واللَّيْلُ ظلام(
). 
- الغشيان: اللَّيْلُ يَغْطي غَطَيَاناً: أظْلَمَ، وغَطا اللَّيْلُ يَغْطُو: إذا غَشِيَ(
).
- النّهار: ضد الليل, وهو وقت طلوع الشمس.
- الجلاء: ضد الخفاء, ويعني الظهور والوضوح.
- الخلق: الإيجاد من العدم, وفي معناه الإنشاء. 
- الذّكر: ضد الأنثى.
- الأنثى: ضد الذكر.
- السّعي: البحث والطلب.
- الشّتات: التّفرق والاختلاف في درجات السعي والطلب.  
- الإعطاء: وضده الإمساك والبخل.
- التّقوى: الخوف الصادر عن القلب اتّجاه المعبود, وضدها عدم التقوى.  
- التّصديق: وهو القطع بأن الخبر صحيح وصادق, وضده التكذيب(
).
- الحسنى: تستعمل في كل ما من شأنه من أبواب الخير.
- التّيسير: وضده التعقيد والتعسير.
- اليسر: وضده العسر.
- البخل: وضده التصدق والمنح والاعطاء.
- العسر: وضده اليسر ومعناه الضيق والشدة والحرج. 
- الإغناء: وضده الإفقار, ومعناه الميسر.
- المال: ما نملكه من الذهب والورق و الإبل والغنم والرقيق والعروض وغيرها(
).
- التّردي: السقوط و الهوي.
- الهدى: ما يثبت في القلوب من صفة الإسلام, وما ظهر من العمل(
).
- الآخرة: ضد الأولى, وتعني النهاية.
- الأولى: ضد الآخرة, وتعنى البداية.
- الإنذار: التحذير, ومنه إنذار الرسل أقوامهم عذاب الله.
- النّار: التي تحرق الأبدان والأجسام, وتتوقد لهيبا.
- اللظى: لظى: اللهب الخالص, وهي من أسماء النار(
).
- الصّلي: صَلَّيْتُهُ تَصْلِيَةً. وقرئ: " ويُصَلَّى سعيراً " ومن خفَّف فهو من قولهم: صَلِيَ فلان النار بالكسر يَصْلَى صُلِيّاً: احترق(
).  
- الأشقى: ضده الأتقى, ومعناه المكذّب الّذي يعذّب في نار جهنم, فيشقى بلهيبها.
- التّكذيب: وضده التصديق.
- التّولّي: ومعناه الإدبار والرجوع, وضده الإقبال.
- التّجنب: معناه التحاشي, والابتعاد.
- التّقى: من التقوى وهي الخوف.
- الإتيان: الغشيان, ومعناه هنا المنح و الإعطاء.
- الزّكاة: إنفاق المال في سبل الخير.
- النّعمة: كل خير يمتلكه الإنسان ويحصل عليه, من الخالق أو المخلوق.
- الجزاء: الثواب.
- الابتغاء: الطلب, وما يريده الإنسان ويبتغيه.
- الوجه:اسم على الحقيقة دال على الخالق بلا تشبيه ولا تعطيل أو تكييف أو تمثيل.
- الربّ: كُلُّ مَنْ مَلَكَ شَيْئاً فهو رَبُّه ورَبِيْبُه, والرَّبُّ: السَّيِّدُ أيضاً، رَبَّبَه على نَفْسِه(
), إذا ورد معرّفا دلّ ذات الله سبحانه وتعالى.
- الأعلى: المرتفع, والعالي, وهو اسم من أسماء الله تبارك وتعالى.
2.6- العلاقات الدّلالية:

1- علاقة التّرادف: ويعني مدلولات واحدة بألفاظ مختلفة, ونجد منه شبه التّرادف بين: (النّار, اللّظى), (الربّ, الأعلى).

2- علاقة التّضاد: ويعني مدلولات مختلفة, ولفظ واحد, ونجد منه: (اللّيل النّهار), (الغشيان, التجلي), (الذكر, الأنثى), (أعطى, بخل), (اتقى, استغنى) (صدّق, كذّب), (اليسرى, العسرى), (الآخرة, الأولى).
ج- علاقة الاشتمال: ويعنى اشتمال عنصر (أ) على بعض من جزئيات معنى العنصر (ب) دون أن يكون العكس, ونجد منه: (النّار, اللظى), (الليل, الغشيان) (النهار, التجلي), (البخل, الإستغناء), (الرب, الأعلى).

د- علاقة التنافر: ونجدها بين: (التيسير, التّعسير), فالأولى تعني التّسهيل والتّمهيد, وتعني الثانية الصعوبة, وعدم التّمهيد.

3.6- السّمات الدّلالية:
	    س.د

و.م
	السّواد 
	البيان
	الإيجاد 
	الإنسان 
	الرزق
	الإيمان
	القبض 
	النعم
	الإرشاد 
	المنعم
	الحسن

	الليل
	+
	-
	-
	
	
	
	
	+
	
	
	

	الغشيان
	+
	-
	
	
	
	
	+
	
	
	
	

	النهار
	-
	+
	+
	
	
	
	
	
	+
	
	+

	التجلّي
	-
	+
	
	
	
	
	
	
	+
	
	

	الخلق
	
	
	+
	
	
	
	
	+
	
	
	

	الذكر
	
	
	
	+
	
	
	
	
	
	
	

	الأنثى
	
	
	
	+
	
	
	
	
	
	
	

	السّعي
	
	
	
	
	+
	
	
	+
	
	
	

	الشتات
	
	
	
	
	
	
	
	
	-
	
	

	الإعطاء
	
	
	
	
	+
	
	-
	+
	
	
	+

	التقوى
	
	+
	
	
	
	+
	
	
	
	
	

	التصديق
	
	
	
	
	
	+
	
	
	
	
	

	الحسنى
	
	
	
	
	
	
	
	+
	
	
	

	التيسير
	
	
	
	
	
	
	
	
	+
	
	

	اليسر
	
	+
	
	
	
	
	
	
	+
	
	

	البخل
	
	
	
	
	
	
	+
	-
	
	
	

	الإستغناء
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	

	التكذيب
	
	
	
	
	
	-
	
	
	
	
	

	العسر
	
	-
	
	
	
	
	+
	
	-
	
	

	الإغناء
	
	
	
	
	+
	
	
	+
	
	
	

	المال
	
	
	
	
	+
	
	
	+
	
	
	

	التردي
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	

	الهدى
	
	+
	
	
	
	
	
	
	+
	
	

	الآخرة
	
	
	-
	
	
	
	
	
	
	
	

	الأولى
	
	
	+
	
	
	
	
	
	
	
	

	الإنذار
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	

	النار
	+
	
	
	
	
	
	
	-
	
	
	

	اللظى
	+
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	

	الصلي
	
	
	-
	
	
	
	
	
	
	
	

	الأشقي
	
	
	
	
	
	-
	
	-
	
	
	

	التولي
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	

	التجنب
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	

	الزكاة
	
	
	
	
	+
	
	
	+
	
	
	

	النعمة
	
	
	
	
	+
	
	
	+
	
	
	

	الجزاء
	
	
	
	
	
	
	
	+
	
	
	

	الوجه
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	+

	الرب
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	+
	

	الأعلى
	
	
	
	
	
	
	
	
	
	+
	

	الرضى
	
	
	
	
	
	+
	
	
	
	
	


ج          ك              أد+إس
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�- العربي قلايلية، مدخل إلى التّحليل اللساني (اللفظ، الدلالة، السياق)، ديوان المطبوعات الجامعية، الجزائر ص/79.


�- العربي قلايلية، مدخل إلى التّحليل اللساني (اللفظ، الدلالة، السياق)، ص/79.


�- الفيروز آبادي، القاموس المحيط، باب الواو والياء، فصل الغين.


�- العربي قلايلية، مدخل إلى التّحليل اللساني (اللفظ، الدلالة، السياق)، ص/84.


�- ينظر: حسن عباس، خصائص الحروف العربية ومعانيها، اتحاد الكتاب العرب، سوريا، 1998، ص/94.


�- المرجع نفسه: ص/115.


�- عائشة عبد الرحمان، التفسير البياني للقرآن الكريم، ص/100.


�- العربي قلايلية، مدخل إلى التّحليل اللساني (اللفظ، الدلالة، السياق)، ص/84.


�- العربي قلايلية، مدخل إلى التّحليل اللساني (اللفظ، الدلالة، السياق)، ص/84.


�-  المرجع نفسه: ص/84-85.


�- ابن جرير الطبري، جامع البيان في تأويل القرآن، 24/476.


�- ابن خالويه (أبو عبد الله الحسين بن أحمد(ت370هـ)، إعراب ثلاثين سورة من القرآن الكريم، تح/محمد إبراهيم سليم، دار الهدى، الجزائر، 2008، ص/102.


�- المصدر نفسه: ص/102.


�- المصدر نفسه: ص/103.


�- المصدر نفسه: ص/104.


�- الحاقة:[21].


�- المصدر السابق: ص/104.


�- ينظر: عباس حسن، النحو الوافي، 4/483.


�- العربي قلايلية، مدخل إلى التّحليل اللساني (اللفظ، الدلالة، السياق)، ص/80.


�- ينظر: العربي قلايلية، مدخل إلى التّحليل اللساني (اللفظ، الدلالة، السياق)، ص/80.


(*)- العلاقات الّتي تربط بين مركبات الجملة هي: علاقة التّرتيب, والتّعويض, والتّلازم, تقوم الأولى على إعادة صياغة الجملة وفق ما يقتضيه علم التراكيب الّذي يخضع له نظام اللّغة, وبواسطته نميّز بين التّراكيب المقبولة والتراكيب غير المقبولة, وتقوم الثّانية بالربط بين عنصرين أو اكثر من العناصر عندما نستبدل أحدهما بآخر فيقع موقعه, ويأخذ حكمه, ويؤدّي وظيفته النحوية, ويعمل الأخير على الرّبط بين صنف من الكلمات يستدعي أحدها حضور الآخر من صنف ثان, ولا يستلزم أن تكون الوحدتان متجاورتان.   


�- أحمد حساني، دراسات في اللسانيات التطبيقية، ص/28.


�- ينظر: العربي قلايلية، مدخل إلى التّحليل اللساني (اللفظ، الدلالة، السياق)، ص/81. 


�- ابن جرير الطبري، جامع البيان في تأويل القرآن، 24/468.


�- الشمس:[04].


�- الشمس:[03].


�- ينظر: ابن جرير الطبري، جامع البيان في تأويل القرآن، 24/465.


�- المصدر نفسه: 24/479.


�-  تمام حسان، مناهج البحث في اللغة، طبعة 1955، ص/232.





�- النساء:[95].


�- ابن كثير، تفسير ابن كثير، 2/385.


�- ابن جرير الطبري، تفسير جامع البيان في تأويل القرآن، 7/407.


�- نوح:[25].


�- ابن منظور، لسان العرب، 5/240، مادة: (نور).


�- الكهف:[96].


�- النساء:[145].


�- البقرة:[206].


�- المصدر السابق: 12/112، مادة: (جهم).


�- عودة خليل أبو عودة، التطور الدلالي بين لغة الشعر الجاهلي ولغة القرآن الكريم (دراسة دلالية مقارنة) ص/418- 419 .


�- النازعات:[12– 13-14].


�- عائشة عبد الرحمان، التفسير البياني للقرآن الكريم، 1/140 – 144.


�- القمر:[47-48].


-� ابن منظور، لسان العرب، 4/372، مادة: (سقر).


�- المدثر:[42].


�- المصدر السابق: 4/372.


�- الصافات:[64].


�- قيس بن الخطيم، الديوان، تح/ناصر الأسد، دار صادر، 1967، ط2، ص/184.


�- المعارج:[15-16].


�-  المعارج:[15].


�-  الليل:[14].


�- ابن منظور، لسان العرب، 15/248، مادة: (لظى).


�- الهمزة:[4-5].


�- ابن منظور، لسان العرب، 12/137، مادة: (حطم).


�- أحمد حساني، دراسات في اللّسانيات التطبيقية، ص/28.


�- العربي قلايلية، مدخل إلى التحليل اللساني(اللفظ، الدلالة، السياق)، ص/82.


�- عبد القاهر الجرجاني، دلا ئل الإعجاز في علم المعاني، تح/ محمد عبده، ومحمد الشنقيطي، دار الكتب العلمية، بيروت، لبنان، ص/112.


�- محصول سامية، التناص (إشكالية المصطلح والمفاهيم)، " مقال" ، مجلّة دراسات أدبية، يصدرها مركز البصيرة للبحوث والاستشارات والخدمات التعليمية، ع/1، ماي، 2008، الجزائر، ص/71.


�- البقرة:[258].


�- المائدة:[108].


�- التوبة:[37].


�- البقرة:[272].


�- البقرة:[272].


�- المائدة:[16].


�- محمد الأمين الشنقيطي، أضواء البيان في إيضاح القرآن بالقرآن، 9/453.


�- ينظر: المصدر نفسه: 9/451.


�-  ابن جرير الطبري، جامع البيان في تأويل القرآن، 24/465.


�- المصدر نفسه:24/467.


�- ابن جرير الطبري، جامع البيان في تأويل القرآن، 24/468.


�- المصدر نفسه: 24/468.


�- المصدر نفسه: 24/469.


�- المصدر نفسه: 24/470


�- المصدر نفسه: 24/470.


�- المصدر نفسه: 24/471.


�- ابن خالويه، إعراب ثلاثين سورة من القرآن الكريم، ص/100.


�- ابن جرير الطبري، جامع البيان في تأويل القرآن، 24/476.


�- المصدر نفسه:24/476.


�- المصدر نفسه: 24/478.


�- المصدر نفسه:24/476.


�- المصدر نفسه:24/476.


�- المصدر نفسه:24/476.


�- المصدر نفسه:24/476. 


�- المصدر نفسه:24/479.


�- ابن منظور، لسان العرب، مادة: (سهر).


�- المصدر نفسه: مادة: (سقر).


�- مرتضى الزَّبيدي، تاج العروس من جواهر القاموس.    � HYPERLINK "http://www.alwarraq.com" ��http://www.alwarraq.com�          


4- الصاحب بن عباد، المحيط في اللغة.                      http://www.alwarraq.com 








�- ابن منظور، لسان العرب، ط1، باب: ليل.


2- الصاحب بن عباد، المحيط في اللغة.                      http://www.alwarraq.com








�- ينظر: أبو هلال العسكري، الفروق في اللغة، 1/214.


�- ينظر: المصدر نفسه: 1/472.


�- ينظر: المصدر نفسه: 1/318.


�- الصاحب بن عباد، المحيط في اللّغة.                          � HYPERLINK "http://www.alwarraq.com" ��http://www.alwarraq.com� 5- الجوهري، الصّحاح في اللّغة.                                  � HYPERLINK "http://www.alwarraq.com" ��http://www.alwarraq.com� 








�- الصاحب بن عباد، المحيط في اللغة.                               http://www.alwarraq.com
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