
Abstract 

This article critiques the theory that the “Dharr 
Verse” (Q. 7:172) refers Quranic “Verses of Alast” 
(Q. 7:172–174) refer to the covenant of Joshua 
with the Children of Israel, as proposed by Jaʿfar 
Nekūnām in his intertextual reading of the Dharr 
verse. It examines Nekūnām’s evidence from 
context, parallel Quranic passages, and the 
Hebrew Bible, and argues that each line of 
evidence is inconclusive. The immediate context 
of Q. 7:172 does not require a Mosaic-era setting, 
and the Joshua covenant, which encompasses all 
Israelite tribes, conflicts with the verse’s 
restrictive language. The article proposes instead 
that the Alast verses elaborate the Mīqāt 
narrative of Q. 7:155, in which seventy Israelite 
elders meet God, experience a life-threatening 
convulsion, and are restored. Seven verbal, 
semantic, and functional parallels between the 
two accounts—including the taking of life, direct 
divine-human dialogue, resistance, impending 
destruction, plea for deliverance, attribution of 
responsibility, and pedagogical purpose—support 
this identification. The study concludes that the 
Mīqāt offers a more coherent and textually 
grounded historical referent for the Alast verses 
than the covenant of Joshua. 
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Extended Abstract 

This study provides a critical assessment of the theory that the Quranic 

Dharr Verse (Q. 7:172) should be understood as referring to the covenant made 

by Joshua with the Children of Israel, as recorded in the Hebrew Bible. The 

theory in question was proposed by Jaʿfar Nekūnām in his article ”Tafsīr-i 

Baynāmatnī-yi Āya-yi Dharr“ (Intertextual Interpretation of the Dharr Verse), 

where he argues that the phrase “and when your Lord took from the Children 

of Adam, from their loins, their descendants” finds its closest historical 

referent in the covenant ceremony described in the Book of Joshua, chapter 24. 

The present article evaluates the evidence Nekūnām marshals for this 

identification and proposes an alternative reading grounded in the Quranic 

narrative of the Mīqāt (the appointment of seventy elders from among the 

Children of Israel to meet with God), as recounted in Q. 7:155 and related 

passages. 
The study begins by situating the discussion within the broader history of 

interpretation of Q. 7:172. Classical and contemporary exegetes have adopted 

three general approaches to the “world of Dharr” (ʿālam al-dharr). The first, 

supported by numerous traditions, holds that the verse refers to a primordial 

covenant between God and all humanity, in which every human soul was 

brought forth and made to testify to God’s lordship. The second restricts the 

verse’s addressees to a specific group, though it interprets the event as 

pertaining to the innate human disposition (fiṭra) toward recognizing God. 

The third, which has gained traction among some contemporary scholars, 

restricts the verse to a particular historical community and seeks a concrete 

event in the life of the Children of Israel. Nekūnām’s article falls into this third 

category, arguing that the covenant under Joshua constitutes the historical 

referent of the Alast verses. 
The article proceeds in three stages. First, it examines the internal logic of 

Nekūnām’s argument, focusing on his use of three types of evidence: the 
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immediate context (siyāq) of the verses, similar Quranic passages, and appeals 

to the Hebrew Bible. Nekūnām contends that the Alast verses appear within a 

block of material in Sūrat al-Aʿrāf (Q. 7:103–171) that deals with the story of 

Moses and the Children of Israel, and that this context suggests a Mosaic-era 

event. He further argues that certain verbal and thematic parallels with Joshua 

24—the assembly of the tribes, the demand for exclusive worship of God, the 

calling of witnesses, and the people’s affirmative response—support the 

identification. 
The present study challenges each of these points. Regarding the context, it 

argues that the verses immediately preceding Q. 7:172 (i.e., Q. 7:171, which 

recounts the raising of Mount Sinai over the Israelites) and the verses following 

(Q. 7:173–174) do not require that Q. 7:172 be read as a continuation of the 

Mosaic narrative. The particle “idh” (when) can introduce a new and 

independent scene, and the thematic links between Q. 7:172 and the Mīqāt 

narrative of Q. 7:155 are stronger than those between Q. 7:172 and the Joshua 

covenant. The Mīqāt story, in which seventy chosen elders from among the 

Israelites are brought to the mountain, experience a terrifying convulsion 

(rajfa), and are restored to life after Moses intercedes for them, shares with Q. 

7:172 such elements as the taking of life (or its threat), direct dialogue with 

God, and the removal of divine wrath. These parallels, the study argues, make 

the Mīqāt a more plausible historical referent than the covenant of Joshua. 
Regarding Nekūnām’s appeal to Joshua 24, the article raises both 

methodological and substantive objections. Methodologically, the article 

cautions against excessive reliance on extra-Quranic sources for determining 

the meaning of Quranic verses. While comparative study of the Bible can 

illuminate certain Quranic themes, the Qurʾān’s own textual resources—its 

vocabulary, syntax, structural patterns, and internal cross-references—should 

be given priority. Substantively, the article notes that the covenant of Joshua 

was made with all the tribes of Israel, whereas the Alast verses, on Nekūnām’s 
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own reading, concern a specific group (the “descendants” taken from the loins 

of the Children of Adam). This tension between the universal scope of the 

Joshua covenant and the restrictive language of Q. 7:172 undermines the 

proposed identification. 
The article then turns to its constructive proposal. It argues that the Alast 

verses are best understood as a detailed and explicated version of the Mīqāt 

event. The Mīqāt narrative in Q. 7:155 is relatively concise, mentioning the 

selection of seventy men, the earthquake, and Moses’ plea that God not destroy 

them along with the foolish among them. The Alast verses, by contrast, 

provide a more elaborate account: God brings forth the descendants, makes 

them witness against themselves, asks “Am I not your Lord?”, and receives 

their affirmative response. The concluding phrase of Q. 7:174, “Thus do We 

explain the signs in detail,” signals that what follows is an elaboration of what 

was previously stated in summary form. On this reading, the Alast verses do 

not introduce a new and unrelated event but rather expand upon the Mīqāt, 

clarifying its theological significance and its implications for later generations. 
The study identifies seven areas of verbal, semantic, and functional overlap 

between the Alast verses and the Mīqāt narrative. These include: the taking of 

life (or its threat) as a divine act; the occurrence of direct dialogue between 

God and human beings; the presence of resistance or objection on the part of 

the addressees; the experience of impending destruction; the plea for 

deliverance and restoration; the attribution of responsibility to others; and the 

overarching pedagogical and soteriological purpose of the event. Taken 

together, these parallels suggest that the Alast verses and the Mīqāt narrative 

are two accounts of the same underlying event, with the former providing a 

more detailed and theologically oriented presentation. 
The article concludes by reaffirming the Mīqāt hypothesis as the most 

historically and textually grounded reading of the Alast verses. It acknowledges 

that Nekūnām’s article represents a serious and innovative attempt to move 
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beyond traditional exegetical discussions, but argues that its reliance on extra-

Quranic materials and its insufficient attention to the full range of Quranic 

evidence prevent it from offering a convincing account of the verses’ historical 

referent. The author of the present study writes from within the framework of 

Islamic theological commitments, and while the argument is conducted with 

attention to scholarly objectivity, the normative assumption that the Qurʾān is 

a coherent and self-interpreting text informs the analysis throughout. 
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 چکیده
آیۀ  مقال بینامتنی  ازجملۀ    ، نوشتۀ جعفر نکونام،ذر«ۀ  »تفسیر 

از  تلاش عبور  با  که  است  آیه  این  تفسیر  در  معاصر  های 
درباردیدگاه  رایج  تفسیری  کوشیده ۀ  های  ذر،  است    عالم 

کند؛   معرفی  آن  برای  خاص  و  تاریخی  ی  کردروی مصداقی 
معاصر   و  پیشین  مفسران  از  بسیاری  میان  در  مورد    ترکم که 

نویسند  قرار گرفته است.  به شواهدی  ۀ  توجه  استناد  با  مقاله، 
هایی از  از سیاق آیات، آیات مشابه، مفاهیم مفردات و بخش 

ۀ  ، و نیز بر پایه دیدگاه برخی مفسران متقدم که آیعهد عتیق
دانند، کوشیده است این آیه را  ذر را ناظر به گروهی خاص می 

اسرائیل تطبیق نماید. پژوهش حاضر  بر عهد یوشع نبی با بنی 
ارائه کردرویبا   دلایل  و  شواهد  تحلیل  به  انتقادی،  شده ی 

آیات ألست و  ۀ  پردازد و در نهایت با مقایسبرای این تطبیق می 
نتیج دو  به  می اصلی  ۀ  میقات،  آنتوجه  نخست  که، دهد: 

آیه  فرامتن  و  متن  در  متعددی  مشابه، ازجملۀ  ــ  شواهد  آیات 
مفردات  مفاهیم  و  به ــ  سیاق،  نیاز  بدون  را  آیه  فهم  امکان 

که، همین شواهد ؛ دوم آنکندمی کتاب فراهم  متون کهن اهل
شباهت  مجموع  و  با  میقات  آیات  در  معنایی  و  لفظی  های 

ترین  ترین و محتملألست بر این نکته دلالت دارند که نزدیک 
  مصداق تاریخی برای آیات ألست، ماجرای میقات هفتاد نفر

 است.  اسرائیل با خدا از بزرگان بنی 
بنی عهدِ    ها:کلیدواژه  میقات  ذر،  اَلَست،  عالم  اسرائیل، 

 .عهد یوشع نبی، تفسیر بینامتنی

 . ش1405 تابستان، 13پیاپی  شمارۀ،  اول ، دورۀ مهفت، سال نامۀ نقد آراء تفسیریپژوهش

 

 در تفسیر بینامتنی آیهٔ ذر ( )عنقد نظریهٔ عهد یوشع نبی
 یابی تاریخی آیات ألست در پرتو آیات میقاتمصداق
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 درآمد 
 ای است که مسئلۀ عالم ذر بر آن استوار شده است: ترین آیه شهرت یافته، مهم   آیۀ ذر سورۀ اعراف، که به    172آیۀ  

رِ    ی مِنْ بَنِ کَ وَ إِذْ أَخَذَ رَب    ورِهِمْ ذ  ه  سِهِمْ أَلَسْت  بِرَبِ  یَ  آدَمَ مِنْ ظ  مْ عَلَی أَنْف  مْ وَ أَشْهَدَه  وا بَلی ک  تَه  مْ قال 
 شَهِدْنا. 

که: آیا موضوع عالم ذر در سورۀ  اینازجمله  کشد؛  این آیه سؤالات بنیادینی را در باب عالم ذر و تفسیر آن پیش می
آیات به    موسوم  ،اعرافسورۀ    174تا    172ۀ  شود یا به مجموعۀ آیات پیوستاعراف صرفاً به همین یک آیه محدود می

ست یا اشاره به میثاق یا  ا  ها وگوی الهی با تمام انسانناظر به عهد و گفت  ‘این آیات   فادِ آیا م    ، مربوط است؟ألست
است؟ گروهی مشخص  با  بِرَبِ    میقاتی خاص  أَلَسْت   سِهِمْ  أَنْف  عَلَی  مْ  »أَشْهَدَه  تعبیر  ح ک  آیا  معنای  به  با مْ«  و  قیقی 

 اند؟به کار رفته است یا معنایی مجازی دارد و در واقع پیامبران واسطه در این فرایند بوده اسناد مستقیم به خد
پرسش این  به  پاسخ  مسیر  در   کردروی  ها، سهدر  است:  ارائه شده  معاصر  و  متقدم  مفسران  از سوی  تفسیری 

اکی از پیمانی و با استناد به روایات، این آیه را ح   172نخست، بسیاری از مفسران فریقین با تمرکز بر آیۀ    کردروی
،  البرهان؛ بحرانی،  81-75  /9،  جامع البیان: طبری،  به  بنگرید)  اندها دانستهو تمامی انسان  همگانی میان خدا 

2 /605-615.) 
آیۀ پیوستهدوم، عده   کردرویدر   با تفسیر دو  یا گروهی  (  173-172)  ای  و عبور از روایات، این عهد را به قوم 

بنی نظیر  کردهخاص  محدود  سیدِ به  بنگرید)  انداسرائیل  طوسی،  28  /1،  الامالی  ضی،رتَ م    :  ؛  29  /5،  التبیان ؛ 
گانه سوم، بعضی از معاصران با پذیرش محدودیت مخاطبان و سه  کردرویاما در    (.177  /2،  الکشافزمخشری،  

واقعه بر  را  آیات  این  ألست،  آیات  دانسته بودن  منطبق  خاص  و  تاریخی  بنگرید)  اندای  نمونه  کریمبه  برای  پور، : 
 ، سراسر اثر(. نگرشی نو در تفسیر آیات ألست

 طرح مسئله 
سوم را    کردرویرسد  مینظر  بهپژوهشگرانی است که  ازجمله  نکونام، نویسندۀ مقالۀ »تفسیر بینامتنی آیۀ ذر«،  

سورۀ اعراف   172دهد که تمرکز اصلی وی بر آیۀ  در تفسیر آیات ألست برگزیده است. هرچند عنوان مقاله نشان می
به تبیینی ناتمام    (،174-173  /اعراف)  رسد غفلت از پیوند مفهومی این آیه با دو آیۀ پس از آنمینظر  بهاست، اما  

از مجموع آیات ألست و در نتیجه، به ابهام در تشخیص مصداق آن انجامیده است. در بخش پایانی این پژوهش 
لِ کَ »عبارتِ  ویژه  اعراف، به  174نشان داده خواهد شد که توجه به آیۀ   ل  الآکَ ذََٰ فَصِّ اتِ...«، افزون بر تبیین غایت  یَ  ن 
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 .سازدألست، چرایی بازگویی بخشی از واقعهٔ میقات در قالب آیات ألست را نیز روشن می دادروی
بندی کرده است. از نظرگاه او های گوناگون تفسیری از آیۀ ذر را دستهبا پرسش دوم، خوانشرویارویی  نکونام در  

به دو قول تقسیم می این گروه خود  دارند؛  باور  آیۀ ذر  به عمومیت مفهوم  شوند:  گروه نخست، کسانی هستند که 
رِّ (  )عکسانی که بر اساس روایات، آیۀ ذر را ناظر به ماجرای مسح پشت آدم و   ،اندة از صلب او دانستهی  و استخراج ذ 

گروه دوم اند.  تفسیر کرده  ها برای پذیرش ربوبیت خدا نسانفطرت و آمادگی درونی ا  مِ عالَ به    کسانی که مفهوم آیه را
  اند. از نگاه آنان خدادانسته  که آیۀ ذر را مختص به جماعتی خاص از ذریۀ آدمگیرد  را دربر میافرادی    ،)قول سوم( 

ۀ یکی از پیامبران با آنان سخن گفت و از ایشان واسط بهاین جماعت خاص را خلق کرد، عقل آنان را کامل ساخت، 
 (. 141-139نکونام، »تفسیر بینامتنی...«، ) بر عبودیت خویش پیمان گرفت

مْ« گرچه نویسندۀ مقاله، با پذیرش قول سوم به پرسش سوم نیز پاسخ گفته و تصریح می کند که تعبیر »أَشْهَدَه 
از طریق پیامبر خود با    ازی است و حقیقت آن است که خدا در ظاهر به خدا نسبت داده شده، اما این نسبت، مج

وگو کرده و از آنان پیمان گرفته است. در نهایت، نویسنده پس از عبور از دو قول نخست، و پذیرش  ش گفتبندگان
کند تبیین  و  تعیین  خود  منظر  از  را  ذر  آیۀ  مصداق  آن،  به  استناد  با  نموده  تلاش  سوم  »تفسیر )  دیدگاه  نکونام، 

   (.142-141بینامتنی...«، 
نیز در راستای   از نکونام برخی پژوهشگران معاصر  تألیفاتی   کردرویدر بخش درآمد اشاره شد که پیش  سوم 

 چنین اشاره کرده است:  ها آن  اند که وی در بخشی از نوشتار خود به یکی ازداشته
پور با عنوان »بررسی تحلیلی نظریۀ و کریم  نورائیترین پژوهش به مقالۀ حاضر، مقالۀ  نزدیک

نگاه از  ألست  آیات  آن  سید  اختصاص در خطاب  نویسندگان در  مرتضی و زمخشری« است. 
مصداق آیه را  -تر با ظاهر آیۀ ذر و آیات مشابه  به دلیل انطباق بیش-مقاله، با ترجیح قول سوم  

موسی قوم  از  گروهی  همان دانسته  )ع(همان  شده؛  اشاره  آنان  به  ذر  آیۀ  از  پیش  آیۀ  در  که  اند 
اند که واقعۀ مذکور درخواست دیدار خدا را داشتند. ایشان نتیجه گرفته(  )عکسانی که از موسی

و ذر  آیۀ  واقع یک  چه  آن  در  در  آمده،  آن  از  پیش  آیۀ  آیه، همان   دادرخ در  مخاطبان  و  واحدند 
 (. 141نکونام، »تفسیر بینامتنی...«، ) اند که به میقات الهی آمدندگروهی

ارائه  که  است  آن  واقعیت  نگراما  وی همۀ  دهندگان  با  تفسیر  این  در  به  میقات  مربوط  آیات  اساساً  و  نبوده  نظر 
آیۀ   با  را   ـاعراف    171میقات  مْ  ـ فَوْقَه  الْجَبَلَ  نَتَقْنَا  إِذْ  ةٌ...«کَ یعنی:»وَ  ل  ظ  ه   نپنداشتهیکــ  أَن  بلاندسان  در    که؛  آنان 

بنی میقات  واقعۀ  »واکاوی  عنوان  تحت  مستقل  کردهپژوهشی  تصریح  مرتبط،  آیات  تحلیل  با  در اسرائیل«  که  اند 
  با خدا  وگوبودند، پس از رجفۀ مرگ، به گفت   )ع(موسی  راههماسرائیل که  ماجرای میقات، گروهی از برگزیدگان بنی
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سورۀ   171  ۀاست؛ نه آی  مقایسهقابل  پرداختند و خواستار بازگشت به دنیا شدند؛ معنایی که با محتوای آیات ألست
  (.78میقات...«،  ۀ، »واکاوی واقعنورائیپور و : کریمبه بنگرید) اعراف

آیات  آیۀ ذر و  با این حال، نکونام در ادامۀ بحث خود، در جهت رد  نظریۀ میقات، شواهدی از ظاهر و سیاق 
دهد، و با استناد به این منابع، این ، کنار هم قرار میعهد عتیقکتاب یوشع نبی در    24مشابه را با مطالب فصل  

ی از قبائل  که، بلدر آیۀ پیشین(  )عمقصود از جماعت مورد اشاره در آیۀ ذر، نه قوم موسیکند که  فرضیه را مطرح می
   (.141نکونام، »تفسیر بینامتنی...«، ) اند که در دوران یوشع نبی مخاطب پیمان الهی قرار گرفتنداسرائیلبنی

مصداق آیۀ    چونهمتوانند  کند که میمتفاوت را طرح می  دادرویبدین ترتیب، نویسندۀ مقالۀ، با این تحلیل، دو  
واقعه  یکی،  گیرند:  قرار  ارزیابی  مورد  قرآنیذر  بنی)  ای  برگزیدگان  دیگری،  (  اسرائیلمیقات  در  دادرخ و  منقول  ی 

عتیق بنی)   عهد  با  نبی  یوشع  مهم   (.اسرائیلعهد  رو،  این  پرسشاز  صورت ترین  چنین  پژوهش  این  بندی های 
 شود:  می

با آیات ألست دارد؟ ثانیاً: چه نقدهایی بر مقالۀ اولًا کدام یک از این دو نظریه انطباق بیشتری 
یابی تاریخی آیات ألست، وارد است؟ ثالثاً:  »تفسیر بینامتنی آیۀ ذر« از منظر تفسیر و مصداق

 شواهد نظریه مختار چیست؟
پرسش نخست،   به  پاسخ  انجام شده استپژوهش  ترپیشدر  آن جمله میهایی  از  به  .  پیمان  توان  مقاله  »نقد 

آیهٔ میثاق« به قلم  ألست و نقد دیدگاه اشاره کرد. نویسندگان این پور  پور و یدالله، کریمنورائیهای مفسران دربارهٔ 
جمعمقاله   در  مقاله،  آن  انتقادی  ارزیابی  به ضمن  نهایی  بهبندی  میقات  تفسیری  نظریهٔ  از  خوانشی اجمال  عنوان 

پور در مقالهٔ »بررسی تحلیلی نگرهٔ اختصاص در خطاب آیات ألست و کریم نورائی چنینهماند. جایگزین یاد کرده
نگاه به سید  از  را  میقات  نظریهٔ  مفسر،  دو  این  آرای  تطبیقی  تحلیل  از  پس  زمخشری«،  و  مصداقیمرتضی   عنوان 

 .اندهای آینده واگذار کردهتوجه برای آیات ألست مطرح کرده و بررسی تفصیلی آن را به پژوهشقابل
به خلأ موجود در پژوهشپایهبراین با عنایت  و  پیشین،   ـ  های  زمینبهـ نظام  ۀویژه در  و مقایسه  ألست  آیات  مند 

آن معنایی  و  لفظی  اشتراک  وجوه  تبیین  نیز صورتمیقات،  و  اندیشها،  نظری  مبانی  در چارچوبی ۀ  بندی  میقات 
در  منسجم به ورود  شود  کوشش میپژوهش حاضر  ــ  توجه  به مسأله مصداقکردرویبا  رقیب  تفسیر  شناسی، یِ 

های لفظی و معنایی این  به تشریح شباهت  مختار  ۀو سپس با تبیین مبانی نظری پرداخته،  ابتدا به نقد مستندات آن  
 شود. دو دسته از آیات اقدام 
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 بازخوانی نظریه عهد یوشع نبی؛ تحلیل و نقد. 1 
رقیب   نظریهٔ  دو  اجمالی  معرفی  از  پس  بخش،  این  مهمدربارۀ  در  ألست،  آیات  تاریخی  ترین شواهد  مصداق 

گیرد. این شده در مقالهٔ »تفسیر بینامتنی آیهٔ ذر« برای اثبات نظریهٔ عهد یوشع نبی مورد نقد و ارزیابی قرار میارائه 
شود. اما تحلیل شواهد مبتنی بر  بررسی می  عهد عتیقشواهد در سه محورِ سیاق آیات، آیات مشابه و استناد به  

مفردات و واژگان کلیدی آیهٔ ذر، به دلیل گستردگی و اهمیت آن در استنباط معنای آیات، در بخشی مستقل دنبال  
  .خواهد شد

 یابی آیات ألست های رقیب در مصداقتبیین نظریه( 1ـ1
نویسندۀ مقالۀ »تفسیر بینامتنی آیۀ ذر«، در تبیین مبنای دیدگاه خود گفته است: »بررسی تطبیقی ظاهر و سیاق  

نکونام، )   اسرائیل در عهد یوشع نبی است«دهد که این آیه ناظر به قوم بنیآیۀ ذر با مضامین کتاب مقدس نشان می
  (.141»تفسیر بینامتنی...«، 

ی که از عهد و کند؛ فصلاستناد می  عهد عتیقوچهارم کتاب یوشع در  وی در تبیین این دیدگاه، به فصل بیست 
دهد. به باور وی، تحلیل محتوای این بخش از واسطۀ یوشع نبی گزارش میاسرائیل بهبنی  قبائل و    پیمانی میان خدا 

اسرائیل در مراسم تجدید حضور بنیکتاب مقدس، از وجود چهار عنصر مفهومی مشترک با آیۀ ذر حکایت دارد:  
عهد با خدا، تعهد گرفتن یوشع از آنان به پرستش خدای یگانه، گواه گرفتن آنان بر خویشتن و پاسخ مثبت ایشان به  

که برخی از مفسران متقدم نیز آن را  -از نظر مؤلف، این عناصر مفهومی با قول سوم در تفسیر آیۀ ذر    این اشهاد.
 .همخوانی دارد-اند پذیرفته

اتکا به شواهد درونۀ  در برابر این دیدگاه، نگر با  متنی، آیات ألست را ناظر به متنی و برونمیقات قرار دارد که 
ازجمله آیات کریم،  قرآن    داند. این واقعه در مواضع متعددی ازمی  خدا اسرائیل با  بخشی از ماجرای میقات بنی

 .بازتاب یافته استسورۀ اعراف   156-155، و آیات نساءسورۀ  153سورۀ بقره، آیۀ  75و   56، 55

ترین پیوند  سوره اعراف بیش  155  ۀدهندگان این اندیشه تفسیری بر این باورند که در میان آیات یادشده، آیارائه 
وگوی مستقیم با  عذاب و گفتاخذ جان، رفع    چونهمآنان، مضامینی  نظر  به معنایی و لفظی را با آیات ألست دارد.  

تواند مؤید تفسیر آیات ألست بر کند و این میکه در این آیه مطرح شده است، فضایی مشابه با آیۀ ذر ایجاد می خدا 
 (. 71اختصاص...«،  ۀ پور، »بررسی تحلیلی نگرو کریم نورائی: به بنگرید) میقات باشد ۀاساس واقع
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 استناد به سیاق آیات و نقد نتایج مستخرج ( 2ـ1
کند: نکونام برای رد  نظریۀ تفسیری میقات با استناد به سیاق آیۀ ذر، نخستین شاهد نظریۀ خود را چنین تبیین می

هستند«. (  )عقرار دارد که همگی مربوط به قوم موسی(  771-103)  »آیۀ ذر در میان مجموعه آیاتی از سورۀ اعراف
روایت   از قوم موسی برای میقات با خدا ورزد که در آن، ماجرای انتخاب هفتاد تن  تأکید می  155ویژه بر آیۀ  وی به

 نویسد: شده است. او می
به  آیه آمده است که موسی هفتاد نفر از قومش را برای میقات برگزید؛ اما هنگامی که  در این 
داشت:  عرضه  موسی  شدند.  مدهوش  و  گرفت  فرا  را  آنان  عظیم  لرزشی  رسیدند،  طور  کوه 

می اگر  مرا  پروردگارا!  و  آنان  می  ترپیشخواستی،  بههلاک  را  ما  آیا  کردار کردی؛  خاطر 
 (.142نکونام، »تفسیر بینامتنی...«، ) کنی؟...مان مجازات مینادانان

تعبیر »الرجفۀ« رانکون  آیه میقات نخست  به ک  هلِ ت  »أَ و سپس عبارت    لرزش شدیدبه    ام در شرح  با اسناد  را  نا« 
ۀ میقات در تعارض است؛ زیرا در این نظر ی کند، که این هر دو با نظرتفسیر می  وگوی وی با خدا گفت  به(  )عموسی

 . ق شده استی تفسیر و تطب ا وگوی برگزیدگان قوم با خدگفتبه  اولی به معنای عذاب مرگ و دومی
با این آیۀ الستپیش  وی  از  آیه قبل  آیۀ میقات(  171  /اعراف)   فرض که در دیدگاه میقات  از  (  155  /اعراف)  با 

آیۀ ذر با واقعۀ میقات مرتبط نیست، زیرا واژۀ »إذ« در آیۀ ذر    حکایتِ گیرد که  حیث مصداق تطابق دارد؛ نتیجه می
ادامهنشان نه  است،  مستقل  روایت  یک  پیشیندهندۀ  داستان  بر  رد     (.اعرافسورۀ    171  ۀآی)  ای  برای  دیگر  دلیل 

در آیۀ ذر و نیز تأخیر زمانی  (  )عاز نظر نکونام، ذکر نشدن نام موسی(  میقات و ألست  دادروی تطابق  )  اندیشۀ میقات 
به آیات قبل است؛ نشانه نکونام، )  کندحکایت می  )ع(ای که از وقوع این ماجرا در زمانی پس از موسیآن نسبت 

 (.143»تفسیر بینامتنی...«، 
ارزیابی تفسیرها و تحلیل  به ترتیباینک، در  آیۀ  اولًا،    طرح است:قابل   های فوق، نقدهای زیر    155رجفه در 

اعراف، نشانه عذاب مرگ است، نه صرفاً مدهوشی یا لرزش شدید بدن. بر خلاف برداشت نویسنده، تعبیر صریح 
م  بَعَثْنا  تأییدکننده این تفسیر است. البته دیدگاه مؤلف در بین برخی مفسران  (  56  /بقره )  مْ«ک  مْ مِنْ بَعْدِ مَوْتِ ک  آیۀ »ث 

جْفَةبعضی    کهچنانفریقین طرفدارانی دارد؛    چونهممنبه،  را مشابه و بعضاً متأثر از روایتگر اسرائیلی، وهب بن  الرَّ
،  الکشف و البیانثعلبی، )  انداسرائیل درآستانه مرگ تفسیر کردهلرزش شدید مفاصل و قرارگرفتن برگزیدگان بنی

 (. 113 /9، التفسیر المنیر؛ زحیلی، 745/ 4، مجمع البیان؛ طبرسی، 289/ 4
اختصاص دارد؛ نه خود ایشان. گرچه (  )عان موسیراههماعراف، به    155در بخش پایانی آیۀ    أتَُهْلِکُنا تعبیر  ثانیاً،  
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هْلِ ۀ  شود؛ اما ادامشروع می(  )عبخش ابتدایی آیه با کلام موسی ت  ا« تا پایان، به ک  آن، یعنی »أَ  مِن  فَهاء   فَعَلَ السُّ بِما  نا 
و با    اِهلاکواژۀ  میقات در پژوهشی پیرامون این موضوع، با بررسی  ۀ  دهندگان نگران موسی تعلق دارد. ارائهراههم

پور و : کریمبه  بنگرید)  اندنوا، این بخش از آیۀ میقات را به قوم موسی نسبت دادهاستناد به قرائن سیاقی و آیات هم
 (. 37-72میقات...«، ۀ، »واکاوی واقعنورائی

یکسان نیست و از یک (  میقات)  155و آیۀ  (  رفع کوه )  171مؤلف مقاله، مفاد آیۀ    ادعاء برخلاف  براین،  افزون
به دلیل موقعیت مکانی-دهند. تحلیل وی که هر دو ماجرا را  واقعۀ واحد خبر نمی شان در محدوده کوه احتمالًا 

 155که آیۀ  های الهی به قوم دلالت دارد، در حالیعهد و فرمان  اعطاء بر  171یکی دانسته، ناتمام است. آیۀ  -طور  
 خواست رؤیت خدا و وقوع رجفه است. روایتگر در
فرض استقلال آیۀ ذر از داستان میقات، تنها بر اساس تحلیل واژۀ »إذ« پذیرفتنی نیست. گرچه واژۀ »إذ« ضمناً،  

 ـآغاز یک روایت باشد، اما وجود مفاهیم مشترک متعدد میان آیۀ ذر و آیۀ میقات  ۀ  تواند نشانمی  أخذ جان  چونهمـ
با خدا و رفع اهلاک گفت  (،موت) این دو  ــ  وگوی مستقیم  میان  پیوستگی معنایی و مصداقی  را   دادرویپذیرش 

 بندی همین مقاله به آن اشاره خواهد شد.در بخش جمع  کهچنانکند؛ تر میآسان
 وینبوت    ۀزمانی ماجرای ألست و دورشاهد کافی برای نفی هم  هم  در آیۀ ذر  )ع(موسی  استناد به ذکر نشدن نامِ 

با قرارگرفتن آیۀ ذر در میان که  آن   که این ویژگی در آیات همجوار هم وجود دارد؛ دومنیست؛ به دو دلیل: نخست آن 
 ـ  دو روایت مشهور قرآنی مرتبط با عصر موسی وقوع مفاد این آیه در همان ــ  رفع کوه طور و داستان بلعم باعوراـ

 رسد. مینظر بهتر دوران پذیرفتنی
 مفهوم »عهد« در آیات ألستاستنباط نقد ( 3ـ1

در زمان یوشع نبی، ضمن بیان این تحلیل که آیۀ ذر اسرائیل  عهدسپاری بنیه  پرداز دیدگا نظریهدر جایگاه    منکونا 
اسرائیل گرفته تا تنها او را بپرستند و برایش شریکی قائل از قوم بنی   ظر به عهد و میثاقی است که خدا و سیاق آن نا 

از قوم او    خدا   ،)ع(الواح حاوی ده فرمان به موسی  اعطاء عبارت که پس از    را با ذکر این   عهد و میثاقنشوند، مفهوم  
 نماید. تعهد گرفت که با قدرت و التزام کامل به آن دستورات عمل کنند، تبیین می

ادام مجموعهدر  تحلیل  با  نیز  موسومه  آیات  از  میثاق  به    ای  أخذ  مِ ازجملۀ  آیات  أَخَذْنَا  إِذْ  »وَ وَرَفَعْنَا ک  ثَاقَ ی آیۀ  مْ 
وا مَا آتَ ک  فَوْقَ  ذ  ورَ خ  ةٍ«ک  نَایْ م  الط   وَ  تیجه مستخرج از آن  و قراردادن آیۀ ذر ذیل این دسته آیات، به دو ن (  63  /بقره )  مْ بِق 

نه به صورت    ؛اخذ شده است  ،گفتاری و لفظیزبان  یعنی    ،قال   این نوع میثاق با زبانِ که  آن   نخست کند:  اشاره می
استعاره و  تمثیل  قالب  در  یا  اخذ میواسطبهاین عهدها  که  آن   دوم  .مجازی  اقوام  از  انبیاء  بهه  نه  است؛  طور شده 
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 (. 144-143نکونام، »تفسیر بینامتنی...«، ) مستقیم از سوی خدا یا با واسطه فرشتگان
نویسنده مقاله   یتوان گفت: با توجه به بیان برخی مفسران و إذعان ضمندر تحلیل و ارزیابی موضوعات فوق می

بنگرید به: )  چیزی جز التزام عملی به دستورات الهی نیستقرآن    به این واقعیت که ماهیت عهد و میثاق الهی در
ای از  آیات ألست نشانهبه    باید روشن شود که آیا در مجموعه آیات موسوم  (،283/  2،  التفسیر الکاشفمغنیه،  

 نه. تعهدات دنیوی وجود دارد یا ۀ در زمین نهی یا فرمانی صریح از سوی خدا امر، 
دهد که پاسخ این پرسش به لحاظ وجوه چندگانه زیر بررسی دقیق سیاق آیات و واژگان کلیدی آن، نشان می

یَّتَهُمۀ  کلم  اخََذکه، باید عنایت شود که مفعول فعل  منفی است: اول آن دلالت آیه مورد    ادعاءاست؛ پس برای    ذُرِِّ
می نه  میثاق،  اخذ  بر  تقدیرِ بحث  و  حذف  به  کرد  المیثاق  توان  آملی،  )  تمسک  نه   (،41  /31،  التسنیمجوادی  و 

م قالوا بَلی« مفهوم میثاق و تعهد فهمید. زیرا بر پایه عرفازجملۀ  توان  می ک  بِرَبِ  ساختار این کلام  قرآن    »اَلَست  
وا بَلییْ مانند بسیاری از موارد مشابه، نظیر »أَلَ  در جهان پس   اقرارصرفاً بر معنای    (،30  /انعام)  «سَ هذا بِالْحَقِّ قال 

 (. 34 /أحقاف ؛50 /غافر  ؛71 /زمر ؛30 /نعامابنگرید به: )برای نمونه،  دلالت دارد از مرگ 
آن  در  دوم  بِرَبِ  عبارتِ  که،  أَلَسْت   سِهِمْ  أَنْف  عَلَی  مْ  شهودی ک  »أَشْهَدَه  معرفت  روشن،  معنای  تنها  بَلَی«،  وا  قَال  مْ 

یا تعهد به وظایف شریعت در دنیا.  انسان نسبت به نفس خویش و اقرار به ربوبیت الهی است، نه الزام به عبادت  
آن  با عنا سوم  به  یکه،  وا    عبارات بعد،ت  ول  تَق  الْقِ یَ یعنی »أَن  ا  یَ وْمَ  إِنَ  غَافِلِ ک  امَةِ  هَذَا  عَنْ  ا  أَشْرَ ی نَ  مَا  إِنَ  وا  ول  تَق   کَ نَ« و »أَوْ 

نَا«، آش تراشی باطل در روز قیامت است، نه الزام به پرهیز از شرک شود که هدف اصلی آیه، منع حجتار میکآبَاؤ 
، هرگونه تفسیر ناظر به تطبیق این آیات  پایهبراین  (؛3-1: همین مقاله،  به  بنگرید)  یا التزام عملی به شریعت در دنیا 

 بر مفهوم عهد و میثاق مخالف ظاهر آیه و فاقد اعتبار تفسیری است. 
آن غیرم  ادعاءکه،  چهارم  بر  مبنی  مقاله  و گفتنویسنده  بودن عهد  نیز  وگوی خدا ستقیم  بندگان  خدشه  قابل  با 

تفسیراست؛   بِرَبِّ   عبارت   زیرا  أَلَسْت   سِهِمْ  أَنْف  عَلَی  مْ  به ک»أَشْهَدَه  بَلَی«  وا  قال  بیگفت   مْ  و  مستقیم   ۀواسطوگوی 
 ـتنها ممکن  از حیث دلالت حقیقی و ظاهری، نه  پروردگار با برخی بندگان، هْلِ   کهچنانـ نا« و مقایسه ک  در شرح »أَفَت 

 ـدنبالۀ مقاله(:  به  بنگرید)  میقات خواهد آمد  دادرویآن با   تر از آن است که مفهوم عهد و  تر و آسانبلکه معقول   ـ
آیه تحمیل شود.گفت بر  به مجاز  توسل  با  پیامبر خدا  از طریق  نتیجه، می  وگوی غیرمستقیم  این  پایۀ  این بر  توان 

جزئی از آیات میثاق، از ۀ  مثابأخذ میثاق و تلقی آن به به  مدعا را نیز مطرح کرد که اساساً قیاس آیۀ ذر با آیات مربوط
 منظر تفسیری محل تأمل است. 
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 و محتوایی های زمانینقد شباهت ( 4ـ1
خود   استدلال  از  دیگری  بخش  در  بنی ۀ  نظری دربارۀ  نکونام  قوم  به  عهدسپاری  نبی،  یوشع  دست  به  اسرائیل 

 نویسد: و میکند  میاستناد  عهد عتیقشواهدی از 
قرآنی   شواهد  و  قرائن  فصل  دربارۀ  وقتی  مضامین  با  ذر  نبی    24آیۀ  یوشع  عهد دربارۀ  کتاب 

توان دریافت که آیۀ ذر به همان  اسرائیل مقایسه شود، به روشنی میبنی  قبائلاز    )ع(موسیگرفتن  
پرستش   را  تنها خدا  تا  گرفت  قوم خود  از  یوشع  که  دارد  اشاره  او کنند  ماجرای عهدی  برای  و 

 (.148نکونام، »تفسیر بینامتنی...«، ) شریک قائل نشوند
 چنین است: ها  آن هایی میان برخی عبارات کتاب یوشع نبی و مفاد آیۀ ذر ذکر کرده که خلاصهوی شباهت 

اسرائیل توسط یوشع نبی، پس از ماجرای میقات  بنی  قبائل. ترتیب زمانی ماجراها: حادثه شاهد گرفتن از تمام  1
آیۀ ذر در سوره اعراف، که احتمال داده (  )عهفتاد تن از سران قوم در دوران موسی روی داده است. از سوی دیگر، 

 شود اشاره به ماجرای یوشع نبی باشد، نیز بعد از آیه میقات آمده است.می
اسرائیل را بر خودشان گواه گرفت تا تنها بنی قبائل )ع(یوشع. محتوای عهد: در کتاب یوشع نبی تصریح شده که 2

اقرار پرستی نروند. در آیۀ ذر نیز آمده است که مردمان بر خویشتن گواه گرفته شدند تا  خدا را بپرستند و به سوی بت
نکونام، »تفسیر بینامتنی...«، )  شان، مشرک نشونداست و در قیامت به بهانه شرک پدران  کنند که پروردگارشان خدا

149 .) 
 این دو شباهت باید چند نکته را یادآور شد:  دربارۀاما 

بنابر نظر مشهور  مینظر  به نخست در مورد شباهت زمانی،   آیاتی که  بین  آیۀ ذر در  با توجه به قرارگرفتن  رسد، 
شود  معلوم می  (،کوه طور و بلعم باعورا  داد)روی  مربوط هستند(  )عهایی در زمان حضرت موسیدادرخ همگی به  

 تعلق دارد، نه به دوران یوشع. ( )عدوران موسی دادهایرویکه آیۀ ذر از حیث سیاقی و زمینه تاریخی به 
و آیۀ ذر، باید   )ع( نبی  های ظاهری میان ماجرای یوشعِ پذیرش برخی شباهتدرعین  ،  نیز  شباهت محتوایی  دربارۀ
 های مهم این دو اشاره کرد:به تفاوت

یا .  1 عمومیت یا اختصاص میثاق: ظاهر مدعای نکونام آن است که أخذ به معنای برگرفتن و اختیارکردن فرد 
است موجود  انسانهای  میان  از  بینامتنی...«،  )  گروهی  »تفسیر  اختصاص   (.146نکونام،  مفهوم  به  که  معنا  این 

با   است  نسبت  دادروینزدیک  میثاق  از عمویت  که  نبی  یوشع  قبائل  میثاق  گفته شده،  بنی  به همۀ  اسرائیل سخن 
 نویسد:ناسازگار است. وی می
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تمام   ایبنی  قبائلیوشع  خدا  حضور  در  آمده،  آنان  و  کرد  احضار  شکیم  در  را  ستادند. اسرائیل 
 (. 149نکونام، »تفسیر بینامتنی...«، ) یوشع از زبان خدا خطاب به آنان سخن گفتگاه آن 

بودن شود، اما در آیۀ ذر، به مقتضای خاصفاعل اشهاد: در ماجرای یوشع نبی، اشهاد توسط پیامبر انجام می.  2
طورمستقیم و  ( به172  /؛ اعراف51  /کهف)  این فعل در دو نمونه قرآنی  (،2-6بنگرید:همین مقاله،  )  مفهوم اشهاد

 نسبت داده شده است.  حقیقی به خدا 
از شرک تصریح شده .  3 نهی  و  پرستش خدا  به  فرمان  با  میثاق،  و  یوشع، عهد  داستان  در  مفاد عهد:  و  اصل 

،  است. اما در آیۀ ذر، اساساً مفهوم عهد و میثاق به صورت فرمانی برای عبادت یا نهی مستقیم از شرک مطرح نشده
وا    به اقرار به ربوبیت خدا   ایصرفاً اشاره  کهبل ول  تَق  الْقِ یَ شده است. افزون بر این، عبارت »أَنْ   / اعراف)  امَةِ...«ی وْمَ 

أَشْرَ (  172 ما  إِن  وا  ول  تَق  »أَوْ  سپس  نَا...«کَ و  آباء  از  (  173  /اعراف)    جلوگیری  برای  هشداری  آمده،  آیه  ادامه  در  که 
 های ناصواب در قیامت است؛ نه نهی از شرک به معنای فقهی آن در دنیا.  ادعاها و گفته

 ارزیابی تفسیر نکونام از واژگان کلیدی آیۀ ذر   
تواند در فهم درست این آیه راهگشا  ترین دلایلی است که میشناخت دقیق واژگان موجود در آیۀ ذر یکی از مهم

در   اند.تفسیر بینامتنی آیۀ ذر« به تحلیل و شرح برخی واژگان کلیدی این آیه پرداختهۀ »باشد. در این راستا، نویسند
 . گیردبه ترتیب مورد بررسی و ارزیابی قرار میها این واژه ادامه 
 «أخذ ( فعل » 1ـ2

فریقین   دیدگاهدربارۀ  مفسران  ذر  آیۀ  در  أخذ  کردهمعنای  عرضه  متعددی  معنای .  اندهای  به  را  آن  برخی 
گروهی نیز اخراج نسل بشر (.  475/  2،  المحرر الوجیز عطیه،  ابن)  اندسازی زمینه شناخت و اقرار دانستهفراهم

گرفتن پیمان از همه برخی دیگر  (.  250/  2،  الصافیفیض کاشانی،  )  انداز اصلاب پدران را مراد از این لفظ گرفته
واژه    ها انسان این  برای  رِّ (.  219  /5،  البحر المحیطابوحیان،  )  اندکرده  نهادپیشرا  ذ  احضار  از  در ی  بعضی هم  ة 

   (.33 /31، تسنیم جوادی آملی، ) اندمحضر الهی سخن گفته
و   اجتباء ،  معنای اختیارخی، أخذ در این موضع را همیات تارینکونام نیز با تکیه بر سیاق آیه، آیات مشابه و روا 

فرض را مطرح ن پیشیوی برای تقویت این برداشت، ا  (.146  نکونام، »تفسیر بینامتنی...«،)  اصطفاء دانسته است
ها از میان گروه دیگر است و برای آن به آیاتی نظیر به معنای برگزیدن گروهی از انسان  جا اینأخذ در  که    رده استک

ه    مَنْ    یجْتَبِ یَ »الل  لِهِ  س  ر  «یَ مِنْ  از حیث استشهاد می(  179  /عمرانآل)  شَاء  نه  قبیل شواهد،  این  که  در حالی  کند؛ 
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 گیرند و نسبت مستقیمی با محل بحث ندارند.آیات أخذ قرار نمی ۀ لفظی و نه از جهت میدان معنایی، در زمر
دیدگاه ارزیابی  در  این حال،  پیشبا  داردهای  اهمیت  نیز  تکمیلی  معنای  .  گفته، چند ملاحظه  ی  نهادپیشاین 

 ـ با روایت میثاق یوشع نبی همخوانی ندارد. ـ   ـگرهای دی یعنی برگرفتن گروهی از میان گروهمؤلف برای واژۀ أخذ ـ
اسرائیل را بنی  قبائلتمام    که، بلزیرا بنابر گزارش نکونام از کتاب یوشع، این میثاق منحصر به گروهی خاص نبود

أخذ بر مفهوم یادشده دلالت کند، تطبیق  چه  چنانبنابراین،    (.149نکونام، »تفسیر بینامتنی...«،  )  گرفتدر بر می
 رو خواهد بود. آن با ماجرای یوشع نبی با ناسازگاری آشکار روبه

  قِ ل  عَ تَ م    از طریقِ   أخذلزوم فهم معنای  نیز  بر پایه اصل ضرورت تناسب و سنخیت معنایی میان فعل و مفعول، و  
اند این أخذ را به معنای اخراج یا ایجاد تلقی کردهکه    ، بر تفسیرهایی (306  /8،  المیزان: طباطبایی،  به  بنگرید)  آن

باید   ناگزیر  که  است  وارد  یَّهاشکال  انسانیبه    را  ذُرِّ السعودطاووس،  ابن)  ذرات  فطرت (  328-327،  سعد  یا 
تهرانی،)  انسانی رِّ (  22/  12،  الفرقان  صادقی  تعبیرذ  که  است  در حالی  این  کنند.  قرآنی   هی  تفسیر  کاربردهای  در 

رِّ ک  »عبارت  در  ازجملۀ   ـ ـ ا ذ  نسل دلالت یا    همواره بر فرزندانــ  ةً مِنْ بَعْدِهِمْ« که در سیاق آیات ألست آمده استی  ن 
 و حمل آن بر معانی یادشده از اعتبار کافی برخوردار نیست.( 64/ 1، منشور جاویدسبحانی، ) دارد

شده است هرگاه این فعل    گفتههم  قرآن    در عرفِ   أخََذَ   وجوه استعمالِ دربارۀ  های معاصر  بر پایه برخی پژوهش
جهت با عذاب  اند، غالباً دلالتی همها بودهو مفعول آن انساناست  نسبت داده شده    های فعلی اویا واسطه به خدا  
مْ بِالْعَذابِ   کهچناناست؛    گرفتن جان یا گرفتن تمام حقیقت انسان نزدیک شدهبه    داشته و در آیاتی مانند »أَخَذْناه 
مْ   ه  ونَ«یَ لَعَلَ  «(  48  /زخرف )   رْجِع  جْفَة  م  الر  رو، شود. از ایندر داستان میقات مشاهده می(  155  /اعراف)   و »أَخَذَتْه 

در چنین ساختاری به نوعی کیفر الهی    أخذدهد  نشان می (  آیه  44حدود  )  تتبع در این دسته از آیات و موارد مشابه
 (. 202،  نگرشی نوپور، : کریمبه بنگرید) اشاره دارد که پیامد غالبی آن هلاکت و مرگ افراد است

 ـ ه تعالی« را متناسب با  که » ـاین برداشت، افزون بر برخی تصریحات لغویان قرآنی  هْلِ عبارت  أخذه الل  نا« ک  »أَ ت 
  /1،  التحقیقمصطفوی،  ) است  ه« تبیین کردهکبه معنای »أهل (  173  /اعراف)  و ألست (  155  /اعراف)  در آیه میقات

افق با تعبیر ألست را هم   دادرویه غایت  جا کآن  شود؛نیز تقویت میقرآن    نظرانبا گزارش برخی صاحبــ  (45
مْ   ه  ونَ« در آییَ »لَعَلَ   رده استکف  ی جهت با نتیجه أخذ و إهلاک در ماجرای میقات تعرزخرف و همسورۀ    48  ۀرْجِع 

آملی،  ) مقاله،  73  /31،  تسنیم جوادی  بنگرید:همین  معناییِ پایهبراین  (.3-3؛  پیوند  مفهومی   أخذ  ،  حوزه  با 
تأ   /إهلاک أخذد مییی عذاب  تفسیر  نتیجه،  در  و  قرائتیا    اصطفاءبه    شود  برخی  نیز  و  از اجتباء  دیگر،  رایج  های 
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 خواهد بود. پذیر  حلیل کاربردشناختی، خدشهقرآنی و تمنظر شواهد درون
 «ن م  ( حرف جرّ »2ـ2

کارکردِ  تحلیل  در  اختیار  مِنْ   نویسنده  معنای  به  أخذ  اگر  که  کرده است  تفسیر شود،  یا    اظهار  در    مِنْ برگزیدن 
بَنِ  ورِهِمْ« تبعیضیه خواهد بود.    یعبارت »مِنْ  ه  مِنْ ظ  ، این ترکیب از جهت ساختار به تعابیری مانند  پایهبراینآدَمَ 
بَنِ  مِنْ  می(  14  /صف)  لَ«ی إِسْرَائِ   ی»طَائِفَةٌ  دلالت  و  دارد  بنی شباهت  همه  آیه،  مراد  که  نیستکند  نکونام، )  آدم 

 (.146»تفسیر بینامتنی...«، 
ی مؤلف برای نهادپیشگذشت، تعریف    ترکه پیشچنانهم  نخستدربارۀ این تحلیل چند نکته گفتنی است.  

بر چنین تعریفی، موجب تضعیف آن مراد خواهد    مِنأخذ و تطبیق آن بر آیه مخدوش است. بنابراین، ابتنای مراد از  
آن   .شد بَنِ دوم  »مِنْ  تنظیر  رِّ   یکه  ذ  ورِهِمْ...  ه  ظ  مِنْ  بَنِ ی  آدَمَ  مِنْ  »طَائِفَةٌ  نمونۀ  با  مْ«  اما یإِسْرَائِ   یتَه  است؛  پذیرفته  لَ« 

بَنِ   مِن  دلالتِ  در این مورد، مانند بسیاری از موارد .  لَ« بر معنای بعضیت محل تأمل استی إِسْرَائِ   یدر »طَائِفَةٌ مِنْ 
ذ وا ال  ونَ ی  نَ لا  یمشابه، نظیر آیۀ »قاتِل  ذ  …ؤْمِن  بَعَکَ مِنَ الْغَاوِینَ« (  29  /توبه)  نَ أوتوا الکِتاب« یمِنَ الَ    و آیۀ »إِلَا  مَنِ اتَ 

،  475  /33،  تسنیمبنگرید به: جوادی آملی،  )   نمایدتر مین در معنای بیانیه قویمِ   کاربست حرفِ   (، 42  /حجر)
45 /75 .) 

 ـمینظر  به  ها براینافزون ی شود و چه به معنای اختیاردر این سیاق به معنای اِ   أخََذَ ه  چ  ـرسد  برای ـ  ـهلاک تلق 
زیرا اگر مِنْ    ؛آدم نیست، الزاماً نیازی به تبعیضیه دانستن مِنْ نیستمقصود از آیه، همه افراد بنیکه    اثبات این نکته

مفاد آن صرفاً بیان هویت و نوع ذریه   (،رجحان آن در بند قبل گذشت  که)چنان  آدَمَ« بیانیه فرض شود  یدر »مِنْ بَنِ 
افراد بنی   ؛خواهد بود بَنِ بنابراین همان  آدم.نه استغراق همه  مِنْ  بیانیه بودی إِسْرَائِ   یگونه که در »طَائِفَةٌ  با فرض    نِ لَ« 

تعبیرِ مِ  بَنِ   ن،  حقیقت  یإِسْرَائِ   ی»مِنْ  و  هویت  بیانگر  لفظ    طَائِفَة  لَ«  و  و    طَائِفَة  است  محدودیت  مفهوم  بیان  برای 
بَنِ  ت در عبارت کافی است، در »مِنْ  رِّ .آدَمَ   یبعضی  ذ  مْ« نیز همین نسبت برقرار است و میی  ..  توان دلالت »مِنْ تَه 

یَّتَهُمْ   آدَمَ« بر ماهیت و نوعِ  یبَنِ   ـ ذُرِّ  را پذیرفت.  ــو محدود است أخذکه مأخوذِ ـ
ن«  آدَمَ   یمِنْ بَنِ در »  آن است که تقدم من بیانیه  مِن  پایانی در بحثِ   ۀنکت بی   ـ  بر م  رِّ ـ مْ ی  ذ   ست، بخصوصا  رواــ  تَه 

  بنگرید به: جوادی آملی، )  حاظ شده باشدکه در این تقدم انعکاس یک نکته بلاغی مثل بیان اهمیت مطلب لِ جا  آن 
 (. 262  /15، تسنیم

 آدم« ( مفهوم »ظُهور  بنی3ـ2
 و دلالت آیۀ ذر بر میثاق فطرت، مطالبی به این مضمون اشاره کرده است:   بَنِی آدَمَ نویسنده در نقد عمومیت مفهوم  
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نمیقرآن    در  آدم  آدم هرگز شامل خود  بنی  بلشودعبارت  او   که،  نسل  و  فرزندان  به  همواره 
آی مانند  دارد؛  »یاشاره  بَنِ ۀ  لا    یا  الش  ک  فْتِنَن  یَ آدَمَ  أَبَوَ کطَان   یْ م   أَخْرَجَ  ةِ«ک  یْ ما  الْجَن  مِنَ   /اعراف )  مْ 

دانست تا این آیه مربوط به (  )ع توان »بنی آدم« را در آیۀ ذر شامل خود آدماز این رو، نمی   (؛27
میثاقی باشد که در عالم ذر از همه نوع بشر گرفته شده، یا مرتبط با فطرت خداشناسی باشد که 

 (.146نکونام، »تفسیر بینامتنی...«، ) ها به ودیعه نهاده استخدا در ذات همه انسان
مْ«   تَه  ی  رِّ ه فرض شود و »مِنْ بَنِی آدَمَ« بیان برای نوع و هویت »ذ  در تأیید این استنتاج، باید افزود: وقتی حرفِ مِنْ‘ بیانی 
مْ« خواهد   تَه  ی  رِّ ت بستگی به تعبیر »ذ  ت و محدودی  فادِ آیه از حیث عمومی  لِحاظ گردد نه استغراق افراد، در این صورت م 

ةً مِنْ بَعْدِهِمْ« )اعراف/  داشت؛ و از آن  ی  رِّ ا ذ  ن  مْ« در آیه بعد با تعبیر »ک  تَه  ی  رِّ ( تصریح شده  173جا که محدودیت مفهوم »ذ 
ه است، بنابراین می  ی  ر   آدم است. ای محدود از نسل بنی توان گفت موضوع آیۀ ذر مربوط به ذ 

ور« ۀ »در شرح واژوی  ه   گوید: اشاره کرده، میقرآن  تنها به یکی از معانی این کلمه درنیز ظ 
ور که جمع ظَهر به معنی پشت بدن است، در ه  به معنای جسمانی به کار رفته است، قرآن    ظ 

آی ذِ یَ لَوْ  ۀ »مانند  ال  حِ کَ نَ  یعْلَم   وا  ورِهِمْ«کیَ نَ لا  ی فَر  ه  عَنْ ظ  وَ لا  ارَ  الن  وهِهِم   ج  و  عَنْ  ونَ   / انبیاء)  ف 
نسل  (؛39 معنای  به  دراما  فرزندان  یا  بعدی  است قرآن    های  نرفته  کار  »تفسیر )  به  نکونام، 

   (.147بینامتنی...«، 
 کند:وی تأکید میحال بااین

رِّ  ورِهِمْ« به معنای  ۀ »آدم« در آیه، احتمال اینکة« و »بنیی  با توجه به وجود »ذ  ه  یعنی   اصلابظ 
ها باشد قوی است؛ بنابراین »ظهور« در آیۀ ذر هیچ ارتباطی با »ظهر آدم« در روایات عالم نسل

است آدم  کمر  یا  پشت  معنی  به  آدم«  »ظهر  روایات،  در  که  چرا  ندارد؛  »تفسیر  )  ذر  نکونام، 
 (. 147بینامتنی...«، 

 شود:  شناسی روایات ذر یادآور می توجهی دربارۀ آسیب گاه نویسنده، به مناسبت ورود به موضوع روایات، نکته قابل آن 
می اسطوره چنان  داستانهای  از  دسته  همان  از  ذر  عالم  داستان  که  که  نماید  است  دربارۀ ای 

خلقت همسر آدم از دنده چپ پهلوی آدم نقل شده است. در داستان عالم ذر هم گفته شده که 
ات خارج شده است ة او از پشت آدم به صورت ذر     (.147نکونام، »تفسیر بینامتنی«، ) ذری 

ن واژه گاهی در ی : ااندبازنموده قرآن    در  ظهورۀ  واژباید نخست یادآور شد که دو معنا برای  مطالب فوق،  دربارۀ  
بر  چه  آن  رود، و گاهی از آن مفهومی غیرمادی و انتزاعی، مانند کار میبه  مانند پشت بدن  معنای مادی و محسوس 
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ی میگیرد یا بعد از آن واقع میقرار می  )پشت( هرظَ   (. 185/ 7، التحقیقمصطفوی، ) شودشود تلق 
التفسیر طنطاوی،  )   و در آثار برخی مفسران(  849-848/  2،مجمع البیانطبرسی،  )  رو در بعضی اخبارایناز

آی  چنین. همتعبیر »ظهورهم« به معنای »خلفهم« آمده است(  72  /3،  الوسیط رِّ ک  تَرَ ۀ »در ذیل  ذ  خَلْفِهِمْ  مِنْ  ةً ی  وا 
/  14،  الفرقان  صادقی تهرانی،)  تعبیر »من خلفهم« به معنای »من بعدهم« تفسیر شده است (  9  /نساء)  ضِعافاً«

ورِهِمْ«  پایهبراین  (. 222 ه  هتأیید است،  قابل  حمل معنای »مِنْ خَلْفِهِمْ« یا »مِنْ بَعْدِهِمْ« بر عبارت »مِنْ ظ  اگر   خاص 
رِّ ک  آیۀ » ا ذ   شاهدی گویا در این زمینه پذیرفته شود.  چون( هم173 /اعراف) ةً مِنْ بَعْدِهِمْ«ی  ن 

آن آسیبدوم  تایید  در  از  که  ریره  ابوه  گفت:  باید  ذر  عالم  به  مربوط  روایات  روایاتِ  شناسی  اسرائیلی، ناقلان 
را  وی  و خلقت حواء از یکی از اضلاع    )ع(مسح ظهر آدم  دادروینقل کرده که اتفاقاً هر دو    )ص(پیامبر اکرمروایتی از  

هایی که به پیامبران بین دیگر خرافه  عهد و میثاق عالم ذر را در  دادروی  همان در آن به تصویر کشیده، و در ادام توأ 
 (. 1614 /5، تفسیر القرآن العظیمحاتم، ابی: ابنبه بنگرید) نسبت داده، به آن روایت افزوده است

 ( مراد از »شهادت ذُرّیه«4ـ2
ة« نیز بر این نکته تأکید می  ی  رِّ کند که این واژه در دیگر موارد قرآنی نیز به معنای نسل،  نکونام در بررسی واژۀ »ذ 

بی  چه  و  واسطه  با  نمونه چه  معنا  این  تأیید  برای  وی  است.  رفته  کار  به  از واسطه،  برای  قرآن    هایی  کرده،  ذکر  را 
ةٌ مِنْ قَوْمِهِ« )یونس/   ی  رِّ وسی إِلا ذ  نویسد  ( استناد جسته، می 38اختصاص این واژه به گروهی خاص به آیۀ »فَما آمَنَ لِم 

ۀ یک قوم شامل پدران و نیاکان آنان نمی  ی  رِّ  (. 148-147شود )نکونام، »تفسیر بینامتنی...«،  روشن است که ذ 
به  ـاما  ـ متنیبینظر  برون  قرائن  از  »ــ  نیاز  عبارتِ  مانند  متنی  درون  قرائن  و  آیه  رِّ ک  سیاق  ذ  ا  بَعْدِهِمْ« ی  ن  مِنْ   ةً 

رِّ به (  173  /اعراف) های آنان از نسلکه    ة« بودنِ مخاطبانِ آیه دلالت دارد؛ و هم بر این معنا ی  وضوح هم بر نسل و »ذ 
بنی  قریناندآدم  بعدی  به  توجه  با  بنابراین،  دارد.  صراحت  جایگزینی  ۀ  ،  امکان  و  مذکور،  عبارت  مانند  روشنی 

رِّ   یتوان ترکیب قرآنیِ »مِنْ بَنِ می(  اشاره شدتر  پیشکه  )  »خلفهم« در محل »ظهورهم« ورِهِمْ ذ  ه  مْ« را  ی  آدَمَ مِنْ ظ  تَه 
و هم رِّ معادل  »ذ  تعبیرِ  با  بَنِ ی  معنا  مِنْ  بیان  یةً  که  عبارتی  دانست؛  أَخْلافِهِم«  مِنْ  نسلآدَمَ  بنیگر  از  پسین  آدم های 

 است؛ نه ذرات انسانی یا فطرت انسانی.
کند  اند تعریف می داد بوده نکونام در بررسی واژۀ شهادت نیز، آن را به معنای اعتراف زبانی کسانی که شاهد یک رخ 

باشد  تنها کسی می گوید  و می  داشته  آن حضور  وقوع  زمان  در  مادی  عالم  در همین  که  باشد  واقعه  تواند شاهد یک 
کند که  استناد می )ع(  ای مشتمل بر قول عیسی وی برای استدلال بر این ادعا، به آیه    (. 148)نکونام، »تفسیر بینامتنی...«،  
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مْت  فِیهِمْ« )مائده/  می  نْت  عَلَیْهِمْ شَهیداً ما د  گیرد که شهادت در آیۀ ذر ناظر به نوعی  گاه نتیجه می (. آن 117فرماید: »وَک 
 (. 148کنند خدا پروردگار آنان است )نکونام، »تفسیر بینامتنی...«،  شهادت زبانی است که افراد اقرار می 
نکته دو  دیدگاه،  این  ارزیابی  است.قابل   در  آن   توجه  واژنخست  رفته قرآن    در  إشهادۀ  که،  کار  به  بار  دو  تنها 

سِهِم« ۀ »است: یکی در آیه محل بحث، و دیگری در آی رْضِ وَ لا خَلْقَ أَنْف 
َ
ماواتِ وَ الْْ مْ خَلْقَ الس  ه    /کهف)  ما أَشْهَدْت 

که    فعلی است الهی که بر نوعی شهود خاص دلالت دارد، شهودی  إشهادکه    دهدمقایسه این دو آیه نشان می  (.51
 کهف، خدا   در آیۀ  کهچنانشود و ممکن است از بسیاری این توفیق سلب شود.  واقع می  تنها با افاضه و عنایت خدا 

می در  صراحتاً  را  برخی  که  آسمان  دادرویفرماید  است خلق  نکرده  اشهاد  خودشان  خلق  حتی  و  زمین  و    ها 
مْ عَلیبنابراین می  (. 326  /13،  المیزانطباطبایی،  ) سِهِمْ«، سخن از نوعی   توان نتیجه گرفت که در آیۀ »أَشْهَدَه  أَنْف 

گاه شده  اند. شهود ویژه برای گروهی خاص است که در پرتو عنایت خاص الهی، نسبت به حقیقت خویش آ
ها  که با توجه به نکته قبلی که اِشهاد فعل خاص خدا است، و مطابق آیۀ کهف، حتی پیش از آفرینش آسمان دوم آن 

که اشهاد در آیۀ ذر فقط برای کسی که در  پذیر بوده است، این مدعا  و زمین و برای غیرانسانها )جن  و مَلَک( امکان 
هایی  که باید گفت، وقوع این فعل در ساحت اعتبار کافی ندارد؛ بل   ، عالم مادی و زمینی حضور داشته، رخ داده است 

 فراتر از تجربه دنیوی، مانند عالم بعد از مرگ و پیش از قیامت )برزخ(، ممکن است )بنگرید به: سطور پسین(. 

 میقات  ۀشواهد نظری. 3
بر انواع شواهدی که مؤلف مقالۀ »تفسیر بینامتنی آیۀ ذر« برای تأیید نظریه خود ارائه داده، در عباراتِ پایانیِ  افزون 

فته  ه   آفرین باشد. تواند در تبیین بهتر معنای آیات ألست و تعیین مصداق آن نقش است که می   آیاتِ ألست نکاتی ن 
 تحلیل ساختار »أن تقولوا... أو تقولوا« ( 1ـ3

وا« است؛ ساختاری که از  قابل  یکی از قرائن سیاقی ول  وا... أَوْ تَق  ول  توجه در آیات »ألست«، کاربرد ساختار »أَنْ تَق 
خوانی دارد و ناظر به مسدود کردن مسیر عذرتراشیِ  انعام هم  ۀسور  157-156بندی لفظی با آیات  حیث صورت

  دهد نشان می(  157-156)  آورند. بررسی آیات انعامجویی روی میگروهی است که پس از اتمام حجت، به بهانه
وا…ی »گیری از همین الگوکریم با بهره قرآن   ول  وا… أَوْ تَق  ول  در یک سیاق پیوسته، دو عذر محتمل مخاطبان «  أَنْ تَق 

از پیشینان ما نازل شده استکه  آن   کند: نخسترا پیشاپیش دفع می  نْزِلَ :  کتاب تنها بر دو طایفه  أ  ما  إِن  وا  ول  تَق  »أَنْ 
وا لَوْ :  بودیمتر مییافتهشد، هدایتاگر کتاب بر ما نازل میکه  آن   دوم؛ و  نِ مِنْ قَبْلِنا...«یْ طائِفَتَ   تاب  عَلیکِ الْ  ول  »أَوْ تَق 

نْزِلَ عَلَ  ا أ  ا أَهْدیک  تاب  لَ کِ نَا الْ یْ أَن  مْ...« ن   .مِنْه 

درون  ـقرائن  آیات  معنایی  فضای  و  رویازجملۀ   ـمتنی  و  اعراض  شدیدتکذیب،  که  ــ  گردانی  است  آن  مؤید 
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بهانه و  تکذیب  اهل  زمره  در  خطاب،  این  داشتهمخاطبان  قرار  السلیمابوالسعود،  )  اندجویی  العقل   / 3،  ارشاد 
 ـ  افزون بر این، تصریح به مراد از »طائفتین«  (.111  /8،  التفسیر المنیر  زحیلی،  ؛ 203 در منابع ــ  صاریَٰ یهود و نَ ـ

 (، 202  / 3،  میالسل  العقل  ارشادابوالسعود،  )  وصف همان دو طایفه  چونهمتفسیری و امکان تفسیر »مِنْ قَبْلِنا«  
اهل محوریت  بر  روشن  میقرائنی  فراهم  خطاب  این  در  کریمبه  بنگرید)  آوردکتاب  و  :  »بازشناسی نورائیپور   ،

 (.93-92مفهوم غفلت...«، 
هم  این  پایه  می بر  همان سنجی  گرفت  نتیجه  آیات  توان  در  که  »أَنْ    157-156گونه  لفظی  ساختِ  انعام  سورۀ 

وا« برای قطع عذرِ بهانه  ول  وا… أَوْ تَق  ول  جویان به کار رفته است، در آیات ألست نیز همین کارکرد، در قالب رفع بهانه  تَق 
ن بازنمایی شده است. این هم  خوانی ساختاری، مؤیدی روشن بر این نکته است که  در قیامت برای مخاطبانی معی 

به نمی  را  ألست  آیات  مفهوم  انسان توان  همۀ  شامل  عام  معنایی  بر  بل سادگی  کرد،  حمل  آن  ها  برای  است  لازم  که 
ن جست  ری مانند زمخشری دقیقاً بر پایۀ سیاق، چنین برداشتی از آیات ألست  وجو کرد؛ چنان مصداقی معی  که مفس 

 (. 177/  2،  الکشاف اسرائیل تطبیق نموده است )بنگرید به: زمخشری،  فهم کرده، و این آیات را بر اسلاف بنی 
با  نکتۀ درخور تأمل آن است که همان تحلیلی که زمخشری در تفسیر آیات ألست بر اساس سیاق ارائه داده و 

تقولوا« أو  تقولوا...  »أن  متناسب،قابل  ساختار  سیاقی  و  همین ساختار  وجود  با  نیز  انعام  در سورۀ  است،   تقویت 
این رو، میقابل از  پیگیری است.  از مخاطبان دانست و فهم و  به سنخی واحد  ناظر  را  آیات  از  توان هر دو دسته 

 اسرائیل تلقی کرد. جوی بنیمصداق غالب آن را قوم بهانه
 »أفتهلکنا«  با اهلاک دنیوی پیوند معنایی( 2ـ3

هْلِ   دربارۀ عبارتِ اغلب مفسران   ونَ«ک  »أَفَت  بْطِل  اند. تبیین دقیق و روشنی ارائه نکرده(  173  /اعراف)  نا بِما فَعَلَ الْم 
نیاکان از  تقلید  دلیل  به  بخشش،  و  عذر  طلب  و  قیامت  کیفر  با  ارتباط  در  را  آن  صراحت  به  برخی  در    گرچه  که 

پیشینِ  أَشْرَ   عبارت  ما  نا«  کَ »إِن  آباؤ  آن    آملی،  )  انددانستهشد  اشاره  به  بهبااین  (.72  /31،  تسنیمجوادی  نظر حال 
عبارت  می این  صحیح  فهم  هْلِ نیازمندِ  رسد،  »أَفَت  معنای  درست  نیازمند  ک  درک  خود  نوبه  به  نیز  آن  که  است  نا« 

 است.قرآن  هلاک دربررسی دقیق مفهوم اِ 
قات این ریشه،  دهد که مشتنشان میقرآن    ک درل  هۀ  بنابر تحقیق، مطالعه موارد کاربرد واژگان برگرفته از ریش

خدا  به  که  شده  زمانی  داده  نسبت  الهی  فعل  وسائط  درمجموع  یا  به  51اند،  رفته بار  موارد چه  آن  اند.کار  این  در 
  ۀ روشن این مدعانموندر معنای عذاب و مرگ بدفرجام دنیوی است؛ نه کیفر اخروی.  ها  آن  مشترک است کاربرد
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قَرْ  مِنْ  إِنْ  »وَ  هْلِ ی آیۀ  م  نَحْن   إِلا   قَبْلَ  کةٍ  الْقِ یوهَا  به(  58)اسراء/  امَةِ«ی وْمِ  که  می است  نشان  اهلاکروشنی  به  دهد   ،
/ 17،  الفرقانصادقی تهرانی،  )   معنای نابودی و مرگ پیش از قیامت است. این معنای قرآنی، با تأیید برخی مفسران

میقات«،   ۀ، »واکاوی واقعنورائیپور و  : کریمبه  بنگرید )  رسدمینظر  بهو بررسی همه موارد مشابه، پذیرفتنی  (  240
67 .) 

که  چنینهم ألست،  آیات  در صدر  »أخذ«  مفهوم  با  به خوبی  نکته  این  جان    ترپیش،  گرفتن  معنای  مثابۀ  بهبه 
جْفَة  قالَ   155  ۀی، آیآهنگ هماست. شاهد روشن این    آهنگهممجازات تعبیر شده،   م  الر  ا أَخَذَتْه  سوره اعراف: »فَلَم 

مْ مِنْ قَبْل  وَ إِ کْ رَبِّ لَوْ شِئْتَ أَهْلَ  هْلِ یَ ا ی  تَه  ا« است که در آن، دو واژک   أَت  فَهاء  مِن  در   أهَْلکَْتَهمو    أخذتْهمۀ  نا بِما فَعَلَ السُّ
 اند. کنار هم، به معنای عذاب دنیوی به کار رفته

»أَ مهم  ویژگی آیه، وجود عبارت  این  هْلِ تر  آیک  ت  با  که  فَعَلَ...« است  بِما  آیات  که    اعراف  ۀسور  173  ۀنا  از  یکی 
ای عاجزانه  با استرحام و مطالبه  راههمپرسشی انکاری    ‘استفهام  ۀ ، همزجا ایناشتراک لفظی دارد. در  است    ألست

به  را  ما  خدایا،  یعنی  است؛  هلاکت  رفع  نکنبرای  هلاک  دیگران  نادرست  عمل  القرآن شبر،  )  خاطر  تفسیر 

این معنا آشکارا نشان می دهد که چرا و چگونه هلاکت به معنای مرگ و نابودی در صحنه میقات    .(185،  الکریم 
ه، حیات مجدد به آن (  )عبرای برگزیدگان قوم موسی شده است. اما   ءاعطا   ها نفی شده و بعد از أخذ جان و مرگ اولی 

 تصور است؟قابل در آیات ألست نیز أفَتَُهْلِکُنا آیا چنین معنایی که مختص گروهی معین است، برای 
، در نظر مشهور بیان شدهکه    اهلاک به معنای عذاب آخرت  بنابر تحقیق، پاسخ پرسش فوق مثبت است؛ زیرا 

هیچ در  که  دانست  باید  و  است  آیات  نقدپذیر  از  از  قرآنیک  آخرت   اِهلاک،  در  کیفر  یا  عذاب  به  اشاره  برای 
است نشده  و .  استفاده  نابودی  با  و  است  حیاتمند  و  جاودانه  مفهومی  قیامت،  در  عذاب  قرآنی،  منطق  در  اساساً 

برای   پایهبراین  (.72پور »بررسی تحلیلی نگره اختصاص...«،  و کریم  نورائی:  به  بنگرید)   جمع نیستقابل  هلاکت
هْلِ  تصور است؛ یعنی رفع و قابل در آیات میقات  أتَُهْلِکُنا نا« در آیات ألست تنها یک معنا، مشابه مفهوم ک  عبارت »أَفَت 

برابری می و حیات مجدد  دنیا  به  بازگشت  با درخواست  که  قیامت نفی اهلاک  در  کند. مسلماً چنین درخواستی 
 باید به عوالم قبل از قیامت مربوط باشد.  أفَتَُهْلِکُنا  معقول نیست و این قولِ 

 ألست و میقاتداد رویدر دو   تطبیق اهداف غایی( 3ـ3
یعنی »وَ    ،آخرین آیه  نظران قرآنی وجود دارد کهدر آیات موسوم به آیات ألست، این تلقی از سوی برخی صاحب

الآکَ ذلِ کَ  ل   فَصِّ ن  مْ  ی  ه  لَعَل  وَ  ونَ« یَ اتِ  پیام(،  174  /اعراف)  رْجِع  این حامل  از  یکی  که  است  متعددی  اهداف  و  ها 
 (.73 /31، تسنیمجوادی آملی، ) اهداف، فراهم ساختن زمینه بازگشت مردم از مسیر گمراهی و انحراف است

http://naghdeara.quran.ac.ir/


200   ش1405 تابستان، 13پیاپی  ، شمارۀ اول، دورۀ  هفتم، سال نامۀ نقد آراء تفسیریپژوهش . http://naghdeara.quran.ac.ir 

 

 

ای اجمالی ذکر شده است؛ زیرا بنابر  گونه در عین حال چنین هدفی پیش از آیات ألست، در واقعۀ میقات نیز به   
صاحب  )بقره/  تفسیر  میقات  آیات  مجموعه  در  اشاره،  مورد  اعراف/  56نظر  هم 155؛  مسائلی  آیات  (  ظهور  چون 

کَ  فِتْنَت  إِلا   هِیَ  )إِنْ  الهی  فتنه  و  آزمون  مْ(، تحقق  مَوْتِک  بَعْدِ  مِنْ  مْ  بَعَثْناک  م   )ث  از مرگ  قالب حیات پس  و  انفسی در   )
( مطرح شده سازی برای هدایت )بی زمینه  ضِلُّ بِها مَنْ تَشاء  وَ تَهْدی مَنْ تَشاء  اند  راهه نرفتن( و بازگشت به مسیر حق )ت 

 (. 496/  4،  تسنیم )بنگرید به: جوادی آملی،  
نیست، بل چنان  آیه  این  بار معنایی ویژه در  تنها عبارتِ دارای  ونَ«  یَرْجِع  مْ  ه  تعبیر »لَعَل  که عبارت  که ظاهر است 

الآی  ل   فَصِّ ن  کم ات »کَذلِکَ  تاکنون  که  است  برخوردار  خاص  دلالتی  از  نیز  درک  «  برای  است.  شده  توجه  آن  به  تر 
 نیز بررسی کنیم. قرآن    ، لازم است مفهوم تفصیل آیات را در دیگر مواضع عبارت تر معنای این  کامل 

هم و  مشابه  آیات  در  تأمل  میبا  روشن  مواردمضمون  برخی  در  تعبیر  این  که  یعنی به    شود  تکوینی،  آیات 
مْرَ  ی  »ۀ  مانند آی  (؛290/  11،  المیزانطباطبایی،  )  اشاره دارد  ،های آفاقی و انفسینشانه

َ
ر  الْْ ل  الآی  دَبِّ مْ  ک  اتِ لَعَل  یفَصِّ

رَبِّ  ونَ«ک  بِلِقاءِ  وقِن  ت  مواردی    (.2  /رعد )  مْ  تعبیر  در  این  توضیح  به    ناظرهم  و  تبیین  یعنی  است؛  تشریعی  آیات 
مانند    (؛245  /8،  المیزان   طباطبایی،)  نیاز داردها  به آن هایی که انسان برای هدایت عملی و اعتقادی خود  آموزه 

م  آتَ  وسَی الْ یْ آیهٔ »ث  هِمْ یْ لِّ شَ ک  لًا لِ ی تابَ... تَفْصِ کِ نا م  مْ بِلِقاءِ رَبِّ ه  ونَ«ی  ءٍ... لَعَل   (. 154 /انعام) ؤْمِن 
، تقویت ایمان به لقاء الهی و  قرآن دهند که یکی از اهداف اصلی تفصیل آیات در  خوبی نشان می این دو نمونه به 

صورت اجمالی  میقات به   داد روی که چنین هدفی، پیش از آیات »ألست«، در  بازگشت به مسیر حق است. جالب آن 
با تعبیر »لِمیقاتِنا« مطرح شده بود. اما از آن  اسرائیل با خدا در آیات میقات  جا که کیفیت ملاقات برگزیدگان بنی و 

روشنی تبیین نشده، و تعبیر »لمیقاتنا« از اجمال نسبی برخوردار بوده است، همان مضمون در دنباله آیات اعراف به  به 
مْ تر در قالب گفت تر و دقیق شکلی مفصل  ک  وا بَلی شَهِدْنا( شرح و بسط یافته است.    وگوی خدا )أَلَسْت  بِرَبِ   قال 

ل  الآیاتِ« دقیقاً همین روند تفصیلی است؛ روندی که از »و  نظر می پایه، به براین  فَصِّ رسد مراد از عبارت »کَذلِکَ ن 
ک« آغاز می  نا« ادامه می إذ أخذ ربُّ هْلِک  یابد، تا پس از آن بیان اجمالی در »لِمیقاتِنا«، اینک جزئیات آن  شود و تا »أَفَت 

 ـ  داد روی شود که قرار گرفتن  ترتیب معلوم می روشنی و وضوح بیان گردد. بدین دیدار به  با فرض  ألست پس از میقات ـ
 که حرکتی هدفمند در جهت تفصیل پس از اجمال است. هدف، بل معنا و بی ــ نه تکرار بی داد تطابق این دو رخ 

 های لفظی و معنایی ألست و میقات ( شباهت 4ـ3
به دایرۀ بررسی، امکان مقایسۀ ساختاری و محتوایی میان دو واقعۀ ألست و   ألستپایانی آیات  عباراتِ  با افزودن  

های لفظی، معنایی و ای از همانندیشود. حاصل این مقایسه، آشکارشدن مجموعه میقات بیش از پیش فراهم می
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 :کردبندی دسته چند محوررا در ها آن  توان می که کارکردی است
« تجلی جْفَة  م  الرَ  ا أَخَذَتْه  یافته است. در آیات   یکم، مفهوم أخذ جان: در ماجرای میقات، این معنا در تعبیر »فَلَمَ 

رَب    أَخَذَ  إِذْ  »وَ تعبیر  نیز  بَنِ کَ ألست  مِنْ  الهی حکایت می  ی  از وقوع نوعی »اخذ«  به دیگر  آدَمَ...«  با توجه  کند که 
 با مرگ ارتباط داشته باشد. رویارویی تواند با مفهوم اخذ جان و قرائن موجود در آیات، می

در هر دو مجموعه آیات، نوعی مکالمه و رویارویی مستقیم  وگوی مستقیم با خدا: دوم، قرار گرفتن در موضع گفت 
شود )أَلَسْت   وگو در آیات ألست با پرسش و پاسخ میان خدا و مخاطبان آغاز می شود. این گفت با خدا مشاهده می 

وا بَلی شَهِدْنا( و در ماجرای میقات نیز خطاب با پروردگار در قالب جمله  مْ قال  ک  نا( تأیید  بِرَبِ  هْلِک  ای مشترک و مشابه )أَت 
 شود. می 

اسرائیل برای رؤیت آشکار یدر داستان میقات، این ویژگی در مطالبۀ بن:  انکار و مقاومت در برابر حقیقتسوم،  
ؤْمِنَ لَ خدا ) ن  هَ جَهْرَةً کَ لَنْ  اللَ  ی نَرَی  گر شده و اساساً انتخاب هفتاد برگزیدۀ قوم برای میقات در جهت جلوه (   حَتَ 

خدا با  رویارویی  غفلت و انکار    ادعاءگری،  ای بوده است. در آیات ألست نیز مخاطبان از توجیهسلب چنین بهانه
وا…« قرار گرفتهعبارتو مخاطب    شده،برحذر داشته ول  تَق  أَوْ  وا…  ول  تَق  با  های »أَنْ  از این جهت، هر دو واقعه  اند. 

 .نوعی مقاومت در برابر پذیرش حقیقت و پیام الهی پیوند دارند
ها پس از أخذ و عذاب  در هر دو واقعه، گروهی از انسان :  با هلاکت و احساس خطر نابودیچهارم، رویارویی  

می نابودی  و  معرض هلاکت  در  را  هْلِ خود  »أَت  مشترک  تعبیر  با  را  این وضعیت  و  هْلِ ک  بینند  »أَفَت  یا  بازتاب  ک  نَا«  نَا« 
 .دهند. این تعبیر بیانگر احساس خطر، استیصال و قرارگرفتن در مسیر إهلاک و نابودی استمی

نَا« افزون بر بیان  پنجم، درخواست رهایی از هلاکت و بازگشت به وضعیت پیشین:   هْلِک  در هر دو سیاق، تعبیر »أَت 
رو، عنصر بازگشت  نگرانی از إهلاک و نابودی، متضمن درخواست بازگشت و نجات و رهایی از هلاکت است. ازاین 

 .شود از وضعیت بحرانی و بازیابی وضعیت پیش از أخذ و إماته، یکی دیگر از نقاط اشتراک دو واقعه محسوب می 
به  ششم،   مسئولیت  کردعملاستناد  رفع  مقام  در  از :  دیگران  رهایی  برای  مخاطبان  آیات،  دسته  دو  هر  در 

به   را  مسئولیت  می  کردعملهلاکت،  نسبت  دیگر  فَعَلَ گروهی  »بِمَا  تعبیر  با  ألست  آیات  در  معنا  این  دهند. 
ا« بیان شده است. هرچند الفاظ به فَهَاء  مِنَ  ونَ« و در ماجرای میقات با عبارت »بِمَا فَعَلَ الس   بْطِل   کاررفته متفاوت الْم 

 .اند، اما هر دو تعبیر بر تلاش گویندگان برای تبرئۀ خویش و انتساب منشأ خطا به دیگران دلالت دارند
داده در چارچوب ابتلا، آزمون و هدایت  در ماجرای میقات، حوادث رخ سویی در غایت هدایتی واقعه:  هفتم، هم 

ونَ« بر هدف  تفسیر است )بنگرید به: سطور پیشین(؛ چنان الهی قابل  مْ یَرْجِع  ه  که در پایان آیات ألست نیز با تعبیر »لَعَلَ 
سان، هر دو واقعه در نهایت کارکردی تربیتی و هدایتی  ها به مسیر حق تأکید شده است. بدین هدایتی و بازگشت انسان 

http://naghdeara.quran.ac.ir/


202   ش1405 تابستان، 13پیاپی  ، شمارۀ اول، دورۀ  هفتم، سال نامۀ نقد آراء تفسیریپژوهش . http://naghdeara.quran.ac.ir 

 

 

 .دارند 
توجهی در سطوح قابل  هاییسانهمدهد که میان آیات ألست و ماجرای میقات،  ها نشان میبرآیند این شباهت

از   بخشی  بر  ألست  آیات  انطباق  احتمال  یکدیگر،  کنار  در  قرائن،  این  دارد.  وجود  ساختاری  و  معنایی  لفظی، 
، افزون بر اشتراک در برخی تعابیر و  پایهبراینکنند.  اسرائیل را تقویت میماجرای میقات هفتاد تن از برگزیدگان بنی

وگو، اهداف هدایتی و الگوی واکنش مخاطبان نیز در دو واقعه از یافتگی روایت، فضای گفتمفاهیم، نوع سازمان
 .ی برخوردار استگیرچشممشابهت 

 نتیجه 
های نوپدید در این حوزه است که تلاش کرده با پژوهشازجملۀ    ، نوشتۀ نکونام،تفسیر بینامتنی آیۀ ذر«ۀ »مقال

سنتی  فضای  از  نسبی  عبور  با  پژوهش  این  دهد.  اختصاص  معین  گروهی  به  را  ذر  آیۀ  شواهد،  برخی  به  استناد 
این  با  برداشته است.  ألست  آیات  تعیین مصداق  در مسیر  گامی مؤثر  عالم ذر،  باب  در  اقوال گوناگون  و  روایات 

 ـ  حال، به دلیل و عدم توجه کافی به تمام آیات پیوسته و ــ  ویژه متون عهدینبه ـاتکاء بیش از حد به منابع غیرقرآنی 
 نهایی و تعیین مصداق واقعی این آیات ناکام مانده است.  ۀیابی به نتیج، در دستقرآنمرتبط در 

نظریهپایهبراین بنیکه    ای،  قوم  به عهدسپاری  را  نبی  یوشع  از طریق  معرفی  اسرائیل  ألست  آیات  عنوان مصداق 
از دیدگاه می با برخی  آیات همکند، هرچند  به دلیلهای تفسیری پیشین در باب تخصیص  اما  اتکاء    خوانی دارد، 
اهلیک متون  به  پشتوانسویه  نبود  و  متن  ۀ  کتاب  در  نمیقرآنکافی  ارائه  ،  آیات  این  مقصود  از  دقیقی  تبیین  تواند 

ءٍ« و با توجه توأمان به شواهد متنی و  یْ لِّ شَ ک  اناً لِ ی دهد. در مقابل، پژوهش حاضر با تکیه بر عمل به اصل قرآنی »تِبْ 
فرامتنی، نشان داده است که تبیین محتوای آیات ألست و تعیین مصداق واقعی آن، تنها در پرتو آیات میقات و در 

از برگزیدگان بنی ه است وچارچوب داستان ملاقات هفتاد نفر  های تفسیری  کرددیگر روی  اسرائیل ممکن و موج 
 . اند خدشهقابل تفسیر بینامتنی به دلیل ضعف در مبانی و اصول تفسیری ازجملۀ 

 منابع 

 کریم. قرآن ـ1
 ق. 1419الباز،   یتبة نزار مصطفک، ماض ی ر ،تفسیر القرآن العظیم محمد، ن بن احاتم، عبدالرحمابی ابن ـ2
 ق. 1422، ، قم، بوستان کتابسعد السعود  ، بن موسی طاووس، علیابن ـ3

 ق. 1422، ه یتب العلمکدارال روت،یب ،المحرر الوجیز، غالب ه، عبدالحق بنیعطابن ـ4
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 ش. 1389قم، انتشارات اسراء،  ،تفسیر تسنیمجوادی آملی، عبدالله،  ـ10

 ق. 1418ر المعاصر، ک، دار الف روتی، بالتفسیر المنیرمصطفی، لی، وهبة بنیزح ـ11

 ق.1407، ی تاب العرب کروت، دار الیب ،الکشاف  زمخشری، محمود بن عمر، ـ12
 ش. 1383 (،)ع، قم، انتشارات موسسه امام صادقمنشور جاوید سبحانی، جعفر، ـ13

 ق.1412، ، دار البلاغة للطباعة و النشر ، بیروتتفسیر القرآن الکریم  عبد الله،سید شبر، ـ14

 ق. 1415انتشارات الصدر،   ان، ، تهرتفسیر الصافیاشانی، ملا محسن، کض یف ـ15

 ش. 1365ات فرهنگ اسلامی، ، قم، انتشارالفرقانصادقی تهرانی، محمد،   ـ16

 ق. 1417مدرسین،   ۀ، قم، جامعالمیزانطباطبایی، سیدمحمدحسین،  ـ17
 ش. 1372تهران، انتشارات ناصر خسرو،  ،مجمع البیانحسن، طبرسی، فضل بن ـ18
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