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Detailed Abstract

Research Objective 
Semantics, derived from the Greek word semantias, is the science of studying meaning, 
focusing on understanding meanings in human languages. Generally, semantics inves-
tigates the relationship between words and their meanings. It primarily examines the 
connection between signifiers—such as words, phrases, symbols, and signs—and their 
applications. One branch of semantics that has been applied in the study of Qur’anic 
verses is cognitive semantics, which is further divided into various subfields. One sig-
nificant approach within cognitive semantics is conceptual schemata, which facilitates 
a deeper understanding of the Qur’an.This article, employing a descriptive-analytical 
approach with a Qur’anic perspective, examines and analyzes the conceptual schemata 
within Qur’anic vocabulary. The main question addressed is: What role do conceptual 
schemata play in enhancing comprehension and learning of the Qur’an? Based on the 
analysis, it can be concluded that God employs multiple tools to enhance comprehension 
and present the Qur’anic content beautifully, one of which is imagery. In the Qur’an, 
words often transcend their ordinary usage to create vivid mental images that aid in un-
derstanding the verses.
Conceptual schemata in cognitive semantics can be examined in three primary domains:
Spatial/Volumetric Schemas: Assign material volume to events, making them tangible 
and conceivable.
Motion/Action Schemas: Attribute movement and agency to events or entities, such as 
living beings.
Power/Force Schemas: Endow events with faculties such as cognition, awareness, 
speech, and other capacities.
These three types of schemata breathe life into various events, allowing humans to gen-
erate diverse mental images of Qur’anic verses and apply them in their daily lives, ulti-
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Research Article

mately facilitating human development and spiritual growth.
However, given ongoing debates in Qur’anic studies, reliance on traditional or purely 
rationalist approaches alone is insufficient. Modern semantic tools are essential to ad-
dress deficiencies, propose innovative interpretative methods, and deepen conceptual 
and aesthetic understanding of the Qur’an. The necessity of utilizing modern semantic 
tools can be highlighted through several considerations:
Addressing misinterpretations and subjective reasoning due to neglecting cognitive 
semantics in Qur’anic exegesis.
Revealing new propositions in the Qur’an by analyzing its geometric and structural 
patterns, which are not apparent through isolated verse study.
Employing linguistics to explain variations in interpretation, uncovering subtle ele-
ments hidden in Qur’anic expressions, and guiding the interpreter to insights other-
wise inaccessible.
A central principle of cognitive semantics is that each interpretation is grounded in 
unique conceptualization, allowing distinct linguistic expressions for the same situa-
tion. Although these expressions convey similar events, significant differences exist 
among them. This principle underscores that semantic conceptualization accounts for 
the diversity of interpretations arising from a single context.
Therefore, this study aims to examine and analyze conceptual schemata in the cog-
nitive semantics of Qur’anic vocabulary, facilitating deeper comprehension of the 
meanings and aesthetic qualities of the divine text.

Keywords: Conceptual Schemata, Spatial/Volumetric Schema, Motion/Action Sche-
ma, Power/Force Schema, Semantics
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 بررسی و تحلیل روش قرآن کریم در تصویر‏سازی کلمات 
جهت شناخت معانی آیات
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چکیده
 معنی‏شناسی برگرفته از لغت یونانیِ »semantias«، علم مطالعۀ معنا، است که به بررسی و مطالعۀ معانی 
در زبان‏های انســانی می‏پردازد؛ به‌طورکلی، بررســی ارتباط میان واژه و معنا را معناشناســی می‌گویند. این 
علم معمولاً بر رابطۀ بین دلالت‌کننده‌ها، مانند لغات، عبارت‌ها، علائم و نشانه‌ها و کاربرد معانی‏ آن تمرکز 
دارد. یکی از شــاخه‏های معنی‏شناســی که در بررســی آیات قرآن به کار رفته اســت، معنی‏شناسیِ شناختی 
اســت. معنی‏شناســیِ شناختی به انواع مختلفی تقسیم شده است که یکی از آن‏ها الگو‌های تصوری است 
کــه موجــب درک بهتــر قرآن کریم می‏شــود. در ایــن مقاله، با روش توصیفــی‏ـ تحلیلی و با رویکــرد قرآنی به 
ح‏هــای تصوری معنی‏شناســیِ شــناختی در واژگان قرآن کریم، پرداخته شــده اســت و  بررســی و تحلیــل طر
نتیجۀ به‏دست‏آمده چنین است که خداوند از راه‏های متعددی برای بیان مفهوم آیات در قرآن، استفاده 
کرده تا انسان‏ها بتوانند معنای آیات را به‏راحتی بفهمند و دلیلی برای اجتناب از قرآن و پیام‏های اسلامی 
ح‏های تصوری اســت که خداونــد، معنی و مفهوم آیــات را برای  نداشــته باشــند. یکــی از ایــن گزینه‏ها، طر
بندگانش به‏تصویر می‏کشــد؛ بنابراین، الگو‌های تصوری معنی‏شناســی که در ســه قسم حجمی، حرکتی و 

قدرتی، بیان شده‌اند، پدیده‏های جهان آفرینش را این چنین لمس و تصور می‏کنند.
کلیدی: الگو‌های تصوری؛ الگو‌ی حجمی؛ الگو‌ی حرکتی؛ الگو‌ی قدرتی؛ معنی‏شناسی. واژگان 
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مقدمه
معناشناسی، رشته‏ای از علم زبان‏شناسی است که بررسی معنا و مفهوم نشانه‏ها، از اهداف 
این علم است که خود به شاخه‏های متعددی تقسیم می‏شود؛ یکی از این شاخه‏ها الگوهای 

تصوری است که به‏نوبۀ خود به بخش‏های حجمی، حرکتی و قدرتی تقسیم می‏شود. 
     از جلوه‏های زیبا و با‏شــکوه قرآن این اســت که از همۀ ابزارها برای معنا بخشیدن 
به حقایق اســتفاده می‏کند؛ مانند سنگ‏تراشی ماهر که از تکه‏سنگی بی‏جان، تصویری زیبا 
می‏تراشد و به آن تصویر جان و معنا می‏بخشد. قرآن کریم نیز از کلمات ساده و بی‏روح، 
تصاویر بی‏نظیر و بدیع آفریده اســت و به آنها آن‏چنان حیات زیبایی بخشــیده است که 
همواره زنده و جاویدان است و در کالبد روح و روان انسان‏ها جریانی از چالش و تکاپو 

ایجاد می‏کند.
 در دنیای کنونی، اســتفاده از ابزارهای سنتی و یا مبنی بر عقل‏گرایی در درک و یادگیری 
قرآن، اگرچه ممدوح است، امّا با در نظر گرفتن شبهات و چالش‏های انحرافی که در حوزۀ 

قرآن‏پژوهی همواره ایجاد می‏شود، کافی نیست. )خلف مراد، ۱۳90: 71(
 ابزارهای معناشناسی جدید، نتیجۀ تلاش‏های معنا‏شناسی در زمان قدیم بوده است و در 
جهت تصحیح و از بین بردن کاستی‏ها و نیز مطرح کردن راه‏های نوین در این راستا است. 

)بستانی، 1392: 173(
با این توصیف‏ها، ضرورت اســتفاده از ابزارهای معنا‏شناسی جدید را  با مؤلفه‏های زیر، 

می‌توان چنین مطرح کرد: 

الف( مواجه با روش نادرست تفسیر‏به‏رأی و گسترش آن
اساسی‏ترین علتی که سبب می‏شود دچار تفسیر‏به‏رأی شویم، مقایسه و توجهات درونی 
اســت که هر مفســری آیات قرآن کریم را بر‏اســاسِ افکار و عقاید خود تفسیر می‌کند و 
عمده‏ترین عامل تفاوت این تفسیر با دیگر تفاسیر، استفاده نکردن از دستورات معناشناسیِ 

شناختی در تفسیر قرآن است.

ب( ساختارهندسی قرآن کریم
ساختار هندســی قرآن کریم یکی از مسائلی است که لزوم اســتفاده از ابزارهای جدید 
معناشناســی را مطرح می‏کند. روش ســاختاری سبک جدیدی در تفسیر قرآن‌ کریم است. 
براین‌اســاس، هر‏سوره دارای غرضی اســت و تمامی ‌آیات و مباحث مطرح‌شده در سوره، 
به‌صورتِ منطقی و فصل‌بندی‌شده، به آن غرض مرتبط می‌شود. اگر از این زاویه به مطالعۀ 
سوره‌ها بپردازیم، می‌توانیم گزاره‌های جدیدی را از قرآن کشف کنیم؛ گزاره‌هایی که به‌طورِ 
معمول، از بررسی و مطالعۀ جداگانه آیات به‏دست نمی‌آید. اگر با این نگاه به آیات نگریسته 
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شــود، ممکن است از طریق فهم بهتر آیه، احراز مقدمات حکمت یا راه‌های دیگر، تأثیر آن 
در استنباط مطالب را نیز ببینیم. )ابوزید، 1392: 46(

بدون شــک، بهره‏مندی از روش‏ها و دانش‏های نویــن، نه‏تنها نوعی ژرف‏نگری معمول 
در آیات قرآن اســت؛ بلکه از مصادیق بارز آن نیز هست. زبان‏شناسی در توضیح اختلاف 
تعبیرات، قدرت بســیار بالایــی دارد و موارد جزئی پنهان در تعبیــرات قرآنی را با تحلیل 
 و بررســی، مطرح می‏کند. این علم، اشــکالات بســیاری از یافته‏های ادبی را مطرح کرده 
و مسیر دید مفسر را به جاهایی می‏کشاند که بدون آن، امکان دسترسی به آن‌ها را نداشت. 

)قائمی نیا، ۱۳۹9: 317(
 زبان‏شناسیِ شناختی، رویکردی به تحلیل زبان‏های طبیعی است که زبان را ابزاری برای 
نظم و سازمان‏دهی، پردازش و انتقال اطلاعات در نظر می‏گیرد. )همان( زبان‏شناسیِ شناختی، 
یکی از شاخه‏های نوین زبان‏شناسی است که از دهۀ ۱۹۷۰ میلادی رونق گرفت. این شاخه 
از زبان‏شناسی، نتیجۀ تلاش سه زبان‏شناس مشهور است؛ جُورج لیِکاف1، زبان‏شناس و استاد 
دانشگاه کالیفرنیا، رونالد لانگاکر2، زبان‏شناس و استاد ممتاز دانشگاه کالیفرنیا، لئونارد تالمی3، 

استاد بازنشستۀ زبان‏شناسی و فلسفۀ دانشگاه بوفالو.
 از اهداف اصلی این مقاله، پاسخ به این پرسش است که طرح‏های تصوری چه نقشی در 
درک و یادگیری بهتر قرآن کریم دارد؟ در قرآن کریم، الفاظی استفاده شده است که از حالت 
عادی، دور شــده و با واژه‏های خود، تصویرهای زیبایی ابداع نموده است که می‌توان با آن 
تصاویر، مفهوم زندگی را استنباط کرد و چون این تعبیرات به زبان قوم نازل شده است، فهم 

و درک تعبیرات قرآنی را آسان می‏کند.
  یکی از مواردی که زبان‏شناســیِ شــناختی بر روی آن اصل اســتوار است، این است که 
هر‏تعبیری بر مفهوم‏ســازی ویژه بنا شده است و ما می‏توانیم از یک موقعیت تعبیرات زبانی 
خاصی داشته باشیم. این تعبیرات اگرچه یک موقعیت را برای ما مطرح می‏کند، امّا تفاوت‏های 
عمده‏ای در بین آنها موجود اســت. این اصل که معناشناسیِ مفهوم‏سازی است، به اختلافات 

زیادی در بین تعبیرات متعددی از یک موقعیت اشاره دارد. )شهریاری نسب، 1399: 53(

1-تاریخچۀ پژوهش
ل به معناشناسیِ شناختی  کتاب‏ها و مقالاتی تألیف و تدوین شــده است که به‏طورِ مفصَّ
قرآن کریم و همچنین الگوهای تصویری، به‏طورِ‏کلی، پرداخته شــده اســت؛ از آن جمله 
کتابی است باعنوانِ »جلوه‏هایی از هنر تصویرآفرینی در قرآن« که محمداسمی در 1390 در 

1) George ekoff.

2) langacker Ronald.

3) leonard talmy.
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بر انتشارات علمی‏فرهنگی به چاپ رسانده است.
همچنین قائمی‏نیا در 1390 کتابی باعنوانِ »معنا‏شناســیِ شــناختی قرآن«در انتشــارات 

پژوهشگاه فرهنگ و اندیشۀ اسلامی به چاپ رسانده است.
بلقیس و اردبیلی در 1399 کتابی باعنوانِ »مقدمه‏ای بر معنا‏شناسی شناختی« در نشر علم 

به چاپ رسانده است.
همچنین صفوی در 1382، مقاله‏ای باعنوانِ "بحثی دربارۀ طرح‏های تصویری از دیدگاه 
معنی‏شناسی شناختی" در نامۀ فرهنگستان، شمارۀ21 در صفحات 65-85 به چاپ رسانده 

است.
راسخ مهند نیز در 1386 مقاله‏ای باعنوانِ "اصول و مفاهیم بنیادی زبان‏شناسیِ شناختی"، 

در مجلۀ بخارا، شمارۀ 16 در صفحات172-191 چاپ شده است.
 در‏حالی‏که هدف از نگارش این مقاله بررسی و تحلیل الگوهای تصوری در معناشناسیِ 
شناختی کلمات قرآن کریم است و تا جایی که برای نگارش این مقاله جستجو شد، کتاب 

یا مقالۀ منحصر‏به‌‏فردی در این باب، نوشته نشده است.

2. مفهوم‏شناسی
درآغاز به بررســی مفهوم اصطلاحاتی‏ که در این مقاله، مطرح شــده است، می‏پردازیم و 

در ادامه، انواع طرح‏های تصوری در قرآن کریم را موردِ‏بررسی و تحلیل قرار خواهیم داد.

1-2 . سمانتیک و پراگماتیک
séman�« و در زبان فرانســوی »semantic »معادل واژۀ سـ�مانتیک در زبان انگلیسـ�ی» 
tique«، به‏معنایِ معناشناســی اســت که ریشــه در واژۀ یونانــی »sémantika« دارد و به 
معنای »علم مطالعۀ معنی« اســت. این دانش اصولاً به ارتبــاط بین دلالت‌کننده‏‏‌هایی چون 
عبارت‌هــا، واژگان، نشــانه‌ها، علامت‏ها و زمینــۀ کاربرد معانی آنها پرداخته اســت. واژۀ 
پراگماتیــک »Pragmatism« به‏معنی عمل‏گرایی برگرفتــه از »Pragma« به معنی کردار و 
یا عمل اســت و پراگماتیســم یا همان مکتب اصالت عمل اســت که رو در روی مکتب 
عقیده و اندیشــه »Intellectualism« است و آن یک نگاه فلسفی است که همیشه بر کردار، 
 عمــل و کارایی چیزی تأکید دارد. یک مکتب فلســفی کــه ارزش و جایگاه  افکار، عقاید 

و اعمال را بر طبق فایده و نتایج عملی آنها می‏پندارد. )شعیری، ۱۳۸۸: ۱۰۴(
  علم سمانتیک »semantics« در ارتباط با ایجاد مفهوم و روند گسترش و دگرگونی‏های 
آن، بحث می‏کند؛ رابطه‏های معنایی بین مفاهیم متعدد و متفاوت را بررسی کرده و زنجیره‏ای 

از معنا و مفاهیم مرتبط به هم را پیدا می‌کند. )صفوی، ۱۳9۳:80(
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2-2. معنی‏شناسی
»معنی‏شناسی )سمانتیک( گرایشی از دانش زبان‏شناسی است که به تحلیل مفاهیم علامت‏ها 

می‏پردازد.« )دهخدا، ۱۳91: 3/ 854(
آنچه که دانش زبان‏شناســی و معناشناســی نامگذاری شده است، مجموعه رویکردهایی 
اســت که به‏دلیلِ وجه اشتراکشان در دیدگاه‏هایی بود که نســبت به زبان داشتند. آنچه که 
به معانی و مفاهیم جان و حیات می‏بخشــد و آنها را برای انســان قابل‏ِدرک و زیبا می‏کند، 

تصویرگری و مجسم کردن آن‏ها به روش‏های متفاوت است. )لبش، ۱۳۹۴: 42(

م شکل 3-2. ترسیم صورت و تجسُّ
ترسیم صورت و تجسم شــکل در ذهن برای معانی و مفاهیم را تصویر گویند. تصویر، 
استفاده از جملات و کلمات به روش هنری است؛ طوری که معانی و مفاهیم ویژه‏ای را در 
چارچوب واقعی، احیاء و مجسم می‏نماید و علاوه‏بر تحریک احساس و خیال مخاطب، پیام 

خاصی را به او منتقل می‏کند. )افراشی، ۱۳۹۵: ۱۱۲(

3. الگوهای تصوری
الگوهای تصوری یکی از قالب‏های‌ مفهومی موردِ‏توجه و بررســی معنی‏شناسان است. ما 
در این دنیا، حرکات و رفتارهایی انجام می‏دهیم؛ فکر می‏کنیم، غذا می‏خوریم، می‌نشــینیم، 
اطرافیان خود را درک می‏کنیم؛ بدین‏ترتیب، قالب‏های‌ مفهومی بنیادین شــکل گرفته است 
کــه برای تفکر دربارۀ امور انتزاعی‏تر موردِ‏اســتفاده قرار می‏گیــرد. تجربه‏های ما از دنیای 
خــارج، در ذهن ما پدیده‏هایی را ایجاد می‏کند و ما آن پدیده‏ها را در زبان، جاری می‏کنیم. 
این قالب‏های مفهومی، به عبارتی دیگر، الگوهای تصوری هســتند. در توضیحی شفاف‏تر، 
الگوهای تصوری، به‏نوعی، همان ساخت مفهومی است که با‏توجه‏به تجربیات دریافتی ما از 

جهان خارج، در زبان ما جاری می‏شوند و گسترش می‏یابند. )صفوی، 1388: 67(
یکی از ابعاد علم معناشناسی، الگوهای تصوری است که به سه شاخۀ حجمی، حرکتی و 
قدرتی تقسیم می‏شوند. در این مقاله، این موضوعات، به همراه ذکر نمونه‏هایی از قرآن کریم، 

تحلیل و بررسی خواهد شد.

3 - ۱. الگوی حجمی
یکی از انواع الگوهای تصوری، الگوی حجمی است. انسان‏ها از قرار گرفتن در مکان‏های 
خاص که حکم ظرف پیدا می‏کنند، بدن خود را مظروف می‏پندارد که می‌تواند در ظرف‏های 
انتزاعی جای بگیرد. همین حالت در آیات قرآن کریم وجود دارد؛ گویی به پدیده‏ها، ظرفیت 

بخشیده شده که هر‏کدام از آنها دارای حجم هستند؛ برای مثال:



سال نهم 
شمارة دوم
پیاپی: 17

پاییز و زمستان
1404

127

 � 
ت
آیا
ی 
عان
ت م

اخ
شن
ت 

جه
ت 
ما
 کل
زی

سا
یر‏
صو

ر ت
م د

ری
ن ک

رآ
ش ق

رو
ل 
حلی

و ت
ی 
رس

بر عِهِمْ وَعَلَى أبَصَْارِهِمْ غِشَاوَةٌ   3 -۱ -1 . اگر در آیۀ 7 بقره »خَتمََ الَلَّهّهُ عَلَى قلُُوبهِِمْ وَعَلَى سَــمْ
وَلهَُمْ عَذَابٌ عَظِيمٌ«  عبارت »عَلَى سَمْعِهِمْ« بر »قلُُوبهِِمْ« عطف شده باشد، به این معنی است 
که بر گوش انسان‏های کافر مهر زده شده است و اگر عطف بر»ختم الله« باشد، به این معنی 

است که بر گوش‏ها پرده افکنده شده است. )يزيدى، ‏1405:1/ 64(
3 -۱ -2. دین خدا در آیۀ 138 بقره »صِبْغَةَ الَلَّهّهِ  وَمَنْ أحَْسَنُ مِنَ الَلَّهّهِ صِبْغَةً«، بهترین رنگ 
معرفی شده است که با‏توجه‏به آیات مطرح‏‏شده، به این نتیجه می‏رسیم که خداوند پدیده‏ها 
را در این آیات، مظروف قرار داده اســت که می‌توانند دیگر اشیا را در خود جای بدهند یا 

به‏شکل مجسم در‏بیایند. )قشيرى، 2000: 1/ 130(
3 -۱ -3. خدای متعال بر‏اساسِ آیۀ 250 از سورۀ بقره )رَبنَّاَ أفَْرِغْ عَلَيْناَ صَبْرًا وَثبَتِّْ أقَْدَامَناَ( 
در دل‏ها، صبر و شــکیبایی افکند یا ریخت. )اسلامی‏پناه، ۱۳95: ۱/ 527( که در آن، دل‏ها 

همانند ظرف است و صبر بسان آبی است که بر دل‏ها فرو می‏ریزد.
لةَُّ أيَْنَ مَا ثقُِفُوا إلََِّاّ بحَِبْلٍ مِنَ الَلَّهّهِ  3 -۱ -4. در آیۀ 112 از سورۀ آل‏عمران )ضُرِبتَْ عَلَيْهِمُ الذِّ
وَحَبْلٍ مِنَ الناَّسِ(، از ریســمان که از امور حسی است، برای عهد و پیمان که از امور عقلی 

است، برای استعاره استفاده شده است. )ابوعبيده، 1381: 1/ 181(
قوُا(،  3 -۱ -5. واژۀ »حبل« در آیۀ 103 از سورۀ آل‏عمران )وَاعْتصَِمُوا بحَِبْلِ الَلَّهّهِ جَمِيعًا وَلََا تفََرَّ
اســتعاره است برای عهد و پیمان؛ زیرا تمسک به حبل‏الله، سبب نجات انسان از ضلالت و 
گمراهی است؛ همان‏طور که چنگ و تمسک به ریسمان سبب نجات انسان از چاه نابودی 

است. )حسینی شاه عبدالعظیمی، 1372: ۲/ 213(
3 -۱ -6. در آیه‏ی 10 نســاء )إنَِّ الذَِّينَ يأَْكُلُونَ أمَْوَالَ اليْتَاَمَى ظُلْمًا إنِمََّا يأَْكُلُونَ فيِ بطُُونهِِمْ 
ناَرًا  وَسَيصَْلَوْنَ سَعِيرًا( همه کلمات در معنی واقعی خود به کار رفته است؛ تنها فعل"یاکلون" 
به واژه‏ی"نار" که قابل خوردن نیســت، نسبت داده شده که گویا منظور آیه چنین است که 

خوردن مال یتیم، مثل خوردن آتش است.)ر.ک: طیب‏حسینی،1399ش، ص۱45(
3 - 1- 7. در آیۀ 46 از ســورۀ انعام )قلُْ أرََأيَْتمُْ إنِْ أخََذَ الَلَّهّهُ سَمْعَكُمْ وَأبَصَْارَكُمْ وَخَتمََ عَلَى 
قلُُوبكُِمْ(، بستن گوش و چشم به‏معنایِ کر و کور کردن انسان‏های ملحد است و مُهر زدن بر 
دل‏ها به‏معنایِ گرفتن تفکر از انسان است؛ به‏طوری‏که دیگر نمی‌تواند کار خوب و بد را از 

هم تشخیص دهد. )فراء، 1980: 1/ 335(
3 -۱- 8. در آیۀ 120 از سورۀ انعام )وَذَرُوا ظَاهِرَ الْْإثِْمِ وَباَطِنهَُ(، گناه به لباسی تشبیه شده است 
که رویه و آستر دارد. منظور از »گناه ظاهری«، گناهی است که سرانجام زشت و بدش بر کسی 
پوشیده نیست؛ مثل شرک به خدا، ظلم به خود و دیگران، و منظور از »گناه باطنی«، گناهی است 
که سرانجام زشت و بدش را هرفردی نمی‏تواند متوجه بشود؛ مانند خوردن گوشت خوک و 

خون. این نوع گناهان با آگاهی و تعلیمِ خداوند، قابل‏ِشناخت است. )طوسى، بی‏تا: 4/ 255(
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3 -۱- 9. آرامش در آیۀ 26 از سورۀ توبه )ثمَُّ أنَزَْلَ الَلَّهّهُ سَكِينتَهَُ عَلَى رَسُولهِِ وَعَلَى المُْؤْمِنيِنَ(، 
تبدیل به کلمه‏های جســمانی شده اســت که بر پیامبر)ص( و مؤمنان نازل شده و موجب 
اطمینان و سکون آنان شده است تا در قبال دشمن، محکم و دارای انگیزه و مقاومت باشند. 

)نجفی خمینی، 1400: ۶/ 239( 
3 -۱- 10. در آیات 24 از ســورۀ ابراهیم )...كَلِمَةً طَيبِّةًَ كَشَجَرَةٍ طَيبِّةٍَ أصَْلُهَا ثاَبتٌِ وَفرَْعُهَا 
مَاءِ( و26 از همان سوره )...كَلِمَةٍ خَبيِثةٍَ كَشَجَرَةٍ خَبيِثةٍَ اجْتثُتَّْ مِنْ فوَْقِ الْأْأَرْضِ مَا لهََا مِنْ  فيِ السَّ
قرََارٍ(، ایمان به درختی تشبیه شده که پاک و پر از میوه است و کفر به درختی تشبیه شده که 

ناپاک است و از ریشه در آمده که هیچ‏گونه مقاومتی ندارد. )طبرانى، 2008: 4/ 31(
3 -۱- 11. خداوند در آیۀ 94 از ســورۀ حِجر )فاَصْدَعْ بمَِا تؤُْمَرُ وَأعَْرِضْ عَنِ المُْشْرِكِينَ(، 
مشرکان را به ظرفی تشبیه کرده ‏ا‌ست و دعوت پیامبر اسلام)ص( را به سنگی تشبیه کرده که 
آن ظرف را )مشرکان( برای شکستن، موردِ هدف قرار داده است. )طنطاوى، 1997: 8/ 83(
واژۀ »صدع« به معنی شــكافتن است. »صَدَعَه‏ُ صَدْعاً« یعنی شَقَّهُ: آن را شکافت؛ چنانكه 
در »مجمع« ذيل آيۀ 43 از ســورۀ روم )طبرسی، 1370: ذیل آیه 43 روم( و در »مفردات« و 
»صحاح« )راغب اصفهانی، 1416: مادۀ صدع؛ جوهری، 1404: ذیل مادۀ صدع( به آن تصریح 
شده است. صديع به‏معنى صبح است به اعتبار شكافته شدن. »فاَصْدَع‏ْ بمِا تؤُْمَرُ وَ أعَْرِضْ عَنِ 
المُْشْــرِكِينَ«، يعنى مأموريت خويش را آشكار كن و از مشريكن اعراض نما. آشكار كردن 
چيزى، نوعى شــكافتن اســت. در اقرب‏الموارد گويد: »صَدَع‏َ الْأْأَمْرَ: كَشَفَهُ؛ آشکارش کرد«.

)شرتونی، 1416: ذیل مادۀ صدع(
استفاده از کلمۀ »صدع« در قالب استعاره برای تبلیغ، بسیار مناسب است در مقایسه با کلمۀ 
»بلّغ«؛ با‏اینکه هر‏دو کلمه به یک معنی است؛ چرا‏که تبلیغ، هر‏از‏گاهی در مخاطب، تأثیر‏گذار 

نیست؛ امّا شکستن در هر‏شرایطی تأثیرگذار است. )سیوطی، 1394: ۱/ 311(
3 -۱- 12. خــدای متعال در آیۀ 112 از ســورۀ نحل )فأََذَاقهََــا الَلَّهّهُ لبِاَسَ الجُْوعِ وَالخَْوْفِ 
بمَِا كَانوُا يصَْنعَُونَ(، آثار گرســنگی و ترس را به لباس تعبیر کرده‌ اســت )طبرســی، 1388: 
4/ 465(؛ چرا‏که آثار گرســنگی و ترس، همانند لباس، بر انســان ظاهر می‏گردد و پوشش 
 می‏دهــد. عده‌ای گفته‏اند که چون گرســنگی و تــرس تمام وجود آنهــا را در‏بر‏می‏گیرد 
و همان‏طور که لباس کلِّ بدن انســان را در‏بر‏می‏گیرد، وجه اســتعارۀ گرفتن از آن اســت. 
)الکواز، 1391: 81(؛ گویا هدف آیه چنین است که خدا لباس گرسنگى و ترس را به‏خاطرِ 

اعمال‏شان بر اندام آنها پوشانيد.
3 -۱- 13. در آیۀ 45 از ســورۀ فاطر )مَا ترََكَ عَلَى ظَهْرِهَا مِنْ دَابةٍَّ(، زمین همانند انســان 
شــخصیت گرفته است که پشت و رو دارد. )نحاس، 1421: 3/ 257(؛ چرا‏که مراد از ضمیر 

»ها« در »ظَهْرِهَا«، زمین است.
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بر 3 -۱- 14. در آیۀ10 از ســورۀ نباء )وَجَعَلْناَ اللَّيْلَ لبِاَسًا(، شب به لباس تشبیه شده است؛ 
لباســی که انسان را پوشش می‏دهد و چون شب، تاریک است؛ تاریکی شب همه جهان را 

می‏پوشاند. )ابن‏قتيبه، 1411: ‏1/ 434(

3 - ۲.  الگوی حرکتی
از دیگر الگوهای تصوری، الگوی حرکتی است. انسان با تجربه کردن حرکت خود و سایر 
پدیده‏های متحرک برای دیگر پدیده‏هــای مختلف، فضایی ایجاد می‏کند که در آن حالت، 

پدیده‏ها بتوانند حرکت کنند. )صفوی، 1393: 190(
این حالت در آیات قرآن نیز وجود دارد که از آن جمله است:

3 -۲ -1 . خــوف و ترس یک حالت روحی و درونی اســت که در آیۀ 19 از ســورۀ 
احــزاب )فإَِذَا جَاءَ الخَْوْفُ رَأيَْتهَُــمْ ينَْظُرُونَ إلِيَْكَ تدَُورُ أعَْينُهُُمْ... فإَِذَا ذَهَبَ الخَْوْفُ سَــلَقُوكُمْ 
ةً عَلَى الخَْيْرِ(، با قدرت از آن یاد شــده اســت. در ایــن الگو و آیات  بأَِلسِْــنةٍَ حِدَادٍ أشَِــحَّ
 مطرح‏شده، پدیده‏های جهان که بی‏روح و جان هستند، به موجودات جاندار تشبیه شده‏اند 

که توانایی حرکت دارند .) مىك، 1429 : 9/ 5810(
حَابِ(،  3 -۲ -2. در آیۀ 88 از ســورۀ نمل )وَترََى الجِْباَلَ تحَْسَــبهَُا جَامِدَةً وَهِيَ تمَُرُّ مَرَّ السَّ
کوه‏ها به‏گونه‏ای ترسیم شده است که گویا آن‏ها نیز همانند ابرها حرکت می‏کنند. )واحدى، 
1415: 2/ 811( در ایــن آیــه، پاره‌ای از وقایع قیامت که عبارت اســت از حرکت کوه‏ها، 
توصیف شــده اســت. از حرکت کوه‏ها در آیات دیگر قرآن نیز سخن به میان آمده است: 

»وَسُيرَِّتِ الجِْباَلُ فكََانتَْ سَرَاباً« )نباء /۲۰( )ابوالفتوح رازى، 1408: 20/ 118(
3 -۲ -2. در آیــات 37 و 38 از ســورۀ یــس )وَآيـَـةٌ لهَُــمُ اللَّيْــلُ نسَْــلَخُ مِنْــهُ 
ــمْسُ تجَْرِي لمُِسْــتقََرٍّ لهََا ذَلـِـكَ تقَْدِيرُ العَْزِيــزِ العَْلِيمِ(،  النَّهَــارَ فـَـإِذَا هُمْ مُظْلِمُــونَ* وَالشَّ
 واژۀ »نسَــلَخُ« بــرای جــدا شــدن روز از شــب به حالت اســتعاره بیان شــده اســت 
که در‏واقع، کنده شدن پوست گوسفند را می‏گویند. سَلخ، یعنی پوست چیزی که قابل لمس 

باشد، امّا کندن آن به‏علت چسبنده بودن آن، خیلی دشوار است. )مدنی، 1426: ‏5/ 130(
برکنار شــدن نور و روشنایی از شب یکی از اموری اســت که می‏توان آن را حس کرد. 
این آیه، برکنار شــدن تدریجی نور و فرو رفتن جهان در تاریکی را برای چشم، به تصویر 
می‏کشد؛ امّا هنگامی که نور کنار می‏رود، آن چیزی که در آن سوی تاریکی شب مخفی شده 

بود، ظاهر می‌گردد. )رمانی، 1393: 108(
3 -۲ -4. در آیۀ ‏32 از سورۀ مرسلات )إنِهََّا ترَْميِ بشَِرَرٍ كَالقَْصْرِ(، واژۀ »رمی« که در لغت 
به معنی تیر انداختن و پرتاب کردن است )زمخشری، 1386: 70(، به آتش نسبت داده شده 
است؛ در‏حالی‏که تیراندازی از کارهای انسان است. پراکنده شدن شعله‏های آتش در این آیه 
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به تیر انداختن تشبیه شده است. شدت شعله‏های آتشین دوزخ، از شدت گداختگی، به قطعه 
چوب‏های عظیمی تشبیه شده است که به هر‏طرف پرتاب می‌شوند و دوزخیان را همه‏جانبه 

فرا می‌گیرند. )حسینی همدانی، 1370: ۱۷/ 298(

3 -۳. الگوی قدرتی
از دیگر نگاره‏های تصوری، می‏توان به نگارۀ قدرتی اشــاره کرد که به وقایع قدرتِ تفکر، 
تکلم، تحرک و... می‏بخشد. در آیات قرآن، از این الگو نیز بهره گرفته شده که از‏آن‏جمله است:
3 -۳ -1. در آیۀ 256 از ســورۀ بقره )فقََدِ اسْتمَْسَكَ باِلعُْرْوَةِ الوُْثْقَى لََا انفِْصَامَ لهََا(، ایمان به 
ریســمانی تشبیه شده است؛ گویا که ریسمان را نوعی ظرف قلمداد کرده‏اند. رابطۀ ایمان با 
سعادت در این آیه، همانند رابطۀ دستگیره با ظرف است؛ یعنی همانگونه که برداشتن ظرف، 
بدون دســتگیره، امکان‏پذیر نیست و اگر دســتگیره را بگیریم، ظرف از دستمان نمی‏افتد، 
ســعادت واقعی نیز جز با چنگ زدن به ریسمان الهی، اجرا نمی‏شود و رسیدن به سعادت، 
زمانی محقق می‌شود که به خدا ایمان بیاوریم و هر‏چیزی که غیر از خداست را منکر شده 

و کافر بشویم. )ابن‏ادريس، 1409: 1/ 95(
3 -۳ -2. بر‏اساسِ آیۀ 7 از سورۀ آل‏عمران )آياَتٌ مُحْكَمَاتٌ هُنَّ أمُُّ الكِْتاَبِ وَأخَُرُ مُتشََابهَِاتٌ(، 
آیات محکم مانند مادری است که آیات متشابه را در آغوش می‏گیرد و آیات متشابه همانند 
کودکی اســت که به مادر پناه می‏برد. مراد این است که اصل قرآن، محکمات است و برای 

درک متشابهات، بایستی به محکمات مراجعه کرد. ) محلى، 1416: 1/ 53(
ا سَكَتَ عَنْ مُوسَى الغَْضَبُ أخََذَ الْأْأَلوَْاحَ(، خشم  3 -۳ -3 . در آیۀ 154 از سورۀ اعراف )وَلمََّ
و غضب به حالت انسانی ترسیم شده است که گویی غضب انسان را به کارهایی که انجام 

داده است، مجبور کرده است. )سمين، 1414: 3/ 349(
يَّنتَْ(، زمین با گل‏ها  3 -۳ -4. در آیۀ 24 از ســورۀ یونس )إذَِا أخََذَتِ الْأْأَرْضُ زُخْرُفهََا وَازَّ
و شــکوفه‏های زیبایش، با طراوت و سرسبزی بی‏نظیرش به عروسی زیبا تشبیه شده است 
که لباس‏های رنگارنگ و زیبا و گران‏بها بر تن کرده و خود را به انواع زینت‏های گوناگون 

مُزَیَّن کرده است. 
خــدای متعال در این تمثیل‏‏های به‏کار‏رفته در آیات قرآن به وقایع قدرت تکلم و تفکر و 
...نظر کرده است تا در فهم و درک آیات قرآن، تأثیر داشته باشد. )محمد قاسمی، 1394: 47(

3 -۳ -۵. در آیۀ 44 هود )وَقيِلَ ياَ أرَْضُ ابلَْعِي مَاءَكِ وَياَ سَمَاءُ أقَْلِعِي وَغِيضَ المَْاءُ وَقضُِيَ الْأْأَمْرُ 
(، به زمین و آسمان کارهایی نسبت داده شده که این کارها مخصوص  وَاسْــتوََتْ عَلَى الجُْودِيِّ
انسان است. خداوند به زمین دستور می‏دهد تا آب را ببلعد؛ سپس به آسمان دستور می‏دهد که 

باران نباراند و بعد‏از‏آن، تقلیل یافتن آب را خبر می‏دهد. )خرقانی، 1394: 304(
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بر کاربرد واژه‏‏های »ابلعی« برای »زمین«، و»اقلعی« برای »آســمان«، نوعی اســتعارۀ تخییلی 
است؛ چرا‏که »زمین« و »آسمان« به موجودات زنده تشبیه شده‏اند و خداوند از بلعیده شدن 
آب در زمین  برای استعاره‏ استفاده کرده است؛ چنانکه زمین مانند انسان، دهان دارد و آب 
را می‏خورد. جاذبه زمین را برای بلعیدن، استعاره قرار داده و بعداً آب را برای زمین، غذایی 
تصوّر کرده است که به کمک آب می‏تواند زراعت و کشاورزی را پرورش دهد. همان‏طور 
که خوردن طعام به بدن نیرو می‏بخشــد، استعارۀ واژۀ »ابلعی« مخصوص غذا است نه آب؛ 
بنابراین، خدای مناّن، آســمان را فاعل قمداد کرده است و استعاره از ریخته شدن آب است 
و آسمان را مخاطب و ذی‏شعور قلمداد نموده. )تفتازانی، 1416: 86؛ جوادی آملی، ۱۳90: 

 )345 /۳
3 -۳ -6. در آیۀ 69 انبیاء )قلُْناَ یاَ ناَرُ کُونیِ برَْدًا وَسَــامًا عَلَى إبِرَْاهِیمَ(، آتش مانند انسانی 
به‏تصویر کشیده شده است که دارای فهم و شعور است و می‏توان آن را موردِ خطاب قرار 
داد و امر و نهی کرد؛ هرچند آتش جماد اســت و نمی‏توان آن را مخاطب قرار داد؛ امّا مراد 
این اســت که ما آتش را سرد و سلامت کردیم؛ مبادا به حضرت ابراهیم)ع( آسیبی برساند. 

)طبرسی، 1377: ۱۶/ 221(
3 -۳ -7. در آیۀ 5 از ســورۀ حجّ )وَأنَبْتَتَْ مِنْ كُلِّ زَوْجٍ بهَِيجٍ(، زمین همانند رَحِم قلمداد 
شــده که گیاهان و درختان را درون خود پرورش می‏دهد؛ همان‏گونه که رَحِم جنین را از 
حالت نطُفه به‏صورتِ عَلَقه و از عَلَقه به شکل مَضغه و درنهایت، به یک موجود زنده تبدیل 
می‏کند، زمین نیز مرحله‏به‏مرحله، گیاهان و درختان را رشد می‌دهد. )جمل، 1427: ‏5/ 173(
صدر آیۀ فوق، دربارۀ مراحل خلقت انســان است و ذیل آن دربارۀ رشد و سرسبز شدن 

مجدد زمین، بعد‏از خشک شدن، است.
مَاوَاتِ وَمَنْ فيِ الْأْأَرْضِ  3 -۳ -8.  در آیۀ 18 از سورۀ حج )ألَمَْ ترََ أنََّ الَلَّهّهَ يسَْجُدُ لهَُ مَنْ فيِ السَّ
وَابُّ وَكَثيِرٌ مِنَ الناَّسِ(، واژۀ »یسَجُدُ« از جهتی،  جَرُ وَالدَّ ــمْسُ وَالقَْمَرُ وَالنجُُّومُ وَالجِْباَلُ وَالشَّ وَالشَّ
همۀ موجودات آسمان و زمین و از جهتی دیگر، اکثر انسان‏ها را شامل می‏شود؛ به این دلیل، 

کلمۀ »سجده« در دو معنا استعمال شده است:
الف( پیشانی بر روی زمین گذاشتن انسان‏ها که کاری اختیاری است.

ب( خشوع و فروتنی و تسلیم در برابر قدرت لایتناهی خداوند که جزء افعال غیر‏اختیاری 
است و همچنین هر‏موجودی ذاتاً در مقابل ارادۀ خداوند، مطیع و متواضع است. )سيواسى، 

)128 /3 :1427
3 -۳ -9. آیۀ 12 از سورۀ فرقان )إذَِا رَأتَْهُمْ مِنْ مَكَانٍ بعَِيدٍ سَمِعُوا لهََا تغََيُّظًا وَزَفيِرًا(، آتش را 
چنان وصف می‏کند که گویا اهل دوزخ را می‏بیند؛ در‏حالی‏که آتش نمی‏تواند ببیند. این اهل 
دوزخ هســتند که آتش را می‏بینند؛ بنابراین، مراد از آیه این اســت که گویی آتش نسبت به 
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دوزخیان، به‏منزلۀ ناظر است. »سَمِعُوا« نیز بدین معنی است که دوزخیان صدای درد و التهاب 
آن را می‏شنوند. این موقعیتِ آتش به فریاد کشیدنِ غضبناک تشبیه شده است. 

در این آیه، دوزخ به حیوانی پرهیبت و بســیار عصبانی شباهت دارد که از شدت خشم، 
ناله و فریاد سر می‏دهد. )طبرسی، ۱۳88: 5/ 415(

لََاةَ تنَْهَى عَنِ الفَْحْشَاءِ وَالمُْنْكَرِ(، نماز به  3 -۳ -10 . در آیۀ 45 از ســورۀ عنکبوت )إنَِّ الصَّ
انســانی تشبیه شده است که همه را به امور خوب دعوت می‌کند و از بدی‏ها نهی می‏کند. 
نماز به منزلۀ صیانت است که با پیام خود، مردم را از کج‏روی باز می‏دارد و از موارد زشت 
و ناپســند مانع می‏شــود. )ابن‏جوزى، 1425: 288( نمازی که خالصانه و همراه با اقرار به 
توحید الهی باشد، نماز‏گزار را به سمت خود دعوت می‏کند و از ضد آن منع می‏کند که این 
نوعی امر‏به‏معروف و نهی‏از‏منکر است؛ به عبارت دیگر، هر‏چیزی که انسان را به سمت خدا 

فراخواند، بالطبع از غیر‏ِخدا باز می‏دارد. 
ــمَاوَاتِ  ـا عَرَضْنـَـا الْأْأَمَانـَـةَ عَلَــى السَّ ّـَ 3 -۳ -11. در آیــۀ 72 از ســورۀ احــزاب )إنِ
ـهُ كَانَ ظَلُومًا  ّـَ وَالْأْأَرْضِ وَالجِْبـَـالِ فأََبيَْــنَ أنَْ يحَْمِلْنهََــا وَأشَْــفَقْنَ مِنْهَا وَحَمَلَهَا الْْإنِسَْــانُ إنِ
 جَهُــولًًا(، بــه آســمان و زمین بــا دید موجودی متشــخص نگاه شــده اســت؛ آنچنان 

که می‏تواند امانت‏دار خوبی باشد و مراد از امانت، مطیع خدا بودن است.
مفهوم کلی این آیه چنین است که این اجرام آسمانی، فرمانبردار اوامر الهی هستند و هیچ 
وقت از دستورات الهی تخطی نمی‌کنند؛ در‏حالی‏که انسان‏ها نیز باید  همانند اجرام آسمانی از 
خدا اطاعت کنند و پیرو فرامین الهی باشند؛ چرا‏که موجودات ذی‏شعوری هستند؛ امّا آن‏گونه 

که باید و شاید مطیع و فرمانبردار نیستند. )مسلمى، 1369: 1/ 165(
يْرَ  بيِ مَعَهُ وَالطَّ 3 -۳ -12. در آیۀ 10 از ســورۀ ســباء )وَلقََدْ آتيَْناَ دَاوُودَ مِناَّ فضَْلًًا ياَ جِباَلُ أوَِّ
وَألَنَاَّ لهَُ الحَْدِيدَ(، »اوَِّب« که به معنی نیایش اســت، به کوه نســبت داده شده است )طریحی، 

۱۳8۵: ۲/ 28(؛ حال آنکه ذکر گفتن و نیایش کردن، مخصوص موجودات با اختیار است.
رْناَ الجِْباَلَ مَعَهُ يسَُبحِّْنَ باِلعَْشِيِّ وَالْْإشِْرَاقِ(، با‏توجه‏به  3 -۳ -۱3. در آیۀ 18 از سورۀ ص )إنِاَّ سَخَّ
اینکه ذکر و ستایش کوه‏ها، دقیقه‏به‏دقیقه، انجام می‏شود، این واژه به‏جایِ »مسبحات«، انتخاب 
شده اســت و خداوند چنین مقرر کرده است که هر‏وقت حضرت داوود ذکر خدا می‏کرد، 

کوه‏ها نیز با او هم‏صدا شده و خدا را تسبیح می‏گفتند. )فيضى، 1417: 4/ 459(
مَاءِ وَهِيَ دُخَانٌ فقََالَ  لَت )ثمَُّ اسْــتوََى إلِىَ السَّ 3 -۳ -14. خداوند در آیۀ 11 از ســورۀ فُصِّ
لهََا وَللِْأْأَرْضِ ائتْيِاَ طَوْعًا أوَْ كَرْهًا قاَلتَاَ أتَيَْناَ طَائعِِينَ(، مانند انسان، برای آسمان و زمین، تفکر و 
شعور قائل شده است؛ آنچنان که زمین و آسمان را همچون موجود زنده‏ای قلمداد کرده که 

از وقایع اطراف خود آگاه است و بدین جهت، آن‏ها را به آمدن دستور داده است. 
لَت )حَتىَّ إذَِا مَا جَاءُوهَا شَــهِدَ عَلَيْهِمْ سَمْعُهُمْ  3 -۳ -15. بر‏اســاسِ آیۀ 20 از ســورۀ فُصِّ
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بر وَأبَصَْارُهُمْ وَجُلُودُهُمْ بمَِا كَانوُا يعَْمَلُونَ(، چنین قلمداد شده است که اعضای بدن انسان صحبت 
می‏کنند. شاید پرسشی مطرح شود که اعضای بدن انسان چگونه سخن می‏گوید. در جواب، 
باید گفت که همچنان که خدا در کوه طور در برابر حضرت موســی)ع(، درخت را دستور 
داد تا صحبت کند، اعضای بدن انسان نیز به دستور خدا، سخن می‏گوید؛ به این شکل، تکلم 

را در جوارح انسان، ایجاد می‏کند. )زمخشرى، 1407: 4/ 195(
َّكَ ترََى الْأْأَرْضَ خَاشِعَةً(، آرایۀ ادبی  لَت )وَمِنْ آياَتهِِ أنَ 3 -۳ -۱6 . در آیۀ 39 از سورۀ فُصِّ
کنایه و اســتعاره استفاده شده است. خدای منان، واژۀ خشــوع را صفت برای ارض، قرار 
داده است؛ چرا‏که زمین به‏دلیلِ خشک و بی‏آب و علف بودن، مانند انسانی است که خیلی 
فقیر اســت و لباس‏های کهنه و پاره دارد و بالعکس؛ هنگامی که در سطح زمین، درختان و 
گیاهان رشد می‏کنند و سرسبز و زیبا می‏شوند در نشاط و شادابی، شبیه فردی می‏شوند که 
لباس‏های کهنه  و فرسوده را از تن برآورده و لباس‏های زیبا و گران‏قیمتی بر تن کرده است. 

)باقر، 1399: 111(
3 -۳ -17. بر‏اساسِ آیۀ 30 از سورۀ ق )يوَمَ نقَُولُ لجَِهَنَّمَ هَلِ امتلَََأتِ وَتقَُولُ هَل مِن مَّزِيد(، 

دوزخ و اهل دوزخ انسانی به تصویر کشیده شده است که مشغول صحبت با خدا است.
   خدای متعال با مطرح کردن این پرســش و پاســخ، گویای این مطلب است که قهر و 
غضب خداوند و مجازات او شامل همۀ مجرمینی خواهد شد که با اعمال‏شان مشمول این 
عذاب شدند؛ چرا‏که در فرمان‏برداری از خدا قاصر بودند و بدان جهت که همۀ اجزای جهان 
آخرت علم، اراده و شعور دارند؛ پس احتیاج نیست، پرسش و پاسخ را در اینجا تاویل کنیم. 

)جرجانى، 1430: 2/ 589(
جَرُ  ــمْسُ وَالقَْمَرُ بحُِسْباَنٍ* وَالنجَّْمُ وَالشَّ 3 -۳ - ۱8. در آیات 5 و 6 ســورۀ ‏الرحمن )الشَّ
يسَْــجُدَانِ(، آرایۀ ادبی ایهام تناسب به کار رفته است. در کتاب لغت برای کلمۀ  »نجم« دو 
معنی گیاه و ســتاره ذکر شده است )قرشــى بنابى، 1371: ‏7/ 25( که در صورت استفاده از 
معنای ســتاره، با کلمات خورشید و ماه تناســب معنایی خواهد داشت و هنگام استفاده از 

معنای گیاه، با واژۀ درخت تناسب دارد. )شمس‏العلمای گرگانی، 1381: 294(
3 -۳ -۱9. مقصود از آیۀ 21 ســورۀ حشــر )لوَْ أنَزَْلنْاَ هَذَا القُْرْآنَ عَلَى جَبلٍَ لرََأيَْتهَُ خَاشِعًا 
رُونَ( این است که اگر ما این  عًا مِنْ خَشْــيةَِ الَلَّهّهِ وَ تلِْكَ الْأْأَمْثاَلُ نضَْرِبهَُا للِناَّسِ لعََلَّهُمْ يتَفََكَّ مُتصََدِّ
قرآن را بر کوه نازل می‏کردیم، مشــاهده می‏کردی که کوه از ترس و عظمت خدا خاشع و 
ذلیل و متلاشــی می‏گشت. هدف آیه این است که اگر کوه از جنسی بود که قرآن کریم بر 
آن نازل می‏شد و آن را درک می‏کرد، با آن عظمت و استحکامش، هر‏لحظه از خشیت خدا 
می‏ترسید؛ پس انســان که تعقل و اندیشه دارد، جاه وجلال و عظمت خدا را بیشتر از کوه 

می‏تواند درک کند.
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نکتــۀ بلاغی این آیه این اســت که با‏اینکه کوه از جمادات اســت و نمی‏تواند تواضع و 
خشیت داشــته باشد، )چرا‏که تواضع و خشــیت از جمله افعالی است که فاعلش بایستی 
قوۀ تفکر داشــته باشد(، ولی خداوند این‏گونه تصویر‏سازی نموده تا انسان سنگ‏دل هنگام 
خواندن آیات قرآن در وعده و وعیدها و هشدارهای خدا، بیندیشد و خشوع و خضوع در 

او ایجاد شود. )بنت الشاطی، 1384: 266(
3 -۳ -20. واژۀ »الغیظ« در آیۀ 8 از ســورۀ ملک )تكََادُ تمََيَّزُ مِنَ الغَْيْظِ كُلَّمَا ألُقِْيَ فيِهَا فوَْجٌ 
سَــأَلهَُمْ خَزَنتَهَُا ألَمَْ يأَْتكُِمْ نذَِيرٌ(،  آرایۀ ادبی اســتعاره دارد که جهت نشان دادن جوشیدن از 
شدت خشم با آتش‏افزار، استعاره شده است. در این آیه، دوزخ به انسانی تشبیه شده است 

که از شدت خشم، آنچنان می‏جوشد که کم مانده پاره‏پاره شود. )قائمی‏نیا، ۱۳9۵: 109(
َّذِي جَعَلَ لكَُمُ الْأْأَرْضَ ذَلوُلًًا(، زمین به شــتری که آرام  3 -۳ -21. در آیــۀ 15 ملک )هُوَ ال
و سواری است، تشبیه شــده است. واژۀ »ذَلول« در بین مَرکَب‏ها، به‏معنایِ مَرکَبی است که 
خیلی آرام است و انسان را زمین نمی‏زند؛ مَرکَبی که به آسانی می‌توان از آن سواری کشید. 

)ابن منظور، 1375: 11/ 257(
واژۀ »مناکب« نیز در اصطلاح پزشــکی، آنجایی است که استخوان کتف با سر استخوان 
بازو متصل می‏شود. اگر در این آیه، نقاط گوناگون زمین را مَنکَب خطاب کرده است، نوعی 

استعاره است. ) طباطبایی، 1395: 20/ 602(
بْــحِ إذَِا تنَفََّسَ(، »تنفُّس« را که  3 -۳ -22. خــدای متعال در آیۀ 18 از ســورۀ تکویر )وَالصُّ
خارج شدن نفََس به حالت تدریجی است، برای خارج شدن تدریجی نور از سمت مشرق در 
سحرگاهان، استعاره گرفته است. در این آیه، صبح همانند موجودی زنده فرض شده است که 

تنفس آغازینش با طلوع خورشید شروع می‌شود و در همۀ کائنات، روح حیات می‏دمد. 
اگر قرآن صبح را موجودی فرض کرده است که نفََس می‏کشد، به این دلیل است که صبح 
نورش را در آسمان، پخش می‏کند و تاریکی که افُُق را دربرگرفته بود، از بین می‏برد. )مکارم 

شیرازی، ۱۳81: ۲۲/ ۱9۸(
3 -۳- 23. خــدای متعال در آیۀ 9 القارعــه )فأَُمُّهُ هاوِيةٌَ(، آتش جهنم را همچون مادری 
برای اهل جهنم قلمداد کرده است که به آغوش آن مادر پناه می‏برند و آتش نیز همانند یک 

مادر، اهل دوزخ را بغل می‌گیرد و پناه می‏دهد. )انصارى، 1371: 10/ 592(

نتیجه 
هدف از نگارش این مقاله، پاسخ به این پرسش است که طرح‏های تصوری چه نقشی در 
درک و یادگیری بهتر قرآن کریم دارند؟ برمبنای مباحث مطرح‏شــده، می‌توان به این نتیجه 
رســید که خداوند بــرای درک بهتر و راحت‏تر آیات قرآن کریــم و ارائۀ مطالب با زیبایی 
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بر خاص آن، از ابزارهای متعددی استفاده کرده است؛ یکی از این ابزارها تصویر‏سازی است. 
در قرآن کریم، از الفاظی استفاده شده است که از حالت عادی دور شده و با واژه‏های خود، 

تصویرهای زیبایی ابداع نموده است تا آیات قرآن را بهتر بفهمیم.
طرح‏های تصوّری در معناشناسی شناختی در سه حوزه، قابلِ بررسی است:

الگوهای حجمی: که به وقایع مادی حجم می‏دهد و آنها را قابل درک و تصور می‏سازد.
الگوهای حرکتی: که به وقایع، مانند جانداران، قابلیت تحرُّک می‏دهد.

الگوهای قدرتی: که برای وقایع، قوۀ تفکر، شعور، تکلم و... تلقی می‏کند. 
 هر‏کدام از مباحث این ســه حوزه، به‏نحوی به وقایع مختلف، روح و حیات بخشیده که 
سبب می‏شود، انسان‏ها برای درک آیات قرآن در ذهن خود، تصویرهای متعدد و گوناگونی 
مطرح کنند و بر‏مبنایِ آن تصویرها، آیات قرآن کریم را در زندگی خود اســتفاده کنند و به 

هدف نهایی خلقت که همان تکامل انسان است، برسند.
با این وجود، با در نظر گرفتن شبهات در حوزۀ قرآن‏پژوهی، استفاده از ابزارهای سنتی و یا 
مبنی بر عقل‏گرایی در درک و یادگیری قرآن همواره کافی نیست. ابزارهای معناشناسی جدید 
در جهت تصحیح و از بین بردن کاســتی‏ها و نیز مطرح کردن راه‏های نوین در این راســتا، 
کمک شــایانی در درک عُمق مفهومی و زیبایی قرآن می‏نماید. با این توصیف‏ها، ضرورت 

استفاده از ابزارهای معنا‏شناسی جدید را با مؤلفه‏های زیر، می‏توان چنین مطرح کرد:  
مواجه شــدن با روش نادرســت تفســیر به رأی، به‏خاطرِ اســتفاده نکردن از دستورات 

معناشناسی شناختی در تفسیر قرآن و گسترش دادن آن.
از طریق ساختار هندسی قرآن کریم، با غرض هر سوره آشنا شده، از این طریق، گزاره‌های 
جدیدی از قرآن کریم را کشــف می‏کنیم. گزاره‌هایی که به‌طورِ معمول، از بررسی و مطالعۀ 

جداگانۀ آیات به‏دست نمی‌آید.
زبان‏شناسی در توضیح اختلاف تعبیرات، قدرت بسیار بالایی دارد و موارد جزئی پنهان در 
تعبیرات قرآنی را با تحلیل و بررســی، مطرح می‏کند. این علم اشکالات بسیاری از یافته‏های 
ادبی را مطرح کرده و مسیر دید مفسر را به جاهایی می‏کشاند که بدون آن امکان دسترسی به 
آن‌ها وجود ندارد. یکی از مواردی که زبان‏شناسیِ شناختی بر روی آن اصل استوار است، این 
است که هر‏ تعبیری بر مفهوم‏سازی ویژه بنا شده است و ما می‏توانیم، از یک موقعیت، تعبیرات 
زبانی خاصی داشته باشیم. اگرچه این تعبیرات موقعیتی را برای ما مطرح می‏کند، امّا تفاوت‏های 
عمده‏ای در بین آنها موجود اســت. این اصل که معناشناسیِ مفهوم‏سازی است، به اختلافات 
زیادی در بین تعبیرات متعددی از یک موقعیت اشاره دارد؛ بنابر‏این هدف از نگارش این مقاله 
بر این بوده است تا به بررسی و تحلیل الگوهای تصوری در معناشناسیِ شناختی کلمات قرآن 

کریم پرداخته شود و از این طریق به عُمق مفاهیم و زیبایی‏های این کلام الهی دست یابیم. 



سال نهم 
شمارة دوم
پیاپی: 17
پاییز و زمستان
1404

136

کتابنامه
قرآن کریم.

ابن‏ادريس، محمد بن احمد )1409(. »المنتخب من تفسير القرآن و النكت«. قم: كتابخانۀ عمومى حضرت آيتالله العظمى 
مرعشى نجفى) ره(.

ابن‏جوزى، عبدالرحمن بن على )‏1425(، »تذكرة الأريب في تفسير الغريب«. بيروت: دارالكتب العلمية.
ابن‏قتيبه، عبدالله بن مسلم‏ )1411(. »تفسير غريب القرآن«. بيروت: ‏دار و مكتبة الهلال.

ابـن منظور، محمد بن مکرم )1375(، چاپ2. »لسان‌العرب«. بيروت: دار الصادر.
ابوالفتوح رازى، حســين بن على )1408(. »روض الجنان و روح الجنان في تفســير القرآن«،. مشــهد مقدس: ‏آســتان قدس 

رضوى، بنياد پژوهشهاى اسلام‏ى.
ح نو. ابوزید، نصر حامد )۱۳92(. »معنای متن«، ترجمۀ مرتضی کریمی نیا. تهران: طر

ابوعبيده، معمر بن مثنى )1381(. »مجاز القرآن‏«. قاهره‏: مكتبة الخانجي.
اسلامی پناه، مهدی )۱۳95(. »تفسیر ادبی قرآن«. قم: سرور.

افراشی، آزیتا )۱۳۹۵(. »رویکردی شناختی به بازنمود حرکت در زبان فارسی«. تهران: انتشارات نویسه پارسی.
انصارى، عبدالله )1371(. »كشف الاسرار و عدة الابرار«. تهران‏: امير كبير.

باقر، علیرضا )۱۳99(. »زمخشری و تفسیر کشاف«، چاپ دوم. تهران: خانه کتاب.
کاربرد روشهای معناشناسی نوین در پژوهشهای قرآنی"، مطالعات قرآن و حدیث9، شمارۀ اول،  بســتانی، قاســم )۱۳۹2(. "

2012.1003.QURAN/10.30497"2012.1003.quran/10.30497/doi: HYPERLINK "https://doi.org  .226 -211
بنت الشاطی، عایشه )۱۳84(. »اعجاز بیانی قرآن«، ترجمۀ حسین صابری. تهران: انتشارات علمی و فرهنگی.

تفتازانی، سعدالدین مسعود بن عمر )1416(. »مطول«، چاپ چهارم. قم: مکتبه الداوری.
ج الدرر فى تفسير القرآن العظيم‏«. عمان: ‏ دار الفكر. جرجانى، عبدالقاهر بن عبدالرحمن )1430(‏. »در

جمل، سليمان بن عمر )1427(. »الفتوحات الإلهية بتوضيح تفسير الجلالين للدقايق الخفية«. بيروت:  دار الكتب العلمية. 
جوادی آملی، عبدالله )1390(. »تفسیر موضوعی قرآن کریم«، چاپ سوم. قم: انتشارات اسوه.

جوهری، اسماعیل بن حمّاد )1404(. » تاج اللغة و صحاح العربیة«، چاپ سوم. بیروت: دار العلم الملایین.
حسینی شاه عبدالعظیمی، حسین بن احمد )۱۳72(. »تفسیر اثنا عشری«. تهران: انتشارات میقات.

حسینی همدانی، محمدحسین )۱370(. »انوار درخشان«، تحقیق محمدباقر بهبودی. تهران: کتابفروشی لطفی.
خرقانی، حسن )۱۳۹4(. »قرآن و زیبا شناسی«. مشهد: دانشگاه علوم اسلامی رضوی.

خلف مراد، عبدالرحیم )۱۳90(. »درآمدی بر معناشناسی قرآن«. قم: دارالعلم.
کبر )۱۳91ش(. »لغت نامه دهخدا«. تهران: دانشگاه تهران. دهخدا، علی ا

راغــب اصفهانــی، حســین محمــد )1416(. »المفــردات فــی غریــب الفــاظ القــرآن«. تهــران: المکتبــه المرتضویــه لاحیــاء آثار 
الجعفریه.

رمانی، علی بن عیسی )۱۳93(. »النکت«. مصر: دارالمعارف.
زمخشــرى، محمود بن عمر )1407(‏. »الكشــاف عــن حقائق غوامض التنزيل و عيون الأقاويل فــى وجوه التأويل«.‏ بيروت: 

‏دار الكتاب العربي‏ چاپ سوم.
ــــــــــــــــــــــــــــــــــــ )1386(. »مقدمة الأدب«. تهران: مؤسسه مطالعات اسلامی دانشگاه تهران.

سمين، احمد بن يوسف )1414(. »الدر المصون فى علوم الكتاب المكنون«. بيروت:  دار الكتب العلمية.
سيواسى، احمد بن محمود )1427(. »عيون التفاسير«. بيروت: دار صادر.

ســیوطی، جلال الدین )۱۳94(. »الاتقان فی علوم القرآن«، ترجمۀ ســید محمود دشــتی، چاپ ششــم. قم: دانشکدۀ اصول 
الدین قم.

شرتونی سعید )1416(. »اقرب الموارد«. قم: منظمة الاوقاف و الشؤون الخيرية. دار الأسوة للطباعة و النشر. 
شعیری، حمیدرضا )۱۳۸۸(. »مبانی معنا شناسی نوین«. تهران: سازمان سمت.

شمس العلمای گرگانی، محمد حسین )۱۳81(. »ابدع البدایع«، به کوشش حسین جعفری. تبریز: احرار.
شهریاری نسب، سروش )۱۳۹۹(. »زبان شناسی در خدمت نظم قرآن«. تبریز: عاصم. 



سال نهم 
شمارة دوم
پیاپی: 17

پاییز و زمستان
1404

137

 � 
ت
آیا
ی 
عان
ت م

اخ
شن
ت 

جه
ت 
ما
 کل
زی

سا
یر‏
صو

ر ت
م د

ری
ن ک

رآ
ش ق

رو
ل 
حلی

و ت
ی 
رس

بر صفوی، کوروش )۱۳88(. »درآمدی بر معنا شناسی«. تهران: سورۀ مهر.
ح‌های تصویری از دیدگاه معناشناسی شناختی"، مجلۀ نامۀ فرهنگستان، شمارۀ  ـــــــــــــــــــــــــــــــــــــ )۱۳93(، "بحثی درباره طر

.9۵- 7۵ ،۲۱
طباطبایی، محمدحســین )1395(. »المیزان فی تفســیر قرآن«، ترجمۀ محمد باقر موســوی همدانی، چاپ چهاردهم. قم: 

دفتر انتشارات اسلامی جامعه مدرسین حوزه علمیه قم.
طبرانى، سليمان بن احمد )2008 ‏(. »التفسير الكبير«. اربد: دار الكتاب الثقافي‏.

طبرسی، فضل بن حسن )1388(. »تفسیر جوامع الجامع«، ترجمۀ مترجمان، چاپ دوم. مشهد: بنیاد پژوهشهای اسلامی 
آستان قدس رضوی.

ـــــــــــــــــــــــــــــــــــــ )۱۳7۰(. »مجمع البیان فی تفسیر القرآن«، ترجمۀ مترجمان، تحقیق رضا ستوده. تهران: انتشارات فراهانی .
طریحی، فخرالدین )۱۳8۵(.»مجمع البحرین«، تحقیق سید احمد حسینی، چاپ سوم. تهران: کتابفروشی مرتضوی.

طنطاوى، محمد ) 1997(. »التفسير الوسيط للقرآن الكريم«. مصر: نهضت.
طوسی محمد، بن حسن‏ )بیتا(. »التبيان في تفسير القرآن«.‏ بيروت‏: دار إحياء التراث العربي.

طیب حسینی، محمود )۱۳9۹(. »چند معنایی در قرآن کریم«، چاپ دوم. قم: پژوهشگاه حوزه و دانشگاه.
فراء، يحىي بن زياد )1980(. »معانى القرآ ن«. قاهره‏: الهيئة المصرية العامة للكتاب‏.

فيضى، ابوالفيض بن مبارك )1417(. »سواطع الالهام فى تفسير كلام الملك العلام«. قم: دار المنار.
قائمی نیا، علیرضا )۱۳۹9(. »معناشناسی شناختی قرآن«. تهران: سازمان انتشارات پژوهشگاه فرهنگ و اندیشه اسلامی.

ـــــــــــــــــــــــــــــــــــــ )۱۳9۵(. "نشانه شناسی و فلسفه زبان"، فصلنامۀ ذهن، سال هفتم، شمارۀ 3، 118-103.
كبر )1371(. »قاموس قرآن«. تهران‏: دار الكتب الإسلامية. قرشى بنابى، عل‏ىا

‏قشــيرى، عبدالكريــم )2000(. »لطائف الاشــارات: تفســير صوفى كامــل للقرآن الكريم«‏، چاپ ســوم. قاهــره: ‏الهيئة المصرية 
العامة للكتاب.

الکواز، محمد کریم )۱۳91(. »سبک شناسی اعجاز بلاغی قرآن«، ترجمۀ سید حسین سیدی. تهران: سخن.
کبر )۱۳۹۴(. »نگاهی به فرایند مقوله بندی در معناشناسی شناختی«. تهران: انتشارات آتریسا. لبش، علی ا

محلى، محمد بن احمد و جلال الدین سسیوطی )1416(. »تفسير الجلالين«. بيروت:مؤسسة النور للمطبوعات.



سال نهم 
شمارة دوم
پیاپی: 17
پاییز و زمستان
1404

138

References

Holy Quran
Ibn Idris, Muhammad Ibn Ahmad (1409). "Al-Muntakhb Man Tafsir al-Qur'an and Al-Nakt". 

Qom: Public library of Hazrat Grand Ayatollah Marashi Najafi (RA).
Ibn Jozi, Abd al-Rahman bin Ali (1425), "Taqarah Al-Arib fi Tafsir al-Gharib". Beirut: Dar al-

Ketab al-Elamiya.
Ibn Qutiba, Abdullah bin Muslim (1411). "Tafsir Gharib Qur'an". Beirut: Al-Hilal Library and 

Library.
Ibn Manzoor, Muhammad bin Makram (1375), 2nd edition. "Languages ​​of the Arabs". Beirut: 

Dar al-Esq.
Abul Fatuh Razi, Hossein bin Ali (1408). "Ruz al-Jannan and Ruh al-Jannan in Tafsir al-

Qur'an". Holy Mashhad: Astan Quds Razavi, Islamic Research Foundation.
Abu Zayd, Nasr Hamed (1392). “Meaning of the Text”, translated by Morteza Kariminia. Teh-

ran: Tarh-e-Naw.
Abu Ubaidah, Mu’ammar bin Muthanna (1381). “The Majaz of the Quran”. Cairo: Maktaba 

al-Khanji.
Eslami Panah, Mahdi (1395). “Literary Interpretation of the Quran”. Qom: Sarwar.
Afrashi, Azita (1395). “A Cognitive Approach to the Representation of Motion in Persian”. 

Tehran: Noviseh Parsi Publications.
Ansari, Abdullah (1992). "Discovery of the Secrets and the Number of the Righteous". Tehran: 

Amir Kabir.
Baqir, Alireza (2010). "Zamakhshari and the Interpretation of the Revealer", 2nd edition. Teh-

ran: Khaneh Kitab.
Bastani, Qasem (2013). "Application of Modern Semantic Methods in Quranic Research", 

Quran and Hadith Studies 9, Issue 1, 211-226. doi: 10.30497/QURAN.2012.1003
Bint al-Shati, Aisha (2005). "The Miracle of the Explanation of the Quran", translated by Hos-

sein Saberi. Tehran: Scientific and Cultural Publications.
Taftazani, Sa'ad al-Din Mas'ud ibn Omar (1416). "Metwal", 4th edition. Qom: Maktaba al-

Dawri.
Jurjani, Abdul-Qahir ibn Abdul-Rahman (1430). "The Place of the Al-Durr in the Interpretation 

of the Great Quran". Oman: Dar al-Fikr.
Jamal, Suleiman bin Omar (1427). "The divine conquests explained by Tafsir al-Jalalin for al-

Daqayq al-Khufia". Beirut: Dar al-Kutub Al-Elamiya.
Javadi Amoli, Abdullah (1390). "Thematic interpretation of the Holy Quran", third edition. 

Qom: Asoeh Publications.
Johari, Ismail bin Hammad (1404). "Taj al-Laghga and Sahih al-Arabiya", third edition. Beirut: 

Dar al-Alam al-Malayin.
Hosseini Shah Abdul Azimi, Hossein bin Ahmad (1372). "Tafsir Twelver". Tehran: Miqat Pub-

lications.
Hosseini Hamdani, Mohammad Hossein (1370). "Avar Derakhshan", Mohammad Baqer Beh-

bodhi's research. Tehran: Lotfi bookstore.
Kharkhani, Hassan (2014). "Qur'an and Aesthetics". Mashhad: Razavi University of Islamic 

Sciences.
Khalaf Murad, Abdur Rahim (2010). "Introduction to the Semantics of the Qur'an". Qom: Darul 

Alam.
Dehkhoda, Ali Akbar (1391). "Dehkhoda Dictionary". Tehran: University of Tehran.
Raghib Isfahani, Hossein Mohammad (1416). "Al-Mufradat fi Gharib Al-Afsah Al-Quran". 

Tehran: Al-Muktabah Al-Murtazawiyyah Lahya' Athar Al-Ja'fariyyah.
Romani, Ali ibn Isa (1393). "Al-Nakt". Egypt: Dar Al-Ma'arif.



سال نهم 
شمارة دوم
پیاپی: 17

پاییز و زمستان
1404

139

 � 
ت
آیا
ی 
عان
ت م

اخ
شن
ت 

جه
ت 
ما
 کل
زی

سا
یر‏
صو

ر ت
م د

ری
ن ک

رآ
ش ق

رو
ل 
حلی

و ت
ی 
رس

بر
Zamakhshari, Mahmoud bin Omar (1407). "Al-Kashf on the hidden facts of the revelation and 

the eyes of the proverbs in the aspects of interpretation". Beirut: Dar Al-Kitab al-Arabi, 
third edition.

 ,Introduction to Literature". Tehran: Institute of Islamic Studies" .(ــــــــــــــــــــــــــــــــــــــ )1386
University of Tehran.

Samin, Ahmed bin Yusuf (1414). "Eldar al-Masoon in the science of the book of al-makunoon". 
Beirut: Dar al-Kutub Al-Elamiya.

Sivasi, Ahmad bin Mahmud (1427). "Ayun al-Tafseer". Beirut: Dar Sadir.
Siyuti, Jalaluddin (2014). "Al-Taqan Fi Uloom al-Qur'an", translated by Seyyed Mahmoud 

Dashti, 6th edition. Qom: Usul al-Din College of Qom.
Sheratuni Said (1416). "The closest resources". Qom: Al-Awqaf and Charity Organization. Dar 

al-Aswa for printing and publishing.
Shairi, Hamid Reza (2009). "Fundamentals of Modern Semantics". Tehran: Samt Organization.
Shams al-Ulama Gorgani, Mohammad Hossein (2002). "Inventing Innovations", edited by 

Hossein Jafari. Tabriz: Ahrar.
Shahriari Nasab, Soroush (2009). "Linguistics in the Service of the Order of the Quran". Tabriz: 

Asim.
Safavi, Kourosh (2009). "Introduction to Semantics". Tehran: Surah Mehr.
 A Discussion on Visual Designs from the Perspective of Cognitive" ,(ــــــــــــــــــــــــــــــــــــ )2014

Semantics", Nameh Farhangestan Magazine, Issue 21, 75-95.

Tabatabaei, Mohammad Hossein (2016). "Al-Mizan fi Tafsir al-Quran", translated by Moham-
mad Baqir Mousavi Hamedani, 14th edition. Qom: Islamic Publications Office of the Qom 
Seminary Teachers' Association.

Tabarani, Suleiman bin Ahmad (2008). "Al-Tafsir al-Kabeer". Irbid: Dar al-Kitab al-Thaqafi.
Tabarsi, Fadl bin Hassan (2009). "Tafsir al-Jawam al-Jama'i", translated by the translators, 2nd 

edition. Mashhad: Astan Quds Razavi Islamic Research Foundation.
 ,Majma' al-Bayan fi Tafsir al-Quran", translation by translators" .(ـــــــــــــــــــــــــــــــــــــــ )1991

researched by Reza Sotoudeh. Tehran: Farahani Publications.
Reza Sotoudeh. Tehran: Farahani Publications.
Turahi, Fakhr al-Din (2006). "Majma al-Bahrain", research by Seyyed A


	_GoBack
	_Hlk169774320
	_Hlk169774848
	_Hlk169775181
	_Hlk169775382
	_Hlk169775628
	_Hlk169775919
	_Hlk175524192
	_Hlk175521723
	_Hlk182520286
	_Hlk182520599
	_Hlk172692385
	_Hlk175433002
	_Hlk172619769
	_Hlk172690673
	_Hlk172622849
	_Hlk172686676
	_Hlk172686872
	_Hlk172687162
	_Hlk183262744
	_Hlk172866329
	_Hlk172712052
	_Hlk172712168
	_Hlk172712260
	_Hlk172773804
	_Hlk172776454
	_Hlk173109295
	_Hlk173109378
	_Hlk173109225
	_Hlk173109338
	_Hlk172524999
	_Hlk172525031
	_Hlk172525055
	_Hlk172525082
	_Hlk172525105
	_Hlk172525177
	_Hlk172525242
	_Hlk172525262
	_Hlk172525314
	_Hlk172525334
	_Hlk172525368
	_Hlk172525415
	_Hlk172525436
	_Hlk172525456
	_Hlk172525482
	_Hlk172525517
	_Hlk172525544
	_Hlk175783915
	_Hlk183360446
	_Hlk172882242
	_Hlk172589620
	_Hlk172587926
	_Hlk172587953
	_Hlk175783393
	_Hlk175783727
	_Hlk175783821
	_Hlk172777967
	_Hlk172778936
	_Hlk172778961
	_Hlk172778729
	_Hlk172779002
	_Hlk172779025
	_Hlk183290460
	_Hlk188214297
	_Hlk166104937
	_Hlk166105691
	_Hlk166105277
	_Hlk172647225
	_Hlk172647300
	_Hlk172648128
	_Hlk172648257
	_Hlk172649559
	_Hlk161288165
	_Hlk170290920
	_Hlk161286436
	_Hlk172651991
	_Hlk175662286
	_Hlk175661937
	_Hlk175662303
	_Hlk175662331
	_Hlk206800837
	_Hlk169904787
	_Hlk171763425
	_Hlk162447539
	_Hlk168513110
	_Hlk162517212
	_Hlk162604932
	_Hlk162556853
	_Hlk171350142

