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مواد إثرائية وداعمة على "منصة عين ا�ثرائية"

أعزاءنا المعلمين والمعلمات، والطلاب والطالبات، وأولياء ا�مور، وكل مهتم بالتربية والتعليم:
يسعدنا تواصلكم؛ لتطوير الكتاب المدرسي، ومقترحاتكم محل اهتمامنا.
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فهرسة مكتبة الملك فهد الوطنية أثناء النشر

وزارة التعليم
الدراسات الإسلامية - الثالث المتوسط - الفصل الدراسي الثالث .  /

وزارة التعليم. ـ الرياض، ١٤٤٤هـ
١٤٦ ص ،  ٢١ × ٢٥٫٥ سم

ردمك ١-٣٠٢-٥١١-٦٠٣-٩٧٨
١ - التربية الاسلامية - تعليم      ٢- التعليم المتوسط - السعودية -

كتب دراسية    أ.العنوان
ديوي ٣٧٧٫١                       ١٤٤٤/١٦٤٨

رقم الإيداع : ١٤٤٤/١٦٤٨
١-٣٠٢-٥١١-٦٠٣-٩٧٨ ردمك

حقوق طباعة ونشر واستخدام هذا الكتاب وما يرتبط به من محتو￯ تعليمي أو إثرائي أو داعم محفوظة جميعاً لوزارة التعليم بالمملكة العربية 
منَع منعاً باتاً بيعه أو نسخه أو التبرع به أو استخدامه أو إعادة طباعته أو إنتاجه أو مسحه ضوئياً أو أي جزء منه بأي شكل وأية  السعودية، ويُ

وسيلة كانت، ويقتصر استخدامه على المدارس التابعة للوزارة والمرخصة باستخدامه فقط.
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


 
 


           


   



  





فهرس التوحيد 


مةُ أسماءِ االله تعالى ظَ ١١الوحدة الأولى:  عَ

نى سْ ١٢الدرس الأول: أسماءُ االلهِ الحُ

ي بأَسماء االلهَ تعالى مِّ ١٥الدرس الثاني:  التَّسَ

نُّ بِاالله تعالى ١٨الوحدة الثانية:  الظَّ

نُّ بِاالله تعالى الظَّ ١٩الدرس الثالث:

٢٤الوحدة الثالثة:  الأمنُ مِن مكر االله تعالى والقنوط من رحمته

٢٥الدرس الرابع: الأمنُ مِن مكرِ االلهَ والقنوط من رحمته

م ٢٨الوحدة الرابعة:  الطاعة والتَّحاكُ

اعة المشروعة والممنوعة الطَّ ٢٩الدرس الخامس:

التحاكم إلى شرعِ االله تعالى ٣٣الدرس السادس:

لزوم الجماعة وذم الفرقة ٣٦الدرس السابع:



فهرس التفسير


٤١الوحدة الأولى: سـورة طــه

٤٢الدرس الأول: تفسير الآيات (١-١٦) من سورة طـه

٤٦الدرس الثاني: تفسير الآيات (١٧-٣٦) من سورة طـه

٥٠الدرس الثالث: تفسير الآيات (٣٧-٥٠) من سورة طـه

٥٤الدرس الرابع: تفسير الآيات (٥١-٦٤) من سورة طـه

٥٨الدرس الخامس: تفسير الآيات (٦٥-٧٦) من سورة طـه

٦٢الدرس السادس: تفسير الآيات (٧٧-٨٢) من سورة طـه

٦٥الوحدة الثانية: سورة الأنبياء

٦٦الدرس السابع: تفسير الآيات (٣٠-٣٥) من سورة الأنبياء

٧٠الدرس الثامن: تفسير الآيات (٥١-٥٨) من سورة الأنبياء

٧٣الدرس التاسع: تفسير الآيات (٥٩-٦٧) من سورة الأنبياء

٧٦الدرس العاشر: تفسير الآيات (٦٨-٧٣) من سورة الأنبياء

٧٩الدرس الحادي عشر: تفسير الآيات (٧٨-٨٢) من سورة الأنبياء



فهرس الحديث


ني ٨٤الوحدة الأولى: عناية الإسلام بالعمل المِهْ

٨٥الدرس الأول: فضل الزراعة

٨٨الدرس الثاني:  العمل اليدوي

٩٠الدرس الثالث: الصدق في التجارة

٩٣الوحدة الثانية: مكانة المرأة في الإسلام

٩٤الدرس الرابع: مكانة الأم

٩٧الدرس الخامس:  حقوق الزوجة

١٠٠الدرس السادس:  فضل تربية البنات والأخوات

١٠٣الوحدة الثالثة: عناية الإسلام بالصحة

كرات ١٠٤الدرس السابع:  خطورة المُسْ

١٠٦الدرس الثامن: الأمر بالتداوي

١٠٨الدرس التاسع:  خصــال الــفـطــرة



فهرس الفقه


١١٢الوحدة الأولى: الدماء ا لطبيعية

١١٣الدرس الأول: الحيض

١١٦الدرس الثاني: الاستحاضة والنفاس

١١٨الوحدة الثانية: الاستئذان وآدابه

انِ تِئْذَ ١١٩الدرس الثالث: آداب الاسْ

١٢٢الدرس الرابع: آداب النَّظرِ

١٢٥الوحدة الثالثة: خصائص التشريع الإسلامي

١٢٦الدرس الخامس: خصائص التشريع الإسلامي

١٢٩الدرس السادس: خصائص التشريع في العبادات

١٣٢الدرس السابع: خصائص التشريع في المعاملات

١٣٤الدرس الثامن: رفع الحرج في الشريعة الإسلامية



  



١١١١


        

         
    

 
 

   
  


 



١٢

  




    
                                        
                                            
                                               
                                           

                  

الدرس 
ا�ول         




  


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


 


 

 


  



   
      
  

 
 

 
         ●
  

  
    ●
 

  

 
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أذكر ثلاث قواعد تتعلّق بأسماء االله تعالى. 

كيف يكون التّوسل الله سبحانه وتعالى بأسمائه الحُسنى؟  

ـه تعالى؟ ما الاعتقاد الواجب على المسلم في أسماء اللَّ 

 











 

   
  

  
        
     


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  



         
   
  

 

 

الدرس 
الثاني       



  
  


     
                                   
                      

  

    
 

 



١٦  

 

                
                       

  
    

             
 




        
        

     

       

     

       

      

      

  



١٧

 
  

  









من  المشتركة  والأسماء  المختصّة  تعالى  االله  أسماء  بين  الفرق   أحدّد 

حيث: المعنى، حكم تسمية غير االله تعالى بها.

أعلل: (عبد االله) و (عبد الرحمن) أحبُّ الأسماء إلى االله تعالى. 

أبينّ حكم تعبيد الأسماء لغير االله تعالى، مع الاستدلال. 




      

         
    

    
    

    
     

    
    
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       الدرس 
الثالث

   




    
 


 

        








        






 






   
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      
                                       
         

     

  

  

 
 
 
 





  
 

   
   

   

      
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      
 

 
          

 

    

      

  

 


   


               
                        

     

          

    
 






 
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    
     

 
       

     
 
     
      

     
  



   

    
    

    
  

        


    







 

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أبينّ المراد بـ (حُسن الظنّ باالله تعالى)، مع التمثيل. 

أذكر الحكمة من وجوب حُسن الظنّ باالله تعالى. 

أذكر أسباب حُسن الظنّ باالله تعالى، مُوضحًا بعض الأحوال التي يتأكّد  

فيها.

أوضّح المراد بـ (سُوء الظنّ باالله تعالى)، وأنواعه، وأسبابه. 

   




    


         
 

   
 

 
 

 
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     الدرس
الرابع



 

   

   


  


        



 
 



                                  

                                    

  



٢٦

      
                                    

                        


 

    


          
      

 


 ‹  
                                 

            

 

      
 

         
     

      
  



٢٧

ـه؟  ما المراد بمكر اللَّ 

ـه؟ ما معنى الأمن من مكر اللَّ 

ـه تعالى؟ ما حكم الأمن من مكر اللَّ 

. أوضّح الحكمة من تحريم الأمن من مكر االله 

مع  وحكمه،  تعالى،  االله  رحمة  من  والقنوط  بـاليأس  المراد  أبينّ  

الاستدلال. 
ما الواجب على المسلم فعله حتى لايكون من القانطين؟ 



  








         
   

 
 

 
 

 
 


  



٢٩

  

  

 

الدرس
الخامس





 



  




       
 

L M 
  



 
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

 

        
           


  

     




"


"  

  ∗

  

  

    

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                    
      

     
     

 

 

 





 
 

    

 
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للطاعة المشروعة قسمان: (مطلقة، مقيدة). 

     أ. أوضّح الفرق بينهما.
  ب. لمن تكون الطاعة المطلقة، مع الاستدلال.

   ج. أمثّل للطاعة المقيدة، مع الاستدلال.
أبينّ المراد بالطاعة الشركية.  

أحدّد أنواع الطاعات في الجدول التالي: 

 








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
      

        
    
 



  
الدرس

السادس


   

 
"

"


  
  

  



 
 





٣٤

  
  





 
   

 
 

 
 

 



  






٣٥

ما المراد بتحكيم شرع االله؟ 

ـه؟ مع الدليل. ما حُكمُ التحاكم إلى شرع اللَّ 

أذكر ثلاثًا من نتائج التحاكم إلى شرع االله تعالى. 



٣٦





الدرس
السابع







 
 

 
 
 

 
                                        

                             

(١)  سورة آل عمران آية ١٠٣.     (٢)  سورة آل عمران آية ١٠٥.    (٣) أخرجه مسلم (١٧١٥).
(٤) أخرجه أحمد (١٣٣٥٠).     (٥) أخرجه البخاري (٧٠٥٣)،  ومسلم (١٨٤٩)، واللفظ للبخاري.

(٦) أخرجه البخاري (٧٠٥٤)، ومسلم(١٨٤٩).   (٧)  سورة النساء آية ٥٩.        (٨)  أخرجه البخاري (٧١٩٩)،  ومسلم (١٧٠٩)، واللفظ له.


 


 
                              

                               



٣٧

 






            




 



م تخريجه (ص٣٠).                   (٣)  شرح العقيدة الطحاوية (ص: ٣٧١). (١) أخرجه مسلم (١٨٤٨).                     (٢)  تقدّ


  

           

  
           





 
 
            





(١)  سورة آل عمران آية: ٣٨.١٠٣




 

 



    

        

     
 

          






٣٩

ما الدليل من القرآن والسنة على وجوب طاعة ولي الأمر؟ 

ما الدليل على تحريم الخروج على ولي الأمر؟ 

ما الأسباب التي لأجلها حذرت هيئة كبار العلماء من جماعة الإخوان  

المسلمين؟

ما الأسباب التي لأجلها صنفت وزارة الداخلية عددًا من التنظيمات  

بوصفها إرهابية، وحذرت المواطنين والمقيمين من التعامل معها؟



  






         


 


  



٤٢








  
  

  
     
  
  
  













٤٣




 


 




 


    

 
  
    









٤٤



 
      

 


 
  

 






 


   







٤٥


æ
æ
æ



 

             
           

  






 
 


    





٤٦








  
  
  

     
  

  











٤٧






   
  




        



 

 





     

 

        




٤٨

      


  
       

 










 



٤٩


æ
æ
æ



 

                 
      

  






٥٠








  
  

  
  

   
   
  
  
  











٥١

 


 
 

  
     

  
          
        
        

  
    

  
   


  






٥٢

 .....................
   


...........................................

   






   


 
 




         
                 

     
         

 

    


 
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      


 


æ 
æ
æ



 

          
      

     
   

 


   


  
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






    
   

  
  

  
  
  
  
  




 
 

 


 
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 
 
      
       







     
  
     


  

 
        

  
 

  
  
     

 


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 
  


    


 
 
          


 




  



     
          

 
      



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
æ 
æ
æ



 

              

         
  

 

   

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






  
  

   
  

  
  
   
   
  








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




       
   


  

  



 
  


  

 
 

     



  





      
  
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 


 

      
 

       
    
 




            
   







    
 

   


     
   


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
æ
æ 



 

                 

             
            


 

  æ

  æ
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






  
  
      

  
  



   
 




   
   

 
 

 
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   






 

  



 
  

 
             
  










æ 
æ 
æ
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

 
                   

  


 

 



         


 
 









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






  
  

   
  

  










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


  


      

 
 




   
   



       
  





   
  
 


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       
  






 



    
   

  





æ
æ 


æ



٦٩



 

              
 



  



٧٠












  



٧١



 


 








     


 



 


  
 





æ 
æ



٧٢



 


 



٧٣










 




٧٤




          
  





      





   
        
 





               



 


        
 





٧٥


æ 
æ



 

    


 
    

   

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






  
    
  

  








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



    
                 
           

  





   


  
         


 

 
    


      







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
æ
æ
æ



 

      
 

 æ 

 æ 



٧٩








  

  

  

   

  



 




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

 
 

 
  

 



 
    







 

 

 




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 

 

 


 


  



        



æ 
æ



 

            
     

  

 
 



  





                       
                                               
أخرجه البخاري ومسلم        

                       
                                

         
أخرجه البخاري ومسلم

                      
                        

                         
أخرجه البخاري ومسلم



الأولى

الثالثة

الثانية
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١٠٨
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الأول

التاسع 

الرابع



         







  



85

 :  عَنْ اأَنَ�سِ بْنِ مَالِكٍ  قَالَ: قَالَ رَ�سُولُ الله 
وْ يَزْرَعُ زَرْعًا فَيَاأْكُلُ مِنْهُ طَيْْرٌ اأَوْ اإِنْ�سَانٌ اأَوْ  »مَا مِنْ مُ�سْلِمٍ يَغْرِ�سُ غَرْ�سًا اأَ

دَقَةٌ«)1(. بَهِيمَةٌ اإِلَّاَّ كَانَ لَهُ بِهِ �سَ

)1( اأخرجه البخاري )2320(، وم�سلم)1553(. 
)2( اأخرجه م�سلم )2481(.

الدر�س الأأولالدر�س الأأول

ف�ضل الزراعةف�ضل الزراعة

    اأن�ساأن�س  بنبن  مالكمالك

هو ال�سحابي الجليل اأن�س بن مالك بن  الن�سر الأأن�ساري، دعا له النبي  فقال: »اللهم اأكثر ماله 
وولده واأدخله الجنة«، قال اأن�س: فقد راأيت اثنتين واأنا اأرجو الثالثة )2( .

معناهاالكلمة
الغَرْ�س: دفن جذور ف�سيلة ال�سجر في التربة.يغر�س
رع: نثر البذور في التربة.يزرع الزَّ
حيوان.بهيمة
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    عَنْ �أَبِي هُرَيْرَةَ  �أَنَّ رَ�سُولَ 
ارً�«)١(. اءُ نََجَّ �لله  قَالَ: »كَانَ زَكَرِيَّ

)١( �أخرجه م�سلم )2379(.

الدر�س الثانيالدر�س الثاني

العمل اليدويالعمل اليدوي

حينما تعمل وت�سعى لك�سب �لرزق �سو�ءً �أكان بالزر�عة �أم �لنجارة �أم غيرهما من �لمهن تبتغي �إعفاف نف�سك عن 
�ل�سوؤ�ل فاأنت في عبادة توؤجر عليها. 

كان �أنبياء �لله عليهم �ل�سلاة و�ل�سلام -وهم �لقدوة - يك�سبون رزقهم بعمل �أيديهم, فعمل نبي �لله د�ود ‹ 
�سانع دروع, وعمل نوح و زكريا  في �لنجارة, وعمل نبينا محمد  في رعي �لغنم و�لتجارة.  

�حتر�م �لعمل باأنو�عه �لمختلفة وعدم �حتقار �أي عمل �أو مهنة �إذ� كانت مباحة. 

  اأبو هريرة الدو�سياأبو هريرة الدو�سي

التعريفالتعريف
بالراويبالراوي

هو الصحابي الجليل عبدالرحمن بن صخر الدوسي. يكنى بأبي هريرة؛ لهرة كان يحملها وهو صغيرٌ.
حابةِ روايةً للحديثِ. كانَ دائمُ الملازمةِ للنَّبيِّ صلى الله عليه وسلم، فحفظَ عنْه علمًا كثيرًا، حتَّى صارَ من أكثرِ الصَّ
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   اأُقدر الإأعمال التي تُغني الإإن�سان عن �س�ؤال النا�س.
   احترم كل عامل مهما كانت مهنته طالما كانت مهنة �سريفة.

التقويمالتقويم

اأُبيّّن اأعظم فائدة من ال�سّعي لك�سب الرزق.

ورد في �سورة الآأنبياء الآآية رقم 80 ذكر �سنعة نبي الله داود  اأقراأُ الآآية، ثم اأ�ستنبطُ منها هذه 
ال�سنعة.

�س�س١١

�س�س٢٢

 اأتحدّث مع مجم�عتي عن بع�س المهن والإأعمال التي يمكن لل�ساب اأو ال�سابّة العمل فيها.نشاط
.........................................................................................................................................

المــوارد  لــوزارة  التابعــة  البرامــج  يُعــد )مواءمــة( أحــد 
ــا  ــه تطبيقً ــذي تم إطلاق ــة، وال ــة الاجتماعي البشــرية والتنمي
لاســتراتيجية المملكة العربية الســعودية  لحقوق الأشــخاص 
ذوي الإعاقــة، ويهــدف إلــى تمكــن ذوي الإعاقــة من الحصول 
علــى فــرص عمــل مناســبة، ومدّهــم بكافــة التســهيلات 

ــي تســاعدهم علــى تحقيــق النجــاح. iosAndroidوالأدوات الت

معـلومات اإثـرائيـة
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 :  عن حكيم بن حزام  قَالَ: قَـالَ رَ�سُــــولُ الله 
قا،-اأو قال: حتى يتفرقا - فاإن �سدقا وبَيَّنا بُورِك  »البَيِّعَانِ بالخيار ما لم يتفرَّ

قَتْ بركةُ بيعِهما«)١(. لهما في بيعهما، واإن كَتَما وكَذَبا مُُحِ

الدر�س الثالثالدر�س الثالث

ال�صدق في التجارةال�صدق في التجارة

  hh  حكيم بن حزامحكيم بن حزام

هو �ل�ضحابي �لجليل حكيم بن حز�م �لاأ�ضدي، ومن تو��ضعه  �أنه لا ياأكل طعامًا وحده، بل يدعو من �أيتام 
قري�ش على قِدْرِ طعامه.

)1( �أخرجه �لبخاري )2079(، وم�ضلم)1532(، و�للفظ للبخاري.

معناهاالكلمة
عان �لبائع و�لم�ضتري.�لبَيِّ
لهما حق في �إم�ضاء �لبيع �أو ف�ضخه.بالخيار

يعني من مجل�ش �لعقد.ما لم يتفرقا
نا بَيَّنَّ كل منهما للآآخر ما يحتاج �إلى بيانه من عيب ونحوه.بَيَّ

قت �لَمحْقُ: هو �لنُقْ�ضان وذهاب �لبركة.مُُحِِ
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

 

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











         












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	قَالَ:	جَاءَ	رَجُلٌ	�إِلََى	رَ�سُولِ	 		عَنْ	�أَبِي	هُرَيْرَةَ	

حَابَتِي؟	قَالَ:	 	�لنَّا�سِ	بِحُ�سْنِ	�سَ �لله	 فَقَالَ:	يَا	رَ�سُولَ	�لله	مَنْ	�أَحَقُّ
	 ثُمَّ قَالَ:	 كَ«,	 �أُمُّ 	 »ثُمَّ قَالَ:	 	مَنْ؟	 ثُمَّ قَالَ:	 كَ«,	 �أُمُّ 	 قَالَ:»ثُمَّ 	مَنْ؟	 ثُمَّ قَالَ	 كَ«,	 »�أُمُّ

	�أَبُوكَ«)١(. مَنْ؟	قَالَ:»ثُمَّ

الدر�س الرابعالدر�س الرابع

)1( اأخرجه البخاري )5971(، وم�سلم)2548(.

معناها�لكلمة

اأَولاهم.اأحق النا�س

لَتي.�سحابتي ي و�سِ بِرِّ

مكانة الأأممكانة الأأم

  اأبو هريرة الدو�سياأبو هريرة الدو�سي

�سبق التعريف به في الدر�س الثاني. التعريفالتعريف
بالراويبالراوي
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نشاط




       


   








 

  

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

 



  







        
  
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الدر�س الخام�سالدر�س الخام�س

»مَنْ  قَالَ:  النَّبِيِّ   عَنِ  هُرَيْرَةَ   اأَبِي  عَنْ    
ا فَاإِنَّهُنَّ  وا بِالنِّ�سَاءِ خَيْْرً كَانَ يُوؤْمِنُ بِالِله وَاليَوْمِ الآآخِرِ فَلََا يُوؤْذِي جَارَهُ, وَا�سْتَوْ�سُ

نْ تَرَكْتَهُ لََمْ يَزَلْ  عْلََاهُ فَاإِنْ ذَهَبْتَ تُقِيمُهُ كَ�سَرْتَهُ وَاإِ لعَِ اأَ نَّ اأَعْوَجَ �سَيْءٍ فِِي ال�سِّ لعٍَ, وَاإِ خُلِقْنَ مِنْ �سِ
ا« )1(. وا بِالنِّ�سَاءِ خَيْْرً اأَعْوَجَ فَا�سْتَوْ�سُ

كُمْ لِآأَهْلِي« )2(. كُمْ لِآأَهْلِهِ وَاأَنَا خَيْْرُ كُمْ خَيْْرُ          عَنْ عَبْدِالِله بْنِ عَبَّا�سٍ  عَنِ النَّبِيِّ  قَالَ: »خَيْْرُ

)1( اأخرجه البخاري )5186( و )5187(، وم�سلم)1468(،  واللفظ للبخاري.
)2( اأخرجه ابن ماجه )1977(، و�سححه ابن حبان )4186(.

)3( اأخرجه البخاري )6380(، وم�سلم )2480(.

حقوق الزوجةحقوق الزوجة

  اأبو هريرة الدو�سياأبو هريرة الدو�سي

�سبق التعريف به في الدر�س الثاني. التعريفالتعريف
بالراويبالراوي

  عبدالله بن عبّا�سعبدالله بن عبّا�س

هو ال�سحابي الجليل عبد الله بن العبّا���س بن عبدالمطلب القر�س��ي الها�سمي، ابن عم ر�سول الله صلى الله عليه وسلم، وُلد 
قب��ل الهج��رة ب�س��نتين، دعا له النبي صلى الله عليه وسلم  فق��ال :  )اللهم فقهه في الدين()٣(، فكان يُ�س��مّى البَحر والِحبر؛ 

ل�سعة علمه.

التعريفالتعريف
بالراويبالراوي
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
  




 






  

 


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



 

 
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




 

 





نشاط 
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معناهاالكلمة

التقييد بثلاث لي�س �شرطًا، لورود اأحاديث في اثنتين وواحدة.ثلاث بنات

فيح�شن اإليهن
وال�شقي  والإإطعام  بـ)ال�شبر  الروايات مف�شرًا  الإإح�شان في بع�س  جاء 
هذه  ويجمع  والتزويج(  والتاأديب  والكفالة  والرحمة  والإإيواء  والك�شاء 

كلها الإإح�شان. 

الدر�س ال�ساد�سالدر�س ال�ساد�س

عَنْ اأَبِي �سَعِيدٍ الُخدْرِيِّ  
اأَنَّ رَ�سُولَ الله  قَالَ: »لَِأ يَكُونُ لِِأأَحَدِكُمْ ثَلََاثُ بَنَاتٍ اأَوْ ثَلََاثُ 

لِأَّ دَخَلَ الَجنَّةَ«)١(. لَيْهِنَّ اإِ اأَخَوَاتٍ فَيُحْ�سِنُ اإِ

ف�سل تربية البنات والأأخواتف�سل تربية البنات والأأخوات

   اأبو �سعيد الخدري اأبو �سعيد الخدري

هو ال�شحابي الجليل �شعد بن مالك بن �شنان الخزرجي الإأن�شاري.
حابة وفقهائهم، ومن كبار  حُفّاظ حديث ر�شول الله صلى الله عليه وسلم، ومن المكثرين من الرواية عنه.  من علماء ال�شّ التعريفالتعريف

بالراويبالراوي
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نشاط 
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
    

   



 
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





  








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         












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 عَنْ جَابِرِ بْنَ عَبْدِالِله  
: »كُلُّ مُ�سْكِرٍ حَرَامٌ, اإِنَّ عَلىَ الِله  قَالَ: قَالَ رَ�سُولُ الله 

عَزَّ وَجَلَّ عَهْدًا لِمنَْ يَ�سْرَبُ المُ�سْكِرَ اأَنْ يَ�سْقِيَهُ مِنْ طِينَةِ الَخبَالِ, قَالُوا: يَا 
رَ�سُولَ الِله وَمَا طِينَةُ الَخبَالِ؟ قَالَ:عَرَقُ اأَهْلِ النَّارِ اأَوْ عُ�سَارَةُ اأَهْلِ النَّارِ«)1(.

 

)1( �أخرجه م�سلم )2002(.

الدر�س ال�سابعالدر�س ال�سابع

خطورة المُ�سْكراتخطورة المُ�سْكرات

حابي �لجليل جابر بن عبد�لله بن عمرو �لأأن�ساري، هو و�أبوه �سحابيان، كان مفتي �لمدينة في  هو �ل�سّ
حابة ، ومن �لمكثرين من رو�ية �لحديث. زمانه، وكان من كبار فقهاء �ل�سّ

معناهاالكلمة
كل ما �أذهب �لعقل.كل م�سكر

ارِ  ةِ عُ�سارةُ �أَهْلِ �لنَّ ديدٍ وجُلودٍ ذ�ئبةٍ مِن �سدَّ قَيْحٍ و�سَ مِن  جُلودِهم  يَ�سيلُ مِن  ما 
ارِ. �لنَّ

      جابرجابر  بنبن  عبدعبد  اللهالله  

التعريفالتعريف
بالراويبالراوي



١٠٥

 








نشاط 



 





 




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رَ�سُولَ  »يَا  الأأَعْرَابُ:  قَالَتْ  قَالَ:  �سَرِيكٍ   بْنِ  اأُ�سَامَةَ  عَنْ 
عْ دَاءً اإِلأَّ وَ�سَعَ  الِله اأَلَأ نَتَدَاوَى؟ قَالَ: نَعَمْ يَا عِبَادَ الِله تَدَاوَوْا؛ فَاإِنَّ الَله لََمْ يَ�سَ

لَهُ �سِفَاءً, -اأَوْ قَالَ دَوَاءً- اإِلأَّ دَاءً وَاحِدًا, قَالُوا: يَا رَ�سُولَ الِله وَمَا هُوَ؟ قَالَ: الهَرَمُ« )١(.

 

)١( اأخرجه اأبو داود)2855(، والترمذي )2038(، واللفظ له.

الدر�س الثامنالدر�س الثامن

الأأمر بالتداويالأأمر بالتداوي

هو ال�سحابي الجليل اأ�سامة بن �سريك الثعلبي، روى عن النبي  ب�سعة اأحاديث، وهو ممن �سكن الكوفة.

hh  اأ�شامة بن �شريكاأ�شامة بن �شريك

معناهاالكلمة
ال�سيخوخة.الهرم



١٠٧

         



  






نشاط 








 






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عَــــــنْ اأَبِي هُرَيْرَةَ  قَالَ: �سَمِعْــــتُ النَّبِيَّ    
يَقُــــولُ:   »الفِطْرَةُ خَمْ�سٌ -اأَوْ خَمْ�سٌ مِنَ الفِطْرَةِ-:الِختَانُ، وَالا�سْتِحْدَادُ، 

ارِبِ«)١(. وَنَتْفُ الاإِبْطِ، وَتَقْلِيمُ الاأَظْفَارِ، وَقَ�سُّ ال�سَّ

)١( اأخرجه البخاري ) 5889(، و م�سلم )2002(، واللفظ للبخاري.

معناهاالكلمة

من ال�سنة.من الفطرة

اإزالة �سعر العانة.الا�ستحداد

الدر�س التا�سعالدر�س التا�سع

خ�ســال الــفـطــرةخ�ســال الــفـطــرة

  اأبو هريرة الدو�سياأبو هريرة الدو�سي

�سبق التعريف به في الدر�س الثاني. التعريفالتعريف
بالراويبالراوي



١٠٩




    


نشاط







 


 
 

 



١١٠



 

  

 

       










رابعًا: الفِقْهرابعًا: الفِقْه



الدماء ا لطبيعيةالدماء ا لطبيعية



         


 
 




 



١١٣

يحرم على الحائض أمور، منها: 
الصلاة أولاً:

لاَةَ...  :«إِذَا أَقْبَلَتِ الحَيْضَةُ، فَدَعِي الصَّ يحرم على الحائض أن تصلي الصلوات، والدليل قول النبي 
.(١) الحديث»



(١)  أخرجه البخاري  (٣٣١).

الحيضالحيض

كتب االله على بنات آدم خروج دم الحيض (الدورة الشهرية) بعد بلوغهن في كل شهر مرة، وجاءت الشريعة 
بأحكام خاصة للحيض، مما يدل على أهمية تعلم الأحكام الفقهية المتعلقة بالدماء الطبيعية. 

أقلُّ سن تحيض فيه المرأة غالبًا تسع سنين، ولا تحيض قبل ذلك السن، وينقطع عنها الحيض غالباً بعد 
سن الخمسين. 

ةً وكثرةً.  مدة الحيض تختلف من امرأةٍ لأخرى قِلَّ
فأقلُّ الحيض: يوم وليلة، وأكثره: خمسة عشر يوماً، وغالبه: سبعة أيام. 











١١٤

الصوم ثانياً:
 ، يحرم على الحائض أن تصوم فرضاً أو نفلاً، ويجب عليها قضاء صوم الفرض، لأن قضاءَ الصوم غيرُ شاقٍّ

.(١) قال االله تعالى: 
بالبيت الطواف ثالثاً:

 : عَائِشَةَ  قول  والدليل  وتطوف،  تغتسل  ثم  تطهر  وتبقى حتى  بالبيت،  الطواف  الحائض  على  يحرم 
لَكِ  قَالَ: «مَا  أَبْكِي،  وَأَنَا  االلهِ  رَسُولُ  عَلَيَّ  فَدَخَلَ  بِسَرِفَ حِضْتُ،  ا  كُنَّ ا  فَلَمَّ  ، الحَجَّ إِلاَّ  نَرَى  لاَ  خَرَجْنَا 
، غَيْرَ أَنْ لاَ  أَنُفِسْتِ؟». قُلْتُ: نَعَمْ، قَالَ: «إِنَّ هَذَا أَمْرٌ كَتَبَهُ االلهُ عَلَى بَنَاتِ آدَمَ، فَاقْضِي مَا يَقْضِي الحَاجُّ

. (٢) تَطُوفِي بِالْبَيْتِ»
رابعاً: المكث في المسجد

جَمَاعَةَ  فَيَشْهَدْنَ  الحُيَّضُ:  ا  فَأَمَّ  )  : ةَ  عَطِيَّ أُمِّ  قول  والدليل  المسجد،  في  المكث  الحائض  على  يحرم 
هُمْ) (٣). المُسْلِمِينَ، وَدَعْوَتَهُمْ وَيَعْتَزِلْنَ مُصَلاَّ

:«وَإِذَا  يجب على الحائض إذا انقطع عنها الدم وطهرت أن تغتسل قبل أن تصلي، والدليل قول النبي 
.(٤) مَ وَصَلِّي» أَدْبَرَتْ، فَاغْسِلِي عَنْكِ الدَّ



(١) سورة البقرة الآية: ١٨٥.
(٢) أخرجه البخاري  (٢٩٤).
(٣) أخرجه البخاري  (٩٨١).
(٤)  أخرجه البخاري  (٣٣١).

(٥) أخرجه مسلم  (٣٣٥).



الْحَائِضِ  بَالُ  مَا  أثناء حيضها، ولما سئلت عائشة   المفروضة  الصلوات  الحائض ما تركت من  لا تقضي 
لاَةِ) (٥)؛ وْمِ، وَلاَ نُؤْمَرُ بِقَضَاءِ الصَّ لاَةَ ؟ قَالَتْ:(كَانَ يُصِيبُنَا ذَلِكَ، فَنُؤْمَرُ بِقَضَاءِ الصَّ وْمَ، وَلاَ تَقْضِي الصَّ تَقْضِي الصَّ

لما في قضاء الصلاة من الحرج والمشقة لتكرار الصلاة وتعددها.



١١٥

سس١١ ما الذي يجب على الحائض بعد الطُهْرِ؟

سس٢٢ ما الحكمة من أمر الحائض بقضاء الصوم دون الصلاة؟

بالتعاون مع مجموعتي أُحدّد الحكمة من إباحة قراءة القرآن للحائض.

نشاطنشاط



الصحيح أنه يجوز للحائض أن تقرأ القرآن الكريم من غير مس للمصحف، فتقرأه حفظاً أو من خلال كتب 
التفسير، أو البرامج الإلكترونية والتطبيقات، أو تلبس قفازاً على يدها وتمسك المصحف.



١١٦

الاستحاضة والنفاسالاستحاضة والنفاس


   يجب على المرأة أثناء استحاضتها: أن تصلي وتصوم، كسائر الطاهرات.

   يجوز لها الطواف.

   يجب عليها أن تتحفظ بما يمنع خروج الدم أثناء الصلاة أو الطواف.

، اسْتُحِيضَتْ سَبْعَ سِنِينَ فَاسْتَفْتَتْ رَسُولَ االلهِ  بِيِّ  أَنَّ أُمَّ حَبِيبَةَ بِنْتَ جَحْشٍ  زَوْجِ النَّ عَنْ عَائِشَةَ 
.(١) «إِنَّ هَذِهِ لَيْسَتْ بِالْحَيْضَةِ وَلَكِنَّ هَذَا عِرْقٌ فَاغْتَسِلِي وَصَلِّي»  فِي ذَلِكَ، فَقَالَ رَسُولُ االلهِ 

المراد بها
 دم مرض عارض يخرج من رحم المرأة في غير وقته. 

  





(١) أخرجه مسلم (٣٣٤).

المراد به
دم يخرج من رحم المرأة الحامل بعد الولادة  أو قبلها بيسير، ويستمر بعدها أياماً. 





١١٧

   مدة النفاس أربعون يوماً غالباً.
   إذا انقطع دم النفاس قبل الأربعين أو في الأربعين، فيجب على المرأة أن تغتسل وتصلي.

  إذا زاد دم النفاس على الأربعين يوماً فإن صادف الحيضَ فهو حيضٌ، وإن لم يصادفه فهو استحاضة. 
   يحرم على النفساء ما يحرم على الحائض من العبادات.

  يجب على النُفَساء قضاء الصيام دون الصلاة.



ما المراد بدم الاستحاضة؟ سس١١

سس٢٢ ما الفرق بين دم الاستحاضة والنفاس؟

سس٣٣ ماذا يجب على المرأة النفساء إذا انقطع عنها الدم قبل الأربعين؟
سس٤٤ ماذا يحرم على المرأة النفساء من العبادات؟



الاستئذان وآدابهالاستئذان وآدابه



         



 


 

 
  
 



١١٩

ات، فإن أُذِن له وإلاَّ فليرجع، وليجعل بين كل استئذان وآخر وقتًا يسيرًا عُرفًا،  ةُ الاسْتِئْذَانُ ثلاث مرَّ نَّ السُّ
ويدخل في أمثلة الاستئذان استعمال الإتصال عبر الهاتف. 

            

آداب الاسْتِئْذَانِآداب الاسْتِئْذَانِ

الاسْتِئْذَانُ هو: طلب الإِذنِ بالدخول.

يجب الاستِئذانُ للدخول؛ ولا يجوز لأحد أن يدخل بيتَ غيره حتى يؤذَن له، قال االله تعالى: 
(١)، ومعنى تستأنسوا: تستأذنوا.      

وعن أبي مُوسى الأشْعَريِّ وأبي سَعِيدٍ الْخُدْرِيِّ  أن النبيَّ  قالَ: «إذَا اسْتَأْذَنَ أحَدُكُمْ ثَلاثًا فَلَمْ يُؤْذَنْ 
فَلْيَرْجِعْ»(٢). لَهُ: 

إذا  الأخ،  البنت، وغرفة  الابن، وغرفة  الوالدين، وغرفة  الخاصة؛ كغرفة  الأماكن  الاسْتِئْذَانُ لدخول  يجبُ 
كانت غرفهم مغلَقة.

(١)  سورة النور الآية: ٢٧.
(٢)  أخرجه البخاري (٦٢٤٥) ومسلم (٢١٥٣).

          

        

          





١٢٠

          





(١) أخرجه مسلم (٢٥٩٤).
(٢) أخرجه البخاري في الأدب المفرد (١٠٨٠).

أخرجه البخاري (٦٢٥٠) ومسلم (٢١٥٥).  (٣)

أخرجه البخاري (٦٢٤١) ومسلم (٢١٥٦).  (٤)
أخرجه أبو داود (٥١٨٦).  (٥)

: «إن الرفق لا يكون في شيء  ةُ أن يكون طرقه للباب، و مناداته لمن في البيت برفقٍ وأدبٍ، قال  نَّ السُّ
إلاَّ زانه، ولا ينزَع مِن شيء إلاَّ شانه» (١).

وعن أنس  قال: «كانت أبواب النبيِّ  تُقرَع بالأظافير»(٢). 

ى نفسه بما يُعرف به، ولا يقل: (أنا)،  ةُ إذا قيل للطارق: مَن بالباب؟ أن يقول: فلان بن فلان، يُسَمِّ نَّ السُّ
أو (شخص) أو (واحد)، لأن هذه الكلمات تصدق على كل أحد، فلا يُعرف مَن هو الطارق. 

وفي حديث جابر  أنه طَرَق على النبي  البابَ، فقال له: «مَن ذا»؟ فقلت: أنا، فقال: «أنا، أنا»، 
.(٣) كأنه كرهها

ى عنه يمينًا أو يسارًا، حتى لا يطّلع على داخل الدار إذا  ةُ أن لا يستقبل المستأذنُ الباب، بل يتنحَّ نَّ السُّ
فُتح الباب؛ فعن سَهْلِ بن سَعْدٍ  أن النبيَّ  قالَ: «إِنَّمَا جُعِلَ الاسْتِئْذَانُ مِن أَجْلِ الْبَصَرِ»(٤)، وعَنْ 
عَبْدِااللهِ بْنِ بُسْرٍ  قَالَ: كَانَ رَسُولُ االلهِ  «إِذَا أَتَى بَابَ قَوْمٍ لَمْ يَسْتَقْبِلِ الْبَابَ مِنْ تِلْقَاءِ وَجْهِهِ، ولَكِنْ 

يْسَرِ»(٥). يْمَنِ، أَوِ الأَْ مِنْ رُكْنِهِ الأَْ
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مما ي�سرع فيه الا�ستئذانمما ي�سرع فيه الا�ستئذان

 )1( تقدم تخريجه )ص:120(.

في ضوء فهمي للدرس أذكُر الحكمة من مشروعية الاستئذان.

نشاطنشاط  

: كَانَ  ةُ أن يقـــــرن الاستئـــــذانِ بالســـام، وتقديـــم الســـــــام أفــضـــــــل، لقـــول عَبْـــدِالِله بْـــنِ بُسْـــرٍ  ـــنَّ السُّ
ـــنِ،  يْمَ ـــهِ الْْأَ ـــنْ رُكْنِ ـــنْ مِ ـــهِ، ولَكِ ـــاءِ وَجْهِ ـــنْ تِلْقَ ـــابَ مِ ـــتَقْبِلِ الْبَ ـــمْ يَسْ ـــوْمٍ لَ ـــابَ قَ ـــى بَ رَسُـــولُ الِله  »إِذَا أَتَ

ـــاَمُ عَلَيْكُـــمْ«)1(. ـــاَمُ عَلَيْكُـــمْ، السَّ يْسَـــرِ، ويَقُـــولُ: السَّ أَوِ الْْأَ

1- الاسْتِئْذَانُ عند إرادة خروج الضيف مِن منزل مضيفه.
2- الاسْتِئْذَانُ في الأشياء الخاصة بالآخرين، قبل النظر فيها، أو قراءتها، أو استعمالها، أو أخذها.

سس11 ماحكم دخول منازل الآخرين بغير إذنهم مع الدليل ؟

؟ سس22 كيف كان الصحابة  يستأذنون على النبي 



١٢٢

ظرِ ظرِآداب النَّ آداب النَّ

النَّظرُ نعمةٌ مِن أعظمِ النِّعم التي أنعم االله تعالى بها على عِبادِه، قال االله تعالى: 
فيجب   ،(١)

على المسلم أن يشكر نعم االله تعالى عليه بقلبه ولسانه وجوارحه، فشكرها بقلبه أن يعترف بأنها من االله 
تعالى، وبلسانه أن يحمد االله عليها، وبجوارحه أن يستعملها في طاعته.

الخلق، وكمال الإيمان،  قال االله تعالى:  النفس، ونُبل  الحرام واجب، فهو علامة طهارة  البصر عن  غَضُّ 
(٢)، وقال 

  .(٣) �� تعالى:
الجيران،  على  التجسس  منه  وأعظم  النظر،  واختلاس  التجسس  طريق  عن  كان  إذا  بالنظر  الإثم   ويعظم 
ويستثنى من التحريم ما تدعو إليه الحاجة، كنظر الرجل للمرأة عند إرادة خطبتها، ونظر الطبيب إلى المرأة 

عندما تدعو الحاجة لذلك. 

(١)  سورة النحل الآية: ٧٨.  
(٢)  سورة النور الآية: ٣٠.
(٣)  سورة النور الآية: ٣١.

  





بالتعاون مع مجموعتي أُمثّل لما يجب غضّ البصر عنه .

١نشاطنشاط 



١٢٣

ضه االله عز وجل خيرًا منه) بموضوع الدرس؟ ما علاقة (من ترك شيئًا الله عوَّ

٢ نشاطنشاط 

مَن نظر إلى ما يجب غض البصر عنه مِن غير قصدٍ، فلا حرج عليه، ويلزمه غضُّ بصره بعد ذلك، وهذه 

ظْرَةَ، فإنها  ظْرَةَ النَّ النظرة معفوٌّ عنها، لحديث بُرَيْدَةَ بنِ الْحُصَيْبِ  أن النبيَّ  قال: «لا تُتْبِعِ النَّ

لَكَ الأُولَى، ولَيْسَتْ لَكَ الآخِرَةُ»(١). أي: أن النظرة الأولى التي من غير قصد معفوٌّ عنها، أما النظرة 
الثانية التي بقصد فهو مؤاخذٌ عليها.                          

لغض البصر فوائد، من أهمها: 
راحة القلب من التعلق بما لا سبيل للوصول إليه.  -١

تذوّق طعم الإيمان ولذته.  -٢
قوة القلب وإقباله إلى طاعة االله تعالى.  -٣

الحفظ من اقتراف المعاصي والذنوب.                         -٤

(١) أخرجه أحمد (٢٢٩٧٤).

    

    



١٢٤

بأي شيء يكون شكرُ نعمة البصر؟ سس١١

ما الدليل على وجوب غض البصر؟ سس٢٢

ما المراد بـــ (نظر الفُجاءة) وما حكمه؟ سس٣٣



خصائص التشريع ا�سلاميخصائص التشريع ا�سلامي



         
  







 




١٢٦

خصائص التشريع ا�سلاميخصائص التشريع ا�سلامي

الأولى: ربانية المصدر
ومعنى ذلك أن مصدر التشريع الإسلامي من االله تعالى، فهو مبني على كتاب االله تعالى وسنة النبي 

فكلاهما وحي معصومٌ وخبرٌ صادقٌ، قال االله تعالى: 
.(١)

الثانية:التمام والكمال
.(٢) قال تعالى: 

 وهذا يقتضي أن الشريعة لا يمكن أن يكون فيها نقص بوجه من الوجوه، وما استجدَّ من مسائل فتردُّ إلى 
الكتاب والسنة والإجماع والقياس الصحيح.

الثالثة: الشمول  
والمراد بشمول الشريعة الإسلامية أنها تُنَظّم كل ما يتعلق بحياة الإنسان، فهي تشمل:

١-  علاقة العبد بربه، ويدخل في ذلك جميع الأعمال التي يتقرب بها إلى االله من فعل أو ترك مثل: 
الصلاة، والزكاة، والصوم، والحج، وأعمال القلوب من الإخلاص، والتوكل.

٢-  علاقة العبد بنفسه، كآداب الأكل والشرب، وأحكام اللباس، وقضاء الحاجة، والنوم...
٣-  علاقة العبد بغيره، مثل: أحكام البيوع، والعقود بأنواعها.

نظام الدولة في شؤون السياسة، والاقتصاد والتعليم والقضاء، وغيرها.   -٤

(١)  سورة النساء: الآية ١٠٥.
(٢)  سورة المائدة: الآية ٣.







١٢٧ (٣) سورة الروم الآية: ٣٠ . (١) سورة الأعراف: الآية ١٥٨.  
(٢) سورة الأنعام الآية:١١٥.

الرابعة: العموم والصلاحية لكل زمان ومكان  
أجناسهم  اختلاف  على  الناس جميعاً  حاجات  لتلبية  وتشريعاتها  بأحكامها  الإسلامية  الشريعة  جاءت     

تعالى:  قال  وتواريخهم،  أصولهم  واختلاف  وتقاليدهم،  عاداتهم  وتباين  وألوانهم، 
.(١)

الخامسة: الثبات والاستقرار
    الشريعة الإسلامية ثابتة مستقرة بثبات الأصول التي استُمِدت منها، فهي غير خاضعة للتعديل والتغيير 

قال االله تعالى:  بتغير الظروف والأحوال، كما هو الحال في جميع القوانين والأنظمة الوضعية،
.(٢)

السادسة: موافقة الفطرة السليمة
تعالى:  االله  قال 

.(٣)

فكل ما شرعه االله لنا من الدين في العبادات والمعاملات وغيرها موافق للفطرة.

قيام  الدول في  السعودية عن غيرها من  العربية  المملكة  به  امتازت  ما  أتحاور مع مجموعتي عن 
نظامها على تحكيم الشريعة الإسلامية.

نشاطنشاط 



١٢٨

أذكر خصائص الشريعة الإسلامية إجمالاً. سس١١

ما المراد بشمول الشريعة الإسلامية؟ سس٢٢



١٢٩ (٢) أخرجه البخاري (٢٦٩٧).  (١) سورة البينة الآية: ٥.   
(٣) أخرجه مسلم (١٧١٨).

خصائص التشريع في العباداتخصائص التشريع في العبادات


من أهم خصائص التشريع في العبادات ما يلي:
الأولى: بناء العبادات كلها على الإخلاص الله تعالى وتوحيده:

وتنقيتها من جميع شوائب الشرك الظاهر والخفي، قال االله تعالى:   
.(١)

الثانية: أن العبادات محددة بحدود الشرع:
فالأصل في العبادات التوقيف ومتابعة النبي  فيما شرعه فيها، وذلك في ستة أشياء:

١

٤

٢

٥

٣

٦

جنسها

زمنها

صفتها

موضعها

عددها

سببها

: «من أحدث في أمرنا هذا ما ليس منه فهو رد»(٢)، وفي  وعن عائشة  قالت: قال رسول االله 
رواية: «من عمل عملاً ليس عليه أمرنا فهو رد»(٣).

الثالثة: تنوع العبادات التي حث عليها الشرع وأتى بها:
تنوعاً كثيراً في ذاتها، فمنها:

عبادات قلبية كالتفكير في آلاء االله تعالى ومخلوقاته. ١

عبادات لسانية كذكر االله تعالى. ٢

عبادات عملية كالصلاة. ٣

عبادات مالية كالزكاة. ٤

كما أنها متنوعة في أحكامها، فمنها: ما هو فرض، ومنها ما هو نفل. 





١٣١

سس١١ متابعة النبي  في العبادات لا يخرج عن ستة أمور، أذكُرها..

سس٢٢ أمثِّل بمثالين على كلٍ مما يلي:

  •  تنوع العبادات في ذاتها.
  •  تنوع العبادات في أحكامها.



١٣٢

خصائص التشريع في المعاملاتخصائص التشريع في المعاملات


من أهم خصائص التشريع في المعاملات ما يلي:

الأولى: أنها جزءٌ من الدين الإسلامي 
النظام  في  الرقابة  فليست  وإيمانه،  دينه  تمام  من  فذلك  المشروع  الوجه  على  الإسلامي  بالتشريع  عمل  من   
الشرعي للمعاملات مقتصرة على المراقبة التي مصدرها السلطة الحاكمة، وليس الجزاء فيها مقتصراً على الجزاء 
الدنيوي، بل الأساس فيها المراقبة النابعة من القلب، حيث يراقب العبد ربه تعالى فيحسن في عمله ويتقنه، 

وهذا من أعظم الدواعي لانضباط الناس في تطبيق هذه الأحكام.

الثانية: قيامها على العدل والمصلحة
التشريع الإسلامي مُنَزّلٌ من خالق البشر العالم بما يُصلحهم ولا يُضرّ بهم، وهي مبنية على العدل الكامل فلا 

ميل فيها لأحد على حساب آخر، وقائمة على الموازنة بين مصلحة الفرد ومصلحة المجتمع.

الثالثة: أن الشرع وسّع على الناس بإباحة كل ما فيه مصلحة، فمن ذلك:
إباحة التعامل في كل مالا ضرر فيه ولا مفسدة من المعاملات. ١

إباحة العقود التي فيها مصلحة للناس، مثل: الإجارة، والشركات بأنواعها. ٢

مشروعية كل ما فيه ضمان لحقوق الناس وحفظ لها، مثل: الرهن، والإشهاد، والضمان. ٣

مشروعية كل ما فيه تعاون على الخير، وتأليف لقلوب الناس، وتيسير عليهم، مثل: القرض، والعارية. ٤



١٣٣

الرابعة: مراعاة الشريعة ما فيه صيانة الناس من الوقوع في المآثم
 فقد منعت الشريعة الإسلامية كل ما فيه مفسدة تؤثر على الفرد أو المجتمع، ومن ذلك:

تحريم كل ما يتضمن ظلم الناس، وأكل أموالهم بالباطل، مثل: الربا، والغصب، والاحتكار. ١

تحريم كل ما يتضمن أكل المال بغير عمل ولا كدٍّ ولا تعب، ولا عمل نافع مثمر؛ مثل: القمار، والربا. ٢

تحريم كل معاملة يغلب فيها الجهالة والغرر، مثل: بيع ما لا يمُلك، وبيع الشيء المجهول. ٣

٤ تحريم كل ما يشغل عن طاعة االله تعالى، مثل: البيع بعد النداء الثاني لصلاة الجمعة.

تحريم كل ما يورث العداوة والأحقاد بين المسلمين، أو يوغر صدورهم على بعضهم، مثل: بيع الرجل  ٥

على بيع أخيه. 

الخامسة: احترام الشروط، وإيجاب الوفاء بالعقود والتزامها
 وهذا مما ينشر الأمن والثقة بين الناس، ويجنبهم كثيراً من المشاكل التي تنتج من عدم التزام ذلك، قال االله 

.(١) تعالى: 

(١) سورة المائدة الآية: ١.

أتحاور مع مجموعتي في الآثار المترتبة على الصدق في التجارة.

نشاطنشاط 

سس أذكر بعض أمثلة التوسيع على الناس في المعاملات.



١٣٤

ا، بأن يكون له سبب محدد معين؛ كالمرض، والسفر ونحوهما. ١ أن يكون الحرج حقيقيًّ

ا، بأن تكون المشقة حاصلة عند مباشرة العبادة. ٢ أن يكون الحرج حاليًّ

٣ أن يؤدي الحرج إلى حصول ضرر في البدن أو النفس. 

ا. ا شرعيًّ ٤ أن لا يصادم رفع الحرج نصًّ



.(١) ١ قوله تعالى: 

«إني أُرسِلتُ بحنيفية سمحة»(٢). ٢ قول النبي 



الحرج هو: الضيق والمشقة.
والمراد برفع الحرج: عدم إتيان الشريعة بما فيه مشقة زائدة عن المعتاد على المكلف.

الرخص الشرعية؛ كقصر الصلاة، وجمعها، والفطر في رمضان للمسافر.





(١)  سورة المائدة الآية ٦.
(٢) أخرجه أحمد ( ٢٤٨٥٥).

رفع الحرج في الشريعة ا�سلاميةرفع الحرج في الشريعة ا�سلامية




١٣٥

ما المراد برفع الحرج في الشريعة الإسلامية؟ سس١١

سس٢٢ ما الدليل من السنة على رفع الحرج؟

سس٣٣ ما ضوابط رفع الحرج؟



١   تحقيق عبادة االله عز وجل في جميع الأحوال.

٢   تيسير أداء العبادات على المكلفين.

٣  بيان يسر الشريعة ومراعاتها لأحوال المكلفين.

.(١) قال االله تعالى: 
بالتحاور مع مجموعتي أبيّن مظاهر رفع الحرج عن الأعمى والأعرج والمريض.

نشاطنشاط 

(١) سورة النور الآية : ٦١.




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