
  سراءالبديع فى سورة الإ

  )دراسة تحليلية بلاغية(

بحث جامعى

  :عداد إ

  متيازنائل الإ

١٠٣١٠٠٠٨: رقم القيد

  

  

  

  شعبة اللغة العربية وأدđا

  نسانيةكلية العلوم الإ

  الانجبمسلامية الحكومية الك إبراهيم الإجامعة مولانا م

٢٠١٤  



  سراءالبديع فى سورة الإ

  )دراسة تحليلية بلاغية(

  بحث جامعى

بكلية العلوم ) S١(حصول على درجة سرجانا قدمت لإستيفاء الواجبات وإستكمال الشروط لل

  đاسانية فى شعبة اللغة العربية وأدنالإ

  :عداد إ

  متيازنائل الإ

١٠٣١٠٠٠٨

  :المشرف

  عبداالله زينالرؤوف المـاجستير

١٩٦٩٠٥٠٩٢٠٠٠٠٤٣١٠٠٣

  

  

  شعبة اللغة العربية وأدđا

  نسانيةالعلوم الإكلية 

  الانجبمسلامية الحكومية الك إبراهيم الإجامعة مولانا م

٢٠١٤  



  وزارة الشؤون الدينبة بالجمهورية الإندونيسية

  جامعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية بمالانج     

  كلية العلوم الإنسانية

  قسم اللغة العربية وأدđا

  شهادة الإقرار

  الرحيمبسم االله الرحمن 

  تشهد هذه الورقة أن البحث الجامعى الذى كتبه

  نائل الإمتياز:     الإسم

  ١٠٣١٠٠٠٨:   رقم القيد

  مالانج٢شارع نبتونس رقم :     العنوان

أقر بأن هذا البحث الجامعى الذى كتبته لتوفير شروط النجاح لنيل درجة سرجانا فى قسم   

, امعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية بمالانجاللغة العربية وأدđا بكلية العلوم الإنسانية بج

  :وعنوانه

  كتبته بنفسى ولم أكن أزور اى إبداع ولا تأليف)دراسة تحليلية بلاغية(البديع فى سورة الإسراء 

وأن يكن أحد يدعى أنه من إبداعه وتأليفه وتبين أنه حق فى دعواه اتحمل هذه المسئولية ولن   

رئيس شعبة اللغة العربية أو اى أحد فى كلية العلوم الإنسانية بجامعة مولانا مالك يتحملها المشرف أو

  .إبراهيم الإسلامية الحكومية بمالانج

  ٢٠١٤مايو ١,مالانج

    الباحث

  

  

نائل الإمتياز



وزارة الشؤون الدينية بالجمهورية الإندونيسية

جامعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية بمالانج      

كلية العلوم الإنسانية

قسم اللغة العربية وأدđا

  تقرير المشرف

  :بعد أن قد تم إطلاعى أنا المشرف على هذا البحث الجامعى الذى كتبه الطالب

  نائل الإمتياز :     الإسم

  ١٠٣١٠٠٠٨:   رقم القيد

  )دراسة تحليلية بلاغية(فى سورة الإسراء البديع :   عنوان البحث

  .وافقته على تقديمه للمناقشة

  

٢٠١٤مايو ١تقريرا بمالانج 

  المشرف

      

  

  

  عبداالله زين الرؤوف الماجستير

١٩٦٩٠٥٠٩٢٠٠٠٠٤٣١٠٠٣٣:رقم التوظيف

      



وزارة الشؤون الدينية بالجمهورية الإندونيسية

  جامعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية بمالانج    

  كلية العلوم الإنسانية

  قسم اللغة العربية وأدđا

  تقرير لجنة المناقشة بنجاح الباحث الجامعى

  :لقد تمت مناقشة هذا البحث الجامعى الذى قدمه

  نائل الإمتياز:     الإسم

  ١٠٣١٠٠٠٨:   رقم القيد

  )دراسة تحليلية بلاغية(سورة الإسراء البديع فى:   عنوان البحث

فى شعبة اللغة العربية وأدđا لكلية ) S١(وقررت لجنة المناقشة بنجاحه وإستحقاقه درجة سرجانا 

  .العلوم الإنسانية بجامعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية مالانج

  )          (    الدكتواندوس الحاج حمزوي الماجستير.١

  )          (    مد عون الحكيم الماجستيرالدكتور مح.٢

  )          (  الدكتوراندوس عبد االله زين الرؤوف الماجستير.٣

        لمعرفة

    عميدة كلية العلوم الإنسانية

    

    دكتورة إستعادة الماجستيرة

  ١٩٦٧٠٣١٣١٩٩٢٠٣٢٠٠٢:رقم التوظيف

  وزارة الشؤون الدينية بالجمهورية الإندونيسية

  جامعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية بمالانج   



  كلية العلوم الإنسانية

قسم اللغة العربية وأدđا

  تقرير رئيس شعبة اللغة العربية وأدđا

الحمد الله قد أستلمت شعبة اللغة العربية وأدđا بجامعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية 

  ذى كتبه الباحثالبحث الجامعى ال, مالانج

  نائل الإمتياز:     الإسم

  ١٠٣١٠٠٠٨:   رقم القيد

  )دراسة تحليلية بلاغية(البديع فى سورة الإسراء :   عنوان البحث

وللحصول على درجة سرجانا لكلية العلوم ٢٠١٤–٢٠١٣لإتمام الدراسة للعام الدراسى 

  هيم الإسلامية الحكومية مالانجالإنسانية شعبة اللغة العربية وأدđا بجامعة مولانا مالك إبرا

  

٢٠١٤مايو ١, تقريرا بمالانج

  رئيس شعبة اللغة العربية وأدđا

  

  

محمد فيصل الماجستير

١٩٧٤١١٠١٢٠٠٣١٢١٠٠٤: رقم التوظيف

  

  وزارة الشؤون الدينبة بالجمهورية الإندونيسية

  جامعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية بمالانج      



  العلوم الإنسانيةكلية 

  قسم اللغة العربية وأدđا

  تقرير عميدة كلية العلوم الإنسانية

  بسم االله الرحمن الرحيم

, قد أسلمت كلية العلوم الإنسانية بجامعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية مالانج

  :البحث الجامعى الذى كتبه الباحث

  نائل الامتياز:     الإسم

  ١٠٣١٠٠٠٨:   رقم القيد

  )دراسة تحليلية بلاغية(البديع فى سورة الإسراء :   العنوان البحث

م وللحصول على درجة سرجان فى كلية ٢٠١٤-٢٠١٣لإتمام الدراسة للعام الدراسى 

  .العلوم الإنسانية شعبة اللغة العربية وأدđا بجامعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية مالانج

  

  ٢٠١٤مايو ١, نجتقريرا بمالا

    عميدة كلية العلوم الإنسانية

  

  

    الدكتورة إستعادة الماجستيرة

  ١٩٦٧٠٣١٣١٩٩٢٠٣٢٠٠٢: رقم التوظيف



  الشعار

  بسم االله الرحمن الرحيم

                   

)٩: الإسراء (

صدق االله العظيم



  هداء الإ

  أهدى هذا البحث الجامعى

  إلى والدى اللذين أخفض لهما جناح الذل من الرحمة  

  رب ارحمهما كما ربيانى صغيرا  

الجامعية من المرحلة الإبتدائية إلى المرحلة بترييتى وسائر الأساتذة والأستاذات الذين قاموا 

جزاهم االله أحسن ما عملوا ويزيدهم من فضله على ما بذلوا من الجهود فى إملاء عقلى وتكريم 

  خلقى وأخى الكبير وأختى الصغيرة وفقهما االله نعم التوفيق



والتقديركلمة الشكر 

. هأحمده سبحانه وقد أتم علينا نعم. الحمد الله حمد الذاكرين والشاكر له شكر شاكرين

  .والصلاة والسلام على محمد عبده و رسوله و على أله وأصحابه ومن تبعه إلى يوم القيامة

وقد أتم علي نعمته ظاهرة هى إتمام دراستي بجامعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية   

  .بمالانج بعد إستيفاء الواجبات وإستكمال الشروط عن طريق هذا البحث الجامعى

  .هذا يرجع إلى قلة علمى. بعا هو أبسط شيء بالنسبة إلى بحث متكاملهذا البحث ط  

ومع ذلك أحاول أن أبذل . هذه الحالة فى البحث حتى تتصور فيه كثرة نقصانى وجهلىتبينتو قد

جهدى لقضاء هذه الكتابة حتى إنتهيت منها بفضل المساعدات مادية كانت أم روحية من سادة 

  .م فائق الشكر والتقدير والإحترام إلى سيادēم بمناسبة هذه المساعداتولذلك أقد. الجامعة والكلية

  :وأخص هذا الشكر والتقدير والإحترام إلى السادة  

مدير جامعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية بمالانج السيد البروفيسور موجيو راهرجو . ١

  بارك االله

نا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية مالانج السيدة عميدة كلية العلوم الإنسانية بجامعة مولا. ٢

  الدكتورة الحاجة إستعادة الماجستيرة أجرها االله

رئيس شعبة اللغة العربية وأدđا بكلية العلوم الإنسانية جامعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية . ٣

  الحكومية السيد محمد فيصل الماجستير أثاب االله

  الجامعى السيد الأستاذ المرشد عبد االله زين الرؤوف الماجستير جزى االلهمشرفى لهذا البحث . ٤



جميع أساتذتى وأستاذاتى فى كلية العلوم الإنسانية بجامعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية . ٥

  و فى المدارس الإبتدائية والمتوسطة والثانوية وجميع زملائى الطلبة رفع االله

  .وأخى الكبير وأختى الصغيرة أنعم االلهوالدى الكريمين . ٦

  

      واالله المستعان

    ٢٠١٤مايو ١, مالانج

  الباحث

    

  

      نائل الإمتياز

    



  ملخص البحث

قسم اللغة , البحث الجامعى). دراسة تحليلية بلاغية(البديع فى سورة الإسراء . ٢٠١٤. نائل, الإمتياز

. جامعة مولانا مالك إبراهيم الإسلامية الحكومية مالانج, كلية العلوم الإنسانية, العربية وأدđا

  .عبد االله زين الرؤوف الماجستير: المشرف

  البلاغية, البديع, الإسراء: الكلمة الرئيسية

  :قمت ببحث هذا البحث عن مبحثين هما

. بلاغةمبحث علوم البلاغة الثلاثة تعنى المعانى والبيان والبديع لإدراك منزلة البديع بين علوم ال  

ومن ذلك أخص . فمنزلة المعانى والبيان تحسين الكلام الذاتى ومنزلة البديع تحسين الكلام العرضى

  .البديع من هذين علمى البلاغة ببحثه إطارا نظريا فى تعيين أقسامه الموجودة فى سورة الإسراء

وضعته هذه ومبحث سورة الإسراء لإستخراج أقسام البديع بالمنهج الكيفى بالنظر إلى ما   

وبعد إستخراج هذه أقسام البديع وأنواعه نحلل عناصرها . السورة من أقسام البديع وأنواعه وعناصره

دراسة تحليلية بلاغية بعدد أربع وخمسين موضوعة من البديع تشتمل عليها واحدة وخمسون أية من 

المحسنات المعنوية وهذه الموضوعات الأربع والخمسون يبحث أĔا قسم البديع من. سورة الإسراء

  .بأقسامها العشرة وقسمه من المحسنات اللفظية بأقسامها الخمسة



ABSTRAK 

Imtiaz. Nail.2014. Al-Badi` di dalam surah Al-isra` (pembelajaran analisis balaghah). 
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Kata Kunci: Al-Isra`,Al-Badi, Al-balaghah 

Pembahasan ini membahas tentang dua aspek yaitu: 

Pembahasan tentang ilmu balaghah yang tiga yakni Al-ma`ani, Al-bayan dan Al-badi`, untuk 

mengetahui kedudukan badi diantara ilmu-ilmu balaghah. 

Dan kedudukan ilmu ma`ani dan bayan adalah keidahan ucapan aspek dalam sedangkan 

kedudukan ilmu badi` adalah keindahan ucapan aspek luar. Dari situlah saya mengkhususkan 

pembahasan Al-badi` dari kedua ilmu balaghah ini dengan mempelajarinya sebagai landasan 

teori di dalam penentuan bagian-bagian al-badi` yang terdapat dalam surah Al-isra`. 

 Dan pembahasan surah Al-isra` untuk menampilkan bagian-bagian Al-badi` dengan 

menggunakan metode kualitatif sambil memperhatikan bagian-bagian Al-badi` dan bentuk 

bentuk serta unsur-unsurnya yang digunakan dalam surah Al-isra. 

Dan setelah menampilkan bagian-bagian al-badi` dan bentuk-bentuk al badi` tadi lalu 

dianalisis unsur-unsurnya sebagai dirasah analisis balaghah, dengan jumlah lima puluh empat 

topik badi, yang dimuat oleh lima puluh satu ayat surah al-isra`. Dan lima puluh empat topik 

ini dibahas oleh bagian al-badi` al-muhassinat al-ma`nawiyah dengan sepuluh bagiannya dan  

al-muhassinat al-lafdziyah dengan lima bagiannya. 



ABSTRACTION 

Imtiaz, Nail. 2014. Badi science in al isra sura (balagha analysis study) a scription, Departement of 

Language and Arabic Literature, faculty of humanization science, Maulana Malik Ibrahim State 

Islamic University of Malang, Consultant: Drs. Abdullah Zainur Rouf,M.Hi 

Keyword: Al isra` sura, Al badi and Al-balagha scienses 

This writing studies two main circumstances, namely: 

Firstly, balagha scienses study those are three, namely ma`ani,  bayan and badi` to know the position 

of badi` among balagha science. And the position of ma`ani and bayan in balagha is inner sentence 

beuaty. While the position of badi` in outter sentence beuaty . from there is a specialize to study 

badi` by both ma`ani and bayan by studying it to put writingpad theory in  deciding Badi` parts  that 

found in Al-isra` sura. 

 And secondly- study of al-Isra` sura to bring out badi` parts by using  qualitative methods and 

paying attention to the parts and forms and elements of badi` those and used in al- isra sura. 

And after bringing out these parts and forms of badi`, we analysize its elements for balagha analysis 

study in numbers of fifty four badi`s topics are contained by fifty one al isra sura verses, And these 

fifty four topics to be studied by badi` classivications of ten parts of muhassinat ma`nawiyah and five 

parts of muhassinat lafdziyah.  
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            

 
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                   

 
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          

    

          

        
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           

    

        

         

    
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               

          
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        

           

  

      

          
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              



             

  
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        

        

               

      
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           

   

            

  
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            

       

        

         

    
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             

           
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               

            

       
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     



66 
 

                

          


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                   

  

            


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              

  

                                                           



66 
 

      

    
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            

        
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    

    
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        


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     

                 

    

           


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    
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         
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              
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                     

  

       

   
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          

     
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