اعتقاد أهل السُّنَّة للإمام الإسماعيلي 《6 》شرح وتعليق فضيلة الشيخ/ أبي حفص بن العربي الأثري.
إِنَّ الْحَمْدَ لِلَّهِ نَحْمَدُهُ وَنَسْتَعِينُهُ وَنَسْتَغْفِرُهُ وَنَعُوذُ بِاللَّهِ تَعَالَى مِنْ شُرُورِ أَنْفُسِنَا وَمِنْ سَيِّئَاتِ أَعْمَالِنَا مَنْ يَهْدِهِ اللَّهُ فَلَا مُضِلَّ لَهُ وَمَنْ يُضْلِلْ فَلَا هَادِيَ لَهُ وَأَشْهَدُ أَنْ لَا إِلَهَ إِلَّا اللَّهُ وَحْدَهُ لَا شَرِيكَ "لا إلهَ إلا اللهُ وأنَّ محمدًا رسولُ اللهِ"، فهو كافرٌ. ويُحكَمُ عليهِ بالكفرِ. لو أنَّه اعتقدَ صِحَّةَ ذلك، وتلفَّظَ فيما بينه وبين ربِّه جلَّ وعلا، وأدَّى الفرائضَ سرًّا، هذا ينفعه عند اللهِ عزَّ وجلَّ. لكن هو تلفَّظَ أيضًا فيما بينه وبين اللهِ، لكن إذا لم يتلفَّظْ أمامَ المسلمينَ فليسَ بمسلمٍ. إذا زالَ تصديقُ القلبِ، زالَ الإيمانُ بالكليةِ. وإذا زالَ عملُ القلبِ، هنا أهلُ السُّنةِ يقولونَ: كافرٌ. لأنه لم ينقَدْ لـ "لا إلهَ إلا اللهُ محمدٌ رسولُ اللهِ". والاستدلالُ على هذا من جملةِ الأدلةِ: أبو طالبٍ، وهو الذي كان يصدِّقُ ابنَ أخيهِ عليهِ الصلاةُ والسلامُ، وهذا عنه عصبيةٌ. لكن لم ينقَدْ لـ "لا إلهَ إلا اللهُ" ولم يتلفَّظْ بها. يعني وما كان مكذِّبًا للنبيِّ صلى الله عليهِ وسلم، إنما ما جاءَ بالانقيادِ. وفي صحيحِ مسلمٍ حديثُ ثوبانَ لما أتى حبرٌ من اليهودِ وقالَ للنبيِّ صلى الله عليه وسلم: "إني أسألكَ عن ثلاثٍ لا يعلمُها إلا نبيٌّ أو رجلٌ أو رجلانِ". وسألهُ، فأجابَهُ النبيُّ صلى الله عليه وسلم، قالَ: "أشهدُ أنكَ لنبيٌّ، نبيٌّ فقط، لكن ما قالَ: أشهدُ أنَّ محمدًا رسولُ اللهِ يا رسولَ اللهِ للناسِ كافةً". فلو أنَّ الإنسانَ صدَّقَ النبيَّ صلى الله عليه وسلم ولم ينقَدْ لهُ بقلبِهِ، فما زالَ كافرًا. ما زالَ كافرًا. فالإسلامُ والإيمانُ قولٌ وعملٌ. والإسلامُ فعلُ ما فرضَ اللهُ على الإنسانِ أنْ يفعلهُ. فالإيمانُ يُعتبرُ أمرًا خفيًّا بين العبدِ وبين ربِّه، أمرٌ قلبيٌّ الأصلُ فيهِ. والإسلامُ أمرٌ ظاهرٌ. يعني الإسلامُ أمرُهُ ظاهرٌ. والإيمانُ يعمُّ الإسلامَ. وإذا ذُكِرَ الإسلامُ والإيمانُ، فالإسلامُ العلانيةُ، والإيمانُ الأمرُ القلبيُّ. وإذا ذُكِرَ الإيمانُ وحدَهُ، {يا أيها الذينَ} {آمنوا} فيعمُّ الاثنينِ. وإذا ذُكِرَ الإسلامُ وحدَهُ، {إنَّ المسلمينَ} وَالْمُسْلِمَاتِ، يَعْنِي وَأَنَّ الْمُسْلِمِينَ وَالْمُؤْمِنِينَ وَالْمُؤْمِنِينَ. طَيِّبٌ. قَالَتِ الْأَعْرَابُ. وَأَمَرْنَا لَكُمْ: قُولُوا أَسْلَمْنَا إِذًا. إِنَّ الدِّينَ عِندَ اللَّهِ الْإِسْلَامُ. إِنَّ الدِّينَ عِندَ اللَّهِ الْإِسْلَامُ يَشْمَلُ الْجَمِيعَ. أَم إنَّ هذه الآيةَ تقتضي أنَّ مُسمَّى الإيمانِ والإسلامَ واحدٌ، وعارضوا بين الآيتين، وليس كذلك. بل هذه الآيةُ توافقُ الآيةَ الأولى؛ لأنَّ اللهَ سبحانه أخبرَ أنَّه أخرجَ مَن كان فيها مِن المؤمنين، ولم يجدْ إلا أهلَ بيتٍ مِن المسلمين. وذلك لأنَّ امرأةَ لوطٍ كانت في أهلِ البيتِ الموجودينَ، ولم تكنْ مِن المُخرجينَ الذين نَجَوْا، بل كانت مِن الغابرينَ الباقينَ في العذابِ. وكانت في الظاهرِ مع زوجها على دينِه، وفي الباطنِ مع قومها على دينِهم، خائنةً لزوجها، تدلُّ قومَها على أضيافِه. تدخلُ في قولِه: {فَأَخْرَجْنَا مَن كَانَ فِيهَا مِنَ} {الْمُؤْمِنِينَ}. وكانت مِن أهلِ البيتِ المسلمينَ، وما وُجِدَ فيه. ولهذا قال تعالى: {فَمَا وَجَدْنَا فِيهَا يَشْفَعُ النَّبِيُّ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ وَيَشْفَعُ الْأَنْبِيَاءُ وَيَشْفَعُ الْمُؤْمِنُونَ، وَالْأَرْضُ تَشْفَعُ يَعْنِي لِأَهْلِ الْإِيمَانِ وَالتَّقْوَى. وَالْجَمَادَاتُ تَشْفَعُ يَعْنِي. فَالشَّفَاعَةُ مَعْنَاهَا أَنَّهُ كَمَا قَالَ النَّبِيُّ صَلَّى وَلَا يَشْفَعُ فِيهَا إِلَّا فِي مَن رَضِيَ اللَّهُ عَزَّ وَجَلَّ. وَذَلِكَ مَا يَجِيءُ إِنْسَانٌ يَعْنِي مُنَافِقٌ أَوْ إِنْسَانٌ مُلْحِدٌ الْيَوْمَ يَقُولُ إِنَّ الْيَهُودَ وَالنَّصَارَى فِي الْجَنَّةِ أَوْ فِي الْجَنَّةِ، كَيْفَ؟ وَكَيْفَ يَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ؟ لَنْ يَدْخُلُوا الْجَنَّةَ حَتَّى يَلِجَ الْجَمَلُ فِي سَمِّ الْخِيَاطِ. يَلِجُ يَعْنِي يَدْخُلُ. وَلَا يَدْخُلُ الْجَنَّةَ إِلَّا نَفْسٌ مُؤْمِنَةٌ. فَالشَّفَاعَةُ تَكُونُ لِأَهْلِ الْإِيمَانِ الَّذِينَ وَقَعُوا فِي الْكَبَائِرِ. الَّذِينَ وَقَعُوا فِي كَبَائِرِ الذُّنُوبِ. يُشْفَعُ يُشْفَعُ يُشْفَعُ يُشْفَعُ إِلَى أَنْ يَبْقَى. وَهُوَ أَيْضًا أَنَّ الَّذِي يَنْبَغِي التَّنَبُّهُ لَهُ أَنَّ النَّارَ لَا تَأْكُلُ مَوَاضِعَ السُّجُودِ. هَذَا دَلِيلٌ عَلَى أَنَّهُمْ كَانُوا يَسْجُدُونَ لِلَّهِ عَزَّ وَجَلَّ. هَذَا دَلِيلٌ عَلَى أَنَّهُمْ كَانُوا يَسْجُدُونَ لِلَّهِ عَزَّ يُصلُّون معنا ويُوصلون. يا رب، أين هم؟ أين إخواننا؟ حتى يضحك الرب سبحانه وتعالى. يعني يُجادِلون عن إخوانهم. يُجادِلون: يا رب، فلان أين فلان؟ كان يُصلي معنا، وكم... وهذا دليلٌ على 00:18:12.380 --> 00:18:20 وَجَلَّ، إِنَّهُ لَزَادٌ. فَأَقُولُ: يَا رَبِّ! فَيُقَالُ: لَا تَدْرِي مَا أَحْدَثُوا بَعْدَكَ. فَأَقُولُ: سُحْقًا سُحْقًا لِمَنْ بَدَّلَ بَعْدِي. يَعْنِي: الْحَوْضَ. يُحْرَمُ مِنْهُ الْمُبْتَدِعَةُ الَّذِينَ ابْتَدَعُوا فِي دِينِ اللَّهِ عَزَّ وَجَلَّ. إِذًا نَحْنُ نَحْضُرُ وَنَحْرِصُ عَلَى مَاذَا؟ مِنْ كُلِّ مَشْغُولٍ، لَكِنْ مِنْ شِدَّةِ الْفَرَحِ وَالسَّعَادَةِ وَالسُّرُورِ بِنَجَاةِ اللَّهِ عَزَّ وَجَلَّ. ﴿هَاؤُمُ اقْرَءُوا كِتَابِيَهْ ۚ إِنِّي ظَنَنْتُ﴾ هنا بمعنى تَيَقَّنْتُ ﴿أَنِّي مُلَاقٍ حِسَابِيَهْ﴾. ﴿فَهُوَ فِي عِيشَةٍ رَاضِيَةٍ﴾ يَا لَيْتَنِي لَمْ أُوتَ كِتَابِيَهْ نريدك أن تتكلم انظر للذل، قلة الألفاظ والسياق يَا لَيْتَنِي لَمْ أُوتَ كِتَابِيَهْ وَلَمْ أَدْرِ مَا حِسَابِيَهْ يَا لَيْتَهَا كَانَتِ الْقَاضِيَةَ ۜ مَا أَغْنَىٰ عَنِّي مَالِيَهْ هَلَكَ عَنِّي سُلْطَانِيَهْ. الْأَمْرُ: خُذُوهُ فَغُلُّوهُ. انظر انظر أيضًا حتى الأحرف يعني هنا يعني فهو في عِيشَةٍ رَاضِيَةٍ. انظر الأحرف، لكن هنا: خُذُوهُ فَغُلُّوهُ انظر هنا عِيشَةٍ رَاضِيَةٍ. انظر للجمال، الجمال جمالٌ لجمال يعني تجد كده الإيقاع الجميل، لكن هنا: خُذُوهُ فَغُلُّوهُ ثُمَّ الْجَحِيمَ صَلُّوهُ انظر ثُمَّ فِي سِلْسِلَةٍ ذَرْعُهَا سَبْعُونَ ذِرَاعًا فَاسْلُكُوهُ ضربٌ على الرأس، بينما هناك تجد الشفقة وَسِيقَ الَّذِينَ كَفَرُوا إِلَىٰ جَهَنَّمَ ويُؤْذَى والأبعدُ الذي كان يتدبرُ ويعني: أنا عثتُ في الأرضِ فسادًا. انظر: ﴿يَا لَيْتَنِي لَمْ أُوتَ كِتَابِيَهْ﴾ ﴿يَا لَيْتَنِي لَمْ أُوتَ كِتَابِيَهْ﴾. يعني، انظر حتى الأحرفَ نفسها تُعبِّرُ عن الموقف. فأمرُ القرآنِ يحتاجُ إلى تدبرٍ، وإذا تفكَّرَ ما نُخفيه وما نُعلنه، وما يَخفى على اللهِ من شيءٍ فِي الْأَرْضِ وَلَا فِي السَّمَاءِ. لكن هو تعوّد على الكذب، وتعوّد أن يُصدِّقَ كذبَه، وهو يعلم أنه كذّاب، لكن من كثرةِ كذبِه صدَّقَ نفسَه. لا يا رب، لا يا رب، لا نَجيءُ لكَ الإسلامِ مجتنبًا للكبائرِ والأهواءِ والآثامِ، فهو من أهلِ الجنةِ؛ لقوله تعالى: ﴿إِنَّ الَّذِينَ آمَنُوا وَعَمِلُوا الصَّالِحَاتِ﴾. ولم يُذكَرْ عنهم ذنبٌ، أولئك... أُذكِرَ عنهم ذنبًا، ولم يُذكَرْ عنهم ذنبًا، ﴿أُولَٰئِكَ هُمْ خَيْرُ الْبَرِيَّةِ جَزَاؤُهُمْ عِندَ رَبِّهِمْ جَنَّاتُ أنْ يَخْتِمَ لَنَا وَلَكُمْ بِخَاتِمَةٍ حُسْنَى يُحسِّنَ لَنَا وَلَكُمُ الْخِتَامَ بِمَنِّهِ وَكَرَمِهِ وَرَحْمَتِهِ فَهُنَا مَسْأَلَةُ الْحُكْمِ عَلَى النَّاسِ بِالْجَنَّةِ أَوِ النَّارِ لَا يَجُوزُ يَرُدُّ العلمَ إلى الله، هذا ما علمته، والعلمُ عند الله عز وجل. أن يقول: إذا كان يشك فلماذا يفتي؟ وإذا كان متأكداً لماذا يقول: "والله تعالى أعلم"؟ لَا إِلَٰهَ إِلَّا اللَّهُ. هو يريد أن يقول: هذا ما عندي من العلم، والعلم المطلق عند رب العالمين سبحانه وتعالى. والله أعلم أنا أصبتُ الصواب أم لم أُصِبِ الصواب، لكن هذا ما بلغه علمي، وهذا من الأدب والتواضع. لكن هؤلاء يحاربون الله، يحاربون النبي صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ. فهنا نحن لا نقول: أنا مؤمن، إنما نقول: أنا مؤمن إِنْ شَاءَ اللَّهُ تَعَالَى. إنْ شاء الله هنا ليس بمعنى شك، إنما معنى نفي التزكية، أننا لا نزكي أنفسنا على الله سبحانه وتعالى. ولكن يقولون: إن مات على الإسلام مجتنباً للكبائر والأهواء والآثام، فهو من أهل الجنة. يعني من مات وهو موحد يقيم الفرائض، ويجتنب المحرمات، ولم يرتكب بدعة، فهو من أهل الجنة إِنْ شَاءَ اللَّهُ. الَّذِينَ آمَنُوا وَعَمِلُوا الصَّالِحَاتِ ولم يُذكر عنهم ذنباً أُولَٰئِكَ هُمْ خَيْرُ الْبَرِيَّةِ. جَزَاؤُهُمْ عِندَ رَبِّهِمْ جَنَّاتُ عَدْنٍ. إذا ما نقطع، لكن نرجو. مثلاً الإمام أحمد نرجو أن يكون في الجنة، لكن ما نقول إنه في الجنة. الإمام مالك مثلاً، يعني ليس ابن سعد، الشافعي، فلان فلان، ابن تيمية، ابن باز، الألباني مثلاً، ما نقول إنهم في الجنة، لكن نرجو لهم. وفي المقابل من هو من أهل الإسلام ومات على كبائر نخشى عليه أن يكون من أهل النار، لكن ما نجزم لأننا ما ندري لعله تاب بينه وبين ربه عز وجل. أما الكافر فالكفر لا. الكافر خلاص، إنسان يحارب رب العالمين ليلاً ونهاراً. نعم، تفضل. له النبي صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ بعينه بأنه من أهل الجنة، وصح له ذلك عنه بأنهم كأنهم فإنهم فإنهم يشهدون له بذلك اتباعاً برسول الله صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ وتصديقاً لقوله. نعم. النَّبِيِّ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ. أَشْهَدُ أَنَّ مُحَمَّدًا رَسُولُ اللَّهِ تصديقاً فيما أخبر. طاعته فيما أمرَ، والانتهاء عما نهى عنه وزجرَ، وإلا يُعبَدَ اللهُ إلا بما شرع. فالنبيُّ صلى الله عليه وسلم يجب أن يُصدَّقَ في كلِّ شيءٍ، فيما أخبرَ به من قبلُ، وفيما أخبرَ به من بعدُ، يعني سواء ما جاء به عن الأممِ السابقةِ، أو الأحداثِ التي سبقتنا، أو عن الأمورِ التي ستأتي، هذا تصديقٌ فيما أخبرَ عليه الصلاةُ والسلام. وأن نطيعه. وإذا أخبرَ أن فلانًا من أهل الجنةِ، كأبي بكرٍ في الجنةِ، وعمرَ في الجنةِ، وعثمانَ في الجنةِ، وعليٍّ في الجنةِ، وفلانٍ. طيب. مَن أخبرَ بهم عليه الصلاةُ والسلام، يجب أن نعتقدَ أنهم في الجنةِ حقًّا. ومَن أخبرَ عنهم أنهم في النارِ، وأنهم خالدون في النارِ، مثل عمرو أشدَّ العذابِ بلا تخفيفٍ عنهم كما كان في الدنيا. وقال: ﴿وَمَنْ أَعْرَضَ عَن ذِكْرِي فَإِنَّ لَهُ﴾ مَعِيشَةً ضَنكًا﴾ يعني قبل فناء الدنيا؛ لقوله تعالى بعد ذلك: ﴿وَنَحْشُرُهُ يَوْمَ الْقِيَامَةِ أَعْمَىٰ﴾ بَيَّنَ أن المعيشة أضنكَت قبل يوم القيامة. وفي معاينتِنا اليهودَ والنصارى والمشركينَ في العيشِ الرغيدِ والرفاهيةِ والرفاهةِ في العيشِ، في المعيشةِ والرفاهةِ في المعيشةِ لا يُعلَمُ به أنه لم يُرِدْهُ ضنكًا يسقط في الحياةِ الدنيا؛ لوجودِنا -مشركينَ- في سعةٍ من أرزاقِهم. وإنما أراد بعد الموت قبل الحشر: عذابُ القبرِ حقٌّ. ولم يُنكِرْه. والذين أنكروا عذاب القبر من أهلِ البدعِ كالمعتزلةِ وغيرهم. لا، عذابُ القبرِ حقٌّ، ونعيمُ القبرِ حقٌّ. وأنه يُفتَحُ للإنسانِ إذا مات طاقةٌ من النارِ، هذا منزلُه إذا عصيتَ اللهَ عز وجل أو كفرتَ باللهِ. والآخَرُ تُفتَحُ له طاقةٌ من الجنةِ لو أنك عبدتَ اللهَ وأطعتَ. ويظلُّ إما في نعيمٍ يُنعَّمُ، وإما في عذابٍ أليمٍ. نسألُ اللهَ العافيةَ. بعضُ الناسِ يتصورُ أنه عندما (أهلُ القبورِ) يتزاورون ويأكلون ويشربون، وبعضهم -يعني نسألُ اللهَ العافيةَ- (تلفاز) وطبعًا بناءُ قبورٍ فيها ما فيها، والذين يضعون خمرًا ويخرجُ -بقى- يشيءُ نهرٌ. هذه مرحلةٌ، بدايةُ الآخرةِ. البرزخُ، البرزخُ، البرزخُ، البرزخُ ما بينَ الدنيا وبينَ القيامةِ. فالقبرُ عذابٌ حقٌّ. إذا كان الإنسانُ يستحقُّ العذابَ يُعذَّبُ فيه، وإ وعندنا: ﴿وَيَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ﴾. إذًا هذا قبل قيامِ الساعةِ، هذا قبلَ القيامةِ، قبلَ يومِ القيامةِ. إذًا أين يكون هذا؟ ﴿النَّارُ يُعْرَضُونَ عَلَيْهَا غُدُوًّا﴾ هل في أرضِ الدنيا؟ لا. إنما في القبر. ما بين الدنيا وحطامها الفاني، وبين ﴿وَيَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ﴾. ﴿يُعْرَضُونَ عَلَى النَّارِ غُدُوًّا وَعَشِيًّا﴾. إذًا هذا في القبر. فأُثبتَ لهم ما بقيت الدنيا عذابًا بالغدوةِ والعشيِّ. ما بقيت الدنيا قائمةً. فإنهم في النار يُعرضون عليها صباحًا وعشيًّا. غدوًا يعني الغداةَ، الصبحَ، صباحًا. وعشيًّا يعني آخرَ اليومِ. طيب، إذا قامت القيامةُ، عُذِّبوا أشدَّ العذابِ. العذابِ. يبقى عندنا مرحلتان، عندنا ثلاث مراحل. عندنا ثلاث مراحل، عندنا ثلاث مراحل أو مراحل ثلاثة. المرحلةُ الأولى: الدنيا التي نعيشها. المرحلةُ الثالثةُ: الآخرةُ. يا أهلَ الجنةِ، خلودٌ بلا موتٍ. أسألُ اللهَ أن يجعلنا وإياكم منهم. وهنا خلودٌ أصلًا. وهناك مرحلةٌ وسطى، التي هي: ﴿النَّارُ يُعْرَضُونَ عَلَيْهَا غُدُوًّا وَعَشِيًّا﴾. ﴿وَيَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ أَدْخِلُوا آلَ فِرْعَوْن الدنيا، فيا تُرى هنا، ﴿وَمَنْ أَعْرَضَ عَن ذِكْرِي فَإِنَّ﴾ ﴿لَهُ مَعِيشَةً ضَنكًا﴾. والنبيُّ صلى الله عليه وسلم حلَّ لنا هذه المشكلة، مشكلةَ ماذا؟ أنَّ اللهَ يُعطي للكفارِ. لمَّا دخلَ أميرُ المؤمنينَ الفحلُ الجبلُ أبو حفصٍ رضي الله عنه وأرضاه عمرُ على النبيِّ صلى الله عليه وسلم وقال: يا رسولَ اللهِ، وجَدَهُ ينامُ على رمالٍ وحصيرٍ قد أثَّرتْ في جنبِهِ الشريفِ عليه الصلاة والسلام. يا رسولَ اللهِ، إنَّ كسرى وقيصرَ فيما هما فيهِ، وأنتَ صَفوةُ اللهِ؟ قالَ: أفي شكٍّ أنتَ يا ابنَ الخطابِ؟ أولئكَ قومٌ عُجِّلَتْ لهم طيباتُهم في حياتِهم الدنيا. والروايةُ الثانيةُ إيش؟ ألا لهم الدنيا ولنا الآخرةُ. لهم الدنيا ولنا الآخرةُ. لهم الدنيا ولنا الآخرةُ. لهم الدنيا ولنا الآخرةُ. إذاً، مسألةُ ﴿وَمَنْ أَعْرَضَ عَن ذِكْرِي فَإِنَّ لَهُ مَعِيشَةً ضَنكًا﴾. الضنكُ الضنكُ في القبرِ، لكن قد يوجدُ شيءٌ من الضنكِ في الدنيا من الهمِّ والحزنِ والضيقِ. قد يوجدُ. لكنَّ الكفارَ كثيرٌ منهم، يعني مثلًا لو نظرتَ لبعض المسلمين وبعض الكفار. بعض الكفار قد يكون فقيراً، وبعض الكفار قد يكون مريضاً، لكن ليس شرطاً. لكن المصيبة أنه إذا كان لا دين ولا دنيا ولا آخرة، نسأل الله الستر والصون والعافية. المصيبة العظمى طبعاً أنه يخسر الآخرة. ﴿قُلْ إِنَّ الْخَاسِرِينَ الَّذِينَ خَسِرُوا أَنفُسَهُمْ ي الْآخِرَةِ وَيُضِلُّ اللَّهُ الظَّالِمِينَ وَيَفْعَلُ اللَّهُ مَا يَشَاءُ فَسَّرَهَا النَّبِيُّ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ كَمَا فِي الصَّحِيحَيْنِ مِنْ حَدِيثِ الْبَرَاءِ بْنِ عَازِبٍ رَضِيَ اللَّهُ عَنْهُمَا أَنَّ رَسُولَ اللَّهِ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ قَالَ: "الْمُسْلِم صَلَّى اللهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ جَاءَنَا بِالْبَيِّنَاتِ وَالْهُدَى وَيُثَبِّتُنَا فِي الْآخِرَةِ عِنْدَ الصِّرَاطِ وَعِنْدَ الْمِيزَانِ وَعِنْدَ الْحَشْرِ. أَسْأَلُ اللهَ أَنْ يُثَبِّتَنَا وَإِيَّاكُمْ بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ فِي الْحَيَاةِ الدُّنْيَا وَفِي الْآخِرَةِ. اللَّهُمَّ اقْسِمْ لَنَا مِنْ خَشْيَتِكَ مَا تَحُولُ بِهِ بَيْنَنَا وَبَيْنَ مَعَاصِيكَ، وَمِنْ طَاعَتِكَ مَا تُبَلِّغُنَا بِهَا جَنَّتَكَ، وَمِنَ الْيَقِينِ مَا تُهَوِّنُ بِهِ عَلَيْنَا مَصَائِبَ الدُّنْيَا. اللَّهُمَّ مَتِّعْنَا بِأَسْمَاعِنَا وَأَبْصَارِنَا وَقُوَّتِنَا مَا أَحْيَيْتَنَا، وَاجْعَلْهُ الْوَارِثَ مِنَّا، وَاجْعَلْ ثَأْرَنَا عَلَى مَنْ ظَلَمَنَا، وَانْصُرْنَا عَلَى مَنْ عَادَانَا. اللَّهُمَّ لَا تَجْعَلْ مُصِيبَتَنَا فِي دِينِنَا وَلَا تَجْعَلِ الدُّنْيَا أَكْبَرَ هَمِّنَا، وَلَا مَبْلَغَ عِلْمِنَا وَلَا تُسَلِّطْ عَلَيْنَا بِذُنُوبِنَا مَنْ لَا يَخَافُكَ فِينَا وَلَا يَرْحَمُنَا. وَصَلَّى اللهُ وَسَلَّمَ وَبَارَكَ عَلَى سَيِّدِ الْأَوَّلِينَ وَالْآخِرِينَ، وَعَلَى آلِهِ وَصَحْبِهِ وَسَلَّمَ. الْخُطْبَةُ الْخُطْبَةُ هُنَا الْجُمُعَةُ هَذِهِ وَبِنَاءً عَلَيْهَا غَالِبًا
