الركن الأول:
[bookmark: _Toc490652080]الإيمان بالله تعالى
[bookmark: _Toc490652081]أولاً: تعريف الإيمان:
الإيمان لغةً:
1- ذهب كثيرٌ من أهل العلم إلى أنَّ الإيمان في اللغة هو التصديق؛ بدليل قوله تعالى: ﮋﭵ ﭶ ﭷ ﭸﮊ [يوسف:١٧]؛ أي: بمُصدِّق، فصدَّقت وآمَنت معناهما عندهم واحدٌ، فهو التصديق مطلقًا.
2- وذهب آخَرون إلى أنَّ الإيمان في اللغة هو الإقرار ـ أي: الاعتراف ـ بالشيء عن تصديقٍ به، بدليل التفريق بين قول القائل: «آمَنت بكذا»؛ أي: أقررتُ به، و«صدَّقتُ فلانًا»، ولا تقل: «آمنت فلانًا».
الإيمان شرعًا:
بِناءً على ما سبَق فالإيمان في اللغة يتضمَّن معنًى زائدًا على مجرَّد التصديق، وهو الإقرار والاعتراف بالشيءٍ، المستلزِم لقبول الخبر والإذعان لحكمه، فهو يتضمَّن التصديق والاستعداد للانقِياد قولاً وعملاً وحالاً، والانقياد الاختياري لأدائه، فهو أمرٌ عِلمي اعتقادي يترتَّب عليه عملُ القلب وقولُ اللسان وعملُ الجوارح، فإنَّ مَن كذَّب الخبرَ أنكره قلبًا، وردَّه قولاً، وترك العملَ بمُقتضاه فعلاً، ومَن صدَّق الخبرَ اطمأنَّ إليه قلبًا، وشهد به قولاً، وحقَّق العمل بمُقتضاه فعلاً أو تركًا.
فمعنى الإيمان شرعًا ـ وهو ما دلَّ عليه الكتاب والسُّنَّة وإجماع السلف الصالح من الأمَّة ـ أنَّه: قولٌ باللسان، واعتقادٌ وعمل بالجَنان ـ أي: القلب ـ وعملٌ بالجوارح، يزيدُ بالطاعة وينقُص بالعِصيان؛ قال تعالى: ﮋﯻ ﯼ ﯽ ﯾ ﯿﰀﮊ [مريم: ٧٦]، وقال تعالى: ﮋﮜ ﮝ ﮞ ﮟﮠﮊ [المدثر:٣١]، وقال ﷺ: «الإيمان بضعٌ وسبعون شُعبةً»([footnoteRef:1])، وفي ذلك تنبيهٌ على أنَّه يزيدُ باستِكمالها وينقص بنَقصها، وقال ﷺ: «ما رأيتُ من ناقصات عقل ودينٍ أذْهبَ لِلُبِّ الرَّجلِ الحازِمِ من إحداكنَّ»([footnoteRef:2])، وقال بعض السلف: «ليس الإيمان بالتمنِّي ولا بالتحلي، ولكنه ما وقر في القلوب وصدقته الأعمال»، وأجمع السَّلَف الصالح على ما دلَّ عليه الكتاب والسُّنَّة من زيادة الإيمان ونقصه. [1: () أخرجه البخاري برقم (9)، ومسلم برقم (35)، عن أبي هريرة رضي الله عنه.]  [2: () أخرجه البخاري برقم (304)، ومسلم برقم (80)، عن أبي سعيد الخدري.
وأخرجه مسلم برقم (79)، عن ابن عمر رضي الله عنهما.] 

ومن حِكمة الشعر قول القائل: 
	إِيمَانُنَا عَقْدٌ وَقَوْلٌ وَعَمَلْ

	
	يَزِيدُهُ البِرُّ وَيَنْقُصْهُ الزَّلَلْ



وكم من آيةٍ قُرآنيَّة صريحة وحديثٍ نبوي صحيح وأثَرٍ ثابتٍ عن السلف تضمَّن إطلاق اسم الإيمان على اعتقادات القُلوب وأعمالها وأقوال الألسن وأعمال الجوارح، وأنَّه يزيد بالطاعة وينقص بالمعصية، والنُّصوص في هذا أكثر من أنْ تُحصر وأشهر من أنْ تُذكَر.
[bookmark: _Toc490652082]ثانيًا: تعريف الإيمان بالله:
هو: التصديق التامُّ والاعتقاد الجازم بوجوده تعالى وما يجب له سبحانه.
[bookmark: _Toc490652083]ثالثًا: تحقيق الإيمان بالله:
يتحقّق الإيمان بالله تعالى بأمور:
الأول: الإيمان بأنَّ الله تعالى مُتفرِّد بالخلق والملك والتدبير مُطلقًا، فلا شريك له في ذلك، ولا مُدبِّر معه، ولا مُعقِّب لحكمه، ولا رادَّ لقَضائه؛ قال تعالى: ﮋﮞ ﮟ ﮠ ﮡﮢ ﮣ ﮤ ﮥ ﮦﮊ [الأعراف:٥٤].
وهذا التوحيد مُستِقرٌّ في فِطَر عامَّة البشر، فهم مُقِرُّون لله تعالى به؛ قال تعالى: ﮋﯕ ﯖ ﯗ ﯘ ﯙ ﯚ ﯛ ﯜ ﮊ [لقمان:٢٥] الآية، وقال تعالى: ﮋﯚ ﯛ ﯜ ﯝ ﯞ ﯟ ﯠ ﯡ ﯢ ﯣ ﯤ ﯥ ﯦ ﯧ ﯨ ﯩ ﯪ ﯫ ﯬ ﯭ ﯮ ﯯﯰ ﯱ ﯲﯳ ﯴ ﯵ ﯶ ﯷ ﯸ ﯹ ﯺ ﯻﯼ ﯽ ﯾ ﯿ ﰀ ﰁﰂ ﰃ ﰄﮊ [يونس:٣١-٣٢].
فلم يجحَدْ هذا التوحيدَ إلا مُكابرٌ مُعاندٌ، قد تظاهَر بجُحوده مع استِقراره في نفسه؛ كما قال تعالى عن آل فرعون: ﮋﭑ ﭒ ﭓ ﭔ ﭕ ﭖﮊ [النمل:١٤]، فمَن أنكَرَه فهو مُقِرٌّ به باطنًا، وإنَّما تظاهَر بإنكاره تكبُّرًا وعِنادًا.
وقد أكثَرَ الله تعالى من ذِكر هذا التوحيد في القُرآن مُقرِّرًا لأهل الشِّرك به، ومُطالبًا لهم بمُقتَضاه ولازِمه، وهو وُجوب اعتقاد تفرُّده سبحانه بالإلهيَّة واستِحقاق العِبادة وإخْلاصها لله تعالى خَوْفًا وطَمَعًا، وعِبادته وحدَه؛ فإنَّ المتفرِّد بالخلق والملك والرِّزق والتدبير والمنزَّه عن السَّمِيِّ والمثلُ والكُفء هو الإله الحقُّ الذي يجبُ أن يُفرَد بالعبادة، ويُخلَص له الدِّين، فإنَّه تبارك وتعالى هو الذي ربَّى جميع الخلق بالنِّعَمِ، وربَّى خَواصَّ خَلقِه ـ وهم الأنبياء وأتْباعهم ـ بالعقيدة الصحيحة والأخلاق الجميلة والعُلوم النافعة والأعمال الصالحة.
الثاني: إثْبات ما أثبَتَه الله تعالى لنفسه في كتابه، وفيما صَحَّ عن نبيِّه ﷺ من الأسماء الحسنى والصِّفات العُلَى، على الوجْه اللائق بجلال الله تعالى وعظمته، من غير تحريفٍ ولا تعطيل ولا تكييف ولا تمثيل، بل على حَدِّ قوله تعالى: ﮋﭡ ﭢ ﭣﭤ ﭥ ﭦ ﭧﮊ [الشورى:١١]، فأثبت الله تعالى لنفسه الأسماءَ والصفات، ونزَّه نفسه عن السَّمِيِّ ومُماثلة المخلوقات.
فالواجب إفرادُ الربِّ تبارك وتعالى بالكمال المطلق من جميع الوجوه وبكلِّ اعتبارٍ، وبنعوت العظمة والجلال والجمال، وذلك بإثْبات ما أثبَتَه الله تعالى لنفسه، أو أثبَتَه له رسولُه ﷺ من جميع الأسماء والصفات ومَعانيها وأحكامها، وتنزيهه سبحانه عن جميع صِفات العيب والنَّقص وما هو من خَصائص الخلق، تنزيهًا يُراد منه إثبات كمال ضد ذلك في حقِّه تعالى.
قال تعالى: ﮋﭳ ﭴ ﭵ ﭶ ﭷﭸ ﭹ ﭺ ﭻ ﭼ ﭽﭾ ﭿ ﮀ ﮁ ﮂﮊ [الأعراف:١٨٠]،، وقال تعالى: ﮋﮝ ﮞ ﮟ ﮠ ﮡ ﮢ ﮣﮤ ﮥ ﮦ ﮧﮨ ﮩ ﮪ ﮫ ﮬ ﮭ ﮮ ﮯ ﮰ ﮱ ﯓ ﯔ ﯕ ﯖ ﯗ ﯘ ﯙ ﯚ ﯛ ﯜﯝ ﯞ ﯟ ﯠ ﯡ ﯢ ﯣ ﯤ ﯥ ﯦ ﯧﯨ ﯩ ﯪ ﯫﯬ ﯭ ﯮ ﯯ ﯰ ﯱ ﯲﯳ ﯴ ﯵ ﯶﮊ [الحشر:٢٢-٢٤].
فالواجب نحو نصوص الأسماء والصفات:
1- قبول ألفاظها، والإيمان بها، والتسليم لها، واعتقاد ما دلَّت عليه من المعاني والأحكام.
2- حملها على ظاهرها وحقيقتها.
3- تنزيه الله تعالى عن مُماثلة الخلق فيها وعن صِفات النقص والعيب والبراءة من المعطِّلة والممثِّلة.
4- الثناء على الله تعالى ودُعاؤه بها في كلِّ مقامٍ بما يُناسِبه؛ فعند طلَب الرزق يسأَلُ الله تعالى بأسماء الغِنى والجود والكرَم، وعند طلَب النصر على العدوِّ يسأل الله تعالى بأسماء القوَّة والقهْر والعظَمَة والعِلم، وعند سُؤال العفو والمغفرة يسأل الله تعالى بأسماء اللُّطف والرَّحمة والحلم والمغفرة والعفو...وهكذا.
الثالث: اعتقاد أنَّ الله تعالى هو الإله الحقُّ المستحِقُّ للعبادة وحدَه لا شريك له، فلا تنبغي العبادة إلا له، ولا يستحقُّها أحدٌ سِواه، وإفراده تعالى بجميع الطاعات على الوجه الذي شرع، وأنْ يُطاعَ نبيُّه ﷺ فيها ويُتَّبع، وترك الشِّرك والبِدَع.
فالعبادة أنواع؛ منها:
1- العبادات القلبية: والحب والخوف الرجاء والرغبة والرهبة والخشوع والتوكُّل والإنابة.
2- العبادات اللسانية: بنيَّة التقرُّب؛ كالشهادتين والثَّناء والدُّعاء وتلاوة القُرآن والدعوة والنصيحة والأمر بالمعروف والنهي عن المنكر.
3- العبادات البدنية: كالصلاة، والنحر، والنذر، والحج، والجهاد، وسائر العبادات، فلا يستحقُّها إلا الله وحدَه؛ قال تعالى: ﮋﮨ ﮩ ﮪ ﮫ ﮬ ﮭ ﮮ ﮯ ﮰ ﮱ ﯓ ﯔ ﯕ ﯖ ﯗ ﯘ ﯙﮊ [الحج:٦٢].
فيُفرَد الله تعالى بأفعال الربوبيَّة وصِفات الإلهيَّة، ويُعتَقد كمالُه سبحانه وتعالى في ذاته وأسمائه وصفاته من كلِّ وجه وبكلِّ اعتبار، ويُنزَّه عن صِفات النَّقص وما هو من خَصائص الخلق، وتُخلَص له النيَّات والأقوال والأعمال في سائر الحالات، فلا يُتَوجَّه بشيءٍ منها إلا إليه، ولا ينبغي بها إلا وجهه، ولا يُلتَفت بشيءٍ منها لأحدٍ من خلقه كائنًا مَن كان؛ لاعتقاد المسلم أنَّ الله تعالى ذو الألوهيَّة والعبوديَّة على خلقه أجمعين.
فالله تعالى هو الإله الحقُّ المعبود بالحقِّ، الذي لا تنبغي العبادة إلا له، ولا يستحقُّها أحدٌ سواه، وتحقيق ذلك بدعائه سبحانه وحدَه، وسؤاله جميع الحاجات، وكمال التعلُّق به والتوكُّل عليه، وغاية الافتقار إليه، والثقة به في تحصيل المقصود ودفْع المكروه وتعاطي أسباب ذلك، وكذلك تحقيق طاعته تعالى بامتثال أوامره سبحانه واجتناب نواهيه على الوجْه الذي شرع، وعلى الكيفيَّة المأثورة عن النبيِّ ﷺ عن إخْلاص، وبراءة من الشِّرك والبِدَع؛ ابتِغاءَ رضوان الله تعالى وثوابه، وحذرًا من غَضبه وعِقابه.
[bookmark: _Toc490652084]رابعًا: من ثمرات الإيمان بالله تعالى وتوحيده بأنواع التوحيد:
1- تمهيد: في الآثار الإجمالية:
أسماء الرب تبارك وتعالى وأوصافُه التي ثبتَتْ بها النُّصوص الشرعيَّة الواردة في الكتاب والسُّنَّة أنواعٌ، لكلِّ نوعٍ أثرُه على المؤمن:
1- فأسماء وأوصاف العظمة والكبرياء والمجد والجلال: كالعظيم والكبير والواسع والمجيد والجليل؛ تملأ قلوب أهل الإيمان هيبةً لله تعالى وتعظيمًا له وتقديسًا.
2- وأسماء وأوصاف العزَّة والقوَّة والقهر والقُدرة والغلبة؛ تُخضِع القلوب وتذلُّها وتجعلها تنكسر بين يدي خالقها ومُدبِّرها.
3- وأسماء وأوصاف الرحمة والبر والغنى والجود والكرم ونحوها من أسماء وأوصاف الجمال والكمال تملأ القلوبَ محبةً لله تعالى ورغبةً ورجاءً وطمعًا في امتِنانه وفضله وَجُودِه وبرِّه.
4- وأسماء وأوصاف العلم والإحاطة: كالعليم والخبير والحفيظ والمحيط تُوجِب للمؤمن مراقبةَ الله تعالى في جميع حركاته وسكناته.
2- في الثمرات التفصيليَّة:
فللإيمان بالله تعالى ثمراتٌ مباركة كثيرة؛ منها:
1- العلم بعظمة الله تعالى وكبريائه وجلاله وجماله ولُطفه وعظمة شأنه وعزِّ سلطانه؛ كما دلَّت على ذلك أسماؤه وصِفاته وأفعاله وإنعامه، وذلك العلم يملأ القلب توحيدًا وإيمانًا، ويَحمِل الجوارح والحواس على الذلِّ لله تعالى والانقِياد له عن رغبةٍ ورهبة ومحبَّة وإجلال.
2- الثناء على الله تعالى بالأسماء الحسنى وصفات العظمة والجلال والجمال، واللهج بذِكره في سائِر الأحوال تلذُّذًا بذِكره، وطلبًا لمثوبته، وهو من أعظم أسباب صَلاح القلوب وسَلامتها، وزكاة النُّفوس وطَهارتها، ونور البصيرة واهتدائها.
3- دعاء الله تعالى بأسمائه الحسنى وصِفاته العُلَى بحسَب الحاجات والأحوال، رغبةً وثقةً بتحصيل الخير واستجارةً من الشر وأهله، واستغناءً بالله عن الخلق، وسُكونًا واضطرارًا إليه.
والدعاء من أعظم أسباب حُصول النعماء، وصَرف البلاء، والوقاية من سوء ما يجري به القضاء، والنصر على الأعداء، وزيادة الإيمان والاهتداء.
4-  صِدْق التوكُّل على الله، وتفويض الأمر إليه، والاعتماد عليه، والثقة به، والتحرُّر من التعلُّق بغيره.
5-  نشاط الهمَّة والقوَّة في المسارعة إلى الخيرات، والمنافسة في الأعمال الصالحات، ومجانبة الخطيئات، والمبادرة إلى التوبة من جميع الزلات، فكلَّما قوي الإيمان بالله وأسمائه وصفاته قويَ حظُّ العبد من هذه الأمور.
6-  التصديق بأخباره والتسليم لأحكامِه والاعتراف بحكمته وعدله ورحمته، واعتقاد أنَّ ذلك كله صدقٌ وحقٌ، وأنَّه لحكمٍ عظيمة وغاياتٍ سامية.
7-  التسليم لتدبيره سبحانه لملكه وتصرُّفه في خلقه وقَضائه لعَبدِه، وأنَّه كله عن عِلمٍ تامٍّ وقُدرةٍ باهرةٍ وحِكمة بالغة، وأنَّه دائرٌ بين الفضل والعدل، فإذا قضى أمرًا فإنما يقول له: كُنْ فيكون، ولا يُسأَل عمَّا يفعل وهم يُسألون.
8-  تَحقُّق الأمن والهـداية للمؤمن في الدنيا والآخِرة؛ قال تعالى: ﮋﭑ ﭒ ﭓ ﭔ ﭕ ﭖ ﭗ ﭘ ﭙ ﭚ ﭛﮊ [الأنعام:٨٢].
9- الفوز بالحياة الطيبة في الدنيا والآخرة والأجر الحسن؛ قال تعالى: ﮋﮉ ﮊ ﮋ ﮌ ﮍ ﮎ ﮏ ﮐ ﮑ ﮒ ﮓ ﮔﮕ ﮖ ﮗ ﮘ ﮙ ﮚ ﮛﮊ [النحل:٩٧].
10- النصر المبين على الأعداء من الكافرين والمنافقين وسائر المناوئين؛ قال تعالى: ﮋﭥ ﭦ ﭧ ﭨ ﭩ ﭪ ﭫ ﭬ ﭭ ﭮ ﭯﮊ [غافر:٥١].
11- الاستِخلاف في الأرض وتمكين الدِّين؛ قال تعالى: ﮋﭬ ﭭ ﭮ ﭯ ﭰ ﭱ ﭲ ﭳ ﭴ ﭵ ﭶ ﭷ ﭸ ﭹ ﭺ ﭻ ﭼ ﭽ ﭾ ﭿ ﮀﮊ [النور:٥٥].
12-  اجتماع الكلمة ووحدة الصف والتعاون على تحقيق الغايات المطلوبة شرعًا، وفي ذلك تحقيق عزَّة المسلمين وكَرامتهم لوحدة عقيدتهم وصحَّتها، فإنَّه لا يجمع الناس جمعًا تامًّا إلا العقيدة الصحيحة التي يلتزم بمُقتضاها الجميع، وضعْف التمسُّك بالعقيدة الصحيحة أو الضلال في الاعتقاد من أسباب الاختلاف والتفرُّق والنِّزاع والتعصُّب لغير الحقِّ من الأهواء والأجناس والألوان والشعارات المصطَنعة، واعتبر ذلك بحال العرب قبل الإسلام؛ فإنهم لما كانوا ضالِّين في عقيدتهم كانوا مختلفين مُتفرِّقين مُتحارِبين، قد فرَّقوا دِينهم وكانوا شِيَعًا، وتقطَّعوا أمرهم بينهم زبرًا كلُّ حزبٍ بما لديهم فرحون.
ثم لما مَنَّ الله عليهم بالإيمان والعمل الصالح أجمعوا على الكتاب والسُّنَّة، وتعاوَنوا على البرِّ والتقوى، وتناهوا عن الإثم والعُدوان، واعتصَموا بالله مولاهم، فاتَّحدوا وتحابوا، وعزوا وانتصروا، وسادوا الأمم وصاروا أئمَّة الدنيا والعالم، وصدَق الله العظيم إذ يقـول ممتنًّا على رسوله والمؤمنين ومُذكِّـرًا لهم بهذه النِّعمة العظيمة: ﮋﭟ ﭠ ﭡﭢ ﭣ ﭤ ﭥ ﭦ ﭧ ﭨ ﭩ ﭪ ﭫ ﭬ ﭭ ﭮ ﭯ ﭰﭱ ﭲ ﭳ ﭴﮊ [الأنفال:٦٣]، ويقول: ﮋﭾ ﭿ ﮀ ﮁ ﮂ ﮃ ﮄ ﮅ ﮆ ﮇ ﮈ ﮉ ﮊﮋ ﮌ ﮍ ﮎ ﮏ ﮐ ﮑ ﮒ ﮓﮔ ﮕ ﮖ ﮗﮊ [الحجرات:٧-٨]، وانظُر لحال جُملة المسلمين اليوم لما ضَعُفَ الإيمان ونقص التوحيد بسبب قلَّة العلم وغلبة الأعداء وكثْرة الشبهات واتِّباع الأهواء أصابَهم من الوهن والتفرُّق ما جعلَهُم نَهبًا للأعداء وهدفًا للبلاء؛ مَنَّ الله عليهم بلُطفه وردَّهم إلى دِينهم بحوله وقوَّته وكرمه ومنِّه.
13-  امتلاء القلب من خشية الله، وتحلِّي العبد بالتقوى لله، فإنَّ مَن عرَف الله تعالى حقَّ معرفته واستشعَر عظمته وجَلاله وكبرياءَهُ وذكَر جمالَه وكماله وآلاءه، امتَلأ قلبُه من خَشية الله؛ فكان أتْقى لله ممَّن ليس كذلك؛ قال تعالى: ﮋﯞ ﯟ ﯠ ﯡ ﯢ ﯣﯤﮊ [فاطر:٢٨]،، والخشية صفة عِباد الله الصالحين: ﮋﯘ ﯙ ﯚ ﯛ ﯜ ﯝ ﯞ ﯟ ﯠ ﯡﯢ ﯣ ﯤ ﯥﮊ [الأحزاب:٣٩].
ولذا لمَّا كان النبي ﷺ أكمَلَ الأمَّة علمًا بربِّه تبارك وتعالى كان أعظمهم له خشيةً وأكملهم له تقوى؛ قال ﷺ: «والله إنِّي أخْشاكم وأتْقاكم له»([footnoteRef:3]). [3: () وردت هذه الجملة في أكثر من حديث: 
* فوردت في حديث النفر الثلاثة الذين جاؤوا يسألون عن عبادة النبي ﷺ... الحديث، أخرجه البخاري برقم (5063)، ومسلم برقم (1401)، عن أنس رضي الله عنه.
* وفي حديث الرجل الذي قال للنبي ﷺ: إني أصبح جنبًا؛ أخرجه مسلم برقم (1110)، عن عائشة رضي الله عنها.
* وفي حديث عمرو بن أبي سلمة رضي الله عنه أنَّه سأل النبي ﷺ: أيُقَبِّل الصائم؟ أخرجه مسلم برقم (1107) (74).] 

وفي قوله ذلك قال تعالى: ﮋﯝ ﯞ ﯟ ﯠ ﯡ ﯢ ﯣ ﯤ ﯥ ﯦ ﭑ ﭒ ﭓ ﭔ ﭕ ﭖ ﭗ ﭘ ﭙ ﭚ ﭛ ﭜﭝ ﭞ ﭟ ﭠ ﭡ ﭢﭣ ﭤ ﭥ ﭦ ﭧﮊ [البينة:٧-٨].
14-  الطاعة المُطلَقة لله تعالى والانقِياد الاختياري لحكمه الشرعي، فلا يختارُ المؤمن غيرَ ما اختار الله ورسوله ﷺ له، ولا يَتحاكَم إلى غيرِ كتابه وسنَّة نبيِّه ﷺ؛ قال تعالى: ﮋﯥ ﯦ ﯧ ﯨ ﯩ ﯪ ﯫ ﯬ ﯭ ﯮ ﯯ ﯰ ﯱ ﯲ ﯳﯴ ﯵ ﯶ ﯷ ﯸ ﯹ ﯺ ﯻ ﯼ ﯽ ﯾ ﯿ ﰀ ﰁ ﰂﮊ [النور:٥١-٥٢]،، وقال تعالى: ﮋﭑ ﭒ ﭓ ﭔ ﭕ ﭖ ﭗ ﭘ ﭙ ﭚ ﭛ ﭜ ﭝ ﭞ ﭟ ﭠﭡ ﭢ ﭣ ﭤ ﭥ ﭦ ﭧ ﭨ ﭩﮊ [الأحزاب:٣٦].
15- الإحسان إلى الخلق ورحمتهم والعفو عنهم والصَّفح، طمعًا في حُصول ذلك من الله لمن كان كذلك، فالراحمون يرحمهم الله، ومَن عفا عفا الله عنه، ومَن غفر غفر الله له.
*****


الركن الثاني:
[bookmark: _Toc490652085]الإيمان بالملائكة
[bookmark: _Toc490652086]أولاً: تعريف الملائكة:
الملائكة في اللغة: جمع مَلأَك، لكن نُقِلتْ حركة الهمزة إلى اللام الساكنة قبله، ثم حُذِفت الهمزة تخفيفًا فصارت ملاكًا، وهو مشتقٌّ من: (الألوكة) التي هي الرسالة، والجمع: ملائك، وملائكة.
فالمَلَك في اللغة: حامل الأَلوكة وهي الرسالة، فإنَّ الملائكة عليهم السلام رُسُلُ الله تعالى يتلقَّون رسالاته وينفذون ما كُلِّفُوا به منها، ويُبلِّغون ما حُمِّلوا منها إلى غيرهم؛ قال تعالى: ﮋﮟ ﮠ ﮡ ﮢ ﮣ ﮤ ﮥ ﮦ ﮧ ﮨ ﮩ ﮪ ﮫﮬ ﮭ ﮮ ﮯ ﮰ ﮱﯓ ﯔ ﯕ ﯖ ﯗ ﯘ ﯙﮊ [فاطر:١].
والملائكة في الاصطلاح: مخلوقاتٌ لله تعالى سماويَّة نورانيَّة عظيمة قويَّة، عاقلةٌ متكلمة مُرِيدة، مَجبُولون على الطاعة لله تعالى أُعطِيت قُدرةً على التشكُّل بالصُّور الحسنة، فمادَّة خلقهم النور، ومَسكَنهم السَّماوات.
فالملائكة: هم رسُل الله تعالى في تنفيذ أمره الكوني ـ الذي يُوحِيه إليهم ـ في ملكوته، وسُفَراؤه إلى أنبيائه ورسله من البشر في تبليغ وحيه الشرعي ورسالاته؛ قال تعالى: ﮋﭼ ﭽ ﭾ ﭿ ﮀ ﮁ ﮂﮃﮊ [الحج:٧٥].
ودليلُ أنَّ الملائكة مخلوقات سماويَّة نورانيـَّة قولُه تعالى: ﮋﰆ ﰇ ﰈ ﰉ ﰊ ﰋ ﰌ ﰍ ﰎ ﰏ ﰐ ﰑ ﰒ ﰓ ﰔ ﰕ ﰖ ﰗﮊ [النجم:٢٦]، وقوله تعالى: ﮋﮍ ﮎ ﮏ ﮐ ﮑ ﮒ ﮓ ﮔ ﮕﮊ [الحجر:٨]، وما ثبَت في صحيح مسلم قال ﷺ: «خُلقت الملائكة من نور»([footnoteRef:4]). [4: () جزء من حديث أخرجه مسلم برقم (2996)، عن عائشة رضي الله عنها.] 

ودليل عقلهم وعظمتهم وقوَّتهم ما جاءتْ به نصوص القُرآن والسُّنَّة من الثَّناء عليهم بسمعهم وطاعتهم لله تعالى وقوَّتهم وأمانتهم وعظَمة خَلقِهم وحُسن عِبادتهم وكَمال تأديتهم لوَظائفهم ومَهامِّهم التي يُؤمَرون بها، ودليـل تشكُّلهم بالصور الحسنة ما ثبـت في القُرآن أنهم جاؤوا إبراهيمَ في صورة أضياف كرام([footnoteRef:5])، ومجيئُهم إلى لوط عليه السلام كما قال ابن كثير؛ في صورة شباب مُرْد حسان([footnoteRef:6]). [5: () في قوله تعالى: ﮋﯙ ﯚ ﯛ ﯜ ﯝ  ﯞﮊ [الذاريات:٢٤].]  [6: () عند تفسير قوله تعالى: ﮋﮙ ﮚ ﮛ ﮜ ﮝﮊ [الحجر:٦١] قال ابن كثير (2/554): «يخبر تعالى عن لوط لما جاءَتْه الملائكة في صُورة شباب حسان الوجوه»، ا.هـ.] 

وكان جبرائيل عليه السلام يأتي النبي ﷺ في صُورة دحية الكلبي([footnoteRef:7]) رضي الله عنه رجل من الصحابة حسَن الخَلْقِ وَقُور الهيئة. [7: () أخرجه أحمد في المسند (2/107)، وصححه أحمد شاكر برقم (5857)، وله شاهدٌ عند أحمد في المسند (3/334)، ومسلم برقم (167)، وابن سعد (4/250)، وصحَّحه الألباني في الصحيحة برقم (1111).] 

وقد جاء جبرائيل عليه السلام النبيَّ ﷺ مرَّة ـ كما في الصحيحين ـ في صُورة رجلٍ شديد بَياض الثياب شديد سواد الشعر، لا يُرى عليه أثر السفر، ولا يعرفه من الصحابة أحدٌ([footnoteRef:8])، كما ثبت ذلك عن عمر وأبي هريرة وغيرهم رضي الله عنهم من غير وجهٍ. [8: () سبق تخريجه.] 

[bookmark: _Toc490652087]ثانيًا: خصائص الملائكة:
للملائكة الكِرام عليهم السلام خَصائصُ تُميِّزهم عن الجنِّ والإنس وغيرهم وسائر المخلوقات:
1- أنَّ مسكنهم السماء، وإنما يهبطون منها إلى الأرض أو غيرها من جِهات الملكوت تنفيذًا لأمر الله تعالى قال تعالى: ﮋﮧ ﮨ ﮩ ﮪ ﮫ ﮬ ﮭ ﮮﮊ [الأنبياء:١٩].
2- أنهم لا يُوصَفون بالأنوثة، فقد كذَّب الله المشركين على وصْفهم لهم بذلك؛ فقال تعالى: ﮋﭑ ﭒ ﭓ ﭔ ﭕ ﭖ ﭗ ﭘ ﭙﮊ [النجم:٢٧].
3- أنهم يُطِيعون الله تعالى ولا يعصونه، فلا تصدر عنهم الذنوب والمخالفات؛ قال تعالى: ﮋﯩ ﯪ ﯫ ﯬ ﯭ ﯮ ﯯ ﯰﮊ [التحريم:٦].
4- دَوام العبادة؛ فلا فتور ولا سأم؛ قال تعالى: ﮋﮡ ﮢ ﮣ ﮤ ﮥﮦ ﮧ ﮨ ﮩ ﮪ ﮫ ﮬ ﮭ ﮮ ﮯ ﮰ ﮱ ﯓ ﯔ ﯕﮊ [الأنبياء:١٩-٢٠]،، وقال تعالى: ﮋﯱ ﯲ ﯳ ﯴ ﯵ ﯶ ﯷﮊ [فصلت:٣٨].
[bookmark: _Toc490652088]ثالثًا: من صفات الملائكة:
1- موصوفون بالعلم والقوَّة والشدَّة: قال تعالى: ﮋﭪ ﭫ ﭬ ﭭ ﭮﮊ [البقرة:٣٠]، وقال تعالى: ﮋﭦ ﭧ ﭨﮊ [النجم:٥]؛ يعني: جبرائيل عليه السلام وقال تعالى في وصف خزَنَة جهنَّم: ﮋﯥ ﯦ ﯧ ﯨﮊ [التحريم:٦].
2- موصوفون بعظم الخلق: فقد رأى النبيُّ ﷺ جبرائيلَ على صُورته التي خلَقَه الله عليها سادًّا عظمُ خلقه ما بين السماء والأرض([footnoteRef:9]). [9: () أخرجه البخاري برقم (4612)، ومسلم برقم (177)، عن عائشة رضي الله عنها. ] 

ورآه ﷺ له ستمائة جناح([footnoteRef:10])، وفي صفة حمَلَة العرش ما بين شَحمة أُذنه إلى عاتقه مسيرة سبعمائة عام([footnoteRef:11]). [10: () أخرجه البخاري برقم (4856)، ومسلم برقم (174)، عن ابن مسعود رضي الله عنه.]  [11: () أخرجه أبو داود برقم (4727)، عن جابر بن عبدالله رضي الله عنه. وصحَّحه الألباني في الصحيحة برقم (151).] 

3- الحُسن والجمال: قال تعالى في جبرائيل: ﮋﭪ ﭫ ﭬﮊ [النجم:٦]، فسَّرها ابن عباس وقتادة بالحُسن والجمال في المنظر والخلق والطول، وقالت النسوة صواحب يوسف في جمال يوسف: ﮋﭪ ﭫ ﭬ ﭭ ﭮ ﭯ ﭰ ﭱﮊ [يوسف:٣١]، وقد ساقَ الله تعالى هذا القول منهنَّ مَساق التقرير.
4- أنهم كرام أبرار: قال تعالى: ﮋﮍ ﮎﮊ [عبس:١٦].
5- الحياء الشديد: ففي صحيح مسلم قال ﷺ في عثمان رضي الله عنه: «ألا أستحيي من رجلٍ تستحيي منه الملائكة»([footnoteRef:12]). [12: () أخرجه مسلم برقم (2401)، عن عائشة رضي الله عنها.] 

6- التأذِّي من الأشياء المكروهة: فقد أخبر النبي ﷺ: «إنَّ الملائكة تتأذى ممَّا يتأذَّي منه بنو آدم».
[bookmark: _Toc490652089]رابعًا: دلالة النُّصوص بشأن الملائكة:
تواترت النُّصوص من الكتاب والسُّنَّة في الخبر عن الملائكة عليهم السلام وعمَّا يتعلَّق بهم، ودلَّت النُّصوص بشأنهم على أمور:
الأول: أنهم من أعظم خلْق الله شأنًا، وأشدهم وأقواهم خلقةً؛ قال تعالى: ﮋﭦ ﭧ ﭨﮊ [النجم:٥]، وقال سبحانه: ﮋﯥ ﯦ ﯧ ﯨﮊ [التحريم:٦]، وقال تبارك اسمُه: ﮋﮊ ﮋ ﮌ ﮍ ﮎ ﮏﮊ [الحاقة:١٧].
الثاني: أنَّه لا يعلم كيفيَّة خلقهم إلا الله؛ قال تعالى: ﮋﮤ ﮥ ﮦ ﮧ ﮨ ﮩ ﮪ ﮫﮬ ﮭ ﮮ ﮯ ﮰ ﮱﯓ ﯔ ﯕ ﯖ ﯗ ﯘ ﯙﮊ [فاطر:١]، ولأنهم من عالم الغيب الذي استَأثَر الله تعالى بعلمه.
الثالث: أنهم من الكثْرة بحيث لا يحصيهم إلا الله عزَّ وجلَّ قال تعالى: ﮋﯞ ﯟ ﯠ ﯡ ﯢ ﯣﯤﮊ [المدثر:٣١]، وفي الصحيح ذكَر النبي ﷺ في السماء السابعة البيت المعمور، وفيه: «يَطُوفُ به كلَّ يومٍ سبعون ألف ملك، ثم لا يرجعون إليه آخِر ما عليهم»([footnoteRef:13]). [13: () أخرجه البخاري برقم (3207)، ومسلم برقم (164)، عن أنس بن مالك رضي الله عنه.] 

الرابع: أنَّ الله تعالى قد تعبَّدَهم بالقيام بأعمالٍ جليلةٍ تجمَعُها عبادة الله تعالى فهم عليهم السلام يتعبَّدون لله تعالى بدَوام تسبيحه وذِكرِه، وطاعة أمرِه وتنفيذه في مقرِّهم وسائر أنحاء ملكه بإذنه، تأتي الإشارة إليها إنْ شاء الله فيما بعدُ تدلُّ على عظم شأنهم، وعلوِّ مَقامهم عند الله عزَّ وجلَّ.
الخامس: أنهم يقومون بما كُلِّفوا به خيرَ قيامٍ، في غايةٍ من الطاعة والقوَّة والأمانة وحُسن الأداء، ومع ذلك هم في عبادةٍ عظيمة لله تعالى فهم يصلُّون له ويسبِّحونه ويذكُرونه ويستغفرونه ويُثنون عليه سبحانه بما هو أهلُه؛ قال تعالى: ﮋﯩ ﯪ ﯫ ﯬ ﯭ ﯮ ﯯ ﯰﮊ [التحريم:٦]، وقال تعالى: ﮋﮧ ﮨ ﮩ ﮪ ﮫ ﮬ ﮭ ﮮ ﮯ ﮰ ﮱ ﯓ ﯔ ﯕﮊ [الأنبياء:١٩-٢٠]، وقال تعالى: ﮋﯮ ﯯ ﯰ ﯱ ﯲ ﯳ ﯴ ﯵ ﯶ ﯷﮊ [فصلت:٣٨].
[bookmark: _Toc490652090]
خامسًا: من وظائف الملائكة والحكمة من خلقهم:
دلَّ الاستِقراء والتتبُّع لنصوص الكتاب والسُّنَّة الواردة بشَأن الملائكة عليهم السلام بأنهم عبادٌ لله تعالى بأنواع العبادة التي خُلِقوا لها ويُكلِّفهم من أمره بما يَشاء، وتَكادُ تنحَصِر وظائفُهم وأعمالهم من حيث مُتعلَّقها بثلاثة أنواع، هي من حِكَمِ خلقهم ودلائل علوِّ شأنهم وكَرامتهم على ربهم تبارك وتعالى وهي:
الأولى: عبادة الله تعالى بالإيمان به وحمده وتمجيده والثناء عليه بما هو أهلُه، وذِكره ودُعائه واستغفاره والصلاة له، وهذا وصْفهم العام مع ما يُكلَّفون به من مهامَّ، ومنهم مَن هذا شأنه أبدًا فهم صفوفٌ لا يفترون، ومنهم سُجَّد لا يرفَعون منذ خلقهم الله، وقد وردَتْ أحاديثُ بهذا المعنى احتجَّ بها أهلُ العِلم؛ كقوله ﷺ: «أطَّت السماءُ وحُقَّ لها أنْ تئطَّ، ما فيها شبرٌ؛ وفي رواية: أربع أصابع ـ إلا وملك قائم أو راكعٌ أو ساجد؛ وفي روايةٍ: لا يرفعون رُؤوسهم ـ منذ خلَق الله السماوات والأرض ـ وفي رواية: لا يرفَعونها إلى يوم القيامة»([footnoteRef:14]). [14: () أخرجه الترمذي برقم (2312)، وابن ماجه برقم (4190)، وأحمد في المسند (5/173)، عن أبي ذر رضي الله عنه وانظر: الصحيحـة؛ للألباني برقم (852، 1059، 1060)، والضعيفة برقم (1780).] 

فإذا رفعوا رُؤوسهم نظَرُوا إلى الله عزَّ وجلَّ فقالوا: سبحانك ما عبدناك حقَّ عِبادتك.
الثانية: تدبير أمر الملكوت ـ عُلويِّه وسُفليِّه وما بينهما ـ وما فيه من مخلوقات وعَوالم غير مُكلَّفة، المنظورة وغير المنظورة بأمر الله تعالى وذلك من جليل حِكَمِ خلْقهم: ﮋﯩ ﯪ ﯫ ﯬ ﯭ ﯮ ﯯ ﯰﮊ [التحريم:٦]، فأعمالهم كثيرةٌ ومسؤوليَّاتهم كبيرة، وهم مجموعاتٌ متنوِّعة، لكلِّ مجموعة اختصاص:
فمنهم: المكلَّفون بحمل العرش، وعددهم ثمانية.
ومنهم: الكروبيُّون وهم الذين حول العرش؛ قال تعالى: ﮋﮰ ﮱ ﯓ ﯔ ﯕ ﯖ ﯗ ﯘ ﯙ ﯚ ﯛ ﯜ ﯝ ﯞ ﯟ ﯠ ﯡ ﯢ ﯣ ﯤ ﯥ ﯦ ﯧ ﯨ ﯩ ﯪ ﯫ ﮊ [غافر:٧].
1. ومنهم: المكلَّفون بتبليغ الوحي إلى حيث أمَر الله تعالى سيِّد ملائكته جبرائيل.
2. ومنهم: خزنة الجنَّة، وسيدهم رضوان.
3. ومنهم: خزنة النار، وسيدهم مالك.
4. ومنهم: ملائكة الأرواح، وسيدهم إسرافيل.
5. ومنهم: ملائكة الأرزاق، وسيدهم ميكائيل.
6. ومنهم: المكلَّفون بحفظ السماوات.
7. ومنهم: المكلَّفون بالرياح والسحاب.
8. ومنهم: المكلَّفون بالجبال.
9. ومنهم: المكلَّفون بالنبات.
10. ومنهم: المكلَّفون بالبحار.
11. ومنهم: المكلَّفون بأمور الحوت والطيور والدواب، ونحوها من الأمم والعوالم التي لا يحصيها إلا الله تعالى.
الثالثة: تدبير أمر المكلَّفين من الخلق - الجن والإنس - والصلة الوثيقة بهم في أحوال كثيرة، في حياتهم وبعد مماتهم، وقد جاءت النُّصوص بإثبات وظائف جماعاتٍ من الملائكة عليهم السلام على التفصيل كما يلي:
1- حفظ بني آدم، وهو من وظيفة الملائكة المعقِّبات.
2- حفظ أعمال بني آدم، وهو من وظيفة الكِرام الكاتبين.
3- السياحة لالتماس مجالس الذكر وحِلَقِ العلم، وهو من وظيفة الملائكة السيَّاحين.
4- ملائكة الروح الذين ينفُخون الأرواح في الأجنَّة في الأرحام، ويقبضونها عند انتهاء الآجال.
5- الملائكة الذين يُسدِّدون ويُعِينون المكلَّفين على الخير ويمدُّون المجاهدين المتَّقين.
6- كُتَّاب الناس يوم الجمعة على أبواب المساجد الأوَّل فالأوَّل.
7- الصلاة على المصلين مدَّةَ انتظارِهم لصلاة الجماعة.
8- فتنة الأموات في القبور.
[bookmark: _Toc490652091]سادسًا: وجوب الإيمان بالملائكة ومنزلته من الدِّين:
جاء الإيمان بالملائكة مقرونًا بالإيمان بالله تعالى فهو أحد أركان الدين الثابتة بالأدلة القطعيَّة اليقينيَّة من الكتاب والسُّنَّة وإجماع السلَف الصالح؛ قال تعالى: ﮋﭚ ﭛ ﭜ ﭝ ﭞ ﭟ ﭠ ﭡ ﭢ ﭣ ﭤ ﭥ ﭦ ﭧ ﭨ ﭩ ﭪ ﭫ ﭬ ﭭ ﭮ ﭯ ﭰ ﭱ ﭲ ﭳ ﭴ ﭵ ﭶ ﭷ ﭸﭹ ﭺ ﭻ ﭼ ﭽ ﭾ ﭿﮀ ﮁ ﮂ ﮃﮄ ﮅ ﮆ ﮇﮊ [البقرة:١٧٧]، وقال تعالى: ﮋﮗ ﮘ ﮙ ﮚ ﮛ ﮜ ﮝ ﮞﮟ ﮠ ﮡ ﮢ ﮣ ﮤ ﮥ ﮦ ﮧ ﮨ ﮩ ﮪ ﮫﮬﮊ [البقرة:٢٨٥]، وثبت في الصحيحين من غير وجهٍ قولُه ﷺ ـ إجابةً على سؤال جبرائيل له عن الإيمان ـ: «الإيمان أنْ تؤمن بالله وملائكته وكتبه ورسله واليوم الآخِر... إلخ»([footnoteRef:15])، والأدلَّة على هذا الرُّكن كثيرة. [15: () سبق تخريجه.] 

وإنكار الملائكة عليهم السلام وجُحود وُجودهم كفرٌ بنصِّ التنزيل؛ قال تعالى: ﮋﮌ ﮍ ﮎ ﮏ ﮐ ﮑ ﮒ ﮓ ﮔ ﮕ ﮖ ﮗﮊ [النساء:١٣٦]، وهو أيضًا إنكارٌ لسند الوحي وتشكيكٌ فيه؛ قال تعالى: ﮋﭱ ﭲ ﭳ ﭴ ﭵ ﭶ ﭷ ﭸ ﭹ ﭺ ﭻ ﭼ ﭽ ﭾ ﭿ ﮀ ﮁ ﮂ ﮃ ﮄ ﮅ ﮆ ﮇ ﮈ ﮉ ﮊ ﮋﮊ [النساء:١٥٠ – ١٥١].
والقول بأنَّ الملائكة عبارةٌ عن قُوَى الخير الكامنة في المخلوقات قولٌ باطل لا سنَدَ له من كتابٍ ولا سنَّة، ومع بُطلانه فإنه تنقُّص للملائكة المقرَّبين، وهضمٌ لمكانتهم التي أفصَحَ عنها الله تعالى في الكتاب المُبِين، فهو تكذيبٌ بكتاب الله تعالى وردٌّ لسنة نبيِّه ﷺ، واتِّباعٌ لغير سبيل المؤمنين؛ قال تعالى: ﮋﭮ ﭯ ﭰ ﭱ ﭲ ﭳ ﭴ ﭵ ﭶ ﭷ ﭸ ﭹ ﭺ ﭻ ﭼ ﭽ ﭾ ﭿﮀ ﮁ ﮂﮊ [النساء:١١٥].
[bookmark: _Toc490652092]سابعًا: كيفيَّة الإيمان بالملائكة عليهم الصلاة السلام:
الإيمان بالملائكة هو: الاعتقاد الجازم بوجودهم، والتصديق التامُّ بما جاءتْ به الآيات الصريحة والأحاديث الصحيحة بشأنهم وصِفتهم ووَظائفهم وأعمالهم التي يَقُومون بها في الملك والخلق ونحو المكلَّفين؛ طاعةً لله تعالى وعبوديةً له سبحانه.
ويتحقَّق الإيمان بالملائكة عليهم السلام بأمور:
الأول: التصديق بوجودهم ومادَّة خلقهم، وما جاءَتْ به النُّصوص من صِفتهم والحكمة من خلقهم وشأنهم.
الثاني: الإيمان تفصيلاً بمَن عَلِمنا اسمَه من طريق الوحي على وجْه الخصوص؛ مثل: جبرائيل، وميكائيل، وإسرافيل، ورضوان، ومالك، ونؤمن إجمالاً بما لم نعلمْ اسمه منهم.
الثالث: الإيمان بما علمنا من وَظائفهم وأعمالهم من شخصٍ أو جماعةٍ، وما دلَّت عليه النُّصوص من اختصاصهم ـ على الوجه الذي ورَد ـ واعتقاد أنَّهم يقومون بما كُلِّفوا به خير قيامٍ وأحسنه وأكمله.
الرابع: الاعتقادُ بأنهم عبادٌ مخلوقون مَربوبون ليس لهم وَصْفٌ من خَصائص الإلهيَّة، وليس لهم من العبادة شيءٌ، والكُفر بعِبادة مَن عبَدهم من دُون الله تعالى أو معه، والبراءة منه، ومَن أنكرَهُم أو تنقَّصَهم.
الخامس: التصديق بمَقاماتهم العظيمة عند الله تعالى وما لهم عنده من الكَرامة، واعتقاد وُجوب مُوالاتهم ومحبَّتهم، واعتقاد تَفاضُلهم في المقامات والمهمَّات، والحذَر من مُعاداتهم.
السادس: تنزيههم وتبرئتهم ممَّا زعَمَه المشركون فيهم من أنهم إناثٌ أو بناتُ اللهِ، أو أنهم يشفَعُون عند الله بغير إذْنه، أو يشفَعُون لأحدٍ من المشركين به.
[bookmark: _Toc490652093]ثامنًا: من ثمرات الإيمان بالملائكة:
لقد أكثَرَ الله تعالى من ذِكر الملائكة عليهم السلام في القُرآن، وأثنى عليهم بكريم الخِصال وجَليل الأعمال، وقُربهم وطاعتهم لذي الكرَم والجلال، وذكَرَهم النبيُّ ﷺ في مُناسباتٍ كثيرةٍ، وبيَّن ما ينبغي معهم، ونبَّه على وُجوب إكرامهم واحترامهم، وليس ذلك من باب العلم بالشيء فقط، ولكنْ لأجل ما يُثمِره العلم بهم والإيمان بهم للمؤمن من الثمرات العظيمة العاجلة والآجِلة، فمن ذلك:
1- أنَّ الإيمان بهم من الإيمان بالغيب الذي هو أصلُ أصولِ الإيمان بالله تعالى وما جاء عنه سبحانه.
2- الثقة بسند الرسالة، فإنَّ منهم عليهم السلام السُّفَراء بين الله تعالى وبين رسله في تبليغ رسالته، وهم مَوْصُوفون بالغاية من الأمان وكَمال الدِّيانة والعصمة من الذُّنوب، ومنها الكذب والخطأ.
3- معرفة علاقتهم بالمكلَّف وقُربهم منه في أحوالٍ كثيرةٍ والحِفظ الدائم، وهذا يقتَضِي الأدبَ معهم والحياء منهم، والأُنس بهم، وحُسن صُحبتهم.
4- احترامهم ومُراعاة الأدب الذي ينبغي معهم فيما دلَّت النُّصوص على أنَّهم يحضرونه من الأحوال والمجالس، والحذَر من أذيَّتهم.
5- المبادرة إلى المواطن والأعمال التي دلَّت النُّصوص على أنهم يحضرونها ويُثنون على أهلها ويدعون لهم والحذَر من الأعمال التي دلَّت النُّصوص على أنَّهم يكرَهونها أو تمنع حُضورهم مَواطنها ومُجالسة أهلها.
6- التأسِّي بهم في دَوام طاعتهم لله تعالى وحُسن عِبادتهم له، ودَوام ذِكرهم له؛ وهذا ممَّا يحمل على كَمال الاستقامة واستِدامة الطاعة.
7- طمَع المؤمن في استِجابة الله تعالى لدُعائهم له واستغفارهم له والأخْذ بأسباب ذلك من التحقُّق بالإيمان والمسارعة إلى الخير والاشتِغال بالذِّكر.
8- اجتناب ما يُسبِّب بُعْدَ الملائكة عن الشَّخص أو المكان؛ كالصُّوَر والتماثيل وآلات اللهو والكلاب والقاذورات... ونحو ذلك ممَّا جاءت النُّصوص ببُعد الملائكة عن الشخص أو المكان بسبَبِه؛ حَذَرًا من أسباب بُعدِهم عن الملائكة.
9- الإيمان بعظَمة الله تعالى وقُوَّته وقُدرَته وحِكمته في خلق أولئك الكِرام على هذه الخِلقة الكريمة الحسَنة القويَّة.
10- شُكر الله تعالى على عِنايته ببني آدم وغيرهم من المكلَّفين؛ حيث وكل بهم هؤلاء الملائكة الكرام يحفَظونهم ويحفَظون عليهم أعمالهم، ويُعِينونهم على عبادة ربهم.
11- ملازمة الاستِقامة والحذَر من مُقارَفة المعاصي؛ حَذَرًا من أنْ يَكتُبوا علينا إثمًا أو يشهدوا علينا بمعصيةٍ، فإنهم شهودٌ مرضيُّون، وإنَّ العبد إذا ذكر حُضورهم معه استَحى منهم.
12- نشاط الهمم والجوارح في فعل الخيرات والمبادرة إلى البِرِّ؛ لعِلمنا بحُضورهم مَجالِسه، وحُبِّهم له ودُعائهم لفاعله وإعانتهم له.
13- الإلحاح على الله تعالى بدُعائه وبالثَّناء عليه سبحانه رجاءَ مُوافقة دُعائهم واستِغفارهم لنا، فإنَّ الموافقة من أسباب الإجابة.
14- الطمأنينة في المواطن التي يحضرونها يصلُّون على المسلم رجاءَ بركة حُضورهم وتحصيل المزيد من دُعائهم وصَلاتهم.
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