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1. El viaje hacia Al-l1ah

El Islam es un viaje hacia Al-lah, y, por ello, viajar, en todos los sentidos, es una idea
que encuentra un sitio reconocido dentro de las ensefianzas del Islam. Se nos dice que
existen dos clases de viaje: uno se realiza con el cuerpo yendo de un lugar a otro, y el
segundo viaje es con el corazon elevandolo hasta las regiones méas nobles del mundo del
espiritu.

Todo lo parado se pudre en si mismo. EI movimiento es posibilidad de alcanzar
plenitud. Quien se detiene en lo que le ensefian sus padres y sus maestros y no progresa
por si mismo, no consigue lo que su propia inteligencia y experiencia le permiten. Son
ejemplos de detenciones que empobrecen al ser humano. El Islam es para beduinos del
espiritu, para personas inquietas siempre en busca de algo mejor, de algo mas profundo.
Todos estos son viajes interiores, que se complementan con los viajes fisicos. Es
necesario separarse de los padres para alcanzar la madurez, es necesario viajar para
aprender cosas nuevas que nos abran la mente. Es necesario viajar para enriquecernos,
incluso materialmente. Hay que salir de la inmadurez, la estrechez, la ignorancia y la
pobreza. Son viajes licitos y aconsejados en el Islam.

El viaje con el corazén es indispensable. Se trata del que se realiza abandonando la
ignorancia, la ingratitud, la avaricia, la mentira, la codicia, el odio, la frustracion,... para
instalarse en los espacios amplios del saber, la generosidad, la verdad, la satisfaccion, la
confraternidad. Con ello nos elevamos por encima de la miseria de espiritu y la cerrazén
del ego. Entramos asi en una ciencia que es la del cambio interior. Este viaje tiene un
caracter obligatorio para todo musulman y musulmana.

En cuanto a los viajes fisicos, hay recomendaciones que el viajero debe tener en cuenta.
Como todos los actos del ser humano, tiene sus ventajas y sus desventajas, y hay que



medirlas con sensatez propia de sabios. Se nos dice primero que todo viaje es, 0 una
huida, o una busqueda. Se viaja huyendo de una amenaza, de un peligro, de la opresion,
de la escasez, las enfermedades, de las persecuciones... Quien abandone su pais por
alguna de estas razones debe meditar previamente con atencién y saber si tiene derecho
0 no a esa huida. La huida puede ser legitima o ilegitima, como cuando no es mas que
por cobardia o pereza. Cada cual debe saber cudles son sus fuerzas, sus recursos, sus
limites, sus aspiraciones, y en funcion de ello planear lo mas justo y mejor para él y para
los suyos.

Los viajes que tienen como razén una busqueda son aquellos que se emprenden para
estudiar, para reflexionar, para mejorar como personas, para alcanzar un mayor
prestigio,... Todo el saber que tenemos los musulmanes en la actualidad fue el resultado
de los viajes de nuestros antepasados. Desde los comienzos del Islam, viajar para
aprender fue una constante.

Y también se viajaba para mejorar como personas. En arabe, viaje se dice safar, que
significa literalmente descubrir, desvelar, y es porque en los viajes uno se descubre a si
mismo. Y éste, para el atento, es el mayor provecho que se puede sacar de un viaje. Méas
que lo que se ve y se aprende a lo largo de un viaje, esta lo que de ti te muestra tu
movimiento. Pero la mayoria de la gente no esta atenta a esto. Sin embargo, en los
principios del Islam se emprendian viajes con este uUnico proposito. La dureza de los
viajes, la ausencia de lo acostumbrado, la tensién con los compafieros, en todo ello hay
lecciones valiosisimas que se consideraban inestimables. Se decia que el ego casi no se
manifiesta en la patria, o lo hace de manera velada, y por ello se provocaba sus
reacciones con los viajes, y asi el egoismo queda avergonzado. Es reconociendo
nuestros defectos como podemos sustituirlos por virtudes, pero la mayoria de nuestros
defectos nos pasan desapercibidos a menos que los forcemos a manifestarse.

El Coréan insiste en que se realicen viajes para admirar a Al-1ah. Recorrer llanuras,
ascender a montes, atravesar desiertos, internarse en bosques, cruzar océanos, todo ello
es, a la vez, surcar los espacios de Al-1ah. Ello nos hace contempladores de su Poder, su
Saber, su Belleza, su Fuerza,... Todo ello aumenta nuestro conocimiento y saboreo de
Al-lah. No hay nada que no sea signo de Al-lah, y quienes saben leer descubren a su
Sefior en cada 4&tomo. Y es necesario viajar porque rompe con la rutina, y al romper con
nuestras rutinas estamos mas abiertos para paladear a Al-1ah. Asi es como viajan los
musulmanes, conociéndose a si mismos y disfrutando de Al-lah, en un constante
aprendizaje que los alza, siendo un poderoso apoyo para ese otro viaje interior que estan
obligados a realizar.



También en el Islam se fomentaron los viajes comerciales que ponen en relacion
culturas distintas y proponen intercambios siempre fecundos. Viajar para enriquecerse
es noble porque cumple muchas funciones. Cuando lo que te es de utilidad sirve para
mas cosas y beneficia a los demas se convierte en algo meritorio dentro del Islam, es
una virtud digna de elogio.

Viajar para aprender, para disfrutar, para enriquecerse, todo ello es aconsejado en el
Islam. Lo que esta mal visto es el vagabundeo, que no debe confundirse con nada de lo
anterior. Ir sin mas de un sitio a otro, sin aprender nada, sin aprovechar nada, sin servir
en nada a los demas, viviendo de la caridad, molestando, esto es lo que en Islam no es
juicioso. Cuando se cumplen todas las condiciones anteriores y se tienen en cuenta las
advertencias, se hace del viaje un acto en el sendero de Al-1ah, y es porque encerrarse en
uno mismo, en las rutinas, en la escasez, es contrario al espiritu del Islam.

El Islam es una inquietud. EI musulméan se sabe vivo porque en él palpita un deseo que
lo pone en movimiento. Ese movimiento se puede manifestar de muchas y muy variadas
maneras. La necesidad de viajar es una de ellas. Cada cual debe descubrir la suya y
activarla para vivir en ese desafio sin miedos, ¢como tener miedo a lo que nos hace
sentirnos vivos?

Lo malo es el aburrimiento, la desidia, la autocomplacencia, la autocompasién. Son
sindnimos de muerte. Por ello, el Islam no deja de describirnos movimientos, nos insta a
ponernos en accion, a emprender un viaje cuya meta es un Jardin infinito. A esa
invitacion responden los que tienen corazones vivos, los que no temen dejar atras sus
rutinas, sus apegos, sus certezas, y afrontan los horizontes despejados de Al-1ah.

Ser musulman es intuir la inmensidad. ¢Intuir la inmensidad y seguir encerrados entre
cuatro tonterias? El Islam dibuja ante nosotros la Grandeza de Al-l&h para retarnos,
invitdindonos a penetrar en esa eternidad absoluta. Por ello es necesario viajar, y dejar
atrds lo que nos ciega, lo que nos enferma, lo que nos hace ignorantes, pobres,
sufridores. Quejarse no es viajar. Y el mas grande de los viajes es el que se hace con el
corazon. Ese es el viaje obligatorio para todo musulman y musulmana.



2. ¢Qué es el Islam?

Autor: Abdennur Prado - Fuente: Webislam

La palabra &rabe islam viene de istislam, rendicion. EI hombre que se ha rendido —al
Sustentador de todos los Mundos, al Creador de todo lo existente— es el musulman.
Otro modo de denominarlo es decir que es un ‘siervo de Al-1ah’, *abd Al-Iah, un hombre
conscientemente sometido a los ciclos y ritmos de una Creacion en la cual no es méas
que una criatura. La expresidon ‘someterse a Al-l1ah’ significa abandonar todo
egocentrismo y entregarse a aquello anterior a nosotros que nos ha hecho existir. Es
tomar conciencia de nuestra pequefiez de seres humanos creados y acabables, y
sumergirse en una Creacién que nos desborda.

El primer acto que caracteriza al musulman es el suyud, llevar la frente al suelo en sefial
de postracion. Postrarse es reconocer la inmensidad del Creador como algo que esta
fuera del alcance de las criaturas, darse cuenta de que estamos ante El a cada instante.
No hay nada sublime en ello, sino un desmoronamiento, la respuesta a la conmocion
que representa ser conscientes de que estamos vivos y nos ha sido dado un corazén
capaz de Al-1&h. Se trata de asumir una situacion vertiginosa, romper con todas las
idolatrias y apegos mundanos, entregarse a esa infinidad directamente.

Islam es rendicion, sumision, aceptacion, entrega... palabras que denotan pasividad y
abandono de una resistencia. De repente dejamos de luchar por imponernos, por dar
existencia a nuestras fantasias, y dejamos que sea la propia realidad la que nos mueva.
Es como estar atentos a un objetivo y al fin darse cuenta de que ese objetivo carece de
valor, de que aquello que estamos persiguiendo afanosamente es una proyeccion de
nuestra insatisfaccion, una trampa que nos hemos inventado para no reconocer lo que en
verdad somos: una criatura vulnerable, un ser creado y acabable, con una importancia
minima en el desarrollo milenario de la vida. La insignificancia que somos no merece
ser tomada en serio, nuestros problemas personales se deshacen, muestran su
inconsistencia. Pero inmediatamente, en cuanto a seres creados por Al-1&ah, empezamos
a recomponernos, recobramos nuestra dimension de criatura capaz de Al-1ah, consciente
de sus limites y capaz de desarrollarse dentro de un marco que no hemos decidido.

Existe un principio de aceptacion (de nuestro destino y circunstancias, de “lo que hay™)
que nos inserta en el mundo. Estamos aqui y ahora gracias a una voluntad ajena a toda
codificacién, que nos exige un reconocimiento. Al aceptar que somos movidos por la
propia fuerza matriz de la vida nos insertamos en el devenir del mundo, ya no ejercemos
una violencia, no tratamos de hacer que las cosas sean segun nuestros pequefios



intereses. La entrega a Al-lah es abandono a una fuerza muy superior a nosotros, a una
energia que nos colma. Ser pasivos ante Al-lah implica dejase activar por El, entrar en
una relacion directa con el propio principio generador de la existencia. Se trata de algo
que nos sobrepasa, capaz de transportarnos como un huracan a una pluma, y resistirse a
Su empuje es un acto irracional, completamente inutil.

Para los que han sido educados segun los parametros occidentales el Islam no encaja en
la definicion habitual de religion. Difiere tanto del catolicismo que muchos pueden ver
en él una inversion completa de lo que es, en principio, “religioso”:

-El Islam no admite clero ni representantes de Dios en la tierra.
-Rechaza los misterios, los sacramentos y las imagenes de culto.

-No abomina del cuerpo como “recipiente caduco del alma” y reconoce en la
sexualidad un camino necesario. Frente a las castas de hombres puros que se apartan del
mundo, el Profeta Muhammad (P y B) lleg6 a calificar el matrimonio como ““la mitad
del Din”, es decir: casarse es tan importante como realizar todas las oraciones y el resto
de los preceptos islamicos.

Tampoco en el nivel de los ritos el Islam se adapta a nuestro concepto de lo religioso.
Para el musulman una ibada (acto de culto) es tanto limpiar su casa o trabajar como
ayunar en Ramadan. No existe ninguna gradacion en la existencia. Todo es igual de
importante. También pueden ser actos de culto actos instintivos como respirar, 0 mirar
el mundo. Todo eso, tan sencillo, es poner en préactica el don de la vida, utilizar los
sentidos que Al-lah nos ha dado como un instrumento necesario para el desarrollo de
nuestra naturaleza, orientados hacia Al-1ah. Todo lo que sea afirmar su pertenencia a la
Creacion de Al-lah es, para el musulman, un acto de culto. Por ello resulta
practicamente imposible que un musulman deje de serlo, tal y como se ha comprobado a
lo largo de la historia.

El Islam es abandono de todas las ficciones y sometimiento a la Realidad. Lo real-
cotidiano es mucho mas vertiginoso e inmenso que ningln mundo de ensuefio, que
ninguna experiencia aparentemente trascendente. No se trata de la busqueda ilusa de un
“mundo espiritual” maravilloso ajeno a lo cotidiano, sino de abandonarse a la Realidad
tal y como se nos presenta, con toda su profundidad y su belleza, pero también con su
dolor y su miseria. El Islam es aceptar lo que hay, sin mas, y abrirse al mundo de las
sensaciones, a la tierra como un espacio telurico, creado por Al-lah.

Pero Al-lah sabe maés.



3. ¢ Quién es musulman?
Autor: Ismail Farugi - Fuente: Webislam

Es musulméan cualquier persona, hombre o mujer, que consciente y solemnemente
declara que "no hay mas dioses que Dios y Muhammad es Profeta de Dios". La
pronunciacion de este testimonio es todo lo que la Jurisprudencia islamica requiere para
gue una persona se convierta en musulmana y en miembro de la Ummah o comunidad
islamica mundial. Ninguna otra prueba es necesaria para este fin.

La razon por la que la "islamicidad" es tan simple de definir y tan facil de alcanzar,
reside en el hecho de que el Islam no es una religion etnocentrista ni tampoco una
religion sacramental. Uno no tiene que nacer musulman ni que tener padres o parientes
de esa religién —tal como sucede en el Judaismo- para convertirse en musulman.
Cualquier persona en el mundo puede hacerse musulmana si asi lo decide, por una
decisién personal. La iniciacidn en el Islam no necesita una ceremonia sacramental, ni
la participacion de ningun clérigo ni la confirmacion de ningin organismo. Asi pues,
todas las personas son absolutamente iguales y pueden entrar a formar parte del Islam
después de cumplir el requerimiento mas simple. En lo que se refiere a ser o no ser
musulman, no hay un término medio, ni ambiguedad, ni complicacion.

En el Islam se cree que Dios juzga a la persona por sus actos u obras, no por ritos y
ceremonias tales como el bautismo. De esta forma el Islam —a diferencia del
Protestantismo- niega que un ser humano pueda alcanzar la felicidad del Paraiso
Unicamente por su fe. Se afirma que la fe es algo que un individuo debe tener para entrar
en la comunidad islamica. Esta persona debe también manifestar publicamente su fe.
Sin embargo, dicha fe podria ser unicamente la manifestacion de una identidad social y
no producir obras virtuosas o actos de rectitud. Y solo las obras o actos conllevan un
mérito a los o0jos de Dios.

En la escala de las virtudes y la rectitud, las personas ocupan posiciones diferentes a lo
largo de su vida. Esta escala es, en si misma, infinita. Algunos luchan y se esfuerzan
mas que otros. Sin embargo, el juicio de Dios sobre el destino de una persona no viene
predeterminado por nada de lo que un individuo pueda hacer, ya sea a favor o en contra
de la salvacién, ya que Dios puede rechazar los actos de nobleza mas grandes, debido a
la falta de fe y seriedad de los que los llevan a cabo, y también puede perdonar al mayor
pecador. EI musulman es, por tanto, aquel que, como ha declarado publicamente, cree
que no hay mas dioses que Dios y Muhammad es Su Profeta. Creer que no hay mas
dioses que Dios —ya sean aquellos idolos, gobernantes, poder, sexo, ideologias u otros
objetos 0 conceptos que ocupan en el corazén del hombre el lugar destinado a Dios-



convierte al musulman en la mas humilde y, al mismo tiempo, la mas orgullosa de las
criaturas. Por un lado, es humilde y apoya su frente contra el suelo para mostrar su
sometimiento a Dios. Dios es para él el Unico Creador, Sustentador, Gobernante,
Perdonador, Juez, la Primera Causa y el Fin Ultimo de todo, la Ultima Realidad. El es el
Unico Objeto de Adoracion y Alabanza, El que Merece todo el agradecimiento vy el
Unico Sefior a quien esta dedicada la vida de todos y cada uno los musulmanes. Al
mismo tiempo, el musulman es la més orgullosa de las criaturas a causa de esta lealtad a
Dios. Nadie méas aparte de Dios merece ser adorado o servido, y mucho menos un
tirano, porque la Gnica sumision que el musulman debe es a Dios.

Los musulmanes poseen un sentimiento de solida hermandad con respecto a todos los
demas que se someten a la Soberania Divina. Esta creencia constituye el més fuerte
vinculo que se puede establecer entre diferentes seres humanos. El sentimiento de
hermandad deriva también del reconocimiento de que todos los seres humanos
comparten la cualidad de ser criaturas creadas por Dios.

El musulman cree también que Dios ha creado la humanidad y el mundo no por
capricho, sino con un propdsito. Este propdsito es que los seres humanos se desarrollen
en todos los campos. Las Escrituras del Islam describen la vida de los seres humanos
como una sana competicidn para ver quién es el que lleva a cabo los mejores y mas
nobles actos. A este respecto, el Coran llama al individuo "jalifa" o vicerregente de
Dios, es decir, aguel que actla por cuenta de Dios. El mundo que Dios ha creado es
aquel que se acopla a la vocacién moral de los seres humanos y donde la realizacion de
la bondad, la verdad y la belleza resultan posibles.

Este proposito es el que da sentido a la vida del musulmén. No puede haber un mayor
sentido que el de cumplir y hacer realidad la voluntad de Dios en la tierra. Esta es la
fuente de la dignidad y la autoestima musulmana. De hecho, el ver como su persona, y
la de otros junto a él, se convierten en los puentes a través de los cuales el bien moral
decretado por Dios se aplica en la tierra es algo que da a los musulmanes una dimensién
cosmica. Esta realizacion del bien moral debe, sin embargo, ser llevada a cabo en un
ambiente de completa libertad, es decir en unas condiciones en las que el ser humano
pueda optar por realizar o violar este imperativo moral. De todas las criaturas que
existen en la tierra, el ser humano es el Unico que esta dotado de esta capacidad.

El ser un jalifa, o un vicerregente de Dios en la tierra, no es una tarea facil. En primer
lugar, esta tarea tiene un caracter universal. Todo lo que existe en el mundo puede ser
mejorado. Esto significa que la tarea del musulman incluye el mejorar cada rincon de la
tierra y convertirlo en lo que deberia ser, es decir, en un paraiso.



Del mismo modo, significa que sobre los musulmanes recae la tarea de educar y
transformar a la humanidad —no s6lo a uno mismo y su familia- y ayudar a cada persona
a desarrollar su propio potencial. Todos los problemas de la humanidad se convierten,
de esta forma, en los problemas de los musulmanes.

El buscar soluciones satisfactorias a estos problemas y trabajar para poner en practica
dichas soluciones es una obligacién y el destino de los musulmanes, asi como un motivo
de orgullo para ellos. El Islam ensefia que las personas tienen que afrontar los
problemas de frente y les asegura que Dios les concedera el mérito, y la recompensa y
felicidad, en proporcion directa a su compromiso con la tarea requerida, su dedicacion
al trabajo y su busqueda del propésito divino de la creacion, es decir, el bien universal
mas elevado para todas las personas y cosas.
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4. ; Como se hace uno musulman?

Autor: islam guide

Para hacerse musulman basta simplemente con decir: La ilaha illa Al-1ah, Muhammad
dun rasalu Al-1ah con conviccion. De este modo, uno se convierte al Islam y se hace
musulman. Esta frase significa: "No existe mas dios verdadero que Dios (Al-lah), y
Muhammad es Mensajero (Profeta) de Dios". La primera parte, "No existe dios
verdadero sino Dios", significa que nadie tiene el derecho de ser adorado sino Dios, y
que Dios no tiene asociados ni tampoco hijos. Para ser musulman uno también debe:

- Creer que el Coran es la Palabra de Dios, revelada por El.

- Creer que el Dia del Juicio (el Dia de la Resurreccién) es verdadero y que
vendra a pasar tal como Dios ha prometido en el Coréan.

- Aceptar el Islam como su religion.

- No adorar a nada ni nadie excepto a Al-lah.

El Profeta Muhammad dijo: “La alegria de Dios, cuando alguno de vosotros se vuelve a
El en arrepentimiento, es mayor a la que alguno de vosotros sentiria si estuviese
cabalgando sobre su camello en el (inhéspito) desierto, y éste se escapase de é€l, junto
con todas sus provisiones, dejandolo sin la mas minima esperanza. EI hombre llega a un
arbol y se refugia bajo su sombra (esperando la muerte), pues ha perdido toda esperanza
de encontrar a su camello. Entonces, mientras él se encuentra en ese estado (de
desesperacion), sorpresivamente su camello aparece ahi en frente suyo. Lo agarra por
sus riendas y grita desde lo mas profundo de su alegria:" jOh Dios, Tu eres mi siervo y
yo soy tu sefior!" Su error (en esta declaracién, pues la dijo al revés) fue motivado por la
intensidad de su alegria.” (Narrado en Sahih Muslim, #2747, y Sahih Al-Bujari, #6309)
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5. ¢Qué es la shahada?

Ashadu an la ilaha il-1a I-1ah wa ashadu anna Muhammad ras(lul-1ah, este testimonio
se llama la shahada, una férmula muy sencilla de pronunciar, pero que nos cuesta toda
una vida el hacerla carne de nuestra carne.

Tiene dos partes:

1. L& ildha il-1a I-1&h: No hay “dioses”; sélo existe “El Dios”. "Allah" no es el Dios
exclusivo de los arabes, ni Muhammad lo concibié como un Dios diferente del que
habia hablado a los profetas anteriores. Aunque si aclar6 que las religiones habian
intentado manipular su verdad.

2. Muhammad Ras0lul-1ah: “Enviado de Allah”. El significado tampoco es excluyente
como hasta ahora se nos venia diciendo. Mas que “Muhammad es el Mensajero de
Al-1ah”, habria que traducir: “Muhammad es Mensajero suyo”. De lo que se trata es
de reafirmar la sinceridad de Muhammad y no de confrontarlo con los mensajeros
anteriores.

El sentido de la shah&da es: Nada es real, auténtico, efectivo, salvo lo sagrado inefable e
incomprensible -a lo que denominamos Alldh- y Muhammad (saaws) vino a ser testigo
de esta verdad.

Con la shah&da uno no dice en qué cree sino como experimenta el mundo. Lo que te
lleva a la shahada es verificar que el mundo tiene un orden interno, una logica, un
sentido. Cuando pronuncias la shahdda no aceptas un credo, sino que declaras
publicamente tu intencion de seguir un camino espiritual con seriedad y sin
concesiones. Lo que necesita el musulman no es “fe”, virtud sobrenatural que te lleva a
aceptar lo que no puedes comprender para salvarte, sino Tman: confianza en ese orden
que has intuido en el mundo, apertura a ese sentido que tiene la realidad.
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6. Sobre la importancia del Testimonio (Shahada)

Autor: Sheij Saleh al Fuzan

- Definitivamente, no hay nada méas importante que el testimonio de "La ilaha il-la Al-
lah™ (No hay més deidad que Dios). Esta declaracién —junto con la de "Muhammad
rasul ul lah™ (Muhammad es el Mensajero de Al-lah)- convierte a alguien en musulman,
sin necesidad de ningun otro requisito.

- Esta es una declaracion de creencia en el Tauhid de Al-lah, que es la linea que separa
el iman (fe) del kufr (incredulidad). Esta fue la llamada de todos los anteriores
mensajeros y profetas.

- El propio Al-lah (SWT) ha subrayado la importancia de esta declaracion en el Coran.
El (SAW) ha dicho: ... y conoce que no hay mas deidad que merezca ser adorada mas
que Al-lah..." (47:19, 20:8, 3:18, 59:22-23).

El testimonio es pronunciado diariamente por el musulman en:

a) Lallamada a la oracién.

b) Al principio de las oraciones.

c) Durante el Tashahud (el testimonio que se dice durante la oracién, cada dos
rakats, cuando el musulman se halla sentado).

d) Durante la recitacion del Dhikr (el recuerdo de Al-lah), que se recita antes y
después de las oraciones.

Los méritos de la Kalimah (La ilaha il-la Al-lah)
Abu Said al Judri narr6 que el Mensajero de Dios (S) dijo:

"Moisés (AS) dijo: "jOh Sefior! Enséfiame algo con lo que pueda recordarte y
suplicarte. Al-lah (T) respondio6: "Di: "La ilaha il-la Al-lah™. Musa dijo: "Todos Tus
siervos dicen esto." Al-lah respondio: "Si los siete Cielos y los que habitan en ellos y las
siete Tierras fueran puestas en un extremo (de una balanza) y "Laa ilaha il-la Al-lah™
fuera puesto en el otro, "La ilaha il-la Al-lah" tendria mas peso."

(Ibn Hibbaan y Haakim)
Y el Mensajero de Al-lah (PB) dijo:

"El mejor Dhikr (recuerdo) es "Laa ilaha il-la Al-lah (No hay mas deidad que Dios)."
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El Mensajero de Al-lah (PB) dijo:

"Una persona de mi Ummah (Comunidad Islamica) sera llamada a la presencia de
todas las criaturas el Dia del Juicio. Noventa y nueve registros (que enumeran las
malas acciones de su vida) seran desplegados y cada uno de ellos llegara tan lejos
como la vision pueda alcanzar. Mas tarde, se le preguntara a la persona: "¢Niegas
alguna de estas acciones?". El contestara: "No, mi Sefior". Entonces se le preguntara:
"¢ Tienes alguna excusa o alguna buena accién (que compense dichas malas acciones)."
La persona, que se sentird asustada, dira: "No". Entonces se le dira: "Si, si tienes
algunas buenas acciones. Ninguna iniquidad te alcanzarda."
Se le mostrara entonces una carta en la que estara escrito: "La ilaha il-la Al-lah,
Muhammad rasul Al-lah". El preguntara: "jOh Al-lah! ;Qué cartas y qué registros son
éstos?" Se le dird entonces: "Ninguna injusticia te alcanzard." Los noventa y nueve
registros seran colocados en un lado de la balanza y la carta en el otro. La carta
pesara entonces mas que los registros.”

(At Tirmidhi y Al Hakim)

Todos estos méritos del Testimonio han sido resumidos por Ibn Rayab de la siguiente
manera:

- Su recompensa es Al Yannah (el Paraiso).

- El pronunciar el Testimonio antes de morir puede llevar a alguien a ser admitido en el
Paraiso.

- Es una proteccion frente al Fuego del Infierno.

- La gente que la pronuncie saldra del Fuego del Infierno, incluso aunque hallan sido
temporalmente enviados a él por haber sido negligentes en la observancia de sus
obligaciones.

- Borra las faltas y hace que el musulman sea perdonado.

- Es la mejor de las buenas acciones.

- Es aceptado por Al-lah, el Altisimo.

- Es la mejor declaracion pronunciada nunca por los Profetas.

- Es la mejor de las alabanzas a Al-lah.

- Es una proteccion frente a Shaitan (Satanas).

- Es una garantia de seguridad frente al castigo de la tumba y a lo que acontecera en el
Dia de la Resurreccion.
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7. El Salat (oracion ritual)

Autor: webislam

El Salat es la Ibada —o acto en el que se reconoce la absoluta soberania de Al-lah—
més importante, pues como minimo se hace cinco veces al dia. Consiste en gestos,
recitaciones y una actitud especial en momentos determinados. La etimologia de la
palabra nos ensefia que significa en primer lugar "abrasarse, desvanecerse,...en la
Unidad de Al-lah". Con el Salat, el musulméan se extingue en la Presencia de su Sefior,
se diluye dejandole "paso". Sus movimientos simbolizan su absoluta rendicion ante
quien lo rige, su recitacion es convertirse en simple traductor de la Palabra de Al-lah, su
actitud es la de entrega a su Verdadero Sefior. Con el Salat, lo Eterno, lo Esencial, se
manifiesta, y lo efimero, lo contingente, desaparece absorvido en el Uno que todo lo
contiene. El Salat es un acto de extrema radicalidad: es el instante en el que todos los
idolos son derrumbados, el momento en el que al aparecer lo verdadero, lo falso huye.
En el Salat hay autenticidad; es cuando el musulmén se vuelve hacia Al-1ah y es
transportado por El, transfigurado completamente, y se reconoce y reconoce al Duefio
de los Mundos.

El Salat es la soledad de Al-1&h, en el Salat Al-1&h se muestra como Singular, ajeno a
todas las quimeras, despojado de todas las fantasias humanas, y se muestra a Si mismo
extinguiéndolo todo, consumiéndolo todo, doblegandolo todo. Cuando ya no hay nada,
cuando el musulman se postra finalmente, Al-lah aparece como Soberano, como lo es
en Su Realidad, y cuanto existe brilla bajo Su Resplandor. Y el Salat es el instante
también en el que el ser humano proclama su califato, su soberania, pues con su Ibada
se desembaraza de lo que lo confundia, de lo que lo engafiaba y esclavizaba: al
contemplar la Unidad de Al-1ah, sus idolos caen, sus mentiras se disipan, y ahora es la
clarividencia la que ocupa el lugar de la insensatez. Rindiéndose ante su Sefior,
desenmascara a los dioses, los denuncia, los aniquila con una mirada fulminadora. Al
igual que Al-1ah, en el Salat aparece el ser humano en su verdadera dimensién. Al igual
que Al-lah que con el Salat hace desvanecerse todo lo falso, todo lo que no es El, el
hombre se alza y barre lo que era confuso y se sumerge en el océano de la Grandeza.
Por ser un acto de tan alta trascendencia y sus efectos tan radicales, no puede iniciarse
brdscamente: antes es necesaria la Tahara, despojarse de todo lo que pudiera empafiarlo.
Por ello han sido prescritas las abluciones.
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Valor del Adzan

El Adzan es la llamada con la que se convoca al Salat, y el que la realiza es Ilamado
Muédzdzin. Rasulullah (s.a.s) ha dicho: "Hay tres hombres que el Yawm al-Qiyama,
cuando resurjamos después de la muerte, apareceran sobre una colina de almizcle negro
(o almizcle oscuro, el mas oloroso y preciado), y no temeran cuando a los hombres Al-
lah les exija cuentas, el momento en que todos los hombres sentiran terror: el hombre
que recite el Coran sin otro deseo que agradar a Al-1ah y sirva de Imam a las gentes y
las gentes estén complacidas con él, y el hombre que proclame el Adzan en una
mezquita invitando a las gentes a Al-1ah, y el hombre al que se haya puesto a prueba
concediéndosele riquezas y las riquezas no lo hayan hecho desatento”. Y también dijo:
"No escuchan la llamada del Muédzdzin ni hombre ni genio, ni ninguna otra cosa, sin
que tengan que dar testimonio a su favor el Yawm al-Qiyama", es decir, todo aquello a
lo que llegue la voz del Muédzdzin hablara a su favor ante Al-1ah. Y también dijo: "La
Mano del Rahman est& sobre la cabeza del Muadzdzin desde que comienza hasta que
acaba el Adzan".

Y se ha dicho acerca de las Palabras del Coran ";Quién dice algo mejor que el que
convoca a las gentes hacia Al-lah y obra rectamente?" que se refieren a los
Muédzdzinin. Y Rasulullah (s.a.s.) dijo: "Cuando escuchéis la LLamada, repetid las
palabras que pronuncia el Muadzdzin", y asi es recomendable (mustahabb) para todo el
que las oiga, salvo las dos "hayyas" en cuyo lugar dira: "La hawla wa la qawwata illa
billlah". Y al acabar de oir el Adzan, la Sunna ensefia que debe hacerse el siguiente
Dué: "Allahumma rabba hadihi d-dawati t-tdimmati was salati I-qaimati ati
Muhadmmadan il-wasilata wal fadilata wad darayata r-rafiata wa bazhu I-magama I-
mahmuda I-ladi waadtah, innaka la tujlifu I-miad", que quiere decir: "Al-lahumma,
Sefior de esta LLamada Perfecta y del Salat establecido, concede a Muhammad el
Medio, el Bien y el Grado elevado, y hazlo aparecer en el Rango Elogiado que le has
prometido, y ciértamente TU no traicionas tu Palabra”. EI Sahabi Said ibn al-Musib dijo:
"Quien haga el Salat en una tierra desierta, a su derecha se coloca un Malak y a su
izquierda se coloca un Malak y él hace de Imam para ellos; y si ademas, antes de
empezar el Salat, proclama el Adzan y la Igama, hacen el Salat detras de él Malaikas
semejantes a montafas".

Valor de los cinco Salawat prescritos (o Maktubas)

Al-lah dice en el Coran: "EIl Salat, para los miminin, es una prescripcion determinada
para ciertos momentos”. Rasulullah (s.a.s.) dijo: "Hay cinco Salawat que Al-1&ah ha
prescrito para los hombres. Quien los cumpla con la atencion que requieren sin faltar a
ninguno de sus pilares obtiene la promesa de Al-lah de hacerle entrar en el Jardin. Quien
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no los cumpla no tiene ninguna promesa de Al-l1ah: si quiere lo atormentara y si quiere
lo haré entrar en el Jardin”. Y también dijo: "Los cinco Salawat son como un rio que
pasara por delante de la puerta de vuestras casas y en el que os bafarais cada dia cinco
veces, ¢quedaria algun resto de suciedad (idolatria) en vosotros?. Los cinco Salawat
hacen desaparecer vuestros Dzunub (faltas) como el agua elimina la suciedad”. Y
también dijo: "Los Salawat os evitan el mal de los Dzunub que cometéis entre ellos
mientras os apartéis de los grandes Haram". Y dijo: "Quien se encuentre con Al-1ah
(después de la muerte) habiendo desperdiciado la ocasién de los Salawat, encontrara
que Al-1ah no dara valor al resto de sus acciones por meritorias que sean".

Y dijo: "El Salat es la columna del Islam, quien lo abandone derriba el Din". En cierta
ocasion, le preguntaron: ";Cuél es el mejor acto que puede llevar a cabo un hombre?", y
él (s.a.s.) respondid: "El Salat en su momento". Y dijo: "Quien persevere en el
cumplimiento de los Cinco vigilando rigurosamente el wudu que los precede y sus
momentos, vera -cuando esté junto a Al-1ah- que son Luz que lo rodea y lo protege, y
seran un argumento a su favor el Yawm al-Qiyama; y quien los descuide se vera
aparecer ante Al-lah entre Faraén y Haman (los que estan privados de todo bien)". Y
también dijo: "La llave del Jardin es el Salat". Y dijo: "Nada hay mas amable para Al-
lah, después de la proclamacion del Tawhid (la Shahada) que el Salat, pues si lo hubiera
lo habria impuesto a los Malaika, pero los Malaika estd o bien inclinados, o bien
postrados, o bien erguidos, o bien sentados (las posiciones del Salat)". Y dijo: "Quien
abandone la préactica del Salat a propdsito debiera ser contado entre el nimero de los
kafirs",...es decir, a punto esta de desaparecer de él todo vestigio de Iman. Y también
dijo: "Quien abandone a propdsito el Salat queda fuera de la garantia ante Al-lah que
ofrece Muhammad". Y dijo: "Lo primero que Al-lah tendré en cuenta es el Salat de cada
uno de vosotros". Abu Bakr decia: "Cuando escuchéis el Adzan, levantaos para apagar
con el Salat el Fuego que habéis encendido (y que os aguarda)".

Valor del cuidado que debe tenerse en el cumplimiento de los Pilares del Salat (o
Arkan del Salat)

Rasulullah (s.a.s.) dijo: "El Salat Maktuba es como una balanza y tiene su justa medida,
quien la respeta cumple con su equilibrio™. Yacid ar-Raqqgashi dijo: "El Salat de
Rasulullah (s.a.s.) era perfecto y parecia como si estuviera medido". Rasulullah (s.a.s.)
dijo: "Dos hombres de mi Nacion hacen un Salat parecido, sus inclinaciones y sus
postraciones son las mismas, pero son dos Salat tan distantes entre si como el cielo y la
tierra",...se refiere a que uno de ellos los hace con Jushu y el otro sin él, y el Jushu es la
profundidad del Salat y es su principal pilar: de poco sirve un Salat si no es profundo. Y

17



dijo: "Al-1ah no mirard el Yawm al-Qiyama al hombre que no se yergue perfectamente
entre la inclinacion y la postracion”.

Y dijo: "¢No teme el que durante el Salat desvia su rostro (de la orientacion debida
hacia la Qibla) que Al-1&h se lo trastoque en el rostro de un asno?". Y dijo: "Quien
cumpla el Salat en su momento y realice a la perfeccion la ablucion que lo precede, y
haga con exactitud sus inclinaciones y postraciones, y no desatienda la profundidad que
el Salat exige, ése notara que el Salat sale de él y asciende siendo una claridad brillante
que le dice: Al-1ah te guarde como me has guardado. Y quien haga el Salat fuera de su
momento, y no realice bien su Wudu, y descuide las formas de las inclinaciones y las
postraciones, y su Salat no sea profundo, vera a su Salat salir de él como algo oscuro y
tenebroso que le dice: Al-1&h te arruine como me has arruinado”. Y dijo: "EIl peor de los
hombres es el que le roba a su Salat".

Valor de la Asamblea (o Yamaa)

Rasulullah (s.a.s.) dijo: "EIl Salat en grupo supera al Salat en solitario en veintisiete
grados”. Uzman dijo: "Quien acuda a hacer el Salat Isha en comunidad es como si
hubiera velado media noche entera haciendo Salat; y quien acuda al Subh es como si
hubiera velado toda la noche™. Rasulullah (s.a.s.) dijo: "Quien hace el Salat en Yamaa es
como si se colmara de Ibada”. Said ibn al-Musib dijo: "Desde hace veinte afios, cada
vez que oigo al Muadzdzin proclamar el Adzan, acudo sin falta a la mezquita".
Muhammad ibn Wasi dijo: "Del mundo solo tres cosas me parecen apetecibles: un
amigo que, cuando me tuerzo, sabe enderezarme; un alimento Halal que me evite caer
en lo Haram; y un Salat en asamblea que corrige los defectos de mi ignorancia y me
enriquece junto a Al-1&h". Hatim al-Asamm dijo: "Sélo una vez perdi la ocasion de un
Salat en Yamaa y hasta mi casa vino al-Bujari para darme el pésame". lbn Abbas dijo:
"Quien escuche al Muadzdzin y no le obedezca es porque Al-lah no quiere nada bueno
para él". Abu Hurdira dijo: "Que a un hombre le llenen los oidos de plomo fundido es
mejor para él que oir la Llamada y no responder a ella". Rasulullah (s.a.s.) dijo: "Quien
haga durante cuarenta dias los Salawat en Yamaa sin perderse ningin Takbir es
protegido por Al-1ah contra dos males: el de la hipocresia y el del Fuego". Se ha dicho:
"En el Yawm al-Qiyama habra gentes con rostros resplandecietes como estrellas que
diran: Cuando escuchabamos el Adzan inmediatamente nos poniamos a hacer el Wudu
sin que nada nos detuviera. Otro grupo tendra los rostros resplandecientes como lunas, y
diran: Nosotros haciamos el Wudu antes de escuchar el Adzan. Y aln otro grupo tendra
los rostros resplandecientes como soles, y diran: Nosotros oiamos el Adzan en la
mezquita".
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Valor de la postracion (o Suyud)

Rasulullah (s.a.s.) dijo: "Con nada se acerca el hombre a Al-1&h que sea mejor que un
Suyud secreto™. Y dijo también: "Cuando un musulman se postra ante Al-lah, Al-lah
eleva su rango y elimina el efecto de sus torpezas”. Un hombre dijo a Habibullah
(s.a.s.): "Invoca a Al-lah para que me proporcione tu intercesion ante El'y me haga tu
compafiero en el Yanna", y Rasulullah (s.a.s.) le contestd: "Ayudame haciendo muchos
Suyud". Y dijo también: "Lo mas cerca que un hombre puede estar de Al-lah, lo esta
durante el Suyud". El Coran dice: "Postrate y acércate”, y también: "Ellos (los mdminin)
tienen el signo en sus frentes, la huella del Suyud”... se ha dicho que ese signo es la
marca que deja el contacto de la frente con el suelo, y también se ha dicho que es la Luz
del Jushd o profundidad del Salat. Se ha relatado que cuando un musulman hace el
Suyud, Shaytan llora y dice: "A él se le ha ordenado postrarse y se ha postrado y su
destino es el Jardin; a mi se me orden6 que me postrara y me negué y fui expulsado del
Jardin, y mi destino es el Fuego". Se ha contado que Ali ibn Abdullah ibn Abbés se
postraba ante Al-1ah cada dia mil veces, y por ello fue llamado el Sayyad. También se
ha contado que el califa Omar ibn Abdelaziz nunca se postré sobre alfombra alguna,
sino directamente sobre el polvo.

Valor de la profundidad durante el Salat (o Jushi)

Al-1ah ha dicho: " Establece el Salat en mi Memoria", y también: "No seais de los que
olvidan", y también: "No os acerquéis al Salat estando ebrios, sino esperad a saber lo
que decis"... Se ha dicho que "ebrios" significa aqui "aturdidos por las preocupaciones".
Habibullah (s.a.s.) dijo: "Quien haga dos Rakas sin pensar durante ellas en nada del
mundo, a ése se le disculpan todos sus Dzunub anteriores”. Y dijo: "El Salat es calma,
humildad, concentracion, lamento, retorno a Al-1ah, y que al final extiendas las manos y
digas Al-lahumma, Al-lahumma; si no, tan solo es algo inacabado™. Se ha contado que
en los Libros Antiguos Al-lah ha dicho: "No acepto cualquier Salat, sino s6lo aquél que
va acompafado de pequefiez ante mi Inmensidad, aquél en el que no hay arroganciay lo
hace quien alimenta al hambriento por amor hacia mi". Rasulullah (s.a.s.) dijo: "Sélo ha
sido prescrito el Salat, y ha sido ordenado el Hayy y las circunvalaciones (alrededor de
la Kaaba), no se han erigido los estandartes mas que para establecer entre los hombres el
Dzikr de Al-1ah, para que Al-1ah sea recordado; si en tu corazon no esté la presencia del
Recordado, que es el objeto de la Ibada, si en él no hay temor ante la contemplacién de
la Grandeza, ¢qué valor tiene tu Dzikr?".

Y también dijo: "Cuando hagas el Salat, hazlo como si estuvieras a punto de morir y te
despidieras del mundo"... es decir, cuando empieces el Salat, despidete de todo e incluso
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de ti mismo, recordando las palabras de Al-1ah: "Oh ser humano, hacia tu Sefior te
diriges y con El te encontraras". Bakr ibn Abdullah dijo: "Si quieres entrar a donde esta
tu Duefio y hablar con El sin necesidad de traductor, puedes hacerlo. Haz bien el Wudd,
y entra en tu Mihrab, y he aqui que has entrado a donde esta tu Sefior, sin haber pedido
permiso a nadie, y he aqui que te diriges a El sin intermediario”. Aisha, la esposa de
Rasulullah (s.a.s.) dijo: "Rasulullah (s.a.s.) nos hablaba y le hablabamos, pero cuando
llegaba el momento del Salat era como si no nos conociera ni nosotros lo
conociéramos"... y era porque estaban completamente dedicados a la contemplacién de
la Grandeza de Al-lah.

Y Habibullah (s.a.s.) dijo: "Al-1ah no mira al Salat del hombre que no une su corazon al
cuerpo”. En cierta ocasion, el Nabi (s.a.s.) vio a un hombre que, haciendo el Salat, se
mecia la barba y dijo: "Si su Salat fuera profundo, su cuerpo estaria en calma". Cuando
llegaba el momento del Salat, el Imam Ali temblaba y palidecia; al preguntarsele por
ello, contestd: "Este es el instante de algo extraordinario que Al-1ah ha confiado a los
hombres después de habérselo propuesto a los cielos, a la Tierra y a las montafias, que
lo rechazaron por verse incapaces para cumplir con esa confianza, pero el hombre quiso
asumirla”. Su nieto, Ali ibn al-Husain, también palidecia durante el Wudu, y lo explicd
diciendo: "¢Es que no sabéis ante Quién voy a ponerme de pié?"
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8. Zakat, el tercer pilar del islam

Autor: Seyyed az-Zahiri - Fuente: Webislam

El tercer pilar del islam es la zakat, en castellano azaque, la purificacién de los bienes
terrenales. Debe entregarse anualmente y consiste en un determinado porcentaje sobre
bienes concretos. Cada afio, el dia de la ashura del mes de muharram (el décimo dia del
primer mes lunar) los musulmanes hacen cuentas para cumplir con esta obligacién y
entregan parte de sus bienes a los necesitados. El Coran los destinatarios “naturales” de
la zakat:

Las ofrendas dadas por Al-1ah son sélo para los pobres,
los necesitados, los que se ocupan de ellas,

aquellos cuyos corazones deben ser reconciliados,

para la liberacion de seres humanos de la esclavitud,
para aquellos que estan agobiados por deudas,

por la causa de Al-1ah y el viajero:

es una prescripcién de Al-lah,

y Al-1ah es omnisciente, sabio.

(Coran 9:60)

La palabra zakat aparece en el Coran unas treinta y cuatro veces, y otras es mencionada
indirectamente. En muchas de estas ocasiones acompafia a la orden de realizar la zakat:

“wa aqima salat wa atd zakat”

“Estableced la salat y entregad la zakat”, lo cual quiere decir que ambos son
indisociables. Del mismo modo que la salat implica el sometimiento a Al-1ah de todo
nuestro ser y nuestro cuerpo, mediante la zakat nos sometemos desde un punto
comunitario, considerando nuestros bienes no como nuestros sino como propiedad de
Al-lah, y que por tanto deben revertir sobre los demaés.

Al dar la zakat devolvemos algo de lo que Su generosidad ha puesto en nuestras manos,
lo devolvemos al mundo del cual lo hemos tomado, segun las leyes licitas del
intercambio. Es algo necesario para el libre gozo de lo que hemos logrado, sabedores de
que toda posesion es pasajera, que no hay nada esencial que nos vincule a los bienes
materiales, por muy apegados que estemos a ellos. Es por ello que se nos habla de una
“purificacion de nuestros bienes™ (Coran 19:55), y en esta direccion podemos definir la
zakat como la conciencia de que nada de lo que tenemos es realmente nuestro.
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Zakat significa purificacion material que nos pone en estado de tahara (purificacion)
frente al cuerpo social. Del mismo modo que existe una purificacion interna, y que
realizamos las abluciones antes de la salat, sin la zakat todo eso no sirve para nada, nos
deja cojos y convierte nuestro islam en puro solipsismo, que es lo que el islam no puede
ser en ningun caso. El sometimiento a Al-1ah debe Ilevarse a todos los terrenos.

Generalmente se confunde con la limosna, pero la diferencia es muy importante. La
limosna puede tener un efecto benéfico sobre el caracter, pero es una entrega que se
realiza en cierto modo desde el ego. Un ego ennoblecido, pero al fin y al cabo el hombre
gue da una limosna cree ser generoso, se siente bien consigo mismo. Por ello la zakat se
considera obligatoria. Reconocer a los deméas un derecho sobre nuestras posesiones es
muy diferente a dar una limosna. Implica reconocer que todo pertenece a la comunidad
y que Al-1&h ha depositado en unos determinados hombres unas posesiones para que
sean administradas a favor de la comunidad. Se trata de algo natural para el hombre que
ha reconocido la unicidad de la existencia, un reconocimiento que nos conduce a un
igualitarismo extremo.
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9. Nociones sobre el mes de Ramadan

Autor: Pedro Bilal Ruiz - Fuente: Webislam

El Ramadan es el Noveno Mes del calendario lunar islamico y puede durar entre 29 y
30 dias. Un mes islamico lunar empieza cuando se ve el nuevo cuarto creciente en el
horizonte occidental, justo después de la puesta del sol. Los musulmanes miramos al
oeste buscando la luna nueva el 29° dia del Octavo Mes. Si se avista la luna nueva es
que ha empezado el Ramadan con la puesta, pero se empieza a ayunar al amanecer
siguiente. Si no se ve la luna nueva en este vigésimo noveno dia, los musulmanes
terminamos los 30 dias del Octavo Mes, y el Ramadan empieza entonces al dia
siguiente.

Se espera que este afio caiga entre el 27 y el 28 de este mes de noviembre, 0 sea, el
Gltimo lunes o martes del mes.

Significado del Ramadan y del Ayuno
Dios dice en el Coran:

"iCreyentes!. Se 0s ha prescrito el ayuno, al igual que se prescribié a los que
os precedieron. Quizas, asi temais a Dios"".

2:183

"Es el mes de Ramadan, en que fue revelado el Coran como direccion para
los hombres y como pruebas claras de la Direccién y del Criterio (distincion
entre el bien y el mal). Y quien de vosotros esté presente ese mes, que ayune
en él. Y quien esté enfermo o de viaje, un namero igual de dias. Dios quiere
haceroslo facil y no dificil. jCompletad el nimero sefialado de dias y
ensalzad a Dios por haberos dirigido!. Quizas, asi, seais agradecidos"".

2:185

Por consiguiente al mes del Ramadéan se le llama el mes del Corédn y, por tanto, los
musulmanes tenemos la tradicién de recitar el Coran a menudo durante este mes.

Ayuno

Se empieza a ayunar desde el alba hasta la puesta. Los musulmanes nos levantamos de
madrugada, tomamos el almuerzo previo a la aurora y bebemos algo para preparar el
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ayuno. Dejamos de comer y de beber al amanecer. Durante el dia no se permite comer,
ni beber, ni actividad sexual alguna. Por ende, el musulman debe seguir estrictamente el
cédigo moral islamico. De lo contrario, se violarian los requisitos del ayuno.

El ayuno en el mes del Ramadan es uno de los credos que se exige a todos los
musulmanes que hayamos alcanzado la pubertad. Las mujeres que estén en su periodo
menstrual o que no se hayan recuperado aun del parto retrasan el ayuno hasta que
hubieran remitido tales circunstancias especiales. Ademas, quienes estén enfermos o de
viaje pueden optar por retrasar su ayuno.

Los musulmanes ayunamos porque Dios lo ha ordenado. No obstante, también hay que
tener en cuanta los beneficios del ayuno, como el desarrollo del control sobre el hambre,
la sed y las necesidades sexuales, tratando de ser una persona de buena moral y
demostrando sinceridad ante el Creador. Durante el ayuno, los musulmanes podemos
llevar a cabo nuestros asuntos cotidianos como de costumbre. No obstante, en los paises
islamicos se recortan dos horas diarias de la jornada laboral y se altera la jornada para
hacer el trabajo mas coémodo.

El ayuno se rompe justo tras la puesta del sol tomando generalmente datiles y agua o
zumos, cuando llama el almuédano. No obstante, cualquier comida o bebida legal se
puede emplear para romper el ayuno, y el desayuno empieza después de la Oracién de la
Puesta con una comida completa. Tras un breve descanso, los musulmanes vamos a la
mezquita para la Oracién de la Noche, y después a una Oracidén Nocturna Especial.

Oracion Nocturna Especial

Es una oracion nocturna en congregacion y se practica después de la Oracion de la
Noche habitual. Tradicionalmente dirige la oracion un Recitador del Coran, alguien que
haya memorizado el Coran entero, que esta en arabe. Se recita el Coran por partes y en
orden correcto cada noche y se termina de recitar todo el Coran antes del final del
Ramadan.

Los musulmanes que asistamos con regularidad a tales oraciones tenemos la ocasién de
escuchar el Coran entero en todo un mes. Si no esté disponible el Recitador del Coran,
el musulman que mas se lo sepa de memoria entonces dirige la oracion y lo recita. Si no
hay Recitador del Coran, cualquier musulman coge el Corany lo lee en mano durante la
oracion.
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Muchos estudiosos islamicos citan la tradicion del Profeta (paz para él) de que rezaba él
siempre de noche, a solas y en casa, tanto si era Ramadan como si no, y esa era también
la costumbre de muchos de sus grandes comparieros.

Ramadan Generoso

El Mes del Ramadan ofrece muchas bendiciones para quienes se porten bien. Durante
este mes la gente es mas generosa, mas cordial, mas amistosa y mas servicial que en
otros momentos del afio y hay que hacer las cosas bien. El pobre y el necesitado reciben
comida, ropa y dinero gracias a la comunidad. Mucha gente va a la mezquita del barrio
para desayunar, y la gente del barrio da a la mezquita fruta, comida y bebida; se crea un
ambiente amistoso ofreciéndose unos a otros los aperitivos todas las noches durante el
mes.

Los habituales filantropos que suele haber en la Comunidad Islamica se rodean ellos
mismos de gente necesitada y de voluntarios musulmanes para los donativos. La
Limosna Legal, un impuesto purificador y saludable, y los donativos se dan en estas
fechas del afio ya que muchos musulmanes quieren aprovechar la ocasion para
multiplicar las recompensas de Dios.

Noche del Destino

Es la noche del poder, del valor o del decreto porque Dios dice que el valor de esta
noche es mejor que mil meses, toda una vida que durase ochenta y tres afios. Dios envia
Sus decretos durante esa noche. Es la noche en que Se revel6 el Coran. Dios dice en el
Coran:

"Lo hemos revelado en la Noche del Destino. Y ¢;como sabras qué es la
noche del Destino?. La noche del Destino vale mas de mil meses. Los angeles
y el Espiritu descienden en ella, con permiso de su Sefior, para fijarlo todo.
iEs una noche de paz, hasta el rayar del alba!"".

97:1-5

La Noche del Destino es un regalo que Dios ha dado a la humanidad. No obstante, no
esta del todo claro cuando es la Noche del Destino. Se informa que algunos compafieros
del Profeta(P) aludieron a la 272 noche del mes del Ramadan (o sea, alrededor del
sébado 23 de diciembre de este afio, segun el calendario gregoriano), pero hay diversos
dichos que sefialan las dltimas noches del daltimo tercio del mes del Ramadan. Segun las
auténticas ensefianzas del Profeta Mahoma(P) se aconseja a los musulmanes que
aprovechemos para rezar las noches 212 (17/dic/2000), 232 (19/dic/2000), 252

o5



(21/dic/2000), 272 (23/dic/2000) y 292 del Ramadan (25/dic/2000) y también que
hagamos buenas obras, y asi estariamos seguros de haber encontrado la Noche del
Destino. Algunos musulmanes se quedan levantados toda la noche rezando y haciendo
buenas obras, pero, no obstante, el Profeta(P) y sus compafieros solian irse a dormir al
menos al final de la tercera parte de la madrugada.

En los paises islamistas, el 27 del Ramadan es un dia de fiesta para que la gente
descanse de dia tras la noche de devocion. Se cierran los colegios desde el 27 del
Ramadan hasta el 2 del Décimo Mes (5 6 6 dias) para poder observar la Noche del
Destino en combinacion con el Final del Ayuno.

Retiro

Era costumbre del Profeta Mahoma(P) pasar los ultimos diez dias y noches del
Ramadan recogido en la mezquita. Siguiendo su costumbre, se considera como
obligacion de la comunidad que algunas personas se retiren a una mezquita del barrio.

Quienes estan de retiro invierten su tiempo en diversas formas de Recordar a Dios,
ofreciendo oraciones extraordinarias, recitando y estudiando el Coran, estudiando las
Tradiciones del Profeta(P), repitiendo frases de alabanzas y gloria a Dios, invitandose
los unos a los otros a ser bondadosos obedeciendo a Dios y a Su Mensajero(P). Como
no se permite salir de la mezquita a la gente recogida en el Retiro, salvo en caso de
fuerza mayor, se duerme en la mezquita y se utilizan las instalaciones disponibles de la
mezquita.

La comida para la gente que esta recogida en la mezquita se la llevan sus familiares o el
resto de la gente de la comunidad. El recogimiento del Retiro se termina con la
declaracion del avistamiento de la luna o del final del mes del Ramadan. Para la gente
muy ocupada se permite una version abreviada del Retiro para una noche, un dia 0 unos
cuantos dias.

Limosna Legal

En general se llama Limosna Legal a cualquier clase de ayuda material que se de al
pobre, al necesitado y a quien lo pida y se lo merezca. Es la ayuda material obligatoria
que la sociedad brinda al pobre antes de las oraciones del Final del Ayuno, y es
preferible que se les de a los pobres con la suficiente antelacion para que preparen las
fiestas. En Espafia, se estima que la cantidad estaria entre las 1000 y las 2000 pesetas
para los donativos en nombre de cada miembro de la familia del donante, con los nifios
también.
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Final del Ayuno

Se celebra el final del mes del ayuno el primer dia del Décimo Mes, posterior al del
Ramadéan. Tradicionalmente, el 29 del Ramadan después de la puesta del sol la gente
sale fuera para ver el nuevo cuarto creciente lunar en el horizonte occidental donde se
pone el sol. Si se avista el cuarto creciente, se declaran el final del Ramadan y el Final
del Ayuno. Si no se avista el cuarto creciente, se amplia el Ramadan en un dia.

El dia del Final del Ayuno, la gente se bafia 0 se ducha por la mafiana temprano,
desayuna, se pone su mejor ropa, se echa perfume y se dirige al lugar de la
congregacion del Final del Ayuno y diciendo ""Dios es Grande, no hay mas dios que
Dios, y solo Dios merece toda alabanza'. Los musulmanes pronunciamos estas frases
en nuestras casas, en la calle y en el sitio de congregacion mientras se espera al iman.
Era costumbre del Profeta Mahoma(P) reunir a la congregacion para la oracion del Final
del Ayuno a cielo descubierto.

Siguiendo la costumbre del Profeta Mahoma(P) se aconseja que los musulmanes
hagamos las oraciones del Final del Ayuno al aire libre. En los paises islamistas con
clima calido hay explanadas especiales para las oraciones del Final del Ayuno. No
obstante, en Europa, Norteamérica, y Australia los musulmanes alquilan salones en
centros de convenciones o en grandes hoteles.

El imén llega a la hora prevista, dirige las oraciones y pronuncia un sermén. Al final del
sermon la gente suplica, se saluda, se abraza y se felicitan los unos a los otros por haber
hecho felizmente el Ramadan, y se pide a Dios que acepte los esfuerzos realizados en
obediencia a El.

Durante el dia, la gente se visita y los nifios hasta reciben regalos. En algunos paises se
va de campo. Ademas se pueden organizar festividades del Final del Ayuno en el
trabajo o en los clubes sociales. Esencialmente, el Final del Ayuno es un dia para dar
gracias a Dios y también para reunirse los familiares y los amigos.

Peregrinacion Menor en Ramadan

Se informa que el Profeta Mahoma(P) decia que hacer la Peregrinacion Menor en el mes
del Ramadén es igual que realizar una Peregrinacion Mayor completa.

La Peregrinacion Mayor es una peregrinacion a La Meca para conmemorar algunas de
las aflicciones y adversidades del Profeta Abraham, su esposa Agar y su primogénito
Ismael. En la Peregrinacion Mayor se incluye el sacrificio de Ismael, representado por
el sacrificio de un animal, como un carnero, una cabra, una oveja, una vaca 0 un
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camello. La Peregrinacion Mayor completa dura cinco dias, pero la Peregrinacién
Menor se hace en un par de horas. La Menor es solo parte de la Peregrinacion Mayor.
Se puede ofrecer un animal en sacrificio al final de la Menor. La Menor se puede hacer
en cualquier momento del afio, pero tiene un significado especial en Ramadan. La
Mayor se hace solamente durante el 8 y el 13 del Decimosegundo Mes del calendario
lunar islamico.

Paz y bien para todos.
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10. La Peregrinacion (Hayy),
el quinto pilar del Islam

Autor: Redaccién Webislam - Fuente: Webislam

La Peregrinacion o Hayy es el quinto pilar del Islam, que los musulmanes han de
realizar al menos una vez en la vida a la ciudad de Meca.

Al llegar a Meca, los musulmanes entran en el estado de consagracion (ihram) y pasan a
vestir una tdnica blanca que llevaran hasta el final del Hayy como simbolo de pureza.
En esta concentracion humana, que retne unos dos o tres millones de personas cada
afo, todos los musulmanes se funden en una sola comunidad, con independencia de su
raza, género o estatus social. "Hemos hecho de la Casa lugar de reunién y de refugio
para los hombres" (2:125). El peregrino abandona todas las preocupaciones cotidianas y
todas las cosas que le resultan mas queridas, incluyendo el hogar, comodidades,
riquezas, etc para pasar a un estadio de consagracion espiritual a Dios, que le lleva a un
profundo cambio interior.

El Hayy y sus ritos fueron realizados por primera vez durante el periodo del Profeta
Ibrahim (Abraham), que fue también quien construyd, junto con su hijo Ismail (Ismael),
el templo de la Kaabah en Meca. "Y recuerda cuando mostramos a Ibrahim el sitio de
la Casa: "{No Me asocies nada! jPurifica Mi Casa para los que dan las vueltas y para
los que estan de pie, para los que se inclinan y prosternan!™ (22:26).

Tras construir la Kaabah, el Profeta Ibrahim volvié a Meca a realizar la Peregrinacion
cada afio y, después de su muerte, esta practica fue continuada por Ismail. Sin embargo,
con el transcurso del tiempo, tanto la funcién de la Kaabah como los ritos de la
Peregrinacién fueron cambiando. La idolatria se extendié por Arabia y méas de 360
idolos fueron situados en el interior y exterior del templo. Sus muros quedaron cubiertos
por pinturas y poemas.

De este modo, la poblacion arabe abandond las ensefianzas del Profeta Ibrahim. La
Casa, que habia sido construida para servir de centro de adoracion al Dios Unico, fue
profanada por los paganos y sus ritos. Este estado de cosas continud durante unos 2.500
afios. Al final de ese tiempo, la stplica de Ibrahim fue respondida: "jSefior! Haz surgir
entre ellos a un Enviado de su estirpe que les recite Tus aleyas y les ensefie la Escritura
y la Sabiduriay les purifique! Tu eres, ciertamente, el Poderoso, el Sabio" (2:129).

Un hombre Illamado Muhammad ibn Abdullah naci6é en la misma ciudad en la que
Ibrahim habia hecho tal suplica muchos siglos antes. Durante 23 afios, el Profeta
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Muhammad (saw) difundi6 el mensaje del Tauhid (Unidad de Dios), que era el mismo
que el Profeta Ibrahim vy el resto de los profetas habian traido. La victoria final del
Profeta Muhammad fue liberar Meca del poder de los iddlatras, y restituir a la Kaabah
su primitiva pureza y convertirla en el centro universal de la adoracion al Dios Unico.

El Profeta no s6lo limpid la Kaabah de sus impurezas, sino que también reinstaur6 los
ritos del Hayy que habian sido instituidos en el tiempo del Profeta Ibrahim. El Sagrado
Coréan incluye algunas instrucciones especificas para la realizacion de la Peregrinacion,
con el fin de eliminar todas las impurezas que se habian introducido en la misma
durante el periodo preislamico. Asi por ejemplo, el Libro sefiala que el peregrino "se
abstendra durante la Peregrinacion del trato carnal, de cometer actos impios y de
discutir" (2:197).

Las competiciones organizadas entre los poetas paganos con el fin de exaltar la
memoria de sus antepasados y los logros de sus respectivas tribus quedaron igualmente
desechadas: "Cuando hayais cumplido vuestros ritos, jrecordad a Al-lah como
recordais a vuestros antepasados o con mas fervor ain!" (2:200).

El sacrificio de animales comenzd a ser realizado con el unico fin de buscar la
satisfaccion de Al-lah y no la fama o las alabanzas de la gente. "Entre las cosas
sagradas de Al-lah os hemos incluido los camellos del sacrificio. Tenéis en ellos bien.
iMencionad, pues, el nombre de Al-lah sobre ellos cuando estén en fila! Y cuando
yazcan sin vida, comed de ellos y alimentad al mendigo y al necesitado™ (22:36).

La costumbre de esparcir la sangre de los animales sacrificados sobre los muros de la
Kaabah y colgar de ellos su carne es asimismo rechazada en el Coran. "Al-lah no presta
atencion a su carne ni a su sangre, sino a vuestra piedad (taqua)" (22:37).

El Coréan puso también fin a la practica de los paganos de circunvalar la Kaabah en un
estado de desnudez (creyendo que ésta simbolizaba la pureza). "Di: "¢Quién ha
prohibido los adornos (es decir, las ropas) que Al-lah ha procurado a sus siervos y las
cosas buenas de que os ha proveido?" (7:32).

Otra de las practicas que el Coran prohibe es la de llevar a cabo el Hayy sin proveerse
antes de los medios necesarios para realizar el viaje. En el periodo preisldmico algunas
personas que acudian a Meca para efectuar su Peregrinacién mendigaban su sustento
durante todo el viaje. Estas personas consideraban este comportamiento como un signo
de piedad y una muestra de su fe en Al-lah. Sin embargo, Al-lah ha hecho de la
posesion de suficientes medios para llevar a cabo el Hayy uno de los prerrequisitos para
su realizacion. "jAprovisionaos! Sin embargo, la mejor provision es la taqua™ (2:197).
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De este modo, todas las practicas preislamicas, que estaban basadas en la ignorancia,
fueron abolidas y el Hayy fue convertido de nuevo en una manifestacion de piedad,
pureza, simplicidad y austeridad. Las manifestaciones de frivolidad y carnavalescas que
existian con anterioridad a la revelacion del Coran quedaron anuladas y el recuerdo de
Al-lah pasé a ocupar de forma exclusiva la mente de los peregrinos. El Profeta
Muhammad resalté asimismo la importancia de la Peregrinacién al sefialar que "la
recompensa por un Hayy aceptado (por Al-lah) es el Paraiso."
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11. ¢ Que son la Kaaba y la piedra negra?

Autor: webislam

Lo primero que hay que dejar claro es que ninguna de las dos cosas se adoran en el
Islam. Los musulmanes Unica y exclusivamente adoramos a Al-lah. La Kaaba es el
lugar de adoraciéon que fue construido hace casi 4000 afios por Abraham y su hijo
Ismael, la Paz y las Bendiciones sean con ellos, por orden de Al-lah.

Esta construccion fue hecha de piedra, donde fue el lugar original de un santuario
establecido por Adan, la Paz y las Bendiciones sean con él. Al-1ah le orden6 a Abraham,
la Paz y las Bendiciones sean con él, que convocase a toda la humanidad para visitar la
Kaaba. Por eso, cuando los peregrinos visitan la Kaaba, dicen:

— Héme aqui, oh Sefior.

Abraham construye la Kaaba para ubicar geograficamente el corazén del hombre, para
darle cuerpo al corazén humano. Las vueltas a la Kaaba son las vueltas que das a tu
corazén como sede de la intuicién del Uno. Lo que hay en la Kaaba es la insinuacion de
la Majestad, la percepcion de un vacio que nos colma.

La Piedra Negra de la Kaaba indica el punto de partida para la vuelta ritual alrededor de
la Kaaba, la Casa de Al-1ah; y por su color se distingue del edificio. Esta piedra no se
adora, ni se posterna tampoco en su direccion: la posternacion tiene valor en direccion a
cualquier punto del edificio. El peregrino pone su mano si quiere (es opcional), sobre
esta piedra para prestar juramento de fidelidad y obediencia a Al-1ah.

Esta situada sobre una hornacina de plata que, en la esquina oriental la protege. La
piedra en si, como dijo el Profeta, la Paz y las Bendiciones sean con él, "ni perjudica ni
beneficia”. Le fue traida a Abraham, la Paz sea con él, por un angel, desde la colina de
Abu Qubays, donde estaba conservada desde que lleg6 a la tierra procedente de los
confines del Universo. El hadiz de Tirmidi, el cual esta en Sunan At-Termidi es el
Hadith numero 803, también estad en Musnad Ahmad en tres lugares, en el Hadith
namero: 2659 y 2889 y 3356, dice:

"descendié a la tierra mas blanca que la leche, pero los pecados de los hijos de Adan la
volvieron negra."

Abraham y su hijo Ismael, la Paz sea con ellos, colocaron la piedra en la esquina
oriental cuando terminaron de construir la Kaaba, por mandato de Al-lah.
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La Kaaba ademas, fue un lugar en el que se practicé la idolatria posteriormente a
Abraham. La gente se desvio del camino que indicé Al-l1ah al profeta Abraham y llend
la kaaba con multitud de idolos y deidades, de todas las formas imaginables. Hasta que
llegd el Islam que barrié a todos los dioses, para instaurar el Tawhid, la Unicidad que
siempre nos recordaron todos los profetas y enviados de Al-1ah. Actualmente la Kaaba
se encuentra cubierta por la kesua 0 manto de la Kaaba, suspendida en el techo y sujeta
con cordones a los anillos de bronce fijados en la base, es una funda de seda negra cuyas
inscripciones doradas reproducen versiculos y al-hadices referentes a la Unicidad de Al-
lah. El manto se renueva todos los afios. Asi, pues, la Kaaba no es mas que una figura
cubica vacia. Dentro no hay nada.

Porque los musulmanes solo nos rendimos a Al-1ah. El Islam surge cuando se han
derribado los idolos. Se es musulman precisamente cuando no se tiene ninguna religion.
El musulman busca a su Sefior verdadero desde la espontaneidad. Se intuye a Al-1ah
cuando han sido barridos todas los velos que enturbian la razon del ser humano, cuando
se ha renunciado completamente a todo deseo de poder, de imponer nuestras fantasias a
una realidad que no depende de nosotros para desplegarse.

Los peregrinos se anulan ante Al-lah, dejan de ser a&tomos separados y por unos
instantes viven la reconstruccion cosmogédnica del Universo a partir de un encendido
punto de Luz. Peregrinar es, para un musulman, morir al espacio y al tiempo, pues una
vez que el viajero llega a la orilla del mundo y se zambulle en la corriente vertical de su
eje, el Creador lo recibe en Su océano de Paz.
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12. Al-lah en el Coran

Autor: Abdennur Prado - Fuente: Webislam

Al-1ah es el Creador y el Soberano de cuanto hay en los cielos y en la tierra, el
Sustentador de todos los Mundos, sentado en un Trono de magnificencia que reposa
sobre las aguas. Ha creado el mundo en seis eras y tiene poder de crear cualquier cosa.
No puede ser reducido a un parametro humano de racionalidad y puede crear cosas que
estdn mas alla de la capacidad del entendimiento humano. Ha creado al ser humano de
arcilla, le ha ensefiado lo que no sabia y le ha dado la elocuencia. Ha creado a Satéan, a
los genios y a todas las criaturas de lo visible y lo invisible, criaturas que le estan
sometidas y cumplen fielmente su Mandato. Ha elevado el cielo y ha formado la tierra,
en la que ha puesto montafas, frutas y palmeras, cereales de vaina y plantas. Ha dejado
que fluyan los dos mares, que se encuentran sin mezclarse. Todo en la Creacion revela a
Al-1ah, si miramos con atencion, con el ojo del corazon:

Mires a donde mires, ahi esté la Faz de Al-lah.
(Corén 2: 115)

Al-1ah es Uno y Unico, no ha engendrado ni ha sido engendrado, no tiene hijos ni es
miembro de ninguna trinidad, y ninguna criatura participa de su divinidad. Al-1ah ha
hecho descender el Coran para hacer feliz al ser humano, se revela a través de las
Escrituras entregadas a todos los profetas y también a través de los signos de la
Naturaleza. Estd mas alla de toda definicion, es inalcanzable para las criaturas y no
puede ser asociado a nada. Al-lah tiene ego: dice “Yo”. Tiene alma o halito: el Coran
habla de la nafs de Al-1ah. Al-1ah hace la salat (oracion ritual) y tiene manos y rostro,
sea esto lo que sea. Pero no es un Dios personal: El es la Realidad, la Paz, la Justicia, la
Luz de los cielos y la tierra. Las categorias “personal” e “impersonal” (y por tanto la
dualidad monoteismo-panteismo) quedan trascendidas en Al-lah. Al-lah esta a la vez en
todas partes y en ninguna.

Al-1ah es Uno y Unico, pero no es una persona: su Unidad no es numérica. Esta siempre
presente en todos los lugares, esta mas cerca de todo ser humano que su propia vena
yugular, conoce nuestros secretos y esta presente en las conversaciones, todo lo ve y
todo lo oye, y tiene conocimiento de todas las cosas. Es el duefio del Decreto, guia hacia
su Luz a quien El quiere, y a quien El quiere lo deja en las Tinieblas. EI/Ella/Ello es
quien causa el llanto y la risa, da la vida y da la muerte, y tanto el bien como el mal
proceden de Al-lah. El es el propietario de todo, el Unico Soberano al cual las criaturas
deben obediencia. Es el mejor de los jueces, es Generoso y Paciente, ama a los que



siguen al profeta Muhdmmad, paz y bendiciones, es amigo de los que se confian a El,
esta con los perseguidos y con los que sufren, es severo al castigar, y resucitara a los
muertos tras el Dia del Juicio...

Al-1ahu akbar

Al-lahu akbar, Dios es mas grande: la grandeza de Al-1ah supera todas las imagenes,
pensamientos o percepciones que tengamos de El-Ella-Ello. Al-lah esta por encima de
lo que se le atribuye, y no hay discurso humano que pueda definirLo. Al-1ahu akbar:
esta formula se llama takbir y alude a la fuerza potencial, capaz de todo y exclusiva de
Al-lah. La pronunciacién del takbir se produce ante lo que nos sobrepasa, y donde
percibimos la Presencia de Al-l1&h, como algo que nos desborda y pone en evidencia
nuestra pequefiez y contingencia. Expresa la superacion de la idolatria, de nuestro apego
a lo creado. Al-1ah esta mas alla de todo lo aparente, es mas Grande, Poderoso, Justo,
Sabio, Bello, etc., que nada visible, concebible o imaginable. En la medida en que
encontramos algo concreto y lo identificamos con Al-lah, éste deja de ser
automaticamente “mas grande” que lo que podamos concebir, y por ello debemos
descartarlo, destruirlo como una imagen proyectada por el ego. El ser humano sometido
a la Realidad no se queda en la maravilla de las cosas ni de las ideas, se abisma en el
origen de todo lo creado y renuncia a las referencias controlables como meta.
Verdaderamente, no puede haber algo mas grande que “lo mas grande”. Sélo a esa
Inmensidad estamos sometidos.

Pero el takbir no significa la sumisiéon a un Dios Unicamente trascendente. La
imposibilidad de atrapar a Al-1&h quiere decir que no puede ser limitado a criterios y
categorias meramente humanos, quiere decir también que trasciende todo dualismo,
para aparecer como fuente de vida en la conciencia, en el amanecer que siempre nos
propone. El takbir no indica trascendencia, sino también trascendencia de la
trascendencia, e incluso trascendencia de la trascendencia de la trascendencia... y asi
hasta el infinito agotamiento del cogito humano. Lo mismo lo aplicamos a la
inmanencia: Al-1ah es inmanente, pero esta mas alla de todas las cosas, siendo este mas
alla algo inmanente a lo creado, una coseidad mas profunda que las apariencias, una
materialidad mas material adn que la materia. Al-lah es inmanente a lo inmanente, lo
ente de lo ente.

Al-1ah. Este es el Nombre mas hermoso dado a lo sin nombre, a la unidad sin fin de la
materia, de todas las realidades irreales e irrealidades reales, a lo que estd mas alla de
todo entendimiento, de toda posibilidad de ser definido, cerrado y enterrado en el
discurso humano. Al-lah es un Nombre revelado, una sonoridad que despierta una
reminiscencia, un sonido de las profundidades, del origen autbnomo del mundo, y de los
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universos y la nada. Al-lah es lo real, pero no Unicamente. Al-lah es insondable, pero no
unicamente. Al-1ah en lo inmediato como en la lejania, es El que da y El que quita,
Dador de la vida y de la muerte, Quien se muestra y se sustrae a toda codificacién, a
toda determinacion, a toda medicién humana... pero puede ser nombrado, puede ser
invocado, puede ser amado, es objeto de nuestra orientacion, de aspiracién y de
recuerdo, de bdsqueda incesante.

Al-1&h nos abre a la promesa de Su Jardin como una realidad en la conciencia, una
presencia que acaricia todos los instantes, impregnando la cotidianidad de cielo. Al-1&h
es Uno, pero no Unicamente: se trata de un Uno no numérico, que no limita con el dos
sino lo abarca, que no limita con el tres sino que lo comprende. Se trata de un Uno que
es cuatro y mas de cuatro: se trata de un Uno capaz de desplegarse, capaz de sumarse
eternamente a si mismo sin dejar por ello de ser Uno. El es el anudarse de las cosas, la
existencia en sus multiples facetas, un abismo, una cumbre, la plenitud y lo vacio, la
resonancia del origen en nuestro corazon aniquilado, lo que se muestra a la sinceridad
del siervo, y se oculta a quien lo fija, al que trata de dominarlo, de encerrarlo en unos
limites precisos.

El est4 en todo, pero en el mismo momento en que sefialas un objeto, una religién o una
doctrina diciendo: “alli estd Al-lah”, Al-lah desaparece de ese objeto, de esa religidn, de
esa doctrina, y te deja postrado, burlado en tu estipido intento de atraparlo. Si decis que
“Al-1ah es la Realidad”, El se escapara para estallar contra el discurso, dejara de hacerse
evidente a vuestro corazon y os vendra a buscar desde la sombra de los suefios, desde el
silencio de la luz oscura. Os daréis cuenta entonces de que la palabra “realidad” no dice
nada, es tan solo un reflejo de vuestras fantasias, hasta que retorne como Amado. Si
decis que “Al-lah es la Conciencia”, El se sumergira en la vida, quedara inalcanzable al
puro estar del hombre dormido en el suefio de su respiracion acompasada: desaparecera
de la conciencia, hasta que retorne como Amado. Si decis que El es Ginicamente Uno,
separado del mundo, completamente trascendente, os mostrara que la dualidad invade
vuestra vida, pues si El es diferente de lo dado, ya somos méas de dos en este juego. No
digais que El esta en las cosas, porque se oculta hasta del mismisimo latido de la ola, y
permanece por siempre incomparable. Pero tampoco digais que El es espiritu, porque es
en la inmanencia de las cosas donde amanece el canto de la entrega. Si creéis que El es
invisible os volvera invisible lo visible, vaciara vuestra mirada de ternura, y no habitara
vuestros hogares. Dejara de aparecer aqui y ahora para volver como horizonte inmediato
al cabo de los afios, con la tristeza de la muerte... jComparalo con todo, con todas las
criaturas, con todo lo que viene a tu cabeza! Asi destacard Su dimension eterna, Su
verdadera forma sin forma, substancia sin substancia. Podréas verificar que toda
comparacion se queda en nada, que se deshacen las palabras y las imagenes en tedio.
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Podrés verificar la verdad de la Via, del méas alla del Nombre. Todo es El pero nada es
Al-lah, todo lo nombra, proclama Su Nombre y canta Su alabanza, pero nada es capaz
de decir nada sobre El: es Al-1ah quien dice a través de las cosas un sentido, un
resplandor de permanencia y una Via, El es quien nos conduce a través de lo aparente
luminoso, al corazén de la piedra y a escuchar el adzan de lo increado. El es quien dice
en el instante a través de las cosas, y en Su Decir te desintegra, te convierte en accién
germinativa, en puro dar y acontecer donando a los instantes su dimension de eternidad
ahora, una capacidad de abrirse, crecer y florecer al ritmo de la postracion universal.

Al-lah es Majestuoso; Antiguo; Omnisapiente; Afable; Sabio; Generoso. El es Quien
responde a las suplicas; el Duefio de las buenas acciones; el Perdonador de los errores;
el Conocedor de las cosas ocultas; el Dispensador de los obsequios; Quien sustenta a la
humanidad; Quien satisface los anhelos; Quien escucha los lamentos; el Mejor de los
auxiliadores. Al-1ah es Aquel a quien pertenecen la majestad y la belleza; el Originador
de las cargadas nubes; Quien es inflexible al devastar; Quien es rapido en el computo;
Quien es severo en el castigo; Quien brinda la mejor recompensa; Quien posee la matriz
del Libro. Al-lah pone a prueba a los humanos, a través de la riqueza y la pobreza; es
Proteccidn ante la dificultad; Esperanza ante la desgracia; Acompafiante en la soledad:;
Compafiero en la lejania; Auxiliador en la afliccion; Guia en el desconcierto; Riqueza
en la pobreza; Refugio en el apremio.

Al-1ah es Quien cambia los corazones; Quien ilumina los corazones; Quien intima con
los corazones. Al-1ah es el Sefior de todas las cosas; el Hacedor de todas las cosas; es
Anterior a todas las cosas; es Posterior a todas las cosas; es Conocedor de todas las
cosas; es Poderoso sobre todas las cosas; es Aquel que facilita las cosas; Aquel que
posibilita; Aquel que engalana y que anuncia y que separa; Aquel cuya Misericordia
abarca todas las cosas; Aquel cuya Misericordia precede a Su castigo. Al-1&ah es Aquel
cuyos signos estan en los horizontes; Aquel en cuyas pruebas se hallan Sus signos;
Aguel cuya advertencia esta en las tumbas; Aquel cuyo reino se hara manifiesto en la
Resurreccion; Aquel cuya recompensa se brindara en el paraiso; Aquel cuyo castigo se
impartira en el fuego.

Al-lah es la Alegria de los gnosticos; la Esperanza de los apasionados; el Amante de los
enamorados; la Compafiia de los adoradores; el Amigo de los arrepentidos; el
Sustentador de los desprovistos; la Esperanza de los transgresores; la Luz de los ojos de
los adoradores; Quien da alegria a los entristecidos; el Sefior de los primeros y de los
altimos.

Al-1ah es el Si latente en toda cosa, el Si del No y el mundo destruido, reconstruido en
el mismo momento de su muerte. ES un camino sin camino, un camino de luz y una
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morada para los que se vinculan al asombro, para los que viven postrados, para aquellos
que se abren a los Signos, a aquello que las 6rdenes angélicas designan. Al-lah es el No
del si del hombre, su limite increado, su desaparecer en el instante de la muerte, el No
absoluto a las pretensiones de inmortalidad del ego, de permanencia mas alla de lo
asignado, de los limites vitales, de la inclemencia del camino. Al-1ah es el vinculo de
todo consigo mismo, con su propia potencia milenaria, es el anudamiento que no cede,
gue permanece siempre abierto, al margen de cualquier doctrina o tentacion identitaria.
El tiene Manos y Rostro, tiene Ego y se viste de poema para sentarse sobre el Trono. El
es el Rey, el Sefior de los Mundos, de todas las creencias y miradas. Al-lah pasa Su
mano sobre el mundo, con una suavidad de viento que congrega. Tiene orejas y 0jos,
dos ojos con que mira a cada criatura al mismo tiempo. Su mirada es una noche oscura,
antimateria y perfeccion sellada, conciliacion del dia con la noche.

El es el Receptor, el que habra de acogernos si nos sumergimos en la recitacion de Sus
méas Bellos Nombres, el que habra de recibirnos si caemos en la pura presencia del
recuerdo para nacer al tacto de la entrega. La hendidura de la lluvia en la tierra
germinada, la espesura del bosque y el incendio del sol y las salinas, el
desmoronamiento de los suefios, es el acabamiento, el reposo en la muerte de las
ficciones y latidos del barro que nos forma. El es el Subsistente, que siempre responde a
tu llamado, que destruye la muerte y te ha creado no de la nada sino de la materia
luminosa que se asienta en el Mar de la Misericordia, como extensién vital de Su
Belleza. La percepcion, la fuente, la constancia, el tacto y el olor mas embriagante,
amanecer y estar, tocar el mundo como la pura iridiscencia de Su Fuerza creadora, en
todos los planetas y las plantas, en todos los sabores y sonidos. La pura eternidad del
Nombre permanece activa entre los labios del que asume la servidumbre y la respira.
iRecita Su Nombre! Desea que descienda como Amado.

En el Nombre de Al-1ah, el Matricial, el Matriciante:

Di: "El es Al-1ah Unico:

"Al-lah, el Eterno, la Causa Primera de Todo Cuanto Existe”
""No engendra, ni ha sido engendrado;

"'y nada hay que pueda ser comparado con EI.

(Corén 112)

Al-1ah --no hay deidad sino El, el Viviente, el Subsistente.

Ni la somnolencia ni el suefio se apoderan de El.

Suyo es cuanto hay en los cielos y cuanto hay en la tierra.
¢Quien puede interceder ante El, si no es con Su permiso?
Conoce lo manifiesto ante los hombres y lo que les esta oculto,
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mientras que ellos no abarcan de Su conocimiento
excepto lo que El quiere que abarquen.

Su trono se extiende sobre los cielos y sobre la tierra,
y el mantenimiento de estos no le fatiga.

Y El es el altisimo, el grandioso.

(Corén 2: 255)

iOh hombre!

No hemos hecho descender este Coran sobre ti para hacerte desgraciado,
sino como exhortacion para todos los que tiene conciencia de Al-lah:
una revelacion de Aquel que ha creado los cielos y la tierra —

el Mas Misericordioso, asentado sobre el trono de Su omnipotencia.
De El es cuanto hay en los cielos y cuanto hay en la tierra,

y también cuanto hay entre ambos y cuanto hay bajo la tierra.

Y si dices algo en voz alta, El lo oye --

pues, ciertamente, conoce los secretos

y también cuanto es ain mas recéndito.

i Al-1ah --no hay deidad sino El;

Suyos son los méas Bellos Nombres!

(Corén 20: 1-8)

El es Al-1ah, aparte del cual no existe deidad:

Aquel que conoce lo oculto y lo aparente.

El es el Mas Misericordioso, el Dispensador de Gracia.

El es Al-1ah, aparte del cual no existe deidad:

iel Soberano, el Santo, la Paz,

el Dador de Fe, Aquel que determina qué es verdadero o falso,

el Todopoderoso, Aquel que sojuzga el mal y restaura el bien,
Aquel a quien pertenece toda grandeza!

iAbsolutamente distante esta El, en Su infinita gloria,

de todo a lo que los hombres atribuyen parte en Su divinidad!

iEl es Al-1ah, el Creador, el Hacedor que modela todas las formas y
apariencias!

iSuyos son los Mas Bellos Nombres!

i Todo cuanto hay en los cielos y en la tierra proclama Su infinita gloria:
pues sélo El es Todopoderoso, el Sabio!

(Coréan 59: 22-24)
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i Todo cuanto hay en los cielos y en la tierra

proclama la infinita gloria de Al-1ah:

pues sélo El es todopoderoso, realmente sabio!

Suyo es el dominio sobre los cielos y la tierra;

da la vida y da la muerte; y tiene poder para disponer cualquier cosa.
El es el Primero y el Ultimo, el Manifiesto y el Oculto:

y tiene pleno conocimiento de todo.

El es quien ha creado los cielos y la tierra en seis eras,

y esté asentado sobre el trono de Su omnipotencia.

Conoce todo lo que penetra en la tierra, y todo lo que sale de ella,
asi como todo lo que desciende del cielo, y todo lo que asciende a él.
Y esta con vosotros dondequiera que estéis;

y Al-1ah ve todo lo que hacéis.

Suyo es el dominio sobre los cielos y la tierra;

y todas las cosas retornan a Al-1ah.

Alarga la noche acortando el dia,

y alarga el dia acortando la noche;

y tiene pleno conocimiento de lo que hay en los corazones.

(Corén 57: 1-6)

Al-lah es la Luz de los cielos y de la tierra.

La parabola de luz es una hornacina que contiene una lampara;
la ldAmpara esta dentro de un cristal,

el cristal brilla como una estrella radiante.

Se enciende gracias a un arbol bendito

--un olivo que no es de Oriente ni de Occidente —
cuyo aceite casi alumbra por si solo

aungue no haya sido tocado por el fuego:

iluz sobre luz!

Al-1ah guia hacia Su luz a quien quiere.

Al-1ah plantea parabolas a los hombres,

y El es el Conocedor de todas las cosas.

(Coran 24: 35)



13. Tawhid (unicidad de Al-lah)

Autor: Abderrahman Muhadmmad Maanan

El Tawhid es la esencia misma del Islam y su clave. Es una palabra que designa el
sentido que tiene el musulman de la Unidad y Unicidad de su Sefior. Tiene un trasfondo
radical: s6lo Al-1ah es relevante, y lo que no es El es una quimera fugaz.

Tawhid (Tawhid) viene de la palabra Wahid, que significa Uno, y asi se dice: Al-lah
Wahid, Al-1ah (es) Uno. Es un nombre de accién que designa el acto de “hacer que algo
sea uno’, ‘reducir a una unidad estricta’, ‘reunificar’. Tawhid quiere decir, por lo tanto,
Unidad y Reunificacion.

El término Tawhid se usa en dos sentidos:

1. En primer lugar, sirve de nombre para la ensefianza fundamental del Islam expresada
en una formula basica que afirma que ‘no hay més Verdad que Al-lah’ (la ilaha illa
llah).Es decir, s6lo en manos de Al-lah esta el ser, el sentido y el destino de cada
criatura y del universo entero.

2. En segundo lugar, el Tawhid es la senda que sigue el musulman para comprender lo
que significa realmente esa ensefianza basica. No se trata de una simple doctrina, sino
que es necesario verificarla. Todo el Islam es la orientacién del ser humano hacia esa
meta, Tawhid consiste, por tanto, en el descubrimiento progresivo de la Unidad y
Unicidad de Al-1ah en un proceso constante de demolicion de idolos. EI musulman va
‘reunificando’ a Al-1ah en su conciencia hasta contemplarlo como radicalmente Uno, sin
asociacion alguna a esa Unidad real y excluyente. Y a la vez, en el seno de ese mismo
proceso, el musulman se va reunificando a si mismo ante su Sefior Verdadero. Se trata
de alcanzar la cumbre en la que el hombre es uno frente a su Creador Unico.

El Tawhid tiene dos consecuencias, una a un nivel superficial y otra que afecta al
musulman en lo méas profundo de si mismo; ahora bien ambos resultados son
complementarios y simultaneos.

1. En el primer nivel, se trata de la comprension intelectual de lo que significa la
formula la ilaha illa Ilah, no hay més Verdad que Al-lah. Es decir, no hay fuerza ni
poder mas que en All4, sélo Al-1ah es efectivo. Y esta certeza genera una accion que es
la del rechazo a todos los idolos que el ser humano sea capaz de concebir. A este nivel,
el Tawhid transforma el mundo del musulméan. EI musulméan deposita totalmente su
confianza en lo que le da la vida y se la mantiene en cada instante, en su Sefior interior

a1



que lo sostiene y rige de forma misteriosa, equilibrada y eficaz. Esta confianza implica
un rechazo inmediato a toda forma de idolatria, culto a las imagenes o a las personas,
relativizacion del poder, abandono de la supersticién, negacion a todo intento de
institucionalizar la espiritualidad, desacralizacion del universo (que no implica que las
cosas sean intrascendentes: lo son porque traducen a Al-l&h y por ello estén
impregnadas de espiritualidad o baraka, pero en si sélo son reflejos cuya fuerza esta en
lo que Al-1ah hace con ellas, y no en si mismas), etc.

2. En un segundo nivel, el tawhid implica lo mas hondo del propio ser humano, su
universo interior, pues exige de una transformacion absoluta. Ir reconociendo lo que
significa que Al-l&h es Uno en toda la extension de la palabra impone al hombre la
reunificacién de su propio ser que se extingue ante la emergencia de la sabiduria que le
va mostrando el sentido ultimo de esa afirmacion. El ser humano renace de esa muerte
en Al-1ah convertido en una realidad universal y a la vez singular que, al eliminar la
idolatria, hace infinitos sus horizontes al desaparecer ante él todos los limites que antes
lo encerraban y encerraban lo que le rodeaba en la mentira de una supuesta autonomia y
aislamiento de los seres. El todo es reunificado en la Unidad de Al-lah y relanzado hacia
el infinito.

El término Tawhid, por tanto, tiene dos significados, uno exterior y otro interior, y cada
uno de esos significados desencadena acciones, que a su vez son interiores o exteriores.
En el primer caso designa una ensefianza formal que exige un entendimiento razonado
que es traducido en una accion desidolatrizante. En el segundo caso, es una actitud
espiritual que solicita la intervencion del corazén para integrarlo en la Unidad de su
Sefior.

Lo Absoluto en el Tawhid, Al-1ah, es un reto lanzado al caracter abismal del espiritu
humano, y ese desafio reclama la confluencia de todos los aspectos de la personalidad.
En lugar de intentar colmarlo, al musulman se le exige aceptar el reto que le lanza su
propio ser, y por ello el Islam ofrece como meta la profundidad sin fondo de todo lo que
puede ser imaginado en un constante acto de desidolatrizacién. En lugar de detener ese
proceso en ningun dios, invita al musulman a aceptar la radicalidad de su propia
exigencia es espiritual que no se sacia nunca definitivamente en nada. Eso es el Tawhid.

A la senda que se sigue en esa peregrinacién se la llama Islam, que consiste en una
incondicionada rendicién ante Al-1&h. No es sumision a una voluntad exterior sino una
actitud existencial por la que el ser humano orienta hacia la Verdad esencial todo lo que
es y se sabe insuficiente para asimilarla y apoderarse de ella: su actitud es la de vivirla.
Por ello, el musulman se entrega a Al-1ah rendido, es decir, como muslim. No se trata
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de dos polos que se oponen sino de la constatacién y vivencia del propio ser como algo
que trasciende necesariamente todos los limites que quisiéramos imponerle. Con ello
empieza el Islam que nos invita a sumergirnos en intuiciones ancestrales del hombre.

Desde la primera Revelacion, el Wahy, hasta la Hégira, la Hiyra, transcurrieron trece
afios. Durante ese extenso periodo, la Generacién por excelencia del Islam, el Salaf, fue
conformada por Rasulullah s.a.s.) en un sélo tema: el Tawhid. Durante todo ese tiempo,
e! Coran fue asentando las bases del Islam sobre la firmeza de la concepcion unitaria de
la existencia. Que Al-1&h no es uno no era presentado como una doctrina, no era un
dato, era algo que habia que asumir, algo en lo que habia que templar la personalidad de
los primeros musulmanes, los Sahaba. El Tawhid, la Unidad de Al-1ah, debia pasar a
formar parte de sus naturalezas, ser parte de sus percepciones bioldgicas, como si fuera
la recuperacion de una capacidad implicita en los genes.

A esta empresa el Islam dedicé sus primeros trece afios, y solo a partir de entonces
acometio el proyecto de la creacidon de una Nacién. Sélo una vez derrotada la idolatria
en los corazones de los primeros musulmanes, éstos podrian desarrollar una nueva
civilizacion. Sélo asi fueron capaces de intuir nuevos vinculos con el universo y con los
seres, y fueron capaces de imaginar un mundo sin idolos.

En esos tiempos, las regiones mas fértiles de la Peninsula arabe estaban en manos de
extranjeros: al norte, los bizantinos ocupaban amplias zonas y dominaban las rutas
comerciales; al sur, el Yemen estaba en manos de los persas o de los abisinios. No
quedaban para los arabes méas que los desiertos del Hiyag, Tihamay el Nayd.

Con su indiscutible genio politico, nada hubiera resultado mas facil a Muhammad
(s.a.s.) que el unir bajo su mando a las desperdigadas tribus arabes y lanzarlas contra los
ocupadores. No hubiese tenido que enfrentarse con su gente ni soportar humillaciones.
Facil hubiese sido aprovechar la simiente del descontento ‘nacionalista’ arabe. Con ello
hubiera podido crear una nacién ‘arabe’ Y sin duda asi hubiese sido de ser ésa su
ambicion. Incluso hablando de técticas, podria haber preferido tener, en primer lugar,
unificados a los arabes, haberlos sometido a su poder e imponerles luego sus creencias.
Pero a pesar de sus inconveniencias, prefirio ensefiar a su pueblo que el poder reside
exclusivamente en Al-1ah: la ilaha illAl-1ah.

Por otro lado, el Islam apareci6 en una sociedad que no conocia la justicia. S6lo una
pequefia minoria, en efecto, tenia en sus manos las finanzas y el comercio y practicaba
la usura que multiplicaba sus ganancias. A su lado la gran mayoria se debatia en la
necesidad y el hambre, siendo los que tenian que trabajar. Naturalmente, los que poseian
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las riquezas eran también los que detentaban el poder: eran comerciantes y aristocratas
mientras que los pobres ni tenian fortuna ni honor.

Muhammad (s.a.s.) hubiera podido aprovechar ese desequilibrio para provocar una
especie de revolucion social. Con su habilidad, de la que nadie duda, habria dividido en
dos la sociedad arabe, enfrentando a ricos y pobres, a débiles y poderosos; sin duda, su
gente hubiera entendido mejor un reclamo como éste. Tacticamente, le hubiera
convenido ganarse primero a la mayoria, y més tarde, imponer sin dificultades sus
opiniones una vez obtenido el poder. O bien, dejarse sobornar por los poderosos cuando
éstos temieran su influencia sobre la mayoria y negociar con ellos hasta lograr algunas
concesiones para sus puntos de vista. Pero en lugar de ser tan sensato prefirié ensefiar a
su pueblo que la riqueza pertenece exclusivamente a Al-1ah: la ilaha illAl-1ah.

Finalmente, el Islam aparece en Arabia cuando el pais atravesaba una total decadencia
moral. La ignorancia y la barbarie eran causa de toda suerte de crimenes y atropellos.

Rasulullah (s.a.s.) hubiera podido aprovechar la fama de su integridad para librar un
combate reformador para purificar la sociedad y establecer su moral y sus costumbres.
Sin duda, habia en la Peninsula arabe almas rectas hostiles a esa degradacion a la que se
habian sometido sus conciudadanos. Hubieran sostenido la accion purificadora de
Muhammad, logrando asi un eco favorable que hubiera despejado favorablemente el
terreno para, al final, imponer también sus opiniones. Pero en lugar de aprovechar su
autoridad moral, prefirio ensefiar que el saber y la rectitud sélo estan en Al-1ah: la ilaha
illAl-1ah.

Habibullah (s.a.s.) ensefié que habia que transformarse. No le servian los criterios
comunes ni vendio su mensaje a ninguna estrategia. Puso toda su confianza en Al-1ah y
se encauz6 por los caminos que El le sefialaba sin importarle los prejuicios de sus
contemporaneos, sin someterse a la ‘prudencia’ de sus razonamientos, sin venderse
nunca. No se acomodd’ a su tiempo ni a su espacio. Pero nunca dejé de ser ‘realista’:
esencialmente, era sabio. Su sabiduria no emergia del asentimiento a lo que se aceptaba,
sino de una conciencia profunda que abarcaba los datos y aspiraba siempre a Al-1&h
encontrando su espacio natural en la grandeza de la Existencia, en la Unidad de Al-1ah.



14. Los Nombres de Al-lah

Autor: Abdennur Prado - Fuente: Webislam

Dice el Qur’an: todo lo creamos por pares. En el mundo de las formas, todo es dual:
femenino-masculino, himedo-seco, alto-bajo, oscuro-luminoso, etc. Toda cualidad tiene
otra que se le opone, y con la que busca estar en equilibrio. Cuando el frio aprieta,
buscamos el calor. Cuando nos elevamos demasiado sentimos el vértigo de las alturas,
deseamos estar sobre la tierra. Lo Gnico que podemos oponer a la destruccién son
nuevas creaciones, la luz a la oscuridad y el amor al odio. Devolver miseria por miseria
es no encontrar el equilibrio, no devolver las cosas a su sitio. La Realidad Unica es lo
Gnico que no estd sujeto a estas polaridades, es el “lugar” de origen y polo de
orientacién de todo lo creado. En la cosmologia corénica, Dios es un principio indual e
indiferenciado. En El todo esta perfectamente equilibrado, han cesado completamente
las oposiciones y todo se ha conciliado en Uno, esta pacificado-equilibrado. De ahi que
en el Qur’an Al-lah sea llamado al-Yami’ (el Reunidor), y as-Salam (el Pacificador) y
al-*Adl (el Justo), y Al-1ah diga que ha establecido la Balanza: al-Migan.

En el Qur’an, la Realidad Unica recibe muchos Nombres, a través de los cuales
podemos conocerlLa, y participar (de algin modo) de sus cualidades. Son los Mas
Bellos Nombres de Al-lah (al-asma’ al-husna), de los que damos algunos: al-Qadir (el
Capacitador), al-Hakim (el Sabio), Al-Wali (el Protector), al-Wasi’ (el Inmenso), al-
Hafiz (el Preservador), etc. La tradicion nos ofrece diferentes clasificaciones de estos
Nombres. Aunque generalmente se habla de “cien Nombres”, en realidad los Nombres
de Al-1ah son infinitos, ya que El esté detras de todo lo creado. En este momento, podria
decir que Al-1ah es “El que hace que estas palabras aparezcan sobre el papel en blanco”,
0 “El que hace que la ventana a mi derecha esté abierta”, y también “El que hace correr
la brisa esta mafiana”. Los Nombres de Al-lah son infinitos, como son infinitos los
modos mediante los cuales Al-l1ah se manifiesta. Sus cualidades penetran todo lo creado,
en todo espacio y toda circunstancia.

Entre los Méas Bellos Nombres de Al-1ah, también se dan polaridades, significando la
vida intradivina. El concepto Coranico de la divinidad no corresponde con la idea del
Motor inmovil de Aristoteles, ni del Big Bang de los fisicos, un principio Creador
situado en lo remoto de los tiempos y cuya actividad continla tan solo por inercia. Por
el contrario, en el Qur’an Al-lah es al-Hayy (el Viviente), una Realidad absolutamente
dindmica y omniabarcante, que no cesa de crear, y no tiene necesidad de descansar,
pues no se cansa. Esto quiere decir que la Creacién esta siempre en su comienzo, que
todo es nuevo para aquel que es capaz de una mirada renovada sobre el mundo. Entre
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los Nombres “polares” de Al-1ah hay algunos evidentes, pues el propio Qur’an los da
juntos: al-Jafid al-Rafi’ (el Abatidor-Elevador), al-Mu’izz al-Mudhill (el Ennoblecedor-
Envilecedor), al-Mugaddim al-Mu’ajjir (el Adelantador-Retardador), al-Awwal al-Ajir
(el Primero-Ultimo), al-Zahir al-Batin (el Manifiesto-Oculto). Otro tipo de polaridades
se dan entre diferentes Nombres, tales como al-Muhyt (el Vivificador, que da la vida) y
al-Mumit (el Mortificador, que quita la vida), o al-Muntagim (el Castigador) y al-*AfQ
(el Indulgente).

Observando los diferentes Nombres de Al-1ah que aparecen en el Qur’an, los sabios del
islam han sefialado la preeminencia de dos tipos de Nombres, a modo de clasificacion, y
a través de la cual podemos conocer algo de Al-lah, en la medida de nuestras
posibilidades. Se constata la existencia de Nombres de Majestad (asméa al-Yalal) y de
Nombres de Belleza (asmé al-Yamal). Los de Majestad son mayoritarios: al-Malik (el
Rey), al-‘Aziz (el Poderoso), al-Yabbar (el Dominador), al-Mutakabbir (el Altivo), al-
Quddus (el Insondable), al-Qahhér (el Subyugador), al-‘Ali (el Altisimo), al-Kabir (el
Grande), al-Yalil (el Majestuoso), etc. Son Nombres que infunden temor, porque hablan
de Su grandeza y de la insignificancia del hombre, criatura constantemente expuesta al
dolor y a la alegria, criatura dependiente, necesitada de alimentos y ternura. Como
Nombres de Belleza, sefialar al-Rahmén (el Misericordioso o Matricial), al-Rahim (el
Compasivo o Matriciante), al-Halim (el Manso), as-Salam (la Paz) y al-Wadud (el
Carifioso), entre otros. Son Nombres que nos invitan a confiar en El y a amarle, pues a
través de ellos Al-1ah se muestra Compasivo, Cercano, Dulce, Carifioso.

En cierto sentido, esta clasificacion es arbitraria: todos los Nombres de Al-1ah son al
mismo tiempo de Majestad y de Belleza, pues no cabe establecer una separacion en lo
que es Uno. Esta dualidad corresponde a los modos como los seres creados captamos la
Presencia de Al-1ah, y tiene realidad en la medida en que el Qur’an permite establecerla,
como un modo de acercamiento a lo Insondable.

Por un lado, Al-lah se nos presenta como una Realidad inabarcable para el ser humano,
que estd mas alla de todo cuanto podamos decir, pensar o concebir. Este aspecto de Al-
lah se expresa en la exclamacion “Al-lahu Akbar”, constantemente en boca de los
musulmanes: Al-1&h es méas grande. Por otro lado, Al-1ah es algo intimo al hombre,
quien puede captar su Presencia, un soplo de misericordia que todo lo recorre. Dice el
Qur’an: “Al-1ah estd méas cerca del hombre que su vena yugular”, y “Miréis donde
miréis, ahi estd la Faz de Al-1ah”. Los Nombres de Majestad corresponden a la
trascendencia de Al-1ah, al hecho de que El es incomparable: no podemos asociar nada a
la Realidad Unica. Los Nombres de Belleza corresponden a Su cercania, a la
inmanencia de Al-l1&h en las cosas: Donde quiera que miréis, alli esta la Faz de Al-lah.

AR



Asi pues, Al-lah es al mismo tiempo cercano e inasible, trascendente e inmanente. Es
visible en todo lo creado, pero no puede ser fijado en nada, ni comparado con nada, ni
representado. ElI Qur’an dice que alli donde miremos esta la faz de Al-lah, y sin
embargo, si yo digo de algo “esto es Al-1ah” estoy cometiendo shirk, asociando algo a
Al-lah, la peor de las transgresiones que puede cometer un ser humano. Para
comprender esta paradoja, debemos entender que se trata de las dificultades de nuestra
mente dual para captar a Al-lah en su mismidad, lo que no es criatura sino anterior a
toda criatura, y por tanto no esta sometido a las mismas condiciones espacio-temporales
que nosotros. En este sentido, se ha hablado de la divinidad como un circulo infinito, lo
cual puede decirse, pero es imposible de ser comprendido, visualizado o representado.
Con esto rompemos con las reglas de la logica, sin que ello signifique caer en la
irracionalidad. Se trata, mas bien, de tener conciencia de las limitaciones de la mente
humana, que no es sino un érgano fisico, parte de un ser vivo que se desarrolla en un
medio muy determinado. De ahi que la tradicion advierta sobre la imposibilidad de
comprension Gltima del tawhid, la Unicidad de todo lo creado, la Unidad sin niumero del
Uno. En palabras del célebre maestro de Bagdad Ab( Bakr al-Shibli (m. 334/945):

“Aquel que define el tawhid de una manera explicita es un apdéstata, aquel que
alude a €l es un bi-teista, aquel que lo evoca es un idolatra, aquel que discute
sobre él es un inconsciente, aquel que guarda silencio sobre él es un ignorante,
aquel que se cree cerca esta lejos, aquel que realiza el éxtasis es deficiente; todo
eso que vosotros distinguis por vuestra imaginacion y aquello que discernis por
vuestra inteligencia, todo ello es rechazado, os es retornado, pues es contingente
y creado como vosotros mismos”.

Desde nuestro universo conceptual, donde se establecen las dualidades y las categorias,
no puede captarse la Realidad Unica en su esencia, aunque si podemos acceder a ella de
algiin modo: mediante los actos de culto, la oracién, la recitacion, la meditacién, la
contemplacidn, la alabanza, el recuerdo. Mediante la practica de adoracion (‘ibada)
entramos en contacto con el Uno, superamos las oposiciones y nos sumergimos en la
Realidad Unica de la que nunca fuimos desgajados. Comprendemos (siquiera
brevemente) que el mundo de las formas es una manifestacion del Uno, no algo
separado. Aprendemos a amar la Realidad en si misma, a desapegarnos de todos los
sefiuelos, de todo suefio de saber o de dominio, y nos remitimos al principio generador
de vida y de muerte que hay detras de todo lo aparente. Vamos desde las apariencias a la
Fuente, pues sélo alli vislumbramos una solucion de nuestra situacién de seres
contingentes, limitados por el espacio-tiempo.
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Una forma especial de ‘ibada, muy practicada por los musulmanes, es la recitacion de
los Mas Bellos Nombres de Al-lah. A través de la interiorizacion y repeticién mecanica
de un determinado Nombre entramos en contacto con esta cualidad en lo més profundo
de nosotros mismos. La tradicion ofrece centenares de formulas, basadas en el
conocimiento de los estados psiquicos y espirituales del hombre. La repeticion de
determinado Nombre puede ofrecernos una clave de curacion o de conocimiento. Este
conocimiento no es para ser entendido, sino para ser saboreado (dzawq).

Pero Al-lah sabe mas.
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15. Nociones basicas sobre el Coran

Autor: Redaccion - Fuente: Musulmanes Andaluces

El Coran (al-Qur-an al-Karim) es la Revelaciéon (Wahy) descendida desde Al-lah hasta
su Mensajero Muhammad ibn ‘Abd Al-lah, el ultimo de los profetas (Jatim al-Anbiya),
y que nos ha llegado bajo la forma de Tawatur, es decir, generaciones enteras que lo han
comunicado fielmente a las siguientes, trasmitiéndolo literalmente, tanto de memoria,
COmo por escrito.

1- Significado de Wahy:

El Coran es Wahy, Revelacion. No es fruto de la inspiracién (ilham) de Muhammad
(s.a.s.). Es decir, sonido a sonido, letra a letra, palabra a palabra, el Coran es lo que Al-
lah dicté a Muhammad (s.a.s.), sin que él afiadiera, quitara o interpretara nada.

Wahy, en arabe, significa indicacion (ishara), es decir, es como una orden, y, asi, por
ejemplo, el Coran dice que Al-1ah revela a las abejas lo que deben hacer, las guia con un
imperativo que no pueden desobedecer, pues funciona a un nivel instintivo, y gracias a
esa revelacion, fabrican panales de miel, etc. EI Wahy es, por tanto, algo que una
criatura no puede contravenir porque en ella tiene la fuerza del instinto.

El Coran ensefia también que Wahy significa comunicacién (ilqad). Nos dice, por
ejemplo, que Al-1&h comunicé a la madre de Moisés que depositara a su hijo en un cesto
en el Nilo. Se trata, en este caso, de una intuicién poderosa que es capaz de vencer
incluso al instinto, pues, como a toda madre, a ella le resultaba imposible abandonar a
su hijo pero lo hizo guiada por un impulso fuera de su voluntad. EI Wahy, por tanto, es
mas poderoso que el instinto, es algo que Al-lah deja caer en el corazon de alguien y se
apodera de esa persona (este es el sentido literal de ilga).

En resumen, es muy distinto el Wahy (la Revelacion) del 1lham, la simple inspiracion.
El Coran, por tanto, no fue inspirado a Muhammad, no era una voz misteriosa que oia
en sus adentros y luego él la traducia con sus palabras intentando reproducir més o
menos lo que entendia, sino que era la demoledora presencia en él de la Palabra de su
Sefior.

Una definicién mas formal de lo que significa Wahy es la siguiente. EI Wahy es lo que
Al-lah comunica a sus profetas, mensajeros y enviados en cuanto a saberes
trascendentes (ma‘arif dinia). Esa comunicacion (ilgd) puede adoptar diversas maneras,
tal como asegura el Coran.
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Una de esas formas es la comunicacion directa depositandose las Palabras reveladas en
el corazdn (galb), bien durante la vigilia, bien durante el suefio. O desde detras de un
Velo (Hiyab), escuchando el oido pero sin que el ojo vea nada, como sucedio a Moisés,
al que Al-1&h hablé directamente (y por ello se le llama Kalimullah, el Confidente de
Al-lah). O por mediacién de un angel (malak), que se hace visible y sus palabras son
audibles, como hizo Yibril (Gabriel) con Muhammad (s.a.s.).

2- La gradacion del Wahy en el caso de Muhammad (s.a.s.):

Los libros de Hadiz cuentan que la Revelacion se produjo siguiendo un proceso.
Primero, tuvo lugar la Vision Verdadera (ar-Ru-ya as-Sadiga). ‘Aisha, su esposa, conto
que lo primero que le vino a Muhammad (s.a.s.) fueron suefios con una claridad
absoluta que luego tenian cumplimiento. Fue asi como su animo iba siendo templado
para algo méas poderoso que vendria poco después.

Maés adelante, el Espiritu (Yibril, el Angel de la Revelacion), soplaba en su corazon las
Palabras, sin que €l lo viera.

En otras ocasiones, la Palabra retumbaba en su interior, produciéndole un gran
desasosiego.

En cuarto lugar, el Angel adquiria la forma de un hombre, con el que podia conversar.

También vio al Angel en su forma propia, recubriendo con su presencia todo el
horizonte, y también entonces le trasmitia fragmentos del Coran u otro tipo de
comunicaciones.

Por altimo, hubo una ocasién en la que Al-lah le habl6 directamente “‘desde detras de un
Velo’ tras haberse alzado Muhammad (s.a.s.) por encima de los siete cielos durante su
Mi‘ray, el Viaje Nocturno, y le fueron prescritos los cinco Saléat-s.

3- Comienzo y orden del Descenso (Nugdl) del Coran:

El Coran comenz6 a ser revelado (a descender) en Meca. Lo primero de ello fueron las
Palabras: “Lee con el Nombre de tu Sefior, que ha creado. Ha creado al ser humano a
partir de un coagulo. Lee, pues tu Sefior es el Mas Generoso. Ha ensefiado al hombre
con el Calamo. Le ha ensefiado lo que no sabia”. Esto sucedio en la Cueva de Hira, en
cuya soledad Sidnd Muhammad (s.a.s.) realizaba retiros. A partir de ese momento, las
revelaciones se iban sucediendo descendiendo el Coran en fragmentos hasta ser
completado en veintitrés afios.
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El Coran se divide en sdras o capitulos independientes, y cada una de esas slras se
compone de versiculos (ayat). El capitulo mas corto tiene tres ayat y el mas extenso
tiene doscientas ochenta y seis. En total, el Coran tiene ciento catorce sdras. Cada
capitulo tiene un titulo, si bien algunas siras son conocidas bajo denominaciones
diferentes, y asi, la primera slra, la Fatiha, también es llamada Umm al-Qur-an y as-
Sab‘ al-Mazani.

A veces, los titulos de las sdras son las primeras palabras con las que va encabezada,
como en el caso de las sras Sad o Yasin; en otras ocasiones le sirven de nombre relatos
que tratan en exclusiva, como la sdra al-Kahf (la Caverna); otras veces, le sirve de titulo
el tema que mas se repite en ella, como sucede con sdra at-Talaq (el Divorcio).

Las sdras son clasificadas también por el lugar en el que fueron reveladas. Asi, las que
descendieron antes de la Hégira (al-Hiyra) se las llama sliras de Meca, y las que
descendieron después reciben el nombre de sliras de Medina.

El Profeta (s.a.s.) tenia secretarios (kuttdb) que pasaban a escrito inmediatamente la
Revelacion. Los méas célebres secretarios de Sidna Muhammad (s.a.s.) fueron los que
después serian los primeros cuatro califas del Islam (Abd Bakr, ‘Umar, ‘Uzmén y ‘Al7)
y también Céid ibn Zabit, Ubay ibn Abi Ka‘b, Mu‘awiya, Zabit ibn Qais, Jalid ibn al-
Walid. Estos hombres anotaban los fragmentos que iban siendo revelados en el material
del que disponian en esa época: hojas de palma trenzada, lascas de piedra, oméplatos de
camello, trozos de cuero o madera, etc.

Como el Coréan iba siendo revelado en fragmentos, el Profeta (s.a.s.) indicaba a los
musulmanes después el lugar exacto que cada texto debia ocupar en el conjunto del
Corén. Siguiendo todas esas indicaciones, habia muchos que, en vida del Profeta (s.a.s.),
iban aprendiéndose de memoria el Corén, hasta completarlo en su totalidad, como
hiziceorn ‘Abdullah ibn Mas‘0d, Salim ibn Ma‘qil, Mu‘adz ibn _abal, Ubay ibn Abi
Ka‘b, Caid ibn Zabit, etc.

4- La recopilacion del Coran:

El Coran no fue reunido en un Unico volumen (mus-haf) en vida del Profeta (s.a.s.).
Como hemos visto, iba siendo aprendido de memoria y anotado fragmento a fragmento
en los més diversos materiales.

Tras la muerte del Profeta (s.a.s.), lo sucedi6 a la cabeza de los musulmanes el primer
califa, Ab( Bakr. Durante su califato tuvieron lugar las guerras de la Ridda, contra las
tribus que no quisieron reconocer la necesidad de mantener unida la Nacién. En esas
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peleas murieron algunos de los que se sabian el Coran de memoria (los Hafazat al-Qur-
an, los Guardianes del Libro). ‘Umar sugirié a Ab( Bakr la conveniencia de recoger el
Coran en un volumen (mus-haf) para evitar que fuera olvidado o tergiversado por el
paso del tiempo y la muerte de quienes se lo sabian de memoria. Al comienzo, Ab{
Bakr dudé de tal conveniencia, porque el Profeta (s.a.s.) no habia ordenado tal empresa,
pero al final se convencio de su necesidad y ordend a Caid ibn Zabit que se hiciera
cargo de la recopilacion del Cordn (yam* al-Qur-an) en un unico volumen. Caid ibn
Zabit habia sido el secretario mas constante del Profeta y el mas célebre por su
precision. Caid ibn Zabit recogio todos los manuscritos y los ordend tal como habia ido
sefialando Sidna Muhammad (s.a.s.). El libro asi confeccionado fue guardado por Abl
Bakr, y, a su muerte, por ‘Umar, su sucesor. Finalmente, ‘Umar lo legd a su hija Hafsa,
que habia sido esposa del Profeta (s.a.s.).

Mientras tanto, el Islam se habia ido difundiendo de una forma extraordinaria, y pueblos
no-arabes pasaron a formar parte de la Nacion (Umma). Tal diversidad de etnias y
lenguas era una amenaza para la pureza del Coran, y el tercer califa, ‘Uzman, decidid
que debia revisarse el trabajo realizado por Caid ibn Zabit y elaborar reproducciones
para que fueran distribuidas por toda la geografia del Islam. Pidié a Hafsa el Mus-haf
que le habia legado su padre y encarg6 de nuevo a Caid ibn Zabit junto a otros que se
sabian el Coran de memoria que hicieran una nueva edicion. El trabajo fue en esta
ocasion mucho maés puntilloso, pues Caid ibn Zabit se impuso dar fe de cada versiculo
con la certificacion de testigos que aseguraran haberlo oido de esa manera directamente
de la boca del Profeta (s.a.s.). Fuero hechas cuatro ejemplares (en otros relatos se dice
que fueron siete copias) y el califa ordend enviarlas a Kifa, Basra y Sham, reservandose
una. Los que dicen que fueron siete ejemplares aseguran que también se enviaron a
Yémen, Bahréin y Meca. Seguidamente, orden6 quemar los fragmentos dispersos e hizo
de la recopilacion de Caid el modelo para todas las ediciones posteriores del Coran. Por
es0, su trabajo es llamado al-Mus-haf al-Imam.

5- La integridad (salama) del Coran:

Ninguna nacién del mundo ha prestado a su Libro la atencién con la que los
musulmanes han preservado la integridad del texto que les fue revelado. Cuando un
versiculo (aya) era revelado al corazon de Muhammad (s.a.s.) quedaba impreso en él, y
el Profeta inmediatamente lo comunicaba a su comunidad, ordenando a quienes
supieran escribir que tomaran nota de él y, a los demas, que lo memorizaran. Asi fue
cémo el Coran fue guardado por todos los musulmanes, ya sea en sus memorias 0 en sus
escritos, pudiendo ser contrastado cada versiculo, tal como hizo después con facilidad
Céid ibn Zabit.
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Y algo alin mas importante y que es una de las mayores garantias de la integridad del
Coran: jamas pertenecid a una élite, a una institucion sagrada, o del tipo que fuese, que
monopolizara el texto y su interpretacion. Desde el comienzo y para siempre el Coran
fue patrimonio de todos los musulmanes. Fue y es un Libro del dominio publico, siendo
esta cualidad una circunstancia que hacia imposible su corrupcion. Ninguna alteracion
(tahrif) del Libro hubiera pasado desapercibida.

Pocos afios después de la muerte de Sidnd Muhammad (s.a.s.) el Coran fue
definitivamente recopilado por el tercer califa, ‘Uzmén, tal como hemos visto en el
apartado anterior. Este califa recibié innumerables criticas y tuvo muchos enemigos,
pero ninguno de ellos lo acusé de haber falseado el Coran. ‘Uzman nunca utilizo el
Coréan para justificar sus decisiones o su politica, ni pudo tergiversarlo para acallar a sus
enemigos. Todo esto habla en favor de la labor que llevé a cabo, y de la independencia
del Coran.

Por encima de todo lo anterior, el Cordn mismo declara su propia integridad, que tiene
en Al-1&h a su garante, quien dijo: “Yo he revelado el Corén, y Yo lo protejo”. La
historia de la recopilacién del Coran corrobora esas palabras de Al-1ah, ya que desde el
principio concurrieron circunstancias que nos garantizan su fidelidad a lo que ensefio el
Profeta (s.a.s.): su memorizacion por todos los musulmanes, su puesta por escrito en
vida de Sidnd Muhammad (s.a.s.), su condicion de propiedad de la comunidad, la
ausencia de acusaciones contra ‘Uzméan cuando todo otro tipo de criticas le fueron
lanzadas, todo ello permite a los musulmanes tener la seguridad de que en sus manos
tienen el Libro de Al-1ah tal como El lo dicto al corazén de Sidnd Muhammad (s.a.s.).
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16. El ser humano destinatario de la revelacion

Autor: Ahmad Khalil 1bn Yusuf - Fuente: Musulmanes Andaluces

Propusimos el deposito a los cielos, a la tierra y a las montafias, pero se negaron
a hacerse cargo de él, tuvieron miedo. El hombre, en cambio, se hizo cargo. Es
ciertamente, muy impio, muy ignorante.

Coréan (33, 72)

El aya que da comienzo a este escrito muestra por si sola toda la complejidad del ser
humano asi como la libertad que Al-lah regala a la creacion. Incluso los montes y los
cielos son interpelados por la urgencia del pacto. Pero ellos "saben™ cual es su lugar en
el universo creado, no deben emprender ningun viaje ni retornar a sitio alguno. Estan
exentos de toda busqueda.

No ocurre asi con el ser humano, peregrino desde los mismos albores de su existencia
como especie e innato buscador de lo trascendente. A diferencia del resto de las
criaturas, la humana debe ser instruida ya que no esta adaptada al mundo en que le toca
vivir. La necesidad de direccion y guia queda evidente en el generoso Coran dado que el
hombre es presentado como una criatura débil y antojadiza (Coran 53.32), siempre
pronta a dejarse extraviar. Pero eso si, dotada de un sexto sentido que la empuja hacia
Al-lah (subhana wa taala). Este sexto sentido, innato a todo ser humano es lo que se
llama fitra.

Este fendmeno, interpretado por ciertos autores europeos como apertura constitutiva del
hombre a la trascendencia, puede ser comprendido como una certeza interna que nos
impide conformarnos con una existencia aferrada a la satisfaccion de las necesidades
materiales. Sabiéndose incompleto, el ser humano emprende en su vida el camino de la
busqueda, a veces inconscientemente, otras muchas de manera errada, pero siempre con
el corazon puesto en una realidad suprema que es la auténtica fuente de la felicidad.

El generoso Coran reta a los hombres y mujeres a enrolarse en esta aventura que es a la
vez viaje de descubrimiento y de retorno. La pereza y la negacion conduciran
irrevocablemente a los rezagados y negadores a la perdicion eterna.

Por ello el lenguaje del Islam es en ocasiones tajante e incluso aspero para ciertas
sensibilidades. El Reto no admite demoras ni medias tintas. El destinatario de la buena
nueva debe sacudirse su desidia con decision acercandose a Al-1ah con amor diligente.
A cambio recibe de su Sefior su Rahma esto es, su delicadeza y bondad entrafiables. Al-



lah no exige a los musulmanes una vida heroica salvo cuando las circunstancias lo
imponen. La vida cotidiana debe estar impregnada de paz, amor, dignidad y
moderacion.

Pero este descubrimiento del tesoro oculto que es la fitra, obliga al creyente a un trabajo
de desenterramiento e ilustracién, tanto de si mismo como del mundo que le rodea. Dice
el hadiz: "Quien se conoce a si mismo conoce a su Sefior". Salir de las aguas de la
abstraccion y la mediocridad, despojarse de adherencias idolatricas, tomar conciencia
del yo, del nosotros, del orbe en que nos toca vivir. En este proceso la palabra trabajo
adquiere su significado literal de quitar trabas, pues son Innumerables las trabas que
impiden al hombre su aceptacion del mensaje de Al-1ah: Desde la propia apatia hasta los
miles de sefiuelos de los que se valen los sistemas que le oprimen. Combatir la
alienacion llegando a la completa posesion del propio existir es condicién sine qua non
para alcanzar el paso esencial que es la shahada. Es decir, dar testimonio de que se es
musulman.

Todo lo arriba indicado es particularmente oneroso en nuestras actuales sociedades de
consumo, donde la proliferacion de estimulos alienantes llega hasta la exasperacion: Era
mas facil para el individuo de las antiguas culturas agricolas asomarse al misterio
insondable que nos reclama desde nuestro amanecer més remoto. Bastaba con dejarse
envolver por el mismo misterio expresado en una naturaleza omnipresente y cautivadora
hasta el extremo de ser adorada en sus diversas manifestaciones. Para el hombre antiguo
todo era un milagro. La salida y la puesta de sol, asi como su viaje por la boveda
celeste, el mar inmenso, amenazador, destructivo, dador de vida; la enigmatica luna,
objeto de culto idolatrico en casi todas las culturas...

Si el reto del hombre moderno es el de desembarazarse de los idolos creados por el
sistema neoliberal que le apartan de la naturaleza, el hombre antiguo tuvo que superar la
excesiva fascinacion por la misma que le llevaba a convertir en tagut aquellas de sus
manifestaciones que tanto le admiraban y sobrecogian. Los seres humanos necesitaban
pues una palabra contundente de su Creador. Una palabra que los alejara de toda duda,
que los situara frente a si mismos, frente a los demaés, frente al mundo, en un estado de
sumision al Unico que es verdadero. Una palabra en definitiva, que los ayudara a
encontrar un tesoro arcano, depositado desde siempre en sus corazones y los volviese
sensibles a la Unica voluntad que merece acatamiento.

El asentimiento a Al-1ah (swt), motivado por esta sensibilidad espiritual, iman, conlleva
la negacién de toda realidad idolatrica y por tanto opresiva. En la shahada, el musulman
no afirma dogmas preestablecidos, sino que se rinde a la verdad absoluta negando toda
suerte de mediaciones e idolos. El creyente no tiene mas que despojarse de ideologias y
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sistemas aprendidos, rindiéndose (en total desnudez) a la majestad del que es evidente,
aceptando su palabra y al mensajero que la transmite.

Numerosos son los atributos que la espiritualidad isldmica atribuye al generoso Coréan,
basandose en lo que éste dice de si mismo. Nos hallamos ante un misterio ain mas
seductor que el jalg, la creacién. Dado que el libro es palabra increada de Al-lah,
preexistente a todo. Su musicalidad y ritmo hechizan ain a los desmentidores. De
hecho, los contemporaneos del profeta (s.a.s.) se hallaron de golpe ante una realidad
hacia la que no era posible la indiferencia. La mas bella descripcidn del Corén procede
curiosamente de uno de los mayores enemigos de la primera comunidad islamica: Al
Walid Ibn Al Mugira, el cual confiesa ante los quraishies:

"¢ Qué puedo decir de él (EI generoso Coran)? Juro que ninguno de vosotros
conoce mejor que yo la poesia de los arabes. Ni en la prosa ni en la poesia, ni en
lo que inspiran los genios, encuentro nada semejante a lo que él (Muhammad,
s.a.s.) pronuncia. Juro que en el Coran hay algo dulce que abate todo lo demas, y
se eleva y nada se eleva por encima de él."

De aqui el desconcierto que produce en quiénes esperan de él una estructura organizada,
una historia o un cuerpo doctrinal bien establecido. Cada sura fue revelada a fin de
iluminar situaciones vividas tanto por el Profeta (s.a.s.) como por la primera comunidad.
Pero en ellas se encuentran identificados los hombres de todas las épocas y
civilizaciones. La universalidad del mensaje es tal que es imposible sustraerse al
hechizo de la recitacion aunque de entrada se desconozca la lengua arabe. Los
inspirados poetas arabes son retados por el mismo libro a componer aunque sea una sola
aya semejante, (Coran: 10, 38) pero deben abandonar la empresa sin producir nada
igual.

El Coran supera su condicion literaria para convertirse en palabra increada y por tanto
en una realidad tremenda y fascinante que sabe escrutar el corazon humano y pone
nuestra condicion al desnudo, sin bonitos ropajes hagiograficos ni tintes tenebrosos
gratuitos. La palabra de Al-1&h acaba suscitando tanto las adhesiones mas conmovedoras
(como la de aquellos cristianos que derraman lagrimas al oir la recitacion) (Coran:
5.83). Como el rechazo burlesco e incluso mas tarde, la persecucién mas encarnizada.
En efecto, la palabra de Al-1ah pone en entredicho el modus vivendi de los miembros de
la mezquina oligarquia mercantil de La Meca y a toda una cosmovision idblatra
mantenida al calor de sus fortunas.

A diferencia de los profetas del antiguo Israel, el mensaje anunciado por Muhammad
(s.a.s.) no viene a reformar una sociedad que antes habia sido justa o un sistema
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religioso caido en la rutina. Viene para crear algo nuevo y mejor en lo social y a rescatar
la experiencia primigenia de Ibrahim (a.s.) a la sazén caida en el olvido, segun la
voluntad de Al-1ah. Por ello, los potentados mequies se aferran a sus idolos cerrando
todas las puertas al didlogo. Tampoco encontrard acogida entre las gentes del libro
(judios y cristianos) enredados en un malsano etnocentrismo y en interminables disputas
teoldgicas respectivamente.

Los opresores necesitan de la mentira. A ella sirven y en ella se escudan para cometer
sus tropelias contra sus semejantes. Esta mentira erigida en idolo sanguinario es
agasajada por sus pontifices, auténticos beneficiarios de la sangre derramada en
sacrificio, y por ello no pueden renunciar a su servicio perpetrando toda clase de
crimenes para mantenerla en su pedestal. ElI shirk o asociacién, trasgresion
imperdonable en el generoso Corén, nutre de falaces fantasias al hombre. Lo saca de su
realidad para convertirlo en el simple 4&tomo de una masa amorfa de adoradores
incondicionales. De todo esto se deduce la perenne animadversion que el Islam produce
en el kufr, esto es, aquellos sistemas que niegan la unicidad de Al-l&h y por tanto la
soberana libertad del hombre sujeto tan s6lo a su creador

Pero Al-1ah es el que sabe.
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17. Muhammad, el Mensajero de Al-1ah:
su naturaleza esencial y su caracter

Autor: Abd-al-Haqgg Saif al hm - Fuente: Webislam

No hay Dios sino Al-1ah. Muhammad es el Mensajero de Al-1ah.

Esta afirmacion es la puerta de Islam y la base de todo lo que integra la forma de vida
del musulmén. Todo depende de El. El es independiente de todo. El externamente
Manifiesto internamente Oculto. Anterior al tiempo pasado, mas alla del tiempo
infinito. Nada tiene parecido con EI.

Y no podemos acceder a la sobrecogedora Presencia de la Realidad Divina si no es a
través de Muhammad, el Mensajero de Al-1ah.

Esta descripcion de Muhammad esta dividida en tres partes. Una, historica, otra acerca
de su caracter, y la tercera describe su naturaleza esencial.

El aspecto historico

Muhammad, que Al-1ah le bendiga y le dé paz segun el nimero de todos aquellos que
confian en él, y de todos los que le niegan, desde el dia de su nacimiento hasta el dia en
que la Verdad sea desvelada, era hijo de Abdullah, hijo de Abd al-Mutalib, hijo de
Hashim, de la tribu de Quraysh, descendiente de Ismail, hijo de Ibrahim.

Naci6é en Meca, cincuenta y tres afios antes de la Hégira. Su padre murié antes de su
nacimiento, y su madre, Amina, cuando adn era nifio.

Encontrd un protector en su abuelo, Abd al-Mutalib, y a la muerte de éste, en su tio Abu
Talib.

Su infancia y juventud fueron muy sencillas. No recibié una educacién formal, y se
ocupaba del rebafio de ovejas y cabras que su familia poseia en las colinas cercanas a
Meca.

En cierta ocasién acompafio a su tio en una caravana que se dirigia a Siria, y en el
transcurso del viaje encontraron a un ermitafio cristiano llamado Bahira, quien anuncio
a Abu Talib que su joven sobrino seria el Profeta de su pueblo.

A los veinticinco afios volvid a realizar el mismo viaje, en esta ocasiébn como mercader
al servicio de una acaudalada viuda Ilamada Jadiya. A consecuencia de su éxito en este
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viaje, y después de oir referencias acerca de su excelente caracter, ella se casé con su
joven agente.

Vivieron juntos veintiséis afios, fue madre de sus hijos y le apoyé durante los dificiles
afios en que intentaba extender el Islam entre las gentes de Meca.

Muhammad acostumbraba a retirarse todos los afios durante el mes de Ramadan a una
cueva de un monte cercano a Meca.

Cuando tenia cuarenta afos, casi al final de este mes, oyé durante la noche una voz que
le decia: jLee!. Respondid: No sé leer. De nuevo dijo la voz: jLeel. Y de nuevo
respondid sobrecogido: No sé leer. Por tercera vez, la voz le ordend: jLee!l. ;qué debo
leer?, respondi6. La voz le dijo: Lee en el Nombre de tu Sefior que te ha creado. El cred
al hombre de un coagulo.

Este fue el comienzo de la Revelacion del Quran, que continué de modo intermitente
hasta poco antes de su muerte, veintitrés afios mas tarde. La voz le dijo que él era el
Mensajero de Al-lah, y al levantar sus ojos, vio a Yibril: el cauce por el que la
Revelacion le era transmitida desde el Creador del Universo.

Su primer pensamiento fue que se habia vuelto loco, pero fue confortado por su mujer,
Jadiya, y gradualmente, a medida que la Revelacién continud, su incertidumbre
desaparecio y acepto la ingente tarea de ser el Mensajero del Sefior de la creacion.

Durante los tres primeros afios que siguieron a este suceso, sélo los mas préximos a él
conocieron lo ocurrido. Jadiya, su hijo adoptivo Ah, su esclavo liberto Zayd y su amigo
Abu-Bakr, fueron los primeros en aceptar lo que decia y en seguirle.

Por aquel entonces, recibié el mandato de salir y advertir, y asi comenzé a hablar
abiertamente a las gentes de Meca. Les hizo comprender la estupidez de adorar idolos a
la vista de las claras pruebas de la Unidad Divina, manifiestas en la Creacion.

Los clanes de la tribu de Quraysh, al ver amenazada su forma de vida, respondieron
hostilmente y empezaron a maldecirle y a perseguir a sus seguidores.

A pesar de todo, el nimero de musulmanes iba en constante aumento, y los quraishitas
trataron de detenerle con sobornos, llegando incluso a ofrecerle él que fuera su rey si
llegaba a un compromiso con ellos y dejaba de atacar a sus falsos dioses. Con su palabra
y su ejemplo, estaba minando y poniendo en peligro la estructura social y la base de su
riqueza. Ademas, el Islam se vio fortalecido cuando Umar Iba al-Jattab acept6 al
Profeta. Era éste uno de los mas fuertes y respetados de la Quraysh y hasta aquel
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momento habia sido uno de los mas acérrimos enemigos del Islam. La Quraysh,
dominada por su frustracion y rabia, confind durante tres afios en un barranco a todo el
clan del Profeta, prohibiendo toda relacion con ellos.

Durante este tiempo, murieron su mujer Jadiya y su tio y protector Abu Talib, y
asimismo fracasd un intento de llevar el Islam a vecina ciudad de Taif. Fue
precisamente en este punto muerto cuando se produjo el Miraj.

Muhammad fue llevado a través de los siete cielos y le fue mostrada la verdadera
naturaleza de su ser y el honor que recibia de su Sefior, la Realidad Divina.

Al poco tiempo, un pequefio grupo de hombres de una ciudad llamada Yazrib le
escucharon durante un viaje que hicieron a Meca. Le aceptaron como Profeta y
regresaron a su ciudad con un maestro musulméan. Al afio siguiente, volvieron con
setenta y tres nuevos musulmanes e invitaron al Profeta a visitar Yazrib. Desde
entonces, los musulmanes comenzaron a asentarse en ésta y a abandonar Meca, hasta
que el Profeta, después de evitar un atentado contra su vida, viajé con AbuBakr hasta
Yazrib, ciudad que recibid el nuevo nombre de Al-Madinat al-Munawwara, la Ciudad
lluminada. Este acontecimiento es conocido como la Hégira, y sefiala el comienzo de la
comunidad musulmana.

Desde este momento, el Profeta recibe de su Sefior el mandato de luchar contra sus
enemigos, aunque hasta entonces no se habian tomado medidas de auto-defensa. Las
primeras expediciones fueron muy pequefias y en ellas casi no se produjeron luchas. En
el segundo afio de la Hégira, los quraishitas enviaron un ejército de mil hombres con el
pretexto de proteger una caravana procedente de Siria. EI Profeta reunié un ejército de
algo mas de trescientos hombres, y los dos bandos se encontraron en un lugar llamado
Badr.

Los musulmanes, mandados por el Profeta, con una confianza total en Al-lah en sus
corazones y el apoyo del mundo angélico, vencieron completamente, y mataron a
muchos de los jefes de la Quraysh. La enemistad de la Quraysh sigui6 aumentando,
pero el Islam ya poseia una sélida base.

Al siguiente afio, la Quraysh envio un ejército contra Medina, y los musulmanes se
encontraron con ellos en la montafia de Uhud, a poca distancia de la ciudad. A pesar de
su desventaja, los musulmanes podian haber logrado la victoria, pero el afan de hacerse
con botin llevé a un grupo de arqueros a abandonar sus posiciones, y a causa de ello
fueron derrotados. Esta derrota motivo el asesinato de musulmanes que viajaban para
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extender el Islam, y también una abierta hostilidad por parte de los judios de Medina,
apoyados por elementos descontentos dentro de la comunidad musulmana.

En el quinto afio de la Hégira, la Quraysh atacé de nuevo Medina, en esta ocasion con
diez mil hombres. El Profeta habia organizado la excavacion de un profundo foso para
la defensa de la ciudad y el encuentro se hizo famoso como la Batalla del Foso. Las
tropas de Meca se vieron incrementadas por una tribu de judios de Medina, pero sin
embargo, confundidos por el foso, descorazonados por la sospecha hacia sus aliados
judios y por un viento enconado que estuvo soplando durante tres dias y tres noches,
recogieron el campamento y se marcharon sin presentar batalla. La tribu judia fue
severamente castigada por su traicion.

Ese mismo afio, el Profeta decidio llevar a Meca una compafiia de mil cuatrocientos
hombres para hacer el Hach. Acamparon en Al-Hudaybiya, justo a las afueras de la
ciudad, pero se les prohibid la entrada. La Quraysh mandé embajadores, y el Profeta
firmé un pacto aparentemente poco ventajoso para los musulmanes, y éstos regresaron a
Medina sin entrar en la Ciudad Santa. Sin embargo, este pacto que detuvo la lucha entre
la Quraysh y los musulmanes, resulté de hecho una gran victoria, y el Islam se propagd
desde entonces con mas rapidez que antes.

Segun los términos del acuerdo, la Quraysh convenia en evacuar Meca al afio siguiente
durante tres dias, mientras los musulmanes visitaban la ciudad y hacian Umrah. Esta fue
la primera vez que el Profeta y sus compafieros visitaban Meca después de siete afios.

Ese mismo afio, el Profeta decidi6 llevar a Meca una compafiia de mil cuatrocientos
hombres para hacer el Hach. Acamparon en Al-Hudaybiya, justo a las afueras de la
ciudad, pero se les prohibid la entrada. La Quraysh mandé embajadores, y el Profeta
firmo un pacto aparentemente poco ventajoso para los musulmanes, y éstos regresaron a
Medina sin entrar en la Ciudad Santa. Sin embargo, este pacto que detuvo la lucha entre
la Quraysh y los musulmanes, resulté de hecho una gran victoria, y el Islam se propagd
desde entonces con mas rapidez que antes.

Segun los términos del acuerdo, la Quraysh convenia en evacuar Meca al afio siguiente
durante tres dias, mientras los musulmanes visitaban la ciudad y hacian Umrah. Esta fue
la primera vez que el Profeta y sus compafieros visitaban Meca después de siete afios.

Al afo siguiente, el Profeta mandd un ejército de tres mil hombres a enfrentarse a un
ataque del Emperador bizantino en Siria. Atacaron valerosamente a cien mil hombres,
luchando hasta que tres jefes cayeron muertos. Los pocos supervivientes se retiraron y
regresaron a Medina. Por entonces, la Quraysh rompi6 el acuerdo, y el Profeta, con un

R1



ejército de diez mil hombres, atac6 Meca. Tomaron la ciudad sin derramamiento de
sangre y el Profeta declaré una amnistia general. Perdond a aquellos que tanto le habian
perseguido desde el comienzo del Islam. Estos se hicieron musulmanes y la Unica
destruccion fue la de los idolos alrededor de la Kaaba. El Profeta se dedico entonces a
someter al resto de las tribus hostiles, venciendo en la batalla de Hunayn y poniendo
cerco y tomando la ciudad de Taif, cuyos habitantes le habian rechazado diez afios
antes.

En el noveno afio de la Hégira, los musulmanes fueron probados por Al-1ah. El Profeta
pidié a todos los musulmanes que le acompafiaran en una expedicion a un lugar llamado
Tabuk durante el periodo mas caluroso del afio. Algunos le acompafiaron y otros se
quedaron. La expedicion regresé sin haber luchado. Ese mismo afio se hizo famoso
como el Ao de las Delegaciones, pues vino gente de toda Arabia a jurar fidelidad al
Islam y al Profeta.

En el décimo afio de la Hégira, el Profeta condujo el Hach de despedida, al que
asistieron ciento cuarenta mil musulmanes. En un discurso en el monte Arafat les
recordd los deberes del Islam, y que serian llamados a responder de sus actos, y
entonces les preguntd si habia expuesto con claridad su Mensaje. La respuesta fue: jSi,
por Al-1ah!, y él afadio:

iOh Al-lah, ta eres testigo!. Poco después de su regreso a Medina, enfermd y murié con
la cabeza sobre el regazo de Aisha, su esposa mas amada.

Durante los ultimos diez afios de su vida, dirigié veintisiete campafias, en nueve de las
cuales hubo intensas luchas. Supervisaba personalmente cada detalle de la
administracion y juzgaba él mismo en cada caso, siempre accesible al que solicitaba su
atencion. Destruy0 la adoracion a los idolos y sustituyo la arrogancia y violencia de los
arabes, su inmoralidad y embriaguez por la humildad y la compasién, la armonia y la
generosidad, creando una sociedad realmente iluminada como no ha existido otra, la
comunidad de los compafieros del Sello de los Profetas, el Gltimo Mensajero, el esclavo
de su Sefior: Muhammad.

Su caracter

Muhammad, que Al-1ah le bendiga y le dé paz segun el nimero de las cosas hermosas y
segun el namero de las buenas cualidades manifestadas en los hombres desde el
comienzo del tiempo hasta el final del tiempo, parecia, cuando estaba Solo, un hombre
de mediana estatura. Pero cuando se encontraba con otros, ni empequefiecia a aquellos
mas bajos que él, ni parecia mas bajo que los que eran mas altos. Estaba bien
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proporcionado, con un pecho amplio y anchos hombros, y sus miembros eran fuertes y
bien proporcionados. En su espalda, entre sus omoplatos, y mas cerca del derecho que
del izquierdo, tenia el sello de la profecia: un lunar negro rodeado de pelillos.

Su rostro era ovalado, de tez blanca, con un ligero tinte moreno. Su frente era despejada
y tenia unas cejas muy largas y arqueadas con un espacio entre ellas donde se sefialaba
una vena que palpitaba en momentos de gran emocién. Sus 0jos eran negros y
separados. Tenia pestafias largas y espesas. Su nariz era aquilina y su boca y sus labios
estaban bien proporcionados. Sus dientes, con los que era muy cuidadoso, estaban bien
dispuestos y proyectaban un blanco brillante cuando sonreia ¢ al reir. Era de mejillas
anchas y uniformes, con una barba negra y espesa que tenia, a su muerte, diecisiete
canas. Su cara estaba enmarcada por una abundante melena que caia en ondas hasta sus
orejas y hombros, y que él a veces se trenzaba y otras veces se dejaba suelta. La
transparencia de su rostro era tal que su ira 6 su agrado brillaban directamente a través
de ella. Su cuello, ni corto ni largo, era del color de la aleacion del oro y la plata. Sus
manos tenian la textura del satén, con anchas palmas y largos dedos, de las que emanaba
un dulce perfume que permanecia en las cosas que tocaba. El arco de sus pies era
pronunciado y su andar era el de un hombre que camina cuesta abajo con rapidez y
modestia.

Era de temperamento amable y de hermosos modales en medio de un ambiente
acostumbrado a una violencia arrogante. Nunca era insultante y jamas desprecio al
pobre 6 al enfermo. Honraba la nobleza y recompensaba segun la valia, dando a cada
cual lo més adecuado a sus necesidades. Jamas se humillo ante la riqueza 6 el poder,
sino que llamaba a todos los que acudian a él a la adoracién de Al-l1ah.

Era siempre el primero en saludar a quien se encontrase, y nunca era el primero en
retirar la mano. Era infinitamente paciente con todos los que a él acudian en busca de
consejo, sin importarle la ignorancia de los incultos ¢ la tosquedad de los malcriados.
En cierta ocasion, un beduino acudio a él con una peticion y le tird tan bruscamente de
la ropa que le arrancé un trozo. Muhammad se ri6 y dio al hombre lo que pedia.

Una de sus cualidades era que siempre tenia tiempo para todos los que le necesitaban.
Era considerado con los visitantes hasta el punto de ceder su propio sitio ¢ extender su
capa para que se sentaran en ella; y si rehusaban, insistia hasta que aceptaban. Prestaba
a cada invitado su total atencidon, de tal manera que todos sin excepcion sentian que
ellos eran los mas honrados.

De todos los hombres, era el menos dado a la ira y el que con menos se complacia. Los
errores de sus acompafiantes no eran mencionados y nunca culpaba 6 amonestaba a

AR



nadie. Su criado Anas estuvo con él diez afios y durante este tiempo Muhammad no le
Ilamo la atencién una séla vez, ni siquiera para preguntarle que por qué no habia hecho
algo.

Disfrutaba escuchando buenas opiniones sobre sus comparieros y lamentaba la ausencia
de éstos. Visitaba a los enfermos adn en los barrios de Medina mas distantes de su casa
y de mas dificil acceso. Acudia a las fiestas y aceptaba las invitaciones tanto de esclavos
como de hombres libres. Acompafiaba a las comitivas funebres y rezaba sobre las
tumbas de sus compafieros. A dondequiera que fuese iba siempre sin proteccion, adn
entre gente de probada enemistad.

Poseia una voz fuerte y melodiosa, y aunque permanecia silencioso durante largos
periodos, siempre hablaba cuando la ocasion lo exigia. Cuando lo hacia, era
extraordinariamente elocuente y preciso, sus frases estaban bien construidas y eran tan
coherentes que aquellos que le escuchaban, quienesquiera que fuesen, las entendian
facilmente y recordaban sus palabras. Solia hablar dulce y desenfadadamente cuando se
encontraba con sus esposas, y con sus comparieros era el hombre mas alegre y sonriente,
apreciando lo que decian y charlando amigablemente con ellos. Nunca se enfadaba por
si mismo G por cuestiones relacionadas con este mundo, pero cuando se irritaba por algo
tocante a Al-1ah, nada podia ponerse en su camino. Cuando enviaba a alguien a algln
lugar, apuntaba siempre con toda la mano. Cuando algo le complacia, volvia las palmas
hacia arriba. Cuando hablaba con alguien, volvia todo su cuerpo hacia él. Todo lo que
hacia lo hacia a fondo.

Su generosidad era tal que cuando le pedian algo nunca decia que no. En cierta ocasién
siguié dandole ovejas a un beduino que insistia en pedirle mas y mas, hasta que las
ovejas llenaron un valle entre dos montes, y el hombre qued6 anonadado. Nunca se iba
a la cama hasta que todo el dinero de su casa habia sido distribuido entre los pobres, y
con frecuencia repartia parte de su reserva anual de grano, de forma que él y su familia
carecian de él antes de terminar el afio. Solia preguntar a la gente sobre sus necesidades
sin que acudiesen a él y les daba todo lo que necesitaban. Asi como era de generoso con
sus pocas posesiones, era de generoso de si mismo, dando sin cesar consejo, ayuda,
amabilidad, perdon, y rebosante amor.

Amaba la pobreza y siempre se le encontraba con los pobres. Su vida era lo mas sencilla
posible. Se sentaba siempre en el suelo, y a menudo, cuando estaba con sus
compafieros, se sentaba en la Gltima fila para que los visitantes no pudieran distinguirle
de los deméas. Comia de un plato colocado en un mantel sobre el suelo y nunca usaba
una mesa. Dormia en el suelo sobre una esterilla de palma cuyas marcas se le sefialaban
en la piel, aunque no rechazaba las comodidades si le eran ofrecidas.



Tanto él como su familia pasaban a menudo hambre y a veces transcurrian meses
enteros sin que saliese humo de su casa 0 de las de sus esposas, pues sélo tenian datiles
y agua, y carecian de alimentos que cocinar y de aceite para las lamparas. Sin embargo,
en las ocasiones en que disponia de alimentos, comia bien. Solia decir que el mejor
plato era aquel en el que habia mas manos comiendo. Nunca criticaba la comida. Si le
gustaba, la comia, y si no, la dejaba.

Solia atar al camello macho y alimentar a los animales usados para acarrear agua. Barria
su habitacidn, arreglaba su calzado, remendaba su ropa, ordefiaba la oveja, comia con
los esclavos y los vestia con ropas iguales a las suyas. Molia el trigo él mismo cuando
su esclava se cansaba, y llevaba lo que habia comprado desde el mercado hasta su casa.
Decia: jOh Al-1ah!, permiteme vivir, crecer y morir con los pobres, y al morir no dejé ni
un dinar ni un dirham.

Se vestia con lo que encontraba a mano, siempre que fuese correcto, aunque
especialmente le gustaban las ropas verdes y blancas. Cuando estrenaba una prenda
nueva, regalaba la vieja. A veces vestia de lana basta. Poseia un manto del Yemen, a
rayas, por el que sentia especial predileccion. Amaba los perfumes y compraba los
mejores que encontraba. Las Unicas posesiones que tenia en gran estima y a las que
cuidaba mucho eran sus espadas, su arco y su armadura, las cuales usaba sin temor y
frecuentemente en las expediciones que dirigia.

Por encima de todo, fue a través de él como el Quran fue revelado, y la totalidad de su
vida fue una constante manifestacion de las ensefianzas en €l contenidas. Fue el ejemplo
perfecto para su comunidad, tanto en como debian ser los unos con los otros, como en
su relacién con su Sefior, el Creador del Universo. Les ensefié a purificarse, como y
cuando postrarse ante Al-lah. Cémo y cuando ayunar. Como y cuando dar. Les ensefid
cémo luchar en el camino de Al-1&h. Dirigia la oracién con ellos y se postraba durante la
noche, s6lo, hasta que sus pies acababan hinchados. Cuando alguien le preguntaba que
por qué lo hacia, su respuesta era: ¢ Acaso no debo ser un esclavo agradecido?. Tenia
una oracion para cada accion y nunca se levantaba 6 se sentaba sin mencionar a Al-lah.
Todos sus actos los realizaba con la intencion de complacer a su Sefior. Ensefid a su
comunidad todo aquello que podia llevarles mas cerca de Al-lah, y les prevenia contra
todo aquello que pudiese alejarles de El. Inspiraba amor y profundo respeto en todos los
que le trataban, y sus compafieros le amaban y honraban ain mas que a sus familias,
posesiones, e incluso mas que a si mismos.

En cierta ocasion, su comparfiero y amigo intimo Abu-Bakr as-Sidiq metidé uno de sus
pies en un agujero donde habia una serpiente que le mordid, con tal de no despertar a su
amado Profeta, que dormia en aquel momento.
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Su yerno y sobrino Ali se arriesg0 a ser asesinado en su lugar, y existen muchos mas
relatos que reflejan la devocion que inspiraba en todos los que le seguian. La
unanimidad en las reacciones de todos los cercanos a él y la descripcion que de él nos
ha llegado a través de ellos, nos muestran a un hombre de tal perfeccion de caracter que
no puede quedar ninguna duda de la veracidad del Mensaje y de la Guia que trajo: el
Camino del Islam.

Su Sefior le dice en el Quran: Te hemos creado con un carécter vasto, y él decia: Yo he
venido a perfeccionar el buen carécter. Este es justamente el objetivo y el resultado de
seguir el camino del Sello de los Profetas, el Gltimo Mensajero, el esclavo de su Sefior:
Muhammad.

Su naturaleza esencial

Muhammad, que Al-1ah le bendiga y le conceda paz segun el numero de las cosas
creadas desde el principio de la Creacién, hasta el dia en que todas las cosas
desaparezcan ante el desbordante esplendor de la Divina Majestad, dijo que su Sefior
dijo: Yo era un Tesoro escondido y deseé ser conocido, y creé el Universo para asi
poder ser conocido. Fue este deseo de auto-conocimiento expresado en las
profundidades de la Esencia de la Divina Unidad, lo que hizo que se iniciase el proceso
de creacion y llevo al despliegue de los diversos planos de existencia, con todas las
formas en ellos contenidas, incluida la Tierra con toda su vida mineral, vegetal y
animal.

En un preciso momento, cuando el entorno estaba completamente preparado, se dio vida
a una nueva criatura: el hombre. Hasta ese momento, todas las diferentes formas de vida
tenian distintos grados de consciencia; pero al hombre le fue dada, por su Creador y
Sefior, la capacidad de reconocer no sélo su entorno fisico, sino también el hecho de que
él era una parte inseparable de una Realidad que él percibia en si mismo y en todo a su
alrededor. El era la cima y perfeccion de toda la creacion y el medio a través del cual el
Tesoro escondido podria alcanzar su deseo de auto-conocimiento completo.

En las profundidades del ser del hombre hay un secreto insuflado en su interior por su
Sefior que desemboca en la Majestad y la Belleza de la Unidad Divina. Muhammad dijo
que su Sefior dijo: El Universo entero no puede contenerme, pero el corazén de Mi leal
esclavo Me contiene . El Quran dice: Ofrecimos el cometido a los Cielos, a la Tierray a
las montafias, pero rehusaron su peso y tenian temor de él, y el hombre lo acepté. Es
cierto que actua erréneamente, muy alocado.
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Esta actividad errénea y alocada por parte del hombre le llevo a olvidar su verdadera
naturaleza y a perder la consciencia de la Unidad Divina. Se vio cada vez méas atrapado
en la percepcién de sus sentidos, y poco a poco fue dando realidad intrinseca a las
formas creadas. Sin embargo, debido a la Misericordia inherente a la Realidad Divina,
en medio de las diversas comunidades humanas surgieron hombres para ensefiar lo que
habian perdido y restituir al hombre a su verdadera naturaleza. Estos hombres,
conocidos como Profetas y Mensajeros, fueron creados con este sélo propésito; y
aunque no eran mas que hombres entre los hombres, estaban bendecidos desde su
nacimiento con una percepcion diafana de la Divina Realidad y del conocimiento de
como vivir en armonia con el Sefior del Universo, mientras que los hombres a su
alrededor se debatian en la oscuridad del olvido y en una creciente ignorancia.

Estos Profetas y Mensajeros trajeron a sus comunidades el conocimiento y la direccion
que necesitaban, y les sirvieron de ejemplo, atrayéndolos de nuevo hacia la adoracion y
el reconocimiento de su Sefior, la Unica Realidad. Son la perfeccién del ser humano,
integros a pesar dé su contacto con esta existencia; continuamente conscientes de la
Presencia de su Sefior.

El primero de ellos fue el primer hombre: Adan, y siguieron apareciendo a través de la
historia de la humanidad sobre la Tierra, hasta que la cadena se completd con la llegada
del Sello de los Profetas, Muhammad. El Quran dice de él: Muhammad no es el padre
de ninguno de vosotros, sino que es el Mensajero de Al-1ah y el Sello de los Profetas.

Hemos visto que la cuspide y plenitud del proceso de creacion tienen lugar en el
hombre. Aungue fue el ultimo en aparecer, todo lo que le precedi6 fue en preparacion
para él, el medio a través del cual el Sefior del Universo llegaria a conocerse a si mismo.
El deseo de este auto-conocimiento fue lo que desencadend todo el despliegue de la
Creacion y asi, la primera idea se hizo realidad en la forma final. En el hombre, lo
primero y lo Ultimo estdn unidos. Si deseas un fruto, debes primero plantar un &rbol,
esperar a que crezca, que florezca, y finalmente dé el fruto. Sin embargo, la idea del
fruto precedio al plantar el arbol.

Como dijimos, la perfeccion del hombre se encuentra en los Profetas y Mensajeros, que
son los modelos y ejemplos para el resto de la humanidad, y en quienes la Unidad
Divina esta mas perfectamente representada. Ellos son los que corresponden mas
exactamente al deseo original de auto-revelacion de la Divina Esencia y son, por esto,
los primeros seres en el desarrollo de la Creacién. Como lo ultimo y lo primero estan
combinados en el hombre, la Gltima de las criaturas, asi también estdn combinados en
Muhammad, el dltimo de los Mensajeros. El dijo al respecto: Yo fui el primer Profeta
creado y el ultimo en comunicar Su Mensaje. Y también afirmé: Yo era un Profeta
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cuando mi hermano Adéan estaba entre el agua y el barro. Y dijo aun més: Cuando Al-
lah quiso crear el Universo, cogi6 una porcion de su Luz y dijo: jSé Muhammad!.

Muhammad es el primer punto del que surge Luz desde la inmensidad impenetrable y
absolutamente incognoscible de la Divina Esencia. Es el primer ser en el despliegue de
la Creacién del Universo. Es la pantalla a través de la cual los Atributos Divinos se
filtran al resto de la existencia, y el gran velo mediante el cual la Creacion es protegida
del abrumador poder de la Divina Majestad. Es la Luna que refleja la pura Luz del
Divino Sol. Es la méas alta manifestacién de los Nombres y Atributos de Al-lah y el
medio a través del cual éstos fluyen al resto de la Creacién.

El es Muhammad, el hijo de Abdullah, hijo de Abd al-Mutalib, nacido en Meca
cincuenta y tres afios antes de la Hégira. Le fue dada una vision completa de su
incomparable estacion con el Sefior del Universo durante el Miraj, su Viaje Nocturno,
cuando fue llevado a través de los siete cielos hasta pasado el Arbol de Loto, que sefiala
el limite mas lejano en el cual, hasta Yibril, el mas grande de entre los angeles, fue
obligado a detenerse. Desde alli se arrastré a una distancia de dos arcos de su Sefior, y
alcanzo su realizacion completa y el apaciguamiento de todo deseo. Su viaje fue el
retorno al punto del que habia salido cuando comenz6 esta existencia, y fue su total
descubrimiento de la profundidad y perfeccion de su propio ser: el pinaculo y el eje de
la Creacién y la manifestaciéon mas pura de la Belleza, Misericordia, Generosidad y
Equilibrio Divinos. Por razon de su cercania a la Esencia Divina, ya que no existe nadie
mas cercano que él, le fue dado el nombre de al-Habib, el Amado.

Pero debe recordarse que a pesar de su incomparable estacion con el Creador del
Universo, Muhammad no es mas que una criatura y absolutamente impotente frente a su
Sefior, el Uno, sin compafiero. El es el Mensajero que trae a la humanidad el ultimo y
perfecto camino que recoge y anula la ensefianza de todos los que vinieron antes que él.
Es, al mismo tiempo, absolutamente esclavo de su Creador, consciente de que todo el
poder y la fuerza vienen de EIl. Para el musulman no existe la posibilidad de adorar a
Muhammad, pues el Sefior es siempre el Sefior, y el esclavo no puede ser mas que un
esclavo, dependiente por completo de su Creador. De hecho, mas que ninguna otra
criatura, Muhammad es consciente del absoluto poder de su Sefior y de su propia y total
incapacidad.

Y sin embargo, a Muhammad (y su nombre significa Digno de Alabanza), le ha sido
dado por el Sefior del Universo un lugar por encima de cualquier otra criatura, y todos
los musulmanes deben darle el honor debido a su rango y pedir bendiciones para él. El
Quran dice: Ciertamente Al-lah y Sus angeles bendicen al Profeta. j Oh tu que confias!,
reza para que le sean concedidas paz y bendiciones. Dada su posicion con Al-1ah, por
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quien todas las cosas son adornadas en su existencia, bendecirle a él es bendecir a toda
la Creacion, y dada la generosa naturaleza de la Divina Realidad, las bendiciones
vuelven aumentadas sobre aquel que las pronuncia. Muhammad dijo: A aquel que me
bendice cien veces, Al-lah le bendice mil veces, y a aquel que me bendice mil veces,
Al-lah prohibe al Fuego que toque su cuerpo.

La proximidad de Muhammad con su Sefior y su comprension de su propia ignorancia
ante el Conocedor de todas las cosas, le convierten en el perfecto vehiculo para la
Revelacion de la Divina Palabra en el Quran. Por ésto, es el Mensajero, el esclavo, y
también el Profeta iletrado. Ningun conocimiento puede atribuirsele a él. Todo su
conocimiento procede de Al-lah y sélo El conoce lo Visible y lo Invisible. Su posicién
de absoluta receptividad y total servidumbre hacia su Sefior demuestra que todas sus
palabras y acciones estaban en completa armonia con la Unidad Divina, y su Mensaje a
la humanidad no so6lo estaba contenido en el Quran, sino que quedd igualmente
demostrado en la forma en que vivié y en lo que dijo durante su vida. EI musulman es
instruido a través del Quran: Obedece a Al-1ah y obedece al Mensajero. La obediencia a
Muhammad es obediencia hacia Al-1ah. El amor a Muhammad es amor por Al-1ah. La
animosidad hacia Muhammad es animosidad hacia Al-lah. Aquel que te odiase, ése es el
desahuciado

Muhammad es el que estd completamente entregado a su Sefior. Escuchandole y
haciendo lo que dice, imitando su conducta y aumentando su amor hacia él, el
musulman espera aproximarse a él, ya que la proximidad a €l es proximidad a su Sefior.
Al acercarse a Muhammad, el hombre se acerca a Al-lah.

Muhammad es el mas grande de la Creacion a los 0jos de su Sefior, es el que intercedera
por todos los hombres el dia del Juicio Final, cuando todos sean Ilamados a responder
por sus actos en esta existencia. El dia en que Aquel que haya hecho un atomo de
bondad lo verd, y aquel que haya hecho un 4&tomo de maldad, lo vera. De todos los
seres, es quien ha recibido la mayor generosidad y compasion, y por ser el Amado de su
Sefior, todos los que tengan en sus corazones el mas pequefio grano de confianza hacia
él, seran apartados del tormento y llevados a la gloria.

Muhammad es el més proximo a Al-1ah, él Amado de Al-1ah, el primer derrame de Luz
de la Esencia de Al-lah, y por ésto, el Camino hacia Al-lah pasa inevitablemente a
través de él. En su Viaje Nocturno paso a traves de los siete cielos hasta las
profundidades de su ser y la Presencia de su Sefior, y regresd para describir a los
hombres el Camino que conduce al Sefior del Universo. Este Camino esta abierto a
todos aquellos que desean seguirlo. Todos los que realicen este viaje hacia la busqueda
de su verdadera naturaleza, encontraran que el Camino a la Realidad Divina en la
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profundidad de sus corazones, es el Camino del Sello de los Profetas, el ultimo
Mensajero, el esclavo de su Sefior: Muhammad.

Ninguna descripcion de Muhammad, por muy detallada y bien informada que esté,
puede transmitir quién es en realidad. EI nimero de sus perfecciones es incontable y aun
los més grandes poetas de entre aquellos que le aman, acaban por admitir la
imposibilidad de alabarle lo suficiente.

Si deseas un conocimiento real de Muhammad, debes mirar a la gente que se ha
entregado a seguir su ejemplo en todos los aspectos de su vida. En ellos veras algo de la
cualidad y luminosidad interiores de Muhammad que Al-1ah le bendiga y le dé paz. De
ellos podras aprender el Camino de Islam, el sendero de sumision que conduce a la paz.
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18. Los angeles

Autor: Suleyman Eris - Fuente: El Significado de la Vida

La creencia en el reino invisible de la existencia y en los seres que lo habitan es otro de
los fundamentos de la fe islamica. Debido a que nuestros poderes sensoriales son
limitados, no es de sabios negar por completo la existencia de reinos mas alla de
nuestros sentidos. Asimismo, sabemos tan poco acerca de la existencia que lo que
sabemos es considerablemente menor que lo que no sabemos. Nuestra comprension de
la naturaleza del Universo se halla en su infancia y no podemos afirmar saber lo que
ocurrira en el futuro. Nuestras ciencias todavia no han rebasado su «nifiez», y el futuro
serd testigo de deslumbrantes descubrimientos y desarrollos cientificos. Los conceptos
islamicos de creacidn, revelacion, Mision Profética, los eventos que acaecen en el
Mundo, la devocion, la vida espiritual, la muerte, la Resurreccion, y la posicion central
de la humanidad en el cosmos no pueden ser entendidos sin hacer referencia a los
angeles.

El Majestuoso Creador de este enorme palacio de creacion emplea a cuatro tipos o
clases de obreros: angeles y otros seres espirituales; cosas inanimadas y creaciones
vegetales, las cuales son siervos importantes de Dios que trabajan desinteresadamente;
animales, que sirven inconscientemente a cambio de un pequefio estipendio de comida y
placeres; ademés de la humanidad, la cual trabaja consciente de los propoésitos del
Creador Majestuoso. Los humanos se cultivan intelectualmente en todo momento,
siempre dispuestos a aprender de todo, y vigilan a los sirvientes de los rangos inferiores
(como los animales, las plantas, etc.) y a cambio seran recompensados aqui y en el Mas
Alla.

Los &ngeles son creados de «luz», no la luz que conocemos, sino la luz en su forma mas
sutil y refinada, la cual denominamos nur. La palabra en lengua arabe para angel es
malak. Segun la etimologia de la palabra de la cual derivd, malak significa «mensajero»,
«ayudante», «enviado», «superintendente», y «poderoso». El significado de la raiz
también implica descenso desde un lugar elevado. A los angeles les es concedido un
poder de voluntad parcial pero, a diferencia de la humanidad, no son puestos a prueba.
Sus posiciones, a los ojos de Dios, nunca cambian. Los angeles son siervos de Dios que
erigen relaciones entre el mundo metafisico y el material, acarrean los mandatos de
Dios, dirigen los actos y las vidas de los seres (con permiso de Dios), y representan sus
alabanzas en sus propios reinos.

Esos seres nunca son ascendidos de rango o posicion por lo que hacen, ya que cada uno
tiene un rango fijo, determinado, y recibe una alegria particular por el trabajo en si
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mismo, asi como un radiante esplendor como consecuencia de la devocion. Es decir, su
recompensa se encuentra en su servicio. Del mismo modo que nosotros somos
alimentados y obtenemos sensaciones placenteras del aire y el agua, asi como de la luz y
la comida, los angeles son alimentados y reciben placer de las luces de la remembranza,
el conocimiento y la glorificacion del Todopoderoso, la devocion, y el amor hacia Dios.
Y ya que son creados de luz en su forma mas refinada y sutil, la luz los mantiene.
Incluso las esencias fragantes, las cuales se encuentran cercanas a la luz, son un tipo de
alimento que ellos disfrutan.

A los angeles se les dota de un éxtasis tan excelso que no podemos siquiera intentar
comprenderlo, un don como consecuencia de realizar sus trabajos bajo la orden del
Unico a Quien ellos alaban, sus acciones por gloria a El, un privilegio como
consecuencia de prestar su servicio en Su Nombre, su supervisién a través de Su vista,
su honor ganado por la conexion con El, su «refrigerio» encontrado en el estudio de las
dimensiones material e inmaterial de Su Reino, y su satisfaccion al observar las
manifestaciones de Su Gracia y Majestuosidad. Ademas, solo ellos pueden percibir este
arrobamiento.

Los angeles nunca cometen pecados ni muestran desobediencia, y ya que no albergan
almas que les ordenen el mal para resistirse a Dios Todopoderoso, tienen puestos fijos,
no son promovidos a rangos mas altos, ni reducidos a los mas bajos. También estan
libres de las cualidades morales negativas como la envidia, el rencor, la enemistad, y de
las codicias y apetitos animales que se encuentran en la humanidad y los genios.

El sexo de los &ngeles es indefinido; no comen, no beben, ni sienten hambre, sed o
cansancio. Aungue no reciben recompensas a cambio de su veneracion, emanan un
placer especial llevando a cabo las 6rdenes de Dios y sienten regocijo al estar cerca de
El. No son promovidos en su rango pero reciben alguna clase de placer espiritual de su
veneracion. La alabanza, la devocion, la recitacion de los Nombres de Dios y la
glorificacién son su alimento; también son alimentados con la luz y la dulce fragancia.

Ciertas funciones son asignadas a los angeles. Aparte de aquellos delegados con la
funcidn de representar y supervisar a varias especies sobre la Tierra asi como presentar
su devocion a Dios, existen cuatro Arcangeles y otros angeles con un grado de cercania
especial a Dios. Yibril (Gabriel) es el principal mensajero de Dios. Mikail (Miguel) esta
a cargo de la lluvia, el crecimiento de las plantas y es el guardian de los lugares
sagrados. Israfil (Rafael) tiene como cometido tocar el cuerno que anunciara el Dia de la
Resurreccion. Por su parte, Azrail toma el alma de las personas en el momento de su
muerte.
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Como se ha sefialado, los angeles son de diferentes clases. Ademés de aquellos que
estan delegados para representar y supervisar a la especie de la creacion sobre la Tierra
y presentar ante Dios su devocion, hay cuatro Arcéngeles, y los angeles llevando el
Trono de Dios. También estan los grupos de Angeles Illamados Mala—i A’la (el
«Consejo Méas Notable»), Nadiyy-i A'la (la «<Asamblea Mas Ensalzada») y Rafig-i A'la
(la «Compariia Méas Excelsa»). Hay angeles sefialados para el Paraiso y el Infierno.

Los angeles que registran los actos de los hombres son llamados Kiramun Katibun (los
«Nobles Escribas o “Registradores”»), y como queda declarado en un hadiz, hay
trescientos sesenta angeles responsables para la vida de cada creyente. Lo protegen,
especialmente durante su infancia y la vejez, rezan por él y le piden a Dios su perdon.
También hay &ngeles que vienen en ayuda de los creyentes en la guerra, asisten a las
asambleas de alabanza y glorificacion de Dios y a los encuentros celebrados para hacer
estudios por Dios y asi como por el bien de la gente.
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19. Destino, Decreto y Gracia Divinos

Autor: Anénimo - Fuente: El Significado de la Vida

El Decreto Divino significa la ejecucion de las decisiones o juicios del Destino. Esto
incluye las acciones del hombre y al mismo tiempo a su creacién por Dios. Esto es, la
voluntad del hombre para hacer algo, que fue pre registrado en el Destino y en Dios le
permite hacerlo y llevarlo en su existencia.

Dios tiene dos registros principales, uno la Tablilla Suprema Preservada, la cual, en
cierto modo, corresponde al Destino o al Divino Conocimiento, y el otro, el Registro
Manifiesto, el cual puede ser considerado como la correspondencia de la realidad del
tiempo. Aunque no haya ningun cambio en el Conocimiento Divino o en la Suprema
Tablilla Preservada ya que Dios también tiene absolutamente, VVoluntad sin restriccion y
por lo tanto no puede ser restringido por el Destino. El estableci6 para Sus criaturas, El
puede hacer cambios en lo que Registré en el Libro Manifiesto. Esto es claro en el
Verso:

“Dios borra lo que El desea y confirma lo que es su voluntad, con El esta la Madre del
Libro™.

(13:39)

Esto es seguramente un asunto sutil y uno muy dificil de entender. Aungque seamos
incapaces de entender totalmente este proceso de eliminacion y confirmacion de
eventos, con frecuencia somos testigos de ellos en nuestras vidas. Por ejemplo un
hombre deja su hogar con la intencion de ir a un lugar donde sus pecados puedan ser
libremente cometidos. Sin embargo, fuera de Su misericordia y del favor que otorga a
Sus sirvientes, Dios arregla que un buen amigo aparezca y le persuada de ir a un buen
lugar. De la misma manera, un sirviente puede cometer muchos pecados libremente y
estar expuesto a muchas desgracias. Pero, nuevamente, fuera de Su gracia, Dios no trata
con él desde Su Justicia; mas bien,Trata con €l con gracia extrema y lo perdona, asi lo
salva del desfortunio.

La Gracia Divina existe porque un hombre no debe desesperarse por ser perdonado y
por regresar a Dios, por muy grandes pecados que haya cometido.

La Gracia Divina existe porque un hombre no debe desesperarse por ser perdonado y
por regresar a Dios, por muy grandes pecados que haya cometido. De nuevo, la Gracia
Divina existe porque los sirvientes de Dios no deben verse como rodeados
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absolutamente por las consecuencias de sus hechos, que el Destino y el Decreto Divinos
establecieron de vuelta a ellos. Esto esta explicito en los siguientes versos:

“Todas las desgracias que le acontecen es por lo que sus propias manos se ha ganado,
y por muchas (de ellas) El concede el perdon”.

(42:30)

“Si Dios castigara a los hombres por su maldad, El no abandonaria en la Tierra a una
criatura; pero El los alivia de su término designado”.

(16.61)

“Relaciénese (con ellos apartir de Mi): jAh, Mis esclavos quienes han transgredido
contra sus personalidades!jNo despesperen en la misericordia de Dios! Seguramente
Dios perdona todos los pecados; ya que El es el Todo Perdonador, el Mas Compasivo™.

(39:35)

La Gracia Divina o la libertad se manifiestan mas claramente en la historia de la gente.
Ser responsable de sus actos, la gente dirige sus propias historias. Por esta razon,
filosofias histéricas tales como el historicismo estd lejano de la verdad: no se ha
determinado la realidad de la historia o de los eventos historicos.

El Mensajero delard: “el miedo no preve las desgracias, pero la oracién y la caridad si”.

Muchos pueblos anteriores como la gente de ‘Ad, la gente de Thamud y la del Faradn,
merecieron la muerte y Dios los desaparecio. Su forma de vivir disoluta y las injusticias
y atrocidades los condujeron a la muerte. Sin embargo, la gente del Mensajero Jonah
volvida Dios con sinceridad extrema y profundo arrepentimiento, y se reformaron
moralmente después de que ellos vieron los signos de la inminente destruccion, y por
consiguiente, Dios “les ahorrd la pena de la desgracia en la vida de su mundo, y los
alivio por un tiempo™ (10:98). Expresando este punto, el Mensajero de Dios dijo: “el
miedo no preve las desgracias, pero la oracion y la caridad si”. Por lo tanto, un creyente
nunca deberia abandonar la oracion ni dejar de dar caridad, especialmente cuando
presiente que una desgracias viene, inmediatamente deberia regresar a Dios en la
oracién y arrepentirse, dar la caridad al pobre o dar en servicio de la Paz.
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20. El Islam es todas las religiones

Autor: Abdeljabir Molina - Fuente: Webislam

Los musulmanes son los que se abren a lo sagrado y se someten a sus designios, no
inventando el universo en el que viven, sino aceptando lo real. Esto queda evidente en el
Corén, en el que se habla de “musulmanes” en un tiempo anterior a la venida de
Muhammad.

Segun el Coran, cada uno de los profetas anteriores a Muhammad se reconocid
musulman, diciendo:

Noé: “Se me ha ordenado ser de los musulmanes”

(Yunus, 72)

Abraham e Ismael: “j Oh, Sefior! Haznos ser musulmanes ante ti”’

(al Bagara, 132)

Jacob: “Al-lah ha elegido vuestro din : no murais sino siendo musulmanes”
(al Bagara, 132)

Moisés: “jConfiad en El, si realmente sois musulmanes!”

(Yunus, 84)

José: “Hazme morir como musulman y adhiéreme a los rectos”

(Yusuf, 101)

El Coran dice de la Torah (los primeros libros del Antiguo Testamento): ““Los profetas
—que todos ellos eran musulmanes- juzgaron de acuerdo a ella” (al Méida, 44). Los
hechiceros que el Fara6n habia reunido para vencer a Moisés dijeron cuando se
sintieron derrotados por el Profeta: ““jSefior, danos paciencia y haznos morir como
musulmanes!” (al Araf, 126). Los apoéstoles de Jesus (los hawariyin), segun el Coran,
dijeron al Mesias, hijo de Maria: “Nos hemos abierto hacia Al-lah. jSé testigo de que
somos musulmanes!” (al Miran, 52). Y la Reina de Saba dijo: “Me rindo como
musulmana junto a Salomoén ante Al-1ah, el Sefior de los Mundos™ (an Naml, 44). El
hombre justo dijo en el Coran: ““Cuida de mi descendencia. Hacia Ti me vuelvo y soy de
los musulamens” (al Ahgaf, 15).

7R



Porque el Islam no es una religién sino la capacidad de religiosidad sincera del hombre
que tiene su plasmacion en todas las religiones. Ya Hoffman, uno de los musulmanes
europeos que mas lucidamente lideran el Islam en nuestras latitudes, pidié que no se
empleasen los términos “Islam” o “musulman”, sino que se los tradujera a las lenguas
vernaculas de cada pais; en el caso del castellano se podia hablar de Islam como
“Sumision a lo sagrado” y de musulman como “el que acepta lo divino™. Sélo asi se
entenderia que, en el sentir del Profeta, el Islam no era el nombre propio de una religion
nueva, sino el nombre comun de la actitud del hombre ante lo que intuye como
Inmenso.

El Islam es la sumisidn a nuestra intuicién del principio sagrado, término que se deriva
del verbo “someterse”, y, si lo dejamos en arabe, se entiende que es una religion frente a
las demés. En este caso, quedan sin sentido los versiculos citados anteriormente y
brutalmente malinterpretado el versiculo coranico que dice inna d-dina ‘inda llahi I-
islam (Ali “imrdn, 19), traduciéndolo: “La religion para Al-1ah es el Islam”, como si
dijera: “la unica religion verdadera es el Islam™. Pero, ni “Islam” es nombre propio, ni
din es “religion”. Din no es “religion” porque el din del Islam se ocupa de cuestiones
como economia, sociedad, politica, etc. La cuestion de pedir un préstamos atafie al din,
como la de aceptar o no a un tirano, o como divorciarse. La traduccion de din por
“religion” desvirtuaria completamente el din del Islam.

Una traduccidn aceptable de este versiculo seria: “Ciertamente, la via hacia Al-lah es la
sumision”, refiriéndose a la Revelacion a que debe producirse en nosotros una actitud
de rendicidn absoluta a lo trascendente, rindiéndose ante lo real nuestra capacidad de
imaginar a la divinidad.

En lo sucesivo, deberiamos traducir del arabe, no sélo el término “Islam”, sino el de
“musulmén”, ya que -como se sabe- no es una traduccion del &rabe ni una palabra arabe,
sino una castellanizacion de muslim. Deberiamos traducir estas palabras del arabe para
que se comprenda con claridad que en el corazon del Profeta (sws) no estaba el crear
algo nuevo, sino el recordar lo que habian dicho todos los Profetas anteriores. Para que
se comprenda que no hay creyente auténtico —budista, hindd, cristiano...- que no deba
ser considerado musulméan por el musulman.
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21. Islam, ¢algo nuevo o natural?

Autor: Karamy - Fuente: Webislam

Para empezar aclaremos lo que Islam y musulman significa. La palabra Islam en éarabe
deriva de la raiz "sIm" que entre sus significados tiene los de "obediencia o sumisién" o
"paz". En este contexto el significado es "sumision a la voluntad de Dios (Unicamente)”
que provoca consecuentemente la "armonia™ entre el hombre, ser de razén, y el universo
que, por defecto, esta sometido a las leyes de su Creador. Y esa es la base del Islam: el
universo tiene un Creador, y el orden que podemos observar en €l no se debe al azar. El
azar tiende a provocar caos, no orden.

Por tanto el humano, que razona, debe aceptar este hecho y someterse de mismo modo a
la voluntad de Su Creador. Asi, el musulman, es decir, el que se somete a Dios, no se ve
como seguidor de una "religion” sino como un simple ser natural, 16gico y en armonia
con la naturaleza, con el resto de los humanos y con si mismo, en su pleno
entendimiento de la vida.

El que se somete a Dios acepta que el ser humano naturalmente se ha visto durante toda
su historia en la busqueda de Dios y del sentido de la vida, los pasos de cuya busqueda
son marcados por la guia de Dios mediante sus Profetas, que son hombres con
inspiracion divina que han proclamado todos la misma forma de vida (o religién...): la
sumisién y aceptacion del Ser Creador.

Estas personas han llamado al raciocinio del ser humano, que deberia siempre conocer y
concluir que las cosas no surgen por si solas. Y del mismo modo, acepta que las
ensefianzas de los profetas (algo tan simple como el Monoteismo), han sido
distorsionadas a lo largo de los siglos, lo que ha dado origen a numerosas religiones en
las que, en muchos casos, se termina suplicando o incluso rezando a otros seres fuera de
la Divinidad, lo que supone el més grave error en la vida de un hombre de Dios.

En muchos casos, esta confusion en el entendimiento de la "verdad absoluta” o la
divinidad conduce a la pérdida de creencia en la existencia de un Creador, por lo cual se
termina afirmando que no existe creacidn alguna y se termina atribuyendo el orden del
cosmos al simple azar, algo impensable en la mente del musulméan. Para el musulman,
libros biblicos y otras escrituras religiosas vienen a ser -en su forma actual- revelaciones
divinas alteradas en su contenido y que han sido victimas de interpolaciones, adiciones
y omisiones.
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Segun el musulméan, Dios ha enviado profetas con su guia entre los cuales estan
Abraham, Noé, Jests y muchos otros. Dios afirma haber inspirado a un humano que
Ilamaba al monoteismo en cada nacién. Ese conocimiento de la existencia de "un sélo
Dios" se ha visto alterado con creencias creadas como la encarnacion de la divinidad en
su creacion, la representacion en simbolos fisicos de Dios y la creencia de que Dios ha
engendrado. Por tanto, y con el fin de purificar su verdadero camino, la Divinidad ha
enviado un profeta con una revelacion final, ésta vez enviado a toda la humanidad y
cuya revelacion Dios mismo asegura que no sera distorsionada. Ese es Muhammad y la
revelacion es en este caso una Recitacidn (Coran en arabe, idioma en que fue revelado).

La preservacion del texto integro en su forma y lengua originales mantiene una
integridad y sinceridad incuestionables, es decir, la forma de vida esencial no puede
"cambiar" para satisfacer la forma de pensar de ahora o antes o la filésofia y culturas de
aquel pais o aquel otro. Y ello es tan cierto como que las necesidades esenciales del ser
humano no cambian -tales como la bisqueda de la divinidad, la armonia con el resto de
seres y del Universo en si, y la fe inconmovible causada por una armonia entre lo
racional y lo emocional-. Cosa que en Islam, cuando se conoce plenamente, no falta.

Por tanto, el musulman asume que en su propio nacimiento, sin tener adn libertad de
eleccion, estaba por fuerza sometido a Dios. En otras palabras (en palabras del Profeta):

"Todo nifio nace en su estado natural sometido a Dios. Luego sus padres lo hacen
cristiano, judio o zoroastriano™.

De esta manera, "Islam" ha sido y es la religion eterna de Dios y la verdadera religion
de todos los profetas. Jesus mismo afirma "Yo hago la Voluntad del Padre". No dice
"Yo hago mi Voluntad".

Islam es monoteismo y aceptacion de Dios. No es poner bombas ni maltratar al resto de
los seres vivos. Debe conservarse la honradez en todo momento.

He aqui algunos versos del Coran, palabra de Dios:

Creed en lo que he revelado ahora, que confirma la verdad de lo que ya tenéis, y no
seais de los primeros en negarlo; y no malvendais Mis mensajes por un provecho
insignificante; jy sed conscientes de Mi, solo de Mi!

2:41

Ciert amente, los que creen en esta escritura divina, los que profesan el judaismo, los
cristianos y los sabeos--todos los que creen en Dios y en el Ultimo Dia y obran con
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rectitud-- tendran su recompensa junto a su Sustentador; y nada tienen que temer ni se
lamentaran.

2:48

Ni a aquellos seguidores de una revelacion anterior que se obstinan en negar la verdad,
ni a los que atribuyen divinidad a otros seres junto con Dios, les gustaria que vuestro
Sustentador hiciera descender para vosotros bien alguno;pero Dios distingue con Su
gracia a quien El quiere -pues Dios es de una generosidad infinita.

2:105

Y dicen: "Nadie entrarad jamas en el paraiso a menos que sea judio" --o, "cristiano".
iEsas son fantasias suyas! Di: "jPresentad una prueba, si es verdad lo que decis!"
iNo!, en verdad: todo aquel que someta su ser por entero a Dios, y ademas obre
rectamente, tendra su recompensa junto a su Sustentador; esos nada tienen que temer y
no se lamentaran.

2:111

Y, no obstante, algunos afirman: "jDios ha tomado para si un hijo! jInfinito es en Su
gloria! jNo!, sino que Suyo es todo cuanto hay en los cielos y todo cuanto hay en la
tierra: todas las cosas obedecen fielmente Su voluntad.

2:116

En verdad, te hemos enviado Oh Profeta con la verdad, como portador de buenas
nuevas y como advertidor: y no se te hara responsable de los condenados al fuego
abrasador.

2:119

Ciertamente, la tnica religion verdadera ante Dios es la autosumision del hombre a El;
y aquellos a quienes fue dada la revelacion con anterioridad s6lo discreparon sobre
este punto, después de haberles llegado el conocimiento acerca de ello, por envidias
mutuas. En cuanto a aquel que niega la verdad de los mensajes divinos --jciertamente,
Dios es rapido en ajustar cuentas!

3:19

N



Y si se someten a El, estan en el camino recto; pero si se apartan --tu deber es sélo
transmitir el mensaje: pues Dios ve todo cuanto hay en el corazén de Sus criaturas.

3:20

iOh gentes! Hemos hecho descender ahora para vosotros una escritura divina que
contiene todo aquello que debierais tener presente: ¢no vais, pues, a usar vuestra
razén?

21:10

Y sabed que no hemos creado los cielos y la tierra y lo que entre ellos hay por mero
pasatiempo: pues, si hubiéramos querido buscar distraccion, la habriamos hallado en
Nosotros mismos —si esa hubiera sido Nuestra voluntad. Por el contrario, por el acto
mismo de la creacion lanzamos a la verdad contra la falsedad, y la aplasta: y, jhe aqui!
que se desvanece.

21:16

jCiertamente, Oh vosotros que creéis en Mi, esta comunidad vuestra es una sola
comunidad, pues Yo soy el Sustentador de todos vosotros: adoradme, pues, sélo a Mi!
Pero los hombres han fragmentado su unidad por completo,olvidando que todos ellos
han de retornar a Nosotros.

21:92

Y, ciertamente, después de haber exhortado al hombre, dejamos escrito en todos los
libros de sabiduria divina que Mis siervos justos heredaran la tierra: ciertamente, en
esto hay un mensaje para una gente que realmente adora a Dios. Y asi, Oh Profeta, te
hemos enviado solo como prueba de Nuestra misericordia para todos los mundos. Di:
"S6lo me ha sido revelado que vuestro Dios es un solo Dios: ¢no vais, pues, a
someteros a EI?" Pero si se apartan, di: "Os he proclamado esto con equidad a todos
vosotros por igual;pero no sé si ese juicio que os ha sido prometido por Dios esta cerca
o lejos en el tiempo. "Ciertamente, El conoce todo lo que se dice abiertamente, como
conoce todo lo que ocultais. Pero en cuanto a mi, no sé si, tal vez, este retraso en el
juicio de Dios no sea sino una prueba para vosotros, y una prérroga de gracia por un
tiempo." Di: "jOh Sustentador mio! jJuzga Tu con la verdad!" --y di: "Nuestro
Sustentador es el Mas Misericordioso, Aquel cuya ayuda debe buscarse frente a todos
vuestros intentos por definira Dios!"

21:105-112
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22. Una introduccion a la shari’a

Autor: Imam Lugman Ali - Fuente: Musulmanes Andaluces

“Y a quienes se esfuerzan por Nosotros, ciertamente, les guiaremos por
Nuestros caminos”

Qur’an (29:69)

Shari’a literalmente significa ruta, via, lugar por donde se transita, y es la practica legal
y social de una gente basada en la revelacion de sus profetas. En el mundo musulman la
shari’a es el cddigo de conducta, o ley islamica, obtenida del Qur’an.

La shari’a de todos los profetas, desde Adam hasta Muhammad (s.a.s), es la misma en
esencia. Es la ley natural prescrita por Al-lah como orientacién a toda la humanidad. Sin
embargo, al igual que una ruta, de acuerdo a su significado literal, se desarrolla en
funcién de las caracteristicas del terreno que atraviesa, y segun las distintas épocas. Los
caminos individuales de los profetas, que son en realidad como tramos de un mismo
sendero, conducen a un destino comun, pero sus peculiaridades varian en funcién de las
necesidades y requerimientos de los distintos pueblos y eras.

La shari’a del profeta Muhammad (s.a.s.), es la shari’a de los profetas Nuh, Ibrahim,
Musa e ‘Issa en su forma completa. Es el tramo de la ruta mas préximo a su destino, el
cual transcurre abiertamente, libre de la espesura del impedimento, y es capaz de
satisfacer todas las necesidades que los seres humanos puedan tener hasta el final de los
tiempos.

Durante la vida del profeta (s.a.s)

La shari’a durante la vida del profeta (s.a.s.) era dinamica y fluida. Se desarroll6 en dos
etapas: la primera se ajustaba a la practica privada e individual de los musulmanes en el
entorno hostil de la ciudad de Meca. La segunda abarcaba, ademas, sus practicas
publicas, sociales y econdmicas en el entorno amigable de Medida. Cada fase requeria
una cierta manera de dar respuestas a las necesidades de los musulmanes, asi como el
establecimiento de cuales iban a ser las prioridades segun la coyuntura especial del
momento.

Para los musulmanes de Meca, lo méas importante era la consolidacion del tawhid en el
corazén, ser consciente de la muerte y del caracter efimero del dunia, y prepararse para
la otra vida, por lo que la shari’a era extremadamente sencilla, basicamente un camino
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cuyas sefiales eran la revelacion misma, a cada instante manifestada a través de los actos
y de la lengua del profeta (s.a.s).

Era un camino dinamico y directo de accion y guia. No habia preocupacion por
formalizar una ley y fijarla por escrito, 0 mediante alguna jerga. Simplemente habia
aceptacion del corazon y puesta en practica.

Al ser gente de fitra, los primeros musulmanes encontraron la shari’a facil de asimilar y
de seguir, porque era transmitida por el profeta (s.a.s.) como la forma de vida sana y
natural para el ser humano, no como un sistema legal o una ciencia formal que hubiera
que aceptar por que si. Mas aun, tomaba en consideracion sus circunstancias personales
y capacidad de asimilacion, y no les demandaba el seguimiento estricto propio de un
cuerpo normativo legal.

En los primeros afios del islam los musulmanes fueron imbuidos con la sabiduria
necesaria que se requiere para poder reconocer sus propias carencias y limitaciones, y
las soluciones se obtenian directamente de la revelacion, disponible a cada instante a
través de la figura del profeta Muhammad (s.a.s.), en la certeza de que Al-lah proveeria
la guia adecuada a cada situacion planteada.

En la fase de Medina, la shari’a evoluciond desde la dimensién individual caracteristica
de Meca, hasta abarcar todos los aspectos que implicaba la vida en una sociedad
islamica. En Meca, a nivel individual, se comprob6 la importancia de ajustarse al codigo
de conducta revelado para potenciar el desarrollo de las cualidades que el musulméan
requeria a la hora de asumir de corazon la enorme implicacion del tawhid. E igualmente,
en Medina, el establecimiento de una sociedad islamica, justa, sana y equilibrada, segun
las pautas de la Shari’a, era necesario, incluso imprescindible, para facilitar el
desarrollo pleno de todo nuestro potencial como seres humanos, cuya maxima cima
constituye la expresién misma de la libertad; una libertad que no es mas que la vivencia
en la plenitud del tawhid, cuando éste se muestra en todo su esplendor, completamente
desvelado y sin restricciones o trabas de ningun tipo, ya sean internas o externas. La
célula germinada en Meca tomé cuerpo en Medina.

El desarrollo del marco social de la shari’a comenzd cuando el discurso ético y
conminatorio de las revelaciones de Meca adquirieron un tono més formal y normativo
en la revelaciones de Medina. Pero, como en Meca, la aplicacion de la shari’a siguio
siendo un proceso natural, pues aunque ya no habia ningn impedimento externo para
seguir abiertamente las directrices corénicas, no habia porqué interrumpir su aplicacion
natural y esponténea alli donde surgia la necesidad de ajustare al dictamen de la norma
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revelada. De esta forma, cada cuestion o problema planteado se resolvia en funcién de
sus propias caracteristicas y peculiaridades.

Durante la vida del profeta, la shari’a fue siempre transmitida por medio de palabras y
actitudes de una manera espontanea. No existia tal cosa como el estudio formal de la
nueva ley, y ni siquiera se registraba. El din estaba basado en una transmision y una
capacidad de acogida, una receptividad (iman), junto con el consiguiente desarrollo de
la conducta justa y apropiada. Todo estaba en el Libro, las sefiales eran sus palabras, y
el profeta (s.a.s.) era el intérprete y transmisor de sus significados, todos orientados a la
significacion ultima, que es la presencia misma de la realidad ilahica en el corazén del
ser humano. Medina era un organismo vivo en perfecta armonia con el cosmos, un
organismo en continuo crecimiento y desarrollo, segun las pautas de lo que podriamos
llegar a denominar como la shari’a universal.

La vivencia de la shari’a, propoésito y objetivo

La shari’a es la pauta de conducta de la forma de vida islamica. Estableciendo limites,
la shari’a previene contra la perdida indtil de energia, y conduce a los que la adoptan
por un camino recto de sencillez y de facilidad hacia la realizacion de la verdad dltima.
La regla basica de la shari’a es prevenir y resolver la confusién y la discordia, a nivel
social e individual. Para ello provee un conjunto de disciplinas que se combinan para
afianzar a la persona en el camino de Al-1&h, minimizando al méximo las distracciones
(con respecto a EI) que conllevan los continuos conflictos de una forma de vida
malsana. Toda norma establecida en la shari’a deriva necesariamente del mandato de
Al-lah a Adam:

“...pero no os acerquéis a este arbol, pues entonces seriais de los
transgresores.” (Qur’an 2.35)

El arbol simboliza la dispersion (el conflicto permanente) y el caracter transitorio de
toda la creacion. La atraccion por el fruto del arbol condujo a Adam y a Eva del ambito
de la unién al &mbito de la separacion, desde més alla del espacio y del tiempo hasta la
dimensidén condicionada por el vector espacio-temporal. Cualquier accidon que no esta en
armonia con Al-1ah, tiene el mismo resultado, y constituye la fruta del arbol del olvido
de nuestra auténtica naturaleza, que debemos a toda costa tratar de evitar.

El conocimiento se expandio, pero al mismo se empez0 a recurrir al criterio personal en
el seguimiento de la ley revelada, lo cual constituye la causa principal de las
aproximaciones equivocadas a la shari’a. El hecho es que el camino se estrecha y el
margen para el criterio personal disminuye a medida que el conocimiento aumenta. Uno



se vuelve consciente de donde esta el dafio y de donde esté el beneficio. Uno sabe que el
salat refuerza nuestra conexion con Al-Haqq, de modo simplemente lo hacemos y nos
entregamos en la plenitud de esa certeza. Asi que nunca faltamos al salat.

Al principio, la aplicacion de la shari’a se basaba en la certeza de que era una ley
revelada. Después se basd en el conocimiento especulativo y en las convicciones
personales. Lo importante a tener en cuenta en nuestra aproximacion a la shari’a, es que
se trata de una via recta, y que no hay manera de evitarla si queremos llegar a la meta.
Si hay certeza, iman e intencion correcta, entonces uno experimenta:

“Y a quienes se esfuerzan por Nosotros, ciertamente, les guiaremos por Nuestros
caminos” (Qur’an 29:69)

El imam ‘Ali aclar6 la manera apropiada de afrontar la shari’a, cuando dijo:
““Si uno no puede cumplir con todo, al menos no abandona todo™

Y...

“No abandones la facilidad a causa de la dificultad”

El profeta Muhammad (s.a.s.) dijo:

“Quien quiera da un paso hacia Al-1ah, Al-1&h da diez pasos hacia él”

Una vez que se hace evidente que nuestra proximidad a Al-lah depende de una habil
aplicacion de la shari’a, la apertura, los vislumbres y los regalados de Ar-Raggag son
experimentados. Lo que antes era vivenciado como dificultad y duda, deviene en
facilidad y certeza. Actuar con sinceridad de acuerdo a la shari’a, nos conduce a
adherirnos a ella de forma plena y absoluta.

Finalmente, la shari’a se convierte en el reflejo de nuestra realidad interna desvelada, la
consciencia despierta. Cuando esto ocurre, eres libre, més alla de la limitacion y la
carencia; un corazon sano dentro de un cuerpo. Esto si te ajustas en todo a la shari’a, el
camino de la trascendencia, si no, no haras mas que perpetuar las sombras del caos y de
la duda.

Fuente: The Edinburgh Muslim Community Association
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23. Las fuentes de la shari’a

Autor: Khurram Murad - Fuente: Musulmanes Andaluces

Las fuentes de la Shari’a son cuatro:

1. El Corén

2. La Sunna del Profeta Muhammad (s.a.s.)
3. El yma’ (consenso)

4. El Iytihad (esfuerzo)

El Coran

La principal fuente de la Shari’a no puede ser otra que la de la palabra de Al-lah
revelada al Profeta Muhammad (s.a.s.). Estas palabras fueron compiladas en el Coran
acerca de lo cual nadie lo pone en duda, el Coran nos ha llegado palabra por palabra tal
y como fue transmitido por el Profeta (s.a.s.)

Tanto el significado como la las palabras son de Al-lah, tal y como queda claro en
diferentes lugares y maneras. El término “descender” aparece de forma abundante de
forma preferente a cualquier otro término para designar el proceso de revelacion. La
primera revelacion fue “Lee”. ElI mismo Profeta (s.a.s.) siempre diferenciaba de forma
clara cuando utilizaba sus propias palabras y cuando estaba utilizando las palabras que
recibia en la revelacion.

El principal énfasis del Coran es sin lugar a dudas el aspecto moral y espiritual de
hombre y de los pueblos, no obstante, delinea igualmente de forma clara y concisa
normas y reglas esenciales para la formacion de la comunidad islamica. Pues ambas
cosas van unidas indisolublemente. La realidad de la Shari’a no puede ser puesta en
practica de forma completa sin la presencia de gobernantes de una cualificacion moral
elevada.

El argumento de que como el principal objetivo del Coran es el aspecto espiritual y
ético su aspecto legislativo no puede tener un valor eterno, podria ser asi si el mismo
Coran lo ratificara, sin embargo el propio Coran no valida este razonamiento en ninguna
de sus partes. No hay absolutamente ninguin argumento coranico del que se deduzca que
hacer el Salat es un imperativo eterno mientras que “cortar la mano al ladron” o la
permisividad de la poligamia es valido para ciertas épocas y bajo determinadas
circunstancias: ¢ Tenéis acaso un Libro en el que leéis, que ciertamente tendréis en él
cuanto querais? (al-Qalam 68:37)
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La Sunna

El Profeta (s.a.s.) mismo no fue un simple mensajero que repitio el Libro de Al-l&h y
luego desaparecio, sino que asistido y guiado por Al-lah ademas lanzé todo un
movimiento. Cambi6 a los hombres y la sociedad, fundé una comunidad, establecio una
nacion y emple6 todo el tiempo de su profecia en guiar y dirigir a sus compafieros. Su
ejemplo vivo guiado por Al-lah en cuanto a lo que dijo, hizo o aprobd es lo que forma la
Sunna la segunda fuente de Shari’a. La autoridad de la Sunna esta firmemente enraizada
en el Coran y en el consenso a lo largo del tiempo de la Umma o nacién de los
musulmanes.

Las declaraciones explicitas del Coran a este respecto son abundantes. Todo profeta fue
enviado para ser obedecido (An-Nlsaa 4:64). El Profeta Muhammad (s.a.s.) es el Gltimo
y el modelo perfecto (Al-Ahzab 33:21,40). Obedecerle es obedecer a Al-1&h ((An-Nisaa
4:80). Al-lah y el Profeta son mencionado a menudo juntos, especialmente donde se
hace alusién a la obediencia, pero el imperativo “obedeced” también es utilizado por
separado tanto para Al-lah como para el Profeta (s.a.s.) (An-Nissa 4:59). Seguir y
obedecer al Profeta (s.a.s.) es el Unico camino mediante el cual podemos amar a Al-lah
y ser amados por El y nuestros errores ser dispensados (Al-‘Imran 3:31-32). Todo
asunto donde haya diferencia o disputa ha de ser remitido a Al-lah y Su Profeta como
autoridades Gltimas (An-Nisaa 4:59). Nadie puede ser un auténtico musulman a menos
que acepte al Profeta (s.a.s.) como arbitro final en todos los asuntos y acepte sus
decisiones de forma libre y voluntaria (An-Nisaa 4:65). El Profeta (s.a.s.) posee la
autoridad para permitir y prohibir (Al-A’raf 7:157). Finalmente, todo lo que el Profeta
(s.a.s.) haga, debe ser tomado y todo lo que prohiba debe ser evitado (Al-Hashr 59:7)

El consenso historico y la practica de la Umma data de los tiempos de Abu Bakr, primer
califa, quien en su discurso inaugural cuando asumié el mando dijo, “Al-lah y el
ejemplo de Su Profeta ha de ser seguido y obedecido.” Desde entones ha habido un
consenso ininterrumpido en la Umma sobre esto y las pocas voces que a veces se han
levantado en contra no han tenido eco alguno.

La Sunna estad fundamentalmente recogida en los libros de Hadices. Inicialmente la
principal preocupacién de la gente era que lo que dijera o hiciera el Profeta no se
confundiera con el texto del Corany por ello no se registraron a gran escala los dichos y
hechos del Proeta (s.a.s.). No obstante se hicieron muchas recopilaciones a nivel privado
de las cuales existen evidencias auténticas. Cuando aquellos que conocieron al Profeta
(s.a.s.) empezaron a morir, la necesidad de recoger por escrito la vida del Profeta (s.a.s.)
se hizo imperiosa y se hicieron tremendos esfuerzos para llevarlo a cabo. A mediados
del siglo tercero se completaron los primeros manuales sobre el tema aun en uso, Al-
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Bujari y Muslim. Al-Bujari recoge 2.762 tradiciones y Muslim 4.000 sin contar las
repeticiones.

Fue inevitable la falsificacion por algunas facciones politicas y teoldgicas, la autoridad
de la Sunna era tan evidente que la falsificacion de la misma era un método para lograr
sus objetivos de la gente sin escripulos. Esto implica por una parte que la Sunna ya
contaba desde los primeros tiempos con una autoridad indudable, ¢sino por qué habrian
de fabricarse falsos hadices?; en segundo lugar la existencia histdrica de falsificaciones
prueba que el problema fue prontamente reconocido y atajado lo antes posible, y por
ultimo sostener como hacen algunos de que todos los sabios del Islam formaron un
complot para poner en boca del Profeta (s.a.s.) palabras que no dijo es algo insostenible
pues hubiera requerido de un esfuerzo y de unos medios de comunicacién mas
sofisticados que los de hoy en dia. Resulta dificil creer como un Imam como Shafi’i, dos
siglos después de la muerte del Profeta (s.a.s.) cuando ya el Islam se habia extendido
ampliamente, pudo haber convencido a lo sabios de su época y a la Umma entera contra
su voluntad en aceptar la Sunna como fuente de Shari’a.

lyma’ (Consenso)

El consenso de la Umma en la comprension, interpretacion y aplicacion de las
ensefianzas del Coran y la Sunna; forma la tecera fuente basica de la Shari’a.

Cualquier consenso que haya tenido una continuidad histérica desde los dias de los
cuatros califas y de los Compafieros del Profeta (s.a.s.) se acepta como vinculante.
Cualquier otro consenso sirve como un fuerte precedente, pero reemplazable por
cualquier otro consenso. EIl Iyma’ (con los limites impuestos por el Coran y la Sunna)
provee a la Umma de un mecanismo legislativo para afrontar determinadas cuestiones y
problemas en un mundo siempre cambiante e incluso proponer nuevas interpretaciones
de viejos problemas.

Iytihad (Razonamiento personal)

El ejercicio de la razon y el juicio para determinar la Shari’a recibe el nombre de
Iytihad. Este apartado contiene a su vez varias categorias como la opinion (ra’i), la
analogia (giyas), la equidad (istihsan) el bien publico (istislah), etc. El Iytihad es el
precursor del Iyma’ y debe ser ejercitado dentro de la estructura que provee el Corany
la Sunna. Es una llave que asegura el dinamismo de la Shari’a, aunque a menudo es mal
interpretado, mal representado o mal empleado.
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24. ¢ Cual es el concepto de Justicia en el islam?

Autor: Abdennur Prado -

El término Justicia es uno de los mas repetidos en el Qur’an. No podia ser de otra
manera: el islam nacid con el fin de reestablecer la Justicia perdida entre los hombres.
Aunque algunos musulmanes hayan perdido la medida, en el fondo de todos los sucesos
que desgarran al mundo islamico existe la misma bdsqueda de la Justicia, el
reestablecimiento de una situacion anterior que se siente perdida en nuestro mundo. No
podemos reducir la justicia a la legalidad. Por desgracia, no siempre lo legal es justo, ni
siempre las leyes tienen por objeto la consecucion de la justicia para todos. Con esto,
estamos estableciendo una diferencia clave, apuntando a una posibilidad real: que lo
judicial no se ajuste a lo que es justo. Entonces, hay que recordar, volver a la Fuente
para lograr el reestablecimiento de la justicia.

Lo justo es lo apropiado, lo que se ajusta a lo que es propio. Propiedad, ajustarse,
acordarse, adecuarse... todo un campo seméantico de gran riqueza, que nos remite al
concepto coranico de Creacion, a la vision del equilibrio que deben regir todas las
relaciones, tanto entre los elementos como entre los seres vivos. Segun el Qur’an, el
mundo ha sido creado en la Justicia, esto es, en equilibrio permanente. El sol y la luna
se relacionan segun un perfecto equilibrio, que marca el ritmo de la vida de las criaturas.
Romper este equilibrio es algo que sélo esta en manos de los hombres: sobre ellos ha
sido depositada la confianza de Al-lah, su amana, y sélo ellos pueden traicionarla.
Injusto es todo acto, palabra o pensamiento que rompe con este equilibrio natural.

Los profetas (aleihi salam) recuerdan (actualizan) un pacto interior a toda criatura: el
‘ahd Al-1ah. Cuando el ‘ahd es promulgado (verbalizado o escrito) es un mizag. Vinculo
interior y necesario de cada uno (de cada Gnico) con el Unico (Ahad). El ‘ahd es
anterior al estado de separacién y a la conciencia de nosotros mismos, y no un contrato
que podamos hacer o deshacer. Es la respuesta a la pregunta "¢No soy Yo vuestro
Rabb?" que Al-1ah formulé al principio de los tiempos. La respuesta afirmativa de las
criaturas es el paso del estado de pura potencialidad a la existencia. El asentimiento de
las criaturas (na’am al-juluq) es contestado por el kun ("jexiste!") de Al-1ah, sellando un
pacto que ni la mas perseverante de las desobediencias puede romper. Una vez
promulgado es cuando el “ahd puede ser "violentado":

Los que violan el pacto de Al-lah tras haber sido promulgado, y cortan lo que
Al-1ah ha ordenado que comunique y corrompen en la tierra. Esos son los
perdedores. (Qur’an 2:27)
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El creyente reconoce en la revelacién su ‘propiedad’, algo que le es propio o adecuado,
una Palabra inserta en su corazon, y que germina al escuchar la Palabra revelada. El
lazo que une al musulman con el Qur’an es indestructible. No es un libro exterior, sino
un recordatorio de aquello que nos constituye, en tanto criaturas que tienen su origen en
el Uno, capaces de conciencia (taqua) y de recuerdo (dikra). Recordar el Pacto y actuar
en consecuencia, siguiendo una de las tradiciones reveladas, tomando a los profetas
(aleihi salam) como ejemplo. En el Qur’an, la injusticia esta relacionada con la
negacion de la revelacion. Quien no la reconoce no se reconoce, queda condenado a la
ignorancia de si mismo. La Palabra revelada actia como un detonante, se constituye en
espejo de nuestro verdadero yo. Antes de recuperar la Justicia perdida entre los
hombres, uno debe establecer la Justicia dentro suyo: ajustarse a la revelacion, poner a
Al-lah en el centro, reconocer el Pacto primordial, aquello que une a todas las criaturas.

El simbolo de la Justicia es al-migan, la balanza. El equilibrio de fuerzas
complementarias esta en la base de la Creacion: entre lo activo y lo pasivo, lo masculino
y lo femenino, el cielo y la tierra, el cambio y la permanencia, etc. Este mismo
equilibrio debe regir las relaciones entre las personas y de estas con la naturaleza. El
islam es el camino de en medio: armonia entre lo interior y lo exterior, entre el precio y
el objeto, entre la razon y los instintos. También entre las necesidades corporales y las
espirituales, o entre lo individual y lo colectivo. Cualquier exceso a favor de uno de
estos polos va en detrimento del otro, y da como resultado seres deformes. Se
recomienda atemperarse, ser moderado en la practica del din, por lo cual se rechazan las
actitudes "demasiado espirituales”, tales como el ascetismo o la renuncia a los placeres.
Un perfecto equilibrio y balanceo de fuerzas es lo que proporciona la felicidad, tanto en
este mundo como en el otro. La Justicia puede romperse, desequilibrando la Balanza,
por lo cual es necesario interiorizar la Ilamada coranica:

"No os excedais en la balanza, y enderezad el peso segun la justicia
y no arruinéis la balanza". (Coran, surat ar-Rahman 9)

El modo de enderezar la balanza arruinada es el talion: medida por medida. Quien
quiere mas de lo que da o da menos de lo que puede esta extraviado. Hay que buscar el
propio lugar entre las criaturas de un modo natural, con la atencién puesta en el Creador
de los Cielos y la Tierra. La Balanza pesaré los actos de las criaturas en el Dia del Juicio
(yaum al-giyama), en el cual Al-l&h reestablecera definitivamente el orden perfecto de
la Creacion.

Pero Al-lah sabe mas.
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25. Hermandad: la institucion perdida

Autor: CDPI de Junta Islamica

Glorificado sea El quien cre6 los cielos y la tierra. Glorificado sea Aquél, con cuyo
nombre saciamos la sed; y las Bendiciones y la Misericordia de Al-lah sean sobre
nuestro Profeta, y su Ummah, la del pasado y la del presente.

La sociedad actual en la que vivimos esta caracterizada por algo que nunca existio en la
Ummah de nuestro Profeta (s); soledad. Esta soledad se manifiesta en division y
secularismo, en la lenta y progresiva decadencia y destruccion de nuestra sociedad. La
mejor y mas completa descripcion que puede hacerse de las relaciones que compartimos
con nuestra familia y amigos es como la de un abstracto mosaico, desprovisto de toda
vida e intensidad.

“Hermandad”, el término sobre el cual fueron construidos muchos de los primeros
estados Musulmanes ya no tiene el mismo significado y fuerza. Ahora se refiere a tu
amigo, tu compafiero, la gente de tu grupo o banda. Una definicion efectivamente muy
limitada.

Una de las mayores bendiciones del Islam es su admirable éxito en crear fuertes,
calidos, ricos y duraderos lazos de amor y hermandad entre los hombres. Es esta
bendicion de amor y hermandad la gran fuente de sustento y provision para el hombre,
pero pocos de nosotros podemos decir honestamente que hemos experimentado una
verdadera hermandad.

La hermandad, de la que yo estoy hablando, es la hermandad que puede convertirse en
una permanente base para la organizacion social en el Islam, y esto viene confirmado
por las 6rdenes del propio Coran: “Ciertamente los creyentes son sino hermanos (en la
religién Islamica) unos de otros, asi que reconciliad a vuestros hermanos” (49:10). En el
Islam, la fe es la base y la piedra angular de la hermandad. Mantiene a los hermanos
juntos unos a otros en una fraternal relacion. Esta relacion esta basada en la sumision de
cada uno de los hermanos a Al-lah. La hermandad islamica es un vinculo de fe tal como
fue mencionado en el siguiente dicho del Profeta (s):

“La relacion mas fuerte esta basada en el amor por la causa de Al-lah y en la ira también
por su causa”. Al-Bujari.

La importancia de la hermandad destaca por su institucion por parte del Profeta (s) en su
primer estado en Medina. De modo que muchos inmigrantes musulmanes al no tener
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medios de vida, el Profeta hizo recaer la obligacién de su manutencion sobre los Ansar.
La institucion de la hermandad en este caso no era una simple medida a corto plazo
disefiada para hacer frente a una crisis econdmica inmediata sino un mayor y
permanente rasgo del nuevo orden social que estaba emergiendo bajo el Profeta (s).
Representa una opcion deliberada a favor de un espiritu colectivo y cooperativo frente
al individualismo y competitividad. No era una unidad abstracta. Era una verdadera
unidad organica de la vida que unia a los Musulmanes. El Profeta (s) la ha descrito asi:
“Encontraras a los Musulmanes en su mutuo amor y compasion como un cuerpo, si uno
de sus 6rganos cae enfermo, el resto del cuerpo compartira la fiebre y insomnio”, (al-
Bujari)

El lazo de la hermandad es como un contrato, porque confiere ciertos derechos y
responsabilidades entre hermanos, y el Islam ha asentado todos estos derechos y
responsabilidades en seis obligaciones.

La primera obligacion es prestar personalmente ayuda en la satisfaccion de las
necesidades, como esta indicado por el Profeta (s); “Si acudes a ayudar a tu hermano
cumpliendo con tu deber, y entonces el Profeta (S) hizo un pequefio gesto con la mano y
afiadio, esto es mejor para ti que dos meses de I’tikaf (retiro espiritual) en mi mezquita”,
(narrado por al-Hakim).

En los primeros dias del Islam el Musulméan velaba por el mantenimiento de la esposa e
hijos de sus hermanos después de su dolorosa muerte, atendiendo sus necesidades,
visitandoles diariamente, preguntando por sus necesidades. Asi es como se demuestra la
hermandad y la compasion. Si un hombre no muestra tanta compasién hacia su hermano
como hacia si mismo entonces no hay nada bueno en él.

El Profeta (s) ha dicho: “Aquéllos que ayudan a un Musulmén en las dificultades de este
mundo seran protegidos por Al-lah de sufrir las dificultades del mas alla, Al-lah ayudara
a sus siervos en la medida que ellos ayuden a sus hermanos Musulmanes”, (narrado por
Muslim y Abu-Daud).

La segunda obligacion se refiere a la lengua, que unas veces debe mantenerse en
silencio y otras hablar. En cuanto al silencio, no deberia mencionar las faltas de su
hermano en su ausencia. Mas bien debe ignorarlas. No deberia disputar ni discutir con
él, tampoco criticarle ni acusarle de algo o inmiscuirse en sus asuntos. No deberia ser
suspicaz o receloso, porque la suspicacia es el relato més falso, la sospecha y los malos
pensamientos conducen a entrometerse en lo ajeno y a espiar a los demas.

Segln narré Abu-Huraira el Profeta (s) dijo:
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“Aquél que cree en Al-lah y en el ultimo dia que diga lo que es bueno o que se
mantenga en silencio, y aquél que cree en Al-lah y en el Gltimo dia que sea generoso
con su vecino”, (Muslim y al-Bujari)

También nos transmitié Abu-Huraira que el Profeta (s) dijo:

“Cuidaos de la sospecha y de los malos pensamientos porque la sospecha es la peor de
las falsas habladurias, y no busquéis las faltas de los demas y no os espiéis, y no seais
celosos ni envidiosos unos de otros; joh Adoradores de Al-lah! Sed hermanos (como
Al-lah os ha ordenado)”, (al-Bujari).

La tercera obligacion se refiere al perddn de los errores y fallos de los hermanos, y
ayudarles a superar sus defectos.

Anas ibn Malik relat6 que el noble Profeta (s) dijo:

“Apoya a tu hermano ya sea el opresor o el oprimido, un compafiero le pregunto: “ jOh
Mensajero de Al-lah! Le apoyamos siendo oprimido, pero coémo le vamos a apoyar si es
el opresor”. El Profeta (s) le contestd: “Asegurandote que no cometa injusticias, porque
impedirle cometer agresion es también ayudarle”.

También Abu Huraira relaté que el Noble Profeta (s) dijo:

“Aquel que oculta los fallos de alguien en este mundo, vera sus faltas ocultadas por Al-
lah el Dia del Juicio.”

La verdadera hermandad musulmana implica que cuando reces pidas para tu hermano lo
que quieres para ti mismo, y esta es la cuarta obligacion. Tu debes pedir para él mientras
rezas, como si pidieras para ti, sin hacer ninguna distincion entre tu y él. Debes de pedir
a Al-lah durante su vida y su muerte para que pueda alcanzar todo lo que hubiera
deseado tener para si mismo, su familia y sus allegados.

El Profeta ha dicho:

“La suplica de un Musulméan para su hermano sin su conocimiento es una suplica
aceptada y sera recompensado con la presencia de un Angel en uno de sus costados.
Cada vez que suplique para su hermano el Angel dird: Amen (asi sea) y lo mismo para
ti”, (Muslim)

y Anas ibn Malik (r), cit6 lo que el Profeta (s) dijo:
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“Ninguno de vosotros serd un verdadero creyente hasta que no desee para su hermano lo
que desea para si mismo” (al-Bujari).

La quinta obligacion se refiere a permanecer siempre leal, honesto y sincero con tu
hermano. El significado de lealtad, es el de ser firme en el amor por tu hermano,
manteniéndole hasta la muerte.

“Si uno de vosotros defiende el honor de su hermano, Al-lah el Todopoderoso,
mantendra, en la otra vida, el fuego del infierno alejado de su rostro.”

La lealtad también se refiere al hecho de no hacer amistad con los enemigos de tu
hermano, porque si tu hermano obedece a tu enemigo entonces comparte su enemistad
hacia ti.

Lealtad y sinceridad también incluyen amor y cooperacién, el Profeta (s), dijo:

“No pongais fin a la amistad entre vosotros. No os deis la espalda, no os odiéis, no
tengais envidia unos de otros. Como siervos y adoradores de Al-lah, mantened vuestra
hermandad. Dos Musulmanes no pueden permanecer sin hablarse uno con otro, por mas
de tres dias.” (Narrado por Malik).

Ahora hemos llegado a la sexta y ultima responsabilidad, de la hermandad. Esta alude a
la hermandad, como una responsabilidad comdn con varias obligaciones. Abu-Huraira
relaté que el Profeta (s) dijo: “Hay seis deberes del musulmén hacia otro: si se lo
encuentra le tiene que decir saldmu alaicum, cuando le invita, tiene que acudir a la
invitacion, cuando le aconseja también él le debe aconsejar, cuando estornuda y dice
“Al-hamdu lil-lah”, le debe decir “yarhamukal-lah”. Cuando esta enfermo le debe
visitar y cuando fallece tiene que ir en su funeral hasta el cementerio”, (Muslim).

Estas son las seis sencillas responsabilidades de la hermandad. Inshal-lah haciéndolas
Al-lah unira nuestros corazones y nos dara su misericordia y hara nuestra vida facil y
llena de bendiciones. jOh Al-lah! Perdonanos y a todos los creyentes tanto mujeres
como hombres y une nuestros corazones.
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26. Las virtudes ensefiadas por el Profeta Muhammad (sas)

Autor: Dichos del Profeta Muhdmmad

Felicidad

Abu Huraira relaté que el Profeta dijo:

““La rigueza no esta en los ricos sino en la felicidad™.
Bujari, Muslim

Abu Hurarira reporté que el Profeta (s.a.s) dijo:

“El Todopoderoso dice: jOh hijo de Adan! Si ofreces un tiempo a Mi servicio Yo
llenaré tu corazén con felicidad y quitaré tu pobreza; y si no empleas el tiempo a Mi
servicio, Mantendré tus manos ocupadas en el trabajo y no quitaré tu pobreza”.

Ahmed, Ibn Maya

Gentileza

Aisha reportd que el Profeta dijo:

“La gentileza embellece todo y su ausencia lo hace todo defectuoso™.
Muslim

Ibn Masud narré que el Profeta dijo:

“Os informaré de aquellos a quien se les prohibi6 el fuego del Infierno: Esta prohibido
que toque el fuego a aquellas personas afables, educadas(al hablar), sencillas y
gentiles”.

Tirmidi
Generosidad

Abu Huraira report6 que el Profeta dijo:
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“Una persona generosa es cercana a Al-lah, al Paraiso, a la gente, y esta lejos del
Infierno. Un avaro esta lejos de Al-lah, del Paraiso, de la gente y esta cerca del
Infierno. Una persona generosa analfabeta es mas querida a Al-1ah que un pio avaro™.

Tirmidi
Asma ibna Abu Baker relatd que el Profeta (s.a.s) dijo:

“Gastad, no retengais ni absteneos de lo que queda, porgue si no Al-lah se abstendra
de vosotros”.

Bujari, Muslim
Moderacion
Aisha reportd que el Profeta dijo:

“El mas complaciente de todos los actos hacia Al-lah es aquello que se hace
continuamente por muy pequefio que sea”.

Bujari, Muslim

Motef ibn Abdula narré que el Profeta (s.a.s) dijo:
“El mejor de los asuntos es su mitad”.

Baiaqui

Modestia

Zeid ibn Talha narré que el Profeta (s.a.s) dijo:

“Cada religion tiene una cualidad distintiva y la cualidad distintiva del Islam es la
modestia”.

Baiaqui, Ibn maya, Muatta
Abdulla ibn Omar relat6 que el Profeta (s.a.s) dijo:
““La modestia y la fe coexisten. Cuando una se aparta, la otra también™.

Baiaqui
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Paciencia y firmeza
Suhaib ibn Sinnan relat6 que el Profeta (s.a.s) dijo:

“La maravilla es la cubierta de un creyente. Hay bien para él en cada cosa y es para él
solo. Si él experimenta una bendicion, él esta agradecido con Al-1ah y ello es bueno
para él. Si él experimenta una adversidad, él es paciente y eso también es bueno para
él”.

Muslim
Abu Said Judri report6 que el Profeta (s.a.s) dijo:

““Cualquier problema, enfermedad, angustia, pena, dolor o afliccion de un musulman,
incluso si es por causa de una espina, Al-lah le retira algunos dunub (errores,
equivocaciones) por ello”.

Bujari, Muslim

Esta bendicion es solamente para aquellos que son pacientes y no se rinden y luchan
durante el tiempo de adversidades

Abu Huraira relat6 que el Profeta (s.a.s) dijo:

“Al-lah el exaltado dijo: No tengo otra recompensa mas que el Paraiso para un siervo
creyente mio que es paciente cuando tomo un ser amado de entre los que ama en el
mundo”.

Bujari
Mohamed ibn Jalid Sulami report6 que el Profeta (s.a.s) dijo:

“Para cierto creyente, Al-1ah ordena una alta posicion que no pueda efectuar éste. Asi
que Al-lah le aflige con algunas dificultades fisicas y materiales o alguna pena familiar.
Entonces se le da la buena fortuna de ser paciente. Asi que El lo eleve a la situacion de
alto grado que originalmente decret6 para él”.

Abu Daud, Ahmed

“Cualquier dolor que os aflija es a causa de lo que se buscaron vuestras manos, sin
embargo El pasa por alto muchas cosas”.
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(42:30)

“Al-l1ah ama a los pacientes™.

(3:146)

Autorrestriccion

Sajlu ibn Sad Sadi narré que el Profeta dijo:

“El poder actuar con calma y compostura es con la venia de Al-lah, mientras que
actuar con desesperacion es de Shaytan™.

Tirmidi
Ibn Abés narr6 que el profeta dijo a Ashach, lider de la tribu de Abdul Cais:

“Poseeis dos cualidades que complacen a Al-1&h: una es la paciencia, permaneciendo
ecudnimes. La otra es el no actuar precipitadamente”.

Muslim
Confianza en Al-lah (SW.T.)
Abu Darr relaté que el Profeta (s.a.s) dijo:

““Conozco una aleya (del Coran) que, si la gente la siguiera, les bastaria para todo (en
la vida): Y quien teme a Al-l1ah, El le da una salida. Y le provee desde donde no lo
espera. Quien se abandone en Al-lah, El le bastara. "(65:2-3).

Ahmed, Ibn Maya
Abu Darr narr6 que el Profeta (s.a.s) dijo:

“Renunciar al mundo no significa hacer las cosas licitas en ilicitas o el desechar las
propiedades. Significa que debes poner mas confianza en la mano de Al-lah que en tu
propia mano y cuando un problema se avecina, estas mas deseoso por su recompensa
(por ser paciente) que por la pena que te causa el problema aun por llegar™.

Ibn Maya, Tirmidi.

Veracidad
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Hassan ibn Ali relat6 que el profeta dijo:

“Abandonad aquello que envuelve en la duda y unios a lo que esta libre de duda,
porque la verdad da conformidad y la falsedad incomoda™.

Tirmidi
Abdula ibn Masud report6 que el Profeta (s.a.s) dijo:

“La verdad guia a la virtud y la virtud guia al Paraiso. Una persona persiste en decir
la verdad hasta que a la vista de Al-1ah él es considerado veraz. Mentir lleva al vicio y
el vicio lleva al Infierno, y una persona continua mintiendo a la vista de Al-1ah y El le
considera un mentiroso”.

Bujari, Muslim
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27. Sobre el Yihad an Nafs
(el esfuerzo de purificacion del ego)

Autor: senderoislam.net

Dice el Sagrado Coran: Si no fuera por la Gracia de Al-l1ah y Su Misericordia no se
hubiese purificado jamas ninguno de vosotros. Pero Al-1ah purifica a quien El quiere.
Al-lah es Oyentisimo, Conocentisimo (24:21). Debemos pensar que nuestra
impurificacion interior, sea auditiva, visional, de la memoria, de la intencion, de la
voluntad, sea que la veamos surgir de donde creamos que surge, es una prueba, y es
como la enfermedad respecto de la salud. La salud proviene de Al-lah, exaltado sea, y
constituye un don o merced que El otorga a quien quiere de Sus siervos, mientras que la
enfermedad es un desarreglo que se produce en el mundo, y que desaparecera con el
mundo. Con la salud espiritual sucede lo mismo, y corresponde al dicho de Al-lah en
Sagrado Coran: Al-lah purifica a quien quiere... (24:21). El estado de bienestar corporal,
y de perfeccidn espiritual y psiquica, es pues un don o gracia que Al-lah nos otorga,
exaltado sea, y constituye el fundamento de la felicidad. Mientras no recibamos ese don
estaremos sometidos a la prueba de nuestros estados interiores degradantes, del mal
pensamiento, la mala intencion, del odio y la enemistad sin causa alguna, etc...

Entonces, el estado de impurificacién no es para nada una maldad imputable, excepto
que algo malo pase de la intencion, de la voluntad interior, de la audicion interior, de la
vision interior, a los hechos, sea una palabra mala, un insulto, una agresion de palabra o
de hecho, una blasfemia contra Al-1ah o Sus Profetas, una mentira, una ofensa, un mal
pensamiento acerca de los seres humanos sin fundamento alguno, o cualquier otra
maldad. Sabiendo esto seremos tolerantes con nuestros estados inferiores, deprimentes,
excepto que los cometamos de hecho, lo cual no debe ser tolerado por nosotros sino
rechazado, hasta que Al-lah nos otorgue la purificacion, pues El: purifica a quien El
quiere. Expresé el Profeta (BPDyC): "Por cierto que Al-lah por mi perdond a mi
comunidad lo que discurran sus almas, mientras no lo digan ni lo realicen” (MIK, I, p.
257).

De Ali (P) se relata en la fuente sunnita Perlas Esparcidas proveniente de Ibn Abbas,
sobre el versiculo que dice: Y lo malo que insinuéis ocultéis en vuestras almas, 0s
juzgara Al-1ah por ello. Entonces El perdonara a quien El quiera y castigara a quien El
quiera, porque Al-1&h es Todopoderoso (2:284), que dijo: "Tales son tus secretos y tus
evidencias, que Al-lah os juzgara por ello... Cuando Al-lah retna a las criaturas el Dia
de la Resurreccion dira: “jOs informaré sobre lo que ocultasteis en vuestras almas, lo
que ni Mis angeles pudieron examinar! Y a los creyentes les informara de ello, y les
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perdonara lo que discurrieron en sus almas sin realizarlo o publicarlo. Ello coincide con
el dicho de Al-lah, exaltado: ‘Os juzgara Al-lah por ello... es decir ‘os informara.
Empero a la gente de la duda y la incertidumbre les informara lo que ocultaron como
desmentida y engafio, y esto coincide con el dicho de Al-1ah: Pero os castigara por lo
que realizaron vuestros corazones 2:225" (T, I, p. 438), es decir con intencién aviesa.

Otras de las grandes ensefianzas es que todo mal pensamiento es originalmente un mal
pensamiento acerca de Al-1ah, aunque esto se nos oculte. Y como toda condicion
interior denigrante se reduce a un mal pensamiento, todos ellos se deben al hecho de
atribuirle el mal a Al-1ah, exaltado sea, atribuirle injusticia, tacafieria, y las falsas ideas
de la idolatria y del fatalismo, o cualquier otra ofensa que nosotros imaginemos.

El combate espiritual (Al-Yihad Al-Akbar, el gran combate) es para la purificacion
interior, pero como se alcanza s6lo cuando Al-lah la otorga, mientras tanto debemos
soportar la prueba, prueba que para el que se cree falente, y ejerce la conciencia de
culpa, es signo de fe: “El que se considera bueno es malo, y el que se considera malo es
bueno”, dijo el Profeta (BPDyC). La conciencia de culpa es la que nos califica de uno u
otro modo. Nos permite percibirnos a nosotros mismos, y tomar conciencia de nuestra
situacion, por eso es tan importante. Al-1ah jura, exaltado sea, por la conciencia de culpa
[lamandola alma reprensora: jNo!: jJuraré Al-lah jura por el Dia de la Resurreccion!
iNo!: jJuraré por el alma reprensora que la Resurreccion es verdadera! (75:1-2),
equiparandola asi al Dia de la Resurreccion, y otorgandole por ello una gran sacralidad.

Se narra que cuando fue revelado: Y lo malo que insinuéis ocultéis en vuestras almas,
os juzgara Al-lah por ello. Entonces El perdonara a quien El quiera y castigara a quien
El quiera, porque Al-1ah es Todopoderoso (2:284), ello angustié a los seguidores del
Profeta (BPDyC), que fueron a verlo y le dijeron: "jMensajero de Al-l&h!: Se nos
impuso como deberes lo que podemos soportar, la oracién, el ayuno, el combate, la
dacioén, pero Al-1ah reveld este versiculo que no podemos soportar”. Respondid el
Mensajero de Al-1ah (BPDyC): "¢Deseadis afirmar lo que dijeron la gente de la Escritura
los judios anteriores a vosotros: “jEscuchamos y desobedecemos alusion al Sagrado
Corén 2:93!?°. Decid maés bien: “jEscuchamos y obedecemos!, jTu Indulgencia, Sefior
nuestro, suplicamos, que hacia Ti es el retorno..." (T, I, p. 438). Y coincidentemente se
cuenta que los comparfieros del Profeta (BPDyC) le preguntaron por los malos
pensamientos, y él respondi6 que haberlos encontrado es a causa de la fe, es decir de la
atencion interior y el rechazo de la maldad, lo cual es propio del creyente pero no del
impio.

En conclusion, lo que debemos purificar es nuestro pensamiento, nuestra idea o
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imaginacion acerca de Al-1&h. Dijo el Profeta (BPDyC) sobre los creyentes: “Ninguno
de vosotros morira jamas hasta que perfeccione su opinion acerca de Al-lah, Poderoso y
Majestuoso” (MIK, I, p. 305), es decir, purifique, exalte, sublime su idea de Al-lah.
Recordemos que segun otra tradicion del Profeta (BPDyC): “Al-lah dijo: Yo estoy en la
opinién que Mi siervo tiene de Mi”, es decir, aquello que el siervo imagina de Al-lah
define al mismo siervo, no a Al-lAh Exaltado, al que ninguna imaginacion ni
pensamiento alcanzan. Cuanto mas elevada y sublime sea la idea de Al-lah en el siervo,
mas puro sera el siervo. EI hombre es el producto de su propia imaginacion acerca de
Al-1ah, su pensamiento de Al-1ah, y asi manifestara su ser interior en todo lo que hace
externamente.

Por lo tanto, toda la vida espiritual consiste en purificar la idea acerca de Al-lah,
elevarla, exaltarla. Y como las imaginaciones no Le alcanzan, a pesar de que el hombre
no puede dejar de imaginar, el ejemplo méas elevado, mas puro de Al-lah que nos
transmite el Sagrado Coran, es el de la luz, que Le imagine como luz, nada méas. Esta es
pura, diafana, sin forma determinada, esta presente en todas las cosas, y las hace
presente a todas: Al-1&h es la Luz de los cielos y de la tierra (24:35). Y como Al-lah esta
en la opinion que el siervo tiene de Al-1ah, es decir, se hace presente para el hombre de
acuerdo a su imaginacion, el Dia de la Resurreccion se le figurara una apariencia, y
algunos siervos diran: “Este es Al-1ah”, y entonces cambiara la apariencia y la negaran,
y conoceran que sus imaginaciones habian tomado por Al-lah algo que no era El,
exaltado sea. Y ello serd como la estrella, la luna y el sol en el caso de Abraham (BP), y
todos los que Le reconozcan bajo una apariencia estaran en el error. Pero habra siervos
que se apartaran de toda imagen, de toda representacion, y no se prosternaran ante algo
que diga ser “Al-1ah”, porque saben que EI no se aparece a nadie, ni en el mundo ni en
el mas alla, exaltado sea sobre todas las cosas.

Decia un sofista griego que el hombre es la medida de todas las cosas, de las que son en
tanto que son, y de las que no son en tanto que no son. Es decir, las cosas son porque el
hombre tiene la capacidad de imaginarlas o pensarlas, y son en la medida de esa
capacidad. Pero Al-1&h dice: No han dimensionado a Al-1ah en Su justa dimension
(6:91), y sabemos asi que la idea de Al-lah es la medida de lo que es el hombre es en
tanto que es, exaltado sea Al-lah sobre todas las cosas. Expresé Ali (P): "Engrandece la
idea de Al-1ah en ti y se empequefiecera el mundo™.
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28. El Dhikr (recuerdo de Al-lah)
en el Corany en la Sunna

El dhikr es mencionado en varias partes del Sagrado Coran. En la mayoria de los
versiculos el significado de la palabra dhikr es glorificar, exaltar, y alabar a Al-lah y
saludar al Profeta (s.a.w).

Al-1ah dijo, "Recuérdame y yo te recordaré" (2:152). También dijo, "...Y recuerda a tu
Sefior mucho y glorificale al anochecer y al alba™ (3:41). Y una vez mas "Aquellos que
recuerdan a Al-1ah de pie sentados o recostados...” (3:191). El dijo, "Quienes crean,
aquellos cuyos corazones se tranquilicen con el recuerdo de Al-l1ah - pues ciertamente
en el recuerdo de Al-1ah los corazones se tranquilizan”. (13:28). Y "...Y hombres que
recuerdan mucho a Al-l&h y mujeres que lo recuerdan...” (33:35). "jCreyentes!
Recordad mucho a Al-1ah! Glorificadle mafiana y tarde!" (33:41-42).

Existen muchisimos otros versiculos del Coran mencionando el dhikr.

El Imam Nawawi dijo, "Todos los eruditos del Islam han acordado en la aceptacion y
permisibilidad del dhikr de corazon y de palabra, para el hombre y la mujer adultos,
para los nifios, para el que tenga la ablucion y el que no tenga la ablucién y hasta para
la mujer durante su menstruacion.

Asi mismo, el dhikr es permitido por todos los eruditos como forma de glorificar,
exaltar, alabar y saludar al Profeta (s.a.w).

El dhikr pule el corazon y es la fuente del aliento Divino que reaviva los espiritus
muertos llenandolos con las bendiciones de Al-1ah, decorandolos con Sus Atributos y
trayéndolos desde el estado de desatencion al estado del completo despertar. Si nos
mantenemos ocupados con el recuerdo de Al-1&h se nos otorgara la felicidad y la paz. El
dhikr es la llave de la felicidad, la llave de la alegria y la llave del Amor Divino.

Mencién del Dhikr en la Sunna

Segun Bukhari, Abu Musa al-Ashari (r.a) relato que el Profeta (s.a.s)
dijo,"La diferencia entre el que recita dhikr y el que no recita dhikr es como la
diferencia que existe entre el que esta vivo y el que esta muerto."

Tirmidhi narro del relato de Anas (r.a) que el Profeta (s.a.s) dijo, "Si pasas por los
jardines del paraiso, permanece alli." Y ellos preguntaron. "¢ Oh Mensajero de Al-lah,
que son los jardines del paraiso?" Y el dijo, "Los grupos que recitan el dhikr!.
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En su libro Bukhari narro de Abu Hurayarah que el Profeta (s.a.s) dijo, Al-lah
Todopoderoso y Exaltado, tiene mala“ikas (angeles) que buscan a la gente del dhikr. Si
encuentran a la gente del dhikr, los rodean hasta que llegan hasta el primer cielo. Y Al-
lah le pregunta a Sus mala’ikas (angeles) , "¢ Que estan haciendo Mis siervos?" Los
mala’ikas dicen, "Oh Al-1ah, ellos te estan alabando y glorificando y estan recitando
dhikr". Al-1ah dice "¢Acaso Me vieron?." Los mala’ikas (angeles) le responden, "No, no
te han visto". Entonces Al-l&ah pregunta, "¢ Como seria si me hubiesen visto?".Y los
mala“ikas responden, "Oh Al-lah, si te hubiesen visto hubiesen ofrecido mas alabanza,
mas glorificacion y mas recuerdo de Ti". Y Al-lah pregunta, ";Que piden?." Y los
mala’ikas (angeles) dicen, " Piden Tu paraiso". Y Al-lah pregunta, "Acaso vieron Mi
paraiso”. Los mala’ikas (angeles) responden, "No Sefior nuestro™. Al-l1ah continua,
"iComo seria si hubiesen visto Mi paraiso?". Los mala“ikas responden, "Hubiesen
estado mas atraidos y mas ansiosos de llegar a el". Y entonces Al-1ah les pregunta,
"¢Que temen?". Y los mala“ikas (&ngeles) dicen, "Temen el infierno ", y Al-lah
pregunta, "¢ Como seria si hubiesen visto mi infierno?", y ellos responden, "Con mas
razon huirian de el y pedirian proteccion de el*. Luego Al-1ah dice, " Todos ustedes son
testigos que les perdono todas sus faltas y errores™. Y luego un mala“ika pregunta "¢ Oh
Sefior Nuestro hay entre esta gente uno que no pertenece al grupo. Solo vino para pedir
algo de uno de ellos?". Al-1ah dice, "Estos son mis amados que me estan recordando.
Cualquiera que entre a su circulo sera perdonado."

Bukhari y Muslim narran de Abu Hurayrah que el Profeta (s.a.s) dijo, Asi como Mi
siervo piensa de Mi, Yo sere para el. Estoy con el si el Me recuerda. Si Me Ilama en su
interior, yo lo Ilamo en Mi interior. Y si Me nombra en una congregacion, Yo lo nombro
a el en una congregacion aun mas elevada en Mi Presencia. Y si el se acerca a Mi una
mano de distancia, Yo me acerco a el un brazo de distancia; si el se acerca a Mi un
brazo de distancia, Yo me acerco a el un metro de distancia; si viene hacia Mi
caminando, Yo voy hacia el corriendo.

Tirmidhi y Ibn Majah narraron sobre la autoridad de Abi Darda (r.a) que el Profeta
(s.a.s) dijo, "Queréis que 0s cuente sobre vuestras mejores obras - la mas honrada y
alabada y santificada por vuestro Sefior y la mas alta en su recompensa - mejor que
gastar oro, mejor que enfrentar vuestro enemigo y combatirlo”. Ellos dijeron, "Si , Oh
Mensajero de Al-1ah™. Y El dijo,"Dhikr Al-lah " (el recuerdo de Al-lah). El Profeta
(s.a.s) dijo, "Todo tiene su pulido y la forma de pulir los corazones es el dhikr Al-1ah".
Muadh bin Jabal (r.a) dijo, "Nada te salva del castigo de Al-lah excepto dhikr Al-1ah".

Existen muchisimas otras Tradiciones sobre los beneficios y las bendiciones del dhikr;
tantas que es imposible citarlas a todas.
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29. La vida eterna

Autor: Nora Jalil - Fuente: El Mensaje de Az-Zagalain

““La vida es seguida por la muerte y este mundo por el Mas Alla. Todo lo que existe esta
sujeto a un cémputo final y hay Alguien que observa todas las cosas. Hay una
recompensa para todo acto bueno y un castigo para toda iniquidad. Cada cosa tiene un
término prefijado. Todo ser humano tiene un amigo y un compafiero que algin dia sera
enterrado junto a él. Si tu compafiero es noble y honorable, te honrara y si es bajo y vil,
te atormentard y causara problemas; él sera resucitado contigo y ti con él. Las
preguntas no iran dirigidas a ti, iran dirigidas a él. Elige, pues, un compafiero justo y
valioso, porque si tu compafiero es justo te reconfortara, pero si es malvado, desearas
alejarte de él aterrado. Este compafiero y amigo por la eternidad no son otras cosas
gue tus acciones™.

Del Profeta Muhammad ( B.P.D.).
Introduccion

La creencia en la vida después de la muerte ha formado parte siempre de las ensefianzas
de las religiones monoteistas. Cada profeta de Dios ordend a sus discipulos creer en
ello, y Muhammad —las bendiciones y paz sean con él y su familia- el ultimo de los
profetas, hizo lo mismo. Esto ha sido siempre un punto esencial de la fe Islamica. Todos
los profetas de Dios han declarado categéricamente que el que no crea o dude de ello es
un incrédulo. Esto es asi, porque negar la idea de la vida eterna priva de toda
significacion al resto de los principios de la fe. Esta negacion significaria también que
una vida virtuosa no recibiria recompensa, e induciria asi al hombre a llevar una vida de
ignorancia e incredulidad. Tratemos de reflexionar en ello para comprender mejor esto.

En nuestra vida diaria, cada vez que se nos mande hacer alguna cosa, pensaremos
inmediatamente: ;para qué va a servir esto y qué es lo que arriesgo si no lo hago? Esto
esta en la misma naturaleza del hombre. Considera instintivamente inatil una accién
cuya necesidad no ve.

Por regla general, si estds convencido de la utilidad de alguna cosa, tu respuesta sera
firme. Pero si dudas de su eficacia, tu actitud serd de duda. Ademas, ¢;por qué un nifio
pone su mano en el fuego? Porque no esta convencido de que el fuego quema. ¢Por qué
se rebela contra el estudio? Porque no sabe plenamente la importancia de la educacion y
los beneficios que de ella procura, y no cree en lo que sus superiores tratan de
inculcarle.
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Considera ahora al hombre que no cree en el Dia del Juicio. ¢(No tenderia a restarle
importancia a la fe en Dios y en una vida conforme a sus deseos? ¢;Qué valor tendria
una vida pasada en buscar agradar a Dios? Para él la obediencia a Dios no conlleva
ninguna ventaja, la desobediencia a Su ley, ningln inconveniente. ;Como le sera
entonces posible seguir escrupulosamente los mandatos de Dios, de su Enviado y de su
Libro? (Ddnde encontrara los motivos y los estimulos necesarios para afrontar las
pruebas y sacrificios y para rechazar los placeres de este mundo? Si un hombre no sigue
la ley de Dios y no vive segun sus propios deseos e impulsos, ¢para qué le sirve su fe en
la existencia de Dios, si se limita a esto solamente?

Esto no es todo. Si uno medita mas, llegara a la conclusion de que la fe en la vida eterna
es un factor determinante, esencial en la vida del hombre. El hecho de aceptarla o
rechazarla determina el curso mismo de su vida y conducta.

Un hombre que ha visto el triunfo o el fracaso en este mundo solamente, no se preocupa
mas que de los beneficios o de las contrariedades que puedan llegarle en esta vida, en
este mundo. No estara tan deseoso de emprender buenas acciones, si no tiene la
esperanza de encontrar en ellas un provecho mundano, ni de evitar las malas acciones, a
menos que no le acarreen perjuicio en sus intereses en este mundo.

Pero la persona que cree en una vida en el otro mundo, y que estd firmemente
convencida de las consecuencias finales de sus actos, considerara las ganancias o las
pérdidas de este mundo como temporales y transitorias, y no arriesgara su salvacion
eterna por un provecho pasajero. Considerara las cosas con una perspectiva mas amplia,
y tendré siempre presente lo que pueda ganar o perder en la eternidad. Hara el bien sea
cual fuere lo que pueda por ello procurar en este mundo o sea cual fuere el dafio que
pueda llevar a sus intereses inmediatos; evitard el mal, sea cual fuere la atraccion que
ejerza en é€l, juzgara las cosas desde el punto de vista de sus consecuencias en la
eternidad, y no cedera a sus impulsos o caprichos.

Existe pues, una diferencia radical entre los conceptos que se extraen de la vida de un
creyente y de un incrédulo. Este Gltimo tiene del Bien una idea que no pasa del cuadro
de los beneficios inmediatos que pueda adquirir en esta vida provisional: dinero, bienes
materiales, celebridad, y otras cosas parecidas que le confieren una posicion, poder,
gloria, y la felicidad en este mundo. Estas cosas constituyen su Gnico objetivo en la
vida.

La satisfaccion de sus propios deseos y su éxito personal llegan a ser el alfa y la omega
de su vida. No duda en recurrir a medios crueles e injustos para conseguir fortuna.
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Del mismo modo, lo que él llama una mala accion, es todo lo que puede hacerle correr
un riesgo o causar dafio a sus intereses en este mundo: pérdida de la vida o de sus
bienes, mala salud, reputacion manchada, u otra contrariedad.

Por el contrario, el creyente concibe el bien y el mal muy diferentemente. Para él, todo
lo que agrada a Dios es bueno, y todo lo que suscita Su descontento y Su ira es malo.
Una buena accién, segun él, sera buena, incluso si no le aporta nada en este mundo, o
incluso si le trae la pérdida de sus posesiones terrenales, o perjudica sus intereses
personales. Esta persuadido de que Dios le recompensaréa en la vida eterna, y que es éste
el verdadero triunfo.

El sentido de la muerte en el Islam:

El hombre instintivamente ansia entender y adquirir conocimiento sobre la vida eterna,
0 sea la vida después de la muerte y el estado en que se vive entre la muerte y la
Resurreccion. Algunas preguntas surgiran en su mente, como: ¢;qué clase de gente me
encontraré alli? ;Qué clase de seres vive alli? ;De qué forma sera la existencia en ese
lugar? ¢ Cual es el espacio de tiempo entre la muerte y la Resurreccion?

Sin lugar a dudas, el Mé&s Alla o la otra vida es de una duracién indefinida y nuestra
vida en este mundo, si la comparamos con aquella, es como una gota de agua con
relacion al océano.

Segun el Islam, la muerte de los hombres no significa su aniquilacion. Con la muerte, el
espiritu que es imperecedero se libera, corta sus lazos con el cuerpo para proseguir en lo
sucesivo su existencia particular sin el cuerpo:

«Ellos dicen: Cuando hayamos desaparecido de la tierra, ¢volveremos a una
nueva creacion? Pues ellos no creen en el reencuentro con su Sefior. Di: “El
Angel de la muerte, al cual estais confiados, os recogerd, luego seréis
conducidos hacia vuestro Sefior”».

(Sagrado Coran: 32: 10-11)
El Santo Profeta (B.P.D.) dijo:
“Vosotros no pereceréis; seréis transferidos de una casa a otra”.

No solamente la vida del hombre sino también la vida en todo el mundo esta dividida en
dos periodos, cada uno de los cuales es conocido como “un dia”. El primer dia o
periodo, refiriéndose a este mundo, es temporal. El tltimo dia o periodo, refiriéndose al
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otro mundo, es eterno; entonces nuestra felicidad en éste y en el otro mundo esta
supeditada a tener fe en ese dia.

La procedenciay el origen de la creencia en la otra vida

La procedencia y el origen de la creencia en la vida eterna y la otra vida es, en primer
lugar, la revelacion de Dios, que es enviada a la humanidad a través de Sus Mensajeros.

Cuando el hombre llega a saber de Dios, cree en la verdad de los Mensajes de los
profetas y acepta lo que ellos transmiten como revelacion de Dios. A fin de no ser un
trasgresor, llegara a creer en el Dia de la Resurreccion y la vida eterna.

La naturaleza de la muerte

¢ Qué es la muerte? ¢ Es mortalidad y aniquilacion o indica una transicion y transferencia
de un mundo a otro?

El Sagrado Coréan da una respuesta particular con una interpretacion acerca de la
naturaleza de la muerte, que son las siguientes:

a) La muerte no es mortalidad, destruccion y aniquilacion. Es una transicion de un
mundo al otro y de un estado a otro donde la vida del hombre continuara en otra forma.

b) Lo que forma la real personalidad del hombre y es considerado el Gnico real “yo”, no
es lo fisico, 6rganos y elementos subordinados del cuerpo, porque éstos son mortales y
gradualmente se desintegran. Lo que forma nuestra real personalidad y es considerado
nuestro real “yo” es interpretado como el “alma” y ocasionalmente como el “espiritu”
en el Coréan.

c) El espiritu del hombre, que es la base sobre la cual su real “yo” es determinado y de
cuya inmortalidad su propia inmortalidad depende, tiene una posicion existencial en un
horizonte superior al de la materia y de los elementos materiales.

En el Sagrado Coran esta escrito sobre la creacion del hombre, sin mencionarse la
Resurreccién y la vida eterna, pero sefialando algo real en él, con una cualidad y
categoria por encima del barro y del agua. Con respecto a Adan (P) dice:

«... 'Y cuando lo haya formado armoniosamente e infunda en él de Mi espiritu».

(Sagrado Coréan 15: 29)
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La mitad del contenido de las ciencias islamicas, estan basadas en la procedencia del
espiritu, su independencia del cuerpo y su supervivencia después de la muerte.

El siguiente ejemplo, atribuye una serie de acciones vitales al hombre, tales como
dialogo, deseo y ruego después de la muerte:

«Los &ngeles dirdn a los que llamen y que han sido injustos consigo mismos:
“;Cuél era vuestra situacién?”. Diran: “Eramos débiles en la Tierra”. Diran:
“¢Es que la Tierra de Dios no era lo suficiente vasta como para que pudierais
emigrar?”».

(Sagrado Coréan 4: 97)

Esta aleya es para aquellos que viven en un ambiente hostil, que esta regido por la
voluntad de otros. Ellos tratan de encontrar una excusa dando explicaciones tales como:
el medio es corrupto, las circunstancias son desfavorables y nosotros nos vemos
frustrados en nuestra tentativa de hacer algo para remediarlo.

Cuando los angeles de Dios reciben a estos espiritus, les hablan considerando sus
excusas injustificadas, porque lo menos que ellos podian haber hecho era emigrar a otra
parte. Los angeles les hacen presentes sus culpas y les hacen comprender que ellos
mismos son responsables de los pecados que han cometido y de la opresion que han
sufrido.

Esta aleya nos expone un dialogo y razonamiento entre los angeles y el hombre en el
momento después de la muerte. Evidentemente si el mismo ser humano fuese
totalmente mortal y un simple cuerpo inconsciente, una conversacion después de la
muerte no tendria sentido alguno. Esta aleya implica que el hombre habla con criaturas
invisibles llamadas angeles, a través de ojos, oidos y lenguas diferentes después que uno
deja este mundo y este estado.

En otra aleya del Sagrado Coran, sefiala clara y explicitamente que aunque el ser
fisicamente se descompone, el yo real (espiritu) sobrevive después de la muerte:

«Dios recoge a las almas en el momento de su muerte, y a las que no mueren,
durante el suefio. Retiene, pues, a aquellas cuya muerte ha decretado, y deja en
libertad a las otras, hasta un término prefijado. Por cierto que en esto hay signos
para los sensatos».

(Sagrado Coran 39: 42)
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Esta aleya establece la similitud entre el suefio y la muerte, el despertar y la
Resurreccion final. El suefio es una muerte temporal, breve, y la muerte es un suefio
fuerte, magnifico. En ambos casos, un solo espiritu o alma pasa de un estado a otro. La
diferencia es que durante el suefio, uno esta inconsciente y al despertarse, la persona no
sabe que en realidad ha regresado de un viaje, contrario a la muerte en que cada detalle
se vuelve claro para uno.

Considerando estas aleyas, uno puede comprender perfectamente que la naturaleza de la
muerte no es aniquilacion, sino la transferencia de un estado a otro.

La vida después de la muerte

De acuerdo con el Sagrado Coran, el mundo después de la muerte consiste de dos
etapas, es decir, el hombre pasa a través de dos mundos después de la muerte. El primer
mundo llamado barzaj, que es finito, como el mundo presente. El segundo es el mundo
del gran Juicio Final, que es infinito.

A continuacion explicaremos cada uno de ellos:
El Barzaj:

La palabra “barzaj” significa “un intervalo”. El Sagrado Coran interpreta a la vida que
comprende entre la muerte y el gran Dia del Juicio Final como un lugar de transicion.

«Cuando, al fin, viene la muerte a uno de ellos, dice: “jSefior! jHazme volver!
Quizas, asi, pueda hacer el bien que dejé de hacer”. jNo! No son sino meras
palabras, pero detras de ellos, hay una barrera hasta el dia que sean resucitados».

(Sagrado Coréan 23: 99-100)

Esta aleya se refiere a la vida después de la muerte hasta ese momento en que se hace
alusion a aquellas personas que estan arrepentidas después de la muerte y piden ser
regresadas al mundo terrenal, pero se les responde negativamente. Con esto
explicitamente se revela que después de la muerte uno vive una especie de vida en que
toda sUplica de regreso sera rechazada.

Existen como quince aleyas que en su conjunto describen en uno o en otro sentido, un
género de vida que prueba la existencia de una vida completa en el lapso que cubre la
muerte y el dia del Juicio Final. Estas aleyas estan clasificadas de la siguiente manera:



Primero, un grupo numeroso de aleyas que se refieren a la conversacion que entablan
las personas virtuosas y bienaventuradas o las corruptas y nefastas con los angeles
inmediatamente después de la muerte, tales como las aleyas mencionadas anteriormente.

Segundo, existen aleyas que afiadiéndose a las anteriores, confirman que después de esta
conversacion, los &ngeles invitaran a las personas virtuosas y bienaventuradas a gozar
de todas las bendiciones de Dios, es decir, ellos no tendran que esperar hasta el gran dia
del Juicio Final. Las tres siguientes aleyas explican este punto:

«A quienes, habiendo sido buenos, Ilamaréan los angeles diciendo: “jPaz sobre
vosotros! jEntrad en el Jardin como premio a vuestras obras!”».

(Sagrado Coréan 16: 32)

«Se dijo: “jEntra en el Jardin!” Dijo: “jAh! Si mi pueblo supiera que mi Sefior
me ha perdonado y me ha colocado entre los honrados”».

(Sagrado Coran 36: 26-27)

Otro punto a notar es que, existen varios cielos, jardines o paraisos, y no justamente
uno, para el que lo merece. Es decir, existen varios cielos concordantes con la cercania
del creyente a Dios.

Tercero, este grupo de aleyas no insinda ninguna conversacion entre los angeles y el
hombre. Hablan completamente acerca de aquellos pueblos que han llevado una vida de
entera beatitud, bienaventuranza, bienestar; y de aquel otro condenado y nefasto pueblo:
su tortura y padecimiento, en el intervalo que va desde la muerte hasta la Resurreccion.
Las siguientes aleyas se refieren a lo mencionado:

«No credis que aquellos que son matados en el camino de Dios estan muertos.
iAl contrario! jEstan vivos! Seran provistos de bienes cerca de su Sefior, seran
felices de la gracia que Dios les ha acordado».

(Sagrado Coran 3: 169-170)

Después de la victoria de los musulmanes en la Batalla de Badr, el Mensajero de Dios
(B.P.D.) ordend reunir los cuerpos de los incrédulos y arrojarlos en un pozo. Luego se
inclind en el borde del mismo y nombrando a cada uno de los jefes muertos les dijo:
““¢ Habéis comprobado ahora la realidad que vuestro Dios os habia prometido? En
cuanto a mi, encontré lo que mi Dios me habia prometido™.



Uno de los fieles dijo al Profeta: ““jEstas hablando con los muertos! ¢Escuchan ellos lo
que dices?”. El Profeta (B.P.D) respondié: “Ellos son ahora mas perceptivos que tu”.

En otra aleya, el Corén relata lo siguiente:

«Y sobre la gente del Faradn se abati6 el fuerte castigo: el Fuego, al que se veran
expuestos mafiana y noche. El dia que llegue la hora: “jHaced que la gente del
Faradn reciba el castigo mas severo!”».

(Sagrado Coréan 40: 45-46)

Las dos ultimas aleyas sefialan dos tipos de tortura para la gente del Fara6n. Uno que
serd aplicado antes del dia del Juicio Final, el cual es llamado “el castigo fuerte”,
cuando ellos dos veces al dia sean puestos frente al Fuego sin ser introducidos en medio
de éste. El otro que serad después del Juicio Final, ha sido referido como “el castigo
severo”.

El Gran Dia Del Juicio Final

El gran Dia del Juicio Final es la segunda etapa de la vida eterna. En contraste con el
barzaj, el cual implica la llegada individual e inmediata alli, el gran Dia del Juicio Final
comprende el todo, esto es, todos los individuos y toda la tierra. ES un evento que
concierne a todas las cosas y toda la humanidad, un acontecimiento que abarca el
mundo entero. El universo entero entra en una nueva etapa de vida y sistema.

El Sagrado Coran nos informa del gran acontecimiento de la Resurreccién. De acuerdo
con esta informacion, ese gran evento coincidira con la extincion de las estrellas y el
sol, la sequia de los mares, el exterminio de todas las cosas, la desintegracion de las
montanfas, terremotos y tormentas universales, y transferencias y revoluciones grandes y
unicas.

«...;Cuédndo sera el dia de la Resurreccion? Cuando se ofusque la vista, se
eclipse la luna, se retinan el sol y la luna. Ese dia, el hombre dird: “;Y a donde
escapar?”. jNo! jNo habréa escape! Ese dia, el lugar de descanso estara junto a tu
Sefior».

(Sagrado Coran 75: 6-12)

Hay dos aleyas que dan respuesta a un incrédulo que estaba reteniendo unos huesos
cariados ante el Profeta, los sopld y éstos se esparcieron en el aire, y después le
pregunté al Enviado de Dios (B.P.D.): “;Quién va a revivir estos huesos siendo que



estan cariados?”. Entonces Dios ordena al Profeta que le pregunte por qué olvidd su
primera creacion:

«Nos propone comparaciones y olvida su propia creacion diciendo: ¢Quien
podra reanimar los huesos cuando ya estén cariados».

(Sagrado Corén 36: 77)
Y tras eso le contesta:

«Los reanimara Quien los cred por vez primera, porque es Conocedor de todas
las creaciones».

(Sagrado Coréan 36: 78)

El hombre a menudo divide los asuntos en posibles e imposibles de acuerdo con su
propio poder y habilidad. Se considera imposible la ocurrencia de cosas que estan por
encima del poder e imaginacién de uno. El Coran declara que tomando en consideracién
el poder humano, la Resurreccidn es ciertamente imposible, pero que puede ser
realizada si se considera el Poder de Quien primero creé la vida a partir de un
inanimado.

Hay también unas aleyas que nos relatan que cuando Abraham (P) se dirigi6 a Dios
pidiéndole que le revelase el secreto del “dia de la Resurreccion de los muertos”, en
réplica se le preguntd si €l tenia fe en ello. El respondi6 positivamente, diciendo que su
pregunta era solo para asegurarse y llegar a la certeza. Entonces se le encomendd cazar
cuatro pajaros, cortar sus cabezas, trozar sus cuerpos y dejar cada parte en una montafia
diferente. Llamando a aquellos pajaros los encontraria resucitados volando alrededor de
él, por anuencia de Dios.

Y cuando Jesus (P.) dijo:

«Os presento un milagro de vuestro Sefior. Os plasmaré con barro, como la
figura del pajaro en la que alentaré y sera un pajaro, con el beneplacito de Dios:
y curaré al ciego de nacimiento, al leproso; resucitaré a los muertos... Por cierto
que en ello hay un signo para vosotros, si Sois creyentes».

(Sagrado Coréan 3: 49)



Lo mismo sucede con la tierra y las plantas; mueren en otofio y en invierno y vuelven a
la vida en primavera. El Profeta (B.P.D.) sefial6: “Cada vez que observéis la primavera,
recordad la Resurreccion”.

Estas palabras expresan que uno puede repetidamente notar que la naturaleza se
marchita y muere después de haber tenido vida y energia. EI mismo proceso ocurrira en
todo el Universo. Llegaréa a extinguirse, enfriarse y henderse. El sol y las estrellas se
descompondran y desintegraran. Todo el universo quedara completamente sin vida, pero
este estado de muerte sera temporal. Todos los seres empezardn una vida nueva en
condicion y situacion diferente.

El Sagrado Coran nos dice que la Resurreccion significa renacer, un pequefio ejemplo
del cual podemos observar sobre la tierra:

«Contempla, pues, oh humano, las maravillas de la misericordia de Dios. jCémo
vivifica la tierra después de haber sido arida! Por cierto que es Este mismo el
resucitador de los muertos: porque es Omnipotente».

(Sagrado Coran 30: 50)

«Dios es quien envia los vientos y éstos levantan las nubes, que nosotros
empujamos hacia una comarca &rida. Con ellos vivificamos la tierra después de
la muerte, asi sera la Resurreccion».

(Sagrado Coréan 35: 9)

«Algunas veces ves la tierra reseca, pero, cuando hacemos que el agua baje
sobre ella, se agita, se hincha y hace brotar primorosas especies vegetales de
todas clases. Esto es asi porque Dios es la verdad, devuelve la vida a los muertos
y es Omnipotente. Es que la hora llega, no hay duda de ella, y Dios resucitara a
todos los que se encuentran en las sepulturas».

(Sagrado Coréan 22: 5-6-7)
«No hemos creado en vano el cielo, la tierra y lo que entre ellos hay».
(Sagrado Coran 38: 26)

Si no hubiera Resurreccion, el mundo no tendria destino final. El sistema terraqueo seria
completamente errante y de acuerdo con el Coran, la creacion seria “vana”, “inatil” y
“frivola”.



Los Mensajeros de Dios han venido para prevenirnos de sostener tal fundamento
erroneo y ponernos al corriente de un hecho que, si no es reconocido, tornaria la vida sin
sentido y vana infundiendo futilidad en nuestras mentes, o que nos convertiria en
criaturas indtiles, futiles, sin ningln objetivo en la vida.

Uno de los efectos de la fe y creencia en el Juicio Final es que nos libra de esa situacion
inatil y vacia, dandonos un significado, en nuestros pensamientos y existencia.

La conexidén entre este mundo y el otro

Un tema muy significativo y esencial que nos incumbe por los sagrados Libros es la
conexion entre estas dos vidas; ambas estan relacionadas. En el otro mundo uno
recogera la cosecha de sus propios actos en este mundo.

Lo que ocasiona felicidad eterna a la persona es una fe y creencia pura y real, y los
criterios morales correctos: la liberacion de la envidia, del engafio, fraude, odio y estafa.
Por el contrario, lo que acarrea una vida muy penosa e infeliz en el otro mundo es la
falta de creencia, las falsas creencias, la mala moral, el egoismo, la vanidad, la
hipocresia, la usura, la calumnia, la abstencion del rezo y el culto a Dios...

El Mensajero de Dios (B.P.D.) dijo: “Este mundo es la hacienda para el otro mundo”, es
decir, lo que uno siembra aqui, cosechara alla; la cualidad de la cosecha depende de lo
gue uno siembra. Es imposible sembrar cebada y cosechar trigo, obtener flores de los
abrojos. De la misma manera, no se sacara provecho en la préxima vida de los
pensamientos, moralidad y actos malos que tenemos en este mundo.

Todas nuestras acciones son de alguna manera registradas y conservadas para siempre.
Uno encontrara sus acciones pasadas “ilustradas” y puestas de manifiesto en el Dia de la
Resurreccion.

«El dia que cada uno se encuentre frente al Bien y el Mal que haya hecho,
deseard tener bien lejos ese Diax.

(Sagrado Coréan 3: 30)

«Cuando los dos angeles guardianes del hombre, sentados uno a su derecha y
otro a la izquierda, anotan su declaracion. No pronunciard palabra alguna sin
que, junto a él, esté presente un observador que la anote. Y en verdad le
sorprendera la agonia de la muerte. Se le dird: “jHe aqui de lo que no podras
escapar!”. Y la trompeta sera tafiida. jHe aqui el dia de la amenaza! Y cada alma
comparecerd acompafiada de un angel arriero y un angel testigo. Se les dira:



“Estabas descuidado respecto de esto, pero hoy te descorremos el velo y tu vista
serd penetrante”. Y su acompafante dira: “He aqui presente el registro de sus
actos!”. Después de la sentencia, se dird a los dos angeles guardianes:
“iPrecipitad en el Infierno a todo incrédulo contumaz, que impedia el bien,
profanador dubitante, que atribuia a Dios otra divinidad!”...»

(Sagrado Coran 50: 17-26)
Y tras ello continla:

«Y el Paraiso para los timoratos, estara dispuesto no lejos de alli. He aqui lo que
se promete a todo contrito, observante, que teme intimamente al Graciabilisimo
y comparece con un corazén contrito: “jEntrad en él, en paz! jHe aqui el dia de
la eternidad!”».

(Sagrado Coran 50: 31-34)

Esta aleya prueba que el hombre verd sus hechos virtuosos como muy deseables y
agradables y sus hechos malos apareceran en formas terrificas y desagradables. Asi, si
quisiera escapar 0 mantenerse lejos de ellos, eso no le serd posible. En el otro mundo,
las acciones del hombre presentadas y puestas de manifiesto formaran parte de él, y de
esta manera seran inseparables.

«Alli encontrardn ante ellos todo lo que han hecho».
(Sagrado Coréan 18: 49)
El significado de esta aleya es la misma que la precedente.

«Ese dia los hombres surgiran en grupos, para que se les muestren sus obras:
quien haya hecho el Bien, por insignificante que sea, lo vera. Y quien haya
hecho el Mal, por insignificante que sea, lo vera».

(Sagrado Coran 99: 6-7-8)

Uno viviréd con los hechos y moralidad adquiridos en este mundo. Seran las buenas o
malas reservas los comparieros benevolentes o malos para uno en el mundo eterno.

Un creyente en la vida eterna siempre considera sus pensamientos, moralidad, actos y
proceder seriamente, sabiendo que éstos permaneceran y seran enviados por delante al



otro mundo en reserva para considerar su vida alli. Semejanzas y diferencias entre la
vida en este mundo y el Mas Alla:

Considerando las semejanzas entre la vida presente y la venidera, se observa que ambas
son ciertas y reales. Tal como se muestra en lo siguiente:

En contraste con el Mas All4, en este mundo hay reproduccién, nacimiento, infancia,
juventud, ancianidad y muerte. Aqui uno tiene que trabajar, esparcir semillas y
orientarse hacia un terreno favorable. Alli se recupera la cosecha y beneficios de lo que
intent6 en este mundo.

Aqui es un lugar de trabajo y actividad, alli s6lo de resultado y evaluacién. Aqui se
puede cambiar el curso de una vida con el cambio en los hechos y accionar de uno, pero
alli no se puede.

La sustancia y la materia, la tierra y el cielo, los jardines y frutos, como manifestaciones
de los hechos del hombre, tienen vida. También hay movimiento y evolucion. Pero alli,
solamente la voluntad y reinos divinos existen. Conciencia y sabiduria, y en una vision
general, la audicion y la percepcidon son mas fuertes, en otras palabras, se quitan todas
las pantallas y velos y uno percibe los hechos a través de una profunda penetracion
como se expone en el Sagrado Coréan:

«Pero hoy te descorremos el velo y tu vista sera penetrante».
(Sagrado Coréan 50: 22)

En este mundo, hay fatiga, tedio y frustracion debido a la monotonia. Uno esta siempre
perdido en imaginaciones, buscando algo. Cuando alguien obtiene lo que ha estado
buscando, se regocija, pero después de un tiempo, se da cuenta que “ello” no es lo que
precisamente esperaba encontrar. Es ganado por la inquietud e insatisfaccion, y continGa
su afanosa busqueda. Eso es porque esta en busca de lo que no posee y esta descontento
de lo que tiene.

En el otro mundo, cuando se obtiene lo que se ha estado realmente esperando, es decir
la vida eterna al lado del Sefior de la Creacion, uno nunca estard insatisfecho,
intranquilo o afligido. Refiriéndose a este punto el Sagrado Coran sefiala:

«En cambio, los creyentes que practican el bien tendrén por albergue los jardines
del Paraiso, donde moraran eternamente, y no ansiaran mudarse».

(Sagrado Coran 18: 107-108)



Justicia y Sabiduria de Dios

El hombre regula su conducta sobre la base de “la fe y sus acciones”, con lo cual anhela
la vida eterna y la satisfaccion de Dios. Estas motivaciones revelan la cualidad
individual e inmaterial del espiritu.

Comparan al ser humano en este mundo con el feto en la matriz donde es provisto de
ciertos sistemas: circulatorio, respiratorio, Optico, auditivo y nervioso; éstos son
acondicionados en relacion con la vida post-natal y no con las condiciones de la matriz
y la vida temporal de nueve meses alli.

La fe y las buenas acciones sugieren semillas que crecen y florecen solamente en una
vida eterna feliz, es decir, ellas obtendran su cometido para y en una vida eterna.

Si uno se desvia de la fe y de las buenas acciones, se desciende aun por debajo de la
escala animal y cae en las méas bajas consideraciones.

Algunas veces el hombre muere antes de recibir el premio de sus actos justos, es por eso
que deberia existir otro lugar para premiar enteramente al benévolo y castigar al
perverso, de lo contrario, seria una injusticia de parte de Dios.

Nuestros hechos sensatos son aquellos que nos conducen rumbo a la perfeccion. La
sabiduria del hombre consiste en seguir el sendero correcto que conduce a la perfeccion
humana, mientras que la sabiduria de Dios significa la guia de las criaturas a una
perfeccion merecida.

Dios ha creado a todas las criaturas con un propésito y un fin definido, entonces, para su
concrecion la sabiduria divina necesita del progreso de las cosas vivientes hacia un fin
deseado.

El Sagrado Coran expresa: si no hubiera Resurreccion, vida eterna, felicidad eterna y
recompensa o castigo final, de parte de Dios seria algo cruel e injusto, y la crueldad no
es una caracteristica de Dios.

Apoyandose en la justicia y la sabiduria de Dios, hay muchas aleyas que exponen la
necesidad y lo inevitable de la existencia de la vida eterna y del retorno a Dios.

«¢ Trataremos a los que han creido y obran bien igual que a los que van por la
tierra corrompiéndola, a los temerosos de Dios igual que a los pecadores?».

(Sagrado Coréan 38: 28)



«¢Pretenden por ventura, quienes obran mal, que les equiparemos con los
creyentes que practican el bien? ;Piensan, acaso, que su vida y su muerte son
comparables a las de ellos? jQue mal juzgan! Dios ha creado los cielos y la tierra
con prudencia y para que toda alma sea remunerada segun lo que haya hecho.
Nadie seré tratado injustamente».

(Sagrado Coréan 45: 21-22)

No existe perdicion mas grande que negar el Dia de la Resurreccion, dia que, con
nuestros propios 0jos, vemos repetirse afio tras afio en la naturaleza, tal como lo
advertimos en la tierra muerta que vuelve a tomar vida.

Negar ese Dia significa negar la Fuerza, Justicia y Sabiduria de Dios Todopoderoso.
Conclusién

La amargura y pesadumbre por el abandono de este mundo son vistas como algo natural
e inevitable por quienes imaginan que su traspaso de la barrera de la muerte significa el
fin para todas las dimensiones de su existencia, y que no hay vida mas alla de esa
frontera. Pero para aquellos que creen en el otro mundo no es mas que un juego
elaborado, y salir de este mundo material es en realidad una forma de progresar y
ascender en la dimension de lo infinito. Un creyente ve la muerte como una puerta que
se abre a la vida eterna, y el medio para salir de una jaula que lo tiene aprisionado.

La fe en el Dia de la Resurreccion, concede tranquilidad al ser humano, le da fuerzas y
animo para soportar los problemas y dificultades, acrecentando su devocion y
abnegacion.

Nuestro cuerpo se encuentra ante un oscuro e impenetrable velo, no permitiendo al
hombre ver los otros mundos. La muerte, de hecho, es el nombre que se le da cuando
emerge de esa cortina, y cuando es quitada, el hombre es capaz de ver lo que hasta
entonces le era imposible apreciar.

Dijo el Mensajero de Dios: “Todos los hombres estan dormidos; s6lo cuando mueren
despiertan”.

«Por cierto que quienes dicen: “jNuestro Sefior es Dios!”, y se consagran a El,
los angeles descenderan sobre ellos al morir y les dirdn: “jNo temais ni estéis
tristes! jRegocijaos, mas bien, por el Paraiso que os habia prometido!”».

(Sagrado Coréan 41: 30)
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