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MIFTAH-UL-YANNA
(La Llave del Paraiso)

INTRODUCCION A
“LA LLAVE DEL PARAISO”

Allahu ta’ala ha enviado Profetas, ’alaihim-us-salam, a Sus esclavos
para que puedan alcanzar la felicidad, el bienestar y la paz en el mundo y
en la Otra Vida, ademas de llevar una vida de hermandad mediante la unioén
de los corazones, y para ensefarles como cumplir con los deberes que con-
lleva ser esclavos Suyos. Gracias a esa gente elegida, 1o mas encumbrado
del género humano en todos los aspectos, El permitié que Sus esclavos
conocieran cual es la mejor forma de vida. Allah anuncié que Muhammad,
sallallahu ‘alayhi wa sallam, el mas elevado y el ultimo de Sus Profetas,
‘alaihim-us-salawat-u-wa-t-taslimat, es el Profeta para todos los pueblos
que vivan en el mundo hasta que llegue su término. En Su gran Libro Ce-
lestial llamado Qur’an al-karim, que reveld a Su Profeta mas amado a tra-
vés de un angel en un proceso que durd veintitrés afios, Allah especifico
Sus mandatos y prohibiciones. Como el Qur’an al-karim esta en la lengua
arabe y contiene enseflanzas extremadamente sutiles y conocimientos que
no son de este mundo y transcienden la comprension del intelecto humano,
Muhammad, sallallahu ‘alayhi wa sallam, lo explicoé por entero, desde el
principio hasta el fin, a sus Sahaba, ‘alathim-urridwan.

Dijo: “Todo aquel que enseiie el Qur’an al-karim de forma dife-
rente a como yo lo he hecho, se convertira en un incréduloe”. Los eru-
ditos islamicos que oyeron de los Ashab-i-kirdm las ensenanzas de nuestro
Profeta, sallallahu ’alaihi wa sallam’, las aclararon y elucidaron para que
fueran entendidas por todo el mundo y las recogieron en los libros de Tafsir.
Estos eruditos se llaman ‘ulama de Ahl as-Sunnat (o ‘ulama Sunni). Los
libros que escribieron los ‘ulama de Ahl as-Sunnat donde se recogen las ex-
plicaciones del Qur’an al-karim y los dichos y palabras de nuestro Profeta,
sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, que reciben el nombre de hadiz-i-sharif,
se llaman libros de ’Ilm-i-hal. La gente que quiera adquirir un conocimien-
to verdadero de la religion islamica, tal y como Alldhu ta’ala la ensefia en
el Qur’an al-karim, tiene que leer estos libros de ’ilm-i-hal.

El titulo original de este libro que ahora presentamos es Miftah-ul-Yan-
na, que significa “La Llave del Paraiso”. Fue escrito por Muhammad bin

Qutb-ud-din Izniki, rahimahullahu ta’ala’, que muri6 en Edirne en el afio
885 de la Hégira [1480 d.C.].

El serio y profundo erudito isldmico Sayyid *Abd-ul-Hakim Efendi, ra-
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himahullahu ta’ala’, 1281 H., [1865 d.C.], Bashkal’a, Van — 1362 H, [1943
d.C.], Ankara, Turquia) declar6: “Se ha dicho que el autor del libro titulado
Miftah-ul-Yanna era una persona muy devota. Leerlo sera de gran utili-
dad”. En consecuencia, nosotros hemos decido publicarlo. Las explicacio-
nes que se han anadido a lo largo del libro entre paréntesis, son citas que
proceden de otros textos. No son en absoluto opiniones ni comentarios de
tipo personal. Que Allahu ta’ala nos proteja de todo cisma y desunion que
son las consecuencias ineludibles cuando se cae en las trampas preparadas
por los enemigos del Islam y sus complices herejes, traicioneros, 14-mad-
hhabi, y reformistas que, atn teniendo nombres musulmanes, jpretenden
ser hombres religiosos! jPedimos a Allahii ta’ala que nos una a todos en
el Madhhab de Ahl as- Sunnat, el tnico camino a la hora de seguir a Su
amado Profeta, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam! jPedimos a Allaht ta’ala
que nos bendiga dandonos una forma de vida en la que nos amemos y ayu-
demos unos a otros! Amin.

[Cuando una persona esta a punto de hacer alguna cosa, lo primero que
llega a su corazon es una jatara (idea, pensamiento) que se convierte en la
intencion de hacer esa cosa. Esta intencion se llama niyyat. A continuacion,
la persona ordena a sus miembros que lo hagan. Este orden a los miem-
bros se llama qasd o tashabbus (intento). Las acciones de los miembros se
llaman kasb. Las acciones del corazoén se llaman ajlaq (conducta, compor-
tamiento). Cuando llega al corazdn, la jatara procede de seis lugares: La
jatara que procede de Allahi ta’ala se llama wahy. Wahy solo llega a los
corazones del los Profetas. La jatara que traen los angeles se llama ilham
(inspiracion). ITham llega a los Profetas, ‘alaihim-us-salawat-u-wa-t-tas-
limat, y a los corazones de los musulmanes devotos (salih). La jatara que
dan los musulmanes salih se llama nasthat (consejo). Wahy, ilham y nasihat
son siempre buenos y provechosos. La jatara que procede de shaytan se
llama waswasa (duda, recelo); jatara que procede del nafs' personal se 1la-
ma hawa (pasion carnal, deseo sensual); la jatara que infunden las malas
compaiias se llama ighfal (seduccion, engafo). La nasihat (consejo) se da
a todo el mundo. Waswasa y hawa llegan a los corazones de los incrédulos
y de los musulmanes fasiq>. Ambas son malignas y perjudiciales. Las cosas
que complacen y aprueba Alldhu ta’ala se llaman buenas y las que no Le
complacen se llaman fana (malas, perniciosas). Como Allahu ta’ala es muy

1 Tendencia maligna presente en la naturaleza del ser humano.

2 Musulmanes transgresores, desobedientes.
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compasivo, ha aclarado las cosas buenas y malas en el Qur’an al-karim.
Ha ordenado hacer las buenas y prohibido las malas. El conjunto de Sus
mandatos y prohibiciones se llama Ahkam-i-islamiyya. Siun corazén sigue
el consejo que da la razén y la buena compaiiia y, gracias a ello, cumple
los Ahkam-i-islamiyya, serd puro y estara lleno de niir (luz). Conseguira
la felicidad y la paz en este mundo y en la Otra Vida. El corazén que des-
obedece los Ahkam-i-islamiyya por seguir al nafs y a shaytan —que es el
resultado de creer en las declaraciones extraviadas, tanto orales como es-
critas, de la gente perversa y los zindiq, se hard oscuro y se corrompera. El
corazon puro lleno de nir disfruta obedeciendo los Ahkadm-i-islamiyya. El
corazdn que se ha oscurecido disfrutara con las malas compaiias, el nafs y
shaytan. Como Allahu ta’ala es muy compasivo, crea un corazon puro para
cada uno de los recién nacidos en el mundo entero. Con el paso del tiempo,
son los padres y las malas compaiiias lo que oscurecera sus corazones].
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LA LLAVE DEL PARAISO

Al-hamdulillih-illadhi $a’aland min-at-talibina wa lil’ilmi min-
ar-raghibina wa-s-salatu-was-salimu-’aldA Muhammadin-illadhi
arsalahu rahmatan lil’dlamina wa ala alihi wa ashabihi agyma’in.

ISLAM
ALLAH EXISTE Y ES UNO

[Allahu ta’ala cred a todos los seres. Nada existia. Lo tinico que existia
era Allahu ta’ala, solo El. El siempre ha existido, existe y existird. No es
un ser que ha llegado después a la existencia. Si antes no hubiera existi-
do, habria sido necesario un poder que Lo creara. La no existencia de un
poder capaz de crear algo no existente, implica la continuacién de la no
existencia de esa cosa no existente, de forma que nunca podra llegar a la
existencia. Si existiera alguien con el poder de crear, Allahu ta’ala es ese
Ser eterno que tiene ese poder. Por el contrario, si se argumenta que ese po-
der creativo llegd a la existencia con posterioridad, tendria que haber sido
creado por otro poder, algo que exige un numero infinito de creadores. No
obstante, esto significa la no existencia de un comienzo para los creadores.
La no existencia del creador previo, da como resultado la no existencia de
la creacion. Si el creador no existe, toda esta creacion material y espiritual
que vemos u oimos a nuestro alrededor, seria no existente. Pero como los
seres materiales y las almas si existen, tienen que tener un creador tinico y
existente desde el inicio.

Allahu ta’ala cred en primer lugar las sustancias mas sencillas que for-
man parte de todos los seres materiales, las almas y los angeles. Hoy en
dia, a estas sustancias sencillas se les llama elementos y se conocen ciento
cinco. Allahu ta’ala ha creado, y siempre esta creando, toda sustancia y
todo objeto a partir de estos ciento cinco elementos. Ejemplos de estos
elementos son el hierro, el azufre, el carbon, el oxigeno y el cloro. Allahu
ta’ala no ha declarado hace cuantos millones de afos cred estos elementos.
Ni tampoco nos ha hecho saber cuando empez6 a crear la tierra, los cielos
y los seres vivos, que son productos hechos con estos elementos.

Todo lo que hay, animado o inanimado, tiene una duracion de vida de-
terminada mientras esta en la existencia. Allahu ta’ala lo crea cuando llega
el momento y lo elimina cuando finaliza la duracién de su vida. El no sélo
crea algo a partir de la nada, sino que crea una cosa a partir de otra, con
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lentitud o de repente, y cuando el primero llega a la existencia el tltimo
deja de existir.

Allahu ta’ala hizo el hombre a partir de un alma y de sustancias inani-
madas. El ser humano jamas habia existido antes. Los animales, las plantas,
los genios y los angeles habian sido creados antes que el hombre. A ese
primer hombre se le llamé Adam (Adan), ’alaihis-salat-u-wa-s-salam. A
partir de él, Allahu ta’ala cred a la mujer. A partir de esta pareja surgio toda
la humanidad. Podemos ver que todas las cosas, tanto animadas como ina-
nimadas, estan cambiando. Lo eterno nunca cambia. En los acontecimien-
tos fisicos, los estados y formas de las sustancias estan cambiando. Las
reacciones quimicas cambian su esencia y su naturaleza. Unas sustancias
dejan de existir y otras llegan a la existencia. Por otro lado, en los sucesos
de tipo nuclear los elementos se transforman en energia. Este proceso de
cosas que llegan a la existencia a partir de otras, no puede ser un proceso
eterno sin un comienzo. Tienen que haber surgido a partir de las primeras
sustancias que fueron creadas a partir de la nada. Eterno significa que no
tiene principio ni final.

Los enemigos del Islam se disfrazan de cientificos y dicen que los seres
humanos fueron creados a partir de los monos. Declaran que lo dijo un
naturalista inglés llamado Darwin. Pero mienten. Darwin (Charles [1809-
82 d.C.]), no dijo tal cosa. Lo que presentd fue la lucha por la superviven-
cia entre los seres vivos. En su libro titulado “El Origen de las Especies”,
dijo que los seres vivos desarrollan las caracteristicas mas apropiadas para
sus entornos y por ello sufren mutaciones insignificantes. No dijo que una
especie cambiara a otra. En una reunion de la Asociacion Britanica para
el Progreso de la Ciencia que tuvo lugar en Salford en 1980, el profesor
Prof. John Durant de la Universidad de Swansea, dijo que las teorias evo-
lucionistas de Darwin con respecto a los origenes del ser humano, habian
sido transformadas en un mito de los tiempos modernos en perjuicio de
la ciencia y del progreso social, y que los mitos seculares de la evolucion
habian tenido un “efecto dramatico en la investigacion cientifica” que ha
llevado a la “distorsion, a controversias innecesarias y a un uso indebido
de la ciencia”. Su conclusion era que la teoria de Darwin habia ‘reventado
por sus costuras’ dejando tras de si montones de pensamientos falsos y
destructivos.® Estas declaraciones del profesor Durant a proposito de su

3 Dr. John Durant (Universidad de Swansea, Gales), citado a partir de su exposicion
“Como la evolucion se ha convertido en un mito cientifico” “New Scientist” 11 Sep-

|
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compatriota, son unas de las respuestas mas interesantes que se han dado
a los darwinistas en nombre de la ciencia. La razén que subyace en estos
intentos actuales de adoctrinar a la gente con un cierto nivel cultural va-
liéndose de esta teoria de la evolucion, es una mera ideologia que carece de
fundamentos cientificos. Esta, asi llamada, teoria, se esta utilizando como
herramienta para la consolidacion de la filosofia materialista. El argumento
de que el hombre es una evolucion del mono carece de un trasfondo basado
en el conocimiento y estd muy lejos de ser cientifico. Ni siquiera fue postu-
lado por Darwin. No son més que las falsedades de los ignorantes enemigos
del Islam que ni tienen conocimiento ni son cientificos. Una persona de
conocimiento o un cientifico no podria hacer declaraciones tan ridiculas e
ignorantes. Si alguien con un titulo universitario vive de forma disoluta y
olvida lo que ha aprendido, en vez de proseguir con el estudio de la ciencia
que ha elegido, jamas podra ser un cientifico o un hombre de conocimien-
to. Y lo que es atin peor, es que debido a una animosidad pueril contra el
Islam intente difundir sus palabras y escritos embusteros y advenedizos en
nombre del conocimiento y de la ciencia convirtiéndose en un virus burdo
y traicionero que es perjudicial para la sociedad. En ese caso, su titulo y
su posicion se convertiran en trampas pretenciosas que se utilizaran para
atrapar a los jovenes. Los cientificos farsantes que difunden sus mentiras
y calumnias en el nombre del conocimiento y de la ciencia se llaman ‘im-
postores de la ciencia’.

Lo que Allahu ta’ala quiere de la gente, es que vivan con paz y bien-
estar en el mundo y que consigan la felicidad eterna en la Otra Vida. Esta
es la razén de que ordene cosas utiles que proporcionaran la felicidad y
prohiba cosas perjudiciales que provocaran la perdicion. Si una persona,
independientemente de que sea religiosa o no, creyente o incrédula, actua
conforme a los Ahkam-i-islamiyya —los mandatos y las prohibiciones de
Allahu ta’ala— de forma consciente o inconsciente, obtendra un grado de
paz y bienestar en la vida de este mundo que estaran en proporcion directa
a la calidad de su obediencia a este sistema de normas. Es lo mismo que la
afirmacion que postula que todo el que tome la medicina apropiada se cu-
rara de su enfermedad. El éxito que muchas personas no religiosas y ateas
han estado disfrutando se debe a que actian de manera que seria aprobada
por el Qur’an al-karim. No obstante, conseguir la felicidad eterna obede-
ciendo el Qur’an al-karim depende de que la obediencia se haga de forma

tiembre 1980, p. 765.
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consciente por un creyente.

El mandato inicial de Alldhu ta’ala es tener iman. Y lo que El prohibe
antes que ningtin otro vicio es kufr. Iman significa “creer que Muhammad,
sallallahu ‘alayhi wa sallam, es el Gltimo Profeta de Allahu ta’ala a quien
El elucidé Su mandato por medio de wahy. Dicho con otras palabras, El le
reveld sus Ahkam-i-islamiyya valiéndose de un angel, y el Profeta los co-
munico a la gente. La palabra que Allahu ta’ala reveld a través de un angel
se llama el Qur’an al-karim. El libro que contiene todo el texto escrito del
Qur’an al-karim se llama mushaf (copia del Qur’an al-karim). El Qur’an
al-karim no son las declaraciones personales de Muhammad, sallallahu
‘alayhi wa sallam, sino las palabras de Allahu ta’ala. No hay ser humano
capaz de hacer declaracion alguna que iguale la perfeccion de sus versicu-
los. El conjunto de normas que se ensefian en el Qur’an al-karim recibe el
nombre de Islam. La persona que cree en todas ellas con el corazén se lla-
ma Mu’min (creyente) y Musulman. Negar una sola de ellas se llama kufr
[animosidad hacia Alldhu ta’ala]. Creer en la Resurreccion después de la
muerte, en la existencia de angeles y genios, en que Adam, ’alaihi-s-salat-
u-wa-s-salam, es el padre de todo el género humano y el primer Profeta,
pertenece solo al corazén. Estas verdades se describen como ensefianzas
que son parte del iman o i’tiqgad o *aqaid. En lo que respecta a las practicas
que deben ser obedecidas y las prohibiciones que se deben evitar, tanto
con el cuerpo como con el corazon, es necesario creer en ellas y hacerlas o
evitarlas segln sea el caso. Se llaman las ensefianzas Ahkam-i-islamiyya.
Creer en ellas es parte del iman. Practicarlas o evitarlas es ’ibadat (adora-
cion). Adoracion es cumplir con los Ahkam-i-islamiyya poniendo primero
la niyyat (intencion). Los mandatos y prohibiciones de Alldhu ta’ala se
llaman Ahkam-i-islamiyya o Ahkam-i-ildhiyya. Los mandatos reciben el
nombre de fard, y a las prohibiciones se las llama haram. Como ya se ha
mencionado, la persona que niega o menosprecia una sola de estas normas
se convierte en kafir [enemigo de Allah]. La persona que las abandona pero
cree en ellas, no es kafir sino que se convierte en musulman fasiq (transgre-
sor). El mu’min que cree en las ensefianzas del Islam y las practica lo mejor
que puede, se llama musulman salih [persona de bien]. El musulman que
obedece al Islam y ama a un murshid con el objetivo de conseguir la gracia
y el amor de Allahu ta’ala recibe el nombre de salih. EI musulman que ha
conseguido la gracia y el amor de Allahu ta’ala se llama ’arif o wali. El wali
que es un medio para que otros también consigan ese amor, se llama murs-




MIFTAH-UL-YANNA
(La Llave del Paraiso)

hid. A gente se le llama sadiq. Todos son salih. Un creyente salih nunca ird
al Fuego. Un kéfir (enemigo de Allah) ird al Fuego sin duda alguna. Nunca
saldra del Fuego y sera sometido a tormentos sin fin. Si un kafir tiene Tman
(se convierte en creyente), se le perdonaran sus transgresiones de inmedia-
to. Siun fasiq hace tawba y vuelve a practicar los actos de adoracion, nunca
ira al Fuego e ird directamente al Paraiso como los creyentes salih. Si no
hace tawba, serd perdonado e ird directamente al Paraiso si obtiene shafd’at
(intercesion) o por algin otro medio, o ardera en el Fuego durante el tiempo
que merezca debido a sus transgresiones, y luego entrara en el Paraiso.

Cuando se revel6 el Qur’an al-karim, su gramatica y su forma poética
estaban en consonancia con la lengua arabe que hablaba la gente de esa
época. Dicho con otras palabras, tiene una forma métrica similar a la poe-
sia y tiene gran cantidad de sutilezas propias de la lengua arabe. Destaca
sobremanera entre las ciencias arabes de las bellas letras, tales como badi’,
bayan, ma’ani, y baldghat. En consecuencia es muy dificil de entender. La
persona que no conoce las sutilezas de la lengua arabe no podra entender
correctamente el Qur’an al-karim, por muy docto que sea en su conoci-
miento del arabe. Incluso la gente versada en esas sutilezas no pudo com-
prenderlo de forma que nuestro maestro, el Profeta bendecido, lo explicd
en su mayor parte. Las explicaciones del Qur’an al-karim del Rastlullah,
sallallahu ’alaihi wa sallam, se llaman hadiz-i-sharif. Los Ashab-i-kiram,
ridwanullahi ta’ala ’alaihim ayma’in* transmitieron a las nuevas genera-
ciones las enseflanzas que habian oido a nuestro Profeta, sallallahu ta’ala
’alaihi wa sallam. Con el paso del tiempo, los corazones se oscurecieron de
forma gradual de forma que los nuevos musulmanes intentaron interpretar
el Qur’an al-karim con sus mentalidades parroquianas y cortedad de miras
obteniendo significados que no seguian las explicaciones de nuestro maes-
tro, el Profeta. Sumado a los enemigos del Islam que provocaban cismas
y fisuras, el resultado fue la aparicion de setenta y dos creencias erroneas
y heréticas. Los musulmanes que siguen estas creencias aberrantes reciben
el nombre de gente de bid’at o gente de dalalat. No hay duda de que los
setenta y dos grupos de bid’at iran al Fuego, pero, al ser musulmanes, no
permaneceran en ¢l durante toda la eternidad sino que, en un momento
dado, entraran en el Paraiso. Si la creencia de una persona no sigue alguna
de las ensefianzas fundamentales especificadas en el Qur’an al-karim o en

4 Véase el libro titulado: “SAHABA ‘Los Bendecidos’”, una de las publicaciones de
Hakikat Kitabevi, Fatih, Estambul, Turquia.
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los hadiz-i-sharif, el resultado serd que esa persona perdera su iman. Se la
llama mulhid. El mulhid cree que es musulman.

Los eruditos islamicos que estudiaron las ensefianzas i’tigad, dogmas
de fe, de forma correcta de los Ashab-i-kirdm, ridwanullahi ta’ala *alaihim
ayma’in, y las recogieron en libros, se llaman ‘ulama de Ahl as-Sunnat, ra-
hmatullahi ta’ala ’alaihim agyma’in’. Son eruditos que han llegado al grado
de iytihad en uno de los cuatro Madhhabs. Estos eruditos sélo creian en lo
que habian aprendido de los Ashab-i-kiram, en vez de intentar comprender
los significados del Qur’an al-karim con sus propias mentes y opiniones.
Difundieron el camino recto que habian aprendido de nuestro Profeta en
vez de seguir sus propias conclusiones. El Estado Otomano era un Estado

musulman que seguia la creencia sunni.

Tal y como se ha entendido por lo escrito hasta ahora, y recogido en
muchos libros de gran valia, para estar a salvo de las desgracias y disfrutar
de una vida comoda y feliz, tanto en este mundo como en la Otra Vida, es
necesario aferrase al iman ensefiado por los ‘ulama de Ahl as-Sunnat; esto
significa aprender sus dogmas fundamentales y creer en todos ellos. La per-
sona que no sigue la creencia Sunni se convertira en ahl-i-bid’at, musulman
hereje, en mulhid, o en kafir (incrédulo). El segundo deber de un creyente
con Tman verdadero e i’tiqad correcto es llegar a ser salih, esto es, obtener
la complacencia y el amor de Alldhu ta’ala. Cuando se tiene presente este
objetivo, se deben adquirir las ensefianzas islamicas relacionadas con lo
que se debe hacer y lo que se debe evitar, tanto con el cuerpo como con el
corazon, y vivir de acuerdo con ello. Dicho con otras palabras, se deben
hacer los actos de adoracion. Los ‘ulama de Ahl as-Sunnat han descrito los
actos de adoracion de cuatro maneras diferentes. De ellas se derivan los
cuatro (islamicamente correctos) Madhhabs.’ Como las posturas en las que
difieren entre si son pocas y estan relacionadas con cuestiones de poca im-
portancia, y como los mantienen unidos los mismos dogmas, todos gozan
de la simpatia y el respeto de los demas. Todo musulman debe practicar sus
actos de adoracion siguiendo uno de estos cuatro Madhhabs. La persona
que no sigue uno de estos cuatro Madhhabs habra abandonado (el tni-
co camino verdadero que se llama) Ahl as-Sunnat, lo cual aparece escrito
en el capitulo titulado ‘Dhabayih’ del libro Tahtawi escrito por Ahmad

5 Los cuatro Madhhabs relacionados con las practicas islamicas que son autorizados por
el Islam son: Hanafi, Shafi’l, Maliki, y Hanbali. Mas detalles sobre estos cuatro Mad-
hhabs pueden estudiarse en las publicaciones de Hakikat Kitabevi en Estambul.
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bin Muhammad bin Isma’il, rahmatullahi ta’ala ’alaih, (m. 1231 H. [1815
d.C.] que a su vez es un comentario del libro titulado Durr-ul-Mujtar de
Ala’uddin Haskafi, rahmatullahi ta’ala alaih, (1021, Haskaf — 1088. [1677
d.C.)).

Si un kafir (incrédulo) dice, “me he hecho musulman”, debe ser acep-
tado sin que importe que haya sido hecho prisionero en tiempos de guerra
o que lo diga en tiempos de paz. Pero tendra que aprender inmediatamente
los seis dogmas esenciales del iman y creer en ellos. Luego tendra que
aprender y respetar los mandatos del Islam que se llaman fard y sus pro-
hibiciones que se llaman haram, cada vez que corresponda y si tienen la
oportunidad de hacerlo. Si no los estudia, descuida o rechaza uno sé6lo de
ellos, a pesar de haberlos estudiado, estara menospreciando la religion de
Allahu ta’ala y perdera su iman. Los que pierden el iman de esta manera re-
ciben el nombre de murtadd (renegado, apdstata). Los que siendo murtadd
actiian como gente devota y extravian a los musulmanes se llaman zindiq.
No debemos creer a los zindiq ni a sus mentiras. Tal y como esta escrito
en la pagina ciento dieciséis de la version turca del comentario del libro
titulado Siyar-i-kabir,® ademas de la parte final del capitulo que habla del
nikah del incrédulo (contrato matrimonial prescrito por el Islam) en el libro
titulado Durr-ul-mujtar, si una persona ha llegado a la pubertad sin haber
profesado el Islam y sin ser consciente de ser musulman, y siempre que esta
ignorancia se deba a una falta de conocimiento del Islam y no a los abusos
de los placeres mundanos, sera juzgado como murtadd (renegado, apdsta-
ta). En Durr-ul-mujtar, en la parte final del capitulo que habla del nikah
del incrédulo, se dice que cuando una joven musulmana que esta casada
con un nikah (contrato matrimonial islamico) llega a la edad de la pubertad
sin conocer el Islam, su nikah es nulo ¢ invalido. [Dicho con otras palabras,
se convierte en murtadd]. Se le tendran que ensefiar los Atributos de Allahu
ta’ala. Tendra que repetir lo que oye y decir: “Creo en ellos”. Ibni ’Abidin,
rahimahullahu ta’ala, explica esta cuestion de la siguiente manera: “Cuan-
do una nifia es pequeiia, (que no ha llegado a la pubertad), se la considera
musulmana porque su religion es la misma que la de sus padres. Cuando

6  Libro escrito por Muhammad bin Hasan bin *Abdullah bin Tawus bin Hurmuz Shay-
bani, Imam Muhammad), rahmatullahi ta’ala ’alaih, (135 H. [752 d.C.], Wasit — 189 H.
[805 d.C.], Rey), uno de los eruditos islamicos mas encumbrados discipulo del Imam
Abl Hanifa, rahmatullahi ’alaih. Shams-ul-Aimma Aba Bakr Muhammad bin Ahmad,
rahmatullahi ’alaih, (m. 483 H. [1090 d.C.]) escribié un comentario del libro que fue
traducido al turco por Khwéja Muhammad Munib Efendi de *Ayntab (m. 1238 H.).
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llega a la pubertad en el estado de ignorar el Islam se la considera murtadd.
Si una persona que no cree en los dogmas del Islam, a pesar de haberlos
oido, pronuncia la Kalima-i-tawhid, esto es, si dice “La ilaha il-I-Allah
Muhammadun Rasiilullah”, no serd musulmana. El que cree en los seis
dogmas contenidos en la declaracion que afirma “Amantu billahi...” y que
dice “acepto los mandatos y prohibiciones de Allahu ta’ala,” es musulman.
En consecuencia, todo musulman debe hacer que sus hijos memoricen (los
seis dogmas de la fe islamica contenidos en) la expresion “Amantu billahi
wa Malaikatihi wa Kutubihi wa Rusulihi wa-1-Yawm-il-ajiri wa bi-1-Qada-
ri jayrihi wa sharrihi min-Allahi ta’ala wa-1-ba’s-u-ba’d-al-mawt haqqun.
Ash-hadu-an-La ilaha il-1-Allah wa Ash-hadu-anna Muhammadan ’abduhu
wa rastiluhu”, ademas de ensefiarles su significado. Si un nifio no cree en
estos seis dogmas, o en alguno de los mandatos y prohibiciones del Islam ni
tampoco dice que cree en ellos, cuando llegue a la pubertad serd murtadd y
no musulman. Una informacion mas detallada sobre estos seis dogmas pue-
de obtenerse en el libro titulado Creencia e Islam (una de las publicaciones
de Hakikat Kitabevi en Estambul). Todo musulman debe leer ese libro y
hacer que sus hijos también lo lean, para asi consolidar su iman; y debe
hacer todo lo que pueda para que también lo lean sus parientes y amigos. Es
evidente que debemos esforzarnos para que nuestros hijos no sean criados
como murtadd. Ya desde los primeros dias de la nifiez debemos ensefiarles
iman, Islam, wudu (ablucién), ghusl y namaz.” El deber primordial de los
padres es criar a sus hijos como musulmanes.

En el libro titulado Durar wa Ghurar® se dice lo siguiente: “Al hombre
que se ha convertido en murtadd se le debe decir que se haga musulman.
Sus dudas deben ser aclaradas y eliminadas. Si pide un periodo de aplaza-
miento se le encarcela durante tres dias. Si hace tawba, (se arrepiente de su
grave transgresion y suplica a Allahu ta’ala que le perdone prometiéndole
que jamas volvera a hacerlo) su tawba sera aceptada. Si no hace tawba,
sera sentenciado a muerte por el juez (musulman). La mujer que se hace
murtadd no es ejecutada. Se la encarcela y se la mantiene en prision hasta
que se haga musulmana. Si huye hacia dar-ul-harb, no sera yariya mientras
permanezca en dar-ul-harb. Si es capturada sera yariya. Cuando se convier-
ta en murtadd, su nikdh se anula y sera invalido. Todos sus bienes seran

7  El cuarto fasciculo de Felicidad Eterna, una de las publicaciones de Hakikat Kitabevi,
profundiza en estas ensefianzas.

8  Escrito por Muhammad Molla Husraw, rahmatullahi ta’ala ’alai’, el tercer Shayj-ul-Is-
lam otomano.
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confiscados, pero le serdn devueltos si vuelve a ser musulmana. Si muere
o huye a dar-ul-harb [0 se convierte en murtadd estando en dar-ul-harb],
sus bienes pasan a sus herederos. [Si no tiene herederos, sus bienes seran
heredados por la gente que tenga derechos ante el Bayt ul mal.” Un murta-
dd no puede heredar los bienes de otro murtadd. Los bienes obtenidos por
un murtadd no serdn suyos, sino que seran fay para los musulmanes. (Fay
aparece definido en un capitulo secundario titulado ‘El matrimonio del in-
crédulo’ que es un apéndice del capitulo 12 del fasciculo quinto del libro
Felicidad Eterna). Todas sus transacciones sociales, tales como compras y
ventas, contratos de alquiler y donaciones se convertiran en batil. (Para este
término véase el capitulo 31 del fasciculo quinto de Felicidad Eterna. Si la
mujer vuelve a ser musulmana regresaran a su estado inicial y seran sahth.
No tendra que hacer qada de los actos previos de adoracion, con la excep-
cion del hayy que tendrd que hacer de nuevo”. Los tres primeros actos de
adoracion que debe aprender el nuevo musulman son la ablucion menor, el
ghusl (ablucién mayor) y el namaz (la oracion ritual).

Los seis dogmas fundamentales del imén son: Creer que Allahu ta’ala
existe y es Uno, ademas de creer en Sus Atributos; creer en los Angeles, en
los Profetas, en las Escrituras Divinas, en los acontecimientos que tendran
lugar en la Otra Vida, en Qada y Qadar. Mas adelante se explicara todo con
mayor detalle.

En resumen: tenemos que respetar los mandatos y las prohibiciones del
Islam tanto con el cuerpo como con el corazén, y este Gltimo debe estar
alerta para no caer en ghafla (olvido, inconsciencia, apatia, letargo). Si el
corazén de una persona no esta alerta, [si no tiene presente la existencia y
grandeza de Allahu ta’ala y recuerda las bendiciones del Paraiso y la furia
del Fuego] sera muy dificil que su cuerpo se adapte al Islam. Los eruditos
del Figh (ciencia islamica que ensefia los mandatos y las prohibiciones del
Islam) emiten fatwas, (respuestas que los eruditos islamicos autorizados
dan a las preguntas de los musulmanes que estan relacionadas con la forma
de hacer sus actos de adoracion).!® Es responsabilidad de los hombres de
Allah hacer que sean faciles de practicar. Para que el cuerpo se adapte al
Islam con diligencia, facilidad y buena disposicion, es necesario que el
corazdn sea puro. No obstante, si la persona solo confiere importancia a la
pureza del corazon y la afabilidad de conducta, pero luego menosprecia la

9  Véase el primer capitulo del quinto fasciculo de Felicidad Eterna.

10 Las fuentes en las que se basa el fatwa tienen que estar especificadas en dicho fatwa.
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obediencia del cuerpo al Islam, se convierte en un mulhid. Los logros ex-
traordinarios de ese tipo de personas [como informar sobre lo desconocido
y curar a los invalidos soplando sobre ellos] se llaman istidray y arrastraran
al Fuego a quienes los hacen y a quienes los admiran. La prueba de que un
corazdn es puro y un nafs es mutmainna [docil] es que el cuerpo se adapta
al Islam con buena disposicion. El pretexto “Mi corazén es puro, fijaos en
mi corazén” que aduce la gente que no adaptan sus cuerpos ni sus sentidos
al Islam, son palabras vacias. Al decir tal cosa, se engafian a si mismos y a
la gente que les rodea].

ATRIBUTOS del IMAN

Los ‘ulama de Ahl as-Sunnat dicen que el iman tiene seis atributos:

AMANTU BILLAHI: Creo que Alldhu, ‘adhim-ush-shan, existe y es
Uno; tengo Tman de ello.

Allahu, ‘adhim-ush-shan, existe y es Uno.

No existe sharik o nadhir con respecto a El. (No tiene asociado ni nada
similar).

El es munazzah (a salvo, exento) de makan (lugar). (El no esta en lugar
alguno).

El es muttasif (cualificado) por Sus atributos de perfeccion (Kamal). El
tiene atributos de Kamal.

El carece y estd muy lejos de tener atributos de imperfeccion. No exis-
ten en EL

Los atributos de Kamal existen en El. Los atributos de imperfeccion
existen en nosotros.

Los atributos de imperfeccion que nosotros tenemos, son defectos tales
como poder carecer de manos, pies u 0jos, la salud y la enfermedad, comer
y beber, y otras muchas imperfecciones similares.

Los atributos que posee Allahu ’adhim-ush-shan, son Atributos de
Kamal, tales como Su creacion de los cielos y de la tierra y todas las criatu-
ras —que viven en el aire, e las aguas, en la tierra y bajo ella— Su mantener
en la existencia tal cantidad de seres creados, algunos conocidos y un nu-
mero incomparablemente superior que ni siquiera podemos concebir por lo
limitado de nuestras mentes, Su dar rizq (alimento, sustento) a todas esas
criaturas, y el resto de Sus Atributos de Perfeccion. El es gadir-i-mutlaq
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(Todopoderoso). Cada una de las criaturas es el resultado de los Atributos
de Kamal de Allahu, ’adhim-ush-shan.

Hay veintidds atributos que pertenecen a Allahu, *adhim-ush-shan, y
que es wayib para nosotros conocer. Y El tiene otros veintidés atributos que
son muhal (inconcebibles, que es imposible que El los tenga).

Wayib significa necesario. Estos atributos existen en Allahu *adhim-
ush-shan. Los atributos que son muhal no existen en El. Muhal es el opues-
to de wayib. Significa: “no puede existir”.

Hay un atributo de Allahu *adhim-ush-shan que se llama sifat-i-nafsi-
yyay que para nosotros es wayib conocer: Wuyid, que significa “existir”.

La prueba que demuestra por tradicion que Alldhu, ’adhim-ush-shén,
existe, es Su qawl-i-sharif (declaracion bendecida) que dice: “Innani Ana-
llahu”. La prueba que lo demuestra intelectualmente es que no hay duda
de la existencia de alguien que cre6 todos esos seres. Para El es muhal no
existir.

Sifat-i-nafsiyya significa que Dhat (Persona) sin El, y El sin Dhat es
algo impensable e inconcebible.

Hay cinco atributos relacionados con Allahu, adhim-ush-shan, que se
denominan Sifat-i-dhatiyya y que son wayib para nosotros conocer: tam-
bién se los conoce como Atributos de Ulthiyyat.

1- Qidam, que significa que la existencia de Allahu *adhim-ush-shan
no tiene principio.

2— Baqa significa que la existencia de Allahu, ’adhim-ush-shan, no tie-
ne final, a lo que también se llama wayib-ul-wuyid. Su confirmacion por
tradicion es la tercera ayat-i-karima declarada por Allahu ta’ala en la Stira
Hadid (del Qur’an al-karim). Su confirmacion intelectual es que si Su exis-
tencia tuviera un principio y/o un final, El seria incapaz e imperfecto. Un
ser incapaz e imperfecto no podria crear otros seres. En consecuencia es
muhal (imposible que Su existencia tenga un principio o un final).

3— Qiyam bi-nafsihi, que significa que Allahu, ’adhim-ush-shan, no
necesita a nadie en Su Dhat, en Sus Atributos, o en Sus Actos. Su confir-
macion por tradicion es la ultima ayat-i-karima de la Stira Muhammad,
sallallahu ‘alayhi wa sallam. Su confirmacion intelectual es que si El no
tuviera estos Atributos seria incapaz e imperfecto. Ser incapaz o imperfecto
es muhal en lo que respecta a Alldhu, *adhim-ush-shan.
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4— Mujalafat-un-lil-hawadiz, significa que Allahu, adhim-ush-shan,
no tiene parecido, ni en Su Dhat (Persona) ni en Sus Atributos. La confir-
macion por tradicion es la declaracion de Allahu ta’ala en el ayat-i-karima
11 de la Stira Shiira. Su confirmacion intelectual es que si El no tuviera es-
tos Atributos seria incapaz e imperfecto. Ser incapaz o imperfecto es muhal
en lo que respecta a Allahu ta’ala.

5— Wahdaniyyat significa que Allahu, *adhim-ush-shan, no tiene sha-
rik (asociado) ni nadhir (parecido, similar), ni en Su Dhat, ni en Sus Atri-
butos, ni en Sus Actos. La confirmacion por tradicion es la primera ayat-i-
karima de la Stra Ijlas. Su confirmacion intelectual es que si El tuviera un
asociado, los seres no existirian. Cuando uno de ellos quisiera crear algo,
el otro no querria hacerlo.

[Seglin la mayoria de los eruditos islamicos, wuylid, que significa exis-
tencia, es un Atributo aparte. En consecuencia, hay seis Atributos bajo el
nombre Sifat-i-Dhatiyya].

SIFAT-I-ZUBUTIYYA

En lo que respecta a Allahu, adhim-ush-shan, hay ocho Atributos que
son wayib conocer y que pertenecen a la categoria llamada Sifat-i-zubttiy-
ya: Hayat, "Ilm, Sam’, Basar, Irdda, Qudrat, Kalam, Takwin.

Los significados de estos Atributos son los siguientes:

1— Hayat significa que Allahu, adhim-ush-shan, esta vivo. La confir-
macion por tradicion es la parte inicial del ayat-i-karima 255 de la Sira Ba-
qara. Su confirmacion intelectual es que si Allahu ta’ala no hubiera estado
vivo, esas criaturas no habrian llegado a la existencia.

2—"Ilm significa que Allahu ta’ala tiene conocimiento. La confirmacion
por tradicion es el ayat-i-karima 22 de la Stra Hashr. Su confirmacion in-
telectual es que Allahu, *adhim-ush-shén, habria sido incapaz e imperfecto
si no tuviera conocimiento. Ser incapaz o imperfecto es muhal en lo que
respecta a Allahu, *adhim-ush-shan.

3— Sam’ significa que Allahu ta’ala oye. La confirmacion por tradicion
es la primera ayat-i-karima de la Stra Isra. Su confirmacion intelectual es
que si no pudiese oir, El seria incapaz e imperfecto. En lo que respecta a
Allahu *adhim-ush-shan es muhal ser incapaz o imperfecto.

4— Basar significa que Allahu ’adhim-ush-shan ve. La confirmacion
por tradicion es, una vez mas, la primera ayat-i-karima de la Stra Isra. Su

N
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confirmacion intelectual es que Allahu, ’adhim-ush-shan, seria incapaz e
imperfecto si no pudiese ver. Ser incapaz o imperfecto es muhal en lo que
respecta a Allahu, adhim-ush-shan.

5— Irada significa que Allahu ta’ala tiene voluntad. Siempre ocurrira
lo que El quiera y nada ocurre si El no quiere. El ha querido (la existencia
de los) seres y los ha creado. La confirmacion por tradicion es el ayat-i-
karima 27 de la Stra Ibrahim. Su confirmacion intelectual es que Allahu,
’adhim-ush-shan, seria incapaz ¢ imperfecto si no tuviese voluntad. Y ser
incapaz o imperfecto es muhal (imposible, fuera de lugar) en lo que respec-
ta a Allahu, adhim-ush-shan.

6— Qudrat significa que Allahu, *adhim-ush-shan, es Todopoderoso. La
confirmacién por tradicion es el ayat-i-karima 165 de la Stra Al-i-’Imran.
Su confirmacion intelectual es que Allahu, *adhim-ush-shan, seria incapaz
e imperfecto si no fuera Todopoderoso. Para Allahu, *adhim-ush-shan, es
muhal ser incapaz o imperfecto.

7— Kalam significa que Allahu, ’adhim-ush-shén, puede hablar. La con-
firmacion por tradicion es el dyat-i-karima 164 de la Stra Nisa. Su confir-
macion intelectual es que Allahu, *adhim-ush-shan, seria incapaz e imper-
fecto si no pudiera hablar. Y ser incapaz o imperfecto es muhal en lo que
respecta a Allahu, adhim-ush-shan.

8— Takwin significa que Alldhu, *adhim-ush-shan, tiene el poder de
crear. El, solo El, puede crear de la nada. No hay mas creador que El. La
confirmacion por tradicion es el ayat-i-karima 62 de la Stira Zumar. Su con-
firmacion intelectual es que El tiene una variedad enorme de criaturas en
los cielos y en la tierra y El es su tnico Creador. Seria kufr (haria que uno
perdiese el iman,) decir que hay otro creador ademas de El. El ser humano
no puede crear cosa alguna.

Allahu, *adhim-ush-shan, tiene ocho Sifat-i-ma’nawiyya (atributos no
materiales) que son wayib conocer: Hayyun, *Alimun, Sami’un, Basirun,
Muridun, Qadirun, Mutakallimun, Mukawwinun.'!

Los significados de estos atributos bendecidos son los siguientes:
1— Hayyun: Allahu, *adhim-ush-shan, esta vivo.

2— ’Alimun: Allahu, ’adhim-ush-shan, conoce con un conocimiento
’ilm-i-qadimi (conocimiento eterno).

11 Las transcripciones fonéticas al alfabeto latino intentan ayudar al lector a la hora de
conseguir una pronunciacion adecuada de los términos técnicos.
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3— Sami’un: Allahu, adhim-ush-shan, oye con una forma de escuchar
que es eterna (sam’i qadim).

4— Basirun: Allahu, ’adhim-ush-shan, puede ver.

5— Muridun: Alldhu, *adhim-ush-shan, desea con una irdda-igadimi
(voluntad eterna).

6— Qadirun: Allahu, ’adhim-ush-shan, es Todopoderoso con Su qu-
drat-i-qadima (poder eterno).

7— Mutakallimun: Allahu, ’adhim-ush-shan, puede hablar con un
kalam-i-qadim (lenguaje eterno).

8— Mukawwinun: Allahu, ’adhim-ush-shan, es creador, y El todo lo
crea.

Los atributos que son muhal con respecto a Allahu ta’ala son los anto-
nimos de los atributos mencionados.

WA MALAIKATIHI: Creo también en los dngeles de Allahu, adhim-
ush-shan; tengo iman en ellos. Allahu, adhim-ush-shan, tiene angeles. Los
ha creado a partir de nir (luz). Son yism (corpoéreo). [El yism (cuerpo)
mencionado en este contexto no es el yism que se menciona en los libros
de biologia]. No comen ni beben. No tienen sexo. Bajan a la tierra desde los
cielos y regresan de nuevo a los cielos. Se manifiestan con formas diferen-
tes. Nunca desobedecen a Alldhu, *adhim-ush-shén, ni tan siquiera en un
parpadeo, no digamos ya con transgresiones como las nuestras. Entre ellos
hay muqarrabs'? y Profetas.

WA KUTUBIHI: Creo también en los Libros (Celestiales) de Allahu,
’adhim-ush-shan.

Allahu, ’adhim-ush-shan, tiene Libros. En el Qur’an al-karim se men-
cionan ciento cuatro Libros. Cien de ellos son Libros menores. Se les llama
‘Suhuf’. Y cuatro de ellos son Libros mayores. El Tavrat (o Tawrat, Torah)
fue enviado a Hadrat Misa (Moisés), ’alaihis-salam, el Zabiir a Dawad
(David), ’alaihis-salam, el In§il a ’isa (Jestis), “alaihis-saldm, y el Qur’an
al-karim a nuestro Profeta Muhammad, sallalldhu ‘alayhi wa sallam. No
Podria Responder, una de nuestras publicaciones, contiene informacion
detallada sobre la Torah y la Biblia que leen los judios y cristianos de
nuestros dias.

12 Parael término ‘mugqarrab’ véase el quinto nivel de wara’ en el primer capitulo del sexto
fasciculo del libro Felicidad Eterna.
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De los cien suhuf (plural de sahifa cuyo significado literal es ‘hoja’ o
‘pagina’ o ‘tableta’), diez descendieron sobre ’Adam, ’alaihis-salam, cin-
cuenta sobre Shis (Set), ’alaihis-salam, treinta sobre Idris, ’alaihis-salam, y
diez sobre Ibrahim, ’alaihis-salam. Todos ellos fueron traidos por ?abréﬂ,
’alaihis-salam. El Qur’an-i-’adhim-ush-shan es el ultimo de todos los Li-
bros Celestiales que fueron revelados. El descenso del Qur’an-i-’adhim-
ush-shan dur6 veintitrés afios, en pasajes y en ayats, y sus normas sobre-
viviran hasta el final de los tiempos. Ha sido protegido de la abrogacion
[quedar invalidado] y de la manipulacion por el hombre [ser alterado o
profanado].

WA RASULIHI: También tengo iman en los Profetas, *alaihim-us-sa-
lawat-u-wa-t-taslimat, de Allahu, ’adhim-ush-shan.

Allahu ta’ala tiene Profetas, ‘alaihim-us-salawat-u-wa-t-taslimat. To-
dos los Profetas son seres humanos. >Adam, ’alaihis-salam, es el primer
Profeta, y nuestro Profeta Muhammad Mustafa, sallallahu ta’ala *alaihi wa
sallam, es el Gltimo Profeta. Entre estos dos han venido muchos Profetas,
’alaihim-us-salawat-u-wa-t-taslimat, y sélo Allahu, ’adhim-ush-shan, sabe
su nimero.

En lo que respecta a los Profetas, ’alaihim-us-salawat-u-wa-t-taslimat,
hay cinco atributos que es wayib conocer: Sidq, Amanat, Tabligh, Ismat,
Faténat.

1- Sidq: Todos los Profetas, ’alaihim-us-salawat-u-wa-t-taslimat, son
fidedignos, todo lo que dicen es verdad.

2— Amanat: Jamas incumplen su palabra o rompen la confianza de los
demas.

3— Tabligh: Conocen todos los mandatos y prohibiciones de Allahu,
’adhim-ush-shan, y lo transmiten a sus Ummat.

4— Ismat: Significa estar muy lejos de cometer transgresiones, ya sean
menores o graves. Jamas cometen pecado alguno. Los Profetas, ’alaihim-
us-salam, son el unico grupo de gente limpio de transgresiones. [Los shiitas
afirman que hay otro grupo mas sin pecado alguno].

5— Fatanat: Significa que todos los Profetas, ’alaihim-us-salawat-u-
wa-t-taslimat, son mas sabios que el resto de la gente.

Hay cinco atributos yaiz (permisible, posible) para los Profetas, ‘alai-

him-us-salawat-u-wa-t-taslimat: Comer y beber, enfermar, morir (son mor-
tales), emigrar desde un mundo (este mundo) al otro (la Otra Vida), y no

N
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sentir afecto por este mundo.

Hay veintiocho Profetas cuyos nombres bendecidos se mencionan en
el Qur’an-i-’adhim-ush-shan. Una declaracion erudita dice que es wayib
saberlos.

Nombres de Profetas, *alaihim-us-salawat-u-wa-s-salam:

> Adam, Idris, Nth, Shis [Set], Hiid, Salih, Lit, Ibrahim, [sma’il, Ishaqq,
Ya’qlib, Yisuf, Misa, Harlin, Dawiid, Sulayman, Ytnus, Ilyas, Elyasa’,
Zulkifl, Ayytb, Zakariyya, Yahya, *Isa, y Muhammad, salawatu-1lahi *ala
nabiyyind wa ’alaihim. Habia controversia sobre los nombres de Uzayr,
Lugman, y Zulgarnayn. Algunos eruditos islamicos dijeron que estos tres,
ademas de Hidir, ’alaihis-salam, fueron Profetas mientras que otros erudi-
tos dijeron que eran Awliya. En la carta 36 del segundo volumen de Mak-
tlibat-i-Ma’thlimiyya'® esta escrito que existe una mencion tradicional lo
suficientemente convincente que declara que Hidir, ’alaihis-salam, era un
Profeta. En la carta 182 se declara que Hidir, ’alaihis-salam, con sus apa-
riciones y acciones con forma humana, no demuestra que esté vivo. Los
Profetas y los Awliya se pueden ver con forma humana. Pero verlos no
demuestra que estén vivos.

A nosotros corresponde decir: “Yo soy, alhamd-u-lillah, un descendien-
te de Hadrat *Adam, ’alaihis-salam, y pertenezco a la Ummat (creyentes,
musulmanes) del Profeta de la ultima época, Muhammad, ’alaihis-salat-
u-wa-s-saldm”. Los wahhabi niegan que Adam, ’alaihi-s-salam, fuera un
Profeta. En consecuencia, y porque ademas llaman a los musulmanes ‘po-
liteistas’, son kafir (incrédulos).

WA-L-YAWM-IL-AJIRI: Y también creo en el Dia del Levantamien-
to; tengo iman en ello porque Allahu ta’ala nos ha informado de ese Dia.
El Dia del Qiyamat comienza cuando la gente se levante de sus tumbas y
continuara hasta que la gente vaya a sus lugares en el Paraiso o en el Fue-
g0. Todo nosotros moriremos y luego volveremos a la vida. El Paraiso y el
Fuego, la mizan [balanza], el punto del Sirat, el hashr [reunién] y el nashr
[abandonar el hashr para ir al Paraiso o el Fuego], el tormento en la tumba
y el ser preguntado por dos angeles llamados Munkar y Nakir, es haqq
(verdad). Los experimentaremos sin duda alguna.

13 Escrito por Muhammad Ma’zim FarGqi, rahmatullahi ta’ala ’alaih, (1007 H, Serhend —
1079 H. [1668 d.C.], en el mismo lugar), el tercer hijo de Hadrat Imdm Rabbani, quddisa
sirruhuma.
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WA BI-L-QADAR-I-JAYRIHI WE SHARRIHI MINALLAHI
TA’ALA: Creo también que todos los sucesos pasados y futuros, buenos
y malos, han tenido y tendran lugar segun el taqdir de Allahu *adhim-ush-
shan, esto es, de acuerdo con Su conocimiento y decreto en el pasado eter-
no, con Su haberlos creado para los tiempos prescritos y con Su haberlos
escrito en la Lawh-il-Mahfuz'¥; tengo iman en ello y en mi corazén jamas
hay duda alguna.

Ash-hadu an 1a ilaha il-1-Allah wa ash hadu anna Muhammadan
’abduhu wa rasiiluh.

Y también, que mi Madhhab en i’tiqad, [los dogmas que se deben creer]
es el Madhhab de Ahl as-Sunnat wa-lI-yama’at. Yo sigo este Madhhab.
Los dogmas de fe que postulan los otros setenta y dos grupos son erroneos
y heréticos. Iran al Fuego.

[Los musulmanes que aman a todos los Ashab-i-kirdm, *alaihim-ur-rid-
wan, son llamados (el grupo de) Ahl as-Sunnat. Todos los Ashab-i-kiram
eran musulmanes con conocimiento y ’adil. Estuvieron en la sohbat, (la
presencia bendecida) del Maestro de toda la humanidad, el Rastlullah, sa-
llallahu ’alaihi wa sallam, y le prestaron su ayuda. Incluso el Sahabi que
menos hubiera disfrutado de esa inapreciable sohbat es mas encumbrado
que el Wali mas elevado entre todos los Awliya pero sin ser Sahabi. Los
hals experimentados en una sola de las sohbat y tawayyuh del Amado de
Allahu ta’ala y las kamals (perfecciones) obtenidas como efecto de sus
bendecidas miradas y respiraciones, no han afectado a los que no disfruta-
ron de su presencia, a los que no tuvieron la fortuna de esa cercania. Todos
los Ashab-i-kiram, ridwanullahi ta’ala *alaihim ayma’in, estaban a salvo de
caer en los deseos de sus nafs'® nada mas disfrutar de la primera sohbat (del
Rastlullah). Se nos ha ordenado que los amemos a todos. En las primeras
paginas del comentario del libro Shir’at-ul-islam'¢ aparece escrito: “Cuan-
do hables sobre alguno de los Ashab-i-kiram, ’alaihimur-ridwan, hazlo con
la mayor de las cortesias. Nunca hables mal de ellos”. En lo que respecta a
los setenta y dos grupos (aberrantes): Algunos llevaron la cuestion dema-
siado lejos y otros fueron negligentes; unos depositaron su confianza en

14 Véase el capitulo 36 del tercer fasciculo de Felicidad Eterna.
15 Para ‘nafs’ véase el capitulo 43 del segundo fasciculo de Felicidad Eterna.

16  Escrito por Muhammad bin AbG Bakr, rahmatullahi ta’ala ’alaih. (m. 573 H. [1178
d.C.]). Su comentario fue escrito por Ya’qub bin Sayyid *Ali, rahmatullahi ta’ala *alaih.
(m. 931 H. [1525 d.C.]).
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el intelecto y otros fueron presa de la filosofia y los filésofos griegos. En
consecuencia, practicaron cosas que no pertenecian al Islam y eran incluso
contrarias al Islam. Siguieron bid’at, (creencias y practicas que no tienen
nada que ver con el Islam y han sido inventadas en el nombre de creencias
y practicas islamicas). Abandonaron la sunnat, esto es, el Islam. Aparecie-
ron personas que sentian animosidad contra Abt Bakr as-Siddiq y Hadrat
’Umar, radiy-Allahu *anhuma, los dos mas encumbrados de entre los As-
hab-i-kirdm segln la iyma’ (consenso de los eruditos islamicos), cuando
la realidad es que el resentimiento que algunos sienten no podria soslayar
el nombre bendecido de nuestro Maestro, el Profeta, sallallahu ‘alayhi wa
sallam. También surgié una gente que negaba que nuestro Maestro, el Pro-
feta, habia ascendido a los cielos en cuerpo y alma la noche que se llama
del Mi’ray (algo que se explica con todo detalle en el capitulo 60 del tercer
fasciculo de Felicidad Eterna).

Es asombroso ver como algunos soi disant eruditos islamicos contem-
poraneos actiian de manera atroz como portavoces del grupo llamado Is-
ma’iliyya, el mas pernicioso de los setenta y dos grupos (de bid’at). Estan
intentando desviar y envenenar a las generaciones jovenes e inocentes con
sus escritos y la difusion de mentiras destructivas, tales como decir que
los bendecidos ancestros, tanto varones como hembras, de nuestro bendi-
to Maestro, el Profeta, eran incrédulos y que el mismo Profeta, sallallahu
‘alayhi wa sallam, habia sacrificado animales ante los idolos antes de ser
elegido Profeta; y citan algunos textos shiitas para respaldar sus falsedades.
Se puede ver con toda claridad que los objetivos de esos derrotistas es so-
cavar la religion islamica, robar el iman de los jovenes y arruinarlos con la
incredulidad. Un ayat-i-karima del Qur’an al-karim declara: “El que inter-
prete el Qur’an al-karim siguiendo sus propias opiniones se convertira
en un incrédulo”. Los eruditos islamicos siempre han tenido adab (buenas
maneras, tal y como ensefa el Islam). Hablan y escriben poniendo gran
esmero. Piensan con detenimiento para no decir algo incorrecto. Hablar
sin reserva alguna, intentando proclamar las visiones personales errdneas
y aberrantes en el nombre del Islam sin consultar la informacion verdadera
contenida en la Adilla-i-shar’iyya, (una de las cuatro fuentes principales
del conocimiento islamico), es algo que jamas hara el musulman de tipo
medio, no digamos ya el erudito islamico. Debemos calificar de venenos
letales las palabras y escritos, indecentes y destructivos, de esa gente igno-
rante que no son capaces de comprender la grandeza de nuestro bendecido
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Profeta, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, o de los Ashab-i-kiram, rid-
wanullahi ta’ala *alaihim ayma’in.
Un verso persa dice:

Cuando pretenden atacar mi imdn, me estremezco como las hojas de
los sauces.

Pedimos a Alldhu ta’ala que incremente en nuestros corazones el amor
por todos los que El ama. {Le pedimos que nos proteja de caer en el infierno
de amar a Sus enemigos! La confirmacion de que hay iman en el corazon
de una persona, es que ama a los que Alldhu ta’ala ama y odia a Sus ene-
migos].

Con respecto al ‘amal (practicas islamicas, actos de adoracion, obras y
acciones) hay cuatro Madhhabs: Son los Madhhabs del Imam A’zam (Abl
Hanifa), Imam Shafi’1, Imam Malik, y el Imdm Ahmad bin Hanbal, rahma-
tullahi *alaihim.

Es necesario seguir uno de estos cuatro Madhhabs. Los cuatro son co-
rrectos y verdaderos. Los cuatro siguen a Ahl as-Sunnat. Nosotros segui-
mos el Imam A’zam. A los musulmanes que siguen este Madhhab se les
llama Hanafi. “El Madhhab del Imdm A’zam es zawab!” y correcto. Lo
que nosotros decimos es: ‘Existe la posibilidad de que no sea correcto. Los
otros tres Madhhabs no son correctos. Pero también existe la posibilidad
de que si lo sean’.

Que el iman permanezca en el corazon de la persona depende de seis
causas y condiciones:

1- Ya hemos tenido iméan en el ghaib. Nuestro iman es en el ghaib (des-
conocido, no visto), no en el dhahir (conocido, visto). Nosotros no hemos
podido ver a Allahu ’adhim-ush-shan, con nuestros ojos y, no obstante,
hemos creido, hemos tenido iman como si Lo hubiéramos visto. Y nunca
lo hemos dudado.

2— En los cielos y en la tierra, entre los seres humanos, los genios,
los angeles y los Profetas, ’alaihim-us-salawat-u-wa-t-taslimat, no hay una
sola criatura que conozca el ghaib. Alldhu *adhim-ush-shan es el Unico que
conoce el ghaib y El muestra lo que quiere del ghdib a las criaturas que El
elige. [*Ghaib’ significa algo que no se puede percibir con los sentidos o

17  La palabra ‘zawab’ se utiliza tanto como nombre como adjetivo. Cuando una conducta
determinada es zawab, significa que a Allahu ta’ala Le complace mucho y en la Otra
Vida lo va a recompensar.
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comprender mediante calculos o experimentos. El ghaib solo lo pueden
conocer aquellos que El decide].

3— Conocer lo haram como haram y creer que lo es.
4— Conocer lo halal como halal y creer que lo es.

5—No sentirse a salvo del tormento de Allahu *adhim-ush-shan, y siem-
pre tener temor de EI.

6— No abandonar la esperanza en la compasion de Alldhu *adhim-ush-
shan por muy transgresores que seamos.

Siuna persona no cumple una de estas seis condiciones, aunque cumpla
las otras cinco, o cumple una sin cumplir las otras cinco, su Iman y su Islam
no seran sahth.

Hay cuarenta cosas que, en el futuro, pueden hacer perder el iman a la
persona que ahora lo tiene:

1— Seguir una bid’at, algo que significa tener un defecto en el iman.
[La mas pequena desviacion de los dogmas de creencia ensefiados por los
‘ulama de Ahl as-Sunnat hara que esa persona se convierta en un hereje o
en un incrédulo. Si una persona niega algo que es obligatorio creer, se con-
vertira de inmediato en un kafir (incrédulo). Es bid’at o dalalat negar algo
que es obligatorio creer. Una bid’at o dalalat pueden hacer que la persona
muera sin iman].

2— El iman que es débil, esto es, un iméan sin ’amal (practicas obligato-
rias o actos de adoracion).

3— Permitir que los nueve miembros abandonen el camino recto.

4— Repetir transgresiones graves. [En consecuencia, los musulmanes
no deben beber alcohol y las mujeres y las jovenes musulmanas no deben
mostrar sus cabellos, tobillos y mufiecas a los hombres ndmahram'®].

5— Dejar de ser agradecido por haber sido bendecido con el Islam.
6— No temer la posibilidad de ir a la Otra Vida sin iman.
7— Hacer actos crueles.

8— No escuchar un an adhéan-i-Muhammadi que se esta haciendo de
la manera prescrita por la sunnat. [Una persona que desatiende un adhan
que se hace de esa manera se convierte de inmediato en un incrédulo]. (El

18  Véase el capitulo 12 del fasciculo quinto de Felicidad Eterna para una informacion mas
detallada de los términos ‘mahram’y ‘ndmahram’.
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adhan y cémo hacerlo de la manera prescrita por la sunnat, esto es por el
Islam, se explica con todo detalle en el capitulo 11 del cuarto fasciculo de
Felicidad Eterna).

9— Desobedecer a los padres. Negar con acritud sus 6rdenes que se
conforman al Islam y que son mubah.

10— Hacer juramentos con frecuencia, incluso si son verdaderos.

11— Cuando se hace namaz, no hacer el ta’dil-i-arkan durante el rukd’
(inclinar el cuerpo durante namaz), en qawma (permanecer alzado tras el
ruki’), en las dos saydas (postraciones durante namaz), y en yalsa (estar sen-
tado entre las dos saydas). Ta’dil-i-arkan significa permanecer tumaninat,
es decir, inmovil durante el tiempo que se tarda en decir “Subhan-Allah”.

12— Pensar que el namaz no es importante y no esforzarse para apren-
derlo y ensefiarlo a la familia y a los hijos, ¢ impedir que otros hagan el
namaz.

13— Beber hamr [vino] u otras bebidas alcohdlicas que llegan a em-
briagar; la misma norma se aplica al alcohol aunque se beba s6lo un poco.

14— Causar problemas a los creyentes.

15— Pretender con falsedad ser un wali o un conocedor del Islam. Pre-
sentarse como persona religiosa o predicador sin conocer las ensefianzas de
Ahl as-Sunnat. [Los libros religiosos falsos escritos por estos mentirosos
no se deben leer. Tampoco se deben escuchar sus sermones o discursos].

16— Olvidarse de las transgresiones cometidas; tomarlas a la ligera.
17— Arrogancia, estar demasiado orgulloso de uno mismo.

18— "Uyb (admiracion de uno mismo), esto es, admirar la piedad y el
conocimiento que se tienen.

19— Ser munafiq, esto es, hipocresia, tener dos caras.
20— Codicia; tener celos de un hermano musulman.

21— No obedecer las 6rdenes del gobierno o de un superior siempre que
no vayan contra el Islam. Sublevarse contra sus érdenes sin van contra el
Islam.

22— Decir que alguien es una buena persona sin haberla puesto a prueba.
23— Ser un mentiroso recalcitrante.

24— Rehuir a los “ulama. [No leer los libros escritos por los ‘ulama Ahl
as-Sunnat].
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25— Dejar crecer el bigote superando el limite que establece la sunnat.

26— Que los hombres vistan con seda. Esta permitido la seda sintética o
el material tejido con trama de seda y urdimbre de algodon.

27— Ser un difamador habitual.

28— Causar problemas a los vecinos, incluso si son incrédulos.
29— Enfadarse demasiado por cuestiones mundanas.

30— Cobrar y pagar intereses.

31— Vestir con ostentacion prendas con mangas o faldas demasiado lar-
gas.

32— Practicar la brujeria.

33— No visitar nunca a un pariente mahram que es un musulman devoto
(salih).

34— Tener antipatia a una persona con la que Alldhu ta’ala estd com-
placido y tener aficion a la persona que se sabe intenta deshonrar el Islam.

35— Tener inquina a un hermano musulman durante mas de tres dias.
36— Convertir en habito la fornicacion.

37— Practicar la sodomia y no hacer tawba'® después. Sodomia (liwata)
significa insertar el dhakar en el ano de otra persona. Dhakar (pene) es el
organo con el que orina el hombre. El 6rgano de la mujer se llama fary
(vagina).

38— Dar el adhan en los momentos que no especifican los libros del
Figh ni de la manera prescrita por la sunnat, y no mostrar el debido respe-
to cuando se oye un adhan que se estd dando en la manera conforme a la
sunnat.

39— Cuando se ve a alguien haciendo un munkar (hardm), no hacer
nahy’, [disuadir a la persona para que no lo haga] utilizando palabras afa-
bles y buenas maneras.

40— Tolerar que mujeres a las que tienes derecho a amonestar, como
esposas e hijas, hagan cosas que van contra las prohibiciones del Islam,
como por ejemplo que salgan a la calle sin cubrirse la cabeza, los brazos y
las piernas, o que vayan adornadas o perfumadas en exceso.

Iman significa que la lengua declara y el corazon confirma los hechos

19 Hacer tawba por una transgresion significa arrepentirse de ello, suplicar el perdon de
Allahu ta’ala y prometerle no hacerlo de nuevo.

A
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que los Profetas han transmitido por la revelacion de Allahu *adhim-ush-
shan. E Islam significa tener Iman en Muhammad, sallallahu ‘alayhi wa
sallam, y practicar (amal) sus ensefianzas.

Din y Millat son sinénimos. Din o Millat se refiere a i’tiqgad, dogmas de
la creencia, que los Profetas trajeron de Allahu *adhim-ush-shan.

Islam o Ahkam-i-islamiyya se refiere al ’amal, reglas practicas, que
nuestro Profeta, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, trajo procedentes del
Haqq ta’ala.

El iman-i-iymali (resumen de la creencia), serd suficiente para que la
persona sea creyente, musulmana. No serd necesario que entre en detalles
o conocer el iman en detalle. El iman mugqallid, que es la creencia de una
persona sin tener comprension, sera sahih. No obstante, en lo que respecta
a algunas cuestiones los detalles son necesarios.

Hay tres niveles de iman: iman-i-taqlidi, iman-i-istidlali, e iméan-i-ha-
qiqi.

fman-i-taqlidi (creencia por imitacion). La persona con este nivel de
iman no sabe lo que es fard, wayib, sunnat, o mustahab. Imita a sus padres
en la creencia y en los actos de adoracion. El iman de este tipo de personas
es precario.

fman-i-istid1ali (creencia por deduccion). La persona con este nivel de
iman conoce lo fard, wayib, mustahab y haram, y obedece el Islam. En lo
que respecta a los dogmas de la fe es conocedora y comunicativa. Los ha
aprendido de maestros de la religion y en libros. El iman de este tipo de
personas es firme.

iman-i-haqiqi (creencia verdadera, auténtica). Si toda la creacion se
juntara y acordara negar a su Rabb (Allahu ta’ala), la persona con este nivel
de Tman no Le negaria. En su corazon jamas habra una minima duda. Su
iman es idéntico al iman de los Anbiya (Profetas). Este nivel de iman es
mas elevado que los dos ya mencionados.

Las normas islamicas pertenecen al ’amal (practicas, actos de adora-
cion), no al iman (creencia, fe). Imén, por si solo, seria suficiente para en-
trar en el Paraiso. Pero no es posible ir con sélo *amal, (practicando actos
de adoracion). El imén sin amal es aceptable. Pero por el contrario, el
’amal sin Tman, es inutil. Los actos de adoracion, las acciones piadosas y
la caridad de la gente sin iman no les servird de nada en la Otra Vida. El
iman no se puede dar a otra persona como si fuera un regalo, mientras que
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la zawab que se consigue con el *amal puede ser un don. En el testamento
no se pueden dar o escribir instrucciones relacionadas con el iman. Pero si
se puede pedir a los herederos que hagan amal en beneficio del que ha he-
cho testamento (una vez ya fallecido). La persona que desatiende el *amal
no se convertira en un incrédulo. Pero la persona que abandona el iman o
no toma en serio el ’amal, si se convertird en un incrédulo. La persona que
tiene una excusa valida ("udhr) o que esta impedida, podra dejar de hacer
el ’amal. Pero por ningiin motivo podra una persona dejar de tener iman.

Hay un iman que todos los Profetas transmitieron a sus Ummat. Difie-
ren entre si en lo que respecta a normas, aplicaciones y practicas religiosas.

Y ademas, hay dos tipos de iman: iman-i-jilqi e iman-i-kasbi.
iman-i-jilgi es el de los esclavos (de Allahu ta’ald) que dicen, “Bala
(Si)” en el momento del *ahd-i-misak (pacto solemne).*

Iman-i-kasbi es el iman que se obtiene y se profesa una vez alcanzada
la pubertad. El iman de todos los creyentes es el mismo, sé6lo se diferencian
en el "amal.

Iman es fard-i-daim (siempre obligatorio), mientras que el ’amal es fard
(obligatorio) cuando llega su momento.

Iman es fard para el incrédulo y para el musulmén. >Amal es fard solo
para el musulman.

Hay ocho categorias del iman:
Iman-i-matbii’ es el iman de los angeles.

>

A

Iman-i-ma’siim es el iman de los Profetas.

>

A

Iman-i-maqbiil es el iman de los creyentes.

>

A

Iméan-i-mawqif es el iman defectuoso de los que siguen bid’at.

fman-i-mardid es el iméan deshonesto que pretenden tener los muna-
fiqun.

fman-i-taqlidi es el iman de la gente que lo han oido de sus padres sin
aprenderlo de los maestros de la religion. El iman de esta gente es precario.

iman-i-istidlali es el iméan de la persona que conoce Mawla-imuta’ali
al deducir Su existencia de la evidencia. El iman de esta persona es inque-
brantable.

20 Véase el parrafo tercero del capitulo primero del libro titulado La Resurreccion y la
Otra Vida.
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Iman-i-haqiqi. Una persona con este iman jamas negaria a su Rabb
(Allahu ta’ald) aunque todas las demas criaturas acordaran hacerlo, y en el
corazén de esa persona jamas habra la menor duda. Como ya se ha mencio-
nado, este tipo de iman es el mas noble.

fman conlleva una triple transcendencia:
Primero, hace que el cuello esté salvo de la espada.

Segundo, hace que las propiedades personales estén exentas de (los im-

puestos llamados) yizya y jaray.”!

Tercero, hace que el cuerpo esté a salvo de Fuego eterno.

“Amantu billahi ...” se llama también Sifat-i-iman o mu’minun bih
o dhat-i-iman o ’asl-i-iman, debido a su honor y su grandeza. (Es la ex-
presion de los dogmas de fe del Islam y contiene las siguientes palabras:
“... wa Malaikatihi, wa Kutubihi, wa Rusulihi, wa-l-Yawm-i-4jiri, wa
bi-lI-Qadari, jayrihi wa sharrihi min-Allahi ta’ali, wa-l-ba’s-u-ba’d-al-
mawt, Haqqun ash-hadu an 14 ilaha il-I-Allah wa ash-hadu anna Mu-
hammadan *abduhu wa Rasiiluhu”).

Ademas hay dos madars para el iman, esto es, momentos en el tiempo
en los que es obligatorio tener iman: la aparicion de la razon y la llegada
de la pubertad.

Y también hay dos razones para el imén: la creacion de todos los seres
y la revelacion del Qur’an al-karim.

Y ademas hay dos tipos de confirmacion: Dalil-i-’aqli (confirmacion
intelectual) y dalil-i-naqli (confirmacion por tradicion).

Y ademas el man tiene dos rukns (principios), ’asls (origenes): Ikrar-
un bi-1-lisan (declararlo con la lengua) y tasdiq-un-bi-I-yanan (confirmarlo
con el corazon). Y estos dos principios tienen dos condiciones estipuladas:

La condicion estipulada para el corazon, es que no debe albergar duda
alguna, y la condicion estipulada para la lengua es tener plena consciencia
de lo que se esta diciendo.

(Es el iman una criatura? No es una criatura al ser una hidayat (guia) de
Allahu ’adhim-ush-shan. Pero por otro lado si es una criatura desde el pun-
to de vista de ser la confirmacion y declaracion del esclavo de Allahu ta’ala.

21 Paralos términos jizya y jaray véanse los capitulos 11 y 20 del primer fasciculo, el capi-
tulo 33 del segundo fasciculo, el capitulo 21 del cuarto fasciculo, los capitulos 5y 12 del
quinto fasciculo y el capitulo 1 del sexto fasciculo del libro Felicidad Eterna.
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(El1man es una colectividad, un conjunto singular o una pluralidad? Es
una colectividad en el corazén y una pluralidad en los miembros.

Yaqin significa conocer el Dhat de Allahu ’adhim-ush-shan con Su
Kamal.

Jawf significa temer a Allahu adhim-ush-shan.

Raya significa no perder la esperanza en la Rahmat (misericordia, com-
pasion) de Alldhu *adhim-ush-shan.

Muhabbatullah significa amar a Allah y a Su Mensajero, sallallahu
ta’ala ’alaihi wa sallam, a la fe islamica y a los creyentes.

Haya significa sentirse avergonzado ante Allah y Su Mensajero, salla-
l1ahu ta’ala ’alaihi wa sallam’.

Tawakkul significa confiar todos los asuntos a Allahu ta’ala. Confiar en
El cuando se inicia alguna cosa.?

(A qué se llama Iman, Islam, e Ihsan?

fman significa creer en todos los hechos especificados por Muhammad,
sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam.

Islam significa cumplir los mandatos de Allahu *adhim-ush-shan y evi-
tar Sus prohibiciones.

Ihsan significa hacer los actos de adoracion como si se estuviera viendo
a Allahu ta’ala.

Imaén: su significado literal es ‘confirmacion positiva’. En el Islam sig-
nifica creer y confirmar los seis dogmas de la fe.

Ma'’rifat significa saber que Allahu ta’ala tiene los Atributos Kamal y
esta a salvo de los atributos de imperfeccion.

Tawhid significa creer en la unidad de Allahu *adhim-ush-shan sin atri-
buirle asociado alguno.

Ahkam-i-islAmiyya son los mandatos y las prohibiciones de Alldhu
’adhim-ush-shan.

Din wa millat significa firmeza en los dogmas de la fe hasta la hora de
la muerte.

Y ademas el iman esta protegido por cinco fortalezas:
1- Yaqin

22 El capitulo 33 del tercer fasciculo del libro Felicidad Eterna profundiza sobre el térmi-
no tawakkul.
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2-Tjlas

3— Hacer las acciones fard y evitar lo haram.
4— Seguir la sunnat.

5— Firmeza en el adab y tenerlo muy presente.?

La persona que es constante en estas cinco fortalezas también sera
constante en su iman. El descuido en cualquier de estas fortalezas provo-
cara el predominio del enemigo. El ser humano tiene cuatro enemigos: a la
derecha las malas compaiias; a la izquierda los deseos del nafs; delante el
aprecio a este mundo y detras el shaytan. Estos cuatro enemigos compiten
para despojarle del iman. Las malas compaiiias no son solp la gente que
engafia para quedarse con las propiedades, el dinero y las cosas materiales.
La compaiia peor y mas perjudicial es la que trata de deteriorar la creencia,
el iman, el adab, haya (sentimiento de vergiienza), y la conducta moral ata-
cando, en consecuencia, la felicidad en este mundo y el deleite eterno en la
Otra Vida. Pedimos a Allahu ta’ala que proteja nuestro imén de las malda-
des de esos enemigos y del extravio que propician los enemigos del Islam.

El significado bendecido de la Kalima-i-Tawhid, de decir “La ildha
il-I-Allah” es: No hay mas persona digna de ser adorada que Alldhu ’ad-
him-ush-shan. S6lo Alldhu *adhim-ush-shan. El siempre existe y es Uno.
El no tiene sharik [asociado] ni nadhir [parecido, similaritud]. El no tiene
tiempo ni lugar.

“Muhammadun Rasilullah” significa que Hadrat Muhammad Musta-
fa, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, es el esclavo y el Mensajero verdade-
ro de Allahu ’adhim-ush-shan. Y nosotros somos su Ummat, alhamdulillah.

La Kalima-i-Tawhid tiene ocho nombres:
1— Kalima-i-Shahadat.

2— Kalima-i-Tawhid.

3— Kalima-i-Ijlas.

4— Kalima-i-Taqwa.

5— Kalima-i-Tayyiba.

6— Da’wat-ul-Haqq.
7-"Urwa-t-ul-wuzqa.

23 El capitulo 6 del sexto fasciculo del libro Felicidad Eterna proporciona informacion
sobre el adab en la comida y la bebida.
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8— Kalima-i-zamarat-ul-Yannat.

Las exigencias que deben cumplirse por tener ijlas>* son: Poner la niyyat
(intencion), conocer su significado y pronunciarla con el debido respeto.

La persona que hace dhikr necesita cuatro cosas: Tasdiq, ta’dhim, ha-
lawat, y hurmat.

La persona que abandona tasdiq es un munafiq; la persona que aban-
dona ta’dhim sigue una bid’at; la persona que abandona haldwat es un hi-
pocrita, no hace mas que aparentar; la persona que abandona hurmat es un
fasiq. Negarlo provoca la incredulidad.

Hay tres clases de dhikr:

1— Dhikr-i-awam.

2— Dhikr-i-jawas.

3— Dhikr-i-ajas.

Dhikr-i-awam es el dhikr de la gente sin formacion. Dhikr-ijjawas es

el dhikr que hacen los eruditos islamicos y Dhikr-i-ajas es el dhikr de los
Profetas.

Hay tres 6rganos humanos con los que hacer dhikr:

1— Dhikr que se hace con la lengua, esto es, pronunciar la Kalima-i-sha-
hadat.

2— Hacer tawhid y tasbih, y leer o recitar el Qur’an al-karim.
3— Dhikr que se hace con el corazon.
Hay tres clases de dhikr que se hacen con el corazon:

1— Meditar sobre las pruebas y las indicaciones que guian a los Atribu-
tos de Allahu *adhim-ush-shan.

2— Meditar sobre las pruebas de los Ahkam-i-islamiyya.
3— Meditar sobre los misterios de los seres creados.

Los eruditos del Tafsir explican el dyat-i karima 152 de la Stira Baqgara
de la siguiente manera: en el Qur’an al-karim se dice: “;Oh esclavos Mios!
Si hacéis dhikr de Mi con actos de ta’at (actos de obediencia a Allahu
ta’ald), Yo haré dhikr de vosotros con Rahmat (misericordia, compa-
sion). Si hacéis dhikr de Mi con oraciones y suplicas, Yo haré dhikr
de vosotros con iyabat (aceptando vuestras suplicas). Si hacéis dhikr de

24 Hacer el bien porque Allahu ta’ala lo ordena o Le complace, y evitar el mal o las trans-
gresiones porque Allahu ta’ala lo prohibe o Le disgusta.
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Mi con ta’at, Yo haré dhikr de vosotros con Mi na’im [Paraiso]. Si ha-
céis dhikr de Mi con retiros, Yo haré dhikr de vosotros en la am’iy-
yat-i-kubrai, [el lugar del Mahshar]. Si hacéis dhikr de Mi en los tiempos
de pobreza, Yo haré dhikr de vosotros con Mi ayuda. Si hacéis dhikr
de Mi con iyabat, (cumpliendo Mis mandatos) Yo haré dhikr de vosotros
con hidayat (guia). Si hacéis dhikr de Mi con sidq e ijlas, Yo haré dhikr
de vosotros con jaldas y nayat [salvacion]. Si hacéis dhikr de Mi con
la Fatiha-i-sharifa y con la rubiibiyyat de la Fatiha-i-sharifa, Yo haré
dhikr de vosotros con Mi Rahmat”.

Ademas, los eruditos islamicos han citado unos cien beneficios cuando
se hace dhikr. Mencionaremos algunos:

Cuando un musulman hace dhikr, Allahu ta’ala estara complacido con
¢l. Los angeles también lo estaran. Shaytan se entristecera. El corazon de
esa persona se hara tierno y blando. Hara los actos de adoracion con dili-
gencia y entusiasmo. El dhikr apartard la tristeza del corazon, lo llenara de
alegria e iluminara su rostro con niir. Esa persona sera valiente y conseguira
muhabbatullah (amor de Allah). Se le abrira una puerta de ma’rifatullah y
podra recibir faydh de los Awliya. Y sera embellecida con sesenta ajlag-i-
hamida (cualidades morales dignas de encomio).

“Ash-hadu anna Muhammadan ’abduhu wa Rasiluh”. El signifi-
cado bendecido de esta declaracion es: Hadrat Muhammad Mustafa, salla-
llahu ta’ala ’alaihi wa sallam, Profeta de los ultimos tiempos, es el esclavo
y el Rasil (Mensajero) de Allahu *adhim-ush-shan.

Comia, bebia y se casd con mujeres. Tuvo hijos e hijas. Todos fue-
ron de Hadrat Jadiya, radiy-Allahu ’anha. Solo Ibrahim era de una jériya
llamada Mariya. Y muri6 antes de ser destetado. Todos sus hijos, excep-
to Fatima, radiy-Allahu ‘anha, murieron antes que él. La casé con Hadrat
’All, karram-Allahu ta’ala. Hadrat Hasan y Hadrat Huseyn son los hijos
de Hadrat *Ali y Hadrat Fatima, radiy-Allahu ‘anhum. De entre todas sus
hijas, Hadrat Fatima es la mas encumbrada y la mas amada por Hadrat
Rastlullah, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam’.

Rastl-i-akram, sallalldhu ta’ala ’alaihi wa sallam, tuvo once espo-
sas bendecidas: Hadrat Jadiya, Sawda, ’Aisha, Hafsa, Umm-i-Salama,
Umm-i-Habiba, Zaynab bint-i-Yahsh, Zaynab bint-i-Huzayma, Maymiina,
Yuwayriyya, Safiyya, radiy-Alldhu *anhunna.

Los Adilla-i-shar’iyya estan compuestos del Kitab, Sunnat, [yma’-i-
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Ummat, y Qiyas-i-muytahid. Los ‘ulama obtuvieron su conocimiento de la
religion a partir de estas fuentes. La Palabra de Allahu, *adhim-ush-shan, se
llama ‘Kitab (el Libro)’. ‘Sunnat’ son las Qawl-i-Rastil (Dichos del Men-
sajero de Allah), los Fi’li-Rastl (actos, comportamiento del Mensajero de
Allah), y los Taqrir-i-Rastl (confirmacion, ratificacion del Mensajero de
Allah). [yma’-i-Ummat es el consenso al que llegaron los muytahids que
vivieron en el mismo siglo, por ejemplo, los Ashab-i-kiram, radiy-Allahu
ta’ala *anhum, o los cuatro Madhhabs. Qiyas son las analogias que obtie-
nen los muytahid entre dos cosas diferentes.

El significado literal del término madhhab es camino. Tenemos dos ca-
minos diferentes: Uno de ellos es el del i’tigad (fe, creencia), y el otro es el
del *amal (practica).

Nuestro imam, es decir, nuestro guia, en el camino del i’tigad es Abl
Manstr Maturidi, rahimahullahu ta’ala. Su camino se llama Ahl as-Sunnat.
Nuestro guia en el camino del ’amal es Imam A’zam Abl Hanifa, rahima-
hullahu ta’ala’. Su camino se llama el Madhhab Hanafi.

El nombre de Abl Manstr Maturidi es Muhammad, el de su padre es
Muhammad, el de su abuelo es Muhammad, y el de su maestro es Abl
Nasr-i-lyad, rahimahumullahu ta’ala’.

El nombre del maestro de Abti Nasr-i-Iyad es Abl Bakr-i-Yur§ani, el
de su maestro es Abti Sulayman Yur§ani, cuyos maestros fueron Abt Y-
suf y el Imam-i-Muhammad Shaybani. Y el maestro de estos dos célebres
personajes fue el Imam A’zam Abiu Hanifa, rahimahumulladhu ta’ala. En
consecuencia, el Imam A’zam es el guia principal de nuestro Madhhab en
i’tigad y de nuestro Madhhab en *amal.

Todos los musulmanes tienen tres imam, y conocerlos es fard. Nuestro
imam que contiene los mandatos y prohibiciones es el Qur’an al-karim. El
imam que nos habla de ello, esto es, del Islam, es Hadrat Rastlullah, salla-
llahu ta’ala ’alaihi wa sallam. El imam que los impone, el que se ocupa de
que se cumplan, es el dirigente del Estado musulman que actua en nombre
del Rastlullah.

El nombre del maestro del Imadm A’zam es Hammad, el de su maes-
tro es Ibrahim Nahai, el de su maestro es *Algama bin Qays, que era tio
materno de Hadrat Nahai. El nombre del maestro de Hadrat ’Alqama es
’Abdullah ibni Mas’d, rahimahumullahu ta’ala, que a su vez recibid el
conocimiento del Rasilullah, sallallahu ’alaihi wa sallam.
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En lo que respecta al Rastlullah, sallallahu *alaihi wa sallam, recibi6 su
conocimiento de Yabrail, ’alaihis-salam. Y a su vez Yabrail, ’alaihis-salam,
recibid las ordenes de Hadrat Allahu, subhanahu wa ta’ala.

Allahu *adhim-ush-shan ha otorgado cuatro joyas a la humanidad: *Aql
(intelecto, sabiduria, razon), iman, Haya, y Fi’l, esto es, *amal-i-salih (ac-
ciones devotas).

Las oraciones y las acciones devotas seran aceptadas dependiendo de
que se cumplan cinco causas y condiciones: Iman, *Ilm, Niyyat, Julds, es
decir ijlas, y no despreciar los derechos que pertenecen los demas (llama-
dos derechos de quls). Antes de nada, se debe seguir la creencia de Ahl
as-Sunnat y conocer las condiciones que se deben cumplir para que los
actos de adoracion sean correctos.

[Que un ’amal determinado sea sahih es diferente a que sea aceptado.
Los actos de adoracion tienen sus propias condiciones y faraid (plural de
fard) que deben cumplirse para que sean sahih. Si falta alguna, el acto de
adoracion que se ha hecho no sera sahth. Seria lo mismo que si no se hubie-
ra hecho en absoluto y no se podria evitar el castigo que se merece por no
haberlo hecho. El acto de adoracion que ha sido sahih, aunque no aceptado,
no conlleva castigo. Sin embargo, el musulman no obtendra zawab (recom-
pensa especial) por la adoracion que no ha sido aceptada. Para que si lo
sea, el acto de adoracion tiene que ser sahih en primer lugar; esto significa
que se han cumplido las cinco condiciones mencionadas. Los derechos de
quls, (que ya hemos explicado) son una de esas condiciones.] Imam Rab-
bani, rahimahullahu ta’ala’ declara lo que sigue en la carta 87 del segundo
volumen de su obra maestra titulada Maktiibat®: “Si una persona hace un
’amal idéntica a la del Profeta, pero perturba un derecho de qul del tamaiio
de un dang, [algo mintsculo] no entrara en el Paraiso hasta que restituya
ese derecho”. [Sus oraciones no seran aceptadas].

Ibni Hayar-i-Makki, rahimahulldhu ta’ala, declara lo siguiente cuando
habla de la transgresion ciento ochenta y siete en su libro titulado Zawayir:
El ayat-i-karima 188 de la Stira Baqara declara: “;Oh Creyentes! No os
apropiéis unos de la riqueza de otros, recurriendo a lo batil!” Batil es
engafio, por medio del interés, apuestas en juegos de azar, extorsion, robo,
hacer trampas, traicion, falso testimonio y perjurio. Algunos hadiz-i-sharif
dicen los siguiente: “El musulman que consume cosas que son halal,
hace los actos que son fard, evita lo haram y no causa perjuicios a otras

25 Esta carta esta contenida en el capitulo 15 del fasciculo tercero del libro Felicidad Eterna.
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personas, ira al Paraiso”. Y: “El cuerpo que se alimenta de lo haram
ardera en el Fuego”. Y: “Si la gente no se siente segura ante la malicia
y el mal de una persona, ésta no conseguira beneficio alguno de su
creencia y sus suplicas, de sus namaz ni de sus zakat”. Y: “Si el yilbab
que viste una persona ha sido obtenido de manera haram, el namaz
que haga no sers aceptado”. [Yilbab es una pafioleta de gran tamaiio que
utilizan las mujeres. Otra prenda de vestir llamada ‘§ilbab’ es una prenda
larga que utilizan los hombres. Segun algunas personas que afirman que lo
que se llama “¥ilbab’ es un charahaf de dos piezas que se ponen las mujeres,
el hadiz-i-sharif mencionado implica que los hombres también se ponian
ese charahaf. Es evidente que su débil argumento denota una creencia ig-
norante y absurda]. Un hadiz-i-sharif que se menciona al hablar de la trans-
gresion doscientas, dice: “La persona que vende mercancia adulterada
no es de nuestra comunidad. Su destino sera el Fuego”. Cuando habla de
la transgresion doscientos diez, menciona el siguiente hadiz-i-sharif: “El
Fuego sera el destino de la persona que dafia a sus vecinos con la len-
gua, por muchos namiz, ayunos y actos de caridad que haga”. Aunque
los vecinos sean incrédulos, es necesario no causarles dafio alguno, hacer-
les favores y ser amable con ellos. Hablando de la transgresion trescientos
trece, se cita el siguiente hadiz-i-sharif: “La persona que mata de forma
injusta a un incrédulo en tiempo de paz, no entrara en el Paraiso”.
Otro hadiz-i-sharif dice: “Cuando dos musulmanes luchan por intereses
mundanos, tanto el que mata como el matado irdan al Fuego”. Hablan-
do de la transgresion trescientas diecisiete, menciona un hadiz-i-sharif que
dice: “La persona que es cruel con la gente sera atormentada por ello
el Dia del Levantamiento”. Lo mismo se aplica en el caso de crueldad con
los no musulmanes. Con respecto a la transgresion trescientas cincuenta, se
cita un hadiz-i-sharif que dice: “Hay tres personas cuyas stiplicas seran
sin duda aceptadas: La persona que ha sido agraviada, el invitado y los
padres”. Y en otro se dice: “La suplica de la persona agraviada no sera
rechazada incluso si es un incrédulo”. Hablando de la transgresion cua-
trocientos dos, un hadiz-i-sharif dice: “La persona que mata a su amigo
no es de nuestra comunidad, incluso si se trata de un incrédulo”. Con
respecto a la transgresion cuatrocientos nueve, un hadiz-i-sharif dice: “De
entre todas las transgresiones, rebelarse contra el gobierno es la que
sera castigada con mayor rapidez”. Aqui acaba nuestra traduccion del
Zawayir.
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iOh Musulman! Si quieres conseguir la gracia de Allahu ta’ala y que
tus actos de adoracion sean aceptados, graba en tu corazon los hadiz-i-sha-
rif que han sido mencionados. Nunca ataques los bienes, vida o castidad
de persona alguna. jTanto musulmanes como no musulmanes! {No causes
dafio a nadie! jRespeta los derechos de la gente! Uno de los derechos quls
a los que estd obligado el hombre, es pagar la ‘mahr’? a la mujer que ha di-
vorciado. Si no lo hace, merecera castigo en este mundo y en la Otra Vida.
El mas importante de los derechos quls, (derechos de los seres humanos
y otros seres creados) que sera merecedor del peor de los tormentos si no
se respeta, es ensefar el Islam a los parientes, especialmente si estan bajo
nuestro cuidado y proteccion. Si una persona impide, tanto a ellos como a
otras personas, que aprendan lo que es el Islam o que hagan sus actos de
adoracion valiéndose de la persecucion y el engafio, la conclusion es que
esa persona es un incrédulo, un enemigo del Islam. Un ejemplo de esta ac-
titud contraria a la religion es intentar corromper las ensefianzas de la Ahl
as-Sunnat y con ello profanar la religion islamica, una estrategia que siguen
los defensores de las bid’at y la gente que no sigue a un Madhhab, haciendo
declaraciones subversivas y escribiendo articulos sediciosos. No te rebeles
contra el gobierno o contra las leyes. Paga tus impuestos. Que el rebelarse
contra el gobierno sea una conducta transgresora, ya sea éste cruel o fasiq,
aparece expresado en el libro titulado Bariqa, (escrito por Muhammad bin
Mustafda Hadimi, rahmatullahi ta’ala ’alaih, m. 1176 H. [1762 d.C.], Ha-
dim, Konya, Turquia). jIncluso si vives en dar-ul-harb, en uno de los paises
de los incrédulos, no violes sus leyes y mandatos! jNo propicies la fitna!
iNo seas amigo de la gente que ataca el Islam, de los que siguen la bid’at, o
de la gente que no sigue a uno de los cuatro Madhhabs! jNo leas sus libros
o periddicos! jNo dejes que sus programas de radio o television entren en tu
casa! {Haz Amr-i-ma’raf, (ensena el Islam) a la gente que esté dispuesta a
escucharte! Dicho con otras palabras: jDales buenos consejos con una son-
risa y dulces palabras! jCon tu hermosa conducta moral, ensefia el honor y
la grandeza de la religion islamica a la gente que te rodea!

Ibni *Abidin®’, rahimahullahu ta’ala, declara lo siguiente en el primer

26 Véase el capitulo 12 del fasciculo quinto y el capitulo 15 del fasciculo sexto del libro
Felicidad Eterna.

27  Un erudito del Figh, cuyo nombre real es Sayyid Muhammad Amin bin *Umar bin *Abd-
ul-"Aziz (1198 H. [1784 d.C.], Damasco — 1252 H. [1836 d.C.], mismo lugar). Escribid
un texto en cinco volimenes titulado Radd-ul-muhtir como comentario del libro ti-
tulado Durr-ul-mujtar, que habia sido escrito por *Ala-ud-din Haskafi, rahmatullahi

|



MIFTAH-UL-YANNA
(La Llave del Paraiso)

volumen: “Las saw’atayn, (las zonas del ano y los genitales), son ghalidh
(qaba) awrat en los cuatro Madhhabs.?® En los cuatro Madhhabs es fard
cubrir esas partes privadas. La persona que no presta atencion a la hora de
cubrirlas se convertird en un incrédulo. Al hombre que tiene las rodillas al
descubierto se le debe ser aconsejar que haga Amr-i-ma’rif para cubrirlas.
No obstante, este Amr-i ma’rif se debe decir con palabras dulces. Y si
reacciona de forma obstinada debemos permanecer en silencio. Por otro
lado, la terquedad del hombre con los muslos al descubierto se debe amo-
nestar. Si un hombre que tiene al descubierto las saw’atayn reacciona con
terquedad (a la amonestacion) debe ser denunciado al tribunal de justicia
para ser obligado [por la fuerza fisica o encarcelandolo] a que las cubra. El
mismo orden de prioridades se aplica a la insistencia de la transgresion que
consiste en mirar las partes awrat de un hombre”. En los cuatro Madhhabs
es fard para las mujeres que se cubran todo el cuerpo excepto las manos y
la cara ante los hombres namahram y las mujeres no musulmanas; esto sig-
nifica que deben cubrir las piernas, brazos y cabellos en la presencia de esas
personas (hombres ndmahram y mujeres no musulmanas). (En el capitulo
12 del fasciculo quinto del libro Felicidad Eterna se habla de las personas
namahram de ambos sexos). En el Madhhab Shafi’i, es fard no mostrar la
cara (ante la gente mencionada). Si estas mujeres, sus padres o sus maridos
no dan importancia a este mandato, se convertiran en incrédulos. Para los
muchachos jovenes es una transgresion grave bailar o jugar con los tobillos
y las piernas al descubierto; lo mismo se aplica para las muchachas jovenes
que no cubren sus brazos y sus cabezas. También lo es mirarlos cuando lo
hacen. El musulmén no debe desperdiciar su tiempo jugando o haciendo
cosas inutiles, sino que debe aprovecharlo estudiando y haciendo namaz.
En el Kimya-i-sa’adat se dice: “Del mismo modo que es haram para las
mujeres y las muchachas salir con las cabezas, cabellos, brazos y piernas al
descubierto, también lo es salir vestidas con ropas apretadas, ornamentadas
y demasiado finas y perfumadas. Los padres, maridos y hermanos que les
permiten hacerlo, seran sus complices en la transgresion y recibiran parte
del tormento”. Dicho con otras palabras, arderdn juntos en el Fuego. Si
hacen tawba, seran perdonados. A Allah ta’ala Le complace la gente que
hace tawba.

ta’ala *alaih; (1021 H., Haskaf — 1088 H. [1677 d.C.]). La mayor parte de las ensefianzas
relacionadas con el Figh, contenidas en ciento treinta capitulos de los seis fasciculos del
libro Felicidad Eterna, proceden de Radd-ul-muhtar.

28 Véase el capitulo 8 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna.
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ZAWYAT y GHAZAWAT-I-PAYGAMBARI
Las esposas bendecidas y las guerras santas del Profeta

El Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, tenia cuarenta afios cuando
el angel llamado Yabriil vino a él y le dijo que era un Profeta. Tres afios
después hacia publica en Makka su mision profética. Ese afo se llama el
aflo del Bi’zat. Hizo el yihad (guerra santa) veintinueve veces. En nueve
ocasiones luch6 como un soldado mas. En dieciocho fue el jefe del ejér-
cito. Tuvo cuatro hijos, cuatro hijas, once esposas, doce tios paternos y
seis tias paternas. Tenia veinticinco afios cuando hizo el nikah (contrato
de matrimonio) con Jadiya-t-ul-kubra. Un afio después de la muerte de
Jadiya-t-ul-kubra, cuando tenia cincuenta y cinco afios de edad, siguiod
las 6rdenes de Allahu ta’ala e hizo el nikah con *Aisha, la hija de Ab
Bakr, radiy-Allahu ’anh. Y tenia sesenta y tres aflos cuando muri6 en la
habitacion de *Aisha que estaba pegada a la Mas§id (nombre acortado de
la Masyid-i-Nabi). Fue enterrado en esa misma habitacion. Abl Bakr y
’Umar, radiy-Allahu ’anhum, también fueron enterrados en esa habita-
cion. Al ampliarse la Masyid, la habitacion quedo incluida en la Masyid.
En el afio séptimo de la Hégira hizo el nikah con Umm-i-Habiba, hija
de Abi Sufyan bin Harb, jefe de los Quraysh incrédulos de Makka. Abi
Sufyan es el padre de Mu’awiya, radiy-Allahu *anh. Se hizo creyente du-
rante la conquista de Makka. El Rastilullah también hizo nikah con Hafsa,
la hija de *Umar, radiy-Allahu *anh. En el afio quinto de la Hégira compro
a Yuwayriyya, una de las esclavas capturadas a la tribu Bani Mustalaq
(en la guerra santa de Muraysi) que era la hija del jefe; le dio la libertad
e hizo el nikdh con ella, (se cas6 con ella con el contrato matrimonial
que prescribe el Islam; en el capitulo 12 del quinto fasciculo del libro
Felicidad Eterna, este contrato aparece explicado con todo detalle). Por
objetivos de la religion hizo el nikah con Umm-Salama, Sawda, Zaynab
bint Huzayma, Maymina, y Safiyya, radiy-Alldhu ’anhunna. En lo que
respecta a Zaynab, hija de su tio paterno, su nikah con ella fue hecho por
Allahu ta’ala.

Yabrail, ’alaihis-saldm, vino a ¢l veinticuatro mil veces. Cuando
Rastlullah, sallallahu ‘alayhi wa sallam, tenia cincuenta y un afios fue he-
cho ascender a los cielos en un suceso que se conoce como el Mi’ray.?* A
la edad de cincuenta y tres afios emigré de Makka a Madina, (un aconteci-

29  En el capitulo 60 del fasciculo tercero del libro Felicidad Eterna hay informacion deta-
llada sobre el Mi’ray.
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miento que se conoce como Hiyra o Hégira). Abti Bakr y él permanecieron
tres noches en una cueva del monte Sawr de la que partieron un lunes por
la noche. Tras una larga caminata que durd una semana, llegaron a Quba,
un pueblo de Madina, el veinte de septiembre que era lunes. El viernes
siguiente entraron en Madina.

La guerra santa de Badr tuvo lugar en el segundo afio de la Hiyra, en un
lunes del bendecido mes de Ramadan. Eran mil Quraysh contra trescientos
trece musulmanes, ocho de los cuales tenian misiones en otro lugar. Trece
Sahabi murieron como martires. Abi Yahl y setenta incrédulos murieron
en la batalla.

La guerra santa de *Uhud tuvo lugar en el mes de Shawwal en el afio
tercero de la Hégira. Setecientos soldados musulmanes se enfrentaron a un
ejército de tres mil incrédulos. Setenta Ashab-i-kiram murieron martires.
Cuatro meses después de la guerra santa de *Uhud, fueron enviados a los
habitantes del Nayd setenta Sahabi jovenes para invitarlos al Islam. Cuan-
do llegaron a un lugar llamado Bi’ri Ma’(ina, sufrieron una emboscada y el
grupo entero, excepto dos Sahabi, se convirtié en martir.

El quinto afio de la Hégira fue testigo de la guerra santa llamada Han-
dak (Foso). Se enfrentaron tres mil musulmanes a diez mil incrédulos.
Los incrédulos pusieron sitio a Madina, alrededor de la cual los musulma-
nes habian cavado un foso. Un afio antes de la guerra santa de Jaybar, que
tuvo lugar en el afio séptimo de la Hégira, se establecio un pacto llamado
B1’at-ur-ridwén en un lugar de nombre Hudaybiya. La guerra santa de
Mita fue un yihad contra Heraclio, el César bizantino. Se enfrentaron
tres mil musulmanes contra el ejército bizantino de cien mil hombres. En
esa guerra muri6 martir Ya’far Tayyar, radiy-Allahu ’anh, y la victoria
se debio a Jalid bin Walid. Makka fue conquistada en el afio octavo de la
Hégira. Hunayn es una guerra santa muy famosa. La victoria fue para los
musulmanes. Jaybar era una fortaleza judia muy conocida. El Rastilullah,
sallallahu ‘alayhi wa sallam, envi6 a Hadrat "Ali, y la fortaleza fue con-
quistada. Fue alli donde le ofrecieron una comida envenenada al Rastlu-
llah que no quiso comer. Al regresar de una guerra santa, Hadrat *Aisha
fue victima de una calumnia innoble que entristecié mucho al Mensajero
de Allah, sallallahu ‘alayhi wa sallam. Al final descendieron ayat-i-kari-
ma que dijeron que la calumnia era una mentira monstruosa. También es
muy conocida la victoria de Taif.
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Si deseas la felicidad, oh joven muchacho,
Aférrate al Islam, hijo mio, y no lo sueltes.

Es fard, wayib, sunnat, y mandiib,

Y también amr-i-bi-l-ma’riif con todo detalle.
Hazlos siempre, no dejes pasar ninguno,

Tanto lo grave como lo menor, con perfeccion.
También es un deber evitar lo makriih y lo hardm,
Los derechos quls deben ser respetados, con minuciosidad.
;Aprende de la Ahl as-Sunnat, sin la menor duda!
;Practica lo que has aprendido, con rapidez!

SOBRE LOS DETALLES del IMAN

Hay doce detalles en el iman: Mi Rabb es Allahu ta’ala. Mi prueba es
el ayat-i-karima 163 de la Stra Baqara. Mi Profeta es Hadrat Muhammad,
sallallahu ‘alayhi wa sallam. Mi prueba son las ayat-i-karima 28 y 29 de la
Stira Fath. Mi religion es la religion del Islam. Mi prueba es el ayat-i-kari-
ma 19 de Allahu ta’ala en la Stra Al-i-’Imran. Mi Libro es el Qur’an-i-’ad-
him-ush-shan. Mi prueba es el ayat-i-karima 2 de la Stra Baqgara. Mi qibla
es la K&’ba-i-sharif. Mi prueba es el ayat-i-karima 144 de la Stra Baqara.

Mi Madhhab en i’tigadd (imén) es Ahl as-Sunnat wa-1-yama’at. Mi prue-
ba es el ayat-i-karima 153 de la Stira An’am.

Mi primer ancestro es Hadrat ’Adam. Mi prueba es el ayat-i-karima 172
de la Stra A’raf.

Mi Millat es Millat-i-islam. Mi prueba es el ayat-i-karima 78 de la Stira
Hayy.

Yo pertenezco a la Ummat of Muhammad, sallallahu ‘alayhi wa sallam.
Mi prueba es el ayat-i-karima 110 de la Stra Al-i-’Imran.

Yo soy un mu’min (creyente), haqqan (por derecho). Mi prueba es el
ayat-i-karima 4 en la Stra Anfal. Alhamdu lillahi ’ala-ttawfiqihi wa-asta-
ghfirullaha min kulli tagsirin.

’Ilm es superior al ’amal por cinco razones: "Ilm es independiente mien-
tras que el amal depende de ¢l. ’Ilm es necesario y el amal es inseparable
de ¢l. ’Ilm puede ser de provecho por si solo, mientras que el *amal sin ’ilm,
no es de provecho alguno.
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’Ilm es superior a ’aql (intelecto). El primero es qadim (perpetuo),
mientras que el segundo es hadiz, (llego a la existencia a partir de la nada).

El zinat (ornamento) del hombre es ijlas. El zinat del ijlas es el iman.
El zinat del iman es el Yannat (Paraiso). El zinat del Yannat son las hird,
ghilman, y ver a Yamalullah, (ver a Alldhu ta’4la de una manera que no se
puede comprender ni definir).

Si ’amal fuese parte del iman, la mujer que menstria no podria estar
excusada de hacer namaz. El iman no admite excusa alguna.

Es fard decir la Kalima-i-shahadat al menos una vez en la vida. Su prue-
ba es el ayat-i-karima 19 de la Stira Muhammad.

Cuando se dice Kalima-i-shahadat hay cuatro condiciones que se deben
cumplir: Presencia del corazon cuando la pronuncia la lengua. Saber lo que
se dice. Pronunciarla con un corazén sincero. Decirla con ta’dhim (venera-
cion, tratarla como algo sublime).

Decir la Kalima-i-shahadat tiene unos ciento treinta beneficios. Sin
embargo, la existencia de cuatro cosas elimina todos los beneficios. Estas
cuatro cosas son: Shirk, shak, tashbih, y ta’til. Shirk significa atribuir un
asociado a Allahu ta’ala. Shak significa timidez (pararse, pausar, incerti-
dumbre) en la religion. Tashbih significa comparar a Allahu ta’ala con una
criatura imaginaria. Ta’til significa (creer y) decir que “Allah no interfiere
con los seres y que las cosas llegan a la existencia por si mismas cuando
llega su momento”.

Treinta de los ciento treinta beneficios son recogidos en este texto. A
continuacion se relacionan; cinco son en este mundo, los cinco siguientes
son a la hora de la muerte, los cinco siguientes son en la tumba, los cinco
siguientes son en el lugar llamado Arasat, los cinco siguientes son en el
Fuego y los cinco ultimos son en el Paraiso. Los cinco beneficios en este
mundo son:

1— Se dira el nombre de esa persona de manera muy hermosa.

2— Los Ahkam-i-islamiyya seran fard para esa persona.

3— Su cuello estara a salvo de la espada.

4— Allahu *adhim-ush-shan estara complacido con esa persona.

5— Todos los creyentes sentiran afecto por esa persona.

Los cinco beneficios a la hora de la muerte son:

1-’Azrail, *alaihis-salam, (angel de la muerte) aparecera con un aspec-

a
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to hermoso.

2— El angel extraera el alma con la misma facilidad y suavidad que
cuando se saca un pelo de la mantequilla.

3— Se podrén oler los perfumes del Yannat (Paraiso).

4— El alma ascendera al ’Illiyyin (el mas elevado de los ocho jardines
del Yannat), y llegaran angeles portadores de buenas noticias.

5— Una voz dira: “jMarhaba (bienvenido), oh creyente! El Yannat es
tu destino”.

Los cinco beneficios en la tumba son:
1- La tumba serd espaciosa.

2— Los angeles Munkar y Nakir se manifestaran con un aspecto muy
hermoso.

3— Un angel dira a la persona lo que ésta no sepa.

4— Alldhu *adhim-ush-shan inspirara en la memoria lo que no se sepa.
5—Se vera en el Yannat el lugar al que se esta destinado.

Los cinco beneficios en Arasat son:

1- Las preguntas y la rendicion de cuentas seran faciles.

2— El libro de las acciones (registro de lo que se ha hecho y dicho du-
rante la vida) se dara en la mano derecha.

3— Las zawab pesaran mas en la balanza.

4— La persona se sentara a la sombra del ’Arsh-i-Rahman.

5— Se pasara el (puente 1llamado) Sirat con la velocidad de un rayo.
Los cinco beneficios en el Fuego son:

1— Los ojos no se pondran grises como los de los que habitan en el
Fuego.

2— No habra peleas con el shaytan.

3— Las manos no tendran grilletes de fuego ni se pondra una cadena en
el cuello.

4—No habré que beber hamim (agua extremadamente caliente).
5—No se permanecera en el Fuego toda la eternidad.
Los cinco beneficios en el Yannat son:

1- Los angeles daran la bienvenida.

Ea
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2— Se tendrd a los Siddiq como amigos.

3— El Yannat seré para toda la eternidad.

4— Allahu ta’ala estara complacido con esa persona.

5— Se obtendra la mayor de las bendiciones al poder ver a Alldhu ta’ala.

[Qadi-zada Ahmad Efendi (1133-1197 H. [1783 d.C.]) declara en su
sharh de Amantu titulado Faraid-ul-Fawaid: “El Fuego tiene siete niveles,
uno debajo del otro. El fuego de cada nivel es mas intenso que el del nivel
superior. Los musulmanes con transgresiones no perdonadas arderan en el
primer nivel durante el tiempo que merezcan por sus transgresiones; luego
seran sacados del Fuego y llevados al Yannat. Los seis niveles restantes son
para que ardan los incrédulos. Los munafiq estaran en el nivel séptimo, el
del tormento mas atroz. Son los incrédulos de dos caras que con las pala-
bras se declaran admiradores del Islam pero que, en su corazon, son infieles
abyectos. Cuando los incrédulos sean reducidos a cenizas, seran creados de
nuevo para arder otra vez, un proceso que durara toda la eternidad. Yannat
y Yahannam (el Fuego) existen ahora. Segun algunos eruditos islamicos,
el lugar donde esta el Fuego no es conocido. Segun otros, esta debajo de
los siete niveles del suelo. Estas palabras demuestran que no estd dentro
de la tierra. Como la tierra, el sol y las estrellas estan en el primer cielo,
dondequiera que estemos en la tierra siempre habra un cielo por debajo de
los siete niveles del suelo. En consecuencia, el Fuego debe estar en uno de
los siete niveles de los cielos].

CAUSAS de la INCREDULIDAD (KUFR)

Hay tres clases de kufr: Kufri-inadi, kufr-i-yahli, y kufr-i-hukmi.

Kufr-i-inadi es el de la persona que niega con terquedad Islam ¢ Tmén
sabiendo lo que hace; es, por ejemplo, el kufr de gente como Abd Yahl,
Fir’awn (Faraon), Nimrod, y Shaddad bin Ad. Es permisible afirmar, sin
duda alguna. que son gente del Fuego.

Kufr-i-yahli: Son los incrédulos, de entre la gente comun, que saben
que Islam es la religion correcta pero que cuando oyen el adhan-i-Mu-
hammadi y se les dice: “vamos, haceros musulmanes”, contestan: “nuestra
forma de vida es la que aprendimos de nuestros antepasados y nuestras
familias; asi que seguiremos en lo mismo”.

Kufr-i-hukmi significa tahqir (tratar con desprecio) en vez de ta’dhim
(tratar como algo grande) y ta’dhim en vez de tahqir.
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Kufr también es tratar con desprecio, en vez de como algo grande, a los
Awliya, a los Anbiya (Profetas) y los *Ulama (eruditos) of Allahu *adhim-
ush-shan y sus declaraciones contenidas en los libros de Figh y sus fatwas.
También es kufr que gusten los ritos religiosos de los incrédulos y ponerse
un zunnar (el cinturén de cuerda que usan los sacerdotes) sin tener dartirat
para hacerlo, ademas de usar una capucha sacerdotal y otros signos de kufr
como la cruz.

Kufr causa siete perjuicios: elimina la fe y el nikah. Los animales co-
mestibles sacrificados por esa persona no se pueden comer (aunque los
haya sacrificado cortandoles la yugular como manda el Islam). Lo que ha
hecho con su halal se convierte en fornicacion. Matar a esa persona es
wagib. El Yannat se aparta de ella. Si muere en ese estado de kufr, el namaz
de yanaza no se hace por esa persona.

Siuna persona dice con total libertad: “Fulano hace (o no hace) tal cosa.
Y que sea yo sea kafir si me equivoco”, ha hecho un juramento que le arras-
tra a kufr sin que importe si la persona aludida ha hecho, o no, la accion
aludida. Es necesario que haga taydid (renovacion) de su iman y su nikah.

Otra muestra de kufr es, por ejemplo, decir sobre algo que el Islam
prohibe, como la fornicacion o la usura: “jOjala fuera halal para poder
hacerlo!”

Si una persona dice: “Creo en los Profetas, ’alaihimus-salawat-u-wa-t-
taslimat, pero dudo que *Adam, ’alaihis salam, sea un Profeta” se convierte
en kafir. La persona que no sabe que Hadrat Muhammad, sallallahu ‘alayhi
wa sallam, es el ultimo Profeta, se convierte en kafir.

Tal y como han dicho los eruditos del Islam, si una persona dice: “Si lo
que han dicho los Profetas, alaihim-us-salawat-u-wa-t-taslimat, es verdad,
entonces nos hemos salvado”, se convierte en kafir. Birgivi, rahmatullahi
’alaih, dice: “Si esa persona lo dice expresando duda, se convierte en kafir.
Pero no lo hara si lo dice por ilzdm (convencer en un debate)”.

Los eruditos del Islam han dicho que si a una persona se la invita a ha-
cer namaz en compania y responde diciendo que no, se convierte en kafir.
No obstante, no lo sera si lo que quiere decir con ello es lo siguiente: “No
haré namaz porque vosotros me lo pedis. Lo haré porque Allahu ta’ala ha
ordenado que lo haga”.

Si le dicen a una persona: “No dejes que tu barba sea mas corta que un
puilo, o recortala si excede ese tamafio, o cortate las ufias porque es una
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sunnat del Rastlullah, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, y la persona dice:
“No, no lo haré”, se convierte en kafir. La misma regla se aplica a las demas
acciones de la sunnat, siempre que se haga saber con tawatur que el acto es
cuestion es parte de la sunnat. Ejemplo de ellos es limpiarse los dientes con
el miswak cuando se hace la ablucion. Con respecto a esta cuestion, Hadrat
Birgivi* afiade la siguiente explicacion: “Es kufr si la persona lo dice para
negar la sunnat. Pero no lo sera si lo que quiere decir es: ‘No pienso hacerlo
porque me lo decis. Lo haré porque es una sunnat del Rastlullah”.

[Ytsuf Qardawi afirma lo siguiente en la pagina 81 de la cuarta edi-
cion de su libro titulado Al-halal wa-l-haram fi-l-islam: “Un hadiz-i-sha-
rif citado en el libro titulado Bujari-i-sharif (o YAmi-i-sahih®!) dice lo
siguiente: “;Haz lo contrario de lo que hacen los mushriks (politeistas,
incrédulos)! ;Deja crecer barba! jRecorta el bigote!” Este hadiz-i-sharif
prohibe afeitarse la barba o dejarla crecer menos del tamafio de un pufo
pequetio. Los adoradores del fuego se cortaban la barba y algunos de ellos
llegaban incluso a afeitarla. Este hadiz-i-sharif nos ordena que hagamos lo
contrario de sus costumbres. Algunos ‘ulama del Figh han dicho que este
hadiz-i-sharif demuestra que es wayib dejar crecer la barba y que es haram
afeitarla. Uno de ellos, en concreto Ibni Taymiyya, escribe con vehemencia
contra recortarse la barba. Por otra parte, otros eruditos del Islam dicen
que dejar crecer la barba es un acto relacionado con las costumbres y no
un acto de adoracion. El libro titulado Fat-h cita al Qadi Iyad diciendo
que es makrih afeitarse la barba [sin tener ‘udhr para hacerlo]. Esta es la
verdad de la cuestion. Basados en este hadiz-i-sharif no se puede decir que
es wayib dejarse barba. En otro hadiz-i-sharif se dice: “Los judios y los
cristianos no se tifien [los cabellos ni la barba]. Haced lo contrario de
lo que ellos hacen!” Dicho con otras palabras el hadiz-i-sharif dice que se
tifian (el pelo y la barba). Este hadiz-i-sharif no indica que sea wayib tefiir
los cabellos o la barba. Lo que indica, es que es mustahab. Algunos Ashab-
i-kiram se tefiian el pelo y la barba, pero la mayoria no lo hacia. Si hubiese
sido wayib todos lo habrian hecho. Lo mismo ocurre con el hadiz-i-sha-
rif que ordena dejarse barba; lo que muestra es que es mustahab, pero no
wayib. Nunca se ha transmitido que alguno de los ‘ulama del Islam se
hubiera afeitado la barba, porque en su época era la costumbre dejar crecer

30 Zayn-ud-din Muhammad Birgivi Efendi, rahmatullahi ta’ala ’alaih, (928 H. [1521 d.C.],
Balikesir — 981 H. [1573], Birgi, muri6 a causa de una plaga).

Ao

31 Compilado por Muhammad bin Isma’il Bujari, rahmatullahi ta’ala ’alaih. (194 H. [810
d.C.], Bujara — 256 H. [870 d.C.], Samarkanda).
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la barba. [No seguir las costumbres de los musulmanes se convierte en algo
conspicuo. Es makrtih, y serd hardm si provoca fitna]. Aqui finaliza nuestra
cita de Qardawi. En la introduccion de su libro, Qardawi dice que mezcla
las ensefianzas del Figh de los cuatro Madhhabs y que no tiene justificacion
posible seguir uno sélo de ellos. En consecuencia se desvia del camino
de los ‘ulama de la Ahl as-Sunnat. Los eruditos de la Ahl as-Sunnat, rahi-
mahumullahu ta’ala, afirman que todo musulman debe seguir uno de los
cuatro Madhhabs y que la persona que combina los Madhhab se convertira
en un la-madhhabi, un zindiq.

No obstante, como las declaraciones de Qardawi relacionadas con la
barba, estan en consonancia son las ensefianzas del Madhhab Hanafi, nos
ha parecido apropiado referir los lectores a las mismas como fuentes de
informacion. Hadrat ’Abdul-Haqqg-i-Dahlawi, rahmatullahi ta’ala ’alaih,
(958 H. [1551 d.C.]—1052 H. [1642 d.C.], Delhi), declara lo siguiente en el
tercer volumen de su Ashi’atul-lama’at: “Los ‘ulama del Islam han segui-
do siempre las costumbres de los lugares donde vivian en lo que respecta a
tefir la barba y los cabellos. Puesto que no hacerlo [en cuestiones que son
mubah, permitidas] atraeria la notoriedad y, en consecuencia, es makrih”.
Muhammad bin Mustafa Hadimi, rahimahullahu ta’ala, (m. 1176 H. [1762
d.C.], Hadim, Konya, Turquia) declara en su libro titulado Beriqa: “En un
hadiz-i-sharif se dice: ‘Que el bigote sea corto y la barba larga’. En con-
secuencia, se ha prohibido afeitar la barba o hacerla crecer menos que un
puiio pequeno. Es sunnat dejarse crecer la barba hasta que tenga la misma
longitud que un puflo pequefio, y también es sunnat recortarla si excede
esa longitud”. Un puflo pequefio es una longitud igual a la suma del ancho
de cuatro dedos empezando desde el labio inferior de la boca. Cuando el
Sultan ordena algo que es sunnat, aunque sea algo mubah (permisible), se
convierte en wayib. Que lo hagan el Sultan y todos los musulmanes signifi-
ca un mandato. En esos lugares es wayib dejarse la barba con una longitud
similar a la de un pufio pequefo. Dejarla mas corta o afeitarla significa
abandonar algo que es wayib. Es makrih tahrimi. (Véase el capitulo si-
guiente para términos como wayib, makrih, etc.). La persona que hace esto
ultimo con la barba, no puede ser iman en una mezquita y dirigir namaz
en yama’at. No obstante, si se esta en Dar-ul-harb es permisible afeitarse
la barba en caso de ser perseguido, (perder el puesto de trabajo que signi-
ficaria) no poder ganarse la vida; siempre sera mejor poder hacer amr-i-
ma’rQf, servir al islam y a los musulmanes y proteger la fe y la castidad de
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la persona. Si no existe “udhr (excusa), es makrtih recortarla o afeitarla. Y
es bid’at si siempre se tiene una barba mas corta que lo ya definido y con
ello creer que se esta cumpliendo la sunnat. Lo que significa en realidad es
que se cambia la sunnat. Hacer una bid’at es una transgresion mas grave
que el homicidio].

Si una pareja joven que ha llegado a la pubertad y se ha casado con el
contrato nikah, no son capaces de contestar una pregunta relacionada con
los atributos del iman, esto significa que no son musulmanes. El contrato
nikah solo seria sahih si se les ensefia los dogmas del man y luego se
renueva el contrato nikah. Véase el capitulo que habla de los cincuenta y
cuatro faraid.

Si una persona se recorta el bigote y otro le dice “eso no esta bien”, se
teme que este ultimo pueda perder el iman, porque recortar el bigote es una
sunnat y el comentario de la segunda persona significa que no lo toma en
serio.

Si una persona se viste con seda —que le cubre todo el cuerpo, desde la
cabeza hasta los pies— y otra persona que lo ve dice “seas bendecido por
ello”, se teme que esta ultima pueda perder el iman.

Si una persona hace un acto makrith, como estar tumbado con los pies
hacia la gibla o escupir u orinar en esa direccidn, y alguien trata de disua-
dirle para que no lo haga, pero el transgresor contesta diciendo “ya quisiera
yo que todos nuestros pecados fueran tan pequefios como esto”, se teme
que pueda perder el iman por haber hablado sobre lo makrith como si fuera
una cuestion sin importancia.

Si el sirviente de una persona entra en la habitacién donde esta su amo
y lo saluda diciendo “As salam ’alaykum, sefior,” y una tercera persona que
estd presente amonesta al criado diciendo “jCéllate, maleducado! No se sa-
luda al amo de esa manera”, esa persona se convierte en kafir. No obstante,
si su intencidn era ensefiar las normas del decoro al criado para que dijera
el saludo (en silencio) en su corazon, es evidente que no es un acto de kufr.

Si una persona difama a otra y cuando alguien intenta corregirle dice:
“Lo que he hecho no tiene la menor importancia, jno es verdad?”, se ha
convertido en un kéfir seglin la opinion de los ‘ulama, porque ha elogiado
un acto haram en vez de admitirlo como tal.

Si una persona dice: “Si Allahu ta’ala me concede el Paraiso, no pienso
entrar en ¢l sin ti” o “Si se me ordena entrar en el Paraiso con Fulano y
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Mengano, no pienso hacerlo” o “Si Allahu ta’ala me concede el Paraiso,
no lo querré porque prefiero Su didar (hermosa apariencia)”, todas estas
declaraciones son actos de kufr segiin los ‘ulama. Otra declaracion que
los ‘ulama califican de kufr es decir que el iman aumentara o disminuira.
Segtin Birgivi, es kufr decir que aumentard o disminuird con respecto a
mu’minun bih, pero no es kuftr decirlo con respecto al yaqin y quwwat-i-
sidq. La razon es que muchos muytahid ya han hablado sobre la abundancia
y la escasez del iman.

Los ‘ulama han dicho que es kufr decir: “Hay dos qibla; una es la Ka’ba
y la otra Jerusalén”. Seglin Birgivi, es kufr decir que ahora hay dos qibla,
pero no es kufr decir: “Bayt-i-muqaddes era la gibla y después la Ka’ba se
convirti6 en la qibla”.

Si una persona odia o maldice a un erudito del Islam, se teme que se
convierta en kafir si lo hace sin motivo alguno.

Es kufr decir o creer que son hermosos los ritos y los actos de adoracion
kafir que son desagradables para el Islam.

Los “ulama han dicho que si una persona dice que no hablar cuando se
come es una de las buenas costumbres de los magos (sacerdotes persas) y
que una de sus buenas acciones es no acostarse con la esposa cuando mens-
triia o tiene los loquios, se convierte en kafir.

Si una persona pregunta a otra si es creyente y ésta responde diciendo
“Insha’llah...”, sera causa de kufr si no puede explicarlo.

Los eruditos del Islam han dicho que si una persona dice a otra que ha
perdido a su hijo: “Tu hijo es imprescindible para Allahu ta’ala”, se con-
vierte en kafir.

Si una mujer se cifie una faja negra a la cintura y cuando le preguntan
qué es, dice que es un zunnar, se convierte en kafir y serd hardm para su
marido.

Se ha dicho que la persona que dice “Bismillah...” cuando come ali-
mentos haram se convierte en kafir. Hadrat Birgivi dice: “Lo que este faqir
entiende, es que esa persona se convertird en kafir si lo que come es hardim
li-’aynihi, [vino, carne impura o grasa de un animal que ha muerto sin ser
sacrificado]. No obstante, esta norma sélo se aplica cuando la persona sabe
que lo que come es hardm li-’aynihi, (alimentos prohibidos por el Islam).
Al decir la Basmallah estara faltando el respeto a Allahu ta’ala porque ese
tipo de cosas son hardm en si. Tal y como han transmitido nuestros Imams,

E
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si una persona dice “Bismillah” cuando come alimentos que ha obtenido
mediante extorsion no se convierte en kafir porque la comida en si no es
hardm. Lo que es hardm es la extorsion”.3? Si una persona maldice a otra
diciendo: “Ojala Allahu ta’ala se lleve tu alma cuando estés en kuft”, los
‘ulama no han sido undnimes sobre si quien ha maldecido se convierte
en kafir. De hecho, es kufr para una persona aprobar su propio kuft, los
‘ulama son unanimes en eso. En lo que respecta a la aprobacion del kufr
de otra persona, sigue siendo kufr segiin afirman algunos ‘ulama mientras
que otros dicen que serd kufr si lo que se aprueba es el kufr en si. Pero no
es kufr si la aprobacion es por motivos de perversidad y fisq (transgresion),
de forma que el tormento a infligir serd severo y eterno. Birgivi, rahima-
hulldhu ta’ala, declara: “Consideramos que este qawl (juicio erudito) es
fundamental porque la historia verdadera de Hadrat Mis4, ’alaihis-salam,
en el Qur’an al-karim lo demuestra de sobra”.

Si una persona dice “Allahu ta’ala sabe que yo no he hecho tal cosa” a
pesar de saber que si lo ha hecho, se convierte en kafir porque al decirlo,
ha atribuido la ignorancia, disfrazada de sabiduria, a Hadrat Haqq ta’ala.

Si una persona se casa con una mujer con un nikah [sin testigos] y
luego ambos dicen que Alldhu ta’ala y el Profeta son sus testigos, los dos
se convierten en kafir porque nuestro Profeta, sallallahu ta’ala ’alaihi wa
sallam, no conocia el ghayb (el no visto) cuando estaba vivo. Decir que si
lo conocia es kufr.

Si alguien dice que sabe donde estan unos bienes robados o perdidos,
tanto ¢l como los que le creen se convierten en kafir. Si dice que los genios
le informan, se convierte en kafir. Los Profetas y los genios no conocen el
ghayb. S6lo lo conoce Alldhu ta’ala y aquellos a quienes El informa.

Los ‘ulama han dicho que si alguien quiere jurar por Allahu ta’ala y otro
le disuade diciendo “No quiero que jures por Alldhu ta’ala. Yo quiero que
se jure en cuestiones como el divorcio, la liberacion de un esclavo, el honor
y la castidad”, este ultimo se convierte en kafir.

Si alguien dice a otro “tu aspecto me hace pensar en el Angel de la
Muerte”, se convierte en kafir porque el Angel de la Muerte es un angel
muy encumbrado.

Si alguien dice “qué agradable es no hacer namaz” se convierte en kafir.

32 Paraevitar confusiones con este tema tan sutil, véase el capitulo 1 del sexto fasciculo del libro
Felicidad Eterna que se puede conseguir en Hakikat Kitdbevi, Fatih, Estambul, Turquia.
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Tal y como afirman los eruditos del Islam, si alguien dice a otro “Venga,
haz namaz” y este ultimo contesta “es muy dificil para mi hacer namaz”,
se convierte en kafir.

Si una persona dice, “Alldhu ta’ala es mi testigo en el cielo” se con-
vierte en kafir porque ha asignado un lugar a Allahu ta’ala. Allahu ta’ala
no ocupa lugar alguno. [La persona que llama ‘padre’ a Alldhu ta’ala, se
convierte en kafir].

Si alguien dice: “El Rasilullah, sallallahu ta’ala *alaihi wa sallam, solia
chupar sus dedos bendecidos después de comer” y otro dice que hacer tal
cosa es una groseria, este se convierte en kafir.

Si una persona dice “el rizq (sustento) viene de Allahu ta’ala, pero el
movimiento de Su siervo también es necesario”, esta declaracion implica
politeismo porque los movimientos del ser humano también son creados
por Allahu ta’ala. Si alguien dice que ser un nasrani es mejor que ser un
judio, [0 que ser un kafir americano es mejor que ser un comunista] se
convierte en kafir porque lo que se deberia decir, por ejemplo, es que un
judio es peor que un nasrani o [que un comunista es mas perverso| que un
cristiano.

Si alguien dice que ser kafir es preferible a la traicion, se convierte en
kafir.

Si alguien dice “qué tengo yo que ver con una reuniéon de ’ilm (cono-
cimiento)” o “quién es capaz de hacer lo que dicen los ‘ulama” o tira al
suelo un fatwa y dice “las palabras de la gente religiosa no son buenas”, se
convierte en kafir.

Siuna persona dice a otra con la que tiene una disputa, “recurramos a la
Shari’at’ (tribunal islamico)” y ésta contesta, “no iré a no ser que me lleve
la policia” o “vaya, como si yo no supiera lo que es el Islam”, se convierte
en kafir.

Si alguien dice algo que causa kufr, tanto él como los que se rien por
ello se convierten en kafir. Las risas no seran kufr si han sido dartri (inevi-
table, involuntario, ineludible).

Si alguien dice “no hay espacio [vacio] que no esté ocupado por Allah,”
o “Allahu ta’ala esta en el cielo” se convierte en kafir segiin los ‘ulama.

El que dice que las almas de los mashaij estan siempre presentes y sa-

biendo lo que ocurre, se convierte en kafir. No sera kufr decir que estaran
presentes.
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La persona que dice “no conozco (o quiero) Islam” se convierte en kafir.

Si alguien dice “si *Adam, ’alaihis-salam, no hubiese comido trigo, no-
sotros no habriamos sido shaqi (pecadores, transgresores),” se convierte
en kafir. No obstante, los “‘ulama no son unanimes con respecto a su kufr si
dice “...no estariamos ahora en la tierra”.

Si alguien dice que *Adam, ’alaihis-salam, solia hacer tejidos y otro
dice “entonces somos los hijos de un tejedor”, este ultimo se convierte en
kafir.

Si una persona hace una transgresion menor y le dice a quien le pide
que haga tawba: “;qué pecado he cometido como para hacer tawba?”, se
convierte en kafir.

Si alguien dice a otro “vamos a ver a un erudito del Islam” o “vamos
a leer libros de Figh y de ’Ilm-i-hal para aprender” y ese dice “qué tiene
que ver conmigo el ’ilm (conocimiento)”, se convierte en kafir puesto que
significa despreciar el ’ilm. La persona que insulta, desprecia o desacredita
los libros de Tafsir y/o Figh, se convierte en kafir. Los kéafir despiadados
que atacan estos libros tan valiosos escritos por ‘ulama de uno de los cuatro
Madhhabs, se llaman ‘cientificos impostores’ o ‘zindiq’.

Si alguien no sabe como responder a preguntas tales como “;de quién
desciendes?”, “;a qué millat perteneces?”, “quién es el Imam de tu Mad-
hhab en 1’tiqdd?” y “;quién es el Imam de tu Madhhab en ’amal (actos de
adoracion)?”, se convierte en kafir.

Como han declarado los “ulama, si alguien dice que es “halal” algo que
es haram-i-qat’iyya (definitivamente haram) —como el vino y el cerdo—, o
dice que es “haram” algo que es halali-qat’iyya (definitivamente halal), se
convierte en kafir. [Es peligroso decir que el tabaco es haram].*

Es kufr desear que un acto haram se haga halal si ese acto se ha definido
como haram en todas las religiones y contradice la hikmat si se convierte
en halal. Ejemplos de este caso son la fornicacion, la sodomia, la glotoneria
y la usura. En el caso del vino no es kufr desear que sea halal porque no ha
sido haram en las religiones anteriores. Es kufr utilizar el Qur’an al-karim
en una conversacion trivial con burlas y bromas. Si alguien dice a uno que
se llama Yahya, “;Ya Yahya! Huz-il-kitaba” se convierte en kafir por ha-
berse burlado del Qur’an al-karim. La misma regla se aplica a la recitacion

33 El capitulo 4 del sexto fasciculo del libro Felicidad Eterna profundiza sobre la cuestion
del tabaco.
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del Qur’an al-karim que se acompafia de instrumentos musicales o se hace
entre bailes y canciones.

Es afat** decir: “Acabo de llegar, Bismillahi”. Si alguien dice “Ma ja-
lagallah™ al ver algo que estima en gran manera, se convierte en kafir si no
conoce el significado.

Es afat decir: “Ahora ya no te voy a maldecir porque han calificado de
pecado a la maldicion”.

Es afat decir: “Te has quedado tan desnudo como la pantorrilla de Ya-
brail”, porque es burlarse del Arcangel.

Es haram jurar por otra cosa que no sea Allahu, tabaraka wa ta’ala. Una
persona no se convierte en murtadd o kafir por cometer un hardm. Pero
si sera kafir si dice que es halal algo que es un haram mans@sun ’alaih,
(algo que ha sido calificado de hardm en el Nass, esto es, ayat-i-karima y
hadiz-i-sharif con significados claros).

Y si una persona jura por la cabeza de su hijo, o la suya propia, utilizan-
do el nombre de Allahu ta’ala, (si dice por ejemplo “Wallahi por la cabeza
de mi hijo”) se teme que pueda causar kuft.

LOS AHKAM-I-ISLAMIYYA

Los mandatos y las prohibiciones de la religion islamica se llaman
Ahkam-i-islamiyya o Islam, en su conjunto. Los Ahkém-i-islamiyya tie-
nen ocho componentes: Fard, wayib, sunnat, mustahab, mubah, haram,
makrih, y mufsid.

Fard es un mandato de Allahu *adhim-ush-shan. La demostracion de ser
Su mandato ha sido elucidada mediante textos que no admiten duda alguna,
esto es, en dyat-i-karima. La persona que lo niega o no le da la importancia
debida se convierte en kafir. Ejemplos (de los mandatos de Alldhu ta’ala
que se llaman fard) son: Iman, el Qur’an, hacer la ablucion, hacer namaz,
pagar zakat, hacer el hayy, hacer ghusl para salir del estado de Junub, [la-
var todo el cuerpo en la manera prescrita por el Islam].

Hay tres tipos de fard: fard-i-daim, fard-i-muwaqqat, y fard-i-’ala-1-ki-
faya. Fard-i-daim es memorizar los seis dogmas que comienzan con Aman-
tu billahi ..., conocer y creer en sus significados y mantener esa creencia de
forma indefinida. Fard-i-muwaqqat son todos los actos de adoracion que se

34 Afit es el plural afat, cuya traduccion literal es desastre, catastrofe, perdicion.
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nos ordena hacer cuando llega el momento prescrito. Ejemplo de ello son
hacer namaz cinco veces al dia, ayunar en el mes bendecido de Ramadan,
y aprender los fundamentos de la profesion a la que nos dedicamos. Farz-i-
’ala-1-kifaya es un mandato de Alldhu dirigido a todo un grupo de personas,
sean cincuenta, cien o mas, que habran cumplido cuando lo hace una de
ellas. Ejemplo de este caso es la devolucion del saludo.* Otros ejemplos
son namaz de yanaza (oracioén por los muertos), lavar el caddver del mu-
sulman, aprender la gramatica arabe llamada sarf'y nahw, llegar a ser hafiz
(el que ha aprendido todo el Qur’an de memoria), aprender la rama del
conocimiento que se llama wuyib, y obtener un conocimiento religioso y
profesional superior al que uno necesitaria en la vida normal.

Dentro de un fard, hay otros cinco fard. Estos son: ’Ilm-i-fard, ’amal-
i-fard, miqdar-i-fard, i’tiqad-i-fard, ijlas-i-fard, ¢ inkar-i-fard. Inkar-i-fard
es kufr.

Wayib es un mandato de Allahu ’adhim-ush-shan. Sin embargo, la
prueba de que es Su mandato estd basada en textos de caracter ambiguo. La
persona que niega un acto wayib que ha sido declarado como tal, no se con-
vierte en kafir. Sin embargo, si no lo cumple merecera el tormento del Fue-
go. Ejemplos de ello son: recitar la suplica llamada Quniit cuando se hace
el namaz del witr, hacer el acto wayib llamado Qurban, (sacrificar el animal
llamado Qurban en la manera prescrita) durante el ‘Id de los Hadyis, pagar
el zakat al-Fitra antes del ‘Id de Ramadan-i-sharif, hacer la sayda-i-tilawat
cada vez que se recite o se oiga un ayat de sayda. En cada wayib hay otros
cuatro wayib y un fard: ’Ilm-i- wayib, amal-i- wayib, miqdar-i- wayib, i’ti-
qad-i- wayib, e ijlas-i-fard. Es haram hacer fard o wayib con ostentacion.

Sunnat es un acto (o adoracion) que Hadrat Rastilullah, sallallahu ’alaihi
wa sallam, dejé de hacer una o dos veces. La persona que omite hacerlo no
sera atormentada en la Otra Vida. No obstante, el que convierte en habito el no
hacerlo sin tener “udhr (excusa valida) para omitirlo, merecera ’itab (reproche
en la Otra Vida), ademas de verse privado de sus zawab. Ejemplos de ello
son: no utilizar el miswak (para limpiarse los dientes), no dar el adhéan y el
igamat, no hacer namaz en yama’at, no invitar a una cena en la noche en que
se contrae matrimonio, no circuncidar al hijo varon. Hay tres clases de sunnat:
sunnat-i-muakkada, sunnat-i-ghayr-i-muakkada, y sunnat-i-’ala-I-kifaya.

Ejemplos de sunnat-i-muakkada son: La sunnat de la oracion del alba,

35 Véase el capitulo 60 del tercer fasciculo del libro Felicidad Eterna, donde se habla de
los saludos entre los musulmanes.
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las sunnats iniciales y finales de la oracion del mediodia, la sunnat de la
oracion de la tarde y la lltima sunnat de la oracion de la noche. Estas sun-
nats son sunnat-i-muakkada. Hay ‘ulama que dicen que la sunnat de la
oracion del alba es wayib. Estas sunnats nunca se pueden omitir sin tener
udhr. La persona que menosprecia alguna de ellas se convierte en kéfir.

Ejemplos de sunnat-i-ghayr-i-muakkada son: La sunnat de la oracion
de después de la puesta del sol y la sunnat inicial de la oracion de la noche.
Omitirlas un cierto nimero de veces no necesita reparacion alguna. No
obstante, no hacerlas nunca nos hara merecedores de reproche y ser priva-
dos de shafa’at (intercesion en la Otra Vida).

[Tal y como aparece escrito en Halabi y en Qudiri, hay dos clases de
actos de adoracion: Fardidh y Fadail. Los actos de adoracion que no son
fard o wayib se llaman actos de adoracion fadail o nafila (supererogato-
rios). Las sunnats de los cinco namaz de cada dia pertenecen a la categoria
de adoracion nafila y compensan los defectos en lo fard, esto es, corrigen
los errores cometidos en las partes fard de las oraciones. Esto no nos debe
llevar a interpretar erroneamente que una sunnat puede sustituir a una ora-
cion fard que no se ha hecho. La oracion sunnat no salvara a la persona del
tormento en el Fuego que merecera por haber omitido una oracion fard. La
oracion sunnat que hace la persona que ha omitido la oracion fard sin tener
“udhr no sera sahth. Niyyat (intencion) es necesaria para la oracion sunnat
que es sahih, [la que se hace sin defecto alguno]. Si no se pone la niyyat,
no se obtendra la zawab de esa oracion sunnat. En consecuencia, la gente
que no ha hecho las cinco oraciones obligatorias durante muchos afios,
debe poner la niyyat de hacer qada por las oraciones omitidas y la niyyat de
hacer sunnat cuando hacen las sunnats de cuatro de las oraciones diarias. Si
ponen esa niyyat de forma correcta, habran hecho qada por las partes fard
de los namaz omitidos y habran hecho las sunnats de los namaz de cada dia.
Hacerlo de esta manera no significa que se omite la sunnat].*

Sunnat-i-’ala-l-kifaya es el tipo de sunnat que cumplird todo un gru-
po cuando la hace, al menos, una persona de ese grupo. El saludo, hacer
el retiro llamado i’tikaf, y decir la Basmala-i-sharifa, (“Bismillah-ir-Ra-
hman-ir-Rahim,”) cuando se empieza a hacer algo que permite el Islam,
son ejemplos de esta sunnat.

El que no dice la Basmala-i-sharifa cuando empieza a comer experi-

36 Detalles sobre como hacer esta doble niyyat se pueden encontrar en el capitulo 23 del
cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna.
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mentara tres prejuicios: 1). Shaytdn comera con €l. 2). La comida se con-
vertird en una enfermedad en su cuerpo. 3). No habra barakat en los ali-
mentos que ingiere.

Si dice la Basmala-i-sharifa, la comida le proporcionara tres beneficios:
1). El Shaytan no participara de ella. 2). La comida sera una cura para su
cuerpo. 3). Habra barakat en los alimentos. [Si se olvida decir la Basmala
al empezar a comer, se debe decir nada mas recordarlo].

Mustahab significa algo que el Rastlullah, sallallahu alaihi wa sallam,
hizo una o dos veces a lo largo de su vida. La persona que no lo hace no
sera atormentada, ni reprochada ni se vera privada de shafd’at (en la Otra
Vida). Ejemplos de ello son: Hacer namaz y ayunos nafila (supererogato-
rio), hacer Umra, hacer hayy nafila, y la sadaqa nafila (caridad).

Mubah es un acto permisible que produce zawab cuando se hace con
buenas intenciones y es causa de tormento (en la Otra Vida) cuando se
hace con mala intencion. Omitirlo no conlleva castigo. Ejemplo de ello
es pasear, sentarse, comprar una casa, comer cualquier tipo de alimentos
permitidos y vestir todo tipo de ropas, siempre y cuando todo sea halal.

Haram es algo que Alldhu ’adhim-ush-shan prohibe en el Qur’an al-
karim con toda claridad. El que toma a la ligera o niega lo haram se con-
vierte en kafir. La persona que hace lo haram sabiendo que lo es, no se con-
vierte en kafir, sino en fasiq. [Ibni > Abidin, rahimahullahu ta’ala, dice lo si-
guiente cuando habla del tema de ser un imam:*’ “No se debe hacer namaz
en yama’at detras de un imam fasiq. Fasiq significa el musulman que hace
transgresiones graves como beber vino, fornicar o practicar la usura. [Una
transgresion menor que se comete con frecuencia se transforma hasta lle-
gar a ser un pecado grave]. En los lugares donde la oracion del viernes se
hace en mas de una mezquita, se debe hacer la oracion del yumu’at en una
mezquita con un imam salih en vez de un con un imam fasiq. Es wayib
tratar al fasiq con desprecio e insulto. Por mucho que sepa, el fasiq no debe
ser imam. Convertirlo en imam seria como tratarlo como una gran persona
y respetarlo. Si alguien es fasiq, y ademas no pertenece a ninguno de los
cuatro Madhhab, es makrth tahrimi nombrarlo imam. Evitar lo hardm se
llama taqwa. Wara’ es evitar aquello que se duda si es halal o haram. Y se
llama zuhd evitar con escrupulosidad todo aquello con el menor atisbo de

37 En este contexto, imdm es el musulman que dirige el namaz que se hace en yama’at,
algo que aparece explicado con detalle en el capitulo 20 del cuarto fasciculo del libro
Felicidad Eterna.
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duda, incluso si se considera halal. Si una persona se hace musulman y vive
en Dar-ul-harb, es wayib que emigre a Dar-ul-Islam™].

Hay dos tipos de haram: haram li-’aylihi y haram li-ghayrihi. El primero
es haram en esencia; siempre es haram. Ejemplos de ello son: Homicidio,
fornicacion, sodomia, beber vino u otras bebidas alcoholicas, apostar en jue-
gos de azar, comer cerdo y que las mujeres y las jovenes salgan a la calle sin
tapar los cabellos, los brazos y las piernas. Si alguien dice la Basmala-i-sha-
rifa cuando comete algunas de las transgresiones mencionadas o cree que
son halal, es decir, si no da importancia al hecho de que Allahu ta’ala lo ha
hecho haram, se convierte en kafir. No obstante, si alguien comete esas trans-
gresiones sabiendo que son hardm y temiendo el castigo de Allahu ta’ala, no
se convertira en kafir pero sera merecedor de tormento en el Fuego.

Haram li-ghayrihi es algo que se convierte en haram porque ha sido
obtenido de manera hardm, aunque no lo sea en esencia. Ejemplo de ello
es: entrar en el huerto de alguien, coger fruta y comerla sin permiso del
duefio, robar el dinero o los bienes de alguien y gastarlos. Si la persona que
lo hace dice la Basmala al hacerlo o dice que es halal, no se convertira en
kafir. Si alguien retiene de forma injusta los bienes de otra persona, aunque
no pesen mas que un grano de cebada, al final de su vida en este mundo,
Allahu ta’ala le quitara la zawab de setecientos rak’ats de namaz que se hu-
bieran hecho en yama’at y fueran aceptados por Allahu ta’ala). Hay mucha
mas zawab (recompensa que se dara en la Otra Vida) por evitar todo tipo
de cosas haram que por hacer actos de adoracion.

Makrih significa algo que hace perder las zawab conseguidas con el
’amal (actos de adoracion, acciones piadosas). Hay dos clases de makriih:
Karahat-i-tahrimiyya y karahat-itanzthiyya, (o makrth tahrimi y makrih
tanzih?).

Karahat-i-tahrimiyya es omitir algo que es wayib. Es qarib (cercano) a
lo haram. Karahat-i-tanzthiyya es omitir algo que es sunnat. Es qarib a lo
halal. Si alguien hace un karahati-tahrimiyya, se convierte en desobediente
y transgresor si lo hace de forma deliberada, y merecerd el Fuego. Si lo ha
hecho durante un namaz, tendra que repetir ese namaz. Si lo ha hecho por
sahw (error), tendra que hacer la sayda-i-sahw (a final del namaz).*® Si la
hace no tendra que repetir el namaz. La persona que hace algo karahat-i-tan-
zihiyya no sufrira castigo (en la Otra Vida). No obstante, si lo hace de for-

38 La sayda-i-sahw se explica en el capitulo dieciséis del cuarto fasciculo del libro Felici-
dad Eterna.
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ma habitual merecera que se le reproche y se le prive de shafa’at. Ejemplos
de ello son: comer carne de caballo, comer las sobras de alimentos que ha
comido un gato o los ratones y vender uvas a un bodeguero.

Mufsid es algo que anula el amal, (las buenas acciones y los actos de
adoracion que se han hecho). Ejemplos de ello son: dafiar el iman, o namaz,
o nikah, o hayy, o zakat, o la compra/venta que se han hecho. [El musul-
man que hace actos fard, wayib, y sunnat y evita los actos haram y makrth
sera recompensado con ayr o zawab en la Otra Vida. Si alguien hace cosas
haram y makrth, o desatiende lo fard y wayib, sera considerado una per-
sona transgresora. Zawab por evitar lo hardm es mucho mayor que zawab
por hacer un fard. Zawab por un fard es mucho mayor que zawab por evitar
un makrih, y es mucho mayor que zawab por hacer una sunnat. Las cosas
permitidas, mubah, que complacen a Alldhu ta’ala se llaman jayrat y ha-
sanat. A la persona que las hace se le daran zawab, pero seran menores que
las que recibe el que hace una sunnat. Se llama qurbat a hacer algo siendo
consciente de que sera recompensado por ello.

Al ser Allahu ta’ala muy compasivo con Sus esclavos, les ha enviado
religiones que son motivo de bienestar y felicidad. La tltima religion es la
de Muhammad, sallallahu ‘alayhi wa sallam. Las otras religiones fueron al-
teradas por gente perversa. Si una persona, ya sea musulmana o no, vive de
acuerdo con esta religion, sin que importe que lo haga de forma consciente
o inconsciente, no tendra problemas en este mundo. Ejemplos de esta afir-
macion son los incrédulos americanos y europeos que actiian conforme a
esta religion. No obstante, los incrédulos no tendran zawab en la Otra Vida.
Si el que actia de esa manera es musulman y su intencion es obedecer al
Islam, también disfrutara de la bienaventuranza eterna en la Otra Vida].

EL EDIFICIO DEL ISLAM

El edificio del Islam tiene cinco partes que lo componen. Dicho con
otras palabras, Islam estd construido sobre cinco fundamentos. El primero
es pronunciar la Kalima-i-shahadat sabiendo y creyendo en su significado.
El segundo es hacer namaz (o salat) cinco veces al dia en los momentos
prescritos. El tercero es ayunar cada dia del bendito mes de Ramadéan. El
cuarto es pagar el zakat cada afio cuando es fard hacerlo. El quinto es hacer
el hayy al menos una vez en la vida y si se tienen los medios para ello.*

39  Elsegundo de estos cinco fundamentos, ademas del tercero, cuarto y quinto, se explican
en detalle en los fasciculos cuarto y quinto del libro Felicidad Eterna.

K



MIFTAH-UL-YANNA
(La Llave del Paraiso)

[Cumplir con estos cinco mandatos de Alldhu ta’ala, ademas de evitar Sus
prohibiciones llamadas haram, se llama adoracion. Para el musulman que
no cumple con las condiciones de las categorias llamadas wuytb y ada, es
una adoracion nafila (supererogatoria) hacer el hayy, y quien ya la haya
hecho debe repetirla. No es yaiz (permisible) hacer un acto de adoracion
supererogatorio que implique hacer algo hardm o cometer una bid’at. Ha-
drat Imam Rabbani, quddisa sirruh, en sus cartas 29, 123 y 124, y Abdu-
llah Dahlawi, quddisa sirruh, en la carta 26 de Maqamat-i-Mazhariyya,
no dan permiso para el hayy o la umra nafila. *Afif-ud-din *Abdullah bin
As’ad Yafi’1, rahmatullahi ta’ala ’alaih, 698 H. [1298 d.C.], Yemen — 768
H. [1367 d.C.], Makka, declara lo siguiente en su discurso sobre el grado
de ‘zuhd’, uno de los grados llamados maqamat-i-’ashara [diez grados], en
su libro titulado Nashr-ul-mahésin-il-ghaliyya: “Cuando dijeron al Imam
Nawawi, un gran erudito del Islam y un Wali: ‘Tu cumples con todos los
tipos de sunnat. Pero omites una acciéon sunnat que es muy encumbrada:
nikah’. Dijo ¢él: ‘Mucho me temo que acabe cometiendo muchas acciones
haram si hago una accién sunnat’”’. Imam Yahya Nawawi murié en Damas-
co el afio 676 H. [1277 d.C.]. El Profesor Habib-ur-Rahman, Decano de la
Yami’ai-habibiyya de Paquistan, fue al hayy el afio 1401 H. [1981 d.C.].
Cuando vio que el imdm wahhabi dirigia el namaz en yama’at utilizando
un micréfono, hizo el namaz de forma individual. Al verlo, fue esposado,
enviado a la carcel y preguntado por qué no se habia unido a la yama’at.
Cuando dijo que no estaba permitido que un imam dirigiera la oraciéon con
un microfono, se le prohibid hacer el hayy y fue expulsado del pais.

La primera obligacion de una persona, sin que importe el lugar del
mundo, es aprender sobre la fe y el iman. En el pasado era bastante facil
aprender la religion de los ‘ulama. Pero en los tiempos que ahora vivi-
mos, no quedan ‘ulama en lugar alguno. La gente ignorante y los idiotas,
que estaban vendidos a los conspiradores britanicos, se han propagado por
doquier pretendiendo ser gente de la religion. La Ginica manera que hay
hoy en dia para aprender sobre la creencia y el iman de forma correcta, es
mediante la lectura de los libros escritos por los ‘ulama de Ahl as-Sunnat.
Encontrar estos textos es un gran favor que concede Allahu ta’ala. Los ene-
migos del Islam estan difundiendo libros religiosos falsos para extraviar a
los jovenes, razon de que sea bastante dificil encontrar libros verdaderos
sobre la religion. Los jovenes estan fascinados con la magnética vacuidad
de una serie de juegos estipidos y se estan viendo privados de encontrar y




MIFTAH-UL-YANNA
(La Llave del Paraiso)

leer libros de provecho. Lo que hoy vemos con sombria impotencia es que
muchos jovenes solo piensan en jugar. Esta enfermedad se estd extendien-
do entre la juventud. Es absolutamente necesario que los padres musulma-
nes protejan a sus hijos contra esta epidemia. Para hacerlo, deben hablarles
a sus hijos sobre el Islam y acostumbrarlos a leer libros sobre la religion.
Esto serd posible si se impide a los hijos que se aficionen a esos pasatiem-
pos tan daflinos. Somos testigos de que los amigos de nuestros hijos estan
tan implicados en estos juegos perniciosos que incluso se olvidan de comer.
Es imposible que esos nifios estudien sus textos escolares y aprueben los
exdmenes. Los padres tienen que dirigir a sus hijos hacia la lectura. Un
libro que se debe leer es, por ejemplo, Etica del Islam. El que lea este libro
no solo aprendera sobre la fe y el iman, sino que también podré ver cuales
son los disfraces que utilizan los enemigos del Islam y la forman en la que
actan. Si los padres no cumplen este deber, surgird una generacion atea y
materialista que causara un daio irreparable a nuestro pais.

Otra cuestion que merece la atencion de los padres es ‘satr-i-awrat’.*°
Entre la gente entregada a juegos perjudiciales estamos viendo a jovenes
que llevan al descubierto desde las rodillas hasta la entrepierna. Cubrir las
partes awrat es un fard importante. La gente que no le preste la importancia
debida puede perder el iman. Los musulmanes van a las mezquitas para
conseguir muchas zawab por los namaz y/o para oir los sermones. Aun sin
estos objetivos, el mero hecho de ir a las mezquitas tiene mucha zawab.
Un lugar que visita gente con las partes awrat al descubierto no podra ser
una mezquita, sino mas bien una reunion de fisq (transgresiones). En todos
los libros sobre el Islam se dice que es haram estar en una reunion de fisq.
La gente que va a esas mezquitas es como si fueran a reuniones de fisq y
seran transgresores. La persona que va a esas mezquitas para conseguir
zawab y oir los sermones religiosos estara pecando en vez de conseguir
zawab. Cuando la gente con las partes awrat al descubierto entran en las
mezquitas, hacen que los musulmanes se conviertan en transgresores. Del
mismo modo que dejar al descubierto las partes awrat (delante de otras per-
sonas) es una grave transgresion, también lo es mirar las de otras personas.
En consecuencia los musulmanes que van a esas mezquitas cometen una
transgresion y pueden incurrir en la Ghadab-i-ilahi (la ira de Allahu ta’ala)
en vez de conseguir zawab].

40 Para mayor detalle véase el capitulo ocho del cuarto fasciculo del libro Felicidad
Eterna.
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CAPITULO SOBRE EL NAMAZ

El namaz tiene doce fard: Siete pertenecen al exterior y cinco al interior.

Los fard del exterior son: taharat (purificacion, limpieza) de hadaz; ta-
harat de nayasat; satr-i-awrat; istigbal-i-qibla; waqt; niyyat; takbir-i-iftitah.
Los fard del interior son: qiyam,; qirdat; ruki’ una vez en cada rak’at; sayda
dos veces en cada rak’at; sentarse mientras dure (recitar una suplica que se
llama) tashahhud en la qa’da-i-8jira (ltima postura sentado). Los fard del
namaz se llaman rukn. Es fard poner en el suelo la frente y los dedos del
pie durante la sayda.

Taharat de hadaz significa hacer la ablucion si no se tiene, hacer ghusl
si se esta en estado de Junub y hacer tayammum si no hay agua cuando se
necesita hacer la ablucion o el ghusl. Para hacer la taharat de hadaz hay tres
requisitos que se deben cumplir:

Cumplir de forma meticulosa istinya ¢ istibra (que se explicaran mas
adelante en este texto); cuando uno se lava y hace masah en la cabeza no
dejar espacios sin lavar en las zonas que son fard.

Cuando se hace taharat de nayasat hay tres condiciones que se deben
cumplir: Purificar de nayasat la ropa que nos vamos a poner para hacer
namaz. Limpiar el cuerpo si se va a hacer namaz. Limpiar el lugar donde
se va a hacer namaz. [Véase el final del capitulo cuando se habla de los
cincuenta y cuatro fard].

Hay tres requisitos para satr-i-awrat: En el Madhhab Hanafi, los hom-
bres deben cubrir las partes del cuerpo que van desde la parte inferior del
ombligo a la parte inferior de las rodillas. Para los hombres es sunnat cubrir
los pies cuando se hace namaz.

Las mujeres libres deben cubrir todo el cuerpo excepto las manos y la
cara. Seguin una transmision erudita (riwayat), los pies estan incluidos en
la excepcion.

Las mujeres que pertenecen a la categoria yariya, deben cubrir el cuer-
po desde la parte superior de sus pechos y espalda hasta por debajo de las
rodillas. [Las mujeres que salen a la calle con los cabellos, brazos y piernas
al descubierto, o con prendas ajustadas o muy finas, junto con los hombres
que las miran, cometen una transgresion puesto que ir de esa manera es
haram. El que hace oidos sordos al hecho de que es haram se convierte en
un kafir, un muttadd].
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Hay tres requisitos a la hora cumplir istigbal-i-qibla: Orientarse hacia
la gibla. No dejar que el pecho se desvie de la direccion de la gibla hasta
el final del namaz. Ser humilde en el diwan-i-ma’nawi de Alldhu *adhim-
ush-shan.

Hay tres requisitos a la hora de cumplir waqt (la hora del namaz): Sa-
ber cuando empieza el tiempo del namaz. Saber cuando termina el tiempo
del namaz. No retrasar el namaz hasta el momento en que empieza a ser
makriih hacer namaz.

La niyyat se pone sabiendo y realizando con el corazon si el namaz
que se va a hacer es fard, wayib, sunnat o mustahab, ademas de expulsar
del corazon las cuestiones mundanas. Es wayib, segiin el Imam A’zam, y
sunnat segun los dos imams, (los Imamayn, que son Imam Abt Yasuf'y el
Imam Muhammad,) y también segtin los Madhhabs Maliki y Shafi’i hacer
el namaz llamado witr. [Para la persona que sigue el Madhhab Maliki Mad-
hhab esta permitido omitir el witr cuando hay haray (dificultad definida por
el Islam)].

Takbir-i-iftitdh se hace con el hombre alzando las manos hasta la altura
de las orejas y teniendo el corazon despierto y alerta.

Hay tres requisitos para qiyam: Estar de pie orientado hacia la qibla,
mirar hacia el lugar de la sayda, (el lugar donde se podra la frente y la nariz
durante la postracion) y mantenerse inmévil durante el qiyam.

Hay tres requisitos para qiraat: Recitar en voz alta cuando deba hacerse
de esa manera, y cuando deba hacerse en silencio se hace con una voz que
solo oiga la persona que recita; y se debe pronunciar de forma correcta.
Pensar en los significados de las ayats del Qur’an al-karim que se estan re-
citando. Cumplir las reglas del taywid cuando se recitan las ayats. El takbir
que se dice cuando se empieza el namaz, lo que se recita en el namaz y el
adhan tienen que ser en arabe. La forma de recitar con una pronunciacion
arabe correcta debe aprenderse de un hafid que conoce el Islam y sigue las
reglas contenidas en los libros ilmihal de su Madhhab. Las ayats del Qur’an
al-karim escritas en alfabeto latino no se pueden leer de manera correcta y
la recitacion sera defectuosa y errdnea. Tafsir (comentario) del Qur’an al-
karim si es posible. No obstante, la traduccion es imposible. Los libros que
se han publicado en nombre de versiones turcas del Qur’an hechos por gen-
te que no es de la religion o 1d-madhhabi, no son correctos. Son erréneos y
defectuosos. Todo musulman debe aprender el alfabeto arabe e ir a clases
sobre el Qur’an al-karim para recitarlo y hacer las oraciones de manera

A



MIFTAH-UL-YANNA
(La Llave del Paraiso)

correcta. El namaz que se hace recitando las ayat-i-karima de forma co-
rrecta sera aceptado. En el libro Targhib-us-salat se dice lo siguiente: “Si
las ayat-i-karima que recita una persona en namaz son incorrectas segun
lo que dicen nueve ‘ulama y correctas segun la opinién de uno, no se debe
considerar que el namaz que se ha hecho sea fasid”. (Un acto de adoracion
fasid es un acto que no ha sido aceptado).

Hay tres requisitos a la hora de hacer ruk’: Hacer el rukd’ hacia la qibla
inclinandose de forma perfecta, (como si fuera una ‘L’ maytscula al revés).
Mantener alineadas la cintura y la cabeza. Permanecer en esa posicion unos
instantes en lo que se llama tumaninat, [hasta que el corazon esta seguro
de ello].

Hay tres requisitos a la hora de hacer sayda: Postrarse en la forma pres-
crita por la sunnat. Hacer la sayda orientado hacia la qibla, con la frente y
la nariz en el suelo y alienadas. Permanecer en sayda unos instantes para
cumplir tumaninat. [Para la persona con buena salud es permisible hacer
la sayda sobre algo que sea 25 cm. mas elevado que el suelo, aunque se
considera makr(h hacerlo porque no lo hicieron nuestro Profeta, sallallahu
‘alayhi wa sallam, ni ninguno de los Ashab-i-kiram. Hacer sayda sobre algo
mas elevado haria fasid el namaz].

Hay tres requisitos a la hora de hacer qa’da-i-jira: 1). Para los hombres
sentarse sobre el pie izquierdo con el pie derecho erguido, y para las muje-
res sentarse en la forma llamada tawarruk que significa sentarse sobre las
nalgas con los pies orientados hacia el lado derecho. 2). Recitar la stplica
llamada tahiyyatu con veneracion. 3). Cuando se esta en qa’da-i-djira (la
ultima postura sentado), recitar salawat y las demas suplicas prescritas. Las
suplicas que se deben decir tras el namaz se mencionaran mas adelante.

CAPITULO sobre el GHUSL

Cuando se hace ghusl hay tres requisitos fard en el Madhhab Hanafi,
cinco fard en el Madhhab Maliki, dos en el Madhhab Shafi’i, y uno en el
Madhhab Hanbali. En el Madhhab Hanafi:

1— Lavar con agua el interior de la boca una vez. Es fard humedecer
el espacio entre los dientes y entre las encias. [El musulman que sigue
el Madhhab Hanafi no puede tener empastes o coronas a no ser que sea
dartirat. Puede tener una protesis que debe quitarse para lavar lo que queda
debajo cada vez que hace ghusl. El musulman que tiene empastes o coronas
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en los dientes sin darQrat, es un musulman con ’udhr por la haray (dificul-
tad) que ha sufrido; en este caso tendria que imitar los Madhhab Shafi’iy
Maliki a la hora de hacer ghusl. No obstante tendra que afiadir a su niyyat,
“estoy imitando el Madhhab Shafi’1 o Maliki”, cada vez que haga ghusl o
la ablucion previa al namaz].

2— Inspirar agua por la nariz una vez.

3— Lavar todo el cuerpo una vez. Es fard lavar las partes del cuerpo que
no tienen haray a la hora de hacerlo. Si hay una parte del cuerpo que no
se puede lavar por una dar(irat, (una causa que existe en la creacion y que
no depende de la persona) sera perdonada por Allahu ta’ald y el ghusl sera
sahth (valido).

Tal y como se declara en el libro titulado Durr-ul-muktar, los restos
de comida que quedan entre los dientes y entre las encias no impiden que
el ghusl sea sahih. Este es el caso elucidado por las fatwa*', porque el agua
penetrara y humedecera lo que hay debajo. Si los restos son solidos, los
‘ulama han dicho que impedirian la penetracion del agua, lo cual es cier-
to. Ibni *Abidin, rahimahulldhu ta’ala, explica la cuestion de la siguiente
manera: En el libro titulado Juldsa-t-ul-fatadwa, se dice que ello no impide
la penetracion del agua porque, al ser un liquido, atravesara la comida y
humedecera lo que hay debajo. Si se descubre que el agua no pasa a través
de los restos de comida, el ghusl no sera sahih, hecho que admiten todos
los ‘ulama de forma unanime. Lo mismo aparece declarado en el libro titu-
lado Hilya-t-ul-muyalli, (escrito por Ibni Amir Hayy Halabi, rahmatullahi
ta’ala ’alaih, d. 879 H. [1474 d.C.]). Si los restos de comida se han solidi-
ficado por la presion constante, no dejaran que pase el agua y el ghusl no
sera sahih. Y en este caso no existe dar@rat. [Dicho con otras palabras: no
es algo que ha sucedido por si mismo]. Ni tampoco hay haray [a la hora de
limpiar esas partes del cuerpo].

En el libro titulado Halabi-i-saghir aparece escrito: “Si una persona
hace ghusl con restos de pan u otras cosas entre los dientes, su ghusl sera
sahth segun varias fatwa, incluso si cree que el agua no ha atravesado los
restos. El hecho de que las fatwa que se han emitido estan de acuerdo con
esto aparece escrito en Julisa-t-ul-fatiwa. Seglin algunos ‘ulama, el ghusl
no sera sahth si los restos son solidos. Este juicio aparece también en el

41 Fatwa es una explicacion irrefutable con la que, un erudito del islam autorizado para ello,
responde a las preguntas de los musulmanes sobre una cuestion de tipo religioso. Las
fuentes y los documentos en los que se basa la fatwa se afiaden a la misma.

Ca
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libro titulado Zahira-t-ul-fatiwa, (escrito por Burhan-ad-din Mahmid bin
Téay-ud-din Ahmad bin ’Abd-ul-’Aziz Bujari, rahmatullahi ta’ala ’alaih,
551 H. [1156 d.C.] -muri6 martir en el afios 616 H. [1219 d.C.]). Este es el
juicio valido con respecto a esta cuestion. El agua no ha llegado debajo y
no existe darQrat ni haray.

En el libro titulado Durr-ul-Muntaq4,* se dice: “En lo que respecta al
ghusl hecho cuando hay restos de comida entre y por debajo de las encias,
hay unos ‘ulama que dicen que sera sahih y otros que afirman lo contrario.
A fin de estar seguros, los restos de comida deberan sacarse antes del ghusl.
Tal y como se dice en el comentario de Tahtawi sobre Maraq-il-falah,
si hay restos de comida entres los dientes o entre las encias, el ghusl sera
sahih porque el agua es un fluido y llegara a esos lugares con facilidad. Si
los restos de comida se han endurecido por masticar, impediran el ghusl.
Asi aparece escrito en el libro titulado Fat-h-ul-qadir.

En el libro titulado Bahr-ur-raiq se dice que el ghusl sera sahih si hay
restos de comida entre los dientes o entre las encias porque el agua es una
substancia muy fina que todo lo atraviesa. Lo mismo aparece escrito en el
libro titulado Taynis. Sadr-ush-shahid Husdmaddin dijo que el ghusl hecho
en esas circunstancias no sera sahih, y en consecuencia los restos deben ser
quitados y se debe obligar al agua a que pase por dichos lugares. Lo mas
seguro es quitar los restos y lavar la zona con meticulosidad.

En el libro titulado Fatawa-i-Hindiyya se dice lo siguiente: “La pos-
tura mas cercana a la verdad es la que afirma que el ghusl hecho por la
persona que tiene restos de comida entre los dientes o entre las encias sera
sahth. Lo mismo se dice en Zahidi. No obstante se aconseja quitar los res-
tos de comida y hacer que el agua llegue a esos lugares”. El libro titulado
Qadijan, cita el libro titulado Natifi donde se afirma que el ghusl que se
hace teniendo restos de comida entre los dientes no sera correcto, siendo
necesario quitarlos y lavar la zona con esmero.

En el libro titulado Al-Maymii’at-uz-zuhdiyya esta escrito: “Si los
restos de alimentos que quedan entre los dientes se convierten en una masa
solida, sin que importe la cantidad, que impide la penetracion del agua,
también impediran el ghusl. Lo mismo esta escrito en Halabi. No se puede
argumentar que “no existe haray, dificultad, para quitar los restos de ali-
mentos, pero los empastes y las coronas no se pueden remover, asi que si

42 Escrito por *Ala-ud-din Haskafi, rahmatullahi ta’ala ’alaih, (1021 H., Haskaf — 1088 H.
[1677 d.C.]).
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hay haray para quitarlos”. Cuando algo hecho por el hombre causa haray,
es ’udhr seguir otro Madhhab. No se convierte en un "udhr para omitir un
fard. Para que una persona se vea excusada de hacer un fard, debe darse la
imposibilidad de seguir a otro Madhhab, lo cual significa la coexistencia de
dar@irat y haray. Si la cuestion es “los empastes o las coronas son para im-
pedir los dolores y la pérdida de los dientes, con lo cual no hay dartirat para
hacerlo, (es decir, para verse excusado de hacer el fard y no tener que lavar
entre las encias en el ghusl); en ese caso, nuestra respuesta seria: “para que
haya dartirat es preciso que no haya forma de seguir a otro Madhhab”.

La postura que afirma, “la regla de tener que lavar los dientes cuando se
hace ghusl se aplica a la superficie externa de los empastes o las coronas”
no es correcta en el Islam. Tahtawi (Ahmad bin Muhammad bin Isma’il)
declara en su comentario al libro de Sharnblali titulado Imdad-ul-Fattah:
“Cuando se rompe la ablucion de una persona que ya se ha puesto los mests
(una especie de calcetines de cuero) una vez terminada ésta, dicha ruptura
afecta a los mests en vez de a los pies”®. Esta declaracion en los libros de
Figh pertenece exclusivamente a la ablucion y al uso de mests. Adaptarla
para que sirva en situaciones relacionadas con las coronas de los dientes
e incluso el hacer ghusl, significa que se esta haciendo un fatwa de tipo
personal. Tampoco seria apropiado comparar un empaste o una funda con
una barba espesa. Mientras que en el caso de la ablucidon no es obligatorio
lavar la piel que hay bajo la barba, cuando se hace ghusl si es fard hacerlo.
La persona que aduce que “cuando se hace ghusl no es fard lavar la piel
que hay bajo una barba espesa porque cuando se hace la ablucion tampoco
lo es” acabara por no lavar la piel bajo su barba espesa. La consecuencia
es que el ghusl hecho por esa persona y por la gente que le cree, ademas de
sus namaz, no seran sahih.

Ni tampoco estaria en consonancia con los libros de Figh hacer una
comparacion entre los empastes y las coronas con pomadas aplicadas a
grietas en los pies, o con trozos de madera fijados a huesos rotos o miem-
bros heridos, o a las vendas y escayolas. Cuando hay haray o riesgo de dafo
al quitarlos de las heridas y los huesos rotos, no es posible imitar a otro
Madhhab. En este caso, y por estas tres razones, no habria por qué lavar
debajo de ello.

Dado que se puede elegir entre empastar o poner coronas en los dientes

43 Véase el capitulo 3 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna para expresiones
tales como ‘mests’ y’udhr (excusa).
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dafiados, o extraerlos y reemplazarlos con una prétesis o un conjunto de
dientes artificiales con medio o un completo paladar, esto no daré lugar a
dartirat. Decir que existe dariirat no sera, en si misma, una causa que excuse
de la obligacion de lavar las zonas que hay debajo, ya que es posible imitar
otro Madhhab. Nadie tiene derecho a utilizar la existencia de dartirat como
argumento con el que castigar a otras personas que obedecen los libros de
Figh y siguen los Madhhab Shafi’i o Maliki.

Dardrat significa una causa sobrehumana que obliga a hacer algo (o no
hacerlo); es una causa que no se puede evitar. Ejemplos de darGrat son un
mandato o una prohibicién en el Islam, un dolor insufrible, el peligro de
perder una extremidad o incluso la vida y que no haya otra opcion. Por otro
lado, haray significa dificultad o incomodidad a la hora de impedir algo que
se ha hecho, algo que es fard, o algo que es haram. El conjunto de mandatos
y prohibiciones de Allahu ta’ala se llama Ahkam-i-islamiyya. A la hora
de cumplir con una de las normas de los Ahkam-i-islamiyya se siguen las
declaraciones de sobra conocidas que han manifestado los ‘ulama del Mad-
hhab que uno sigue. Si por haber hecho alguna cosa surge una haray (di-
ficultad) a la hora de seguir esa declaracion de los ‘ulama, se sigue una de
las declaraciones menos preferibles y mas débiles (que han expresado otros
‘ulama de ese mismo Madhhab). Pero si también hay haray para seguir esta
ultima declaracion, se puede imitar otro Madhhab en lo que respecta a esa
cuestion. Si también hay haray para imitar otro Madhhab, se debe estudiar
si hay una dardrat al hacer esa cosa que causa haray:

1— Cuando existe una dartrat a la hora de hacer algo que es fard y causa
haray, hay excusa para no hacer ese fard.

2— Cuando no existe dardrat a la hora de hacer algo que causa haray,
[p.ej. el esmalte de uias] o existe una dariirat pero también otras formas
de hacer esa cosa y se elige la que contiene haray, el acto de adoracion
que se hace no sera sahih. Se debe hacer ese fard utilizando una manera
que no contenga haray. Seguir otro Madhhab en el caso de haray, exista o
no dartirat, aparece en los libros titulados Fatawa-l-hadiziyya (escrito por
Ibn-i-Hayar-i-Makki, rahimahullahu ’alaih, 899 H. [1494 d.C.] — 974 H.
[1566], Makka,) y Julasa-t-ut-tahqiq (escrito por *Abd-ul-Ghani Nablusi,
rahimahullahu ’alaih, 1050 H. [1640 d.C.], Damasco — 1143 H. [1731],)
en el comentario de Tahtawi, rahimahullahu ta’ala, del libro de Sharblali,
rahimahullahu ta’ala, titulado Maraq-il-faldh, y en el libro Ma’fuwat es-
crito por Halil Es’irdi, rahimahullahu ta’ala. Molla Halil Es’irdi murio6 en el

I
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afio 1259 H. [1843 d.C.]. El musulman Hanafi que quiere empastar o poner
una funda en un diente en vez de extraerlo y reemplazarlo con una prote-
sis removible o una dentadura con paladar, tendra que seguir el Madhhab
Shafi’l o Maliki cuando hace el ghusl ya que, en estos dos Madhhab no
es fard lavar la boca e inhalar por la nariz cuando se hace ghusl. Lo cierto
es que es bastante facil seguir el Madhhab Shafi’i o Maliki. Lo que si hay
que hacer es poner la niyyat de que se estd imitando el Madhhab Shafi’1 o
Maliki cuando se hace el ghusl o la ablucidén y cuando se empieza a hacer
el namaz; si se olvida, se hace una vez terminado el namaz o cuando uno
se acuerde. En ese caso, la ablucion, el ghusl y el namaz que se hacen seran
sahth segun el Madhhab Shafi’i o Maliki Madhhab. Para que sean sahih
segun el Madhhab Shafi’i, se tiene que renovar la ablucion cada vez que
la piel del hombre toque la de una mujer que pertenece a la categoria de
las dieciocho mujeres con las que no esta permitido el nikdh*, y cuando
la palma de la mano toque la propia awrat qaba, (la zona pubica o anal) y
debera recitar la Stra Fatiha en voz baja cuando hace namaz detras de un
imam (en yama’at). jVéase el capitulo 6 del fasciculo cuarto del libro Fe-
licidad Eterna para saber qué se debe hacer al seguir el Madhhab Maliki!
En estos casos, seguir otro Madhhab no significa que se cambie de Mad-
hhab. El musulman Hanafi que de forma esporadica sigue otro Madhhab
no ha abandonado el Madhhab Hanafi. Sélo sigue ese otro Madhhab en
algun fard y mufsid. En lo wayib, makrth, y sunnat, sigue las normas de
su propio Madhhab.

A pesar de las declaraciones hechas por los “‘ulama del Figh en lo que
respecta al ghusl y la cuestion de los dientes, todavia se oyen opiniones que
aparecen en los escritos de gente incompetente que ni siquiera pertenecen
a un Madhhab. Dicen que ha sido declarado en una fatwa escrita en el afio
1332 H.[1913 d.C.] publicada en el periddico llamado Sabil-ur-rashad, que
es permisible empastar los dientes. Lo primero que debemos decir es que,
el asi llamado periddico, esta plagado de articulos escritos por reformistas
y personas que no pertenecen a ningin Madhhab. Uno de estos escritores,
Isma’il Hakki de Manastir (Bitola), es un mason malintencionado. Otro,
Isma’il Hakki de Izmir, esta a la cabeza de todos esos idiotas que fueron
desviado por Mehmet Abduh, el mufti masén de El Cairo y un reformista
del Islam. Isma’il Hakki recibid la educacion superior en Izmir y completd

44 Para ver las mujeres con las que no estd permitido el nikah, véase el capitulo 12 del
quinto fasciculo del libro Felicidad Eterna.
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sus estudios de magisterio en Estambul. Su educacion religiosa es muy en-
deble y su conocimiento de la religion es muy escaso. Seduciendo a miem-
bros del Union Party, lleg6 a ser profesor de madrasa e intent6 difundir las
ideas reformistas y subversivas de Abduh. El prélogo que escribio para el
libro titulado Talfig-i-madhahib, una traduccion de Rashid Rida de Egipto
publicada por Ahmed Hamdi Akseki, uno de sus discipulos victima de sus
venenosos subterfugios, pone de manifiesto su mas que sobrada perfidia.

Este mismo Isma’il Hakki, en el mencionado periédico, ahondod en las
posturas contradictorias entre los ‘ulama del Figh referidas a si es posible
fijar los dientes con un alambre de oro y, basado en textos tales como el co-
mentario al libro de Muhammad Shaybant titulado Siyar-i-kabir, —que ha-
bla del consenso entre los ‘ulama al declarar que existe una dardrat al fijar
los dientes con un alambre de oro en vez de uno de plata—, llegd a la con-
clusion de que la cuestion relacionada con la dentadura es una darGrat. No
obstante, lo que le habian preguntado era si el ghusl hecho por una persona
con dientes empastados o enfundados era sahth, y no si los dientes debian
ser fijados con oro o plata. Tras escribir un discurso largo y detallado sobre
algo que no le habian preguntado y que ya era de sobra conocido, Isma’il
Hakki de Izmir expuso su conclusion como si fuera una respuesta a la pre-
gunta verdadera. Lo que hizo fue una mera falsificacion del conocimiento.
No es mas que un intento de dar una opinion personal bajo el disfraz de ser
una fatwa emitida por eruditos del Islam. Pero su intento fue incluso peor
que todo eso. Citando las declaraciones escritas de los ‘ulama del Figh con
respecto al ghusl, las transforma en opiniones personales. Dice, por ejem-
plo: “Tal y como se declara en Bahr, no es obligatorio hacer que el agua
toque las zonas donde es dificil hacerla llegar”. Pero la declaracion escrita
en el libro titulado dice: ... partes del cuerpo a las que es dificil hacer
llegar el agua”. En consecuencia establece una similitud entre algo que se
hace de forma ineludible y algo que se experimenta de forma ineludible.
Ni tampoco es correcto cuando usa la siguiente declaracion “si a una mujer
le perjudica lavar la cabeza, no tiene que lavarla”, que aparece escrita en
Durr-ul-mujtar, como prueba para demostrar que el ghusl hecho por una
persona con empastes en los dientes es yaiz (permisible, aceptable). Que
la cabeza experimente dafio al entrar en contacto con el agua tiene que ver
con una enfermedad fisica. Empastar o poner coronas a los dientes es una
eleccion personal. Esta es la razon de que la pregunta de si es yaiz el ghusl
hecho por alguien que tiene restos de alimentos entre sus encias, se aborde
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de forma separada en el libro titulado Durr-ul-mujtar.

Los argucias y fechorias mencionadas hasta ahora no son suficiente
para describir la perversidad de Isma’il Hakki de Izmir. Otro caso, por
ejemplo, es cuando haciendo gala de una carencia absoluta de principios,
intentd utilizar a los ‘ulama como testigos a favor suyo, cuando dijo: “No
es un requisito del ghusl hacer que el agua llegue por debajo de las coronas
dentales de oro y plata. Los ‘ulama del Figh afirman de forma unanime
que los dientes afectados son un caso de dar(irat, y no es obligatorio hacer
que el agua llegue a partes del cuerpo con una dartirat”. Ningun ‘alim del
Figh del Madhhab Hanafi ha dicho que empastar o poner coronas a los
dientes es darGrat. El hecho es que los empastes y las coronas dentales no
existian en los tiempos en los que vivieron los ‘ulama del Figh. En la pa-
gina sesenta y cuatro del comentario del libro titulado Siyar-i-kabir, que
Isma’il Hakki presenta como prueba, el Imam Muhammad Shaybani, rahi-
mahullahu ta’ala, aparece mencionado como habiendo dicho que seria yaiz
(permisible) para una persona reemplazar un diente caido con uno de oro o
sujetar los dientes con alambre de oro. El libro no hace mencion alguna de
las coronas dentales. Es un falso anadido inventado por Isma’il Hakki de
Izmir. Masones infiltrados en la religion, personas que no pertenecen a un
Madhhab y herejes que aparecieron después, se han valido de todo tipo de
argucias para engafar a los musulmanes y crear la sedicion entre sus filas.
Han escrito articulos erroneos y subversivos.

El Imam Muhammad Shaybani, rahimahulldhu ta’ala, declaré que un
diente que se mueve se puede afianzar con un alambre de oro o plata. No
dijo que seria yaiz poner una corona o empastarlo con oro. Estas cosas han
sido introducidas por Isma’il Hakki y otros como él.

Mulftis y otros valiosos hombres de la religion, contemporaneos de Is-
ma’il Hakki de Izmir, han aportado respuestas para revelar la verdad que
contradicen el articulo falso y seductor del que hemos presentado ejemplos
en los parrafos anteriores. Uno de estos valiosos ‘ulamas es YUnus-zade
Ahmed Vehbi Efendi de Bolvadin, (Turquia), rahimahullahu ta’ala. Esta
persona con profundo conocimiento religioso, ha demostrado que los eru-
ditos del Islam han sido unanimes a la hora de afirmar que el ghusl hecho
por alguien que tiene restos de alimentos en el hueco del diente o entre las
encias no es sahih.

Parece que los directivos de la publicacion llamada Sebil-ur-rashad
conocian la mediocre argucia presente en el improvisado articulo escri-
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to por el de Izmir y han considerado necesario publicarlo sin someterlo
a prueba y afladiendo la fatwa que de forma definitoria dice: “... el ghusl
sera sahih”; esto fue en la segunda edicion de fecha 1329 H. [1911 d.C.],
del libro de fatwés titulado Ma§mi’a-i-Yadida. No obstante, la asi lla-
mada fatwa no existe en la primera ediciéon del libro de fecha 1299 H.
Esa observacion engafiosa fue insertada en la segunda edicién por Misa
Kazim, un Shaij-ul-Islam que obtuvo su puesto gracias al célebre Union
Party. En consecuencia, el periddico llamado Sebil-ur-Rashad intent6 pre-
sentar como prueba una declaracion pergefiada por un masén a la hora de
respaldar un articulo escrito por un reformador del Islam. No ha habido
un solo erudito del Figh que haya calificado de ‘dartirat’ las coronas o em-
pastes dentales. Las gentes que afirman que si lo es son masones infiltrado
en la religion, reformadores del Islam, gente que no pertenece a ningin
Madhhab o personas que no conocen el Islam y han sido sobornadas o
engafiadas por herejes wahhabi.

Ahmad bin Muhammad bin Isma’il Tahtadwi, rahimahullahu ta’ala, de-
clara lo siguiente en su comentario del libro de Sharblali titulado Maraq-
il-falah: “Cuando te unes a una yama’at y sigues a un imam que pertenece
a uno de los otros tres Madhhabs, el namaz que haces detras de ese imam
sera sahih con la siguiente salvedad: que dicho imam no haya hecho algo
que anula el namaz segun tu propio Madhhab (aunque sea algo que no lo
anula en el Madhhab del imam) y, si uno de esos elementos anuladores se
da en el imam, t no debes saberlo cuando lo estas siguiendo en el namaz.
Este es el gawl (declaracion, transmision) mas fiable. Segiin otro qawl,
si el namaz del imam es sahih segin su Madhhab, también lo sera para ti
aunque se vea que su namaz no es sahih segtn tu propio Madhhab”. Esta
misma regla aparece escrita en Ibni *Abidin. De esta declaracién, que apa-
rece escrita tanto en el comentario de Tahtawi como en el propio Tahtawi,
rahimahullahu ta’ala, se deduce que hay dos qawl diferentes con respecto a
si es sahih el namaz hecho por un musulman Hanafi sin coronas dentales o
empastes, cuando lo hace en una yama’at dirigida por un imam que si tiene
coronas o empastes: Segun el primer qawl, no es sahih para el musulman
Hanaft sin coronas o empastes seguir a un imam que si los tiene porque el
namaz del imam no es sahih segun el Madhhab Hanafi. Segtn el segundo
gawl, si el imam esta imitando uno de los dos Madhhabs, Shafi’i o Mali-
ki, sera sahih para el musulman Hanafl que no tiene coronas ni empastes
seguir a dicho imam (es decir, hacer el namaz tras ¢l o unirse al namaz en
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yama’at dirigida por ¢€l). Este es el iytihad del Imam Hindwani, rahma-
tullahi ’alaih. La misma regla también se aplica en el Madhhab Shafi’i. A
no ser que se sepa que un imam salih con empastes o coronas no esta imi-
tando el Madhhab Maliki o Shafi’1, los musulmanes Hanafi que no tienen
empastes ni coronas deben de unirse al namaz en yama’at dirigido por ese
imam. No es permisible preguntarle de forma indiscreta si estd imitando
el Madhhab Maliki o Shafi’i. El segundo qawl es débil, pero como hemos
declarado antes en el texto, cuando hay haray (dificultad), es necesario ac-
tuar basado en un qawl da’if (débil). En el Hadiqa también esta escrito que
se debe actuar segin un qawl débil para impedir una fitna. Si una persona
menosprecia los cuatro Madhhab y no hace los actos de adoracion segin
las enseflanzas contenidas en los libros de Figh, la conclusion es que no es
sunni. Y el que no es sunni es un hereje que sigue una bid’at o ha perdido
el Iman convirtiéndose en un murtadd (renegado, apdstata). No estamos
diciendo que no se deban empastar los dientes o poner coronas dentales.
Lo que hacemos es mostrar a nuestros hermanos y hermanas que si tienen
empastes y coronas, la forma de hacer sus actos de adoracion para que sean
aceptados. Les estamos ensefiando formas que son faciles.

Hay quince tipos de ghusl: Cinco son fard, cinco son wayib, cuatro
son sunnat, y uno es mustahab. Ghusl que son fard: Después que la mujer
finaliza el periodo menstrual o el puerperio, después del coito, después de
la eyaculacion intencionada, después de una emision nocturna (al ver resto
de semen en la cama o en la ropa interior), es fard hacer ghusl antes de que
termine el tiempo prescrito de un namaz que aun no se ha hecho.

Ghusl que son wayib: Es wayib lavar el cadaver del musulman; es
wayib que el nifio haga ghusl cuando llega a la pubertad. Cuando el marido
y la mujer que duermen juntos se despiertan y ven entre ellos restos de flui-
do seminal sin saber a quién pertenecen, es wayib que ambos hagan ghusl.
Si se ve en uno mismo restos de semen y no se recuerda cuando fue eya-
culado, es wayib hacer ghusl. Cuando la mujer da a luz es wayib que tome
un ghusl incluso si no ha sangrado. (Cuando se sangra es fard hacer ghusl).

Ghusl que son sunnat: Hacer ghusl para la oracion del viernes, para los
dias de ‘Id y en el momento del Thram —independientemente de la niyyat
(intencion)—y antes de subir a la colina de Arafat.* Ghusl que es mustahab:
Cuando un incrédulo se hace musulman es fard que haga ghusl si estaba en

45 Véase el capitulo 4 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna para ‘ghusl’, y el

Ans

capitulo siete del quinto fasciculo para mas detalles sobre ‘hayy’.
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yunub, (un estado que exige hacer ghusl). En caso contrario es mustahab
que lo haga.

En el ghusl hay tres haram:

1— Para ambos sexos es haram mostrar la zona del cuerpo que va desde
debajo del ombligo hasta las rodillas si se estd en la presencia de otras per-
sonas del mismo sexo cuando se hace el ghusl.

2— Seglin un gawl, es hardm que las mujeres musulmanas muestren su
cuerpo a mujeres no musulmanas cuando hacen el ghusl. (Esta norma tam-
bién se debe cumplir en otras circunstancias).

3— Derrochar agua; (es haram usar mas agua de la necesaria cuando se
hace el ghusl).

En el Madhhab Hanafi hay trece sunnat que se deben observar al hacer
ghusl:

1— Hacer istinya con agua (lavar con agua el ano y los genitales).
2— Lavar las manos hasta las muiiecas.
3— Eliminar la nayasat que haya en el cuerpo.

4— Ser meticuloso al hacer mazmaza e istinshaq. (Mazmaza significa
enjuagar la boca con agua e istinshaq inspirar agua por las ventanas nasa-
les). El ghusl no sera sahih si ha quedado sin mojar una zona del tamafio de
la punta de una aguja en la boca o en las ventanas de la nariz.

5— Poner la intencion (niyyat) de hacer ghusl.

6— Echar agua sobre cada una de las extremidades y frotarlas con las
manos.

7— Empezar echando agua sobre la cabeza para seguir con el hombro
derecho y el izquierdo. Tres veces.

8— Hacer jilal (humedecer el espacio) entre los dedos de las manos y
los pies.

9— No ponerse de frente o de espaldas a la qibla.
10— No hablar de cosas mundanas cuando se hace ghusl.
11— Repetir tres veces mazmaza e istinshaq.

12— Empezar a lavar las extremidades comenzando por el costado de-
recho.

13— Si el agua se estanca y no corre, no orinar en el lugar donde se hace
el ghusl. Hay otras sunnat ademas de las mencionadas.
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ORACION del TAWHID

Ya Allah, ya Allah. La ildha il-I-Allah Muhammadun Rasiilullah.
Y4 Rahman, ya Rahim, ya afuwwu ya Karim, fa’fu ’anni wa-r-ham-
ni ya arham-ar-rahimin. Tawaffani musliman wa alhigni bi-s-sli-
hin. Allihummaghfili wa li-abai wa ummahati wa li aba-i wa um-
mahat-i-zawyati wa li-aydadi wa yaddati wa l-abnai wa banati wa
li-ihwati wa ahawiti wa li-a’mami wa ammati wa li ahwali wa halati
wa li ustazi *Abd-ul-Hakim-i-Arwasi wa li-kaffa-t-ilmu’minina wa-l1-
mu’minit. Rahmatulldhi ta’ala *alaihim ayma’in.

CAPITULO sobre HAID wa NIFAS
(Periodo Menstrual y Puerperio)

El periodo menstrual dura un minimo de tres dias y un maximo de diez.
El puerperio no tiene un nimero minimo de dias. Cuando ya no se sangra
mas, es necesario hacer ghusl, hacer namaz y ayunar (si se esta en el mes
de Ramadan). El nimero maximo de dias es cuarenta. Si el periodo mens-
trual termina antes del minimo de tres dias, la mujer debe hacer qada de
los namaz que no hizo al pensar que estaba menstruando.* En este caso el
ghusl no es necesario. Si el sangrado se detiene una vez pasados tres dias,
debe hacer ghusl y el namaz del tiempo prescrito en el que dejo de san-
grar. Una vez pasado el limite maximo de diez dias, debe hacer ghusl y los
namaz, sin que importa si ha dejado o no de sangrar. En el caso del puerpe-
rio, cuando ha pasado el periodo maximo de cuarenta dias debe hacer ghusl
y los namaz aunque siga sangrando. Todo tipo de secrecion durante los dias
de la menstruacion o del puerperio se considera sangrado (sea la secrecion
amarillenta o de color oscuro).

Si el sangrado se ha detenido durante uno o dos dias, dentro del periodo
de los diez dias de menstruacion o los cuarenta del puerperio, y la mujer ha
hecho ghusl, ha rezado y ha ayunado (si es el mes de Ramadan), y luego
el sangrado comienza de nuevo, cuando éste acabe tendra que hacer ghusl
otra vez y hacer qada de los dias de ayuno hechos. Si el sangrado finaliza
antes del ’adat, pero después del tercer dia de sangrado, debe hacer ghusl

46 Hacer qada de un acto de adoracion fard significa hacerlo cuando ya ha pasado el tiempo
prescrito (recuperarlo).
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y namaz. En todo caso no puede tener relaciones sexuales con su esposo
hasta que termine su ‘4dat*’. La misma regla se aplica en el puerperio. Si
el sangrado finaliza terminado su ’adat, bien en el dia décimo o antes, el
periodo experimentado es haid. Si terminado el dia décimo el sangrado
sigue todavia, este sangrado posterior a su ’adat no se considera haid y
tendra que hacer qada de las oraciones que corresponden a esos dias extra
(los dias posteriores a su ’adat). Cuarenta dias del puerperio equivalen a
diez dias menstruales.

Cuando haid (sangrado menstrual) o nifas (sangrado del puerperio) se
detiene una vez amanecido un dia de Ramadan, la mujer ayuna ese dia,
pero no sera valido. Tendra que hacer qada de ese dia. Si por el contrario
el sangrado comienza cuando el dia ya ha amanecido y lo ve por la tarde,
puede comer y beber pero en privado. Hablando en términos generales: si
en Ramadan una mujer ve que ha comenzado el sangrado, deja de hacer
namaz y rompe el ayuno. Y si deja de sangrar antes de que acabe el ter-
cer dia, debe esperar con paciencia hasta que llega al limite del tiempo
del namaz; si se ve que el sangrado ha comenzado de nuevo, no hace ese
namaz. Pero si no sangra, hace la ablucion y el namaz. Si luego sangrara de
nuevo, deja de hacer namaz y contintia de esta manera hasta que pase el ter-
cer dia. Durante ese tiempo el ghusl no es necesario, siendo suficiente con
que haga la ablucion. Si pasado el tercer dia el sangrado se ha detenido, es-
pera de nuevo hasta el limite del tiempo del namaz, hace ghusl y el namaz.
Si volviera a sangrar deja de hacer namaz. Si lo mismo ocurre durante diez
dias, hace ghusl y namaz, incluso si esta sangrando. Esta regla también se
aplica al nifas (puerperio). No obstante, sera necesario hacer ghusl cada vez
que cese el sangrado, incluso si lo hace en el primer dia. Si es Ramadan y el
sangrado ha cesado antes del alba, hace el ayuno. Si vuelve a sangrar en el
tiempo del kushluk, (antes del mediodia), o en la ultima parte de la tarde, su
ayuno no es valido y tendra que hacer qada de ese dia (después del bendito
mes de Ramadan).

En el caso de aborto, si el pelo, la boca o la nariz del feto estaban for-
mados, sera como si hubiese dado a luz a un hijo sin defecto alguno. Si no
estaban formadas ninguna de las extremidades, no se considera un caso de

47  El periodo comprendido entre el dia que comienza el sangrado y el dia que se ve que
termina, se llama ’adat. En el Madhhab Hanafi tiene un minimo de tres dias y un maximo
de diez y en los Madhhab Shafi’i y Hanbali es un minimo de un dia y un maximo de
quince. Para mas detalles véase la pagina 2.008 del cuatro fasciculo del libro Felicidad
Eterna. (14* edicion).
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nifas (alumbramiento). No obstante, si la madre sangra por tres o mas dias,
es un caso de haid (menstruacion). Pero tampoco serd un caso de haid si el
aborto tuvo lugar quince o mas dias después de haber cesado la sangre del
periodo menstrual anterior y este nuevo sangrado cesa antes del fin de tres
dias; o si no habian pasado quince dias desde el cese del periodo menstrual
anterior. En este caso se considera un sangrado similar al sangrar por la
nariz. La madre tendrd que hacer namaz y tendrd que ayunar. Y no sera
necesario el ghusl antes de tener relaciones con su marido.

[El gran erudito del Islam Zayn-ud-din Muhammad Birgivi bin ’Ali,
rahmatullahi ’alaih, (928 H. [1521 d.C.], Balikesir — muri6 en una pla-
ga en 981 H. [1573 d.C.], Birgi, Aydin, Turquia), escribié un libro muy
valioso titulado Zuhr-ul-mutaahhilin en el que explica los estados de la
menstruacion y el puerperio en las mujeres. El libro esta escrito en arabe.
’Allama Shami Sayyid Muhammad Amin bin *Umar bin *Abd-ul-’Aziz
Ibni ’Abidin, rahimahulldhu ta’ala, (1198 H. [1784 d.C.] Damasco — 1252
H.[1836 d.C.] Damasco), ampli6 el contenido de ese texto y lo tituld6 Man-
hal-ul-waridin. Lo que sigue es un resumen de lo que esta escrito en ese li-
bro: “Todos los ‘ulama del Figh han afirmado de forma unanime que es fard
para todo musulman, tanto hombre como mujer, aprender las ensefianzas
islamicas llamadas ’ilm-i-hal. A este respecto, las mujeres y sus maridos
deben aprender las ensefianzas relacionadas con haid y nifas. Los hombres
deben ensenarlas a sus esposas y, en caso de no conocerlas, deben hacerlo
otras mujeres que si las sepan. La mujer cuyo marido no le deje aprenderlas
debe salir y hacerlo, incluso sin el permiso de su marido. Estas ensefianzas,
que afectan a las mujeres, parecen haber caido en el olvido. Los hombres de
la religién contemporaneos no saben lo suficiente como para distinguir los
diferentes tipos de sangrado llamados haid (menorragia), nifas (loquios del
puerperio), e istihdda (metrorragia). Ni siquiera tienen libros que hablen
de estos temas en profundidad y, los que si los tienen, no pueden leerlos ni
entenderlos, porque estas ensefianzas son dificiles de comprender. Por otra
parte, cuestiones de la religion, tales como ablucidon, namaz, la lectura o
recitacion del Qur’an al-karim, ayuno, i’tikaf, hayy, alcanzar la pubertad,
matrimonio, divorcio, el periodo de ’iddat (en la mujer divorciada), istibra,
etc., exigen saber las normas relacionadas con los diversos tipos de sangra-
do. A mi me ha llevado la mitad de mi vida entender estas ensefianzas con
la profundidad necesaria. A fin de que sirvan de provecho para mis herma-
nas musulmanas, voy a intentar explicarlas de forma resumida:
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Haid es la sangre que empieza a manar en los genitales de una joven
sana, a partir de los ocho afios de edad, o de una mujer, —tras un periodo
de pureza total que se inici6 a partir del término del periodo menstrual an-
terior—, y que continua al menos durante tres dias. Este sangrado se llama
sangrado sahth (o catamenial sahih). Si no se observa sangrado durante el
periodo de quince o mas dias que siguen al periodo de ’adat que es el que
existe entre dos periodos menstruales, se llama pureza sahih. Si hay dias de
sangrado fasid antes o después de un periodo de quince o mas dias de pure-
za, o entre dos periodos de pureza sahih, todos esos dias (interrumpidos por
los dias calificados como sangrado fasid) se llaman pureza hukmi o pureza
fasid. Periodos en los que no se observa sangrado alguno, pero son mas
cortos de quince dias, se llaman pureza fasid. La pureza sahih y la pureza
hukmi se llaman pureza completa. Los sangrados que se pueden observar
antes y después de un periodo de pureza completa y que contintan durante
al menos tres dias, son dos periodos separados de haid.

Todo color de la sangre, con la excepcion del blanco, y aunque incluya
un color turbio, es sangre haid.

Cuando una joven empieza a menstruar se convierte en baligha, (ha
alcanzado la pubertad). Dicho con otras palabras, se convierte en mujer. El
numero de dias entre el momento en que se observa el sangrado y el dia que
cesa, es el periodo ’adat. El periodo ’adat tiene un maximo de diez dias y
un minimo de tres. En los Madhhab Shafi’1 y Hanbali, tiene un méaximo de
quince dias y un minimo de un dia.

Haid no tiene que ser un sangrado que no cesa. El consenso de los
‘ulama es que si se ha observado que el sangrado cesa y luego comienza de
nuevo uno o dos dias mas tarde, el tiempo de pureza que ocurre en medio y
que no dura mas de tres dias debe anadirse al periodo como si el sangrado
hubiese sido continuo. Si esa pureza dura tres dias o mas y luego termina
antes del décimo dia de haid, se debe concluir que el sangrado ha sido in-
cesante durante diez dias, segin una transmision que el Imadm Muhammad,
rahimahullahu ta’ala, recoge del Imam A’zam Abl Hanifa, rahimahullahu
ta’ala. Hay otro informe erudito transmitido por Imdm Muhammad. Por
otro lado, y seglin Imam Abu Yusuf, rahimahullahu ta’ala, todos los dias
de pureza que terminan antes del dia quince se afiaden al periodo como si
el sangrado no hubiese cesado. Si una joven observa que sangra un dia y
luego es pura durante catorce dias y luego sangra de nuevo un dia; o si una
mujer experimenta un dia de sangrado y luego diez dias de pureza seguidos




MIFTAH-UL-YANNA
(La Llave del Paraiso)

por un dia de sangrado; o si observa que sangra durante tres dias, luego tie-
nen cinco dias de pureza y luego sangra de nuevo durante un dia; los prime-
ros diez dias de la joven, segin Imam Abi Ydisuf, constituyen su periodo
menstrual llamado ’adat. En cuanto a la otra mujer, el nimero de dias que
igualan a su ’adat son de menstruacion y los dias siguientes son istihada
(metrorragia). Todos los nueve dias de la segunda mujer son del periodo
menstrual. Segun la primera riwayat (transmision) del Imdm Muhammad,
rahimahullahu ta’ala, en el caso de la primera mujer solo serdn haid nueve
dias. Segtin la segunda riwayat del Imam Muhammad, en la segunda mujer
solo seran menstruales los primeros tres dias y los demas no. Al traducir del
libro titulado Multaqa* para este texto, hemos escrito toda la informacion
siguiente basandonos en la primera riwayat del Imdm Muhammad. En este
contexto, un dia significa exactamente veinticuatro horas. Es mustahab,
para las mujeres virgenes, y solo durante la menstruacion, pero siempre
en el caso de las mujeres casadas, colocar en la entrada de sus genitales un
trozo de tejido o un algodon llamado kursuf (almohadilla, compresa, tam-
pon) y poner un poco de perfume en ello. Es makrih insertar en la vagina
todo el kursuf. La joven que observa manchas de sangre en el kursuf cada
dia y durante todos los meses, debe considerarse que menstrua los primeros
diez dias y que los siguientes veinte (de cada mes) es istihada. Esta regla se
aplica hasta que cesa este sangrado incesante que se llama istimrar. Si una
joven ve que sangra durante tres dias y luego cesa de sangrar durante un
dia, y luego ve que sangra un dia y cesa dos, y luego vuelve a sangrar un
dia, cesa de nuevo y sangra otra vez al dia siguiente, todos estos diez dias
se consideran del periodo menstrual. Si ve sangre un dia y al siguiente no,
y este proceso sigue asi durante diez dias cada mes, deja de hacer namaz y
de ayunar los dias que ve sangre y hace ghusl y namaz los dias en que no
sangra. [Masail-i-sharh-i-wikaya]*. El sangrado que dura un periodo infe-
rior a tres dias, el equivalente a setenta y dos horas, aunque sea menos de
cinco minutos o, para la joven recién llegada a la pubertad cuyo sangrado
dura més de diez dias, o en el caso de la mujer adulta que no solo excede su
’adat sino los diez dias de maximo, o el caso de la mujer embarazada o aisa
[mayor] o el caso de la nifia menor de nueve afios, no se considera periodo
menstrual. Se llama istihada o sangrado fasid. Una mujer llega a ser aisa

48  Escrito por Ibrahim bin Muhammad Halabi, rahmatulléhi ta’ala alaih. (866 H. Alepo —
956 H. [1549 d.C.], Estambul. Existe una version francesa del libro.

49 Libro escrito en la lengua Farsi por *Abd-ul-Haqq Suyadil Serhendi, rahmatullahi
ta’ala alaih.
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en torno a los cincuenta y cinco afios de edad. Si una mujer cuyo ’adat es
de cinco dias observa que sangra cuando ha salido la mitad del disco solar
y el sangrado cesa en la mafiana del dia once, el sangrado que ha excedido
su ’adat de cinco dias es istihdda porque su sangrado ha excedido el limite
maximo de diez dias y diez noches en un sexto de la salida del sol. Cuando
han pasado los diez dias, tiene que hacer ghusl y qada de los namaz que no
hizo en los dias que siguieron a su ’adat.

La mujer que atraviesa por dias de istihdda es una persona con "udhr,
como el que sufre enuresis o sangrado continuo por la nariz. Tiene que ha-
cer namaz y ayunar, y las relaciones sexuales estan permitidas.

Segtn un gawl del Imdm Muhammad, si una joven sangra por primera
vez en su vida, continia durante un dia y luego cesa durante ocho dias
para volver a sangran en el décimo dia, los diez dias totales se consideran
periodo menstrual. No obstante, si sangra un dia y luego cesa durante los
nueve dias siguientes para volver en el dia once, ninguno de esos dias se
considera menstrual. Los dias que sangro son istihdda porque, como se ha
mencionado antes, los dias de pureza anteriores al sangrado que se observa
después del décimo dia no se consideran menstruales. Si observa sangrado
en los dias diez y once, los dias de pureza entremedias seran considera-
dos menstruales y en consecuencia los primeros diez dias seran de periodo
menstrual y el dia once sera istihada.

El sangrado llamado istihada es sintoma de una enfermedad. Un san-
grado tan prolongado puede ser peligroso y sera necesario consultar a un
médico. La resina roja llamada ‘sangre de dragon’ detendra el sangrado si
se prepara en la forma de bolas pequeias que se tragan con agua dos veces
al dia, un gramo por la mafiana y otro por la tarde. La dosis diaria recomen-
dada es un maximo de cinco gramos. El periodo de menstruacion de una
mujer, al igual que el de pureza, es el mismo niimero de dias cada mes. En
este contexto, un mes es el tiempo que pasa entre el comienzo de una haid
y el de la préxima haid. Toda mujer debe aprender de memoria el nimero
de dias y horas en los que menstria y los dias y horas de pureza, esto es,
su “adat. El ’adat de una mujer no cambia durante muchos afios. Si lo hace,
tendra que memorizar de nuevo sus dias de haid y sus dias de pureza.

El libro titulado Manhal ul-waridin proporciona la siguiente informa-
cion sobre el cambio de un ’adat: “Si una mujer menstrua siguiendo el tiem-
po vy los dias de su ’adat anterior se concluye que su ’adat no ha cambiado.
Si no lo hace, se asume que su ’adat ha cambiado y los tipos de este cambio

T
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se explicaran en las paginas siguientes. Si el cambio sdlo sucede una vez, se
acepta que su ’adat ha cambiado. Esta regla esta confirmada por las fatwa. Si
una mujer con una ’adat de cinco dias ve que sangra durante seis dias tras un
periodo de pureza sahih, estos seis dias seran su nuevo haid, su nuevo ’adat.
El ntimero de dias de pureza también cambian con que ocurra una sola vez.
Cuando cambia, también lo hace el tiempo del ’adat. Supongamos el caso
de una mujer cuyo ’adat es de cinco dias de sangrado seguidos por veinti-
cinco dias de pureza; si su nuevo ’adat se convierte en tres dias de sangrado
seguidos por veinticinco dias de pureza, o cinco dias de sangrado seguidos
por veintitrés dias de pureza, tanto los dias de sangrado como los de pureza
han cambiado en niimero. Del mismo modo, si el sangrado excede el limite
de diez dias, de forma que ocurre un sangrado fasid, y los tltimos tres o mas
dias de ese sangrado fasid coinciden con los dias de su *adat anterior y los ul-
timos dias que quedan de su ’adat anterior coinciden con la nueva pureza, su
nuevo ’adat seran los dias que coinciden con los dias de su ’adat anterior. Su
’adat ha cambiado ahora. Si su ’adat es de cinco dias y el sangrado comienza
siete dias antes de que terminen sus dias de pureza y ese sangrado continua
durante once dias, ese sangrado es fasid porque sobrepasa diez dias. Mas
de tres dias de ese sangrado, esto es, sus cuatro dias, estan en el tiempo de
su ’adat anterior, y un dia de su ’adat anterior estd ahora en la nueva pureza
sahih. Su periodo de ’adat es ahora de cuatro dias, a pesar de que el periodo
de tiempo en el que tiene lugar no ha cambiado. Vamos a clarificar un poco
mas este tipo de cambio en el ’adat:

Si los nuevos dias de sangrado, cuyo nimero es diferente a los ante-
riores, continian durante mas de diez dias y tres o mas de los mismos no
ocurren dentro de los dias del ’adat anterior, el periodo de tiempo en el que
ocurre el ’adat cambia. No hay cambio en el nimero de dias del ’adat, y
comienza el dia en el que se ve sangre. Si una mujer cuyo ’adat es de cinco
dias no ve sangrado alguno en esos cinco dias del mes siguiente, o si no
lo ve durante esos primeros tres dias y luego ve que sangra durante once
dias, su periodo menstrual es de cinco dias y comienza el dia en que vio
sangre por primera vez; no obstante, el tiempo de su ’adat ha cambiado. Si
tres o mas dias del nuevo sangrado entran dentro de su ’adat anterior, solo
estos tres 0 mas dias son menstruales y el resto se consideran istihada. Si
observa sangre cinco dias antes de su ’adat anterior y no ve sangrado dentro
del periodo de su ’adat anterior, pero si ve sangrado justo un dia después
de su ’adat anterior, los cinco dias de pureza entre ellos son, segiin Imam
Abl Yusuf, menstruales y su ’adat no ha cambiado. Si ve que sangra en los
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ultimos tres dias de su ’adat anterior y luego otros ochos dias justo después,
los primeros tres dias son menstruales y el numero ha cambiado. Si los dias
extra de sangrado son tan pocos como para que la suma no exceda diez dias
y luego le sigue una pureza sahih, la suma total es menstrual. Si la pureza
que sigui6 era fasid, su ’adat no ha cambiado. Si su ’adat es de cinco dias
pero sangra durante seis y luego tiene un periodo de pureza de catorce dias
al que sigue un sangrado de un dia, su ’adat no ha cambiado. Para aclarar
mas lo que se ha dicho hasta ahora, vamos a poner once ejemplos basados
en una mujer hipotética cuyo ’adat consiste de cinco dias de haid y cincuen-
ta y cinco dias de pureza:

1- Si esta mujer tiene un periodo de cinco dias de menstruacion, quin-
ce dias de pureza y luego once dias de sangrado, no ha habido sangrado
que ocurriera dentro del su ’adat anterior y normal que habria tenido lugar
cincuenta y cinco dias después (que el término de su ’adat de cinco dias).
En consecuencia, el tiempo del *adat ha cambiado pero no lo ha hecho el
numero de sus dias. Los primeros cinco dias de los ultimos once dias son
menstruales.

2— Si la mujer tiene cinco dias de sangrado seguidos de cuarenta y seis
dias de pureza y once dias de sangrado, los dos ultimos dias de los once
finales estaran dentro del periodo de ’adat. Sin embargo, como son menos
de tres dias, el nimero de dias de *adat no cambia a pesar de que su tiempo
si lo hace. En este caso, los primeros cinco dias de los once finales seran
menstruales.

3— Si la mujer experimenta cinco dias de menstruacion, cuarenta y ocho
dias de pureza y luego doce dias de sangrado, cinco de estos ultimos doce
son dias de pureza (los cincuenta y cinco dias acostumbrados) y cinco son
menstruales. En consecuencia no ha habido cambio.

4— Si experimenta cinco dias de sangrado, cincuenta y cuatro dias de
pureza y luego un dia de sangrado y catorce dias de pureza y luego un dia
de sangrado, ese dia intermedio es el Gltimo de su pureza (acostumbrada).
Como los catorce dias son pureza naqis (imperfecta), (al ser cinco dias
menos que la pureza total aceptada), se consideran dias de sangrado y sus
cinco primeros son menstruales. El tiempo del *adat y el nimero de sus dias
no ha cambiado.

5— En una sucesion de cinco dias de sangrado seguidos por cincuenta
y siete dias de pureza, seguidos por tres dias de sangrado, seguidos por
catorce dias de pureza, seguidos por un dia de sangrado, los tres dias de
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sangrado estan dentro del tiempo de la *adat. Los catorce dias que siguen se
cuentan como dias de sangrado. No obstante, como el nimero excede once
dias, el ’adat solo ha cambiado en su numero de dias.

6— Si se han experimentado cinco dias de sangrado y cincuenta y cinco
dias de pureza, y luego nueve dias de sangrado que son seguidos por una
pureza sahih, los Gltimos nueve dias de sangrado son menstruales. Lo unico
que ha cambiado es el nimero de dias de *adat. Hay mas de tres dias tanto
en el tiempo del *adat como después.

7— En el caso de cinco dias de sangrado seguidos por cincuenta dias de
pureza que luego son seguidos por diez dias de sangrado, los diez dias son
haid (menstruacion). El *adat de los dias de pureza ha cambiado a cincuenta
dias. Los dias de sangrado estan en el tiempo de ’adat, lo mismo que su
nimero.

8— En el caso de cinco dias de sangrado, cincuenta y cuatro dias de pu-
reza y ocho dias de sangrado, los ocho dias son menstruales y mas de tres
dias de ello estan en el ’adat. Los nimeros del periodo menstrual y de la
pureza han cambiado sélo un dia.

9— En el caso de cinco dias de sangrado, cincuenta dias de pureza y
siete dias de sangrado, los siete dias son menstruales, tantos dias como el
numero del nisab es antes del ’adat, y menos de tres dias estan en el nisab.
En consecuencia el haid ha cambiado en el tiempo y en el nimero de dias,
mientras que los dias de pureza han cambiado sélo en nimero.

10— En el caso de cinco dias de sangrado, cincuenta y ocho dias de pure-
zay tres dias de sangrado, los tres dias son haid, dos de los cuales estan en el
tiempo del ’adat y uno después. El ’adat de haid ha cambiado en su tiempo
y en su numero de dias, y la pureza ha cambiado s6lo en su numero de dias.

11— En el caso de cinco dias de sangrado, sesenta y cuatro dias de pu-
reza y siete u once dias de sangrado, en el caso de los siete dias éstos son
menstruales, habiendo cambiado en ’adat y en tiempo. En ¢l caso de once
dias, los primeros cinco son menstruales y los seis restantes son istihada.
El ’adat s6lo cambia en su tiempo. Como el sangrado contintia durante mas
de diez dias, el nimero no cambia. La pureza cambia en su nimero de dias.

Imam Fajr-ud-din ’Uzman Zayla’i, rahimahullahu ta’ala, (m. 743 H.
[1343 d.C.], Egipto), en su libro Tabyin-ul-haqaiq, y Ahmad bin Muham-
mad Shalbi, rahimahulldhu ta’ala’ (m. 1031 H. [1621 d.C.], Egipto), en
su comentario de este libro, declaran: “Si la mujer sangra un dia antes del
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’adat, luego tiene diez dias de pureza y luego uno de sangrado, su haid,
segun Imam Abt Yisuf, rahimahulldhu ta’ala, empieza con los diez dias en
los que no ha observado sangrado y continta el tiempo que dura su ’adat.
En el primero y el ultimo dia de su nuevo haid no hay sangrado. Como el
sangrado se ha observado antes del ’adat y después del décimo dia, esto
significa que la pureza fasid intermedia debe contarse como dias de sangra-
do. Segtin el Imadm Muhammad, rahimahullahu ta’ala, el periodo entero no
es menstrual. Supongamos ahora que el ’adat de una mujer son cinco dias
de sangrado seguidos por veinticinco dias de pureza:

“l— En el caso de que sangre un dia mas temprano, tenga un dia de
pureza inmediatamente después y luego empieza de nuevo el sangrado que
continta de la forma llamada ‘istimrar’ (continuacion ininterrumpida) y
se prolonga hasta mas alla del décimo dia, cinco dias —la duracion de su
‘adat—, seran menstruales segun el Imam Abu Yusuf. Los dias anteriores
y posteriores se consideran istihada. Segiin Imam Muhammad, tres dias de
sangrado, los que coinciden con su ‘adat, son menstruales. Esos tres dias
son el segundo, el tercero y el cuarto de su ’adat porque en el primer dia de
su ‘adat no vio sangrado alguno. Por otro lado, el dia quinto de los dias en
los que observé sangrado queda fuera de su ’adat.

“2— Si la mujer observa que sangra en el primer dia de su ’adat y luego
tiene un dia de pureza al que sigue un sangrado continuo llamado ‘istimrar’
cuya duracidn sobrepasa el décimo dia, cinco dias (es decir, la duracion de
su ’adat), son menstruales, algo que afirman de forma unanime los ‘ulama.
Es asi porque su primero y ultimos dias son de sangrado.

“3— Si ve que sangra tres dia de su ’adat, luego tiene un periodo de
pureza que dura dos dias y luego un istimrar que sobrepasa el dia décimo,
su ’adat de cinco dias son menstruales, segiin el Imam Abtl Yasuf. Segin
Imam Muhammad, los primeros tres dias de su adat son menstruales por-
que, segun el iytihad de Imam Muhammad, en el primero y los ultimos dias
de la menstruacion tiene que haber sangre”.

En los libros titulados Bahr y Durr-ul-muntaqa, se declara: “Si el
sangrado sobrepasa el periodo de ’adat, se detiene antes de pasar los diez
dias y en los quince dias siguientes no se vuelve a sangrar, el sangrado de
los dias extra es menstrual segiin afirman los ‘ulama de forma unanime. En
este caso, los dias de *adat habran cambiado. Pero si hay sangrado, aunque
sea un minimo de una sola vez durante quince dias con sus noches, los
dias extras de su ’adat no seran menstruales sino istihada. Y cuando ya se
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sepa que esos dias han sido istihada, la mujer tendra que hacer qada de los
namaz que no hizo en esos dias”. Para la mujer es mustahab esperar hasta
que sea casi el final del tiempo del namaz para comprobar que el sangrado
ha cesado; si cesa antes de terminar el *adat y antes de diez dias, tendra que
hacer ghusl y hacer el namaz de ese tiempo. Tras ello, las relaciones sexua-
les estan permitidas. Si pierde el ghusl y el namaz mientras espera, una vez
terminado el tiempo de ese namaz las relaciones sexuales estan permitidas
sin hacer ghusl.

Cuando una joven ve que sangra por primera vez en su vida, y una
mujer ve que sangra quince dias después del final de su ’adat, si (en ambos
casos) el sangrado cesa antes de tres dias, las dos mujeres tendran que espe-
rar hasta casi el final del tiempo de la oracion (en la que ceso el sangrado).
Luego deben hacer la ablucion, sin tener que hacer ghusl, hacen el namaz
de ese tiempo y qada de los namaz que no hicieron (en ese periodo inferior
a tres dias en el que habian sangrado). Si vuelven a sangrar una vez hecho
el namaz, no tendran que hacer mas. Si se detiene de nuevo, hacen la ablu-
cion al final del tiempo del namaz, hace esa oracion y gada de las que antes
no hicieron. Y siguen de esta manera hasta que se completan los tres dias.
Sin embargo, las relaciones sexuales no estan permitidas incluso si se ha
hecho ghusl.

Si el sangrado contintia y sobrepasa tres dias pero se detiene antes del
fin de ’adat, waty (relaciones sexuales conyugales) no son halal hasta que
termine el periodo ’adat, incluso si la mujer hace ghusl. No obstante, si no
ve manchas de sangre cuando llega el término del tiempo de la oracion,
hace ghusl y el namaz correspondiente, sin hacer qada de las oraciones que
dejo de hacer. También tendra que ayunar si es el mes de Ramadan. Si no
sangra durante los quince dias siguientes, el dia en que dejo de sangrar es
su nuevo ’adat. No obstante, si el sangrado comienza de nuevo deja de ha-
cer namaz. En lo que respecta al ayuno que haya hecho, debera hacer qada
después de Ramadan. Si se detiene el sangrado, vuelve a hacer ghusl cerda
del final del tiempo de la oracion y hace el namaz. Y también ayuna. Debe
seguir haciendo lo mismo hasta que transcurran diez dias. Pasado el dia
décimo, hace namaz sin hacer ghusl incluso ve manchas de sangre, y waty
sera halal. En todo caso, es mustahab hacer ghusl antes de waty. Si el san-
grado se detiene antes del amanecer y solo hay tiempo suficiente para hacer
ghusl y vestirse, pero no para decir “Allahu Akbar” antes de que salga el
sol, empieza el dia ayunando pero no tiene que hacer qada de la oracion de




MIFTAH-UL-YANNA
(La Llave del Paraiso)

la noche del dia anterior. Pero si tiene tiempo suficiente para decir “Allahu
Akbar”, si tiene que hacer qada de la oracion de la noche anterior. Si la
menstruacion empieza antes del iftar, (tiempo de romper el ayuno tras la
puesta del sol)* el ayuno queda invalidado y debera recuperarlo después de
Ramadan. Si la menstruacién empieza durante el namaz, la oracion queda
invalidada. Cuando haga ghusl al final de su menstruacién, no tendra que
hacer qada si era un namaz fard. Pero si era namaz nafila (supererogato-
ria) si tendrd que hacer namaz. Si cuando se levanta, después de haber
amanecido, ve que hay sangre en su compresa (kursuf), su menstruacion
comienza en el momento que la ve. Si ve que el kursuf esta limpio cuando
se levanta, la menstruacion ha finalizado mientras dormia. En ambos casos
es fard hacer la oracion de la noche anterior porque la condicién de fard
depende de estar limpia, (no menstruando). La mujer que observa que esta
menstruando antes del hacer el namaz de la noche no tendréa que hacer qada
de ese namaz.

Entre dos periodos de menstruacion tiene que haber un periodo de pure-
za completa. Si ese periodo de pureza completa es pureza sahih, el hecho de
que los sangrados inmediatamente anteriores y los posteriores constituyen
dos haid separados es algo que los ‘ulama confirman de manera unanime.
Los dias de pureza que, a lo largo de los diez dias de haid, estan en medio
de los dias de sangrado estan considerados menstruales mientras que los
dias de istihada después de los diez dias se aceptan como dias de pureza.
Si una joven experimenta tres dias de sangrado seguidos por quince dias
sin sangre alguna, seguidos por un dia de sangrado, seguido por un dia de
pureza seguido, por tres dias de sangrado, el primero y el Gltimo de los tres
dias en que ha habido sangrado son dos periodos de haid separados porque
como su ’adat sera de tres dias, el segundo haid no puede empezar con un
dia de sangrado en medio. Ese dia de sangrado hace que la pureza total
anterior sea fasid. Molla Husraw, rahimahullahu ta’ala, (m. 885 H. [1480
d.C.]) es mencionado como habiendo citado lo siguiente en el comentario
de Sharnblali a su Ghurar: “Supongamos el caso de una joven que expe-
rimenta un dia de sangrado seguido por catorce dias de pureza seguidos
por un dia de sangrado seguido por ocho dias de pureza seguidos por un
dia de sangrado seguido por siete dias de pureza seguidos por dos dias de
sangrado seguidos por tres dias de pureza seguidos por un dia de sangrado

50 Para mas detalles sobre los tiempos de las oraciones, véase el capitulo 10 del cuarto
fasciculo del libro Felicidad Eterna.
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seguido por tres dias de pureza seguidos por un dia de sangrado seguido
por dos dias de pureza seguidos por un dia de sangrado; segun Imam Mu-
hammad, rahimahullahu ta’ala, de estos cuarenta y cinco dias, solo los diez
dias que siguen a los catorce dias son menstruales y el resto de dias son
istihada”. La razén es que un nuevo periodo menstrual no comienza tras
esos diez dias al no haberse dado una pureza completa. Los dias de pureza
que siguen a continuacion no se aceptan como dias en los que el sangrado
tuvo lugar de forma continuada al no estar dentro de un periodo de haid.
“Por otro lado, y segiin Imam Abt Ysuf, rahimahullahu ta’ala, los prime-
ros diez dias y el cuarto grupo de diez dias, con un periodo de pureza a cada
lado, son menstruales”. Segun Imam Abt Yusuf, los dias de pureza fasid
que les han seguido son dias en los que se acepta que el sangrado ha sido
continuo. Segun el primer caso siguiente y tras los diez dias menstruales,
veinte dias son dias de pureza y los ultimos diez dias [el ultimo grupo de
diez dias] son menstruales.

Si el sangrado contintia durante quince dias sin que haya dias de pureza
entremedias, —el sangrado llamado istimrar— el calculo se hace a partir de
su ‘adat. Para ello es esencial un periodo de pureza igual en su nimero de
dias a la pureza del mes anterior seguido de una menstruaciéon que dura
tanto como su ’adat.

Si una joven experimenta istimrar, se declara en un libro titulado Man-
hal-ul-waridin que puede darse una de las siguientes cuatro situaciones:

1— Si el sangrado observado cumple la regla, los primeros diez dias se
consideran menstruales y los veinte siguientes son dias de pureza.

2— Si una joven experimenta istimrar tras haber pasado un periodo de
sangrado sahth seguido por un periodo de pureza sahih, esta joven se ha
convertido en una mujer con una ‘adat determinado. Por ejemplo: si ha
tenido cinco dias de sangrado seguidos por cuarenta dias de pureza, los
primeros cinco dias de istimrar seran aceptados como menstrual y los si-
guientes cuarenta como dias de pureza. Esta regla se aplica hasta que cesa
el sangrado.

3— Si experimenta un periodo de sangrado fasid seguido por un periodo
de pureza fasid, ninguno de los periodos seran aceptados como menstrua-
les. Si la pureza era fasid porque duré menos de quince dias, el sangrado
que se habia observado por primera vez se considera que se ha convertido
en istimrar. En el caso de diez dias de sangrado seguidos por catorce dias de
pureza y luego por istimrar, el primer periodo de sangrado es fasid porque
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ha sobrepasado diez dias. El dia undécimo (de sangrado) y los primeros
cinco dias de istimrar se afiaden al periodo de pureza, y con el quinto dia
adicional se convertirda en un ciclo de diez dias menstruales seguido por
veinte dias de pureza, y asi sucesivamente. Si la pureza es completa pero
fasid por haber dias de sangrado en ella, el primer sangrado serd de nuevo
aceptado como habiéndose convertido en istimrar, siempre que la suma de
los dias de pureza fasid y los de sangrado no sean mas de treinta. Lo mismo
ocurre con el caso en el que once dias de sangrado van seguidos de quince
dias de pureza a los que luego sigue istimrar. El periodo de dieciséis dias
es de pureza fasid porque el primer dia ha sido de sangrado. Los primeros
cuatro dias de istimrar son dias de pureza. Si la suma total sobrepasa treinta
dias, los primeros diez se consideran menstruales y los que quedan hasta el
istimrar se consideran dias de pureza; a partir de ese entontes se establecera
un ciclo de diez dias menstruales seguido por veinte dias de pureza. Esta
regla se aplica a una situacion en la que once dias de sangrado son seguidos
por veinte dias de pureza a los que sigue el istimrar.

4— Si la joven experimenta un sangrado sahih y luego una pureza sa-
hih, los dias del sangrado sahih son menstruales; a partir de ese entonces
viene un periodo de hasta treinta dias que sera considerado de pureza. Por
ejemplo: si el istimrar comienza tras cinco dias de sangrado seguidos por
catorce dias de pureza, los primeros cinco dias son menstruales y los vein-
ticinco dias restantes son de pureza. Los primeros once dias de istimrar son
aceptados como dias de pureza para completar el nimero de veinticinco. A
partir de ese entonces, seguiran cinco dias de menstruaciéon mas veinticinco
dias de pureza. De forma similar, si el istimrar comienza tras tres dias de
sangrado seguidos por quince dias de pureza seguidos por un dia de san-
grado seguido por quince dias de pureza, los primeros tres dias de sangrado
sahih son menstruales y los dias restantes hasta el istimrar se consideraran
dias de pureza fasid; en consecuencia, su ciclo sera de tres dias de haid y
treinta y un dias de pureza. No obstante y durante el istimrar, seguiran en
turno tres dias de haid y veintisiete dias de pureza. Si el segundo periodo
de pureza fuera de catorce dias, el sangrado seria considerado como conti-
nuo, segiin Imam Abu Yasuf, en cuyo caso los primeros dos dias (de esos
catorce dias) se afadirian a ese dia (anterior a los catorce) para conseguir la
suma menstrual; luego seguirian quince dias de pureza y asi sucesivamen-
te. Al ser periodos sahih los primeros tres dias de sangrado seguidos por
quince dias de pureza, serian aceptados como un ’adat.
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A la mujer que se olvida del tiempo de su ’adat se le llama muhayyira
o dalla.

Nifas significa loquios. La sangre que sale tras un aborto es nifas (lo-
quios del puerperio) siempre que las manos, pies y cabeza del feto estuvie-
sen formados. En el caso de nifis no hay una duracion de tiempo minima.
Cada vez que cese el sangrado, la mujer debe hacer ghusl y recuperar sus
oraciones cotidianas. Sin embargo, no podra reanudar sus relaciones se-
xuales conyugales antes de que pase un nimero de dias igual a su ‘adat. La
duracion maxima es de cuarenta dias. Una vez pasado el dia cuarenta, debe
hacer ghusl y reanudar sus namaz incluso si el sangrado no ha cesado. La
sangre que sale después del dia cuarenta se considera istihada. Si una mujer
queda limpia después de veinticinco dias de su primer alumbramiento, su
‘adat es de veinticinco dias. Si en el segundo parto sangra durante cuarenta
y cinco dias, su nifas sera estimado en veinticinco dias y los veinte restantes
se consideran istihada. Debe hacer qada de los namaz que no hizo en esos
veinte dias. Esta es la razon de que los dias de nifas sean memorizados. Si
se diera el caso, por ejemplo, de que el sangrado cesara en veinticinco dias
en vez de cuarenta y cinco, se consideran nifas los cuarenta y cinco y su
nifas ha cambiado de veinticinco a treinta y cinco dias.

Si en el mes de Ramadan, el sangrado menstrual o del puerperio se
detiene después del tiempo del sahiir [previo al alba], tiene que ayunar ese
dia, pero después de Ramadan tendra que recuperar el ayuno de ese dia. Si
su haid o nifas empieza después del sahiir, aunque sea por la tarde, puede
comer y beber a partir de ese momento.

Durante los dias de haid o nifas, es haram en los cuatro Madhhab hacer
namaz, ayunar, entrar en la mezquita, coger o leer el Qur’an al-karim, hacer
tawaf (circunvalar la Ka’ba-i-mu’azzama situada en el Masyid-i-haram),
y el coito. Cuando haya cesado el sangrado y esté purificada hace qada de
los ayunos pero no de los namaz. Si estando en haid o nifas cuando llega el
tiempo de namaz hace la ablucion, se sienta en la alfombrilla de la oracion
el tiempo que tardaria en hacer namaz y luego hace dhikr y dice tasbih,
obtendra tantas zawab como si hiciera su mejor namaz.

En el libro titulado Yawhara-t-un-nayyira’' se declara lo siguiente:

51  Version abreviada del libro de tres volumenes titulado Sira§-ul-wahhay que Aba Bakr bin
’Ali Haddad-i-Yemeni, rahmatullahi ta’ala ’alaih, (m. 800 H. [1397 d.C.]) escribié como co-
mentario del Mujtasar-i-Qudiri, que habia sido escrito por Abu-Huseyn Ahmad bin Muham-
mad Baghdadi, rahmatullahi ta’ala "alaih, (362 H. [973 d.C.] — 428 H. [1037 d.C.], Bagdad).
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“La mujer debe decir a su marido que ha comenzado su haid. Cuando se
lo pregunta seria una grave transgresion no decirselo. También seria una
falta grave decirle que su haid ha terminado. Serd una grave transgresion si
dice que su haid ha terminado si todavia estd sangrando. Nuestro Profeta,
sallallahu alaihi wa sallam, declar6: “La mujer que oculta a su marido
el comienzo y el final de su haid es una mujer maldita”. Es hardm prac-
ticar el coito anal con la esposa, tanto durante el periodo menstrual como
en el de pureza. Es una transgresion muy grave. La persona que lo hace es
execrable. La pederastia es un pecado atin mayor. Se llama livata, y en la
Stira Anbiya se dice que es una accion habiz (extremadamente sucia). Tal
y como se recoge en el comentario a Birgivi, nuestro Profeta, sallallahu
’alaihi wa sallam, dijo: “Si sorprendéis a dos personas practicando la
pederastia como la gente de Lot, ;matadlos a ambes!” Segun algunos
‘ulama deben ser quemados. Tras este acto abominable los que lo practican
estaran en estado de Junub. Recibir un enema no hace que uno esté en ju-
nub aunque si rompe el ayuno (Fayziyya).

Si una mujer observa que su haid comienza en el tiempo de una oracion
que todavia no ha hecho, no tendra que hacer gada de ese namaz. [Véase el
capitulo 4 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna].

CON RESPECTO A LA ABLUCION

La ablucion tiene cuatro fard en el Madhhab Hanafl, siete en el Mad-
hhab Maliki, y seis en los Madhhab Shafi’i y Hanbali. En el Madhhab
Hanafi son:

1— Lavar la cara.

2— Lavar los brazos incluidos los codos.

3— Hacer masah sobre una cuarta parte de la cabeza.
4— Lavar los pies, incluidos los huesos de los talones.

Hay cuatro tipos de ablucion: Uno es fard, el segundo es wayib, el ter-
cero es sunnat, y el cuarto es mandab.

Hay cuatro casos en los que la ablucion es fard: Hacer la ablucion para
poder coger el Qur’an al-karim, para hacer una de las cinco oraciones dia-
rias llamadas namaz, para hacer namaz yanaza —explicada en detalle en el
capitulo 15 del quinto fasciculo del libro Felicidad Eterna— o para hacer
sayda tilawat (explicada en el capitulo 16 del cuarto fasciculo del libro
Felicidad Eterna).
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La ablucién wayib es la que se hace para tawafi-ziyarat (explicada en el
capitulo 7 del quinto fasciculo del libro Felicidad Eterna).

La ablucion sunnat es la que se hace para recitar el Qur’an al-karim
(sin tocarlo), para visitar un cementerio musulman o la ablucion anterior
al ghusl.

La ablucion mandib es la que se hace antes de ir a la cama o al levan-
tarse de ella. Si se dice una mentira o un cotilleo sobre una persona, o se
escucha musica que excita la lujuria, es mandab hacer tawba e istighfar por
esas transgresiones y luego hacer la ablucion.

También es mandiib hacer la ablucién cuando se va a aprender ’ilm (co-
nocimiento) o renovarla a pesar de todavia tenerla pero haber hecho algo
que no se puede hacer sin la ablucion, [por ejemplo, si se ha hecho namaz.]
Si no se ha hecho ese acto de adoracion (con la ablucion que se habia he-
cho), es makrtih hacer otra vez la ablucion.

CON RESPECTO AL AGUA
Hay cuatro tipos de agua: ma-i-mutlaq; ma-i-muqayyad; ma-i-mas-
hkuk; ma-i-musta’mal.?
1- Ejemplos de ma-i-mutlaq son el agua de lluvia, el agua de mar, el

agua que fluye en un rio y el agua de pozo. Este tipo de agua tiene la propie-
dad de limpiar lo sucio. Puede utilizarse para cualquier propdsito.

2— Ejemplos de ma-i-muqayyad son el zumo de melon, el de sandia, el
de uva, el de flores y similares. Este tipo de agua también tiene la propiedad
de limpiar lo sucio pero no puede utilizarse para la ablucion o el ghusl.

3— Se llama ma-i-mashkuk a la que queda después de que haya bebido
un burro o una mula cuya madre es un burro. La ablucién y el ghusl se
puede hacer con este agua.

4— Si el agua se convierte en ma-i-musta’mal cuando cae al suelo o
deja el cuerpo (tras lavar una extremidad) es una cuestion a debatir entre
los ‘ulama. En principio, esta transformacion ocurre cuando deja el cuer-
po (los fatwa estan de acuerdo con este iytihad). Basandose en esto, hay
tres qawl diferentes, (declaraciones con las que los muytahid manifiestan
sus iytihad).” Segun Imam A’zam (Abl Hanifa), rahimahulléhu ta’ala, es

52 Ma’significa ‘agua’.

53 La palabra ‘iytihad’ aparece definida en varios lugares de los seis fasciculos del libro
Felicidad Eterna por ejemplo, en los capitulos 25, 26 y 27 del quinto fasciculo y en los
capitulos 10 y 29 del tercer fasciculo.

9
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nayasat-i-ghaliza (qaba nayasat).** Segun Imam Aba Ydsuf, rahimahu-
llahu ta’ala, es nayasat-i-jafifa. Y segun Imam Muhammad, rahimahullahu
ta’ala, es agua limpia. Este Gltimo qawl es el que estd establecido (segiin
los fatwa definitivos).

WAYIB DE LA ABLUCION

Existen nueve condiciones:

1- Ser musulman.

2— Haber alcanzado la pubertad.

3— Tener la capacidad de razonar.

4— Estar sin ablucion.

5— Que el agua esté limpia.

6— Capacidad para hacer la ablucion.

7— (Para la mujer) no estar menstruando.

8— (Para la mujer) no estar en el periodo del puerperio.

9— Que haya llegado el tiempo del namaz. [Esta condicién novena se
aplica a la persona que tiene "udhr, (algo que se explica en los tltimos seis
parrafos del capitulo 3 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna).

SUNNAT DE LA ABLUCION

Se han establecido veinticinco:

1— Decir: “A’0dhu” (Forma completa: “A’tGidhu bllahimin-ash-shaytan-
ir-rayim”).

2— Decir la Basmala. (“Bismillah-ir-Rahmanir-Rahim”).
3— Lavar las manos.

4— Hacer jilal entre los dedos, (utilizar los dedos de una mano como si
fueran los dientes de un peine para lavar entre los dedos de la otra mano).

5— Lavar el interior de la boca.
6— Inspirar agua por la nariz.

7— Poner la niyyat (intencion). En el Madhhab Hanafi es sunnat, no
fard, poner la intencion cuando se lava la boca. En el Madhhab Shafi’i

54 Nayasat, junto con sus tipos diferentes, aparece explicada en el capitulo 6 del cuarto
fasciculo del libro Felicidad Eterna.

% |
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es fard. En el Madhhab Maliki es fard poner la niyyat cuando se empieza
lavando las manos.

8— Orientarse hacia la gibla.

9— Hacer jilal en la barba (utilizando los dedos como un peine) [si es
espesal].

10— Hacer masah en la barba.

11— Empezar por el costado derecho.

12— Hacer jilal entre los dedos de los pies con el dedo pequeiio de la
mano izquierda y empezando bajo el dedo pequeiio del pie derecho.

13— Hacer masah en la cabeza cubriéndola por entero.

14— Hacer masah en las orejas y la parte de atras de la cabeza con el
agua que sobra de hacerlo en la cabeza.

15— Cumplir el tartib, (lavar las extremidades en el orden prescrito).
16— No detenerse (lavar los miembros uno tras otro sin pausa alguna).

17— Cuando se hace masah en la cabeza empezar con la parte de de-
lante.

18— Utilizar un miswak.
19— Hacer que el agua llegue a los lados de los ojos y las cejas.
20— Frotar suavemente con las manos las partes que se lavan.

21— Hacer la ablucion estando de pie o sobre una especie de plataforma
elevada.

22— Lavar las partes tres veces cada una de las partes.

23— Volver a llenar el recipiente con el que se ha hecho la ablucion.
24— No hablar de asuntos mundanos cuando se hace la ablucion.
25— Mantener la niyyat.

USO DEL MISWAK

El uso del miswak tiene quince beneficios que se detallan a continua-
cion, estan contenidos en el libro titulado Siray-ul-wahhay (un comen-
tario de tres voliimenes que escribio Abli Bakr bin *Ali Haddad Yemeni,
rahmatullahi ta’ala ’alaih, m. 800 H. [1397 d.C.], sobre el libro titulado
Mujasar-i-Qudiri, que habia sido escrito por Abul Huayn Ahmad bin
Muhammad Baghdadi, rahmatullahi ta’ala ’alaih, 362 H. [973 d.C.] — 428
H. [1037 d.C.], Bagdad):
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1— Cuando uno estd muriendo, hace que se diga la Kalima-i-shahadat.
2— Fortalece las encias.

3— Ayuda a expulsar las flemas. (Es un expectorante perfecto).

4— Impide una secrecion excesiva de la bilis.

5— Disminuye los dolores de la boca.

6— Elimina el mal aliento.

7— Allahu ta’ala esta complacido con la persona que usa el miswak.
8— Fortalece las venas del craneo.

9— El shaytan se entristece.

10— Los ojos brillan llenos de niir.

11— Se incrementan las buenas acciones (jayr y hasanat).

12— Se hace una sunnat.

13— Se limpia la boca.

14— Se gana en elocuencia.

15— Dos rak’ats de namaz hechos con una ablucion que se hace después
de utilizar el miswak tienen mas zawab que setenta rak’ats de namaz que se
hacen sin haber utilizado el miswak.

MUSTAHAB DE LA ABLUCION

Son los seis siguientes:

1— No decir con la lengua la niyyat que se pone con el corazon.
2— Hacer masah del cuello con el agua que sobra de las orejas.
3— No lavar los pies estando orientado hacia la qibla.

4— Beber, si es posible, el agua sobrante estando de pie orientado hacia
la gibla.

5— Salpicar algo de agua en la ropa una vez terminada la ablucion.

6— Secarse con una toalla limpia.

Cuando habla de las cosas que invalidan la ablucion, Ibni *Abidin dice
lo siguiente: “Si algo que no es makrih en tu Madhhab es fard en otro
Madhhab, (en uno de los otros tres Madhhab) es mustahab hacerlo”. En

su carta 286 Imam Rabbani declara: “Como en el Madhhab Maliki es fard
frotar suavemente con la mano las partes que se lavan durante la ablucion,
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nosotros (los del Madhhab Hanafl) deberiamos hacerlo sin duda alguna”.
Cuando habla del talag-i-riy’1*, Ibni *Abidin dice lo siguiente: “Para el mu-
sulman que sigue el Madhhab Hanafi es recomendable que imite al Mad-
hhab Maliki porque Imam Malik, (lider del Madhhab Maliki) es como un
discipulo del Imdm A’zam Abt Hanifa, (lider del Madhhab Hanaf?). Cuan-
do los ‘ulama del Madhhab Hanafi no podian encontrar en su Madhhab un
gawl (a la hora de resolver alguna cuestion), emitian un fatwa concluyente
de acuerdo con el Madhhab Maliki. Entre los otros tres Madhhabs, el Mad-
hhab Maliki es el mas cercano al Madhhab Hanafi Madhhab”.

MAKRUH DE LA ABLUCION

Son los dieciséis casos siguientes:

1— Echarse agua en la cara con demasiado impetu.

2— Echar el aliento en el agua que se usa para la ablucion.

3— Lavar las partes menos de tres veces (las que se deben hacer asi).
4— Lavarlas mas de tres veces.

5— Escupir en el agua que se usa para la ablucion.

6— Sonarse la nariz en el agua que se usa para la ablucion.

7— Tragar el agua si se hacen gargaras.

8— Dar la espalda a la gibla (cuando se hace la ablucion).

9— Cerrar los ojos con firmeza.

10— Abrir los ojos de par en par.

11— Empezar el lavado por el costado derecho.

12— Sonarse la nariz con la mano derecha.

13— Utilizar la mano izquierda cuando se introduce agua en la boca.
14— Utilizar la mano izquierda cuando se introduce agua en la nariz.
15— Golpear el suelo con los pies.

16— Hacer la ablucion con agua calentada por el sol.

17— No evitar la ma-i-musta’mal. (Véanse los tipos de agua menciona-
dos antes).

18— Hablar de asuntos mundanos.

55 Un tipo de divorcio que se explica en el capitulo 15 del sexto fasciculo del libro Felici-
dad Eterna.
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COSAS QUE INVALIDAN LA ABLUCION

Son veinticuatro:

1— Cosas que salen por la parte trasera.

2— Cosas que salen por la parte delantera.

3— Gusanos, piedras o similares que salen por detras o por delante.
4— Aplicacion de un enema.

5— Cuando sale la medicina que se ha inyectado en el utero de una
mujer.

6— Cuando una medicina que se ha vertido en el oido sale por la boca,
invalida la ablucion. [Si sale por la oreja o por la nariz no la invalida. (Fa-
tawa-i-Hindiyya).]

7— Cuando la mecha de algoddn que un hombre ha insertado en su ure-
tra se humedece y se cae. [Si parte de la mecha esta fuera de la uretra y esta
seca, no anula la ablucion siempre que no se caigal.

8— Cuando la mecha de algodon se cae y la parte que sobresalia esta
mojada.

9— Una bocanada de vomito. Expulsar una flema no anula la ablucion,
sea cual fuera la cantidad. El liquido que sale de la boca de la persona que
duerme se considera limpio, aunque sea amarillento.

10— Derramar lagrimas a causa de una enfermedad anula la ablucion.
No lo hara si es llanto normal o el resultado de agentes externos como, por
ejemplo, las cebollas.

11— La sangre, el pus, o el liquido amarillento que sale por la nariz
invalidan la ablucidn, incluso si no sale de las fosas nasales. Los mocos no
son nays. Cuando salen por la nariz no invalidan la oracion.

12— Si la saliva que se escupe contiene mucha sangre.

13— Cuando se ve sangre en algo que se ha mordido, la ablucion se
invalida si la boca o los dientes se han manchado de sangre; en caso con-
trario, no se invalida.

14— Si ha sangrado alguna parte del cuerpo y la sangre se ha extendi-
do, aunque s6lo sea un poco, la ablucién es invalidada segiin el Madhhab
Hanafi pero no lo sera en los Madhhab Maliki y Shafi’1.

15— Si al montar en un caballo no ensillado se queda uno adormecido
yendo cuesta abajo, la ablucion es invalidada.
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16— Si se tiene dudas sobre haber hecho o no la ablucion, la dhann-i-
ghalib (opinion que prevalece) es que no se tiene la ablucion.

17— Siun hombre y su esposa se abrazan estando desnudos, (la ablucion
de ambos es invalidada).

18— Si se ha olvidado lavar una de las partes obligatorias y no se sabe
cual es, la ablucién es invalidada.

19— Si de una ampolla sale sangre, pus o un liquido amarillo, por si
misma o cuando se aprieta, la ablucion es invalidada.

20— Si se tiene una herida en el cuerpo que supura algun tipo de liqui-
do nays, como sangre, pus o un fluido amarillento, y se ve que la venda,
el algodon o la zona del cuerpo vecina se ha manchado, la ablucion es
invalidada. Una opinion de los “‘ulama declara que el liquido incoloro que
supura una herida o un absceso no invalida la ablucién. La gente que sufre
enfermedades como la urticaria, la viruela o un eczema puede seguir esta
opinion.

21— Siuno queda adormecido apoyado en una cosa, la ablucion es inva-
lidada si al quitar dicha cosa la persona se cae por lo profundo de su suefio.

22— La ablucion es invalidada si durante un namaz con rukd’ y sayda,
alguien se rie de forma que se oye él mismo y la persona que esta a su lado.
Si la risa no la oye nadie que esté a su lado, la ablucion no sera invalidada
pero el namaz es fasid. (Dicho con otras palabras: si alguien ser rie de for-
ma que los que estan a su lado no lo oyen, no invalida su ablucion pero si
Su namaz).

23— Un desmayo o un ataque de epilepsia invalidan la ablucion.

24— La ablucion es invalidada si sangre o un liquido amarillento sale
de la oreja y llega a una parte del cuerpo que se tiene que lavar en el ghusl.

Gracias a nosotros Europa aprendio a lavarse en los baiios publicos.
Antes de eso, sus casas olian tan mal como su propio aliento.

Los musulmanes difundieron la limpieza por todo el mundo,
Salvando asi a la humanidad de un enemigo encarnizado.




MIFTAH-UL-YANNA
(La Llave del Paraiso)

SUPLICAS QUE SE DICEN
AL HACER LA ABLUCION

Cuando se empieza la ablucion se dice: “Bismillah-il-‘adhim wa-I-
hamduli-I-1ahi ’ald din-il-islami wa ’ala tawfiq-ilimani al-hamduli-1-
lah-il-ladhi ya’al-al-maa tah@iran wa ya’al-alislima niiran”.

Cuando se pone agua en la boca se dice: “Allahummasqini min hawdi
nabiyy-ika ka’san 14 >azmau ba’dahu abadan”.

Cuando se inhala agua por la nariz se dice: “Alldhumma arihni rayi-
ha-t-al Yannati wa-r-zuqni min naimiha wa 14 turihni rayihatan-nari”.

Al lavarse la cara se dice: “AllAhumma bayyid wayhi biniirika yaw-
ma tabyaddu wu§ihu awliyaika wala tusawwid wayhi bizunfibi yaw-
ma tasweddu wu§ihu a’daika”.

Al lavar el brazo derecho (incluido el codo), se dice: “Allahumma
a’tini kitabi bi-yamini wa hasibni hisdban yasiran”.

Al lavar el brazo izquierdo (incluido el codo), se dice: “Allahumma 14
tu’tini kitabi bishimali wa 1a min warai zahri wala tuhasibni hisiban
shadidan”.

Al hacer masah en la cabeza se dice: “Allidhumma harrim sha’ri wa

bashari ’alannari wa azillani tahta dhilli Arshika yawma la dhilla illa
dhilluka”.

Al hacer masah en las orejas se dice: “Alldhumma-§’alni minalla-dhi-
na yastami’iina-l-qawla fa yattabi’ina ahsanah”.

Al hacer masah en la parte posterior del cuello se dice: “Allidhumma
a’tik raqabati min-an-nari wahfaz min-as-salasili wal-aghlal”.

Al lavar el pie derecho se dice: “Allahumma zabbit gadamayya ’ala-
s-sirdti yawma tazillu fihil-aqdam”.

Al lavar el pie izquierdo se dice: “Allahumma la-tatrud qadamay-
ya *ala-s-sirati yawma tatrudu kullu aqdami a’daika. Allaihumma-§’al
sa’yi mashkiiran wa zanbi maghfiran wa *amali maqbiilan wa tiyarati
lan’tabiira”.

Cuando se ha completado la ablucion se dice: “Allahumma-y’alni
min-at-tawwabina wa-§’alni min-almutatahhirina wa-$’alni min ’iba-
dika-s-salihina wa-y’alni min-alladhina 14 jawfun ’alaihim wald hum
yahzaniin”.
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Luego se alza la vista al cielo y se dice: “Subhanakalldhumma wa
bihamdika ash-hadu an 14 iliha illA Anta wahdaka 14 sharika laka wa
anna Muhammadan *abduka wa rasiluka”.

Luego se recita la Stira Inna anzalna una, dos o tres veces, comenzando
con “Bism-illah-ir-Rahman ir-Rahim”.

Es necesario aprender estas ensefianzas relacionadas con el Islam para
poder ensefarlas a la familia y los hijos. En el Dia del Levantamiento se
preguntara a los hombres por sus mujeres.

CON RESPECTO AL TAYAMMUM

En el Madhhab Hanafi el tayammum es sahih incluso antes de que em-
piece el tiempo de una oracion. En los otros tres Madhhab no lo es. En el
tayammum hay tres fard; el tayammum necesario para sustituir la ablucion
es el mismo que el que sustituye al ghusl, la Unica diferencia es por la niy-
yat (intencién). En consecuencia, un tayammum no puede sustituir al otro.
Los fard son:

1— Poner la niyyat, que es obligatorio.

2— Tocar el suelo con las palmas de ambas manos y hacer masah (pasar-
las) por toda la cara, cubriendo la cara con las manos.

3— Volver a tocar el suelo con las palmas; luego se hace masah de todo
el brazo derecho con la mano izquierda, y luego del brazo izquierdo con la
mano derecha (incluidos los codos). Estos actos son rukn (son fard en el
tayammum. Si se omite alguno, el tayammum no sera valido).

Las pruebas textuales que demuestran que el tayammum es fard son el
ayat-i-karima 43 de la Stira Nisa y el ayat-i-karima 6 de la SGra Maida. En
los Madhhab Maliki y Shafi’1 no esta permitido hacer tayammum antes del
tiempo del namaz y no se pueden hacer varios namaz con un tayammum.
(Esto es, hay que hacer de nuevo tayammum para cada namaz y esperar a
que llegue el tiempo prescrito de esa oracion).

Hay seis cosas con las que no estd permitido hacer tayammum a no ser
que tengan una capa de polvo recubriéndolas: hierro, cobre, bronce, hojala-
ta, oro, plata y todos los demas metales. El tayammum esta permitido con
cosas que se funden cuando se calientan: el vidrio y la porcelana esmaltada,
siempre que su base sea de arcilla.

El suelo de tierra en el que se ha orinado puede utilizarse para hacer
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namaz una vez que esté seco. Pero no podra usarse para el tayammum.

Para que esté permitido hacer tayammum, es necesario que se busque
agua, no encontrarla y preguntar a un musulman ‘adil y salih Muslim. (Mu-
sulman ’adil es el que nunca comete una transgresion grave ni una leve con
frecuencia. Musulman salih es el que no sélo evita las cosas haram sino
también las dudosas por temor a cometer un error sin saberlo. Para lo dudoso
véase el capitulo 1 del sexto fasciculo del libro Felicidad Eterna. Las cinco
condiciones esenciales que se deben cumplir al hacer tayammum son:

1— Poner la niyyat.
2— Hacer masah.

3— Que el objeto utilizado para hacer tayammum sea de tierra o arcilla. Si
no es de ese tipo, que al menos tenga una capa de polvo de tierra que lo cubra.

4— La tierra o el objeto que se va a utilizar para hacer tayammum tiene
que estar limpio.

5— No poder utilizar agua (para hacer la ablucion). [La enfermedad o estar
débil por la convalecencia es también ‘udhr que permite hacer tayammum en
vez de agua para la ablucion). Lo mismo ocurre con la debilidad de la edad
avanzada. Otra facilidad para este tipo de personas es hacer namaz sentado].

Cuando se hace tayammum hay siete sunnat:

1- Decir la Basmala, (“Bismillah-ir-Rahman ir-Rahim”) cuando se em-
pieza a hacer.

2— Golpear las palmas de las manos (ligeramente) en tierra limpia.
3— Si se hace con un objeto, frotarlo entre las manos una sola vez.
4— Abrir los dedos.

5— Sacudir la tierra de las manos dando unas palmadas.

6— Empezar haciendo masah en la cara.

7— Hacer masah en los dos brazos, incluidos los codos.

Cuando se busca agua hay cuatro condiciones:

1— Que sea un lugar habitado.

2— Que se haya informado de la existencia de agua.

3— Estar convencido de que hay agua.

4— No estar en un lugar que entrafia peligro.

Si se ha encontrado agua pero esta a mas de una milla de distancia, es
permisible hacer tayammum (en vez de desplazarse hasta el agua para hacer
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la ablucion). Si la distancia es menor y hay tiempo de llegar antes de que
se acabe el tiempo de la oracion, no es permisible hacer tayammum. [En el
Madhhab Hanafi, una milla son 4000 zra’. Esto es, 0.48x4000=1920 metros].

Si una persona busca agua, no la encuentra y hace tayammum y luego
namaz, pero luego descubre agua, ;tiene que repetir namaz? Esta es una
pregunta que se debate entre los ‘ulama. La respuesta definitiva es que no
tiene que repetirse ese namaz.

Si una persona se moja (por lluvia o algun tipo de accidente) y atn asi
no puede encontrar agua para hacer la ablucion ni algo para hacer tayam-
mum, seca un poco de barro y hace tayammum con eso. Si un grupo de
personas ha hecho tayammum y de repente alguien encuentra agua, los
tayammum que han hecho todos ya no es valido.

Si alguien trae agua (para un grupo de personas) y dice que sélo una
puede utilizarla para hacer la ablucion, el tayammum que hace el resto del
grupo sera fasid, (no valido). No obstante, si dice que el agua es para todo
el grupo pero ésta solo alcanza para que una persona haga la ablucion, el
tayammum de todos los demas si sera sahth (valido y correcto).

Supongamos el caso de una persona que estd en estado yunub* y solo
puede encontrar agua en una mezquita; lo primero que hace es tayammum
en sustitucion del ghusl y luego entra en la mezquita para conseguir el
agua. Si no puede conseguir agua en la mezquita tendrd que hacer otro
tayammum para hacer namaz.

Siuna persona que se queda dormida en una mezquita experimenta una
polucién durante el suefio, debe hacer tayammum y abandonar la mezquita.

Si una persona no tiene manos, puede hacer tayammum con los mufio-
nes y, si tiene a alguien que le ayude, no estara absuelto de hacer istinya.>’
Si no tiene a nadie que le ayude, queda exento de hacerlo.

Si una persona no tiene manos ni pies, queda exento de hacer namaz
segun afirman los Tarafayn, (Imam A’zam Abt Hanifa y su discipulo Imam
Muhammad Shaybani). No obstante, segun Imam AbQ Yisuf, esa persona
esta obligada a hacer namaz.

No esta permitido hacer tayammum para la oracion del viernes. Es de-

56 Yunub es un estado que implica la necesidad de hacer ghusl por haber tenido relaciones
sexuales o una polucion nocturna. Véase el capitulo que hablaba sobre el ghusl.

57 Istinya significa lavar con agua la parte delantera o la trasera tras orinar o defecar. Para mayor
detalle véase la parte final del capitulo 6 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna.




MIFTAH-UL-YANNA
(La Llave del Paraiso)

cir, si una persona no tiene tiempo para hacer la ablucion (para la oracion
del viernes) no le esta permitido hacer tayammum con rapidez para no per-
der la oracion. [La gente que pierde la oracion del viernes tiene que hacer la
oracion del mediodia de forma normal)]. En el libro titulado Durr-ul-muj-
tar se dice que no esta permitido hacer la ablucion con la melaza de datiles
que se llama ‘nabidh’. (Para el término ‘nabidh’ véase el parrafo once de
capitulo 3 del sexto fasciculo del libro Felicidad Eterna).

Si alguien experimenta una polucion nocturna durante la noche estando
de viaje, hace tayammum y el namaz del alba. Luego prosigue su viaje has-
ta el mediodia. Cuando ya queda muy poco tiempo antes de la oracion del
mediodia y sigue sin encontrar agua, hace tayammum y reza esa oracion. Si
esta persona encuentra agua por la tarde, jtiene que repetir las oraciones del
alba 'y del mediodia? Los “‘ulama no han llegado a un consenso con respecto
a esta cuestion. Hay un gawl que dice que si y hay otro que dice que no.
Lo mas probable es que este asunto se considere como parte del ‘tartib’,
(término que se explica en el parrafo séptimo del capitulo 23 del cuarto
fasciculo del libro Felicidad Eterna).

Supongamos el caso de una persona que tiene un burro que lleva agua 'y
que éste se extravia; cuando llega la hora del namaz, la persona en cuestion
hace tayammum y luego namaz. Si cuando estd rezando oye rebuznar a su
burro, pierde el tayammum y el namaz.

Si una persona esta viajando a caballo y sus compafieros no le esperan
si desmonta para rezar, hace tayammum sobre el caballo y luego namaz de
la manera que se llama ima (simulada, con gestos).

Si alguien esta en un viaje peligroso y con un tiempo muy frio de forma
que hacer ghusl puede causar enfermedad, hace su namaz con tayammum.

La persona que sale de viaje debe llevar consigo una piedra o un azule-
jo, porque si tiene que hacer tayammum en un lugar donde todo estd mo-
jado, podra utilizar la piedra o el azulejo para ello y luego hacer su namaz.

Supongamos el caso de una persona que empieza el namaz del ‘Id y por al-
guna razon pierde la ablucion (durante el namaz); si sabe que renovarla le hara
perder lo que queda del namaz del ’Id, o teme quedarse atrapado entre la multi-
tud, hace tayammum y continta con el namaz. Este es ¢l gawl de Imam A’zam
(Abi Hanifa). No obstante, segin los Imdmayn®® tiene que hacer la ablucion.

58 Imam Abt Yusuf e Imdm Muhammad Shaybani, dos de los discipulos mas importantes
de Imam A’zam Abu Hanifa.
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[En el comentario de Ahmad bin Muhammad bin Isma’il Tahtawi del
libro de Abul-Ijlas Hasan bin Ammar Sharblali titulado Maraq-il-falah, se
declara: “La enfermedad es una "udhr para hacer tayammum (en vez de la
ablucioén). Para la persona sana no es ‘udhr que tema enfermar si hace la
ablucion. Los ‘ulama que han dicho que es permisible para la persona sana
dejar su ayuno para qada (recuperarlo mas tarde) si teme enfermar a causa
del ayuno (en el bendecido mes de Ramadan), también han dicho que es
permisible que haga tayammum si teme enfermar con la ablucion. En el
término ‘enfermar’ hay cuatro cosas implicadas: Que el agua sea perjudi-
cial (para la salud de la persona). Que el movimiento sea perjudicial. Que
no pueda usar agua. Que tampoco pueda hacer tayammum. Este posible
perjuicio debe ser valorado de forma muy consciente por la persona o por
un médico musulman ’adil. Si no se puede encontrar un médico musulman
’adil, se admitird la decision de un médico del que no se conocen trans-
gresiones. La persona que no puede hacer la ablucion por si misma podra
hacer tayammum si no encuentra a nadie que le ayude a hacer la ablucion.
Si tiene hijos o criados que le pueden ayudar de forma desinteresada, una
de esas personas le debe ayudar a hacer la abluciéon. En caso de no ha-
ber nadie, hace tayammum. Segun Imam A’zam, esa persona no tiene que
pagar a alguien que le ayude a hacerla. La persona que tampoco puede
hacer tayammum deja el namaz para qada (pospone el namaz hasta que se
recupera). Aunque el marido y su esposa no tienen por qué ayudarse con la
ablucion o el naméaz, el marido debe pedir ayuda a su esposa. Si una perso-
na esté lejos de un lugar habitado y no puede encontrar agua caliente, hace
tayammum si teme enfermar al hacer ghusl con agua fria. Se ha emitido
una fatwa que declara que esta regla también se aplica a las zonas urbanas.

Si una persona tiene heridas mas de la mitad de las extremidades en las
que se hace la ablucion o el ghusl, hace tayammum. Si las partes heridas son
la mitad de las extremidades (de la ablucion o el ghusl), lava las partes sanas
y hace masah sobre las heridas; si este masah perjudica a las partes heridas lo
hara sobre las vendas. Pero si esto también es perjudicial, no tiene que hacer
masah. Si tiene una herida en la cabeza y masah es perjudicial, no tiene que
hacerlo. Si hay cortes en las zonas que es fard lavar (al hacer la ablucién) y en
ambas manos de una persona cuya cara también esta herida, no podra hacer
la ablucion ni tampoco tayammum; en ese caso hace namaz sin ablucion ni
tayammum y no tendra que recuperar la oracion. Si la cara esta bien, debe
lavarla. Si no tiene quien le ayude, pasa la tierra por la cara con suavidad.
Si una de las manos de una persona sana esta apopléjica, herida o impedida,
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hace la ablucion con solo la otra. Si ambas manos estan en esa condicidn, pasa
la tierra por la cara con gentileza. Si no se puede quitar la venda, la tablilla de
madera, la escayola o la pomada presente en una extremidad de forma que no
se puede lavar, se hace masah en la mayor parte de su superficie y en la piel
sana que se pueda. Si es posible, es necesario quitar la venda, la tablilla de
madera, la pomada o la escayola, hacer masah en la zona problematica y lavar
la parte sana de la piel. No es necesario hacer estas cosas después de hacer
una ablucién, ni hay una fecha limite para su uso. Es permisible lavar el pie
sano y hacer masah sobre la venda del otro pie. Si lo que hay sobre la herida
se cae antes de que sane, la ablucion no es invalidada. Ni tampoco lo sera si
se cambia la venda tras haber hecho masah. Si la pomada aplicada a una ufia
rota o herida, o a un corte en el pie no debe quitarse porque seria perjudicial
hacerlo, nos encontraremos en un atolladero que se llama ‘dilema’, en cuyo
caso se lava la parte externa de la pomada. Si el lavado fuera perjudicial, se
hace masah sobre ello. Si masah también fuera perjudicial, no se hace. [Como
esta misma regla se aplica en los otros tres Madhhab, no tiene sentido imitar
otro Madhhab]. Considerar esta pomada como una tablilla de madera (huesos
rotos entablillados) es algo que aparece en el libro de Ibni *Abidin. No obs-
tante, tener un diente empastado o con una corona es una cuestion bastante
diferente puesto que es posible imitar los Madhhab Maliki o Shafi’1. Si una
persona sufre un trastorno o se desmaya sin haberlo provocado y permanece
en ese estado durante el tiempo de seis oraciones, no tiene que hacer qada de
los namaz que no ha hecho. Independientemente del nimero de namaz que
un invalido ha dejado de hacer mediante Tma (gestos, simulacion), no tiene
que especificar en su testamento que se haga isqat de las mismas. Hace qada
de los namaz cuando se recupera”. (Para los términos ‘isqat’y ‘dawr’ véase el
capitulo 21 del quinto fasciculo del libro Felicidad Eterna).

Ibni ’Abidin, rahmatullahi ’alaih, declara: “Para la persona sana es
makrih que otra le lave o haga masah de las extremidades para la ablucion.
Esta permitido que esta segunda persona le traiga agua o la vierta para que
la primera pueda lavarse y hacer la ablucion. Si un impedido mancha sus
ropas y su cama constantemente, o si es demasiado complicado cambiarlas,
hace sus namaz con sus ropas nay. Si las tablillas de madera, la escayola
o las pomadas se caen al curarse las heridas, la ablucion es invalida. Si la
herida se cura y las cosas no se caen, la ablucion y/o el ghusl sera invalido
si se pueden quitar sin perjuicio alguno.

Allahu ta’ala aflige a Sus amados esclavos con dolores y enfermedades
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para perdonarles las transgresiones o incrementar las bendiciones que les
seran dadas en el Paraiso. Sus actos de adoracion son problematicos y difi-
ciles de hacer. A cambio, El les da facilidad y les ayuda en sus actividades
mundanas y les pone barakat en su rizq (comida, bebida y necesidades
vitales que Alldhu ta’ala dispuso en el pasado para todos y cada uno de
Sus esclavos. En los seis fasciculos del libro Felicidad Eterna hay gran
cantidad de informacién sobre el rizq). Pero El no da la misma facilidad y
barakat a la gente que descuida sus actos de adoracion. Ese tipo de gente
consigue muchas cosas trabajando con denuedo, con engafios y traiciones
y tienen una vida llena de placeres y desenfreno que no dura demasiado.
Poco tiempo después acaban en hospitales y prisiones, arrastrandose en la
miseria el resto de sus vidas. El tormento que sufriran en la Otra Vida sera
incomparablemente mas severo].

ISTINYA, ISTIBRA, e ISTINQA

Istinya significa lavar las partes privadas con agua (tras orinar o de-
fecar) e istibra significa que, una vez se ha orinado, esperar hasta que la
vejiga ya no esta himeda (antes de hacer la ablucion). Istinga significa que
el corazon esta seguro de la limpieza fisica.

Hay cuatro clases de istinya:

1— La que es fard; si hay nayasat con un peso mayor a un dirham en
la ropa, el cuerpo o el lugar donde se va a hacer namaz, es fard quitar esa
nayasat con agua. Istinya también es fard cuando se toma un ghusl. [En
este contexto un dirham es un peso equivalente a un mizqal, que a su vez
equivale a cuatro gramos y ochenta centigramos. Téngase en cuenta que es-
tamos hablando de nayasat solida, no liquida, en cuyo caso debe limpiarse
con agua si es mayor que el tamafio de un dirham].

2— La que es wayib; si hay nayasat con el peso de un dirham en la ropa
o en el lugar donde se va a hacer namaz, es wayib eliminarla. Si es mas
ligera que un dirham, eliminarla es sunnat.

3— La que es mustahab; si hay muy poca nayasat es mustahab quitarla.

4— La que es mandib; si se expulsa una ventosidad cuando el ano esta
htimedo, es mandib lavarlo. Si ocurre cuando el ano esta seco, es bid’at
lavarlo.

Sunnat de istinya: Es sunnat limpiarse con una piedra o tierra y luego
lavar la parte ya limpia con agua.
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Si la nayasat no se puede eliminar por completo y lo que queda excede
el peso de un dirham o ha ensuciado la zona cercana al ano, es fard lavarlo
con agua. A continuacion la zona se tiene que secar con un trapo limpio y
seco (o papel higiénico) o con la mano en caso de no haber lo anterior.

Cuando se hace istinya solo hay una accion mustahab: Tener preparadas
un niimero impar de piedras, bien sean tres, cinco o siete.

[La persona que sufre de enuresis (incontinencia urinaria) debe obtener
una pieza de tejido cuadrada de 12x12 cm. y coser una tira de medio metro
de larga a una de las esquinas. La punta del pene se envuelve con el cuadra-
do y la tira se enrolla alrededor. El extremo de la tira que queda suelto se
fija al calzoncillo con un imperdible. A la hora de orinar, se abre el imper-
dible y el paiio se quita desatando la cinta. Si resulta dificil sacar el extremo
de la tira del imperdible, se puede fijar la tira a un clip sujetapapeles que a
su vez se fija al imperdible. Hay ancianos en los que el pene disminuye tan-
to de tamafo que no sirve el método descrito. En ese caso deben introducir
el pene y el escroto en una pequeia bolsa de nylon y cerrar la boca de la
misma. La persona que siguiendo el Madhhab Hanafl, sufre de incontinen-
cia urinaria y no tiene un ‘udhr, pone la niyyat de imitar al Madhhab Maliki
cuando empieza a hacer la ablucion o el ghusl y luego hace namaz. En el
libro titulado Kitabul-figh ’ala-l-madhahib-il-arba’a que fue preparado
por ‘ulamé egipcios presididos por *Abd-ur-Rahmén Yaziri, rahmatullahi
*alaih, (m. 1384 H.), uno de los profesores de la Yami’ul-Azhar, se de-
clara: “Segtn un segundo gawl del Madhhab Maliki, cuando una persona
anciana o impedida tiene una situacion que anula su ablucion, se convierte
en alguien con una ‘udhr categdrica que no le hace perder la ablucion.
Los musulmanes Hanafi y Shafi’l que sufren una situacion dificil llamada
haray deben imitar este qawl (iytihad)”. [El musulman Hanafi al que de
forma involuntaria le sale la orina durante el namaz, debe imitar este qawl
del Madhhab Maliki cuando las condiciones son inoportunas. Poniendo su
niyyat (intencion), sigue haciendo el namaz como persona con "udhr].

COMO HACER NAMAZ

Hay cuatro cosas con las que se entra en el namaz: con el fard; con lo
wayib; con la sunnat; con lo mustahab. En el Madhhab Hanafi, es sunnat
levantar las manos hasta la altura de las orejas. Es sunnat volver las palmas
de las manos hacia la direccion de la gibla. Para los hombres es mustahab
tocar los l6bulos de las orejas con los pulgares y para las mujeres alzarlas

}110}



MIFTAH-UL-YANNA
(La Llave del Paraiso)

hasta la altura de los hombros. Es fard decir “Alldhu akbar”. Después de
decir el takbir (“Allahu akbar”) es sunnat poner la mano derecha sobre la
izquierda. Para los hombres es sunnat poner las manos debajo del ombligo
y para las mujeres en el pecho. Para los hombres es mustahab agarrar la
mano izquierda con la derecha como si fuera una tenaza.

En namaz, es sunnat para el imam y para la persona que lo sigue, y
también para el que hace namaz estando a solas, decir la stplica llamada
‘Subhanaka’.®® Tras ‘Subhanaka’ es sunnat decir: “A’udhu billadh-im-in-
ash-shaytanir-rayim” que lo dice el imam que dirige el namaz (cuando es
en Yama’at), y por la persona que reza a solas (pero no lo dice el que reza
detras del imam en el namaz en yama’at). Es sunnat decir la Basmala (des-
pués del “A’idhu ...). Es wayib decir Fatiha-i-sharifa (la primera Stra del
Qur’an al-karim); después del Fatiha es fard recitar tres ayats o un ayat tan
larga como tres ayats; es fard recitar un ayat del Qur’an al-karim cuando
se esta de pie en todos los rak’ats de namaz que son sunnat y en todos los
namaz de witr y, cuando se hace namaz a solas, en los dos tltimos rak’ats
de namaz que son fard (y que tienen cuatro rak’ats).

En el ruki es fard inclinarse doblando el cuerpo por la cintura; es wayib
permanecer en esa postura el tiempo que se tarda en decir tres veces “Su-
bhan-Allah”. (En esa postura) es sunnat decir “Subhdna Rabb-iy-al *ad-
him” tres veces. Es mustahab decirlo cinco o siete veces. Cuando uno se
alza desde la postura del ruk(’ y entre las dos sayda, quedarse inmovil el
tiempo que se tarde en decir una vez “Subhan-Allah” es fard segun el
Imam Aba Ysuf, y wayib segtn los Tarafayn, (Imam A’zam Abt Hanifa y
su discipulo bendecido Imam Muhammad). A pesar de que algunos ‘ulama
dicen que es sunnat, el gawl predominante afirma que es wayib.

En la sayda es fard poner la cabeza en el suelo. Es wayib permanecer asi
el tiempo que se tarda en decir “Subhan-Allah”. Es sunnat decir tres veces
“Subhéina Rabbiy-al-a’14” y es mustahab decirlo cinco o siete veces.

Ibni ’Abidin, rahimahulldhu ta’ala, declara: “Cuando se hace sayda, pri-
mero se ponen en el suelo las dos rodillas, luego las dos manos, luego la
nariz y por ultimo la frente. Los pulgares y las orejas deben estar alineados.
En el Madhhab Shafi’1 las manos deben estar en linea con los hombros. Es
fard que al menos uno de los dedos gordos de los pies esté en contacto con el
suelo. El suelo tiene que ser lo suficientemente duro como para que la cabeza

59 En ‘Subhanaka’ se dice: “Subhanaka Allahumma wa bi hamdik wa tabaraka-s-muk wa
ta’ala yad-duk wa 1a ilaha ghayruk”.
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no se hunda. Una alfombra o estera hecha de trigo o cebada extendida en el
suelo servird para este proposito. Una mesa, un sofd o un carruaje sobre el
suelo sirven de sustituto. Columpios o tejidos, alfombras o esteras atados a
arboles o postes que estan suspendidos sobre el suelo no sirven para hacer
namaz. Sayda hecha sobre cosas como arroz, mijo o semillas de lino no sera
sahih. Lo sera si estan en un saco. Si el nivel del lugar de sayda es medio zra’,
(la suma del ancho de los doce dedos de la mano [25 cm.]) mas alto que el
lugar donde se ponen las rodillas, el namaz sera sahih pero makrih. Durante
la sayda los codos tienen que estar separados del cuerpo y la zona del vientre
de los muslos. Los dedos gordos de los pies deben estar orientados hacia la
qibla. Del mismo modo que es sunnat que los talones se toquen cuando nos
inclinamos para el ruk®i’, también deben tocarse durante la sayda.

Cuando la mujer comienza namaz, levanta las manos hasta la altura de
los hombros. Las manos no deben salirse de las mangas. Luego las pone
sobre ¢l pecho con la palma de la mano derecha sobre la mano izquierda.
Para el rukd’ inclina el cuerpo ligeramente sin que la cintura esté al mismo
nivel que la cabeza. Cuando hace ruk’ y las dos saydas los dedos de las
manos deben estar unidos. Pone las manos en las rodillas, sin agarrarlas,
para luego doblar las piernas. Al hacer sayda pone los antebrazos pegados
al suelo con los codos muy cerca del abdomen que debe estar tocando los
muslos. En el tashahhud (la postura sentada) se sienta en ¢l suelo con los
pies saliendo hacia el lado derecho y los dedos apuntando hacia las rodillas.
[Cuando se sientan para tashahhud los hombres tampoco se agarran las
rodillas]. Para las mujeres es makrih hacer namaz en yama’at entre ellas o
unirse a los hombres cuando éstos estan haciendo namaz en yama’at. Para
ellas no es fard hacer la Oracion del Viernes ni la de los ‘Id. (Dicho con
otras palabras, Allahu ta’ala no les ha ordenado hacer esas dos oraciones.
Informacién detallada sobre las mismas, puede encontrarse en los capitu-
los 21 y 22 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna). Las mujeres
dicen el Takbir-i-tashriq en silencio en el ‘Id del Qurban. Para ellas no es
mustahab hacer la oracion del alba en la parte final de su tiempo. Durante
el namaz no deben recitar en voz alta”. Aqui termina nuestra traduccion de
Ibni >Abidin. Sayyid Ahmad Hamawi bin Muhammad Makki, rahmatullahi
ta’ala ’alaih, (m. 1098 H. [1686 d.C.]) dice lo siguiente en su libro titulado
Uyun-ul-basair que es un comentario del libro que tiene por titulo Ashbah
escrito por Zay-al-’abidin bin Ibrahim ibni Nuyaym-i-Misri, rahmatullahi
ta’ala ’alaih, (926 H. — 970 H. [1562 d.C.], Egipto): “Para los mujeres es
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makrih tahrimi quitar los cabellos de su cabeza cortandolos, afeitdindolos o
utilizando algo quimico. [Les estd permitido acortarlos al nivel de las ore-
jas, siempre y cuando no tengan el aspecto de un hombre]. Para la mujer es
makrih decir el adhan o el igdmat, (esta cuestion se explica en detalle en el
capitulo 11 del fasciculo cuarto de Felicidad Eterna). La mujer no puede
emprender un ‘safar’ (viaje de larga distancia) sin ir acompafiada de su
marido o uno de sus parientes varones que sea mahram para ella.®® Durante
el hayy no debe mostrar el cabello. Puede hacer el sa’y (acto de adoracion
del hayy) entre las colinas de Safd y Marwa aunque tenga el periodo mens-
trual. Debe hacer el tawaf a una cierta distancia de la Ka’ba. Una mujer no
puede dar el Jutba porque es sahih afirmar que su voz es awrat. Durante el
hayy se pone mests. La mujer no debe unirse al cortejo que lleva al anaza.
Si se convierte en murtadd (apdstata) no serd matada. No serd aceptada
como testigo en juicios relacionados con castigos hadd y/o qisas, (algo que
se explica en los capitulos 10 al 15 del fasciculo sexto del libro Felicidad
Eterna). No debe hacer i’tikaf®' en una mezquita. Le esta permitido tefiir
las manos y los pies con henna. [No debe utilizar esmalte de ufias]. En
cuestiones tales como herencia, testimonio y dar nafaqa® a los parientes
pobres, la mujer tiene el valor de medio hombre. A una mujer muhsinat no
se le hace comparecer ante un tribunal, sino que el juez o su representante
van a su residencia. (Una mujer muhsinat es una mujer casada y casta.
Véanse los parrafos quinto y sexto del capitulo 10, y también el parrafo
del mismo capitulo bajo el encabezamiento ‘HADD para QAZF’, del sexto
fasciculo del libro Felicidad Eterna). Una mujer joven no saluda a un
hombre namahram, no da el pésame a un hombre namahram, no dice nada
al hombre que estornuda (tras lo cual se suele decir “Al-hamd-u-lillah) ni
presta oidos a lo que un hombre namahram le dice. Tampoco se sienta a
solas en una habitacion con un hombre ndmahram”. Aqui finaliza nuestra
traduccion de Hamawi.

Es wayib sentarse en la qa’da-i-tila (primera postura sentada al hacer
namaz), y es fard sentarse en la qa’da-i-3jira (ultima postura sentada). En
esta tltima postura sentada es wayib decir la suplica llamada tahiyyatu.

60 Para viajes de larga distancia, véase el capitulo 15 del cuarto fasciculo del libro Felici-
dad Eterna.

61 Para ‘i’tikaf’, véase la seccion final del capitulo 19 del cuarto fasciculo del libro Felici-
dad Eterna.

62 Véase el capitulo 8 del sexto fasciculo del libro Felicidad Eterna.
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Es sunnat recitar las suplicas llamadas Salawat en las ultimas posturas
sentadas de namaz que son fard y de las que son wayib, en la primera sun-
nat de la oracion del mediodia, en la primera y ultima sunnat de la Oracion
del Viernes y en las posturas sentadas de otros namaz [como los cuatro
rak’at sunnat de las oraciones de después de la puesta del sol y de la noche].
Es wayib decir el salam, (“As-salam ’alaykum wa rahmatullahi” cuando se
da el salam girando la cabeza a derecha e izquierda). Es sunnat mirar hacia
el hombro respectivo cuando se da el salam. Y es mustahab hacerlo con
concentracion.

Que un namaz sea aceptado como perfecto depende de [haber evitado
lo hardm y] jushli’ y taqwa, de haber puesto fin a malaya’ni, de tark-i-kasal
y de ’ibdad. Jushi’ significa temer a Allahu *adhim-ush-shan; taqwa signi-
fica proteger las nueve extremidades de lo hardm y lo makrih; poner fin a
malaya’ni significa evitar conversaciones que no producen beneficio algu-
no en este mundo ni en la Otra Vida; tark-i-kasal significa evitar la desgana
a la hora de hacer las acciones del namaz; e ’ibdad significa detener todo lo
que se esta haciendo y apresurarse hacia la yama’at en el momento en que
se oye el adhan-i-Muhammadji, y estar en consonancia con ello.

Durante el namaz hay seis cosas cuyo cumplimiento es esencial: ijlas;
tafakkur; yawf; raya; ru’yat-i-tagsir, y muyahada.

Ijlas significa tener julGs (sinceridad) al hacerlo, [esto es, se hace namaz
solo para complacer a Allahu ta’ala]; tafakkur significa pensar en las cosas
que contiene el namaz; jawf significa temer a Allahu *adhim-ush-shén; raya
significa tener la esperanza de conseguir la misericordia de Allahu *adhim-
ush-shén; ru’yat-i-tagsir significa saber que uno es imperfecto; muyahada
significa lidiar con el nafs y con shaytan.

Cuando se da el Adhan-i-Muhammad debes visualizar a Israfil, ’alai-
his-salam, tocando Sir (la Trompeta del Dia del Juicio Final); cuando te
levantes para hacer la ablucion debes verte a ti mismo levantandote de la
tumba; cuando vayas hacia la mezquita debes verte yendo al Mahshar (Re-
union para el Juicio); cuando el muadhin dice el Igdmat y la yama’at esta
dispuesta en filas, debes visualizar las filas de los musulmanes como las
ciento veinte filas inmensas de gente en el Mahshar, ochenta de las cuales
estaran formadas por la Ummat de nuestro Profeta y las cuarenta restantes
por las Ummat de los demas Profetas; cuando en el namaz el Imam ha
empezado a recitar el Fatiha-i-sharifa debes verte con el Paraiso en el lado
derecho, el Fuego en el izquierdo con Azriil, ’alaihis-salam, pegado a la
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espalda, la Baytullah al frente, la tumba delante y el Sirat bajo los pies. Y
debes preguntarte si la rendicion de cuentas (en la Mahshar) sera facil, si
tus actos de adoracion serdn una corona sobre tu cabeza, un compaiiero en
el camino hacia la Otra Vida y una luz en la tumba o si seran encajados en
tus dientes como un trapo viejo.

;Oh ti, mundo; qué traicioneros son tus beneficios y qué rastrero eres!
Tormentas de muerte destruyen todo lo que ofireces en nombre de la gloria.

ADHAN-I-MUHAMMADIi

El pasaje siguiente ha sido traducido del libro titulado Durr-ul-mujtar
y de su comentario titulado Ibni ’Abidin:

“La recitacion de ciertas palabras, contenidas en libros que ensefian las
practicas del Islam, que lleva a cabo un musulman son sentido de la razoén
se llama Adhan-i-Muhammadi. La persona que llama el adhan debe subir
al minarete y pronunciar las palabras en arabe y de pie. No sera el adhan
si se dice en otras lenguas por mucho que se conozcan sus significados.
El propdsito del adhan es anunciar las horas de las cinco oraciones dia-
rias (Illamadas namaz). Para los hombres es sunnat muakkada subirse a una
plataforma elevada en el exterior de la mezquita y decir el adhan. Para las
mujeres es makrih recitar el adhan o el igdmat. Para la mujer es haram
permitir que los hombres namahram oigan su voz.

El muadhin, (la persona que da el adhan,) tiene que subirse a una pla-
taforma elevada en el exterior de la mezquita y decir el adhan con una
voz lo suficientemente alta como para que lo oigan los vecinos cercanos.
No es permisible que lo haga a voz en grito. Cuando dice “Akbar”, puede
detenerse tras ello en la manera llamada yazm o continuar pronunciando
el ustun (vocal en la escritura arabe que indica ‘a’). No debe pronunciar
la ‘oetra’ (vocal en la escritura arabe que indica ‘u’). No es halal anadir
vocales o sonidos con los que prolongar el valor fonético establecido o
para profanarlo convirtiéndolo en una interpretacion musical; ni tampoco
escuchar tales degeneraciones. Es sunnat girar la cabeza hacia la derecha
y hacia la izquierda cuando se pronuncian las palabras ‘salat’ y ‘falah’,
sin que los pies ni el pecho se aparten de la orientacion hacia la qgibla. El
adhan también se puede llamar desde el minarete; en este caso, el muadhin
va en torno a la galeria que rodea al minarete. El primer minarete se cons-
truy6 por orden de Hadrat Mu’awiya, radiy-Allahu ’anh, (19 H. — 60 H.
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[680 d.C.]). Junto a la masyid (mezquita) del Rastilullah, sallallahu ‘alayhi
wa sallam, se habia preparado una plataforma elevada. Bilal Habashi, ra-
diy-Allahu *anh, (m. 20 H. Damasco) era quien solia subirse a ella para lla-
mar el adhan. El Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, orden6 a Bilal que
pusiera los dedos en los oidos cuando llamara el adhéan. Si se habla cuando
se esta haciendo, es necesario repetirlo. Esta permitido que llamen el adhan
mas de una persona al mismo tiempo. No obstante, no sera sahth si las pa-
labras no son todas las mismas. Es makrtih tahrimi llamar el adhan estando
sentado. Es sunnat que el muadhin sea un musulmén sélih, que conozca
sus sunnat y las horas del adhan, que lo llame cada dia con continuidad y
estabilidad, y hacerlo para complacer a Allah y no para recibir un pago por
ello. No obstante es permisible que acepte ser pagado si se lo ofrecen. El
adhan hecho por el nifio que todavia no tiene una cierta edad no sera sahih
porque su voz es similar a la del canto de un péjaro o al sonido que produce
un instrumento musical. [En este mismo sentido, el adhan o el igdmat que
se llaman utilizando un micr6fono y un altavoz no seran sahth. El adhan
llamado por un fasiq es makrih, lo mismo que los takbir que pronuncia el
imam que dirige namaz en yama’at y son repetidos por ese tipo de perso-
na. Es de suma importancia que el muadhin sepa que llama el adhan justo
cuando comienza el tiempo prescrito y que los demas musulmanes sepan
que hacen su namaz a la hora prescrita. Si alguien comienza su namaz sin
estar seguro de que ha comenzado su tiempo, su oracion no serd sahih, in-
cluso si luego descubre que la habia hecho a la hora correcta. El namaz que
se hace siguiendo un calendario confeccionado por incrédulos o por gente
fasiq no es sahth. En lo que respecta a la correccion de un calendario que se
utiliza en (uno de los paises llamados de) Dar-ul-harb, debe preguntarse a
un musulman al que se considera salih y enterarse de la verdad].

En el caso del adhan que se llama siguiendo la sunnat y de forma si-
multanea en varios lugares, s6lo se repite para uno mismo el primero que
se oye y, si procede de la mezquita en la que uno suele rezar las oraciones
cotidianas, se debe ir a la misma a rezar en yama’at. El adhan se debe repe-
tir en voz baja incluso si se esta leyendo o recitando el Qur’an al-karim. No
se tiene que repetir si se esta en el excusado, comiendo, o en una mezquita,
o ensefiando o aprendiendo conocimiento religioso. El adhan que se llama
en una lengua que no es el arabe o de una manera que parece musica es
una violacion de la sunnat. Para la persona que oye el adhan es mustahab
levantarse si esta sentado o detenerse si va andando. Cuando se habla del
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tema de los juramentos, se ha declarado como promesa lo siguiente: “Para
el gobierno musulman es wayib construir una mezquita en cada barrio. Las
mezquitas se construyen con los fondos del Bayt-ul-Mal. Si el gobierno no
la construye, es wayib para los musulmanes construir una mezquita para
Su propio uso.

[Como bien se puede ver, si el Islam es obedecido y se construye una
mezquita en cada barrio de una ciudad, la llamada del adhén se podra oir
por toda la ciudad y en el propio barrio. No sera necesario que el muadhin
tenga que desgailitarse o valerse de altavoces. El altavoz es una bid’at que
viola la sunnat del adhan. Hace que sus sunnat pierdan belleza. Por esta ra-
z6n, el articulo 15 de la resolucion 737 a la que 1legd una comision nombra-
da para el estudio de las cuestiones religiosas, a instancias de la Direccion
General de Asuntos Religiosos (de Turquia), y de fecha 1/12/1954, dice
lo siguiente: “Esta definitivamente prohibida la instalacion de microéfonos
y altavoces en los mimbar. Si la yama’at es demasiado grande como para
que no se oigan los takbir del imam y sus recitaciones, uno de los muadhin,
ademas de otro que esté mas distante, pueden encargarse de transmitir su
voz”. En el capitulo del libro titulado al-Figh-u-"alal madhahib-ularba’a
que habla de la sayda-i-tilawat, y también en la segunda mitad del capitulo
16 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna, se explica con todo
detalle que el Qur’an al-karim recitado o el adhan que se da por la radio, se
pone en una cinta grabada o se da por un altavoz, no es la voz humana sino
un sonido producido por artilugios eléctricos y magnéticos que activa una
persona; y lo que se supone es la voz de dicha persona no es en realidad
la voz humana original. El Adhan-i-Muhammadi que ordena el Islam tiene
que hacerse con la voz de un musulman salih. El sonido que sale a través
de un tubo no es el adhan.

Hamdi Efendi de Elmali, rahimahulldhu ta’ala, uno de los ‘ulama con-
temporaneos, declara en la pagina 61 y 230 del tercer volumen de su libro de
Tafsir: “Como bien se puede ver, los mandatos relacionados con ‘escuchar
y silencio’ han sido declarados obligatorios en lo que respecta al giraat, que
es, a su vez, una actividad lingiiistica opcional que se hace respetando los
lugares definidos de articulacion y pronunciacion asociados con intencion
y comprension. De hecho, incluso la accion que hizo Yabrail, (el Arcangel
Gabriel durante la revelacion del Qur’an al-karim a Muhammad, sallallahu
’alaihi wa sallam) fue un acto que obligaba al Profeta bendecido a hacer
qiraat, en vez de hacerlo el propio Yabrail. El acto divino (realizado por
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Allahu ta’ala), fue un acto de tanzil (revelacion) y la creacion del girdat.
En consecuencia, las voces que emanan de seres sin intelecto no pueden
llamarse qiraat; ni tampoco podemos llamar qirdat al sonido que reverbera
en una superficie. Por esta razon, los fuqaha, (los ‘ulama especializados en
la ciencia islamica que se llama Figh) han declarado que el eco del giraat
no puede recibir el nombre de girdat puesto que necesita ser pronunciado
de las misma manera que se hace la sayda que se llama ‘tilawat’,%> que es
obligatoria para el musulman que recita u oye un ayat de sayda. Del mismo
modo que el estudio reposado de un libro determinado no es una actividad
qirdat, escuchar el eco de un sonido que es producido por algo (como un
instrumento musical) no es escuchar una actividad qiraat. Por consiguiente,
el sonido o la voz que procede de un tocadiscos o una radio (o un receptor
de TV o un DVD) que refleja la voz de un hombre recitando el Qur’an
al-karim, es el eco y la reproduccion de qirat, en vez de qirdat en si, y en
consecuencia no obliga a escuchar y estar en silencio (al musulman que
lo oye). Dicho con otras palabras: los versos del Qur’an al-karim que es
wayib (obligatorio) escuchar en silencio, son los versos que se recitan en
qirdat y no los (sonidos de los) versos que estan siendo reproducidos. En
todo caso, el hecho de que escucharlo no sea un acto wayib o mustahab
no debe llevar a la conclusion de que no es permisible escucharlo o que
es wayib no hacerlo. Reproducir ayats del Qur’an al-karim (en la radio,
etc.) y escuchar ayats del Qur’an al-karim asi reproducidas son dos acti-
vidades diferentes. Es evidente que no es justificable reproducir ayats del
Qur’an al-karim (en la radio, etc.) o transmitirlas valiéndose de artilugios.
De hecho, un acto qurbat® como la recitacion del Qur’an al-karim, no debe
hacerse en lugares que disminuyan el respeto que debe acompaiarla. No
obstante, en caso de que se cometa esta accion culpable, el no escuchar, en
vez de si hacerlo, seria otro acto culpable. Digamos, por ejemplo, que es
un acto denostable hacer giraat, (recitar el Qur’an al-karim) en unos bafios
publicos. Pero en caso de que se haga (por otras personas), no escucharlo
impide la obtencion de zawab (recompensa en la Otra Vida).

De la misma manera, la precaria suposicion de que no es un deber es-
cuchar una qiraat del Qur’an al-karim que se difunde a través de un toca-
discos o por medio de la radio no debe convertirse en el falso deber de no
escucharla. Porque al fin y al cabo, aunque no es qirdat en si, es algo que se

63  Véase la segunda mitad del capitulo 16 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna.

64 Véase el parrafo 13 del capitulo 1 del primer fasciculo del libro Felicidad Eterna.
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le parece. Es algo que indica Kalam-i-nafsi, (la Palabra de Alldhu ta’ala).
En consecuencia, aunque no sea tan wayib o mustahab como escuchar al
qgirdat en si, no sélo es permisible sino incluso recomendable; de hecho, el
no tratarlo con respeto no es justificable en absoluto. Una situacion similar
seria el caso de un musulman que viera una pagina del Qur’an al-karim en
un lugar sacrilego en lo que respecta al honor que se merece; en ese caso,
su deber religioso es recogerla y ponerla en el lugar que merece en vez de
pasar a su lado con total indiferencia”.

En la mayoria de los libros de Figh, como por ejemplo Qadijan, se
dice: “Dar el adhan es una accidon sunnat porque es una de las caracteristi-
cas y simbolos de la religion islamica; y si los habitantes de una ciudad, o
de un barrio, dejan de dar el adhan, el gobierno debe utilizar su poder para
obligarlos a volver a hacerlo. El muadhin, (el musulman que tiene como
deber dar el adhan) tiene que saber las horas de las cinco oraciones diarias
y la direccion de la gibla porque es sunnat dar el adhan estando de pie y
con el rostro orientado hacia la qibla desde el principio hasta el final. El
adhan se da para que la gente sepa las horas de las cinco namaz diarias y el
momento del iftar, (cuando los musulmanes rompen el ayuno en el mes de
Ramadan). Que llame el adhan la persona que no sabe las horas de las ora-
ciones o es fésiq, causara fitna. Es makrih que llame el adhan un nifio, un
borracho, una persona de mente incapacitada, una persona en estado yunub
o una mujer. En estos casos, el adhan tendra que ser repetido de nuevo por
el muadhin. [Hacer el Mawlid merece mucha zawab, junto con ordenar que
se haga, ir al lugar y escuchar el Mawlid que alli se hace. No obstante, para
la mujer es hardm dejar que hombres namahram oigan su voz al hacer el
Mawlid, dar el adhan o al cantar o hablar con voz mas alta de la necesaria;
y para los hombres ndmahram es haram escucharla. La mujer que desea
hacer esos actos de adoracion, sélo debe hacerlos con otras mujeres, y no
debe grabar su voz para que luego se emita en programas de radio o televi-
sion]. Aunque es makriih que dé el adhan el hombre que no tiene ablucion,
esta sentado o va montado en un animal en una zona urbana, éste no tiene
que ser repetido. El adhan se 1lama desde un minarete o cualquier lugar
que esté en el exterior de la mezquita. No se hace dentro de la mezquita.
Es makriih hacerlo de la manera que se llama ‘talhin’, esto es, cantando de
forma melodiosa y prolongando las silabas propiciando la distorsion de las
palabras. El adhan sélo se puede dar en la lengua arabe”.

En el libro titulado Fatawa-i-Hindiyya se declara: “Para el muadhin es
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makrth gritar a voz en grito hasta desgafiitarse (cuando da el adhan). Ibni
> Abidin, rahimahullahu ta’ala, declara: “Para el muadhin es sunnat subir a
un lugar elevado para llamar el adhan y asi pueda oirse en lugares distantes.
Esta permitido que mas de un muadhin llame el adhan al mismo tiempo”. Tal
y como se desprende de estas citas eruditas, es bid’at dar el adhan, o el iqa-
mat, o dirigir namaz (en yama’at) utilizando micréfono y altavoces. Y hacer
una bid’at es una transgresion muy grave. En un hadiz-i-sharif se dice: “Si
una persona hace una bid’at, no se aceptaran ninguno de sus actos de
adoracion”. Aunque la voz que se oye en un altavoz es bastante similar a la
humana, no es la voz humana en si. Es un sonido que producen unas piezas
a las que mueve el magnetismo. No es la voz de una persona que esta de pie
en una plataforma elevada. La transgresion aumenta cuando los altavoces
se colocan a la derecha, izquierda o parte de atras del minarete o tejado de
forma que la voz no procede de la direccion de la qibla. Por otro lado, no
es necesario que la voz llegue a lugares muy distantes ni que tengamos que
soportar el estridente sonido metalico del altavoz porque es wayib construir
una mezquita en cada barrio, con lo cual el adhan seria llamado en cada ba-
rrio y sus residentes podrian oirlo con facilidad. Mas atn, el Adhan-i-yawq
esta permitido. Varios muadhin llamando el mismo adhan se llama Adhan-i-
yawq. Una voz humana llena de emocioén podra oirse desde lejos, afectara a
las almas y los corazones y renovara el iman de la gente. [El muadhin llama
el adhan y el imam hace qirdat con sus voces al natural para ser oidos por los
musulmanes que viven alrededor de la mezquita y para la yama’at que esta
en el interior de la misma. Para ellos es makrih esforzarse en demasia para
que sus voces puedan oirse desde lejos. Esto demuestra también la frivolidad
que supone utilizar altavoces]. Resumiendo: el sonido que procede de un
cuerno al que llaman altavoz no es el adhan. El Adhan-i-Muhammadi es la
voz que procede de la boca del muadhin. En un hadiz-i-sharif contenido en
el libro titulado Hilya-t-ul-Awliya y recogido por el gran erudito Ahmad bin
’Abdullah Abi Nuaym Isfahani, rahmatullahi ’alaih, (336 H. [948 d.C.] —
430 H. [1039 d.C.]) se dice lo siguiente: “La voz del adhan que proviene
de un instrumento musical es la voz de shaytan. La gente que lo hace
(utilizando un altavoz) son los muadhin de shaytan”.

En los hadiz-i-sharif se dice lo siguiente: “Conforme se acerque el Ulti-
mo Dia, el Qur’an al-karim sera recitado con mizmar. No sera recitado
para obtener la gracia de Allah, sino por puro placer”. “Hay mucha
gente que recita el Qur’an al-karim, pero éste les condena”. “Vendra un
tiempo en el que los muadhin serdan los musulmanes mas mezquinos”.
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“Vendra un tiempo en el que el Qur’an al-karim sera recitado con miz-
mar. Allihu ta’ala condenara a esa gente”. Mizmar significa todo tipo de
instrumento musical, incluidos flautas y gaitas (tubos). El altavoz también
es un mizmar. Los muadhin deberian temer estos hadiz-i-sharif y evitar los
altavoces. Alguna gente con conocimiento de la religion afirman que el alta-
voz es util porque lleva la voz a lugares distantes. Nuestro Profeta, sallallahu
‘alayhi wa sallam, declaro: “;Haced los actos de adoracion como me veadis
hacerlos a mi y a mis Sahaba! La gente que introduce cambios en los ac-
tos de adoracion se llama ‘ahl-i-bid’at’. Los que hagan actos bid’at iran
al Fuego sin la menor duda. No se aceptaran ninguno de sus actos de
adoracion”. No es correcto decir: “Estamos afiadiendo cosas beneficiosas a
los actos de adoracion”. Declaraciones de este tipo son mentiras inventadas
por los enemigos del Islam. Los ‘ulama son los unicos que saben si un cam-
bio es beneficioso. Estos eruditos de gran conocimiento se llaman muytahid.
Los muytahid no hacen un cambio por si solos. Saben de sobra si un cambio
o un afiadido sera bid’at. Existe el consenso a la hora de afirmar que dar el
adhan utilizando un ‘mizmar’ es una bid’at. El corazén de la persona es lo
que hard que obtenga la gracia y el amor de Allahu ta’ala. El corazon es
como un espejo. Los actos de adoracion incrementan su pureza y lo abrillan-
tan. Las bid’at y las transgresiones lo oscurecen e impiden que reciba fayz y
ndr que van hacia ¢l basadas en el amor. Los musulmanes salih perciben este
estado moribundo y se preocupan por ello. No quieren hacer transgresiones.
Quieren hacer mas actos de adoracion. Ademas de hacer las cinco namaz
diarias, desean hacer mas. El nafs humano disfruta con las transgresiones,
le parecen algo beneficioso. Las bid’at y las transgresiones alimentan y for-
talecen el nafs, que es un enemigo de Allahu ta’ala. Ejemplo de lo dicho es
llamar el adhan a través de un altavoz. Rauf Ahmad, uno de los sucesores de
’Abdullah Dahlawi, declara lo siguiente en su prologo del Durr-ulma’arif:
“Es haram leer o recitar el Qur’an al-karim o desempeifiar otro tipo de debe-
res utilizando instrumentos musicales que se llaman ‘mizmar’”. Ejemplo de
ello es llamar el adhan valiéndose de un altavoz.

[En los libros del Madhhab Shafi’1 titulados al-Muqaddima-t-ul-ha-
dramiyya (de ’Abdullah bin ’Abd-ur-Rahman) y al-Anwér li-a’mal-il-
abrar (de Yasuf Ardabili, m. 799 H.), se dice: “Para que en el Madhhab
Shafi’i sea sahih para un musulman el acto de seguir desde fuera de una
mezquita a un imam que dirige un namaz en yama’at en el interior de esa
mezquita, deben cumplirse tres condiciones: 1) Tiene que poder ver al
imam; 2) tiene que poder oir al imam; 3) No debe haber una distancia supe-
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rior a trescientos dhra’ (300x0.42=126 metros) entre ¢l y la ultima fila (de
la yama’at)”. Ni en el Madhhab Hanafi Madhhab ni en el Madhhab Shafi’1
es sahth el namaz que se hace siguiendo a un imam lejano al que se ve y oye
en la television. Es una bid’at corromper los actos de adoracion afiadiéndo-
les practicas que no contenian en los dias de los Salaf-i-salihin. Tal y como
se desprende del ayat 104 de la Stra Nisa, la gente que practica la bid’at
de interferir en la realizacion del adhan y namaz con radios, televisiones y
altavoces, iran al Fuego. La voz que se oye de un altavoz o por la radio no
es el adhan en si, sino algo muy parecido. De la misma manera, la vision
de una persona en un espejo o en una fotografia no es la persona en si, sino
algo muy similar a pesar de lo exacto del parecido].

WAYIB del NAMAZ: En el Madhhab Hanafi los wayib del naméz son
los siguientes: No recitar cosa alguna después de “Subhanaka...” cuando se
hace namaz en yama’at detras del imam. Para el imdm que dirige naméaz
en yama’at y para el musulman que la hace a solas, es wayib recitar la
Stra Fatiha sharifa en cada uno de los dos rak’ats del namaz que es fard y
en cada rak’at de cualquier otro tipo de namaz. Es wayib recitar una Stra
adicional que se llama Dhamm-i-Siira una vez en cada uno de los primeros
dos rak’ats del namaz que es fard y tiene tres o cuatro rak’ats, y en cada
rak’at de cualquier otro tipo de namaz. Es wayib asignar la Fatiha-i-sharifa
a los dos primeros rak’ats en un namaz de tres o cuatro rak’ats. Es wayib
pasar de un fard a otro fard. Es wayib recitar el Fatiha antes de recitar
la Dhamme-i-siira. Es wayib sentarse en la qa’da-i-Gla (primera posicion
sentado). Es wayib hacer las dos saydas una tras otra. Es wayib recitar el
Tahiyyat durante la qa’da-i-ajira (altima posicion sentado). Es wayib termi-
nar el namaz dando el Salam, (“As-salam-u-"alaykum wa rahmatullahi”).
Es wayib recitar la suplica llamada Qunit durante el Salat-i-witr. Cuando
se hace namaz del ‘Id, es wayib decir los takbir adicionales. Es wayib re-
citar en ijfa’ (casi en silencio) en los namaz que son en ijfa’, y en yahr, (en
voz alta) en los namaz que son con yahr. Es wayib hacer el Ta’dil-i-arkan
cuando se hace namaz [permanecer inmoévil durante el tiempo que se tarda
en decir “Subhanallah” en rukd’ y en el gawm, (la posicion erguida que se
adopta al alzarse del rukii’), durante las dos sayda y en yalsa (la postura
sentada entre las dos saydas. Estos momentos de inmovilidad en el namaz
se llaman ‘tumaninat’). Es wayib hacer sayda de tilawat si se recita un
ayat de tilawat en el namaz o se oye que el imdm recita una (en el namaz
en yama’at). Es wayib hacer la sayda-i-sahw (cuando sea necesario). (La
sayda-i-tilawat y la sayda-i-sahw se explican en el capitulo 16 del cuarto




MIFTAH-UL-YANNA
(La Llave del Paraiso)

fasciculo del libro Felicidad Eterna). En el namaz que es fard y tiene cua-
tro rak’ats, es wayib levantarse de inmediato nada mas terminar el tahiyyat
en la qa’da-i-tla. Es wayib seguir al imam en todas las situaciones. Segun
un qawl es wayib hacer los namaz fard en yama’at a no ser que se tenga un
‘udhr que impida hacerlo. Después de cada uno de los 23 namaz fard que
se hacen desde la oracion del alba del dia de ’ Arafa, que es el dia anterior al
’Id de Qurban, hasta la oracidn de la puesta del sol del cuarto dia del "Id of
Qurban, (incluida esa oracidn) es wayib decir el takbir-i-tashriq, (explicado
en el capitulo 22 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna).
SUNNAT del NAMAZ: En el Madhhab Hanafi Madhhab las sunnat
del namaz son las siguientes: En el takbir de iftitah, (el takbir que se dice
cuando se inicia el namaz) y también en el takbir de Qunit, (cuando se
dice “Allahu akbar” antes de decir la suplica llamada Qunit en la Gltima
postura de pie), y en el Salat-i-Witr, es sunnat para los hombres alzar las
manos hasta los lobulos de las orejas, para las mujeres alzarlas hasta la
altura de los hombros y para ambos sexos volver las palmas de las manos
hacia la gibla (de momento). Durante el qiyam es sunnat que la mufieca
de la mano izquierda esté agarrada por la derecha utilizando el pulgar y el
dedo mefique. En el caso de las mujeres, es sunnat que pongan la mano
derecha sobre la izquierda. Los hombres ponen las manos bajo el ombligo y
las mujeres en el pecho. Es sunnat decir la stuplica “Subhanaka...” durante
el primer rak’at de cada namaz (para el imam y la yama’at y para el que
reza a solas). Es sunnat que el imam y el que reza solo que digan el A’idhu
y la Basmala tras Subhéanaka en el primer rak’at. También es sunnat para
el imam y el que reza solo que digan la Basmala-i-sharifa antes de recitar
la Fatiha-i-sharifa en cada rak’at. Es sunnat decir “Amin” en silencio (al
final de la Fatiha-i-sharifa), algo que corresponde decir al imam (que dirige
namaz en yama’at) y al grupo de musulmanes cuando oyen que el imam
dice: “... wa la-d-dallin,” (las dos ultimas palabras de la primera Sira del
Qur’an al-karim que se llama Fatiha) y al que reza solo cuando termina de
recitar el Fatiha. Es sunnat decir el takbir, (“Allahu akbar”) al inclinarse
para el ruk@’ desde el qiyam. En el ruk’ es sunnat poner las manos en las
rodillas con los dedos bien abiertos y decir tres veces “Subhina Rabb-
iy-al adhim”. En el ruk’, la cabeza y la cintura deben estar al mismo
nivel.® Es sunnat para el imdm de la §ama’at, y para el que reza a solas,

65 Sobra decir que algunas de estas reglas se aplican solo a los hombres. Para mas detalles
sobre como hacer el naméz, recomendamos a las mujeres que lean el tltimo parrafo del
capitulo 14 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna.
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decir “Sami’-Allahu liman hamidah” cuando se alzan desde el Rukd’.
Para el musulman que hace namaz en yama’at o solo, es sunnat decir “Ra-
bbana laka-l-hamd” cuando se han alzado desde el rukd’ y luego decir
“Allahu akbar” cuando desciende desde el qiydm para hacer sayda. Es
sunnat decir “Subhiana Rabb-iy-ala’la” durante la sayda y decir “Allahu
akbar” cuando alzamos la cabeza y nos sentamos en la primera sayda, y
luego decir de nuevo “Alldhu akbar” cuando se hace la segunda sayda. Es
sunnat unir los dedos en la sayda. En la sayda, los hombres deben poner las
rodillas en el suelo separando los muslos del abdomen; por el contrario, las
mujeres si deben tener los muslos en contacto con el abdomen. Es sunnat
decir “Allahu akbar” cuando nos alzamos de la segunda sayda. Los hom-
bres deben sentarse sobre el pie izquierdo y mantener erguido el derecho.
Es sunnat decir salawat en la qa’da-i-djira y volver la cabeza hacia la dere-
chay la izquierda cuando se da el salam. Durante el tahiyyat, es sunnat po-
ner las manos sobre los muslos con los dedos apuntando hacia las rodillas.
En la sayda las manos y los dedos de los pies deben estar orientados hacia
la qibla, y las manos deben estar a la altura de las orejas y siete miembros
deben estar en contacto con el suelo al mismo tiempo. Es sunnat recitar
solamente la Stra Fatiha-i-sharifa en los dos ultimos rak’ats de los namaz
que son fard y de cuatro rak’ats. Es sunnat llamar el Adhan-i-Muhammadi
en la forma que ordena la sunnat-i-sharifa. Para los hombres es sunnat decir
el igamat antes de hacer los namaz fard sin que importe que estén solos o
las hagan en yama’at.

MUSTAHAB del NAMAZ: En el Madhhab Hanafi los mustahab del
namaz son los siguientes: que la yama’at no permanezca sentada y se le-
vante cuando el muadhin diga la expresion contenida en el igdmat “Hay-
ya-ala-s-salah” (que llama a los creyentes a hacer namaz en yama’at).
Para los hombres es mustahab que toquen los 16bulos de las orejas con sus
pulgares cuando dicen el takbir de iftitah y el takbir para las stplicas Qunit
en el namaz witr. Cuando se cogen las manos en el Qiyam, es mustahab
aferrar la mufieca de la mano izquierda con firmeza. Cuando se esta en Qi-
yam es mustahab mirar al lugar donde se hara la sayda. Y tanto en el rukd’
como en la sayda, decir el tasbih, (“Rabb-iy-al >adhim” y “Rabb-iy-al-
a’la” respectivamente) cinco o siete veces. Es mustahab mirar a los pies
cuando se esta en ruk’ ademas de juntarlos cuando nos estamos inclinando
para el ruki’. Es mustahab separar el pie izquierdo del derecho cuando nos
alzamos de nuevo hacia la postura qiyam. Es mustahab poner la nariz en el
suelo antes de la frente cuando se hace sayda y mirar a ambos lados de la
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nariz. Es mustahab mirar hacia uno y otro hombro cuando se da el salam.
Ademas, para la persona que esté al lado izquierdo del imam que dirige el
namaz en yama’at, poner la niyyat de saludar al imam, a los 4ngeles Ha-
fazd,* y al resto de musulmanes que estan en la yama’at. Para el que esta
a la derecha del imam, poner la niyyat de saludar a los angeles Hafaza y
la yama’at. El que no tiene a nadie a la derecha o a la izquierda, poner la
niyyat de saludar solamente a los dngeles Hafaza. Es mustahab no secarse
el sudor de la cara en el namaz, evitar toser, evitar bostezar, mirarse a los
muslos cuando se estd sentado para el tahiyyat y, para el imam, volverse
hacia la yama’at una vez terminado el namaz.

ADAB del NAMAZ

1— Para el que hace namaz solo, lo mismo que para el que lo hace en
Yyama’at siguiendo al imam, decir la suplica siguiente después del salam:
“Alldhumma anta-s-salim-u-wa minka-ssalim tabarakta ya dhal-
yalali wa-l-ikram”. Y luego decir tres veces lo siguiente: “Astaghfiru-
llah-al *adhim al-ladhi 14 ildha illa Huw-al-Qayylima wa atiibu ilaih”.
Esta stplica se llama Istighfar. Es yaiz (permisible) decir aunque no se
tenga ablucion.

2— Luego recitar el (dyat-i-karima llamada) Ayat-al-kursi.

3— Luego decir “Subhéanallah” 33 veces.

4— Decir “Al-hamd-u-li-11ah” 33 veces.

5— Decir “Alldhu akbar” 33 veces.

6— Decir una vez lo siguiente: “L4 ilaha il-I-Alldhu wahdahii 14 sha-
rikalah lahul mulku wa lahul hamdu wa Huwa ’ala kulli shay’in qadir”.

7— Adelantar los brazos hacia adelante y abrir las manos en la direccion
del ’Arsh, que es la qgibla para las stplicas, y ofrecerlas con una sinceridad
auténtica y sentida.

8— Si se ha rezado con la yama’at, esperar por las suplicas (que se haran
juntos).

9— Decir “Amin” cuando se acaben las mismas.
10— Pasar las manos por la cara con suavidad.

66 Para los angeles Hafaza, también llamados Kirdman Katibin, véase el parrafo 21 del
capitulo titulado “Fundamentos del Iméan” del libro Creencia e Islam, una de las publi-
caciones de Hakikat Kitabevi, Fatih, Estambul.
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11— A continuacion recitar once veces la Sira Ijlas-i-sharif diciendo la
Basmala antes de decir la Stra; esto aparece ordenado en un hadiz-i-sharif
citado en la ultima pagina del volumen primero del libro titulado Bariqa.
Luego se dicen, una vez cada una, las dos dyat-i-karima que empiezan con
“Qul-a’tidhu...”; luego se dice 67 veces “astaghfirullah” completando el
numero hasta setenta al decir tres veces la forma completa del Istighfar, y
luego se dice 10 veces “Subhanalldhi wa bihamdihi subhanallah-il *ad-
him”. Y por ultimo se recita todo el ayat-i-karima que empieza diciendo:
“Subhéana Rabbika...”.

Estas formas de adab aparecen escritas en el libro titulado Maraq-il-
falah. En un hadiz-i-sharif se declara: “Las stplicas que se hacen des-
pués de los cinco namaz seran aceptadas (por Allahu ta’ala)”. No obs-
tante, las suplicas deben hacerse con un corazén que esta alerta y vigilante.
Es makrih hacer estas suplicas cuando no es tras las cinco oraciones o en
otros momentos establecidos, o recitar poemas memorizados en lugar de
otras suplicas. Cuando se termina, es sunnat pasar las manos suavemente
por la cara.

El Rastilullah, sallallahu *alaihi wa sallam, también hacia stplicas tras
el tawaf, después de las comidas y antes de acostarse. En las stplicas de
este tipo no alzaba sus brazos bendecidos, ni pasaba sus manos bendecidas
por la cara. Las suplicas que se piden, las bendiciones que se ofrecen y
cualquier otro tipo de dhikr deben hacerse en voz baja. (Para ‘dhikr’, véan-
se los capitulos 46 y 48 del primer fasciculo, los capitulos 20, 23, 37 y 46
del segundo fasciculo, el capitulo 57 del tercer fasciculo y el capitulo 25 del
sexto fasciculo del libro Felicidad Eterna). Es mustahab tener la ablucion
cuando se ofrecen bendiciones o se hacen otras stplicas como el Istighfar.
Es haram bailar, girar, dar palmas y tocar instrumentos musicales como
panderetas, flautas de cafia o cualquier instrumento de cuerda; este tipo de
practicas se han generalizado entre los hombres del Tasawwuf (falso); su
ser haram ha sido declarado de forma unanime por los ‘ulama. Como ya se
ha mencionado, es recomendable para los musulmanes en la yama’at y para
el imam, hacer sus suplicas (u ofrecer sus bendiciones) en voz baja. Tam-
bién esta permitido que hagan las stplicas de forma individual o levantarse
e irse sin hacerlas. En el libro titulado Fatawa-i-Hindiyya (preparado por
un grupo de ‘ulama presidido por Shaij Nizdm Mu’in-ud-din Nagshibandi)
se declara lo siguiente: “En un namaz que contiene una sunnat al final,
(por ejemplo, la del mediodia, la de después de la puesta del sol y la de la
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noche) es makrith para el imam (que ha dirigido la parte fard del namaz en
yama’at) quedarse sentado una vez dicho el salam. Debe hacer de inme-
diato la sunnat final tras haberse desplazado un poco hacia la derecha, la
izquierda o hacia atras. O también puede irse a su casa y hacerla alli. Los
musulmanes de la yama’at, lo mismo que el que haya hecho el namaz de
forma individual, pueden quedarse sentados y hacer sus suplicas. También
les esta permitido levantarse y hacer la sunnat final en el lugar donde esta-
ban sentados o desplazandose ligeramente hacia la derecha, la izquierda o
hacia atras. En los namaz que no tienen una sunnat final es makrth para el
imam quedarse sentado en la direccion de la gibla; de hecho, es una bid’at.
Debe levantarse e irse o volverse hacia la yama’at o volverse hacia la dere-
cha o la izquierda para luego sentarse otra vez”.

SUPLICAS A DECIR
(o bendiciones a ofrecer)
TRAS ELNAMAZ

“Al-hamduli-l-1ahi Rabb-il-’dlamin. As-salitu wa-s-salimu ’ala
RasiilinA Muhammadin wa ’ald Alihi wa Sahbihi ajma’in”. {Ya Ra-
bbi (o mi Rabb, Allah)! jAcepta por favor el namaz que acabo de hacer!
Bendiceme con jayr (el bien) en mi §jira (la Otra Vida) y en mi ’aqibat
(final). Bendiceme con la fortuna de decir la Kalima-i-Tawhid con mi tlti-
mo aliento. Bendice a mis parientes ya fallecidos con Tu ’afw y maghfirat
(perdon y compasion). “Allahum-maghfir warham wa anta Jayr-ur-ra-
himin. Tavaffani Musliman wa-al-hiqni bi-s-salihin. AllAhum-maghfir-
Ii wa-li-walidayya wa-li-ustaziyya wa-li-l-mu’minina wa-l-mu’minét
yawma yaqam-ul-hisab”. {Ya Rabbi! Protégeme contra los males del
shaytan, contra los males del enemigo y contra los males de mi propio
nafs-i-ammara. Bendice nuestro hogar con todo lo bueno y con una pro-
vision haldl (alimentos, etc.). Bendice a los ahl-i-Islam, (los musulmanes)
con salamat (salvacion, seguridad). Destruye y aniquila a los a’dayi-mus-
limin, (enemigos de los musulmanes). Ayuda a los musulmanes que estan
haciendo yihad contra los incrédulos y bendicelos con Tu imdad-i-ilahi.
“Alldhumma innaka *afuwwun karimun tuhibb-ul-’afwa fa’fu *anni”.
iYa Rabbi! Bendice a nuestros impedidos dandoles buena salud y alivia
a los menesterosos de entre nosotros. “Alldhumma inni as’aluka sihha-
ta wa-l-dfiyata wa-l-amanata wa husn-al-julqi wa-r-ridaa bi-l-qadari
bi-rahmatika ya4 arham-ar-rahimin”. Bendice a mis padres y a mis hi-
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jos, a mis parientes y amigos y a todos mis hermanos musulmanes con
una vida embellecida con jayr y con husn-i-julq, con buena salud, con rus-
hd-u-hiddyat e istigdmat, ;Y4 Rabbi! Amin. “Wa-l-hamd-u-li-l-lhi Ra-
bb-il-’dlamin. Allihumma salli *ald sayyidinA Muhammadin wa ’ala
Ali-Muhammad kama sallayta ’ala Ibrahima wa ’ala Al-i-Ibrahim in-
naka Hamid-un-Mayid. AllAhumma barik ’alA Muhammadin wa ’ala
Al-i-Muhammad kamai barakta ’ala Ibrahima wa ’ala Al-i- Ibrahim
innaka hamid-un-majid. Allihumma Rabbana atina fi-diinya ha-
sanatan wa qind ’adhab-an-nar birahmatika ya-arhamar-rahimin.
Wa-l-hamd-u-li-I-1ahi Rabb-il-’dlamin. Astaghfirullah, astaghfirullah,
astaghfirullah, astaghfirullah-al-’adhim al-karim al-ladhi 14 ildha illa
Huw-al-Hayy-al-Hayy-al-Qayyiima wa atiibu ilaih”.

MAKRUH en el NAMAZ

1— Mirar hacia ambos lados con el cuello inclinado.
2— Juguetear con algo que se tenga encima.

3— Sino se tiene "udhr, limpiar el sitio de la sayda con la mano (durante
el namaz).

4— En el caso de los hombres, tener las manos en el pecho cuando se
esta de pié (en namaz) y tenerlas alineadas con el pecho durante la sayda.

5— Hacer que suenen los dedos.

6— Sentarse sobre las piernas cruzadas si no hay "udhr para hacerlo.
7— Alzar una de las piernas durante la sayda.

8— Vestirse con algo que no nos pondriamos ante nuestros superiores.
9— Hacer namaz frente al rostro de otra persona.

10— Hacer namaz delante del fuego.

11— Tener una foto en el cuerpo o en la ropa.

12— Bostezar si no hay excusa para ello.

13— Hacer namaz con las manos dentro de las mangas.

14— Sentarse con las corvas erguidas, como los perros.

15— Cerrar los ojos.

16— Apartar las manos de la direccion de la gibla.

17— Cuando se hace namaz en yama’at, hacerlo en una fila de atras
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cuando hay sitio (para al menos una persona) en la de delante. Es tanzihi
karahat (makriih) si hay por lo menos una persona acompafiandote en esa
fila trasera, y tahrimi karahat cuando no hay nadie haciendo lo mismo. En
este ultimo caso, se ha omitido algo que es wayib; ese error se puede repa-
rar repitiendo el namaz.

18— Hacer namaz frente a una tumba si no hay una barrera de por medio.

19— Hacer namaz ante nayasat. (Nayasat se explica con todo detalle en
el capitulo 6 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna).

20— Para un hombre y una mujer, hacer namaz diferentes estando uno
junto al otro.

21— Hacer namaz cuando se tienen muchas ganas del ir al retrete.

22— Al enderezarse tras el ruk®’, ir hacia la sayda poniendo las manos
en el suelo antes de las rodillas, si no hay un "udhr que obligue a hacerlo.

23— Aliviarse de un picor en cualquier parte del cuerpo en un solo rukn,
(que empieza al principio de la posicion de estar de pie erguido y finaliza
cuando comienza la siguiente misma posicion. El namaz sera fasid si la
persona separa la mano y se rasca tres veces; en ese caso se debe repetir el
namaz).

24— Inclinarse para el ruk@i’ antes de que lo haga el imam, (en el namaz
en yama’at).

25— Enderezarse desde el rukl’ antes que el imam.

26— Postrarse para la sayda antes que lo haga el imam.

27— Alzarse de la sayda antes que el imam.

28— Levantarse apoyandose en algo a no ser que se tenga un "udhr valido.

29— Al levantarse de sayda, separar del suelo las rodillas antes que las
manos.

30— Limpiar el polvo de la cara y de los ojos.

31— En un rak’at posterior, omitir la sira que esta (immediatamente)
después de la slira que se ha recitado en el rak’at anterior.

32— Recitar la misma siira en dos rak’at consecutivos o recitar dos veces
una stira en un rak’at. (Esta permitido hacerlo en namaz néfila).

33— En un rak’at posterior, recitar la stira que precede a la stira que se
ha recitado en el rak’at anterior.

34— En un rak’at posterior, recitar tres ayats mas que las ayats conteni-
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das en la dhamm-i-stira que se ha recitado en el rak’at anterior.

35— Inclinarse y/o enderezarse apoyandose en algo, a no ser que se
tenga una ’udhr que obliga a hacerlo.

36— Espantar las moscas.

37— Hacer namaz arremangado o con los hombros o los pies al descu-
bierto.

38— No cubrirse cuando se esta en el exterior.
39— Hacer namaz en un pasadizo.
40— Cuando se hace ruk@’ o sayda, contar con los dedos los tasbih.

41— Que el imam se adentre tanto en el mihrab que desapareciese si se
corre una cortina.

42— Que el imam esté en un nivel superior o inferior de un dhra’ con
respecto a la yama’at, si esta solo (en ese nivel). (Un dhrd’ es medio metro
aproximadamente).

43— Que el imam dirija el namaz desde otro lugar diferente al mihrab.
44— Decir el Amin en voz alta dentro del namaz.

45— Completar lo que se ha dicho durante el Qiyam, (por ejemplo la
Stira Fatiha o the dhamm-i-siira,) tras haberse inclinado para el ruk(’.

46— Completar lo que se debe decir durante el rukd’, (por ejemplo “Su-
bhana Rabb-iy-al *adhim”) una vez enderezado de nuevo para estar en la
postura Qiyam.

47— Apoyarse en un solo pie sin tener "udhr para ello.

48— Oscilar de un lado para otro durante el namaz.

49— Matar piojos y cosa similares que no pican.

50— Oler algo durante el namaz.

51— Hacer namaz con la cabeza descubierta. Los hayyis lo hacen por
estar en [hram. (Para ‘Thram’ véase el capitulo 7 del fasciculo quinto del
libro Felicidad Eterna).

52— Comenzar el namaz con los brazos al descubierto.

53— Comenzar el namaz con los pies desnudos. (Segin un qawl, es
makrih para la mujer hacer namaz con los pies desnudos. Segun otro qawl,
invalida su namaz). En la pagina 439 de Ibni ’Abidin esta escrito que cuan-
do se entra en la mezquita es makriih dejar el calzado detras de uno. En la
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parte final de Bariqa se dice que es sunnat ponerlo a la izquierda en vez de
delante o a la derecha.

Esta escrito en Targhib-us-salat que es makrih hacer las stplicas que
se llaman ‘avrad’, entre las partes fard y sunnat del namaz.

LO QUE INVALIDA EL NAMAZ:

En el Madhhab Hanafi se han especificado cincuenta y cinco cosas que
invalidan el namaz, independientemente de si se hacen de forma consciente
o inconsciente:

1—- Decir algo mundano.

2— Reirse de forma que pueda oirse.

3— Hacer algo que pueda calificarse de *amal-i-kazir.

4— Omitir algan fard del namaz sin tener "udhr para hacerlo.
5— Omitir algun fard de forma involuntaria.

6— Llorar ruidosamente por algo mundano.

7— Aclarar la garganta o toser sin tener "udhr.

8— Mascar chicle.

9— Rascarse una de las extremidades tres veces con la mano o alzar las
manos y batirlas dentro de un rukn.
10— Estrechar la mano a alguien.

11— No decir el takbir de iftitah lo suficientemente alto como para no
oirlo.

12— No recitar (stras y suplicas del namaz) lo bastante alto como para
no oirlas.

13— Decir “La hawla wala quwwata il-1a billah-il-’aliy-yil ’adhim” o
“Subhanallah” o “La ilaha il-I-Allah” cuando alguien te llama. El namaz
no sera fasid (invalido) si se hace con la intencion de decir que se esta ha-
ciendo namaz. Pero si lo sera si se pretende responder a esa persona.

14— Devolver un saludo. (Véase el capitulo 62 del fasciculo 3 de Feli-
cidad Eterna).

15— Degustar algo dulce en la boca que luego pasa por la garganta.

16— Si se hace namaz al aire libre, abrir la boca para que la lluvia, gra-
nizo o similar pase por la garganta.
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17— Tirar tres veces de las riendas del animal (en que se estd montado).
18— Alzar la mano tres veces para aplastar piojos, pulgas o similares.
19— Arrancar tres pelos durante un rukn.

20— Decir una interjeccion del tipo bah, uff, etc.

21— Cuando se hace naméz montado a caballo de la manera prescrita
por el Islam, picar la espuela tres veces con un pie.

22— Espolear una vez con ambos pies.

23— (Cuando se hace namaz en yama’at), estar delante del imam.

24— Caminar entre dos filas sin tener "udhr.

25— Peinarse los cabellos o la barba.

26— Que un hombre y una mujer hagan namaz uno al lado del otro en la
misma fila tras un imam (en un namaz en yama’at que dirige un imam para
una yama’at de hombres y mujeres. Es permisible si no estan juntos en la
misma fila o si hay una cortina entre ambos. Para las mujeres y las jovenes
es haram salir sin cubrirse los cabellos o los brazos, ya sea para ir a la mez-
quita o a otro lugar. Los actos de adoracion que hagan de esta manera les
acarrearan mas transgresiones que zawab [recompensas en la otra vida]).

27— Ayudar o corregir a un imam que no es el tuyo (ayudar a recitar
ayats que olvida un imam que dirige el namaz de otra yama’at).

28— Si una mujer esta siguiendo al imam en un lugar desocupado y lue-
go llegan otros hombres que obligan a formar nuevas filas en la yama’at de
forma que llegan al lugar donde ella esta rezando, el namaz del hombre que
quede a su derecha, el del que esté a la izquierda y el del que esté detras de
ella, seran fasid (invalidos).

29— Abrazar a un hijo cuando se hace namaz.

30— Comer o beber alguna cosa.

31— Tragar algo tan grande como un garbanzo que se tiene entre los
dientes.

32— Alzar el cuello de la prenda de vestir con las dos manos o quitarse
lo que cubre la cabeza para luego ponérselo de nuevo.

33— Decir “Inna lilldh wa inna ilaihi ragi’n” si se oyen malas noticias

34— Decir “Al-hamd-u-lillah” si se oyen buenas noticias.

35— Segan un qawl, estornudar y luego decir “Alhamd-u-lillah”.

36— Decir “Yarhamukallah” a la persona que estornuda a nuestro lado.
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37— Decir “Yahdikumullah” cuando estornuda otra persona.

38— Si un hombre besa a una mujer que esta haciendo namaz.

39— Cuando se hacen stplicas en el namaz, pedir algo mundano como
oro y plata.

40— Apartar el pecho de la direccion de la gibla. Hay dos maneras de
encontrar la gibla. 1- Mediante el angulo de la qibla: Si se traza en un mapa
una linea recta entre una ciudad y Makka, esa linea se llama linea de qgibla.
Su diferencia con respecto al sur es el angulo de gibla. 2— Por la hora de la
qgibla: La persona que se gira hacia el sol en la hora de la qibla especificada
como tal en un calendario, se habra orientado hacia la qibla. Kadiisi sumi-
nistra la siguiente explicacion en su comentario a rub’-i-daira: “Cuando el
cursor de la rub’-i-daira establecido (para esa fecha) se mueve hacia el arco
de qibla, el complemento del angulo indicado por la cuerda ‘jayt’ en el arco
de la altitud es la hora de la gibla para el tiempo de Estambul (Fadl-i-dair)”.
Cuando un reloj se pone con el anverso mirando hacia el cielo y la aguja de
las horas apuntando hacia el sol, la bisectriz del angulo comprendido entre
la aguja de las horas y el nimero doce sefiala hacia el sur. (Véase el capitulo
9 del cuarto fasciculo de Felicidad Eterna).

41— Separar los pies del suelo cuando se esta en sayda.

42— Recitar tan mal las ayats del Qur’an al-karim que cambien su sig-
nificado.

43— La mujer que amamanta a su nifio.

44— Cambiar de sitio porque alguien lo pide.

45— Dar tres veces con la fusta al animal sobre el que se esta montado.
46— Abrir una puerta cerrada.

47— Escribir algo que contenga un minimo de tres letras.

48— Ponerse el caftan.

49— Recordar los namaz qada, (a recuperar) si son menos de seis.

50— Cuando se hace un namaz fard —con *udhr— en un barco, tren o a
lomos de un animal, volverse hacia una direccion distinta a la qibla.

51— Cargar el animal en el que se estd montado.
52— Convertirse en murtadd (apodstata) con el corazon.

53— Entrar en el estado de yunub o el comienzo de la menstruacion en
la mujer.
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54— El caso del imam que, dirigiendo namaz en yama’at, pone a alguien
como sustituto porque cree haber roto la ablucion.

55— Recitar las ayats del Qur’an al-karim con tales cambios que afecten
a su significado. [Ibni ’Abidin, rahimahullahu ta’ala, declara lo siguiente
cuando habla de las sunnat del namaz: “El namaz que se hace siguiendo a
alguien que esta fuera del namaz no sera sahih. Es makrih para el imam o
el muadhin elevar la voz para que la yama’at los oiga. Cuando el imam y el
muadhin dicen el takbir de iftitah al iniciar namaz en yama’at, su intencién
debe ser la de iniciar el namaz. Su namaz no serd sahih si su unica niyyat
(intencion) es que su voz la oiga la yama’at. Y el namaz de la gente que
los sigue tampoco sera sahih. Es makrih para el muadhin repetir los takbir
del namaz en voz alta si la voz del imam se oye lo bastante. Hacerlo es una
bid’at despreciable. Cuando sea necesario es mustahab que lo hagan, pero
el namaz del muadhin sera fasid si lo hace con la intencion de ser melodio-
s0”. De ello se deduce que cuando el imam y el muadhin se valen de alta-
voces, no solo hacen que el namaz de la yama’at sea fasid sino que también
impiden que las suyas sean sahih. Es una bid’at despreciable y hacer una
bid’at es una transgresion grave. La afirmacion de que no es sahth seguir a
un imam que dirige un namaz en yama’at en otro lugar y al que se le ve y
oye por television, esta recogido con textos que lo validan en un articulo,
de fecha Diciembre 1985, Rabi’ul-awwal, 1406, del periddico llamado al-
Mu’allim, publicado en Malappulam por ‘ulama de la India].

Lo que no invalida el namaz: Si hay un espacio libre en una fila de
delante y se va a ella dando uno o dos pasos; si se dice “Amin” sin que sea
una réplica a lo que dice alguien; si se devuelve un saludo (a alguien que,
por ejemplo, nos dice “as salam ’alaykum”)®’ haciendo una sefial con las
cejas o con los 0jos, o si alguien nos pregunta cuantos rak’ats se han hecho
y contestamos con los dedos; en ninguno de estos casos se invalida el salat.

El significado de ‘salat’ es ‘compasion por parte de Allahu, *adhim-ush-
shan, e istighfar por parte de los angeles y suplicas por parte de los creyen-
tes’. Su significado técnico es ‘af’al-i-ma’lima y arkan-i-mahsiisa’, esto es
‘namaz’ en turco (y oracion en castellano). Af’al-i-ma’ltima significa ‘actos
que hacemos fuera del namaz’, y arkan-i-mahstisa significa ‘rukn (las pos-
turas prescritas dentro del namaz: en pie, sentado, se rodillas, prostrado,
ademas de las suplicas).

67 Para el saludo, véase el capitulo 62 del tercer fasciculo del libro
Felicidad Eterna.
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Un dia el Rasalullah, sallallahu ’alaihi wa sallam’, con la beatitud
caracteristica de su persona bendecida, dijo a Hadrat ’Ali, karramallahu
wayhahu wa radiyalldhu ’anh’: “;Ya *Ali! Tienes que cumplir los fard,
los wayib, las sunnat y los mustahab del namaz”. En ese momento, un
Sahabi bendecido de los Ansar® dijo: “;Ya Rastilullah (Oh Mensajero de
Allah)! Hadrat *Ali ya sabe todas esas cosas. Hablanos de las virtudes que
contienen los fard, los wayib, las sunnat y los mustahab del namaz para que
actuemos en consecuencia”. El Rasulullah, sallallahu ’alaihi wa sallam,
declar6: “;Oh mi Ummat y mis Sahaba! Namiz es lo que complace a
Allahu ’adhim-ush-shén. Es lo que le gusta a los Farishtah (angeles). Es
la sunnat de los Profetas. Es la niir de ma’rifa. Es lo mejor del a’mal.
Es energia para el cuerpo. Es barakét para el rizq. Es niir para el alma.
Es la aceptacion de las stplicas. Es un intercesor ante el Angel de la
Muerte. Es una lampara para la tumba. Es una respuesta para Hadrat
Munkar y Nakir (los angeles que nos preguntaran en la tumba). Es un
dosel que te protegera en el Dia del Levantamiento. Es una cortina
entre el Fuego y ti. Hara que atravieses el Siridt como un rayo. Sera
una corona en tu cabeza en el Paraiso. Es una llave para el Paraiso”.

VIRTUDES del NAMAZ en YAMA’AT

Si alguien ha hecho un namaz de dos rak’at en yama’at y otro ha rezado
veintisiete rak’at estando a solas, el namaz de dos rak’at en yama’at tendra
mas zawab.

Segun otra riwayat (transmision), aunque el namaz a solas fuera de mil
rak’at, dos rak’at en yama’at darian mas zawab. Cuando se hace namaz en
Yama’at hay una gran cantidad de zawab. He aqui algunos de sus beneficios:

1— Cuando los creyentes se reunen, se amaran unos a otros.

2— En lo que respecta al namaz, los ignorantes aprenderan de los que
saben.

3— Si el namaz que han hecho algunos es aceptable y el de otros no lo
es, este ultimo namaz sera aceptado por la gracia que contiene el namaz
aceptado del primer grupo.

68 Cuando el Mejor de la Humanidad, el Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, emigro a
Madina (desde Makka) en el afio 622 d.C., los musulmanes que vivian en Madina lo re-
cibieron con una felicidad enorme y acogieron con gran hospitalidad al Profeta mas ben-

decido y a los Sahabi que emigraron después. A los emigrantes se les llama ‘Muhayir
(pl. Muhayirun) y a los musulmanes de Madina que los ayudaron se les llama ‘Ansér’.
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En un hadiz-i-sharif se dice: “;Oh mi Ummat y mis Sahiaba! Os he
abierto dos caminos: uno de ellos es el Qur’an al-’adhim-ush-shén,
y el otro es mi sunnat. ;La persona que siga un camino diferente a
estos dos no es de mi Ummat!” [’ Abd-ul-Ghani Nablusi, rahimahullahu
ta’ala, (1050 H. [1640 d.C.], Damasco — 1143 H. [1731 d.C.]) declara lo
siguiente en la pagina 99 de su libro titulado Hadiqa (que es un comentario
del libro titulado Tariqat-i-Muhammadiyya escrito por Imam Birgivi):
“Cuando Allahu ta’ala anunci6 parte del Islam valiéndose del Qur’an al-
karim, anuncid la otra parte con la sunnat de Su Profeta bendecido, salla-
l1ahu ’alaihi wa sallam. La sunnat del Rasulullah consiste de sus creencias,
declaraciones, practicas, conducta moral y su admision tacita del acto o de-
claracion de una persona [su aceptacion de lo que habia hecho o dicho)]”.
Este hadiz-i-sharif indica la segunda de las cuatro fuentes isldmicas llama-
das Adilla-i-shar’iyya.

IMAMAT en NAMAZ (en §ama’at)

Hay cuatro tipos de personas que siguen al imam (que dirige el namaz
en yama’at): mudrik, muqtadi, masbiq, y 1ahiq.

1— Mudrik es el musulman que dice el takbir iftitdh con el imam. (Es de-
cir, dice “Allahu akbar,” (casi) al mismo tiempo que el imam, lo cual significa
que ha comenzado a hacer el namaz en yama’at con el imam que la dirige).

2— Mugqtadi es el que no llega a tiempo para decir el takbir iftitdh con
el imam.

3— Masbigq es el que empieza a seguir al imam cuando éste ya ha hecho
uno o dos rak’at del namaz.

4— Lahiq es el que, habiendo dicho el takbir iftitdh con el imam, expe-
rimenta el estado de hadas,” (ha perdido la ablucion de alguna manera); en
este caso, hace la ablucion y se une de nuevo al namaz detras del imam. Este
musulman hace el namaz de la misma manera que cuando estaba detras del
imam (es decir, no hace qiraat pero si los ruki, las sayda y los tasbih corres-
pondientes). Si cuando abandono la yama’at para renovar la ablucién no ha
dicho palabra alguna relacionada con asuntos mundanos, es lo mismo que si
hubiera hecho todo el namaz detras del imam. En todo caso, el lugar donde
renueva la ablucion debe estar lo mas cerca de la mezquita que sea posible.
Hay ‘ulama que dicen que su namaz sera fasid si se aleja demasiado.

69 Para ‘hadas’ véase el capitulo 2 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna.
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Siuna persona entra en la mezquita cuando el imam est4 en ruk®’y, con
las prisas de seguir al imam, dice el takbir iftitdh al tiempo que se inclina
para el ruk@’, no ha alcanzado al imdm (no se ha unido a la yama’at). Si
cuando ve al imam haciendo el ruk@’, pone la niyyat (intencién) de seguir
al imam, dice el takbir iftitdh estando de pie y luego se inclina para el ruk’
al tiempo que dice el tasbih cuando el imam estd todavia en rukd’, habra
seguido al imam (uniéndose a la yama’at) en ese rak’at. No obstante, si el
imam se endereza cuando esta persona se inclina para hacer el rukd’, no
habra alcanzado ese rak’at.

TA’DIL-I-ARKAN en NAMAZ

Si una persona no cumple con el ta’dil-i-arkan™ en cinco lugares del
namaz, no de forma inconsciente sino deliberada, su namaz sera fasid (in-
valido) segtn el Imam Abt Ytsuf, rahimahulldhu ta’ala’. Segun los Tara-
fayn (Imam A’zam Abi Hanifa ¢ Imam Muhammad), no sera fésid, pero
luego sera necesario que repita el namaz para compensar la imperfeccion
que ha supuesto el descuido con un acto que es wayib. Si no se ha hecho
por olvido sera necesaria la sayda-i-sahw. [Léase de nuevo la seccion del
texto que habla de las causas que hacen perder el iméan].

Omitir ta’dil-i-arkan produce veintiséis perjuicios:

1— Atrae la pobreza.

2— Los ’ulama de la Otra Vida te odian.

3— Dejas de tener ’adalat y ya no seras aceptado como testigo.

4— El lugar donde se ha hecho ese namaz (defectuoso) atestiguara en
contra tuya en el Dia del Levantamiento.

5— Una persona cometera una transgresion si no advierte (con tacto y
afabilidad) a otra que ha visto como hacia namaz sin ta’dil-i-arkan.

6— Se debe repetir el namaz (que se ha hecho sin respetar ta’dil-i-arkan).
7— Hace que mueras sin iman.
8— Te convierte en un ladron que roba del namaz.

9— En el Dia del Juicio, ese namaz incorrecto se arrojara contra tus
dientes como si fuera un trapo sucio.

10— Seras privado de la misericordia de Allahu ta’ala.

70  Ta’dil-i arkan significa permanecer inmévil durante unos instantes en las cinco posturas
del namaz: en el rukd’, en las dos saydas, en gawma y en yalsa.
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11— Te habras comportado de forma incorrecta en tu suplica a Allahu
ta’ala.

12— Seras privado de la gran cantidad de zawab contenidas en el namaz.

13— Impide las zawab obtenidas en otros actos de adoracion.

14— Hace que merezcas el Fuego.

15— Hace que la gente ignorante que te ha visto siga tu ejemplo e ignore
ta’dil-i-arkan. El hombre de religion que comete transgresiones recibird
mayores tormentos.

16— Te habras opuesto a tu imam.

17— Habras omitido las sunnat en el intigalat (transiciones).

18— Habras provocado la ira de Allahu *adhim-ush-shan.

19— Habras complacido al shaytan.

20— Estaras lejos del Paraiso.

21— Estaras cerca del Fuego.

22— Habras sido cruel con tu propio nafs.

23— Habras ensuciado a tu nafs.

24— Habras dafado a los angeles de tu derecha y tu izquierda.

25— Habras entristecido al Rastlullah, sallallahu *alaihi wa sallam.

26— Habras dafiado a toda la creacion porque, a causa de tu transgre-

sion, no habra lluvias ni cosechas o habra lluvias inesperadas que dafiaran
a las cosechas en vez de beneficiarlas.

NAMAZ EN LOS VIAJES DE LARGA DISTANCIA

En el libro titulado Ni’mat-i-islam, escrito por Hadyi Muhammad Zi-
hni, rahmatullahi ta’ala ’alaih, 1262-1332 [1914 d.C.], Kiipliice-Begler-
begi, Estambul, se dice lo siguiente: “Esta permitido, siempre y en todo
lugar, hacer namaz nafila sentado incluso cuando es posible hacerla de pié.
Cuando se hace namaz sentado, se inclina el cuerpo para el ruk’. Para la
sayda se pone la cabeza en el suelo. No obstante, si la persona hace namaz
sentada sin tener "udhr para ello, solo recibira la mitad de zawab que obten-
dria haciéndola de forma normal. Entre los namaz nafila estan las sunnats
de las cinco oraciones diarias y el namaz de tarawih. (Para ‘tarawih’ véase
el capitulo 19 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna). Cuando
se esta de viaje esta permitido hacer namaz nafila a lomos de un animal




MIFTAH-UL-YANNA
(La Llave del Paraiso)

(caballo por ejemplo). No es obligatorio orientarse hacia la gibla ni hacer
ruk@’ o sayda. Se hace con ima, (con gestos). Dicho con otras palabras, se
inclina un poco el cuerpo. Para hacer sayda se inclina un poco mas. Que
haya mucha nayasat en el animal no disminuira el efecto del namaz. Para la
persona que se cansa al hacer namaz en el suelo, esta permitido que lo haga
apoyado en un baston, en otra persona o contra la pared. No es sahth hacer
namaz cuando se esta andando. Los namaz que son fard o wayib solo po-
dran hacerse montado en un animal cuando hay "udhr. En este caso, *udhr
es uno de los casos siguientes: temer que tus compafieros de viaje te dejen
solo si desmontas; temer que haya bandidos en los alrededores y pierdas
la vida, tus bienes o el animal; que el suelo esté embarrado; incapacidad
para montar de nuevo, y situaciones similares. Si es posible, se hace que el
animal se oriente hacia la qibla y luego se hace namaz. De no ser posible, se
hace namaz en la direccion que sigue el animal. La misma regla se aplica a
hacer namaz en una especie de litera colocada sobre un animal. Si se hace
parar al animal y se coloca un madero bajo la litera, se transforma en un
sarir, (mesa o sofd), de forma que hacer el namaz ahi es como hacerlo en el
suelo. En este caso se debe hacer el namaz de pié y orientado hacia la qibla.

El namaz a bordo de un barco se hace tal y como el Rastilullah ensefi6 a
Hadrat Ya’far Tayyar”' cuando éste partia hacia Abisinia (Etiopia): Incluso el
namaz que es fard o wayib se puede hacer a bordo de un barco y no hace falta
un "udhr para hacerlo. El namaz en yama’at se puede hacer en un barco, y no
esta permitido hacerlo con ima, (con gestos) debiendo hacerse los rukd’ y las
sayda. Y ademas, es obligatorio orientarse hacia la qibla. Si el barco cambia
de direccion también se debe cambiar la orientacion en el namaz. A bordo de
un barco también es obligatorio taharat de nayasat. (Para ‘taharat de nayasat’
véase el capitulo 6 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna). En el
Madhhab Hanafi esta permitido hacer un namaz fard estando sentado en el
suelo del barco sin que sea necesario un "udhr para ello.

El barco que esta anclado en el mar es como un barco en movimiento
si las olas lo mueven con cierta violencia. Si el movimiento es pequefo, es

71 Ya’far Tayyar, radiy-Allahu *anh, era uno de los cuatro hijos de Abi Talib, el tio paterno
del Rastlullah. Era diez afios mayor que Hadrat *Ali y diez afios mas joven que Hadrat
’Uqayl. Emigro6 a Abisinia y volvi6 el dia de Jaybar. En el ao 8 de la Hiyra (Hégira),
estaba luchando contra los bizantinos con un ejéreito de tres mil hombres en un lugar lla-
mado Muta en las cercanias de Damasco, cuando murié martir tras haber atacado varias
veces y haber recibido mas de setenta heridas en un solo dia. Tenia 41 afos de edad. Era
uno de los siete hombres que mas se parecia al Rastlullah.
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como si fuera un barco anclado cerca de la costa, en cuyo caso no se puede
hacer un namaz fard estando sentado. Y si es posible desembarcar a ir a
tierra, no seria sahih hacer el namaz incluso de pie. Es necesario ir a tierra
y hacer el namaz alli. Si hubiera peligro de perder la vida, las propiedades
o que el barco parta, estd permitido hacer el namaz a bordo estando de pie.
Aqui termina la cita de Ni’mat-i-islam.

En Ibni *Abidin se declara: “Hacer namaz en un carro de dos ruedas que
no se mantiene paralelo al suelo, a no ser que esté enganchado al animal
que tira de €I, tanto en movimiento como inmovil, es como hacerlo a lomos
de un animal. Un carruaje de cuatro ruedas cuando esta inmovil, es como
un sarir (mesa, sofa). Cuando estd en movimiento, el namaz que es fard se
puede hacer subido a ¢l basandose en los mismos udhr mencionados en
el caso del namaz a lomos de un animal; se detiene el carruaje y se hace
el namaz orientado hacia la gibla. Si no se puede detener, se actia de la
misma manera que a bordo de un barco”. Si una persona (que esta en un
viaje de larga distancia y recibe el nombre de) safari, no se puede sentar en
el suelo u orientarse hacia la qibla en su medio de transporte, imita uno de
los Madhhabs Shafi’1 o Maliki y hace yam’ de dos namaz sucesivos cuando
se baja del vehiculo.”” Para la persona que puede sentarse en el suelo, no
esta permitido que se siente en una silla o sillon y haga namaz con ima.
Hacer namaz en un autobus o en un avion es como hacerlo en un carruaje.
La persona que se prepara para hacer un viaje de larga distancia y pone la
niyyat (intencion) de viajar una distancia de tres dias —esto es, dieciocho
farsah (parasang) = 54 millas [54 x 0.48 x 4 = 104 kilometros]— desde las
afueras del pueblo o ciudad, se convierte en safari cuando deja las afueras
del nucleo urbano. Segtin Ibni >Abidin, una milla equivale a 4000 dhrd’, y
un dhrd’ equivale a 24 veces la anchura de los dedos. [La anchura de un
dedo son unos 2 cm. En los Madhhab Shafi’i y Maliki, 16 farsah = 48 mi-
llas = 48 x 0.42 x 4000 = 80 km.].

Ven, hagamos namdz y limpia el polvo de tu corazon

;o podrds estar cerca de Allah, a no ser que hagas namaz!
Dondequiera que hagas namaz, todos tus pecados desaparecerdn,
;INo podrds alcanzar la perfeccion, a no ser que hagas namaz!
En el Qur’dn al-karim el Haqq alaba mucho el namaz.

Dice EI: “;Nunca te amaré, a no ser que hagas namaz!”

72 Véase el capitulo 15 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna.
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Un hadiz-i-sharif dice: “;El Imdn no se pondrd de manifiesto

En tu forma externa, a no ser que hagas namaz!

De todos los pecados, el mds grave es no hacer namdz.

;La penitencia no servird de nada a no ser que hagas el namazg omitido!
El que desprecia namdz perderd su imdn de inmediato.

;No recuperard su Islam, a no ser que haga namdz!

Namaz, purifica el corazon e impide la culpa.

;Nunca estards iluminado, a no ser que hagas namaz!

VIRTUDES del TAKBIR IFTITAH

Cuando una persona dice el takbir iftitah con el imam, sus transgresio-
nes caeran como lo hacen las hojas con los vientos del otofio.

Una mafana el Ras{ilullah, sallallahu *alaihi wa sallam, estaba haciendo
namaz cuando alguien llegé demasiado tarde para el takbir iftitah de la ora-
cion del alba. Esa persona habia liberado a un esclavo. Acabada la oracion,
pregunt6 al Rastlullah, sallallahu *alaihi wa sallam: “;Ya Rastlullah! Hoy
no llegué a tiempo de decir takbir iftitdh de la oracion del alba. He liberado
a un esclavo. Me pregunto si he podido obtener la zawab que contiene el
takbir iftitah”. El Rastlullah, sallalldhu ta’ala ’alaihi wa sallam, pregunt6
a Hadrat Abt Bakr, radiy-Allahu ta’ala *anh: “;Qué dices ta con respec-
to al takbir iftitdh?” Abl Bakr Siddiq, radiy-Allahu ’anh, contest6: “jYa
Rastlullah, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam! Si tuviera cuarenta camellos
cargados de joyas y los diese como sadaqga a los pobres, no obtendria la
zawab que se consigue diciendo el takbir iftitdh con el imam”. Mas tarde,
cuando la causa de toda la creacion preguntd: “;Ya *Umar! “;Qué dices
tu con respecto al takbir iftitdh?” Hadrat *Umar, radiy-Alldhu anh, dijo:
“1Ya Rastlullah, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam! Si yo tuviera tantos
camellos como para cubrir la distancia entre Makka y Madina, y esos ca-
mellos estuviesen cargados con joyas que luego diese como sadaqa a los
pobres, aun asi no podria obtener la zawab que se consigue diciendo el tak-
bir iftitah con el imdm”.Y luego, cuando el Profeta mas bendecido pregun-
to: “;Ya Uzman! “;Qué dices tu con respecto al takbir iftitah?” Hadrat
’Uzman, zin-nlrayn, radiy-Alldhu *anh, dijo: “jYa Rastlullah, sallallahu
ta’ala ’alaihi wa sallam! Si yo hiciese un namaz de dos rak’ats por la no-
che y recitara todo el Qur’an al-’adhim-ush-shan en cada rak’at, no podria
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llegar a obtener la zawab que se consigue cuando se dice el takbir iftitdh
con el imam”. Luego, Hadrat *Ali ‘karramallahu wayhah’ fue preguntado:
“1Ya ’All! “;Qué dices ti con respecto al takbir iftitdh?” Contesto di-
ciendo lo siguiente: “jYa Rastlullah, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam! Si
todos los incrédulos entre oriente y occidente atacaran con el propdsito de
aniquilar a los musulmanes y Allahu ta’ala me diera poder, hiciera yihad
contra ellos y los matase a todos, atin asi no podria llegar a obtener la mis-
ma zawab que se consigue cuando se dice el takbir iftitdh con el imam”.

A continuacién el Rastlullah, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, decla-
r6: “Oh mi Ummat y mis Sahaba! Si fueran papel siete capas de la tie-
rray siete capas del cielo, y si todos los océanos fueran tinta, y si todos
los arboles fueran calamos y si todos los angeles fueran escribas que
escribiesen sin parar hasta el Ultimo Dia, aiin asi no podrian escribir la
zawiab que contiene decir el takbir iftitah con el imam”.

Si dijeras: “;Son tantos los angeles creados por Alldhu, adhim-ush-
shan?” (La respuesta es la siguiente): En la noche del Mi’ray,” cuando el
Rasilullah, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, ascendié a los cielos, los
angeles estaban visitando el Paraiso y el Fuego y la Bayt-i-Ma’miir (Ka’ba)
y luego se iban. El Ras(lullah, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, pregunto:
“;Oh mi hermano Yabrail! Los angeles que visitan esta Bayt-i-Ma’miir
no regresan. ;A déonde van?” Yabriil, alaihis-salim, contesto: “{Y4 Ha-
bibullah! Desde el dia en el que fui creado jamas he visto que regresaran
los angeles que visitaban esta Bayt-i-Ma’ mir. Cuando un angel hace tawaf
alrededor de la Bayt-i-Ma’mir y luego se va, su turno no le tocara de nuevo
hasta el Ultimo Dia”.

Cuando una persona dice el A’Gdhu y la Basmala durante el namaz,
Allahu *adhim-ush-shéan, da a ese esclavo Suyo tanta zawab como pelos
tenga en su cuerpo. Cuando ese esclavo recita la Fatiha-i-sharifa, Hadrat
Allahu ta’ala, le da la misma cantidad de zawab que daria por un hayy que
ha sido aceptado. Cuando ese esclavo se inclina para el rukd’, Alldhu *ad-
him-ush-shan le da la misma zawab que si hubiera dado como sadaqa miles
de monedas de oro, y cuando dice el tasbih, (“Subhana Rabbiy-al-’adhim™)
tres veces como dice la sunnat, Allahu ’adhim-ush-shan da a ese esclavo
tanta zawab como si hubiera recitado los cuatro libros revelados desde los
ciclos ademas de los cien suhif celestiales (pequenos libros revelados).
Cuando dice “Sami’ Allahu liman hamidah” (al enderezarse desde el ruka’,)

73 Para ‘Mi’ray’ véase el capitulo 60 del tercer fasciculo del libro Felicidad Eterna.
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Allahu ’adhim-ush-shan cubre a ese esclavo con océanos de Su Rahmat
(misericordia, compasion). Cuando va hacia la sayda, Allahu ta’ala da a ese
esclavo tanta zawab como la suma del nimero de humanos y el de genios.
Cuando dice el tasbih, (“Subhana Rabbiy-al-a’l1a”) tres veces como dice la
sunnat, hay muchas virtudes que Allahu ’adhim-ush-shan da a ese esclavo
Suyo. Algunas de ellas, especificadas por los ‘ulama, son las siguientes:

La primera virtud es que El le dara una zawab cuyo peso sera la suma
de los pesos del *Arsh y el Kursi.” La segunda es que Allahu, *adhim-
ush-shan, tratara a Su esclavo con maghfirat (perdon). La tercera virtud es
que, cuando el esclavo muere, Mikail, *alaihis-salam, visitara su tumba con
frecuencia hasta el Ultimo Dia. La cuarta es que en el Dia del Levantamien-
to, Mikail, ’alaihis-salam, pondra a ese esclavo sobre sus alas bendecidas,
intercedera por él y lo llevara al Yannat-i-a’1a (Paraiso).”

Cuando la persona se sienta para el qa’da-i-ajira (la postura final del
namaz), Allahu ’adhim-ush-shén le dara la misma zawab que da a los fu-
qara-i-sabirin (musulmanes pobres y pacientes).

Los fuqgara-i-sabirin entraran en el Paraiso quinientos aflos antes que
los aghniya-i-shakirin (musulmanes ricos y agradecidos). Cuando los agh-
niya-i-shakirin vean a los primeros diran: “jOjala hubiéramos sido en el
mundo parte de los fuqara-i-sabirin!”

En la tumba vendrdn los dngeles que te preguntardan:
“¢Has hecho los namaz de forma correcta?”
“; Consideras que la muerte ha venido a salvarte?

“Un tormento amargo te espera, dirdn”.

SOBRE el YANNAT-I-ALIYYAT
(Los Jardines Sublimes del Paraiso)

Hay ocho puertas y ocho llaves para los ocho Jardines del Paraiso. La
primera es el iman (creencia) que tienen los creyentes que hacen (las cinco
oraciones diarias que se llaman) namaz. La segunda es la Basmala-i-sha-
rifa, (decir “Bismillah-ir-Rahman-ir-Rahim”). Las siguientes seis estan
contenidas en (la primera Stra del Qur’an al-karim que se llama) Fati-

74 Parael *Arshy el Kursi véase el capitulo 21 del sexto fasciculo del libro Felicidad Eterna.

75 Todas las buenas noticias que se han dado hasta hora incluyen a todos los musulmanes
sin que importe su sexo.
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ha-i-sharifa. Los ocho Yannat (iardipes del Paraiso) son: 1- Dar-i-Yalal.
2— ]?ér—i-Qarér. 3- Dér-iA—Salém. 4- Yannat—ul—AJuld. 5— Yannat-ul-Ma’wa.
6— Yannat-ul-’Adn. 7- Yannat-ul-Firdaus. 8— Yannat-ul-Na’im.

1- Dar-i-Yalal es de niir blanca.

2— Dar-i-Qarar es de rubi rojo.

3— Dar-i-Salam es de olivino verde.

4— Yannat-ul-Juld es de coral.

5— Yannat-ul-Me’wa es de plata.

6— Yannat-ul-’Adn (Edén) es de oro.

7— Yannat-ul-Firdaus es de oro y plata.

8— Yannat-ul-Na’im es de rubi rojo.

Los creyentes que entren permaneceran alli durante toda la eternidad,;
nunca saldran. Las huries que estan alli no tienen periodos menstruales ni
loquios, ni tampoco tienen antojos ni caprichos. Todo tipo de comida o
bebida que deseen aparecera ante ellos, preparado y a su disposicion. No
tendran que preocuparse por recolectar o cocinar. Las aves volaran sobre
sus cabezas. Los creyentes las veran reclinados en sus asientos y si piensan:
“Si estuviéramos en el mundo y te acercaras tanto, te cocinaria”. Al instante
de entrar ese deseo en su corazon estaran comiendo el ave recién cocinada
en un plato hecho de niir. (Una vez comida) el creyente juntara los huesos
y deseara con el corazén que fuera un ave de nuevo. Nada mas sentir ese
deseo, los huesos se convertiran de nuevo en un ave y saldra volando.

El suelo del Paraiso es de almizcle y sus edificios estan hechos con
bloques de adobe, alternandose los de plata con los de oro.

Cada hombre del Paraiso tendra la fuerza de cien hombres y cada uno
tendra un minimo de setenta huries y dos mujeres de este mundo.

En el Paraiso hay cuatro rios. Aunque surgen de una misma fuente, se-
ran diferentes en sabor y forma de fluir. Uno es de agua impoluta, el segun-
do de leche pura, el tercero es una bebida del Paraiso y el cuarto es de miel.

En el Paraiso hay pabellones de gran belleza y altura. Se inclinaran, los
creyentes podran subirse a ellos y ser llevados dondequiera que deseen.
(Su parecido en este mundo serian las escaleras mecanicas y los aviones).

En el Paraiso hay un arbol que se llama ‘“Ttiba’. Las raices de ese arbol
estan en la parte superior y las ramas caen hacia abajo. Su parecido en este
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mundo son el sol y la luna.

La gente del Paraiso disfruta con la que comen y lo que beben deleitan-
dose con ello; y no tendran necesidad de orinar o defecar pues no tendran
ese tipo de necesidades humanas.

Allahu ta’ala dird a Sus esclavos, a los creyentes en el Paraiso: “;Oh Mis
esclavos! ;Qué mas queréis que os dé? ;Id y disfrutar de los placeres y
el bienestar!” Los esclavos diran entonces: “jYa Rabbi! Nos has librado
del Fuego haciéndonos entrar en el Paraiso, y nos has dado muchas hu-
ries, ghilmans y wildans. Nos avergiienza pedirte todavia mas”. Y entonces
Rabb-ul-’alamin les hablard de nuevo diciendo: “;Oh Mis esclavos! Hay
algo que Me tenéis que pedir que es diferente a estas cosas”. Cuando los
esclavos digan: “;Ya Rabbi! No nos atrevemos a pedir mas. Y ademas, no
sabemos qué pedir”. Entonces Rabb-ul ’dlamin les preguntara: “;Oh Mis
esclavos! ;Qué soliais hacer cuando os encontrabais con algin asunto
en el mundo?” Al contestar los esclavos que preguntaban a los ‘ulama y
que el problema se resolvia con la respuesta que ellos daban, Hadrat Haqq,
subhanahu wa ta’ala, les dira: “Hacer lo mismo ahora y averiguarlo pre-
guntando a los ‘ulama”. Entonces los 'ulama diran a los creyentes: “;Os
habéis olvidado de Yamalullah? Cuando estabais en el mundo soliais de-
sear (ver a Allahu ta’ala) y deciais: ‘En la Otra Vida, nuestro Rabb, que no
tiene lugar, nos permitira ver Su Yamal (Belleza)’. Esto es lo que debéis
pedir ahora”. Entonces los esclavos pediran la ru’yat-i-yamalullah (ver la
Belleza de Allah) y Allahu *adhim-ush-shan, que no ocupa lugar alguno,
les mostrara Su Yamél-i-bakamal. Cuando los esclavos vean la Yamal-i-
pak de Haqq ta’ala, su admiracion durara muchos miles de afios.

Cuando el creyente esté sentado en su pabellon, habra todo tipo de fru-
tas que le rodeen. Si piensa “voy a alargar la mano, alcanzar esa rama,
coger esa fruta y comerla” no necesitara levantarse para hacerlo. La rama
se acercara a donde esta sentado de forma que cogera la fruta y la pondra
en su boca; y antes de que el sabor llegue a su garganta, otra fruta aparecera
en el mismo lugar. Cuando la coma sera madura y deliciosa. Y entonces
Rabb-ul-’izza creara una nueva.

Si eres sabio, haz namaz, porque es la corona de la felicidad.

Tu percepcion del namaz es que es el Mi’rdy de los creyentes.
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ORACIONES QUE NO SE HACEN
A SU HORA

(Namaz Qada)

El namaz que se ha hecho a la hora prescrita tiene muchas virtudes. Los
‘ulama han especificado algunas:

1— La primera es que el rostro de quien lo ha hecho se llenara de ndr.
2— La vida del que lo hace tendra barakat.
3— Las suplicas del que lo hace seran aceptadas (por Allahu ta’ala).
4— El que lo hace sera una persona con jayr.
5— El que lo hace sera amado por todos los creyentes.

Omitir un namaz sin tener "udhr, (hacerlo después del tiempo prescrito
sin tener una excusa permitida por el Islam) produce quince perjuicios.
Cinco ocurren en este mundo, tres a la hora de la muerte, tres en la tumba y
cuatro en el lugar llamado Arasat. Los cinco perjuicios en este mundo son:

1— No habra niir en el rostro de esa persona.
2— No habra barakat en su vida.
3— Sus suplicas y bendiciones no seran aceptadas.

4— Las bendiciones que pide por un hermano musulman no seran acep-
tadas.

5—No recibird zawab alguna por los demads actos de adoracion.

Los tres perjuicios durante la sakarat-i-mawt (agonias de la muerte) son:
1— Morira hambriento.

2— Morira sediento.

3— Morira de forma indigna. Ninguna cantidad de alimento saciara su
hambre ni habra agua que calme su sed.

Sus tres perjuicios en la tumba son:
1— Su tumba le aplastara y sus huesos se entrecruzaran.
2— En su tumba habra fuego por todas partes.

3— Caera sobre ¢l un dragon de nombre Aqra con un latigo en la mano.
Cada latigazo enviara a la persona a las profundidades de la tierra. Cuando
se levante y regrese ser4 flagelado de nuevo. Esto seguir hasta el Ultimo
Dia. Asi pues, esa persona sera atormentada hasta el Dia del Levantamiento.
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Sus cuatro perjuicios en el lugar de Arasat son:
1— Sufrird un juicio muy severo.
2— Habra provocado la ira de Allahu ’adhim-ush-shan.

3— Entrara en el fuego.

4— En su frente estaran escritas tres declaraciones. La primera dira: Esta
persona merece la Ira de Allah. La segunda dira: Esta persona ha violado
el derecho de Allahu ta’ala. La tercera dira: Al haber violado el derecho
de Allahu ’adhim-ush-shan, estds muy alejado de la Compasion de Allahu
ta’ala.

Namaz es el mastil principal del Islam. Si una persona hace los cinco
namaz cotidianos, habra plantado el mastil de su fe erigido un lugar donde
poder refugiarse.

Siuna persona omite un solo namaz de forma voluntaria y no hace qada
(si luego no lo recupera) se promulgara una fatwa en los tres Madhhabs que
dice debera ser matado. Segiun el Madhhab Hanafi no es necesario matarlo,
pero habra cometido una de las transgresiones graves llamadas ‘akbar-i-ka-
bair’. Sera necesario encarcelarlo y mantenerlo en prision hasta que haga
los namaz de nuevo. La persona que desatiende el namaz porque no le da
importancia y porque no cree que sea un deber fundamental, se convierte
en un incrédulo.

Si una persona omite un namaz de forma voluntaria y luego hace qada,
(es, decir, cuando pague su deuda haciéndola después), ardera en el Fuego
durante un periodo de tiempo llamado ‘hugba’, ochenta afos. Para liberar-
se de ese tormento tendra que hacer tawba y suplicar ser perdonado. (Un
dia en la Otra Vida equivale a mil afios de este mundo).

En su libro titulado Radd-ul-muhtir, Muhammad Amin Ibni ’Abi-
din, rahmatullahi ’alaih, declara lo siguiente: Tal y como han dicho los
‘ulama, namaz ha sido un mandato religioso en todas las religiones reve-
ladas. >Adam, ’alaihis-saldam, hacia namaz cada dia en la ultima parte de
la tarde, Ya’qub, ’alaihis-salam, lo hacia tras la puesta del sol, y Yinus,
’alaihis-salam, lo hacia por la noche. Del mismo modo que uno de los dog-
mas del Tmén es creer que hay actos que son fard y actos que son haram,
también es un dogma del Tméan creer que es un deber, una obligacioén hacer
el namaz. Sin embargo, no es un dogma del imén hacer el namaz.

Para el musulman cuerdo y ya puber, tanto varén como hembra, es fard
hacer namaz cinco veces cada dia, a no ser que tenga un "udhr. Las cin-
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co oraciones diarias se hicieron obligatorias en la noche del Mi’ray. Los
hadiz-i-sharif mencionados en los libros titulados Muqaddima-us-salat,
Tafsir-i-Mazhari y Halabiy-i-kabir dicen lo siguiente: “Yabrail, *alai-
his-salam, (y yo hicimos namaz juntos, y Yabrail, *alaihis-salam,) dirigi6
el namaz como imam justo al lado de la puerta de la Ka’ba, durante
dos dias sucesivos. Hicimos la oracién del alba cuando era el tiempo de
fayr; hicimos la oracion del mediodia cuando el sol acababa de pasar
el meridiano; hicimos la oracion de la tarde cuando la sombra de un
objeto equivalia a su sombra en el mediodia incrementada con la lon-
gitud del objeto; hicimos la oracién de la puesta del sol cuando este se
habia puesto [cuando habia desaparecido su parte superior] y la oracién
de 1a noche cuando se oscurecio el crepuisculo. En el segundo dia hici-
mos la oracion del alba cuando la luz habia madurado; la oracion del
mediodia cuando la sombra de un objeto estaba incrementada por la
longitud del mismos; la oracion de la tarde la hicimos inmediatamente
después; la oracion tras la puesta del sol a la hora de romper el ayuno;
y la oracién de la noche al final del primer tercio de la noche. Entonces
dijo: ‘Oh Muhammad, estos son los tiempos de los cinco naméaz para
ti y para los Profetas antes de ti. Di a tu Ummat que haga estas cin-
co oraciones entre los dos tiempos en que las hemos hecho cada una
de ellas’”. Se nos ha ordenado que hagamos namaz cinco veces cada dia.
Los padres estan obligados a ordenar el namaz a sus hijos de siete aflos y
obligarles a ello con una bofetada si al tener diez afios no lo hacen. No esta
permitido golpear a un discipulo con mas de tres bofetadas o golpearle con
un palo. Esta mismo tipo de accion se aplica a la hora de que el nifio ayune
(en el bendito mes de Ramadan) o para impedir que consuma bebidas alco-
holicas. La persona que niega que sea fard hacer namaz y que es un deber
fundamental del musulman, se convierte en un incrédulo (kafir). Si a pesar
de creer que es fard no hace namaz por pereza y abandono, se convierte
en un musulman fasiq y es encarcelado hasta que hace de nuevo el namaz.
Esto se debe hacer sin mesura ni perdon. Si no hace namaz de nuevo se le
mantiene en prision hasta que muere. Hay otros ‘ulama que dicen que se
le golpea hasta que sangra. En los Madhhab Shafi’i y Maliki, la persona
que omite un namaz no se convierte en incrédulo pero es matado como
castigo. Los ‘ulama del Madhhab Hanbali dicen que serd incrédulo y debe
ser matado. En el Madhhab Shafi’1 hay ‘ulama que tienen el mismo iytihad.
Si alguien hace namaz en yama’at, debe ser considerado musulman. En
versiones anteriores no contenia el namaz en yama’at; los creyentes hacian
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namaz a solas. Otro acto de adoracion que también se hacia era el hayy
(peregrinacion). Como el namaz es un acto de adoraciéon que solo se hace
fisicamente, un creyente no puede hacer namaz en nombre de otro creyen-
te. Como el zakat es un acto de adoracion que se hace solo con las propie-
dades, una persona que no tenga "udhr puede encargar a otra persona que
pague el zakat en su nombre utilizando sus bienes (del que delega). Como
el hayy es un acto de adoracion que se hace fisica y econdmicamente, la
persona que tiene un "udhr, (algo que le impide hacer la peregrinacion) pue-
de encargar a otra persona que lo haga en su nombre utilizando sus medios
econdmicos. La persona anciana que no puede ayunar puede entregar a los
musulmanes pobres una cantidad 1lamada fidya por cada dia de ayuno que
no ha podido hacer. No estd permitido pagar fidya en lugar de namaz. Si
una persona que no ha podido hacer naméaz lo especifica en su testamento,
estd permitido que, tras su muerte y con los bienes que ha dejado, se pague
fidya por los namaz que no ha hecho. Si los bienes que deja no son sufi-
cientes para ese isqat, esta permitido que se haga dawr. En lo que respecta
al ayuno, es wayib hacer isqat. (Para mayor detalle, véase el capitulo 21 del
quinto fasciculo del libro Felicidad Eterna).

Hay lugares en los paises mas al norte donde en el verano, fayr (alba)
comienza antes de que el creptsculo de la tarde llegue a la oscuridad to-
tal; esto significa que los tiempos de las oraciones de la noche y del alba
nunca llegan a comenzar, razéon de que, segiin el Madhhab Hanafi no es
necesario hacer esos dos namaz. El gran muytahid Imam Shafi’i, rahima-
hullahu ta’ala’, lleg6 al iytihad de que las dos oraciones si deben hacerse.
No obstante, la mayoria de los “‘ulama dicen que no se deben hacer. Ni tam-
poco hay que hacer qada de las mismas, (no hay que recuperarlas después),
porque el tiempo prescrito para esas oraciones nunca comienza. No es fard
hacer un namaz cuyo tiempo no ha comenzado. Con el ayuno no ocurre
lo mismo. Cuando se ve la luna nueva en un pais, Ramadan comienza en
todos los paises.

Si surge un haray cuando se esta haciendo un acto fard o evitando un
acto haram, se debe imitar otro Madhhab (uno de los otros tres Madhhabs)
en los que no existe ese haray. Haray significa hacer algo con dificultad o
no poder hacerlo en absoluto. Si ninguno de los otros tres Madhhabs tam-
poco esta a salvo de ese haray, y si la causa del haray es una dartirat’, no

76  Dartrat es un motivo samavi (involuntario) que obliga a hacer algo o imposibilita hacer-
lo. Es una situacion que no puede controlar la voluntad de la persona.
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sera necesario hacer ese fard o evitar ese haram. Si no se debe a una dartrat,
hay que desembarazarse de ese haray haciendo algo que no lo cause. (Véa-
se el capitulo 4 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna).

El musulman que llega tarde a la sunnat de la oracion del alba debe omi-
tirla para no perder el namaz fard que se hara en yama’at. Si considera que
tiene tiempo para luego unirse a la yama’at, puede hacer la sunnat en el ex-
terior de la mezquita o detras de una columna. Si no hay un lugar apropiado
para hacer la sunnat, es mejor omitirla que hacerla cerca de la yama’at. Un
acto de sunnat debe omitirse para evitar un acto makrth.

Los namaz fard que no se hacen por tener un ’udhr se llaman fawait o
namaz fard que no se han hecho en los tiempos prescritos. Los namaz que
no se han hecho por pereza o sin "udhr se llaman matrikat. Los “‘ulama del
Figh han llamado faitas (pl. fawait) a los namaz omitidos por udhr que se
dejan para qada’, en vez de llamarlos ‘namaz omitidos’. Es una transgre-
sion grave no hacer un namaz en el tiempo prescrito sin tener un ’udhr.
Esta transgresion no se perdona haciendo qada. Es necesario hacer tawba
y un hayy-i-mabrar. Cuando se ha hecho qada, la Ginica transgresion que se
perdona es por haber omitido el namaz. Tawba sin hacer qada no sera sahih
porque depende de que cese la transgresion.

Hay cinco "udhr (excusas validas aprobadas por el Islam) para posponer
un namaz hasta que pasa el tiempo prescrito: 1). Si al estar bajo amenaza
enemiga no se puede hacer namaz incluso sentado, apartandose de la qibla
o montado en un animal. 2). Si un musafir corre peligro de ser asaltado por
ladrones o depredadores en el camino. 3). Si una comadrona puede poner
en peligro la vida de la madre o del nifio que va a nacer. 4). Por olvido. 5).
Por quedarse dormido. En el Madhhab Hanafi es ada” lograr decir el takbir
iftitah, y en el Madhhab Shafi’t Madhhab hacer un rak’at (del namaz) antes
de que termine el tiempo prescrito.

Es fard hacer qada de los namaz que son fard, y wayib hacer qada de los
que son wayib. Si alguien hace qada de un namaz que es sunnat, obtendra la
zawab de un namaz sunnat. Es necesario respetar el orden de precedencia a
la hora de hacer qada de las partes fard y el witr de las cinco oraciones dia-
rias. Esta regla no se aplica cuando el tiempo de la oracion disminuye. Di-
cho con otras palabras: el tiempo de un namaz determinado no debe dejarse
para hacer qada de un namaz anterior. Otro suceso que invalida esta norma

77 Hacer ada de un namaz significa hacerlo dentro del tiempo prescrito.
Hacer qada significa hacerlo cuando este ha terminado.
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es olvidar que se tienen namaz faita, (namaz que se han perdido u omitido)
o cuando el nimero de namaz faita llega a ser seis. El tartib, (la norma de
los cinco namaz) no se podra aplicar si su nimero es inferior a seis. Aun-
que las namaz fard que se hacen sin seguir el tartib serdn fasid, (no seran
validas) si su numero llega a ser de seis, serdn todas sahih cuando haya
terminado el tiempo de la quinta. Si suponemos, por ejemplo, que alguien
no ha hecho la oracion del alba y luego hace la del mediodia, la de la tarde,
la de después de la puesta del sol y la de la noche con el witr, (sin haber
hecho la del alba) cuando recuerde que no hizo la del alba ninguna de las
hechas serd sahih; pero si lo seran cuando el sol salga la mafiana siguiente.

Se debe hacer gada de los namaz faita lo antes posible. Solo esta permiti-
do posponerlas hasta que se han obtenido los medios de subsistencia para la
familia y se han hecho las sunnat de los cinco namaz y los namaz llamados
duha, tasbih y tahiyyat-ul-mas§id.”® Ibni *Abidin declara lo siguiente en la
seccion que trata de las sunnat de la ablucion: “‘Permisible’ significa ‘no
prohibido. Segln los ‘ulama, un acto que es makrtih tanzihi se dice que es
‘permisible’”. En consecuencia, es necesario no hacer cosas que se definen
como ‘permisible (yaiz)’, pero sin embargo las namaz qada no se deben pos-
tergar para hacer antes las namaz sunnat. Qada de los dias que no se han
ayunado durante Ramadan no es algo que necesite hacerse con prisas.

La persona que abraza el Islam en Dar-ul-harb no tiene que hacer qada
de (actos de adoracion fard tales como) namaz, ayuno y zakat que no habia
hecho antes, pues no sabia nada sobre ello. No obstante, el no conocer ac-
tos que son fard y los que son hardm no es un "udhr para la gente que vive
en Dar-ul-Islam. Si un murtadd, (renegado que ha abandonado el Islam)
vuelve a ser creyente, no tendra que hacer qada de los namaz que no ha
hecho durante su apostasia porque el Islam no obliga a los incrédulos. Si
un es sabi, (nifio que atn no es puber y no esta obligado a los mandatos
del Islam) hace la oracion de la noche, va a la cama, experimenta una eya-
culacion nocturna y se despierta después de fayr de la mafiana siguiente,
tendra que hacer qada del namaz de la noche anterior al dejar de ser nafila
y convertirse en fard mientras estaba dormido. Si hay namaz que no se han
hecho estando sano, se puede hacer gada de las mismas con tayammum” y

78  Estos términos aparecen definidos en varios lugares de los seis fasciculos del libro Feli-
cidad Eterna.

79  Sobre tayammum hay informacion detallada en el capitulo 5 del cuarto fasciculo de
Felicidad Eterna.
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con ima* cuando se esta enfermo. Un naméaz de cuatro rak’at que se haya
dejado para qada se debe recuperar haciendo los cuatro rak’at aunque se
esté en safar (viaje de larga distancia). Los cuatro rak’at fard de una oracion
del mediodia que se hayan dejado para qada en un safar, deben recuperarse
haciendo dos rak’at aunque ya se sea muqim (aposentado). Cuando se va
a empezar el fard de una oraciéon del mediodia se pone la niyyat “voy a
hacer la oracion del mediodia de hoy” o simplemente “voy a hacer el fard
de la oraciéon del mediodia”. Si hay mas de un namaz faita (que se deben
recuperar uno tras otro), se pone la niyyat de hacer, por ejemplo, “el fard
de la primera oracion del mediodia dejada para qada” o “el fard de la ul-
tima oracion del mediodia dejada para qada”. Cuando se hace qada de los
dias de Ramadan que no se han ayunado, no es necesario respetar el orden
temporal de los mismos.

Cuando se hace qada de namaz (que no se han hecho en el tiempo pres-
crito sin una excusa valida) que se llaman matrik (abandonadas, omitidas),
no deben saberlo los demas, porque es una transgresion grave no hacer el
namaz a la hora prescrita. Y otra transgresion es dar a conocer a los demas
tu transgresion. Otro acto transgresor es contar a los demas durante el dia
el pecado que se ha cometido la noche anterior. Aqui finaliza nuestra tra-
duccion de Ibni *Abidin.

Como se puede ver, en el Madhhab Hanafi las namaz féita deben recu-
perarse (qada) lo antes posible Esta norma también se aplica al Madhhab
Shafi’i. Shams-ud-din Muhammad Ramli, rahmatullahi *alaih, un ‘alim del
Madhhab Shafi’1, declara lo siguiente en su libro de fatwas: “Si una persona
tiene namaz sin hacer por algtn tipo de ’udhr, no sera para ¢l una trans-
gresion que haga el namaz llamado tarawih durante Ramadan para luego
hacer qada se sus namaz faita después de Ramadan. No obstante, si sera
una transgresion si lo hace una persona que tiene namaz omitidas sin "udhr
porque se debe hacer qada de las namaz omitidas lo antes posible”. Los
‘ulama del Madhhab Shafi’1 afirman de forma manifiesta que es una trans-
gresion hacer namaz sunnat, como el tarawih, en vez de hacer primero las
namaz omitidas sin "udhr. La misma norma se aplica en el Madhhab Hana-
fi. Cuando el Madhhab Hanafl declara que es permisible retrasar el qada
de las namaz faita que no se han hecho debido a un "udhr, esta indicando
que seria mejor no postergar hacer qada de las mismas porque permisible
(Jaiz) significa lo que no ha sido prohibido. Ibni *Abidin, rahimahullihu

80 Significa hacer el namaz con gestos.
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ta’ala, explica la expresion “... permisible (yaiz) utilizar en exceso el agua
que fluye” como “es makrih tanzihi)...”. Cuando es mejor apresurarse para
hacer qada de los namaz que se han omitido por un "udhr, debe ser obliga-
torio hacer las namaz que se omitieron sin un "udhr en vez de las sunnat (de
las cinco oraciones diarias). Ibni > Abidin, rahimahullahu ta’ala, declara:
“Cuando se hace la ablucion es sunnat-i-muakkada lavar cada parte tres ve-
ces. No es makrih omitir esta sunnat si hay un *udhr, como que el agua sea
muy cara, esté muy fria o sea muy escasa”. Esta es otra indicacion de que,
para saldar la gravedad de la situacién que supone no haber hecho qada de
los namaz omitidos, es necesario hacer ese qada en vez de las sunnats (de
las cinco oraciones diarias) excepto la sunnat de la oracion del alba. Como
hacer namaz qada en vez de las sunnat se explica en el final del capitulo que
habla de la importancia del namaz.

ISQAT del NAMAZ de los MUERTOS

Isqat del namaz’ significa ‘aliviar al fallecido de sus deudas relaciona-
das con namaz. Para hacer esto, se paga kaffarat®' por las namaz omitidas.
Para el pago de kaffarat es wayib para el fallecido que haya dispuesto en su
testamento que se haga tal accion y haber reservado los medios econémicos
suficientes para ello. Dicho con otras palabras, un tercio de los bienes que
deja tras de si no debe ser menor que la cantidad necesaria para la kaffarat.
La kaffarat la paga el wali del muerto; éste es la persona encargada por el
fallecido en lo que respecta al testamento o uno de los herederos. Hay cua-
tro clases de wali (guardian, tutor) en el Islam. El wali del fallecido (may-
yit); el wali del huérfano (yatim); el wali de la mujer cuyo nikah se va a ha-
cer (contrato matrimonial del que se habla con mayor detalle en el capitulo
12 del quinto fasciculo del libro Felicidad Eterna); y el wali del esclavo o
jariya que se llama mawla. Hay otros wali diferentes a estos cuatro: los wali
de Allahu ta’ala a los que también se les llama Awliya y que son aquellos a
los que Allahu ta’ala ama mucho. Conseguir este profundo amor exige po-
seer todas las aptitudes relacionadas con las palabras, acciones y conducta
ensefladas por el Profeta Muhammad, sallallahu ‘alayhi wa sallam. Estas
enseflanzas se pueden obtener con facilidad a través de un sabio islamico
verdadero. La persona que no lo pueda encontrar, debe aprenderlas en los
libros escritos por los ‘ulama de Ahl-as-sunnat. Ibni *Abidin, rahimahu-

81 Para mayor detalle sobre ‘kaffarat’ véase el capitulo 13 del fasciculo sexto del libro
Felicidad Eterna.
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llahu ta’ala, declara: “Si una persona con faita, (namaz que no ha hecho a
causa de un ’udhr), dispone en su testamento que se pague su kaffarat, se
deben dar a los pobres medio sd’ [2.1 litros], o 520 dirham [1750 gr.] de
trigo o de harina de trigo por cada namaz fard o wayib. Toda esa kaffarat
se puede dar a un solo pobre. Es mejor pagar su valor en oro o plata. Si el
testador no ha dejado bienes o si un tercio de los mismos no cubre las exi-
gencias de la kaffarat, o el testamento no es valido y su wali paga la kaffarat
donando una pequefia cantidad de dinero —y como la cantidad que se exige
por cada dia es: 1750 x 6 = 10500 gr. o 10.5 kg. de trigo— pide prestado la
cantidad de un aflo = 3780 kg. de trigo [o como el valor de 10.5 kg. de trigo
es aproximadamente un gramo de oro— monedas de oro que equivalgan a
ese valor, 52.5 0 60 monedas de oro para ser prudentes, u otros articulos de
oro con ese peso [432 gr] como pueden ser pulseras, anillo y similares. Si
se considera que los namaz hechos por el fallecido podian ser erréneos, res-
ta los afios de la nifiez —doce afios para un hombre y nueva para una mujer—
y con ello calcula el nimero de afios en los que el fallecido era mukallaf,
(obligado a hacer namaz). Como el nimero diario de namaz para el que la
kaffarat es necesaria es seis, toma prestado 3780 kg. de trigo o 60 monedas
de oro —que es una eleccion mejor— que es lo necesario para la kaffarat de
los namaz de un afio solar. Esto se lo entrega a un musulman pobre al tiem-
po que pone la niyyat de hacer el isqat de la kaffarat del fallecido por sus
namaz. El pobre debe ser un musulman cuerdo, puber, salih y varéon. Debe
decir “lo acepto” y lo coge. Luego se lo entrega al heredero como regalo.
El heredero lo coge y se lo entrega al mismo pobre o a otro diferente. El
mismo procedimiento se repite tantas veces como afios fue mukallaf el fa-
llecido. Si el oro que se ha tomado prestado es mas mayor (que la cantidad
del ejemplo), el nimero de dawrs (ciclos) que debe hacerse cambiard con
una proporcioén inversa. Si no se pueden obtener monedas de oro, el wali
toma prestado de una mujer joyas de este metal, como pulseras y anillos,
los pesa, separa (los afios en los que no se hizo namaz x 7.2 gramos) y
pone la cantidad separada en un pafiuelo que contendra tantas monedas
de oro (en peso) como el nimero de afios en los que el fallecido no hizo
namaz. Este nimero multiplicado por 60 y luego dividido por el nimero
de pobres que participaran en el dawr dara el nimero de dawrs que deben
hacerse. Si el oro que se puede conseguir es poco, se pesa la mitad del oro
del caso anterior, con lo que el numero de dawrs serd el doble que en el
caso anterior. En el caso de un hombre que ha muerto a los sesenta afios,
60x48x7.2=20736 gr. de oro se dan a un pobre. El isqat de namaz de un afio
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vale 60 monedas de oro. Deberan hacerse 30 dawrs con 100 gr. de oro y
siete pobres. O 43 con 70 gr. de oro y siete pobres. Cuando se completan los
dawrs el ultimo pobre devuelve el oro al wali como regalo y éste paga su
deuda. Después de eso se haran dawrs por los ayunos, qurban, y juramen-
tos. No obstante, para el dawr de un juramento son necesarios un minimo
de diez pobres, y a una persona no se le puede dar mas de medio sd’ por
dia, mientras que a una persona se le pueden pagar kaffarats de un nimero
de namaz en un dia, e incluso de una sola vez. El Isqat para el zakat no se
puede hacer si el muerto no lo ha dispuesto en su testamento. Como esta
condicion no se aplica al ayuno, el wali debe también calcular los dawrs del
zakat donando de sus propios bienes. Cuando se han terminado todos los
dawrs, el heredero da dinero u otros bienes como regalo a los pobres (que
participaron en los dawrs).

En el caso de que un tercio de los bienes legados por el fallecido que ha
dispuesto kaffarats en su testamento no sea suficiente para cubrirlas, el wali
no podra hacer kaffarats gastando mas de un tercio de los bienes legados
sin permiso del heredero. En el caso de que el tercio sea suficiente para las
kaffarats pero el muerto tiene una deuda, el pago de ésta tiene preferencia
sobre la kaffarat incluso si el acreedor la entrega para el isqat. Una vez
pagado el acreedor, éste no puede devolverlo como regalo para cubrir la ka-
ffarat porque el pago de la misma solo es valido con los bienes donados por
el heredero. Si un fallecido ha ordenado en su testamento que se haga ka-
ffarat por todos los naméaz de su vida pero no se sabe cuantos afios tenia, esa
parte de su testamento se convierte en batil (nula). No obstante, si un tercio
es menos que la cantidad estimada para todos sus namaz, habria ordenado
que se diera todo ese tercio en cuyo caso si en esa parte del testamento se
dispuso una cierta cantidad, esa parte del testamento seria sahih (valido).

“Incluso si el fallecido ha ordenado en su testamento que se pague esa
kaffarat, no es wayib para wali, [el heredero o el wasi (albacea)] hacer una
donacion para que se pague la kaffarat. Para el fallecido es wayib dejar dis-
puesto un tercio de la cantidad de sus bienes para que cubran sus kaffarats,
ordenando en el testamento que éstas se paguen con ese tercio. Si ordena
que la kaffarat se pague con una parte de ese tercio y el resto se done a
sus herederos o a otras personas, habra sobrepasado lo wayib, lo cual es
una transgresion. En este respecto, no es sahih ordenar que una parte del
tercio se gaste haciendo dawr y el resto se gaste haciendo jatm del Qur’an
al-karim y tahlil. Mas aun, no es permisible recitar el Qur’an al-karim a
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cambio de un pago. El que lo paga y el que lo recibe seran transgresores.
A pesar de que algunos ‘ulama han declarado que es permisible ensefar el
Qur’an al-karim a cambio de una cantidad, nadie ha dicho que se puede
recitar siendo pagado.

Si el fallecido ha ordenado en su testamento que sus namaz qada sean
hechas por su heredero, esto no sera sahih (valido). No obstante, lo que si
es sahih es que una persona haga namaz o ayune donando las al fallecido
las zawab que consigue con ello. Para la persona que esta en su lecho de
muerte no es permisible pagar fidya por sus propios namaz. Aqui termina
nuestra traduccién de Ibni *Abidin.

Ahmad Tahtawi, rahmatullahi ’alaih, declara en su comentario del libro
titulado Maraq-il-falah: “Esta declarado en el Nass, (ayat-i-karima y ha-
diz-i-sharif con significados claros) que se haga isqat de los ayunos que no
se han hecho pagando una fidya por ellos. Como namaz es mas importante
que el ayuno, la misma norma se aplica a los namaz. Esta es una declara-
cion que hacen de forma unanime todos los ‘ulama. En consecuencia, la de-
claracion ‘isqat para namaz es algo que carece de fundamento’ promulgada
por alguien que posa como hombre religioso, es una admision de su propia
ignorancia. Es una declaracion que contradice el consenso de los ‘ulama.

Siun impedido no puede hacer namaz, aunque sea haciendo gestos con
la cabeza cuando esta tumbado, no tiene que ordenarlas en su testamento
incluso si los namaz que no puede hacer son menos que los cinco namaz
diarios. Del mismo modo, si alguien que no puede ayunar por safar (viaje
de larga distancia) o enfermedad, no puede encontrar un tiempo de igamat,
(estar establecido en un lugar) o buena salud que le dure lo suficiente para
hacer qada del ayuno que debe, no tiene que ordenar isqat del mismo en su
testamento. Wasiyyat, (disposiciones en el testamento) también son validas
para faltas relacionadas con el zakat-i-fitr®, los medios de subsistencia de
la esposa®, las transgresiones cometidas una vez entrado en el ihrAm para
el hay9™, y la caridad relacionada con las ofrendas votivas®. Si una perso-
na muere sin dejar testamento valido, es permisible para su heredero u otra
persona hacer donaciones para ¢l, insha’llah. Si el fallecido ordend en su
testamento que se hiciera el hayy por ¢l, su wakil parte hacia la peregrina-

82 Véase el capitulo 3 del quinto fasciculo de Felicidad Eterna.
83  Véase el capitulo 8 del sexto fasciculo de Felicidad Eterna.
84 Véase el capitulo 7 del quinto fasciculo de Felicidad Eterna.

85 Vcéase el capitulo 5 del quinto fasciculo de Felicidad Eterna.
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cion desde la ciudad del fallecido o desde pueda costearse con un tercio de
los bienes legados; no obstante, el donante tiene la opcion de elegir el punto
de partida. No es sahih que alguien ayune o haga namaz por cuenta de un
muerto, ya sea gratis o por una cantidad. El hadiz-i-sharif relacionado con
este asunto es mans(j®®. Gracias a la sadaqa pagada como kaftfarat, Allahu
ta’ala perdonard las deudas del fallecido (relacionadas con los actos de ado-
racion). En el libro Shafi’1 titulado Anwar se declara: “Para el fallecido no
es wayib pagar fidya por los namaz que no hizo. Si se paga, no sera isqat”.
Los musulmanes de los Madhhab Maliki o Shafi’1 hacen dawr imitando el
Madhhab Hanafi.

Si la cantidad de bienes ordenada por el fallecido en su testamento no
es suficiente para la kaffarat, o si un tercio de los bienes legados no es
suficiente, o si ha muerto sin dejar testamento o sin que éste sea valido, se
hace dawr para que el isqat de todas sus deudas se pueda cubrir con unos
pocos bienes donados por otra persona. Esta pequefia cantidad se entrega a
un pobre con la intencidn de isqat. Una vez que el pobre la ha recibido, se
la regala al wali o a otro pobre que, a su vez, tiene que cogerla; luego se la
entrega a otro pobre como donacion y con la intencion de hacer el isqat de
las deudas del fallecido (de actos de adoracion como namaz y ayuno). Aqui
termina nuestra cita del comentario de Tahtaw?.

LO RELACIONADO CON EL VIERNES
Para que la oracién del viernes sea sahih se deben cumplir siete condi-
ciones:

1—- El lugar donde se va a hacer el namaz del viernes tiene que ser lo
suficientemente grande como para ser calificado de ciudad.

2— Dar el sermon llamado jutba.

3— Dar el jutba antes del namaz.

4— El namaz del viernes debe hacerse dentro del tiempo de la oracion
del mediodia.

5—Que haya una yama’at. Segiin Imadm A’zam e Imam Muhammad, ra-
himahumallahu ta’ala, ademas del imam, que tiene que ser un hombre sen-
sato y puber, tiene que haber un minimo de tres hombres; segun Imam Abt
Ysuf, rahimahullahu ta’ala, este nimero minimo son dos hombres ademas

86 El tipo 15 de hadiz-i-sharif descrito en el capitulo 6 del segundo fasciculo de Felicidad
Eterna.
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del imam. El qawl de los Tarafayn es fundamental. (Se llaman ‘Tarafayn’
al Imam A’zam Abl Hanifa y su discipulo bendecido Imam Muhammad.

6— La gente tiene que tener libertad para ir y unirse a la yama’at.

En el libro de fatwa titulado Hindiyya: “Para los hombres que son li-
bres y tienen buena salud y no son safari, es fard-i-’ayn hacer la oracion
del viernes. Para la persona que esta en safar (viaje de larga distancia), para
el impedido o para las mujeres no es fard ir a la mezquita para hacer la
oracion del viernes. Tampoco es fard para el que teme ser sorprendido por
lluvias torrenciales o teme sufrir algin tipo de maltrato. Los jefes o mandos
superiores no pueden impedir a sus subordinados que vayan a la oracion
del viernes. Si asi lo desean, pueden deducir una cierta cantidad de sus
salarios por el tiempo perdido. Si el imam que dirige la oracion del viernes
es fasiq®” y no es posible evitarlo, el consejo de los ‘ulama es que se debe
rezar detras de €l en vez de no asistir a la oracion del viernes. Para rezar
las cinco oraciones del dia se debe ir a una mezquita donde un imam salih
dirige los naméz en yama’at en vez de rezar detras de un imam fasiq. Para
la mujer es makrth ir a la mezquita para rezar en yama’at, sin que importe
quién es la mujer o cual es el namaz que se va a hacer.

Si una persona alcanza al imam en el ruk@’ del segundo rak’at de la
oracion del viernes, tendra que hacer la oracion del mediodia, segiin dice
Imam Muhammad, rahimahulldhu ta’ala. Segin Imam A’zam e Imam Aba
Yisuf, rahimahumalldhu ta’ala, debe hacer la oracion del viernes incluso
si cuando alcanza el imam es tan tarde como en el tashahhud (postura sen-
tada). Si una persona esta haciendo un namaz nafila cuando el jatib esta
dando el jutba, solo hara dos rak’ats y nada mas. Si el namaz que esta ha-
ciendo es la sunnat inicial de la oracion del viernes, no hay consenso entre
los ‘ulama sobre si debe hacer dos rak’ats y luego acabar con el salam, o
hacer los cuatro rak’ats que le corresponde. No obstante, es fundamental
que haga los cuatro rak’ats.

En la oracion del viernes hay cinco wayib que se deben cumplir:
1— Detener todo tipo de actividad a la hora del adhan.

2—1Ir a la mezquita andando de la manera llamada ‘sa’i’, (apresurandose
como se hace entre las colinas llamadas Safa y Marwa durante el hayy.
(Véase el capitulo 7 del fasciculo quinto del libro Felicidad Eterna).

87 Se llama ‘fasiq’ a la persona que comete abiertamente uno de los actos hardm como
tomar bebidas alcohdlicas, fornicacion, etc.
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3— No hacer namaz nafila cuando el imam esta dando el jutba.

4— Evitar conversaciones mundanas.

5— Permanecer en silencio.

En la oracion del viernes hay seis mustahab que se deben cumplir:

1- Rayiha-i-tayyiba, (que significa ponerse perfume).

2— Utilizar el miswak, (un brote de un arbol llamado araq).%

3— Ponerse ropa limpia.

4— Tabkir, [(ir temprano a la mezquita para la oracion del viernes). En
la época llamada Zaman-i-Sa’adat, (los tiempos bendecidos con felici-
dad en los que vivian el Mejor de la Humanidad, el Rastlullah, sallallahu
’alaihi wa sallam, y sus primeros cuatro Jalifas, Hadrat Ab Bakr, Hadrat
’Umar, Hadrat *Uzman y Hadrat ’Ali, radiy-Allahu *anhum ayma’in) los
Sahaba, radiy-Allahu ta’ala anhum ayma’in, los viernes no abandonaban
la mezquita tras la oracion del alba, sino que lo hacian una vez terminada
la oracion del viernes. Lo que esta Ummat ha abandonado primero, es la
conducta que es una sunnat y se llama tabkir].

5— Hacer ghusl, (explicado en el capitulo 4 del cuarto fasciculo de Fe-
licidad Eterna).

6— Decir las bendiciones que se llaman salawat, (que se hacen por el
alma bendecida de nuestro Profeta, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, y
que dicen lo siguiente: “Alldhumma salli *ala sayyidinA Muhammadin
wa ’ala alihi wa sahbihi ayma’in”).

En la oracién del viernes hay cinco makriih que se deben evitar:

1— Decir salam, cuando el imam jatib estd dando el jutba. (Los saludos
prescritos en el Islam se detallan en el capitulo 62 del tercer fasciculo de
Felicidad Eterna).

2— Recitar el Qur’an al-karim (cuando el imam esta dando el jutba).

3— Decir “yarhamukallah” al que estornuda (y que luego diga “Alham-
dulillah”) cuando el imém esta dando el jutba.

4— Comer y beber (durante la oracion del viernes y su jutba).

88  Véase el parrafo 13 bajo el titulo ‘Adabs de la ablucion’ del capitulo 2 del cuarto fascicu-
lo del libro Felicidad Eterna, o poéngase en Google la palabra ‘miswak’ para ver como
el Islam nos ha ensefiado, hace mas de 1400 afios, a cuidar los dientes, la boca y el canal
alimentario.
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5— Hacer algo makrtih. [Que el jatib dé un discurso muy largo como
jutbal.

Tras el primer adhan del viernes, que se da en el minarete que esta en
el exterior de la mezquita, el imam jatib hace la sunnat inicial de la oracion
del viernes cerca del minbar. Luego se acerca al minbar, hace una corta si-
plica, de pie y orientado hacia la gibla, se sube al minbar, se sienta mirando
hacia la yama’at y escucha el segundo adhan. A continuacion se levanta y
comienza a dar el jutba.

[La gente llamada wahhabis no pertenece al Madhhab de Ahl as-Sun-
na. No tiene un Madhhab definido. Se les llama wahhabis o naydis. El
wahhabismo fue establecido por conspiradores britanicos. Lo hicieron
valiéndose de un hombre vil e ignorante del Nayd llamado Muhammad
ibn ’Abd-ul-Wahhab. En sus libros llaman incrédulos a los musulmanes
que no son wahhabis. Declaran que esta permitido matar a los que no son
wahhabis y apoderarse de sus mujeres, hijas y posesiones como ghanimat
(botin). Sobornando espléndidamente a hombres de la religion ignorantes
y la-madhhabi (sin madhhab), los convierten en wahhabis y los envian a
sus centros llamados ‘Rébita-t-ul *alam-il-islami’ que han establecido por
todo el mundo. Definiendo a sus publicaciones anti-islamicas como ‘fatwas
emitidas por la unidad universal de los ‘ulama’, las difunden por todos los
paises musulmanes. Cuando llega la época de la peregrinacion las distri-
buyen hayyis de forma gratuita. En una de estas publicaciones se dice que
‘es fard para las mujeres hacer la oracion de los viernes’ y las obligaban a
salir de sus casas para ir a las mezquitas. Hacen namaz en grupos mixtos
donde los hombres y las mujeres hacen el mismo namaz en yama’at. En
otra de sus publicaciones se dice que ‘los jutbas de los viernes se deben dar
en una lengua que comprendan (los musulmanes que forman la) yama’at.
No se deben dar en la lengua arabe’. Los ‘ulama verdaderos de los paises
musulmanes rechazan esas fatwa presentando textos en su contra. Algunas
de estas negativas son los fatwa emitidos por los ‘ulama de Ahl as-Sunnat
en varias zonas de la India. Ejemplos de ello es ’Allama hibr-un-nihrir
wa-1-fahhama sahib-ut-taqrir wat-tahrir Mawlana Muhammad Tamimi bin
Muhammad Madrasi, navvar-Allahu marqadahu’, Muftl de Madras, que
declara lo siguiente:

“Es makrth dar el jutba en una lengua que no sea el arabe o hacerlo en

arabe y en su traduccion a otra lengua. Es wayib dar todo el jutba en la len-
gua arabe, porque el Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, dio todos sus
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jutba en dicha lengua”. En el libro titulado Bahr-ur-rasiq cuando habla de
los namaz de los ‘Id, se dice: “Los namaz nafila y kustf (con la excepcion
del namaz llamado tarawih) no se hacen en yama’at. Como los namaz de
los dos ’Id se hacen siempre en yama’at, se deben considerar wayib, no na-
fila”. Como bien se sabe, un acto de adoracioén que el Rastlullah, sallallahu
’alaihi wa sallam, hacia con constancia es wayib. ’Allama Zabidi, rahima-
hullahu ta’ala, declara lo siguiente en su comentario del Thya-ul-"uliim:
“Un acto de adoracion que el Rastilullah, sallalldhu ’alaihi wa sallam, hacia
con regularidad es wayib. Y no es necesariamente un acto es que es fard.
’Allama Mufti Abu-s-su’td Efendi, rahimahullahu ta’ala, declara en su li-
bro titulado Fathullah-il-mu’in: “Que el Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa
sallam, lo hiciera con regularidad demuestra que es un acto de adoracion
wayib”. Ibni *Abidin, rahimahullahu ta’4la, afirma lo siguiente en su trata-
do sobre las sunnat de la ablucién: “Un acto de adoracion que el Rastlullah,
sallallahu ’alaihi wa sallam, hacia con regularidad es sunnat-i-muakkada si
nunca lo omitia. Si no solo no lo omitia sino que trataba de disuadir a quien
veia omitirlo, entonces es wayib. Porque si no intentara disuadirlo, (para
que no lo omitiera) habria sido interpretado como su aprobacion de omitir-
lo. A este respecto, Abus-Su’td Efendi dijo que un acto de adoraciéon que
el bendito Profeta, sallallahu ’alaihi wa sallam, hacia de forma regular sin
omitirlo es wayib”. Al final de la seccidon donde se explican los makriih del
namaz se dice que es makriih tahrimi omitir cualquiera de los dos casos.
Que el Rastilullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, diera siempre sus jutba en
arabe es una indicacion de que es wayib dar el jutba en la lengua arabe. En
consecuencia, es makrih tahrimi dar el jutba en una lengua que no sea el
arabe o darlo en arabe con su version traducida. En el primer caso se viola
la norma de hacerlo en arabe, y en el segundo la de hacerlo solo en arabe.
En ambos casos se habria abandonado algo que el Rastlullah, sallallahu
’alaihi wa sallam, hacia de forma continuada. Del mismo modo, decir el
takbir de iftitah, (decir “Allahu akbar”) en drabe cuando se empieza la ora-
cion y decir “Allahu akbar” en medio del namaz son dos cosas diferentes.
Es makriih tahrimi cualquiera de los dos. Hacerlo se hizo wayib porque el
Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, siempre decia “Allahu akbar”; por
la misma razon se hizo makrh tahrimi no decirlo. Ibni *Abidin, rahimahu-
llahu ta’ala’ dice lo siguiente en Radd-ul-muhtar: “Makrih significa algo
(un acto o una conducta) que si se hace o deja de hacer, siendo wayib o
sunnat, es violado. En el primer caso, (violar algo que es wayib,) es makrih
tahrimi; en el segundo, (violar algo que es sunnat) es makrih tanzihi. En
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el libro titulado Halabi-i-kabir (de Ibrahim bin Muhammad Halabi (866
H. Haleb [Alepo] — 956 H. [1549 d.C.]) se dice lo siguiente: “Es makrtih
tanzihi omitir (o violar) algo que es sunnat. Es makrih tahrim1 omitir algo
que es wayib”. En el libro titulado Fatawa-i-Sirayiyya (escrito por ‘Ali
*Ushi bin *Uzman, rahmatullahi ta’ala ’alaih, (m. 575 H. [1180 d.C.]) se
dice que es “permisible dar el jutba en la lengua Farisi (Persa)”. Seria batil
(invalido) presentar esta declaracion como prueba y emitir un fatwa que
afirme que es permisible dar el jutba en una lengua que no sea el arabe y
que no es makriih, ni tahrimi ni tanzihi. La declaracion en el Sirayiyya sig-
nifica que es “sahth (valido)”, lo cual no quiere decir que ‘no es makrih’.
Ibni * Abidin, rahimahullahu ta’ala, declara en Radd-ul-muhtér: “Que ’All
"Ushi diga que es sahih no demuestra que no sea makrih”. Muhammad
’Abd-ul-Hayy Luqnavi, rahimahulldhu ta’ala, declara en su libro titulado
’Umdat-ur-ridya: “Con respecto a la afirmacion de que no es una condi-
cion que deba cumplirse dar el jutba en la lengua arabe, (para la validez de
la oracidn del viernes), y que es permisible darlo en persa o cualquier otra
lengua, demuestra que la oracioén del viernes hecha de esta manera sera
permisible. Dicho con otras palabras, se habrd cumplido con la condicion
que hace sahth la oracion del viernes. Pero no demuestra que el jutba dado
de esa manera carezca de kardhat, (algo que lo hace makriih) porque el
Rastlullah, sallallahu *alaihi wa sallam, y todos los Sahaba, radiy-Allahu
’anhu, en todo tiempo y en todo lugar dieron el jutba en la lengua arabe.
Hacerlo de forma contraria es makriih tahrimi”. Y también los Tabi’in y los
Taba’i at-tabi’in, rahimahumulldhu ta’ala, dieron siempre y en todo lugar
el jutba en arabe. No solo no lo dieron en una lengua diferente, sino que
tampoco lo dieron en arabe para luego traducirlo (a otra lengua). [Esto es lo
que ocurria en paises de Asia y Africa donde la gente que escuchaba el jut-
ba no entendia lo que decia al no saber arabe. A pesar de que era necesario
decir también la traduccion del jutba para asi ensefiar el Islam a los nuevos
musulmanes, no lo consideraban permisible. Les ensefiaban el Islam en
otras ocasiones diferentes al jutba. Nosotros también deberiamos imitar a
todos esos sabios].

Es una bid’at actuar de forma contraria a como ellos hacian. Dar el jutba
en lenguas que no son el arabe es makrih tahrimi. Y es batil llamar al pri-
mer caso ‘tahrimi’ y al segundo ‘tanzihi’. Makrih tanzihi significa omitir
un acto que es sunnat. Como el Rasilullah, sallallahu ’alaihi wa sallam,
siempre daba sus jutba en arabe, es wayib dar el jutba solo en arabe. ;Como
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puede ser tanzihi omitir este acto que es wayib? Lo que es wayib es evitar
hacer algo que es makriih tahrimi. Mawlana Bahr-ul-"uliim, rahimahullahu
ta’ala, dice lo siguiente en Arkan-ul-arba’a: “Es wayib no hacer algo que
es makrtih tahrimi. Hacer ese acto makrih significa desobedecer un (man-
dato que se llama) waygib”.

La persona que siempre comete un acto que es makrih tahrimi no es
un musulman adil. Ibni *Abidin, rahimahullahu ta’ala, declara lo siguien-
te basado en la autoridad de Ibni Nuyaym, rahimahulldhu ta’ala, cuando
empieza su exposicion de los wayibs de la ablucion en su libro titulado
Radd-ul-muhtar: “Es una transgresion menor hacer algo que es makrih
tahrimi. La continuidad a la hora de cometer transgresiones menores priva
al musulman de su ‘adélat.?® (Cometer varias transgresiones menores, 0 una
transgresion menor cometida varias veces, da como resultado una transgre-
sion grave. Y una transgresion grave que se comete de forma manifiesta
hace que el musulman pierda su ’adalat, y deja de ser un musulman *adil)”.
Basados en esto, ¢l jatib que da el jutba traducido a otra lengua pierde su
’adalat y se convierte en un musulman fasiq. (Musulman fasiq es el que
comete de forma publica una de las transgresiones graves. Ejemplos de
transgresion grave son: No cumplir, sin tener un *udhr, uno de los precep-
tos manifiestos del Islam o cometer abiertamente una de sus prohibiciones
(haram). Es makrih tahrimi hacer namaz detras de ese tipo de personas
(formar parte de un namaz en yama’at dirigido por una persona de este
tipo). En el libro titulado Néirul-idhah, (de Abil-Ijlas Hasan bin *’Ammar
Sharnblali, rahmatullahi ta’ala *alaih, 994 H. — 1069 H. [1658 d.C.], Egip-
to) y en Ibni *Abidin se dice: “Es makriih que haga de imam (y dirija un
namaz en yama’at) un esclavo, un aldeano o un hijo ilegitimo, si carecen
de conocimiento, y para el que practica una bid’at, por mucho conoci-
miento que tenga. Es una transgresion grave permitir que hagan de imam”.
’Allama Ibrahim Halabi, rahimahullahu ta’ala, declara en Halabi-i-kabir:
“Los musulmanes que permiten que la gente fasiq haga de imam (y dirijan
namaz que se hacen en yama’at) habran cometido una transgresion porque
es makrah tahrimi permitir que la gente fasiq sea imam”. En Maraq-il-
faldh esta escrito: “Es makrlh permitir que un fasiq sea imam (y dirija un
namaz en yama’at) aunque tenga conocimiento (del Islam) porque es negli-
gente a la hora de cumplir con el Islam. Es wayib tratarlo con desdén. Per-
mitir que sea imam significa respetarlo. Si no se puede impedir que dirija el

89 Vcéase el capitulo 2 del quinto fasciculo del libro Felicidad Eterna.
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namaz en yama’at, de debe hacer la oracion del viernes y los demas namaz
en otra mezquita”. Cuando ’Allama Tahtawi, rahimahullahu ta’ala, explica
este pasaje, dice: “Es makrih tahrimi (para los musulmanes) permitir que
un fasiq haga de imam (y dirija sus namaz en yama’at)”.

No se debe obligar al imam jatib que dé el jutba en una lengua que no
sea el arabe. Es una transgresion grave hacer tal cosa. Ibni >Abidin, rahima-
hullahu ta’ala, declara en Radd-ul-muhtar: “El namaz (en $ama’at) no se
debe hacer detras de un imam fasiq. Debe buscarse a un imam que no sea
fasiq. La oracion del viernes es otra cosa diferente. No obstante, es makriih
hacer esa oracion detras de un imam fasiq si se hace en otras mezquitas de
la ciudad. En ese caso, es posible rezar detras de otro imam. El libro titula-
do Fat-h-ulqadir® dice lo mismo al respecto”. En consecuencia, tampoco
se debe rezar detras de un imam que da el jutba traducido a otra lengua que
no es el arabe, debiéndose buscar una mezquita en la que el imam da el
jutba en arabe para rezar la oracion del viernes detras de ¢1. Para mayor de-
talle, 1éase el libro titulado ‘At-tahqiqat-us-saniyya fi-karahat-il-jutba-
t-i-bi-ghayri-1-’arabiyya wa qiraatiha bi-1-’arabiyyat-i-ma’a taryama-
tiha bi-ghayr-il-’arabiyyati’. Aqui termina nuestra traduccion del texto de
’Allama Muhammad Tamimi Madrasi.

El texto anterior, escrito en arabe en la India en 1349 H. [1931 d.C.],
fue aprobado y firmado por los trece ‘ulama mas prestigiosos de ese pais.
Junto con este fatwa histdrico, se imprimieron en Estambul, Turquia, en
1396 H. [1976 d.C.], toda una serie de fatwa escritos en arabe de ‘ulama in-
dios de Deoband, de Baqiyat-us-salihat de Madras y Haydarabad. Miles de
distinguidos ‘ulama otomanos y Shuyuj-ul-islam, rahimahumullahu ta’ala,
buscaron las formas de ayudar a la gente para que comprendieran las jutbas
que escuchaban. Al no encontrar algo que permitiera afadir versiones en
turco a las jutbas, no dieron permiso para hacerlo. El objetivo de educar
a los musulmanes (que integraban la) yama’at se consigui6 establecien-
do alocuciones en todas las mezquitas una vez terminados los namaz del
viernes; en esas alocuciones, y durante seiscientos afios, se hablaba del
contenido de los fatwas y se conseguia proteger las practicas islamicas de
posibles infracciones.

90  Escrito por Ibni Humam, rahmatullahi ta’ala ’alaih, (730 H. [1388 d.C.] — 861H. [1456
d.C.]) como comentario de la Hidaya que habia sido escrita por Burhanaddin Mar-
ghinani, rahmatullahi ta’ala ’alaih, (593 H. [1197 d.C.], que murié martir a manos de las
hordas de Gengis Kan).
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La oracién del ’Id, (namaz que se hace en la mafiana del primer dia
de cada uno de los dos ‘Id) tiene nueve (takbir que se llaman) Takbir de
Zawaid: Uno de ellos es fard. Otro es sunnat. Y siete son wayib. El tak-
bir-i-iftitdh es fard. El takbir para el primer ruk@i’ es sunnat. Los takbir de
zawaid son wayib. El takbir del ruk@i’ en el segundo rak’at es wayib puesto
que coincide con otro takbir que es wayib; (ocurre al mismo tiempo que el
ultimo de los siete takbir de zawaid que son wayib).

HACER NAMAZ

En Ni’mat-i-islAm esta escrito lo siguiente: “Es fard para todo musul-
man cuerdo y puber hacer namaz cinco veces al dia. Nadie puede hacer
namaz por otra persona. Una persona puede donar la zawab de un namaz,
o de cualquier otro acto de adoracion que haya hecho, a otra persona [viva
o muerta. La persona a la que se ha donado la zawab de la adoracion con-
seguira la misma zawab que la que corresponde al donante, y a éste no se
le deduce zawab alguna]. No es permisible hacer namaz y donar la zawab
obtenida a acreedor o adversario para con ello compensar sus derechos
quebrantados. La persona que cree que el namaz es fard y no lo hace sin
tener "udhr, no se convierte en incrédulo, sino en fasiq. [En fuentes islami-
cas auténticas se declara que el castigo por omitir un solo namaz es sufrir el
Fuego durante setenta mil afos]. (La persona que deja de hacer sus naméaz
diarios) seran enviada a la carcel donde permanecera hasta que empiece a
hacer los namaz otra vez. Cuando el nifio llegue a los siete afios de edad,
sera ordenado (por sus padres) que haga namaz. Si cuando tiene diez afios
todavia no lo hace, se le abofeteara, pero nunca mas de tres veces. Tampo-
co se le debe golpear con un palo. Golpear con un palo es un castigo que
se aplica al adulto culpable de homicidio y debe haberse promulgado una
sentencia. Un hombre no puede golpear con un palo a su esposa. [No esta
permitido golpear a ninglin ser vivo en la cabeza, en el rostro, en el pecho
o en el abdomen]. Para el que estd impedido también es obligatorio hacer
namaz en la medida de sus posibilidades. (La mayor parte del cuarto fasci-
culo del libro Felicidad Eterna habla del namaz).

TENER *UDHR

Si el cuerpo segrega algo de forma continua se dice que hay un ’udhr,
(y la persona que experimenta esta emision continua se dice que tiene un
‘udhr, o excusa valida). La persona que sufre enuresis o diarrea o inconti-
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nencia de ventosidades anales, sangrado por la nariz o de una herida, su-
puracién (de una herida o una ulcera), lagrimeo por un ojo hinchado o
dafiado, y la mujer que sufre istihada, reciben el nombre de personas con
udhr. Tendran que eliminar la causa del "udhr utilizando métodos como la
obturacion, con medicamentos y hacer el namaz sentado o con sefias. [El
hombre con incontinencia urinaria inserta en el canal de la uretra un pabilo
de algodon del tamafio de un grano de cebada. Si se usa un material sintéti-
co, las fibras pueden llegar a los rifiones y causar una infeccion. Cuando se
orina, el pabilo se expulsa de forma natural. Si hay un exceso de orina pro-
cedente de la vejiga, ésta pasara por el pabilo y se filtrara, haciendo que se
rompa la ablucion de la persona. La orina no debe manchar la ropa interior,
algo envolviendo el pene en una pieza de tejido; ésta se puede sujetar con
una cinta cosida a dicha pieza de tejido que luego se fija con un imperdible
a la ropa interior. Si la cantidad de orina que se filtra es excesiva, se puede
poner un poco de algodon en la pieza de tejido. Si el extremo de la cinta es
dificil de quitar del imperdible, se puede afadir a éste un clip sujetapapeles
al que luego se ata la cinta. De esta manera serd mas fécil separar la cinta
y permitird lavar la pieza de tejido, al menos tres veces, en un lavabo. La
persona con este tipo de incontinencia debe llevar en el bolsillo de tres a
cinco trozos de tejido. Para preparar el trozo de tejido con cinta, se dobla
un trozo de 12x15 cm. al que se cose en una esquina una cinta de 50 cm. de
largo. Hay ancianos y algunos impedidos en los que el pene disminuye tan-
to de tamaio que no sirve el método descrito. En ese caso deben introducir
el pene y el escroto en una pequeila bolsa de nylon y cerrar la boca de la
misma. Si la mancha de orina en el tejido es mayor que un dirham, 4.80 gr.,
el tejido debe ser reemplazado. Cuando termina el tiempo de la oracion, la
ablucion de la persona con ’udhr es invalida. Si ademas del "udhr ya exis-
tente aparece otro motivo para "udhr antes de que termine el tiempo de la
oracion, la ablucion serd invalida por la aparicion de ese nuevo "udhr antes
del fin del tiempo de la oracion. Si por ejemplo se ha hecho la ablucién te-
niendo un sangrado continuo por una de las fosas nasales; esta ablucion se
invalida si comienza a sangrar la otra fosa nasal. En los Madhhabs Hanafi
y Shafi’i, ser una persona con "udhr exige la presencia continua de lo que
anula la ablucion a lo largo del tiempo de la oracion. Si el sangrado de una
persona se detiene durante unos momentos y no comienza de nuevo hasta
que la persona hace la ablucioén y el namaz fard del tiempo correspondiente,
esa persona se considera que no tiene 'udhr. Si alguien tiene un "udhr, esto
continuard a lo largo de los tiempos de oracion siguientes siempre que la
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causa de su "udhr vuelve a manifestarse en esos tiempos, como es el caso
del sangrado que ocurre una sola vez en el tiempo de cada oracion, aunque
solo sea una gota de sangre lo que se puede ver. Si durante el tiempo de
una oraciéon no se sangra, la persona deja de tener udhr. Si una cantidad
superior a un dirham del nayéasat’! que ha causado el *udhr ha ensuciado
la ropa de la persona, es necesario lavar la parte sucia para impedir una
mayor suciedad. En el libro al-Figh-u-"ala-1-Madhahib-il-arba’a se dice:
“Segun las normas del Madhhab Maliki hay dos qawl relacionados con
el impedido como persona con un ’udhr: segun el primer qawl, algo que
invalida la ablucion debe continuar durante mas de la mitad del tiempo de
la oracién y no se debe saber cuando empez6 ni cuando termind. Segun el
segundo qawl, el impedido se convierte en persona con un *udhr cuando las
(inevitables) emisiones comienzan incluso si no existen las dos estipula-
ciones del primer qawl. La ablucién de la persona impedida no se invalida.
Si se sabe cuando se detuvo la emision, es mustahab que la persona haga
la ablucién antes de hacer el namaz. La persona impedida o anciana que,
perteneciendo al Madhhab Hanafi o Shafi’1, no se considera que tiene udhr
(segun estos dos Madhhabs) lo mejor que puede hacer es imitar el segundo
gawl del Madhhab Maliki”].

Si alguien teme enfermar, o que su enfermedad se agrave o prolongue si
hace la ablucion, hace tayammum. Este temor es valido si se basa en la ex-
periencia de la persona o por el consejo de un médico musulman y ’adil. El
consejo de un médico se acepta siempre que no sea un transgresor patente
y manifiesto. Causas probables de enfermedad son: tiempo frio y carencia
de refugio; no poder calentar el agua o no tener dinero para ir a un bafio
publico. En el Madhhab Hanafi se puede hacer tanto namaz fard como uno
quiera con un mismo tayammum. En los Madhhabs Shafi’i y Maliki hay
que hacer un tayammum para cada namaz fard.

Si una persona tiene llagas que supuran en la mitad de los miembros de
la ablucion (partes que se deben lavar al hacer la ablucion), hace tayammum.
Si las llagas cubren menos de la mitad, lava las zonas que estan sanas y hace
masah sobre las heridas. Como en el caso del ghusl el cuerpo entero se con-
sidera un solo miembro, si la mitad del cuerpo esta cubierto de 1lagas se hace
tayammum. Si la parte del cuerpo cubierto de llagas es menos de la mitad (de

91 Algo como sangre, orina, alcohol, etc. que debe ser lavado en el lugar donde se va a ha-
cer namaz y en la propia ropa. Para mayor detalle véase el capitulo 6 del cuatro fasciculo
del libro Felicidad Eterna.
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todo el cuerpo), se lavan las partes sanas y se hace masah sobre las llagas.
Si hacer masah sobre las 1lagas hara que empeoren, se hace masah sobre las
vendas. Pero si esto también es perjudicial, no se hace masah. Si al hacer la
ablucion o el ghusl, hacer masah en la cabeza puede ser perjudicial, no se
hace. La persona que no puede poner agua en la mano [por tener un eczema o
una llaga supurante en ella] hace tayammum. Para ello frota su cara y brazos
ligeramente en el suelo (o en una pared cubierta con cal, tierra o de piedra).
La persona que no tiene manos ni pies y tiene una llaga en la cara, hace
namaz sin ablucion. La persona impedida que no encuentra a alguien que le
ayude a hacer la ablucion, hace tayammum. Sus hijos, esclavos o personal
contratado para atenderle tienen que ayudarle (a hacer la ablucién). Ademas
puede pedir a otros que le ayuden, pero éstos no tienen por qué hacerlo. Los
esposos no tienen que ayudarse a hacer la ablucion.

Supongamos el caso de una persona que utiliza un vendaje [0 una es-
cayola aplicada sobre una gasa, o algodon o pomada] por sangrado, por
haberle aplicado sanguijuelas, por una llaga supurante, un forunculo o un
hueso roto o dafiado; si no puede lavar esa parte con agua fria o caliente, ni
tampoco hacer masah sobre ella, cuando haga la ablucion o el ghusl, debe
hacer masah una vez sobre mas de la mitad de esa parte. Si deshacer el ven-
daje es perjudicial, las partes sanas que estan debajo no necesitan lavarse.
Se hace masah sobre las partes sanas de la piel que se ven a través del ven-
daje. No es necesario tener ablucion cuando se pone el vendaje. Si éste se
cambia tras el masah, no es necesario hacer masah sobre ¢l nuevo vendaje.

NAMAZ en la ENFERMEDAD

Si una persona impedida no puede ponerse de pie o cree que si lo hace
perjudicara a su enfermedad, puede hacer namaz sentado en el suelo. In-
clina el cuerpo un poco para el ruk@’ y luego, tras enderezarse, hace sayda
en el suelo (poniendo la nariz y la frente en el suelo). Puede sentarse de la
manera que le sea mas comoda pudiendo arrodillarse, sentarse sobre las
piernas cruzadas o en cuclillas con los brazos alrededor de las rodillas que
tendra cerca del cuerpo. Un dolor de cabeza o de muelas se considera en-
fermedad. Otro tipo de *udhr es el temor a ser visto por el enemigo. O tam-
bién, si alguien pierde la ablucion por estar de pie, puede hacer el namaz
sentado. El que pueda estar de pie, aunque deba apoyarse en algo, puede
hacer namaz de esa manera. El que no pueda estar de pie mucho tiempo,
dice el takbir de iftitah en esa posicion, (empieza a hacer el namaz diciendo
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“Allahu akbar”) y luego contintia sentado cuando no se encuentre bien.

La persona que no puede hacer sayda en el suelo, recita (las ayats) de
pie y luego se sienta para hacer el rukli’ y la sayda con gestos. Se inclina
un poco para el rukli’ y algo mas para la sayda. El que no pueda inclinar el
cuerpo debe mover la cabeza, sin que sea necesario hacer la sayda sobre
cosa alguna. Si hace sayda sobre algo, su namaz sera sahih si la inclinacion
para la sayda ha sido mayor comparada con la inclinacion para el rukd’;
no obstante habra cometido algo makrih, (por hacer sayda sobre algo que
estd mas elevado que el suelo). No estd permitido estar tumbado y hacer
namaz con gestos si es posible sentarse y apoyarse en alguna cosa. Nuestro
bendito Profeta, sallallahu ’alaihi wa sallam, vio a una persona impedida
haciendo sayda sobre un almohadén que habia puesto ante él; el Profeta
cogi6 el almohadon y lo apartd. Luego, el impedido puso ante ¢l algo de
madera, y el mejor de la creacion también lo apartd. Y luego dijo: “;Hazlo
sobre la tierra! [poniendo la frente en el suelo]. Si no puedes hacerlo,
hazlo con gestos inclinandote un poco mas para la sayda que para el
ruki’”. Tal y como se dice en el libro titulado Bahr-urriiq escrito por
Zayn ’abidin bin Ibrahim ibni Nuyaym-i-Misri, rahmatullahi ta’ala ’alaih,
926 H. — 970 H. [1562 d.C.], Egipto, como comentario del libro Kanz-
ud-daqaiq, escrito por Abul-barakat Hafidh-ud-din *Abdullah bin Ahmad
Nasafi, rahmatullahi ta’ala *alaih, d. 710 H. [1310 d.C.], Bagdad, se declara
que en el dyat-i-karim 191 de la Stra Al-i-’Imran dice: “El que puede
hace namiz estando de pie. El que no, lo hace sentado. Y el que tam-
poco puede hacerlo asi, lo hace tumbado”. Cuando enfermé ’Imran bin
Husayn, radiy-Allahu ’anh, el Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, le
dijo: “;Hazlo de pie! Y si no puedes, tumbado sobre tu costado o sobre
la espalda”. [Como hemos visto, el impedido que no puede estar de pie
hace namaz sentado, en el suelo mejor que en una silla o similar. El que no
puede estar sentado lo hace tumbado. El que esta de viaje en un autobts o
en un avion no puede hacer namaz sentado con los pies colgando. El que no
puede hacer namaz estando de pie con la yama’at en una mezquita, que lo
haga, si puede, de pie en su casa. Hay veinte *udhr que excusan de tener que
hacer namaz en yama’at. Las situaciones descritas a continuacion son “udhr
para no asistir a la oracion del viernes: Lluvia abundante, calor torrido o
frio extremo, temor al ataque de un enemigo que pueda matar o robar los
bienes materiales, temor a que se vayan los compafieros de viaje, oscuridad
total, en el caso del deudor temor a ser detenido y encarcelado, ceguera,
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estar impedido para andar, ser demasiado anciano como para andar, estar
lisiado, exceso de barro, temor a perder una clase de Figh muy importante,
temor a perder la comida favorita, estar a punto de salir de viaje, no tener
sustituto en el trabajo (caso de médicos o enfermeros), una tormenta de
enorme intensidad, tener que ir al retrete con urgencia, ser un impedido que
teme se agrave su enfermedad, el que cuidando de un enfermo tema aban-
donarlo, ser demasiado anciano. Ir andando a la mezquita para la oracion
del viernes es mas meritorio que utilizar un vehiculo. No es permisible ha-
cer namaz con gestos estando sentado en una silla en la mezquita. Hacer los
actos de adoracion de manera no prescrita por el Islam es bid’at. Y en los
libros de Figh esté escrito que hacer una bid’at es una grave transgresion].

El que esta demasiado enfermo como para hacer namaz orientado hacia
la gibla, lo hace hacia cualquier direccion posible. Si el impedido esta tum-
bado de espaldas, se debe poner algo bajo su cabeza para que su cara esté
orientada hacia la qibla. Lo mejor es que las rodillas estén dobladas hacia
el torax. Si la persona esta tan enferma que ni siquiera puede hacer gestos
con la cabeza, es permisible que deje sus namaz para qada, (posponerlas
hasta que pase el tiempo correspondiente). El que se pone enfermo durante
namaz, sigue haciéndolo lo mejor que pueda. Si el que esta haciendo namaz
sentado experimenta mejoria, sigue haciéndolo levantado. La persona que
pierde el sentido o la cordura no hace namaz. Si lo recupera antes de que
pase el tiempo de cinco namaz, hace qada de esos cinco namaz. Si ha pasa-
do el tiempo de seis namaz, no hace qada alguno.

Es fard apresurarse a hacer qada de un namaz que no se ha hecho a
la hora prescrita, al menos con gestos. Si una persona esta en su lecho de
muerte y no tiene tiempo de hacer qada, no le sera wayib que ordene en su
testamento que con los bienes que lega se pague una cantidad de fidya para
el isqat de los namaz que no ha hecho.

No obstante, serd wayib que lo haga si se recupera y se mantiene sano
el tiempo suficiente para hacer qada. Si no lo ordena en su testamento es
permisible, segin una declaracion de los ‘ulama, que su wali, o incluso una
persona ajena, haga isqat a costa de sus propios bienes. Aqui termina el
pasaje que hemos tomados de Ni’mat-i-islam.

En un hadiz-i-sharif se dice lo siguiente: “Hay veinticuatro acciones
que atraen la pobreza a una persona:

1- Orinar de pie sin dariirat para hacerlo. (Darirat es una situacion
que no se puede evitar y que obliga a hacer o no hacer alguna cosa).
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2— Comer en estado Junub, (cuando es necesario hacer ghusl).

3— Despreciar migas de pan y pisarlas.

4— Quemar pieles de cebolla y ajo.

5— Caminar por delante de los que son mayores.

6— Llamar a los padres por sus nombres.

7— Limpiar los dientes con palillos de arboles o escobas.

8- Lavarse las manos con barro.

9— Sentarse en el umbral de una puerta.

10- Hacer la ablucion en el lugar donde se orina.

11— Poner comida en utensilios no lavados.

12— Coser la ropa teniéndola puesta.

13— Comer cebollas cuando se tiene hambre.

14— Secarse la cara con los faldones de la ropa.

15— Dejar que las arafias vivan en la casa.

16— Salir con rapidez de la mezquita tras hacer la oracion del alba
(en yama’at).

17— Ir al mercado temprano e irse tarde.

18— Comprar pan de una persona pobre.

19— Maldecir a los padres.

20— Dormir desnudo.

21— No tapar los utensilios de cocina.

22— Apagar una luz soplando (vela por ejemplo).

23— Hacerlo todo sin decir “Bismillah.”

24— Ponerse el shalwar estando de pie.

Si una persona recita la Stira “Inna a’tayna...” antes de ir a dormir
por la noche y luego suplica: “jYa Rabbi (Oh Allah)! Te ruego que me
despiertes para hacer la oracion del alba”, Bi-iznillahi ta’ala, esa persona
despertara a tiempo para hacerla.

IMPORTANCIA del NAMAZ

El libro titulado Ashi’at-ul-lama’at escrito por ’Abd-ul-Haqq bin Sa-
yf-ud-din Dahlawi, rahmatullahi ta’ala ’alaih, 958 H. [1551 d.C.] — 1052
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H. [1642 d.C.], Delhi) contiene varios hadiz-i-sharif que afirman la im-
portancia del namaz. El libro, escrito en persa, es un comentario del libro
de hadices titulado Mishkat-ul-Masabih escrito por Waliyy-ud-Din Ja-
tib-1-Tabrizi Muhammad bin ’Abdullah, rahmatullahi ta’ala ’alaih, m.749
H. [1348 d.C.] como comentario y complemento del libro titulado Masa-
bih escrito por Imam Baghawi Husayn bin Mas’(d Muhy-is-sunna, rahma-
tullahi ta’ala *alaih, m. 516 H. [1122 d.C.]). Ashi’at-ul-lama’at tiene cuatro
volimenes. Su novena edicién fue publicada en 1384 H. [1964 d.C.] en
Lucknow, India.

En la lengua arabe, al namaz se le llama ‘salat’. Y el significado origi-
nal de salat es oracion, rahmat (compasion, misericordia) e istighfar (pedir
perdon a Alldhu ta’ald). Como el namaz contiene los tres significados, al
namaz se le ha llamado ‘salat’.

1— Abl Hurayra, ‘radiy-Allahu ’anh, transmitié que el Rastlullah ‘sa-
llallahu ’alaihi wa sallam, habia dicho: “Las cinco oraciones diarias y la
oracion del viernes son expiaciones por las transgresiones cometidas
hasta el viernes siguiente; y el ayuno de Ramadan es una expiacion por
las transgresiones cometidas hasta el siguiente Ramadan. Perdonan las
transgresiones menores cometidas por los musulmanes que evitan las
mayores”. Eliminan los pecados veniales que se han cometido en ese pe-
riodo siempre que no estén relacionados con los derechos de los demas. En
el caso de los musulmanes cuyos pecados veniales han sido perdonados por
completo, la oracion del viernes y el ayuno de Ramadan aliviaran el tormen-
to por las transgresiones graves. El perdon de estas transgresiones exige ade-
mas que se haga tawba por ellas, (arrepentirse, suplicar el perdon de Allahu
ta’ala, estar decidido a no volver a hacerlas y prometer a Allahu ta’ala no
hacerlo). Si un musulméan no ha cometido ninguna transgresion grave, hara
que avance su estado espiritual. Este hadiz-i-sharif esta recogido en el libro
titulado Sahih-i-Muslim. La oracion del viernes perdona a los musulmanes
cuyas oraciones cotidianas tenian defectos. Si sus oraciones del viernes tam-
bién han tenido defectos, el ayuno de Ramadan los perdonara.

2— Abl Hurayra, radiy-Alldhu ’anh, narra de nuevo: “El Rasilullah,
sallallahu ’alaihi wa sallam, dijo: “Si delante de la casa de una persona
hay un rio en el que se bafia cinco veces al dia, ;quedaria en ella algo
de suciedad?” “No, no quedaria nada, o bendito Mensajero de Allah” con-
testaron los Sahaba. Entonces el Rastlullah dijo: “Lo mismo ocurre con
las cinco oraciones diarias. Allahu ta’ali perdona las transgresiones
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menores de los musulmanes que hacen naméz cinco veces cada dia”.
Este hadiz-i-sharif esta recogido en Sahih-i-Bujari y en Sahih-i-Muslim.

3— ’Abdullah ibn Mas’id, radiy-Allahu ’anh, relat6: “Alguien beso a
una mujer que era namahram para él. Ocurri6 de la siguiente manera. Uno
de los Ansar estaba vendiendo datiles y una mujer se acerco para comprar-
los. El hombre sinti6 una atraccion irresistible por la mujer y le dijo: “En
casa los tengo mejores. Ven conmigo y te daré datiles mejores”. Cuando
llegaron, la abrazd y la beso. “;Qué estas haciendo? jTeme a Allah!” pro-
testo la mujer. EI hombre se arrepintio. Luego fue a ver al Rastlullah y le
contd lo que habia hecho. El Rasilullah, ‘sallallahu ’alaihi wa sallam, no
le dijo nada y esperd el wahy (revelacion) de Allahu ta’ala. Mientras el
hombre hacia namaz, Allahu ta’ala envi6 el ayat 114 de la Stra Had (a Su
bendito Mensajero). El ayat-i-karima dice: “Y haced namaz con regu-
laridad en los dos extremos del dia y cuando se acerca la noche. Las
cosas que son buenas eliminan las que son malas...”. Los namaz que se
mencionan son el del alba y los del mediodia y la tarde. Y los namaz cuan-
do se aproxima la noche son el de después de la puesta del sol y el de la
noche. Este ayat-i-karima declara que las cinco oraciones diarias perdonan
las transgresiones. El hombre en cuestion pregunto: ““;Ya Ras@lullah)! jEs-
tas buenas noticias son solo para mi?” “Son para toda mi Ummat”, dijo
el bendito Profeta. Este hadiz-i-sharif esta recogido en los libros llamados
‘Sahihayn’, (Sahth-i-Bujéari y Sahth-i-Muslim).*?

4— Anas bin Malik, radiy-Allahu ’anh, relat6: “Alguien fue a ver al
Rasulullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, y dijo: ‘He cometido un delito que
merece un castigo hadd.”® Ordena que me azoten’. El Rastlullah no le pre-
gunto lo que habia hecho. Cuando llego la hora, hicimos el namaz juntos.
Cuando el Rasilullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, termind el namaz, el
hombre se levantd y volvio a decir: “jYa Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa
sallam! He cometido un delito que debe recibir el castigo hadd. jOrdena
que me apliquen el castigo mandado en el Libro de Allahu ta’ala!” “; Aca-
so no has hecho el namaz con nosotros?” pregunto6 el mejor de los Profe-
tas. El hombre dijo: “Si, lo he hecho”. “No estés triste. Allahu ta’ala ha
perdonado tu delito”; estas fueron las buenas noticias que le dio el amado
de Allahu ta’ala. Este hadiz-i-sharif esta en las dos colecciones de hadices.
Esa bendita persona creia haber cometido una grave transgresion que mere-

92 Véase el capitulo 6 del segundo fasciculo de Felicidad Eterna.

93 Véase el capitulo 10 del sexto fasciculo de Felicidad Eterna.
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cia un castigo hadd. Que fuera perdonado por hacer el namaz indica que era
una transgresion menor. O quizas por ‘hadd’ queria decir ‘ta’zir’, el castigo
que se aplica por las transgresiones menores.

5— ’Abdullah ibn Mas’Gd, radiy-Allahu ’anh, relatd: “Pregunté al
Rastlullah, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, cual era la accion que mas
complacia a Alldhu ta’ala. “El namaz hecho en su tiempo”, contesto la
criatura mas amada. De hecho, se declara en varios hadiz-i-sharif que a
Allahu ta’ala “Le complace mucho el namaz que se hace al principio de
su tiempo”. Luego pregunté cual era la segunda accion que mas complacia
a Allahu ta’ala: “Tratar bien a los padres”, dijo Rastlullah. Luego pre-
gunté cual era la tercera, y el Amado bendecido de Allahu ta’ala contesto:
“Hacer yihad en el camino de Allah”. Este hadiz-i-sharif también esta
contenido en los dos libros Sahth. En otro hadiz-i-sharif se declara: “La
mejor de las acciones es dar de comer”. En otro: “La mejor accién es
difundir la manera en que se saludan los musulmanes”. (Véase el ca-
pitulo 62 del tercer fasciculo de Felicidad Eterna). En otro: “La mejor
accion es hacer namaz por la noche cuando los demas estan dormidos”.
En otro hadiz-i-sharif: “La accién mas valiosa es que nadie sufra a causa
de tus manos y tu lengua”. En otro hadiz-i-sharif: “Yihad es la accion
mas valiosa”. En otro hadiz-i-sharif se declara: “La acciéon mas valiosa
es el Hayy-i-mabrir.” Hayy-i-mabrar significa un hayy que se ha hecho
sin cometer transgresion alguna. Otro hadiz-i-sharif declara que la accion
mas valiosa es “Hacer dhikr de Allahu ta’ala”. Y otro dice que es “La
accion que se hace de forma constante y regular”. Las diferentes res-
puestas dependen de los que habian hecho la pregunta y el estado en el que
estaban. O también, situaciones diferentes exigian respuestas diferentes.
Por ejemplo, el yihad era la accidon mas meritoria en los primeros dias del
Islam. [En nuestra época, la accidn mas meritoria es refutar a los incrédulos
y a los que niegan los Madhhabs utilizando las publicaciones y los medios
de comunicacion, difundiendo la creencia que han ensefiado los ‘ulama de
Ahl as-Sunnat. Los que apoyan a esos héroes del yihad, economica o fisi-
camente, tendra parte del zawab que éstos consigan. Varias ayat-i-karima
y hadiz-i-sharif demuestran que el namaz es mas valioso que el zakat o
cualquier otro tipo de caridad. No obstante, lo que es mas valioso que hacer
namaz es dar algo al que estd a punto de morir y le salva de la muerte].

6— Yabir bin *Abdullah, radiy-Allahu ’anh, relat6: “El RasGlullah, sa-
llallahu *alaihi wa sallam, dijo: “La frontera entre un hombre y kufr es
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dejar de hacer el namaz”. El namaz es un muro que protege al hombre
de contagiarse de kufr. Cuando este muro desaparece, el esclavo se arrastra
hacia kufr. Este hadiz-i-sharif esta contenido en Sahth-i-Muslim. Este ha-
diz-i-sharif muestra lo desastroso que es despreciar el namaz. La mayoria
de los Sahaba-i-kiram declaré que la persona que omite namaz sin un *udhr
se convierte en kafir. Segin los Madhhabs Shafi’1 y Maliki no se convierte
en kafir, pero es wayib matarlo. En el Madhhab Hanafi es encarcelado y
golpeado hasta que hace namaz otra vez.

7— Ubada bin Zabit, radiy-Allahu ’anh, relatd: Rasilullah, sallallahu
’alaihi wa sallam, declar6: “Alldhu ta’ala nos ha ordenado hacer namaz
cinco veces al dia. Si una persona hace la ablucion de forma perfecta
y los namaz a su hora vigilando con escrupulosidad sus rukii y jushi,
Allahu ta’ala promete que perdonara a esa persona. Pero no promete
lo mismo a los que no lo hacen. Los perdonara o los castigara, segin Su
voluntad”. Este hadiz-i-sharif es mencionado por Imam Ahmad, por Abi
Dawid, y por Nasa’1. Como se puede ver, hay que ser muy escrupuloso con
lo fundamental del namaz, como el ruki y la sayda. Allahu ta’ala siempre
cumple Su Palabra. No hay duda de que perdonara a los musulmanes que
hacen el namaz de forma correcta.

8— Abl Amama-i-Bahili, radiy-Allahu ’anh, relat6: “El Rastilullah, salla-
llahu “alaihi wa sallam, declaro6: “;Haz tu namaz cinco veces al dia! ;Ayu-
na durante el mes de Ramadan! ;Paga el zakat de tus bienes! Obedece
los que tienen la autoridad. Entra en el Jardin de tu Rabb”. Como se
puede ver, el musulman que hace namaz cinco veces al dia, ayuna en Rama-
dan, paga el zakat de sus bienes y obedece a la autoridad que actua confor-
ma al Islam, y que son los jalifas de Allahu ta’ala en la tierra, entrara en el
Paraiso. Este hadiz-i-sharif es mencionado por Imdm Ahmad y por Tirmuzi.

9— Burayda-i-Aslami, radiy-Alldhu ’anh, uno de los Sahabi mas en-
cumbrados, relatd: “El Rasilullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, declar6:
“Namaiz es uno de los contratos entre vosotros y yo. El que deja de
hacer namiz se convierte en kafir”. Como se puede ver, a la persona que
hace namaz se la considera musulmana. Si por el contrario, no le concede
importancia y no lo hace porque no admite que sea un deber fundamental,
se convierte en kafir (incrédulo). Este hadiz-i-sharif es mencionado por
Imam Ahmad, por Tirmuzi, por Nasai, y por Ibni Maya, (cuatro de los sa-
bios mas destacados de los hadiz).

10— Abl Zar-i-Ghifari, radiy-Alldhu ta’ala ’anh, relato: “Uno de los
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dias de otoilo, el Rastilullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, y yo salimos de
paseo. Las hojas de los arboles estaban cayendo. Rastilullah cogi6 dos ra-
mas pequeilas de un arbol y todas las hojas cayeron a la vez. Y entonces
dijo: “;Ya Aba Zar! Cuando un musulman hace namaz por la gracia de
Allah, todos sus pecados caeran como las hojas de estas ramas”. Este
hadiz-i-sharif es mencionado por Imam Ahmad.

11— Zayd bin Jalid Yuham relato: “El Rasilullah, sallallahu *alaihi wa
sallam, declar6: “Cuando un musulman hace un namiz de dos rak’ats
de forma correcta y con jushii’, sus pecados pasados seran perdona-
dos”. Es decir, sus transgresiones menores seran perdonadas. Este ha-
diz-i-sharif es mencionado por Imam Ahmad, rahimahullahu ta’ala.

12— ’Abdullah bin >Amr ibn ’As, radiy-Allahu ta’ala anhuma, relato:
“El Rastlullah, sallallahu alaihi wa sallam, declar6: “Si una persona hace
namaz, ese namaz se convertira en una nir (luz) y un burhan (fiador) que
le haran conseguir la salvacion. Si no protege al naméaz, no se convertira
en una niir y en un burhin, y no conseguira la salvacion. Estara en com-
paiiia de Qarin, Faraon, Himan, y Ubayy bin Jalaf”. Como se puede ver,
si un musulman hace namaz siendo meticuloso con lo fard, wayib, sunnat y
adab, ese namaz hara que sea nir el Dia del Levantamiento. Pero si no hace
namaz de esta manera, ese Dia estara con los incrédulos mencionados y su-
frira un castigo severo en el Fuego. Ubayy bin Jalaf era uno de los incrédulos
de Mecca mas despiadados. En la Guerra Santa de Uhud, el Rastlullah, salla-
llahu ’alaihi wa sallam, lo envié al Fuego con sus propias manos bendecidas.
Este hadiz-i-sharif es mencionado por Imam Ahmad, por Imdm Bayhaki, y
por Darimi (" Abdullah bin *Abd-ur-Rahman Hafid Abti Muhammad).

13—’ Abdullah bin Shaqiq, rahimahullahu ta’ala, uno de los Tabi’in mas
encumbrados, declard: “Los Sahaba-i-kiram, radiy-Allahu *anhum, dijeron
que de todos los actos de adoracion, el namaz es el unico que hard que
quien lo menosprecie se convierta en kafir (enemigo de Allah)”. Esta infor-
macion ha sido transmitida por Muhammad bin *{sa Tirmuzi, rahmatullahi
’alaih. *Abdullah bin Shaqiq narr6 hadiz-i-sharif basado en la autoridad de
Sahabi tales como *Umar, *Ali, Uzman, y ’Aisha, radiy-Alldhu ’anhum.
Muri6 el afio 108 de la Hégira.

14— Abu-d-Dard4, radiy-Allahu ’anh, declaré: Mi muy amado Profeta
me dijo: “Aunque te rompan en pedazos o te quemen en el fuego jnunca
atribuyas un asociado a Allihu ta’ala! ;Nunca omitas los namaz fard!
El que no hace los naméaz fard se sale del Islam. Nunca bebas vino. El
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vino es una llave que abre la puerta de todos los males”. Como bien se
puede ver, el que omite los namaz fard por falta de atencion se convierte
en kafir. El que los omite por indolencia no se convierte en kafir, pero es
una transgresion grave. No lo serd si no se hacen por alguno de los cinco
udhr prescritos por el Islam. El vino y las bebidas alcohdlicas afectan la
mente. La persona con la mente alterada sera propensa a cometer cualquier
tipo de maldad.

15— ’Ali, radiy-Allahu ’anh, relatd: El Rastlullah, sallallahu ’alaihi
wa sallam, declard: “;Ya ’Ali! Hay tres cosas que no debes posponer:
Cuando llegue la hora de una oracion, ;Haz ese namaz inmediatamente!
Cuando un yanaza (un muerto musulman listo para ser enterrado) esté listo
iHaz el namiz de yanaza inmediatamente! Cuando descubras el kufw
(compatibilidad) de tu hija, ;Casala inmediatamente!” Este hadiz-i-sharif
es mencionado por Tirmuzi, rahimahulldhu ta’ala. El namaz de yanaza se
debe hacer incluso en los tres tiempos en los que es makrih hacer namaz.
(Estos tres tiempos se llaman ‘kardhat’ y estan explicados con detalle en la
seccion final del capitulo 10 del cuarto fasciculo de Felicidad Eterna).

[Como bien se puede ver, una mujer o una joven debe ser casada a su
kufw, al hombre apropiado para ella. Ser kufw no significa ser rico o tener
un salario considerable. Para el hombre, ser kufw significa ser un musul-
man salih, seguir la creencia de Ahl as-Sunnat, hacer los cinco namaz, no
tomar bebidas alcohélicas, obedecer al Islam y tener medios suficientes
para nafaqa; (mantener a una familia). Los padres cuyo tnico criterio es
que el hombre sea rico y tenga propiedades inmobiliarias, habran arrastra-
do a sus hijas a la perdicion y las habran destinado al Fuego. La mujer debe
hacer namaz cinco veces al dia, no debe salir a la calle con los cabellos y
los brazos sin cubrir y no debe sentarse con un hombre ndmahram en pri-
vado, aunque sea pariente suyo].

16— ’Abdullah ibn *Umar, radiy-Allahu anhuma, relat6: El Rastlullah,
sallallahu ’alaihi wa sallam, declard: “Alldhu ta’ala esta complacido con
los que hacen su namiz nada mas empezar su tiempo. Y El perdona a
los que lo hacen al final de su tiempo”. Este hadiz-i-sharif es mencionado
por Tirmuzi, rahimahullahu ta’ala.

En los Madhhabs Shafi’1 y Hanbali es mas meritorio hacer cada namaz
al principio de su tiempo. El Madhhab Maliki también lo afirma. No obs-
tante, cuando hace un calor excesivo, el que reza a solas puede retrasar la
oracion del mediodia. En el Madhhab Hanafl es mas meritorio hacer las
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oraciones del alba y de la noche bastante tarde, y hacer la oracion del me-
diodia al principio de su tiempo en los meses en los que el calor empieza a
disminuir. [Lo mejor y mas prudente es hacer la oracioén del mediodia antes
de que empiece el tiempo de la oracion de la tarde, segiin el qawl de los
Tarafayn, y hacer la oracion de la puesta del sol y la de la noche después de
que haya empezado su tiempo, segtin el gawl del Imam A’zam Abl Hanifa.
(Para mayor detalle sobre los tiempos de la oracidn, véase el capitulo 10 del
cuarto fasciculo de Felicidad Eterna). La gente que tiene taqwa (temor de
Allahu ta’ala) son muy precavidos con todo lo que hacen].

17— Umm-i-Farwa, radiy-Alldhu ‘anha, relatd: “Preguntaron al Rastlu-
llah, sallallahu ’alaihi wa sallam, cual era la accion mas meritoria. Dijo:
“La accién mas meritoria es el namaz que se hace al principio de su
tiempo”. Este hadiz-i-sharif es mencionado por Tirmuzi y por AbG Dawid,
rahimahumullahu ta’ala. Namaz es el acto de adoracion mas encumbrado.
Y es todavia mas elevado cuando se hacer al principio de su tiempo.

18— ’Aisha, radiy-Alldhu *anha, declaré: “Solo he visto que el Rasilu-
llah, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, hiciera un namaz al final de su
tiempo en dos ocasiones”.

19— Umm-i-Habiba ‘radiy-Allahu ’anha’ relato: El Rasilullah, salla-
llahu ’alaihi wa sallam, declar6: “Si un musulman esclavo (de Allahu
ta’ald) hace doce rak’ats de namiz tatawwu’ ademas de los cinco
namaz diarios, Allihu ta’4la le construye una morada en el Paraiso”.
Este hadiz-i-sharif esta contenido en Sahih-i-Muslim. Como se puede ver,
el Rasilullah, sallallahu *alaihi wa sallam, llama tatawwu a las namaz sun-
nat que se hacen con los namaz fard cada dia (significa namaz nafila).

20— ’Abdullah bin Shaqiq, rahimahulladhu ta’ala, uno de los Tabi’in mas
destacados, dijo: “Pregunté a Hadrat ’Aisha, radiy-Allahu ’anha, sobre las
namaz tatawwu’ (nafila) del Rastlullah, sallallahu alaihi wa sallam. Nuestra
madre bendecida dijo: “Solia hacer cuatro rak’ats antes del fard de la oracion
del mediodia y dos rak’ats tras ella; dos rak’ats después del fard de la oracion
de la puesta del sol; dos rak’ats después del fard de la oracion de la noche y
dos rak’ats antes del fard de la oracion del alba”. Esta informacion ha sido
transmitida por Muslim y por Abli Dawld, rahimahumallahu ta’ala’.

21-Aisha, radiy-Allahu *anha, declard: “De entre las oraciones nafila,
la sunnat de la oracion del alba era la que el Rastilullah, sallallahu ’alaihi
wa sallam, hacia con mayor asiduidad”. Esta transmision estd contenida
en Sahih-i-Bujari y en Sahih-i-Muslim. En esta declaracion, ’Aisha, ra-
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diy-Alldhu ‘anha, llama a los namaz sunnat que se hacen con las cinco
oraciones diarias, ‘namaz nafila”.

[Imam Rabbani muyaddid-i-alf-i-zdni Ahmad bin *Abd-ul-Ahad Faraqi
Sarhandi, rahmatulldhi ’alaih, un gran ‘alim del Islam y el defensor mas
poderoso de la Ahl-i-sunnat ante los herejes y los la-madhhabi, un gran
muyahid que difundié la religion elegida por Allahu ta’ala y que destruyo
mucha bid’at, declara lo que sigue en la carta 29 del primer volumen de su
libro titulado Maktiibat, libro sin parangoén en la religion islamica:

Los actos que complacen a Allahu ta’ala son los fard y los nafila. Estos
ultimos, comparados con los primeros no tienen valor. Hacer un namaz
fard en el tiempo prescrito es mas valioso que hacer oraciones nafila de
forma continuada durante mil afios. Esto se aplica a todos los tipos de
adoracion nafila, como namaz, sadaqa, ayuno, 'umra, dhikr, y fikr (re-
flexion). De hecho, cuando se hace un namaz que es fard, hacer una de
sus sunnats y adab tiene mas valor que hacer otros nafila. Un dia en el
que el Amir-ul-Muminin *Umar-ul-Faruqg, radiy-Allihu ’anh, dirigi6 la
oracion del alba en yama’at, se dio cuenta de que alguien estaba ausente
y preguntd por qué no estaba esa persona. La respuesta fue: “Hace ora-
ciones nafila todas las noches. Es posible que se quedara dormido y no
pudo venir a rezar con la yama’at”. Al oirlo, el Jalifa bendecido dijo:
“Habria sido mejor que durmiera toda la noche para luego hacer el namaz
en yama’at”. Como bien se puede ver, hacer un acto de adoracion que es
fard, cumplir con uno de sus adab y evitar uno de sus makrth, es miles
de veces mas valioso que los actos de adoracion nafila tales como dhikr,
fikr, y muraqaba. No obstante es cierto que los actos de adoracion néfila
son muy utiles si acompafian al cumplimiento de lo que es adab y evitar
lo makrih. No obstante, si no estan con los fard a los que acompaifian no
tienen valor alguno. En este sentido, pagar una lira turca como zakat, (un
fard para los musulmanes explicado con detalle en el quinto fasciculo de
Felicidad Eterna) es mejor que dar como sadaqa néfila miles de liras. Y
cumplir con uno de los adab del zakat cuando se paga esa lira, entregarlo
a uno de los parientes cercanos,’ es mucho mejor que esa adoracion na-
fila. [En consecuencia, los que deseen hacer el namaz por la noche que se
llama tahayyud, deben hacer namaz qada. Los mandatos de Allahu ta’ala
se llaman fard, y Sus prohibiciones se llaman haram. Los mandatos de

94 Sobra decir que ese pariente cercano no debe ser uno de los que tienes que mantener,
como por ejemplo la esposa, los hijos y los padres.
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nuestro Profeta se llaman sunnat, y sus prohibiciones se llaman makrth.
El conjunto de estas cosas recibe el nombre de Ahkam-i-islamiyya. Es
fard tener una hermosa conducta y hacer el bien a la gente. El que niega
o menosprecia uno de los dogmas de los Ahkam-i-islamiyya se convierte
en un incrédulo (kafir), un renegado (murtadd). La persona que cree en
los Ahkam-i-islamiyya recibe el nombre de musulman. Al musulmén que
desobedece los Ahkam-i-islamiyya por pereza se le llama musulman fa-
siq. El fasiq que viola uno de los mandatos o prohibiciones ird al Fuego.
No se le aceptardn ninguna de las sunnat ni buenas acciones, ni obtendra
por ellas zawab alguna. Si alguien no paga el zakat, aunque sea una sola
lira, no se le aceptaran sus sadaqa ni actos de caridad. No tendra zawab
alguna por las mezquitas, escuelas u hospitales que haya financiado ni
por sus donaciones a organizaciones caritativas. El namaz de tarawih que
hace una persona que no ha hecho el namaz fard de la noche, no sera
aceptado. Los actos de adoracidon que no son fard o wayib se llaman nafi-
la. Las sunnat son adoracion nafila. Basados en esta definicion, la persona
que hace namaz qada habra hecho también namaz sunnat. La zawab que
se obtiene por hacer un fard o evitar un hardm es mayor que la que se
obtiene al hacer millones de actos de adoracion nafila. El que omite un
fard o comete un haram estara expuesto al Fuego. Su adoracion nafila no
le salvara del Fuego. Los cambios que se hacen a los actos de adoracion
se llaman bid’at.

Hacer una bid’at cuando se hace un acto de adoracion es haram e in-
validara ese acto de adoracion. [Véase de nuevo el capitulo que habla del
Adhan-i-Muhammadi]. En un hadiz-i-sharif se declara: “No se aceptaran
ninguno de los actos de adoracion de la persona que haga bid’at”. Si una
persona es fasiq —si por ejemplo su esposa y sus hijas salen a la calle sin cu-
brirse de la manera apropiada, o si comete alguna bid’at, o utiliza altavoces—
no se debe rezar detras de ¢l (no debe uno unirse a la yama’at que dirige esa
persona), ni escuchar sus sermones ni leer sus libros. No obstante, debe tra-
tarse a todo el mundo con una sonrisa, ya sea amigo o enemigo, y hablarles
con afabilidad; no se deben tener altercados con nadie. En un hadiz-i-sharif
se dice: “A los idiotas no se les contesta”. La adoracion aumenta la pureza
del corazdn y las transgresiones lo oscurecen de forma que ya no recibe fayz.
Para todo musulman es fard aprender los fundamentos del iméan, de lo fard
y lo haram. No saberlos no es un udhr valido. Es lo mismo que no hacerlos
a pesar de conocerlos]. El libro titulado Maktiibat esta escrito en arabe. La
traduccion del pasaje de ese libro finaliza aqui. Hadrat Imam Rabbani murio
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en la ciudad de Serhend, India en 1034 H. [1624 d.C.].

De lo que se ha escrito hasta ahora se entiende que las sunnat de los cin-
co namaz diarios estan entre los namaz nafila. Pero como se hacen con los
namaz fard y compensan las deficiencias en las mismas, tienen mas valor
que las demas namaz nafila. El musulman que no ha hecho un namaz fard
en el tiempo prescrito sin tener un ‘udhr —aunque tenga en gran estima al
namaz y lo considere un deber primordial— ha cometido una transgresion
grave. Estara en el Fuego en compailia de Faraén y de Haman. Los naméaz
nafila, esto es, las partes sunnat de los cinco namaz cotidianos, no podran
salvarle de esa grave transgresion ni de los severos tormentos que conlleva.
Por este motivo, es fard hacer qada de los namaz fard que se han omitido.
Retrasar el qada es otra grave transgresion. Hay que poner fin a esa situa-
cion transgresora que suele ir en aumento. Como es fard hacer los namaz
qada, las zawab que produce son miles de veces superiores que las que se
obtienen con las sunnat. En consecuencia, y como es permisible omitir las
sunnat cuando existe un ‘udhr, se debe hacer qada de los namaz fard que
ha omitido sin tener un ’udhr en vez de hacer las sunnat de las oraciones
diarias. Como hay ‘ulama que dicen que la sunnat de la oracion del alba
es wayib, no se debe hacer qada en vez de esa sunnat. La consecuencia es
que se podra eliminar el castigo de la tumba de forma rapida si se hacen los
namaz qada. Cuando se han hecho todos los namaz qada, se deben hacer
las sunnat de las cinco oraciones diarias con asiduidad, porque es una trans-
gresion menor no hacer las sunnat sin un "udhr (que lo impida). La persona
que menosprecia una sunnat se convierte en kafir.

A pesar de ser fard hacer qada lo antes posible de las oraciones que se
han omitido a causa de un "udhr, los ‘ulama del Madhhab Hanafi dicen que
es permisible retrasar el qada hasta que se hayan hecho las sunnat de las
cinco oraciones diarias; ello se debe a que no es una transgresion omitir un
namaz en el tiempo prescrito cuando se tienen un ’udhr. No obstante, este
consenso unanime no significa que es permisible retrasar los namaz fard
que se han omitido sin un "udhr. Méas aun, decir ‘permisible’ no significa
decir ‘wayib’ o ‘bueno’. Hay muchos actos que se consideran ‘permisi-
bles’ a los que se califica de ‘makriih’ al mismo tiempo. Por ejemplo, es
permisible entregar el zakat-i-fitr a los incrédulos dhimmi, pero hacerlo
es makrih. (Para zakat-i-Fitr véase el capitulo 3 del quinto fasciculo de
Felicidad Eterna. Dhimmi significa el no musulman que vive en un pais
de musulmanes).
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Haz namaz, y no dejes que tus manos toquen lo haram;

;INo esperes vivir mucho tiempo o un mundo sin final!

;Cuando todavia eres joven, aférrate al namaz cinco veces al dia!

Lo que aqui siembres, lo cosechards en la Otra Vida.

Hay dos tipos de personas que no se acuerdan de la muerte en absoluto:
;Uno hace lo haram, el otro omite la oracion!

Un dia estas manos ya no podrdn sostener cosa alguna;

;Las lenguas que no dicen “Allah” no podran articular palabra!

PAGAR EL ZAKAT

Las pruebas textuales de que pagar el zakat es fard, son las ayat-i-kari-
ma 43y 110 de la Sira al-Baqara.

Hay doce personas a las que no esta permitido entregarles el zakat:

A quien no estd cuerdo; para la mortaja de un musulman que ha falle-
cido; al kafir; al rico; a los usll (ancestros) y los fur’’ (posteridad); a la
esposa; al esclavo que uno tiene; al mukataba [esclavo que sera liberado al
pagar una cierta cantidad]; al mudabbara [esclavo que obtendra la libertad
con la muerte de su amo]. En cuanto a si la mujer puede entregar el zakat a
su marido es una cuestion que se debate entre los ‘ulama, pero basicamente
no se debe hacer.

Supongamos que alguien piensa que una persona no es pariente suyo
pero luego resulta que descubre que es uno de sus hijos, o que es un incré-
dulo a pesar de que se suponia era musulman. Esa persona no puede ser
receptora de zakat, pero si ya se le ha entregado sin saber nada al respecto,
no es necesario que lo devuelva.

Los siguientes ocho tipos estan autorizados para recibir zakat:

1— El ‘miskin’. (El musulman que solo tiene lo necesario para mante-
nerse un dia).

2— Los musulmanes pobres cuyos bienes no llegan a la cantidad nisab
para Qurban. (Nisab significa frontera, la frontera entre la pobreza y la
riqueza en la terminologia islamica. Nisdb para Qurban y para el zakat
al-Fitra difieren de las del zakat. Para mas detalles véanse los capitulos 1,
3, y 4 del quinto fasciculo de Felicidad Eterna).

3— El musulman que tiene deudas.
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4— El musulman encargado de recaudar el zakat y el 'udhr (cantidad
como salario).

5— El musulman pobre donde esté ahora, aunque sea rico en su lugar
de residencia.

6— El musulman que se ha quedado sin bienes camino del yihad o del
hayy.

7— El esclavo que debe pagar a su amo una cantidad para conseguir la
libertad.

8— Los no musulmanes llamados muallafa-i-qulib, que no existen hoy
en dia.

Se llama ‘pobre’ (en la terminologia islamica), al que tiene mas que el
sustento de un dia pero menos del nisab. Todo funcionario que tiene dificul-
tades para mantener a su familia, con independencia del salario que cobra,
estd autorizado a recibir zakat y no tiene que hacer Qurban o pagar Fitra.
El musulman que esté ensefiando o estudiando conocimiento islamico esta
autorizado a recibir zakat aunque tenga bienes suficientes para mantenerse
durante cuarenta afios. El dinero del zakat no se puede utilizar para cons-
truir mezquitas, para el yihad o para comprar la mortaja del musulman que
ha fallecido. No se puede entregar zakat al hijo pequeilo de una persona
rica, ni a los propios padres, hijos o esposa. Tiene mas zawab entregarlo a
tus hermanos, nuera, yerno, suegro, tio paterno, tio materno y/o tia mater-
na. A un musulman pobre se le debe entregar menos que el nisab. Pero si
tiene esposa e hijos, se le puede dar mas siempre que no se le haya dado a
un miembro de la familia mas que el nisab. No se debe dar zakat a la per-
sona que derrocha sus bienes o los gasta en lo haram. A los Sayyid se les
puede dar zakat porque ya no pueden obtener la parte que les corresponde
de la ganimat. (Véase ‘Bayt-ul-Mal’ en la parte final del capitulo 1 del
quinto fasciculo de Felicidad Eterna).

Hay seis condiciones para que sea fard pagar el zakat:

1— Ser musulman.

2— Haber alcanzado la pubertad.

3— Tener pleno uso de las facultades mentales.

4— Ser libre.

5— Alcanzar el nisab para pagar el zakat.

6— Que los bienes excedan las deudas y lo necesario para vivir.
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La persona que no paga su zakat a los pobres siendo fard hacerlo, es idén-
tica a la persona que esta endeudada y, en consecuencia, sus actos de caridad
no solo no tendran zawab sino que seran transgresiones. Es fard que pague
su zakat o sus deudas si tiene alguna. Tal y como esta escrito en la pagina
635 del segundo volumen de Hadiqa y en la pagina 1369 de Bariqa, no es
permisible dar zakat o dar sadaqa a la gente que gasta el dinero en lugares
haram o lo derrochan sin sentido. Es haram apoyar algo que es haram].

No seria correcto que la persona que paga zakat se beneficie de ello. Si
uno de los esposos paga zakat al otro, el beneficio para quien lo ha pagado
no sera completo. Como en todo acto de adoracion, la niyyat (intencidn) es
necesaria al pagar el zakat. Los bienes para pagar zakat tienen que exceder
las deudas que se tengan y las hayat-i-’asliyya (necesidades vitales), y la
suma de los bienes que lo exceden tienen que superar al nisab. El nisab del
oro es 20 mizqals, [96 gramos o 13.3 monedas de oro]. El nisab de la plata
es 200 dirhams [672 gramos]. Para que sea fard pagar el zakat, los bienes
que han superado el nisab, se tienen que seguir poseyendo hasta el término
de un afio hiyri. Segin Imam Muhammad, es makrih hacer (la argucia
legal llamada) hila-ishar’iyya antes del afio hiyri para que el zakat no sea
fard. Pero segin Imam Abt Ysuf no es makrih. El primero decia que una
vez que es fard, seria una transgresion grave no acatarlo. Evitar las trans-
gresiones es ta’at. El fatwa concuerda con el qgawl de Imadm Muhammad.
(Fatwa es una respuesta concluyente con la que responde a las preguntas
de los musulmanes un ‘alim autorizado. Las condiciones que este tipo de
‘alim aparecen descritas en nuestras publicaciones ‘Creencia e Islam’, ‘El
Camino Sunni’ y ‘Felicidad Eterna’ [capitulo 33 del segundo fasciculo y
capitulo 10 del tercer fasciculo]).

Bienes de zakat significa los bienes que incrementan, que se multipli-
can. Hay cuatro tipos de bienes de zakat: Animales cuadriipedos que pastan
en campo abierto durante mas de un afio en grupos mixtos o solo hembras
y que se llaman sdima; bienes que se compran y venden por razones comer-
ciales; articulos de oro y plata; productos alimenticios que se obtienen de
la tierra. Los que solo poseen animales machos, o burros o mulos pastando
en campo abierto no tienen que pagar zakat por ellos. Cuando las crias de
animales como camellos, vacas y ovejas estan con los adultos, se suman a
la hora de calcular el zakat. En vez de los bienes que se tienen que pagar
como zakat, "ushr, kaffarat, (definida en el capitulo 6 del quinto fasciculo
y en el capitulo 13 del sexto fasciculo de Felicidad Eterna) y como zakat
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al-Fitr, es permisible pagar su equivalente en dinero. En el Madhhab Shafi’1
no esta permitido hacerlo. Si los bienes se pierden, estropean o perecen una
vez que es fard pagar por ellos, deja de ser obligatorio. (No se aplica en
el caso del poseedor que los ha enviado o transferido; seguira siendo fard
pagar zakat por ellos).

Pasado un afio (lunar) en el que los bienes de un musulman, que ha
pasado la pubertad y tiene pleno uso de sus facultades mentales, llegan al
nisab —siempre que le pertenezcan por completo y los haya obtenido de
manera halal— se hace fard que pague una cierta cantidad de esos bienes
a uno, o algunos, de los ocho grupos de musulmanes receptores; este pago
obligatorio se llama zakat. La persona a la que se le va a pagar zakat tiene
que ser musulman. Los bienes que se obtienen al comprarlos son propie-
dad de la persona una vez alcanzado un acuerdo, aunque no lo seran del
todo hasta que le hayan sido entregados. Los bienes obtenidos mediante la
extorsion, la opresion, la fuerza, el robo, el cobro de intereses, el soborno,
los juegos de apuestas, por tocar un instrumento musical, por cantar o por
vender bebidas alcohdlicas se llaman bienes jabiz y no se paga zakat por
ellos porque no son el tipo de bienes propios a los que se llaman mulk.
Tienen que ser devueltos a su duefio o a sus herederos o, en ausencia de
éstos, a musulmanes pobres. Si los bienes (que se han obtenido por alguno
de estos medios haram) estan mezclados con otros bienes haram o con los
bienes haldl que posee esa persona, se convierten en mulk, (de su propie-
dad), aunque ahora es mulk-i-jabiz (propiedad de bienes jabiz), que son
haram entregar a otra persona o utilizar de ninguna manera y por los que no
se paga zakat al no ser una mulk completa. Una vez indemnizados los pro-
pietarios legitimos, pagandoles con los bienes halal que se poseen, ya sera
halal utilizar esa mulk-i-jabiz y se tendra que afiadir al calculo del nisab. Si
no se tienen bienes halal suficientes para pagar esas deudas, se pide pres-
tado (a algin amigo o conocido). Aunque es haram utilizar la mulk-i-jabiz
o darsela a alguien, si se vende o dona como regalo no sera haram para la
persona que la compra o acepta como regalo. Si los propietarios legitimos
o sus herederos no se conocen, o si los bienes hardm que proceden de varias
personas se han mezclado unos con otros, se habran convertido en mulk-i-
jabiz y debera darse como sadaqa a los musulmanes pobres.

Si un musulman pobre devuelve como regalo algo que le ha sido dado
como sadaqa, la persona que lo habia dado en primer lugar podra recuperarlo.

El oro y la plata no se utilizan en estado puro. Si los articulos hechos
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con estos metales tienen mas del 50% de pureza, se debe pagar zakat por
ellos y se utiliza el peso como la base de los calculos para el nisab. Si en
el mercado hubiera dos tipos de articulos, el que tiene mayor pureza se
llama yayyid, y el de menor pureza se llama zuytf. Si su pureza es inferior
al 50%, se paga su zakat cuando su valor alcanza el nisab de oro o la plata
respectivamente.

Si el producto de una tierra, que se riega con agua lluvia o rios, es
escaso o es de vegetales y frutas que se estropean con rapidez, la décima
parte del mismo debe darse al funcionario encargado de recaudar el zakat.
A continuacion, el funcionario vende ese zakat que ha recaudado y entrega
el dinero al departamento del tesoro que se llama Bayt-ul-Mal. (Véanse
los capitulos 1, 29 y 37 del quinto fasciculo de Felicidad Eterna). Hay
declaraciones de ‘ulama que declaran que es fard pagar zakat por la fruta
cuando empieza a brotar, cuando madura o cuando se recolecta. Cuando la
tierra se riega valiéndose de animales, bombas de agua, motores u otro tipo
de maquinaria, se paga como zakat la veinteava parte de la cosecha. Debe
pagarse antes de descontar los gastos. No es permisible para el gobierno
donar el zakat al duefio de la propiedad, cancelarlo u olvidarlo. También se
paga zakat por la miel que se obtiene en las montafias o en una tierra sujeta
al zakat.

El zakat no se entrega a los dhimmi. Se les puede dar el zakat-i-Fitr y/o
cosas prometidas u otros tipos de sadaga. [Dhimmi son los no musulmanes
que viven en un pais musulman y pagan un impuesto (yizya)]. Al no mu-
sulman que no es dhimmi no se le da sadaqga que es fard o wayib o néfila,
sin que importa que sea musta’min, (no musulman que vive temporalmente
en un pais de musulmanes) o harbi (que vive en un pais de no musulma-
nes). (Véase el capitulo 46 del quinto fasciculo de Felicidad Eterna). Siun
musulman pobre no tiene deudas, es makriih darle un zakat que sea igual o
superior al nisab. Si el pobre tiene una familia que mantener, esta permitido
darle una suma cuya division entre el nimero de miembros de la familia es
una cantidad inferior al nisab.

Esta permitido vender bienes a cambio de fuls que se usen en el mer-
cado. Fulls son monedas hecha de metales diferentes al oro y la plata, o
papel moneda; al ser utilizadas como zaman (precio) de forma habitual, no
tienen por qué ser hechas ta’yin (mostrar, ensefiar). Si llega a ser kasid, esto
es, si ya no se usa como moneda en el mercado, la venta que se haya hecho
se convierte en batil (invalida) seglin Imam A’zam Ab( Hanifa, rahimahu-
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llahu ta’ala. (Por otro lado) segin los Imamayn, Imam Abl Yasuf e Imam
Muhammad, rahimahumallahu ta’ala’, la venta no se convierte en batil. Se
paga con otra moneda un valor equivalente. Si el fuliis que se ha tomado
prestado llega a ser késid, se convierte en mizl, Imadm A’zam dice que se
devuelve en fullis una cantidad equivalente a la que se ha tomado prestada.
No obstante y segtin los Imamayn, se devuelve esa cantidad con una mo-
neda, (oro o plata) que tenga un valor igual. La compra y venta efectuada
con fuliis que ya no estan en circulacion, exige hacer ta’yin de los fulis, es
decir, ensefiarlo. Los bienes de los que se han hecho ta’yin tienen el atribu-
to ta’ayyun. (Véase el capitulo 29 del quinto fasciculo de Felicidad Eterna
para familiarizarse con esta terminologia). Esto quiere decir que cuando
unos bienes han sido hechos ta’yin, (ensefiados) tienen que darse (en la
transaccion que se ha efectuado). No puede darse algo parecido. Si supo-
nemos a una persona que entrega al cambista plata que pesa un ditham y le
pide que el de fullis por la mitad del dirham y el resto en plata que pesa una
habba menos que medio dirham; la transaccion sera fasid porque serd una
accion faiz el vender medio dirham de plata a cambio de algo que pesa me-
nos que medio dirham. (Habba es una unidad de peso que equivale al peso
de un grano de cebada). Si la persona dice al cambista: “Dame fullis por
la mitad de esto y por lo que queda dame plata que pesa una habba menos
que medio dirham” la venta de los fulis serd sahth (valida). Si dice: “Dame
por este ditham de plata fuls que pesan medio dirham y plata que pese una
habba menos que medio dirham”, ambas transacciones seran sahih, porque
se habra vendido plata que pesa una habba menos a cambio de plata por el
mismo peso, y medio dirham de fullis se han vendido a cambio de plata que
pesa una habba més que medio dirham de plata. A pesar de que los fuliis y
la plata dadas a cambio difieren en el peso, la venta esta permitida porque
también difieren en la especie.

En el libro titulado Badayi’us-sandyi’ fi tartib-ishsharayi’** se dice lo
siguiente: “Los bienes que se pagan como zakat tienen que ser de la misma
especie o también bienes de zakat de diferente especie. [No es permisible
entregar a los pobres ropa, calzado, trigo, aceite o cosas similares en vez de
oro]. Los bienes de zakat pueden ser ayn o dayn. Los bienes ’ayn pueden
ser mensurables, por peso o por volumen, o no mensurables. Si son algo no

95 Escrito por Abii Bakr bin Mas’id Ala-ud-Din Shashi Kéashani, rahmatullahi ta’ala *alaih,
(m. 587 H. [1191 d.C.], Alepo) como comentario del libro titulado Tuhfa-t-ul-fugaha
que habia sido escrito por su preceptor Ala-ud-Din Muhammad bin Ahmad Samarkandi,
rahmatullahi ’alaih. (m. 540 H. [1145 d.C.]).
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mensurable, pueden ser sdima animal, o ’uriz comercial, (bienes giyami
transportables que no son animales). (Para ‘qiyam1’ véase el parrafo 17 del
capitulo 29 del quinto fasciculo de Felicidad Eterna). En el caso de ser sai-
ma animal; Cuando debe darse el animal en si, algo que aparece definido en
el Nass (ayat-i-karima y hadiz-i-sharif con significados claros), se da uno de
tamaflo medio. Cuando se va a dar uno mediocre, su diferencia con respecto
al de tamafio medio se equilibra dando oro o plata que cubra la diferencia
en valor. Cuando se tiene que dar el valor del animal, se da el valor de uno
de tipo medio. Si se va a dar el valor de uno mediocre, la diferencia se
equilibra afiadiendo oro o plata. En vez de dar dos ovejas de medio tamaiio,
estd permitido dar una bien cebada que equivalga a la suma de sus valores
porque el valor se toma en consideracion cuando son bienes susceptibles de
faiz (interés). De la "uriz comercial, se declara en el Nass que se paga como
zakat una cuarenteava parte. En el caso de que haya que pagar otros bienes
del mismo género, hacerlo con algo de calidad mediana o incluso inferior
compensa la diferencia (de calidad o valor). *Urtiz significa bienes que no
se miden por peso o capacidad. Con los ‘uriiz, la diferencia de cantidad no
causa faiz. Sirva como ejemplo que dos trajes de tejido mediocre pueden
entregarse en vez de un traje de buena calidad. Cuando se pagan otros bie-
nes de género diferente, el pago efectuado con algo menor a la cantidad que
es fard exige que se compense la diferencia. Cuando los bienes susceptibles
al zakat son algo que se mide por peso o capacidad, se paga la cuarenteava
parte de los mismos. Si se tiene que pagar por bienes de zakat de diferente
género, hay que pagar una cantidad igual al valor. Para pagar por bienes del
mismo género, se paga la misma cantidad y no una del mismo valor, segiin
afirman los Shayjayn, (Imdm A’zam Abu Hanifa y su discipulo Imam Abt
Yisuf), rahimahumallahu ta’ala’. Por ejemplo, si el valor de 200 Kg. de
trigo de buena calidad es 200 dirhams de plata, es permisible pagar como
su zakat 5 Kg de trigo de calidad mediocre. Del mismo modo, en lugar de
pagar cinco dirhams de plata yayyid (alta calidad) como zakat de 200 dir-
hams de plata yayyid, se pueden pagar cinco dirhams de plata zuytf (baja
calidad). Esta regla se aplica a las cuestiones relacionadas con nazr. (Para
‘nazr’ véase el capitulo 5 del quinto fasciculo de Felicidad Eterna).

“El oro y la plata son zaman (precios) absolutos. Han sido creados
como zaman. No se utilizan con el objetivo de satisfacer las necesidades
de la gente, sino que son medios para comprar sus necesidades vitales. Hay
otras cosas que han sido creadas tanto como zaman como para ser utiliza-
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das”. Aqui termina nuestra traduccion del Badayi’.

A las cosas que el ser humano necesita para vivir con comodidad y
de manera conforme al Islam se las llama necesidades vitales. (Véase el
capitulo 10 del libro titulado La Etica del Islam). Las necesidades vitales
cambian segun los estados, situaciones y épocas en las que vive la gente.
Las cosas superfluas que no se necesitan para tener una vida comoda, y se
utilizan por placer o como adorno o para provocar la admiracion, se llaman
cosas ornamentales (zinat). El oro y la plata no son necesidades vitales,
son cosas ornamentales. Utilizar cosas ornamentales que son mubah esta
permitido para los hombres tanto en la casa como en la calle, y para las
mujeres solo cuando estan en la casa.

Como se puede ver, al fulls en circulacion se le considera un bien co-
mercial. Cuando su valor llega al nisab, basado en la moneda de oro menos
valiosa que se utiliza en el mercado, es fard pagar zakat por el fulls. Seglin
los Imamayn (Imam Abd Yisuf e Imdm Muhammad, rahimahumallahu
ta’ala, los dos discipulos mas encumbrados del Imam A’zam AbG Hanifa,
rahimahulldhu ta’ald’), el nisdb de los bienes comerciales se calcula con
oro y plata y preferentemente con el que se use de forma mas habitual en
las transacciones comerciales. Y el zakat de esos bienes se pagan bien con
dinero (oro o plata) basandose en el calculo de su valor, o bien se entrega la
cuarenteava parte de los bienes. La persona pobre lo utiliza para satisfacer
sus necesidades vitales. Fulis significa dinero diferente al oro y la plata.
Consiste de monedas de metal acufiadas con cobre, bronce u otros metales,
o papel moneda. Esto significa que el papel moneda es fullis y debe pagar
zakat. No obstante, su valor, al contrario de los valores del oro y la plata,
no es un valor real. Es un valor nominal. Tiene el valor que le confiere
el gobierno, que puede llegar a revocarlo. Cuando el valor nominal del
fults desaparece, ya no puede ser considerado zaman (precio) y pierde la
categoria de bienes de zakat. Ibni *Abidin declara: “El valor de los bienes
comerciales se calcula con monedas de oro o plata que han sido acufiadas
como unidades monetarias y que se utilizan con frecuencia con propo6sitos
comerciales. Si se supone que el valor de unos bienes determinados es de
240 dirhams de plata, cuando se calcula con este metal, y de 20 mizqal de
oro cuando se calcula con éste; en ambos casos, su valor alcanza el nisab.
No obstante, esos bienes deben ser evaluados basandose en la plata. El pro-
pietario de esos bienes tendria que entregar seis dirhams de plata o medio
mizqal de oro (que equivalen al valor de cinco dirhams de plata) que seria
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menos ventajoso para el pobre a quien se le entregaria el zakat. [20 mizqals
de oro y 200 dirhams de plata indican el mismo nisab, tienen el mismo va-
lor]. Una moneda de oro que pesa un mizqal se llama dinar. [Todas las liras
de oro turcas pesan 1,5 mizqal, esto es, 7,2 gr.]. Es wayib pagar zakat por
la moneda llamada fullis [en oro o plata] que se ha utilizado para calcular
el nisab”. Esto significa que el nisab del papel moneda se debe calcular
con las liras de oro de menor valor que se utilizan con fines comerciales y
que su zakat se debe pagar en oro porque hoy en dia, la plata ya no se usa
como moneda. El zakat del papel moneda se paga con el metal, esto es oro,
que se utiliza para calcular el nisab. La cuarenteava parte de su valor no
se puede pagar con papel moneda, porque éste no se puede utilizar paras
las necesidades vitales. Seria un derroche utilizar papel moneda en vez de
recortes de papel inservibles. Y el derroche, a su vez, es haram. Ni tampoco
es permisible pagar con papel moneda el zakat del papel moneda para que
puedan usarse como moneda cuando esté el oro, la moneda genuina y siem-
pre valiosa, que debe preferirse a la hora de pagar el zakat.

El oro se puede pagar, no solo en moneda, sino en cualquier otra forma.
Se puede conseguir siempre y en todo lugar. Si un musulman no puede
encontrar oro en la ciudad donde vive, puede enviar papel moneda a un
amigo que viva en una ciudad donde si lo hay; con ese dinero, el amigo
compra oro, o articulos de oro, y asi pagar el zakat en su nombre. Luego
es permisible que pague su deuda con papel moneda. Con esta facilidad a
la hora de pagar el zakat de papel moneda, no tiene justificacion negarse a
pagar con oro prefiriendo hacerlo con un papel moneda con un valor nomi-
nal y provisional; peor aiin cuando esto significa desobedecer el mandato
que esta declarado en los libros islamicos de Figh.’® La gente que es reacia
a seguir las ensefianzas contenidas en los libros de Figh e intenta practicar
los actos de adoracion basandose en sus propias conclusiones extraidas de
ayat-i-karima del Qur’an al-karim se llama la-madhhabi (gente que no si-
gue un Madhhab) o herejes. Nuestra respuesta a esos herejes es: “Yo haga
mis actos de adoracion sin estar basado en vuestras deducciones del Qur’an
al-karim y los hadiz-i-sharif, sino siguiendo lo que los Imam de los cuatro
Madhhab han entendido y ensenado”. Las ensenanzas de los Imam de los
Madhhabs, rahimahullahu ta’ala, estan contenidas en los libros de Figh.

El texto Kitab-ul-figh ’alal-madhahib-il-arba’a, preparado por un

96  Para mayor detalle sobre la rama de las ciencias islamicas 1lamada ‘Figh’, véase el capi-
tulo 33 del segundo fasciculo de Felicidad Eterna.
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grupo de mudarrisin (profesores) de la madrasa (universidad) Yami'ul
adhhar, presidido por el Prof. *Abd-ur-Rahman Yaziri, contiene todas las
enseflanzas del Figh en cuatro conjuntos separados, cada uno de ellos con
las ensefanza de los cuatro Madhhabs. El libro fue impreso en El Cairo in
1392 H. [1972 d.C.]. En el capitulo titulado ‘Zakat ‘ala awraq-i-maliyya’
(billetes de banco) dice: “Los ‘ulama del Figh han declarado que es nece-
sario pagar zakat por los awrag-i-maliyya porque se utilizan en el comercio
en el lugar del oro y la plata. Siempre se pueden cambiar por oro o plata con
facilidad. El caso de una persona que teniendo muchos billetes de banco no
afiade su valor al del oro y la plata que posee a la hora de calcular el nisab,
y asi no pagar zakat por ellos, es algo dificilmente aceptable por el sentido
comun. Por esta razon, los ‘ulama del Figh de tres Madhhabs han afirmado
con unanimidad que es necesario pagar el zakat de los billetes de banco.
El unico Madhhab que difiere con este consenso es el Madhhab Hanbali.
Los ‘ulama del Madhhab Hanafi han dicho que los billetes de banco son
dayn-igawil que pueden cambiarse por oro y plata cuando se desea y de
forma inmediata. (Para el término ‘dayn-i-qawi’ véase el capitulo 1 del
quinto fasciculo de Felicidad Eterna). Por este motivo, el zakat que les
corresponde debe pagarse sin demora alguna. Pagar zakat por un préstamo
ya vencido se convierte en fard cuando se he recibido el oro o la plata.
Aunque el zakat ya es fard antes de recibir la devolucion del préstamo, no
es fard pagarlo. En este caso hay dos posibilidades: se puede esperar hasta
el cobro y pagar zakat también por los afios que han pasado, o pagar zakat
por ello, ademas de anualmente, gastando el oro y plata *ayn que se posee.
No puedes pagar zakat sobre las notas promisorias (pagarés) que posees
como si fuera el zakat de las monedas de oro que alguien te debe; cuando
recibas las monedas de oro y plata escritas en los pagarés del deudor, sera
fard para ti separar la cuarenteava parte de las mismas por cada uno de los
afios pasados y entregarsela a los pobres. Por esta misma razon, los billetes
de banco no se pueden utilizar para pagar el zakat. Lo que se debe hacer
es comprar al cambista monedas de oro que tengan el menor valor con la
cuarenteava parte de los billetes y luego entregar a los pobres las monedas,
anillos o brazaletes de oro que se han comprado (cuyo peso seria igual al
de las monedas).

No es permisible perdonar a tu deudor su deuda a cambio del zakat que
le vas a pagar de forma que el zakat y la deuda se compensen vy, al final, ¢l
no pague la deuda y t no pagues el zakat. Tt tienes que pagar el zakat a ese
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deudor que es pobre y ¢él tiene que devolver la deuda. Para el acreedor que
teme que su deudor no devuelva lo prestado, existe una técnica que aparece
en la parte final del volumen VI del libro titulado Fatawa-yi-Hindiyya.
Dice: “El acreedor presenta a su deudor una persona en la que confia y le
dice: ‘nombra a esta persona tu representante a la hora de recibir el zakat
que yo te voy a pagar y también a la hora de pagarme tu deuda’. En ese
momento, el deudor pobre nombra a esa persona su representante. Cuando
el deudor recibe el zakat, estos bienes se convierten en su propiedad. A con-
tinuacion devuelve esos bienes al acreedor, con lo que su deuda queda zan-
jada. Si se supone el caso de una persona pobre que tiene deudas con dos
personas diferentes y una de ellas quiere perdonarle la deuda pagandole un
zakat equivalente a lo adeudado; en este caso dona lo que tiene que pagar
como sadaqa a la persona pobre. De esta manera, condona la deuda de la
persona pobre de una forma que es halal. A continuacion el pobre devuelve
(el oro que se le ha dado como zakat) al rico como si fuera un regalo. O el
pobre pide oro prestado equivalente a su deuda y se lo dona como un regalo
al acreedor que a su vez devuelve el oro al pobre con la intencion de entre-
garle su zakat condonando asi la deuda. Tras esto, el deudor entrega a quien
le presto el oro estos bienes que ha recibido como zakat de su acreedor y
también cancela esa deuda. Los bienes que se pagan como zakéat no se pue-
den gastar en actos piadosos o caritativos. Para que pueda ser asi, se pagan
como zakat a una persona pobre que se conozca y ésta se encarga de hacer
los actos piadosos o caritativos mencionados”. Como se puede deducir de
estos ejemplos, para el pago del zakat de los billetes de banco se toman
prestados, de la propia esposa o de alguna amistad, articulos ornamentales
de oro que tengan el mismo peso que las monedas de oro que utilizarias
para pagar el zakat en vez de con billetes de banco. Luego se dan esos
articulos de oro a un pariente o amigo pobre con la intencion de pagar el
zakat de los billetes de banco. Una vez pagado, (dando articulos de oro del
mismo peso que las monedas de oro cuyo valor equivale al de los billetes
de banco necesarios para pagar el zakat), el pariente o amigo pobre que los
ha recibido te los devuelve como regalo y entonces se los devuelves a quien
te los habia prestado. Como el zakat ya ha sido pagado, t0, la persona rica,
das a la persona pobre algunos de los billetes de banco que posees y que
habias reservado para pagar el zakat. Lo que sobre se puede gastar hacien-
do los actos caritativos que desees. Si la persona pobre quiere obtener parte
del zawab contenido en los actos caritativos, te vende los articulos de oro
que ha recibido como zakat. Luego te devuelve los billetes de banco que le
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has entregado y te nombra representante para que des sadaga en su nombre.

Sayyid ’Abd-ul-Hakim Arwasi, rahmatullahi ’alaih, (1281 H. [1865
d.C.], Baskale, Van, Turquia —1362 H. [1943 d.C.], Ankara), un experto en
las ensefanzas de los cuatro Madhhabs, declard: “El valor del papel mone-
da es solo nominativo. Cuando es retirado de la circulacion pierde su valor.
En consecuencia, no es permisible pagar el zakat al-Fitr ni el zakat normal
con papel moneda. Debe hacerse qada de los zakat que se han pagado en
el pasado con papel moneda, haciendo dawr con oro. Se puede hacer qada
con dawr de todos los actos de adoracion de tipo monetario, a excepcion
del hayy”. (Para el término ‘dawr’ véase el capitulo 21 del quinto fasciculo
de Felicidad Eterna).

En Durr-ul-mujtar se dice lo siguiente: “Si los baghis, (musulmanes
que se han alzado contra el gobierno y tomado el poder) o gobernantes
musulmanes déspotas recaudan el zakat de los animales y las cosechas y
luego lo reparten de la manera ordenada por Allahu ta’ala, los bienes recau-
dados se convierten en zakat legitimo. Si por el contrario, esos bienes no
se reparten de esa manera, ya no es zakat legitimo. Los propietarios de los
bienes tendran que pagar zakat otra vez entregandoselo a los musulmanes
pobres. Si lo gobernantes mencionados recaudan el zakat de los bienes co-
merciales y del dinero, no sera zakat legitimo seglin afirma la gran mayoria
de los ‘ulama. El fatwa que se ha dado concuerda con su iytihad. Segin
otros ‘ulama, como los gobernantes déspotas son musulmanes y los bienes
recaudados pertenecen a la gente por derecho, se les considera como gente
pobre y los bienes que se han pagado con la niyyat de zakat seran zakat
legitimo”. La opinién de Ibni *Abidin al respecto es la siguiente: “Esta
regla también se aplica a los bienes y dinero recaudado tasas, impuestos o
como quiera que se le llame. El argumento mas comun de los ‘ulama y el
que es sahih, es el que afirma que los bienes recaudados de esa manera no
seran zakat legitimo a pesar de la intencion. Dicho con otras palabras, los
gobernantes musulmanes despéticos no tienen derecho a recaudar el zakat
de los bienes de la gente”. El hecho de que el fatwa concuerda con este
iytihad aparece en el comentario de Tahtawi (del libro mencionado). Como
bien se puede ver, el zakat pagado por los animales y por las cosechas solo
sera sahth si el gobierno que lo recauda es musulman y lo distribuye a la
gente que lo merece desde los cuatro departamentos del Tesoro del Estado
que se llama Bayt-ul-Mal. Segtin la mayoria de los ‘ulama, ninguno de los
impuestos pagados al gobierno sirve de zakat de los bienes o del dinero.
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Hay un informe erudito que afirma que el zakat sera valido siempre que se
sepa que el gobierno que lo recauda es musulman y los bienes y el dinero
se entreguen con la intencion del zakat. No obstante, la fuente de este in-
forme es da’if (débil). (Para el término técnico da’if véase el capitulo 6 del
segundo fasciculo de Felicidad Eterna).

;Vamos, oh hermano, razona y supera esta obstinacion!
;Tu vida es muy valiosa, no la gastes en lo superfluo!
;Protege tu corazon de los deseos del nafs!

;Permite que tu interior, asi como tu exterior, consigan la pureza!
Cuando el oro estda mezclado con el cobre,

Lo recibira el cambista con alegria?

;INo presumas de tu diploma académico!

;Piensa antes de hablar para no decir incongruencias!
;Busca una persona de ma’drifa y escucha lo que dice,
Para asi obtener del Haqq una cortesia inmensa!

;Ve al océano de la Haqiqat y sumérgete en él,

Y luego regresa con algo de calidad exquisita!

;INo dejes que un diplomado ignorante te extravie!

;Los ‘ulamd de antaiio te mostrardn el camino a la pureza!

CAPITULO SOBRE EL AYUNO
En el ayuno hay tres fard:
1— Poner la niyyat (intencion).
2— Poner la niyyat entre el tiempo del comienzo del ayuno y su final.

3— Evitar lo que invalida el ayuno durante el nahar-i-shar’1 (el dia), que
termina con la puesta del sol. El tiempo del imsak es cuando la blancura
que se llama fayr-i-sadiq se ve obre la linea del ufg-i-zahiri (horizonte apa-
rente). La persona que habiendo evitado todo el dia lo que invalida el ayuno
pero no ha puesto la niyyat, no ha ayunado ese dia. Tendra que hacer qada
de ese dia de ayuno.

Para que el ayuno sea fard hay siete condiciones que se deben cumplir:

1— Ser musulman. 2— Haber alcanzado la pubertad. 3— El ayuno de un
nifio es sahih. 4— Tener plenas facultades de la razon. 5— Para el musulman
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que vive en Dar-ul-harb haber oido que ya es fard ayunar (en Ramadan).
6— Ser muqim (aposentado sin estar haciendo un viaje de larga duracion.
(Véase el capitulo 15 del cuarto fasciculo de Felicidad Eterna). 7— Para
la mujer, no estar en haid (menstruacion). 8— No estar en el estado de nifas
(puerperio).

Hay seis cosas que invalidan el ayuno: Comer; beber; haid; nifas; vomi-
tar; tener relaciones sexuales; fumar. Mentir, calumniar, namima, (cotilleo)
y el perjurio no invalidan el ayuno pero eliminan la zawab que se consigue
con el ayuno.

Hay siete personas que pueden dejar de ayunar:

1—- El impedido; 2— El musafir [al dia siguiente]; (un muséfir es alguien
en un viaje de larga distancia llamado safar. También se le llama safari en
oposicion al mencionado muqim person); 3— La mujer que tiene haid, el
periodo menstrual; 4- La mujer en nifas (puerperio); 5— La mujer emba-
razada si estd demasiado débil como para ayunar; 6— La mujer que esta
amamantando y considera que su ayuno sera perjudicial para el nifio; 7— El
pir-i-fani (demasiado anciano y débil para ayunar).

Es necesario poner cada dia la niyyat de ayunar. En Fatawéa-i-Hindiy-
ya esta escrito: “La niyyat se pone con el corazon. Levantarse para el sahtr
(comida antes del alba) significa poner la niyyat”. Para el ayuno has dos
clases de niyyat: la primera es la que se pone cada dia en el mes de Rama-
dan, o para un ayuno que es nafila, o para el ayuno que se hace para cumplir
algun tipo de promesa y que se debe poner entre la puesta del sol del dia
anterior y el tiempo actual de dahwa-i-kubra. Dahwa-i-kubra es la mitad
del dia shar’1, (la mitad de la duracién diaria del ayuno, que se calcula de la
siguiente manera en términos del tiempo adhani:

Fa}‘/r +_2_"L"_F_Z‘.-:L(." °o F&.}ra—ll——id’,ﬂ-; ]Z.{.F_dﬁ_f‘_
2. z 22

Esto significa que el tiempo de dahwa-i-kubra es la mitad del nimero
que indica el tiempo de fayr en términos del tiempo adhani. Es antes del
zawal (mediodia) en la medida de la diferencia entre la mitad del dia shar’i
y el dia solar en términos del tiempo estandar; esa diferencia es igual a la
mitad del hissa-i-fayr, que a su vez es la duracion del tiempo entre fayr y
la salida del sol, o el tiempo del imséak. Se ayuna poniendo la intencion en
el tiempo de Dahwai-kubra siempre que no se haya comido o bebido nada
(después del tiempo del imsak). No es permisible poner la niyyat en el
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tiempo de Dahwa. La intencién que se pone antes de fayr debe ser como
sigue: “Pongo la intencion de ayunar mafiana”, mientras que la que se pone
después de fayr debe ser: “Pongo la intencidén de ayunar hoy”.

El segundo tipo de niyyat es para qada o para kaffarat o para nazr-i-
mutlaq. Estas tres clases de ayuno exigen el mismo tipo de intencidn, es
decir, el segundo tipo de niyyat. Su momento mas temprano es la puesta
del sol del dia anterior y el momento tltimo es justo antes del fayr-i-sadiq,
es decir, antes de que se vea la raya blanca en el horizonte. La niyyat tras
el amanecer no es permisible en ninguna de estas tres clases de ayuno. En
Ibni *Abidin, en la parte final del capitulo que habla de qada, se dice que
cuando se hace qada de varios dias de ayuno que no se han hecho en el mes
de Ramadan de un afio determinado, no se tienen que especificar los dias
en lo que respecta a sus nombres u orden de preferencia. Hay tres grados
de ayuno que dependen de la gente que lo hace: el ayuno de los ignorantes,
el ayuno de la gente de conocimiento y el ayuno de los Anbiya (Profetas) y
los Awliya (gente bendecida que goza del amor de Allahu ta’ala). Cuando
ayuna la gente ignorante, no comen ni beben ni tienen relaciones sexua-
les, pero cometen otro tipo de transgresiones. La gente de conocimiento
ni siquiera comete esas transgresiones. Cuando ayunan los Anbiya y los
Awliya, evitan todo tipo de acciones dudosas.

Hay tres clases de ’Id, segun la gente que lo celebra tras el ayuno: El
’Id de la gente ignorante; el ’Id de la gente de conocimiento y el ’Id de los
Anbiya y los Awliya. La gente ignorante (rompe el ayuno y) y hacen el iftar
tras la puesta del sol, comen y beben lo que quieren y dicen: “Este es nues-
tro ’1d”. La gente de conocimiento también hacen el iftar por la tarde, pero
dicen, “Este es nuestro ’Id si Allahu *adhim-ush-shan esta complacido con
nuestro ayuno”. Y luego reflexionan: “jQue sera de nosotros si El no esta
complacido con lo que hemos hecho!” El ’Id de los Anbiya y los Awliya es
ru’yatullah. Han merecido la gracia y el favor de Allahu ‘adhim-ush-shan.

Para todos los creyentes hay cinco clases de *1d:

1). Cuando el angel que esté a la izquierda del creyente no puede encon-
trar transgresion alguna.

2). Cuando estando el creyente en la agonia de la muerte (sakarat-ul-
mawt), le llegan los angeles de las buenas noticias, le saludan y le anuncian
que es un creyente destinado al Paraiso.

3). Cuando el creyente llega a la tumba y descubre que estd en uno de
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los Jardines del Paraiso.

4). Cuando en el Dia del Levantamiento el creyente ve que esta sentado
con los Anbiya, los Awliya los *Ulama y los Sulaha a la sombra del ’Ar-
sh-ar-Rahman.

5). Cuando el creyente ha respondido todas las preguntas que se le ha-
ran en siete lugares a lo largo de su camino por el puente llamado ‘Sirat’
que es mas fino que un cabello, mas afilado que una espada, mas oscuro que
una noche sin luna, con un descenso de mil afios, un ascenso de mil afios y
una llanura de mil afios. Si se equivoca al responder, serd atormentado du-
rante mil afios por cada error que cometa. De las siete preguntas la primera
sera sobre el iman, la segunda sobre el namaz, la tercera sobre el ayuno, la
cuarta sobre el hayy, la quinta sobre el zakat, la sexta sobre los derechos
de los seres creados y la séptima sobre el ghusl, la istinya, y la ablucion.
(Istinya significa limpiarse tras orinar o defecar, algo que se explica con
detalle en el capitulo 6 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna).

Si alguien rompe de forma intencionada el ayuno para el que ha puesto
la intencion antes del imsak, tendra que hacer kaffarat y qada. Si se rompe
un ayuno nafila o un ayuno de qada no es necesario kaffarat.

Para hacer kaffarat se libera a un esclavo. El que no puede hacerlo debe
ayunar durante sesenta dias consecutivos fuera del mes de Ramadan y sin
que sean los cinco dias en los que ayunar es haram. Y ademas ayuna con la
intencion de hacer qada de los dias en los que rompid su ayuno (antes de
lo debido). [Es haram ayunar el primer dia del ’Id de Ramadan y en cual-
quiera de los cuatro dias del "Id de Qurban]. La persona que tampoco puede
hacer ese ayuno, tiene que dar de comer a sesenta pobres cada dia, o a uno
dos veces al dia durante sesenta dias. O pueda dar a cada uno de ellos una
cantidad de bienes similar a lo que se paga como zakat al-Fitra.

Para hacer qada de un dia de ayuno se ayuna un dia. Hay cinco clases
de personas que no tiene que hacer kaffarat. La primera es el enfermo. La
segunda es el muséafir, (el que estd haciendo un viaje de larga distancia
llamado safar). La tercera es la mujer que estd amamantando y no ayunado
por temor a que fuera perjudicial para el nifio o ella misma. La cuarta es el
pir-i-fani. La quinta es la persona que teme morir de hambre o de sed.

Cuando el "udhr ya no exista, estas personas deben hacer qada de cada
dia no ayunado.
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En lo que respecta a la niyyat de un yawm-i-shakk®’, hay varios tipos:
Para un yawm-i-shakk es permisible, aunque con karahat, poner la niyyat
(para ayunar) un dia de Ramadan o para otro ayuno que es wayib o poner
la niyyat para ayunar que es nafila o que no es wayib, si no es (un dia en)
Ramadan. Otro tipo de niyyat es una que no tiene karahat que se pone para
un ayuno simple o para un ayuno en Sha’ban, lo cual significa poner la
niyyat para un ayuno nafila. (Karahat significa algo como una forma o un
tiempo en el que nuestro bendito Profeta, sallallahu ’alaihi wa sallam, no
aconsejaba o no le gustaba hacer algo como acto de adoracion. Si ese acto
es nafila, no debe hacerse en un tiempo karahat. Si es un acto fard que no se
ha hecho, pero que se debe hacer antes de que pase el tiempo prescrito, se
hace a pesar de que esté relacionado con karahat. Véase ‘tiempos karahat
al final del capitulo 10 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna).

Un tipo de ayuno que nunca esta permitido es el que se hace poniendo
esta niyyat: “Pongo la niyyat de ayunar si el mes (en el que estamos) es
Ramadan; si no lo es, me considero sin esa niyyat”.

Supongamos el caso de una persona que en Ramadan no pone la niyyat
de ayunar hasta después de fayr y come algo antes del mediodia; seglin el
Imam A’zam Ab{ Hanifa, esta persona no tiene que hacer kaffarat, (ayunar
sesenta dias seguidos fuera del mes de Ramadan). No obstante y segiin los
Imamayn, si tiene que hacer kaffarat porque ha comido pudiendo haber
puesto la niyyat y hacer el ayuno. Si come pasado el mediodia, no tiene que
hacer kaffarat segtn el iytihad unanime.

En el caso de la persona que ha violado los ultimos dos o tres meses de
Ramadan al haber roto el ayuno antes de tiempo una vez en cada uno de los
meses bendecidos jtiene que hacer kaffarat por cada violacion por separa-
do o es suficiente que haga una kaffarat por todas ellas? Esta cuestion es
controvertida (entre los ‘ulama). Lo prudente es hacer kaftarat por cada una
de las violaciones por separado. Si una persona tiene deudas de ayuno de
Ramadan y pasa todo un afio sin haberlas satisfecho, seguin afirman algunos
‘ulama comete una grave transgresion.

Supongamos que llega el tiempo de uno de los dos ’Ids, (el ’Id de Ra-

madan-i-sharif o el ’Id de Qurban) cuando una persona estd haciendo la
kaffarat de ayunar sesenta dias seguidos. Al ser haram ayunar en los dias

97 Significa un dia dudoso. En la terminologia islamica, significa el dia
que no se sabe con certeza si es el primero de Ramadan o el tltimo dia
de Sha’ban.
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del ‘Id, tendra que volver a empezar a ayunar desde el principio sin poder
sumar los dias ya ayunados (y asi completar los sesenta dias).

Si una persona rompe el ayuno sin haber puesto la niyyat para safar
(viaje de larga distancia) y luego si la pone y sale de viaje, tendra que hacer
qada y kaffarat, (tendra que ayunar para recuperar el dia en el que rompid
el ayuno y tendra que ayunar sesenta dias consecutivos como kaffarat). Un
viaje de larga distancia no hace que sea mubah (un acto permitido) romper
el ayuno. Cuando una persona sale de viaje es wayib que no rompa el ayuno
ese dia. Si un musafir pone la niyyat (de ayunar) por la noche o en cualquier
momento antes del Dahwa-ikubra, no sera halal para ¢l que rompa el ayuno
durante ese dia. Si lo rompe, solo tendra que hacer qada de ese dia (tendra
que ayunar un dia una vez pasado el bendecido mes de Ramadan). Lo que
permite un viaje de larga distancia es ‘no empezar un ayuno diario’.

Si alguien pierde la razon durante Ramadan, con lo cual no puede ayu-
nar, y luego se recupera, hace qada de los dias en lo que no pudo ayunar. Si
no se recupera durante el Ramadan, y su trastorno mental contintia, no tiene
que hacer el ayuno de ese Ramadan.

Si alguien olvida que esta haciendo un ayuno y lo rompe, su ayuno no
se convierte en fasid (nulo). Si recuerda que esta observando un ayuno pero
sigue comiendo por creer que ya es fasid, tendra que hacer qada de ese
dia (una vez pasado Ramadan). Kaffarat no sera necesaria. No obstante, si
sigue comiendo a pesar de saber que su ayuno no es fasid, tendra que hacer
qada y kaffarat.

Si el que ayuna traga su propio sudor o al masticar un trozo de cuerda
tefiida se traga el tinte que tiene, o se traga la saliva después de haberla de-
jado un rato en la boca, o traga restos de comida que tenia entre los dientes
mayores que un garbanzo o se inyecta un medicamento con una jeringuilla
hipodérmica, su ayuno sera invalido pero solo tendra que hacer qada de
ese dia.

Si alguien come un trozo de papel, o una pizca de sal, o traga un grano
de trigo o de arroz, su ayuno sera invalido. No obstante, solo tendra que
hacer qada porque no es un hecho frecuente comer una pizca de sal, ya sea
como comida o como medicina. Es como si fuera una pizca de tierra. Por
otro lado, si la cantidad de sal que se ha tomado es apreciable, la kaffarat
también sera necesaria. Esto aparece escrito en el libro titulado Ashbah.
La razon es que una pequeia cantidad de sal se utiliza tanto como comida
como medicina.
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Si un trabajador sabe que al ayunar caera enfermo, no le esta permitido
romper el ayuno antes de sentirse mal. Si rompe el ayuno antes del iftar,
tendra que hacer kaffarat. Para evitar la kaffarat debe tragar primero un
trocito de papel (antes de comer alguna cosa). Si la mujer embarazada o
la que estd amamantando se siente demasiado débil como para seguir ayu-
nando y come o bebe, solo tendrd que hacer qada. La persona que en un
dia de Ramadan come y bebe de forma ostentosa, se convierte en murtadd
(renegado, apostata). (Fatawa-i-Fayziyya).

Si una persona mastica un grano de sésamo sin tragarlo, su ayuno no
sera fasid, pero si lo traga, lo haya masticado o no, su ayuno sera fasid y
tendra que hacer qada de ese dia.

Hay quince clases de ayuno: tres son fard, tres son wayib, cinco son
haram, y cuatro son sunnat. Los ayunos fard son: ayunar en Ramadan, ayu-
nar para hacer qada, y ayunar por kaffarat.

Los ayunos wayib son: ayunar por un nazr-i-mu’ayyan, ayunar por un
nazr-i-mutlaq, y seguir con un ayuno nafila hasta después de la puesta del
sol una vez que se ha empezado dicho ayuno.

Los ayunos que son hardm son: ayunar en el primer dia del ’Id de Ra-
madan y en cualquiera de los cuatro dias del ’Id de Qurban. Es haram ayu-
nar en cualquiera de esos cinco dias.

Los ayunos que son sunnat son: ayunar en los ayyam-i-baydhi de cada
mes (arabe); ayunar los dias llamados sawm-i-Daw{d, los lunes, los jueves,
el dia de *Ashira, el dia de ’Arafa, y en dias bendecidos de este tipo. Los
dias 14, 15 y 16 de los meses arabes se llaman ayyam-i-baydhi. Ayunar un
dia si y otro no se llama sawm-i-Dawid. (El dia de ’Ashfira es el dia 10 de
Mubharram, el primer mes arabe. El dia de *Arafa es el dia 9 del mes arabe
de Du’l-hiyya, el dia anterior al ’Id de Qurban).

En el ayuno hay once beneficios:

1- Protege contra el Fuego.

2— Hace que sean aceptados por Alldhu ta’ala los demas actos de ado-
racion.

3— Es un dhikr que hace el cuerpo.

4— Domina el kibr (arrogancia, ostentacion, vanidad).

5— Domina el ’uyb (egoismo, sentirse orgulloso por hacer los actos de
adoracion).
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6— Incrementa el jush@i’ (temor de Allahu ta’ala).

7— Las zawab conseguidas estaran en el mizan (la balance que pesara
las buenas acciones).

8— Allahu esta complacido con Su esclavo que ayuna.

9— Si se muere con iman, el ayuno hara que se entre antes en el Paraiso.
10— El corazon resplandece con nr.

11— El intelecto se ilumina con ndr.

Cuando se pone el sol en el dia 29 de Sha’ban, es wayib buscar el co-
mienzo de la nueva luna en el horizonte de occidente. Cuando un musul-
man que es ’adil, (que no comete transgresiones graves) y que sigue el
Madhhab de Ahl as-Sunnat, ve el comienzo de la luna, lo notifica al juez del
tribunal o al gobernador. El Ramadan empieza cuando un musulman ve el
comienzo de la nueva luna. La informacion proporcionada por una persona
que practica alguna bid’at o es fasiq no es considerada valida. Cuando el
cielo esta despejado es necesario que sean varios los que la avistan (testigos
que dan fe del comienzo del Ramadan). Si no se logra ver, se acepta que el
mes de Sha’ban (de ese afio) tiene treinta dias y el siguiente sera el primer
dia del mes de Ramadan. El inicio de Ramadan no se establece con un
calendario ni con célculos astronémicos. En los libros titulados Bahr-ur-
raiq, Fatawa-i-Hindiyya y Qadijan se dice: “Si un musulman que vive
en Dar-ul-harb, sin ser consciente de cuando es el inicio del Ramadan, uti-
liza la informacion que proporciona un calendario y ayuna durante todo un
mes, pudo haber empezado un dia antes que el primero de Ramadan o en
el segundo dia o en el dia exacto. En el primer caso ayund un dia antes de
Ramadan y celebro el ‘Id en el altimo dia de Ramadan. En el segundo caso,
no ayuno el primer dia de Ramadan y ayund en el dia del ‘Id con la inten-
cion de estar haciendo el ultimo dia de Ramadan. En ambos casos solo ha
ayunado 28 dias de Ramadan con lo que, una vez pasado el ‘Id, tendra que
ayunar dos dias con la intencion de hacer qada. En el tercer caso es dudoso
si el primero y el Gltimo dia del mes en que ha ayunado coincidieron con
Ramadan. Como el ayuno que se hace en los dias que se consideran dudo-
sos no es sahih, en ese caso también tendra que hacer qada por esos dos
dias”. En consecuencia, la gente que comienza el ayuno de Ramadan sin
haber visto la nueva luna en el cielo sino basandose en el calendario, tendra
que ayunar dos dias con la intencion de qada después del ‘Id de Ramadan.
La forma de calcular el primer dia de Ramadan se explica con detalle en el
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capitulo 10 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna.

[Tbni >Abidin, rahimahullahu ta’ala, declara: “Cuando hay tiempo nu-
blado no se debe hacer el iftar (no se debe romper el ayuno) a no ser que se
esta convencido de que el sol ya se ha puesto; esto incluso aunque se haya
dado el adhan (que anuncia el tiempo de la oracion de después de la puesta
del sol [y en consecuencia el del iftar]). Siempre que se haga el iftar antes
del tiempo llamado ishtibak-un-nuyim, (cuando aparecen en el cielo la
mayoria de las estrellas), se habra cumplido con el acto mustahab llamado
‘ta’yil’ (apresurarse para el iftar). Cuando se observa la puesta del sol y se
hace el iftar en un lugar determinado, la persona que esta en un lugar eleva-
do (un minarete por ejemplo), no debe hacer el iftar hasta haberse cerciora-
do de que el sol se ha puesto. Esta regla también se aplica a la oracion del
alba y al sahlir”. En las listas tamkin de los libros de astronomia, la altura
es una de las variables en el tiempo llamado tamkin, (que aparece definido
y explicado en detalle en el capitulo 10 del cuarto fasciculo del libro Feli-
cidad Eterna). Cuando se calculan los horarios de las oraciones se utiliza
también el tiempo tamkin de un lugar determinado (el que se define como
el lugar mas alto de dicha localidad). (Véase el apéndice V del cuarto fas-
ciculo de Felicidad Eterna para la tabla de los tamkin). Los horarios que
se hacen sin tener en cuenta los periodos de tamkin dan una hora para la
puesta del sol que es unos minutos anterior (a los tiempos que son resultado
de tener en cuenta los periodos tamkin). El sol no parece haberse puesto
en el tiempo que definen esos horarios. El ayuno de la gente que hace iftar
basandose en esos horarios sin tamkin se convertira en fasid].

TRES CONDICIONES PARA EL ‘ID DE QURBAN

1. Ser musulman puber y con plenas facultades mentales.
2. Ser muqim (residente, no safar).
3. Tener bienes suficientes para llegar al nisab.

El rukn (principio fundamental) para el animal que se va a sacrificar
como qurban, ya sea una oveja, una cabra, un camello o un bovino (como
un toro, una vaca o un buey) es el siguiente: un camello o un toro (vaca o
buey) sirve para siete qurban, lo cual significa que siete personas pueden
sacrificar un buey, toro o vaca para el qurban de las siete. Si otra persona
dice “dejar que me una a vosotros”, su qurban sera invalido. El nisab para
el qurban es el mismo que el nisab para el zakat al-Fitra (explicado en deta-
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lle en el capitulo 3 del quinto fasciculo del libro Felicidad Eterna).

[Tal y como declara Ibni *Abidin, rahimahullahu ta’ala’, si la parte de
alguno de ellos es menos de un séptimo, no sera permisible el qurban de
ninguno de los siete. En consecuencia, esta permitido que menos de sicte
personas participen en un qurban comun. Es sahih estar presente en la com-
pra. Aunque también es sahih participar después de la compra, es mejor
hacerlo antes. Una persona puede hacer qurban asociandose con otra para
comprar una o seis partes del toro (vaca o buey) que posee la otra. Luego
comparten la carne en proporcion a lo invertido. Si uno de los asociados
muere, sera sahih si sus herederos dicen: “Que se haga el qurban en su
nombre y en el de tu propia parte” porque es un acto qurbat hacer el qur-
ban en nombre de un musulman que ha fallecido. Si lo herederos no lo
dicen, el qurban no sera qurbat y ninguno de los qurban de los socios sera
sahth. Si uno de los asociados es un incrédulo y solo se ha asociado por
la carne, no sera permisible el qurban de ninguno de los asociados porque
cada asociado tiene que poner la niyyat para el qurbat, y la niyyat de un
incrédulo es batil (invalida). Por otra parte, poner la niyyat solo para comer
no es un acto de qurbat. Del mismo modo, si uno de los asociados pone la
niyyat para el qurban del afio siguiente, la niyyat de los demas sera batil
y la carne que corresponde a sus participaciones sera tatawwu’ teniendo
que entregarla a los pobres como sadaqa. La niyyat que puso el primero
sera sahih, pero no podra comer la carne porque el juicio que dice que
la carne debe darse como sadaqa afecta a todo el animal. El qurbat para
el que se pone la niyyat no tiene por qué ser un qurbat que es wayib sino
que puede ser sunnat o nafila. También puede ser un qurbat que contenga
varios actos wayib. También es permisible que sea una ‘aqiqa por un niflo
o un adulto. (Para ‘aqiga véase el ultimo parrafo del capitulo 4 del quinto
fasciculo de Felicidad Eterna). La ’aqiga es un qurbat que se hace como
accion de gracias por haber sido bendecido con un nuevo hijo. Del mismo
modo, un banquete en el que unos musulmanes celebran un nikah (contrato
matrimonial segun la manera prescrita por el Islam que se explica con todo
detalle en el capitulo12 del quinto fasciculo de Felicidad Eterna), es una
especie de accion de gracias y un qurbat que es sunnat. Lo mas meritorio
es que todos los asociados pongan la intencion para el qurban del ’Id. En
el Madhhab Hanafi, sacrificar un animal para una ’aqgiqa no es una sunnat,
sino mustahab o mubah. Un acto mustahab es un qurbat. Un acto mubah
también es qurbat cuando se hace con la niyyat de accion de gracias. Hay
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muchos actos que forman parte de la costumbre que se convierten en actos
de adoracion segun la niyyat que se ponga. Un acto mubah también se con-
vierte en un acto de td’at cuando se pone esa intencion. Los textos arabes
titulados *Uqiid-ud-durriyya y Durr-ulmujtir suministran informacion
detallada sobre el sacrificio de un animal para una ’aqiqa.

EL HAYY TIENE TRES RUKN:

1— Poner el niyyat para el hayy cuando se entra en el estado de ithram.

2— Hacer waqfa en ’Arafat.

3— Hacer el tawaf-i-ziyarat (en la Ka’ba).

La hora temprana para hacer waqfa en ’Arafat es entre el tiempo de
zawdl (mediodia) del noveno dia Dhu’l Hiyya y la mafana siguiente. [Si se
hace waqfa un dia antes o un dia después, el hayy sera batil. Los wahhabi
celebran el ’Id (de qurban) un dia antes sin haber visto la nueva luna (la
tarde anterior). El hayy que hace la gente que no esta en waqfa a la hora
prescrita no es sahih].

Hay siete tipos de tawaf (circunvalaciones en torno a la Ka’ba-i-mu’az-
zama en el Masyid-i-haram):

El primero es el tawaf-i-ziyarat.

El segundo es el tawaf para "'umra. (Estos dos tipos de tawaf son fard).
El tercero es el tawaf-i-qudum, que es sunnat.

El cuarto es el tawaf de wada (despedida).

El quinto es el tawaf de nazr, que es wayib.

El sexto es el tawaf-i-nafila.

El séptimo es el tawaf de tatawwu’ que es mustahab.

Es fard poner la niyyat a la hora de entrar en el ihram para el hayy. Es
sunna vestir las piezas de tejido que se llaman ihrdm. Es wayib evitar po-
nerse ropas con costuras.

Para hacer el fard del hayy hay ocho condiciones:
1- Ser musulman.

2— Haber alcanzado la pubertad.

3— Tener pleno uso de las facultades mentales.

4— Tener buena salud.
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5— No ser un esclavo.

6— Poseer bienes suficientes para cubrir las necesidades personales.

7— Que sea el tiempo del hayy. El tiempo del hayy es el dia de *Arafa
y los cuatro dias del ’Id de Qurban. El tiempo que transcurre en el viaje se
afiade a los calculos.

8— En el Madhhab Hanafi, la mujer que emprende un safar (viaje de lar-
ga distancia) —tres dias de marcha o unos ciento cuatro kilémetros— debe
ir acompaiiada por su marido o por una pariente varon mahram con el que
jamas podra hacer nikah. [Para la gente que cumple estas ocho condiciones
es fard hacer el hayy al menos una vez en la vida. Si lo hacen mas de una
vez, seran hayy nafila. Un acto de adoracion néfila es el que se hace por
propia voluntad sin que sea fard o sunnat hacerlo. El zawab de la adoracion
nafila, cuando se compara con zawab de la adoracion fard, es menos que
una gota de agua cuando se compara con el agua de un océano. Los ‘ulama
no han dado el consentimiento para que los musulmanes que viven lejos
de Makka hagan un segundo hayy. *Abdullah-i-Dahlawi, quddisa sirruh,
declara lo siguiente en la carta 63 de su importante libro titulado Maka-
tib-i-sharifa: “En un viaje que se emprende para hacer el hajyy, es casi
imposible hacer los actos de adoracion de forma correcta. Por esta razon,
Imam Rabbani, rahmatullahi *alaih, declara en sus cartas 123 y 224 del pri-
mer volumen de su libro bendecido titulado Maktiibat que ¢l no aprucba
emprender un viaje con el proposito de hacer Umra o hayy nafila”.”® El
hayy nafila es haram si impide hacer un acto de adoracion que es fard o que
una mujer se cubra de forma adecuada. Hacer un hayy néfila de este tipo
es mas transgresor que reportador de zawéb. Lo mismo ocurre con el viaje
para hacer *Umra.

LOS CINCUENTAY CUATRO FARD

Un nifio se hace musulmén cuando llega a la pubertad; 1o mismo ocurre
con el incrédulo que pronuncia la Kalima-i-tawhid, “La ilaha il-la-Allah
Muhammadun rasiilullah” y cree en lo que dice. Todos los pecados co-
metidos por el no-musulman hasta ese momento quedan perdonados al ins-
tante (por Allahu ta’ala). No obstante, estas dos personas, como cualquier
otro musulman, tienen que memorizar los seis fundamentos del imén, cuyo

98 Ambas cartas fueron dirigidas a Molla Tahir Bedajshi. Traducciones al castellano de las
mismas y una breve biografia de Tahir Bedakhshi han sido anadidas a este texto.
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conjunto se llama Amantu, cuando tengan tiempo para ello, sabiendo sus
significados y creyendo en todo ello. Y luego deben decir: “Creo que todo
el Islam, con sus mandatos y prohibiciones, ha sido declarado por Allahu
ta’ala”. Mas adelante, siempre que tengan tiempo y las condiciones sean fa-
vorables, es obligatorio que aprendan todos los fard tanto en lo que respecta
a los mandatos como a lo haram, las prohibiciones; deben familiarizarse
con la enseflanza que habla de la conducta y los valores morales y con las
nuevas situaciones con las que puedan encontrarse. Si niegan o menospre-
cian la obligatoriedad de aprender estas ensefianzas, teniendo que hacer lo
fard y evitar lo haram, se convierten en murtadd (renegado, apostata). A no
ser que un murtadd haga tawba por su apostasia, no volvera a ser musulman
por el mero hecho de decir “La ilaha il-la-Allah” o por cumplir algunos de
los actos de adoracion, como hacer el namaz, ayunar, ir al hayy o por hacer
buenas acciones o actos caritativos. Ni tampoco tendrd recompensas por
sus buenas acciones en la Otra Vida. Primero tiene que arrepentirse y hacer
tawba de lo negado (el dogma que rechazaban creer).

Los ‘ulama del Islam han seleccionado 54 fard que todo musulman
debe creer y cumplir:

1— Saber que Alldhu ta’ala es Uno y no olvidarse nunca de El.

2— Comer y beber lo que es halal.

3— Hacer las abluciones.

4— Hacer los cinco namaz cotidianos cuando llega su hora.

5— Antes del namaz, hacer ghusl por el haid y lo Junub.

6— Creer y tener la certeza de que Allahu ta’ala nos da el rizq (sustento).
7— Ponerse ropas limpias y halal.

8— Actuar poniendo todo el tawakkul (confianza) en Allahu ta’ala.

9— Estar satisfecho.

10— Estar agradecido por los regalos de Allahu ta’ala y usarlos de la
mejor manera.

11— Aceptar con resignacion la qada que procede de Yanab-i-bari.

12— Tener paciencia en las situaciones adversas sin protestar por ello.

13— Hacer tawba por las transgresiones. [Decir todos los dias la suplica
istighfar].

14— Hacer los actos de adoracion con ijlas. (Con el proposito de com-
placer a Allahu).
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15— Tener como enemigos a los humanos y genios perversos.

16— Considerar al Qur’an-i-’adhim-ush-shan como texto basico al que
someterse.

17— Saber que la muerte es haqq (voluntad de Allahu ta’ala’), y prepa-
rarse para ella.

18— Amar lo que Allahu ta’ala ama y evitar lo que no Le complace.
[Hubb-i-fillah y bughd-i-fillah].

19— Ser bueno con los padres.

20— Fomentar hacer el bien y desaconsejar hacer el mal.

21— Visitar a los parientes mahram.

22— No abusar de la confianza de los demas.

23— Temer a Allahu ta’ala todo el tiempo y evitar los actos haram.

24— Obedecer a Allahu ta’ala y a Su Mensajero. (Hacer lo fard y evitar
lo haram).

25— Evitar las transgresiones y emplear el tiempo en la adoracion.
26— No desobedecer los ulu-l-amr y no violar las leyes.
27— Contemplar la creacion que te rodea con profunda admiracion.

28— Reflexionar sobre la existencia de Allahu ta’ala, Sus Atributos y
criaturas.

29— Proteger la lengua de lo hardm y las conversaciones indecentes.
30— Purificar el corazéon del ma-siwa [amor por este mundo].

31— No burlarse de nadie.

32— No mirar lo que es haram.

33— Cumplir las promesas, cueste lo que cueste.

34— Proteger los oidos de conversaciones indecentes ¢ instrumentos
musicales.

35— Aprender lo que es fard y lo que es haram.
36— Utilizar los instrumentos de peso y de medida con honestidad.

37— No olvidar el tormento que Allahu ta’ala puede infligir y siempre
sentir temor.

38— Entregar el zakat y ayudar a los musulmanes pobres.
39— No perder la esperanza en la misericordia de Allahu adhim-ush-shan.
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40— No sucumbir a los deseos haram de tu nafs.
41— Alimentar al hambriento en el nombre de Allah ta’ala.
42— Trabajar y conseguir el rizq suficiente [alimentos, ropa y moradal].

43— Pagar el zakat de los bienes y el de las cosechas.

44— No tener relaciones sexuales con la esposa en los periodos haid y
de loquios.

45— Purificar el corazén de toda transgresion.

46— Evitar ser arrogante.

47— Proteger los bienes del huérfano que aun no es puber.
48— No intimar con los jévenes.

49— Hacer los cinco namaz a su hora y no dejarlos para qada.

50— No extorsionar los bienes de persona alguna. [Es un derecho ina-
lienable pagar el dinero llamado mahr a la esposa cuando se la divorcia.
No hacerlo tiene un castigo severo en este mundo y un tormento amargo
en la Otra Vida. Entre los derechos de las personas, el mas importante es el
amr-i-ma’rif con los parientes y la gente bajo nuestro mando (ensefiarles
el Islam), y no cumplirlo tiene uno de los tormentos mas severos en la Otra
Vida. En consecuencia, el que impide, tanto a ellos como a otros musulma-
nes, que aprendan la religion y practiquen los actos de adoracion valiéndo-
se de la persecucion y las estratagemas, es un incrédulo y un enemigo del
Islam. Ejemplo de ello son los que practican la bid’at y los 1a-madhhabi
que adulteran las creencias de Ahl as-Sunnat y extravian a los musulmanes
con respecto a su Islam e Tman valiéndose de alocuciones y publicaciones
subversivas].

51— No atribuir asociados a Allahu, adhim-ush-shan.
52— Evitar la fornicacion.

53— No tomar vino ni otras bebidas alcohdlicas.

54— No cometer perjurio.

[El vino y otras bebidas alcohodlicas son qaba nayasat, (una de las dos
clases de nayasat definidas y explicadas con todo detalle en el capitulo 6 del
cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna). En los libros titulados Bahr-
ur-riiq ¢ Ibni *Abidin esta escrito que cuando se mezclan el agua y la tie-
rra, el barro resultante sera limpio cuando lo es uno de los dos ingredientes;
este qawl es sahih y la fatwa concluyente esta de acuerdo con este iytihad.
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Aunque hay ‘ulama que dicen que esta fatwa es da’if, en *Ibni *Abidin y
en el Hadiqa se dice que un qawl da’if se puede seguir cuando hay haray
(dificultad). En consecuencia, si las sustancias que se mezclan con alcohol
para obtener resultados premeditados, como el agua de colonia, barnices,
medicinas con base de alcohol y tintes, son limpias, las mezclas también
lo seran. En el comentario hecho por Sulayman bin *Abdullah Shi’ridi,
rahmatullahi ta’ala ’alaih, del libro al-Ma’fuwat escrito por Molla Halil
Shi’ridi, rahmatullahi ta’ala ’alaih, estd escrito que esta regla también se
aplica en el Madhhab Shafi’i. No impiden que el namaz sea sahih si hay
haray a la hora de limpiarlas. A pesar de que estos liquidos son tedrica-
mente limpios por el haray, no es permisible beberlos a no ser en caso de
dar@irat. Las bebidas alcohdlicas nunca se consideran limpias porque en
estas bebidas el alcohol se mezcla con otras sustancias para obtener placer
y no para satisfacer una necesidad. Todo aquello que haya sido manchado
con ellas también se convierte en nays y siempre es haram beberlas si no
hay dartrat para hacerlo].

CON RESPECTO A LOS GHUNAH-I-KABAIR
(TRANSGRESIONES GRAVES)

Hay muchos tipos de transgresiones graves que se llaman ghunah-i-ka-
bair. A continuacion se enumeran setenta y dos:

1— El homicidio no justificado.

2— La fornicacion.

3— La sodomia es haram en todas las religiones.

4— Beber vino o cualquier otro tipo de bebidas alcohdlicas.

5— Robar.

6— Las drogas.

7— La extorsion, apoderarse de los bienes de alguien por la fuerza.
8— Dar falso testimonio.

9— En Ramadan, comer antes que los demas musulmanes sin tener
"udhr para ello.

10— Riba, el cobro de intereses en los préstamos.
11— Jurar con solemnidad una y otra vez.
12— Desobedecer a los padres.
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13— No sila-i-rahm (visitar) a los parientes mahram que son musulma-
nes salih.

14— Desertar del campo de batalla y huir ante el enemigo.

15— Utilizar los bienes de un huérfano sin su consentimiento. Hacia
el final de la pagina 266 del quinto fasciculo del libro Felicidad Eterna
(décima edicion), se declara: “El albacea del huérfano no puede pagar las
deudas del fallecido con los bienes del huérfano. Ni tampoco puede pagar
la fitra ni hacer qurban en su nombre (utilizando sus bienes). Si el albacea
o tutor se encontrase en dificultades puede utilizar los bienes del huérfano
pero no puede darselos a nadie mas”.

16— Engafiar con los pesos y las medidas.

17— Hacer los cinco namaz diarios antes o después de su tiempo pres-
crito.

18— Herir el corazén de un hermano creyente.

19— Decir una falsedad bajo la pretension de citar al Rastlullah, salla-
llahu ’alaihi wa sallam, cuando lo cierto es que dicha declaracion no la dijo
el Profeta.

20— Aceptar un soborno.
21— No dar testimonio verdadero.
22— No pagar el zakat de los bienes que se poseen.

23— Cuando se ve a alguien cometiendo un pecado no intentar disua-
dirle.

24— Quemar vivo a un animal.

25— Olvidar recitar el Qur’an, adhim-ush-shan, una vez aprendido.

26— Desesperar de la misericordia de Allahu *adhim-ush-shan.

27— Traicionar la confianza de la gente, sean musulmanes o no.

28— Comer cerdo, lo cual es haram.

29— Odiar y maldecir a los Sahéba, ridwanullahi ta’ala ’alaihim ay-
ma’in’.

30— Seguir comiendo una vez satisfecho; es haram hacerlo.

31— Que sin tener motivo, la mujer no quiera hacer el coito con su
€sposo.

32— Que la mujer salga a visitar a alguien sin permiso del marido.
33— Acusar de fornicacion a una mujer casta.
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34— Namima, practicar la difamacion entre los musulmanes.

35— Mostrar a los demas las partes awrat. [Las partes awrat del hombre
son las comprendidas entre el ombligo y las rodillas. En el caso de la mujer,
son ademas sus cabellos, brazos y piernas]. Contemplar las partes awrat de
los demas.

36— Comer la carne de un animal muerto (sin haber sido sacrificado).
Ese tipo de carne se llama ‘lesh’. También se llama ‘lesh’ al animal que no
ha sido sacrificado seglin las normas del Islam (esa carne no es comestible).

37— No honrar una promesa.
38— Difamar a un musulman
39— Ser celoso.

40— Atribuir un asociado a Alldhu ’adhim-ush-shan. (Se llama shirk
[politeismo]).

41— Mentir.
42— La arrogancia, considerarse superior.

43— En el caso del moribundo, desheredar a un heredero (de alguna
manera).

44— Ser avaricioso y muy tacafio.

45— Desear este mundo en grado sumo [lo haram].
46— No temer el castigo que procede de Allahu ta’ala.
47— No creer que es haram algo que si lo es.

48— No creer que es halal algo que si lo es.

49— Creer en las palabras de un adivino sobre el futuro y el ghayb (des-
conocido).

50— Abandonar la religion, convertirse en un murtadd (apdstata).

51— Mirar a la esposa o hija de alguien sin tener "udhr para hacerlo.
52— Para las mujeres, ponerse ropas de hombre.

53— Para los hombres, ponerse ropas de mujer.

54— Hacer transgresiones en el Haram-i-sharif.

55— Dar el adhan o hacer namaz antes del tiempo prescrito.

56— Desobedecer a las autoridades del Estado y violar las leyes.

57— Equiparar las partes mahram de las esposa a las de la propia madre.
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58— Maldecir a la madre de la esposa.

59— Apuntar con un arma.

60— Comer o beber lo que ha dejado un perro como sobras.

61— Burlarse de alguien por los favores que le has hecho.

62— Que el hombre se ponga prendas de seda.

63— Permanecer en la ignorancia. [No estudiar la creencia de Ahl
as-Sunnat, lo fard, lo hardm, y todas las cosas que se deben saber].

64— Jurar por algo que no sea el Nombre de Allahu ta’ala o por lo no
prescrito por el Islam.

65— Huir del conocimiento.

66— No comprender que la ignorancia es un mal.

67— Hacer con mucha frecuencia transgresiones menores.

68— Reirse a carcajadas sin tener *udhr para hacerlo.

69— Estar Junub por tanto tiempo que hace perder una de las oraciones
diarias.

70— Hacer el coito con la esposa cuando esta menstruando o tiene los
loquios.

71— Cantar canciones indecentes. Tocar instrumentos musicales.

Mirza Maz-har-i-Jan-i-Janan, rahimahulladhu ta’ala’, uno de los ‘ulama
mas prestigiosos de la India, dice en su libro titulado Kalimat-i-tayyibat
escrito en persa: “Es una declaracion unanime (de los ‘ulama) que es hardm
tocar todo tipo de instrumento musical y escuchar cuando se toca. Hay una
declaracion erudita que dice la flauta es el tinico instrumento que es makriih
y que es mubah (permitido) tocar el tambor en una boda. [Cuando se reci-
ta el Qur’an al-karim o se da el adhan de forma melddica, es haram si se
cambia el significado o se repite un fonema). En el libro titulado al-Figh-u-
*alal-Madhahib-ul-arba’a se dice lo siguiente: “Es haram dar el adhan de
forma melddica. No es permisible escuchar ese tipo de acciones”. Se llama
taghanni o sima’ a la recitacion que se pronuncia de forma correcta con una
voz bien proporcionada.

Taghanni significa recitar o leer con una voz meliflua que es agradable
al oido. Hay dos formas de recitar el Qur’an al-karim, dar el adhan o el
mawlid o los ildhis (elogios) con taghanni:

1—Taghanni que es sunnat y produce zawab. Consiste en hacerlo basan-

}212}
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dose en la ciencia que se llama ‘tagywid’ (que ensefla como recitar el Qur’an
al-karim de forma correcta). Taghanni de esta forma revitaliza las almas y
los corazones.

2— Taghanni que es hardm y que consiste en hacerlo de forma melodio-
sa y musical. Este tipo de taghanni produce errores en la pronunciacion,
distorsiona los fonemas y cambia sus significados. Las canciones produci-
das por estas personas suenan agradables y dulces para el nafs al-ammara.
Hace que la gente, dominada por sus propios nafs, llore, grite y alborote,
lo cual hace que no sean conscientes de los significados e impiden que sus
almas y corazones superen el olvido y la enfermedad.

En la pagina 162 del libro Targhib-us-salat (escrito por Muhammad
bin Ahmad Zahid, rahmatullahi ta’ala ’alaih, m. 632 H. [1234 d.C.], In-
dia,) y en la pagina 1342 del segundo volumen del libro Bariqa (escrito
por Muhammad bin Mustafd Hadim1, rahmatullahi ta’ala ’alaih, m. 1176
H. [1762 d.C.], Hadim, Konya, Turquia) y en la pagina 589 del segundo
volumen del libro Hadiqa (escrito por *Abd-ul-Ghani bin Isma’il Nablusi,
1050 H. [1640 d.C.] Damasco — 1143 H. [1731 d.C.], Damasco) se dice:
“No se debe montar un animal que lleva campanas para el disfrute propio,
porque es makrih hacerlo. Las campanas son los instrumentos musicales
de shaytén. Los Angeles de la Misericordia no descienden sobre las carava-
nas que tienen animales con campanas”. No obstante, es permisible hacerlo
por comercio o algun tipo de beneficio.

Existe una declaracion unanime por parte de los ‘ulama que considera
haram leer o recitar poesia incompatible con el Islam y la moralidad, o
hacerlo en lugares de fisq donde se tocan instrumentos musicales, se toman
bebidas alcoholicas y los hombres y las mujeres estan juntos divirtiéndose,
aunque la poesia que se lee o recita si sea compatible con el Islam y la mo-
ral; o escuchar o ver en esos mismos lugares y en grupos de ambos sexos,
a los recitales de poesia que se hacen en otros lugares y se retransmiten por
television o por la radio o provienen de un aparato de grabacion; o que las
mujeres y los jovenes participen en esos recitales en grupos mezclados.
Es permisible leer o recitar poesia correcta en los lugares correctos. Puede
inspirar ternura en los corazones y, con ello, la compasion de Allahu ta’ala.
Algunos ‘ulama ni siquiera se han visto atraidos por la version mubah del
sama’ (canto). Su falta de interés por el sima’ se debia a la repulsa idiosin-
cratica presente en su naturaleza. No obstante, esta reticencia no hacia que
esos benditos ‘ulama repudiaran o negaran a sus estimados colegas que
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sentian inclinacion hacia el sama’. Es haram recitar el Qur’an al-karim o
hacer Mawlids o ilahis o salawat-i-sharif (stiplicas especiales que se hacen
por el Rastilullah que fueron enviadas como regalo para su alma bendecida)
en lugares de fisq aunque se hagan con el debido respeto. (Los lugares fisq
son sitios donde se hacen transgresiones). Es kufr (incredulidad) si se hace
por placer o diversion. En la pagina 6 del libro Durr-ul-ma’arif se dice:
“Los instrumentos musicales y las voces de mujeres y jovenes son ghina
(musica transgresora) y haram. La poesia que tiene utilidad es sama’ y mu-
bah, a no ser que se haga (de esa manera) y con esas voces”.

72— El suicidio es una transgresion mas grave que el homicidio. El sui-
cida sufrira en la tumba el tormento del Fuego. Pero si no muere en el
instante y hace tawba, todos sus pecados seran perdonados y no sufrira
tormento en su tumba. [La validez de la tawba por los namaz omitidos de-
pende de haber hecho gada de los mismos. La persona que empieza a hacer
gada ha puesto la niyyat de hacer gada de todo lo debido. Como recom-
pensa por esa niyyat le seran perdonadas todas las deudas qada. Del mis-
mo modo, si un incrédulo se hace musulman y hace tawba por haber sido
incrédulo o hereje (defensor de una bid’at), ha puesto también la niyyat de
no volver a caer en la incredulidad o la herejia ni hacer las transgresiones
de los tiempos pasados. Como recompensa a esa niyyat (intencion sincera)
sus pecados seran perdonados].

PARTES AWRAT

y
LA FORMA DE CUBRIRSE LAS MUJERES

En el libro titulado Ashi’at-ul-lama’at (escrito por ’Abd-ul-Haqq
Dahlawi, rahmatullahi ta’ala ’alaih, 958 H. [1551 d.C.] — 1052 H. [1642
d.C.]) en el capitulo que habla del nikah (contrato matrimonial prescrito
por el Islam) se dice lo siguiente:

1— Abl Hurayra, radiy-Allahu ’anh, relat6: Alguien fue al Rastlullah,
sallallahu ’alaihi wa sallam, y dijo: “Quiero casarme con una joven de los
Ansar”. El Profeta bendecido dijo: “Mira a la joven [una vez]. Hay algo
en los ojos de la tribu de los Ansar”. Este hadiz-i-sharif esta contenido en
el libro Sahih-i-Bujari. Es sunnat ver una vez a la joven con la que se va
a contraer matrimonio.

2—’Abdullah ibn Mas’{id, radiy-Alldhu ’anh, relat6: El Rastlullah, sa-
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llallahu alaihi wa sallam, declard: “Las mujeres no deben hablar a sus
maridos de la belleza y bondad de otras mujeres a las que conocen.
Seria como si sus maridos vieran a esas mujeres”. Este hadiz-i-sharif
esta contenido en Sahih-i-Bujari y Sahih-i-Muslim.

3— Abt Sa’id-i-Hudri, radiy-Alldhu *anh, (m. 64 H. [683 d.C.]) relato:
El Rastlullah, sallallahu *alaihi wa sallam, declard: “Un hombre no debe
mirar las partes awrat de otro hombre y una mujer no debe mirar las
partes awrat de otra mujer”. Las partes awrat de un hombre estan com-
prendidas entre el ombligo y las rodillas. Las partes awrat de la mujer son
todo el cuerpo excepto las manos y la cara, razon de que a las mujeres se las
llame awrat. No importa que la mujer sea musulmana o no, es haram mirar
el rostro de una mujer namahram con shahwa (lujuria), y es hardm mirar
sus partes awrat incluso sin deseo alguno.

4— Yabir bin >Abdullah, radiy-Allahu ’anh, (muerto como martir en el
afio 74 H. [693 d.C.]) transmitid: El Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam,
declard: “;No paséis la noche en la casa de una mujer nimahram!”

5— ’Aqaba bin Amir, radiy-Allahu ’anh, transmitio: El Rastlullah, sa-
llallahu *alaihi wa sallam, declard: “;No estéis a solas en una habitacion
con una mujer nimahram! Si una mujer esta a solas con el hermano
de su marido o el hijo del primero, ira a la deriva hasta llegar a la
muerte”. Quiere decir que causara fitna, (que a su vez significa resultados
desastrosos). Debe hacerse todo lo posible por evitarlo. Este hadiz-i-sharif
aparece mencionado en Sahih-i-Bujari y en Sahih-i-Muslim.

6— ’Abdullah ibn Mas’{id, radiy-Allahu ’anh, relato: El Rasdlullah, sa-
llallahu *alaihi wa sallam, declard: “El cuerpo de una mujer es awrat”.
Significa que debe ser cubierto. “Cuando una mujer sale a la calle,
shaytan la mira todo el tiempo”. (La utiliza como reclamo para seducir a
los hombres y hacer que comentan transgresiones).

7— Burayda, radiy-Allahu ’anh, relaté: El Rasilullah, sallallahu ’alai-
hi wa sallam, dijo a Hadrat "Ali: “;Ya *Ali! Cuando veas a una mujer
vuelve tu cara y no la mires otra vez. Verla de forma inesperada no es
transgresion alguna. Pero si lo es mirarla de nuevo”. Mencionado por
Abil Dawid y por Darimi.

8— Hadrat ’Ali, radiy-Allahu ’anh, relato: El Rastlullah, sallallahu
’alaihi wa sallam, me dijo: “;Ya *Ali! No muestres tu muslo ni mires al
de otra persona, esté muerta o viva”. Este hadiz-i sharif es mencionado
por Abl Dawid y por Ibn Mayah. En consecuencia, contemplar las partes
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awrat de un muerto es lo mismo que contemplar las de una persona viva.
[Tenemos que hacer todo lo posible para evitar mirar las partes awrat de los
deportistas y los nadadores].

9— ’Abdullah ibn *Umar, radiy-Allahu *anhuma, (m. 73 H. [692 d.C.],
Makka) relatd: El Rastlullah, sallalldhu ’alaihi wa sallam, declar6: “;No
mostréis vuestras partes awrat! [No lo hagais incluso estando solos].
Porque hay criaturas que estin siempre con vosotros. Tener pudor en
su presencia y respetarlas”. Son los angeles que se llaman Hafadha, que
os protegen de los genios y que solo os abandonan cuando vais al retrete o
tenéis relaciones conyugales.

10— Umme-i-Salama, radiy-Alldhu ’anha, relato: Maymina, ra-
diy-Allahu *anha, y yo estdbamos con el Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa
sallam, cuando Ibn Umm-i-Maktim, radiy-Alldhu ’anh, pidi6 permiso y
entr6. Cuando el Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, le vio nos dijo:
“Retiraos detras de la cortina”. Cuando yo dije: “;Pero acaso no es cie-
20? No podra vernos”. “; Estas ciega tu también y tampoco podras ver-
le?” dijo el Mejor de la Creacion. (O lo que es lo mismo: “Que ¢l sea ciego
no significa que ti también lo seas”. Este hadiz-i-sharif es mencionado por
Imém Ahmad y por Tirmidhi y por AbG Dawid, rahimahumullahu ta’ala.
Segun este hadiz-i-sharif, del mismo modo que es hardm para un hombre
mirar a una mujer que es ndmahram para ¢él, también lo es para la mujer
mirar a un hombre que es namahram para ella. Los imadm de los cuatro
Madhhabs, rahimahumullahu ta’ala, tomaron ademas en consideracion
otros hadiz-i-sharif y dijeron: “Es dificil para una mujer no mirar la cabeza
y los cabellos de un hombre ndmahram. Los mandatos que son dificiles de
cumplir son ’azimat. Para la mujer, las partes awrat del hombre estan entre
el ombligo y las rodillas, y es facil no mirar a esa partes. Los mandatos que
son faciles de cumplir son rujsat.

[Como bien se puede ver, las Azway-i-tahirat (las esposas puras de
nuestro bendito Profeta, madres de los musulmanes) radiy-Allahu ta’ala
’anhunna, y los Sahaba-i-kirdm, radiy-Allahu *anhum, preferian los ’azi-
mat y evitaban los rujsat. La casuistica que defiende que las mujeres “no
se cubrian en los tiempos del Profeta, de forma que los espectaculos dra-
maticos en los que vemos a mujeres que se cubren como si fueran ogros no
existian en esos dias. Hadrat *Aisha, por ejemplo, no se cubria los cabellos.
La costumbre actual fue inventada por fanaticos y gente del figh” es una
calumnia infame difundida por las maquinaciones de los britdnicos cuyo
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objetivo verdadero es destruir el Islam desde dentro y con zindiq. Es cierto
que al principio no era un mandato islamico que las mujeres se cubrieran.
La orden se dio en algin momento entre los afios tercero y quinto de la
Hégira. Babanzada Ahmad Na’im Begh (1290 H. [1872 d.C.] — 14 Agosto
1352 H. [1934 d.C.], Edirnekap1, Estambul) escribe en su texto en turco
titulado Tecrid-i-sarih Tercemesi, que las dyats de hiyab (que las mujeres
se cubran) fueron reveladas en fragmentos en tres ocasiones diferentes].

11— Bahz bin Hakim, uno de los mas encumbrados de los Tabi’in, relatd
basado en la autoridad de su padre y su abuelo: El Rastlullah, sallallahu
’alaihi wa sallam, declard: “;Cubrir vuestras partes awrat! ;No dejéis
que nadie las vea, excepto vuestras esposas y yariya! ;Tener pudor en
la presencia de Allahu ta’4la!” Este hadiz-i-sharif es mencionado por Tir-
midhi, por Abii Dawid, y por Ibn Magah, rahimahumulldhu ta’ala’. Yariya
es llamada mulki-yamin, que significa propiedad de la mano derecha por-
que una jariya es examinada con la mano derecha en la compra y el dinero
por la jariya se paga con la mano derecha.

12— ’Umar-ul-Faruq, radiy-Allahu ’anh, relato: El RasGlullah, sallallahu
’alaihi wa sallam, declaro: “Si un hombre esta en halwat con una mujer
que es namahram para él (si estan a solas en una habitacion) shaytan se
les une como tercera persona”. Este hadiz-i-sharif es mencionado por
Tirmidhi. [Es haram estar en halwat con una mujer ndmahram en un recinto
cerrado. Ibni Abidin dice lo siguiente cuando habla sobre ser un imam: “Si
también estd otro hombre o mujer que es pariente, zi-rahm-i-mahram, la
situacion ya no sera halwat”].

13— Yabir bin ’Abdullah, radiy-Allahu ’anh, relato: Rasilullah, salla-
llahu ’alaihi wa sallam, declar6: “;No visitéis a mujeres cuyos maridos
no estan presentes! Porque, (si lo hacéis) el shaytan circulara como la
sangre en vuestras venas”. Cuando los presentes preguntaron: “;Circu-
lara también por las tuyas?”. El Amado de Alldhu ta’ala respondi6: *“Si.
También lo hara por las mias. Pero Alldhu ta’4la me ha ayudado en
su contra. El lo ha hecho musulmén y lo ha sometido a mi”. Este ha-
diz-i-sharif es mencionado por Tirmidhi, rahimahullahu ta’ala.

14— Umm-i-Salama, radiy-Allahu ’anhi, relat6: El Rastlullah, sallallahu
’alaihi wa sallam, estaba conmigo (en mi habitacion). También estaba el es-
clavo de mi hermano *Abdullah bin Abi Umayya. Ese esclavo era muhannaz
(afeminado). Cuando el Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, vio a esa
persona muhannaz y oyo su voz, dijo: “No admitas en tu casa a personas
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como ésta”. Este hadiz-i-sharif aparece mencionado en Sahih-i-Bujari y
Sahih-i-Muslim. Muhannaz es un hombre (0 muchacho) que se comporta,
actua, habla y se viste como una mujer. La gente que hace eso estd maldita.
Un hadiz-i-sharif dice lo siguiente sobre estas personas: “Que Allah conde-
ne a los hombres que adoptan el aspecto de las mujeres y a las mujeres
que adoptan el aspecto de los hombres”. Este hadiz-i-sharif abarca a las
mujeres que visten con ropa de hombres, se cortan el pelo como ellos y
hacen las cosas que hacen ellos; y también a los hombres que dejan crecer
sus cabellos como las mujeres y se adornan como ellas sin un ’udhr que
les obligue a hacerlo. Miswar bin Mahrama, radiy-Allahu *anh, naci6 en el
afio segundo de la Hégira. Era hijo de la hermana de ’Abd-ar-Rahméan bin
’Awf, radiy-Alldhu *anhuma. Narré lo siguiente: “Cuando estaba llevando
una piedra grande, la ropa que llevaba puesta se cayd y no la recogi. El
Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, me vio en ese estado y dijo: ‘;Reco-
ge tu ropa! ;No vayas sin cubrirte!”” Este hadiz-i-sharif es mencionado en
Sahih-i-Muslim. Este hadiz-i-sharif prohibe a hombres y mujeres estar sin
taparse en las calles, playas o campos de deporte.

16— Abl Umama, radiy-Allahu ’anha, relaté: El Rastlullah, sallallahu
’alaihi wa sallam, declard: “Si un hombre que ve la belleza de una jo-
ven aparta la mirada, Alldhu ta’ila le concede zawab por un nuevo
acto de adoracién y podra degustar su sabor de forma inmediata”.
Este hadiz-i-sharif es mencionado por Imdm Ahmad bin Hanbal, rahima-
hullahu ta’ala.

17— Hasan al-Basri, rahmatullahi *alaih, relato el siguiente hadiz-i-mur-
sal”: “El Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, declar6: ‘;Que Alldhu
ta’ila condene a la persona que descubre sus partes awrat y a la que
mira las partes awrat de otra persona!’” Este hadiz-i-sharif es mencio-
nado en el libro de Imam Bayhagqi titulado Shu’ab-ul-iman.

18— ’Abdullah ibn *Umar, radiy-Allahu anhuma, relat6: El Rastlullah,
sallallahu ’alaihi wa sallam, dijo: “Si una persona adopta el aspecto de
una tribu, se convertira en uno de ellos”. Este hadiz-i-sharif es mencio-
nado por Imdm Ahmad y AbG Dawid, rahimahumullahu ta’ala. Esto quiere
decir que si una persona hace que su conducta, sus acciones o la ropa que
viste es la de los enemigos del Islam, se convertira en uno de ellos. [Este
hadiz-i-sharif deberia servir de advertencia a la gente que sigue las modas

99 Para los diferentes tipos de hadiz-i-sharif véase el capitulo 6 del segundo fasciculo de
Felicidad Eterna.
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de los incrédulos, que llama ‘arte’ a lo que es haram y ‘artista’ a la gente
que comete ese haram].

19—’ Amr Shuayb relat6 basado en la autoridad de su padre y de su abue-
lo: El Rasilullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, dijo: “A Allahu ta’ala Le
complace ver los regalos que ha dado a Su esclavo”. Este hadiz-i-sharif
es mencionado por Tirmidhi, rahimahullahu ta’ala. Se deduce que a Allahu
ta’ala le complace que la ropa de una persona sea elegante y esté limpia,
ademas de a la persona que la hace y se la pone para mostrar ese regalo. No
Le complace el que la hace o se la pone para alimentar su vanidad. No es
permisible ocultar los regalos otorgados por Allahu ta’ala. El conocimiento
es otro de los regalos que concede Allahu ta’ala.

20— Yabir bin *Abdullah, radiy-Allahu ’anh, relaté: El Rastlullah, sa-
llallahu ’alaihi wa sallam, vino a nuestra casa. En ella habia alguien que
tenia los cabellos alborotados. Cuando el Profeta lo vio, dijo: “;Es que no
ha podido encontrar algo con lo que peinarse? Cuando vio a otro con la
ropa sucia dijo: “;No tiene nada para lavarse la ropa?”

21— Abu-I-Ahvas, uno de los Tabi’in, relatdé basado en la autoridad de
su padre: ‘Fui a ver al Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam. Mi ropa era
vieja y estaba gastada. Al verla pregunt6: “;No tienes medios?” Le dije
que si los tenia. Entonces preguntéd de nuevo: “;Qué clase de bienes tie-
nes?” “Tengo todo tipo de bienes” respondi yo. Entonces, la criatura mas
encumbrada dijo: “Si Alldhu ta’ala te ha dado bienes, Le gustaria ver
en ti sus muestras”. Este hadiz-i-sharif es mencionado por Imam Ahmad
y por Nasai, rahimahumullahu ta’ala. Aqui finaliza nuestra traduccion del
volumen tercero del libro titulado Ashi’at-ul-lama’at.

22— En el libro de Yusif Qardawi titulado al-Haldl-u-wa-l-haram-u-
fi-I-IslAm se dice: “La religion isldmica prohibe que la mujer se cubra con
un material lo suficientemente fino como para mostrar lo que hay debajo.
En el siguiente hadiz-i-sharif contenido en Sahth-i-Muslim y el Muwatta
se dice lo siguiente: “Las mujeres que van cubiertas (pero) desnudas y
aquellas cuyas cabezas son prominentes como las jorobas de los came-
llos no entraran en el Paraiso. Ni siquiera recibiran el olor del Parai-
so. Por otra parte, el olor del Paraiso llega a lugares muy distantes”.
Este hadiz-i-sharif prohibe que las mujeres lleven ropas de tejidos finos,
transparentes y ajustados, medias y tocados prominentes y que recojan los
cabellos como si fueran bolas sobre las cabezas. Vestirse de esa manera
es tan transgresor como ir desnuda. Las mujeres deberian saber que estas
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transgresiones son lo suficientemente graves como para enviar al Fuego a
una persona.

[El hecho de que Qardawi es un ‘alim sin un Madhhab definido es algo
que ya se ha mencionado en este texto. La religion islamica declara que
para la mujer es fard cubrirse de forma adecuada y describe como debe ha-
cerse. Esta descripcion no entra en detalles sobre el tipo de materiales que
se deben usar o los vestidos, faldas o abrigos que se deben poner. En los
libros de Figh esta escrito que para las mujeres es fard cubrirse (de la mane-
ra que se describe) y que los tipos de prendas a utilizar son una cuestion de
sunnat-i-zawaid, o sunnats mas relacionadas con las costumbres que con la
adoracion. En este respecto, es preferible que el tipo de prenda a utilizar sea
la que forme parte de la costumbre. Es makriith no valorar la costumbre en
algo que no pertenece a la adoracion. De hecho es haram si provoca fitna.
En la Hindiyya se dice: “Es permisible mirar a una mujer que se viste con
algo grueso y amplio. No es permisible mirar a una mujer que lleva pren-
das ajustadas. Es haram mirar con lascivia el rostro de una mujer que se ha
cubierto (de la forma correcta). Es makriih hacerlo aunque no haya deseo si
no hay una razon para hacerlo. La misma norma se aplica cuando se mira
a las mujeres que no son musulmanas. Segun una declaracion erudita, solo
es permisible mirar sus cabellos”.

Ponerse una especie de abrigo amplio, grueso y de color oscuro que
llega hasta los tobillos y cubre los brazos y las mufiecas es mejor que la
prenda llamada charshaf que tiene dos piezas. En Halabiyi-kabir se dice:
“El cabello de una mujer musulmana libre que llega hasta sus orejas es
parte de su awrat, segun afirma la declaracién unanime de los ‘ulama. Lo
mismo ocurre con los que sobrepasan las orejas, segiin la mayoria de los
‘ulama. Segin algunos ‘ulama, durante el namaz la parte que cuelga no es
awrat. En todo caso, no es permisible para el hombre namahram fijarse en
esa parte”. La mujer debe cubrir todos sus cabellos con un tocado grueso.
La parte delantera del tocado debe quedar pegada a la frente y llegar hasta
las cejas, sus lados deben llegar hasta el extremo de las cejas para luego ir
hacia abajo hasta llegar al mentdn; luego se anuda bajo éste dejando caer
sobre el pecho los extremos. La parte de atras debe cubrir la parte superior
de la espalda. Si se teme que surja una fitna, las mejillas también deberian
cubrirse. Debe también ponerse calcetines gruesos y oscuros. Si una cuarta
parte del pelo que cuelga permanece al descubierto durante un rukn del
namaz, éste no sera sahih. Y sera makrth si una parte menor queda al des-
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cubierto (durante ese tiempo). No hay un solo libro islamico que diferencie
a las jovenes de las mayores en lo que respecta a la edad de la mujer. Hay
‘ulama que han declarado es permisible devolver el saludo de una mujer
anciana, hacer musafa'® (estrechar la mano) con ella o estar en halwat con
ella (estar a solas en una habitacion cerrada); y sin embargo no ha habido
un solo ‘alim que haya declarado que es permisible que la mujer anciana
descubra sus cabellos ante los hombres que son ndmahram para ella. Al-
gunos ‘ulama han dicho que es permisible mirar los cabellos de una mujer
que no es musulmana. Pero ninguno ha dicho que es permisible mirar los
cabellos de una mujer musulmana ya anciana. Los “‘ulama que han decla-
rado es permisible para la mujer anciana entrar en una mezquita o visitar
un cementerio, han estipulado que sus cabellos deben estar cubiertos de la
forma adecuada.

No es correcto decir: “En el ayat 59 de la Stira Ahzab se dice que las
mujeres musulmanas debe cubrirse con un yilbab. Este ayat les ordena cu-
brirse con un charshaf, que tiene dos partes”. Si este ayat les ordenase vestir
con un charshaf, las esposas del Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, y
las de los Sahaba, radiy-Allahu ta’ala *anhum ayma’in, se habrian puesto
el charshaf. Pero ninglin libro islamico dice que lo habian hecho. EI li-
bro turco de Tafsir titulado Tibyan comenta este dyat como un mandato
para que las mujeres “cubran sus cabellos”. En el libro de Tafsir titulado
Yalélayn dice que el Jilbab es un tocado que las mujeres se ponen de
manera que cuelga sobre sus rostros. Sawi lo explica diciendo: “Consiste
en un tocado para la cabeza y un dhir’, esto es, un trozo de tejido que se
pone sobre la prenda”. En los libros de Tafsir titulados Riih-ul-bayén y
Abu-s-su’iid se dice: “El ¥ilbab es un tocado que se pone sobre la gasa con
la que se envuelve la cabeza para impedir que los cabellos se desordenen;
el ¥ilbab es mas ancho que la gasa, se extiende hasta el pecho y cubre la
Vayb, [la apertura del cuello) de la prenda. En este ayat-i-karima, se les
ordena a las mujeres que se cubran la cabeza y todo el cuerpo”. Los libros
titulados Zawayir y al-Figh-u-"ala-1-madhahib-ul-arba’a mencionan un
hadiz-i-sharif que demuestra que el yilbab es una prenda que también se
ponen los hombres y explica que, en su caso, es una prenda larga que se
llama qamis (camisa). La vestimenta de las mujeres cuando salen al ex-
terior, que consiste de una especie de abrigo largo y un tocado grueso, y
la prenda que se llama charshaf que tiene dos piezas, valen lo mismo a la

100 Véase el capitulo 62 del fasciculo tercero del libro Felicidad Eterna.
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hora de cumplir la orden de cubrirse que ha sido citada anteriormente. Las
mujeres deben cubrirse de manera compatible con las costumbres locales
de su entorno para no propiciar fitna. En la pagina 26 del sexto capitulo
del libro Sahih-i-Bujari esta escrito que el ayat-i-karima que ordena a las
mujeres cubrir sus partes awrat fue revelada el dia que se hizo el nikéh de
Zaynab, radiy-Allahu *anha. Este nikah se hizo el afio tercero de la Hégira.

La persona que es musulmana debe conocer si una cosa determinada
esta en consonancia con el Islam. Si no lo sabe, debe preguntar a un ‘alim
de Ahl as-Sunnat o leer los libros escritos por esos ‘ulama. Si lo que esta
haciendo no sigue los preceptos del Islam, no estara a salvo de cometer
transgresiones. Debe hacerse cada dia una tawba verdadera. Un acto trans-
gresor sera perdonado por Alldhu ta’ala si se hace tawba por ello. En caso
contrario, se experimentaran castigos en esta vida y en el Fuego. Los casti-
gos son descritos en varios lugares de este texto.

Las partes de los cuerpos de los hombre y mujeres que se deben cubrir
cuando se hace namaz se llaman partes awrat. “Es haram poner al des-
cubierto las partes awrat de una persona o mirar las de otra”. Para el
hombre es sunnat cubrir sus pies (con calcetines por ejemplo) cuando hace
namaz. El que diga que en el Islam no hay partes awrat se convierte en un
incrédulo. Nuestra religion nos ordena cubrir las partes awrat. Se llama lu-
gar fisq al lugar donde hay un hombre o una mujer con las partes awrat al
descubierto, o donde se tocan instrumentos musicales, o se hacen juegos con
apuestas, o se consumen bebidas alcohdlicas, o se escucha a mujeres can-
tando. Es haram ir a lugares fisq. Por otra parte, el corazon debe ser puro, lo
cual significa que posee una moral que lo embellece. El corazon se purifica
obedeciendo al Islam. La gente que desobedece al Islam no podra tener el co-
razon puro. Si alguien dice que es halal mostrar las partes del cuerpo que se
consideran awrat por iyma’ (consenso de todos los ‘ulama), que son awrat en
los cuatro Madhhabs, o mirar a las partes awrat de otras personas y no teme
ser castigado por tal declaracion, se convierte en un incrédulo. La misma
norma se aplica a las mujeres que muestran sus partes awrat, cantan y hacen
Mawlid en presencia de hombres. La parte entre las rodillas y el ombligo del
hombre no solo se considera awrat en el Madhhab Hanbali.

El que dice “yo soy musulman” tiene que aprender los fundamentos del
iman e Islam ademas de lo fard y lo hardm que han ensefiado de forma una-
nime los cuatro Madhhabs, es decir por iyma’ (consenso), y tenerlo en gran
estima. No saberlo no es un 'udhr. Es como saberlo y luego negarlo. “El
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cuerpo entero de la mujer, con la excepcién de la cara y de las manos,
es awrat en los cuatro Madhhabs”. Si un musulman descubre con indife-
rencia una parte de su cuerpo sobre la que no hay iyma’, (que no es awrat
segun uno de los otros tres Madhhabs) habra cometido una transgresion
grave segun su propio Madhhab pero no se convertira en kafir (incrédulo).
Ejemplo de ello son los hombres que ponen los muslos al descubierto. Para
el musulman es fard aprender lo que no sabe. Una vez sabido, tiene que
hacer tawba de inmediato y cubrir la parte en cuestion.

REQUISITOS DEL CREYENTE

Hay siete derechos que el creyente tiene que respetar con respecto a
otro creyente:

Aceptar sus invitaciones;

Iyadat, [visitarlo cuando esta enfermo].

Asistir a su funeral.

Darle consejo.

Saludarlo (capitulo 62 del tercer fasciculo de Felicidad Eterna).
Salvarlo de la opresion de un tirano.

Decir “Ya-r-hamukallah” cuando estornuda y responder con “Al-hamd-
u-lillah”.
El buen creyente es el que ha desarrollado las seis siguientes facultades:

Hace los actos de adoracion. Estudia el conocimiento. No hace el mal.
Evita lo haram. No mira con codicia los bienes de persona alguna. Nunca
se olvida de la muerte.

Nota: En un hadiz-i-sharif se declara: “A todo el mundo le gusta la
gente que le hace favores. Esto es algo inherente en la naturaleza hu-
mana”. A la persona que es indulgente con los deseos de su nafs, le gusta
la gente que le ayuda a satisfacer esos deseos. Por otro lado, a la persona
sabia y de conocimiento le gustara la gente que le ayuda a ser todavia mas
culto. En resumen, a la gente buena le gustara la gente buena y a la mala
le gustara la mala. La forma de conocer a una persona es observar la gente
que le gusta y con la que prefiere tener amistad. Debemos tratar a todo
el mundo con un rostro sonriente y palabras afables, tanto amigos como
enemigos, musulmanes o no musulmanes, con la excepcion de la gente de
la bid’at. El favor mas 1til y el regalo mas valioso que se puede dar a los
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demas es hablarles con afabilidad y sonreirles. Cuando veamos una gente
que adora un buey, debemos poner paja en la boca del mismo para asi im-
pedir cualquier posible enemistad. No debemos discutir con persona algu-
na. Las discusiones dafian la amistad y agravan la enemistad. No debemos
enfadarnos con nadie. La ira causa neuralgia y enfermedades del corazon.
En un hadiz-i-sharif se ordena: “;No os enfadéis!” (En este hadiz-i-sharif
el Profeta bendecido nos aconseja evitar el enfado).

Una persona sera buena (y beneficiosa) si oculta cuatro cosas:
1— Su pobreza;

2— Sus limosnas;

3— Sus pesares;

4— Sus problemas.

El Paraiso anhela cuatro tipos de personas:

1— La persona cuya lengua hace dhikr.

2— La persona que es hafid-i-kalamullah.

3— La persona que da de comer a la gente.

4— La persona que ayuna en el bendito mes de Ramadan.

No deben dejar de decirse las siete frases escritas a continuacion:

Se debe decir la Basmala-i-sharifa cada vez que se empieza algo (bue-
no, util o permitido). (La Basmala es “Bismillah-ir-Rahmén ir-Rahim”).

Se debe decir “Al-hamd-u-lillah” cada vez que se acaba algo (bueno,
util o permitido).

Se debe decir “Insha-Allah” cada vez que se habla de hacer algo, por
ejemplo, “Voy a ir a tal lugar”.

Se debe decir “Inna lillah wa inna ilaihi rayi’in” cuando se oyen
noticias tristes.

Se debe hacer tawba e istighfar cada vez que se dice o hace algo inco-
rrecto. (Hacer tawba significa arrepentirse de haber hecho una transgresion,
con la determinacién y la promesa a Allahu ta’ala de no volver a repetirlo.
Hacer istighfar significa decir “Astaghfirullah” pidiendo asi el perdon de
Allahu ta’ala).

Se debe decir con frecuencia la Kalima-i-tayyiba: “La ilaha il-I-Allahu
wahdahu 14 sharika lah, lahul-mulku wa lahul-hamdu wa hua ’ala ku-
1li shay’in qadir”.
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Se debe decir con frecuencia la Kalima-i-sharifa: “Ash-hadu an 14 iliha
il-1-Allah wa ash-hadu anna Muhammadan *abduhu wa Rasiiluh”.

Se debe decir lo siguiente, dia y noche:
1— “Astaghfirullah”.

2— “Subhéan-Allahi wa-l-hamd-u-lilldhi wa la-ildha il-I-Allihu wa-
llahu akbar wa-la-hawla wa-1a quwwata illa billah-il’aliy-yil >adhim”.

CON RESPECTO A LAS AJLAQ-I-HAMIDA
(Cualidades morales dignas de elogio)

Hay setenta y dos cualidades morales que son el adorno de la persona:

fman; la creencia de Ahl as-Sunnat; ijlas; ihsan; tawadu’; dhikr-imin-
nat; nasthat; tasfiya; ghayrat; ghibta; sakha; isar; muruwwat; futuwwat;
hikmat, shukr; rida; sabr; jawf; raya; bughd-i-fillah; hubb-i-fillah; hamul,
istiwa-i-dham wa mad-h; muyahada; sa’y; qasd; ’amal; dhikr-i-mawt; ta-
fwidh; taslim; talab-ul-’ilm; sala-’ahd; inyaz-i-wa’d; husn-i-julq; zuhd,
qanaat; rushd; sa’y-i-fi-l-jayrat; riqqat; sawq; haya; zabat-i-fi amrillah;
unsu billah; shawqu ila liqaillah; waqar; dhakawat; istigamat; adab; firasat;
tawakkul; sidq; murabata; muraqaba; muhasaba; muataba; kadhm-i-gha-
ydh; hubb-i-tll-i-hayati 1li ’ibadatihi; tawba; jush@i; yaqin; ’ubtdiyyat;
mukafat; ri’ayat-i-huqiq-i-’ibad.

Tawadu’ significa modestia; dhikr-i-minnat significa saber que cada
taat (acto de obediencia a Alldhu ta’ala) se debe a la guia, ayuda y ama-
bilidad de Allahu ’adhim-ush-shan y estarle agradecido por ello; nasihat
significa aconsejar al hermano musulman; tasfiya significa expulsar las
ajlag-i-dhamima (cualidades morales perversas) del corazén y embellecer-
lo con las ajlag-i-hamida; ghayrat significa ser perseverante en la fe; ghibta
significa desear una bendicion similar a la que posee otra persona; saja y
futuwwat significan generosidad; isar significa buscar soluciones para los
problemas de los hermanos musulmanes; muruwwat significa ser respetuo-
so con la humanidad; hikmat significa conocer el ’ilm-i-hal (ensefianzas
islamicas relacionadas con los deberes religiosos de los musulmanes) y
poner en practica ese conocimiento; shukr significa utilizar las bendiciones
en los lugares (y con la cortesia) prescrita por el Islam; rida significa estar
satisfecho con lo que Alldhu ta’ala ha dispuesto para ti; y sabr significa
tener paciencia ante las contrariedades.

[Ri’ayat-i-huqiiq-i-’ibad significa tener cuidado con los derechos de los
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esclavos (de Allahu ta’ala). Los derechos mas importantes de los esclavos
son los derechos parentales. Con palabras dulces y un rostro sonriente, de-
bemos apresurarnos para ayudarlos y hacer todo lo posible para conquistar
sus corazones. Justo a continuacion estan los derechos de los vecinos, los
derechos de nuestros maestros, los derechos conyugales, los de nuestros
amigos y los del gobierno. No debemos mentir ni engafiar a persona algu-
na, debemos utilizar los instrumentos de peso y medida con correccion y
pagar el salario de los trabajadores antes de que se seque su sudor. Seria
una traicion no pagar las deudas o el importe de los viajes en autobuses o
medios similares. No pagar los impuestos a los gobiernos es, de hecho, una
injusticia para miles de personas. En el caso de un gobierno que oprime al
pueblo y éste se rebela contra el mismo, no es permisible ayudar a los re-
beldes segun aparece escrito en el libro titulado Bariqa, en el capitulo que
habla de la fitna, y también en Fatawa-i-Hindiyya y en Durr-ul-mujtéar.
En un hadiz-i-sharif se dice: “Si alguien traiciona al gobierno, Allah lo
traicionara a é1”. Lo rebajara y hara que sea despreciable [Nibras]. En este
contexto, no deberiamos prestar atencion a las publicaciones subversivas
y destructivas que incitan a la gente a rebelarse contra el gobierno y cuyos
autores son personas sin un Madhhab definido, como es el caso de Sayyid
Qutb y Maududi. La rebelion no estd justificada, aunque sea en contra de un
gobierno opresor, y no es aconsejable apoyar a los rebeldes. Cuando Ibni
’Abidin, rahimahullahu ta’ala’, menciona que es harim para los hombres
vestirse con ropas de seda, declara: “Es permisible exhibir prendas de seda
o articulos de oro y plata, sin ponérselos en celebraciones u ocasiones como
los dias del ‘Id o las bodas, con el mero objetivo de cumplir con las 6rde-
nes del gobierno y no como ostentacion. No obstante, al ser un derroche y
un uso innecesario de los bienes encender luces o velas o tener anuncios
encendidos durante el dia, no estd permitido hacerlo. Pero si el gobierno
ordena que se haga, esta permitido hacer estas cosas o mandar a los hijos a
escuelas mixtas donde los nifios y las nifias se educan juntos. Otros lugares
donde no estd permitida la asistencia de los musulmanes, son aquellos en
los que se mezclan hombres y mujeres y se ponen al descubierto las par-
tes awrat. Esta escrito en Ibni Abidin, en los capitulos que hablan de la
‘oracion del viernes’ y ‘ser un Qadi’, que tampoco esta permitido rebelarse
contra las leyes de los incrédulos. Los ‘ulama han declarado que los actos
de adoracion que violan los derechos de los esclavos de Allahu ta’ala, (los
seres humanos) no seran aceptados y no ayudaran a que el adorador entre
en el Paraiso. También se ha dicho que respetar los derechos de los no
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musulmanes es mas dificil que respetar los derechos de los musulmanes.
Tenemos que hacer el bien con todo el mundo y no reaccionar ante los
que hacen el mal. Un musulman verdadero debe obedecer los mandatos de
Allahu ta’ala y las leyes del gobierno].

Es dificil encontrar la compariia bendecida de un wali,

Los que lo consiguen no dejaran que se malogre.

Hay que buscar cerca y lejos para encontrar la persona correcta;
El orfebre conoce la gema, no el pazguato.

Si pones una jarra tapada junto a una fuente;

Aungque pasen cuarenta afios seguird vacia.

Sohbat hace puro al corazon que incluso los cielos envidian;

Lo que hace sabio al hombre no es el atuendo que se pone.

Para empezar, ten imdn y apdartate de lo hardm;

JEl alma no se alimenta de las almendras de un pastel!

CON RESPECTO A LAS VIRTUDES de los SAHABA

De entre todos los Sahaba, los cuatro Jalifas, radiy-Allahu ta’ala ’an-
hum ayma’in, del Rastlullah son los mas encumbrados. Los Califatos de
los cuatro duraron treinta anos. [Se ha declarado que todos los Sahaba,
radiy-Alldhu ta’ala ’anhum ayma’in, iran al Paraiso. No esta permitido ha-
blar mal de ninguno de ellos]. Los karamat de los Awliya son haqq, (ver-
daderos)'!.

Hadrat AblG Bakr as-Siddiq, radiy-Allahu ta’ala ’anh, es el mas vir-
tuoso y el mas encumbrado de todos los Walis (pl. Awliya). Su califato
es haqq (correcto). El hecho de ser el primer Jalifa estd demostrado por
el iyma’ (consenso, unanimidad de los Sahaba). Es el suegro del Rastlu-
llah, sallalldhu ’alaihi wa sallam, por estar éste casado con su hija *Aisha,
radiy-Allahu *anha. Estd bien versado en el conocimiento de la Haqiqat.

101 Hasido la *adat-i-ilahiyya (costumbre divina) de Allahu ta’ala crear las cosas y los suce-
sos a través de medios (sababs). Por ejemplo, algo mas pesado que el agua se hunde en
ella. Hay ocasiones en las que Alldhu ta’ala altera Su ley de causa y efecto por la gracia
de Sus esclavos mas amados, como los Profetas y los Awliya, de forma que esas cosa que
llamamos prodigios y milagros tienen lugar valiéndose de esa gente bendecida. Cuando
un prodigio sucede mediante un Profeta se llama mu’yiza, y cuando ocurre mediante un
Wali (pl. Awliya) se llama karamat (pl. karamat).
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Gasto todos sus bienes en el camino haqq, (el camino verdadero, Islam)
hasta tal punto que se quedod sin nada y tenia que atarse a la cintura una
prenda hecha con fibras de datil. Yabrail, ‘alaihis-salam, se puso una pren-
da similar y fue a visitar al Mensajero de Allah. Cuando el Mensajero vio
al Arcangel con esa prenda tan particular, dijo: “;Oh Yabr4il, hermano
mio! Nunca te habia visto de esta manera. Me pregunto qué esta pa-
sando”. Entonces Yabrail, alaihis-salam, explico: “{Ya Rasdlullah! Ahora
me ves en este estado. Y todos los dngeles estan de esta manera. La razon
es la siguiente: Allahu ’adhim-ush-shan, declard: “Mi esclavo Abii Bakr
ha gastado todos sus bienes en Mi nombre y en Mi camino, y ahora se
cubre con una prenda hecha de fibras de datil. ;Oh dngeles Mios. Ves-
tios como é1!” Asi que todos los angeles vamos vestidos de esta manera”.
A partir de ese entonces, Hadrat Abl Bakr ha sido llamado ‘Siddiq’ (por
Allahu ta’ala y en consecuencia por todos los musulmanes).

Tras ¢él, el segundo Wali mas virtuoso es Hadrat *Umar, radiy-Alldhu
’anh. Su califato fue guiado de forma correcta segtin afirma el iyma’-i-um-
mat (consenso de los Sahaba). Era un hombre erudito en las ramas islami-
cas del conocimiento. Un dia, un munafiq'® y un judio se presentaron ante
Hadrat Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam, para pedirle que mediara
en una disputa que tenian. Hadrat Rastlullah, sallallahu ’alaihi wa sallam,
escucho sus argumentos. La justicia cay6 del lado del judio (y el bendito
Mensajero de Allah decidi6 en su favor). Cuando el munafig no admitié la
decision, el Rastlullah, sallallahu *alaihi wa sallam, dijo: “;Oh vosotros!
iIr a ’"Umar, y que sea él quien arbitre la cuestion!” Asi que fueron a
ver a Hadrat *Umar, radiy-Allahu ta’ala ’anh. Cuando el bendito Sahabi
preguntd por qué venian a verle, el munafiq dijo: “Este judio y yo tenemos
una disputa”. Hadrat *Umar, radiy-Allahu ta’ala ’anh, dijo: “;Como puedo
yo arbitrar una disputa y faltarle al respeto al Dueno del Islam (el Mensa-
jero de Allah)?” El munafiq explico: “fuimos a ver al Rastlullah, sallallahu
’alaihi wa sallam, que dictaminé a favor del judio. Y yo no acepto su de-
cision”. En ese momento ‘Umar, radiy-Allahu ’anh, dijo: “jEsperar aqui!
Volveré con la solucidon” y salio de la habitacion. Pasado un tiempo volvio
a entrar con un hacha de carnicero escondida entre sus ropas. En un abrir
y cerrar de ojo el munafiq fue decapitado. La explicacion del gran Sahabi
fue: “Esto es lo que merece el que no acepta el veredicto del RastGlullah”.

102 Un munéfiq es un incrédulo que pretende ser musulman, vive entre los
musulmanes y se une a ellos en los actos de adoracion que se hacen
juntos (en yama’at).
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Este extraordinario suceso hizo que se le llamara ‘’Umar-ul-Faruq’, ra-
diy-Allahu ta’ala *anh, y asi se le ha llamado desde entonces.

Hadrat Rasilullah, sallalldhu ’alaihi wa sallam, declard: “’Umar es el
que distingue entre el bien y el mal”.

El tercer Wali mas virtuoso es *Uzman-i-Zinnirayn, radiy-Allahu anh.
Su califato tuvo la guia correcta, un hecho refrendado por el iyma’-i-Um-
mat, (el consenso de los Sahaba). El Rastlullah, sallallahu ta’ala *alaihi wa
sallam, le concedié en matrimonio a dos de sus hijas, una tras otra. Cuando
su segunda hija fallecid, dijo: “Si hubiera tenido otra hija, también se la
habria entregado a é1”.

Cuando el Mensajero bendecido casé a su segunda hija con *Uzman,
radiy-Allahu ta’ala *anh, alab6 a su yerno bendecido en gran manera. Tras
el taywiy (matrimonio), la hija tan valiosa dijo: “jOh padre querido! Has
alabado mucho a Hadrat "Uzman. Pero ¢l no es tan bueno como para me-
recer tu alabanza bendecida”. Al oirlo, Hadrat Rastlullah, sallallahu *alaihi
wa sallam, dijo a su hija: “;Oh hija mia! Los angeles del cielo sienten
haya (pudor) ante Hadrat *Uzman!”

Como el Rasilullah, sallallahu *alaihi wa sallam, le habia dado a dos
de sus hijas como esposas (la segunda tras el fallecimiento de la primera)
se le llamaba *Uzman-i-Zinndrayn. Zinnlrayn significa el que posee dos
nlrs. Era muy versado en el conocimiento de la ma’rifat (conocimiento
espiritual relacionado con Alladhu ta’ala).

El cuarto Wali mas virtuoso es ’Ali, karram-Allahu wayhah wa ra-
diy-Alldhu ’anh. Su califato fue correcto segliin el iyma’-i-Ummat. Fue
yerno del Rastilullah. El amado Mensajero de Allahu ta’ala le entregd en
matrimonio a su hija Hadrat Fatima, radiy-Allahu ’anha. Era un erudito del
conocimiento de la Tariqat. Tenia un ghuldm (esclavo varén). Un dia ese
ghulam quiso poner a prueba a su amo. En esos momentos Hadrat *Alj,
radiy-Allahu ta’ala *anh, estaba fuera de la casa. Cuando regresé y encargd
un trabajo al ghulam, éste permaneci6 en silencio. Al verlo, Hadrat *Ali,
karram-Allahu waghah, pregunt6: “jOh ghulam! ;Qué mal te he hecho que
te ha ofendido y qué dafio te he causado?” El ghulam respondid: “No me
has hecho mal alguno. Yo soy tu esclavo. Solo queria ponerte a prueba. Tu
eres un auténtico Wali”

[Los musulmanes que aman a todos los Ashab-i-kiram (Sahaba) y que
siguen sus pasos, se llaman Ahl as-Sunnat (o musulmanes sunni). Los que
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dicen amar a algunos y odiar a la mayoria de los Sahaba se llaman Shi’a.
A los que son enemigos de los Sahaba se les llama Rafidi. A la persona que
declara amar a todos los Sahaba pero que no sigue a ninguno se le llama
wahhabi. El wahhabismo es una mezcla de ideas del hereje llamado Ahmad
ibn Taymiyya y las mentiras del espia britdnico de nombre Hempher. Ca-
lifican de ‘incrédulos’ a los musulmanes de la Ahl as-Sunnat porque estos
musulmanes verdaderos rechazan los dogmas de los wahhabi. [Esta afronta
se vuelve contra ellos y los convierte en los auténticos incrédulos].

Las doctrinas wahhabi fueron urdidas en la Peninsula Arabiga por cons-
piradores britanicos en 1150 H. [1737 d.C.]. En el intento de difundir los
planes britanicos derramaron una cantidad considerable de sangre musul-
mana. Hoy en dia establecen centros wahhabi, a los que llaman ‘Rabita-t-ul
’alam-il-islami’ en todos los paises y, llenando de oro sus bolsillos, reclutan
a hombres de la religion que carecen de conocimiento. Con estos mercena-
rios se estd extraviando a los musulmanes. Estan difamando a los ‘ulama de
la Ahl as-Sunnat que has estado defendiendo el Islam durante mas de mil
cuatrocientos afios y a sus protectores, los otomanos. Y estan tergiversando
las ensefianzas islamicas verdaderas que esos benditos ‘ulama han extraido
del Nass (ayat y hadiz).

Algunos wahhébi dicen: “Nosotros también seguimos un Madhhab
sunni. Seguimos el Madhhab Hanbali”. Esta pretension es similar a la de
los que siguen al grupo hereje que se llama Mu’tazila, que dicen: “Noso-
tros también somos musulmanes sunni. Nosotros seguimos el Madhhab
Hanaf1”. Lo dicen porque saben que la gente que no pertenezca a un grupo
sunni ird al Fuego. Sin embargo, la realidad es que armonizar las practicas
religiosas y los actos de adoracion de un grupo de personas con las de uno
de los cuatro Madhhab no demuestra que esa gente sigue a ese Madhhab.
Seguir a un Madhhab exige seguirlo tanto en las practicas como en los
dogmas de creencia. Los dogmas de creencia son idénticos en los cuatro
Madhhab. A este respecto, los cuatro siguen el Madhhab de la Ahl as-Sun-
nat. Si una persona sigue el Madhhab Hanafi o Hanbali, su creencia debe
estar de acuerdo con los dogmas del Madhhab llamado Ahl as-Sunnat. Los
wahhabi no comparten la creencia Sunni].

CON RESPECTO A LA COMIDA y la BEBIDA

Hay diez beneficios si se lavan las manos antes de las comidas sabiendo
que es una accién sunnat:
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Siuna persona lava las manos antes de la comida y pone su dedo indice
himedo en los rincones de sus ojos y los mueve tocando los parpados ce-
rrados hasta llegar a la parte exterior de los ojos, con el permiso de Allahu
ta’ala, no tendra dolor de ojos. Los diez beneficios son:

1— Un angel de los que estan debajo del ’Arsh-i-Rahman dira: “Del
mismo modo que has limpiado tus manos, has sido limpiado de tus trans-
gresiones menores”.

2— Conseguira tanta zawab como si hubiera hecho namaz nafila.
3— Estara a salvo de la pobreza.

4— Obtendra la misma zawab que se garantiza a los Siddiq.

5— Los angeles haran istighfar por esa persona.

6— A cambio de cada bocado, obtendra tanta zawab como si hubiera
dado como sadaqga toda la comida.

7— Si ademas empieza a comer con la Basmala, sera limpiado de todos
sus pecados.

8— Seran aceptadas por Allahu ta’ala las stplicas que haga tras la co-
mida.

9— Si muere esa noche, tendra una zawab igual a la de los martires.
10— Si muere durante el dia, sera registrado en el grupo de los martires.

Hay seis beneficios si se lavan las manos con la intencioén de hacer una
accion sunnat:

1— Un angel de los que estan debajo del *Arsh-i-Rahman dira: “;Oh ti
creyente! El Rastlullah, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, esta complaci-
do contigo”.

2— Obtendra la zawab especialmente destinada para esta bendicion.

3— Obtendra tanta zawab como pelos se tienen en el cuerpo.

4— Tendré una parte en el océano de la Rahmat (Compasion de Allahu
ta’ala).

5— Obtendra tanta zawab como el nimero de gotas que caigan de las
manos.

6— Morird como un martir.

Los mandatos de Allahu ta’ala tienen dos categorias principales: Amr-
i-takwini y Amr-i-taklifi o Amr-i-tashri’i.
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Amr-i-takwini: Es cuando El dice: “Sé” a las cosas que quiere crear
y que aparecen en la existencia nada mas decirlo. Nada ni nadie puede
impedir que esa cosa llegue a la existencia. El ha creado algunas cosas
especificas como causas de la creacion de todo ser. Del mismo modo, los
poderes espirituales y materiales del ser humano, junto con varias formas
de energia, son las causas de la creacion de otras muchas cosas. Si El desea
otorgar un regalo o un bien a uno de Sus esclavos, hace que ese esclavo
obtenga las causas de ese regalo. Cuando las causas producen un efecto,
si El también lo quiere y dice “Sé”, esa cosa (regalo, bien, etc.) aparecera
en la existencia. Nada sucede a no ser que El lo desee. El ha ocultado Su
Hikmat y Su forma de crear cubriéndolas con causas. Mucha gente solo ve
las causas sin percibir Su Hikmat y Su Creacion detrds de las causas. No
comprenderlo produce la perdicion.

Amr-i-taklifi: Son los mandatos que El ha impuesto a los seres humanos
relacionados con lo que deben hacer y lo que deben evitar. Estos mandatos
dependen de la voluntad y la eleccion del ser humano, porque lo ha creado
con libertad de eleccion y voluntad. No obstante es El, una vez mas, el que
crea lo que el hombre desea y elige hacer. Cuando el hombre elige hacer
algo, El lo crea si asi lo desea. Y si El no quiere, no lo crea. El es el Unico
que crea todas las cosas y otorga a las sustancias efectividad y propiedades
determinadas. No hay otro creador con El. Creer que otro, ademas de El,
tiene el atributo de ulthiyyat (deidad) significa atribuirle un asociado. Y
El ha declarado que a todo el que Le atribuye un asociado (en este mundo)
le castigara con un tormento eterno y muy terrible. Cuando la gente elige
cumplir Sus mandatos y hacer el bien, al ser Misericordioso desea y crea
su obediencia y buenas acciones. Cuando la gente que Le desobedece y Lo
Niega quiere hacer el mal, El es Quien desea y crea sus malas acciones.
Cuando los que creen en El quieren hacer el mal, al ser Compasivo no
desea esa mala accion y no la crea. Asi pues, al hacerse realidad todos los
malos deseos de Sus enemigos, caen en todo tipo de acciones cada vez mas
perversas y son cada vez mas desenfrenados.

Los Amr-i-taklifi de Allahu ta’ala han sido clasificados con respecto a
su importancia:

1- El ha ordenado a toda la humanidad que tengan iman y sean musul-
manes.

2— El ha ordenado a los que tienen iman que no hagan lo harim ni mal
alguno.
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3— El ha ordenado a los que tienen iméan que hagan lo que es fard.

4—El ha ordenado a los musulmanes que eviten lo hardm, hagan lo fard,
eviten lo makrih y hagan las sunnats y los actos de adoracion nafila.

En la clasificacion anterior, no es aceptable pasar de un mandato supe-
rior en importancia para hacer el que le sigue; no se considera apropiado;
no seria beneficioso. Si una persona evita el mal sin tener iman o hace
lo fard sin evitar el mal y lo haram, o hace la sunnat y lo néfila sin hacer
lo fard, Allahu ta’ala no estard complacido con ella ni aceptara lo que ha
hecho. En este mismo sentido, si un musulman no hace namaz, no paga el
zakat o no respeta los derechos de sus padres, esposa o hijos, Allahu ta’ala
no estara complacido ni aceptara sus actos piadosos como sadaqas o dona-
ciones, construccion de mezquitas, contribuciones econémicas, lavarse las
manos antes de comer o hacer *Umra. Todo el mundo debe hacer los Awa-
mir-i-taklifiyya segun el orden de importancia expresado anteriormente. Si,
por otro lado, tomamos el caso de una persona que hace algo de menor im-
portancia, sin haber hecho las cosas de la clase superior, y al hacerlo omite
un acto fard o hace algo haram, no conseguira ninglin zawab, pero, aunque
esto sea cierto, no deberia dejar de hacer esa buena accion. En el libro de
Tafsir titulado Rih-ul-bayan, en la parte final del sexto capitulo, dice que
gracias a la baraka que tiene hacer con frecuencia esa buena accion, se es-
pera que Alldhu ta’ala, con Su misericordia, le bendiga ayudandole a hacer
los mandatos de la clase superior].

Hay cuatro fard cuando se come:

1— Cuando se come y se bebe, ser consciente que la satisfaccion y el
estar saciado es algo que concede Allahu ’adhim-ush-shan.

2— Comer alimentos halal.

3— Utilizar la energia que se obtiene con esos alimentos para cumplir
los deberes como esclavo de Allahu ta’ala.

4— Estar satisfecho con lo que has conseguido.

Cuando se empieza a comer se debe poner la niyyat de conseguir ener-
gia para adorar a Allahu ta’ala, hacer cosas beneficiosas para los esclavos
de Allahu ta’ala, y hacer que la religion de Allahu ta’ala, el camino hacia la
paz y la felicidad eterna, llegue a todo el mundo. Esta permitido comer con
la cabeza descubierta.

Mustahab al comer: Poner en el suelo una bandeja (en vez de una mesa
de comedor); tener la ropa limpia cuando nos sentamos para comer; sen-
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tarse en cuclillas; haber lavado las manos y la boca antes de comer; decir
la Basmala cuando se empieza a comer; tomar un poco de sal antes de em-
pezar a comer; comer pan hecho de harina de cebada; romper el pan con la
mano; no desperdiciar los restos de pan; comer del lado (de la fuente) mas
cercano a ti; tomar un poco de vinagre; comer el pan en trozos pequefios;
masticar bien la comida; comer con tres dedos de la mano derecha; rebanar
la fuente con el dedo; chuparse los dedos tres veces; decir ‘hamd’ una vez
acabada la comida; utilizar un palillo.

Makrih al comer: Comer con la mano izquierda; olfatear la comida que
se va a comer; no decir la Basmala. [La Basmala se puede decir cuando se
recuerde, aunque la comida ya esté avanzadal].

Haram al comer: Seguir comiendo una vez saciado; [si se tienen invita-
dos, se debe fingir que se continia comiendo para no impedirles a ellos que
lo hagan; desperdiciar la comida; segin algunos ‘ulama, decir la Basmala
cuando se va a comer algo que se ha obtenido injustamente; participar de
una comida sin haber sido invitado; comer los alimentos de otra persona
sin su permiso; comer algo que perjudique la salud; comer algo que ha sido
preparado con riya (ostentacion); comer algo por lo que se ha jurado.

Comer alimentos picantes causan los dafios siguientes: Produce sor-
dera; da palidez al rostro; hace perder el brillo de los ojos; hace que los
dientes se pongan amarillos; hace que la boca pierda el sentido del gusto,
produce insaciabilidad; debilita la comprension; afecta a la razon; produce
una enfermedad fisica.

Los beneficios de comer poco son los siguientes: Se tendrd un cuerpo
fuerte; el corazon se llenara de nlr; se tendrd una memoria poderosa; la
vida sera facil; se disfrutara con el trabajo; se habra hecho mucho dhikr de
Allahu *adhim-ush-shan; se reflexionara sobre la Otra Vida; se degustara
con deleite la adoracion; se tendra una vision profunda y una guia clara en
todos los asuntos; se tendra un juicio facil (el Dia del Juicio Final).

Cuando alguien dice “Yo soy musulmdn”

Esta obligado a hacer cinco oraciones cada dia.

En el Dia del Levantamiento, que vendrd pronto,
Tendra vestiduras y corona, y un caballo que lo lleve.
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EN LO QUE RESPECTA AL MATRIMONIO

En el matrimonio hay muchos beneficios.

En primer lugar, sera un escudo para la fe. Se conseguiran costumbres
muy hermosas. Habra barakat en los medios que se consigan. Se habra he-
cho algo que es sunnat. De hecho, nuestro Profeta declaro: “Hacer nikah,
(entrar en el matrimonio haciendo el contrato matrimonial del Islam que se
llama ‘nikah’) y tener muchos hijos, porque en el Dia del Levantamien-
to me enorgulleceré de que mi Ummat (Musulmanes) sea mayor que las
demdas ummat”.

El marido y la mujer deben respetarse sus derechos. El hombre que
quiere casarse debe buscar bien hasta que encuentre una mujer que es salih,
(firme en su fe), que no es (uno de sus parientes cercanos llamado) ma-
hram y que al casarse con ella se cumplen las condiciones estipuladas. Es
permisible hacer nikdh con una mujer que ha quedado embarazada por la
fornicacion. Si el fornicador es otro hombre, el waty (coito) antes de dar a
luz no esta permitido, (Fatiwa-i-Fayziyya).'®

No se debe casar una mujer por su belleza o bienes materiales ya que
hacerlo es una bajeza. Nuestro bendito Profeta, sallallahu ta’ala ’alaihi wa
sallam, dijo: “Si un hombre se casa con una mujer por su riqueza o por
su belleza se vera privado de su riqueza y de su belleza”.

Siun hombre se casa con una mujer por su piedad y sus buenas cualida-
des morales, Haqq ta’ala aumentara su riqueza y su belleza.

La esposa debe ser menor que el marido en cuatro aspectos: edad, esta-
tura, parientes y amistades. Hay cuatro aspectos en los que la esposa debe
ser superior al marido: en belleza, en cortesia y buenas cualidades morales,
en evitar lo hardm y las cosas dudosas y no debe mostrar sus cabellos, bra-
70s y piernas a los hombres que le son namahram.

Las jovenes no deben ser casados con ancianos. Puede causar fasad,
(malicia).

Antes de las disposiciones relacionadas con el nikah, las familias de la
nueva pareja deben investigar con detalle a los contrayentes, algo que es
sunnat y ayudara a que el matrimonio perdure. Segtin las declaraciones de
los ‘ulama, esto producira tres beneficios: En primer lugar, habra entre la
pareja un amor que durara toda la vida; segundo, habra barakat (abundan-

103 Escrito por Fayzullah Efendi de Erzurum, Turquia, rahmatullahi ta’ala ’alaih. (Murid
martir en Edirne en el afio 1115 H. [1703 d.C.]). Fue el 46 Shayj-ul-Islam otomano.
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cia, productividad divina) en su rizq (medios de subsistencia); y tercero,
habran hecho algo que es una sunnat.

A continuacién se debe completar el procedimiento legal del matrimo-
nio ante la autoridad correspondiente. Seria una transgresion grave no ha-
cer un nikah de acuerdo con la sunnat. Y seria un delito no completar el
procedimiento matrimonial legal.

Una vez hecho el nikdh conforme a la sunnat, la familia del hombre
debe enviar regalos hermosos y valiosos a la familia de la mujer; esto fo-
mentara el carifio entre ambas.

Esta permitido que la esposa se engalane profusamente para su marido;
producira mucha zawab (recompensa en la Otra Vida).

Es sunnat dar un banquete en la tarde de las nupcias. [Debe comerse tras
la oracion de la puesta del sol y, tras la oracion de la noche, el marido debe
ser llevado al lugar donde esta la esposa; una vez hechas las stplicas y de
pedir bendiciones, el grupo se debe dispersar.

Una sunnat que se debe hacer la primera noche, es que el nuevo marido
lave los pies de su esposa y salpique el agua por toda la casa. Debe hacer
un namaz de dos rak’ats y hacer suplicas. Toda stplica que se haga esa no-
che sera aceptada (por Alldhu ta’ala). La gente que vea al recién casado de
recordarselo. Se debe decir: “Barakaldhu lak wa barakallahu ’alaih4 wa
yama’a baynakuma bi-l-jayri”, que significa: “Que Allahu ta’ala te ben-
diga y bendiga a tu esposa con esto y que El os una con el jayr (el bien)”.
Hay gente que felicita a la nueva pareja de recién casados diciendo: “jOjala
os llevéis bien y tengais muchos hijos y sirvientes!” Es una declaracion
llena de ignorancia y sin beneficio alguno. Es una sunnat decir las stplicas
prescritas para ese momento. Hay que conocer las ensefianzas religiosas y
ensefiarlas a la esposa porque seras preguntado por ello en el Ultimo Dia.
El no conocerlas no sera excusa. [Es fard aprender lo fard y lo haram y los
dogmas de la creencia de la Ahl as-sunnat, y ensefiarlo a la esposa e hijos.
Y es sunnat conocer las sunnats y ensefarselas].

iNo se debe llevar o enviar a la esposa a un lugar que no permite el
Islam! No se la debe dejar salir sin que vaya cubierta de la forma adecuada.
Nuestro amado Profeta, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, dijo: “Si una
mujer viene a nuestra mezquita para hacer namaz habiéndose pues-
to un perfume muy fragante, su namaz no sera aceptado (por Allahu
ta’ald) a no ser que vaya a su casa y haga el ghusl que se hace para salir
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del estado yunub”. Como a las mujeres no les esta permitido ir perfuma-
das a una mezquita, debemos imaginar la gravedad de la transgresion que
supone ir a otros lugares y mostrarse ante la gente. jDeberiamos hacer una
comparacion e imaginar el castigo al que seria sometida!

Nuestro bendito Profeta declaré en uno de sus hadiz-i-sharif: “La ma-
yoria de los que estan en el Paraiso habian sido pobres (durante la vida
en el mundo), y la mayoria de los que estan en el Fuego son mujeres”. Al
oirlo, Hadrat *Aisha, radiy-Allahu *anha, pregunto: “;Por qué motivo esta
el Fuego lleno de mujeres en su mayor parte?” El Ras(l-i-akram, sallallahu
’alaihi wa sallam, dijo: “No tienen paciencia cuando les ocurre una des-
gracia. Cuando alguien que siempre ha sido bueno con ellas y las ha
hecho, por ejemplo, diez favores, si una vez se comporta con ellas con
aspereza, siempre mencionaran esa conducta desagradable olvidando
por completo los diez favores. Aman los adornos de este mundo y no se
esfuerzan por la Otra Vida, y les encanta el cotilleo”.

Todos los que tiene estas costumbres perniciosas son gente del Fuego,
tanto hombres como mujeres.

Hadrat *Ali, karram-Allahu wayhah, relatd: “Un dia una mujer fue a
ver al Rastlullah, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, y dijo: ‘jYa Rastlu-
llah! Quiero casarme con un hombre. ;Cual es tu opinién bendecida?’ La
criatura mas feliz de Allahu ta’ala dijo: ‘Un hombre tiene una serie de
derechos sobre su esposa. ;Intentaras respetarlos?’ La mujer dijo: ‘jYa
Rastlullah! jCuales son los derechos del marido?’ Si le causas algiun
dafio, te habras rebelado contra Allah y tu namiz no sera aceptada’,
fue la respuesta bendecida. La mujer dijo: ‘;Hay otros derechos?’ ‘Si una
mujer sale de su casa sin el permiso de su marido, se le anotara un pe-
cado por cada paso’, contest6 el Rasilullah, sallallahu ’alaihi wa sallam.
La mujer dijo: ‘;Hay alguno mas?’ ‘Si una mujer ultraja a su marido
con malas palabras, en el Dia del Levantamiento haran que su lengua
salga por la nuca’ fue la hermosa respuesta del Rasil-i-akram. La mujer
volvio a preguntar: ‘;Hay mas derechos?’ ‘La mujer que teniendo bienes
materiales no atiende a las necesidades de su marido, resucitara a la
Otra Vida con el rostro ennegrecido’ respondio el Rastil-i-akram. La mu-
jer pregunto: ‘;Hay mas?’ El Rasil-i-akram contestd: ‘Si una mujer hurta
parte de los bienes materiales de su esposo y se los da a otra persona,
Alldhu *adhim-ush-shin no aceptara su zakat ni su sadaqa a no ser que
pida perdén a su marido y éste la perdone’. La mujer pregunto: ‘;Hay
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mas?’ El bendito Mensajero de Allah dijo: ‘Si una mujer impreca a su
marido o se niega a obedecerle, la colgaran de la lengua en el abismo
del Fuego, y si una mujer sale de su casa para ver mujeres que danzan,
oir instrumentos musicales y gastar alguna moneda, toda la zawab que
ha obtenido por actos piadosos desde su nifiez sera eliminada y las ro-
pas que llevaba puestas daran testimonio contra ella diciendo: ‘no nos
llevo puestas en los dias sagrados ni cuando estaba con su halal (mari-
do); se vistio con nosotras en los lugares haram a los que fue’. Entonces
Haqq ta’ila dira: ‘Quemaré a esas mujeres durante mil afios’”. [Aqui
deberiamos tener presente los aspectos negativos del cine, la radio y los
programas de television]. Cuando la mujer oyo esas respuestas dijo: “jYa
Rastlullah! Hasta ahora nunca me he casado, y sigo sin querer hacerlo”.

En ese momento el Ras(l-i-akram, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam,
le dio con afabilidad una explicacion: “;Ya jatin (Oh mujer)! Deja que
ahora te diga las bendiciones que tiene casarse con un hombre. Si el
marido dice a su mujer: ‘Que Allah te bendiga con Su gracia’, tendra
mas beneficio que haber estado adorando durante sesenta afios. Y que
dé a su marido agua para beber es un servicio mas meritorio que ayu-
nar durante todo un aiio. Si hace ghusl tras haber hecho el coito con su
marido obtendra tanta zawab como si hubiese hecho qurban. Si no le
engaiia, los angeles del cielo haran tasbih'™ por ella. Si juguetea con su
esposo sera mas bendecida que por haber liberado a sesenta esclavos.
Si protege el rizq de su marido y tiene misericordia con sus parien-
tes y amigos, hace namiz cinco veces al dia y ayuna (en Ramadan), le
sera mas meritorio que visitar la Ka’ba mil veces”. Fatima-i-Zahra, ra-
diy-Allahu ’anha, (la hija bendecida del Rastlullah) preguntd: “;Qué pasa
con la mujer que hace dafio a su halal (marido)?” El mas bendecido de los
padres respondio: “Si una mujer se niega a obedecer a su marido, la
maldicion de Allah permanecera sobre ella hasta que le pida perdén a
su esposo y ése se lo conceda; si elude sus deberes conyugales perdera
toda zawab; si se comporta con altaneria con su marido, sera el ob-
jeto de la ira de Allahu ta’ala; si dice a su esposo: ‘;Acaso no eres un
entrometido empedernido? o, ‘;y de qué me sirves tii a mi?’, Allahu
ta’ila hara que Sus bendiciones sean haram para ella. Si ha lamido la
sangre de su esposo con la lengua, no habra respetado su derecho. Si

104 Hacer tasbih significa decir “Subhanallah,” que significa “Yo sé que Allah carece de todo
tipo de defecto”. Hacer tasbih produce mucha zawab (recompensa en la Otra Vida).
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su marido deja que salga sin cubrirse de forma correcta, se anotaran
en su libro mil pecados por habérselo permitido”. jEsto servira de ayuda
para comprender la gravedad de la transgresion de la mujer que sale sin el
permiso de su marido!

El Rastl-i-akram, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, declar6: “;Ya Fa-
tima! Si Allihu ta’ilad hubiese ordenado a los seres humanos que se
postrasen unos ante otros, yo habria ordenado a los mujeres que se
postrasen ante sus maridos”.

Hadrat *Aisha, radiy-Allahu *anha, relat6: “Pedi al Rastlullah que me
diera un legado. El bendito Mensajero dijo: ;Y4 *Aisha! Yo te daré un le-
gado y ti daras ese legado a todas las mujeres de mi Umma! Cuando se
levante la gente para el Juicio, se preguntara primero por el iman. La
segunda pregunta sera sobre la ablucion y el naméaz. En el caso de las
mujeres, la tercera pregunta sera sobre los derechos de sus maridos.
Si un hombre es paciente con la irritabilidad de su esposa, Haqq ta’ala
le recompensara con una zawéab similar a la que concedio al Profeta
Ayyiib (Job). Y si una mujer es paciente con el mal caracter de su mari-
do, Allihu ta’li la elevara al grado de *Aisha-i-Siddiq”.

“Si un hombre golpea a su mujer, lo denunciaré en el Dia del Jui-
cio” es otro hadiz-i-sharif que recoge las palabras del Rastl-i-akram, salla-
llahu *alaihi wa sallam.

Hay tres razones que permiten al hombre abofetear a la mujer con la
palma de la mano o con un pafiuelo sin nudo alguno: si deja de hacer el
namaz o el ghusl, si se niega a ir a su cama o si sale de la casa sin su permi-
so. No le esta permitido en absoluto golpearla con un palo o con un pafuelo
con nudos o darle en la cabeza o en el cuerpo. Y nunca debe ser golpeada
por otros motivos. Debe ser advertida un par de veces. Si se corrige, deba
dejarsela en paz para no atormentarse.

[En el texto Shir’at-ul-islam se dice lo siguiente: “Si tu esposa empieza
a mostrar una conducta poco amable, debes echarte la culpa a ti mismo. De-
berias decirte: ‘Si yo fuera bueno no se comportaria de esta manera’. Si tu
esposa es salih, no deberias casarte con una segunda esposa. Para el hombre
que no tiene medios suficientes para mantener correctamente a su familia no
le es permisible que tome una segunda esposa. Pero si sabe que podra ser
justo al respecto, entonces si es permisible. No obstante es mas meritorio
que no lo haga. Cuando tu esposa sale de la casa para ir a sitios que le estan
permitidos, debe cubrir los cabellos y el cuerpo de manera apropiada. Para la
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mujer es haram salir oliendo a perfume y mostrando sus adornos. Una mujer
salih es la bendicion mas valiosa de este mundo. Tratar a un musulman con
misericordia y ternura produce mas zawab que un acto de adoracion nafila”.
En Riyad-un-nasijin esta escrito lo siguiente: El ayat 18 de la Stra Nisa
declara: “;Comportaros bien y con ternura con vuestras esposas!” En los
siguientes hadiz-i-sharif se dice: “;Ya Aba Bakr! Si una persona se dirige
a su esposa sonriendo y con ternura, obtendra tanta zawab como si hu-
biera liberado a un esclavo”. Y también: “Allah no tendra misericordia
con una mujer que se casa con un hombre fisiq”. Y: “Que todo aquel
que quiera mi shafi’at no dé a su hija como esposa a un hombre fasiq”.
Y: “El mejor de la gente es el que es bueno con los demas. El peor es el
que causa dafio a la gente”. Y: “Causar dafio a un musulman de forma
injusta es peor que demoler la Ka’ba setenta veces”.

En Durr-ul-mujtar se dice: “Cuando un hombre musulman se ha casado
con una mujer haciendo un nikah salih, es fard para él suministrar (los me-
dios de subsistencia) que se llaman nafaqa. Nafaqa consiste de comida, ropas
y lugar de residencia. Tiene que hacer que su esposa viva en una casa propia
o que ha alquilado. La esposa puede exigir que ninguno de los parientes de
su marido entre en esa casa. Y el marido puede plantear la misma exigencia.
Ambos tienen este derecho. La casa debe estar en un barrio salih donde viven
musulmanes. [Se debe oir desde la casa la voz del muadhin (sin que use un
altavoz, puesto que es bid’at utilizarlo en las practicas islamicas)]. El marido
no puede prohibir a la esposa que salga a visitar a sus parientes una vez a la
semana. Y ellos también pueden venir a visitar a su hija una vez a la semana.
Si uno de ellos cae enfermo y no hay nadie que pueda cuidarlo, la esposa
debe ir a asistirlo aunque su marido se oponga. El marido no puede prohi-
bir que otros parientes mahram la visiten, o que sea ella quien lo haga, una
vez al afio. Si el marido permite a la esposa que visite a otra gente o vaya a
lugares transgresores, seran ambos culpables. Le impide hacer trabajos para
los demas, gratis o a cambio de una retribucion, bien en casa o en otro sitio,
ir a un centro de enseflanza o a sermones. La mujer debe estar atareada en
su casa haciendo tareas domésticas; no debe estar sentada sin hacer nada. El
marido no debe dejarla ir a lugares donde la gente muestra su partes awrat,
como bafios publicos [y playas y lugares donde la gente asiste a ver activi-
dades deportivas. No debe tener en la casa un receptor de television para no
ver ese tipo de actividades]. No debe permitirsele salir llevando ropas nuevas
o excesivamente ornamentadas”. El marido puede llevarla a lugares donde
viven musulmanes que evitan lo haram, incluso si no son parientes mahram
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de su esposa (parientes cercanos con los que seria haram casarse), aunque en
ese caso los hombres y las mujeres deben sentarse en habitaciones separadas.
Los parientes mahram de una mujer son los siguientes dieciocho hombres:
padre y abuelos; hijos y nietos; hermanos, tanto uterinos como paternos;
los hijos de sus hermanos o hermanas; sus tios paternos y maternos. Estos
siete hombres son parientes mahram cuando estan relacionados con ella por
vinculos de leche o también por fornicacion. Y otros cuatro hombres se con-
vierten en mahram por nikéh (contrato matrimonial prescrito por el Islam).
Son el suegro y sus padres; el yerno; el padrastro, el hijastro. Las nueras de
los hijos de un hombre y los yernos de las hijas de una mujer una mujer son
parientes mahram. Pariente mahram es la persona con la que no se puede
hacer nikah, (no se puede contraer matrimonio). Por ejemplo, la hermana de
un hombre es su pariente mahram. Los hijos de los hermanos son parientes
mahram. Las esposas de los hermanos de un hombre, las hijas de sus tios
paternos y maternos y las hijas de sus tias, o las esposas de sus tios paternos
y maternos no son parientes mahram. La hija de tu tia materna y su esposo
son namahram, (no son parientes mahram). Los hermanos de tu marido o
esposa son ndmahram. En el libro titulado Ni’mat-i-islam, en el capitulo
que habla de los fundamentos del hayy, esta escrito que las hermanas de una
mujer o el marido de su tia y los hermanos de su marido son ndmahram para
ella. Para la esposa es hardm mostrarse ante estos hombres sin cubrirse de la
manera prescrita por el Islam o estar con ellos en una habitacion cerrada o ir
con ellos en un (viaje de larga distancia llamado) safar. Del mismo modo, las
madres maternas y paternas son parientes mahram de su yerno. Una mujer
no puede contraer matrimonio con ninguno de sus parientes mahram. En este
caso es permisible que se siente con ellos sin cubrirse de manera tan estricta
como lo haria en la presencia de hombres que son namahram para ella, y pue-
de estar sentada en una habitacion cerrada con uno de sus parientes mahram
o hacer un viaje de larga distancia con él. Cuando uno de los parientes que no
es mahram llega a su casa, la mujer le saluda dandole la bienvenida delante
de su marido o de mujeres que son sus parientes con todo el cuerpo cubierto
excepto el rostro. Luego sirve café, t€¢ o algo similar pero no se sienta con
ellos. Es mejor que los musulmanes sigan los libros que ensefian el Islam
antes que seguir las costumbres o las reglas de etiqueta. Todo musulman
debe ensefiar a su esposa los dogmas del Islam; si ¢l no los conoce bien,
debe enviar a su esposa a una mujer que sepa lo suficiente, sea salih y confie
en ella. Si el marido no puede encontrar una mujer que obedezca el Islam y
evite lo hardm, debe sentarse con su esposa para leer los libros que enseflan
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el Islam correcto y han sido escritos por los ‘ulama de Ahl as-sunnat; de
esta manera serdn ambos lo que aprendan qué es Islam, iman, lo fard y lo
haram. El marido no debe contaminar el hogar con libros de tafsir escritos
por ‘ulama que no siguen un Madhhab determinado; los libros de ese tipo no
se deben leer. Tampoco debe introducir en el hogar radios y televisiones con
programas que destruyen el Islam y perjudican los valores morales. Son mas
nocivos que la peor de las compaiiias. Destruiran la fe y la conducta moral de
la esposa y los hijos. Las esposas y las hijas deben estar ocupadas haciendo
las tareas domésticas; no se les debe hacer que trabajen en los campos, fabri-
cas, bancos, empresas o como funcionarias. Las esposas y las hijas no tienen
que ayudar a sus maridos y padres en el comercio o los oficios. Es el deber
del hombre ocuparse de esos asuntos, comprar las necesidades domésticas
en las tiendas y mercados y llevarlo a la casa. Si se obliga a la mujer a hacer
esas cosas, es posible que se resienta su fe, su conducta moral y su salud. El
mundo y la Otra Vida del matrimonio quedaran arruinados por completo.
Sentirdn un amargo remordimiento que no les servird de nada, porque no
les salvara de las transgresiones y los desastres. La persona que obedece al
Islam tendrd una vida confortable en este mundo y en la Otra Vida. Tenemos
que seguir los libros que ensefian nuestra religion y no debemos dejarnos en-
gafar con las sonrisas y las palabras afables de las compaiiias perniciosas ni
de (la gente hipdcrita llamada) los munafiq. También tenemos que proteger
a nuestros hijos e hijas de todo lo hardm. Debemos enviarlos a centros de
enseflanza que tengan profesores musulmanes. La mujer no necesita trabajar
entre los hombres en tiendas, almacenes, fabricas o el funcionariado publi-
co. Si no tiene marido o éste estd impedido, los parientes mahram deben
cubrir sus necesidades. Si estos parientes carecen de medios, el Estado debe
concederles una pension suficiente. La carga de obtener los medios de sub-
sistencia corresponde al hombre. Aunque la mujer no tiene que trabajar para
obtenerlos, Allahu ta’ala le concede la mitad de la herencia que corresponde
a un hombre. Los deberes de la mujer estan relacionados con las activida-
des dentro del hogar. Y la primera y mds importante de esas actividades es
criar a los hijos. El murshid (guia) basico del hijo es la madre. Una vez que
haya aprendido de ella las ensefianzas religiosas y morales, jamas podra ser
extraviado por profesores no religiosos, las malas compatfiias o las mentiras
de los zindiq que son los enemigos del Islam. Sera un musulman verdadero
como sus padres. Véase el capitulo 12 del quinto fasciculo, y el capitulo 15
del sexto fasciculo del libro Felicidad Eterna. [Los munéafiq implicados en
actividades contrarias al Islam se llaman zindiq].
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CON RESPECTO al TAYHiZ, el TAKFiN
y el TADFIN de un YANAZA
(Coémo lavar, amortajar y enterrar al musulman)

Hacer el namaz of yanaza, lavar, amortajar y enterrar al musulman que
ha fallecido son actos de adoracion fard.

Para lavar el cuerpo del musulman fallecido, se pone el cadaver boca
arriba sobre una superficie de marmol o de madera en un lugar apartado. Se
le despoja de la ropa para hacer una ablucién. La parte superior del cuerpo,
desde la cabeza hasta el ombligo se lava con agua templada. Luego, la parte
entre el ombligo y las rodillas se cubre y se lava por debajo de la prenda con
que se ha cubierto. La persona que hace el lavado se pone un guante en la
mano derecha. Se pone esa mano bajo la cubierta, se echa agua y se lava esa
parte sin mirar lo que esta cubierto. A continuacidn el cuerpo se pone sobre el
costado izquierdo y se lava la parte derecha; luego se pone sobre el costado
derecho y la parte izquierda se lava con la mano enguantada. Una vez termi-
nado el lavado se extiende bajo el cuerpo una de las tres partes de la mortaja.
Luego se pone el caddver en el atatd una vez envuelto en la mortaja.

Hay tres tipos de mortaja (kafan): kafan-i-farz, [también llamada kafan-
i-dardrat;] kafan-i-sunnat; y kafan-i-kifaya.

La kafan-i-sunnat de los hombres tiene tres partes y la de las mujeres cinco.

La kafan-i-kifaya de los hombres tiene dos partes y la kafan-i-kifaya de
las mujeres tiene tres.

En el libro Bahr-ur-raiq se dice lo siguiente: La kafan-i-kifaya de las
mujeres es el izar, la lifafa, y el himar, (tocado para la cabeza), porque las
mujeres se cubren con esas tres prendas (como minimo) cuando estan vivas”.
En aquellos tiempos, el izar era una sobrecubierta que cubria todo el cuerpo
desde los hombros hasta los pies. En Ibni *Abidin se dice que lifafa es una
gamis (camisa). Como bien se puede ver, cuando las mujeres de antafio sa-
lian de sus casa se ponian una especie de abrigo amplio y un tocado en la ca-
beza. En Bahr-ur-riiq y en Dur-ul-muntaqé esté escrito: “La nafaqa que es
wayib para el marido a la hora de mantener a su esposa consiste de comida,
prendas de vestir y un lugar de residencia. Las prendas de vestir son himar
(tocado) y milhafa, que significa sobrecubierta exterior. [Hoy en dia se llama
se llaman ‘fardya’, ‘manto’ o ‘saya’. Se puede ver que la vestimenta de la
mujer consiste de tres piezas, y el charshaf no es una de ellas. El charshaf se
puso de moda después. Para la mujer es permisible ponerse el charshaf en los
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lugares donde existe la costumbre de ponérselo, y una sobrecubierta amplia
(manto) y un tocado grueso en los lugares donde esto sea lo acostumbrado.
No prestar atencion a lo demas en lo que respecta a las costumbres y usos
mas comunes dard lugar a la fitna, que a su vez es haram].

La kafan'®-i-farz consiste de una pieza Unica, tanto para los hombres
como para las mujeres.

En los lugares donde no hay mas tejido que la seda, una pieza para los
hombres y dos para las mujeres sera suficiente.

A la hora de hacer de imam del namaz de yanaza el orden de prioridad
es el siguiente: Presidente, si es musulman; juez de la ciudad; el jatib de la
oracion del viernes; el imam-i-hay. (Para mayor detalle, véase el capitulo
20 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna).

La persona llamada imam-i-hay es un musulman con conocimiento del
que tenia buena opinidn el fallecido (por el que se va a hacer el namaz de
Yanaza) cuando estaba vivo. El siguiente en prioridad es el wali del falle-
cido. Si el wali estd ausente y el namaz es dirigido por un musulman que
no es ninguno de los mencionados, el wali tiene la posibilidad de hacerlo
pudiendo exigir, 0 no, que se repita el namaz. [Para mayor detalle véanse
los fasciculos cuarto y quinto del Felicidad Eterna].

En el caso de una persona que ha sido cortada por la mitad (en sentido
vertical) y solo se ha encontrado una mitad del cadaver, no es necesario
hacer el namaz de yanaza por esa mitad que se ha encontrado.

En el caso de un cadaver que se encuentra cortado en trozos que estan
desperdigados por varios lugares, el namaz de yanaza no se hace a no ser
que los trozos hayan sido reunidos.

Si después de haber lavado el cuerpo alguien dice que una parte ha
quedado seca, se lava esa parte si el cadaver aun no ha sido amortajado. Si
cuando el cuerpo ha sido llevado hasta la tumba se ve que una de las partes
de la ablucion esta seca, se lava esa parte y luego se hace el namaz de yana-
za. Si se dice cuando el cuerpo ya ha sido enterrado, no hay que desente-
rrarlo. Pero si se descubre que el cuerpo no habia sido lavado, se debe sacar
el cadaver y lavarlo, siempre que no hubiera sido enterrado por completo.

Si se ha hecho tayammum en el cuerpo y luego se encuentra agua cuan-
do se le lleva hacia la tumba, se tiene la posibilidad de elegir.

105 El significado de kafan es ‘mortaja’.
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Si en una ciudad han muerto varias personas al mismo tiempo, es per-
misible hacer una sola namaz por todas ellas. Sobra decir que debe hacerse
conforme a las normas del Islam. No obstante, es mejor hacer namaz sepa-
rados por cada uno de los fallecidos.

Niyyat para el namaz de yanaza debe hacerse de la siguiente manera:
“(Pongo la intencion) de hacer namaz por el favor de Allahu ta’ala, de
hacer siplicas por este musulman y seguir al imam que esta presente y
va a dirigir el namaz”.

No se hace namaz de yanaza en ninguno de los siguientes casos: la
persona que ha sido detenida por robar a unos viajeros y es ejecutada por
decision del juez o del wali; el rebelde que es matado cuando luchaba con-
tra el Estado; o el que ha sido ejecutado por matar a sus padres. En el caso
del suicida, si se hace el namaz of yanaza (Durr-ul-mujtar).

Los musulmanes sunni tienen diez caracteristicas:

1- El musulmén sunni va con frecuencia a la mezquita para unirse a la
Yama’at (para hacer las cinco oraciones diarias).

2— Se une a la yama’at y hace namaz tras un imam cuya creencia y fisq
(transgresiones) no son tan graves como para que sea un incrédulo.

3— Acepta la permisibilidad de hacer masah sobre los mests, (explicado
en detalle en el capitulo 3 del cuarto fasciculo del libro Felicidad Eterna).

4—No denigra a ninguno de los Ashab-i-kiram ‘radiy-Allahu ta’ala ‘an-
hum ayma’in’.

5— No se rebela contra el Estado.

6— No discute o polemiza de forma injusta sobre cuestiones religiosas.

7— No tiene dudas sobre la religion.

8— Sabe que todo, tanto lo bueno como lo malo, procede de Allahu ta’ala.

9— No acusa de kufr a ningin musulman [a no ser que su ilhad sea
manifiesto].

10— Otorga preferencia a los cuatro Califas, (Hadrat Abl Bakr, Hadrat
’Umar, Hadrat "Uzman y Hadrat ’Alf,) sobre los demas Sahabi.

CON RESPECTO alos ESTADOS de la MUERTE

iOh pobres criaturas, como buscais escaparos de la muerte! Y también
se dice: “Ha muerto Fulano. Si estoy a su lado, puede que la muerte me
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llegue por contagio”. Cuando una plaga o una enfermedad infecciosa y
letal se propagan por una zona determinada, huyes hacia otro lugar. Pero
creer en esas cosas es haram. Te contagiard una enfermedad si Allahu ta’ala
quiere que asi sea.

No importa donde sea el lugar ordenado por Haqq ta’ala para que muera
una persona: ira a ese lugar dejando a su familia, hijos y todos sus bienes. Y
su alma no dejara el cuerpo hasta que no llegue a ese lugar donde le espera
su tumba.

Todos moriremos cuando llegue nuestra hora. En el ayat-i-karima 33 de
la Stra A’raf se declara: “... cuando termine su plazo no podran retra-
sarlo ni adelantarlo (ni tan siquiera un instante)”.

Antes de que nazca la persona se ha predestinado la duracion de su vida.
Todo ha sido escrito en la Lawh-i-Mahfuz: donde ha de morir, si lo hara
habiendo hecho tawba o sin hacerlo, de qué enfermedad ha de morir (si es
ese el caso), si morira con Tman o sin iman. Todo esto aparece mencionado
en la tltima ayat de la Stira Lugman.

Jallag-i-’alam ha creado la muerte. Luego, El cred la vida. A continua-
cion asignd nuestro rizq y lo escribio en la Lawh-il-Mahfuz. Haqq ta’ala
sabe el nimero de respiraciones que tendra tu vida. Y lo escribid en la
Lawh-il-Mahfuz. Los angeles la vigilan y cuando llega el momento, se lo
hacen saber al Malak-ul-mawt (angel de la muerte).

Si has pasado la vida creyendo en las cosas declaradas en el Qur’an al-
karim y practicando los mandatos en €l contenidos, jiras (a la Otra Vida)
lleno de felicidad! jAtribuyelo todo a Allahu ta’ala! {No vayas llorando
detrés de la persona que ha fallecido! Ese tipo de cosas hacen que la perso-
na muera sin iman. Buscamos auxilio en Alldhu ta’ala. Y si cometemos un
error o una transgresion, tenemos que hacer tawba-i-nasth.

Haqq subhanallah wa ta’ala ordena a Azrail, ’alaihis-salam’ (angel de la
muerte): “;Toma las almas de Mis amigos con suavidad y la de Mis ene-
migos con dureza!” jAl-ayaz-u-billah, si alguien pretende desobedecer!

Un dia en la Otra Vida dura mil o cincuenta mil afios de este mundo.
Hay varias explicaciones con respecto a esta cuestion. Se puede compren-
der con el ayat-i-karima 5 de la Stra Sayda y con el ayat-i-karima 4 de la
Stra Ma’ariy.

Después de eso los angeles extraen el alma del desobediente usando
la tortura. Le lenguaje no acierta a describirlo. Tenemos que confiarnos en
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Allah que nos ha creado a partir de la nada. Hay gente que al morir se re-
tuerce moviéndose de un lado para otro como si fuera un resorte. De hecho,
Allahu ta’ala los describe en la Stira Wa-n-naziati. Los angeles los ator-
mentan con dureza al tiempo que hablan entre si. Yabrail, *alaihis-salam,
les dice: “jNo tengais misericordia!” El alma del munafiq llega a la punta
de la nariz y luego los dngeles la sueltan. Aprietan de tal manera su cuerpo
que la luz de sus ojos se extingue. Y entonces le dicen: “iT0 no estés des-
tinado al Paraiso! ;Has olvidado las maldades que hiciste cuando vivias?
iPersona inutil y perversa! El tormento que se ha preparado para ti es el
de los munafiq e incrédulos. No quisiste saber nada del namaz, el zakat,
la sadaqa o tener misericordia con los pobres. No te alejaste de lo haram y
todas tus acciones eran fasad. Calumniaste y luego dijiste ‘Allah es karim.’
Y ahora te encontraras con un terrible tormento”. Luego, Hadrat Haqq su-
bhanahu wa ta’ala dice: “Esos munifiq que no pensaron en su muerte
un solo dia. Eran arrogantes. No cumplian con lo fard, la sunnat o
lo wayib. ;Asi pues, que sufran ahora Mi tormento!” Y de nuevo los
Zabanis (angeles de los tormentos) aferran sus manos y tiran de su alma
a través de las venas de su pecho, la llevan hasta la faringe y la sueltan
de nuevo. Y otra vez se oye la voz de Allahu ta’ala que dice: “;No os lo
dijeron los ‘ulama? ;No habéis leido Nuestro Libro? ;Acaso no decia:
que no os coja por sorpresa y no sigais al shaytan? ;Acaso no decia que
todo viene de Allah?” {No anheléis este mundo, el lugar de los cadaveres!
iContentaos con lo que Allahu ta’ala os ha dado, tener misericordia con Sus
esclavos mas pobres y dar de comer a los miskin! Allahu ta’ala es el Sobe-
rano que te ha creado y ha asumido tener que alimentarte; y si te sobreviene
una calamidad procedente de El, pidele una y otra vez y suplicale que te
salve de ello. No digas: “jHe pagado a los médicos y me han curado!” De-
bes saber que ha sido Allahu ta’ala el que te ha curado. Los bienes que de-
claras ser tuyos son algo que se te ha confiado. No son el remedio para tus
sufrimientos. Si han sido obtenidos de forma halal, se te pedira que rindas
cuentas. Sea lo que fuese lo que Haqq subhdnahu wa ta’ala ha decretado
para ti, tendrés que aceptarlo; tus bienes, tus hijos o tus amigos no podran
ayudarte y no podras evitar tu destino por mucho que llores y te lamentes o
dondequiera que huyas. Acabaras siendo enterrado en el lugar de tu tumba
predestinada. Hasta que llegue la hora de tu muerte, nadie podra dafarte.
Lo que se te ha ordenado es que te protejas de los peligros y utilices los
medios que pondran remedio a tus sufrimientos.
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Y cada vez que Haqq ta’ala te da bendiciones como salud, bienes e hi-
jos, te alegras y dices: “Mi Rabb ha sido generoso conmigo”. Pero cuando
Allahu ta’ala te envia una calamidad, te entristeces en vez de ser paciente
y olvidas ser agradecido.

Una voz procedente de Haqq ta’ala dice: “;Oh angeles Mios! ;Suje-
tadlo!” Y los angeles aferran su alma por las raices de todos sus cabellos
para soltarlo después. Nadie tiene el poder de salvar a la persona que esta
siendo atormentada por Allahu ta’ala.

Cuando la persona que yace en su lecho de muerte ve este tormento
se lamenta diciendo: “jAy de mi, ay de mi! Ojala hubiese cumplido las
ordenes del Islam cuando estaba en el mundo para no suftir lo que ahora
padezco”. Y de nuevo se oye una voz que procediendo de Allahu ta’ala dice
a la gente que cuida al moribundo: “;Oh Mis esclavos arrogantes! ;Ir y
salvar a vuestro amigo gastando los bienes materiales! En el mundo no
tuvisteis paciencia con las calamidades que venian de Miy os quejabais
de Mi. Y ahora este esclavo sufre tormento y su alma ha llegado a su
faringe. ;Por Mi poder!” Los angeles oyen esta voz y se postran diciendo:
“;Oh Rabb nuestro! jTu tormento es haqq (verdadero)!” Haqq ta’ala nos
habla de estos sucesos en el Qur’an al-karim. A continuacion se oye otra
voz que ordena a los angeles “sujetarlo”. Tan dolorosa es su forma de aga-
rrarlo que ni uno solo de sus cabellos esta a salvo del tormento. Y los ange-
les gritan al unisono: “jOh alma desobediente del esclavo de Allah! Sal de
tu cuerpo. Hoy es el dia de tu tormento porque anhelabas cosas diferentes
a Allahu ta’ala, eras demasiado arrogante para saludar a los pobres, hiciste
cosas que eran hardm y tomaste lo malo por bueno y lo bueno por malo”.
Todos estos sucesos estan narrados en el Qur’an al-karim.

Y luego esa persona dice a los angeles: “Darme un respiro para que
pueda recuperarme.” Es entonces cuando ve al Angel de la Muerte justo al
lado de su lecho. Al verlo empieza temblar y olvida el tormento que ha su-
frido hasta ese entonces. Dirigiéndose a €1, le dice: “;Quién eres tu en este
tormento al que me han sometido todos esos angeles y por qué estas aqui?”
Y la muerte responde con todo el pavor que inspira. “Soy la muerte que va
a llevarte de este mundo, convirtiendo en huérfanos a tus hijos y dejando
que tus execrables parientes mundanos hereden tus bienes”.

Cuando oye estas palabras, el moribundo se estremece y vuelve el ros-
tro de un lado para el otro, porque es la sefial que indic6 el Rastl-i-akram,
sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, en el siguiente hadiz-i-sharif contenido
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en el Sahth-i-Bujari: “Cuando oye a los dngeles vuelve el rostro hacia
la pared y ve a la muerte ante é1”. Dondequiera que se vuelva verd a la
muerte ante ¢l; y luego se vuelve hacia el otro lado.

El Angel de la Muerte grita con vehemencia: “Yo soy ese gran angel
que se llevo las almas de tus padres; ti estabas alli y ;qué ayuda les diste?
Y ahora tus parientes y amigos estan contigo. ;De qué te sirven? Yo soy ese
gran angel y la gente que maté antes de ti tenia mas poder que ta.

Mientras el moribundo habla con los angeles en su lecho de muerte, los
angeles del tormento se retiran y se van. Es entonces cuando ve a Azrail,
*alaihis-salam, (Angel de la Muerte) con un aspecto que inspira pavor y
pierde la razon sobrecogido.

Azrail, ’alaihis-salam, le pregunta: “;Como ha sido el mundo para ti?”
El moribundo responde: “Me dejé tentar por los engafios del mundo. Y este
es el resultado de mi desidia”.

Y el Jallag-i-yihan (Creador de todos los seres) transforma el mundo
en una mujer. Con ojos color del cielo, dientes como los cuernos de un
buey y un olor nauseabundo, se sienta sobre su pecho. Y entonces traen los
bienes materiales de la persona. A pesar de sus protestas y junto ante sus
0jos, entregan esos bienes, que obtuvo sin diferenciar lo halal de lo haram,
a sus herederos.

Y los bienes dicen a su duefio: “;Oh esclavo desobediente! Nos conse-
guiste y nos gastaste de mala manera sin pagar el zakat ni dar sadaqa algu-
na. Y ahora hemos dejado de pertenecerte para ser la propiedad de gente
que aborreces. Nos han tomado sin agradecértelo lo mas minimo”.

En este estado, el moribundo mira a su alrededor con una sed tal que le
parece que su corazon esta ardiendo. Al verlo, el maldito shaytan se apro-
vecha de la oportunidad que tanto le complace: con una copa en la mano,
se acerca al lecho del moribundo con la intencion de robarle el iman. Agita
la copa con agua helada justo al lado de su lecho. El moribundo lo ve y oye
el sonido del agua que tanto desea. Ese es el lugar y el momento en el que
se distingue al rico del pobre.

Si la persona carece de sa’adat, dice: “Dame un poco de ese agua”.
iQué mas podia desear el maldito! Le dice: “iDi que —hasha— el universo
no tiene un creador!” Si el moribundo es una persona shaqi, dira lo que se
le ha dicho y entonces —al—ayazu billah— su iman desaparece. No obstante,
como la hikmat pertenece al Huda (Allahu ta’ala), la gente que acompaina
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al moribundo debe tener agua justo al lado para, con frecuencia, abrirle la
boca al moribundo y hacerle beber algo de agua. Si la hidayat viene a sal-
varlo, maldecira al shaytan y rechazara el agua que éste le ofrece.

Si ha llegado la hora —y es un creyente— Azrail, "alaihis-salam, recibe la
orden de tomar su alma y el angel bendecido cumple la orden. Trescientos
sesenta angeles toman ese alma (afortunada) de manos de Azrail, ’alai-
his-salam, y vestidos como sus amigos y seres queridos la visten con ropas
del Paraiso, la llevan al Palacio del Paraiso y le muestran cual es su lugar
para —inmediatamente después— llevarla de nuevo a donde esta el cadaver.

Pero si se ha ido sin iman, trescientos sesenta angeles del siyyin trae-
ran hojas del arbol del Fuego llamado zaqqiim, que son mas negras que la
brea, envuelven con ellas ese alma que se ha ido sin Iman, y la llevan de
inmediato al Fuego, le ensefian su lugar y la devuelven de nuevo a donde
estaba el cadaver.

Si una persona supera la edad de la pubertad, tiene una larga vida en el
mundo, desobedece los mandatos y deja este mundo sin haber hecho tawba
—nalizu billah (que Allah nos proteja de ese final)— vera todos esos castigos,
sufrira los mismos tormentos vergonzosos y acabara en el Fuego a no ser
que la hidayat (guia) de Allahu ta’ala venga a salvarlo o esté bendecida
con la shafd’at-i-Muhammadi, sallallahu ta’ala *alaihi wa sallam. (Para una
informacion mas detallada sobre shafa’at [intercesion] véase el capitulo 35
del segundo fasciculo del libro Felicidad Eterna).

CON RESPECTO A LA MUERTE DE LOS NINOS
(INOCENTES)

Cuando un nifilo musulman cae enfermo y esta en el lecho de la muerte,
su morada es Magam-i-illiyyin, el Paraiso. Trescientos sesenta angeles vie-
nen desde alli, forman filas ante el nifio y le dicen: “jYa Mastim (Oh nifio
inocente)! jBuenas noticias para ti! Hoy es el dia en el que debes suplicar
al Haqq ta’ala por tu pasado, por tus padres y abuelos y por tus vecinos”.
A continuacion cien angeles pondran en su cabeza una corona de shafa’at,
otros cien angeles le haran llevar una corona de amor, otros cien angeles
le podran una tinica de fervor y fortaleza y otros sesenta angeles apartaran
la cortina y la barrera que hay ante sus ojos. Nada mas desaparecer las ba-
rreras, vera a todos los padres y abuelos de los creyentes fallecidos desde
Hadrat *Adam, ademés de los tormentos preparados para algunos de ellos.
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Cuando vea los estados y los hechos relacionados con esa gente, llorara,
gemira y temblard de forma que los que no conocen la esencia interna del
asunto creera que sus convulsiones son la agonia de la muerte.

Cuando vengan los angeles a los que se ha pedido tomen su alma y lo
vean coronado y vestido con shafa’at y con las cortinas que han desaparecido
ante sus 0jos, no podran tomar su alma y le diran: “;Ya Ma’sim! El Jallag-i-
’alam te envia Sus salam (te saluda y te ofrece Sus mejores deseos), y dice:
‘Yo lo he creado, asi pues dejar que venga a Mi. Yo le di su alma para
que la guardara, hacer pues que vuelva a Mi. Y Yo a cambio le daré el
Paraiso y el didar (verme)’. Si no nos crees, vuelve tu rostro hacia el cielo
para asi verlo por ti mismo”. Entonces el nifio mira hacia arriba y ve los
angeles y la Yamal (Belleza) de Allahu ta’4la. Tiembla, se le cae la saliva
y enrojece de alegria. Tan grande es su regocijo que esta a punto de saltar y
apresurarse a entregar su alma cuando, de alguna manera, ve a sus antepa-
sados sufriendo tormentos y se niega a entregarla. “Ya ma’sim”, dicen los
angeles, “;por qué no entregas tu alma?” Y el nifio dice: “;Oh angeles! Pedir
de mi parte a Allahu ta’ala que perdone a mis parientes y antepasados”. Los
angeles dicen: “jYa Rabbi! Tu bien sabes lo que ocurre con este niflo ino-
cente”. Y entonces Hadrat Allah, yalla shanuhu, se dirige a ellos diciendo:
“Por el derecho de Mi ‘Iz (Poder, Gloria), los he perdonado”. Entonces
los angeles vuelven hacia al nifio y le dicen: “jYa ma’stim! jBuenas noticias
para ti! Allahu ta’ala ha perdonado a los que tenia iman y ha aceptado to-
das tus stplicas”. Cuando el nifio se esta deleitando con las buenas noticias,
Haqq ta’ala le envia dos huries del Paraiso. Habiendo tomado la forma de sus
padres, aparecen ante €1, abren los brazos y le dicen: “;Oh hijo nuestro! jVen
con nosotros! En el Paraiso no podemos estar sin ti”. Le entregan una man-
zana que traian del Paraiso y le dicen: “Toma, cdgela”. Cuando el nifio huele
la manzana, Hadrat Azrail, alaihis-salam, se convierte en un nifio inocente y
toma su alma de forma inmediata.

Seglin otra narracion, cuando el nifio huele la manzana su alma se pega
a ella y el angel de la muerte toma de la manzana la vida del nifio. Ambas
narraciones son permisibles. A continuacion, el angel de la muerte lleva el
alma al Paraiso mientras ésta contempla los cielos en el camino. Alli hay un
enorme espacio abierto hecho de olivino verde. Al llegar, el nifio pregunta:
“;Por qué me habéis traido aqui?” Los angeles contestaran diciendo: “jYa
ma’sim! Ese es el lugar del Levantamiento. Ahi hace mucho calor. Este
espacio enorme contiene setenta mil manantiales de misericordia. j Ve junto
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al estanque bendecido de Hadrat Rastil-i-akram, sallallahu ta’ala *alaihi wa
sallam, y contempla las copas llenas de ntir! Cuando tus padres vengan al
lugar del Levantamiento, llenas esas copas de agua y daselas; detenlos alli
y no dejes que se vayan para que no se dirijan hacia el Fuego donde sufri-
rian tormentos y reprimendas. Las stplicas que has hecho son aceptadas
por Haqq ta’ala. Y en las noches que van del jueves al viernes, desciende
a la tierra. Una vez alli, lleva los salam de Allahu ta’ala a la Ummat-i-Mu-
hammad, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, derrama nir sobre todos ellos

A%

y lleva el barat de su gratitud a Allahu ta’ala”.

Una vez que han llevado el alma del nifio por todos esos lugares, regre-
san con rapidez y la ponen al lado de la cabeza del nifio fallecido. A lo largo
de todos los procedimientos, como hacer el namaz of yanaza, el entierro del
cadaver y las preguntas en la tumba, el alma estara de pie junto a la tumba.
Si sus padres mueren sin iman, habra una cortina entre ellos y su hijo que
no los buscara ni se encontrara con ellos, por mucho que anhelen verse.
Estos son los acontecimientos que experimentaran los nifios musulmanes
que mueren antes de alcanzar la pubertad.

CON RESPECTO A LA MUERTE DE LAS MUJERES
MUSULMANAS

Si una mujer muere por los loquios, el embarazo, una plaga, por una
enfermedad interna o de muerte natural tras haber llevado una vida en la
que nunca se ha mostrado ante los hombres namahram sin haberse cubierto
el cuerpo con correccion (de la manera prescrita por el Islam) y teniendo
un marido que esta complacido con ella, cuando llegue la hora de su muerte
vendran los angeles del Paraiso que, poniéndose en filas ante ella, le daran
salam con un respeto reverencial y le diran: “jOh ti amada doncella de
Allahu ta’ala! Vamos, ;qué haces en este palacio mundano? Allahu ta’ala
esta complacido contigo y te ha perdonado tus transgresiones por la enfer-
medad que has padecido y te ha concedido Su Paraiso. jVen y entrega tu
custodia!” Cuando la mujer vea el rango elevado que va a alcanzar, querra
entregar su alma. No obstante, mirara a su alrededor y dira: “Que Allahu
ta’ala juzgue a mis amigos del mundo con compasion y después entregaré
mi alma”. Los angeles haran llegar su suplica a Yanab-i-Haqq. Entonces
la Palabra de Allahu ta’ala se manifestara diciendo: “Por el derecho de
mi Grandeza, he aceptado todas las suplica de Mi esclava”. Entonces
los angeles le daran las buenas noticias. A continuacion llegara el angel de
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la muerte acompafiado de ciento veinte angeles mas. La niir de sus rostros
llegara hasta el ’Arsh, llevaran coronas en sus cabezas, estaran cubiertos
con vestiduras de ntir, llevaran calzado de oro y tendran alas de color verde.
Llevando en las manos frutas del Paraiso y oliendo a perfumes tan fragan-
tes como el almizcle, le dardn saldm con gran amabilidad y respeto y luego
diran: “Jallag-i-’alam te envia Sus salam, te concede el Paraiso, y te hara
ser vecina de su amado Profeta Muhammad, sallallahu ta’ala ’alaihi wa
sallam, y compaiiera de Hadrat *Aisha”.

Esta mujer que tiene Tman oye todo lo que se le dice, se abre la cortina
que habia ante sus ojos y puede ver las mujeres con iman y las que estan
siendo atormentadas por sus transgresiones. Y entonces suplica: “jPerdo-
nales por favor sus pecados, Ya Rabbi!” Y entonces se oye una voz que
procediendo del Yanab-i-’izzat, dice: “;Oh Mi $4ariya! He hecho que tus
deseos se hagan realidad. Entrega ahora tu alma porque la esposa y
la hija de Mi Amado estan listas y esperando”. Nada mas oir esa voz
intenta entregar su vida con el alma temblando, sus pies queriendo ir hacia
adelante y sudando copiosamente. Justo cuando esta a punto de hacerlo
aparecen dos angeles en la escena sosteniendo cada uno en sus manos una
antorcha encendida, uno en el lado derecho y otro en el izquierdo. En esos
momentos el maldito shaytan aparece en escena diciéndose a si mismo:
“No espero mucho de ésta, jpero veamos lo que pasa!” Se adelanta y le en-
sefla una copa recamada de piedras preciosas y llena hasta el borde de agua
pura y fria. Cuando los angeles ven esa perversa criatura rompen la copa
que sostiene con sus antorchas y le hacen huir asustado. La mujer musul-
mana se rie cuando ve lo ocurrido. Entonces las doncellas del Paraiso que
reciben el nombre de huries le ofrecen una bebida del Estanque al-Kawzar
en copas adornadas con joyas que ella bebe con deleite. Tan deliciosa es la
bebida del Paraiso que su alma sale de su cuerpo y se pega a la copa; en ese
momento el angel de la muerte se apodera de ella. Los angeles anuncian la
muerte de la mujer diciendo: “jInna lillahi wa inna ilaihi rayi’Gn (Cierta-
mente de Allah somos y a El hemos de volver)!” Y se llevan el alma a los
cielos, le muestran su lugar en el Paraiso y, en un instante, regresan para
ponerla junto a la cabeza del cadaver.

Cuando le quitan sus ropas y le sueltan los cabellos, su alma se pone
junto a la cabeza del cadaver y dice: “j{Oh ti que estas lavando el cadaver!
Tratala con dulzura porque ha recibido una herida tremenda de los talones
de Azrail. Y mi piel se ha crispado con toda la fatiga que ha sufrido”. Cuan-
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do el cuerpo se deposita sobre la mesa de lavado el alma vuelve de nuevo y
dice: “jQue el agua no esté demasiado caliente! Mi piel esta bastante débil.
Dejad que me libre de vuestras manos lo antes posible para que pueda
descansar”. Cuando el cuerpo ha sido lavado y amortajado, el alma espera
un poco y luego dice: “Esta es la ultima vez que veré el mundo. Dejad que
vea a mis parientes y amigos y que ellos me vean también a mi, para asi
ser una advertencia para todos ellos. Como ellos también morirdn algin
dia, no dejéis que lloren y giman por mi. Pero que no me olviden, que me
recuerden y reciten el Qur’an al-karim (y envien a mi alma las zawab por
sus buenas acciones). No dejéis que discutan por los bienes que he dejado
para asi no ser atormentada en la tumba por culpa de sus disputas. Hacer
que me recuerden los viernes y los dias del ‘Id”.

Luego, cuando el ataud se coloca sobre la musalla (tarima) para hacer el
namaz de yanaza, ¢l alma dice: “Tranquilizaos, hijos, hijas y padres mios.
No hay dia de separacion como este. Nos echaremos de menos hasta que
nos encontremos de nuevo; que no sera antes del Dia del Levantamiento.
iAdios a todos los que llorais por mi!”

Cuando alzan el atatid para llevarlo a hombros, su alma habla de nuevo
y dice: “jLlevarme despacio! Si lo que desedis es obtener zawab, no me
causéis molestia alguna y entonces llevaré mi complacencia (con vosotros)
a Allahu ta’ala!”

Cuando el ataud se coloca junto a la tumba, su alma habla de nuevo:
“Ver la situacion en la que me encuentro; jque sea una advertencia para
todos vosotros! Ahora me vais a colocar en un lugar oscuro y luego os iréis.
Me quedaré¢ sola con mi "amal, (las acciones de este mundo). jContemplar
estos instantes de desesperacion para no dejaros engafiar por las argucias
de este mundo deshonesto!”

Cuando el cuerpo es depositado en la tumba, el alma se coloca junto a
la cabeza. Nunca se debe dejar a un muerto en su tumba sin haber hecho
talgin (inculcacion). [Para el musulman salih es sunnat hacer (la inculca-
cioén llamada) talqin'® una vez enterrado. Los wahhabis niegan que sea
sunnat hacer el talqin. Dicen que es bid’at hacerlo y que el muerto no podra
oirlo. Los ‘ulama de Ahl as-Sunnat, rahimahumulldhu ta’ala, han escrito
varios libros y han demostrado que hacer talqin es una accion sunnat. Uno
de esos libros tan valiosos, Niir-ul-yaqin fi mabhas-it-talqin, fue escrito
por Mustafd bin Ibrdhim Siyami, rahimahulldhu ta’ala. Un hadiz-i-sharif

106 Para ‘talqin’ véase el capitulo 16 del quinto fasciculo de Felicidad Eterna.
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basado en la autoridad de Tabarani e Ibni Manda es mencionado en ese
libro. Ese hadiz-i-sharif ordena hacer talqin. El libro Niir-ul-yaqin..., fue
impreso en Bangkok, Tailandia in 1345 H., y la segunda edicion fue pu-
blicada en Estambul, Turquia, el afio 1396 H. [1976 d.C.]. Por orden de
Allahu ta’ala, el cadaver en la tumba se despierta, como si hubiese estado
dormido, y descubre estar un lugar oscuro. Entonces llama al criado o es-
clavo que le servia en el mundo y dice: “jTrdeme una vela!” Pero no habra
respuesta, ni voz ni sonido alguno. Entonces la tumba se hendird en dos
partes y apareceran los dos angeles de las preguntas [de nombre Munkar y
Nakir]. De sus bocas salen llamas iracundas y de sus narices humo espeso.
Se acercaran al muerto y le preguntaran: “;Man Rabbuka wa ma dinuka,
wa man nabiyyuka, (;Quién es tu Sefior, cudl es tu religién y quién es tu
Profeta?)?” Si contesta de forma correcta, los angeles le daran las buenas
noticias de la misericordia del Haqq ta’ala y se iran. Entonces se abrird
una ventana en el lado derecho de la tumba pudiéndose ver a alguien cuyo
rostro es tan brillante como la luna llena. Cuando la mujer bendecida con
iman ve a esa persona a su lado, se alegra enormemente por la compaiiia
inesperada y pregunta: “;Quién eres?” Y la respuesta es: “He sido creado a
partir de tu paciencia y gratitud en el mundo. Y te haré compaiiia hasta que
llegue el Dia del Levantamiento”.

Mientras el nafs muestre su predileccion por lo hardm,
JEl corazon no podra reflejar las luces que proceden de la Divinidad!

CON RESPECTO A LA MUERTE DE LOS INJURIA-
DOS, LOS PACIENTES Y LOS GHARIB-MARTIRES

Las muertes de todas estas personas son idénticas. Describiremos una
de ellas y las demas seran equivalentes. Hay dos clases de gente gharib
(solitario, desamparado, abandonado): una de ellas es la persona que ha
sido abandonada en una tierra lejana y no tiene parientes ni amistades. La
otra clase es la persona pobre que vive en la tierra que le vio nacer. Nadie
va a verlos. Este tipo de creyentes son gente gharib que seran martires si
mueren (en esa situacion). Otro creyente que muere martir es el que ha
superado la edad de sesenta afios sin haber omitido los cinco namaz dia-
rios. [El que muere por haber cometido un acto haram nunca sera martir;
ejemplo de ellos es el que bebe alcohol y es envenenado]. No obstante, si
alguien muere ingiriendo alcohol pero por alguna otra razéon —al derrum-
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barse el edificio donde est4 bebiendo— si obtendra la condicion de martir.
[El cuerpo entero de una mujer, con la excepcion de su rostro y sus manos,
se considera awrat. Para ella es fard cubrir todo el cuerpo, a excepcion de lo
mencionado, cuando sale a la calle o est4 en presencia de hombres que son
namahram para ella). La mujer que no concede importancia a esta cuestion
se convierte en incrédula. Otro tipo de martir es la mujer que siempre sale
a la calle con la cabeza, cabellos, brazos y piernas cubiertos. El conjunto de
mandatos y prohibiciones de Alldhu ta’ala se llama Ahkam-i-islAmiyya.
Los padres que estudian los Ahkam-islamiyya y se los ensefian a sus hijos
estan entre los martires]. Ninguna de las personas mencionadas sera martir
ano ser que tenga iman (tal y como lo enseflan los “‘ulama de la Ahl as-sun-
nat) y haga namaz cinco veces al dia. Del mismo modo, el musulman que
muere siendo prisionero del enemigo serda martir. El incrédulo que muere
por ser torturado no serd martir. El que muere siendo incrédulo jamas en-
trard en el Paraiso.

En el momento en el que los martires mencionados ponen la cabeza
en la almohada de su lecho de muerte, las puertas del cielo se abren y des-
cienden a la tierra tantos angeles como solo sabe su Mawla, Allahu ta’ala.
Llevan en sus manos coronas y vestiduras de nir. Y luego invitan al alma
de la persona con profunda reverencia. El Haqq ta’ala describe este estado
en la parte final de la Stra Fayr.

Otro martir es el creyente que vuelve su rostro hacia el Darghah-i-’izzat
y suplica: “;Oh my Ma’bid (Aquél al que yo adoro)! Mientras he vivido
jamas puse mis esperanzas en otra cosa que no fuera Tu Grandeza. Ni tam-
poco he inclinado mi cabeza ante nadie excepto Tt. Y nunca me he dejado
seducir por las argucias del mundo o del enemigo. jYa Rabbi! Te suplico
que trates a la Ummat-i-Muhammadi, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam,
con ’afw (magnanimidad) y maghfirat (compasion)”. Esta persona también
es un martir.

Los angeles bendecidos cubren ese alma afortunada con las vestiduras
(que han traido consigo). En ese momento se oyen una voz que procedien-
do del Haqq ta’ala dice: “;Llevar a ese alma al Paraiso! Porque solia
hacer mas namiaz que los demas, le gustaba agasajar a los invitados,
perdonaba a la gente sus faltas y errores y decia istighfir con mucha
frecuencia. Y también hacia mucho dhikr de Mi. Y jamas salia a la
calle sin haberse cubierto como es debido. Y evitaba lo harim. Y en el
mundo obedecio a los Profetas y al Islam”.
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En ese momento, los angeles que estan junto a los hombros de la per-
sona y registran sus buenas y malas acciones, suplicaran: “;Ya Rabbi! Nos
has hecho responsables de esta persona en el mundo. Danos ahora permiso
para ascender a los cielos con su alma. Y una voz procedente del Mas En-
cumbrado dira: “Quedaros junto a la tumba de esa persona, decir tasbih
y takbir, hacer sayda y dar esas zawab a ese esclavo Mio”. A partir de
ese entonces hacen dhikr y tasbih y anotan las zawab en el libro de esa
persona; y este proceso continta hasta el fin del mundo.

[NOTA IMPORTANTE: Los munafiq que vivian en Egipto se rebelaron
contra el Jalifa *Uzman, radiy-Alldhu ’anh, y fueron a Madina para matarlo
donde sus complices los respaldaron con mentiras y calumnias. Denigraron
a los Sahaba difundiendo el rumor de que los “musulmanes de Madina no
ayudaron al Jalifa”. No obstante, el hecho era que el objetivo del Jalifa
era conseguir el rango elevado de los martires en el paraiso y suplicaba
a Allahu ta’ala que le concediera esa gran bendicion. Otros musulmanes
fueron a ayudarle, pero ¢l les pidid que no hicieran cosa alguna y les hizo
regresar a los lugares de donde venian. Aprovechandose de esta situacion,
los rebeldes mataron al Jalifa con facilidad. Asi fue como Hadrat *Uzman,
radiy-Allahu ’anh, obtuvo su deseo. Sus stplicas habian sido aceptadas
(por Allahu ta’ala). Los martires no sienten dolor alguno cuando mueren,
y se les muestran las bendiciones que les seran dadas en el Paraiso; llenos
de alegria por las recompensas que les esperan, entregan sus almas sin la
menor resistencial.

CON RESPECTO A LA MUERTE DEL INCREDULO

Cuando esta a punto de morir un incrédulo, un murtadd (renegado), o un
idiota que desprecia al Islam y llama al Qur’an al-karim ‘ley del desierto’ y
que es tan ignorante e inmoral como para llamar a Muhammad, sallallahu
ta’ala alaihi wa sallam, —el ser humano mas elevado y mas noble y el sefior
de todos los Profetas— ‘pastor de camellos’ —que Allahu ta’ala nos proteja
de acto tan innoble—, y que se rebaja hasta decir que, como resultado de
una evaluacion del Islam, las religiones no son necesarias —siendo Islam el
soporte principal de la felicidad y la paz social, la fuente del conocimiento,
la moral, la limpieza, la salud y la justicia y el constructor de todas las cul-
turas— palabras pronunciadas basandose en las apreciaciones miserables de
un cerebro confundido que es tan ruidoso como una caja llena de piedras y
que no es mas que un juguete en manos de su nafs—, cuando a esa persona
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le llegue la hora de la muerte, se levantara el velo que cubre sus ojos y se
le mostrara el Paraiso. Y entonces un angel muy hermoso le dird: “;Oh ta
incrédulo! jOh t persona despreciable que solia llamar carcamales a los
musulmanes y gente ‘iluminada y moderna’ a los que eran presa de sus ape-
titos y despreciaban los principios morales! Has estado siguiendo el camino
equivocado. Has estado menospreciando el Islam, la religion verdadera. Los
que han creido y respetado las ensefianzas que trajo de Allahu ta’ala su Pro-
feta Muhammad, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, entrardn en este lugar,
el Paraiso”. Y entonces podra ver las bendiciones del Paraiso. Y las huries
diran: “Los que tienen iman estaran a salvo de los tormentos infligidos por
Allahu ta’ala”. Luego aparecerd shaytan disfrazado de sacerdote y dira: “;Oh
ta Fulano, hijo de Mengano! Los que estaban contigo hace un momento eran
mentirosos. Todas estas bendiciones seran tuyas”. Y entonces se le mostrara
el Fuego que contiene montafias de fuego, escorpiones y escolopendras tan
grandes como mulas. Verd los tormentos descritos en los hadiz-i sharif. Los
angeles del tormento del Fuego, llamados Zabanis, golpean con antorchas de
fuego. Llamas salen de sus bocas, son tan altos como minaretes y sus dientes
son como los cuernos de los bueyes. Sus voces resuenan como truenos. El
incrédulo se estremecera y volvera su rostro hacia shaytan. Pero éste huira
de puro pavor. Los angeles lo atraparan y lo inmovilizaran. Acosando luego
al incrédulo le diran: “jOh tu, enemigo del Islam! En el mundo has estado
negando al Mensajero de Allah, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam. Ahora
niegas a los angeles y una vez mas el shaytan te vuelve a engafiar”. Pondran
cadenas de fuego alrededor de su cuello y le subirdn las piernas hasta la
cabeza de forma que sus pies estén en la nuca; y haran que su mano derecha
traspase el lado izquierdo de su pecho y la mano izquierda el lado derecho,
haciendo que salgan por la espalda. Hay un ayat-i-karima que nos informa
de estos tragicos sucesos. El incrédulo gritard y llamara a sus aduladores para
que le socorran. Pero seran los Zabanis quienes le digan: “;Oh tu incrédulo;
oh tu idiota que te burlabas de los musulmanes! Ya no hay tiempo para supli-
cas. Ni el iman ni los namaz seran ahora aceptados. Ha llegado el momento
de que seas castigado por tu incredulidad”. Y le arrancaran la lengua desde
la nuca y le vaciardn los ojos. Y con otras formas de terribles tormentos ex-
traeran su alma abominable que arrojaran al Fuego. Pedimos a Allahu ta’ala
que nos bendiga con la buena fortuna de entregar nuestra alma estando en la
religion de Muhammad, sallallahu ta’ala *alaihi wa sallam, y con la creencia
descrita en los libros de los “‘ulama de la Ahl as-sunnat que nos han transmi-
tido de forma correcta la religion del mas noble de los Profetas. Amin.




MIFTAH-UL-YANNA
(La Llave del Paraiso)

Por muy larga que sea tu vida, en algin momento has de morir. Nuestro
Profeta, sallallahu ta’ala ’alaihi wa sallam, declard: “Cuando el alma de
una persona abandona el cuerpo, una voz dice: ‘Oh ti, ser humano;
Jhas abandonado el mundo o ha sido éste el que te ha abandonado?
.Has cosechado en el mundo, o éste te ha cosechado a ti? ;Has matado
al mundo o éste te ha matado a ti?”

Cuando comienza el lavado del §aniza (cadaver), una voz hara tres
preguntas:

1- ;Donde esta tu fuerte cuerpo? ;Qué te ha debilitado?
2— ;Doénde esta tu elocuencia? ;Qué te ha silenciado?

3— ;Doénde estan tus amigos queridos? ;Dénde han ido dejandote
tan solo?

Cuando el yaniza es envuelto en la mortaja, otra voz dice: ‘;No
partas sin provisiones! Este viaje no tiene retorno; nunca podras re-
gresar en toda la eternidad. Tu destino esta plagado de dngeles que se
encargaran del tormento’. Cuando el cuerpo es depositado en el ataud,
otra voz dice: ‘Si has logrado complacer al Yanéb-i-Haqq, buenas no-
ticias para ti, porque la felicidad y la grandeza te estin esperando.
Pero si has provocado la ira del Yanab-i-Haqq, jpobre de ti!” Cuando
el yanéza llega junto a la tumba, otra voz dice: ‘;Oh tui, ser humano!
- Qué has preparado en tu vida en el mundo que te sirva para la tum-
ba? ;Qué niir has traido contigo para este lugar oscuro? ;Qué has
traido de tus bienes y posiciéon social? ;Qué has traido para adornar
esta tumba tan vacia? Cuando el yaniza es colocado en la tumba, ésta
hablara y dira: ‘Hablaste a espaldas mias y ahora estds en silencio
en mi abdomen’. Y por tltimo, cuando el entierro ha finalizado y la
gente se ha ido, una voz que procede de Hadrat Haqq ta’ala dice: ‘Oh
Mi esclavo; ahora estas solo. Se han ido dejandote solo en esta oscura
tumba. Eran tus amigos, tus hermanos, tus hijos y tus hombres mas
fieles. Pero ninguno ha podido beneficiarte en absoluto. Oh Mi escla-
vo; Me has desobedecido; no has cumplido Mis érdenes y jamas has
pensado en esta situacion’. Si el fallecido ha muerto con iman, es de
esperar que Yanab-i-Haqq bendecirs a la persona con Su magnanimi-
dad y le dira: ‘;Oh esclavo Mio que has sido creyente! No es digno de
Mi Grandeza dejarte gharib en tu tumba. Por el derecho que confiere
Mi ’Izzat-u-yalal, te trataré con una compasion tal que asombrara a
tus amistades, y tendré una compasion contigo que sobrepasara con
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creces la que tienen los padres con sus hijos’. Con Su Favor y Gentileza
incomparables, perdonara todas las transgresiones de ese esclavo y su
tumba se convertira en un Jardin del Paraiso, enriquecida con las hu-
ries y las bendiciones del Paraiso. Allihu ta’ila es tan misericordioso
que perdona a Sus esclavos transgresores. Es tan misericordioso que
a pesar de ver todos los pecados de Sus esclavos los cubre en vez de
echarselos a la cara. Asi pues, obedezcamos los mandatos y evitemos
las prohibiciones de este Creador para salvarnos del tormento que nos
acecha haciendo el amal-i-salih”.

Todos los creyentes, tanto los transgresores como los que no lo son, ex-
perimentaran las preguntas en la tumba. Sufriran tormento los incrédulos y
los que no consigan el perdon. Los que difaman a los musulmanes y los que
manchan de orina sus ropas en el retrete seran sometidos a tormentos en la
tumba. [El tormento en la tumba no solo lo sufrira el alma, sino también el
cuerpo. Estas son cosas que superan la comprension, asi que no debemos
intentar resolverlas utilizando el intelecto].

Si la persona ha muerto sin iman, sufrird amargos tormentos hasta el
mabhshar, (Dia del Juicio) [y luego en el Fuego toda la eternidad].

Lo que sigue a continuacion es la version resumida de un poema tur-
co-otomano escrito por Abd-ur-Rahman Sami Pasha, general otomano re-
tirado que muri6 el afio 1295 H. [1878 d.C.]:

;Oh tu, visitante que aun estds vivo!
;INo entregues tu corazon a nadie excepto a Allahu ta’ala!

Nadie quedard en este mundo. Nadie excepto Allah puede hacer cosa
alguna.

Nadie excepto Allahu ta’dld seguird existiendo.
Todos tienen inquietudes, dias amargos y dulces.
No merece la pena competir por este mundo tan innoble.

Yo también, en mis dias de gloria, era como una gema en el anillo de
un Presidente,

Como la firma de un monarca. Pero ahora, el destino lo ha puesto
todo del revés.

Luego, mi corazon cayo enfermo. Mi energia me abandond. Y al final,
el pajaro

de mi vida volo, porque la jaula ya no era mds que una ruina.
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Mi salud, como una vela, se apago. La oscuridad me rodeaba.

Pero salio el sol de la Otra Vida. Todo estaba iluminado con el niir
de Allah.

En ese momento alcancé a mi Rabb. Mis transgresiones salieron a la
superficie.
Cuando supliqué el perdon, me encontré con Su misericordia infinita.

;Yd Rabbi! He cometido cientos de miles de errores. Y sin embargo
confio,

con mi rostro ennegrecido, llegar a Tu Puerta Encumbrada. ;Perdo-
name por favor!

He hecho que Tu Nombre Ghafiir ponga fecha a este escrito [1286
H].

No hay duda de que su significado se verd cumplido.

Nadie excepto Allah puede hacer cosa alguna.

;Nadie excepto Alldhu ta’dld seguird existiendo!

Esta vida es un sueiio al que asedian sufrimientos;
¢INo hemos nacido para luego morir?

Tras unas pocas horas de deleite,

Los desvelos hacen que se disipen al instante.

En nuestra ignorancia, nos sumergimos con ardor
En las profundidades de la muerte.

Con los problemas del que bucea y otras muchas dificultades,
El mundo nos empuja hacia la quiebra.

Y pobres de nosotros, al ver este edificio

Nos preguntamos de donde vienen sus moradores.
Su Creador, Sus criaturas, sus secretos,

Sus causas ocultas, asombrados.

Pero los secretos que ha ocultado el Haqq,
Sobrepasan, sin duda alguna, el intelecto del esclavo.
EIl hombre, con ignorancia, vacuidad e incapacidad,
Serd obligado a errar en toda esta falacia.
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VISITAR LAS TUMBAS Y RECITAR EL QUR’AN
AL-KARIM

La visita a las tumbas es una sunnat. Se debe visitar las tumbas una
vez a la semana o, al menos, en los dias del ‘Id. Una visita que produce
mucha zawab es la que se hace el jueves, viernes o sdbado. En las paginas
finales del libro titulado Shir’at-ul-islAm, (escrito por Muhammad bin Abi
Bakr, rahmatullahi ta’ala alaih, m. 573 H. [1178 d.C.], Bujara,) se dice
que visitar las tumbas es sunnat. El que las visita debe reflexionar sobre la
descomposicion de los cuerpos, lo cual que le servira de advertencia. Cada
vez que "Uzman, radiy-Alldhu ’anh, pasaba junto a una tumba, lloraba de
tal manera que su barba se empapaba. Ademas (de ser una advertencia para
el que las visita), el que esta enterrado en la tumba se beneficiara de las
suplicas que por ¢l se hagan. El Ras(lullah, sallallahu ’alaihi wa sallam,
solia visitar las tumbas de sus parientes y las de sus Sahaba, radiy-Allahu
ta’ala *anhum’. Tras decir salam y hacer las stplicas correspondientes, el
que visita la tumba debe sentarse mirando hacia ella con la espalda orien-
tada hacia la gibla. Pasar las manos sobre ella y frotarse la cara o besar el
suelo de la tumba es una costumbre de los cristianos. En un hadiz-i-sharif
se declara: “Cuando una persona visita la tumba de un conocido y dice
salam, el que esta en la tumba lo reconoce y le devuelva el salaim”. Ah-
mad ibn Hanbal, rahimahullahu ta’ala, declara: “Cuando pases junto a un
cementerio recita la Stra Ijlas, las dos Stira que comienzan con Qul-a’id-
hu..., y luego el Fatiha, y envia las zawab obtenidas a los muertos alli ente-
rrados. Las zawab les llegaran”. En un hadiz-i-sharif basado en la autoridad
de Anas bin Malik, rahmatullahi ta’ala ’anh, se dice: “Cuando se recita el
Ayat-al-kursi y se envia su zawab a los que estin en las tumbas, Allihu
ta’ald hace que le lleguen a los muertos”.

En el libro titulado Jazanat-ur-riwayat (escrito por Qadi Hindi, rah-
matullahi ta’ala ’alaih) se dice: “Si algunos ‘ulama se visitan cuando estan
vivos, es permisible incluso hacer viajes de larga distancia para visitarlos
cuando ya han fallecido. Con respecto a los beneficios, no hay diferencia
entre visitar a los Profetas, ’alaihim-us-salawat-u-wa-t-taslimat, y visitar
a los awliya o a los "ulama, rahimahumullahu ta’ala. La diferencia esta en
sus grados y rangos”.

[Si un musulman cuelga en una de las paredes de su salon un letrero con

el nombre de un ser querido o coloca una piedra con el nombre de esa per-
sona en su tumba, cada vez que los musulmanes entren en esa habitacion o
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visiten la tumba haciendo suplicas por esa persona, Allahu ta’ala bendecira a
la persona asi llamada con Su misericordia y Su perdon. Poner el nombre en
la pared o en la lapida de la tumba no significa que se deba recordar a la per-
sona fallecida. Lo que se pretende es que los musulmanes reciten el Fatiha
y hagan suplicas por ella. Esta es la razén de que en los paises musulmanes
se acostumbre a poner los nombres en las paredes de habitaciones o en las
lapidas de las tumbas. Si se escribe el nombre de un wali, cuando alguien lo
pronuncie y le pida shafa’a (intercesion), siplicas y bendiciones, el wali lo
oira y pedira que se cumplan esos deseos relacionados con este mundo y con
la Otra Vida; y sus stplicas seran aceptadas (por Alldhu ta’ala)].

A pesar de que las visitas a las tumbas también les estan permitidas a las
mujeres, es mejor que no visiten mas tumbas que la del Rastlullah. Es per-
misible visitar una tumba en estado de haid (menstruacioén) o yunub, pero es
sunnat tener la ablucion durante la visita. En un hadiz-i-sharif se declara: “Si
se visita la tumba de un creyente y se dice esta stplica: ‘Allahumma inni
as-alu-ka bil-haqqi Muhammadin wa ali Muhammadin an 1a-tu’adh-
dhiba hadhal mayyit’ el creyente se vera a salvo del tormento”. En otro
hadiz-i-sharif se dice: “Si una persona visita las tumbas de sus padres
cada viernes, obtendra el perdon”. Solo esta permitido besar la tierra de
una tumba si pertenece a los padres. En el libro titulado Kifaya se relata que
alguien dijo al Rastilullah, sallalldhu alaihi wa sallam: “He jurado besar el
umbral del Paraiso. ;Coémo puedo cumplir mi juramento?” “Besa el pie de
tu madre” fue la respuesta del Sefior de los Profetas. Cuando la persona dijo
que ya no tenia padres, el Rastlullah dijo: “;Besa las tumbas de tus padres!
iSi no sabes donde estan, traza dos lineas con la intencion de ser sus tum-
bas y besa esas lineas! ;Habras honrado tu juramento!”

Cuando vamos a un lugar lejos de nuestra residencia por algin asunto
concreto, es mejor visitar las tumbas de personas encumbradas que ha-
cer ese largo viaje con ese Unico objetivo. No obstante, produce muchas
zawab hacer un viaje de larga distancia cuyo tGnico objetivo sea visitar a
nuestro Maestro, el Profeta, sallallahu ’alaihi wa sallam’. El que visita
las tumbas de Profetas, ‘alaihim-us-salam, y Awliya, ’alaih-ir-rahmat, se
beneficia de sus almas bendecidas. Su corazon se purificara en proporcion
directa al amor y vinculacion que les tenga. Si se cometen transgresiones
en las tumbas de los Awliya, (si son por ejemplo visitadas por mujeres
que no se cubren de forma correcta), eso no debe ser motivo para dejar de
visitar esos lugares bendecidos; y si no podemos impedir esas transgre-
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siones con la mano, al menos debemos odiarlas con el corazon. Lo mismo
ocurre con la asistencia a la yanaza (funeral) de un creyente aunque haya
mujeres, canciones o loas que se cantan o discursos que se pronuncian.

Si la intencidn de las mujeres al visitar las tumbas es expresar su duelo
gimiendo y lamentandose o haciendo algo fasad, (como mezclarse con los
hombres), es haram y las mujeres que lo hacen recibiran muchos reproches.
Y aunque es permisible que las mujeres ancianas visiten las tumbas de sus
parientes o de los awliya sin mezclarse con los hombres, esta visita condi-
cionada es makrih para las jovenes. La misma regla se aplica a las mujeres
que asisten a un yanaza (funeral).

En el libro titulado Yila-ul-quliib (escrito por Zayn-ud-din Muham-
mad bin "Ali Birghivi, 928 H [1521 d.C.], Balikesir, Turquia — m. 981 H.
[1573] por una plaga en Birgi), se dice: La persona que entra en un ce-
menterio se queda de pie y dice: “;As-salamu ’alaikum, ya Ahla dar-
il-qawmil-mu’minin! Inna insha-Alldhu *an qaribin bikum lahiqin”.
Luego pronuncia la Basmala y recita once veces la Stra [jlas (diciendo la
Basmala cada vez) y una vez la Stra Fatiha (diciendo la Basmala antes
de recitar). Luego debe decir esta suplica: “Allihumma Rabb-al-aysa-
dil-baliyah, wa-l-izamin nahira-t-illati harayat min-ad-dunya wa hiya
bika mu’minatun, adhil-’alaiha ravhan min ’indika wa saliman min-
ni”. Luego se acerca a la tumba por el lado derecho (lado de la gibla) del
mayyit (musulman enterrado en la tumba), preferentemente donde estan
los pies. Entonces dice “As Salam ’alaykum” y luego, de pie, de rodillas o
sentado, recita el principio y el final de la Stira Baqara, luego la Stira Yasin,
y luego las Stra Tabaraka, Takazur, Ijlas-i-sharif y Fatiha; y luego envia al
mayyit como regalo las zawab conseguidas al hacerlo.

Nota importante: Cuando nuestros ‘ulama hablan sobre hacer el hayy
en nombre de otra persona, dicen que es permisible donar como regalo al
alma de otra persona las zawab que se consiguen al hacer actos de adoracion
fard y/o nafila, ademas de otros actos piadosos y buenas acciones como
namaz, ayuno, sadaqa, recitacion del Qur’an al-karim, hacer dhikr, hacer
tawaf, hayy, "umra, visitar las tumbas de los profetas y/o los awliya, amor-
tajar a un musulman que ha fallecido, etc. Al hacerlo, conseguira zawab (de
Allahu ta’ala) la persona que ha hechos esos actos y la que las recibe como
regalo. Por esta razon, se debe recitar el Qur’an al-karim cuando se visitan
las tumbas, o en otros lugares, y sus zawab deben donarse a los musulmanes
fallecidos; inmediatamente después se deben hacer suplicas por ellos. Esto
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es asi porque en los lugares donde se recita el Qur’an al-karim desciende
rahmat y baraka. Toda suplica que se hace en ese lugar serd aceptada (por
Allahu ta’ala). Cuando se recita junto a una tumba, ésta se llena de rahmat
(misericordia de Allahu ta’ala) y baraka. Segun el Madhhab Hanafi, cuando
un musulman hace un ayuno nafila, namaz, da sadaqa, recita el Qur’an al-
karim o hace suplicas y luego dona las zawab a otros musulmanes, muertos
o vivos, las zawab llegaran a esos musulmanes. Hay ‘ulama que afirman
que se aplica la misma regla a los actos de adoracion fard. Las zawab no se
dividen por el nimero de mayytis. La zawab entera serd dada a todos y cado
uno de ellos. Segun los Madhhabs Maliki y Shafi’1, los actos de adoracion
que solo se hacen fisicamente, como la recitacion del Qur’an al-karim, no
se donan a otros musulmanes. Se hacen suplicas por ellos basandose en los
actos de adoracion fisicos que se han hecho.

En el libro titulado Kitab-ul-figh *ala-l-madhahibil-arba’a, se dice
lo siguiente: “Visitar las tumbas es una sunnat que hacen los hombres
para ser advertidos sobre la muerte y reflexionar sobre la Otra Vida. En
los Madhhabs Hanafl y Maliki, es sunnat muakkada hacer las visitas los
jueves, viernes y/o sabados. En el Madhhab Shafi’i es sunnat muakkada
hacer la visita entre la ultima hora de la tarde del jueves y la salida del
sol del sabado. El visitante debe recitar el Qur’an al-karim por el may-
yit y hacer suplicas por ¢él. Estas cosas seran muy ftiles para el mayyit.
Cuando se llega al cementerio es sunnat decir: “;As-salam ’alaykum, ya
ahla dar-ilgawm-il-mu’minin! Inné insha-Alldhu *an gqaribin bikum
lahiqlin”. Toda tumba se visita, ya sea cercana o lejana. De hecho es
sunnat recorrer largas distancias para visitar las tumbas de musulmanes
salih y walis, rahimahumullahu ta’ala. Uno de los actos de adoracion mas
valiosos es visitar la tumba bendecida del Rasilullah, sallallahu ’alaihi
wa sallam. La visita a las tumbas también es permisible para las mujeres
ancianas, siempre que vayan vestidas de forma correcta, pero sera haram
si es causa de fitna y fasad. Durante la visita no esta permitido hacer tawaf
en torno a la tumba, besar la tierra o pedir algo al muerto”. A los awliya,
rahimahumullahu ta’ala, se les pide shafa’at, que intercedan por las ben-
diciones de Allahu ta’ala.

Hay dos cosas que si faltan,
Lo quemaran todo, sin que importe quién eres.
Los ojos que derraman sangre, nunca satisfaran sus derechos;

Una es la juventud; la otra jun hermano musulmdn!
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VOLUMEN 3, CARTA 9.

La carta 9 del volumen 3 del libro titulado ‘Maktiibat’ escrito por Imam
Rabbani Muyaddid-i-alf-i-zani Ahmad Farugqi, rahimahullahu ta’ald, fue
dirigida a Mir Muhammad Nu’man. En ella explica el dyat-i-karima que
declara: “;Tomad lo que os ha traido el Rasiilullah!” La carta original
estd en arabe. Lo que sigue a continuacion es la traduccion al espariol:

“;Bismillah-ir-Rahman-ir-Rahim! El ayat-i-karima 7 de la Stira Hashr
declara: “;Tomad lo que os ha traido el Rasilullah. Evitad sus prohibi-
ciones y temed a Allah!” [Cumplir los mandatos y evitar las prohibiciones,
en su conjunto, se llama obedecer al Islam]. Cuando Allahu ta’ala afiade
“... temed a Allah” después de decir “Evitar sus prohibiciones...” demues-
tra que es mas importante evitar las prohibiciones porque temer a Allahu
ta’ala, taqwa, significa evitar lo haram. Taqwa es la base del Islam. Evitar
las acciones dudosas se llama wara’. El Rastlullah, sallallahu *alaihi wa sa-
llam, dijo: “Wara’ es el mastil de nuestra religion”. En otro hadiz-i-sharif
dijo: “No hay nada que sea como wara’”. Esta importancia que nuestra
religion concede a evitar lo haram se debe a la gran cantidad de actos que
deben ser evitados y lo muy beneficioso que es evitar lo haram. Cumplir un
mandato también contiene una especie de evitacion. El beneficio de cum-
plir un mandato estd basado en su inflexible oposicion al nafs. Cuando se
cumple una orden, el nafs también participa del placer de hacerlo. Cuanto
menos transigencia se tenga con el nafs cuando se va a hacer alguna cosa,
mas beneficio tendra el hacerlo. Dicho con otras palabras, dara mas rapidez
a la hora de conseguir la complacencia de Allahu ta’ala. Los Ahkam-i-is-
lamiyya, los mandatos y las prohibiciones del Islam, tienen como objetivo
oprimir y minar al nafs. El nafs es el enemigo de Alldhu ta’ala. En un hadiz-
i-qudsi se declara: “;Sé enemigo de tu nafs! Porque él es Mi enemigo”.
En consecuencia, entre todos los turug-i-’aliyya (caminos y y 6rdenes del
Tasawwuf), el que fomenta la obediencia mas estricta al Islam es el que
lleva mas cerca a Allahu ta’ala porque es el que mas se opone al nafs. Y
éste, como bien saben los que conocen este asunto, es el camino que hemos
estado siguiendo. Esta es la razon de que nuestro guia mas encumbrado, el
distinguido ‘alim Bahaaddin Bujari, declarase: “He descubierto el camino
mas corto que conduce a Allahu ta’ala”. La razén es porque este camino
fomenta una mayor oposicion al nafs. Cualquier persona que sea inteligen-
te, sensata y estudie los libros escritos por nuestros guias vera con facilidad
la importancia que este camino confiere a la obediencia estricta al Islam.
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Es un hecho manifiesto que he explicado con todo detalle en varias de mis
cartas. Allahu ta’ala conoce la verdad de todo lo que existe. Su ayuda es
suficiente para nosotros. El es un buen Wakil. Salat y salam para nuestro
Maestro Muhammad, sallallahu ’alaihi wa sallam, a su Ahl al Bait y a sus
Ashab, radiy-Allahu ta’ala anhum ayma’in’, y a todos los que siguen el
camino recto”.

VOLUMEN 3, CARTA 84

Hamd (alabanza y gratitud) sea dado a Allahu ta’ala, y salam a aquellos
de Sus esclavos que ha elegido y que ama. La persona que quiere esforzarse
en este camino [y conseguir el amor de Allahu ta’ala], tiene que adaptar su
creencia a las ensefianzas de los “‘ulama del camino recto [Ahl as-sunnat].
[Estos ‘ulama obtuvieron lo que saben de los Ashab-i-kiram. No deben
confundirse con los que siguen sus propias opiniones o las ideas de los
filosofos]. jQue Allahu ta’ala los bendiga con muchas recompensas por
todos sus trabajos! A continuacion, esa persona debe conseguir el conoci-
miento del Figh que es necesario para todo individuo. Luego debe poner
en practica lo que ha aprendido. Luego tiene que hacer dhikr de Allahu
ta’ala todo el tiempo. [Tiene que pensar siempre en Alldhu ta’ala y en Sus
(Atributos llamados) Sifat-i-dhatiyya]. No obstante, hacer dhikr tiene como
primera condicion aprenderlo de una persona bendecida que es kamil, (que
ha conseguido la perfeccion bajo la guia de otra persona bendecida y mas
elevada) y mukammil, (que ha sido autorizado por su guia con un iyazat
[diploma] para guiar hacia la perfeccion a otros musulmanes). Si lo apren-
de de gente imperfecta [los asi llamados shuyuj ignorantes y herejes] nunca
lograra la perfeccion. Al principio debe hacer mucho dhikr; tanto, que des-
pués de hacer los cinco namaz fard de cada dia y sus sunnat, no debe hacer
otros actos de adoracion excepto el dhikr. Incluso la recitacion del Qur’an
al-karim y otros actos de adoracion nafila deben ser dejados para un tiempo
posterior. El dhikr debe hacerse con o sin ablucion y de forma constante,
ya sea estando de pie, sentado, andando o tumbado. No debe pasarse un
solo momento sin hacer dhikr, ya sea andando por la calle, al comer o al ir
a dormir. Unos versos persas dicen:

;Haz dhikr mientras vivas, en todo tiempo y en todo lugar!
El corazon se limpia con el dhikr del Amado, ;no hay otro camino!

Debe hacer tanto dhikr que en su corazon no puede haber otro deseo o
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pensamiento que no sea el objeto del dhikr [Allahu ta’ala]. A su corazon
no deben llegar los nombres de otras cosas excepto el Suyo. E incluso si
se obliga a pensar en otras cosas que no sean El, no debe ser capaz de que
entren en su corazon. Esta falta de consciencia en el corazon de todo lo
que no es Allahu ta’ala, es el comienzo de (la gran fortuna) de llegar a El.
Esta inconsciencia son las buenas noticias que preludian la obtencion de
la gracia y el amor del Matlib (Alladhu ta’ala). Unos versos arabes dicen:

¢ Como podremos llegar a ese encumbrado Su’dd,
Habiendo en medio colinas elevadas y valles profundos?

[Su’ad es el nombre de un ma’shiiqa (amado)]. Alldhu ta’ala es el unico
que hace que una persona obtenga algo. jSalam a los viajeros del camino
recto! [En la carta 17 del volumen 3 se dice: “Hacer dhikr con el corazon li-
bra a la persona del apego a las cosas que no son Allahu ta’ala. El apego de
ese tipo es una enfermedad del corazon. A no ser que se libre de esa enfer-
medad, el corazén no conseguira el iman verdadero y sera dificil obedecer
los Ahkam-islamiyya. Cuando se obedecen esas normas es facil hacer dhikr
y poner niyyat, ademas de no pensar en el deleite del nafs cuando se hace
lo mubah (permitido)”. La enfermedad del corazén es complacer al nafs. El
nafs es el enemigo de Allahu ta’ala’, no Le quiere obedecer. Pero también
es enemigo de si mismo. Deleita al corazon haciendo que todos los miem-
bros hagan lo haram y cosas perniciosas. Para obtener esos placeres quiere
carecer de religion y no tener iman. Al corazén le enferma hacer amistad
con los incrédulos y con la gente que no tiene Madhhab, leer sus libros y
publicaciones, escuchar sus programas de radio y contemplar sus progra-
mas de television tan perjudiciales. Lo que cura la enfermedad del corazon
es obedecer al Islam. Y esto es lo que hace enfermar al nafs. Disminuye sus
placeres y deseos ademas de su poder a la hora de influir en el corazoén].

¢ Quién es capaz de conseguir la victoria fomentando sus deseos?

;INo hay duda de que el destino se hara realidad!

CARTA 114

En el libro titulado Makdtib-i-sharifa escrito por 'Abdullah Dahlawi,
rahimahulldhu ta’ald, uno de los ‘ulamd mas prestigiosos de la India, hay
125 cartas. Lo que sigue a continuacion es la traduccion al espariol de la
carta 114 que fue enviada a Hadyi 'Abdullah Bujari:

“No hay defecto alguno en Allahu ta’ala. El siempre dice la verdad y
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muestra el camino recto a Sus esclavos. Que nuestros salam y nuestras
suplicas estén con nuestro amado Profeta Muhammad Mustafa, sallallahu
ta’ala “alaihi wa sallam, con su bendita *Ahl al-Bayt y con sus Ashab, ra-
diy-Allahu ta’ala anhum ayma’in. Hay hombres de tariqa que viven aqui
[la ciudad de Delhi,] que recitan asma y escriben musqas (amuletos) para
conseguir sus deseos. Con ello atraen a otras personas. Y ponen al Amir-
ul-mu’minin ’Ali, karram-Allahu wayhah wa radiy-Allahu ta’ala *anh, por
encima de los otros tres Jalifas, radiy-Alldhu *anhum. A estas personas se
les llama Shi’is (Shiitas). A los que son enemigos de los tres Jalifas y de los
Ashab-i-kiram se les llama Rafidis.

[Los ‘ulama de Ahl as-sunnat wa-1-yama’at, rahimahumullahu ta’ala,
han declarado en varios de sus libros que Hadrat Abx Bakr, Hadrat *Umar
y Hadrat *Uzman son superiores a Hadrat ’Ali, radiy-Alldhu ta’ala ’an-
hum ayma’in, y han demostrado este hecho basandose en ayat-i-karima,
hadiz-i-sharif, y en el iyma’, consenso de los Ashab-i-kirdam, radiy-Allahu
ta’ala anhum ayma’in. Dos de estos textos tan valiosos son Izalat-ul-jafa
’an jilafat-il-julafd y Qurrat-ul-’aynain fi tafdhil-i-shaijayn, ambos es-
critos por Waliy-yullah Muhaddiz Dahlawi, rahimahullahu ta’ala, (1114 H.
[1702 d.C.]— 1176 H. [1762], Delhi). Los libros estan escritos en una mezcla
de arabe y persa; el primero se tradujo al Urdu y las dos versiones se publi-
caron en Pakistan en 1382 H. [1962 d.C.], y el segundo se tradujo al turco y
luego al inglés. La version inglesa ocupa una parte extensa de la ultima sec-
cion del libro titulado “Sahaba, ‘Los Bendecidos’”, una de las publicaciones
de Hakikat Kitabevi de Estambul, Turquia. También ocupa parte del libro ti-
tulado “Documentos de la Palabra Recta’. El libro arabe titulado As-sawaiq-
ul-muhriqa, escrito por la gran ‘alim Ibni Hayar-i-Makki, rahima-hullahu
ta’ala, (899 H. [1494 d.C.] — 974 H. [1566], Makka) fue reproducido en
offset por Hakikat Kitabevi en Estambul, Turquia. El musulman sensato que
lea este libro, se dara cuenta con facilidad que la gente 1a-madhhabi ha se-
guido un camino equivocado. Algunas de estas personas se llaman hoy en
dia Ya’fari. Estan engafiando a la juventud al afirmar que son seguidores de
los Doce Imams. Sin embargo, el hecho es que a los que siguen a los Doce
Imams se les llama musulmanes Ahl as-sunnat. Los ‘ulama del camino recto
llamado Ahl as-sunnat, rahimahumullahu ta’ala, han declarado: “Amar a los
Doce Imams hard que un musulman muera con iman”.

Organizan cortejos funerales y banquetes con el objetivo de hacer ‘dawr’.
[No estan haciendo namaz en yama’at. En las mezquitas] y en las reuniones
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del Mawlid tienen grupos que cantan ilahis (panegiricos) y marsiyas (can-
tos funebres). En las zawiyyas escuchan instrumentos musicales, como los
latdes, Cometen estos actos bid’at y muchas otras herejias en el nombre de
las Tariqat de Tasawwuf. Lo cierto es que estan afiadiendo los ritos Brahma-
nismo a sus, asi llamadas, practicas de la Tariqat. Tienen como compaiiia a
la gente que busca las ventajas materiales y los fasiq. No dan importancia al
gawmay yalsa en namaz, (algo que se ha explicado con mayor detalle en este
libro) al namaz en yama’at, y a la oracion del viernes. Ninguno de sus ritos
existe en el Islam. Esas cosas no existian en la época de los Salaf as-salihin.
Los ‘ulama de Ahl as-sunnat wa-l-yama’at, rahimahumullahu ta’ala, evi-
taban esos actos y esas bid’at. Gracias sean dadas a Allahu ta’ala, porque
ninguna de esas bid’at despreciables se daban entre los Ashab-i-kiram, ra-
diy-Allahu ta’ala anhum. El que quiera ser musulman y seguir los pasos de
los Salaf-as-salihin, rahimahumullahu ta’ala, debe alejarse de esos hombres
falsos de la Tariqat. Son ladrones de la fe. Estan destruyendo la religion y el
iman de los esclavos de Allahu ta’ala. Su dhikr y resto de practicas ponen en
movimiento el nafs y el corazén. [Estas cosas deberian purificar (al corazon)
del ma-siwa (pensamientos que no son sobre Allahu ta’ala) en vez de propi-
ciar una serie de estados y acciones]. Por otra parte, cosas tales como kashf
[karamat, informar sobres cosas perdidas y conectar con los genios] carecen
de valor en el Islam. Hay incrédulos que también hacen kashf'y karamat. La
gente con sabiduria deberia estar alerta para distinguir entre lo correcto y lo
erréneo. Seguir el Islam y anhelar los intereses mundanos son dos opuestos
que no pueden coexistir en la misma persona. La persona sensata no pone
en peligro sus principios religiosos para conseguir prebendas mundanas. Los
‘ulama y los shuyuj de la ciudad de Bujara eran gente de tawakkul (confiar
en Allahu ta’ala). No les interesaban los privilegios mundanos. Dar banque-
tes y reunir a gente que anhelan los beneficios de este mundo oscurece el
corazon. Esos grandes hombres evitaban las cosas de este tipo. Se aferra-
ban a la creencia correcta ensefiada por los Salaf-i-salihin, rahimahumullahu
ta’ala, y a la sunnat del Rastlullah, sallallahu ta’ald ’alaihi wa sallam. En
todo lo que hacian preferian el camino ’azimat. Evitaban las bid’at. Evitaban
las cosas de procedencia haram o makriih. Cuando lo mubah (permisible)
causa haram, también se convierte en haram. Dhikr-i-jafi, (dhikr interno en
silencio), es mejor que dhikr-i-yahri, (en voz alta). Ellos hacian ese primer
tipo de dhikr. Ellos habian alcanzado el grado de ‘ihsan’ que se menciona en
un hadiz-i-sharif. Sus corazones siempre estaban vueltos hacia el origen del
fayz, [Allahu ta’ala)]. Si un devoto leal y verdadero alcanza el tawayyuh de
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esos hombres tan encumbrados del Tasawwuf, su corazon, y también todos
sus latifa, empezaran a hacer dhikr de forma inmediata. Conseguira hudhr,
(que su corazéon no contenga otra cosa mas que Allahu ta’ala), que es un
estado que también se llama mushahada. Yadhba y fayz se llaman waridat,
que son bendiciones gracias a las cuales el devoro afortunado se empapa de
luces tanto en su dhahir (externo, fisico) como en su batin (interno, espiri-
tual). Cuando el devoto empieza a recibir fayz que proceden del corazon de
su murshid, no llegaran a su corazén mas pensamientos que Alldhu ta’ala,
y todos sus miembros actuardn conforme a la sunnat y con ’azimat. jQué
gran felicidad son esas bendiciones! jYa Rabbi! Por la gracia de Tu amado
Profeta Muhammad Mustafa, sallallahu alaihi wa sallam, y por la gracia de
los mashaij-i-kiram, rahmatullahi alaihim ayma’in, que son los seguidores
del mas nobles de los Profetas, haz que esta valiosa bendicién sea nuestro
alimento cotidiano. Los fayz de Imam Rabbani muyaddid-i-alf-i-zani, ra-
hmatullahi ’alaih, hacian que todos los latifa de una persona consiguieran
esta bendicion. (Para ‘latifa’ véase el capitulo 39 del quinto fasciculo, y los
capitulos 23 y 26 del sexto fasciculo del libro Felicidad Eterna).

Que mi vida sea sacrificada en tu camino,

;Belleza en nombre y en esencia, Muhammad!
Intercede por favor por tu humilde sirviente,
;Belleza en nombre y en esencia, Muhammad!

Los creyentes sufren mucho en esta vida,

Serdn recompensados en la Otra Vida.

El elegido de dieciocho mil mundos en la vida,
;Belleza en nombre y en esencia, Muhammad!

El que viaja por los siete cielos,

El que se pasea por encima del Kursi y de los cielos,
El que suplica al Haqq por su Umma en el Mi’rdy,
;Belleza en nombre y en esencia, Muhammad!

En el nombre de Yiinus, ;Qué son los dos mundos sin ti?
Sin la menor duda, ; Profeta verdadero eres ti!

La gente que se enfrenta a ti muere sin imdn;

;Belleza en nombre y en esencia, Muhammad!
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LA LLAVE DEL PARAISO:
COMENTARIOS FINALES

Podemos observar que todos los seres creados, tanto los animados como
los que no lo son, siguen un orden sistematico. Podemos descubrir que hay
una disposicion inmutable y una serie de conexiones matematicas en la cons-
titucion de cada sustancia, en cada acontecimiento, en cada reaccion. Clasifi-
camos estas disposiciones y conexiones en categorias tales como las leyes de
la fisica, la quimica, astronomia, biologia y asi sucesivamente. Basandonos
en este orden inmutable desarrollamos industrias, montamos fabricas, hace-
mos medicinas, viajamos a la luna y establecemos conexiones con las estre-
llas y los atomos. Hacemos radios, televisiones, ordenadores y establecemos
redes de comunicacion e intercambio. De no ser por esta ordenacion en los
seres creados, si todo estuviera basado en el azar, no podriamos hacer estas
cosas. Todo acabaria entrechocandose, no habria orden alguno y ocurririan
desastres de todo tipo. La existencia ya no seria posible.

Esta regularidad sistematica, ordenacion codificada e interrelacion entre
los seres, indica que no llegaron a la existencia por si mismos o al azar, y
que todo ha sido creado por un Ser omnisciente, omnipotente, que todo lo
ve y todo lo oye y que hace lo que quiere. Todo lo crea y aniquila segiin Su
voluntad. Hace que las cosas sean los medios y las causas para la creacion
de otras cosas. Si creara sin causas y medios, no habria un orden establecido
entre los seres. Todo seria un lio espantoso. No habria signos para mostrar
Su existencia. Y por si fuera poco, no existirian ciencias ni civilizaciones.

El no solo ha hecho que Su existencia sea manifiesta mediante este or-
den, sino que ha anunciado Su existencia a Sus esclavos, algo que muestra
Sumagnanimidad con Sus esclavos. En cada siglo, comenzando con ’Adam,
*alaihis-salam, El ha elegido a un hombre en cada comunidad del mundo
entero; lo ha creado como el mejor y el mas elevado entre su gente, le ha
enviado a Su angel, le ha dado a conocer Su existencia y Sus Nombres y le
ha ensefiado lo que su pueblo debe hacer y lo que debe evitar para tener una
vida prospera y confortable en este mundo y en la Otra Vida. Estos hombres
elegidos y superiores se llaman Profetas. Los mandatos y las prohibiciones
que transmitieron a su gente se llaman Din (religion) y Ahk&m-i-diniyya
(preceptos religiosos). Como la naturaleza humana tiende a olvidarse de la
informacion del pasado y como la gente perversa, que siempre existe, ha
alterado los libros celestiales de los Profetas, ’alaihim-us-salawat-u-wa-t-
taslimat, las religiones del pasado han sido olvidadas y profanadas. Y lo que
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es aun peor, la gente perversa ha inventado religiones falsas.

Pero como Allahu ta’ala, Creador de todo lo que existe, se compadece
muchos de los seres humanos, les ha enviado un ultimo Profeta con una
nueva religion. Y les ha dado las buenas noticias de que la protegera hasta
el fin de los dias y la difundira manteniéndola intacta a pesar de los ataques
¢ intentos por cambiarla y profanarla.

Queremos expresar nuestra profunda gratitud a Alldhu ta’ala por haber
creido en la existencia y unidad del Creador siendo solo un nifio cuando
tuvimos la inmensa fortuna de aprender que el Nombre de este Creador es
Allah, que Muhammad, sallallahu ’alaihi wa sallam, es su ultimo Profeta,
y que el Islam es la religion que transmitio este amado Profeta a Sus escla-
vos (los seres humanos). Luego quisimos aprender esta religion islamica
de forma correcta. A lo largo de varios afios de educacion en el instituto
y la universidad, buscamos una fuente donde aprenderla. Pero la juventud
de nuestra nacién ha sido rodeada por una barrera casi infranqueable de
cientificos impostores que se han vendido a masones, comunistas y merce-
narios sobornados por los wahhabis para convertirse en eclécticos que no
siguen un Madhhab determinado. Tan astutas fueron las actividades lleva-
das a cabo entre bastidores por los renegados y herejes que habian vendido
su fe a cambio de cuestiones mundanas, que era casi imposible descubrir el
camino recto. La unica salida era suplicar a Allahu ta’ala. Nuestro Allah, el
mas Encumbrado, nos bendijo con la lectura de los libros escritos por los
‘ulama de Ahl as-sunnat, rahimahumullahu ta’ala. No obstante, habian pe-
netrado en nuestra alma las convicciones que se nos habian inculcado en el
nombre del conocimiento cientifico por farsantes que se presentaban como
gente moderna, ademas de los comentarios del Qur’an al-karim hechos
por hombres de la religion que habian estado aprovechandose del Islam
por intereses personales. Mi gratitud infinita sea dada a Allahu ta’ala por
habernos bendecido con un despertar propiciado por los consejos de hom-
bres verdaderos de la religion; gracias a ello pudimos empezar a distinguir
entre el bien y el mal. Pudimos darnos cuenta de que, en vez de con conoci-
miento, nuestra mente habia sido impregnada con un veneno adornado con
lentejuelas y que nuestro corazon habia sido oscurecido con su efecto ne-
fasto. De no haber visto los libros escritos por los ‘ulama de Ahl as-sunnat
habriamos sido incapaces de distinguir entre amigo y enemigo y habriamos
sido victimas de los engafos y argucias de nuestro nafs y los enemigos de
la religion. No habriamos podido librarnos de las trampas preparadas por
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esos enemigos insidiosos que habian estado propagando la inmoralidad y la
irreligiosidad como si fuera un ‘avance’. Habriamos acabado burldndonos
de nuestros padres, musulmanes puros y auténticos, y de las enseflanzas
que habiamos recibido de ellos. Nuestro amado Profeta, sallallahu ta’ala
’alaihi wa sallam, nos advierte de caer en las trampas que preparan los
enemigos del Islam: “;Aprended vuestra creencia de las bocas de los
rigal!” Cuando no se puede encontrar ningln riyal, los auténticos ‘ulama
de la religion, se aprende de sus libros. Los libros religiosos escritos por
la gente de bid’at o por hombres de religion ignorantes que no siguen un
Madhhab, son tan perniciosos como los libros escritos por los incrédulos.

Para las mujeres es haram ensefiar la cabeza, los cabellos, brazos y pier-
nas, y para los hombres dejar al descubierto, en presencia de otros, la parte del
cuerpo comprendida entre el ombligo y las rodillas. Dicho con otras palabras,
Allahu ta’ala lo ha prohibido. Los cuatro Madhhabs verdaderos, que ensefian
los mandatos y prohibiciones de Allahu ta’ala, difieren entre si al describir
cuales son las partes awrat del hombre, las partes que no se deben mostrar
y a las que no se debe mirar. Todo musulman debe cubrir sus partes awrat
definidas por el Madhhab que esta siguiendo. En el libro titulado Kimya-i-
sa’adat se dice: “no solo es haram para las mujeres y las jovenes ir ensefiando
la cabeza, los cabellos, brazos y piernas sino también ponerse ropa demasiado
fina y apretada, ademas de ir adornada y perfumada. Si sus padres, maridos y
hermanos les permiten hacerlo, seran complices de la transgresion y sufriran
el mismo castigo al que ellas seran sometidas”; es decir, sufriran juntos el
tormento del Fuego. Si hacen tawba, seran perdonados y no lo sufriran. A
Allahu ta’ala le gusta la gente que hace tawba. Fue en el afio tercero de la
Hégira cuando se prohibi6 a las mujeres, y a las jovenes que habian alcanzado
la pubertad, mostrarse ante los hombres ndmahram para ellas. No debemos
creer esa falacia que afirma que la obligacion de cubrirse las mujeres es una
invencion de los ‘ulama del Figh. Es un engafio perpetrado por espias brita-
nicos, y algunos ignorantes lacayos de éstos, sugerir que las mujeres no se
cubrian antes de la revelacion del ayat que ordenaba el hiyab.

Vamos a decirlo de nuevo: Cuando un nifio es ’aqil (sentido de la razon)
y baligh (puber), esto es, cuando llega a la edad de poder diferenciar entre
el bien y el mal y poder casarse, es fard inmediato para €l aprender los seis
dogmas del iman y luego los Ahkam-i-islamiyya, es decir, lo fard, lo halal y
lo haram, y vivir de acuerdo con esas reglas y principios. Una nifia es *aqil
y baligh cuando llega a los nueve afios de edad y un nifio a los doce. En ese
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momento es fard que aprendan estos dogmas, reglas y principios pregun-
tando a sus padres, familiares y amigos. Del mismo modo, el incrédulo que
se ha convertido al Islam debe ir inmediatamente a un hombre de la reli-
gidn, a un mufti, para obtener estas ensefianzas; éste, a su vez, tendrd que
ensefar a esa persona, bien directamente o bien dandole un libro islamico
correcto. Es fard para ambas partes hacer lo que le corresponde: el nuevo
musulman aprender y la persona a quien se lo ha pedido ensefiar. Si esta
ultima se limita a decir: “muy bien, muy bien”, y no le ayuda ensefidndole
o dandole libros apropiados, habra desobedecido ese fard. La persona que
desobedece un fard serd atormentado en el Fuego. Una vez que el prime-
ro empieza a buscar a quien le ensefie o los libros adecuados, sera "udhr
para ¢l no aprender hasta no encontrar quien le ensefie. (Un ’udhr es una
excusa que permite que un musulman no cumpla un mandato o evite una
prohibicién. Del mismo modo que los mandatos y prohibiciones han sido
prescritos por el Islam, los ‘udhr también lo han sido. Como las fuentes
para estudiar los mandatos y prohibiciones islamicos son los libros escritos
por lo ‘ulama de Ahl as-sunnat, los "udhr solo podran saberse del mismo
modo. Hakikat Kitabevi de Estambul, Turquia es el tesoro de nuestros dias
en el que encontrar todos los libros necesarios en multitud de idiomas).

A fin de que las generaciones mas jovenes aprendan las ensefianzas is-
lamicas correctas que nosotros hemos leido, y para también conseguir que
la gente de todo el mundo pueda conseguir bienestar y paz en el mundo y
una bienaventuranza eterna en la Otra Vida, seguiremos, insha-Allah, pu-
blicando selecciones y escritos de los libros de los ‘ulama de Ahl as-sunnat.

La siguiente oracion, llamada Salat-an-tunyina, debe ser recitada para
obtener lo que se desea: “Allahumma salli "ala sayyidina Muhammadin wa
’ala al-i-sayyidind Muhammadin salat-an-tunyina biha min yami’ul ahwal-
i-wa-1-afat wa taqdi lana biha yami’al hayat wa tutahhiruna wa tuballighuna
biha min yami’ is-sayyiat wa tarfa’una biha a’l-ad-darayat wa tuballighuna
biha agsa-l-ghayat min yam1’il jayrat-i-fi-l-hayat-i-wa ba’d-al-mamat.”

En varios hadiz-i-sharif se declara que es muy beneficioso recitar la
oracion Istighfar para protegerse de todo tipo de problema y peligro y para
salvarse de los dafios y ataques de los enemigos y shaytanes.

Mi vida vino y fue como un viento que pasa.
Para mi no es mas que un abrir y cerrar de ojos.
El Haqq es testigo: El cuerpo es la morada del alma.

Y un dia se escapara de la jaula.
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CARTA 123

Esta carta de Hadrat Imdam Rabbani, quddisa sirruh, fue dirigida a
Tahir-i-Badahshi. Afirma que un acto de adoracion ndfila, sea un hayy por
ejemplo, no servira de nada si hace que se pierda un acto de adoracion fard:

Mi sabio hermano. La valiosa carta enviada por Molla Tahir, que es
tan puro como su mismo nombre, nos ha llegado aqui. jHermano mio! En
un hadiz-i-sharif se declara: “La falta de complacencia de Alldhu ta’ala
con un esclavo Suyo sera patente porque ese esclavo dedica parte de
su tiempo a las frivolidades”. Hacer un acto de adoracion nafila en vez de
hacer un acto que es fard, significa trabajar en vano. En consecuencia, de-
bemos estudiar a qué cosas dedicamos nuestro tiempo. Debemos saber qué
es lo que nos ocupa. ;Estamos haciendo adoracion nafila o adoracién fard?
Hay un cierto ntimero de prohibiciones, de cosas haram que se cometen al
hacer un hayy nafila. jDebes reflexionar con detenimiento! A la persona
sabia le basta una mera indicacion. Envio mis salam a ti y a tus amigos.

[Con esta carta también se comprende que las sunnat de cuatro de las
cinco namaz cotidianas, con la excepcion de la sunnat del namaz del alba,
deben hacerse con la niyyat (intencion) de (hacer) qada].

CARTA 124

Esta carta fue también dirigida a Tahir-i-Badahshi. Lo wayib del hayy
depende de tener medios para el viaje. Ir al hayy sin tener dinero para
gastar en el viaje significa perder el tiempo a pesar de tener otras obliga-
ciones. La carta bendecida explica este hecho:

“Nos ha llegado la valiosa carta enviada por mi hermano Khuaya Mu-
hammad Tahir-i-Badahshi. Hamd y gratitud sean dados a Allahu ta’ala (por
Su bendicién), porque en tu amor y vinculacién con los fugaha no hay
falta alguna. La continua separacion no ha allanado el camino para cambiar
hacia peor. El estado que tienes presagia una gran felicidad. jOh hermano
mio que tanto nos amas! Has decidido ir y pedirnos permiso. Al disponer-
nos a partir dijimos que quizas tendriamos la bendicion de encontrarnos en
el camino. No obstante, las istihara!’” que hicimos después, no mostraron
signos de aprobacion. En consecuencia, la conclusion ha sido que el viaje
no seria permisible y eso nos ha hecho cambiar de opinion. Antes de eso,

107 ‘Istihara’ se estudia en el ultimo parrafo del capitulo 25 del sexto
fasciculo del libro Felicidad Eterna.
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el que tu fueras tampoco parecia permisible, pero era tal tu entusiasmo que
nos abstuvimos de expresar una desaprobacion tajante. El partir (hacia ese
viaje) depende de tener los medios para hacerlo. Si alguien no puede satis-
facer esa condicion, su ir al hayy seria dedicar tiempo a la frivolidad. [Una
de las condiciones wayib del hayy es tener dinero para el viaje. (Dicho
con otras palabras, entre el resto de condiciones que se deben cumplir, es
wayib para el musulman tener dinero para que asi el hayy sea un fard para
¢l). Ir al hayy no sera fard para una persona a no ser que tenga dinero para
el viaje. Si a pesar de ello (de no tener dinero), lo hace, su hayy habra sido
nafila. El hecho es que ir a ‘Umra no es un acto fard ni tampoco wayib,
sino que es un acto de adoracion nafila. Y si se hace un acto de adoracion
nafila que, a su vez, hace que se omita un acto de adoracion fard, eso hara
que quien lo haga cometa algo haram y pierda su identidad de acto de
adoracion y degenere en que se comete una transgresion. [Véase la carta
29 que, desgraciadamente, atin no esta traducida]. No seria correcto hacer
algo que no es fard a costa de dejar un acto que si lo es. Ya he expresado
estas cuestiones en varias cartas mias. No se sabe si las has recibido. Pero
defendemos nuestra postura. Tt sabras qué hacer. Wa-s-salam”. [Hay mas
informacion relacionada con el hayy en la carta 250, que tampoco ha sido
traducida hasta ahora].




