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Introduccion / preambuloLas alabanzas son para Al-lah, Le alabamos y nos recomendamos en El, Le
pedimos perdén y nos arrepentimos ante Ely nos refugiamos en El del mal que hacemos y de
nuestros pecados;quien es guiado por Al-lah jamas se extraviard y a quien El extravia jamas
encontrara la guia recta.Y atestiguo que no hay divinidad salvo Al-lah, Unico, sin asociado,y atestiguo
gue Muhammad, que la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él, con todos sus familiares, con
todos sus discipulos y con todo aquel que les haya seguido hasta el Dia del Juicio, es Su siervo y
mensajero.jOh, creyentes! Tengan temor de Al-lah como es debido, y no mueran sino como
creyentes monoteistas. [La Familia de Imran: 102].jOh, seres humanos! Tengan temor de su Sefior,
Quien los ha creado de un solo ser, del que cred a su cényuge e hizo descender de ambos muchos
hombres y mujeres. Tengan temor de Al-ldh, en Cuyo nombre se reclaman sus derechos, y respeten
los lazos familiares. Al-ldh los observa.[Las Mujeres:1].jOh, creyentes! Tengan temor de Al-lah y
hablen solo con la verdad. [Si lo hacen,] El hara virtuosas sus obras y perdonara sus pecados. Quien
obedece a Al-ldh y a Su Mensajero obtendra un triunfo grandioso. [Los Aliados: 70,71].Dicho
esto:Este tema puede hacer que muchas personas se cuestionen “; Por qué este tema y este titulo,
cuando existen otros asuntos en el Islam que son mas importantes?”’Pero este tema, especialmente
en nuestro tiempo, preocupa a muchas personas. No solo me refiero a la gente comun, sino que
incluyo entre ellos a estudiantes con conocimiento.

Esto ha surgido como resultado de un aumento en la difusién de las normas juridicas entre las
personas a través de los diversos medios de comunicacion. En consecuencia, las diferencias entre
las normas de una persona a otra se han convertido en una fuente de confusién, o incluso mas: en
una fuente de duda para muchas personas, sobre todo para los nedfitos que no comprenden los
origenes de las diferencias. Debido a esto decidi, y pidiendo la ayuda de Al-lah, analizar este tema
gue en mi opinién es de gran importancia para los musulmanes en general.

De las bendiciones de Al-lah, el Altisimo, sobre esta nacién es que la discrepancia no se produjo en
torno a los fundamentos de la religion y sus fuentes principales. Las diferencias tienen que ver con
temas que no afectan a la unidad real de los musulmanes, siendo que la presencia de diferencias es
una realidad necesaria.

He estructurado y resumido los puntos principales a discutir de la siguiente manera:1l. Todo
musulman sabe, tras comprender el Libro de Al-lah y la Sunna de Su Mensajero, que Al-lah envié a
Muhammad, la paz y las bendicones de Al-lah sean con él, con la Guia y la Religiéon de la
Verdad.Esta verdad consagra el hecho de que el Mensajero de Al-lah ha explicado el islam de una
manera clara y completa, que no requiere mayor aclaracién. Debido a que el significado mismo de la
palabra “guia” rechaza la desviacion y todas sus connotacionesy, de la misma manera, la frase
“religion de la verdad” invalida toda religion falsa con la que Al-lah, el Altisimo, no esté satisfecho.El
Mensajero de Al-lah fue enviado con esta Guia y Religiéon de la Verdad. Durante su vida, la gente
recurria directamente a él cuando surgian controversias, por lo que él juzgaba entre ellos y dejaba en
claro la verdad, sin importar si la disputa se produjo en relacion con el Coran o sobre asuntos cuyos
juicios aun no habian sido revelados; por lo tanto, se revelarian versiculos para aclarar el tema.

Cuantas veces leemos en el Coran “Te preguntan acerca...”. Al-lah, el Altisimo, entonces le
respondia a Su Profeta con una respuesta clara y le ordenaba que se lo transmitiera a la gente.

Dijo Al-lah, exaltado sea: Te preguntan qué es licito [comer]. Responde: "Se les permite comer todas
las cosas buenas [y sanas]. Pueden comer lo que hayan atrapado los animales de caza que han
entrenado, conforme a lo que Dios les ha ensefiado. Coman de lo que cacen para ustedes, pero
mencionen el nombre de Dios sobre esos alimentos, y tengan temor de Dios, porque Dios es rapido
en ajustar cuentas. [La Mesa Servida: 4].

"Y te preguntan qué dar en caridad. Diles: “Lo que puedan permitirse”. Asi aclara Al-lah los preceptos
para que reflexionen." [La Vaca:219].



"Te preguntan acerca de los botines [de guerra, como se distribuyen]. Diles [joh, Muhammad!]: "Los
botines son para Dios y el Mensajero. Tengan temor de Dios, solucionen sus conflictos y obedezcan
a Dios y a Su Mensajero, si es que son creyentes™. [Los Botines: 1].

"Te preguntan [joh, Muhdmmad!] acerca de las fases de la luna. Diles: "Son una sefial para que la
gente pueda fijar sus fechas y para la peregrinacion”. No es ninguna virtud entrar en las casas por la
puerta trasera, sino que la virtud esta en la piedad. [En consecuencia] entren a las casas por la
puerta de adelante, y observen las leyes de Dios que asi van a prosperar”. [La Vaca: 189].

"Te preguntan si es licito combatir en los meses sagrados. Diles: "Combatir en los meses sagrados
es un sacrilegio, pero ante Dios es mas grave aun apartar a la gente del sendero de Dios, negar Su
verdad y expulsar a la gente de la Mezquita Sagrada". [Sepan] que la opresidn es peor que matar [en
un mes sagrado]. Y [sepan que los incrédulos] no dejaran de combatirlos, si pueden, hasta apartarlos
de su religiéon. Y quien reniegue de su religion y muera en la incredulidad, sus obras habran sido en
vano, en esta vida y en el mas alla. Ellos son los moradores del Fuego, donde permaneceran
eternamente”. [La Vaca: 217].

Entre otros versiculos,

Sin embargo, después de la muerte del Mensajero, la nacién musulmana tuvo discrepancias en
cuanto a las normas juridicas de la legislacion. Estas normas, sin embargo, esta discrepancia no
afecta a los principios de la legislacién ni sus fuentes de origen.

Dios mediante, aclaremos las causas de dichas discrepancias:

Todos sabemos con certeza que ninguno de los eruditos que son dignos de confianza con respecto a
su conocimiento, integridad y religion, se opone intencionalmente a lo que indican el Libro de Al-lah y
la Sunna de Su Mensajero.

Porque, el principio rector de todo aquel que sea ejemplo de conocimiento y religion debe ser
alcanzar la verdad, y a todo aquel que procure buscar la verdad, A-lah se la facilitara

presten atencion a lo que dice Al-l4h, el Altisimo: "He hecho el Coran facil de comprender y
memorizar. Pero, ¢ habra alguien que reflexione?" [La Luna:17].

"A quien dé caridades, tenga temor [de Dios] y crea en los valores mas sublimes, le facilitaré el
camino del bien". [La Noche:5-7].

Sin embargo, es muy posible que personas como estos eruditos cometieran errores en cuanto a las
Leyes de Al-lah, el Altisimo, pero no asi en los fundamentos antes mencionados.

Estos errores deben ocurrir; tienen que existir porque el ser humano es tal como Al-lah, el Altisimo, lo
ha descrito cuando dice: "El ser humano fue creado con una naturaleza débil". [Las Mujeres: 28].

El ser humano es débil en su conocimiento y percepcién, y es débil en su entendimiento y
comprension. En consecuencia, cometera errores en algunos asuntos.

A continuacion, voy a resumir las causas detrdas de los errores cometidos por los sabios en las
siguientes seis categorias. Tengan en cuenta, sin embargo, que de hecho existen muchas otras
causas, es como “un océano que no tiene fin”. El que tiene entendimiento y conocimiento de lo que
dicen los sabios conoce estas causas ampliamente difundidas sobre las diferencias.

Primera causa:
El erudito que se equivocé en su juicio no tenia conocimiento de la evidencia pertinente.

Esta razén no es exclusiva de los que vinieron después de la era de los Compafieros del Profeta,
sino que también incluye a los Compaferos mismos. Daré dos ejemplos que involucran a los
Compafieros en esta categoria:

1. Sabemos por la narracién registrada en Sahih al-Bujari y otras fuentes, que cuando el califa de los
creyentes Umar lbn Al-Jattab, (que Al-lah esté complacido con él), se dirigia a Siria, en el camino
alguien le menciond que en ese lugar se habia desatado una peste. Por lo tanto, se detuvo y pidio el



consejo de los Comparieros, (que Al-lah esté complacido con ellos). El consulté tanto a los
Muhayirun como a los Ansar pero los Compaferos difirieron sobre este tema, lo que dio lugar a dos
opiniones, siendo la correcta que no debian viajar a Siria sino regresar a Medina.Durante esta
deliberacién y consulta, ‘Abdur-Rahmaan Ibn' Awf, que habia estado ocupado y, por lo tanto, no
estuvo presente al principio, se presenté y dijo: “Tengo cierto conocimiento sobre este asunto.
Escuché al Mensajero de Al-lah decir:“Si escuchas que hay una peste en un lugar, no te dirijas hacia
alli, y si se desata en el lugar donde estas, no huyas de ella”.Por lo tanto, los principales compaferos
de los Muhayirun y los Ansar ignoraban acerca de esta norma hasta que 'Abdur-Rahmaan Ibn' Awf
vino y les informé de este Hadiz.Otro ejemplo: 'Ali Ibn Abi Taalib, (que Al-lah esté complacido con él),
y 'Abdullaah Ibn 'Abbaas, (que Al-lah esté complacido con ambos), opinaban que la mujer cuyo
marido muri6 durante su embarazo debia completar el periodo de espera mas largo (Al-'lddah),
pudiendo ser este de cuatro meses y diez dias o hasta el parto.En consecuencia, si daba a luz antes
de los cuatro meses y diez dias, su periodo de espera no se completaria hasta transcurrir los cuatro
meses y diez dias.Del mismo modo, si pasaban los cuatro meses y los diez dias y aun no habia dado
a luz, debia permanecer en su periodo de espera hasta el parto.

Esto se debe a que Al-lah, el Altisimo, dice: ...En cambio, el de las embarazadas finalizara cuando
den a luz... [El Divorcio:4].

...Las viudas deberan esperar cuatro meses y diez dias... [La vaca:234].Cada versiculo es mas
general que el otro segun el angulo desde el que se observen. Para reconciliar textos de esta
naturaleza se debe hacer de manera que se incluyan ambas normas. No hay forma de lograr esto,
excepto adoptando la posiciéon que tomaron ‘Ali e Ibn' Abbaas, (que Al-lah esté complacido con ellos).
Sin embargo, la Sunna esta por encima de elloya que se ha establecido a partir del Hadiz acerca de
Subay'ah ai-Aslamiiah, que dio a luz después de la muerte de su esposo y a quien el Mensajero de
Al-lah le permitié casarse.Esto significa que nos atenemos y actuamos de acuerdo con el veredicto
general que se encuentra en el versiculo de la Sura At-Talag, también conocida como Sura al-Nisa'
al-Sughra.Allah dice: “...el de las embarazadas finalizara cuando den a luz...” (El Divorcio: 4)

No me cabe ninguna duda de que si ‘Ali e Ibn 'Abbaas hubieran conocido este hadiz, se habrian
atenido a él y no habrian emitido una opinién distinta.

Segunda causa:El erudito tiene conocimiento del hadiz pertinente, pero no confia en su narrador y
considera que esta en contradiccién con una evidencia mas fuerte, por lo que se aferra a lo que él
cree que es mas fuerte. Presentaremos un ejemplo que involucra a los propios Compafieros y no a
las generaciones posteriores.Fatima bint Qays, (que Al-lah esté complacido con ella), fue divorciada
por su esposo por tercera y Ultima vez. El dispuso que le fuera enviado trigo como un medio de
sustento durante su periodo de espera. Ella, sin embargo, lo rechazé y se negé a aceptarlo. Luego
llevaron su caso ante el Profeta, tras lo cual él le inform6 que de hecho ella no tenia derecho a
ningdn tipo de manutencion ni alojamiento. Esto se debié a que fue el Ultimo y definitivo divorcio
irrevocable; y para una mujer en tal posicion, no existen obligaciones vinculantes para el (ex) esposo
en cuanto a manutencién y vivienda, salvo en el caso de la mujer este embarazada como Al-lah
dice:...Si ella esta embarazada, deben mantenerla hasta que dé a luz...[EIl Divorcio].Umar, con todo
Su conocimiento y excelencia, no estaba al tanto de esta Sunna y consideraba que la mujer en tal
situacién tenia derecho a la manutencién y vivienda. Rechazé el hadiz de Fatima sobre la base de
gue ella pudo haber olvidado el hecho y sefald: “; Debemos dejar de lado lo que dice nuestro Sefior
por las palabras de una mujer, cuando no sabemos si ella esta segura o duda al respecto?”El punto
es que ‘Umar, el califa de los Creyentes, no confiaba en absoluto en la autenticidad de esta evidencia
en particular.

En consecuencia, asi como esto le sucedié a 'Umar o a otros de entre los Compafieros y sus
sucesores, lo mismo pudo ocurrir con aquellos de entre los estudiantes de los sucesores, y asi
sucesivamente hasta llegar a nuestros dias; a decir verdad, el hecho de que una persona no confie
en la autenticidad de una evidencia en particular continuara ocurriendo hasta el Dia del Juicio.

Existen numerosos ejemplos entre las declaraciones de los estudiosos donde notamos que algunos
de estos expertos consideran que cierto Hadiz es auténtico, por lo que emiten un juicio de acuerdo
con él, mientras que otros no lo tienen en cuenta ya que consideran que es poco convincente, debido
a que no estan seguros si realmente fue declarado por el Mensajero de Al-1ah.



Tercera causa:El erudito tenia conocimiento del hadiz pero no lo recordaba. jCuan exaltado es Al-
lah, Quien no olvida! ¢A cuantos no se les ha olvidado un hadiz o incluso un versiculo del Coran?Un
dia, el Mensajero de Al-lah, la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él, dirigié a sus Comparieros
en la oracion y olvidé un versiculo. 'Ubayy Ibn Ka'b estaba presente con él, asi que cuando el Profeta
termind de orar le dijo (después de que' Ubayy le informara): “¢ Por qué no me lo recordaste (durante
la oracion)?” jObserven que este incidente implica a quien se envia la revelacion!Ademas, su Sefior
le dijo: [[Oh, Muhammad!] Haré que recites [el Coran] y no lo olvides. Salvo que Al-lah quiera, pues
El conoce lo manifiesto y lo oculto. [El Altisimo: 6,7].0tro ejemplo que se incluye en esta categoria es
un incidente vinculado a 'Umar Ibn al-Jattaab y' Ammaar Ibn Yaasir. El Mensajero de Al-lah, la paz y
las bendiciones de Al-lah sean con él, los habia enviado a hacer una diligencia. En su viaje, en una
mafiana, ambos despertaron en estado de janaabah [es decir han tenido suefios hiimedos].Ammaar
consider6 que la accién purificadora de la tierra era la misma que la del agua. Asi que se revolcé en
la tierra tal como lo haria un animal, para cubrirse de tierra por completo, asi como se le habria
obligado a cubrir todo su cuerpo con agua; luego oré. En cuanto a 'Umar, no oré.Mas tarde, se
dirigieron al Mensajero de Al-lah, la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él, quien les informo
acerca de la manera correcta de actuar.Le dijo a 'Ammaar: “Te habria bastado si hubieras hecho esto
con tus manos: el Profeta golpe6 el suelo con las manos una vez, paso la mano izquierda sobre la
mano derecha, luego frotd sus palmas y rostro”.Ammaar solia relatar este incidente antes y durante
el califato de' Umar. Un dia, 'Umar lo llamd y le dijo: “; Qué es este hadiz que sigues relatando?” Asi
que 'Ammaar le respondio: '¢No recuerdas cuando el Mensajero de Al-lah nos envié a hacer una
diligencia y que despertamos en estado de yanaabah? En cuanto a ti, no oraste, pero yo me revolqué
en la tierra (luego oré) y el Mensajero de Al-lah, nos dijo:“Les habria bastado si hubieran hecho esto
y aquello...”

Pero 'Umar no lo recordaba y dijo: “iTeme a Al-ldh oh Ammaar!” Entonces 'Ammaar le dijo: “Si asi lo
deseas, ya que Al-lah ha hecho que te deba obediencia, dejaré de narrar este incidente”. 'Umar
respondid: “No, puedes seguir relataselo a la gente”.

Asi que 'Umar habia olvidado que el Profeta (que la paz y las bendiciones de Al-lAh sean con él)
permitié el tayammum para aquel que este en estado de yanaabah, tal como esti permitido para
guien esta en un estado de impureza menor. '‘Abdullaah Ibn Mas'ud (que Al-4h esté complacido con
€él) estuvo de acuerdo con 'Umar en este tema. Se produjo una disputa entre él y Abu Musa durante
la cual Abu Musa mencioné el relato de 'Ammaar a Umar, a lo que Ibn Mas'ud respondié: “4No te
diste cuenta que 'Umar no estaba convencido con la declaracién de 'Ammaar?”. Abu Musa le
respondié: “Deja a un lado la declaracion de Ammaar, §,como respondes a este versiculo (5:6)?” Ante
eso, Ibn Mas’ud permanecio en silencio.No cabe duda de que la opinién correcta es la del grupo que
sostiene que el que esta en estado de yanaabah debe realizar el tayammum [la ablucién seca], al
igual que el que esta en un estado de impureza menor realiza el tayammum.

El punto de todo esto es que una persona puede olvidar, por o que no es consciente de la norma
juridica correcta y, por lo tanto, emite un juicio erréneo, por el cual esta excusado. Sin embargo, el
gue es consciente de la evidencia no esta excusado.

La cuarta causa:
El erudito es consciente de la evidencia pero la malinterpreta.
Presentaremos dos ejemplos:

el primero del Coran y el segundo de la Sunna.Al-lah dice: ...Si estan enfermos o de viaje o han
hecho sus necesidades [biol6gicas] o han tenido contacto con mujeres y no encuentran agua, usen
[para la ablucion virtual] tierra limpia... (5:6)Los eruditos diferian en la comprension de la palabra
“contacto”. Un grupo entendié que significaba “tocar” en su sentido no restringido.

Otro grupo afirmd que se trataba de un tipo de contacto que induce al deseo sexual, y otros
consideraban que se referia al acto sexual; siendo este Ultimo punto de vista el de Ibn 'Abbaas (que
Al-l4h esté complacido con él).

Si reflexionan sobre el versiculo, entenderdn que la vision correcta es la de quien afirma que el
significado que se pretende dar es el de acto sexual. Esto se debe a que Al-lAh mencioné



anteriormente en el versiculo dos categorias para la purificacion con agua: el ritual de purificacion
menor (wudu) y el ritual de purificacion mayor (ghusl).

El primero se menciona cuando El dijo: lavense el rostro y los brazos hasta los codos, pasen las
manos [humedas] por la cabeza y [laven] los pies hasta los tobillos (5:6)

En cuanto a la segunda categoria (ghusl), Al-lah dice: Si estan en estado de impureza mayor, tomen
un bafio [completo].La mencion, por lo tanto, de las dos categorias para la purificacion por
tayammum, concuerda con la elocuencia y la aclaracién del Coran;por lo que la frase: ...0 han hecho
sus necesidades [biologicas]... constituye una referencia a lo que requiere una purificacion ritual
menory la frase: ...0 han tenido contacto con mujeres... es, del mismo modo, una referencia a lo que
requiere una purificacion ritual mayor.Sin embargo, si a la palabra ‘contacto’ le diéramos el mero
significado de ‘tocar’, la ultima parte del versiculo contendria dos referencias a lo que requiere una
purificacion ritual menor y careceria de toda mencion de lo que requiere un ritual de purificacion
mayor; esto seria contrario a la elocuencia del Coran.En consecuencia, aquellos que la interpretaron
como ‘tocar’, dijeron: “Si un hombre toca la piel de una mujer, anula su wudu, o “si toca a su mujer
con deseo, anula su wudu, pero si ocurriera sin deseo, entonces mantendria su wudu”. La opinién
correcta, sin embargo, es que no anularia su wudu en ambos casos.Ademas, se ha informado que
Profeta (que la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él) bes6 a su esposa y luego fue a orar sin
realizar el wudu, lo que se ha informado a través de muchas narraciones que se respaldan entre si.2.
Cuando el Mensajero de Al-lah (que la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él) regresé de la
batalla de Al-Ahzab y se quit6 la armadura, Gabriel se acerco a él y le dijo: “Nosotros los angeles aun
no hemos dejado nuestras armas, asi que partan hacia Banu Quraidah”. EI Mensajero de Al-la (que
la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él) le ordené a sus Comparieros que partieran a la batalla
y dijo:“Ninguno de ustedes debe realizar la oracion del Asr excepto en Banu Quraidah”.

Los Compafieros entendieron esta orden de diferentes maneras: algunos pensaron que la intencion
del Mensajero de Al-lah era que se apresuraran a partir para que cuando llegara el momento de la
oracion del Asr, ya estuvieran en Banu Quraidah. En consecuencia, cuando llegé el momento de la
oracion del Asr y, de hecho, todavia estaban en camino, oraron y no la demoraron fuera del tiempo
prescrito.

Los otros Compafieros entendieron que el Mensajero de Al-lah les habia ordenado que no debian
realizar la oracién del Asr hasta llegar a Banu Quraidah, y, por lo tanto, la realizaron al llegar, pero ya
fuera de su tiempo.

Sin duda, la posicién correcta es la de aquellos que oraron el Asr en su momento. Esto se debe a
gue los textos que establecen la obligatoriedad de las oraciones en sus momentos fijados son claros
y concluyentes, mientras que este hadiz es un texto ambiglio. La metodologia vélida y correcta
adoptada en tales circunstancias es remitir el texto ambiguo al texto claro y concluyente.

Para resumir, una causa de las diferencias es interpretar una evidencia particular desde una
perspectiva diferente al significado que pretenden dar Al-lah y Su Mensajero.

La quinta causa:

El erudito tiene conocimiento del hadiz pero en realidad este esta derogado. El hadiz es auténtico, su
significado se entiende correctamente, pero estd derogado. Sin embargo, el erudito no tiene
conocimiento de su derogacién y, en tales circunstancias, esta justificado, porque la regla basica que
se aplica es que un texto no se juzga como derogado hasta que se tenga conocimiento de que un
segundo texto lo ha derogado.Un ejemplo de ello es la opinién de Ibn Mas’ud respecto a la posicion
de las manos durante el ruku.En los comienzos del Islam, la persona que oraba cuando estaba en
ruku’ debia juntar las manos y colocarlas entre las rodillas.Esto fue lo que se hizo en los primeros
dias del Islam. Sin embargo, fue derogado més tarde por una nueva norma que establecia que las
manos debian colocarse sobre las rodillas. La evidencia de la derogacion se encuentra registrada en
Sahih al-Bujari y otras fuentes.

Ibn Masud no sabia de esta derogacién, por lo que siempre ponia sus manos entre las rodillas. Y
nadie es responsable mas all4 de su conocimiento.



Dice Al-lah: "Dios no exige a nadie por encima de sus posibilidades, a su favor tendra el bien que
haga, y en su contra tendra el mal que haga. "jSefior nuestro! No nos castigues si olvidamos o
cometemos un error. jSefior nuestro! No nos impongas una carga como la que impusiste a quienes
nos precedieron. jSefior nuestro! No nos impongas algo superior a lo que podamos soportar.
Perddénanos, absuélvenos y ten misericordia de nosotros. Tu eres nuestro Protector, concédenos el
triunfo sobre los que niegan la verdad".[La Vaca: 286].

Sexta causa:

El erudito cree que la evidencia en cuestion esta en conflicto, ya sea con un texto méas sélido o con la
opinién general de los sabios.

En otras palabras, el sabio es consciente de la evidencia, pero considera que esta en contradiccion
con una prueba mas sélida, ya sea que se trate de otro texto o de la opinién general de los sabios.
Es frecuente encontrar que esta es la razén de la diferencia entre los eruditos.

¢,Cuéntas veces escuchamos a alguien afirmar que hay un acuerdo unanime entre los sabios sobre
un tema en particular? Sin embargo, después de la investigacién, de hecho, no se ha logrado tal
acuerdo.

Uno de los casos mas asombrosos que se han registrado en relacion con esto, es acerca de un
grupo que relaté que hubo unanimidad entre los eruditos sobre la aceptaciéon del testimonio de un
esclavo; jmientras que otros informaron que hubo un acuerdo sobre el rechazo del testimonio de un
esclavo! Este es sin duda un registro de acontecimientos muy extrafio.Esto sucede debido a ciertos
individuos que al estar rodeado de gente que esta de acuerdo con él en un tema, cree que no hay
nadie que discrepe con él, ya que estd plenamente convencido de que este criterio es exactamente
lo que implican los textos. Por lo tanto, dos pruebas toman forma en su mente: el texto y el acuerdo
entre los eruditos.

Ademas, él puede incluso considerar que este criterio esta respaldado por una deduccion analégica
correcta (giyaas) y un razonamiento soélido. Asi que, para concluir, el erudito estima que nadie difiere
sobre este texto que, segun él, es apoyado por una deduccién analédgica correcta. Sin embargo, la
verdad del asunto es todo lo contrario.

Se puede establecer como ejemplo para esta categoria el punto de vista de Ibn Abbas en cuanto al
riba al-fadl.El Mensajero de Al-lah (que la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él) ha dicho: “La
usura solo se concreta cuando se paga un aumento en el préstamo a causa del retraso en el pago
(an-nasiah)”.

‘Ubaadah lbn as-Saamit y otros Comparieros también han informado que él dijo: “La usura solo se
concreta cuando se paga un aumento (an-nasiah) o un extra (az-ziadah) en el préstamo a causa del
retraso en el pago”.

Los sabios después de esta opinién de Ibn Abbas han acordado que existen dos tipos de riba: al fadl
y al-nasiah.

Con respecto a Ibn Abbas, estaba convencido de que la usura solo se producia en el caso de al-
nasiah. Un ejemplo de la usura al-fadhl se da si una persona vende una medida de trigo por dos
medidas y el intercambio se realiza en el momento; esto no se clasificaria como usurasegun Ibn
Abbas, ya que considera que la riba solo se encuentra en el tipo de al-nasiah.De manera similar, si
vende un gramo de oro por dos gramos y el intercambio se realiza en el momento, no seria usura de
acuerdo con la opinién de Ibn ‘Abbas.sin embargo, si el intercambio no tuvo lugar alli, entonces,
cuando la primera parte entrega el gramo de oro y la segunda parte no entrega los dos gramos sino
hasta mas tarde, después de que se separan, entonces esto se clasificaria como usura. Esto se debe
a que Ibn Abbas sostenia que la restriccion linguistica de la palabra “innama” no permitia que la
usura se produjera en cualquier otro tipo de transaccion ademas de al-nasiah.Es un hecho comun
que la palabra “ innama” que significa "solo" implica una restriccién y, por lo tanto, indica que
cualquier forma de transaccion ademas de al-nasiah no es usurapero la realidad es que el hadiz que
'‘Ubaadah menciona, indica que las transacciones caracteristicas de al fadl son en realidad un tipo de
usura, segun la declaracién del Profeta (que la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él):



“Quien aumente o solicite un aumento (en una deuda o intercambio), ha caido en la usura”.

Entonces, ¢cudl deberia ser nuestra posicion con respecto al hadiz que lbn Abbas utiliz6 como
prueba?Nuestra postura consiste en comprenderlo de forma que se unifique con el otro hadiz que
incluye a al fadl a fin de que también sea un tipo de usura; entonces consideramos: ‘La forma grave
de la usura con que la gente en los dias de la época preislamica solia negociary que se afirma en el
versiculo: jOh, creyentes! No se beneficien de la usura duplicando y multiplicando los intereses...
(3:130) no es otra cosa que la usura al-nasiah. Respecto al tipo de la usura al-fadl, no es la forma
grave o severa de la misma.

Esta es la razén por la que Ibn al-Qayyim opiné en su libro I'laam Al-Muwaqgqi’in que la prohibicién de
la usura al-fadhl se debia a una medida preventiva y no a que fuera usura en si misma.

Séptima causa:

El sabio se pronuncia sobre la base de un hadiz débil, o su argumentacion y deduccién son
deficientes.Esto también es bastante frecuente. Un ejemplo del empleo de un hadiz débil como
prueba, es la recomendacion dada por algunos eruditos sobre el Salaah at-Tasbih. Se compone de
dos unidades de oraciones (rakas), Al Fatiha se recita en ambas, se menciona un tasbih quince
vecesy de la misma manera al inclinarse y al postrarse, y asi sucesivamente, de cuyos detalles no
estoy completamente al tanto, ya que no creo que sea autorizada.Otros sostienen que es una
innovacion aborrecible y que el hadiz no es auténtico, como dijo Imaam Ahmad: “Su hadiz no es un
reporte auténtico del Profeta, la paz y las bendiciones de Al-lah sean con éI”.El Sheij del Islam lbn
Taymiyyah (que Al-lah tenga misericordia de él) dijo:“Ese hadiz es una mentira sobre el Profeta, la
paz y las bendiciones de al-lah sean con éI". En realidad, quien la analice encontrara peculiaridades
extrafias, incluso desde la perspectiva de la ley islamica. Dado que, la adoracién es beneficiosa para
el corazén, y es imprescindible que el corazén pueda alcanzar la rectitud de ella, por lo que es
legislada para todos los tiempos y lugares, o no es de beneficio y, por lo tanto, no esta autorizada.En
cuanto a esta oracién en particular, el “hadiz” menciona que una persona puede realizarla todos los
dias, o cada semana, o cada mes, 0 una vez en la vida. No hay una forma de adoraciéon como esta
en la legislacién islamica, por lo que es muy irregular y sospechosa, tanto por el texto como por su
cadena de narracién, y cualquiera que lo haya declarado falso como El Sheij ibn Taimiah tiene razén,
con esto, y dijo: “ninguno de los grandes sabios la ha recomendado”.Presento este tema en particular
como ejemplo debido a las numerosas preguntas formuladas al respecto. Temo que esta innovacion
se haya convertido en una forma aceptable de adoracion, y lo enfatizo como una innovacion, porque
aungque esta norma puede ser muy dificil de manejar para algunas personas,creemos que cualquiera
gue adore a Al-lah con algo que no se encuentre en Su libro ni en la Sunna de Su Mensajero,
entonces ese acto es una innovacion.Otro ejemplo de deduccion deficiente es, cuando la prueba es
sélida, pero se utiliza para probar un punto de vista débil.Por ejemplo la opinion que sostienen
algunos estudiosos con respecto al hadiz relatado por Aswad. “El sacrificio del feto es (cubierto por)
el sacrificio de su madre”. Es conocido entre los eruditos que el significado de este hadiz alude a que,
si se sacrifica un animal prefiado, también se sacrifica el feto que lleva dentro, es decir, no hay
necesidad de tomar al feto y sacrificarlo después de ser retirado del animal, porque ya esta muerto.
Porque no hay beneficio en hacer un sacrificio si ya estd muerto.Sin embargo, algunos eruditos
entendian que el hadiz se referia a que el sacrificio del feto se efectuaba de la misma manera que el
de su madre; cortando las dos venas yugulares y permitiendo que la sangre fluya. No obstante, esto
es inverosimil

El Sheij del Islam Ibn Taymiyyah (que Al-lah tenga misericordia de él) dijo:

“Ese hadiz es una mentira sobre el Profeta, la paz y las bendiciones de al-lah sean con éI’. En
realidad, quien la analice encontrara peculiaridades extrafias, incluso desde la perspectiva de la ley
islamica. Dado que, la adoracién es beneficiosa para el corazon, y es imprescindible que el corazén
pueda alcanzar la rectitud de ella, por lo que es legislada para todos los tiempos y lugares, 0 no es
de beneficio y, por lo tanto, no esté autorizada.

En cuanto a esta oracion en particular, el “hadiz” menciona que una persona puede realizarla todos
los dias, o cada semana, o cada mes, o una vez en la vida. No hay una forma de adoracion como
esta en la legislacion islamica, por lo que es muy irregular y sospechosa, tanto por el texto como por



su cadena de narracion, y cualquiera que lo haya declarado falso como El Sheijj ibn Taimiah tiene
razén, con esto, y dijo: “ninguno de los grandes sabios la ha recomendado”.

Presento este tema en particular como ejemplo debido a las numerosas preguntas formuladas al
respecto. Temo que esta innovacion se haya convertido en una forma aceptable de adoracion, y lo
enfatizo como una innovacién, porque aunque esta norma puede ser muy dificil de manejar para
algunas personas,

creemos que cualquiera que adore a Al-lah con algo que no se encuentre en Su libro ni en la Sunna
de Su Mensajero, entonces ese acto es una innovacion.

Otro ejemplo de deduccién deficiente es, cuando la prueba es sélida, pero se utiliza para probar un
punto de vista débil.

Por ejemplo la opinién que sostienen algunos estudiosos con respecto al hadiz relatado por Aswad.
“El sacrificio del feto es (cubierto por) el sacrificio de su madre”. Es conocido entre los eruditos que el
significado de este hadiz alude a que, si se sacrifica un animal prefiado, también se sacrifica el feto
gue lleva dentro, es decir, no hay necesidad de tomar al feto y sacrificarlo después de ser retirado del
animal, porque ya estd muerto. Porque no hay beneficio en hacer un sacrificio si ya esta muerto.

Sin embargo, algunos eruditos entendian que el hadiz se referia a que el sacrificio del feto se
efectuaba de la misma manera que el de su madre; cortando las dos venas yugulares y permitiendo
gue la sangre fluya. No obstante, esto es inverosimil

y es asi por el hecho de que la sangre no fluye después de la muerte.

El Mensajero de Al-lah (que la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él) ha dicho: “Cuando la
sangre fluya por el sacrificio y se ha mencionado el nhombre de Al-ldh, se puede comer” y es un
hecho conocido que la sangre no fluye después de la muerte.

Estas son las causas de las diferencias entre los eruditos que queria destacar, aunque existen
muchas mas y son como 'un océano que no tiene fin', pero ¢cual es nuestra postura frente a las
diferencias entre los eruditos?

Como mencioné al principio, debido a los variados medios de comunicacién: material audiovisual y
escrito, y debido a los desacuerdos entre los eruditos o los que hablan a través de este medio, las
masas en general comienzan a cuestionar: “; A quién debemos seguir?”.

Las gacelas se han reunido en grandes cantidades

alrededor de Jirash a tal punto que él ya no sabe a cual cazar (poesia)Por lo tanto, considero que
nuestra postura hacia este desacuerdo y me refiero a la diferencia entre los eruditos en cuyo
conocimiento y religién confiamos, y no a aquellos que han sido clasificados como basados en el
conocimiento pero que, de hecho, no provienen de la gente de conocimiento.Como no consideramos
a tales personas como eruditos, ni sostenemos que sus declaraciones se conozcan ni se registren
como las declaraciones de las personas de conocimiento. Pero a quienes nos referimos, son
aguellos estudiosos que son bien conocidos por su consejo sincero a la nacibn musulmana, por su
Islam y su sabiduria; nuestra postura respecto a ellos puede considerarse desde dos
angulos:Primero: ¢ Cémo pudieron estos eruditos oponerse a lo que el Libro de Al-lah y la Sunna de
Su Mensajero instruyen?La respuesta a esta pregunta puede conocerse en parte por lo que ha
precedido a las causas de las diferencias y también por las otras muchas causas no mencionadas,
gue el estudiante de conocimiento encontrara y comprenderd incluso si no tiene mucho estudio en el
tema.Segundo: ¢ Cudl es nuestra postura sobre seguirlos? ¢ A quién debemos seguir de entre estos
eruditos?¢,Se debe seguir a un Imam en particular y nunca abandonar sus opiniones? Incluso si la
opinion correcta se encuentra con otro erudito, como es la norma con los seguidores ciegos de los
madhhabs [escuelas jurisprudencias]. ¢ O acaso uno sigue la opinion que cree que es la mas precisa,
incluso si esta en contra de la opinidbn del madhhab al que sigue?La respuesta correcta es la
segunda, ya que es obligatorio para quien tiene conocimiento de la evidencia seguirla, incluso si va
en contra de los eruditos que normalmente sigue,siempre que no vaya en contra del consenso de la
Nacién. Aquel que crea que es obligatorio seguir las opiniones de alguien que no sea el Mensajero
de Al-ldh, la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él, actuando segun lo que ordena y



absteniéndose de lo que prohibe, en todo momento y lugar, de hecho, ha afirmado para esta persona
cualidades Unicas y exclusivas que lo hacen un profetaporque ninguna declaracion puede ser
infalible, excepto la del Mensajero de Al-lah (que la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él). Las
opiniones de todos pueden ser aceptadas o rechazadas, salvo la del Mensajero de Al-lah (que la paz
y las bendiciones de Al-lah sean con él).Pero el problema sigue sin resolverse, porque todavia
podemos preguntarnos: “;Quién posee la capacidad de extraer las normas de los textos?”.Aqui es
donde radica el problema, pues ahora todos afirman: “jYo soy capaz de hacerlo!”. Esto, en realidad,
no es correcto ni adecuado. De hecho, en cuanto al objetivo y al fundamento, es muy valioso que el
principio rector de cada uno de nosotros sea el Libro de Al-lah y la Sunna de Su Mensajero

Por lo tanto, considero que nuestra postura hacia este desacuerdo y me refiero a la diferencia entre
los eruditos en cuyo conocimiento y religion confiamos, y no a aquellos que han sido clasificados
como basados en el conocimiento pero que, de hecho, no provienen de la gente de conocimiento.

Como no consideramos a tales personas como eruditos, ni sostenemos que sus declaraciones se
conozcan ni se registren como las declaraciones de las personas de conocimiento. Pero a quienes
nos referimos, son aquellos estudiosos que son bien conocidos por su consejo sincero a la nacion
musulmana, por su Islam y su sabiduria; nuestra postura respecto a ellos puede considerarse desde
dos angulos:

Primero: ¢(Como pudieron estos eruditos oponerse a lo que el Libro de Al-lah y la Sunna de Su
Mensajero instruyen?

La respuesta a esta pregunta puede conocerse en parte por lo que ha precedido a las causas de las
diferencias y también por las otras muchas causas no mencionadas, que el estudiante de
conocimiento encontrara y comprendera incluso si no tiene mucho estudio en el tema.

Segundo: ¢Cual es nuestra postura sobre seguirlos? ¢A quién debemos seguir de entre estos
eruditos?

¢.Se debe seguir a un Imam en particular y nunca abandonar sus opiniones? Incluso si la opinion
correcta se encuentra con otro erudito, como es la horma con los seguidores ciegos de los madhhabs
[escuelas jurisprudencias]. ¢ O acaso uno sigue la opinién que cree que es la mas precisa, incluso si
esta en contra de la opiniéon del madhhab al que sigue?

La respuesta correcta es la segunda, ya que es obligatorio para quien tiene conocimiento de la
evidencia seguirla, incluso si va en contra de los eruditos que normalmente sigue,

siempre que no vaya en contra del consenso de la Nacion. Aquel que crea que es obligatorio seguir
las opiniones de alguien que no sea el Mensajero de Al-lah, la paz y las bendiciones de Al-lah sean
con él, actuando segun lo que ordena y absteniéndose de lo que prohibe, en todo momento y lugar,
de hecho, ha afirmado para esta persona cualidades Unicas y exclusivas que lo hacen un profeta

porque ninguna declaracién puede ser infalible, excepto la del Mensajero de Al-lah (que la paz y las
bendiciones de Al-lah sean con él). Las opiniones de todos pueden ser aceptadas o rechazadas,
salvo la del Mensajero de Al-lah (que la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él).

Pero el problema sigue sin resolverse, porque todavia podemos preguntarnos: “;Quién posee la
capacidad de extraer las normas de los textos?”.

Aqui es donde radica el problema, pues ahora todos afirman: “jYo soy capaz de hacerlo!”. Esto, en
realidad, no es correcto ni adecuado. De hecho, en cuanto al objetivo y al fundamento, es muy
valioso que el principio rector de cada uno de nosotros sea el Libro de Al-lah y la Sunna de Su
Mensajero

pero abrir la puerta a cualquiera que pueda mencionar la evidencia, incluso si no entiende su
significado o implicacion, y decir: “Eres un muytahid [persona que debido a su conocimiento es capaz
de extraer normas de los texttos sagrados], dices lo que desees”, esto perjudicaria a la legislacién, a
la gente y a la sociedad. En este sentido, las personas se clasifican en tres categorias:

1. El erudito a quien Al-I&h ha concedido conocimiento y entendimiento.



2. El estudiante que tiene algin conocimiento, pero ain no ha alcanzado el nivel del erudito.

3. El comln que no tiene ningdn conocimiento.En cuanto a la primera categoria, este tipo de
personas tiene facultades para realizar el iytihaad [esfuerzo intelectualo] y dar su opinion. De hecho,
es obligatorio que exprese lo que él cree que demuestran los textos, sin importar a quién se oponga,
porque se le ha ordenado que lo haga.dice: ...quienes tienen autoridad y conocimiento, que son
quienes pueden investigar la informacion y comprender su magnitud... (4:83)

En cuanto a la primera categoria, este tipo de personas tiene facultades para realizar el iytihaad
[esfuerzo intelectualo] y dar su opinion. De hecho, es obligatorio que exprese lo que él cree que
demuestran los textos, sin importar a quién se oponga, porque se le ha ordenado que lo haga.

dice: ...quienes tienen autoridad y conocimiento, que son quienes pueden investigar la informacion y
comprender su magnitud... (4:83)

Las personas incluidas en esta categoria son aquellas capaces de hacer una seleccion de las
normas, son quienes conocen la intencion del significado detras de la palabra de Al-lah y de Su
Mensajero.

En cuanto al segundo tipo de persona, se trata de aquel a quien Al-ldh ha concedido conocimiento,
pero aun no ha alcanzado el nivel del primero. Entonces no le perjudica actuar mediante las
evidencias generales, sus significados aparentes y sobre aquello de lo que tiene conocimiento. Sin
embargo, debe ser muy cuidadoso y nunca debe privarse de formular preguntas a aquellos que
tienen mas sabiduria que él. Ya que puede caer en el error

y su sabiduria podria no expresar una evidencia particular que haga especifico lo que parece ser un
texto general, o que limite o que parece ser un texto sin restricciones, o que derogue un texto que
considera valido.En cuanto al tercer tipo de individuo, es aquel que no posee ningin conocimiento;
es imprescindible que pregunte a la gente de conocimiento,tal como dice Al-lah: Pregunten a la gente
de conocimiento si es que no saben. (21:7)y en otro versiculo El dice: jConsulten a la gente de
conocimiento lo que no sepan! (16:43-44)Entonces su deber es preguntar, pero ¢a quién? En la tierra
hay muchos eruditos y todos dicen 'tal y tal es un erudito’ o se afirma de alguien: ‘El es un erudito’.
Entonces, ¢,a quién debe preguntar?Personalmente digo: “Es imperativo que esta persona examine e
investigue a fin de encontrar la opinibn mas cercana a la correcta, de manera que pregunte y actle
segun la decision del erudito”, o decimos: “La persona debe indagar a cualquier sabio que crea que
pertenece a la gente de conocimiento, ya que, el erudito con menos sabiduria puede llegar a la
decision correcta en un tema especifico y el erudito con mejor y mas conocimiento que el anterior es
posible que no pueda hacerlo” —los eruditos discreparon acerca de esto—:Un grupo de sabios opina
gue es obligatorio que el comln de las personas consulte a quien cree que sea el mas competente
en sabiduria entre los sabios de su pais; porque, al igual que una persona enferma, busca a alguien
mas competente en el campo de la medicina, lo mismo se aplica respecto a la legislacién islamica, ya
gue el conocimiento es el remedio para los corazones.

En cuanto al tercer tipo de individuo, es aquel que no posee ningln conocimiento; es imprescindible
gue pregunte a la gente de conocimiento,

tal como dice Al-lah: Pregunten a la gente de conocimiento si es que no saben. (21:7)
y en otro versiculo El dice: jConsulten a la gente de conocimiento lo que no sepan! (16:43-44)

Entonces su deber es preguntar, pero ¢a quién? En la tierra hay muchos eruditos y todos dicen 'tal y
tal es un erudito' o se afirma de alguien: ‘El es un erudito’. Entonces, ¢a quién debe preguntar?

Personalmente digo: “Es imperativo que esta persona examine e investigue a fin de encontrar la
opinién mas cercana a la correcta, de manera que pregunte y actie segun la decision del erudito”, o
decimos: “La persona debe indagar a cualquier sabio que crea que pertenece a la gente de
conocimiento, ya que, el erudito con menos sabiduria puede llegar a la decisiéon correcta en un tema
especifico y el erudito con mejor y mas conocimiento que el anterior es posible que no pueda
hacerlo” —los eruditos discreparon acerca de esto—:



Un grupo de sabios opina que es obligatorio que el comudn de las personas consulte a quien cree que
sea el mas competente en sabiduria entre los sabios de su pais; porque, al igual que una persona
enferma, busca a alguien mas competente en el campo de la medicina, lo mismo se aplica respecto a
la legislacién islamica, ya que el conocimiento es el remedio para los corazones.

En consecuencia, se debe elegir a aquel que es mas competente en cuanto a conocimiento.

Otros sabios opinan que eso no es obligatorio pues aquel que posee mas sabiduria puede no ser
sabio en todos los temas y esta opinion esta respaldada por el hecho de que en la época de los
Compafieros del Mensajero de Al-lah, las personas consultaban a quien tenia menos entendimiento
gue otros, a pesar de que ellos también estaban presentes.

Mi opinion es que tal persona deberia preguntar a quien crea que es el mas entendido en su religion
y conocimiento. No porque sea obligatorio, pues existe la posibilidad de que este sabio cometa un
error en un tema especifico y puede que el que tiene menos conocimientos esté en lo correcto, por lo
gue tiene prioridad. Por lo que lo mas cercano a la verdad es que pregunte a quien mas confie en su
conocimiento, temor de Al-lah y buen comportamiento.

Por (ltimo, con sinceridad aconsejo, en primer lugar, a mi, y a mis hermanos musulmanes,
especialmente a los estudiantes de conocimiento que no se apresuren cuando un nuevo asunto
sobrevenga hasta que pueda verificar la situacién, adquirir sabiduria y luego pueda expresarse al
respecto, de modo que no hable de Al-lah sin conocimiento.Como la persona que juzga es un
emisario entre Al-lah y la gente, y es quien transmite la legislacion islamica, tal como ha sido
transmitida por parte del Mensajero de Al-lah, (que la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él) tal
como él mismo dijo:

Como la persona que juzga es un emisario entre Al-lah y la gente, y es quien transmite la legislacion
islamica, tal como ha sido transmitida por parte del Mensajero de Al-lah, (que la paz y las
bendiciones de Al-lah sean con él) tal como él mismo dijo:

“Los eruditos son los herederos de los Profetas”

y también dijo: “Los jueces son de tres tipos: y solo uno de los jueces estara en el Paraiso y es el que
conocia la verdad y juzgo de acuerdo a ella”.

También es importante que cuando les sobrevenga un nuevo problema, dirijan su corazén hacia Al-
lah y sientan que lo necesitan para que los haga comprender y les inspire conocimiento;
especialmente en asuntos serios e importantes, donde muchas personas permanecen en la
ignorancia.Algunos de mis maestros me mencionaron que es apropiado que la persona a la que se le
ha consultado el veredicto sobre un tema, busque el perdén de Al-lah con mayor frecuencia; debido a
las palabras de Al-lah:Te he revelado el Libro que contiene la verdad para que juzgues entre la gente
con lo que Al-lah te ha ensefiado. No seas abogado de los hipécritas. Pide perddn a Dios, porque A-
llAh es Perdonador, Misericordioso. (4:105-106)La busqueda fervorosa del perdén es causa del
perdén de los pecados, siendo que los pecados son una de las causas de olvidar el conocimiento y
volverse ignorante

Algunos de mis maestros me mencionaron que es apropiado que la persona a la que se le ha
consultado el veredicto sobre un tema, busque el perdén de Al-lAh con mayor frecuencia; debido a
las palabras de Al-lah:

Te he revelado el Libro que contiene la verdad para que juzgues entre la gente con lo que Al-lah te
ha ensefiado. No seas abogado de los hipdcritas. Pide perdon a Dios, porque A-llah es Perdonador,
Misericordioso. (4:105-106)

La busqueda fervorosa del perdén es causa del perddn de los pecados, siendo que los pecados son
una de las causas de olvidar el conocimiento y volverse ignorante

tal como dice Al-lah: Pero por haber violado el pacto los maldije y sus corazones se volvieron
insensibles y duros. [Por eso] tergiversan el sentido de las palabras [de la Tora] sacadndolas de
contexto, y dejan de lado parte de lo que les fue mencionado [en ella]. (5:13)

El Imam Ash-Shafi'i dijo una vez:



Me quejé ante Waki’ sobre mi mala memoria.
Entonces me aconsejé que me alejara de los pecados

y dijo: tienes que saber que el conocimiento es luz.
Y la luz de Al-lah no se le concede a un pecador.

Por lo tanto, es posible que la blsqueda del perdén haga que Al-lah brinde iluminacion a una
persona.Le pido a Al-lah que nos conceda éxito, que nos haga rectos

Le pido a Al-lah que nos conceda éxito, que nos haga rectos

gue nos mantenga firmes en el testimonio (Shahadah) en esta vida y en el Mas All4; y que no permita
gue nuestros corazones se desvien después de habernos guiado y que nos otorgue Su misericordia.
En verdad, El es el Benevolente.

Todas las alabanzas pertenecen a Al-lah, Sefior del Universo.

iOh, Al-l4h! Bendice y concédele la paz a él, a su familia y a sus compafieros.

*
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