


Jego stopnia. Allah Najwyższy nie przyjmie modlitw, w których myśli się o
zyskaniu korzyści w sprawach ziemskich podczas spotkania z wielkimi
osobistościami. 

Odwiedzenie Hudżre-i seadet należy do honorowego ibadet. Uczeni
islamscy ostrzegają, że ci, którzy w to nie wierzą, stracą wiarę, ponieważ oni
występują przeciwko Allahowi Najwyższemu, Jego Wysłannikowi i
wszystkim muzułmanom. Choć niektórzy uczeni ze szkoły Maliki
powiedzieli, że odwiedzenie Wysłannika Allaha (sallallahu alejhi we sellem)
jest wadżib, to powiadomione jest jednogłośnie przez uczonych, że należy
to do mustehab.

Tewessul

Szlachetny Prorok zawsze (przed stworzeniem, po stworzeniu, podczas
życia na ziemi i po śmierci, w życiu grobowym) jest Tym, na którego się
powołujemy i do którego zwracamy się o wstawiennictwo [tewessul]. Po
wskrzeszeniu w Dniu Ostatecznym, na placu Arafat i w Raju też będzie
pośrednikiem. 

Powoływać się na Wysłannika Allaha, prosić o Jego pomoc i
orędownictwo jest dozwolone. To jest to, co robili prorocy (alejhimusselam),
Selef-i salihin106, ulema107 i pozostali muzułmanie. Żaden z muzułmanów
nie uważał tego za coś złego. Do dzisiejszych czasów, poza tymi, którzy są
niewłaściwego wyznania, nie ma nikogo, kto by tego nie przyjął. 

Ojciec ludzi Adem (alejhisselam), gdy został posłany na ziemię, to
powołał się na Szlachetnego Proroka. O tym Szlachetny Prorok powiadomił
w jednym ze świętych hadisów: 

,,Gdy Adem (alejhisselam) z powodu swojego błędu został

wyprowadzony z Raju, to powiedział: »O mój Panie! Ze względu na

cześć Muhammeda wybacz mi«. Allah Najwyższy oznajmił: »O Ademie!

Skąd wiesz o Muhammedzie? Ja go jeszcze nie stworzyłem«. Adem

(alejhisselam) powiedział: »O mój Panie! W czasie, gdy mnie stworzyłeś

i obdarzyłeś duchem, gdy otworzyłem oczy i spojrzałem, to

zobaczyłem na krawędzi Arszu, że jest napisane: ʻLa ilahe illallah,

Muhammedun Resulullahʼ. Jego imię jest razem z Twoim. To jest imię

Tego, którego kochasz«. Allah Najwyższy oznajmił: »O Ademie, dobrze

powiedziałeś. Spośród wszystkich stworzeń Jego kocham najbardziej.

Z tego względu, że prosiłeś o wybaczenie, powoławszy się na Jego

cześć, wybaczyłem ci«”. 
Według jeszcze innego przekazu: „On jest Prorokiem, który będzie

pochodził z twojego pokolenia. Gdybym Jego nie stworzył, to nie
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stworzyłbym ciebie, twoich dzieci. Z tego względu, że wskazałeś Go

jako swojego orędownika, wybaczyłem ci”.
Na ten temat jest wiele przykładów. Kilka z nich zostało poniżej

przedstawionych:
„Pewien niewidomy człowiek prosił Szlachetnego Proroka o modlitwę,

żeby odzyskał wzrok. Wysłannik Allaha (sallallahu alejhi we sellem)
powiedział do niego: »Jeśli chcesz to się pomodlę. Jednak dla ciebie

będzie lepiej, jak będziesz cierpliwy i to zniesiesz«. Niewidomy
odpowiedział: »Nie mam już siły być cierpliwym. Błagam Was, pomódlcie
się«. Wysłannik Allaha oznajmił: »W takim razie zrób ablucję i wypowiedz

tę modlitwę: ʻAllahumme inni esʼeluke we etewedżdżehu ilejke bi

nebijjike Muhammedin nebijj-ir-rahmeti. Ja Muhammed! Inni

etewedżdżehu bike ila Rabbi fihadżeti litakdije Allahumme szefliʼhu

fijjeʼ«. Gdy niewidomy zmówił tę modlitwę, to Allah Najwyższy przyjął ją i
obdarzył go wzrokiem”. O tym powiadomił uczony od świętych hadisów
Hazrat Imam Nesai.

Na temat robienia pośrednika z Wysłannika Allaha Hazrat Osman bin
Hanif opowiedział o tym zdarzeniu: 

„Gdy Osman bin Affan był kalifem, to pewien człowiek, który znajdował
się w wielkich trudnościach, krępując się pójść do kalifa, opowiedział mi o
swoich kłopotach. Powiedziałem mu: »Zrób od razu ablucję i idź do
Mesdżidu Seadet. Wypowiedz tę modlitwę (napisaną powyżej), poproś o to,
co chcesz«.

Człowiek ten po wypowiedzeniu tej modlitwy został zaprowadzony na
miejsce, gdzie znajdował się kalif. Kalif usiadł na jego dywaniku, wysłuchał
o jego kłopotach. Ten człowiek, zobaczywszy, że jego sprawy nagle zostały
załatwione, przyszedł do mnie uradowany i powiedział: »Niech Allah
Najwyższy będzie z ciebie zadowolony! Gdybyś nie powiedział kalifowi, to
nie uratowałbym się z moich kłopotów«. Myślał, że ja rozmawiałem z
kalifem”.

Za czasów kalifatu Hazrat Omara zapanowała bieda. Jeden z
Towarzyszy Proroka, Hazrat Bilal bin Hars, poszedł do grobu Szlachetnego
Proroka i powiedział: „O Wysłanniku Allaha! Twoja wspólnota przymiera
głodem. Błagam Cię, żebyś pośredniczył w spadnięciu deszczu”. Tej nocy
zobaczył we śnie Wysłannika Allaha, który oznajmił: „Idź do kalifa!

Pozdrów go ode Mnie! Niech zmówi modlitwę o deszcz!”. Gdy Hazrat
Omar zmówił modlitwę o deszcz ze wspólnotą, to deszcz zaczął od razu
padać. 

Allah Najwyższy przyjmuje modlitwy ze względu na Swoich ukochanych.
Allah Najwyższy powiadomił o tym, że Muhammeda (alejhisselam) bardzo
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kocha. I dlatego też, jeśli ktoś pomodli się słowami: ,,Allahumme inni

esʼeluke bi-dżahi Nebijjik-el-Mustafa”, to jego modlitwa zostanie przyjęta.
Jednak w proszeniu o błahostki, robienie pośrednika z Wysłannika Allaha
nie jest odpowiednie.

Hazrat Burhaneddin Ibrahim Maliki powiedział: „Pewien biedak, który był
bardzo głodny, przyszedł do Hudżre-i seadet i powiedział: »O Wysłanniku
Allaha! Jestem bardzo głodny«. Trochę później ktoś przyszedł i zabrał tego
biedaka do swojego domu, nakarmił go. Gdy biedak powiedział, że jego
modlitwa została przyjęta, to człowiek ten odpowiedział: »Mój bracie!
Pozostawiłeś swoją rodzinę, udałeś się w daleką drogę, zniosłeś wiele
trudności, żeby odwiedzić Wysłannika Allaha. Czy wypada występować do
Wysłannika Allaha o kawałek chleba? W tym wielkim miejscu powinieneś
prosić o Raj i nieskończone dary! Allah Najwyższy nie odmówi tutaj tego, o
co się prosi«. Ten, kto dostąpił zaszczytu odwiedzenia Wysłannika Allaha,
powinien prosić o Jego orędownictwo w Dniu Ostatecznym”.

Pewnego dnia Imam Ebu Bekr Mukri siedział w Mesdżidzie Seadet
razem z Imamem Taberanim i Ebu Szejhem. Od kilku dni nic nie jedli, byli
bardzo głodni. W końcu Imam Ebu Bekr nie mógł więcej wytrzymać i
powiedział: „O Wysłanniku Allaha! Jestem głodny” – i odsunął się na bok.
Jeden z Sejjidów przyszedł z dwoma służącymi i powiedział: „Moi bracia! Z
powodu głodu chcieliście pomocy od mojego dziadka, Wysłannika Allaha.
Rozkazał mi, żebym was nakarmił”. Razem jedli to, co przyniósł. Pozostałe
jedzenie zostawił im i odszedł. 

Jeden z uczonych islamskich, Ebu Abdullah Muhammed Merakeszi (zm.
w roku 1284/ H. 863) w dziele pt. ,,Misbah-uz zulam” napisał o setkach
muzułmanów, których życzenia zostały spełnione i o ich modlitwach, w
których prosili o pośrednictwo Wysłannika Allaha. Jednym z tych, których
pragnienia zostały spełnione przez pośrednictwo Wysłannika Allaha, był
Muhammed bin Munkedir. O tym tak napisał: 

„Pewien człowiek zostawił mojemu ojcu osiemdziesiąt sztuk złota i
poszedł na dżihad. Powiedział: »Schowaj je! Możesz też pomóc temu, kto
będzie ich bardzo potrzebował«. W Medynie zapanowała bieda. Mój ojciec
rozdał złoto ubogim. Właściciel złota przyszedł i chciał je z powrotem. Mój
ojciec odpowiedział: »Przyjdź następnej nocy«. Poszedł do Hudżre-i seadet
i do poranka błagał Wysłannika Allaha. O północy przyszedł jakiś człowiek i
powiedział: »Wyciągnij rękę!«. Dał kiesę ze złotem i odszedł. W domu mój
ojciec policzył złoto i gdy zobaczył, że jest tego osiemdziesiąt sztuk, to
bardzo się ucieszył i oddał je od razu właścicielowi”.

Hazrat Imam Muhammed Musa w tej samej książce, tak opowiada o tym,
co mu się zdarzyło: 
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„W roku H. 637 (1239) schodziliśmy z fortecy Sader z grupą osobistości.
Mieliśmy przewodnika. Po przebyciu kawałka drogi skończyła nam się
woda. Zaczęliśmy jej szukać. W międzyczasie poszedłem za potrzebą.
Nagle zachciało mi się strasznie spać. Z myślą, że obudzą mnie, gdy będą
odchodzić, położyłem głowę na ziemi. 

Gdy się obudziłem, to zobaczyłem, że jestem sam na środku pustyni.
Towarzysze zapomnieli o mnie i odeszli. Samotność wywołała we mnie
strach. Zacząłem chodzić po pustyni na prawo i lewo. Nie wiedziałem, gdzie
się znajduję, dokąd idę. Wszędzie był tylko równy piasek. Trochę później
zaczęło się robić ciemno. Nie było nawet śladu konwoju, z którym
podróżowałem. To, że byłem sam w środku nocy, wywołało u mnie jeszcze
większy strach. Z niepokojem zacząłem jeszcze szybciej iść.

Po jakimś czasie z powodu pragnienia i zmęczenia upadłem na ziemię.
W końcu straciłem nadzieję, że zachowam moje życie, poczułem się tak,
jakby zbliżyła się moja śmierć. Z pragnienia, zmęczenia, smutku i cierpienia
znalazłem się na granicy wytrzymałości. Nagle mi się przypomniało. W
ciemnościach zacząłem wołać: »O Wysłanniku Allaha! Zdąż! Od Ciebie, za
pozwoleniem Allaha Najwyższego, oczekuję pomocy!«.

Gdy tylko skończyłem te słowa, to usłyszałem, jak ktoś mnie woła.
Spojrzałem w stronę, skąd pochodził głos. W mroku nocy zobaczyłem, że
woła mnie ktoś, kogo wcześniej nigdy nie widziałem. Ubrany był na biało,
rozchodziło się z niego wokoło Światło. Zbliżył się do mnie i wziął mnie za
rękę. W tym momencie całkowicie odeszło ode mnie pragnienie i
zmęczenie. Poczułem się jak nowonarodzony. Nagle polubiłem go. Przez
pewien czas szliśmy, trzymając się za ręce. Poczułem, że przeżywam jedną
z najsłodszych chwil w moim życiu. Po minięciu piaskowego wzgórza
zobaczyłem konwój moich towarzyszy i usłyszałem ich głosy. Zbliżyliśmy się
do nich. Mój wierzchowiec szedł na końcu za nimi. Nagle przybiegł i stanął
przede mną. Widząc mojego wierzchowca, z radości krzyknąłem. Gdy ja
krzyknąłem, to człowiek, który szedł ze mną, puścił moją rękę. Potem też
powiedział: »Nie odwrócimy się od tego, kto od Nas czegoś chce i

zwraca się do Nas o pomoc”. Po tym odwrócił się i odszedł. Wtedy
zrozumiałem, że to był Wysłannik Allaha. Gdy On odchodził, to widać było,
jak rozchodzące się dookoła Niego Światło wznosi się do nieba. Gdy już nie
było Go widać, to nagle oprzytomniałem i zacząłem wymawiać sobie: »Jak
to się stało, że nie pocałowałem rąk i nóg Wysłannika Allaha«. Niestety
wszystko już minęło, straciłem okazję”.

Hazrat Ebul-Hajr Akta był w Medynie, głodny od pięciu dni. Podszedł do
Hudżre-i seadet i pozdrowił Wysłannika Allaha. Powiadomił o tym, że jest
głodny. Odsunął się na bok i zasnął. W śnie zobaczył, że przyszedł
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Wysłannik Allaha. Po Jego prawej stronie stał Ebu Bekr-i Syddyk, a po lewej
Omar Faruk, z przodu Alijj-ul Murteza. Hazrat Ali podszedł i powiedział: „O
Ebeʼl Hajr! Wstań, dlaczego leżysz? Wysłannik Allaha nadchodzi!”. Od razu
wstałem. Wysłannik Allaha podszedł i dał mi duży chleb. Ebul-Hajr
powiedział: „Z tego względu, że byłem bardzo głodny, to od razu zacząłem
jeść. Gdy zjadłem połowę, to się obudziłem. Pozostałą połowę chleba
trzymałem w ręku”.

Hazrat Ahmed bin Muhammed Sufi powiedział: „Na pustyni w Hidżaz nie
miałem warunków do życia. Przybyłem do Medyny. W Hudżre-i seadet
pozdrowiłem Wysłannika Allaha. Usiadłem obok i zasnąłem. W śnie
zobaczyłem Wysłannika Allaha. Powiedział do mnie: »Przyszedłeś

Ahmedzie? Otwórz swoją dłoń!«. Wypełnił ją złotem. Obudziłem się. Rękę
miałem wypełnioną złotem”. 

Hazrat Imam Semhudi zgubił klucze do domu. Nie znalazł ich. Przyszedł
pod drzwi Hudżre-i seadet i powiedział: „O Wysłanniku Allaha! Zgubiłem
klucze. Nie mam, jak wejść do domu”. Przyszło małe dziecko z kluczami i
powiedziało: „Znalazłem je, czy przypadkiem nie należą do was?”.

Mustafa Iszki Efendi z Kilis w książce historycznej pt. „Mevarid-i

Mecidiyye” napisał: 
„W Mekce spędziłem dwadzieścia lat. W roku H. 1247 (1831) za

zaoszczędzone sześćdziesiąt sztuk złota udałem się z rodziną do Medyny.
Pieniądze skończyły się nam po drodze. Zostaliśmy gośćmi u jednego
znajomego. Poszedłem do Hudżre-i seadet. Poprosiłem o pomoc
Wysłannika Allaha. Trzy dni później do domu, w którym byliśmy gośćmi,
przyszedł pewien człowiek i powiedział, że wynajął dla mnie mieszkanie.
Przeniósł tam nasze rzeczy. Zapłacił roczny czynsz za to mieszkanie. Kilka
miesięcy później zachorowałem i leżałem przez miesiąc w łóżku. W domu
nie pozostało nic do jedzenia oraz nic, co można by było sprzedać. Przy
pomocy mojej żony wszedłem na taras domu i zwróciłem się w stronę grobu
Wysłannika Allaha. Chciałem powiedzieć o moich kłopotach i prosić o
pomoc. Gdy podniosłem ręce, to zawstydziłem się prosić o sprawy ziemskie.
Nic nie powiedziałem. Poszedłem do pokoju.

Następnego dnia ktoś przyszedł i powiedział, że jakiś człowiek wysłał to
złoto w prezencie. Wziąłem kiesę. Nasza sytuacja materialna się poprawiła,
ale nie wyzdrowiałem. Przy pomocy innych poszedłem do Hudżre-i seadet i
prosiłem Wysłannika Allaha o wyzdrowienie. Wychodząc z mesdżidu, nie
prosiłem już nikogo o pomoc, sam poszedłem do domu. Gdy wszedłem do
domu, to nic nie pozostało z mojej choroby. Przez kilka dni, wychodząc z
domu, opierałem się o laskę, żeby ludzie na mnie źle nie patrzyli. Jednak
pieniądze się skończyły. Zostawiłem rodzinę bez światła, poszedłem do
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Mesdżidu Nebi. Po salacie nocnym powiedziałem o moich kłopotach
Wysłannikowi Allaha. W drodze powrotnej nieznany mi człowiek podszedł
do mnie i dał mi kiesę. W niej było czterdzieści dziewięć sztuk złota, każda
z nich o wartości dziewięciu groszy. Kupiłem świeczki i to, czego
potrzebowaliśmy. Potem poszedłem do domu”.

W drugim tomie przetłumaczonej książki pt. ,,fiakayik-i Nuʼmaniyye”

jest napisane: 
„Mewlana Szemseddin Muhammed bin Hamza Fenari, który był wielkim

uczonym islamu, tego czasu mudżeddid i pierwszym Szejhem islamu w
Państwie Osmańskim, dostał zaćmy na oczach. Nic nie widział. Pewnej
nocy Wysłannik Allaha powiedział do niego: »Skomentuj Surę Taha!«.
Molla Feneri odpowiedział: »Jak przy Waszej Wysokiej Dostojności nie mam
siły komentować Świętego Koranu, tak i moje oczy nie widzą«. Wysłannik
Allaha oderwał trochę bawełnianych nici ze Swojego nakrycia (hyrka) i po
zwilżeniu ich Swoją Błogosławioną Śliną, położył je na jego oczach. Molla
Feneri obudził się, podniósł z oczu bawełniany kawałek, który na nich
znalazł i zaczął widzieć. Okazał dziękczynienie i chwałę Allahowi
Najwyższemu. Bawełniane nici schował i nakazał w testamencie, żeby
położono je na jego oczach, gdy umrze. Gdy zmarł w roku 1431 (H. 834) w
Bursie, to spełniono jego ostatnią wolę”.

Kalif z dynastii Abbasydów, Ebu Dżafer Mensur, rozmawiał z Imamem
Malikiem w Mesdżidzie Nebi: 

„Mensur! Tutaj jest Mesdżid-i seadet! Mów po cichu! Allah Najwyższy
upomniał jedną wspólnotę w 49. Surze Hudżurat: »O wy, którzy wierzycie!

Nie podnoście waszych głosów ponad głos Proroka! I nie zwracajcie

się do niego głosem podniesionym - jak to czynicie między sobą -aby

nie stały się daremne wasze uczynki, kiedy nie jesteście świadomi«.

Pochwalił też świętym ajetem mówiących po cichu: »Zaprawdę, ci, którzy

zniżają głos w obecności Wysłannika Allaha - to są ci, których serca

doświadczył Allah Najwyższy dla bogobojności. Dla nich będzie

przebaczenie i nagroda ogromna«. Okazywanie szacunku Wysłannikowi
Allaha po śmierci jest, jak okazywanie go za Jego życia”.

Hazrat Mensur pochylił głowę i spytał się: „Eba Abdullah! Powinno się
stać naprzeciwko kyble, czy też naprzeciwko Kabr-i seadet
[Błogosławionego Grobu]?”. Hazrat Imam Malik odpowiedział: „Nie odwracaj
twarzy od Wysłannika Allaha! W Dniu Ostatecznym ten wielki Prorok
(sallallahu alejhi we sellem) będzie orędownikiem. W Dniu Ostatecznym
będzie pośrednikiem w uratowaniu się ciebie i twojego ojca Adema
(alejhisselam). Zwracając się w stronę Kabr-i seadet oraz lgnąc do
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Błogosławionego Ducha Wysłannika Allaha, proś o orędownictwo! W
Świętym Koranie (4. Surze Nisa: 64) oznajmiono w tym znaczeniu: 

«My każdego proroka posłaliśmy tylko po to, żeby zgodnie z

rozkazem Allaha Najwyższego był (dla plemienia, do którego został
wysłany) tym, któremu jest się posłusznym. Oni po wyrządzeniu swoim

nefs szkody przyjdą i będą prosić Allaha Najwyższego o wybaczenie.

Jeśli Mój Wysłannik poprosi o przebaczenie dla nich, to oczywiście

Allah Najwyższy przyjmie ich skruchę i okaże im Swoje miłosierdzie». 
W tym świętym ajecie Allah Najwyższy obiecuje, że zostanie przyjęta

skrucha okazana przez tych, którzy zwrócili się do Wysłannika Allaha”. 
Na to Mensur wstał, zatrzymał się przed Hudżre-i seadet i zaczął błagać:

„O mój Allahau! W tym świętym ajecie dałeś słowo, że przyjmiesz skruchę
tych, którzy zdadzą się na Wysłannika Allaha. Ja też idę do Wysokiej
Dostojności, Szlachetnego Proroka i proszę Cię o wybaczenie. Wybacz mi,
jak wybaczyłeś tym, którzy za Jego życia prosili Go o wstawiennictwo! O mój
Allahu! Ze względu na cześć Tego wielkiego Proroka, który jest
Nebijjurrahme, błagam Cię. O największy z proroków, Muhammedzie
(alejhisselam)! Zdawszy się na Ciebie, błagałem mojego Allaha: »O Allahu!
Uczyń moim orędownikem Tego wielkiego Proroka!«. Mając za sobą stronę
kyble oraz twarz zwróconą w kierunku okna Muwadżehe-i seadet, modlił się
na stojąco. Po lewej stronie stał Mesdżid Nebewi”.

Rada Imama Malika dana Kalifowi Mansurowi wskazuje na to, że należy
być skupionym podczas modlitwy przed Hudżre-i seadet. Powiadomił też, że
nie jest odpowiednie pozostać bardzo długo w Błogosławionej Medynie tym,
którzy nie są w stanie prawidłowo się zachować i okazać szacunek temu
miejscu.

Pewien człowiek, który pochodził ze wsi w Anatolii, wiele lat spędził w
Błogosławionej Medynie, ożenił się tam i miał pewne obowiązki w Hudżre-i
seadet. Pewnego dnia ciężko zachorował i zapragnął ajran108. Pomyślał
sobie, że gdyby był na wsi, to kazałby zrobić sobie ajran. Tej nocy Szejh-ul-
Harem zobaczył w śnie Wysłannika Allaha, który nakazał mu, żeby prace
tego człowieka zostały przekazane komuś innemu. Szejh-ul-Harem
powiedział: „O Wysłanniku Allaha! Ta służba jest pełniona przez kogoś ze
wspólnoty”. Wysłannik Allaha odpowiedział: „Temu komuś powiedz, żeby

poszedł do swojej wsi i napił się ajranu!”. Następnego dnia
powiadomiono o tym rozkazie. Wieśniak przyjął to i poszedł do swojej
ojczyzny.

Gdy przyjście na myśl tylko takiego pragnienia może przynieść tyle
szkody, to powinno się zrozumieć, jakie szkody może spowodować żart albo
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jedno nieodpowiednie słowo, albo też jeden ruch niezgodny z dobrym
zachowaniem. Niech Allah Najwyższy chroni od tego!

Ważność i zalety wypowiadania salewat szerif

Wypowiadając lub słysząc, a także pisząc imię Szlachetnego Proroka
(sallallahu alejhi we sellem), powinno się powiedzieć salewat szerif, który
jest zwrotem okazującym szacunek, poważanie i należy do najważniejszych
obowiązków. W Świętym Koranie zostało o tym powiadomione w
pięćdziesiątym szóstym ajecie z 33. Sury Ahzab, podanym w tym znaczeniu: 

«Zaprawdę Allah Najwyższy i Jego aniołowie wypowiadają

Prorokowi salat (wysławiają jego sławę i honor). O wierzący! Wy też

Jemu (Prorokowi) róbcie salat i szczerze się Jemu poddajcie». 
Uczeni tefsir109 powiadomili o słowie salat, o którym jest mowa w tym

świętym ajecie, że ma ono takie znaczenie: ʻmiłosierdzie Allaha
Najwyższegoʼ, ʻmodlitwa o wybaczenie aniołówʼ i ʻmodlitwa wierzącychʼ.
Wszyscy uczeni islamscy jednogłośnie powiadomili, że za pierwszym razem
jak się usłyszy, powie lub napisze jedno z Błogosławionych Imion
Szlachetnego Proroka, to do wadżib należy wypowiedzenie lub napisanie
salewat szerif, a po kilku razach należy do to mustehab. 

Pragnący czegoś od Allaha Najwyższego powinien najpierw okazać
Allahowi Najwyższemu wdzięczność i wychwalić Go, po tym wypowiedzieć
salat. Taka modlitwa jest godna przyjęcia. Nie odmówi się modlitwie
wypowiedzianej między dwoma salatami (na początku modlitwy i na końcu). 

Hazrat Ebu Taha opowiedział: „Poszedłem do Wysłannika Allaha.
Jeszcze nigdy nie widziałem Go w takiej radości i tak zadowolonego. Gdy
spytałem się o powód, to oznajmił: »Jak mam się nie cieszyć? Przed

chwilą przyszedł Dżebrail (alejhisselam) i przyniósł Mi radosną nowinę.

Allah Najwyższy oznajmił: ʻJeśli z Twojej wspólnoty ktoś wypowie

Tobie salewat, to Allah Najwyższy wynagrodzi go za to dziesięcioma

salewatʼ«”.
Poniżej umieszczamy kilka z tych świętych hadisów:
„Niech będzie upokorzony ten, kto nie wypowiedział dla mnie salat

u selam, gdy zostało przy nim wypowiedziane Moje imię. Niech będzie

upokorzony też ten, kto, rozpocząwszy Ramadan, do jego końca nie

doprowadzi do wybaczenia swoich grzechów. Niech będzie

upokorzony ten, kto nie wszedł do Raju dzięki uzyskaniu aprobaty

swoich rodziców, gdy osiągnęli oni podeszły wiek”.
„Najskąpszym wśród skąpych jest ten, kto, wypowiedziawszy Moje

imię, nie powiedział Mi salat u selam”.
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Hazrat Ebu Humejd es-Saʼidi powiadomił: „Niektórzy z Towarzyszy
Proroka spytali się Wysłannika Allaha: »O Wysłanniku Allaha! W jaki sposób
powinniśmy wypowiadać Tobie salat u selam?«. Wysłannik Allaha oznajmił:
»Powiedzcie: ʻAllahumme salli ala Muhammedin we ezwadżihi we

zurrijetihi kema sallejte ala Ibrahime we barik ala Muhammedin we

ezwadżihi we zurrijetihi kema barekte ala Ibrahime inneke hamidun

medżidʼ«”.
Niektóre z salewat szerif:
„Alejhisselam”, „Sallallahu alejhi we sellem”, „Allahumme salli ala

sejjidina Muhammed”, „Allahume salli ala Muhammedin we ala ali
Muhammed, kema sallejte ala Ibrahime we ala ali Ibrahim[…]”, „Allahume
salli ala Muhammedin we ala alihi we sahbihi edżmain”, „Alejhisselatu
wesselamu wettehijje”, „Alejhi we ala dżemiʼi minessalewati etemmuha we
minettehijjati ejmenuha”.

Pewien człowiek opowiedział: „W liście, który dostałem od jednego z
moich przyjaciół w każdym miejscu, gdzie było imię Wysłannika Allaha,
napisano: »Sallallahu alejhi we sellem teslimen kesiren kesira«. Gdy
spytałem się o powód tego, to powiedział: »W młodości pisałem książki
hadis. Pisząc Błogosławione Imię Wysłannika Allaha, nie pisałem salewat.
W śnie zobaczyłem Szlachetnego Proroka, podszedłem do Niego. Swoją
Błogosławioną Twarz odwrócił ode mnie. Podszedłem z drugiej strony,
ponownie się odwrócił. Gdy podszedłem z przodu, spytałem się: ʻO
Wysłanniku Allaha! Dlaczego odwracasz się ode mnie?ʼ. Oznajmił:
ʻOdwracam się, ponieważ ty, pisząc Moje imię w twojej książce, nie

oddałeś Mi salewat!ʼ. Od tego czasu, gdy piszę Błogosławione Imię, piszę
Je razem z salewat«”.

W świętych hadisach jest powiadomione: 
„Allah Najwyższy obdarzy dziesięć razy salatem (miłosierdziem),

wybaczy dziesięć grzechów i podniesie stopień dziesięć razy temu, kto

Mi wypowie jeden raz salat”.
„W Dniu Ostatecznym najbliższy jest Mi ten, najbardziej zasługuje

na Moje orędownictwo ten, kto wypowie Mi najwięcej salat u selam”.
Allah Najwyższy powiedział do Musy (alejhisselam): „Muso! Czy chcesz

Mi być bliższy niż słowo dla języka, myśli dla serca, duch dla ciała, światło
dla oczu?”. Musa (alejhisselam) odpowiedział: „Tak, o mój Panie!”. Allah
Najwyższy oznajmił: „W takim razie wypowiadaj Muhammedowi
(alejhisselam) dużo salewat”. „Muso, czy nie chcesz poczuć pragnienia w
Dniu Ostatecznym?”. Musa (alejhisselam) odpowiedział, że nie chce. Allah
Najwyższy oznajmił: „W takim razie wypowiadaj dużo salewat
Muhammedowi (sallallahu alejhi we sellem)”.
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Szlachetny Prorok (sallallahu alejhi we sellem) oznajmił:
„W Dniu Ostatecznym, w każdym miejscu, najbliższy będzie Mi ten,

kto wypowiedział Mi na ziemi dużo salewat. Temu, kto wypowie Mi w

noc i dzień Piątku sto salewat, Allah Najwyższy spełni jego sto potrzeb.

Siedemdziesiąt odnośnie spraw w życiu pozagrobowym, a trzydzieści

w sprawach ziemskich. Potem Allah Najwyższy przez jednego anioła

przyniesie te salewat do Mojego grobu, jakby były one prezentami od

was. Ten anioł powiadomi Mnie o imieniu, rodowodzie, plemieniu, z

którego pochodzi ten, kto je wysłał. Przy Mnie zapisze je na białej

stronie. Moja wiedza po śmierci, jest jak Moja wiedza za życia”.

„W Czwartek Allah Najwyższy zsyła aniołów ze srebrnymi zeszytami

i piórami ze złota. Oni zapisują tych, którzy w czwartkowy dzień i

Piątkową noc swojemu Prorokowi wypowiedzieli dużo salewat”.

„Dwóch muzułmanów, gdy się spotka i przywita oraz wypowie

Prorokowi salewat, to nim się rozstaną, zostaną im wybaczone ich byłe

i przyszłe grzechy”.

„Jeśli jeden z was wejdzie do mesdżidu, to niech pozdrowi Proroka

i powie: »O Allahu! Chroń mnie od szatana!«”.

„Wychodząc, powiedzcie: »Allahumme inni esʼeluke min fadlike«”.

„Jeśli w modlitwie nie wypowie się Allahowi Najwyższemu słów

dziękczynnych (hamd) i Wysłannikowi Allaha salewat, to modlitwa

znajdzie się za zasłoną. Modlitwa, w której najpierw jest hamd Allahowi

i salewat Wysłannikowi Allaha, należy do przyjętych”.

„Jeśli nie powie się Wysłannikowi Allaha salewat, to między

modlitwą a niebem pojawi się zasłona. Gdy wypowie się salewat, to

zasłona zostaje zerwana i modlitwa wznosi się do nieba. Gdy się nie

wypowie, to modlitwa wraca z powrotem”.

„Jeśli w zgromadzeniu muzułmanów nie wspomni się Allaha

Najwyższego i nie wypowie Wysłannikowi Allaha salewat, to nad nimi

znajduje się bicz, który jeśli zechce, to ich ukarze albo im wybaczy”. 

„Niech wypowiedzą Mi salewat ci, którym dzwoni w uszach”.

„Ten, kto zamierza coś zrobić, niech się poradzi. Allah Najwyższy

obdarzy go w tym poznaniem tego, co jest właściwe. Jeśli ktoś zechce

coś powiedzieć i zapomni, to niech wypowie Mi salewat, ponieważ w

salewat dla Mnie jest dla słowa słowo zastępcze. Ma się nadzieję, że się

je sobie przypomni”. 

„Jeśli, spełniając dobry uczynek, nie wypowie się imienia Allaha

Najwyższego oraz Mnie salewat, to czyn ten będzie niepełny i

Błogosławieństwo od niego odejdzie”. 
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Gdy zmarł jeden z wielkich uczonych islamskich, Ebu Hafs Kałidi Efendi,
to został on zobaczony we śnie przez pewnego człowieka, który spytał się
go, jak został potraktowany przez Allaha Najwyższego. Uczony
odpowiedział: „Okazawszy mi miłosierdzie i przebaczenie, obdarzył mnie
Rajem”. Gdy spytano się, z jakich powodów, to odpowiedział: „Zatrzymał
mnie między aniołami, które policzyły moje grzechy i wypowiedziane przeze
mnie salewat dla Wysłannika Allaha. Salewat było bardzo dużo. Allah
Najwyższy oznajmił im: »Moi aniołowie, wasza praca została zakończona. O
nic innego się nie pytajcie. Zaprowadźcie go do Raju«”.

Jeden z Selefi [pierwszych muzułmanów] powiedział: „Jeden z moich
towarzyszy, z którym uczyłem się razem świętych hadisów, zmarł. Przyśniło
mi się, że miał na sobie kosztowne zielone ubranie. Gdy spytałem się go o
powód, to odpowiedział: »W każdym świętym hadisie tam, gdzie
zobaczyłem imię Wysłannika Allaha, obok Jego imienia pisałem: ʻSallallahu
alejhi we sellem”. Allah Najwyższy za to mnie tym wynagrodził«”.

Inny z Selefi powiedział: „Zmarł mój sąsiad, pisarz. Zobaczyłem go we
śnie. Spytałem się, w jaki sposób potraktował go Allah Najwyższy.
Odpowiedział, że mu wybaczył. Spytałem się jaki był tego powód.
Powiedział, że za to, że za każdym razem, gdy pisał imię Wysłannika Allaha,
to pisał je razem ze słowami: »Sallallahu alejhi we sellem«”.

Hazrat Ebu Sulejman Darani powiedział: „Pisząc święte hadisy,
zapisując Błogosławione Imię, pisałem: »sallallahu alejh«. Nie pisałem słów:
»we sellem«. W śnie zobaczyłem Wysłannika Allaha, który oznajmił: »Eba

Sulejman! Pisząc Moje imię w hadisach razem z salatem, pisz: ʻwe

sellemʼ. To są cztery litery. Za każdą literę jest dziesięć nagród. Jeśli

tego nie napiszesz, to znaczy, że zostawiasz czterdzieści nagród«”. 
Pewien człowiek miał właśnie taki zwyczaj. Jemu też Wysłannik Allaha

powiedział w śnie: „Co się z tobą dzieje, że nie piszesz Mi salat u selam

w całości?”.
Hazrat Ebu Bekr Syddyk oznajmił: „Ten, kto boi się, że zapomni, niech

wypowiada dużo salewat Wysłannikowi Allaha”.
Jeden z ewlija, Hazrat Muhammed bin Saʼid bin Mutarrif powiedział:

„Każdej nocy, kładąc się spać, wypowiadam pewną ilość salewat. Jednej
nocy przyśniło mi się, że przyszedł Wysłannik Allaha. Wszedł, a mój pokój
wypełnił się Nurem. Potem podszedł do mnie i oznajmił: »Zbliż te usta, które
wypowiadają dla Mnie dużo salewat, żebym je pocałował«. Ja zaś
zawstydziłem się zbliżyć usta i nastawiłem policzek. Pocałował mnie.
Obudziłem się z przerażeniem. Mój pokój był wypełniony pięknym
zapachem. Przez osiem dni ten piękny zapach nie zszedł z mojego
policzka”.
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Gdy jeden ze starszych Selefi Hazrat Hallad bin Kesir zmarł, to pod jego
głową znaleziono papier, na którym było napisane: „Ten dokument jest
dowodem na to, że Hallad bin Kesir uratował się od Piekła”. Spytano się
jego bliskich, co robił. Powiedzieli, że w każdy Piątek wypowiadał salewat.

W dziele pt. „Zeynuʼl-Mecalis” Szejha Ajniego jest napisane, że
Wysłannik Allaha powiedział: „W Dniu Ostatecznym trzy grupy ludzi będą

znajdować się pod Arszem, gdzie poza jego cieniem nie będzie innego

cienia”. Spytano się, kim są ci ludzie. Wysłannik Allaha oznajmił: „Ratujący

Moją wspólnotę z trudności, uważający na Moją Sunnę i

wypowiadający Mi dużo salewat”.
Szejh Ebu Musa Dariri opowiedział: „Na morzu złapał nas sztorm.

Wszyscy płakali ze strachu przed śmiercią. Wtedy zachciało mi się spać. W
widzeniu sennym zobaczyłem Wysłannika Allaha. Powiedział do mnie:
»Powiedz ludziom na statku, żeby tysiąc razy wypowiedzieli:

ʻAllahumme salli ala sejjidina Muhamedin we ala Al-i sejjidina

Muhammed, salaten tundżina biha min dżemiʼil ehwali wel-afat we

takdi lena biha dżemiʼel hadżat we tutahhyruna biha min dżemiʼis-

sejjiat we terfeʼuna biha indeke aʼled-deredżat we tubelliguna biha

aksal-gajat min dżemiʼil hajrati fil-hajati we baʼdel mematʼ«. Dopiero gdy
wypowiedzieliśmy to trzysta razy, sztorm się uspokoił i byliśmy uratowani”. 

Zaleca się, wypowiadać ten salatin w każdym ważnym działaniu i w
każdym nieszczęściu, podczas plag, klęsk żywiołowych, trzęsienia ziemi. W
książkach godnych zaufania podane jest czterdzieści świętych hadisów o
tym, które słowa są salatin. Niektóre z nich to:

Allahumme salli ala Muhammedin we ala Al-i Muhammed, kema sallejte
ala Ibrahime we ala Al-i Ibrahim, we barik ala Muhammedin we ala Al-i
Muhammed, kema barekte ala Ibrahime we ala Al-i Ibrahim, inneke hamidun
medżid.

Allahumme salli we sellim we barik werham ala sejjidina Muhammedin
huwe sejjid-ul Arabi wel Adżem we imami Mekket-il mukerrameti wel
Medinet-il munewwerati wel harem. Allem-el insane malem jaʼlem.

Asluhu nurun we nesluhu Adem. Baʼsuhu muahharun we halkuhu
mukaddem.

Ismuh-usz szerifu mektubun alel Lewh-il mahfuzi bijak-il kalem.
We dżismuh-usz szerifu medfunun fil Medinet-il munewwereti wel harem.

Ja lejte ektehilu turabellezi taht-el kadem.
Fe tuba summe tuba limen dea we tebiahu we limen esleme sahib-esz

szefaati lil alemin.
Kailen ja Rabbi! Sellim ummeti, ummeti wa ummeta jaz el lutfi wel kerem.
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Fe junad-il munadi min kybel-ir Rahman, kabiltu szefaateke ja Nebijjel
muhterem. Udhul-ul Dżennete la hawfun alejkum wela huznun wela elem. 

Summe Radijallahu teala an Ebi Bekrin we Omara we Osmane we Alijjin
zil-Kerem.

We sallallahu ala sejjidina Muhammedin wel hamdu leke ja Rabb-el
alemin. Bi hurmeti Sejjid-il murselin.
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PIĘKNY WYGLĄD I CHARAKTER 
SZLACHETNEGO PROROKA

Błogosławione Imiona Wysłannika Allaha

Najczęściej wypowiadanym imieniem Szlachetnego Proroka jest
Muhammed. Oznacza: ʻbardzo wychwalanyʼ, ʻbardzo się podobającyʼ. To
imię w Świętym Koranie pojawia się cztery razy (3. Sura Al Imran: 144; 33.
Sura Ahzab: 40; 48. Sura Fetih: 29 i 47. Sura Muhammed: 22). Zaś w 61.
Surze Saf, w szóstym świętym ajecie Isa (alejhisselam) powiadomił Swoją
wspólnotę o imieniu Ahmed, co znaczy: ʻStworzyciela bardzo

wychwalający, wysławiającyʼ. W Świętym Koranie poza imionami
Muhammed i Ahmed został wspominany za pomocą imion: Mahmud,
Resul, Nebi, Szahid, Beszir, Nezir, Mubeszszir, Munzir, Dai-i ilallah, Siradż-
i munir, Rauf, Rahim, Musaddyk, Muzekkir, Muddessir, Abdullah, Kerim,
Hak, Munir, Nur, Hatemun-Nebijjin, Rahmet, Nimet, Hadi, Taha, Jasin…
Poza tymi Błogosławionymi Imionami część została wspomniana w Świętym
Koranie, część w świętych hadisach, a część w świętych księgach
zesłanych poprzednim prorokom.

W niektórych świętych hadisach pojawiają się takie imiona Szlachetnego
Proroka: Mahi, Akib, Mukaffi, Nebijjur-Rahme, Nebijjut-Tewbe, Nebijj-ul-
Mulahim, Kattal, Mutewwekil, Fatih, Hatem, Mustafa, Ummi, Kusem
(ʻzbierający w sobie każde dobroʼ).

W jednym ze świętych hadisów Szlachetny Prorok oznajmił: „Jest pięć

imion, które należą tylko do Mnie. Ja jestem Muhammed, ja jestem

Ahmed, ja jestem Mahi, Allah Najwyższy zniszczy dzięki Mnie kufur110.

Ja jestem Haszir, ponieważ ludzie po Mnie zostaną wskrzeszeni w Dniu

Ostatecznym. Ja jestem Akyb, ponieważ po Mnie nie ma proroka”.
Szlachetny Prorok z powodu syna Kasyma z matki Hazrat Hadidże, który

zmarł, jak był dzieckiem, został obdarzony przydomkiem „Ebu Kasym”.
Przed islamem, ponieważ był prawy, godny zaufania, pewny, niezawodny,
Kurajszyci wołali na Niego „El-Emin”. Jednym z imion Szlachetnego
Proroka jest określenie: „Jasin”. Pochodzi ono z Sury Jasin, która jest
sercem Świętego Koranu. Jeden z wielkich uczonych, ulema-i nasihin

415

110 kufur –- bluźnierstwo.



Hazrat Sejjid Abdulhakim Arwasi oznajmił, że „Jasin” oznacza: ʻO Mój
Ulubieńcu, który jesteś nurkiem w Mojej rzece miłościʼ.

Na temat Szlachetnego Proroka poza wierszami i pochwałami na Jego
temat, zostało napisanych wiele dzieł, w których Go wychwalano. Autorzy
ich, a nawet ci z nich, których sława i sztuka przez wieki panowały na
świecie, powiedzieli, że nie potrafili wystarczająco wychwalić Wysłannika
Allaha. Ci, którzy widzieli Jego piękno, pokochali Go i starali się, jak mogli
najlepiej, opowiedzieć o Nim. Oznajmili, że siła człowieka nie starcza na to,
żeby opisać Jego piękno. 

Hilje-i seadet

,,Hilje-i seadet” – tak nazywa się opis wyglądu Szlachetnego Proroka
(sallallahu alejhi we sellem). 

Uczeni islamscy, opierając się na dowodach i dokumentach, w jasny
sposób opisali wygląd, atrybuty, piękne cechy charakteru i – ze wszystkimi
szczegółami – całe życie Muhammeda (alejhisselam). Ta wiedza została
zebrana ze świętych hadisów, w których Szlachetny Prorok sam osobiście o
tym powiadomił i z wiadomości przekazanych przez Towarzyszy Proroka.
Dzieła zawierające tę wiedzę nazywa się „książkami sijer” [kronikami].
Spośród tysięcy książek sijer najsłynniejsze są dzieła: „Efl-fiemail-ür-
Resul” Imama Tirmiziego, ,,fiifai flerif” Kady Iyada, „Delail-ün-Nubüvve”

Imama Bejhekiego i Ebu Nuajma Isfehaniego, a także „Mevahib-i

Ledünniye” Imama Kastelaniego.
Święte hadisy i przekazy Towarzyszy Proroka opisują wygląd

Szlachetnego Proroka w ten sposób:
Błogosławiona Twarz, wszystkie Błogosławione części ciała

Szlachetnego Proroka i Jego Błogosławiony Głos są piękniejsze od twarzy,
części ciał i głosów wszystkich ludzi. Błogosławiona Twarz była trochę
okrągła i gdy był wesoły, to świeciła się jak księżyc w pełni. Gdy się cieszył,
to było widać to po Jego Błogosławionym Czole. Wysłannik Allaha jak
widział w dzień, tak też widział i w nocy; jak widział to, co jest z przodu, tak
i widział to, co było za Nim. Gdy patrzył na bok i do tyłu, to odwracał się
całym ciałem. Patrzył więcej na ziemię niż na niebo. Błogosławione Oczy
były duże, wewnątrz lekko zaczerwienione, tęczówki czarne, miał długie
rzęsy. Na noc smarował oczy kohl. Czoło Szlachetnego Proroka było
uwydatnione, Błogosławione Brwi cienkie, niezłączone. Gdy się gniewał, to
pomiędzy brwiami pojawiała się żyła. Jego Błogosławiony Nos był ładny, po
środku kości nosowej lekko zgarbiony. Jego Błogosławiona Głowa była
duża. Błogosławione Usta nie były małe. Błogosławione Zęby były białe,
przednie z rozstępami. Gdy mówił, to jakby z pomiędzy Jego zębów
wychodziło światło. Spośród Sług Allaha Najwyższego nie widziano nikogo
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innego, kto byłby od Niego szlachetniejszy i mówił od Niego milsze słowa.
Błogosławione Słowa łatwo można było zrozumieć, porywały sobą serca i
pociągały duchy. Gdy mówił, to Jego słowa nizane były jak perły. Gdyby ktoś
chciał Jego słowa policzyć, to łatwo by to zrobił. Czasami, żeby dobrze były
zrozumiane, powtarzał trzy razy. W Raju będzie się mówiło tak, jak mówił
Muhammed (alejhisselam). Błogosławiony Głos docierał do miejsc, do
których nikogo innego głos nie był w stanie dotrzeć. 

Szlachetny Prorok (sallallahu alejhi we sellem) miał uśmiechniętą twarz.
Śmiał się, pokazując uśmiech i wtedy widać było Jego przednie zęby. Wtedy
to też Jego Nur odbijał się na ścianach. Jego płacz był delikatny jak Jego
śmiech. Nie śmiał się nigdy głośno i nie płakał na głos. Jednak, gdy się
zasmucił, to z Jego Błogosławionych Oczu płynęły łzy, a Błogosławione
Piersi wydawały dźwięk. Płakał z lęku przed Allahem Najwyższym, gdy
myślał o grzechach Swojej wspólnoty, gdy recytował Święty Koran i czasami
podczas robienia salatu. 

Błogosławione Palce Szlachetnego Proroka były grube, a Błogosławione
Ramiona muskularne. Błogosławione Dłonie były szerokie. Jego
Błogosławione Ciało pięknie pachniało. Błogosławione Ciało było silnej
budowy i jednocześnie miękkie. Hazrat Enes bin Malik powiedział: „Przez
dziesięć lat służyłem Wysłannikowi Allaha. Błogosławione Ręce były
miększe od jedwabiu. Błogosławiona Skóra pachniała piękniej od kwiatów i
muskonu. Błogosławione Ramiona, Stopy i Palce były długie. Błogosławione
Palce nóg były grube. Jego Błogosławiony Brzuch był szeroki, nie był
wydatny, był na równi z klatką piersiową. Błogosławiona Klatka Piersiowa
była szeroka. Błogosławione Serce Wysłannika Allaha było nazargah-i ilahi
(ʻmiejsce, w które zagląda Allah Najwyższyʼ)”.

Wysłannik Allaha jak nie był wysokiego wzrostu, tak i nie był też niskiego.
Gdy obok Niego stanął ktoś wysoki, to On wyglądał na wyższego. Gdy
siedział, to Jego Błogosławione Ramiona znajdowały się ponad ramionami
wszystkich siedzących. 

Błogosławione Włosy i owłosienie nie były bardzo kręcone ani też bardzo
proste, z natury były falowane. Błogosławione Włosy były długie; przedtem
zostawiał Sobie grzywkę, potem czesał je z przedziałkiem po środku.
Błogosławione Włosy czasami zapuszczał, czasami też podcinał. Nie
farbował włosów i brody. Gdy zmarł, to siwych włosów na Jego głowie i
brodzie było mniej niż dwadzieścia. Błogosławione Wąsy podcinał. Jego
wąsy posiadały kształt i długość Jego Błogosławionych Brwi. Miał pod
Swoim rozkazem osobistych fryzjerów. Wysłannik Allaha (sallallahu alejhi
we sellem) zawsze miał przy Sobie myswak i grzebień. Gdy czesał
Błogosławione Włosy i Brodę, to patrzył w lusterko. Wysłannik Allaha chodził
szybko, patrząc przed Siebie i po pięknym zapachu wiadomo było, którędy
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przeszedł. Wysłannik Allaha był Arabem. Miał cerę o jasnej karnacji z
różowawym zabarwieniem. Był piękny, sympatyczny. Jeśli ktoś powie, że
Wysłannik Allaha był czarny, to stanie się niewierzącym.

Arab w słowniku ma znaczenie: ʻładny, pięknyʼ. I tak np. lisan-i Arab
znaczy: ʻładny językʼ. W geografii „Arab” oznacza tego, kto urodził się na
Półwyspie Arabskim, tam się wychował i stamtąd pochodzi. Wysłannik
Allaha z tego względu, że urodził się na Półwyspie Arabskim, jest Arabem.
Arabowie są jasnej, jasnobrązowej karnacji. Szczególnie członkowie rodziny
Szlachetnego Proroka byli białej karnacji i piękni. Zresztą Jego dziadek
Ibrahim (alejhisselam) był biały, Ibrahim (alejhisselam) był synem
wierzącego o imieniu Taruh z Basry. Poganin Azer zaś był jego wujkiem i
przyrodnim ojcem. 

Uroda Abdullaha, ojca Szlachetnego Proroka, była znana aż w Egipcie.
Z powodu Nuru, który znajdował się na jego czole, do Mekki przybyło około
dwieście dziewczyn, które chciały wyjść za niego za mąż. Jednak Nurem
Muhammeda (alejhisselam) została obdarzona Amine.

Abbas, wujek Szlachetnego Proroka i jego syn Abdullah też byli biali.
Potomkowie Szlachetnego Proroka do końca świata będą biali i ładni. 

Towarzysze Proroka byli też biali. Hazrat Osman był blondynem. Dyhje-i
Kelbi, który był posłem Wysłannika Allaha do Herakliusza, Imperatora
Bizancjum, był też piękny. Dżebrail (alejhisselam) wiele razy przybierał
postać Hazrat Dyhjego.

Tubylcy z Egiptu, Damaszku, Afryki, Sycylii i Hiszpanii nie należą do
Arabów. Arabowie opuścili Półwysep Arabski i przybyli do tych miejsc, żeby
głosić islam. Obecnie żyją tam ich potomkowie. W końcu znajdują się oni też
w Turcji i w Indiach. Jednak obecnie nie jest prawidłowe nazywać tubylców
w tych regionach Arabami. 

Tubylcy z Egiptu są ciemnej karnacji. Tubylcy z Etiopii są czarni i ich
nazywa się Habesz. Lud Zengibar (Afryki) nazywa się Murzynami, oni mają
czarną skórę. Czarny muzułmanin jest wiele razy lepszy, milszy,
wartościowszy od białego niewierzącego. Bycie czarnym nie zmniejsza
honoru w wierze. Hazrat Bilal Habeszi i Hazrat Usame, których Wysłannik
Allaha bardzo kochał, byli czarni. Zaś znani ze swojego zła i hańby poganie:
Ebu Leheb i Ebu Dżehl byli biali. Allah Najwyższy obdarza wartością nie
kolor skóry człowieka, lecz siłę jego wiary i pobożność. Wrogowie islamu i
żydzi wykorzystują nazywanie Arabów „czarnymi” w swojej wrogiej
działalności.

Wszystkie piękne cechy charakteru zostały zebrane u Szlachetnego
Proroka. Piękny charakter jest darem Allaha Najwyższego, nie jest czymś,
co można później wypracować. Szlachetny Prorok nigdy nie złorzeczył
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żadnemu muzułmaninowi, wypowiadając jego imię i nigdy nikogo
Błogosławioną Ręką nie uderzył. Mścił się tylko dla Allaha, nigdy nie zemścił
się ze względu na Siebie. Wobec Swojej Rodziny, Swoich Towarzyszy i
służących był zawsze skromny, bardzo dobrze ich traktował. W domu był
zawsze bardzo łagodny i miły. Odwiedzał chorych i uczestniczył w
pogrzebach. Pomagał Swoim Towarzyszom w ich pracach, brał na ręce
dzieci. Jednak Jego serce nie było tym zajęte. Błogosławiony Duch
przebywał w świecie aniołów. 

Tego, kto zobaczył nagle Wysłannika Allaha, ogarniał w lęk. Gdyby On
nie zachowywał się łagodnie, to ze względu na Jego stany prorockie nikt nie
mógłby przy Nim usiąść, nie miałby siły wysłuchać Jego słów. Gdy
tymczasem Sam, ze względu na wstydliwość, nie patrzył nikomu
Błogosławionymi Oczyma na twarz. Wysłannik Allaha (sallallahu alejhi we
sellem) był wśród ludzi człowiekiem najhojniejszym. Nie widziano, żeby
powiedział, że nie ma, gdy czegoś od Niego chciano. Gdy miał, to dawał, a
jak nie, to milczał. Żaden z imperatorów bizantyjskich, szachów irańskich,
żaden władca nie dokonał tylu dobrych uczynków i tyle dobra, co On.
Jednak Sam lubił żyć w trudnościach, prowadził takie życie, że jedzenie i
picie nie przychodziło Mu nawet na myśl. Nigdy nie powiedział, żeby
przyniesiono jedzenie albo Mu coś ugotowano. Gdy przyniesiono, to jadł,
przyjmował każdy owoc, jaki Mu dano. Czasami miesiącami mało jadł, lubił
znosić głód. Czasami dużo jadł. Na końcu jedzenia nie pił wody. Wodę pił,
siedząc. Gdy jadł z innymi, to ostatni zabierał rękę od jedzenia. Wszystkie
prezenty przyjmował. W rewanżu dawał dużo więcej. 

Jego zwyczajem było noszenie różnych ubrań. Gdy przychodziły
delegacje posłów, to się ubierał w wartościowe i piękne ubrania. Nosił
srebrny pierścionek z agatem, którego używał jako pieczęć. Na pierścionku
było napisane: ,,Muhammedun Resulallah”. Jego łoże było ze skóry,
wypełnione włóknami z palmy daktylowej. Czasami spał na tym materacu,
czasami na rozłożonej skórze na ziemi albo czasami tylko na ziemi.
Wewnętrzną stronę Błogosławionej Dłoni kładł pod prawym policzkiem, spał
na prawym boku. Nie brał zekatu, nie jadł czegoś takiego jak surowa cebula
i czosnek, nie recytował wierszy. 

Błogosławione Oczy Szlachetnego Proroka spały, szlachetne serce nie
spało. Kładł się spać głodny i wstawał najedzony. Nigdy nie ziewał.
Błogosławione Ciało, stając się świetliste [nurani], nie rzucało na ziemię
cienia. Na Jego ubraniu nie siadały muchy, a komary i inne insekty nie ssały
Jego krwi. Po powiadomieniu przez Allaha Najwyższego, że został
Wysłannikiem Allaha, szatan nie wzniósł się więcej do nieba i nie czerpał
stamtąd wiadomości, a wróżbici nie byli w stanie nic przepowiedzieć.
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Szlachetny Prorok (sallallahu alejhi we sellem) jest obecnie w życiu, którego
my nie znamy. Jego Błogosławione Ciało nigdy nie zamieni się w proch. W
Jego grobie przebywa anioł, który powiadamia Go o salewat. Miejsce
pomiędzy Jego grobem a minberem nazywa się Rawda-i mutahhera. Tutaj
znajduje się jeden z ogrodów Raju. Odwiedzenie Jego grobu należy do
oznak największego posłuszeństwa i jednego z najwartościowszych ibadet.

O urodzie Szlachetnego Proroka opowiadali niektórzy z Jego
Towarzyszy:

Hazrat Ebu Hurejre powiedział: „Nie widziałem nikogo piękniejszego od
Wysłannika Allaha. Jakby słońce świeciło całym swoim blaskiem z Jego
twarzy. Gdy się uśmiechał, to na ścianę padało światło odbite z Jego
zębów”.

Hazrat Ibn-i Ebi Hale powiedział: „Błogosławiona Twarz naszego
Szlachetnego Proroka błyszczała jak księżyc w pełni”.

Hazrat Ali powiedział: „Tego, kto Go nagle zobaczył, ogarniał lęk. Ten, kto
poznał Go przez rozmowę, od razu Go pokochał”.

Hazrat Dżabir bin Semmure powiedział: „Wysłannik Allaha pogłaskał
mnie Błogosławioną Ręką po twarzy. Z Jego ręki poczułem chłód i piękny
zapach, jakby przed chwilą był wydobyty z torby sprzedawcy pachnideł.
Wysłannik Allaha, witając się z kimś, jeśli nawet dotknął go tylko Swoją ręką,
to przez cały dzień ten zapach odczuwano”.

Hazrat Aisze powiedziała: „Gdy Wysłannik Allaha pogłaskał po głowie
jakieś dziecko, to po pięknym zapachu od razu można było to dziecko
poznać wśród innych dzieci”.

Pewnego dnia, gdy Wysłannik Allaha (sallallahu alejhi we sellem) spał w
Swoim domu, to przyszła Ummi Sulejm, matka Enesa bin Malika. Na
Błogosławionej Twarzy Wysłannika Allaha podczas snu pojawiły się krople
potu. Ummi Sulejm zaczęła zbierać te krople z twarzy Szlachetnego
Proroka. Gdy się obudził i spytał jaki był tego powód, to Ummi Sulejm, która
była siostrą Jego mamki, odpowiedziała: „Dołączamy je do pachnideł. Wasz
pot jest najpiękniejszym, najprzyjemniejszym pachnidłem”. 

Hazrat Ebu Hurejre powiedział: „Nie widziałem nikogo, kto chodziłby
szybciej od Wysłannika Allaha. Jakby ziemia się pod Nim obracała.
Poświęcaliśmy całą naszą energię, idąc razem z Nim”.

Szlachetny Prorok bardzo pięknie mówił. Doskonale wiedział, kiedy
powinien rozpocząć mówienie i kiedy je zakończyć. Jego słowa pod
względem sposobu mówienia były jasne, właściwe i różnorodne. Zawsze
używał słów o prawidłowym znaczeniu. Jego zdolność objaśniania była
znamienita, mówiąc, nie odczuwał trudności i zmęczenia. 
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Uroda Wysłannika Allaha

Wielcy uczeni islamscy zwani ulema-i rasihin, którzy w wiedzy zahir i
batyn byli mistrzami i spadkobiercami Szlachetnego Proroka, widzieli Jego
w całym Jego pięknie i byli w Nim zakochani. Na ich czele stał Hazrat Ebu
Bekr Syddyk. On widział pieczęć proroctwa Wysłannika Allaha (sallallahu
alejhi we sellem), zrozumiał Jego wyższość, piękno i wielkość, pokochał Go
i w tym posunął się tak daleko, że nikt mu w tym nie dorównał. Hazrat Ebu
Bekr nieustannie, w każdym miejscu widział Wysłannika Allaha. Pewnego
razu opowiedział o swoim stanie: „O Wysłanniku Allaha! Gdzie tylko spojrzę,
tam Ciebie widzę”. Jeszcze innym razem powiedział: „Moje wszystkie dobre
uczynki zamienię na jedną Waszą pomyłkę”. Hazrat Aisze też należy do
tych, którzy najlepiej Go widzieli, zrozumieli i o Nim opowiedzieli. Hazrat
Aisze była uczoną, literaturoznawcą, mudżtehid111, mądra i inteligentna.
Mówiła bardzo jasno i z elokwencją. Bardzo dobrze znała znaczenie
Świętego Koranu, haram i helal, wiersze arabskie i matematykę. Napisała
wiersze, w kórych wychwalała Wysłannika Allaha. Poniższy dwuwiersz
został wyrectowany przez Hazrat Aiszę:

«We lew semiʼu fi 
Mysre ewsafe haddihi; 
Lema bezelu fi sewmi 
Jusufe min nakdin. 
Lewima Zeliha lew
reejne dżebinehu, 
Le aserne bilkatʼil 
kulubi alel ejdi».
Podany w tym znaczeniu: „Gdyby ci w Egipcie usłyszeli o pięknie Jego

(Szlachetnego Proroka) policzków, to Jusufowi (alejhisselam, którego
piękno było wszystkim znane i wszyscy o nim opowiadali) nie daliby w ogóle
pieniędzy. To znaczy cały swój majątek schowaliby, żeby zobaczyć Jego
policzki. Kobiety, które oczerniały Zelihę, mówiąc: »Zakochała się w Jusufie
(alejhisselam)«, gdyby zobaczyły świetliste czoło Wysłannika Allaha, to
zamiast rąk pocięłyby sobie serca i nie odczułyby bólu”.

Hazrat Aisze powiedziała: „Pewnego dnia Wysłannik Allaha wyciągał ze
Swoich sandałów paski. Ja zaś przędłam nici. Spojrzałam na Jego
Błogosławioną Twarz. Z błyszczącego czoła spływał pot. Krople potu
roztaczały wszędzie światło, oślepiały oczy. Wpadłam w zdumienie. Spojrzał
na mnie i oznajmił: »Co się stało, że jesteś taka zdumiona?«.
Odpowiedziałam: »O Wysłanniku Allaha! Blask na Waszej Błogosławionej
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Twarzy i krople potu na Błogosławionym Czole, które roztaczają wokoło
światło, wprowadziły mnie w zdumienie«. Wysłannik Allaha wstał i podszedł
do mnie. Pocałował mnie w czoło i oznajmił: »O Aisze! Niech Allah

Najwyższy obdarzy cię łaską! Ja nie ucieszyłem ciebie tak, jak ty Mnie

ucieszyłaś«. Pocałowanie Hazrat Aisze w czoło było za to, że patrzyła na
Wysłannika Allaha z miłością i rozumiała Jego piękno. Z tego powodu
pochwalił ją i uradował. 

Zebrane piękno w Błogosławionym Ciele Wysłannika Allaha (sallallahu
alejhi we sellem), które było widziane i pokazywało Jego wewnętrzne
piękno, nie zostało zgromadzone w ciele u żadnego innego człowieka.
Hazrat Imam Kurtubi przekazał: „Piękno Wysłannika Allaha nie było
widziane w całości. Gdyby Jego prawdziwe piękno było widziane, to
Towarzysze Proroka nie mieliby siły na Niego patrzeć. A jeżeliby pokazał
Swoje prawdziwe piękno, to nikt by nie wytrzymał patrzenia na Niego”.

Jusuf (alejhisselam) pokazał się ludziom swoim zewnętrznym pięknem,
zaś Wysłannik Allaha wewnętrznym. Na piękno Jusufa (alejhisselam)
zostały pokrojone ręce. Na piękno Wysłannika Allaha zostały pocięte sznury
przepasujące habity zakonników, stłuczone posągi bożków i rozpędzone
zostały chmury bluźnierstwa. 

Towarzysze Proroka spytali się: „O Wysłanniku Allaha! Czy Wy jesteście
najpiękniejsi, czy też Jusuf (alejhisselam) był od Was piękniejszy?”.
Szlachetny Prorok dał odpowiedź: „Mój brat Jusuf jest ode Mnie

piękniejszy, ja zaś od niego milszy. Jego widzialnego piękna było

więcej od widzialnego u Mnie”.
W jednym ze świętych hadisów Szlachetny Prorok oznajmił: „Każdy

prorok posłany przez Allaha Najwyższego posiadał piękną twarz i

piękny głos. Wśród nich wasz Prorok jest o najpiękniejszej twarzy i o

najpiękniejszym głosie”.
W świętym hadisie, który przekazał Hazrat Enes bin Malik, powiedziane

jest: ,,Żaden z was nie będzie wierzącym, jeśli nie będzie kochał Mnie

bardziej od swoich dzieci, rodziców i całego narodu”.
Pewnego dnia Hazrat Omar powiedział do Wysłannika Allaha: „O

Wysłanniku Allaha! Przysięgam na Allaha Najwyższego, że jesteś mi poza
moim życiem, ze wszystkiego najbliższy”. Wysłannik Allaha oznajmił: „Jeśli

Ja nie będę wam milszy od waszego życia, to żaden z was nie będzie

wierzącym”. Na to Hazrat Omar powiedział: „O Wysłanniku Allaha!
Przysięgam na Allaha Najwyższego, który Tobie zesłał Święty Koran, że Ty
jesteś mi milszy niż moje życie”. Szlachetny Prorok odpowiedział: „O

Omarze, teraz zostało powiedziane (w całości)”.
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Ktoś przyszedł do Szlachetnego Proroka i powiedział: „O Wysłanniku
Allaha! Kiedy będzie Koniec Świata?”. Szlachetny Prorok odpowiedział:
„Czy jesteś przygotowany na Koniec Świata?”. Ten ktoś powiedział:
„Tak, przygotowałem się, robiąc dużo salatów, poszcząc i dając jałmużnę. A
także bardzo kocham Allaha Najwyższego i Jego Wysłannika”. Na to
Wysłannik Allaha oznajmił: „Człowiek będzie razem z tym, kogo kocha”. 

Kochać Wysłannika Allaha należy do fard-i ajn [dla wszystkich
muzułmanów jest to obowiązkiem]. Jeśli umieści się w sercu miłość do
Wysłannika Allaha, to łatwo jest żyć zgodnie z islamem, poznać smak wiary
i islamu. Ta miłość jest powodem całkowitego podporządkowania się
Wysłannikowi Allaha. Przez tę miłość zyska się nieskończone, niemożliwe
do opisania dary i Błogosławieństwa, którymi Allah Najwyższy obdarzył
Swojego Ulubieńca. Każdy muzułmanin powinien czytać książki uczonych
sunnickich, które są dowodem tego Błogosławieństwa. 

Wierzący, wypowiedziawszy lub usłyszawszy Błogosławione Imię
Wysłannika Allaha, powinien zachować się tak, jakby znajdował się w
szlachetnym towarzystwie Wysłannika Allaha.

W powiadomieniu o Jego czynach i o Błogosławionych Słowach
używanie porównań, które Jego sławę wywyższają, należy do okazania Mu
szacunku, Jego poważania. Nie używanie słów podczas charakteryzowania
Go, które wśród ludzi należą do poniżających, prostackich, też należy do
okazywania Mu szacunku. 

I tak na przykład o Wysłanniku Allaha nie powie się „biedny”. Nie powie
się „pasterz”. Gdy powie się, że coś lubił i nie przyzna się, że jednak
samemu się tego nie lubi, to okazuje się Mu szacunek. Na słowa
Wysłannika: „Nie jem, gdy jestem o coś oparty” powiedzieć: „Ja podczas
jedzenia opieram się o coś”, a potem nie zrobić czegoś takiego dla
kontrastu, jak, opierając się o coś, zjeść, to należy do okazaia szacunku
Wysłannikowi Allaha. Uważanie na to należy też do oznak szacunku.
Robienie tego specjalnie, robienie tego bez przywiązywania do tego uwagi,
otwiera drzwi do bluźnierstwa. 

Nie kładzenie na Święty Koran i księgi świętych hadisów jakiejkolwiek
innej książki lub jakiejś rzeczy należy do okazywania szacunku Allahowi
Najwyższemu i Wysłannikowi Allaha. Wycieranie z nich kurzu i nie
wyrzucanie do śmieci papieru, na którym znajdują się święte imiona Allaha
Najwyższego lub Wysłannika Allaha, należy do okazywania szacunku
Allahowi Najwyższemu i Jego Wysłannikowi.

Takich papierów się nie rwie. Jeśli znajduje się na nich Święte Imię Allaha
Najwyższego lub święte ajety i zostały tak zniszczone, że nie można z nich
korzystać, to powinno się owinąć je w czysty materiał i zakopać w ziemi lub
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myć tak długo pod wodą, aż znikną z nich napisy albo też spalić. Po ich
spaleniu, proch powinno się zakopać. Spalenie jest lepsze od zmycia
napisów, ponieważ woda używana do mycia może znaleźć się pod nogami. 

Okazanie szacunku Błogosławionej Medynie, nie popełnianie tam tego,
co jest zakazane (grzechów), przygotowanie poczęstunku dla mieszkańców
Medyny zaliczane jest też do okazywania szacunku Szlachetnemu
Prorokowi. 
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WYŻSZOŚCI

Wysoka etyka 

Gdy Allah Najwyższy wyliczał dary i dobra dla Szlachetnego Proroka
(sallallahu alejhi we sellem), pocieszał Jego Błogosławione Serce, to
oznajmił: „Zaprawdę, zostałeś obdarzony wspaniałym charakterem”.
Hazrat Ikrime powiedział, że usłyszał od Hazrat Abdullaha bin Abbasa: „W
tym świętym ajecie »Huluk-i azim« oznacza piękne cechy charakteru, tj.
charakteru, o którym powiadomiono w Świętym Koranie. Święty ajet (68.
Sura Kalem: 4) głosi: «Zaprawdę, Ty zostałeś obdarzony Huluk-i azim».
Huluk-i azim znaczy: ʻPosiadać tajemnice z Allahem Najwyższym i być
obdarzonym wspaniałym charakterem, etykąʼ oraz oznacza traktowanie
ludzi zgodnie z pięknymi normami etycznymi. Powodem przyjęcia islamu
przez wielu ludzi jest wspaniała etyka Wysłannika Allaha. 

Jego miłe słowa pociągały za sobą serca, zachwycały duchy. Posiadał
tak wielki rozum, że potrafił pięknie pokierować twardymi, upartymi ludźmi
na Półwyspie Arabskim i – znosząc zadawane przez nich cierpienia –
łagodnością doprowadzał ich do posłuszeństwa. Większość z nich,
porzuciwszy swoje religie, została muzułmanami i na drodze religii
islamskiej walczyła przeciwko swoim ojcom i braciom. Dla Niego poświęcili
oni swoje majątki oraz ojczyznę i walczyli. Gdy tymczasem nie byli do
czegoś takiego przyzwyczajeni. Wszystkich wprowadzał w zachwyt
wspaniałym charakterem, łagodnością, zdolnością wybaczania,
cierpliwością, dobrodziejstwem, gościnnością. Ci, którzy to ujrzeli i o tym
usłyszeli, chętnie zostawali muzułmanami. Nigdy w żadnym Jego ruchu,
czynie, słowie nie było czegoś brzydkiego, jakiegokolwiek braku. Ze
względu na Siebie samego na nikogo nigdy się nie gniewał, jednak wobec
wrogów religii, przynoszących religii szkodę, słowem i ręką był bardzo
twardy i srogi.

Widziano wiele cudów Muhammeda (alejhisselam). Wszyscy mówili o
nich, zarówno Jego przyjaciele jak też i wrogowie. Najwartościowszym z
tych cudów jest to, że miał wspaniały charakter i szlachetnie się
zachowywał. 
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Hazrat Eba Saʼid Hudri powiedział: „Wysłannik Allaha (sallallahu alejhi
we sellem) dawał zwierzętom karmę. Przywiązywał wielbłądy. Zamiatał w
domu. Doił owce. Naprawiał Swoje sandały, prał. Jadł razem ze swoimi
służącymi. Gdy służący się zmęczył przy kręceniu młynem, to mu pomagał.
Robił zakupy na bazarze, sam je zanosił do domu. Gdy spotkał biedaka,
bogatego, starszego, młodszego, to najpierw sam pozdrawiał. Witając się,
pierwszy wyciągał Błogosławione Dłonie. Traktował na równi niewolnika,
właściciela, pana, czarnego i białego. Przychodził na każde zaproszenie bez
względu na to, kto Go zapraszał. Tego, co Mu podano, nawet jeśli było mało,
nie traktował z pogardą, obojętnie. Nie zostawiał jedzenia z wieczoru na
rano i z rana na wieczór. Miał piękny charakter. Lubił spełniać dobre uczynki,
ze wszystkimi dobrze współżył. Miał uśmiechniętą twarz, mówił w miły
sposób; gdy mówił, to się nie śmiał. Wyglądał na zasmuconego, ale nie miał
zmarszczonych brwi. Był skromny. Jednak z natury nie był służalczy. Jego
majestatyczny wygląd budził szacunek i lęk. Jednak nie był prostakiem. Był
uprzejmy i hojny. Jednak nie był marnotrawcą, dla niepotrzebnych miejsc nie
dawał. Wszystkich żałował. Chodził zawsze ze spuszczoną głową. Od
nikogo niczego nie oczekiwał. Ci, którzy pragną pokoju, szczęścia powinni
być tacy jak On”.

Hazrat Enes bin Malik oznajmił: „Przez dziesięć lat służyłem
Wysłannikowi Allaha. Ani razu nie okazał Swojego niezadowolenia. Nie
skomentował, dlaczego tak coś zrobiłem lub czegoś tak nie zrobiłem”.

Hazrat Ebu Hurejre oznajmił: „Podczas jednej z wypraw wojennych
poprosiliśmy, żeby pomodlił się o klęskę pogan. Powiedział: »Nie zostałem

posłany po to, żeby złorzeczyć, żeby ludzi spotkała kara. Zostałem

posłany po to, żeby wszystkim czynić dobro i doprowadzić ludzi do

pokoju«”. 
Allah Najwyższy głosi w świętych ajetach (21. Sura Enbija: 107),

podanych w tym znaczeniu: «My Ciebie posłaliśmy tylko jako

miłosierdzie i dobro dla światów».
Hazrat Ebu Saʼid Hudri oznajmił: „Wstydliwość Wysłannika Allaha jest

większa od wstydliwości dziewic muzułmanek”.
Hazrat Enes bin Malik oznajmił: „Wysłannik Allaha, witając się z kimś, nie

zabierał pierwszy Błogosławionych Dłoni z uścisku. Nim ten ktoś nie
odwrócił twarzy, to od niego nie odwracał Swojej Błogosławionej Twarzy.
Jeśli siedział przy kimś, to siedział na obu kolanach, z szacunku dla niego
nie wyciągał nóg przed siebie”.

Hazrat Dżabir bin Sumure powiedział: „Wysłannik Allaha mało mówił.
Mówił, jak zaszła potrzeba lub gdy się pytano”. Z tego wynika, że każdy
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muzułmanin nie powinien mówić bezmyślnie, pustych słów, powinien
milczeć. Jego słowa były jasne i zrozumiałe.

Hazrat Enes bin Malik oznajmił: „Wysłannik Allaha (alejhisselam)
odwiedzał chorych, szedł za konduktem pogrzebowym i tam, gdzie Go
wołano. Jeździł też na ośle. Widziałem Wysłannika Allaha na wojnie w
Hajberze, jak siedział na ośle, trzymając jego uzdę ze sznura. Gdy
Wysłannik Allaha wychodził po salacie porannym, to dzieci z Medyny i
robotnicy stawiali przed Nim naczynia wypełnione wodą i chcieli, żeby
wsadził do nich swój Błogosławiony Palec. Nawet jeśli było zimno, to im nie
odmawiał i spełniał ich życzenia”.

Ponownie Enes bin Malik oznajmił: „Jeśli nawet mała dziewczynka brała
Wysłannika Allaha za rękę, zaprowadziła do jakiejś pracy, to szedł razem z
nią i załatwiał tę sprawę”.

Hazrat Dżabir oznajmił: „Nie usłyszano nigdy, żeby Wysłannik Allaha
odmówił czyjejś prośbie”.

Szlachetny Prorok ze względu na wstydliwość przewyższał wszystkie
stworzenia. Wobec czegoś nieodpowiedniego zamykał oczy. Do nikogo nie
zwracał się słowami, które były przez tego kogoś nielubiane. 

Hazrat Aisze powiedziała: „Gdy Wysłannika Allaha powiadomiono o
czyimś czynie, który był Mu niemiły, to nie wypowiadał jego imienia, tylko
zwracał się ogólnie: »Dlaczego tak robią?«. W ten sposób powstrzymywał
tego kogoś od popełnienia złego czynu lub powiedzenia czegoś złego i nie
podawał imienia”. 

Hazrat Enes bin Malik powiedział: „Pewnego dnia do Szlachetnego
Proroka przyszedł ktoś, kto miał zabrudzoną twarz czymś żółtym. Nic jemu
nie powiedział, nic, co mogłoby tego kogoś zasmucić. Gdy tamten wyszedł,
to oznajmił: »Powinniście powiedzieć, żeby umył sobie twarz«”.

Wysłannik Allaha doprowadzał do jedności między plemionami. Nie
doprowadzał między nimi do nienawiści. Przywódcę każdego plemienia
ugaszczał i sadzał na głównym miejscu.

Pozwalał, żeby wszyscy Go widzieli. Odwiedzał Swoich Towarzyszy i
pytał się o tych, których nie widział. Dawał rady tym, którzy obok Niego
siedzieli i to, co im się należało. 

Ze względu na Jego zachowanie nikomu nie przychodziło na myśl, że
może jednego z nich bardziej lubić od innych. Wobec przychodzących ze
skargą był cierpliwy i ich wysłuchiwał.

Nie opuszczał tych, którzy do Niego przyszli, nim tamci sami nie odeszli.
W najdoskonalszy sposób wszystkim ludziom prezentował Swój piękny
charakter i etykę. Pod względem prawa i sprawiedliwości wszyscy byli u
Niego równi. Żaden nie przewyższał drugiego, nie było różnic.
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Hazrat Aisze oznajmiła: „Nie znam nikogo, kto by posiadał piękniejszy
kodeks postępowania od Wysłannika Allaha. Jeśli ktoś z Jego Towarzyszy
lub Rodziny Go zawołał, to na pewno odpowiadał: »Proszę«”.

Wysłannik Allaha wołał Swoich Towarzyszy najpiękniejszymi imionami,
nikomu nie przerywał w mówieniu. Gdy z kimś rozmawiał, to nim tamten nie
skończył lub nie wstał, to On nic nie powiedział. 

O Jego pięknym postępowaniu, miłosierdziu i litości Allah Najwyższy
oznajmił: „Wasze znoszenie trudności zrani Go i zmartwi. Wobec was

jest bardzo słaby, wobec wierzących miłosierny, im życzy dużo dobra”. 
Szlachetny Prorok – lękając się, że mogą Jego wspólnocie przyspożyć

trudności – niektóre sprawy ułatwiał: „Gdyby nie było to utrudnieniem dla

Mojej wspólnoty, to nakazałbym podczas każdej ablucji używać
myswak”.

Pod względem dotrzymywania słowa nikt wśród ludzi nie przewyższa
Szlachetnego Proroka. 

Hazrat Abdullah bin Ebiʼl Hamsa opowiedział: „Razem ze Szlachetnym
Prorokiem, nim zostało Mu przekazane proroctwo, handlowałem. Na Jego
rachunku pozostała opłata. Dałem Mu słowo, że spotkamy się o pewnej
porze, w pewnym miejscu. Gdy sobie o tym przypomniałem, a minęły trzy
dni od tej daty, to od razu tam pobiegłem. Zobaczyłem, że przez trzy dni tam
na mnie czekał, wpadłem w wielkie zdumienie. Powiedział do mnie: »Młody

człowieku, bardzo Mnie zmęczyłeś! Ja tutaj czekam na ciebie od trzech

dni«”. 
Skromność Szlachetnego Proroka nie miała porównania ze skromnością

u żadnego człowieka, a nawet u żadnego proroka (alejhisselam) nie była tak
wielka czy porównywalna.

Nie posiadał w ogóle uczucia pychy, wyniosłości. Gdy Szlachetnemu
Prorokowi dano wybór pomiędzy byciem Władcą-Prorokiem a Sługą-
Prorokiem, to wybrał On bycie Prorokiem jako Sługa. 

Na to Israfil (alejhisselam) powiedział do Szlachetnego Proroka:
„Zaprawdę, Allah Najwyższy obdarzył Cię skromnością, ponieważ z synów
Adema, Ty jesteś największy. Jako pierwszy wstaniesz z grobu, jako
pierwszy też będziesz orędownikiem”.

Szlachetny Prorok powiedział do Hazrat Aisze: „Zaproponowano Mi, że

kamienie, ziemia Mekki będą ze złota. Powiedziałem: »Nie, o Mój Panie.

Niech jednego dnia będę najedzony, a drugiego głodny. W dniach,

kiedy będę głodny, będę, błagając, modlił się do Ciebie. W dniach,

kiedy będę najedzony, to będę Cię wychwalał i okazywał

dziękczynienie«”.
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Dżebrail (alejhisselam) przyszedł do Szlachetnego Proroka i oznajmił:
„Masz pozdrowienia od Allaha Najwyższego. Allah Najwyższy oznajmił:
»Jeśli On zechce, to te góry zrobię dla Niego ze złota. Gdziekolwiek pójdzie,
to będą one razem z Nim«”.

Szlachetny Prorok powiedział: „O Dżebrailu! Świat jest domem dla

tych, którzy nie mają domu. I znowu, ten majątek jest majątkiem tego,

kto nie posiada majątku. To zbierają ci, którzy nie mają rozumu”.
Na to Dżebrail (alejhisselam) powiedział: „O Muhammedzie! Allah

Najwyższy stworzył Ciebie tak, że zawsze prawidłowo wyciągasz prawa ze
Świętego Koranu”.

Hazrat Aisze oznajmiła: „Zdarzało się, że czasami przez cały miesiąc
czekaliśmy, żeby w domu zapalić ogień do gotowania jedzenia. Mieliśmy
tylko daktyle i wodę”.

Hazrat Ibni Abbas oznajmił: „Wysłannik Allaha i Jego Rodzina przez
wiele nocy kładli się spać, nie zjadłszy wieczornego posiłku. Nie udawało im
się znaleźć nic, co mogliby zjeść wieczorem”.

Hazrat Aisze oznajmiła: „Błogosławiony Żołądek Wysłannika Allaha nigdy
nie był syty. Z tego powodu nikomu się nie skarżył. Być w potrzebie było dla
Niego lepsze od bogactwa. Jeśli nawet przez całą noc skręcał się z głodu,
to nie stało to dla Niego na przeszkodzie, żeby w dzień pościć. Gdyby chciał,
to mógłby zażądać od Allaha Najwyższego wszystkich skarbów na ziemi,
jedzenia i wygodnego życia. Przysięgam, gdy widziałam Go w tym stanie, to
żałowałam Go i płakałam. Głaskałam Go po Błogosławionym Brzuchu i
mówiłam: »Niech moje życie zostanie dla Ciebie poświęcone! Czy nie
mógłbyś zapewnić Sobie niektórych korzyści, które by dały Ci siłę na tym
świecie?«.

On zaś odpowiadał: »Aisze! Co ja zrobię ze światem? Najwięksi z

proroków, Moi bracia, okazali cierpliwość wobec jeszcze większych

trudności. Mimo takiego stanu, żyli dalej. Dotarli do swojego Pana.

Dlatego Pan doprowadził ich do Siebie w piękny sposób, zwiększył ich

nagrody. Ja wstydzę się żyć wygodnie, ponieważ przez takie życie

pozostanę za nimi w tyle. Dla Mnie najpiękniejsze i najmilsze jest to, co

doprowadzi Mnie do spotkania i bycia razem z Moimi braćmi,

przyjaciółmi«”.
Hazrat Aisze oznajmiła: „Wysłannik Allaha zmarł dwa miesiące po

wypowiedzeniu tych słów”.
Hojność Wysłannika Allaha była przez wszystkich znana i wszyscy o niej

mówili. W tej pięknej zalecie nikt nie dorówna Wysłannikowi Allaha. 
Hazrat Ibni Abbas powiedział: „W czynieniu dobra Wysłannik Allaha był

najbardziej szczodry pośród ludzi. Gdy spotykał się z Dżebrailem
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(alejhisselam) i podczas Ramadanu, to był szczodrzejszy od porannego
wiatru”.

Hazrat Enes bin Malik powiedział: „Szedłem razem z Wysłannikiem
Allaha. Na sobie miał płaszcz z jemeńskiego materiału. Z tyłu podszedł jakiś
beduin i pociągnął Go za kołnierz tak, że zranił Błogosławioną Szyję i
pozostawił na niej ślad. Wysłannik Allaha śmiał się z tego stanu beduina i
kazał mu coś dać”.

Sąsiadką Wysłannika Allaha była stara kobieta. Swoją córkę wysłała do
Niego z prośbą: „Nie mam ubrania do robienia salatu. Wyślij mi ubranie,
żebym mogła osłonić się nim podczas salatu”. Wtedy to Wysłannik Allaha
nie miał innego ubrania. Ściągnął ze Swoich Błogosławionych Pleców entari
(długą koszulę) i posłał do tej kobiety. Gdy przyszedł czas na salat, to nie
poszedł do mesdżidu, bo nie miał, w co się ubrać. Towarzysze Proroka,
usłyszawszy o tym, powiedzieli: „Wysłannik Allaha jest tak hojny, że został
bez koszuli i nie miał jak pójść do mesdżidu. My też wszystko rozdajmy
biednym”. Allah Najwyższy zesłał od razu dwudziesty dziewiąty święty ajet
z 17. Sury Isra do Swojego Ulubieńca najpierw w tym znaczeniu: 

«Nie bądź skąpy, daj coś»,
a potem też: 
«Ale nie rozdawaj też tak, żebyś potem wpadł w kłopoty i pogrążył

się w smutku, straciwszy salat! W dawaniu jałmużny postępuj z

umiarem».
Tego dnia po salacie Hazrat Ali przyszedł do Wysłannika Allaha i

powiedział: „O Wysłanniku Allaha! Dzisiaj pożyczyłem osiem dirhemów na
potrzeby rodziny. Połowę z tego Wam daję. Kupicie Sobie ubranie”.
Wysłannik Allaha poszedł na bazar i za dwa dirhemy kupił Sobie ubranie.
Gdy szedł kupić jedzenie za pozostałe dwa dirhemy, to zobaczył siedzącego
niewidomego, który mówił: „Kto da mi ubranie, żeby zyskać uznanie Allaha
Najwyższego i ubranie w Raju?”. Wysłannik Allaha dał mu nowo kupione
ubranie. Niewidomy, biorąc ubranie, poczuł piękny zapach. Zrozumiał, że to
ubranie pochodzi od Wysłannika Allaha, ponieważ to, czego choć raz
Wysłannik Allaha dotknął, jeśli nawet podarło się ze starości na kawałki, to
pięknie pachniało. 

Niewidomy pomodlił się: „O mój Allahu! Ze względu na tę koszulę otwórz
mi oczy”. Od razu zaczął widzieć. Wysłannik Allaha odszedł. Za jednego
dirhema kupił Sobie koszulę. Gdy szedł kupić jedzenie za pozostałe
pieniądze, zobaczył, że jakaś dziewczynka płacze. Spytał się jej: „Córko,

dlaczego płaczesz?”. Dziewczynka odpowiedziała: „Jestem służącą u
pewnego żyda. Dał mi jednego dirhema. Kazał mi za pół dirhema kupić
butelkę, a za drugą połowę oliwę. Po kupieniu tego, wracałam. Butelka z
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oliwą wypadła mi z ręki. Butelka się stłukła, a oliwa wylała. Teraz nie wiem,
co mam zrobić”. Wysłannik Allaha oddał ostatniego dirhema dziewczynce i
powiedział: „Kup za niego butelkę i oliwę, zanieś do domu”.
Dziewczynka powiedziała: „Boję się, że żyd mnie zbije, ponieważ przyjdę
spóźniona do domu”. Wysłannik Allaha powiedział: „Nie bój się! Pójdę

razem z tobą i powiem mu, żeby nic ci nie zrobił”.
Poszli do domu i zapukali do drzwi. Żyd, widząc Wysłannika Allaha

(sallallahu alejhi we sellem), bardzo się zdziwił. On opowiedział żydowi o
tym, co się stało i poprosił go, żeby nic dziewczynce nie zrobił. Żyd upadł
przed nogami Wysłannika Allaha i powiedział: „O Ty, największy Proroku,
który jesteś koroną tysięcy ludzi i na Twój rozkaz czeka tysiące lwów! Dla
służącej uhonorowałeś drzwi tego biedaka. O Wysłanniku Allaha! Tę
dziewczynę uwolniłem ze względu na szacunek do Ciebie. Naucz mnie o
wierze, o islamie. Chcę zostać w Waszej obecności muzułmaninem”.
Wysłannik Allaha zapoznał go z islamem. Żyd został muzułmaninem.
Opowiedział swojej rodzinie i tak wszyscy zostali muzułmanami. Wszystko
to zaszło z powodu wspaniałego charakteru Wysłannika Allaha.

Wysłannik Allaha posiadał wiele pięknych cech. Każdy muzułmanin
powinien je poznać i nimi przystroić swój kodeks postępowania. W ten
sposób uratuje się od nieszczęść na ziemi i w życiu pozagrobowym, a także
zyska orędownictwo Szlachetnego Proroka.

Niektóre z Jego pięknych cech charakteru

1. Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) przewyższa
wszystkich proroków pod względem: wiedzy, myślenia, silnej wiary, rozumu,
inteligencji, hojności, skromności, łagodności, wytrwałości, starania się,
godności, wierności, zaufania, odwagi, majestatu, dzielności, elokwencji,
biegłości, wyrozumiałości, piękności, przestrzegania zakazów, uczciwości,
nieskazitelności, łaskawości, sprawiedliwości, litości, wstydliwości,
pobożności, wstrzemięźliwości. Wybaczał szkody i krzywdy, których
doznawał jako człowiek od przyjaciół i wrogów. Nigdy żadnej z nich nie
odwzajemnił. Podczas wojny pod Uhud, gdy poganie zranili Jego
Błogosławiony Policzek i złamali Mu ząb, to modlił się za nich w ten sposób:
„O Panie! Wybacz im! Daruj im ze względu na ich niewiedzę!”.

2. Nie wywyższał się ponad nikogo. Podczas podróży, gdy
przygotowywano posiłek z owcy i jeden z Jego Towarzyszy powiedział, że
zarżnie owcę, inny powiedział, że ściągnie skórę, a jeszcze inny, że ugotuje,
to Szlachetny Prorok powiedział, że pozbiera drzewo. Powiedziano Mu
wtedy: „O Wysłanniku Allaha! Odpocznij! My pozbieramy!”. Na to Prorok
Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) odpowiedział: „Tak! Wiem o tym,

431



że wszystko zrobicie. Jednak, siadając, nie chcę odsunąć się od

pracujących. Allah Najwyższy nie kocha tych, którzy, siedząc,

odłączają się od swoich przyjaciół”. Wstał i poszedł zebrać drwa na opał.
3. Gdy przychodził do Swoich Towarzyszy, to nie siadał na głównym,

najlepszym miejscu, lecz na tym, które znalazł wolne. Pewnego dnia, gdy z
laską wyszedł na ulicę, to ci, którzy Go zobaczyli, powstawali. Powiedział im:
„Nie wstawajcie ze względu na Mnie, jak inni to robią dla okazania

szacunku! Jestem takim samym człowiekiem jak wy. Jem jak każdy z

was i odpoczywam, gdy się zmęczę”.
4. Bardzo często siedział, klęcząc. Widziano też, że obejmował Swoje

kolana ramionami, gdy siedział. Swoich służących traktował na równi ze
Sobą. Pomagał im w ich zajęciach. Nie widziano, by kogokolwiek wyzwał lub
pobił. Jeden z Jego służących, Hazrat Enes bin Malik, powiedział: „Przez 10
lat służyłem Szlachetnemu Prorokowi. On mi lepiej służył niż ja Jemu. Nigdy
mnie nie skrzywdził, nigdy nie powiedział mi złego słowa”.

5. Po dokonaniu porannego salatu siedział razem ze Swoimi
Towarzyszami i pytał się: „Czy zachorował któryś z naszych braci?

Chodźmy go odwiedzić!”. Gdy nikt nie był chory, to pytał się: „Czy u

któregoś z nas jest pogrzeb? Chodźmy mu pomóc!”. Gdy był pogrzeb,
to pomagał myć zwłoki, zawijać je w całun, odmawiał modlitwy pogrzebowe,
szedł aż do grobu. Jeśli nie było pogrzebu, to mówił: „Ten, kto miał sen,

niech opowie! Wysłuchajmy, objaśnijmy!”.
6. Służył Swoim gościom i Towarzyszom. Mówił: „Najwyższym,

najlepszym panem swojego ludu jest ten, kto mu służy”.
7. Nie widziano nigdy, by się głośno śmiał. Śmiał się cicho, uśmiechał.

Czasami, gdy się uśmiechał, to widać było Jego przednie zęby.
8. Nigdy nie używał zbytecznych, niedogodnych słów. Jeśli była

potrzeba, to mówił krótko, jasno i to, co było korzystne. Czasami powtarzał
trzy razy, żeby dobrze Go zrozumiano.

9. Z powodu Jego majestatu, niektórzy nie mieli odwagi spojrzeć na Jego
twarz. Pewien człowiek przyszedł do Niego i gdy patrzył na Jego
Błogosławioną Twarz, to zaczął się pocić. Szlachetny Prorok Muhammed
(sallallahu alejhi we sellem) zauważył to i powiedział: „Nie krępuj się! Nie

jestem ani królem, ani tyranem. Jestem synem kobiety, która żywiła się

suszonym mięsem”. Człowiek ten, usłyszawszy te słowa, pozbył się
strachu i zaczął mówić o swoich kłopotach.

10. Chociaż był ukochanym Prorokiem, Ulubieńcem Allaha
Najwyższego, mówił: „Spośród was Ja najlepiej znam i najbardziej się

boję Allaha Najwyższego. Gdybyście zobaczyli to, co Ja zobaczyłem,

to byście mało się śmiali i bardzo płakali”. Widząc zachmurzone niebo,
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mówił: „O Mój Allahu! Nie zsyłaj na nas kary tymi chmurami!”. Gdy wiał
wiatr, mówił: „O Mój Allahu! Ześlij nam ładną pogodę!”. Gdy niebo
grzmiało, mówił: „O Mój Allahu! Nie zsyłaj na nas Swojego gniewu i

tortur, byśmy zginęli! Obdarz nas najpierw Swoimi łaskami i

zdrowiem!”. Podczas robienia salatu z Jego Błogosławionych Piersi
wydobywał się głos podobny do łkania. Tak było też, gdy recytował Święty
Koran.

11. Posiadał zaskakująco wielką duchową moc i odwagę. Podczas wojny
pod Hunejn, gdy muzułmanie rozeszli się, by zebrać łupy, pozostał z trzema
lub czterema żołnierzami. Niewierzący, zjednoczywszy się, nagle na nich
napadli. Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) przeciwstawił się im
i nie pozwalał się pokonać. Tak zdarzyło się kilka razy. Bez względu na
sytuację, nigdy się nie wycofywał.

12. Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) był bardzo hojny.
Ofiarował setki owiec i wielbłądów, Sobie samemu nic nie zostawiał. Wielu
niewierzących, widząc to dobrodziejstwo, przyjmowało islam.

13. Czasami odkładał dla Swoich dziewięciu żon i służby roczny zapas
jęczmienia i daktyli, z tego też dla biednych dawał jałmużnę.

14. Wśród potraw i owoców lubił szczególnie: baraninę, rosół, dynię,
słodycze, miód, daktyle, mleko, śmietanę, arbuza, melony, winogrona,
ogórki i schłodzoną wodę.

15. Wodę pił powoli, rozpoczynał słowem besmele, pił trzy łyki, potem
mówił: Elhamdulillah (ʻNiech będą dzięki Allahowi Najwyższemuʼ) i się
modlił.

16. Ubierał każde dozwolone ubranie. Okrywał się niezszytym okryciem z
grubego materiału (ihram), obwiązywał się opaską na biodrach (pesztemal),
nosił też koszulę i długą wierzchnią szatę (dżubbe). Jego ubrania były utkane
przeważnie z bawełny, wełny i włosia. Nosił też uszyte ubrania. W Piątek,
podczas religijnych świąt, przyjmowania posłów i wojny ubierał się w cenne
koszule i okrycia (dżubbe). Przeważnie ubierał się na biało, czasami na
zielono, a także na czerwono i czarno. Okrywał ramiona aż do przegubów, a
Błogosławione Nogi do połowy łydek. Imam Tirmuzi w książce pt. ,,fiemail-i

fierife” napisał: „Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) lubił nosić
kamis (koszulę). Rękawy koszuli sięgały aż do przegubów. Przy rękawach i
kołnierzu nie było guzików. Sandały Jego były ze skóry, miały obróżkę i dwa
kubal. Kubal jest paskiem przyszytym jednym końcem do obrążki, drugim zaś
do czubka sandału. Ubierając się, uważał na zwyczaje. W Piątki, święta i
podczas przyjmowania obcych posłów ubierał cenne ubrania”.

17. Zgodnie ze zwyczajami w Arabii zapuszczał włosy do połowy ucha, a
gdy przekroczyły tę długość, to je obcinał. Smarował Swoje włosy specjalną
zapachową oliwą. Podczas podróży zawsze miał przy Sobie butelkę z oliwą.
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Gdy smarował włosy oliwą, to najpierw okrywał głowę muslinem, potem
nakładał baszłyk. W ten sposób nie widać było, że miał włosy posmarowane
oliwą. Czasami zapuszczał włosy i zostawiał je z przodu zwisające po obu
stronach. W dniu, w którym zdobył Mekkę, miał w ten sposób zapuszczone
włosy.

18. Smarował Swoje ręce, głowę i twarz różnymi pachnidłami, spryskiwał
się kamforą i aloesem.

19. Jego materac do spania był zrobiony z wygarbowanej skóry, który był
wypełniony włóknami z palmy daktylowej. Gdy przyniesiono Mu materac
wypełniony wełną, to nie przyjął go i powiedział: „Aisze! Przysięgam na

Allaha, jeśli zechcę, to Allah Najwyższy wszędzie, gdzie będę, obdarzy

Mnie stosami złota i srebra”. Czasami spał na macie, desce, filcu z wełny
lub na gołej ziemi.

20. Błogosławione Oczy smarował każdej nocy trzy razy kohl.
21. W domu posiadał zawsze lusterko, grzebień, naczynie z kohl,

miswak, nożyczki, igły, nici. To wszystko miał ze sobą także podczas
podróży.

22. Po nocnych salatach spał do północy, potem do rana się modlił. Kładł
się na prawej stronie, prawą rękę wkładał pod policzek i recytując niektóre
sury ze Świętego Koranu, zasypiał.

23. To, co po raz pierwszy lub nagle zobaczył, tłumaczył jako coś
dobrego. Nigdy nic nie uważał za nieszczęście.

24. Gdy był smutny, to trzymał się za brodę, rozmyślał.
25. Gdy był smutny, to od razu zaczynał robić salat. Radość uzyskana

podczas salatu, odpędzała od Niego zmartwienia.
Szlachetny Prorok bardzo bał się Allaha Najwyższego, był Mu bardzo

posłuszny i bardzo Go czcił. Pod tym względem nikt nie jest w stanie
dorównać Wysłannikowi Allaha. Tak dużo robił salatów, że aż Mu
Błogosławione Nogi puchły. Gdy Hazrat Aisze powiedziała: „O Wysłanniku
Allaha! Mimo że zostały Wam wybaczone byłe i przyszłe grzechy, dlaczego
tak bardzo się trudzisz?”. Wysłannik Allaha odpowiedział: „Czyżbym nie

miał być Sługą, który najwięcej okazuje wdzięczności Allahowi

Najwyższemu?”.

Zalety

Istnieją setki książek, które opisują zalety Proroka Muhammeda
(sallallahu alejhi we sellem). Poniżej zamieszczamy niektóre z tych zalet:

1. Wśród stworzeń jako pierwszy został stworzony duch Muhammeda
(sallallahu alejhi we sellem).

2. Allah Najwyższy zapisał Jego imię na Tronie w Raju i w siedmiu
niebach.
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3. W Indiach wyrosła róża, na płatkach której znajdował się napis: ,,La

ilahe illallah Muhammedun Rassulallah” (ʻNie ma innego boga oprócz
Allaha, Muhammed jest Prorokiem Allahaʼ).

4. W pobliżu miasta Basra wyłowiono z rzeki rybę, która na prawej
stronie miała napis „Allah”, na lewej zaś „Muhammed” (sallallahu alejhi
we sellem). 

5. Istnieją aniołowie, których jedynym obowiązkiem jest wymawianie
imienia Muhammeda (sallallahu alejhi we sellem). 

6. Powodem wydania rozkazu aniołom oddania pokłonu Ademowi
(alejhisselam) było to, że posiadał on na czole Nur Muhammeda
(alejhisselam).

7. Allah Najwyższy nakazał wszystkim prorokom, by przekazali swoim
wspólnotom religijnym, że powinno się uwierzyć Muhammedowi
(alejhisselam), jeśli w ich czasach zostanie On Prorokiem.

8. W czasie, gdy miał przyjść na świat, ukazało się wiele wielkich
znaków. Wszystkie te wielkie znaki są opisane w książkach historycznych,
utworach poetyckich, które czytane są w dniu urodzin Proroka Muhammeda
(sallallahu alejhi we sellem).

9. Gdy przyszedł na świat, to został obrzezany przez aniołów.
10. Gdy się urodził, to szatani nie byli w stanie więcej wznieść się do

nieba i przechwycić wiadomości od aniołów. 
11. Gdy przyszedł na świat, to przewróciły się wszystkie bożki i czczone

posągi.
12. Jego kołyską kołysali aniołowie.
13. Gdy był w kołysce, rozmawiał z księżycem. Gdzie Błogosławionym

Palcem wskazał, tam księżyc się kierował.
14. Zaczął mówić, gdy był niemowlakiem.
15. W dzieciństwie sunął razem z Nim, znajdujący się nad Jego głową

obłok, który okrywał Go na dworze cieniem. Trwało to aż do rozpoczęcia się
Jego prorokowania.

16. Każdy prorok posiadał na prawej ręce Znamię Proroctwa. Prorok
Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) miał je na skórze lewej łopatki, na
wysokości Swojego serca. 

17. Z tyłu widział tak samo jak z przodu.
18. Widział w ciemnościach tak samo jak w dziennym świetle.
19. Swoją śliną z gorzkiej wody robił słodką; leczył nią chorych; dla

niemowląt była pokarmem jak mleko.
20. Gdy oczy Jego spały, to serce czuwało. Podobnie było u wszystkich

proroków.
21. Podczas całego Swojego życia w ogóle nie ziewał. Podobnie było u

wszystkich proroków (alejhimussalewatu wetteslimat). 
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22. Jego Błogosławiony Pot pachniał jak róże. Pewien biedak, wydając
za mąż Swoją córkę, poprosił Go o pomoc. Prorok Muhammed (sallallahu
alejhi we sellem) umieścił w małej butelce Swój pot i dał mu, ponieważ
wtedy nie miał nic innego. Gdy ta dziewczyna smarowała nim swoją twarz,
głowę, to dom jej pięknie pachniał. Jej dom stał się znany jako „pachnący
dom”.

23. Wyglądał na wyższego, gdy znajdował się obok kogoś wysokiego,
choć był średniego wzrostu.

24. Gdy szedł w świetle słońca lub księżyca, nie dawał cienia.
25. Na Jego ciele i ubraniu nie usiadły nigdy żadna mucha, komar i inne

insekty.
26. Nawet wtedy, gdy przez dłuższy czas nie zmieniał bielizny, nigdy nie

była ona brudna. 
27. Za każdym razem, gdy szedł, to szli za Nim aniołowie, dlatego też

puszczał Swoich Towarzyszy na przód, mówiąc: „Zostawcie miejsce dla

aniołów, idących za mną”.
28. Gdy nastąpił na kamień, to zostawał na nim ślad. Gdy szedł po

piasku, to nie zostawiał żadnego śladu.
29. Spośród ludzi i aniołów Jemu przekazano najwięcej nauki. Pomimo

że nie potrafił pisać i czytać i od nikogo niczego się nie nauczył, Allah
Najwyższy powiadomił Go o wszystkim. Jak Allah Najwyższy nauczył
Adema (alejhisselam) nazw wszystkiego, tak i Jego powiadomił o
wszystkich nazwach i naukach.

30. Został powiadomiony o imionach wszystkich z Jego wspólnoty
religijnej i o tym, co między nimi zajdzie.

31. Jego rozum przewyższa rozum wszystkich ludzi.
32. Został obdarzony wszystkimi dobrymi cechami charakteru, które

można znaleźć u ludzi. Wielki poeta, Omar bin Farid, na pytanie: „Dlaczego
nie wychwalałeś Szlachetnego Proroka?” odpowiedział: „Zrozumiałem, że
nie starczy mi siły, żeby Go wychwalić. Nie potrafiłem znaleźć słów godnych
Jego wychwalenia”.

33. Allah Najwyższy w wyznaniu wiary umieścił Jego imię obok Swego,
w wielu modlitwach, w słowach Ezan, w niektórych obrządkach religijnych i
hutbe, w dawaniu rad, w trudnych chwilach, w grobie, na Sądzie
Ostatecznym, w Raju i w języku każdego stworzenia.

34. W 93. Surze Duha, w 5. świętym ajecie Allah Najwyższy obiecał
słowami: «Tobie dam wszystko to, co zechcesz, aż będziesz

zadowolony (dopóki powiesz, że masz już dosyć)», że obdarzy Proroka
Muhammeda (sallallahu alejhi we sellem) wszystkimi naukami, wszystkimi
zaszczytami, pomocą przeciwko wrogom islamu i przewagą nad nimi, Jego
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wspólnotę zwycięstwami, na Sądzie Ostatecznym każdego rodzaju prawem
do orędownictwa i objawienia łask. Gdy został zesłany ten święty ajet, to –
patrząc na Anioła Dżebraila (alejhisselam) – powiedział: „Nie zgodzę się na

pozostanie w Piekle kogokolwiek z Mojej wspólnoty”.
35. Allah Najwyższy nazywa w Świętym Koranie każdego z proroków

(alejhimussalewatu wetteslimat) po imieniu. Zaś do Proroka Muhammeda
(sallallahu alejhi we sellem) zwraca się słowami: „O Mój Wysłanniku, O

Mój Proroku, O Mój Ulubieńcu”, którymi informuje o wywyższających Go
cechach.

36. Mówił wyraźnie, łatwo zrozumiałym językiem. Potrafił mówić każdym
dialektem arabskim. Przychodzącym z różnych stron odpowiadał słowami
przez nich używanymi. U słuchających Go, budził podziw. Mówił: „Allah

Najwyższy bardzo dobrze i ładnie Mnie wykształcił”.
37. Potrafił bardzo wiele rzeczy opisać kilkoma słowami. Ponad 100

tysiąc świętych hadisów wskazuje na to, że jest Dżewami-ul-kelim (małą
ilością słów bardzo wiele wyjaśniającym). Niektórzy uczeni islamscy
powiedzieli, że cztery fundamenty islamu znajdują się w Jego czterech
świętych hadisach: 1. Czyny szacowane są według ich intencji. 2. Co jest

zakazane, jest jasne, co jest dozwolone, jest również jasne. 3.

Oskarżyciel powinien przedstawić świadka i oskarżony powinien

złożyć przysięgę. 4. Nie posiada doskonałej wiary ten, kto nie będzie

życzył swojemu współwyznawcy tego samego, co sobie samemu

życzy. Z tych czterech świętych hadisów: pierwszy jest fundamentem
wiedzy o obowiązkach religijnych, drugi wiedzy o procedurze, trzeci wiedzy
prawnej i polityki, czwarty wiedzy o zwyczajach i moralności.

38. Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) był niewinny i bez
grzechu. Przed czterdziestym rokiem życia i po nim świadomie lub
nieświadomie nie popełnił żadnego małego czy wielkiego grzechu. Nigdy nie
zauważono u Niego żadnego niewłaściwego zachowania.

39. Zostało nakazane muzułmanom przekazywanie pozdrowienia
Prorokowi Muhammedowi (sallallahu alejhi we sellem) podczas salatu,
wypowiadając słowa: ,,Esselamu alejke ejjuhennebijju we rahmetullahi”.
Nie zostało zezwolone pozdrowienie innego proroka i aniołów podczas
salatu.

40. Allah Najwyższy powiedział: „Gdyby Ciebie nie było, to bym nic nie
stworzył”.

41. Pozostali prorocy sami odpowiadali na oszczerstwa niewierzących.
Zaś na oszczerstwa rzucane Muhammedowi (alejhisselam) odpowiadał
Allah Najwyższy i Go bronił.

42. Liczba wierzących, którzy należą do wspólnoty Muhammeda
(alejhisselam) przewyższa sumę liczby wyznawców wspólnot innych

437



proroków. Jego wspólnota od pozostałych jest szlachetniejsza, przewyższa
je. W świętych hadisach jest powiadomione, że wśród tych, którzy będą w
Raju, dwie trzecie z nich to będą ludzie z Jego wspólnoty. 

43. Inni prorocy (alejhimussalewatu wetteslimat) prowadzili swoje
proroctwo w określonym czasie na określonych obszarach. Zaś Prorok
Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) został posłany jako Prorok
wszystkim ludziom na ziemi do Końca Świata. Niektórzy uczeni islamscy
mówią, że jest On również Prorokiem aniołów, zwierząt, roślin, nieżywych
stworzeń, krótko mówiąc wszystkiego, co zostało stworzone.

44. Nagroda, którą otrzyma Szlachetny Prorok (alejhisselam) za swe
dobre uczynki, jest o wiele większa od nagrody, którą dostaną pozostali
prorocy. 

45. Zostało zakazane wołanie Go po imieniu, mówienie przy Nim
podniesionym głosem, wołanie do Niego z daleka i wymijanie Go na drodze.
Wyznawcy innych wspólnot wołali swoich proroków po imieniu.

46. Anioła Dżebraila (alejhisselam) widział pod postacią anioła dwa razy.
Inni prorocy nie widzieli go w tej postaci. Dżebrail (alejhisselam) przyszedł
do niego 24 tysiące razy. Do innych proroków najwięcej, tj. 400 razy,
przyszedł do Musy (alejhisselam).

47. Zezwolono przysięgać na imię Muhammeda. Nie jest zezwolone
przysięganie na imię innych proroków i aniołów.

48. Zakazane zostało po śmierci Proroka Muhammeda (sallallahu alejhi
we sellem) poślubienie Jego Błogosławionych żon, ponieważ są one
matkami wszystkich muzułmanów. Żony innych proroków albo im samym
szkodziły, albo nie były przydatne. Błogosławione żony Proroka
Muhammeda pomagały Mu w pracach codziennych i religijnych, cierpliwie
znosiły nędzę, zawsze okazywały wdzięczność i pomagały w
rozpowszechnianiu islamu.

49. Błogosławione córki i żony Proroka Muhammeda (sallallahu alejhi we
sellem) są najdoskonalszymi kobietami na ziemi. Wszyscy Towarzysze
Proroka, poza prorokami, są najlepszymi wśród ludzi. 

50. Na Sądzie Ostatecznym nikomu nie przyniosą korzyści pochodzenia
i pokrewieństwo, tzn. pokrewieństwo ze względu na krew i małżeństwo. Nie
dotyczy to tych, którzy należą do Rodziny Szlachetnego Proroka.

51. Wszystkie rody trwają dzięki synom. Zaś ród Proroka Muhammeda
(sallallahu alejhi we sellem) trwa dzięki Jego córce, Hazrat Fatymie. Na ten
temat są święte hadisy.

52. Nie pójdą do Piekła dobrzy muzułmanie, którzy noszą Jego
Błogosławione Imię.

53. Każde Jego słowo, każdy czyn są właściwe. Każdy Jego pogląd
osobisty został potwierdzony przez Allaha Najwyższego.
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54. Obowiązkiem każdego człowieka jest kochanie Go. Powiedział: „Kto

kocha Allaha Najwyższego, Mnie (również) kocha”. Świadectwem
kochania Go jest życie zgodnie z Jego religią, bycie na Jego drodze,
zachowanie się zgodnie z Jego Sunną i etyką. Święty Koran głosi: „Jeśli do

Mnie się dostosujecie, to Allah Najwyższy będzie was kochał”.
55. Muzułmanie powinni kochać też członków Jego Rodziny, tj. Ehli Bejt

(radyjallahu teala radyjallahu teala anhum edżmain). Szlachetny Prorok
oznajmił: „Ten, kto jest wrogo nastawiony do członków Mojej Rodziny,

jest dwulicowy”. Zakazano pobierać zekat od członków Rodziny Proroka.
Do nich należą Jego żony i muzułmanie pochodzący od Jego dziadka o
imieniu Haszim, tzn. potomkowie Aliego, Ukalina, Dżafera Tajjara i Abbasa.

56. Nakazane jest kochanie wszystkich Towarzyszy Proroka. Szlachetny
Prorok oznajmił: „Nie bądźcie wrogo nastawieni wobec Moich

towarzyszy! Kto ich kocha, ten Mnie kocha. Kto jest im wrogiem, ten

jest Moim wrogiem. Kto sprawił im ból, ten Mi go sprawił. Zaś ten, kto

Mi sprawił ból, ten sprawił ból Allahowi Najwyższemu. Allah Najwyższy

ukarze tych, którzy sprawili Mu ból”.
57. Allah Najwyższy obdarzył Muhammeda (alejhisselam) dwoma

pomocnikami w niebie i dwoma na ziemi. Do nich należą: Dżebrail i Mikail,
Ebu Bekr i Omar (radyjallahu teala anhum edżmaʼin).

58. Wszyscy będą pytani w grobie o Muhammeda (alejhisselam). Jak
zadawane będzie pytanie: „Kto jest twoim Stworzycielem?”, tak i będzie się
pytanym o Proroka: „Kto jest twoim Prorokiem?”.

59. Czytanie świętych hadisów należy do ibadet. Czytający zyska sewab.
60. Gdy nadszedł czas śmierci Szlachetnego Proroka Muhammeda

(sallallahu alejhi we sellem), to Dżebrail (alejhisselam) przyszedł do Niego i
powiedział, że Allah Najwyższy pozdrawia Go i pyta się o samopoczucie.
Powiadomił Go o śmierci. Przekazał Mu wiele dobrych wiadomości o Nim i
o Jego wspólnocie.

61. Anioł śmierci Azrail przyszedł pod postacią człowieka, żeby odebrać
od Niego Błogosławionego Ducha. Poprosił o zezwolenie na wejście do
domu.

62. Ziemia, która znajduje się w Jego grobie, jest cenniejsza od każdej
innej ziemi, a nawet od ziemi znajdującej się w Kaabie i w Raju.

63. W grobie żyje życiem, którego nie znamy. W grobie recytuje Święty
Koran, robi salat. Tak żyją wszyscy prorocy.

64. Aniołowie informują Go w grobie o usłyszanych pochwałach i
pozdrowieniach wypowiadanych Prorokowi Muhammedowi (sallallahu alejhi
we sellem) z każdego miejsca na świecie. Jego grób odwiedza każdego
dnia tysiące aniołów.
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65. Codziennie rano i wieczorem pokazywane są Mu czyny i ibadet
muzułmanów. Modli się o wybaczenie dla tych, którzy grzeszą.

66. Odwiedzanie Jego grobu jest dozwolone również kobietom. Jednak
inne groby mogą one odwiedzać tylko wtedy, gdy cmentarze są puste.

67. Tak jak za Jego życia, tak i po Jego śmierci, Allah Najwyższy
przyjmuje modlitwy, które wypowiedziane są ze względu na szacunek dla
Niego, pamięć i miłość. 

68. W Dniu Ostatecznym z grobu powstanie najpierw Szlachetny Prorok
Muhammed (sallallahu alejhi we sellem). Będzie miał na sobie ubranie z
Raju. Na miejsce Sądu Ostatecznego uda się na zwierzęciu rajskim zwanym
Buraq. W ręku będzie trzymał chorągiew nazywaną Liwa-ul-hamd. Prorocy
i wszyscy ludzie będą pod nią stali. Wszyscy bardzo znużą się tysiącletnim
oczekiwaniem. Najpierw pójdą do Proroka Adema, potem do Nuha,
Ibrahima, Musy i Isy (alejhimussalewatu wetteslimat) i będą ich prosić o
orędownictwo podczas rozpoczęciu rozrachunku. Jednak wszyscy ci
prorocy, przepraszając, powiedzą, że wstydzą się i boją się Allaha
Najwyższego, że nie będą się za nikim wstawiać. Później pójdą do Proroka
Muhammeda (sallallahu alejhi we sellem) i będą Go błagać. On dokona
sedżde, będzie się modlił i Jego orędownictwo zostanie przyjęte. Najpierw
zostanie rozliczona Jego wspólnota, ona też najpierw będzie przechodzić
przez most Syrat i pójdzie do Raju. Każde miejsce, gdzie oni pójdą, będzie
oświetlone. Gdy przez most Syrat będzie przechodziła Hazrat Fatyma, to
usłyszy się głos: „Niech wszyscy zamkną oczy! Córka Proroka Muhammeda
(sallallahu alejhi we sellem) przechodzi”.

69. W sześciu miejscach będzie orędował. W pierwszym miejscu,
zwanym Makam Mahmuda uwolni wszystkich ludzi od męki czekania na
Sąd Ostateczny. W drugim, dzięki Jego orędownictwu wielu ludzi zostanie
wysłanych do Raju bez rozliczania. W trzecim uratuje od kary tych
wierzących, którzy powinni ją dostać. W czwartym miejscu wyciągnie z
Piekła wierzących, którzy popełnili wiele grzechów. W piątym miejscu
wstawi się za pójściem do Raju tych, którzy czekają w miejscu zwanym
Aʼraf, którzy posiadają taką samą ilość grzechów, co i dobrych uczynków. W
szóstym miejscu wstawi się za podniesieniem stopnia tych, którzy będą w
Raju. Przez Jego orędownictwo zostanie uratowanych z rozliczenia 70
tysięcy ludzi i każdemu z nich będzie podarowane orędownictwo dla 70
tysięcy innych ludzi, którzy pójdą bez rozliczenia do Raju.

70. Miejsce wysokiego stanowiska Proroka Muhammeda (sallallahu
alejhi we sellem) w Raju nazywa się Wesile. Jest to najwyższy stopień w
Raju. Tam znajdują się korzenie drzewa Sidret-ul-munteha, którego każda
z gałęzi dociera do tych, którzy znajdują się w Raju. Każdy dar dla ludzi w
Raju będzie docierał z tych gałęzi. 
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Istigfar Wysłannika Allaha

Szlachetny Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) jak był
najważniejszym spośród stworzeń, tak i najlepiej znał Allaha Najwyższego,
najbardziej się Go bał. Pomimo że Stworzyciel chronił go przed
popełnieniem grzechów, to On nieustannie Go czcił, modlił się i okazywał
Swoją skruchę. Po salacie nocnym kładł się spać, potem wstawał i do końca
nocy robił ibadet. 

Hazrat Ibni Abbas opowiedział: „Pewnej nocy byłem gościem u Hazrat
Mejmune, żony Wysłannika Allaha. Wysłannik Allaha spał prawie do
północy. Potem budził się i siadał, pocierając ręką po twarzy, odganiał ślady
snu. Następnie wstawał i brał ze ściany dzbanek z wodą i pobierał ablucję.
Recytował ostatnie dziesięć świętych ajetów z 3. Sury Al Imran i rozpoczynał
salat. Ja też wstałem i jak Wysłannik Allaha, zrobiłem ablucję i stanąłem
obok Niego do salatu. Wysłannik Allaha zrobił dwa rekaty salatu. Potem
jeszcze dwa. Po nim jeszcze dwa rekaty. Następnie stanął do salatu witir.
Potem położył się i do porannego Ezanu spał. Następnie wstał i po zrobieniu
dwóch rekatów salatu poszedł do mesdżidu, żeby tam zrobić salat poranny
fard”.

Hazrat Aisze opowiedziała: „Pewnej nocy Wysłannik Allaha spał. Gdy się
obudził, to powiedział: »Aisze, jeśli pozwolisz, to dzisiejszej nocy chcę

być zajęty czczeniem Allaha Najwyższego, robieniem ibadet dla

Niego«. Potem wstał. Recytując Święty Koran, płakał. A Jego łzy zmoczyły
Mu kolana. Dalej recytował. Z Jego Błogosławionych Oczu płynęły
strumieniami łzy. To trwało do rana. 

Gdy rankiem przyszedł Bilal Habeszi i to zobaczył, to powiedział: »O
Wysłanniku Allaha! Niech moi rodzice zostaną dla Was poświęceni! Czyżby
Allah Najwyższy nie wybaczył Wam byłych i przyszłych grzechów?«.
Wysłannik Allaha odpowiedział: »Bilalu! Czyżbym miał nie być

wdzięcznym Sługą, gdy Allah Najwyższy zesłał dzisiejszej nocy święty

ajet: ʻZaprawdę w stworzeniu niebios i ziemi oraz w kolejnej zmianie

nocy i dnia jest wiele znaków dla tych, którzy posiadają rozumʼ«”. (3.
Sura Al Imran: 189)

Święte hadisy z ,,Müslim” głoszą: 
„Do Mojego serca coś takiego przychodzi, że z tego powodu

wypowiadam codziennie w dzień i w nocy siedemdziesiąt razy do

Allaha Najwyższego istigfar”. 

„W Moim sercu powstaje zasłona (ona jest przeszkodą w przyjściu
boskiego światła), dlatego codziennie wypowiadam 70 razy istigfar”. 

„Dla Allaha Najwyższego codziennie wypowiadam siedemdziesiąt

razy istigfar”.

441



Szlachetny Prorok tak bał się Allaha Najwyższego, że nie widziano, żeby
głośno się śmiał. 

Hazrat Imam Tirmizi powiadomił o świętym hadisie przekazanym przez
Hazrat Ebu Zerra: „Zaprawdę, widzę to, czego wy nie widzicie. Słyszę

też to, czego wy nie słyszycie. W niebiosach aniołowie robią sedżde i

nie ma tam pustego miejsca wielkości czterech palców. Przysięgam na

Allaha, że gdybyście wiedzieli to, co Ja wiem, to mało byście się śmiali

i bardzo płakali. Wyszlibyście na drogę i tak głośno, jak tylko możecie,

na cały głos błagalibyście Allaha Najwyższego”.
W świętym hadisie przekazanym przez Hazrat Ebu Hurejre: „Wysłannik

Allaha oznajmił: »Żaden czyn nikogo nie zaprowadzi do Raju«. Spytano
się: »Czy Ciebie też Wysłanniku Allaha?«. Odpowiedział: »Tak, Mnie też

Moje czyny nie zaprowadzą do Raju. Jednak wielkość i miłosierdzie

Allaha Najwyższego Mnie osłonią«”.
Hazrat Ibni Omar powiedział: „Gdy byliśmy razem z Wysłannikiem Allaha

w zgromadzeniu, to mówił: »O Mój Panie! Wybacz Mi i przyjmij Moją

skruchę. Ty przyjmujesz skruchę i jesteś miłosierny«. Te słowa sto razy
powtarzał”.

Hazrat Enes bin Malik przekazał: „Wysłannik Allaha ciągle mówił:
»Allahumme ja mukallib-el-kulub, sebbit kalbi ala dinik«”.

Imam Tirmzi przekazał święty hadis od Hazrat Ebu Saʼida Hudriego:
„Wysłannik Allaha oznajmił: »Allah Najwyższy wybaczy grzechy temu –

nawet jeśli jest ich tak dużo, jak piany morskiej albo piasku na

obszarze Temim, albo jak liści na drzewach, albo jak dni na świecie –

który, kładąc się spać, trzy razy powie: ʻEstagfirullahʼel-azim ellezi la

ilahe illa huwel-hajjul-kajjum we etubu ilejhʼ«”.
Według przekazów Buhariego i Muslima Wysłannik Allaha w ten sposób

okazywał skruchę: ,,Allahummeʼgfirli hatieti we dżehli, we israfi fi emri

we ma ente aʼlemu bihi minni”. (ʻMój Allahu! Ty Znasz Moje błędy. Wybacz
Mi błędy, które popełniłem świadomie lub nieświadomieʼ).

,,Allahummeʼgfirli hezli we dżiddi we hatai we amdi we kullu zalike

indi. Allahummeʼgfirli ma kaddemtu wema ahhartu wema esrartu wema

aʼlentu wema ente aʼlemu mini ent-el mukeddemu we ent-el muʼahharu

we ente ala kulli szejʼin kadir”. (ʻMój Allahu! Wybacz Moje wszystkie
możliwe do wybaczenia grzechy, które popełniłem, żartując, będąc
poważnym, przez zapomnienie i nieświadomie. O Mój Allahu! Wybacz Mi to,
co zrobiłem, odłożyłem, ukryłem i zrobiłem publicznie; Moje znane przez
Ciebie każdego rodzaju braki. Ty wybaczasz to, co było wcześniej i co
będzie później. Ty na wszystko masz siłęʼ).
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Szefaat – Orędownictwo

W Dniu Ostatecznym Wysłannik Allaha będzie orędownikiem Swojej
wspólnoty, uratuje ich od trudności i smutku. W jednym ze świętych hadisów
oznajmił: „Dano Mi wolny wybór pomiędzy wejściem połowy Mojej

wspólnoty do Raju a orędownictwem. Wybrałem orędownictwo,

ponieważ ma ono większy zasięg. Nie myślcie, że jest to tylko dla

pobożnych, to jest także dla tych, którzy popełnili błędy, dla

grzeszników[…]”.
W przekazanym przez Hazrat Ebu Hurejrego świętym hadisie Wysłannik

Allaha oznajmił: „Moje orędownictwo jest dla tych, którzy powiedzieli:

»La ilahe illallah«, wypowiedzieli Słowa Szehady, potwierdzili je

sercem, wierząc w nie”.
W niektórych świętych hadisach oznajmił:
„Będę orędownikiem tych z Mojej wspólnoty, którzy kochają Mój

Ehli Bejt”.

„Będę orędownikiem tych z Mojej wspólnoty, którzy popełnili duży

grzech”.

„Mogę być orędownikiem dla wszystkich z Mojej wspólnoty oprócz

tych, którzy oszkalowali Moich Towarzyszy”.

„Będę orędownikiem tych z Mojej wspólnoty, którzy dali się

oszukać swojemu nefs112 i sobie samym wyrządzili szkodę”.

„W Dniu Ostatecznym najpierw Ja będę orędownikiem”.

„Ten, kto nie wierzy w Moje orędownictwo, nie uzyska go”.
W Dniu Ostatecznym dmuchnięcie w Sur113 wywoła przerażenie,

doprowadzi do strachu i zaskoczenia, zbierze w miejscu Mahszer
wierzących i niewierzących. To będzie męka, która powiększy srogość tego
dnia. 

W tym czasie osiem aniołów przyniesie Arsz. Jeden krok tych aniołów
będzie jak dwadzieścia tysięcy lat drogi na piechotę na ziemi. 

Do orzeczenia wyroku przez Arsz aʼla aniołowie i chmury będą
wychwalali Allaha Najwyższego słowami, których nie da się objąć rozumem.
W ten sposób Arsz aʼla w białym miejscu, które Allah Najwyższy dla Siebie
przeznaczył, przeprowadzi sąd. Ten czas doprowadzi do pochylenia głów z
powodu kary – jaką będą męki Allaha Najwyższego – której nic nie jest w
stanie wytrzymać. Wszyscy ludzie, stojąc zaskoczeni i bez ruchu, zaczną
szukać orędownictwa. 

Prorocy i uczeni poczują strach. Ewlija i szehidowie będą głośno wołać o
pomoc, nie mogąc znieść kary Allaha Najwyższego. Gdy oni będą w tym
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stanie, to zostaną objęci światłem, które jest mocniejsze od światła słońca.
Tak będą znajdowali się przez tysiąc lat. Allah Najwyższy o niczym ich nie
powiadomi.

W tym czasie ludzie pójdą do pierwszego proroka Adema (aljehisselam)
i będą go błagać: „O Ademie (alejhisselam)! Ty jesteś Błogosławionym i
szlachetnym prorokiem. Allah Najwyższy, gdy ciebie stworzył, to kazał
aniołom, żeby oddali tobie pokłon. Obdarzył cię duchem z Siebie. Bądź
naszym orędownikiem, żeby rozpoczął się rozrachunek. Allah Najwyższy,
jak Sobie życzy, niech tak nas osądzi. Niech wszyscy pójdą tam, gdzie
rozkaże. Allah Najwyższy, który nad wszystkim panuje i jest wszystkiego
Panem, niech uczyni Swoim stworzeniom to, czego Sobie zażyczy”.

Adem (alejhisselam) oznajmi: „Zjadłem owoc z drzewa zakazanego
przez Allaha Najwyższego. Teraz wstydzę się Allaha Najwyższego. Jednak
wy idźcie do Nuha (alejhisselam)”. Na to przez tysiąc lat będą się między
sobą naradzać.

Potem pójdą do Nuha (alejhisselam) i będą go błagać: „Znajdujemy się
w stanie, którego nie możemy wytrzymać. Bądź naszym orędownikiem,
żeby nasz sąd został szybko przeprowadzony, żebyśmy się uratowali od
kary w tym miejscu (Mahszer)”. Nuh (alejhisselam) da im odpowiedź:
„Pomodliłem się do Allaha Najwyższego. Z powodu tej modlitwy utonęło tyle
ludzi, ile było na ziemi. Z tego względu wstydzę się Allaha Najwyższego.
Jednak idźcie do Ibrahima (alejhisselam), który jest Halilullah. Allah
Najwyższy głosił (w 22. Surze Hadżdż, w ostatnim świętym ajecie) o nim:
«Ibrahim (alejhisselam) nazwał was muzułmanami przed waszym

przyjściem na świat». Może on będzie waszym orędownikiem”.
Jak i wcześniej, dojdzie między nimi do narady, która będzie trwała

następne tysiąc lat. Potem pójdą do Ibrahima (alejhisselam) i powiedzą:
„Ojcze muzułmanów! Ty jesteś człowiekiem, z którego Allah Najwyższy
uczynił Sobie przyjaciela. Bądź naszym orędownikiem! Niech Allah
Najwyższy doprowadzi do sądu nad stworzeniami”. Ibrahim (alejhisselam)
im odpowie: „Na ziemi trzy razy wypowiedziałem ironiczne słowa.
Wypowiadając je, walczyłem dla religii. Teraz z tego względu wstydzę się
prosić Allaha Najwyższego o pozwolenie na orędowanie. Wy idźcie do Musy
(alejhisselam), ponieważ Allah Najwyższy z nim rozmawiał i okazał mu
Swoją duchową bliskość. On będzie waszym orędownikiem”.

Na to znowu przez tysiąc lat się zatrzymają i będą między sobą się
radzić. Jednak w tym czasie ich stan bardzo osłabnie. Miejsce Mahszer
bardzo się zmniejszy. Potem pójdą do Musy (alejhisselam) i powiedzą: „Ibni
Imran! Ty rozmawiałeś z Allahem Najwyższym, jesteś prorokiem, któremu
został posłany Tewrat. Bądź naszym orędownikiem, żeby rozrachunek
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szybko się zaczął, ponieważ nasz pobyt tutaj się przedłużył. Z powodu tłoku
nasze nogi stoją jedne na drugich”.

Musa (alejhisselam) powie do nich: „Modliłem się do Allaha
Najwyższego, żeby ukarał Faraona tym, co mu się nie spodoba. Potem
poprosiłem o to, żeby to było przestrogą dla przyszłych pokoleń. Teraz
wstydzę się być orędownikiem. Jednak Allah Najwyższy jest miłosierny i
wybaczający. Idźcie do Isy (alejhisselam), ponieważ on wśród Wysłanników
jest ze względu na zaufanie najpewniejszy, w wybaczaniu najlepszy, a pod
względem rozumu najmądrzejszy. On będzie waszym orędownikiem”.

I tak pójdą do Isy (alejhisselam), żeby uratować się od trudności
Mahszeru. Powiedzą do niego: „Ty jesteś Duchem i Słowem Allaha
Najwyższego. Allah Najwyższy dla ciebie oznajmił (w 3. Surze Al Imran, w
czterdziestym piątym ajecie, podanym w tym znaczeniu): «Na ziemi i w

ahiret jest on Wedżih114». Bądź naszym orędownikiem u Allaha”. 
Isa (alejhisselam) odpowie: „Moje plemię uznało mnie i moją matkę za

istoty boskie. W takiej sytuacji, jak ja mogę być orędownikiem. Czcili mnie,
nazwali mnie synem, a Allaha Najwyższego ojcem. Idźcie do Muhammeda
(sallallahu alejhi we sellem), który jest Ostatnim Prorokiem i najwyższym
wśród proroków. On przygotował Swoje zaproszenie i orędownictwo dla
wspólnoty, ponieważ Jego plemię wiele razy znęcało się nad Nim, zranili
Jego Błogosławione Czoło, złamali Jego Błogosławione Zęby. Oczerniali
Go, powiedzieli, że stracił rozum. Gdy tymczasem ten wielki Prorok ze
względu na chlubę był najlepszy i ze względu na szacunek najwyższy. Na
ich tortury odpowiadał słowami, które mówił Jusuf (alejhisselam) do swoich
braci: »Teraz nie ma ganienia was. Allah Najwyższy, który jest

miłosierny, niech wam wybaczy«. Gdy Isa (alejhisselam) opowie o
zaletach Szlachetnego Proroka (sallallahu alejhi we sellem), to wszyscy
będą chcieli jak najprędzej do Niego dotrzeć.

Od razu pójdą do minberu Muhammeda (alejhisselam). Powiedzą: „Ty
jesteś Habibullah (Ulubieńcem Allaha Najwyższego). Habib zaś jest
najlepszym z pośredników. Obdarz nas orędownictwem! Poszliśmy do
pierwszego proroka Adema (alejhisselam). On wysłał nas do Nuha
(alejhisselam). Poszliśmy do Nuha (alejhisselam). On wysłał nas do
Ibrahima (alejhisselam). Poszliśmy do Ibrahima (alejhisselam). On wysłał
nas do Musy (alejhisselam). Musa (alejhisselam) wysłał nas do Isy
(alejhisselam). On zaś wysłał nas do Ciebie. O Wysłanniku Allaha (sallallahu
alejhi we sellem)! Po Tobie nie mamy gdzie pójść”.

Wysłannik Allaha oznajmi: „Jeśli Allah Najwyższy pozwoli i okaże

zadowolenie, to będę orędownikiem”.
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Wysłannik Allaha pójdzie do Suradikat-i dżelal (boskiej zasłony) i będzie
prosił Allaha Najwyższego o pozwolenie na orędownictwo. Zezwolenie
będzie Mu dane. Zasłony zostaną odsłonięte. Wejdzie do Arsz-i ala. Dokona
pokłonu. Będzie w tym pokłonie przez tysiąc lat. Potem okaże takie
dziękczynienie Allahowi Najwyższemu, że od stworzenia świata nikt tak
jeszcze nie wychwalił Allaha Najwyższego. 

W Mahszer sytuacja ludzi bardzo się pogorszy. Trudności wzrosną.
Każdemu człowiekowi z tych, którzy ukryli na ziemi swoje majątki, zostaną
one powieszone na szyi. Ci, którzy nie dali zekatu od wielbłądów, zostaną
obciążeni na szyjach wielbłądem, który będzie darł się i będzie ciężki jak
wielkie góry. Podobnie będzie z tymi, którzy nie dali zekatu od woła i owcy.
Ich krzyki będą jak grzmoty z nieba podczas burzy.

Tym, którzy nie dali podatku (uszr) od swoich plonów, zostanie
powieszona na szyjach równoważność plonów. 

Ci, którzy nie dali zekatu od złota, srebra, pieniędzy i towaru, zostaną
napadnięci przez strasznego węża. Będą krzyczeć: „Co to jest?”. Aniołowie
odpowiedzą: „To są majątki, od których nie daliście na ziemi zekatów”.
Właśnie o tej strasznej sytuacji powiadomiono świętym ajetem (3. Sura Al
Imran: 180), podanym w tym znaczeniu: «W Dniu Zmartwychwstania

będą oni nosić na szyi obrożę z tego, czego poskąpili».
Innej grupie ludzi z miejsc intymnych będzie płynęła ropa. Znajdującym

się wokoło nich będzie bardzo przeszkadzał ten odrażający smród. Nimi
będą ci, którzy cudzołożyli i popełniali haram.

Inna grupa ludzi będzie zawieszona na gałęziach drzew. Do nich będą
należeć ci, którzy na ziemi byli homoseksualistami. 

Jeszcze innej grupie ludzi języki wyjdą z ust i będą wisiały im do klatek
piersiowych. Będą znajdować się w bardzo strasznym stanie. Ludzie nie
będą chcieli na nich patrzeć. Do nich należeć będą ci, którzy kłamali i
zniesławiali innych.

Pewna grupa ludzi będzie znajdowała się w takim stanie, że ich brzuchy
urosną do wielkości gór. Oni na ziemi bez usprawiedliwienia i nie
dokonawszy transakcji, dawali i brali oprocentowane pieniądze i towar.

Allah Najwyższy oznajmi w tym znaczeniu: „O Muhammedzie, podnieś
głowę z pokłonu! Przemów, a zostaniesz wysłuchany. Twoje orędownictwo
zostanie przyjęte”. Na to Szlachetny Prorok (sallallahu alejhi we sellem)
powie: „O Allahu! Dokonaj podziału wśród Twoich Sług na dobrych i

złych, ponieważ czas bardzo się przeciągnął. Każdy z nich ze swoimi

grzechami został zhańbiony na placu Arasat”.
Usłyszy się głos: „Tak, Muhammedzie!”. Allah Najwyższy rozkaże

Rajowi, żeby wystroił się w każdego rodzaju ozdoby. Zostanie przyniesiony
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na plac Arasat. Będzie miał tak piękny zapach, że poczuje się go z
odległości pięciusetletniej drogi. Ten stan wpłynie na poweselenie serc.
Duchy odżyją. (Jednak niewierzący, murted i wyśmiewający się z
muzułmanów oraz ludzie, którzy dokonali złych czynów, nie poczują
zapachu Raju).

W Mahszer Allah Najwyższy rozkaże przyniesienie Raju i Piekła. W tym
czasie dojdzie do wrzasku Piekła, jego huku, rozprzestrzeniania się z niego
ognia i strasznego dymu, który sprawi, że niebo zrobi się czarne. Hałas, huk
i upał będą nie do zniesienia. Wszystkim kolana zmiękną i uklękną w
miejscu, w którym będą się znajdować. 

A nawet prorocy i wysłannicy nie będą się w stanie utrzymać na nogach.
Hazrat Ibrahim, Hazrat Musa i Hazrat Isa obejmą Arsz-i ala. Ibrahim
(alejhisselam) zapomni o Ismailu (alejhisselam), którego złożył w ofierze.
Musa (alejhisselam) zapomni o swoim bracie Harunie (alejhisselam), a Isa
(alejhisselam) o swojej matce Hazrat Merjam. Każdy z nich powie: „O
Allahu! Dzisiaj poza własnym życiem nie chcę nic innego”.

Zaś Muhammed (alejhisselam) powie: „O Allahu, obdarz Moją

wspólnotę ocaleniem!”. Ze znajdujących się tam nikt nie będzie w stanie
tego wytrzymać. Allah Najwyższy powiadomił o tym przez zesłanie
dwudziestego ósmego ajetu z 45. Sury Dżasije, podanego w tym znaczeniu: 

«I zobaczysz każde plemię na ugiętych kolanach ze strachu przed

Stworzycielem. Każdy z nich zostanie zaproszony do swojej księgi, do

rozliczenia z czynów na ziemi».
Allah Najwyższy oznajmił w świętym ajecie (67. Sura Mulk: 8), podanym

w tym znaczeniu: 
«Ogień z przewagi złości i gwałtowności, jakby rozdzieli się na dwie

części». 
Na to Szlachetny Prorok (sallallahu alejhi we sellem) wyjdzie na środek i

powstrzyma Piekło. Powie: „Jako nic nie warte i poniżone wróć z

powrotem, aż horda tłumnie do ciebie przyjdzie!”.
Piekło powie: „O Muhammedzie! Pozwól mi, ponieważ Ty jesteś mi

zakazany”. Z Arszu usłyszy się głos: „O Piekło! Wysłuchaj słów
Muhammeda (alejhisselam) i bądź Mu posłuszne!”. Potem Wysłannik Allaha
pociągnie Piekło i umieści je po lewej stronie Arsz-i ala. W Mahszer ludzie
będą rozgłaszać pomiędzy sobą o tym miłosiernym potraktowaniu przez
Szlachetnego Proroka i o Jego orędownictwie. Strach trochę osłabnie.
Spełnią się słowa głoszone w sto siódmym ajecie z 21. Sury Enbija: 

«Ciebie zesłaliśmy jako miłosierdzie dla światów».
Wysłannik Allaha będzie orędownikiem w tych sześciu miejscach:
1. Przez orędownictwo zwane Makam Mahmuda uratuje od kary

wszystkich ludzi czekających w Mahszer.
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2. Przez Jego orędownictwo wielu ludzi wejdzie do Raju.
3. Uratuje od męki tych, których powinna spotkać kara.
4. Uratuje od Piekła muzułmanów, którzy będą mieli dużo grzechów.
5. Wprowadzi do Raju tych, którzy czekali w miejscu zwanym Araf, bo

mieli tyle samo sewab, co grzechów. 
6. Będzie orędownikiem ludzi w Raju w podniesieniu ich stopnia.
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CUDA MUHAMMEDA (ALEJHISSELAM)

Istnieje wiele świadectw informujących o tym, że Muhammed (sallallahu
alejhi we sellem) jest prawdziwym Prorokiem. Allah Najwyższy głosił:
„Gdybym Ciebie nie stworzył, to nic bym nie stworzył”. Wszystkie
stworzenia wskazują na istnienie i jedyność Allaha Najwyższego oraz na
prawdziwość proroctwa Hazrat Muhammeda i Jego wyższość. Cudowne
stany Błogosławionych ludzi z Jego wspólnoty religijnej są też Jego cudami,
ponieważ zachodziły one u tych, którzy Mu uwierzyli i szli Jego drogą. A
nawet cuda wszystkich proroków (alejhimussalewatu wetteslimat) zaliczane
są do cudów Proroka Muhammeda (sallallahu alejhi we sellem), ponieważ
oni chcieli należeć do Jego wspólnoty i zostali stworzeni z Jego Nuru.

Cuda Proroka Muhammeda (sallallahu alejhi we sellem) ze względu na
czas zostały podzielone na trzy grupy:

1. Cuda, które zdarzyły się od chwili stworzenia Jego Błogosławionego
Ducha do czasów biset115.

2. Cuda, które miały miejsce od czasów biset do Jego śmierci.
3. Cuda, które zdarzyły się po Jego śmierci i będą się zdarzały do Końca

Świata. 
Pierwsze z nich nazywa się też Irhas116. Oprócz tego każde z nich dzieli

się na dwie podgrupy: „cuda widzialne” lub „cuda niewidzialne”. Tych
wszystkich cudów jest tak wiele, że nie jest możliwe ich policzenie. Wiemy,
że cudów należących do drugiej grupy jest 3 tysiące. Poniżej zamieszczamy
niektóre z nich, te najsłynniejsze:

1. Największym cudem Proroka Muhammeda (sallallahu alejhi we
sellem) jest Święty Koran. Wszyscy poeci, pisarze, aż do dzisiejszych
czasów, byli bezsilni wobec poezji i znaczenia Świętego Koranu oraz pełni
podziwu dla niego. Nie potrafili wyrecytować nawet jednego podobnego
wersetu. Jego wymowa oraz dobór słów i konstrukcja zdań nie są podobne
zwykłym słowom, bo jeśli usunie się lub dopowie, choć jedno słowo, to od
razu piękno melodyjności i treści ulegnie zepsuciu. Również poszukiwania
słów, na które można by zamienić jego słowa, zakończyły się
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niepowodzeniem. Jego poezja nie jest podobna do wierszy arabskich
poetów. Podaje wiele wiadomości o zdarzeniach, które zaszły w przeszłości
i będą miały miejsce w przyszłości. Czytający i słuchający nie są w stanie
się nim nasycić, jeśli nawet się zmęczą, to nie odczuwają znużenia.
Wieloma doświadczeniami udowodniono, że ten, kto czyta lub słucha
Świętego Koranu, pozbywa się przygnębienia. Zdarzało się nawet, że u
niektórych, gdy go słuchali i przy tym myśleli o życiu pozagrobowym,
zastanawiając się nad swoimi grzechami i sytuacją, ich serca zaczynały się
bać i ze strachu umierali. Wielu radykalnych wrogów islamu przyznaje się do
tego, że uwierzyli z powodu słuchania Świętego Koranu, którego słowa
dotarły do ich serc i je zmiękczyły. 

2. Pewnego dnia udał się do domu swego wujka Hazrat Abbasa. Gdy
usiadł obok niego i jego dzieci, to przykrył ich swoim okryciem i powiedział:
„O Mój Allahu! To jest Mój wujek, brat Mojego ojca. Oni są członkami

Mojej Rodziny. Jak ja okrywam ich tym okryciem, tak i Ty też ich przed

ogniem Piekła osłoń, ochroń!”. Ze ściany usłyszano trzy razy głos: „amin”.
3. Pewnego dnia zwrócił się do jednego z pogan, który trzymał własnego

bożka: „Czy uwierzysz Mi, jeśli ten bożek Mi odpowie?”. Człowiek ten
odpowiedział: „Od pięćdziesięciu lat go czczę. Do tej pory nic mi nie
powiedział. W jaki sposób Tobie odpowie?”. Muhammed (sallallahu alejhi we
sellem) spytał się: „Ej bożku, powiedz, kim jestem?”. Usłyszano głos: „Ty
jesteś Prorokiem Allaha”. Właściciel bożka przeszedł od razu na islam.

4. Hazrat Muhammed bin Hatib opowiadał: „W dzieciństwie wylano na
mnie gotującą się wodę. Całe moje ciało zostało poparzone. Ojciec
zaprowadził mnie do Szlachetnego Proroka, który Błogosławionymi Rękoma
posmarował śliną poparzone miejsca i się pomodlił. Moje ślady po
poparzeniu od razu zniknęły”.

5. W książce pt. „Sünen” Tirmiziego i Nesaiego opisane jest, że do
Proroka (alejhisselam) przyszedł niewidomy, który powiedział: „O
Szlachetny Proroku, pomódl się do Allaha Najwyższego, bym odzyskał
wzrok”. Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) odpowiedział:
„Dokonaj bezbłędnie ablucji (rytualnego obrządku obmycia się)! Później

pomódl się w ten sposób: »O mój Allahu! Błagam Cię. Stawiając za

pośrednika Twego ukochanego Proroka Muhammeda (sallallahu alejhi
we sellem), pragnę od Ciebie. O mój ukochany Proroku, Hazrat

Muhammedzie! Za Twoim pośrednictwem błagam mojego Allaha.

Proszę o to, żeby ze względu na Ciebie, moja modlitwa została

przyjęta. O Allahu! Przyjmij Tego najwyższego Proroka jako mego

orędownika! Przyjmij moją modlitwę ze względu na Jego cześć«.
Człowiek ten dokonał ablucji i pomodlił się w ten sposób. Odzyskał od razu
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wzrok. Tę modlitwę wypowiadali zawsze muzułmanie i tak zostawały
spełnione ich życzenia.

6. Pewna kobieta wysłała Mu w prezencie miód. Prorok Muhammed
(alejhisselam) przyjął miód i odesłał puste naczynie. Naczynie wróciło do
kobiety wypełnione miodem. Kobieta przyszła do Szlachetnego Proroka
(sallallahu alejhi we sellem) i spytała się: „O Wysłanniku Allaha
(alejhisselam), dlaczego nie przyjąłeś mego prezentu? Czy zrobiłam coś
złego?”. Odpowiedział: „Twój prezent przyjąłem. Ten miód, który

widzisz, to bereket117, jest Błogosławieństwem, jakim Allah Najwyższy

obdarzył twój prezent”. Kobieta ta razem ze swymi dziećmi jadła go
miesiącami i nic z niego nie ubyło. Pewnego dnia przez nieuwagę przelała
miód do innego naczynia. Jedli z niego i miód się skończył. Powiadomiono
o tym Proroka (sallallahu alejhi we sellem). Odpowiedział im: „Gdyby miód

pozostał w naczyniu, w którym wysłano Mi prezent, to do Końca

Świata, pomimo jedzenia z niego, nie zmniejszyłaby się jego

zawartość”.
7. Powiadomił o tym, że wielu z Towarzyszy Proroka uda się na wojnę za

morze, a jedna z kobiet o imieniu Ummu Hiram będzie brała udział w tej
wyprawie. Gdy Hazrat Osman był kalifem, to muzułmanie udali się statkami
na wyspę Cypr i tam walczyli. Ta kobieta była razem z nimi i tam została
szehidem.

8. Pewnego dnia powiedział do Hazrat Muawijego: „Jeśli któregoś dnia

zostaniesz zarządcą wspólnoty muzułmańskiej, to tych, którzy czynią

dobro, wynagródź! Tym, którzy czynią zło, wybacz!”. Za czasów Hazrat
Osmana i Hazrat Aliego, Hazrat Muawije był przez dwadzieścia lat
gubernatorem w Damaszku i później dwadzieścia lat kalifem.

9. Patrząc na matkę Hazrat Abdullaha bin Abbasa, powiedział:
„Urodzisz syna. Gdy się urodzi, to przynieś go do Mnie!”. Gdy
przyniesiono dziecko, to wyrecytował do jego ucha Ezan i ikamet118,
Błogosławioną Śliną posmarował usta dziecka. Dał mu na imię Abdullah i –
kładąc matce na kolana – powiedział: „Zabierz ze sobą Ojca Kalifów”. O
tym usłyszał ojciec dziecka, Hazrat Abbas. Gdy spytał się Szlachetnego
Proroka (sallallahu alejhi we sellem), co to znaczy, to uzyskał odpowiedź:
„Rzeczywiście tak powiedziałem. To dziecko jest Ojcem Kalifów.

Wśród nich będzie znajdował się ten, który będzie razem z Mehdim i

Isą (alejhisselam) robił salat”. W państwie Abbasydów było wielu kalifów.
Wszyscy oni pochodzą z rodu Abdullaha bin Abbasa.

10. Pomodlił się za syna Swojego wujka, Abdullaha bin Abbasa, Swoje
Błogosławione Dłonie położył na jego czole i powiedział: „O Mój Allahu!
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Uczyń z niego wielkiego uczonego w religii i mędrca! Obdaruj go

wiedzą ze Świętego Koranu!”. Później stał się on znawcą wszystkich nauk
tamtych czasów, a szczególnie wiedzy z komentarza Świętego Koranu,
świętych hadisów i prawa islamskiego. Towarzysze Proroka i ich następcy,
tj. Tabiin, nauczyli się wszystkiego od niego. Znany był pod imionami
„Terdżuman-ul-Koran”, „Behr-ul-ilim” i „Reis-ul-mufessirin”. We wszystkich
krajach muzułmańskich było pełno jego uczniów.

11. Pomodlił się za Swego służącego, Hazrat Enesa bin Malika, w ten
sposób: „O Mój Allahu! Obdarz go wielkim majątkiem, licznym

potomstwem i długim życiem! Wybacz mu grzechy!”. Z biegiem czasu
majątek jego powiększył się, pola każdego roku przynosiły bogate plony,
miał ponad sto dzieci i żył 110 lat. Pod koniec swojego życia powiedział: „O

mój Allahu! Przyjąłeś trzy modlitwy, które odmówił za mnie Prorok

(sallallahu alejhi we sellem), obdarzyłeś mnie wieloma darami! A jak to

będzie z tą czwartą modlitwą o wybaczenie grzechów?”. Usłyszał głos:
„Czwartą modlitwę przyjąłem. Raduj się!”.

12. W trzecim roku Hidżri podczas wojny pod Katfan, gdy odpoczywał
pod drzewem, to podszedł do Niego niewierzący zapaśnik Daʼsur z
mieczem i powiedział: „Kto uratuje Ciebie przede mną?”. Na to Szlachetny
Prorok (alejhisselam) odpowiedział: „Allah Mnie uratuje”. Wtedy ukazał się
Dżebrail (alejhisselam) w postaci człowieka i uderzył niewierzącego w klatkę
piersiową. Upadając, upuścił miecz. Szlachetny Prorok (alejhisselam)
podniósł miecz i spytał się: „A kto ciebie uratuje przede Mną?”.
Odpowiedział Mu tymi słowami: „Od Ciebie nie ma lepszego, kto mógłby
mnie uratować”. On wybaczył mu i puścił go. Daʼsur przyjął islam, dzięki
niemu uwierzyło wielu innych ludzi.

13. Pewnego dnia Prorok Muhammed (alejhisselam) podczas ablucji,
gdy nałożył jeden z sandałów i wyciągnął rękę po drugi, to przyleciał ptak i
chwyciwszy sandał, wytrzepał go. Wypadł z niego wąż. Potem położył ten
sandał na miejsce. Od tamtej pory wytrzepywanie butów przed ich
nałożeniem jest Sunną.

14. Hazrat Enes bin Malik posiadał chusteczkę Proroka Muhammeda
(sallallahu alejhi we sellem), którą Ten wycierał Swoją Błogosławioną twarz.
Enes używał jej i gdy się zabrudziła, to wrzucał ją do ognia. Brud się spalał,
a chusteczka się nie paliła, tylko stawała się czysta.

15. Podczas wojny pod Uhud oko Ebu Katadego wyszło na zewnątrz i
zawisło na jego policzku. Przyprowadzono go do Wysłannika Allaha.
Błogosławioną Ręką włożył oko na miejsce i powiedział: „O Allahu! Spraw,

by jego oko było ładne!”. Oko to było ładniejsze od drugiego i jeszcze
lepiej widziało. Jeden z wnuków Ebu Katadego poszedł do kalifa Omara bin
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Abdulaziza, który się spytał: „Kim jesteś?”. Wyrecytował on dwuwiersz, w
którym powiadomił, że jest wnukiem tego człowieka, któremu Wysłannik
Allaha Błogosławioną Ręką włożył na miejsce oko. Gdy kalif ten wiersz
usłyszał, to ugościł go i obdarzył darami.

16. Pewnego dnia Wysłannik Allaha poszedł do domu Swojej córki,
Hazrat Fatymy i spytał się, jak się jej wiedzie. Hazrat Fatyma odpowiedziała:
„O mój Tatusiu! Od trzech dni razem z moimi dziećmi nic nie jadłam i nie
piłam. Cierpliwie znosimy głód. Ja nie jestem ważna. Jednak stan Hasana i
Husejina bardzo mnie martwi”.

Na to Wysłannik Allaha oznajmił: „O Fatymo! Moja kochana córeczko!

Ty od trzech dni jesteś głodna, ja zaś od czterech”. Bardzo zasmuciło Go
to, że Jego Błogosławieni wnukowie są głodni…

Hazrat Ali poszedł na zarobek, żeby zrobić zakupy i nakarmić swoje
Błogosławione dzieci. Gdy wyszedł poza Medynę, to zobaczył, jak przy
studni beduin stara się napoić wielbłądy. Zbliżył się do niego i spytał: „O
Arabie! Czy potrzebujesz kogoś, kto za opłatą napoi twoje wielbłądy?”.
Beduin odpowiedział: „Tak. Szukam właśnie kogoś takiego. Jeśli chcesz, to
zrób to. Za każde wyciągnięte ze studni wiadro wody dam ci trzy daktyle”.

Hazrat Ali zgodził się na to i zaczął wyciągać wodę. Gdy wyciągnął
dziewięć wiader z wodą, to sznur wiadra się urwał i wiadro zostało w studni.
Beduin, widząc to, wstał zdenerwowany i spotkało go to nieszczęście, że
uderzył Hazrat Aliego w twarz. 

Potem, za osiem wiader wody, dał dwadzieścia cztery daktyle. Bardzo
zmartwiony Hazrat Ali włożył ręce do studni i wyciągnął wiadro. Postawił je
przy studni i odszedł. 

Beduin zamarł z wrażenia. Jak ręce mogły dotrzeć do dna tak głębokiej
studni?! Czyż człowiek ten nie należał do wspólnoty wyznającej religię, o
której przyjściu powiadomiono? Gdy tak o tym myślał, ogarnęło go wielkie
zdumienie i powiedział: „Jego prorok jest prawdziwym Prorokiem.
Uwierzyłem!”.

Zaczął bardzo żałować swojej zuchwałości, dokonanego trochę
wcześniej brzydkiego postępku. Powiedział: „Tak postępującemu powinno
się obciąć ręce, połamać kości”. Wziął do ręki miecz i uderzył nim szybko w
przegub drugiej dłoni… Stało się to, czego chciał. 

Poczuł bardzo silny ból, ale w końcu jego serce było spokojne. Odciętą
dłoń wziął w drugą rękę i poszedł prosto do Mesdżidu Nebi. Spytał się
muzułmanów, gdzie jest ich Prorok. Powiedziano, że poszedł do Swojej
córki. Potem dowiedział się, gdzie jest dom Hazrat Fatymy i tam poszedł. 

W tym czasie Szlachetny Prorok karmił przyniesionymi daktylami
Błogosławionych wnuków, którzy siedzieli na Jego Błogosławionych
Kolanach. 
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Beduin, pomyślawszy o wielkości popełnionego błędu, wpadł w rozpacz,
a z jego oczu popłynęły strumieniami łzy. 

W tym stanie doszedł do domu Hazrat Fatymy i zapukał do drzwi. Z
wewnątrz wyszedł Szlachetny Prorok. Beduin, gdy tylko zobaczył
Szlachetnego Proroka, to od razu zaczął błagać: „Uwierzyłem! Ty jesteś
Wysłannikiem Allaha! Bardzo żałuję tego, co zrobiłem, wybacz mi
Wysłanniku Allaha!”.

Gdy Wysłannik Allaha spytał się: „Dlaczego odciąłeś dłoń”, to
powiedział: „Wstydzę się nosić dłoń, która uderzyła Błogosławioną Twarz
tego, który Ci uwierzył! O Wysłanniku Allaha, niech moje życie zostanie dla
Ciebie poświęcone!”.

Miłosierny Prorok wziął z ręki beduina odciętą dłoń i powiedział:
,,Bismillahir Rahmanir Rahim”. Połączył ją z przegubem, z którego
płynęła krew. Ręka za pozwoleniem Allaha Najwyższego, jako cud
Szlachetnego Proroka, powróciła do pierwotnego stanu. Allah Najwyższy
jest Wszechmocny, Jego siła na wszystko starcza.
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RODZINA SZLACHETNEGO PROROKA

Żony Szlachetnego Proroka

Wysłannik Allaha (sallallahu alejhi we sellem) po śmierci Hazrat Hadidże,
mając pięćdziesiąt pięć lat, poślubił Hazrat Aisze, która była córką Hazrat
Ebu Bekra. Do nikah doszło na rozkaz Allaha Najwyższego. Żył razem z nią
do Swojej śmierci przez osiem lat.

Pozostałe małżeństwa zawarto zawsze z powodów religijnych,
politycznych albo z powodu miłosierdzia lub dobrodziejstwa. Te żony były
wdowami i w większości w podeszłym wieku. I tak na przykład, gdy doszło
do tego, że w Mekce muzułmanie nie mogli już więcej znieść tortur, to część
z nich wyemigrowała do Etiopii. Władcą Etiopii był Nedżaszi, który był
chrześcijaninem. Zadał muzułmanom wiele różnych pytań i wpadłszy w
zachwyt nad ich dojrzałymi odpowiedziami, przyjął islam. Wobec
muzułmanów był bardzo miłosierny. Ubejdullah bin Dżahsz posiadał słabą
wiarę i żeby uratować siebie od biedy, dał się oszukać chrześcijańskim
duchownym i odszedł od wiary, religię zamienił na życie ziemskie. Ten podły
człowiek był synem ciotki Wysłannika Allaha. Pomimo że zachęcał do
odejścia od islamu swoją żonę, Ummu Habibe i bardzo się o to starał, to nie
udało mu się do tego doprowadzić. Gdy Ummu Habibe powiedziała, że
prędzej zgodzi się na biedę i śmierć, ale nigdy na odejście od religii
Muhammeda (alejhisselam), to rozwiódł się z nią. Znęcał się nad nią i
czekał, żeby umarła z nędzy. Jednak w krótkim czasie sam zmarł. Ummu
Habibe była córką Ebu Sufjana, który w tamtych czasach był głównym
dowódcą Kurajszytów. Wtedy też Wysłannik Allaha prowadził bardzo ostre
walki z armią kurajszycką, a Ebu Sufjan z wielkim zawzięciem walczył o to,
żeby doprowadzić do zlikwidowania islamu.

Wysłannik Allaha usłyszał o silnej wierze Ummu Habibe i jej bardzo
ciężkiej sytuacji. Napisał list do Nedżasziego, w którym polecił: „Ożenię się

ze znajdującą się tam Ummu Habibe. Dokonaj aktu zaślubin! Potem

wyślij ją tutaj”. Nedżaszi już wcześniej został muzułmaninem. Okazał
wielki szacunek listowi i zaprosił muzułmanów do swojego pałacu na
poczęstunek. W siódmym roku Hidżri doprowadził do zrobienia nikah,
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obsypał ją wieloma dobrodziejstwami i obdarował wieloma prezentami. W
ten sposób Hazrat Ummu Habibe uzyskała nagrodę za wiarę, stała się tam
bogata i prowadziła spokojne życie. Dzięki niej pozostali muzułmanie też
mieli dobrze. Z tego względu, że w Raju kobiety będą przy swoich mężach,
otrzymała radosną nowinę o wysokim stopniu w Raju. Wobec tego daru
wszystkie dary ziemskie i przyjemności są niczym. Ten nikah stał się też
powodem zyskania w przyszłości wiary przez Ebu Sufjana i wskazuje na
wielkość rozumu, genialności, łaski i miłosierdzia Wysłannika Allaha.

Drugim przykładem jest małżeństwo z Błogosławioną Hafsą, córką
Hazrat Omara. Hazrat Hafsa została wdową. W trzecim roku Hidżri Hazrat
Omar spytał się Hazrat Ebu Bekra i Hazrat Osmana, czy wezmą za żonę
jego córkę. W odpowiedzi powiedzieli, że chcą się zastanowić. Pewnego
dnia Wysłannik Allaha (sallallahu alejhi we sellem) zwrócił się przy nich i
innych do Hazrat Omara: „Omarze! Widzę, że jesteś smutny, co jest tego

powodem?”. Jak w butelce łatwo jest zobaczyć kolor atramentu, tak też i
Wysłannik Allaha po jednym spojrzeniu rozumiał myśli wszystkich. Gdy
zachodziła potrzeba, to się pytał. Z tego względu, że nakazane jest,
prawidłowo odpowiedzieć, Hazrat Omar odpowiedział: „O Wysłanniku
Allaha! Zaproponowałem moją córkę na żonę Ebu Bekrowi i Osmanowi, ale
tego nie przyjęli”. Wysłannik Allaha nigdy nie chciał, żeby tych trzech Jego
Towarzyszy w ogóle się smuciło i żeby ich uradować, od razu oznajmił:
„Omarze! Czy zechciałbyś dać swoją córkę komuś lepszemu od Ebu

Bekra i Osmana?”. Hazrat Omar był zaskoczony, ponieważ wiedział, że nie
ma nikogo lepszego od Hazrat Ebu Bekra i Hazrat Osmana. Odpowiedział:
„Tak Wysłanniku Allaha!”. Wysłannik Allaha odpowiedział: „Omarze! Mnie

daj swoją córkę!”. W ten sposób Hazrat Hafsa stała się matką Hazrat Ebu
Bekra, Hazrat Osmana i wszystkich muzułmanów, a oni jej służącymi.
Hazrat Omar, Hazrat Ebu Bekr i Hazrat Osman stali się sobie nawzajem
bliżsi i jeszcze bardziej się pokochali.

Trzecim przykładem jest małżeństwo z Hazrat Dżuwejrijje, które zawarto
w piątym albo szóstym roku Hidżri. Dżuwejrijje znajdowała się pośród setek
jeńców wziętych z plemienia Mustalak. Była córką Harisa. Gdy Wysłannik
Allaha odkupił ją i uwolnił, a potem poślubił, to wszyscy z Towarzyszy
Proroka powiedzieli: „Wstydzimy się używać krewnych naszej matki, żony
Wysłannika Allaha, jako branek i służących”. Wszyscy uwolnili jeńców. Ten
nikah stał się powodem uwolnienia setek jeńców. Zawsze mówiono o tym
zdarzeniu i wychwalano Hazrat Dżuwejrijje. Hazrat Aisze mówiła: „Nie
widziałam lepszej, bardziej Błogosławionej kobiety od Dżuwejrijje”.
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Pozostałe żony

Hazrat Aisze była drugą żoną Wysłannika Allaha i córką Ebu Bekra
Syddyka. Była bardzo mądrą, zdolną, uczoną, uczciwą i prawą kobietą. Z
tego względu, że posiadała dobrą pamięć, Towarzysze Proroka pytali się jej
o wiele spraw i od niej je poznawali. Została wychwalona świętymi ajetami.
Była razem z Towarzyszami Proroka, którzy w zdarzeniu Dewe [wielbłąd]
walczyli przeciwko Hazrat Aliemu, ponieważ jej idżtihad119 nie był zgodny z
idżtihadem Hazrat Aliego. Gdy Hazrat Ali został szehidem, to bardzo się
zmartwiła. Hurufi bardzo ją oczerniają. Mówią, że nie lubiła Hazrat Aliego.
Gdy tymczasem to właśnie ona powiadomiła o świętym hadisie, który głosi:
„Kochanie Aliego pochodzi z wiary”. W ten sposób oznajmiła, że go
kocha i wszyscy też powinni go kochać. Urodziła się w ósmym roku przed
hidżrą, a zmarła w Medynie w pięćdziesiątym siódmym roku Hidżri, w wieku
sześćdziesiąt pięć lat. 

Hazrat Sewde bitni Zemʼa była trzecią żoną Wysłannika Allaha. Przyjęła
islam wraz ze swoim mężem i razem wyemigrowali do Etiopii. Gdy wrócili do
Mekki, to jej mąż zmarł. Wysłannik Allaha poślubił najpierw Hazrat Aisze, a
potem Hazrat Sewde. Hazrat Sewde zamieszkała w domu Wysłannika
Allaha w Mekce, a Hazrat Aisze w Medynie. Hazrat Sewde była bardzo
miłosierną i uczciwą kobietą. Zmarła za czasów kalifatu Hazrat Omara.

Hazrat Zejneb bitni Huzejme była bardzo pobożna, bardzo się modliła,
dawała dużo jałmużny. Najpierw była żoną Abdullaha bin Dżahsza. Abdullah
zaś był synem Umejme, ciotki Wysłannika Allaha. W gazie pod Uhud został
szehidem. Zmarła osiem miesięcy po dostąpieniu zaszczytu zostania żoną
Wysłannika Allaha. 

Hazrat Ummu Seleme nazywała się Hind. Razem ze swoim mężem,
Ebu Seleme, należą do pierwszych, którzy wyemigrowali do Etiopii. Ebu
Seleme był synem Berre, ciotki Wysłannika Allaha i bratem Ubejdullaha bin
Dżahsza. Zmarł w Medynie z powodu rany, którą otrzymał w gazie po Uhud.
Ummu Seleme nie przyjęła propozycji małżeństwa od Ebu Bekra i Omara.
Dostąpiła zaszczytu zostania żoną Wysłannika Allaha. Zmarła w Medynie w
wieku osiemdziesięciu czterech lat (H. 59). Z żon Wysłannika Allaha zmarła
jako ostatnia. 

Hazrat Zejneb bitni Dżahsz była córką Umejme, ciotki Wysłannika
Allaha i siostrą Abdullaha bin Dżahsza. Jej ojciec miał na imię Berre, jednak
nazywano go Dżahsz, ponieważ nie uwierzył. Zejneb należy do pierwszych,
którzy uwierzyli. Wysłannik Allaha (sallallahu alejhi we sellem) najpierw
wydał ją za mąż za Swojego adoptowanego syna Zejda bin Harisego.
Jednak Zejd nie szanował jej praw i tak w trzecim roku Hidżri się rozeszli.

457

119 idżtihad – prawo wyciągnięte ze świętych ajetów i świętych hadisów, które nie zostało jasno powiadomione.



Wysłannik Allaha postanowił ją poślubić i gdy ona się o tym dowiedziała, to
z radości wykonała dwa rekaty salatu i pomodliła się: „O Allahu! Twój
Wysłannik mnie chce. Jeśli aprobujesz uhonorowanie mnie tym
małżeństwem, to daj mnie Jemu”. Jej modlitwa została przyjęta i tak został
zesłany trzydziesty siódmy święty ajet z 33. Sury Ahzab, podany w tym
znaczeniu: 

«Po wywiązaniu się Zejda ze wszystkich powinności względem niej

(po rozwiedzeniu się z Zejnebą), daliśmy ją Tobie za żonę». 
Z tego względu, że nikah pomiędzy Hazrat Zejnebą a Wysłannikiem

Allaha dokonał Allah Najwyższy, Wysłannik Allaha ponownie nie zrobił aktu
nikah. Hazrat Zejneb często tym się chwaliła i mówiła: „Każdą kobietę
wydaje za mąż jej ojciec. Mnie zaś za mąż wydał Allah Najwyższy”. Zejneb
miała wtedy trzydzieści osiem lat. W dwudziestym roku Hidżri zmarła w
wieku pięćdziesięciu pięciu lat. Była bardzo dobroczynną kobietą, bardzo
lubiła dawać jałmużnę. W robótkach ręcznych była bardzo zdolna. To, co
wyszyła i wszystko, co dostała, rozdawała swojej rodzinie i biednym. Kalif
Omar dawał każdej z Błogosławionych żon Wysłannika Allaha po dwanaście
dirhemów. Jak tylko ona je otrzymała, to od razu rozdawała je jako jałmużnę.
Po śmierci Wysłannika Allaha, spośród Jego żon pierwsza zmarła. Hazrat
Aisze bardzo ją wychwalała i wysławiała. W świętym hadisie On powiadomił,
że ona umrze pierwsza: „Z Moich żon najpierw dotrze do Mnie ta, która

ma otwarte ręce (jest bardzo hojna)”. Ona jest właśnie tą, która dawała
najwięcej jałmużny. 

Hazrat Safijje była córką Hujeja bin Ahtaba, dowódcy żydów z Hajberu.
W Hajberze była zaręczona z jednym z żydów. Potem poślubiła bardzo
bogatego Kenanego bin Hakika. W siódmym roku Hidżri, gdy Hajber został
zdobyty, to Safijje znalazła się wśród jeńców. Przypadła w udziale
Wysłannikowi Allaha, który ją uwolnił. Safijje przyjęła islam i została
uhonorowana nikah z Wysłannikiem Allaha. Zmarła w pięćdziesiątym roku
Hidżri w Medynie.

Hazrat Mejmune nazywała się Berre. Jej imię zostało zmienione na
Mejmune przez Wysłannika Allaha. Gdy po zdobyciu Hajberu przybyła do
Mekki na umrę, to jej mąż zmarł. Dostąpiła zaszczytu bycia żoną
Wysłannika Allaha. W pięćdziesiątym roku Hidżri zachorowała w Mekce.
Powiedziała: „Wyprowadźcie mnie z Mekki, ponieważ Wysłannik Allaha
powiadomił, że umrę poza Mekką”. Gdy ją wyprowadzili poza Mekkę, to
zmarła w miejscu, w którym Wysłannik Allaha ją poślubił. 

Hazrat Marije przyjęła islam, gdy była branką Wysłannika Allaha.
Dostąpiła zaszczytu zostania żoną Wysłannika Allaha. Marije została
wysłana w prezencie od Mukawkisa, władcy Aleksandrii w Egipcie. Z tego
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względu jej pochodzenie i data urodzin nie są pewne. Wysłannik Allaha miał
z nią syna o imieniu Ibrahim. Hazrat Marije była spokojną, cichą kobietą.
Zmarła w ostatnich latach kalifatu Hazrat Omara w roku 637 (H. 16). Jej grób
znajduje się na cmentarzu Baki.

Hazrat Rejhane przyjęła islam, gdy była branką Wysłannika Allaha.
Pochodziła z żydowskiego plemienia Beni Kurejza. Jej dane rodowe:
Rejhane bitni Szemʼun bin Jezid albo Rejhane bitni Zejd bin Amr bin Hanefe
bin Szemʼun bin Jezid. Jej data urodzin nie jest pewna. Zmarła przed
Wysłannikiem Allaha w Medynie w roku 631 (H. 10). Została pochowana na
cmentarzu Baki. 

Wysłannik Allaha powiadomił w świętym hadisie: „Wszystkie śluby z

Moimi żonami i wydanie za mąż Moich córek zaszły za pozwoleniem

Allaha Najwyższego, które przyniósł Dżebrail (alejhisselam)”.
Wielożeństwo Wysłannika Allaha miało ważny powód, było dla

rozpowszechniania islamu. Przed objawieniem świętego ajetu o hidżab,
kobiety przychodziły do Wysłannika Allaha i pytały się o to, czego nie
wiedziały, od Niego się dowiadywały. Gdy Wysłannik Allaha poszedł do
czyjegoś domu, to kobiety też tam przychodziły, siedziały i słuchały. Z
zesłaniem ajetu o hidżab nie przyjmował więcej obcych kobiet, ponieważ
kobietom zostało zakazane siedzenie, rozmawianie z obcymi mężczyznami.
Rozkazał, żeby pytały się one Hazrat Aisze i od niej się uczyły. Hazrat Aisze
nie miała czasu, żeby wszystkim kobietom nadążyć z odpowiedzią. W celu
ułatwienia tej ważnej służby i ulżyć Hazrat Aisze, poślubił tyle kobiet, ile było
potrzeba. O delikatnych sprawach dotyczących kobiet powiadamiał przez
Swoje Błogosławione żony. Gdyby miał tylko jedną żonę, to pytanie się jej
przez wszystkie kobiety byłoby bardzo trudne, a nawet niemożliwe. W celu
powiadomienia w całości o religii Allaha Najwyższego, wziął na Swoje
ramiona ciężar wielożeństwa.

Dzieci

Wysłannik Allaha miał siedmioro dzieci, w tym trzech synów i cztery
córki. Poza Hazrat Fatymą wszystkie zmarły przed Wysłannikiem Allaha.
Ród Szlachetnego Proroka został przedłużony przez Hazrat Fatymę. Ród
pochodzący od wnuka Hazrat Husejina nazywa się Sejjid, a od wnuka
Hazrat Hasana nazywa się Szerif. Okazanie szacunku Sejjidom i Szerifom
jest okazaniem szacunku Szlachetnemu Prorokowi. Kochanie Sejjidów i
Szerifów jest powodem oddania ducha wraz z ostatnim oddechem w wierze.

Hazrat Kasym jest pierwszym z synów Wysłannika Allaha. Z tego
względu też Wysłannika Allaha nazywano „Ebuʼl-Kasym”. Przyszedł na
świat w Mekce przed oznajmieniem proroctwa. Matką jego była Hazrat
Hadidżet-ul-kubra. Zmarł w wieku siedemnastu miesięcy. 
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Hazrat Zejneb jest pierwszą z córek Wysłannika Allaha. Przyszła na
świat, gdy Szlachetny Prorok miał trzydzieści lat. Wyszła za mąż za Ebuʼl-
Asa bin Rebiego przed oznajmieniem proroctwa. Ebuʼl-As najpierw nie
uwierzył. Podczas wojny pod Bedr został jeńcem i został uwolniony pod
warunkiem, że wyśle swoją żonę do Medyny. Pomimo że wysłał ją ze swoim
bratem, to poganie nie pozwoli na to, żeby Zejneb odeszła. Wysłannik Allaha
wysłał do Mekki Zejda bin Harisego, żeby porwał w nocy Zejnebę do
Medyny. Ebuʼl-As przyjął islam po wojnie pod Hudejbije. Zejneb została mu
dana ponownie za żonę. W ósmym roku Hidżri, mając trzydzieści jeden lat,
zmarła. Jej syn siedział na wielbłądzie za Wysłannikiem Allaha podczas
zdobycia Mekki. Ummame, córka Hazrat Zejneb, została żoną Hazrat
Aliego. 

Hazrat Rukajje jest drugą córką Wysłannika Allaha. Przyszła na świat,
gdy Szlachetny Prorok miał trzydzieści trzy lata. Była bardzo ładna. Została
zaręczona z Utbem, synem Ebu Leheba. Gdy została zesłana Sura Tebbet

jeda, to nim doszło do wesela, Utbe rozwiódł się z nią. Przez zesłane
objawienie została żoną Hazrat Osmana. Oboje dwa razy wyemigrowali do
Etiopii. Gdy miała dwadzieścia dwa lata, przed wojną pod Bedr,
zachorowała. Hazrat Osmanowi rozkazano, żeby nie szedł na wojnę, tylko
opiekował się swoją żoną. Została pochowana w dniu, kiedy przyszła do
Medyny radosna nowina o zwycięstwie pod Bedr.

Hazrat Ummu Gulsum jest trzecią córką Wysłannika Allaha. Została
poślubiona przez Utejbego, drugiego syna Ebu Leheba. Po zesłaniu Sury
Tebbet jeda, przed weselem Utejbe rozwiódł się z nią i powiedział
Wysłannikowi Allaha przykre słowa. Wysłannik Allaha (sallallahu alejhi we
sellem) pomodlił się, złorzecząc mu: „O Allahu! Ześlij na niego jednego

z twoich potworów!”. Podczas podróży do Damaszku został rozszarpany
na kawałki przez lwa. Po śmierci Hazrat Rukajje przyszło objawienie, że
doszło do nikah Hazrat Ummu Gulsumy z Hazrat Osmanem. Zmarła w
dziewiątym roku Hidżri. Wysłannik Allaha dokonał salatu pogrzebowego,
podczas składania jej zwłok do grobu stanął obok, z Błogosławionych Oczu
płynęły łzy. 

Hazrat Fatyma jest czwartą córką Wysłannika Allaha, żoną Hazrat
Aliego i teściową Hazrat Omara. Podczas ślubu miała piętnaście lat. W
,,Mevahib-i ledünniyye” napisane jest, że jej mehir to czterysta miskali
srebra, co było wartością 57.14 miskali złota (obecnie 38 monet ze złota o
wadze 7.2 gr). Hazrat Ali miał dwadzieścia jeden lat, pochodził z Rodziny
Wysłannika Allaha. Fatyma miała białą karnację, była bardzo ładna. Urodziła
się trzynaście lat przed hidżrą, w Mekce; zmarła w wieku dwudziestu
czterech lat, w jedenastym roku Hidżri. Miała z Hazrat Alim pięcioro dzieci,
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w tym trzech synów: Hasena, Husejina, Muhsina i dwie córki: Ummu
Gulsumę i Zejnebę. Ród Wysłannika Allaha został przedłużony przez
Fatymę. Jej córka Zejneb poślubiła Hazrat Abdullaha bin Dżafera Tajjara i
miała z nim dwoje dzieci: syna Aliego i córkę Ummu Gulsumę. Ich nazywa
się Szerif-i Dżaʼferi.

Hazrat Abdullah był ostatnim synem Wysłannika Allaha i Hazrat
Hadidże. Urodził się po objawieniu proroctwa i zmarł w wieku niemowlęcym.
Nazywano go też Tajjib i Tahir. Gdy Abdullah zmarł, to As bin Wail
powiedział: „Ród Muhammeda został zakończony”. Allah Najwyższy dał
poganinowi Asowi odpowiedź Surą Inna aʼtajna.

Hazrat Ibrahim był trzecim synem i ostatnim z dzieci Wysłannika Allaha.
Był synem Mariji, która została wysłana w prezencie Wysłannikowi Allaha
przez Mukawkisa. Zmarł w ósmym roku Hidżri, mając półtora roku. Gdy
zachorował, to Wysłannik Allaha brał go na ręce i płakał. Powiedziano
wtedy, że na znak jego śmierci doszło do zaćmienia słońca. Gdy Wysłannik
Allaha o tym usłyszał, to oznajmił: „Księżyc i Słońce to dwa stworzenia,

które wskazują na istnienie i jedyność Allaha Najwyższego. Nie

dochodzi do ich zaćmienia na znak czyjejś śmierci i tak pozostanie.

Gdy je zobaczycie, to wspominajcie Allaha Najwyższego”. Gdy Ibrahim
zmarł, to powiedział: „O Ibrahimie! Twoja śmierć bardzo Nas zasmuciła.

Nasze oczy płaczą, a serce cierpi. Jednak nie powiemy nic, co mogłoby

obrazić Naszego Pana!”.

Ehli Bejt

Wszystkich członków Rodziny Szlachetnego Proroka nazywa się Ehli

Bejt. Do niego należą: Błogosławione żony, córka Hazrat Fatyma wraz z
Hazrat Alim i ich wszystkie dzieci, przyszłe pokolenia z Hazrat Husejina i
Hazrat Hasena, a także muzułmanie z Rodziny Szlachetnego Proroka z
rodu Haszima.

Allah Najwyższy w Świętym Koranie (33. Sura Ahzab: 33) zwraca się do
Ehl-i Bejt w tym znaczeniu: 

«Allah Najwyższy chce odsunąć od was każdy błąd i brud oraz

doprowadzić was do całkowitego oczyszczenia». 
Towarzysze Proroka spytali się: „O Wysłanniku Allaha! Kto to jest Ehli

Bejt?”. Wtedy przyszedł Hazrat Ali. Potem przyszli po kolei: Hazrat Fatyma-
tuz-zehra, Hazrat Hasen i Hazrat Husejin. Posadził ich wokoło Siebie i
oznajmił: „Oto oni należą do Mojego Ehli Bejt”. Te szlachetne osobistości
nazywa się też: Al-i Aba i Al-i Resul.

Kochanie Rodziny Szlachetnego Proroka jest powodem odejścia z tego
świata z wiarą, zyskania szczęśliwego końca wraz z ostatnim oddechem.
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Kochać Ehli Bejt jest obowiązkiem każdego muzułmanina. Szlachetny
Prorok (sallallahu alejhi we sellem) oznajmił w jednym ze świętych hadisów:
„Mój Ehli Bejt jest jak arka Nuha. Ci, którzy będą im posłuszni, zyskają

szczęście. Pozostali pójdą na pewną zgubę”.
Hazrat Imam Szafi o zaletach i korzyściach kochania Rodziny

Szlachetnego Proroka powiadomił pięknymi słowami: „O Ehl-i Bejt-i Resul!
W Świętym Koranie Allah Najwyższy nakazuje Was kochać. Wasz wysoki
stopień i wartość ukazuje przez nie przyjęcie salatów tych, którzy w salacie
nie wypowiedzą wam dua. Jak wielkim jest dla Was zaszczytem, że Allah
Najwyższy pozdrawia Was w Świętym Koranie”. 

Hazrat Enes powiedział: „Spytano się Wysłannika Allaha: »Kogo
najbardziej kochasz z Ehli Bejt?«. Odpowiedział: »Hasena i Husejina«”.

Hazrat Ebu Hurejre powiedział: „Byłem przy Wysłanniku Allaha.
Przyszedł Hasen. Wysłannik Allaha oznajmił: »O Allahu! Kocham go. Ty

też go kochaj, a także tych, którzy go kochają«. Innym razem powiedział:
»Hasen i Husejin są na ziemi Moim pięknym zapachem«”.

Szlachetny Prorok oznajmił: „Po Mnie w spadku pozostawiam wam

dwa dary. Jeśli do nich przylgniecie, to nie zejdziecie na złą drogę.

Pierwszy jest większy od drugiego. Pierwszym jest Święty Koran,

Księga Allaha Najwyższego, która jest mocną liną rozciągniętą od

nieba do ziemi. Drugim jest Mój Ehli Bejt. Oba nie rozstaną się z sobą.

Niepodporządkowany im, zejdzie z Mojej drogi”.
Hazrat Hasen i Hazrat Husejin zachorowali. Szlachetny Prorok

powiedział do Hazrat Fatymy i Hazrat Aliego: „Dla Moich ulubieńców

złóżcie adak120!”. Hazrat Ali, Hazrat Fatyma i ich branka Fydda złożyli
obietnicę, że będą pościć przez trzy dni. Błogosławione dzieci wyzdrowiały.
Jednak w domu nie było nic do jedzenia. Hazrat Ali pożyczył od jednego
żyda trzy sa (jeden sa = 3 500 gr) jęczmienia. W trójkę zaczęli pościć w
intencji dzieci. Z tego jęczmienia Hazrat Fatyma zmieliła jeden sa i zrobiła
pięć sztuk chleba. Było ich pięcioro. Przyszedł czas na iftar121. Hazrat
Fatyma położyła przed każdym z nich po jednym chlebie. Mieli zrobić iftar.
Przyszedł pewien biedak i powiedział: „Rodzino Wysłannika Allaha! Jestem
biedakiem z ubogich muzułmanów. Dajcie mi coś do jedzenia. Allah
Najwyższy niech wynagrodzi was darami z Raju”. Oddali mu chleb, który
mieli. Sami zaś zakończyli post wodą. Następnego dnia znowu pościli.
Służąca zmieliła jeszcze jeden sa jęczmienia. Ponownie upieczono pięć
chlebów. W czasie iftar położyli je przed sobą. Gdy mieli zakończyć post,
przyszła pewna sierota. Wszyscy oddali tej sierocie swój chleb, sami zaś
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zakończyli post wodą. Następnego dnia znowu pościli. Z pozostałego
jęczmienia zrobili pięć chlebów i położyli przed sobą. Gdy nadszedł czas na
iftar, to przyszedł jeniec i powiedział: „Od trzech dni nic nie jadłem.
Związano mnie i nie dano mi jedzenia. Ze względu na Allaha Najwyższego
zlitujcie się nade mną”. W piątkę oddali mu swój chleb i ponownie na iftar
wypili tylko wodę. Na to Allah Najwyższy zesłał święte ajety (76. Sura Insan:
7-9, 21), podane w tym znaczeniu: 

«Oni spełniali swoje przyrzeczenia. Z tego powodu, że bali się

długiego i ciągnącego się Dnia Ostatecznego, oddali swoje upragnione

jedzenie biedakowi, sierocie i jeńcowi. Oni powiedzieli: „My

nakarmiliśmy ich, żeby uzyskać aprobatę Allaha Najwyższego. Od was

nie oczekujemy podziękowania, czegokolwiek, nic nie chcemy”. Za to

Stworzyciel napoi ich napojem czystym[…]». 
Hazrat Ebu Hurejre powiedział: „Szlachetny Prorok oznajmił: »Najlepsi

spośród was to ci, którzy po Mojej śmierci będą spełniać dobre

uczynki dla Mojej Rodziny«”.
Hazrat Ali powiedział: „Szlachetny Prorok oznajmił: »W Dniu

Ostatecznym będę orędownikiem tych, którzy czynili dobro dla Mojego

Ehli Bejt« i »Przez most Syrat przejdą bez poślizgnięcia ci, którzy

bardzo kochają Mój Ehli Bejt i Mój Eshab«”. 
Hazrat Imam Rabbani powiadomił o świętym hadisie, w którym

Wysłannik Allaha oznajmił: „Kto kocha Aliego, ten na pewno Mnie

pokochał. Kto jemu okazuje wrogość, na pewno Mnie okazał wrogość.

Kto jego krzywdzi, na pewno Mnie skrzywdził. Kto Mnie skrzywdził, ten

na pewno skrzywdził Allaha Najwyższego”.
Wysłannik Allaha oznajmił: „Allah Najwyższy rozkazał Mi kochać

cztery osoby. Powiadomił, że sam też je kocha”. Spytano się: „Kim one
są, czy podasz nam ich imiona?”. Odpowiedział: „Ali należy do nich, Ali

należy do nich, Ali należy do nich, Ebu Zer, Mikdat i Selman”.
„Ciężkie męki czekają na tego, kto zranił Mnie z powodu Mojej

Rodziny”.
W jednym ze świętych hadisów oznajmił: „Fatyma jest częścią Mnie.

Kto ją zrani, ten Mnie zrani”. Hazrat Ebu Hurejre opowiedział: „Szlachetny
Prorok powiedział do Hazrat Aliego: »Fatyma jest Mi od ciebie

ukochańsza. Ty jesteś dla Mnie od niej wartościowszy«”.
Ponownie oznajmił: „Nic nie chcę od was za to, że przyniosłem wam

religię islamską. Tylko chcę, żebyście kochali Mój Ehli Bejt, który jest

Mi bliski”.
Uczeni islamscy uważają, że kochanie Rodziny Proroka jest warunkiem

bycia w wierze wraz z ostatnim oddechem podczas umierania. Oni
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posiadają cząstki Wysłannika Allaha. Obdarzyć wartością Ehli Bejt,
okazywać mu szacunek jest obowiązkiem każdego muzułmanina. 

Wielki uczony islamski Imam Rabbani (rahmetullahi alejh) oznajmił: „Mój
ojciec był wielkim uczonym w wiedzy zahir i batyn (dotyczącej serca).
Zawsze polecał i zachęcał kochanie Ehli Bejt. Mówił, że ta miłość bardzo
pomoże człowiekowi w odejściu w wierze wraz z ostatnim oddechem. Gdy
umierał, to byłem przy nim. W jego ostatnich chwilach, gdy świadomość
słabnie, przypomniałem sobie o tej radzie i spytałem się, jak na niego
wpływa ta miłość. Będąc nawet w tym stanie, powiedział: »Płynę w morzu
miłości Ehli Bejt«. Od razu wysławiłem Allaha Najwyższego i okazałem
dziękczynienie. Kochanie Ehli Bejt jest kapitałem muzułmanów sunnitów.
Ten kapitał przyniesie zawsze zysk w ahiret”.

Rodzina Wysłannika Allaha składa się z trzech części: 
1. Rodzina z tego samego rodu. Ciotki też do niej należą.
2. Błogosławione żony.
3. Znajdujące się zawsze w domu służące, które wykonywały prace

domowe, pomagały Błogosławionym żonom, gotowały, sprzątały, prały.
Pomagający w pracach poza domem, jak Bilal, który wypowiadał Ezan w
mesdżidzie, a także Selman i Suhejb, którzy jedli w domu Szlachetnego
Proroka.

Hazrat Fatyma i jej potomkowie do Końca Świata będą należeć do Ehli
Bejt. Nawet jeśli są oni buntownikami, to powinno się ich kochać. Kochanie
ich, pomaganie im, przestrzeganie okazywania szacunku wobec nich jest
powodem umierania w wierze. 

(W Syrii, w mieście Hama znajdował się sąd dla sejjidów. Nowo
narodzone dzieci pochodzące z tych Błogosławionych rodzin były
rejestrowane przy dwóch świadkach w obecności sędziego. Ten sąd został
zamknięty przez wiernego przyjaciela Anglików, Mustafę Reszida Paszę).

Towarzysze Szlachetnego Proroka

Muzułmanie: kobieta lub mężczyzna, dziecko albo dorosły, nawet jeśli
bardzo krótko, tylko raz zobaczyli Wysłannika Allaha, a niewidomy jeden raz
z Nim rozmawiał, to jeśli umarli w wierze, to zaliczani są do Towarzyszy
Proroka. Jednego nazywa się Sahib albo Sahabi, a kilku Eshab lub
Sahabe.

Ten, kto widział Szlachetnego Proroka jako niewierzący i po Jego śmierci
przyjął islam albo, będąc muzułmaninem, stracił wiarę (stał się murted), nie
należy do Sahabe. Ten, kto był Sahabi, a potem stał się murterd i ponownie
po śmierci Wysłannika Allaha uwierzył, jest Sahabi. Szlachetny Prorok jest
też Prorokiem dżinnów, z tego względu wśród dżinnów też znajdują się
Sahabe. 
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Towarzysze Proroka w sprawach praw religijnych cieszą się
bezwzględnym autorytetem, ponieważ Święty Koran poznali od
Szlachetnego Proroka, po sobie następnych nauczyli i im wyjaśnili. Wiedza
na temat czynów i słów Szlachetnego Proroka, którego sami osobiście
widzieli i usłyszeli, oparta jest na ich przekazach. 

Przekazane przez nich w całości prawa doprowadziły do powstania
podstaw świętych hadisów. W islamie jednomyślność uczonych
występowała całkowicie i w doskonałym kształcie tylko za czasów
Towarzyszy Proroka. Oprócz tego dowodem były słowa o religii każdego z
Towarzyszy Proroka. Oni należą do uczonych mudżtehid, którzy posiadali
dowody. Przewyższają uczonych, którzy nadeszli po nich.

Uczeni sunniccy podzielili Towarzyszy Proroka według kolejności w
znaczeniu na trzy grupy:

1. Muhadżirowie: przed zdobyciem Mekki opuścili Mekkę lub inne
miejsca, swoją ojczyznę, bliskich i wyemigrowali do Medyny. Przyszli do
Wysłannika Allaha, gdy uwierzyli lub uwierzyli przy Nim. Do nich należy
Hazrat Amr bin As. 

2. Ensarowie: muzułmanie, którzy znajdowali się w Medynie lub w jej
pobliżu oraz pochodzili z dwóch arabskich plemion: Ews i Hazredż. Dali
słowo Szlachetnemu Prorokowi i mekkańczykom, że udzielą im każdego
rodzaju pomocy i się dla nich poświęcą. Słowa swego dotrzymali.

3. Pozostali Towarzysze Proroka: muzułmanie, którzy uwierzyli po
zdobyciu Mekki i ci, którzy uwierzyli później, w Mekce lub w innych
miejscach. Ich nie nazywa się Muhadżirami i Ensarami, tylko Eshab lub
Sahabe.

Wśród Towarzyszy Proroka najważniejszymi są: Czterej Kalifowie
Wysłannika Allaha, tj. Hazrat Ebu Bekr, Hazrat Omer, Hazrat Osman i
Hazrat Ali; Aszere-i Mubeszere, tj. dziesięciu Sahabe, którym przekazano
radosną nowinę zyskania Raju i sześciu, do których należą: Talha, Zubejr
bin Awwam, Abdurrahman bin Awf, Sad bin Ebi Wakkas, Saʼid bin Zejd, Ebu
Ubejde bin Dżerrah, a także Hazrat Hasen i Hazrat Husejin, czterdziestu
pierwszych muzułmanów, trzystu trzydziestu trzech Towarzyszy Proroka,
którzy uczestniczyli w wojnie pod Bedr, siedmiuset bohaterów z wojny pod
Uhud, tysiąc czterystu muzułmanów, którzy w szóstym roku Hidżri
uczestniczyli w zawarciu umowy Biat Rydwan (pod drzewem dali słowo
Wysłannikowi Allaha: „Jest śmierć, nie ma powrotu!”).

Liczba Towarzyszy Proroka wynosiła: podczas zdobycia Mekki – dziesięć
tysięcy, w wojnie pod Tebuk – siedemdziesiąt tysięcy, a podczas Weda
Hadżdż – dziewięćdziesiąt tysięcy. W czasie, gdy Wysłannik Allaha umierał,
to na ziemi było przeszło sto dwadzieścia cztery tysiące Sahabe. Na ten
temat istnieją też i inne przekazy. 
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Ostatnimi z Sahabe, którzy zmarli, byli: Abdullah bin Ewfa w roku 705 (H.
86) w Kufe, Abdullah bin Jesr w roku 705 (H. 88) w Damaszku, Sehl bin Saʼd
w wieku 100 lat w roku 709 (H. 91) w Medynie, Enes bin Malik w roku 711
(H. 93) w Baśrie i Ebuʼt Tufejl Amir bin Wakkas w roku 718 (H. 100) w
Mekce.

Po śmierci Szlachetnego Proroka, za czasów Czterech Kalifów
Towarzysze Proroka byli wierni w słowach, w sprawach głoszenia islamu, w
prowadzeniu dżihadu. Nie zmienili swoich słów. Wszyscy, zawarłszy sojusz,
opuścili Arabię, swoje miejsca, ojczyznę i wszędzie się rozeszli. Większość
z odchodzących nie wróciła, pozostali tam do końca swojego życia,
prowadząc dżihad i głosząc o religii islamskiej. W ten sposób w krótkim
czasie zostało zdobytych wiele krajów. W zdobytych miejscach islam bardzo
szybko się rozpowszechnił.

Wszyscy Towarzysze Proroka byli sprawiedliwi. W głoszeniu islamu
wszyscy są sobie wspólnikami. Oni zebrali Święty Koran. Oni przekazali
święte hadisy od Szlachetnego Proroka.

(O służbie w islamie Towarzyszy Proroka, ich godnym do naśladowania
życiu, o zaletach i ich wszystkich imionach zostało napisanych wiele
książek. Bardzo wartościowym dziełem jest książka pt. „Eshab-i Kiram”,
wydana przez wydawnictwo Hakikat).

Towarzysze Proroka po prorokach i aniołach są najważniejsi spośród
wszystkich stworzeń. Imię każdego z nich powinno się wypowiadać z
szacunkiem. Każdy z nich przewyższa wszystkich z tej wspólnoty. Wszyscy,
którzy wierzą, że Muhammed (alejhisselam) jest Prorokiem tzn. każdy
muzułmanin bez względu na rasę, miejsce zamieszkania należy do
wspólnoty Muhammeda (alejhisselam). O zaletach Towarzyszy Proroka i ich
wyższości święte ajety głoszą w tym znaczeniu:

«Wy jesteście najlepsi ze wspólnot». (3. Sura Al Imran: 110)
«Allah Najwyższy jest zadowolony z pierwszych muzułmanów, z

tych, którzy przybyli pierwsi spośród Muhadżirów i Ensarów oraz z

tych, którzy poszli za nimi, aby czynić dobro i oni są zadowoleni z

Niego. On przygotował dla nich Ogrody, gdzie u ich wejścia płyną

rzeki. Oni tam będą przebywać w nieskończoność». (9. Sura Tewbe:
100)

«Muhammed (alejhisselam) jest Prorokiem Allaha Najwyższego. I ci,

którzy są razem z Nim (Błogosławiony Eshab) są gwałtowni wobec

niewiernych, jednak miłosierni wobec siebie nawzajem. Przważnie

zobaczycie ich w ruku i w sedżde (w pokłonach podczas salatu). Od

Allaha Najwyższego chcą dla wszystkich (w życiu na ziemi i po śmierci)
wszelkiego dobra i wyższości. Chcą też, żeby Allah Najwyższy był z
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nich zadowolony. Po ich twarzach widać, że oddali dużo pokłonów. Ich

stany, zaszczyty w ten sposób zostały powiadomione w Tewracie. Jest

tak, jak zostało powiadomione w Indżil, oni są podobni do zasiewów.

Są jak ziarno zasiane, które wypuszcza kiełek i wzmacnia go, i staje się

twarde, i trzyma się prosto w swoim kłosie, i mimo że jest go mało i jest

słabe, to w krótkim czasie wszędzie się rozprzestrzeni. Wszystko

wypełniają oni światłem wiary. Jak każdy, kto widzi stan kiełka i mówi:

„Jak urósł w tak krótkim czasie” – i nie może wyjść z podziwu, tak i ich

stan oraz sława, rozprzestrzeniając się po świecie, budzą podziw tych,

którzy zobaczyli i doprowadzają do wściekłości niewiernych». (48.
Sura Fetih: 29)

Niektóre ze świętych hadisów na temat Towarzyszy Proroka: 
„Nie ubliżajcie Mojemu Eshabowi! Jeśli któryś z muzułmanów

następnych po Eshabie da jałmużnę ze złota nawet wielkości góry, to

nie zdobędzie zasług albo ich połowy, jak jeden z Eshabu, który dał

garść jęczmienia”.

„Mój Eshab jest jak gwiazdy na niebie. Jeśli któremukolwiek z nich

się podporządkujecie, to wstąpicie na prawidłową drogę”.

„Chrońcie się przed byciem wrogiem Mojego Eshabu. Bójcie się

Allaha Najwyższego! Ci, którzy ich kochają, Mnie kochają. Ci, którzy

okazują im wrogość, Mi okazują wrogość. Ci, którzy ich gnębią, Mnie

gnębią. Ci, którzy Mnie gnębią, na pewno sprawią ból Allahowi

Najwyższemu”.

„Najlepszymi z Mojej wspólnoty są ci, którzy żyli w Moich czasach.

Po nich najlepsi są ci, którzy przyszli po nich. Po nich najlepsi są ci, co

przyszli po nich. Nie spali ogień Piekła muzułmanina, który Mnie

widział i tych, którzy Mnie widzieli”.
Te święte ajety i święte hadisy wyraźnie pokazują wyższość i zalety

Towarzyszy Proroka.
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NIEKTÓRE ZE ZWYCZAJÓW 
WYSŁANNIKA ALLAHA

„Sunną zewaid” nazywa się działania Szlachetnego Proroka, których nie
czynił jako ibadet, tylko zawsze jako zwyczaj. To nazywa się też dobrym
wychowaniem. Robienie Sunny zewaid nie należy do obowiązków. Jednak
jak się zrobi, to zyska się sewab. Opuszczenie ich nie należy też do
mekruh122. Oprócz tego podporządkowanie się w zwyczajach Wysłannikowi
Allaha (sallallahu alejhi we sellem) doprowadza do otrzymania wielu
korzyści na ziemi i w życiu pozagrobowym, a także do zyskania
różnorodnego szczęścia (uratowania się od trudności, życia w pokoju,
urodzaju, otrzymania Błogosławieństwa).

Błogosławiona Broda i Błogosławione Włosy

Na temat włosów Wysłannika Allaha spytano się Hazrat Enesa bin
Malika: „Jak wyglądały Błogosławione Włosy Wysłannika Allaha?”. Hazrat
Enes odpowiedział: „Były między dwoma rodzajami. Nie były bardzo
kręcone, ani też bardzo proste. Były między tymi dwoma, w średnim
stopniu”.

Hazrat Ibni Abbas powiedział: „Wysłannik Allaha zostawiał
Błogosławione Włosy nad czołem. Potem Błogosławione Włosy rozdzielał”.

Uczeni islamscy oznajmili: „Rozdzielać włosy na dwie strony jest Sunną
Wysłannika Allaha, ponieważ potem On tak robił. Zostawić grzywkę nad
czołem jest dozwolone, rozdzielić na dwie strony też. Ale lepiej jest
rozdzielić”.

Hazrat Aisze powiedziała: „Szlachetny Prorok miał Błogosławione Włosy
takiej długości, że przekraczały koniuszek ucha, ale nie sięgały ramion”.

Hazrat Kady Ijaz powiedział: „Według tego przekazu było tak, że
Błogosławione Włosy przy uszach sięgały do koniuszków Błogosławionych
Uszu, a z tyłu były do ramion”.

Powiedziano też tak: „Według niektórych przekazów sięgały one do
uszu, a według innych, że sięgały do ramion. Powodem tego jest to, że
jednym razem było tak, a innym razem inaczej. Przekazy są zawsze
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prawdziwe. Szlachetny Prorok czasami włosy zapuszczał aż sięgały Mu do
ramion. Czasami obcinał i sięgały wtedy do koniuszków uszu lub były
między tymi długościami”. 

Hazrat Ummu Hani powiedziała: „Pewnego razu w Mekce Wysłannik
Allaha przyszedł do nas. W tym czasie Błogosławione Włosy miał
rozpuszczone na cztery części”.

Golenie lub zapuszczanie włosów i czesanie ich z przedziałkiem przez
mężczyzn należy do Sunny. Powinno się postępować według zwyczajów,
okoliczności i czasów. Zwijać lub zakręcać włosy należy do mekruh.

O Błogosławionej Brodzie Wysłannika Allaha Hazrat Enes powiedział:
„Szlachetny Prorok miał bardzo mało siwych włosów. Na Błogosławionej
Głowie i Brodzie Szlachetnego Proroka siwych włosów nie było więcej niż
siedemnaście albo osiemnaście”.

Pewnego dnia Hazrat Ebu Bekr Syddyk powiedział: „O Wysłanniku
Allaha, posiwiałeś”. Wysłannik Allaha odpowiedział: „Do Mojego osiwienia

doprowadziły sury: Beni Hud, Wakya, Murselat, Amme jetesaelune i

Izeʼsz-szemsu kuwwiret (Nebe i Tekwir)”. W tych surach zostało bardzo
dużo powiedziane o sytuacji w Raju i w Piekle. Powiedział, że obawa i
smutek z powodu tego, co się stanie z Jego wspólnotą sprawiły, że Jego
włosy i broda posiwiały.

Hazrat Amr bin Szuajb powiedział: „Wysłannik Allaha podcinał
Błogosławioną Brodę na bokach i skracał ją”. W świętym hadisie
oznajmionym przez Tirmiziego, Szlachetny Prorok powiedział: „Ten, kto nie

podcina wąsów, nie należy do nas”. W jeszcze innym świętym hadisie
oznajmił: „Zapuszczajcie brodę i krótko obcinajcie wąsy”.

Hazrat Ibni Abdul-Hakim powiedział: „Powinno się bardzo krótko obcinać
wąsy i nie obcinać brody. Bardzo krótko obcinać wąsy, nie znaczy, żeby je
golić”.

Hazrat Imam Newewi powiedział: „Prawidłowe obcięcie wąsów oznacza,
że powinny być widoczne brzegi ust, wąsy nie powinny być obcięte
całkowicie”.

Hazrat Ibni Omar powiedział: „Wysłannikowi Allaha opowiadano o
zaratusztrianach (perscy poganie). Na to Wysłannik Allaha oznajmił: «Oni

zapuszczali wąsy i golili brody. W takim razie wy wyglądajcie

przeciwnie do nich»”.
Hazrat Ebu Umame powiedział: „O Wysłanniku Allaha! Wyznawcy innych

religii obcinali brody i zapuszczali wąsy”. Na to Wysłannik Allaha oznajmił:
„Wy podcinajcie końce wąsów i zapuszczajcie brody”.

Według powiadomień uczonych islamskich Sunną jest podcinanie
wąsów do długości brwi. Do Sunny należy, trzymając brodę w garści,
obcięcie tyle, ile poza nią wystaje. 
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Sunną jest zapuszczenie brody na długość garści i obcięcie jej nadmiaru.
Zostawienie brody krótszej niż garść, nie jest zgodne z Sunną. Zostawienie
brody krótszej niż garść z zamiarem robienia Sunny, należy do bidat. Jest
zakazane. Obcinanie, całkowite ogolenie brody, żeby nie doprowadzić do
knucia intryg w razie konieczności jest usprawiedliwione, jest dozwolone, a
nawet powinno się tak zrobić. Te powody będą usprawiedliwieniem w nie
spełnieniu Sunny, jednak nie będą usprawiedliwieniem przy robieniu bidat. 

Sposób spania Wysłannika Allaha

Szlachetny Prorok, gdy kładł się spać, to kładł się na prawej stronie,
prawą dłoń kładł pod prawy policzek, potem mówił tę modlitwę: 

„Mój Allahu! Przekazuję Siebie Tobie. Moją twarz zwróciłem do

Ciebie. Moje czyny Tobie poleciłem. Moje plecy o Ciebie oparłem. Boję

się Twojego gniewu, mam nadzieję na Twoje miłosierdzie. Poza Twoim

miłosierdziem nie mam innego miejsca, gdzie mógłbym się schronić i

gdzie można by było się schronić przed Twoim gniewem. Tylko Twoje

miłosierdzie da ochronę i tylko przez Twoje miłosierdzie zostanie się

uratowanym. Uwierzyłem w zesłane przez Ciebie księgi i zesłanego

Proroka. O Mój Panie! Położyłem się z Twoim Imieniem. Jeśli

odbierzesz Mi ducha, to potraktuj go z miłosierdziem. Jeśli go

zostawisz, to jak chronisz swoich prawdziwych wyznawców, tak i jego

chroń. O Mój Allahu! Umrę z Twoim Imieniem i z Twoim Imieniem

odżyję. Niech będą wielkie dzięki Allahowi, który daje nam pożywienie

i napoje, spełnia wszystkie nasze potrzeby, udziela nam schronienia!

Jak wielu jest ludzi, którzy nie mają nikogo, kto spełniłby ich potrzeby

i udzielił im schronienia. Mój Allahu! Chroń Mnie od męki w dniu, w

którym zbierzesz Swoje Sługi!”.
Gdy się obudził i wstał, to się modlił:
„Niech będą dzięki Allahowi Najwyższemu, który wskrzesi nas po

śmierci. W Dniu Ostatecznym też do Niego powrócimy”.
Szlachetny Prorok, gdy wchodził do Swojego łoża, to się modlił: „Panie

nieba i ziemi, Panie wszystkiego, który doprowadza do zazielenienia

się ziarna z pękniętej pestki. O Mój Allahu, który zesłałeś Tewrat, Indżil

i Kuran! Chronię się od zła każdego złego człowieka, ponieważ Ty

jesteś Tym, który go powstrzyma! Mój Allahu! Najpierw Ty! Przed Tobą

nic nie było! Ty jesteś przyszłością! Po Tobie też nic nie ma! Ty jesteś

Opiekunem! Poza Tobą nie ma nic innego!”.
Gdy wybudził się ze snu, to też się modlił: „Nie ma innego boga poza

Tobą, tylko Ty jesteś! Ciebie wychwalam i czczę! O Mój Allahu! Błagam

Cię o miłosierdzie podczas osądzania Moich grzechów”.
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Zdarzało się też, że w ten sposób się modlił: „Mój Allahu! Zwiększ Moją

wiedzę! Po wskazaniu Mi tego, co jest właściwe, nie pozwól, by Moje

serce się poślizgnęło! Obdarz Mnie miłosierdziem i łaską, ponieważ Ty

jesteś najbardziej wybaczającym!”.
Hazrat Bera bin Azib opowiedział: „Wysłannik Allaha powiedział do mnie:

»Gdy będziesz kładł się spać, to najpierw zrób ablucję jak do salatu!

Potem połóż się na prawej stronie i powiedz: ʻMój Allahu! Przekazuję
siebie Tobie. Moją twarz zwróciłem do Ciebie. Moje czyny Tobie poleciłem.
Moje plecy o Ciebie oparłem. Boję się Twojego gniewu, mam nadzieję na
Twoje miłosierdzie. Poza Twoim miłosierdziem nie mam innego miejsca,
gdzie mógłbym się schronić i gdzie można by było się schronić przed Twoim
gniewem. Tylko Twoje miłosierdzie da ochronę i tylko przez Twoje
miłosierdzie zostanie się uratowanym. Uwierzyłem w zesłane przez Ciebie
księgi i zesłanego Prorokaʼ. Jeśli tej nocy umrzesz, to umrzesz jako

muzułmanin. Kto tak powie i umrze tej nocy, to umrze jako

muzułmanin!«”. 
Szlachetny Prorok oznajmił: „Ktokolwiek z was, gdy wstanie w nocy z

łóżka i ponownie do niego wróci, to niech trzy razy je wytrzepie,

ponieważ nie wie, co się na nim stało, kto przyszedł i zajął w nim wasze

miejsce”.
„Gdy będzie się kładł, to niech położy się na prawej stronie i gdy

przyłoży policzek do łóżka, niech też powie: »Mój Allahu! Ciebie
wychwalam i czczę! O mój Panie! Położyłem się z Twoim Imieniem. Z Twoim
Imieniem też wstanę. Jeśli wstrzymasz i odbierzesz mojego ducha, to
obdarz go przebaczeniem, potraktuj miłosiernie. Jeśli wyślesz z powrotem,
to chroń go tak, jak chronisz Swoje prawdziwe Sługi!«”.

„Gdy się obudzi, niech powie: «Niech będą dzięki Allahowi
Najwyższemu, że moje ciało uczynił wypoczętym, oddał mi mojego ducha i
dał mi pozwolenie, żeby Go wychwalać»”.

Szlachetny Prorok powiedział do człowieka, który spał na twarzy: „Oto

sposób spania, którego Allah Najwyższy nie lubi!”.
Według przekazu Hazrat Szerida bin Suwejda: „Szlachetny Prorok

zobaczył kogoś, kto leżał podczas snu na twarzy. Podszedł do niego,
dotknął go nogą i powiedział: »Ten sposób spania jest najbardziej

nielubiany przez Allaha Najwyższego!«”.
Tym śpiącym człowiekiem był jeden z Eshabu Suffe, Hazrat Abdullah bin

Tahfe. Powiedział on: „Spałem w Mesdżidzie. Gdy spałem, leżąc na brzuchu
i na twarzy, to ktoś dotknął mnie nogą i spytał się: »Kim jesteś?«.
Odpowiedziałem: »Jestem Abdullah bin Tahfe«. I nagle zobaczyłem, że był
to Wysłannik Allaha! Powiedział: »Ten sposób leżenia jest najbardziej

nielubiany przez Allaha Najwyższego«”.
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Szlachetny Prorok zawsze był z ablucją. Nie widziano nigdy, żeby nie
odnowił jej, gdy wyszedł z ubikacji.

Sposób siedzenia Wysłannika Allaha

Hazrat Hanzala bin Hyzjem powiedział: „Poszedłem do Szlachetnego
Proroka i zobaczyłem, że siedzi z podkurczonymi nogami”.

Hazrat Dżabir bin Semure powiadomił też o tym, że Szlachetny Prorok
po salacie porannym aż do wschodu słońca siedział w mesdżidzie z
podkurczonymi nogami. Nigdy nie widziano, żeby Szlachetny Prorok,
siedząc razem ze wspólnotą, wyciągał do przodu nogi. 

Hazrat Szerid bin Suwejd powiedział: „Szlachetny Prorok zajrzał do
mnie. Siedziałem wtedy, mając lewą rękę za plecami i opierając się na
drugiej. Szlachetny Prorok oznajmił: «Czyżbyś siedział jak ci, którzy

wpadli w niełaskę?»”. (Tymi, co wpadli w niełaskę są żydzi). 
Hazrat Kajle binti Mahreme powiedziała: „Widziałam, jak Szlachetny

Prorok siedział z podciągniętymi nogami, kolana miał przyciśnięte do
brzucha i obejmował je rękoma”.

Szlachetny Prorok podczas jedzenia siedział też w prosty sposób. Nie
odsuwał się za zamknięte drzwi, ani też nie stawał za zasłonami, ani też nie
pozwalał ustawiać przed sobą talerzy z jedzeniem. 

Szlachetny Prorok siadał na ziemi i z niej też jadł. Powiedział: „Siedzę

tak, jak powinien siedzieć sługa; jem tak, jak je sługa. Jestem tylko

sługą! Ten, kto odwraca się od Mojej Sunny, nie należy do Mnie!”.
Pewnego razu Szlachetny Prorok jadł oparty w miejscu, które znajdowało

się powyżej Mekki. Przyszedł Dżebrail (alejhisselam) i powiedział: „O
Muhammedzie! Czyżbyś, jadł jak królowie?!”. Szlachetny Prorok usiadł
wtedy na ziemi.

Pewnego dnia do Szlachetnego Proroka przyszedł Dżebrail
(alejhisselam) wraz z innym aniołem, którego wcześniej nie widział. Ten
anioł powiedział do Szlachetnego Proroka: „Allah Najwyższy pozdrawia Cię
i daje Ci wolny wybór. Powiedział, że jeśli zechcesz, to możesz być
Prorokiem-Sułtanem albo Prorokiem-Sługą”. Gdy Dżebrail (alejhisselam)
powiedział do Wysłannika Allaha: „Okaż skromność!” – to Szlachetny Prorok
odpowiedział: „Chcę być Prorokiem-Sługą”. Po tym Szlachetny Prorok
nigdy więcej nie jadł na stojąco, ani też oparty.

Sposób jedzenia i picia Wysłannika Allaha

Hazrat Ebu Dżuhajfe opowiedział: „Wysłannik Allaha oznajmił: »Gdy

jestem o coś oparty, nie jem«”. Są trzy rodzaje opierania się: opierać się
na boku, siedzieć z podciągniętymi nogami, opierać się na jednej ręce i
drugą ręką jeść. Ten trzeci sposób opierania się był karcony. 
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Wysłannik Allaha brał jedzenie trzema palcami: palcem wskazującym z
dwoma palcami, które znajdują się po obu jego stronach.

Szlachetny Prorok oznajmił: „Jedzenie staje się bereket przez

pobranie ablucji przed jedzeniem i po jedzeniu, a także umycie rąk!”.
„Kto pójdzie spać, nie zmywszy śladów i zapachu mięsa, tłuszczu,

ten niech nie wini nikogo poza sobą za to, co mu się złego zdarzy!”. 
Szlachetny Prorok posiadał duże naczynie do gotowania, które

nazywane było Garra. Po salacie kuszluk [salat nieobowiązkowy
przedpołudniem] przynosił to naczynie z jedzeniem Serid (albo Tirid, które
było zrobione z chleba rozdrobnionego na kawałki i dużej ilości mięsa). Gdy
muzułmanie zebrali się przy tym jedzeniu, to Wysłannik Allaha siadał na obu
kolanach. Jeden beduin nie potrafił się powstrzymać i powiedział: „Cóż to za
siedzenie?!”. 

Szlachetny Prorok powiedział: „Zaprawdę, Allah uczynił ze Mnie

Sługę, który ładnie traktuje innych, nie uczynił ze Mnie zmuszającego i

upartego! Chodźcie, zacznijcie jeść z brzegu! Nie jedzcie z góry i od

środka. Bereket jedzenia znajduje się pośrodku, na górze. Gdy któryś

z was będzie jadł, to niech nie je ze środka jedzenia, tylko z brzegu

naczynia, ponieważ Błogosławieństwo zejdzie do niego ze środka!”.
Hazrat Omar bin Ebi Seleme powiedział: „W dzieciństwie byłem

wychowywany przez Szlachetnego Proroka. Podczas posiłku moja ręka
krążyła w naczyniu z jedzeniem. Wysłannik Allaha powiedział do mnie: »O

synu! Wypowiedz besmele. Jedz prawą ręką! Jedz przed sobą!«. Od
tamtej pory zawsze tak jadłem”.

Wysłannik Allaha oznajmił: „Gdy jeden z was przygotuje i przyniesie

jedzenie przez służącego, to ten służący odczuje ciepło, opary tego

jedzenia. Niech posadzi go przy jedzeniu, żeby on też zjadł. Jeśli

będzie stronił od tego, nie zrobi tego albo jedzenia będzie mało, to

niech do ręki da mu na jeden, dwa kęsy”.
Szlachetny Prorok nie pogardzał żadnym jedzeniem. Gdy przyniesiono

jedzenie, które lubił to jadł, a jak nie, to zostawiał i milczał. Nawet
najmniejszemu darowi okazywał szacunek. Żadnego też daru nie wychwalał
z tego względu, że lubił, ani też nie potępiał, ponieważ nie lubił. Gdy
jedzenie zostało przyniesione, to jadł po wypowiedzeniu modlitwy:
,,Allahumme barik lena fima rezaktena wekyna azabennar. Bismillah!”. 

Hazrat Aisze powiadomiła: „Wysłannik Allaha powiedział: »Gdy jeden z

was będzie jadł, to niech powie: ʻBismillahʼ, wypowie imię Allaha

Najwyższego. Jeśli zapomni powiedzieć przed jedzeniem, to niech

powie: ʻBismillahʼ dla jedzenia wcześniejszego i późniejszego«”. 
Według przekazu Hazrat Umejjego bin Mahsziego pewien człowiek jadł

bez wypowiedzenia besmele. Szlachetny Prorok siedział i patrzył na niego.

474



Jedzenia zostało na jeden kęs i gdy ten wkładał je do ust, to powiedział: „Dla
jedzenia ewweli we ahiri Bismillah!”. Szlachetny Prorok się uśmiechnął.
Potem powiedział: „Szatan jadł razem z nim. Gdy ten człowiek

wypowiedział imię Allaha Najwyższego, to szatan wszystko

zwymiotował”.
Szlachetny Prorok pobierając ablucję i gusl, nakładając buty, czesząc

się, gdy było to możliwe, to rozpoczynał to z prawej strony. Gdy brał coś do
ręki lub dawał, to brał lub dawał prawą ręką, wszystko rozpoczynał od
prawej strony.

„Gdy jeden z was będzie nakładał buty, to niech rozpocznie

nakładanie od prawego buta! Gdy będzie je ściągał, to niech zacznie od

lewego buta. Niech prawa noga podczas nakładania butów będzie

ewweli (pierwszą), a przy ściąganiu ahiri (ostanią)”.
Według przekazu Hazrat Abdullaha bin Omara: „Szlachetny Prorok

oznajmił: »Gdy któryś z was będzie jadł, to niech je prawą ręką,

ponieważ lewą ręką je i pije szatan!«”.
Hazrat Selem bin Ekwa przekazał od swojego ojca: „Szlachetny Prorok

zobaczył, że Busr bin Raijul z plemienia Eszdża je lewą ręką. Powiedział do
niego: »Jedz prawą ręką!«. Człowiek ten odpowiedział: »Nie starcza mi na
to siły, nie jestem w stanie jeść prawą ręką!«. Szlachetny Prorok powiedział:
»Niech nie starczy mu na to siły! Jemu w jedzeniu prawą ręką

przeszkodą jest tylko jego wyniosłość i duma!«. Od tamtej pory ten
człowiek nie był w stanie więcej podnieść prawej ręki do ust!”.

Szlachetny Prorok oznajmił: „Zaprawdę, nieskończenie Wielki i

Zwycięski Allah będzie zadowolony z tych, którzy okazują Mu

dziękczynienie po zjedzeniu lub napiciu się czegoś!”.
Hazrat Ebu DaidʼulʼHudri powiedział: „Szlachetny Prorok przed

jedzeniem lub piciem tak się modlił: »Elhamdu lillahillezi atʼamena we

sekana we dżaalna Muslimin«”, co znaczy: ʻNiech będą dzięki (hamd)
Allahowi, który nas karmi, gasi pragnienie i uczynił nas muzułmanamiʼ.

Według przekazu Hazrat Ebu Umametulbahiliego: „Szlachetny Prorok po
zakończeniu jedzenia tak się modlił: »Elhamdu lillahillezi kefana we

erwana gajre mekfijjin wela mekfurin«”, co znaczy: ʻNiech będą dzięki
Allahowi, który zapewnia nam wystarczająco jedzenia, napojów i nie czyni
nas niewdzięcznymiʼ.

Według przekazu Ebu Hurejrego: „Szlachetny Prorok po jedzeniu mył
ręce”.

Szlachetny Prorok nie przywiązywał wagi do świata i spraw ziemskich.
Hazrat Abdullah bin Mesud opowiadał: „Szlachetny Prorok zasnął na

macie i mata zrobiła Mu odcisk na boku. Gdy się obudził, to potarłem Jego
bok. Powiedziałem: »O Wysłanniku Allaha, niech moi rodzice zostaną dla
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Ciebie poświęceni! Szkoda, że nas nie powiadomiliście, to
przygotowalibyśmy coś na matę, żeby Wam nie zaszkodziła«. Spytaliśmy
się: »Czy chcesz, żebyśmy znaleźli dla Ciebie miękki materac?«.
Szlachetny Prorok odpowiedział: »Na co Mi to, co należy do świata.

Przykładem Mojego związku ze światem jest związek jeźdźca z

drzewem, który po zatrzymaniu się na chwilę w jego cieniu, potem od

niego odejdzie, by dalej ruszyć w drogę«”.
Według przekazu Hazrat Ebu Umametulbahiliego: „Szlachetny Prorok

oznajmił: »Wielki i Święty Allah zaproponował Mi, że zrobi dla Mnie

nizinę Mekki ze złota. Powiedziałem: ʻNie! O Panie! Niech ja jeden dzień

będę najedzony, jeden głodny. Podczas głodu, żeby Ciebie prosić i

wspominać. A gdy będę najedzony, żeby okazać Tobie wdzięczność,

podziękować!ʼ«”.
Hazrat Aisze powiedziała: „Od zamieszkania w Medynie do śmierci

Szlachetnego Proroka Rodzina i mieszkający w domu Szlachetnego
Proroka nie najadali się do syta chlebem pszennym przez trzy dni, jeden po
drugim”.

Pożywienie Szlachetnego Proroka i z Nim mieszkających, przeważnie
nie składało się z niczego więcej jak z chleba, jęczmienia i daktyli.

Wysłannik Allaha przed śmiercią dał Swój pancerz w zastaw żydowi Ebu
Szahmie za jeden wesk albo trzydzieści sa jęczmienia dla Swojej Rodziny.

Hazrat Aisze powiedziała: 
„Przysięgam na Allaha, który zesłał Muhammeda (alejhisselam) z

prawdziwą religią i Księgą, że Wysłannik Allaha od czasu zesłania Mu
proroctwa do śmierci nie widział sita, ani też nie jadł chleba z przesianej
mąki”. Spytano się: „W takim razie jak jedliście jęczmień?”. Odpowiedziała:
„Powiedziawszy: »Uf«, dmuchaliśmy na jego otręby!”.

„Przysięgam, że czekaliśmy też w domu Szlachetnego Proroka przez
czterdzieści dni i nie było palone światło ani ogień. Mijały miesiące i w
żadnym z mieszkań Wysłannika Allaha nie palił się ogień i nie było widziane,
żeby unosił się z nich dym. Dwa miesiące minęły i nie wyrobiono chleba ani
też nie gotowano w garnku jedzenia. Gdy naszym pożywieniem były daktyle
i woda, to Szlachetny Prorok zmarł.

Szlachetny Prorok jednego dnia nie jadł dwóch rodzajów jedzenia. Gdy
nasycił się daktylami, to nie nasycił się chlebem, a gdy nasycił się chlebem,
to nie nasycił się daktylami. Właśnie to było powodem mojego płaczu”.

Hazrat Enes bin Malik powiedział też: „Nie widziałem i nie słyszałem o
tym, żeby Szlachetny Prorok aż do Swojej śmierci jadł jedzenie na hywan123

ani też cienkich placków chlebowych zrobionych z pszenicy, ani też mięsa z
pieczonej owieczki”.
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Hazrat Ebu Hurejre powiadomił: „Szlachetny Prorok wypowiadał
modlitwę: »Mój Allahu! Obdarz Rodzinę Muhammeda i mieszkających w

Jego domu takimi racjami żywnościowymi, żeby nie poumierali z

głodu«”.
Wysłannik Allaha jadł na okrągłej skórze, na której noszono jedzenie dla

udających się w podróż. 
Wysłannik Allaha nie mówił, żeby coś przygotowano do jedzenia. Jadł to,

co było przygotowane. 
Hazrat Aisze powiedziała: „Szlachetny Prorok przychodził do mnie i pytał

się: »Czy masz coś do jedzenia?«. Gdy powiedziałam, że nie, to mówił:
»W takim razie będę pościł«”.

Pewnego dnia Szlachetny Prorok ponownie do nas przyszedł.
Powiedziałam: »O Wysłanniku Allaha! Przyniesiono nam prezent«. Spytał
się: »Co to jest?«. Odpowiedziałam: »Sprezentowano nam hajs124«.
Wysłannik Allaha powiedział: »Ale Ja wstałem jako ten, który pości«”.

Szlachetny Prorok lubił chałwę i miód z chlebem, a daktyle z potrawami
z warzyw. Gdy przyniesiono Wysłannikowi Allaha mleko, to mówił: „W

mleku są dwa bereket”. 
Hazrat Abdullah bin Abbas opowiedział: „Ja i Halid bin Welid poszliśmy

razem ze Szlachetnym Prorokiem do domu mojej ciotki, Mejmune bitni
Haris. Ummu Hufejd sprezentowała Wysłannikowi Allaha masło i mleko.
Moja ciotka spytała się: »Czy można dać Wam sprezentowanego masła i
mleka?«. Szlachetny Prorok odpowiedział: »Można«. Ciotka odeszła i
przyniosła naczynie z mlekiem. Szlachetny Prorok napił się z niego. Ja
znajdowałem się po prawej stronie Szlachetnego Proroka, zaś Halid bin
Welid po lewej. Wysłannik Allaha podał mi resztę mleka i powiedział: »Napij

się! Jeśli chcesz, to możesz poczęstunkiem wyróżnić Halida«.
Powiedziałem: »W piciu po Tobie nigdy nikogo nie wyróżnię oprócz siebie«.
Na to Wysłannik Allaha oznajmił: »Nakarmiony przez Allaha niech powie:

ʻAllahumme barik lena fihi we atʼamna hajran minhuʼ. Mój Allahu!

Obdarz nas Błogosławieństwem przez to jedzenie! Daj nam do

zjedzenia jeszcze lepsze jedzenie od tego! Napojony przez Allaha

mlekiem niech też powie: ʻAllahumme barik lena fihi we zidna minhuʼ.

Mój Allahu! Obdarz nas Błogosławieństwem przez to mleko i dzięki

niemu powiększ nasze dary! Nic nie jest równe mleku, które jest

jednocześnie jedzeniem i napojem«”.
Muzułmanie z Medyny przynosili Wysłannikowi Allaha daktyle ze swoich

pierwszych zbiorów. Wysłannik Allaha brał je do rąk i po wypowiedzeniu
modlitwy o urodzaj daktyli, wołał najmłodsze dziecko, które zobaczył i mu je
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oddawał. Mówił: „Jeśli w domu nie znajdzie się daktyli, to mieszkańcy

tego domu są głodni”.
Według przekazu Enesa bin Malika: „Szlachetny Prorok lubił potrawy z

dyni. Gdy przyniesiono potrawę z dyni, to stawiano ją przed Wysłannikiem
Allaha. Wysłannik Allaha powiadomił, że najsmaczniejszym mięsem u owcy
jest mięso z jej grzbietu”.

Spytano się Hazrat Ummu Ejjub: „Mieszkałaś razem z Wysłannikiem
Allaha w jednym domu przez siedem miesięcy. Jakie jedzenie Wysłannik
Allaha najbardziej lubił?”. Ummu Ejjub odpowiedziała: „Nie widziałam nigdy,
żeby kazał coś dla Siebie zrobić, ani też, żeby potępiał nielubiane jedzenie.
Widzieliśmy, że był zadowolony, gdy zrobiliśmy mu herise125 i tę potrawę
przyrządzaliśmy co pięć, sześć i dziesięć dni”.

Hazrat Ebu Musaʼl Eszʼari powiadomił: „Widziałem, jak Szlachetny
Prorok jadł mięso z kury”.

Szlachetny Prorok lubił jeść jedzenie pozostałe na dnie naczynia.
Powiedział: „Ten, kto po zjedzeniu z jakiegoś naczynia wyskrobie

resztki jedzenia, to będą one dla niego modliły się o wybaczenie”.
Szlachetny Prorok jadł zielone daktyle z melonem, a także z ogórkami. 
Powiadomiono też, że Szlachetny Prorok tak powiedział: 
„Eba Zer! Gdy gotujesz mięso, to dolej do niego wodę i doglądnij

swoich sąsiadów, dzieląc się z nimi tą wodą”.
„Nie jest prawdziwym muzułmaninem ten, kto jest najedzony, gdy

jego sąsiad jest głodny!”.

„Czcijcie Allaha! Częstujcie innych jedzeniem! Rozpowszechniajcie

selam, a wejdziecie do Raju!”.

„Posiłek jednego człowieka starczy dla dwóch ludzi. Posiłek dla

trzech ludzi starczy dla czterech. Posiłek dla czterech ludzi starczy dla

ośmiu!”.
Hazrat Esma bitni Ebi Bekr powiedziała, że usłyszała, jak radził, żeby

garnek był przykryty podczas gotowania jedzenia aż przestanie uchodzić się
z niego para i Wysłannik Allaha powiedział: „To jest największe

dobrodziejstwo!”.
Wysłannik Allaha podczas zdobycia Mekki udał się do domu Hazrat

Ummuhani, która była córką Jego wujka, Ebu Taliba. Spytał się jej: „Czy

masz coś do jedzenia?”. Hazrat Ummuhani powiedziała: „Nie! Mam tylko
resztki czerstwego chleba i ocet! Jednak wstydzę się Ciebie tym
poczęstować!”. Szlachetny Prorok powiedział: „Przynieś je. Rozdrobnij w

wodzie. Przynieś też sól!”. Po polaniu tego octem, zjadł i podziękował
Allahowi Najwyższemu. Oznajmił: „Ummuhani! Jak piękną okrasą jest
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ocet! Dom, w którym znajduje się ocet, nie jest uważany za dom

pozbawiony przypraw”.
Gdy spytano się: „Który z napojów jest najsmaczniejszy?” to

odpowiedział: „Słodka i chłodna woda”.
Szlachetny Prorok pił wodę przyniesioną z Bujutussukji, która była w

odległości dwóch dni drogi od Mekki. 
Szlachetny Prorok oznajmił: „Gdy któryś z was będzie jadł, to niech je

prawą ręką. Gdy będzie pił, niech też pije z prawej ręki, ponieważ

szatan pije i je lewą ręką”.

„Gdy będziecie pić, to nie dmuchajcie do naczynia!”.
Jak zostało zakazane dmuchanie w jedzenie i napoje, tak też i zakazane

jest jedzenie i picie z naczyń zrobionych ze złota i srebra. 
Szlachetny Prorok podczas picia wody z kubka brał dwa, trzy razy

oddech i mówił: „Tak jest korzystniej i jeszcze lepiej gasi pragnienie”.
„Gdy będziecie pić, to nie pijcie jednym tchem”.

„Nie pijcie jednym tchem jak wielbłądy. Pijcie dwoma lub trzema

łykami! Przed piciem powiedzcie: »Bismillah« i gdy oderwiecie usta od

naczynia, też: »Elhamdulillah!«”.

Hazrat Newfel bin Muawije powiedział: „Szlachetny Prorok, gdy coś pił,
to najpierw brał trzy razy oddech. Na początku wypowiadał imię Allaha
Najwyższego, besmele, a na końcu okazywał Swoją wdzięczność, mówiąc
»Elhamdulillah«”.

Według przekazu Hazrat Aisze: „Wieczorem Szlachetny Prorok pił sok z
winogron, który ranem przygotowano dla Niego w bukłaku, a rano pił ten,
który przygotowano wieczorem”.

Zwyczajem Szlachetnego Proroka było mycie rąk przed jedzeniem i po,
a także picie i jedzenie prawą ręką. Przed jedzeniem myli ręce najpierw
młodsi, a po jedzeniu najpierw starsi. 

Do Sunny Wysłannika Allaha należy podczas posiłku jedzenie przed
sobą z brzegu talerza, siedzenie na lewej nodze, prawą nogę mając
podciągniętą. Nie powinno się wąchać i jeść tego, co jest bardzo gorące.
Milczenie podczas jedzenia Szlachetny Prorok uznawał za nieodpowiednie.
Było to zwyczajem pogan czczących ogień. Powinno się wesoło rozmawiać.
Rozpoczęcie i zakończenie jedzenia solą jest Sunną Wysłannika Allaha, jest
to także zdrowe. 

Poznanie wiedzy o jedzeniu i piciu stoi przed poznaniem wiedzy o ibadet.
Codzienne jedzenie mięsa jest szkodliwe dla serca. Nie jest to miłe aniołom.
Zaś rzadkie jedzenie mięsa, psuje etykę. Jedzenie zieleniny jest bardzo
dobre. Posiłek pozbawiony potraw z warzyw był porównywany do głupiego
starca.
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Hazrat Imam Dżafer Sadyk powiedział: „Ci, którzy chcą mieć dużo dzieci
i dużo majątku, niech jedzą dużo potraw z warzyw”. Najpierw powinno się
usiąść do jedzenia, potem jedzenie powinno być przyniesione. Szlachetny
Prorok oznajmił: „Jestem człowiekiem. Podczas jedzenia siedzę na

ziemi jak ludzie”.
Nie powinno się jeść dużo, a także nim się nie zgłodnieje. Od jedzenia

powinno się wstać, nim się naje do syta. Nie powinno się śmiać, jeśli nie
zdarzyło się coś zaskakującego. Szlachetny Prorok oznajmił: „Na czele

dobrych spraw stoi głód, a na czele złych – sytość”. Smak jedzenia
wzrasta z wielkością głodu. Sytość wywołuje zapominanie, ociemnia serce i
psuje krew jak alkohol. Głód oczyszcza rozum, poleruje serce. 

Nie powinno się jeść razem ze złymi ludźmi. Gorące jedzenie powinno
się studzić pod przykrywką. Wysłannik Allaha powiedział: „Jedzcie i pijcie

prawą ręką”. Gdy Szlachetny Prorok jadł chleb z arbuzem, to prawą ręką
brał chleb, a arbuz jadł lewą ręką. Chleb powinno się rozrywać dwoma
rękoma, a nie jedną.

Kęsy powinny być małe i powinno się dobrze przeżuwać. Podczas
jedzenia nie powinno się rozglądać na prawo i lewo lub w górę, tylko patrzeć
na swoje porcje i przed siebie. Nie powinno się otwierać ust szeroko.
Podczas jedzenia nie powinno się wycierać rąk o siebie, głowę. Gdy się
kicha lub kaszle, to powinno się odwrócić głowę do tyłu.

Niezaproszony nie powinien siadać do jedzenia. Nie powinno się zjeść
więcej od innych. Po jedzeniu powinno się pomodlić, żeby nie używało się
tego w popełnianiu grzechu. Powinno się pomyśleć o tym, że będzie się z
tego rozliczanym w Dniu Sądu. Powinno się jeść w intencji wzmocnienia
siebie do robienia ibadet. Gdy jest się głodnym, to powinno się jeść pomału.
Jedzenie powinni najpierw rozpocząć starsi. Nie powinno się nikogo
zmuszać do jedzenia, mówiąc więcej niż trzy razy: »jedz«. Gdy się je razem
z innymi, to nim goście się nie najedzą, nie powinno się odsuwać od
jedzenia. 

Wysłannik Allaha mało jadł i zwracał uwagę na to, żeby nie jeść za dużo.
Powiedział: „Serce człowieka jest jak zasiew na polu uprawnym.

Jedzenie jest jak deszcz. Jak nadmiar wody niszczy zasiewy, tak

nadmiar w jedzeniu zabija serce. Allah Najwyższy nie kocha tych,

którzy dużo jedzą i piją”. 
Wysłannik Allaha polecał, żeby jedna trzecia żołądka była wypełniona

jedzeniem, jedna trzecia napojami i przynajmniej jedna trzecia była
wypełniona powietrzem, tj. żeby była pusta. Najlepszym stanem jest mało
spać i mało jeść. Dużo jeść jest powodem chorób, a mało jeść najlepszym
lekarstwem. Jedzenie dla jednej osoby wystarczy dla dwóch. Gość nie
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powinien poza solą i chlebem oczekiwać czegoś innego od gospodarza
domu. Gospodarz powinien podsuwać jedzenie gościowi. 

Kalif Harunnurreszid polewał z dzbanka wodę na ręce gości. To, co
upadnie na ziemię, jeśli na czyste miejsce, to powinno się jeść, a jak na
brudne, to dać kotom lub innym zwierzętom. W ten sposób wzrasta bereket
w domu. Skorzystają z niego nawet wnukowie. Jeśli nie pozbiera się z ziemi
tego, co upadło, to szatan będzie to jadł. 

Do Sunny Wysłannika Allaha należy czyszczenie zębów po jedzeniu
myswak lub wykałaczką. Czystość wzmacnia wiarę. Po jedzeniu powinno
się pomodlić za gospodarza domu, żeby zyskał bereket, miłosierdzie i
wybaczenie. Potem powinno się poprosić o zezwolenie na odejście i
zaprosić do siebie na jedzenie.

Podczas jedzenia nie powinno się mówić o czymś strasznym i
obrzydliwym, a także o śmierci i o chorobach. Nie powinno się przyglądać
przynoszonemu jedzeniu. Nim nie połknie się jednego kęsa, to nie powinno
się wyciągać ręki po drugi kęs. Podczas jedzenia nie powinno się wstawać
i odchodzić, jeśli to jest nawet salat. Salat powinno zrobić się przed
jedzeniem lub po. 

Jeśli przygotowane jedzenie ostygnie lub się zepsuje, a jest jeszcze czas
na salat, to powinno się jeść przed salatem. Po zebraniu jedzenia, wstaje się
od stołu. Nie powinno się jeść czegokolwiek, idąc i na stojąco. Nie powinno
się iść spać, gdy ma się w buzi i na rękach zapach mięsa, jedzenia. Powinno
się myć ręce także dzieciom. Nie powinno się kłaść spać, będąc
najedzonym do syta. Środki spożywcze powinno się brać miarką, nie
powinno używać się bez mierzenia, za dużo. Będzie to marnotrawstwo.
Naczynia z jedzeniem i napojami powinny być przykryte. Nie powinno się pić
wody, pochylając się do rzeki, zbiornika. Nie powinno się też pić prosto z
dzbanka, naczynia, a także ze stłuczonego miejsca na kubku, filiżance,
szklance.

W lecie powinno się pić chłodne napoje. Wysłannik Allaha lubił pić
chłodne sorbety. Wodę Zemzem można pić na stojąco. Powiedziane
zostało, że podróżnik może pić na stojąco każdą wodę. Nie powinno się pić
wody, gdy jest się głodnym. Wodę powinno się pić pomału, ssąc ją. 

Wysłannik Allaha lubił jedzenie zwane herise (keszkek). Gotowania
herise nauczył się od Dżebraila (alejhisselam). Herise bardzo wzmacnia
człowieka. Wszyscy prorocy jedli chleb z jęczmienia. Wysłannik Allaha lubił
deser z dyni i zupę z soczewicy, a także mięso ze zwierząt łownych i owcy. 

Mięso samców jest łatwiejsze do strawienia od mięsa samicy, a mięso
białe jest bardziej strawne od mięsa ciemnego. Ze względu na trawienie i
smak, mięso owcy i mleko krowy są lepsze. Ze zwierząt łownych najlepsze
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jest mięso jelenia. Mięso zająca jest dozwolone. Szlachetny Prorok je jadł.
Mięso ptaków, kurczaka jest dla wszystkich korzystne. Najlepszym mięsem
z drobiu jest mięso kurze. 

Szlachetny Prorok oznajmił: „Jak piękną przyprawą jest ocet!”. Ocet
należy do najpożyteczniejszych przypraw. Daktyle też są przyprawami, tzn.
je się je z chlebem. Winogrona są przyprawą i jednocześnie owocem.
Jedzenie winogron z chlebem należy do Sunny. Jedzenie samych daktyli też
jest Sunną. 

Jedzenie rodzynek, orzechów włoskich, migdałów jest Sunną. Miód jest
zdrowy. Siedemdziesięciu proroków modliło się o Błogosławieństwo dla
miodu. Wysłannik Allaha bardzo lubił daktyle. Jadł daktyle razem z melonem
i arbuzem. Arbuz i melon oczyszczają nerki, usuwają ból głowy, wzmacniają
oczy. Jedząc ryż, powinno się wypowiadać salewat szerif.

Wysłannik Allaha wychwalał jedzenie bobu razem ze strąkami. Jedzenie
orzechów włoskich z serem jest zdrowe, jedzenie ich samych jest szkodliwe.
Powinno się je jeść z czymś innym. Pestki winogron są szkodliwe.
Szlachetny Prorok brał kiść winogron do lewej ręki, a winogrona jadł prawą
ręką. W każdym melonie, arbuzie i granacie znajduje się jedna kropla z
Raju. Jeden granat powinno się jeść samemu i uważać na to, żeby żadna
kropla z niego się nie zmarnowała. Granat jest dobry na kołatanie serca i
wzmacnia żołądek. 

Jedzenie ogórków z solą, a orzechów włoskich z miodem należy do
Sunny Wysłannika Allaha. Wysłannik Allaha wychwalał bakłażany i polecał
robienie oliwy. 

W ostatnim posiłku Wysłannika Allaha znajdowała się cebula. Wysłannik
Allaha powiedział: „Cebulę i czosnek jedzcie ugotowane”. Aniołom
sprawia przykrość ich zapach.

Zajęcia Wysłanika Allaha w domu i poza domem

Hazrat Husejin powiedział: „Spytałem się mojego ojca o zajęcia w domu
Wysłannika Allaha. Mój ojciec tak opowiadał:

»Szlachetny Prorok od wejścia do domu Swój czas dzielił na trzy części:
ibadet dla Allaha, pomoc w pracach domowych i Swoje osobiste zajęcia.
Czas, który poświęcał Sobie, podzielił między Sobą a ludźmi. W tym czasie
mogli do Niego przyjść tylko wybrani Sahabe. Przez nich przekazywał,
wyjaśniał sprawy religijne muzułmanom, żadnej sprawy, którą byli
zainteresowani, nie odkładał na później i nie gromadził ich. Czas
poświęcony dla wspólnoty Szlachetny Prorok miał zwyczaj dzielić między
Sahabe według ich stopnia w religii i według tego ich wołał. Niektórzy z nich
mieli jedną sprawę, niektórzy dwie, a niektórzy jeszcze więcej.
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Szlachetny Prorok zajmował się ich religijnymi potrzebami, odpowiadał
na pytania i potem też mówił: ʻObecni tutaj niech powiadomią o tym tych,

których tutaj nie ma! Przekażcie Mi sprawy tych, którzy sami tutaj nie

przyszli. Zaprawdę, Allah Najwyższy w Dniu Ostatecznym na moście

Syrat postawi mocno na nogi tych, którzy przekazali sprawy tego, kto

tutaj sam ich nie przedstawił!ʼ.
Przy Szlachetnym Proroku o innych sprawach nie mówiono. Zresztą

Sam też poza tymi sprawami innych nie przyjmował. Ten, kto przyszedł do
Szlachetnego Proroka, wchodził jako aspirant, a wychodził jako ten, który
poznał smak największej nauki«”.

Hazrat Husejin spytał się swojego ojca o to, co robił Szlachetny Prorok
po wyjściu z domu. O tym tak opowiedział:

„Szlachetny Prorok nie rozmawiał na ulicy. Mówił tylko wtedy, gdy to było
korzystne dla muzułmanów, gdy mogło doprowadzić ich do przyjaźni,
zniszczyć między nimi oziębłość i nieporozumienia. Z każdego plemienia
ugaszczał człowieka o wysokiej moralności i robił go zwierzchnikiem
plemienia. Nikomu nie żałował miłego słowa i uśmiechu. Gdy nie widział
kogoś ze Swoich Towarzyszy, to go szukał, pytał się o niego. Wychwalał
dobro i je polecał, zło zaś poniżał i osłabiał. Każdy Jego czyn był
powściągliwy, nie było w nim rozbieżności. Lękając się o to, że muzułmanie
staną się nieuważni, ciągle ich ostrzegał. 

Wysłannik Allaha był doskonały w robieniu ibadet i w posłuszeństwie. Nie
naruszał prawa, ani też nie popełniał błędów podczas jego przestrzegania.
Jemu najbliżsi należeli do najlepszych z ludzi. 

W zgromadzeniach nie wyznaczał Sobie miejsca i nie pozwalał, żeby tak
robiono. Gdy przyszedł do jakiegoś zgromadzenia, to bez względu na to,
gdzie to było, nie przechodził przez innych, siadał na końcu i tak nakazywał
też robić muzułmanom.

Tych, którzy razem z Nim siedzieli, traktował w taki sposób, że każdy z
nich myślał, że ma szczególne miejsce u Wysłannika Allaha, że od niego nie
ma nikogo wartościowszego. Tym, którzy przychodzili do Niego z
problemami, życzeniami, nie odmawiał, pomagał albo miłym, łagodnym
słowem odsyłał. Wszystkich ludzi serdecznie przyjmował, bez względu na
to, kim byli. Był dla nich jak miłosierny ojciec. Pod względem prawa wszyscy
byli u Niego równi.

W jego zgromadzeniach nie podnosił się żaden głos, nikt nikogo nie winił,
ani też nie ujawniał błędów i braków innych. Zgromadzeni przy Szlachetnym
Proroku byli sobie równi a między sobą różnili się tylko pobożnością.
Wszyscy byli skromni. Obdarzali szacunkiem starszych, a wobec młodszych
byli miłosierni, potrzebujących stawiali przed innym i starali się spełnić ich
potrzeby, a samotnych, podróżników, obcych ochraniali i opiekowali się nimi. 
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Szlachetny Prorok był zawsze uśmiechnięty i łagodny, miłosierny i
litościwy. Nie miał twardego serca. Z nikim się nie kłócił, nie krzyczał i nie
mówił złych słów. Nikogo nie zawstydzał. Nie był chytry. Odwracał wzrok od
tego, co Mu było niemiłe.

Szlachetny Prorok trzymał się z daleka od tych trzech spraw: spierania
się z ludźmi, mówienia za dużo, zajmowania się czymś niepotrzebnym.
Nikogo ani bezpośrednio, ani za plecami nie krytykował, źle o nikim nie
mówił. Niczyich błędów, wstydliwych postępków nie rozpatrywał. Na temat
nikogo nie mówił słów, które nie byłyby dla niego pożyteczne i dobre”. 

Szlachetny Prorok oznajmił: „Gdy zobaczycie, że ktoś potrzebujący

zwraca się o coś, to pomóżcie mu w zdobyciu tego”. 
Nie akceptował pochwał, które były niezgodne z rzeczywistością. Jeśli

mówiono sprawiedliwie, to nie przerywał nikomu w mówieniu. Jeśli
sprawiedliwość została naruszona, to przerywał w mówieniu, żeby
przeszkodzić lub opuszczał zgromadzenie. Milczenie Szlachetnego Proroka
było spowodowane mądrością, powściągliwością, aprobatą i zadumą.

Aprobata była widoczna w równym traktowaniu i wysłuchiwaniu ludzi.
Zaduma była widoczna w myśleniu o świecie i czynach dotyczących życia
pozagrobowego. Mądrość i cierpliwość były w nim zebrane. Żadna sprawa
dotycząca ziemi Go nie gniewała. Jeśli chodzi o powściągliwość to w tej
cnocie zostały zebrane cztery zalety: w posłuszeństwie Allahowi
Najwyższemu brał to, co było najlepsze; zostawiał to, co było brzydkie;
Swoją wolę skupiał na tym, co zapewni Jego wspólnocie szczęście na ziemi
i w życiu pozagrobowym.

Nie widziano, żeby Szlachetny Prorok w jakiejkolwiek sprawie
powiedział: „nie”. Gdy chciano od Niego, żeby coś zrobił, to mówił: „Może

być”, a jak nie chciał, to milczał i po tym milczeniu rozumiano, że nie chce
tego zrobić. 

Tak Hazrat Hind bin Ebi Hale opowiadał o sposobie chodzenia
Szlachetnego Proroka: „Szlachetny Prorok idąc, podnosił rześko nogi z
ziemi, nie rozstawiał ich, chodził pochylony do przodu, jakby schodził z
wysokiego miejsca, szedł spokojnie i z godnością. Gdy chciał spojrzeć, to
zwracał się całym ciałem w tę stronę. Nie rozglądał się wokoło. Jego
patrzenie w ziemię było dłuższe od patrzenia na niebo. Zaś patrzył na
ziemię tylko kątem oka. Szedł za Swoimi Towarzyszami. Gdy kogoś spotkał,
to najpierw Sam pozdrawiał”.

Hazrat Ebu Hurejre powiedział: „W chodzeniu nie widziałem nikogo, kto
by szybciej chodził od Szlachetnego Proroka. Szedł tak, jakby ziemia pod
Jego nogami się obracała. Z trudem nadążaliśmy za Nim, bardzo się
zmuszaliśmy, żeby Go dogonić, zaś On szedł bardzo swobodnie”.
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Hazrat Enes bin Malik powiadomił: „Gdy Szlachetny Prorok kogoś
spotkał, to witał się z nim, robiąc musafaha126 i nim ten ktoś nie odsunął
swojej ręki, to On nie zabrał Swojej, gdy nie odwrócił się twarzą, to On też
się nie odwracał. Spytaliśmy się Szlachetnego Proroka: »O Wysłanniku
Allaha! Czy niektórzy z nas mają się wobec innych pochylać?«. Wysłannik
Allaha odpowiedział: »Nie!«. Gdy spytaliśmy się: »Czy niektórzy z nas mają
się z innymi obejmować?«. Szlachetny Prorok odpowiedział: »Nie! Jednak

róbcie musafaha!«”.
Hazrat Bera bin Azib powiadomił też o słowach Szlachetnego Proroka:

„Gdy dwóch muzułmanów się spotka i pozdrowi, robiąc musafaha, to

nim się rozejdą, uzyskają wybaczenie Allaha”.
Szlachetny Prorok był zawsze zamyślony. Więcej milczał, niż mówił. Nie

mówił bez potrzeby. Gdy rozpoczynał i kończył mówić, to wypowiadał imię
Allaha. Mówił krótko i znacząco. Słowa Wysłannika Allaha były zawsze
prawdziwe i na miejscu. Wysłannik Allaha mówiąc, nie używał ani za mało
słów, ani też za dużo. 

Nie łamał nikomu serca, ani też nikim nie pogardzał. Nawet
najmniejszemu darowi okazywał szacunek, żadnego daru nie krytykował.
Żadnego daru nie wychwalał, ponieważ ten Mu się spodobał, ani też nie
poniżał, ponieważ Mu się nie podobał. 

Wysłannik Allaha nie gniewał się o sprawy ziemskie, które robione były
dla życia na ziemi. Jednak, gdy chciano naruszyć jakieś prawo, to nim się o
nie nie upomniał, to nic nie było w stanie poskromić Jego gniewu. 

Nigdy nie gniewał się ze względu na Siebie i się nie mścił. Gdy chciał coś
pokazać, to nie pokazywał palcem, lecz całą ręką. Gdy się zdziwił, to
odwracał ręce w przeciwną stronę od tej, w którą były skierowane. Jeśli miał
zwrócone w stronę nieba, to odwracał je w stronę ziemi, a jak miał zwrócone
w stronę ziemi, to odwracał w stronę nieba. Gdy mówił, to poruszał rękoma,
prawą dłonią uderzał w wewnętrzną część lewego kciuka. Gdy się zirytował,
to od razu się uspakajał i nie dawał poznać po Sobie, że się rozgniewał. 

Gdy był zadowolony, wesoły, to przymykał oczy. Jego największym
rodzajem śmiechu było uśmiechanie. Podczas uśmiechu było widać Jego
zęby, które wyglądały jak koraliki z pereł.

Każdy muzułmanin powinien brać przykład z Wysłannika Allaha. Każdy
muzułmanin potrzebuje zmienić swoją etykę na etykę Allaha, ponieważ
Wysłannik Allaha oznajmił: „Przyjmijcie etykę Allaha Najwyższego!”. 

I tak na przykład, jednym z atrybutów Allaha Najwyższego jest Settar, co
znaczy: ʻTen, który ukrywa grzechyʼ. Muzułmanin powinien też ukrywać
wstydliwe postępki, błędy i braki swojego brata w religii. Allah Najwyższy
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wybacza grzechy Swoim Sługom. Muzułmanie też powinni wybaczać sobie
nawzajem braki i winy. Allah Najwyższy jest miłosierny, posiada dużo łask i
dobrodziejstw. Muzułmanin powinien być hojny i miłosierny.

Wysłannik Allaha posiadał bardzo dużo pięknych cech. Każdy
muzułmanin powinien je poznać i brać je za przykład. W ten sposób uratuje
się od nieszczęścia i trudności w życiu na ziemi oraz w życiu po śmierci, a
także zyska orędownictwo Szlachetnego Proroka.

Ubrania Wysłannika Allaha

Szlachetny Prorok posiadał ubranie, które zwane było Hybere. Hybere to
materiał jemeński w paski, utkany z bawełny i lnu. Szlachetny Prorok bardzo
lubił nosić Hybere. Szlachetny Prorok posiadał też ubranie zwane Izar
(libas), które było jednoczęściowe i dłuższe od koszuli. Izarem nazywa się
też „pesztemal” (przepaskę na biodrach). Izar Szlachetnego Proroka był
utkany z włosia.

Hazrat Ebu Burde powiedział: „Gdy poszliśmy w odwiedziny, to Hazrat
Aisze wyciągnęła sfilcowane ubranie Mulebbede i zrobiony w Jemenie
gruby Izar. Przysięgając, powiedziała: »Oto w tym ubraniu został odebrany
duch Wysłannika Allaha!«”. 

Szlachetny Prorok w chłodne zimowe noce robił salat w pesztemalu z
wełny, który nie był ani za twardy ani za miękki.

Szlachetny Prorok ostrzegł muzułmanów, którzy nosili Izar i ciągnęli nim
po ziemi, że w Dniu Ostatecznym Allah Najwyższy nie będzie patrzył na nich
z miłosierdziem. Do Hazrat Dżabira bin Sulejma powiedział: „Podnieś swój

Izar do połowy łydki! Jeśli nie jesteś tego w stanie zrobić, to opuść do

kostek! Strzeż się przedłużania jego tak, że będzie się ciągnął po ziemi,

ponieważ to jest oznaką pychy. Allah zaś nie lubi, jak ktoś się pyszni!”.
Z tego względu Hazrat Abdullah bin Omar opuszczał Izar do połowy

łydki, na niego nakładał koszulę i potem rida127.
Szlachetny Prorok, przyjmując delegacje, nakładał na siebie zielony

Hadrami Rida. Za czasów kalifatu ten rida był zwijany i przechowywany
przez kalifów. Podczas Ramadanu i Święta Ofiar kalifowie nakładali go na
siebie.

Szlachetny Prorok posiadał dwa ubrania z Suhar (miasteczko w Uman).
Miał też koszulę z tego samego miejsca. Koszule robione w Suhar zostały
nazywane nazwą tej miejscowości. Najbardziej ulubionym ubraniem
Szlachetnego Proroka była koszula (kamis). Kamis nazywa się tylko koszule
zrobione z bawełny. Koszule Szlachetnego Proroka były długości rękawa do
przegubu.
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Szlachetny Prorok posiadał też koszulę zrobioną z bawełny z Suhul
(Jemen) nazywaną „Suhulije”.

Szlachetny Prorok nosił białe ubranie. O białym ubraniu powiedział: „Z

waszych ubrań nakładajcie białe ubranie! Żywi niech noszą białe

ubranie, zmarłych owijajcie w białe całuny, ponieważ to ubranie jest dla

was najlepsze i najkorzystniejsze!”.
Widziano też, że Szlachetny Prorok nosił zielone ubranie. Hazrat Ebu

Rimse powiedział, że widział, jak Szlachetny Prorok miał na Sobie zielone
ubranie, które składało się z dwóch części (ubranie pod spód i na wierzch). 

Szlachetny Prorok nosił też czerwone ubranie zwane Hulle. Hazrat Berra
bin Azib powiedział: „W czerwonym Hulle z włosami do koniuszków ucha nie
widziałem nikogo piękniejszego od Wysłannika Alaha”. Szlachetny Prorok
miał czerwony dżubbe (kaftan), który nakładał w Piątki i w święta. Posiadał
także dżubbe z Jemenu. Dżubbe z Damaszku nakładał podczas wypraw
wojennych.

Szlachetny Prorok podczas wojen ubierał się w kaftan zrobiony z
materiału Tajlesan, który nosili też szachowie perscy. Ten kaftan znajdował
się u Hazrat Aisze aż do jej śmierci. Potem wzięła go Hazrat Esma binti Ebi
Bekr. 

Szlachetnemu Prorokowi wysłano kaftan, który należał do Hassana,
brata Dumetuldżendela Hakima Ukejdira. Był on zrobiony z atłasu i
wyhaftowany złotymi nićmi. Szlachetny Prorok ubrany w ten kaftan wszedł
na minber, usiadł tam i nic nie powiedziawszy, zszedł. Muzułmanie dotykali
i głaskali Go po tym dżubbe i wpadli w zachwyt, widząc jego piękno.
Szlachetny Prorok powiedział: „Jesteście zachwyceni jego pięknem”

Bardzo wam się spodobał?”. Odpowiedzieli: „Nie widzieliśmy od niego
piękniejszego!”. Szlachetny Prorok oznajmił: „Przysięgam na Allaha

Najwyższego, że rajskie chusteczki Saʼda bin Muʼaza są od tego, co

widzicie jeszcze piękniejsze i przyjemniejsze!”.
Pewnego razu Szlachetny Prorok nałożył na siebie kaftan, który mu

sprezentowano i robił w nim salat. Gdy skończył salat, to ze wstrętem od
razu go z Siebie ściągnął i powiedział: „To nie pasuje pobożnym!”. Ten
kaftan posłał do Hazrat Omara. Spytano się: „O Wysłanniku Allaha,
dlaczego tak spieszyliście się z jego ściągnięciem?”. Szlachetny Prorok
odpowiedział: „Dżebrail zakazał Mi ubierać się w ten kaftan!”. Hazrat
Omar przyszedł z płaczem i powiedział: „O Wysłanniku Allaha! Dałeś mi to,
czego nie chcesz nosić. Co ja mam z tym zrobić?”. Szlachetny Prorok
odpowiedział: „Nie dałem ci go po to, żebyś go ubierał, tylko żebyś

sprzedał”. Hazrat Omar sprzedał ten kaftan za dwa tysiące dirhemów. 
Król Bizancjum sprezentował Szlachetnemu Prorokowi długie, lekkie

futro ze złotymi haftami. Gdy Szlachetny Prorok ubrał się w nie, to ludzie
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powiedzieli: „O Wysłanniku Allaha! Czyżby zesłano to Tobie z nieba?”.
Szlachetny Prorok oznajmił: „Bardzo wam się to spodobało? Przysięgam

na Allaha Najwyższego, że nawet jedna chusteczka z chusteczek Saʼda

bin Muʼaza w Raju jest od tego, co widzicie jeszcze piękniejsza i

jeszcze lepsza!”. Potem posłał to futro do Hazrat Dżafera bin Ebi Taliba.
Gdy Hazrat Dżafer ubrał się w nie, to Szlachetny Prorok oznajmił: „Nie

posłałem tego tobie po to, żebyś to nosił!”. Hazrat Dżafer powiedział:
„Jeśli mam nie ubierać, to co mam z tym zrobić?”. Szlachetny Prorok
oznajmił: „Wyślij do Nedżasziego!”.

Szlachetnemu Prorokowi sprezentowano dwuczęściowe ubranie z
jedwabiu zwanego Sijera ze wzorem w żółte prążki. Szlachetny Prorok to
ubranie wysłał do Hazrat Aliego. Gdy Szlachetny Prorok zobaczył, że Hazrat
Ali ubrał się w nie, to po Jego twarzy można było poznać, że się rozgniewał
i powiedział: „Nie dałem ci to po to, żebyś nosił. Wysłałem, żebyś

porozrywał je na kawałki i rozdał wśród kobiet na chusty na głowę”.
Na to Hazrat Ali podarł ubranie na kawałki i rozdał je wśród kobiet z

Rodziny Szlachetnego Proroka. 
Wśród prezentów dla Szlachetnego Proroka od Nedżasziego z Etiopii

znajdował się płaszcz egipskiej roboty.
Zdarzało się, że Szlachetny Prorok nosił wełniane czarne ubranie. Hazrat

Aisze powiedziała: „Dla Wysłannika Allaha (alejhisselam) zrobiono ubranie
z czarnej wełny. Gdy je ubrał i się spocił, to poczuł zapach wełny. Od razu je
ściągnął, ponieważ lubił tylko ładne zapachy”.

Hazrat Omar zobaczył, że przed mesdżidem wystawiono na sprzedaż
dwuczęściowe ubranie Sijera z jedwabiu i przyniósł je dla Szlachetnego
Proroka. Powiedział: „O Wysłanniku Allaha! To ubranie kupiłem dla Ciebie,
żebyś ubierał je w Piątki, w święta i podczas przyjmowania delegacji”.
Szlachetny Prorok oznajmił: „To ubranie jest tylko dla tych, którzy nie

zostaną obdarzeni darami w ahiret! Tylko ci, którzy nie zostaną

obdarzeni darami w ahiret, noszą takie ubrania!”. Potem wysłał do
Hazrat Omara dżubbe z atłasu. Hazrat Omar poszedł z dżubbe do
Szlachetnego Proroka i powiedział: „O Wysłanniku Allaha! Usłyszałem od
Ciebie, że powiedziałeś: »To ubranie jest tylko dla tych, którzy nie zostaną
obdarzeni darami w ahiret! Tylko ci, którzy nie zostaną obdarzeni darami w
ahiret, noszą te ubrania! Potem to mi wysłałeś!?«”. Szlachetny Prorok
odpowiedział: „Wysłałem to tobie po to, żebyś sprzedał i za zapłatę kupił

to, co potrzebujesz, żebyś z tego skorzystał. Nie wysłałem ci po to,

żebyś nosił!”. 
Szlachetny Prorok oznajmił:
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„Allah Najwyższy odwróci twarz od tego, kto ubrał się na pokaz, aż

ściągnie z siebie to ubranie. W Dniu Ostatecznym ubierze go w

poniżające ubranie”.

„Ubierającego się na pokaz i dla sławy, Allah Najwyższy ubierze w

Dniu Ostatecznym w to ubranie, a potem go podpali”.
,,Burde” [narzutka] jest ubraniem pochodzenia jemeńskiego w paski i

obwija się nim na biodrach jak Ihramem. Burde nazywa się też „aba” i
„hyrka”. Sehl bin Saʼd powiedział: „Pewna kobieta przyniosła utkane przez
siebie burde dla Wysłannika Allaha i powiedziała: „O Wysłanniku Allaha!
Sama to utkałam. Przyniosłam, żebyś je nosił”. Wysłannik Allaha przyjął je,
ponieważ potrzebował. Przyszedł do nas ubrany w to burde. Pewien
człowiek ze wspólnoty przejechał po nim ręką i powiedział: „O Wysłanniku
Allaha! Nie ma piękniejszego burde od tego! Czy pozwolisz mi go ubrać?”.
Wysłannik Allaha odpowiedział: „Tak, możesz!”. Posiedział jeszcze trochę
ze wspólnotą i potem poszedł do domu. Zwinął burde i wysłał do tego
człowieka. Ludzie ze wspólnoty powiedzieli do tego człowieka, łajając go:
„Nie dobrze zrobiłeś! Chciałeś od Wysłannika Allaha to, co sam ubrał i
potrzebuje!? Wiesz o tym, że Wysłannik Allaha nie odmówi żadnej prośbie!”.
Ten człowiek powiedział: „Przysięgam na Allaha! Ja nie chciałem tego po to,
żeby nosić, lecz jako całun, gdy umrę”. Rzeczywiście tak też się stało. Gdy
umarł, to to burde było mu całunem”.

Hyrka dana Kaʼbowi bin Zuhejrowi

Gdy Wysłannik Allaha napisał dekret o bezpieczeństwie dla plemienia
Ejle w Tebuk, to dołączył do niego także jako oznakę zaufania Swoje burde
(hyrka). Hazrat Ebul Abbas Abdullah bin Muhammed odkupił je od nich za
trzysta dirhemów. W rodzie Abbasa przechowywano je jako dziedzictwo.
Gdy kalifowie w święta ubierali się w nie i brali do ręki laskę Szlachetnego
Proroka, to wszystkim drżały serca.

Jeden ze znanych arabskich poetów, Kaʼb bin Zuhejr, gdy przyszedł
prosić o wybaczenie i przyjąć islam, to powiedział sobie w myślach
dwuwiersz z kasydy (Banet Suad): „Nie ma wątpliwości, że Wysłannik Allaha
to Nur prowadzący na prawidłową drogę, który jest jednym z mieczy
wydobytych przez Allaha, żeby zniszczyć zło”, a Wysłannik Allaha ściągnął
z siebie burde (hyrka) i jego w nie ubrał. 

Hazrat Muawije za czasów swojego kalifatu wysłał wiadomość do Kaʼba
bin Zuhejra i dziesięć tysięcy dirhem, żeby sprzedał on hyrka Wysłannika
Allaha. Kaʼb bin Zuhejr odmówił spełnienia życzenia Hazrat Muawijego
słowami: „Pod względem noszenia hyrka Wysłannika Allaha poza sobą
nikogo innego nie preferuję”.
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Gdy Kaʼb bin Zuhejr zmarł, to Hazrat Muawije odkupił od synów Kaʼba to
hyrka za dwadzieścia tysięcy dirhemów. To Błogosławione Hyrka, którą
Szlachetny Prorok dał Kaʼbowi bin Zuhejrowi, stało się dziedzictwem kalifów
i przechodziło z jednego na drugiego. 

Po upadku sułtanatu Omajjadów zostało odkupione za trzysta dinarów
przez pierwszego kalifa Abbasydów, EbulʼAbbasa Seffah bin Abdullaha.
Kalifowie ubierali się w to hyrka podczas świąt. Gdy Kalife Muktedir został
zamordowany, to zostało poplamione jego krwią. Abbasydowie, ruszając na
Egipt, mieli je ze sobą. Jawuz Sułtan Selim po zdobyciu Egiptu, gdy został
kalifem, to zabrał je razem z „Błogosławionymi Pamiątkami” do Stambułu.

To hyrka obecnie znajduje się w Pałacu Topkapi w Stambule, w Pokoju
Hyrka-y Seadet. Błogosławione hyrka ma 124 centymetry długości, posiada
szerokie rękawy i jest zrobione z czarnego wełnianego materiału. Wnętrze
hyrka jest pokryte wełnianym materiałem koloru kremowego. Z przodu po
prawej stronie brakuje kawałka materiału o wielkości 0.23 cm x 0.30 cm. W
prawym rękawie też nie ma kawałka materiału. W niektórych miejscach
hyrka jest zniszczone. Wielokrotnie złożone, zostało owinięte w kwadratowy
materiał o rozmiarach: 0.57 x 0.45 x 0. 21. Znajduje się w szufladzie ze
złota, w której widać jego górną część. Tam znajduje się też ozdobiona
szmaragdami szkatułka ze złota tych samych wymiarów, co Hyrka-y Seadet,
do której zrobienia doprowadził Sułtan Murad III. 

Szlachetny Prorok posiadał też nakrycie ufarbowane szafranem. Nim
okrywały się w domu Jego Błogosławione żony. Zaś „hamisa” to
kwadratowy, czarny, gruby wełniany materiał ze wzorami na obu
krawędziach. Szlachetny Prorok nim zachorował, to na hamisie robił salat.
Hazrat Aisze przekazała: „Gdy Pewnego dnia Szlachetny Prorok robił na
hamisie salat, to wzrok Jego zatrzymał się na wzorze i po skończeniu salatu
powiedział: »Tę hamisę zanieście do Ebu Dżehma, ponieważ przed

chwilą zajęła Mnie podczas salatu. Przynieście Mi Enbidżanije od Ebu

Dżehma bin Adija Kaʼba bin Huzejfego bin Ganima!«. Gdy Ebu Dżehm
spytał się: »O Wysłanniku Allaha! Dlaczego mi to odesłaliście?« to
Szlachetny Prorok oznajmił: »Jej wzór zajął Mój wzrok«. Tę hamisę
sprezentował Szlachetnemu Prorokowi Ebu Dżehm”. „Enbidżanije”
nazywane były nakrycia utkane z wełny bez wzorów, których nazwa
pochodziła od miasta Enbidżan, gdzie były tkane. 

Wśród zdobyczy wojennych z Hajberu Szlachetnemu Prorokowi
przypadła w udziale także hamisa. Na tej hamisie, która była już bardzo
stara, Szlachetny Prorok robił salat. Podczas ostatniej choroby, gdy stan
Jego się pogorszył, to często przykrywał nią Swoją Błogosławioną Twarz.
Gdy hamisa Mu się sprzykrzyła, to ją odrzucał, odsłaniał twarz. Z tego
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względu, że ziemia Medyny była wilgotna, tą hamisą wyścielono grób
Szlachetnego Proroka.

Gdy w dziewiątym roku Hidżri przybył do Medyny Hani bin Habib z
plemienia Beni Dar, to przyniósł w prezencie Szlachetnemu Prorokowi
ubranie, które miało hafty ze złotych nici. Szlachetny Prorok dał to ubranie
Swojemu wujkowi, Hazrat Abbasowi. Gdy Hazrat Abbas się spytał: „Co mam
zrobić z tym ubraniem?”, to Szlachetny Prorok powiedział: „Odpruj złoto.

Daj je kobietom lub zużyj na własne potrzeby. Atłas sprzedaj, pieniądze

weź sobie!”. Hazrat Abbas sprzedał to ubranie jednemu żydowi za osiem
dirhemów.

Hazrat Enes bin Malik powiedział: „Król Zijezen kupił za trzydzieści trzy
stare wielbłądzice hulle i sprezentował Szlachetnemu Prorokowi. Wysłannik
Allaha przyjął ten prezent”. 

Hazrat Ishak bin Abdullah bin Haris powiedział też: „Wysłannik Allaha za
dwadzieścia dziewięć młodych wielbłądów kupił hulle i sprezentował
Zijezenowi”.

,,Hulle” nazywa się burde z Jemenu albo dwuczęściowe ubranie z innego
materiału. Ubranie składające się z jednej części nie nazywa się hulle.

Złoty pierścień sprezentowany przez Nedżasziego

Wśród prezentów wysłanych przez Nedżasziego Eshamego z Etiopii dla
Szlachetnego Proroka znajdował się złoty pierścień z kamieniem etiopskim.
Szlachetny Prorok zawołał Umame, która była wnuczką Ebuʼl Asa i
powiedział: „O córeczko! Ty go noś!”.

Szlachetny Prorok powiadomił o tym, że mężczyznom jest dozwolone
noszenie tylko pierścieni ze srebra, zaś ze złota, żelaza i żółtego mosiądzu
było zakazane. Sam też do śmierci nosił tylko srebrny pierścień.

Wysłannik Allaha nosił pierścień na prawej ręce. Widziano też, że nosił
go na lewej ręce. Noszenie pierścieni jest dozwolone na obu rękach.
Nakłada się je na mały palec, albo na znajdujący się obok niego. Noszenie
pierścienia podczas świąt przez wszystkich należy do mustehab. Nosić na
pokaz, żeby być wychwalanym jest zakazane.

Pewnego dnia Hazrat Nuʼman bin Beszir przyszedł do Wysłannika
Allaha. Na palcu miał pierścień ze złota. Szlachetny Prorok powiedział:
„Przed wejściem do Raju, dlaczego używasz ozdób rajskich?”. Zaczął
więc nosić pierścień z żelaza. Szlachetny Prorok, gdy to zobaczył,
powiedział: „Dlaczego nosisz przedmioty z Piekła?”. Jego też ściągnął i
zaczął nosić pierścień z brązu. Szlachetny Prorok powiedział: „Dlaczego

odczuwam od ciebie zapach bożka?”. Nuʼman bin Beszir spytał się: „O
Wysłanniku Allaha! Jakiego pierścienia mam używać?”. Wysłannik Allaha
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odpowiedział: „Możesz nosić pierścień ze srebra. Jego ciężar niech nie

przewyższa jednego miskala (4.8 g) i nałóż go na prawą rękę!”.
Hazrat Amr bin Szuajb powiedział, że Wysłannik Allaha kazał ściągnąć

pierścienie ze złota i żelaza, nie przeszkadzał w noszeniu pierścieni ze
srebra.

Gdy Szlachetny Prorok chciał napisać list do szacha Persji, Imperatora
Bizancjum i Nedżasziego z Etiopii, to powiedziano: „O Wysłanniku Allaha!
Oni nieopieczętowanego listu nie będą czytać!”. Na to przyniesiono
Szlachetnemu Prorokowi sygnet ze srebra, na którym było wygrawerowane
w trzech linijkach: ,,MuhammedʼurʼResulullah”. Od góry do dołu na
pieczęci był napis: w pierwszej linijce „Muhammed”, w drugiej „Resul”, a w
trzeciej „Allah”. Kamień na sygnecie Szlachetnego Proroka był kamieniem
etiopskim. Istnieją też przekazy, że sygnet był cały ze srebra.

Hazrat Amr bin Saʼid przyszedł do Szlachetnego Proroka. Szlachetny
Prorok zobaczył na jego palcu pierścień i spytał się: „Co to za pierścień

masz na swojej ręce?”. Amr bin Saʼid odpowiedział: „O Wysłanniku Allaha!
To jest sygnet. Ja go zrobiłem”. Szlachetny Prorok spytał się: „Jaki napis

został na nim wygrawerowany?”. Amr bin Saʼid odpowiedział:
„MuhammedʼurʼResulullah”. Szlachetny Prorok powiedział: „Czy mogę go

obejrzeć?”. Wziął go i używał jako Swoją osobistą pieczęć, a także zakazał
innym grawerowania na pierścieniach słów: „MuhammedʼurʼResulullah”.
Szlachetny Prorok nosił ten sygnet na małym palcu lewej ręki. Zdarzało się,
że miał go też na prawej ręce. Miejsce z napisem odwracał w stronę dłoni.
Gdy wchodził do ubikacji, to ściągał go z palca.

Szlachetny Prorok w momencie śmierci miał ten sygnet na palcu. Po
Jego śmierci nosił go Hazrat Ebu Bekr, po nim Hazrat Omar, a potem Hazrat
Osman.

Hazrat Osman, gdy został kalifem, to pewnego dnia siedział przy studni
Eris, obracał nim w ręce i wpadł on do studni. Opróżniono całą studnię,
jednak nie znaleziono tego sygnetu, znikł w tej studni.

Po śmierci Szlachetnego Proroka dalej grawerowano napisy na
kamieniach sygnetów. Na sygnecie Hazrat Ebu Bekra znajdował się napis:
„Niʼmel kadir Allah” (ʻMoc Allaha na wszystko pięknie starczyʼ), Hazrat
Omara: „Kefa bil-mewt waʼyzan ja Omar” (ʻJako rada śmierć wystarczyʼ),
Hazrat Osmana „Le-nasbiren-ne” (ʻOczywiście będziemy cierpliwiʼ), Hazrat
Aliego „El-mulku Lilla” (ʻPosiadłości należą tylko do Allahaʼ), Hazrat Hasena
„El-izzetu Lilla” (ʻWielkość, wyniosłość należą tylko do Allahaʼ), Hazrat
Muawijego „Rabbgfir-li” (ʻMój Allahu, wybaczʼ), Ibni Ebi Lejly „Ed-dunja
garurun” (ʻŚwiat oszukuje, jest zdradliwyʼ), Imama Ebu Hanifego „Kul-il-hajr
we illa feskut” (ʻPowiedz coś pożytecznego albo milczʼ), Imama Ebu Jusufa
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„Men amile bi-reʼjihi nedime” (ʻPostępujący według swoich poglądów będzie
ubolewałʼ), Imama Muhammeda „Men sabere zafire” (ʻCierpliwy zwyciężyʼ),
Imama Szafiego „El-Bereketu fil kanaʼa” (ʻBereket pochodzi od
niewymaganiaʼ). Oni też używali swoich sygnetów jako pieczęci. 

Miejsce do spania Wysłannika Allaha

Materac i poduszka do spania Szlachetnego Proroka były zrobione ze
skóry i wypełnione włóknami z palmy daktylowej. Hazrat Aisze opowiedziała:
„Przyszła do mnie pewna kobieta z Ensarów. Gdy zobaczyła materac
Szlachetnego Proroka, to odeszła i przysłała materac wypełniony wełną.
Wysłannik Allaha spytał się: »Co to jest?«. Odpowiedziałam: »O
Wysłanniku Allaha! Pewna kobieta z Ensarów przyszła do mnie. Gdy
zobaczyła Wasz materac, to ten Wam przysłała«. Powiedział:
»Natychmiast wyślij go z powrotem!«. Jednak ja tak nie zrobiłam.
Sprawiało mi przyjemność, że taki materac znajduje się w moim domu.
Wysłannik Allaha te słowa trzy razy powtórzył. W końcu powiedział: »Aisze!

Przysięgam na Allaha! Gdybym chciał, to Allah przy Mnie

wprowadziłby w ruch góry ze złota i srebra!«. 
Poduszki do siedzenia Szlachetnego Proroka składały się z dwóch

aba128. Pewnej nocy, gdy przyszedł do mnie, to zmniejszyłam je, złożywszy
na pół. Usiadł na nich. Potem powiedział: »Aisze! Dlaczego dzisiejszej

nocy te poduszki nie są takie jak zawsze?«. Powiedziałam: »O
Wysłanniku Allaha! Dla Ciebie je złożyłam«. Wysłannik Allaha powiedział:
»Zrób je tak, jak były przedtem«”.

Według jeszcze innego przekazu Hazrat Aisze powiedziała: „Dla
Kurajszytów w Mekce nie ma nic przyjemniejszego jak spanie na serir. Gdy
Wysłannik Allaha przybył do Medyny, do domu Ebu Ejjuba, to spytał się: »O

Ebu Ejjubie! Czy wy nie macie serir?«. Ebu Ejjub odpowiedział, że nie
mają. 

Gdy o tym usłyszał jeden z Ensarów Saʼd bin Zurare, to zrobił stelaże
serir z drzewa, powlekł je matą uplecioną z włókien lnu i wysłał do
Wysłannika Allaha. Wysłannik Allaha do przeprowadzenia się do Swojego
domu na nim spał, a nawet spał na nim do śmierci.

W czasie przygotowań do pogrzebu, gdy Wysłannika Allaha
(alejhisselam) obmywano i zawijano w całun, to położono go na tym serir.
Podczas salatu pogrzebowego też na nim leżał. Ludzie brali od nas ten
serir, żeby nosić swoich zmarłych. Ciała Eba Bekra i Omara też na nim
noszono”.
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Hazrat Aisze powiedziała: „Wysłannik Allaha posiadał matę, na której w
nocy robił salat, a w dzień rozkładał i siedział na niej z ludźmi”. 

Laska Wysłannika Allaha

Szlachetny Prorok podczas wygłaszania hutby w Piątki opierał się na
lasce albo łuku. Szlachetny Prorok mówił, że opieranie się o laskę pochodzi
z etyki Proroka, sam się opierał i polecał innym.

Za czasów kalifatu Muawijego bin Ebi Sufjana laska Szlachetnego
Proroka znajdowała się przy SaʼdʼulʼKarazim. W roku 50 H. Muawije bin Ebi
Sufjan udał się na hadżdż. Chciał wymontować minber Szlachetnego
Proroka z mesdżidu i zawieźć go do Damaszku. Chciał też laskę, która
znajdowała się u Saʼda Karaziego. Dżabir bin Abdullah i Ebu Hurejre poszli
do niego i powiedzieli: „Zarządco wierzących! Nie będzie właściwe, jeśli
wymontujesz minber Wysłannika Allaha z miejsca, w którym On go postawił
i zabierzesz laskę, i wywieziesz je do Damaszku”. Na to Hazrat Muawije
zrezygnował z tego i przeprosił. 

Szlachetny Prorok zabrał Abdullaha bin Unejsa z mesdżidu do Swojego
domu, tam dał mu Swoją laskę i powiedział: „Abdullah bin Unejs, trzymaj

tę laskę przy sobie!”. Gdy Abdullah bin Unejs podszedł do ludzi razem z tą
laską, to spytano się go, co to za laska. On zaś odpowiedział: „To dał mi
Wysłannik Allaha i rozkazał schować u siebie”. Ludzie powiedzieli do
Abdullaha bin Unejsa: „Wróć do Wysłannika Allaha i spytaj się, dlaczego dał
ci tę laskę”. Na to Abdullah bin Unejs wrócił i spytał się: „O Wysłanniku
Allaha! Dlaczego dałeś mi tę laskę?”. Szlachetny Prorok odpowiedział: „To

jest znak dla nas w Dniu Ostatecznym! Wtedy to w Raju będzie mało

ludzi opierających się o laskę! Ty oprzesz się o nią w Raju!”.
Abdullah bin Unejs zawsze miał ją przy sobie razem ze swoim mieczem.

Przed śmiercią nakazał swojej rodzinie, żeby włożyli ją do całunu i
pogrzebali go razem z nią. Spełniono życzenie Abdullaha bin Unejsa, laskę
położono między jego ciałem a całunem. 

Siedem przedmiotów, które Wysłannik Allaha nosił przy Sobie

Szlachetny Prorok posiadał Myhdżen o długości jednego arszyna [68
cm]. „Myhdżen” to kij z wygiętym czubkiem. Szlachetny Prorok wskazując
nim, pozdrawiał z daleka Hadżeruleswed. Szlachetny Prorok, usiadłszy na
wielbłąda, wieszał go z przodu. Posiadał także kij zwany Urdżun. Gdy szedł
do Bakiulgarkada, to miał go przy sobie, opierał się o niego, siadając i
okręcał go w ręce. Zdarzało się, że trzymając go w ręce, wygłaszał hutbę.
Oprócz tego posiadał także kij z drzewa rosnącego w górach zwany
Memszuk, a także Kij Kadib.
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Pewnego razu Hazrat Osman podczas wygłaszania hutby na minberze
trzymał w ręku Kij Kadib. Dżahdżah bin Saʼid albo Dżahdżah bin Kajs
podszedł do niego i zabrał mu ten Kij, oparł go o kolano i złamał. Lud
krzyczał na Dżahdżaha. Hazrat Osman zszedł z minberu i poszedł do domu. 

Na to Allah Najwyższy obdarzył rękę lub kolano Dżahdżaha chorobą
Ekile (swędzeniem). Dżahdżah strasznie się drapał, zmarł, nim minął rok po
śmierci Hazrat Osmana.

Szlachetny Prorok nosił przy Sobie grzebień, lusterko, myswak, olejek
różany, kohl i nożyczki. Te przedmioty miał zawsze przy Sobie, bez względu
na to, czy był podczas wyprawy, czy nie. 

Hazrat Aisze powiedziała: „Na wyprawy wojenne przygotowywałam dla
Wysłannika Allaha: olejek różany, grzebień, lusterko, dwie pary nożyczek,
kohl i myswak”.

Ponownie Hazrat Aisze powiedziała: „Podczas wypraw i w miejscu
pobytu miał zawsze przy sobie: 1. Buteleczkę z olejkiem różanym, 2.
Grzebień, 3. Lusterko, 4. Kohl, 5. Myswak, 6. Dwie pary nożyczek, 7. Kość
do rozdzielania włosów”.

Szlachetny Prorok czesał Swoją brodę codziennie po dwa razy. 
Hazrat Enes bin Malik powiedział: „Wysłannik Allaha (alejhisselam)

często smarował głowę olejkiem różanym, a brodę czesał, zwilżąc ją wodą”.

Przywiązywał dużą wagę do ładu

Szlachetny Prorok przywiązywał dużą wagę do czystości i ładu.
Powiedział: „Kto ma włosy, ten niech o nie dba!”. Gdy Szlachetny Prorok
był w mesdżidzie, to wszedł człowiek z potarganymi włosami i brodą.
Szlachetny Prorok powiedział: „Czyżby ten człowiek nie posiadał olejku

różanego, żeby uporządkować swoje włosy?”. Potem wskazał palcem,
żeby wyszedł na zewnątrz i poprawił swoje włosy. Gdy ten człowiek tak
zrobił i wrócił, to Szlachetny Prorok oznajmił: „Gdy przyjdzie jeden z was,

to czy lepiej jest, żeby tak wyglądał, czy też, żeby miał włosy i brodę

potargane jak szatan?”.
Szlachetny Prorok trochę podcinał brodę na długość i po bokach. Przed

pójściem na salat piątkowy strzygł wąsy, obcinał paznokcie. Nakazał
muzułmanom podstrzyganie wąsów. Gdy spoglądał w lusterko, to modlił się:
„O Mój Allahu! Jak stworzyłeś Moją twarz piękną, tak i upiększ Moją

etykę”. Szlachetny Prorok każdej nocy przed spaniem smarował Swoje
oczy kohl, trzy razy prawe oko, a lewe dwa razy. Powiedział: „Używajcie

kohl, ponieważ wpływa on na połysk oczu, wyrastanie rzęs”.
Uczeni islamscy powiadomili, że smarowanie kohl oczu przez mężczyzn

jest dozwolone, ale zakazane dla ozdoby. Słów „uroda” i „ozdoba” nie
powinno się ze sobą mieszać. Robienie czegoś dla urody, w celu usunięcia

495



brzydoty, poważnego wyglądu, żeby wyglądem wywoływać szacunek i dla
dziękczynienia – jest okazywaniem daru urody. Strojenie się na pokaz,
ozdabianie się, żeby być wychwalanym – jest pychą.

Wysłannik Allaha przywiązywał wielką wagę do używania myswak. Miał
go zawsze przy Sobie. Szlachetny Prorok powiedział: „Czyście sobie zęby

myswakiem z drzewa erak”. Daje on miły zapach w ustach. „On jest

Moim i poprzednich proroków myswakiem”. „Gdybym Mojej

wspólnocie nie sprawił tym trudności, to na pewno do każdego salatu

nakazałbym im używanie myswaka”. „Myswak czyści zęby, sprawia

przyjemność naszemu Panu”.
Szlachetny Prorok, gdy przychodził do domu, pierwsze co robił, to czyścił

zęby myswakiem. Gdy się obudził, to też od razu go używał, a nawet gdy
wstawał w nocy do salatu, to czyścił nim zęby.  

Hazrat Aisze powiedziała: „Nie było dnia i nocy, żeby Szlachetny Prorok,
gdy wstał, przed zrobieniem ablucji, nie czyścił zębów myswakiem”.

Miecze Wysłannika Allaha

Szlachetny Prorok posiadał dziewięć mieczy. Wśród nich najbardziej
znane były: miecz zwany Meʼsur, który pozostał Mu po ojcu, miał go przy
Sobie podczas hidżry do Medyny oraz miecz zwany „Abd”, który
sprezentował Mu Saʼd bin Ubade i zabrał ze Sobą na wojnę pod Bedr.

Miecz zwany Zulfikar, który był zdobyczą wojenną i należał wcześniej do
jednego z kurajszyckich pogan, Munebbiha bin Hadżdżadża albo Asa bin
Munebbiha. Z tego względu, że miał na sobie pewną liczbę szczelin, został
nazwany Zulfikar. Szlachetny Prorok sprezentował go Hazrat Aliemu. Jego
pochwa, ogniwa i łańcuch były ze srebra. Po śmierci Szlachetnego Proroka
Hazrat Abbas zwrócił się do Hazrat Ebu Bekra, że chce odebrać Zulfikara od
Hazrat Aliego. Hazrat Ebu Bekr powiedział: „Ja ten miecz zawsze widziałem
w jego ręku. Nie uznam odebrania go od niego za odpowiednie”. I tak Hazrat
Abbas zostawił ten miecz Hazrat Aliemu.

Do oszczepów Szlachetnego Proroka należały: 
Trzy oszczepy, które zostały Szlachetnemu Prorokowi ze zdobyczy po

żydach Beni Kajnuka.
Jeden oszczep zwany Muswi, a inny Musna. Oszczep zwany Bejza był

dużym oszczepem, a zwany Aneze – małym.
Oszczep zwany Nab, który Nedżaszi Eshame dał Zubejrowi bin

Awwamowi. Szlachetny Prorok, wracając z wojny pod Hajberem, dostał go
od Zubejra bin Awwama.

Nedżaszi Eshame z Etiopii wysłał Szlachetnemu Prorokowi trzy
oszczepy. Jeden z nich Szlachetny Prorok zatrzymał dla Siebie, drugi dał
Hazrat Aliemu, a trzeci Hazrat Omarowi.
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Hazrat Bilal Habeszi nosił oszczep Szlachetnego Proroka podczas
Ramadanu i w Święta Ofiar przed Prorokiem do mesdżidu i tam wbijał przed
Nim. Szlachetny Prorok robił salat świąteczny, kierując się w jego stronę. Po
śmierci Szlachetnego Proroka, Bilal Habeszi nosił ten oszczep przed Hazrat
Ebu Bekrem i wbijał przed nim w mesdżidzie. Po Hazrat Ebu Bekrze i po
Hazrat Omarze, za czasów Hazrat Osmana ten obowiązek w taki sam
sposób był spełniany przez muezzina Saʼda Karaziego. W Medynie potem
tak dalej robiono.

Łuki i tarcze Wysłannika Allaha

Szlachetny Prorok posiadał sześć łuków. Do nich należą trzy łuki zwane:
Rewha, Bejza i Safra, które pochodziły ze zdobyczy wojennej po żydach
Beni Kajnuka. Łuk Safra był zrobiony z drzewa Neb. Łuk zwany Ketum był
również zrobiony z drzewa Neb, podczas wojny pod Uhud złamał się i wziął
go Katade bin Numan. Oprócz tego posiadał łuki zwane: Seded i Zewra.

Szlachetny Prorok posiadał trzy tarcze. Tarcza zwana Zeluk miała na
sobie obraz głowy barana. Ta tarcza została sprezentowana Szlachetnemu
Prorokowi. Jednak Szlachetny Prorok nie lubił jej z tego powodu, że
znajdował się na niej ten obraz. Rankiem, gdy wstał, to zobaczył, że Allah
Najwyższy go usunął.

Szlachetny Prorok posiadał siedem kolczug. Kolczugę zwaną Zatulfudul
sprezentował Mu Saʼd bin Ubade, gdy szli na wojnę pod Bedr. Dwie kolczugi
zwane Sałdijje i Fydda pochodziły z broni, która była zdobyczą wojenną po
żydach Beni Kajnuka. Podczas wojny pod Uhud Szlachetny Prorok miał na
Sobie jedną na drugiej kolczugi Fudul i Fydda. 

Na kolczudze Szlachetnego Proroka na piersiach i z tyłu znajdowały się
dwa srebrne ogniwa. Kolczuga Sałdijje była historycznym ubraniem
pancernym Hazrat Dawuda (alejhisselam), które miał On na sobie podczas
walki z Dżalutem.

W czasie śmierci Szlachetnego Proroka jedna z kolczug Proroka była u
żyda Ebuszszahma pod zastaw za trzydzieści sa jęczmienia na potrzeby
Jego Rodziny. Tą kolczugą była Zatulfudul. Pozostałe kolczugi to:
Zatulwiszah, Zatulhawaszi, Betra, Hyrnyk. Szlachetny Prorok podczas
wojny pod Hunejn miał na sobie kolczugi: Zatulfudul i Sałdijje.

Zaś z hełmów Wysłannika Allaha pierwszym był Muwaszszah. Ten hełm
pochodził ze zdobyczy wojennej po żydach Beni Kajnuka. Hełm nazywany
„Zussubuł” albo „Zussusub”, albo „Meszbuł”, był hełmem, który Szlachetny
Prorok miał na głowie podczas wojny pod Uhud. Został rozbity i jego oba
ogniwa wbiły się w policzki Szlachetnego Proroka. Szlachetny Prorok
podczas zdobycia Mekki też miał na głowie hełm.
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Flagi i chorągwie Wysłannika Allaha

Flaga Szlachetnego Proroka była czarna, a chorągiew biała. Junus bin
Ubejd, który był uwolnionym niewolnikiem Muhammeda bin Kasyma
powiedział: „Muhammed bin Kasym wysłał mnie do Bery bin Aziba, żebym
dowiedział się o fladze Wysłannika Allaha (alejhisselam). Bera bin Azib
powiedział, że była ona czarna, zrobiona z kwadratowego kawałka
wełnianego materiału w czarno-białe prążki”. Tę flagę nazywano „Ukab”. 

Chorągiew Wysłannika Allaha znajdowała się przy Hazrat Alim.
Szlachetny Prorok, idąc na wojnę pod Hajber, powiedział: „Tę chorągiew

dam temu dzielnemu, który kocha Allaha i Jego Wysłannika, a Allah i

Jego Wysłannik też go kochają”. Potem zawołał Hazrat Aliego i dał mu tę
chorągiew. Allah Najwyższy obdarzył Hazrat Aliego zwycięstwem pod
Hajberem. Na chorągwi Szlachetnego Proroka znajdował się napis: ,,La

ilahe illallah Muhammedʼur Resulullah”.
Szlachetny Prorok podczas wyprawy Harrar przywiązał Saʼdowi Bin Ebi

Wakkasowi białą chorągiew. Gdy wysłał Hazrat Aliego do Jemenu, to do
oszczepu przywiązał turban i powiedział: „Taka jest chorągiew!”.
Chorągwie trzymali i nosili tylko dowódcy armii.

Podczas wyprawy Ebwa i Weddan białą chorągiew Szlachetnego
Proroka niósł Hazrat Hamza, podczas wyprawy Buwat niósł ją Saʼd bin Ebi
Wakkas, potem Kurz bin DżabirʼulʼFihrin, a po nim Hazrat Ali, podczas
wyprawy Zulʼusejre Hazrat Hamza. 

Szlachetny Prorok na wojnie pod Bedr dał białą chorągiew Muʼsabowi bin
Umejremu. Zaś Hazrat Ali niósł przed Szlachetnym Prorokiem czarną flagę
(Ukab).

Biała chorągiew Szlachetnego Proroka była noszona podczas wojny z
żydami Beni Kajnuka przez Hazrat Hamzę, w wojnie pod Uhud przez Hazrat
Aliego, a pod Hendek przez Zejda bin Harisego.

Szlachetny Prorok zdobył Mekkę, idąc z białą chorągwią. Podczas
wyprawy pod Tebuk największą chorągiew dano do niesienia Hazrat Ebu
Bekrowi, a największą flagę Zubejrowi bin Awwamowi.

Konie Wysłannika Allaha

Szlachetny Prorok kupił w Medynie od jednego beduina z plemienia Beni
Fezare konia za dziesięć okijje129 srebra, który był nazywany przez
beduinów „Daris”, a przez Szlachetnego Proroka „Sekb”. Był to pierwszy koń
Wysłannika Allaha, na nim jechał na wojnę pod Uhud.

Koń zwany Murtedżiz został kupiony przez Szlachetnego Proroka od
beduina z plemienia Beni Murre.
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Mukawkis, król Aleksandrii, sprezentował Szlachetnemu Prorokowi
bardzo szybkiego konia, który nazywał się „Lizaz”. Ferwe bin Umejrul
Dżuzami sprezentował Szlachetnemu Prorokowi konia zwanego Zarib, który
był bardzo silnym i wytrzymałym koniem. Rebia bin Ebi BeraʼulʼKelbi
sprezentował Szlachetnemu Prorokowi konia, którego nazywano „Lahif”
albo „Luhajf”. Lahif miał tak długi ogon, że ciągnął go po ziemi. Juʼsub był
najlepszym koniem Szlachetnego Proroka. Murawih był koniem
wyścigowym i został sprezentowany przez Ubejda bin Jasira w Tebuk.

Mirwah był koniem, który został sprezentowany Szlachetnemu Prorokowi
w dziesiątym roku Hidżri przez przybyłą do Medyny delegację z plemienia
Beni Reha. Koń zwany Werd został sprezentowany Szlachetnemu
Prorokowi przez Temimiego Dariego. Szlachetny Prorok sprezentował go
Hazrat Omarowi. Hazrat Omar walczył na nim na drodze Allaha. 

Szlachetny Prorok posiadał też osła i muła. Mukawkis sprezentował
Szlachetnemu Prorokowi osła i mulicę o białej (blisko szarego koloru)
sierści. Mulicę nazywano „Duldul”, a osła „Jafur” albo „Ufejr”. Podczas wojny
pod Hajberem Szlachetny Prorok jechał na tej mulicy, a podczas wojny pod
Hunejn na Jafurze. Duldul była pierwszą białą mulicą widzianą przez
muzułmanów.

Gdy Szlachetny Prorok wrócił z pożegnalnej pielgrzymki (Weda Hadżdż),
to Jafur zdechł. Po śmierci Szlachetnego Proroka Duldul należała do Hazrat
Aliego, a po jego śmierci do Hazrat Hasena, a potem do Hazrat Husejina,
po nich jeździł na niej jeszcze Hazrat Muhammed bin Hanefijje. Duldul
dożyła do czasów Hazrat Muawijego.

Wielbłądy Wysłannika Allaha

Wielbłąd Kuswa nazywany był też „Dżedʼa i Adba”. Należał do zwierząt
plemienia Kuszajra bin Kaʼba bin Rebiego bin Amira albo do Hurejsza bin
Kaʼba. Hazrat Ebu Bekr kupił go za czterysta dirhemów i za taką samą cenę
przekazał Szlachetnemu Prorokowi. Istnieją przekazy, że Ebu Bekr
sprezentował go Szlachetnemu Prorokowi. Szlachetny Prorok wyemigrował
na nim do Medyny. Pojechał też na nim do Hudejbije. Na nim też zdobył
Mekkę. Szlachetny Prorok ścigał go z innymi wielbłądami. 

Podczas pożegnalnej pielgrzymki Szlachetny Prorok wygłosił Arafat
Hutbę, siedząc na nim. Za czasów kalifatu Hazrat Ebu Bekra pozostawiono
Kuswę na cmentarzu Baki, tam skończyło się jego życie. 

Słynny wielbłąd Ebu Dżehla został zdobyczą wojenną i przypadł w
udziale głównemu dowódcy, tj. Szlachetnemu Prorokowi. Do umry Hudejbije
na tym wielbłądzie udawał się na wyprawy. Podczas umry przeznaczono go
na ofiarę. Poganie chcieli dać za niego sto innych wielbłądów. Szlachetny
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Prorok powiedział: „Gdybyśmy nie przeznaczyli go na ofiarę, to

spełniłbym wasze życzenie”.
Na pastwiskach Szlachetnego Proroka: Zuldżeder i Dżemma pasło się

siedem dojnych wielbłądzic, które nazywano: „Hanna”, „Semra”, „Urejs”,
„Sadije”, „Begum”, „Jesire”, „Debba”. Szlachetny Prorok wraz ze Swoją
Rodziną żywili się dwoma bukłakami wypełnianymi każdej nocy ich
mlekiem. Jednak podczas śmierci Szlachetnego Proroka nie pozostała z
nich żadna. 

Pokoje Wysłannika Allaha

Gdy wybudowano w Medynie mesdżid, to zrobiono dla Szlachetnego
Proroka dwa pokoje z suszonej cegły, przykryto je gałęziami i kłodami z
palm daktylowych. 

Drzwi pokoju Hazrat Aisze były na wprost drogi, która prowadziła do
mesdżidu. Zaś drzwi pokoju Hazrat Sewde naprzeciwko trzeciej pary drzwi
do mesdżidu zwanych Drzwiami Al-i Osman.

Potem wraz z poślubieniem nowych żon przez Szlachetnego Proroka,
liczba pokoi wzrosła. Zrobiono je między pokojem Hazrat Aisze a wschodnią
ścianą mesdżidu. Niektóre pokoje były zrobione z suszonej cegły, niektóre z
kamieni. Niektórym z nich zrobiono sufit z gałęzi palm daktylowych i
otynkowano błotem. 

Hazrat Hasen bin Ebilhasan powiedział: „Gdy byłem chłopcem, to
wchodziłem do domu Wysłannika Allaha i dosięgałem rękoma do sufitu.
Pokój Wysłannika Allaha był przykryty kłodami cyprysu albo jałowca z
naciągniętą na nich tkaniną z włosia”. 

Według przekazu Hazrat Imama Buhariego: „Drzwi domu Wysłannika
Allaha były bez kołatki, pukało się końcem łuku”.

Hazrat Muhammed bin Hilal i Hazrat Ataul Horasani powiadomili, że
widzieli pokoje żon Szlachetnego Proroka. Były one zbudowane z gałęzi
palm daktylowych, a drzwiami w nich były zasłony z czarnego włosia.

Hazrat Sewde przekazała w testamencie swój pokój Hazrat Aisze. Pokój
Hazrat Safijje należał do śmierci do jej rodziców pod warunkiem, że będą
tam mieszkali. Potem sprzedano go za sto osiemdziesiąt lub dwieście
dirhemów Muawijemu bin Ebi Sufjanowi.

Kalif Abdulmelik wywłaścił pokoje należące do żon Szlachetnego
Proroka i połączył je z mesdżidem. Hazrat Saʼid bin Musejjeb wyraził swój
smutek z tego powodu słowami: „Przysięgam na Allaha, że bardzo
chciałbym, żeby były one zostawione w swoim stanie. Ci, którzy żyją w
Medynie i ci, którzy przybywają, zobaczyliby, czym się zadawalał, bez czego
obywał się Wysłannik Allaha za życia. Zobaczywszy to, ludzie nie mieliby
zamiłowania do posiadania wielkiego majątku i chwalenia się nim”.
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Majątki ofiarowane przez Wysłannika Allaha

W islamie do założenia pierwszej Fundacji [Wakf] doszło dzięki
testamentowi Muhajryka, który był jednym z żydowskim uczonych i był
bogaty, a został szehidem podczas wojny pod Uhud. Ten testament został
przekazany Szlachetnemu Prorokowi i przez Niego przyjęty. Majątek, który
Szlachetny Prorok przyjął i założył z niego fundację, składał się z siedmiu
ogrodów i sadów zwanych: Miseb, Sahʼfije, Delal, Husna, Burka, Awaf,
Meszrebe.

Fundacja Szlachetnego Proroka w Medynie pochodziła głównie z
majątku Muhajryka. Ibni Humejd powiedział: „Kalif Omar bin Abdulaziz
chciał, żeby przyniesiono daktyle z ofiarowanych ogrodów Muhajryka.
Przyniesiono je na jednym talerzu. Omar bin Abdulaziz powiedział: »Ebu
Bekr bin Hazm napisał do mnie, że te daktylowce pochodzą z czasów
Wysłannika Allaha i Wysłannik Allaha z nich jadł«. Powiedziałem: »Zarządco
muzułmanów! Podziel te daktyle pomiędzy nas«. Podzielono. Każdemu z
nas przypadło po dziewięć daktyli. Omar bin Abdulaziz powiedział: »Gdy
byłem gubernatorem Medyny, to chodziłem do tego sadu i jadłem z niego
daktyle. Nigdy nie widziałem tak smacznych, słodkich daktyli«”.

Hazrat Amr bin Muhadżir powiedział: „Rzeczy Wysłannika Allaha
(alejhisselam) znajdowały się w jednym pokoju przy Hazrat Omarze bin
Abdulazizie. Sam codziennie patrzył na nie. Do tego pokoju wprowadzał też
Kurajszytów, którzy zbierali się przy nim i pokazując na te rzeczy, mówił: 

»Oto spadek Człowieka, dzięki któremu Allah was uhonorował: 1. Jeden
serir spleciony z liści daktylowca, 2. Jedna poduszka ze skóry wypełniona
włóknami z palmy daktylowej, 3. Jeden duży garnek, 4. Jeden kubek do
wody, 5. Jedna sztuka ubrania, 6. Jeden ręczny młynek, 7. Jeden kołczan,
8. Jedna kołdra«”.

Na tę kołdrę przeszedł pot z głowy Wysłannika Allaha, przepięknie
pachniała.

Hazrat Omar bin Abdulaziz był jednym z uczonych Tabiin z Medyny, był
imamem, mudżtehid. Bardzo dobrze znał się na Sunnie Wysłannika Allaha.
Jego matką była Ummu Asym bitni Asym bin Omar bin Hattab. W
sprawiedliwości i pobożności był pokazywany jako wzór. 

Hazrat Imam Szafi mówił, że po Hulefa-i raszidin130 najlepszym kalifem
był Hazrat Omar bin Abdulaziz. Hazrat Omer bin Abdulaziz był podobny w
sprawiedliwości do Kalifa Hazrat Omara, w pobożności i unikaniu tego, co
jest wątpliwe do Hazrat Hasana Basriego, a w wiedzy o islamie do Hazrat
Imama Zuhriego. 
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130 Hulefa-i raszidin – pierwszych czterech kalifów: Hazrat Ebu Bekr, Hazrat Omer, Hazrat Osman i Hazrat Ali
(radijallahu anhum).





ISLAM

Islam został zesłany przez Allaha Najwyższego za pośrednictwem anioła
Dżebraila (alejhisselam) Prorokowi Muhammedowi (sallallahu alejhi we
sellem). Religia islamska jest metodą i prawem zapewniającym ludziom
spokojne i szczęśliwe życie na ziemi i po śmierci. Zawiera w sobie wszystkie
zalety i korzyści. W islamie zostały zebrane widziane i niewidziane
wszystkie dobra dawnych religii. Wszelkie szczęście i sukcesy pochodzą z
niego. Składa się z zasad i etyki, które przyjmie każdy o zdrowym rozsądku.

Islamowi nie zaprzeczą i nie będą mu wrogami ci, którzy z natury są
dobrzy i nie popełniają błędów. W islamie nie ma nic, co byłoby szkodliwe,
a poza nim nie ma żadnej korzyści. Oczekiwanie na korzyści z tego, co jest
poza islamem, jest tylko złudzeniem. Islam swoimi nakazami zaleca
gospodarowanie krajem, polepszenie warunków życiowych ludzi, zyskanie
wygody, a także okazanie szacunku wobec nakazów Allaha Najwyższego i
miłosierdzia Jego stworzeniom.

Religia islamska stanowczo nakazuje rozwój rolnictwa, handlu i sztuki.
Wielkim znaczeniem obdarza naukę, technologię i przemysł. Od ludzi
oczekuje, żeby sobie nawzajem służyli i pomagali. Nakazuje poznanie praw
tych, których ma się pod swym zarządem, swoich dzieci, rodziny i innych
ludzi, a także przestrzegania praw i bycia odpowiedzialnym wobec żywych,
przodków i przyszłości. Islam zebrał w sobie szczęście na ziemi i w życiu po
śmierci.

Islam przyniósł zasady, przez które ludzie w najdoskonalszy sposób
zyskają duchową i materialną wygodę. Prawa człowieka i jego obowiązki
uporządkował w najszerszym zasięgu. Krótko mówiąc, w religii islamskiej są
fundamenty: iman131, ibadet, munakehat132, muamelat133 i prawa karnego.
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131 iman - wiara.
132 munakehat – prawo i zasady w sprawach takich, jak: małżeństwo, rozwód, alimenty, środki utrzymania.
133 muamelat – procedury handlowe, wynajmu, oprocentowania, spadku itp.



I. Wierzenie Sunna

Pierwszym warunkiem zostania muzułmaninem jest uwierzyć. Zaś
prawidłowa wiara jest związana z prawidłowym wierzeniem Sunną134.
Pierwszym obowiązkiem każdego zdrowego umysłowo mężczyzny i każdej
kobiety, którzy osiągnęli wiek dojrzałości, jest wierzyć tak, jak wierzył i
powiadomił o tym Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem).
Szlachetny Prorok powiadomił tylko o jednym sposobie wierzenia. Wszyscy
z Jego Towarzyszy wierzyli tak, jak On przekazał. W itikad135 nie było
między nimi żadnej różnicy. Po śmierci Szlachetnego Proroka ludzie poznali
islam od Towarzyszy Proroka przez słuchanie ich i zadawanie im pytań.
Wszyscy oni powiadomili o tej samej wierze. Tę wiedzę powinno się poznać
z książek uczonych sunnickich i według tego wierzyć. Ratunek przed
mękami Piekła w Dniu Sądu Ostatecznego związany jest z prawidłowym
wierzeniem. Tylko ci, którzy podążają tą drogą, uratują się przed Piekłem.
Nazywa się ich „sunnitami”. 

W jednym ze świętych hadisów jest głoszone: „Moja wspólnota

podzieli się na siedemdziesiąt trzy grupy. Z pośród nich tylko jedna

grupa uratuje się od Piekła, pozostałe pójdą tam na pewną zgubę”.
Każda z tych siedemdziesięciu trzech grup twierdzi, że stosuje się do
nakazów islamu i że to właśnie ona zostanie uratowana od Piekła. W 23.
Surze Mumin: 54 i w 30. Surze Rum: 32 głoszone jest: «Każda grupa

raduje się, sądząc, że znajduje się na właściwej drodze». 
Jednak Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) poinformował o

oznakach, jakie będą charakteryzowały tę zbawioną grupę. O nich
powiedział: ,,Ci, którzy znajdują się na Mojej drodze i Mojego Eshabu”.
Ten, kto nie czuje szacunku do któregokolwiek z Towarzyszy Proroka, nie
będzie należeć do sunnitów. Ten, kto nie posiada wierzenia Sunny, należy
do niewierzących albo do ehli bidat136.

1. W itikad jest tylko jedna szkoła

W wierze, w sposobie wierzenia jest tylko jedna szkoła. Jest nią mezheb
Ehli sunnet wel dżemaat, ponieważ islam nakazuje wszystkim ludziom tylko
jedną wiarę i jeden sposób wierzenia. Nie powinno być różnic w tym, w co
powinno się wierzyć. O tych zasadach wiary i jak powinno się wierzyć,
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134 Sunna – droga, prawo, zwyczaj, wierzenie; tutaj: wierzenie Sunna – prawidłowe wierzenie Szlachetnego Proroka
i Jego Eshabu oraz uczonych islamskich, którzy byli na ich drodze. Sunna znaczy także: 1. Błogosławione Słowa
Szlachetnego Proroka, Jego czyny i to, co akceptował (tzn, to, czego nie zakazywał robić, co widział u innych). 2. W
wiedzy islamskiej: poświadczenie, źródło oparte na czterech podstawowych dowodach. 3. Szeriat czyli religia
islamska. 4. sunna – w modlitwie rytualnej czterorekatowy lub dwurekatowy salat robiony przed salatem
obowiązkowym lub po nim.
135 itikad - sposób wierzenia.
136 ehli bidat - wprowadzający innowacje do religii, odchodzący od sposobu wierzenia Szlachetnego Proroka
Muhammeda i Jego Towarzyszy.



Prorok Muhammed (alejhisselam) powiadomił osobiście. Szlachetny Prorok
przekazał ludziom, że ich samych i wszystko co istnieje, stworzył Allah
Najwyższy. Wyjaśnił, jak powinna wyglądać wiara, Jego nakazy i zakazy
oraz w co powinno się wierzyć.

Zasadniczym czynnikiem wiary jest kochać Allaha Najwyższego i Jego
ulubieńców, być im przyjaznym, a także być wrogiem Jego wrogów. Na ten
temat Hazrat Muhammed Masum powiadomił: 

„Allah Najwyższy powiedział do Musy (alejhisselam): »O Muso! Co
uczyniłeś dla Mnie?«. Musa odpowiedział: »O mój Panie! Dla Ciebie robiłem
salat, pościłem, dałem zekat i robiłem zikr137«. Allah Najwyższy oznajmił:
»Salat jest dla ciebie dowodem, post tarczą chroniącą od Piekła, zekat
będzie ciebie chronił w cieniu w Dniu Ostatecznym, gdy wszyscy będą palić
się od gorąca, a zikr będzie tobie światłem w ciemnościach tego dnia. Co
zrobiłeś dla Mnie?«. Hazrat Musa powiedział: »O Panie! Jakie czyny są
dokonywane dla Ciebie?«. Allah Najwyższy oznajmił: »Czy ze względu na
Mnie kochałeś Moich ulubieńców, a Moich wrogów uznałeś za swoich
wrogów?«. Hazrat Musa zrozumiał, że najmilszym czynem u Allaha
Najwyższego jest kochać Jego ulubieńców i nie kochać Jego wrogów. To
znaczy, że oznaką miłości jest kochać przyjaciół ukochanego i być wrogiem
jego wrogów.

W Świętym Koranie, w 60. Surze Mumtehine, czwarty święty ajet głosi:
«Ibrahim i jego towarzysze powiedzieli do niewierzących: „My

jesteśmy daleko od was i waszych bożków. Nim nie uwierzycie w

Allaha, który jest jeden, pomiędzy nami będzie wrogość”. Te ich piękne

stany powinny być dla was przykładem». Ten święty ajet wskazuje na to,
że aby mieć wiarę, konieczna jest wrogość, a lubienie wrogów Allaha
Najwyższego doprowadzi do utraty wiary. Towarzysze Proroka dostąpili
zaszczytu uczestniczenia w rozmowach z Wysłannikiem Allaha, bardzo
kochali się nawzajem. Nie byli sobie nawzajem wrogami, lecz wobec
niewierzących. Dowodem na to jest 29. święty ajet z 48. Sury Feth: «Wobec

niewierzących byli wrogami, a wobec siebie nawzajem miłosierni».
Szlachetny Prorok dał znać, że właściwą drogą jest wiara, o której
powiadomili uczeni sunniccy. W takim razie powinno się przystąpić do
muzułmanów sunnitów, żyć razem z nimi w braterstwie i przyjaźni”.

Nie powinno się mylić grup bidat z czteroma prawidłowymi szkołami
sunnickimi. Muzułmanie z czterech mezheb mówią o sobie nawzajem, że są
na prawidłowej drodze i darzą siebie wzajemnym szacunkiem. Zaś grupy
bidat doprowadzają do podziału wśród muzułmanów. Uczeni islamscy
powiadomili jednogłośnie, że nie dojdzie do połączenia się tych czterech
mezheb w jedną. Allah Najwyższy nie chce połączenia mezheb. Chce, żeby
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137 zikr – wypowiadanie słów wychwalających Allaha Najwyższego.



były one osobno. W ten sposób ułatwia religię islamską. W Świętym Koranie
(3. Sura Al Imran: 103) Allah Najwyższy głosi: «Ej, wierzący! Przylgnijcie

do religii Allaha. Nie odchodźcie od siebie nawzajem». Hazrat Ebussuud
Efendi wyjaśnił ten święty ajet: „Rozdzieliwszy się, nie odchodźcie od
prawidłowej wiary jak wyznawcy ehli kitab, gdy rozbili się na części! Nie
dzielcie się jak w okresie ignorancji, gdy walczyliście ze sobą!”. 

Hazrat Ibni Hadżeri Mekki powiedział: „Ehli bidat to ten, kto przyjmuje
inne wierzenie od Sunny. Wszyscy ci, którzy doprowadzają do powstania
czegoś, co nie podoba się w religii islamskiej, są ehli bidat (Fetava-yi
hadisiyye)”.

Ludzie wierzący zgodnie z Sunną są sunnitami, a ci, którzy nie wierzą,
stają się ehli bidat albo niewierzącymi. Allah Najwyższy jest zadowolony z
muzułmanów, którzy wierzą zgodnie z Sunną. Wierzenie to oparte jest na
pewnych warunkach. Uczeni sunniccy przedstawili je następująco:

1. Należy wierzyć w sześć zasad iman, tj. w istnienie Allaha Najwyższego
i w Jego jedyność, w aniołów, w święte księgi, w proroków, w życie po
śmierci i że wszystko co dobre i złe, korzystne i niekorzystne stworzone jest
przez Allaha Najwyższego. Zasady te zostały przekazane w ,,Amentu”.

2. Należy wierzyć, że ostatnia Księga objawiona przez Allaha
Najwyższego, Święty Koran, jest Słowem Allaha Najwyższego. 

3. Wierzący nie powinien mieć żadnych wątpliwości wobec swojej wiary.
4. Należy wierzyć w Szlachetnego Proroka Muhammeda (sallallahu

alejhi we sellem) i kochać wszystkich Towarzyszy Proroka. Nie wolno
obrażać żadnego z Czterech Kalifów, bliskiej Rodziny Proroka i Jego
Błogosławionych żon. 

5. Wszyscy Towarzysze Proroka należą do Raju. (Rafizi mówią: „Poza
pięcioma z nich, wszyscy pozostali są niewierzącymi”. Gdy tymczasem w
Świętym Koranie jest powiadomione w 57. Surze Hadid: 10, że wszyscy oni
należą do Raju). 

6. Hazrat Ebu Bekr Syddyk jest najwyższy stopniem wśród Towarzyszy
Proroka.

7. Nie należy uważać, że akty czci są częścią wiary. Nie należy nazywać
tych wierzących niewierzącymi, którzy wierzą w nakazy i zakazy Allaha
Najwyższego, lecz nie wykonują ich z powodu lenistwa. (Wehhabici mówią,
że czyny są częścią wiary i ci, którzy nie robią salatu i grzeszą, są
niewierzącymi). Ci, którzy nie przywiązują znaczenia do tego, co zakazane,
żartują sobie z islamu, tracą swoją wiarę.

8. Nie powinno się nazywać niewierzącymi tych, którzy, mimo że są
błędnego wierzenia, należą do Ehli kyble [muzułmanów] i mówią, że wierzą
w Allaha Najwyższego i Proroka Muhammeda (alejhisselam).
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9. Należy wykonywać salat za każdym imamem, o którym wiadomo, że
nie grzeszy jawnie. Dotyczy to również dowódców i zarządców. 

10. Muzułmanie nie powinni buntować się przeciw swoim przywódcom i
zarządcom. Bunt jest źródłem zamieszek i otwiera drogę najróżniejszym
katastrofom. 

11. W ablucji podczas mycia nóg jest dozwolone, aby mężczyźni i kobiety
– nawet, jeśli nie posiadają żadnego usprawiedliwienia i nie znajdują się w
trudnej sytuacji – dokonali mesh, tj. zwilżoną ręką przetarli po specjalnych
skórzanych skarpetkach zwanych mest. Nie wykonuje się tego na gołych
nogach i zwykłych skarpetkach. 

12. Należy wierzyć, że Szlachetny Prorok Muhammed (sallallahu alejhi
we sellem) odbył Miradż ciałem i duchem. Kto twierdzi, że Miradż odbył we
śnie, wystąpił z mezheb Ehli sunnet wel dżemaat. 

13. Wiara nie wzrośnie i nie zmaleje. (Blask wiary wzrośnie lub zmaleje).
14 Święty Koran nie jest stworzeniem.
15, Nie określi się Allaha Najwyższego ani miejscem ani czasem. Jest

wszędzie Swoją wszechwiedzą. (Wehhabici mówią, że Allah Najwyższy jest
w niebie lub na Tronie Boskim, który znajduje się ponad niebiosami. To jest
bluźnierstwo).

16. Nie powie się o muzułmanach, że są niewierzącymi. (Wehhabici,
poza sobą, o wszystkich mówią, że są niewierzącymi).

17. W grobie będą zadawane pytania, a torturom będą poddawane
zarówno dusza jak i ciało. Odwiedzanie grobów jest dozwolone. Istigase tj.
prosić przy grobie proroków lub ewlija o ich pomoc w modlitwie, ze względu
na ich szacunek, jest dozwolone. (Wehhabici nazywają to szirk138. Z tego
względu sunnitów i szyitów nazywają niewierzącymi).

18. To, co jest tajemnicze, niewidzialne, niepojęte przez rozum i zmysły,
zna tylko Allah Najwyższy. Jeśli zechce, to powiadomi o tym też enbija i
ewlija.

19. Ewlija obdarzani są keramet. Keramet to nadzwyczajny stan
znajdujący się poza prawami Allaha Najwyższego, tj. poza prawami fizyki,
chemii, biologii. Jest ich tak dużo, że nie jest możliwe im zaprzeczyć.

20. Ten, kto popełnił samobójstwo lub został zamordowany, to zmarł, gdy
przyszedł jego czas.

21. Prorocy nie popełniali grzechów.
22. W dzisiejszych czasach powinno się należeć do jednej z czterech

prawidłowych mezheb.
23. Pierwszym prorokiem jest Adem (alejhisselam), a ostatnim

Muhammed (alejhisselam). (Wehhabici zaprzeczają proroctwu Hazrat
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138 szirk – bluźnierstwo, politeizm.



Adema, Hazrat Szita, Hazrat Idrisa. Mówią, że pierwszym prorokiem jest
Hazrat Nuh).

24. Powinno się wierzyć w to, że istnieje orędownictwo, rozliczanie i
mizan.

25. Duch nie umrze. Duchy muzułmanów i niewierzących słyszą.
26. Powinno się wierzyć, że zajdą znaki Końca Świata, jak przyjście

Dedżdżala, Dabbet-ul-arda i Hazrat Mehdiego, zejście Hazrat Isy z nieba,
wschód słońca na zachodzie i pozostałe, o których powiadomiono. Hazrat
Imam Ebu Hanife powiedział: „W znaki Końca Świata powinno się wierzyć
bez upodobniania ich do czegokolwiek, rozumieć tak, jak zostały podane”.
Jeden ze świętych hadisów (wg Buhariego i Muslima) głosi: „Nim słońce

nie wzejdzie na zachodzie, nie dojdzie do Końca Świata. Wtedy

wszyscy uwierzą, ale wiara nie przyniesie korzyści”.
27. W życiu pozagrobowym będzie się widziało Allaha Najwyższego.
28. Niewierzący będą wiecznie w Piekle i ich męki się nie zmniejszą, a

nawet będą wzrastały.
29. W Dniu Ostatecznym prorocy i dobrzy muzułmanie będą

orędownikami. Duchy ludzi w grobie słyszą to, co robią i o czym mówią żywi.
30. Ofiarowanie dla duchów zmarłych sewab za czytanie lub recytowanie

Świętego Koranu, za jałmużnę, za wszystkie dobre czyny i ibadet daje im
korzyści, jest powodem złagodzenia ich męki lub usunięcia jej.

Wierzenie w to wszystko jest oznaką posiadania Sunny. (Ta wiedza
pochodzi z „Fikh-i Ekber”, „Nuhbet-ül-leʼali”, „Riyad-un- nasihin”,

„Mektubat-i Rabbani”, „Feraid-ul fevaid”).

2. W czynach są cztery prawidłowe szkoły

Hazrat S. Ahmed Tahtawi w przypisach do „Dürr-ül-muhtar” w części o
zebayih139 napisał: „Dzisiaj obowiązkiem każdego muzułmanina jest
należeć do jednego z czterech mezheb. Nienależący do jednej z czterech
mezheb odłączył się od Sunny. Odłączający się od Sunny schodzi na złą
drogę lub staje się niewierzącym”.

Ibni Hazm, Szewkani, Abduh, Reszit Ryza, Syddyk Hasan należą do
wrogów islamu. Część z nich przez uznanie taklid140 za grzech, część przez
zespolenie mezheb stała się powodem zejścia wielu muzułmanów na drogę
dalalet141.
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3. Imamowie mezheb w wierzeniu i w czynach

Tabiin poznali religię islamską od Towarzyszy Proroka. Od nich nauczyli
się Tebe-i Tabiin, którzy w wiedzy religijnej doszli do wysokiego stopnia.
Wśród nich wykształcili się wielcy imamowie, którzy doszli do stopnia mutlak
mudżtehid. Oni posiadali też swoją szkołę w czynach. Każdy z nich swoim
idżtihadem doprowadził do powstania praw i był nazywany uczonym tej
szkoły. Szkoły większości z tych uczonych zostały zapomniane, ponieważ
nie zostały spisane. Tylko idżtihady czterech wielkich imamów zostały
zapisane w księgach, były przechowywane przez ich uczniów i
rozpowszechnione wśród muzułmanów.

Tych czterech wielkich ludzi pokazało wszystkim muzułmanom na
świecie prawidłową drogę i stało się powodem tego, że Drogę Muhammeda
(alejhisselam) poznaliśmy niezmienioną. Pierwszym z nich jest Imam aʼzam

Ebu Hanife Numan bin Sabit, który jest największym spośród uczonych
islamskich, przewodnikiem muzułmanów sunnitów. Drugim jest Imam Malik

bin Enes, trzecim Imam Muhammed bin Idris Szafii, a czwartym Imam

Ahmed bin Hanbeli (rahmetullahi aleyhim edżmain). Dwóch uczniów tych
czterech uczonych zyskało bardzo wysoki stopień w wiedzy o wierze. W ten
sposób doszło do powstania dwóch mezheb w wierzeniu. Wiara
powiadomiona w Świętym Koranie i w świętych hadisach jest zgodna z
wiarą głoszoną przez tych dwóch uczonych. To oni rozpowszechnili na
całym świecie wiedzę o wierze Fyrka nadżijje, czyli Sunnę. Jednym z nich
jest Ebu Mansur Maturidi, a drugim Ebul Hasen Ali Eszari.

Tych dwóch imamów powiadomiło o tej samej wierze. Kilka różnic, które
pomiędzy nimi istnieją, nie jest ważnych. W słuszności są tacy sami. Uczeni
islamscy są wychwalani w Świętym Koranie. W jednym ze świętych ajetów
głoszone jest: «Czy możliwe jest, żeby wiedzący był na równi z

niewiedzącym?». W jeszcze innym świętym ajecie powiadomione jest:
«Muzułmanie! O to, czego nie wiecie, pytajcie się tych, którzy wiedzą».

Obecnie w wielkim niebezpieczeństwie znajdują się ci, którzy nie są
podporządkowani jednemu z tych czterech imamów. Tacy zeszli z
prawidłowej drogi. W tej książce podajemy sprawy dotyczące salatu według
mezheb Hanefi. Upraszczając, przekazujemy z ksiąg wielkiego uczonego tej
mezheb. Święte hadisy głoszą:

„Allah Najwyższy i aniołowie, i wszystkie żywe stworzenia modlą się

za ludzi, którzy uczą muzułmanów dobrych spraw”. „W Dniu Końca

Świata najpierw prorocy, potem uczeni, potem szehidowie będą

orędownikami”. „O ludzie, wiedzcie o tym, że naukę poznaje się,

słuchając uczonego”. „Poznajcie naukę. Poznawanie nauki należy do

ibadet. Dla tych, którzy nauczają i się uczą, czeka sewab, jaki zyskuje
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się za dżihad”. „Uczyć, to jak dawanie jałmużny. Poznanie nauki od

uczonego, jest jak robienie salatu tehedżdżud142”. „Poznać naukę jest

większą zasługą od wszystkich ibadet nafile143, ponieważ jest to

korzystne dla tego, kto naucza i się uczy”. „Ten, kto się uczy, żeby

nauczać innych, zostaje obdarzony zasługą wiernych”. „Nauka jest

skarbcem. Kluczem do niego jest uczyć się, zadając pytania”.

„Poznajcie naukę i uczcie innych”. „Wszystko ma swoje źródło.

Źródłem pobożności są serca tych, którzy posiadają głęboką wiedzę”.

„Uczenie innych, jest powodem oczyszczenia się z grzechów”.

4. Kogo nazywa się mukellef

Zdrowego umysłowo mężczyznę i zdrową umysłowo kobietę, którzy
osiągnęli wiek dojrzałości, nazywa się mukellef. Mukellef ponosi
odpowiedzialność za przestrzeganie nakazów i zakazów Allaha
Najwyższego. W islamie zostało nakazane tym, którzy należą do mukellef,
najpierw zyskać wiarę, a następnie wykonywać ibadet. Oprócz tego
powinno unikać się tego, co jest haram i mekruh.

Rozum jest siłą pojmowania. Został stworzony, aby rozróżnić to, co
pożyteczne od tego, co szkodliwe. Rozum jest jak przyrząd pomiarowy.
Rozróżnia lepszą spośród dwóch dobrych rzeczy oraz gorszą spośród
dwóch złych. Mądry człowiek to nie tylko ten, kto rozumie różnicę pomiędzy
dobrem a złem. Mądry człowiek, gdy zobaczy dobro, to lgnie do niego, a gdy
zobaczy zło, to go unika. Rozum jest jak oko, a islam jak światło. Jeśli nie
będzie światła, to oko nie będzie w stanie zobaczyć.

Wiek dojrzałości u chłopców rozpoczyna się po skończeniu dwunastego
roku życia. Istnieją oznaki świadczące o wejściu przez chłopca w wiek
dojrzałości. Jeśli się ich nie dostrzeże, to gdy osiągnie wiek piętnastu lat,
uznaje się go za dojrzałego w religii. Wiek dojrzałości u dziewczyn zaczyna
się po osiągnięciu dziewiątego roku życia. Jeśli nie zauważy się u
dziewięcioletniej dziewczynki żadnego znaku dojrzałości to, gdy osiągnie
ona piętnaście lat, uznaje się ją za dojrzałą. 

Zakazy i nakazy dotyczące mukellef

Nakazy i zakazy, o których informuje religia islamska, nazywa się
„Ahkam Szeryjje” albo „Ahkam Islamijje”, albo „Efʼal-i Mukellefin”. Jest ich
osiem: fard, wadżib, sunna, mustehab, mubah, haram, mekruh i mufsid.

1. Fard: czyny nakazane wyraźnie i stanowczo w świętych ajetach przez
Allaha Najwyższego. Ten, kto nie wierzy lub nie przywiązuje do nich wagi,
stanie się niewierzącym. Do fard należy: zyskać iman, wykonywać ablucję,
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gusl, wykonywać codziennie pięć razy salat, pościć w miesiącu Ramadan,
dać zekat, jeśli posiada się tyle majątku ile wynosi nisab144 i udać się na
pielgrzymkę. 

2. Wadżib: czyny nakazane z taką stanowczością, co fard. Jednak ich
dowody w Świętym Koranie nie zostały przedstawione tak wyraźnie, jak
dowody dotyczące fard. Wadżib to takie czyny, jak: wykonywać salat witr i
ijd [świąteczny], dać sadaka-i fitr [jałmużnę w Ramadanie], złożyć ofiarę,
jeśli posiada się tyle majątku, ile wynosi nisab. Moc orzeczenia wadżib jest
taka jak fard. 

3. Sunna: Czyny nienakazane wprost przez Allaha Najwyższego, ale
chwalone przez Szlachetnego Proroka (alejhisselam) lub stale przez Niego
dokonywane, bądź przez Niego widziane i przez Niego akceptowane.
Gardzić Sunną jest kufur. Ci, którzy nią nie pogardzają, ale jej nie robią, nie
będą poddani torturom. Jednak ten, kto bez powodu stale opuszcza Sunnę,
otrzyma naganę i nie zyska zasługi za dobre uczynki. Do Sunny należy:
wypowiadać Ezan i ikamet, wykonywać salat z innymi [dotyczy mężczyzn],
używać myswak podczas ablucji, urządzać poczęstunek weselny, obrzezać
dzieci. 

4. Mustehab: nazywany jest również „mendub” i „adab”. Czyny, których
Szlachetny Prorok (alejhisselam) dokonał raz lub dwa razy, które lubił i które
Mu się podobały. Do nich należy: nowo narodzonemu dziecku siódmego
dnia nadanie imienia i ofiarowanie akika145, noszenie ładnych ubrań,
używanie pięknych zapachów. Ci, którzy wykonują te czynności, otrzymują
mnóstwo sewab. Ci, którzy ich nie wykonują, nie będą ukarani i nie będą
pozbawieni wstawiennictwa Proroka Muhammeda (alejhisselam).

5. Mubah: czyny, które nie zostały nakazane, ani zakazane. Nie zostało
poinformowane o nich, że są aktem czci lub grzechem. Za wykonywanie ich
z dobrą intencją dostanie się sewab, za wykonywanie ze złą, zostanie się
ukaranym. Do mubah należy: spać, jeść różnorodne dozwolone jedzenie,
ubierać się w różne dozwolone ubrania. Jeśli czynności te wykonuje się z
intencją stosowania się do zasad islamu, wykonywania nakazów, to stają się
one dobrymi uczynkami. Tak jest z jedzeniem i piciem, gdy robi się to z
zamiarem zyskania zdrowia i siły, by móc wykonywać akty czci. 

6. Haram: czyny, które zostały wyraźnie zakazane przez Allaha
Najwyższego w Świętym Koranie. Czynienie i korzystanie z tego, co jest
haram, zostało stanowczo zakazane. Ten, kto nazywa to, co jest zakazane,
że jest dozwolone lub na odwrót, to traci swą wiarę i zostaje niewierzącym.
Należy unikać tego, co jest zakazane. Haram jest ciężkim grzechem. Do
haram należy: morderstwo, cudzołóstwo, stosunki homoseksualne, hazard,
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picie każdego rodzaju napojów alkoholowych i krwi, kłamanie, kradzież,
jedzenie wieprzowiny i padliny, wychodzenie kobiet na zewnątrz z
odsłoniętą głową, ramionami i nogami. Jeśli, popełniwszy któryś z tych
grzechów, wypowie się besmele lub będzie się wierzyło, że jest to
dozwolone albo nie przywiąże się wagi do tego zakazu Allaha, to zostanie
się niewierzącym. Jeśli się wierzy, że jest to haram, a popełniając odczuwa
lęk, to nie zostanie się niewierzącym. Jednak będzie się zasługiwało na
męki piekielne. Jeśli będzie się obstawało przy popełnianiu tego, a się
umrze, nie wyrażając skruchy, to przyczynić się to może do śmierci bez
wiary. 

7. Mekruh: czyny niepodobające się Allahowi Najwyższemu i Prorokowi
Muhammedowi (alejhisselam), zmniejszające zasługi za akty czci, są bliskie
haram. Do nich należy też nie wykonanie tego, co jest wadżib. Za
popełnienie ich, zostanie się ukaranym, jak np. za: wykonywanie salatu,
kiedy słońce wschodzi, sięga zenitu lub zachodzi. Tenzihen mekruh: czyny
bliskie czynom dozwolonym albo te, których lepiej jest nie czynić niż
uczynić. Z nimi jest tak, jak nie wykonywanie Sunny Szlachetnego Proroka,
którą On sam bardzo rzadko opuszczał albo jak z mustehab. 

8. Mufsid: czyny unieważniające w islamie dozwolony czyn lub
rozpoczęty ibadet, jak unieważnienie: iman i salatu, nikah i hadżdż, zekat,
kupno i sprzedaż. I tak np.: przeklinanie Allaha Najwyższego i Jego świętych
ksiąg jest bluźnierstwem i unieważnia wiarę; śmianie się podczas salatu
unieważnia salat i ablucję; a w czasie postu świadome jedzenie i picie,
unieważnia post. 

Ten, kto wykonuje fard, wadżib i Sunnę, unika haram i mekruh, zyskuje
nagrodę, zasługi. Grzechy zapisywane są temu, kto popełnia haram,
mekruh i nie czyni fard oraz wadżib. Nie popełnienie jednego haram jest
wartościowsze od robienia fard. Zasługi za czynienie fard są większe od
tych, jakie zyskuje się za unikanie mekruh. Zasługi za unikanie mekruh są
większe od tych, jakie zyskuje się za czynienie Sunny. 

5. Co to jest ibadet

Ibadet to przestrzeganie nakazów i zakazów Allaha Najwyższego, który
jest naszym Stworzycielem i wszystkiego, co jest; istnieje przez cały czas;
chroni nas od widocznych i niewidocznych nieszczęść oraz niekorzyści;
obdarza nas bezustannie różnymi Błogosławieństwami i dobrami. Jest to
także naśladowanie i stosowanie się do tych, którzy zyskali miłość Allaha
Najwyższego, tj. Proroków, ewlija i uczonych islamskich. 

Obowiązkiem każdego człowieka jest wyrażenie wdzięczności na tyle, na
ile jest się w stanie, za niezliczone Błogosławieństwa, jakimi obdarza
człowieka Allah Najwyższy. Ten obowiązek został nakazany umysłowi i jest
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pewnego rodzaju długiem. Człowiek jednak, korzystając ze swego
mylącego się rozumu i ze względu na swoją krótkowzroczność, może nie
znaleźć sposobu na okazanie wdzięczności i szacunku Allahowi
Najwyższemu. Czyny, którymi okazuje się wdzięczność i szacunek, jeśli nie
zostały przekazane przez Allaha Najwyższego, to – w przeciwieństwie do
wychwalania – mogą Go zniesławiać.

Z tego względu okazanie wdzięczności Allahowi Najwyższemu i
obowiązki, jakie ma wobec Niego Mu poddany, tj. to, co powinien czynić
sercem, językiem, ciałem, w co ma wierzyć, zostało przekazane przez
Allaha Najwyższego i Jego ukochanego Proroka. To znaczy, że myślący
człowiek w okazaniu swojej wdzięczności i robieniu ibadet, powinien
podporządkować się Muhammedowi (alejhisselam). Podporządkowany
Muhammedowi (alejhisselam) jest muzułmaninem. Okazywanie
wdzięczności Allahowi Najwyższemu, a więc też podporządkowanie się
Muhammedowi (alejhisselam) nazywa się „robieniem ibadet”.

Islam składa się z dwóch części: 
1. Sprawy, w które powinno się wierzyć sercem; uwierzyć, czyli wiara. 
2. Ibadet do wykonania sercem i ciałem. 
Najważniejszą z czynności należących do ibadet jest salat. Każdy

dojrzały i zdrowy umysłowo muzułmanin ma obowiązek wykonywać
codziennie pięć razy salat.

II. Zasady wiary

Wiara: wiedzieć i wierząc w to, powiedzieć, że Wysłannik Allaha
(sallallahu alejhi we sellem) jest Prorokiem Allaha Najwyższego i został
przez Niego wybrany jako powiadamiający Prorok. Wierzyć w przekazaną
Mu przez Allaha Najwyższego wiedzę. Ta, która została przekazana krótko,
znać jako krótką, a przekazaną obszernie, znać wszechstronnie i
szczegółowo. Starać się wypowiedzieć Słowa Szehady. Silna wiara to
wierzyć całym sercem w wielkość Allaha Najwyższego i Jego atrybuty, z
całej siły starać się zyskać Jego aprobatę i lgnąć do niej, bać się i uciekać
od Jego gniewu i kary.

Powinno się wierzyć w te sześć zasad wiary:
1. Wierzyć w wielkość i jedność Allaha Najwyższego.
2. Wierzyć w aniołów.
3. Wierzyć w święte księgi.
4. Wierzyć w Proroków.
5. Wierzyć w Dzień Sądu Ostatecznego.
6. Wierzyć w przeznaczenie, tzn. że dobro i zło pochodzi od Allaha

Najwyższego, a także w to, że po śmierci zostanie się wskrzeszonym i na
pewno będzie się rozliczonym z tego, co się robiło na ziemi.
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1. Wierzyć w wielkość i jedność Allaha Najwyższego

Amentu billahi znaczy: ʻuwierzyłem i wierzę w istnienie i w wielkość
Allaha Najwyższego, który był i jest jeden. Potwierdziłem to moim sercem i
językiem. Nie ma On wspólnika i Sobie podobnego. Jak wszystkie
stworzenia w swojej osobie i atrybutach nie są do siebie podobne, tak i ich
Stworzyciel w Swojej osobie i atrybutach nie jest podobny do żadnego ze
swoich stworzeń w osobie i atrybutachʼ.

Allah Najwyższy jest jedynym, który z niczego stworzył organy
wszystkich stworzeń, każdą komórkę. Nikt nie zna rzeczywistej postaci
Allaha Najwyższego. Wszystko to, co przyjdzie na myśl, wyobrazi się sobie,
jest dalekie i nie ma z Nim nic wspólnego. Nie jest dozwolone wyobrażanie
sobie Jego postaci. Dozwolone jest tylko nauczyć się na pamięć Jego
atrybutów i imion, które zostały przekazane w Świętym Koranie. Nimi
powinno się potwierdzać i wyznawać Jego boskość. Wszystkie Jego
atrybuty są przedwieczne i wieczne.

Allah Najwyższy nie jest materią, ciałem, substancją i stanem. Nie ma
Sobie podobnego i przeciwnego. Wszystko co wiemy i co przyjdzie nam na
myśl, nie jest Nim. Nie jest możliwe zrozumieć i pomyśleć o tym, jaki On jest.

Allah Najwyższy był i jest jeden. Poza Nim nie ma innego boga godnego
czczenia. Allah Najwyższy nie jest określany czasem, miejscem,
kierunkiem. Nie jest w jakimś miejscu, kierunku. On stworzył czas i kierunki.
Nieświadomi ludzie myślą, że znajduje się On nad Tronem Boskim lub na
górze, w niebie. On stworzył Tron Boski, a także dół i górę. To, co zostało
stworzone później, nie jest miejscem dla Tego, kto jest wieczny. Jak Jego
osoba nie jest w jednym miejscu, tak i nie określi się Jego sześcioma
kierunkami (nie jest z przodu, z tyłu, z prawej i lewej strony, powyżej,
poniżej). On nie jest wewnątrz i na zewnątrz wszechświata. Być wewnątrz,
zewnątrz uznaje się za bycie pomiędzy czymś.

Allah Najwyższy jest daleko od potrzeby miejsca. Hazrat Sejjid
Abdulhakim Arwasi powiedział: „Jak Allaha Najwyższego nie określi się
miejscem i czasem, tak i słowa: „jest obecny” i „widzący”, są słowami
metaforycznymi. Słowa te oznaczają, że bez określenia czasu i miejsca (nie
będąc w jednym miejscu), znajduje się i widzi. Wszystkie atrybuty Allaha
Najwyższego jak są bez miejsca i czasu, tak i obecność Jego i widzenie
przez Niego nie określi się czasem i miejscem”. Nie powie się, że Allah

Najwyższy jest wszędzie. Według tego, że Allaha Najwyższego nie określi
się miejscem, mówiąc: „On jest wszędzie”, oznacza się Jego miejsce. Allah
Najwyższy stworzył wszystkie miejsca. Stworzenie nie może być miejscem
dla Tego, kto je stworzył. Z tego względu nie powinno się mówić, że jest
wszędzie, lecz, że nie potrzebuje miejsca, jest daleki od potrzeby miejsca i
nie określi się Jego miejscem.
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Allah Najwyższy jest Tym, który stworzył wszystkie stworzenia, jest ich
właścicielem i władcą. Powinno się wierzyć, że nie ma od Niego wyższego
władcy, rozkazodawcy. Wszystkie atrybuty, oznaki doskonałości należą tylko
do Niego. Nie ma u Niego żadnej wady i żadnego braku. Może zrobić to, co
Sobie zażyczy. To, co uczyni, nie jest robione na Jego korzyść lub kogoś
innego. Nie robi też nic w rewanżu. Razem z tym w każdym Jego czynie jest
mądrość, dobro, łaska i dar. Nie jest zmuszony dawać Swoim dobrym
sługom tego, co jest dla nich pożyteczne, ani też niektórych z nich obdarzać
nagrodą lub karą. Jeśli wszystkich buntowników i grzeszników obdarzy
Rajem, to pasuje to do Jego łaski. Jeśli wrzuci do Piekła wszystkich
posłusznych, pobożnych, to też nie będzie to sprzeczne z Jego
sprawiedliwością. Jednak życzy Sobie i powiadomił o tym, że muzułmanów,
Jego czczących, wprowadzi do Raju i obdarzy nieskończonymi darami i
dobrami, a niewierzących będzie wiecznie męczył w Piekle. On nie
wyrzeknie się Swego słowa. Jeśli nawet wszystkie stworzenia uwierzą, będą
Mu posłuszne, to nie przyniesie Mu to żadnej korzyści. Jeśli cały świat
będzie niewierzący, rozbestwiony, zbuntuje się przeciw Niemu, to w ogóle to
Mu nie zaszkodzi. Jeśli zechce, to wybaczy temu, kto umarł bez okazania
żalu za wielki grzech poza kufur. Jeśli zechce, to nawet za mały grzech
ukarze. Powiadomił o tym, że absolutnie nie wybaczy tym, którzy zmarli jako
niewierzący lub murted, będzie ich karał wiecznie. Muzułmanie, którzy robią
ibadet, jednak nie posiadają itikad sunna, jeśli umrą bez okazania skruchy,
będą ukarani w Piekle, ale nie będą tam wiecznie.

Jest możliwe zobaczenie Allaha Najwyższego na ziemi, jednak nikt Go
nie widział. W dniu i na miejscu Sądu Ostatecznego będzie widziany przez
niewierzących oraz grzesznych muzułmanów z Jego atrybutami kahr
[groźny] i dżelal [gniewny], a przez prawdziwych muzułmanów z atrybutami
lutuf [łaskawy] i dżemal [piękny, doskonały]. Muzułmanie zobaczą Go w
Raju z atrybutem dżemal. Aniołowie i kobiety też będą widzieli. Niewierzący
będą tego pozbawieni. 

Nie pomyśli się o tym, że nad Allahem Najwyższym minął czas, dzień i
noc. Z tego względu, że u Allaha Najwyższego nie zajdzie żadna zmiana,
nie powie się o Nim, że w przeszłości, przyszłości był taki i taki. Allaha
Najwyższego niczym się nie zastąpi i z niczym się nie połączy. Nie ma Jego
przeciwieństwa, podobieństwa, wspólnika, pomocnika, protektora. Nie ma
też Jego matki, ojca, córki, syna, partnera. Zawsze jest i wszystko obejmuje
Swoim zasięgiem. Każdemu jest bliższy od jego aorty. Jednak Jego
obecność, bliskość, otoczenie nie są takie, jak my je rozumiemy. Jego
bliskości nie pojmie się też z nauk uczonych islamskich, wiedzy uczonych
nauk ścisłych, a także z widzeń i odkryć ewlija. Jego istoty człowiek nie
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zrozumie. Allah Najwyższy jest jedyny w Swojej osobie i atrybutach, w
żadnym z nich nie zajdzie zmiana.

Imiona Allaha Najwyższego są nieskończone. Znane są słowa, że jest
ich tysiąc jeden, to znaczy, że o tysiącu jeden ludzie zostali powiadomieni.
W religii Muhammeda (alejhisselam) powiadomiono o dziewięćdziesięciu
dziewięciu z nich. Nazywa się je Esma-i Husna.

Atrybuty Allaha Najwyższego

Do obowiązków każdego muzułmanina należy poznanie syfati
[atrybutów] Allaha Najwyższego. Dzielą się one na dwie grupy: zati i subuti. 

Syfati zati Allaha Najwyższego jest sześć:
1. Wudżud: Allah Najwyższy był i jest, Jego istnienie jest nieskończone i

jest zawsze potrzebne.
2. Kydem: Jego egzystencja nie ma początku. 
3. Beka: nie ma końca istnienia egzystencji Allaha Najwyższego, w Jego

atrybutach i czynach nie ma On Sobie podobnych, wspólników. 
4. Wahdanijjet: Allah Najwyższy w Swojej egzystencji, atrybutach i

czynach jest jedynym, nie ma wspólnika, podobieństwa.
5. Muhalafetun lil-hawadis: Allah Najwyższy nie jest podobny do

żadnego stworzenia i jego atrybutów.
6. Kyjam bi-nefsihi: Allah Najwyższy nikogo i niczego nie potrzebuje,

jest pozbawiony jakiejkolwiek potrzeby. Nie potrzebuje miejsca. Gdy nie było
materii i miejsca, to On był. Jest daleki od każdej potrzeby.

Syfati subuti Allaha Najwyższego jest osiem:
1. Hajat: Allah Najwyższy jest żywy. Jego życie nie jest podobne do życia

stworzeń. To życie jest nieskończenie wczesne i wieczne.
2. Ilim: Allah Najwyższy wie wszystko. Jego wiedza nie jest podobna do

wiedzy stworzeń. W ciemną noc widzi i wie o mrówce, która chodzi po
czarnym kamieniu. Zna myśli, intencje pojawiające się w sercu człowieka. W
wiedzy Jego nie zajdą żadne zmiany. Jest przedwieczna i wieczna.

3. Semi: Allah Najwyższy słyszy bez jakichkolwiek przyrządów i środków.
Nie jest to podobne do słyszenia ludzi. 

4. Basar: Allah Najwyższy widzi bez przyrządów i – bez względu na
warunki – wszystko, co jest ukryte i widoczne.

5. Irade: Wola Allaha Najwyższego. Tylko Jego życzenie się spełnia.
Stworzy to, co zechce. Wszystko dzieje się tylko ze względu na Jego wolę.
Nic nie jest w stanie stanąć na przeszkodzie Jego woli.

6. Kudret: Allah Najwyższy na wszystko ma siłę. Nic nie jest dla Niego
trudne.

7. Kelam: Allah Najwyższy, żeby się wypowiedzieć, nie potrzebuje
żadnych przyrządów, głosu, liter. 
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8. Tekwin: Allah Najwyższy jest Stworzycielem. Poza Nim nie ma innego
stworzyciela. Wszystko On stworzył. Nikogo poza Allahem Najwyższym nie
powinno nazywać się stworzycielem.

Zrozumienie istoty atrybutów Allaha Najwyższego jest niemożliwe. Nie
jest się w stanie pojąć ich rozumem. Nikt i nic nie jest podobne do atrybutów
Allaha Najwyższego i nie ma z nimi nic wspólnego. Syfati subuti i syfati zati
Allaha Najwyższego są przedwieczne. Te atrybuty nie odłączą się od Jego
osoby. Nikt i nic nie jest wspólnikiem w atrybutach Allaha Najwyższego i nie
będzie im podobne.

Syfati zati to atrybuty specyficzne dla Allaha Najwyższego. Tych
atrybutów nie posiada żadne ze stworzeń. Nie mają też one w żaden sposób
jakiegokolwiek związku ze stworzeniami. 

Syfati subuti zaś są powiązane ze stworzeniami. Poza atrybutem tekwin

[stworzyciel] ludzie zostali obdarzeni pozostałymi atrybutami z
ograniczeniem. W tych atrybutach też nie zajdzie żadna zmiana. One też,
jak syfati zati, są przedwieczne. Z tego względu, że stworzenia zostały
stworzone później, te atrybuty nie mają wiecznych więzów ze stworzeniami.
Bycie żywym, wiedza, słyszenie, widzenie, posiadanie siły, życzenie i
mówienie u Allaha nie są podobne do ludzkich; podobieństwo jest tylko w
nazwie. Nie jest możliwe zrozumienie Jego istoty i Jego atrybutów. Żadne
stworzenie absolutnie nie jest w stanie objąć rozumem swojego
Stworzyciela.

Szlachetny Prorok oznajmił: „Zastanawiajcie się nad tym, co Allah

Najwyższy stworzył, nie myślcie o Jego osobie, ponieważ wy Jego

wszechmocy nie oszacujecie, nie starczy wam siły, żeby Go

zrozumieć”. W jeszcze innym świętym hadisie oznajmił: „Allah Najwyższy

jest daleki od wszystkiego, co przyjdzie na myśl”.

2. Wierzyć w aniołów

We melaiketihi znaczy: ʻwierzyć w aniołówʼ. Aniołowie są materią ze
światła, są delikatni, lżejsi od gazu, żywi i mądrzy. Złe czyny popełniane
przez ludzi są im obce. Potrafią przyjąć każdy kształt. Nie są duchami
odłączonymi od ciała wielkich ludzi. Chrześcijanie uważają anioły za duchy.
Nie są też w czymś, co nie jest materią, jak energia i siła. Niektórzy z
dawnych filozofów tak myśleli. Anioł [Melek, Melaike] znaczy: ʻposłaniecʼ,
ʻprzynoszący wiadomość lub siłęʼ. Aniołowie zostali stworzeni przed
wszystkimi innymi stworzeniami. Z tego względu przed uwierzeniem w
księgi i w proroków jest powiadomione o uwierzeniu w nich. W Świętym
Koranie jest powiadomione też w tej kolejności o tym, w co powinno się
wierzyć. Wiara w aniołów powinna wyglądać w ten sposób: Aniołowie są
Sługami Allaha Najwyższego. Nie są Jego wspólnikami. Nie są płci żeńskiej
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(jak uważają niektórzy wyznawcy innych religii). Allah Najwyższy kocha
wszystkich aniołów. Są oni posłuszni wszystkim Jego rozkazom. Nie
grzeszą, nie buntują się. Nie jedzą i nie piją. Nie są ani kobietą ani
mężczyzną. Nie zawierają związków małżeńskich. Nie posiadają dzieci. Ze
stworzeń najwięcej jest aniołów. Liczbę ich zna tylko Allah Najwyższy. W
niebiosach nie ma miejsca, gdzie by się oni nie modlili. W niebie, na ziemi,
w trawie, w gwiazdach, w kroplach deszczu, w liściach drzew, w każdej
molekule, w każdym atomie, w każdej reakcji, w każdym ruchu, wszędzie
aniołowie mają swoje obowiązki. Wszędzie spełniają rozkazy Allaha
Najwyższego. Są pośrednikami pomiędzy Allahem Najwyższym a
stworzeniami. Niektórzy z nich są dowódcami innych. Niektórzy przynoszą
wiadomości prorokom. Niektórzy wnoszą ludziom do serc dobre myśli, które
nazywa się natchnieniem. Niektórzy z nich nie mają w ogóle pojęcia o
ludziach i wszystkich stworzeniach. Pod wpływem piękna Allaha
Najwyższego zatracili się w zachwycie. Każdy anioł ma swoje pewne
miejsce, którego nie opuszcza. Niektórzy z nich mają dwa skrzydła, inni
cztery, a inni jeszcze więcej. (Tutaj chcemy zwrócić uwagę na to, żeby
muzułmanie nie dawali się oszukiwać wrogom islamu i wymyślonym przez
nich obrazkom. Skrzydła wszystkiego, co porusza się w powietrzu,
posiadają swoją specyficzną budowę i jak żadne z nich nie są podobne do
innych, tak też skrzydła aniołów nie są podobne do tego, co jest określane
skrzydłem przez ludzi. Skrzydła aniołów zostały stworzone z ich materii. My
wierzymy w to, że aniołowie posiadają skrzydła. Jednak jak one wyglądają,
nie wiemy). Aniołowie rajscy znajdują się w Raju. Największym z nich jest
Rydwan. Aniołowie z Piekła nazywani są Zebani. Spełniają oni rozkazy
dotyczące Piekła. Jak morze nie jest szkodliwe rybom, tak im nie szkodzi
ogień Piekła. Zebani z Piekła jest dziewiętnastu. Największego z nich
nazywa się Malik. Dwóch aniołów w nocy i dwóch w dzień spisuje dobre i
złe czyny każdego człowieka, wszystko, czego on dokonał. Tych czterech
aniołów nazywa się ,,Kiramen katibin” albo ,,Aniołami Hafaza”. Anioł z
prawej strony jest dowódcą anioła z lewej strony i spisuje dobre uczynki,
modlitwy. Anioł z lewej strony spisuje złe uczynki, grzechy. Istnieją też
aniołowie, którzy będą znęcać się nad niewierzącymi, muzułmanami-
buntownikami i zadawali im pytania w grobie. Aniołów, którzy zadają pytania,
nazywa się ,,Munker” i „Nekir”. Aniołów pytających muzułmanów nazywa
się ,,Mubeszszir” i „Beszir”.

Niektórzy z aniołów górują nad innymi. Najwyższych rangą jest czterech.
Pierwszym jest Dżebrail (alejhisselam), jego obowiązkiem jest przyniesienie
objawienia prorokom, poinformowanie o nakazach i zakazach. Drugim jest
Israfil (alejhisselam), gdy nadejdzie Koniec Świata, to zadmie dwa razy w
trąbę zwaną Sur. Za pierwszym razem, poza Allahem Najwyższym, wszyscy
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żywi umrą. Za drugim razem wszyscy ożyją. Trzecim jest Mikail

(alejhisselam), jego obowiązkiem jest przez spadek i wzrost cen,
niedostatek i urodzaj doprowadzić do porządku ekonomicznego,
wprowadzić zadowolenie i błogostan, wprawić w ruch każdą materię.
Czwartym jest Azrail (alejhisselam), jego obowiązkiem jest odbieranie
ludziom ducha. 

Po tych czterech aniołach do czterech górujących grup aniołów należą:
Hamele-i Arsz, których jest czterech, a na Sądzie Ostatecznym będzie ich
ośmiu; Mukarrebin znajdują się w obecności Allaha Najwyższego i nie
odchodzą od Niego nawet na chwilę; Kerubijan nazywa się największych
aniołów z torturujących w Piekle; Ruhanijan są to aniołowie miłosierdzia. Ci
wszyscy aniołowie górują nad wszystkim ludźmi poza prorokami. 

3. Wierzyć w księgi

We kutubihi znaczy: ʻwierzyć w boskie księgiʼ, które zawierają w sobie
zasady wiary, nakazy i zakazy Allaha Najwyższego i opisują piękny
charakter. Allah Najwyższy poinformował o tym wszystkim w księgach za
pośrednictwem proroków. Niektórym prorokom zesłał je przez czytanie
anioła lub w formie zapisu, jeszcze innym bez anioła, pozwalając im
usłyszeć. Te wszystkie księgi są słowem Allaha Najwyższego. 

Kelam [słowo] Allaha Najwyższego nie jest jak słowo pisane, pamiętane
i wypowiadane przez człowieka. Nie zapisze się, nie wypowie i nie
uzmysłowi się go. Nie jest literą i głosem. Człowiek nie jest w stanie pojąć
rozumem Allaha Najwyższego i Jego atrybutów. Jednak Jego słowa ludzie
mogą czytać, zapamiętać i zapisać. Nasza religia podaje, że tych ksiąg jest
sto cztery. Cztery z nich należą do wielkich ksiąg. Pozostałe sto to suhuf146.
Zesłane przez Allaha Najwyższego dla ludzi cztery wielkie święte księgi to:
Tewrat i Zebur w j. hebrajskim, Indżil w j. aramejskim i Święty Koran [Kuran-
y Kerim] w j. arabskim. Wszystkie księgi zesłane przez Allaha Najwyższego
są prawdą. Nie ma w nich kłamstwa, błędów i braków. Poza Świętym
Koranem, wszystkie inne święte księgi zostały zmienione i obecne nie są
oryginałami. 

Święty Koran zaczął być zsyłany podczas Nocy Kadr. To zsyłanie
odbywało się pomału, ajet po ajecie, przez dwadzieścia trzy lata. Allah
Najwyższy zesłał go w postaci liter i słów. Te słowa zostały stworzone.
Boskie słowa ukazujące znaczenia tych liter i wyrazów są też Świętym
Koranem. Są takie jak inne atrybuty Allaha Najwyższego: przedwieczne, nie
zostały stworzone później, nie posiadają początku i są nieskończone, tj. nie
mają końca. Nie są odkryciem aniołów lub słowami proroków. Święty Koran
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jest ważny do Końca Świata. Jest chroniony przed zmianami ludzi i
straceniem na ważności. Ten, kto wierzy, że w Świętym Koranie jest czegoś
za dużo lub za mało, jest tym, który nie wierzy w Allaha Najwyższego. W
świętych ajetach powiadomiono:

«Kuran My zesłaliśmy, oczywiście będziemy też go chronić».
(15.Hidżr: 9)

«Kuran to Księga, która nie ma sobie podobnej. Do Niego z przodu,

za Nim (z żadnej strony, w żaden sposób) nie przejdzie fałsz (nic się z
Niego nie usunie i do Niego nie doda, ponieważ) On został zesłany przez

Allaha, któremu okazuje się dziękczynienie, który jest rządcą i władcą

wszechświata». (41.Fussilet: 41-42)
Święty Koran zawiadamia o sprawach, które zaszły w przeszłości i o

wielu tajemnych sprawach, które zajdą w przyszłości. Czytający i słuchający
nie są w stanie nasycić się nim. Jeśli się nawet zmęczą, to się nie znużą.
Czytanie lub jego słuchanie odsuwa smutek, wprowadza strach do serc.
Wielu zaciekłym wrogom islamu zmiękły serca podczas słuchania Świętego
Koranu i uwierzyli.

Wiedza i tajemnice ze wszystkich niebiańskich ksiąg, Tewratu, Zeburu i
Indżili, przedstawione są w Świętym Koranie. Całą wiedzę ze Świętego
Koranu zna tylko Allah Najwyższy. O większości z niej powiadomił
Szlachetnego Proroka Muhammeda (sallallahu alejhi we sellem).

Święty Koran od zesłania jego nie zaznał żadnych zmian i potem też nie
zazna. Święty Koran jest słowem Allaha Najwyższego. Nie jest możliwe,
żeby taka Księga została napisana przez ludzi. Wypowiedzenie nawet
jednego ajetu nie było i nie będzie możliwe. Do dzisiejszych czasów
wszyscy poeci, literaturoznawcy byli Świętym Koranem zachwyceni i byli
bezradni wobec jego znaczenia i poezji.

Po śmierci Proroka Muhammeda (alejhisselam) Kalif Hazrat Ebu Bekr
zebrał komisję złożoną ze znających na pamięć i potrafiących pisać, by cały
Święty Koran spisano na papierze. Tak powstała księga zwana Mushaf lub
Myshaf. Trzydzieści trzy tysiące wierzących, należących do Towarzyszy
Proroka, uznało jednogłośnie, że każda litera tego mushaf jest na swoim
miejscu. Trzeci Kalif Hazrat Osman w dwudziestym piątym roku Hidżri
uporządkował miejsca sur. Doprowadził do spisania jeszcze sześciu mushaf
i przekazał je do Bahrejn, Damaszku, Egiptu, Bagdadu (Kufe), Jemenu,
Mekki i Medyny. Współczesne, znajdujące się na całym świecie, mushafy
zostały spisane i rozpowszechnione z tych siedmiu. Nie różnią się pomiędzy
sobą nawet jedną kropką. Święty Koran powinno się czytać z oryginalnego
zapisu. Napisany innym alfabetem nie jest Świętym Koranem. Gdy trzyma
się w ręku mushaf, to powinno się mieć ablucję, siedzieć naprzeciwko
kierunku kyble i uważnie czytać.
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4. Wierzyć w proroków

We rusulihi znaczy: ʻwierzyć w proroków Allaha Najwyższegoʼ. Allah
Najwyższy zesłał ludziom proroków, żeby doprowadzili ludzi do
upodobanej przez Niego prawidłowej drogi. Proroctwa nie zyska się przez
pracowitość, głodowanie, znoszenie trudności, modlitwę. Powstaje ono
wskutek łaski i wyboru Allaha Najwyższego. Allah Najwyższy za
pośrednictwem proroków zesłał ludziom religię, która chroni ich od
szkodliwych czynów i doprowadza do prawidłowego oraz pożytecznego
postępowania, przez którą zyskają oni wygodę, pokój i prawdziwą wiarę
potrzebną w życiu na ziemi i po śmierci. Prorocy ze względu na charakter,
wiedzę i rozum przewyższają wszystkich ludzi swoich czasów, są
wartościowymi i zacnymi ludźmi. Nie ma u nich złego charakteru i
brzydkich stanów. Prorocy posiadają atrybut ismet, co znaczy, że przed
powiadomieniem i po powiadomieniu ich o proroctwie nie popełnili
żadnego małego i dużego grzechu. Po powiadomieniu o proroctwie, gdy
zostało ono rozpowszechnione, do jego zrozumienia, nie było u nich też
wad wzroku, słuchu itp.

Proroków przynoszących nowe prawo, nową religię nazywa się Resul.
Natomiast proroków nieprzynoszących nowej religii, zapraszających ludzi
do poprzedniej nazywa się Nebi. Pomiędzy Resul a Nebi nie ma różnicy
pod względem głoszenia nakazów i religii Allaha Najwyższego. Ten, kto
nie wierzy w jednego z nich, jest jak ten, kto żadnemu z nich nie uwierzył. 

Prorocy, pomimo że posiadali wielu wrogów, byli wyśmiewani i
zasmucani przez niewierzących, nie bali się głosić ludziom o nakazach
Allaha Najwyższego. Allah Najwyższy wzmocnił ich cudami, żeby ukazać,
że prawidłowo mówią. Nikt nie wystąpił przeciwko tym cudom. Ten, kto
uwierzył, przyjmując proroka, należy do wspólnoty tego proroka. Prorokom
w Dniu Ostatecznym zostanie dane zezwolenie na orędownictwo tym z ich
wspólnoty, którzy popełnili bardzo dużo grzechów. Ich wstawiennictwo
zostanie przyjęte. Uczonym i pobożnym wierzącym z ich wspólnot
zostanie też dane pozwolenie na orędownictwo.

Prorocy (alejhimussalewatu wetteslimat) w swoich grobach żyją
nieznanym nam życiem. Ich Błogosławione ciała nie zostaną rozłożone
przez ziemię. Na ten temat święty hadis głosi: „Prorocy robią w grobie

salat”. Gdy Błogosławione oczy proroków (alejhimusselam) śpią, to ich
serca nie śpią. Wszyscy prorocy są równi w spełnianiu obowiązków
proroctwa i w noszeniu wyższości proroctwa. Prorocy są ludźmi. Z
dżinnów, aniołów i kobiet nie ma proroków dla ludzi. Dżinn i anioł nie dojdą
do stopnia proroków. Prorocy mają pomiędzy sobą wyższości. Ostatni
Prorok Muhammed (alejhisselam) przewyższa wszystkich proroków ze
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względu na dużą liczbę wyznawców w Jego wspólnocie, posłanie Go na
duży obszar, posiadanie dużej wiedzy i zdolności, rozpowszechnienie się
Jego nauki i zdolności w wielu miejscach, uczynienie jeszcze więcej
cudów, obdarzenie szczególną wartością i dobrami. 

Ibrahim (alejhisselam) nazwany został Halilullah, ponieważ w jego
sercu, poza miłością do Allaha Najwyższego, nie istniała żadna inna do
jakiegokolwiek stworzenia. Musa (alejhisselam) nazwany został
Kelimetullah, ponieważ rozmawiał z Allahem Najwyższym. Isa
(alejhisselam) został nazwany Ruhullah, ponieważ nie miał ojca, urodził
się na boski rozkaz: „stań się” i głosił ludziom słowa pełne mądrości.
Muhammed (alejhisselam) nazwany został Habibullah. Wśród synów
Adema (alejhisselam) posiada najwyższy stopień, obdarzony został
największym szacunkiem i wartością, stał się powodem stworzenia
innych stworzeń. Potwierdzone to zostało wieloma dowodami. Na Sądzie
Ostatecznym jako pierwszy powstanie z grobu. Jako pierwszy znajdzie
się na miejscu Sądu Ostatecznego. Przed wszystkimi wejdzie pierwszy
do Raju. W Dniu Sądu Ostatecznego wszyscy prorocy będą się ukrywali
w cieniu Jego sztandaru. Allah Najwyższy poinformował wszystkich
proroków o Swoim ukochanym Proroku Muhammedzie (alejhisselam) i
polecił im, by w przekazanej wiedzy o Nim nakazali swoim wspólnotom
uwierzenie Jemu i kochanie Go. Wszyscy prorocy tak też zrobili.
Muhammed (alejhisselam) jest Hatem-ul-enbija (33. Sura Ahzab: 40),
tzn. po Nim nie przyjdzie żaden inny prorok. Jego Błogosławiony duch
został stworzony wcześniej niż duchy pozostałych proroków. Najpierw
Jemu została dana siedziba proroctwa. Przez Jego uhonorowanie na
świecie proroctwo zostało wypełnione. Powinno się wierzyć, że prorocy
(alejhimussalewatu wetteslimat) mają te siedem atrybutów:

1. Ismet: Są pozbawieni małych i dużych grzechów. W ogóle nie
grzeszą. 

2. Emanet: Prorocy są pod każdym względem zaufanymi ludźmi. Nie
są wiarołomni wobec tego, co im powierzono. 

3. Sydk: Wszyscy prorocy (alejhimussalewatu wetteslimat) są w
każdym swoim słowie, czynie i zachowaniu się prawi i wierni. Nigdy nie
kłamali. 

4. Fetanet: Prorocy są bardzo mądrzy i wyrozumiali. Żaden z
proroków nie był niewidomy, głuchoniemy ani nie był kobietą.

5. Teblig: Prorocy wszystkie nakazy i zakazy Allaha Najwyższego, o
których swoje wspólnoty powiadomili i o nich nauczyli, poznali dzięki
objawieniu zesłanemu przez Allaha Najwyższego. Żaden z
powiadomionych nakazów i zakazów nie był ich osobistym poglądem.
Powiadomili o tym wszystkim, co zostało im nakazane. 
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6. Adalet: Prorocy nie dopuszczają się absolutnie żadnej
niesprawiedliwości i ucisku. Ze względu na kogokolwiek nie odsuwają się od
sprawiedliwości. 

7. Emnul-azl: Prorocy na ziemi i w życiu po śmierci są zawsze
prorokami.

Liczba proroków nie jest wiadoma. Mówi się, że jest ich więcej niż 124
tysiące. Trzydziestu trzech z nich jest Resulami. Pomiędzy każdym Resulem
jest mniej więcej tysiąc lat. Wśród Resulów sześciu przewyższa
pozostałych. Ich nazywa się „Prorokami Ululʼazm”. Do nich należą: Adem,
Nuh, Ibrahim, Musa, Isa i Muhammed Mustafa (alejhimusselam). Słynne
są imiona trzydziestu trzech proroków: Adem, Idris, Szit, Nuh, Hud, Salih,
Ibrahim, Lut, Ismail, Ishak, Yaʼkub, Yusuf, Ejjub, Szuajb, Musa, Harun,
Hydyr, Jusza bin Nun, Iljas, Eljesa, Zulkifl, Szemʼun, Iszmoil, Junus bin

Meta, Dawud, Sulejman, Lokman, Zekerijja, Jahja, Uzejir, Isa bin

Merjem, Zulkarnejn i Muhammed (alejhi ve alejhimussalatu wesselam). W
Świętym Koranie zostało powiadomione tylko o dwudziestu ośmiu imionach
proroków. Na temat imion: Uzejr, Lokman, Zulkarnejn i Hydyr istnieje
różnica zdań. Niektórzy z uczonych islamskich powiedzieli, że są oni Nebi,
a jeszcze inni, że należą oni do weli. O imionach proroków: Szit, Hydyr,
Jusza, Szemun i Iszmoil nie ma mowy w Świętym Koranie. Hazrat Muhamed
Masum napisał w drugim tomie „Mektubat”, w 36. Liście, że informacje o
tym, że Hazrat Hydyr jest prorokiem, są pewne. W 182. Liście napisał, że
widzenie Hydyra (alejhisselam) w ludzkiej postaci i dokonanie przez niego
niektórych czynów, nie wskazuje na to, że on żyje. Allah Najwyższy pozwolił
na to, żeby duchy Jego wielu proroków i weli były widziane w ludzkiej
postaci. Widzenie ich nie świadczy o tym, że oni żyją.

5. Wierzyć w życie pozagrobowe

Wel jewmi ahiri znaczy: ʻUwierzyłem w dzień ahiretʼ. Początkiem tego
okresu jest dzień śmierci człowieka i trwa on do końca Dnia Sądu
Ostatecznego. Nie zostało powiadomione, kiedy nastąpi Koniec Świata.
Jednak Szlachetny Prorok (sallallahu alejhi we sellem) dał znać o jego wielu
znakach. Niektóre z nich to: przyjście Hazrat Mehdiego, zejście Isy
(alejhisselam) z nieba do Damaszku, wystąpienie Dedżdżala,
doprowadzanie wszędzie do zamieszek przez kogoś, kto będzie zwany
Jedżud i Medżudż, słońce będzie wschodziło na zachodzie, dojdzie do
wielkich trzęsień ziemi, wiedza o religii zostanie zapomniana, wzrośnie zło i
rozpusta, wszędzie będą łamane zakazy, w Jemenie wystąpi wielki ogień,
niebo i góry rozpadną się na części, Słońce i księżyc ściemnieją, morza
pomieszają się ze sobą i wrząc, wyschną. Ateiści, niemoralni ludzie będą
rządcami i nie będą pozwalali, żeby spełniano nakazy Allaha Najwyższego.
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Będą zadawane pytania w grobie. Zmarły po złożeniu do grobu odżyje
w nieznanym mu życiu, zazna wygody lub będzie męczony. Poinformowane
jest w świętych hadisach, że aniołowie Munker i Nekir w nieznanych,
strasznych  postaciach ludzkich przyjdą do grobu i będą zadawali pytania.
Pytania grobowe będą dotyczyły całej lub części wiedzy o wierze. Z tego
powodu powinno się swoje dzieci nauczyć na pamięć pytań i odpowiedzi
grobowych (Moim Stworzycielem jest Allah Najwyższy, moim Prorokiem jest
Muhammed alejhisselam, moja religia to islam, moja księga to Święty
Koran, moim kyble jest Święta Kaaba, moją szkołą w wierzeniu jest Ehli
sunnet wel dżemaat, a w czynach szkoła Imama aʼzam Ebu Hanifego).

Grzeszącego muzułmanina nazywa się „fasyk”. Fasykowie i wszyscy
niewierzący będą karani w grobie. W to powinno się wierzyć. Gdy zwłoki
zostaną włożone do grobu, to odżyją w nieznanym nam życiu. Będą miały
wygodnie lub będą męczone. Prawidłowo odpowiadającym na pytania
aniołów Munkera i Nekira grób zostanie powiększony, w grobie otwarte
zostanie okno, rano i wieczorem będzie widział swoje miejsce w Raju, anioły
będą robiły mu dobre uczynki, głosiły radosne nowiny. Ten kto nie da
prawidłowej odpowiedzi, będzie bity żelaznymi młotkami tak mocno, że
wszystkie stworzenia, poza ludźmi i dżinnami, będą słyszały jego krzyki.
Grób jego będzie tak ciasny, że będzie ściskał kości. W Piekle otworzy się
dziura. Rano i wieczorem będzie mógł zobaczyć swoje miejsce w Piekle, w
grobie do Dnia Sądu Ostatecznego będzie męczony.

Powinno się wierzyć w to, że ponownie po śmierci się odżyje. Kości i
ciało po rozłożeniu się w ziemi połączą się ponownie, dusze wejdą do ciał i
wszyscy powstaną z grobów. Z tego względu ten czas nazywa się Dniem

Kyjamet. Wszystkie stworzenia zbiorą się na miejscu Mahszer. Do każdego
człowieka przyleci zeszyt z jego czynami. Do tego doprowadzi
wszechmocny Allah Najwyższy, który stworzył ziemię, niebo, gwiazdy.
Szlachetny Prorok (sallallahu alejhi we sellem) powiadomił o tym, że tak
będzie. Na pewno Jego słowa są prawdą. Na pewno do tego wszystkiego
dojdzie. Prawidłowo wierzącym, dobrym ludziom zeszyty z czynami zostaną
podane z prawej strony, a złym z tyłu lub z lewej strony. W tych zeszytach
będzie się znajdowało wszystko, co było zrobione dobre i złe, małe i duże,
po kryjomu i publicznie. Anioły Kiramen Katibin wyjawią nieznane czyny
przez wiedzę Allaha Najwyższego i potwierdzenie przez organ, którym ten
grzech został uczyniony. Ze wszystkiego będzie się przepytywanym i
rozliczanym. Za wolą Allaha Najwyższego każda tajemnica zostanie
ujawniona. Zadawane będą pytania: Aniołowie, co robiliście w niebie i na
ziemi? Prorocy, w jaki sposób poinformowaliście o prawach Allaha
Najwyższego i o zasadach boskich religii? Wszyscy ludzie, w jaki sposób
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podporządkowaliście się prorokom, jak postąpiliście z zesłaną wam religią?
W jaki sposób uważaliście na prawa istniejące pomiędzy wami? W Mahszer
zostaną wynagrodzeni ci, którzy wierzyli, spełniali dobre uczynki i mieli
dobry charakter. Ludzie złego charakteru, złych czynów zostaną ciężko
ukarani. Ze wszystkiego będzie się przepytywanym i rozliczanym. Przez
sprawiedliwość Allaha Najwyższego za niektóre małe grzechy też zostanie
się ukaranym. Allah Najwyższy wybaczy przez Swoją łaskę i dobrodziejstwo
temu muzułmaninowi, któremu zechce, jego wszystkie małe i duże grzechy.
Jeśli zechce, to wybaczy wszystkie grzechy poza bluźnierstwem,
bałwochwalstwem, jeśli zechce, to nawet za mały grzech ukarze.
Niewierzący, posiadający święte księgi i ci, którzy nie uwierzyli, że
Muhammed (alejhisselam) został zesłany wszystkim ludziom jako Prorok, a
także ci, którym nie spodobał się choć jeden z głoszonych przez Niego
nakazów i zakazów, na pewno zostaną wtrąceni do Piekła i będą tam
cierpieć nieskończone męki.

Na Sądzie Ostatecznym będzie znajdował się nieznany nam przyrząd
pomiarowy, waga do obliczenia uczynków, zwany mizan. Allah Najwyższy w
Świętym Koranie głosi: 

«My w Dniu Kyjamet założymy specjalne mizany (wagi)
sprawiedliwości. W końcu nikogo nie spotka przez cokolwiek

niesprawiedliwość. Jeśli (dokonany czyn) będzie nawet wielkości

ziarenka gorczycy, to przyniesiemy go (położymy na mizan). My

(wszystkim) wystarczymy jako rozliczający». (21. Sura Enbija: 47)

Most Syrat

W Dniu Sądu Ostatecznego wszyscy ludzie po rozliczeniu przejdą przez
most Syrat. Na rozkaz Allaha Najwyższego most Syrat zostanie założony
nad Dżehennem. Wszystkim będzie nakazane przejście przez ten most.
Tego dnia wszyscy prorocy będą błagać: „O nasz Panie! Daj nam dobry

koniec!”. Należący do Dżennet przejdą łatwo przez most i pójdą do
Dżennet. Most Syrat będzie cieńszy od włosa i ostrzejszy od miecza. Z
islamem na ziemi jest tak samo. Staranie się być podporządkowanym
całkowicie islamowi jest jak przejście przez most Syrat. Tutaj walczący z
trudem ze swoimi pragnieniami, które pociągają do zła, przejdzie przez
Syrat łatwo i szybko. Nieposłuszni islamowi, ulegający swoim pragnieniom,
przejdą przez Syrat z trudem. Z tego względu Allah Najwyższy nazwał
prawidłową drogę w islamie Syrat-y mustakim. Podobieństwo nazw
wskazuje na to, że znajdujący się na drodze islamu jest jak ten, kto
przechodzi przez most Syrat. 

Szlachetny Prorok (sallallahu alejhi we sellem) głosił: „Przed

wszystkimi najpierw przez most Syrat przejdę Ja i Moja wspólnota.
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Podczas przechodzenia przez Syrat, poza prorokami nikt nie powie ani

słowa. Oni zaś będą mówili: »O nasz Rabbi! Obdaruj pomyślnym

końcem nasze wspólnoty!«”. „Składając ofiarę, wybierajcie sobie

duże! Wasze ofiary będą waszym wierzchowcem na Syrat”. 
Wierzyć w most Syrat należy do fard, ponieważ jest on określony w

świętych ajetach i świętych hadisach. W Świętym Koranie jest
powiadomione (37. Sura Saffat: 23, 24) w tym znaczeniu: «Zaprowadźcie

ich do Syrat Piekła! Ponieważ oni są odpowiedzialni». W książce pt.
„Nuhbet-ül-Leali” napisane jest: „Syrat jest mostem nad Piekłem”. Święty
ajet głosi w tym znaczeniu: «Nie ma z was nikogo, kto tam (do Piekła) by

nie wstąpił». (19. Sura Merjem 71)
Święte hadisy głoszą: 
„Nad Piekłem zostanie położony most Syrat. Tutaj jako Prorok

przejdę pierwszy Ja z Moją wspólnotą”. (Buhari) 
„W Dniu Sądu będę stał przy moście Syrat i czekał na Moją

wspólnotę. Allah Najwyższy oznajmi: »Proś o to, czego pragniesz,

komu chcesz bądź orędownikiem, Twoje orędownictwo zostanie

przyjęte«. Po orędowaniu będę dalej błagał. Nie wstanę z miejsca,

dopóki Mój Pan nie powie do Mnie: »Wprowadź do Raju tych

wszystkich, którzy z Twojej wspólnoty szczerze powiedzieli jeden raz:

ʻLa ilahe illallahʼ i umarli z wiarą«”. (I. Ahmed) 
„Przejście przez most Syrat jest związane z Nurem, jaki wszyscy

będą posiadali. Niektórzy przejdą przez Syrat tak szybko, jak trwa

zmrużenie oka, niektórzy jak błyskawice, niektórzy jak spadające

gwiazdy, niektórzy jak biegnący koń. Ci, którzy posiadają mało Nuru,

będą wlekli się na twarzach. Ich ręce i nogi będą się ślizgały, ponownie

przylgną do mostu. W końcu, wlekąc się, uratują siebie”. (Taberani) 
„Ten, kto bardzo kocha Mój Bejt i Mój Eshab, nie pośliźnie się,

przechodząc przez most Syrat”. (Dejlemi)
,,Żaden z ehli bidat nie przejdzie przez Syrat, wpadnie do Piekła”.

(Ibni Asakir)
„Będzie wielu takich, którzy nie będą wiedzieli, że przeszli przez

Syrat i powiedzą do aniołów: »Gdzie zostały Syrat i Piekło, czy

przeszliśmy przez nie?«. Aniołowie odpowiedzą: »Przeszliście przez

Syrat, który znajduje się nad Piekłem. Jednak wasz Nur was osłonił,

ogień Piekła ustąpił przed nim «”. (Dżamius-sagir)
„Syrat jest cieńszy od włosa, ostrzejszy od miecza. Aniołowie będą

starali się uratować wierzących. Dżebrail (alejhisselam) będzie trzymał

Mnie w pasie. Ja zaś będę się modlił: »O Mój Panie, obdarz Moją
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wspólnotę szcześliwą drogą, uratuj ich«. Tego dnia wielu, potknąwszy

się, pospada”. (Bejheki)
Niektórzy ze wspólnoty Szlachetnego Proroka po powstaniu z grobów

pójdą prosto do Raju. Aniołowie powiedzą im:
- Czy byliście rozliczani?
- Nie, nie doświadczyliśmy żadnego rozrachunku.
- Czy przeszliście przez most Syrat?
- Nie, nie widzieliśmy Syrat.
- Czy widzieliście Piekło?
- Nie, nie widzieliśmy też Piekła.
- Jakich czynów dokonaliście, że bez rozrachunku, nie przeszedłszy

przez Syrat, weszliście do Raju?
- Posiadaliśmy dwie dobre cechy. Dzięki nim zyskaliśmy ten dar.

Wstydziliśmy się Allaha Najwyższego, a gdy byliśmy sami, to też nie
grzeszyliśmy. Oprócz tego byliśmy zadowoleni z tego, czym nas obdarował
Allah.

- Te dary wam się należą. (Ibni Hibban)
Mówiąc „most” nie powinno się myśleć, że jest to znany przez nas most!

Nie jest on w niczym podobny do znanych nam mostów.
Na miejscu Sądu Ostatecznego każdy z proroków będzie miał swój

zbiornik wodny. Przed wejściem do Dżennet będzie z niego ze swoją
wspólnotą pił wodę. Zbiornik wodny Kewser (108. Sura Kewser: 1) będzie
należał do Szlachetnego Proroka Muhammeda (alejhisselam). Będzie
wielkości miesięcznej drogi. Woda jego będzie bielsza od mleka i będzie
przepięknie pachniała. Wokoło niego będą znajdowały się kielichy i będzie
ich więcej niż gwiazd. Ten kto raz z niego wypije, nigdy nie zazna
pragnienia. Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) głosił: „Ja

przed wami przyjdę do zbiornika wodnego. Ten kto z niego wypije,

nigdy więcej nie będzie spragniony. Ten, kto nie będzie spragniony,

pójdzie do Raju”.
Dżennet [Raj] i Dżehennem [Piekło] już teraz istnieją. Dżennet znajduje

się siedem warstw ponad niebem. Dżehennem znajduje się pod wszystkim.
Istnieje osiem Dżennet i siedem Dżehennem. Dżennet jest większy od kuli
ziemskiej, Słońca i nieb razem wziętych (3. Sura Al Imran: 133). Dżehennem
jest większe od Słońca. W Dniu Sądu Ostatecznego po rozliczeniu ludzie
zostaną posłani do Dżennet lub wrzuceni do Dżehennem. Dary i dobra w
Dżennet oraz męki w Dżehennem są nieskończone. O tym jest jasno
wyjaśnione w Świętym Koranie i w świętych hadisach. Ci wierzący, którzy
będą mieli więcej grzechów niż dobrych uczynków wejdą do Dżehennem i
po pewnym czasie, po odbyciu kary za grzechy, pójdą do Dżennet. Ci, którzy
będą mieli w sercu choć odrobinę wiary zyskają miłosierdzie Allaha
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Najwyższego i nie będą wiecznie przebywać w Dżehennem, pójdą do
Dżennet. Wszyscy w Dżennet będą mieli po 33 lata. Święte hadisy głoszą: 

„Dla prawdziwego muzułmanina świat jest jak areszt”. „Świat w

porównaniu z macicą matki jest jak Dżennet, zaś w porównaniu z

Dżennetem jest jak śmietnik”. „W Dżennet znajdują się dary, których

nikt nie widział, o których nikt nie słyszał i nikt nie jest w stanie sobie

ich wyobrazić”. „Pomiędzy darami w Dżennet i na ziemi istnieje tylko

podobieństwo w nazwie”. „Ten, kto wejdzie do Dżennet, nie umrze,

będzie żył wiecznie. Będzie zawsze szczęśliwy, nie będzie się martwił,

nie wpadnie w beznadzieję, jego ubranie nie zestarzeje się i zawsze

będzie młody”. „Ludzie w Dżennet nigdy nie zachorują i się nie

zestarzeją, nigdy nie będą smutni, zawsze będą szczęśliwi”.
W Dżehennem będą przeróżne męki. Jak ogniem będzie ono

wypełnione, tak i będą tam miejsca zwane Zemherir, w których będzie
bardzo przejmujące zimno. Niektórzy będą męczeni najpierw przez
wrzucanie do ognia, a potem do zimna. Dżehennem będzie się składało z
siedmiu warstw. Pierwsza warstwa będzie najłagodniejsza. Jednak ogień jej
będzie siedemdziesiąt razy silniejszy od ognia ziemskiego. 

Allah Najwyższy w Świętym Koranie głosi: 
«Kto będzie uparcie buntował się przeciw Allahowi Najwyższemu i

Jego Prorokowi, zaprzeczając, przekroczy granice postawione przez

Allaha Najwyższego, ten zostanie wtrącony do wiecznego Piekła. Na

niego czekają w Piekle straszne męki». (4. Sura Nisa: 14) 
«Dla tych, którzy spełniają dobre uczynki, czeka najpiękniejsze

wynagrodzenie i jeszcze więcej. Nie ma na ich twarzach śladu smutku

i poniżenia. Oto właśnie oni będą wiecznie przebywać w Raju». (10.
Sura Junus: 26)

«Ci, którzy uwierzyli i dokonywali słusznych czynów, będą

przebywać wiecznie w Raju Firdews, w ogóle stamtąd nie odejdą». (18.
Sura Kehf: 107, 108)

«W Raju, gdziekolwiek spojrzycie, zobaczycie dużo darów i wielki

sułtanat». (76. Sura Insan: 20)

6. Wierzyć w przeznaczenie

We bil-kaderi, hajrihi ve szerrihi minallahi teala znaczy: ʻUwierzyłem,
że przychodzące do ludzi dobro i zło, pożytek i szkoda, zysk i strata
pochodzą z aprobaty Allaha Najwyższegoʼ. Przeznaczenie, czyli „Kader”,
nazywa się życzeniem istnienia czegoś przez Allaha Najwyższego. Kader
nazywany jest też „Kaza”. Wierzyć w Kader, znaczy wiedzieć i wierzyć w to,
że Allah Najwyższy przedwiecznie postanowił to, co stworzy i że nie będzie
tego ani za mało, ani za dużo, tylko tak jak On Sobie zażyczył. Nie jest
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możliwe istnienie tego, czego nie chciał, ani też nieistnienie tego, czego
chciał. Nasz Stworzyciel wie przed wszystkim wszystko to, co spotka
każdego człowieka. Nikt nie jest w stanie zmienić Kader. Tego może
dokonać tylko Allah Najwyższy, jeśli będzie miał taką wolę. Kader jest ukrytą
tajemnicą Stworzyciela przed ludźmi.

Gdyby Allah Najwyższy chciał, to stworzyłby wszystko bez powodu.
Jednakże, okazując łaskę, czyniąc dobro ludziom, stworzył wszystko w
połączeniu z przyczyną. Zażyczył Sobie, by pewne sprawy zostały
stworzone z pewnych powodów. Ukrył czyny za przyczynami. Jeśli ktoś
zechce, by On coś stworzył, to przylgnie do przyczyny tego czegoś, zyska
to. Gdyby Allah Najwyższy nie stworzył przyczyn czynów, to wszyscy
wszystko chcieliby od Allaha Najwyższego i o nic by się nie starano. W ten
sposób nie byłoby wtedy wśród ludzi przełożonych, urzędników,
pracowników, artystów, uczniów, nauczycieli. Nie byłoby wtedy żadnych
więzi ludzkich, zepsułby się ład na ziemi i w życiu po śmierci. Nie byłoby
różnicy pomiędzy pięknym a brzydkim, dobrym a złym, posłusznym a
buntownikiem.

Gdyby Allah Najwyższy chciał, to ten zwyczaj inaczej by wyglądał i
wszystko stworzyłby zgodnie z tym zwyczajem. I tak, np. gdyby chciał, to
złych obdarzyłby Dżennetem, a dobrych Dżehennem. Jednak święte ajety i
święte hadisy wskazują na to, że tak nie chciał.

Allah Najwyższy obdarzył ludzi Irade-i Dżuzijje [wolną wolą]. Ludzie są
wolni w używaniu wolnej woli. Nie są zmuszani. Powód wolnej woli pochodzi
z woli Allaha Najwyższego. Gdy człowiek zdecyduje się na dokonanie
jakiegoś czynu z własnej wolnej woli, a Allah Najwyższy też będzie tego
chciał, to zostanie to przez Niego stworzone.

Czyny ludzi nie zachodzą tylko w skutek pragnienia ich woli. Wolna wola
powstaje w sercu człowieka. Czyny człowieka dochodzą do skutku z
przedwiecznej wiedzy, aprobaty Allaha Najwyższego. Jednak, by doszły one
do skutku, człowiek korzysta najpierw z wolnej woli. Pragnienie spełnienia
się lub niespełnienia jakiegoś czynu zostaje stworzone przez Allaha
Najwyższego ze względu na pragnienie dokonania tego czynu przez
człowieka. Z tego powodu człowiek jest odpowiedzialny za czyn, który
doszedł do skutku. Ludzie, korzystając z danego im daru wolnej woli, jeśli
chcą dobra, to zyskają nagrodę. Ci, którzy pragną zła, zgrzeszą. Z tego
powodu powinno się myśleć o czynieniu dobra i go pragnąć.

Allah Najwyższy wie, co zdarzy się ludziom, to wszystko zapisał w Lewh-
i mahfuza. W Świętym Koranie głosi: «Na Allaha Najwyższego, który daje

dla nefs dobro i zło (zdolność do buntu i posłuszeństwa, tzn. prawo wyboru
jednego z nich, irade-i dżuzijje), uratuje się ten, kto utrzymuje swój nefs
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w bezgrzeszności, oczyszcza go z bluźnierstwa i buntu. Ten, kto swój

nefs w nich zostawił, doznał szkody». (91. Sura Szems 7-10)

III. Ibadet robione sercem i ciałem

Ibadet to wykonywanie salatu, spełnianie obowiązków religijnych,
robienie dobrych uczynków, którymi czci się i służy się Allahowi
Najwyższemu. Każdy muzułmanin powinien przestrzegać zasad, które
nakazuje religia islamska. Te zasady nazywa się „filarami islamu” i jest ich
pięć: 

1. Wypowiedzieć Słowa Szehady.
2. Codziennie robić pięć razy salat w obowiązującym czasie.
3. Dawać zekat ze swojego majątku.
4. W miesiącu Ramadan każdego dnia pościć.
5. Odbyć raz w życiu pielgrzymkę do Mekki (hadżdż), jeśli ma się siłę i

spełnia się warunki.
Wstępem do islamu jest wypowiedzenie Słów Szehady i uwierzenie w

ich znaczenie. Szehadę wypowiada się w ten sposób: Eszhedu en la ilahe

illallah we eszhedu enne Muhammeden abduhu we resuluh, co znaczy:
ʻJakbym widział, wiem i wierzę, że poza Allahem Najwyższym nie ma na
ziemi i w niebie nikogo, żadnej innej egzystencji, którą powinno się czcić i
która byłaby godna ubóstwienia. Jakbym widział, wiem i wierzę, że
Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) jest Sługą Allaha Najwyższego i
Jego Prorokiemʼ. Znaczy to, że tylko Allah Najwyższy jest egzystencją
godną hołdowania i że wraz z zesłaniem Szlachetnego Proroka
Muhammeda skończyły się religie poprzednich proroków, prawa ich stały się
nieaktualne. Ten, który wierzy w ten sposób, należy do prawidłowo
wierzących, jest muzułmaninem. Każdy muzułmanin powinien raz w życiu
wypowiedzieć Szehadę.

Drugim filarem islamu jest spełnianie codziennie pięć razy obowiązku
modlitewnego – salatu, uważając na jego warunki i reguły, gdy przyjdzie na
niego pora. Salat jest obowiązkiem koniecznym do spełnienia dla każdego
zdrowego umysłowo mężczyzny i każdej kobiety, którzy osiągnęli wiek
dojrzałości. Słowo salat pochodzi z języka arabskiego. W zasadzie oznacza
modlitwę [dua], miłosierdzie i wybaczenie. Na to potrójne znaczenie mówi
się: salat.

Trzecim filarem islamu jest dawać zekat ze swojego majątku. Słowo
zekat oznacza oczyszczenie i wychwalenie, doprowadzenie do dobrego,
pięknego stanu. W islamie zekat znaczy: ʻponad potrzebęʼ, zaś nisab
oznacza określoną granicę wielkości majątku [majątku należącego do
zekatu] tego, kto z niego tę ilość odłącza i bez wymówek daje tym
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muzułmanom, o których informuje Święty Koran. Zekat daje się siedmiu
grupom ludzi. Według czterech mezheb są cztery rodzaje zekatu: zekat od
majątku w złocie i srebrze, zekat od majątku handlowego, zekat od
czteronożnych zwierząt rzeźnych, które są przez więcej niż pół roku na
pastwisku i zekat od płodów ziemi zwany uszr. Uszr daje się od razu po
zebraniu plonów. Pozostałe trzy zekaty, rok po osiągnięciu wielkości nisab.
Minimalną granicą zekatu jest posiadanie 20 miskali (96 g) złota albo
pieniędzy lub towaru o tej wartości. Zekat daje się według miesięcy kameri,
tj. według kalendarza Hidżri. Ten, kto posiada majątek o wartości zekatu
według religii jest bogaty. Zmniejszenie się lub powiększenie majątku
podlegającego zekatowi lub pieniędzy nie ma znaczenia. Majątek, od
którego należy się zekat, jeśli po roku nadal sięga do minimalnej granicy
wartości, to daje się jego jedną czterdziestą jako zekat dla biednych. 

Czwartym filarem islamu jest poszczenie każdego dnia w miesiącu
Ramadan. Poszczenie nazywa się też Sawm. Słowo sawm znaczy: ʻchronić
coś przed czymśʼ. W islamie zaś: przestrzegając warunków, pościć każdego
dnia w miesiącu Ramadan, uważając na te trzy sprawy: jedzenie, picie i
spółkowanie. Miesiąc Ramadan rozpoczyna się ukazaniem się nowego
księżyca na niebie. 

Piątym filarem islamu jest odbycie raz w życiu hadżdż do Mekki przez
tych, którzy spełniają potrzebne warunki. Każdy dojrzały, bogaty, o zdrowych
zmysłach muzułmanin powinien raz w życiu udać się do Mekki i tam w
ubraniu ihram, odwiedzić Kaabę i udać się na miejsce zwane Arafat. Tam
powinien spędzić trochę czasu i spełnić pewne obowiązki. 

1. Drugi filar islamu: salat

Salat jest po zyskaniu wiary pierwszym nakazem religii islamskiej. Prorok
Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) głosił: ,,Głową naszej religii jest

salat”. Jak nie ma ludzi bez głowy, tak też i nie ma religii bez salatu. 
Allah Najwyższy przez nakaz wykonywania salatu nakazuje Swym

Sługom czczenie tylko Jego. W Świętym Koranie w ponad stu ajetach
głoszone jest: «Wykonujcie salat!». Święty hadis głosi: „Allah Najwyższy

nakazał wykonywać codziennie pięć razy salat. Allah Najwyższy

obiecał, że umieści w Raju tego, kto wykonując salat, obdarza go

wartością i przestrzega jego warunków”.
Salat to najcenniejszy z nakazanych do wykonywania aktów czci. W

świętych hadisach głoszone jest: „Kto nie wykonuje salatu, ten nie ma

udziału w islamie!” oraz: „Salat jest tym, co odróżnia wierzącego od

niewierzącego”, tzn. wierzący, w przeciwieństwie do niewierzącego,
wykonuje salat. Hipokryci natomiast czasem go wykonują, a czasem nie.
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Hipokryci będą poddani w Piekle bardzo bolesnym torturom. Prorok
Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) głosił: „Ci, którzy nie wykonują

salatu, w Dniu Sądu ujrzą Allaha Najwyższego w gniewie”.
Wykonywać salat, znaczy: myśląc o wyższości Allaha Najwyższego,

zrozumieć swoją niższość wobec Niego. Ten, kto potrafi to pojąć, czynić
będzie tylko dobro. Nie będzie w ogóle w stanie uczynić zła. Serce tego, kto
codziennie pięć razy złoży intencję znalezienia się w obecności Allaha
Najwyższego, wypełni ihlas147. Wszystkie ruchy nakazane w salacie są
korzystne zarówno dla serca jak i ciała.

Wykonywanie salatu w meczecie razem z innymi łączy wzajemnie ze
sobą serca muzułmanów. Doprowadza do miłości pomiędzy nimi.
Rozumieją oni istniejące między nimi więzi braterskie. Starsi litują się nad
młodszymi, a młodsi odczuwają szacunek wobec starszych. Bogaci
pomagają biednym, a silniejsi słabszym. Zdrowi, nie widząc chorych w
meczecie, odwiedzają ich w domach. „Allah Najwyższy pomaga temu, kto

biegnie na pomoc swemu bratu w religii”.
Salat chroni ludzi przed złymi i zakazanymi rzeczami, jest pokutą za

grzechy. Święty hadis głosi: „Salat wykonywany codziennie pięć razy,

jest jak rzeka płynąca przed drzwiami domu jednego z was. Jak nie

pozostanie brud na tym, kto pięć razy dziennie wejdzie do niej i się

umyje, tak samo też temu, kto pięć razy dziennie wykonuje salat,

zostaną odpuszczone małe grzechy”. Salat po uwierzeniu w Allaha
Najwyższego i Jego Proroka jest spośród wszystkich czynów najwyższym
aktem czci. Podczas robienia salatu należy przywiązywać wagę do jego
fard, wadżib, sunny i mustehab. 

Szlachetny Prorok (sallallahu alejhi we sellem) głosił w jednym ze
świętych hadisów: „Moja wspólnoto i Mój Eshabie! Salat wykonywany z

tadil-i erkan148 jest najbardziej upodobanym czynem przez Allaha

Najwyższego. Jest Sunną proroków. Ulubionym czynem aniołów,

światłem ziemi i niebios oraz poznaniem Allaha. Siłą ciała. Bereket w

dziennych porcjach żywności od Allaha. Okazją do przyjęcia modlitw

przez Allaha Najwyższego. Jest wstawiennictwem u anioła śmierci.

Światłem w grobie, odpowiedzią dla aniołów grobowych: Munkera i

Nekira. Cieniem w Dniu Sądu. Jest osłoną przed ogniem piekielnym.

Jest przenośnikiem podobnym do błyskawicy na moście Syrat. Jest

kluczem do Raju. Jest koroną w Raju. Allah Najwyższy nie obdarzył

wierzących niczym ważniejszym od salatu. Jeśli istniałby jakiś inny akt

czci ważniejszy od salatu, to na samym już początku obdarzono by nim

wierzących. Niektórzy z aniołów znajdują się stale w kyjam, niektórzy
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w ruku, niektórzy w sedżde, a niektórzy z kolei w teszehhud. Wszystkie

te pozycje zostały zebrane w salacie i podarowane wierzącym,

ponieważ salat jest głową wiary, filarem religii, słowem islamu i

miradżem dla wierzących. Światłem nieba i ratunkiem od Piekła”.
Pewnego dnia Hazrat Ali nie zdążył wykonać popołudniowego salatu. Z

tego powodu bardzo płakał i rozpaczał. Gdy Prorok Muhammed Mustafa
(sallallahu alejhi we sellem) usłyszał o tym, to wraz ze Swoimi Towarzyszami
udał się do Hazrat Aliego. Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem),
zobaczywszy go w takim stanie, sam zaczął płakać. Pomodlił się i słońce
wzniosło się ponownie. Wysłannik Allaha powiedział: „Ali! Podnieś głowę,

słońce jest nadal widoczne”. Hazrat Ali bardzo się na to ucieszył i wykonał
swój salat.

Pewnej nocy Hazrat Ebu Bekr Syddyk tak długo się modlił, że zasnął pod
koniec nocy. Opuścił salat witr149. Poszedł za Prorokiem (alejhisselam) na
salat poranny, stanął u wejścia do meczetu i w obecności Wysłannika Allaha
zaczął rozpaczać. Płacząc, błagał: „Wysłanniku Allaha! Pomóż mi, minął mi
salat witr”. Szlachetny Prorok zaczął płakać razem z nim. W tym czasie
przybył Dżebrail (alejhisselam) i powiedział: „Wysłanniku Allaha!

Powiadom Syddyka, że Allah Najwyższy mu wybaczył”.
Hazrat Bajezid Bistami, jeden z wielkich ewlija, zasnął i nie obudził się na

salat poranny. Tak płakał i się żalił, aż usłyszał pewien głos: „Bajezidzie!
Wybaczyłem twój błąd, a w zamian za twój płacz obdarzyłem cię
siedemdziesięcioma tysiącami sewab”. Kilka miesięcy później, ponownie
zmorzył go sen. Zjawił się szatan i trzymając go za nogę, obudził.
Powiedział: „Wstawaj, kończy się czas na twój salat”. Hazrat Bajezid Bistami
powiedział: „Ej ty, przeklęty, jak możesz tak postępować? Tobie zależy, aby
każdy opuszczał swój salat. Dlaczego mnie obudziłeś?”. Szatan
odpowiedział: „W dniu, w któym opuściłeś salat poranny, płacząc, zyskałeś
siedemdziesiąt tysięcy sewab. Dziś, myśląc o tym, obudziłem cię, abyś
zyskał tylko jeden sewab za wykonany salat. Nie otrzymasz
siedemdziesięciu tysięcy sewab!”.

Hazrat Dżunejd Bagdadi, jeden z wielkich weli, powiedział: „Jedna
godzina na ziemi jest lepsza od tysiąca lat podczas Dnia Sądu, ponieważ w
ciągu tej jednej godziny spełnić można prawidłowy, podobający się Allahowi
czyn. Natomiast w ciągu tamtego tysiąca lat nie będzie się w stanie niczego
już uczynić”. Wysłannik Allaha (sallallahu alejhi we sellem) głosił: „Kto

świadomie połączy ze sobą jeden salat z drugim, ten będzie się palił

osiemdziesiąt hukbe w Piekle”. Jedna hukbe to osiemdziesiąt lat w ahiret.
Jeden dzień ahiret równy jest tysiącu lat na ziemi.
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Nie marnujmy naszego czasu na bezużyteczne czyny. Znajmy wartość
czasu. Wykorzystujmy czas na czynienie najlepszych rzeczy. Szlachetny
Prorok powiedział: „Największym z nieszczęść jest spędzanie czasu na

robieniu bezużytecznych rzeczy”. Wykonuj swój salat na czas, abyś nie
żałował w Dniu Sądu, tylko zyskał wielkie dobre uczynki! Święty hadis głosi:
„Kto nie wykona jednego salatu i pozostawi go na później, jeśli umrze,

nie odrobiwszy go, to w grobie zostanie otwarte dla niego

siedemdziesiąt okien do Piekła i będzie cierpiał aż do Dnia Sądu”. Ten,
kto nie wykonuje salatu świadomie o czasie, kiedy mija czas salatu i nie
martwi się z powodu jego niewykonania, to traci swą wiarę albo umierając,
odejdzie bez wiary. Wobec tego, co z tymi, którzy w ogóle o nim nie
pamiętają, którzy nie uznają go za obowiązek? Uczeni czterech mezheb
jednogłośnie orzekli, że ci, którzy nie przywiązują wagi do salatu, a także ci,
którzy nie uznają go za obowiązek, staną się murted. Hazrat Abdulgani
Nablusi informuje w swojej książce pt. ,,Hadikatün nediyye” w rozdziale:
„Nieszczęścia wywołane przez język”, że ci, którzy świadomie nie wykonują
salatu, nie myślą o jego odrobieniu i nie boją się kary, jaka ich spotka,
zostaną murted.

Dla kogo salat jest obowiązkiem?

Salat jest obowiązkiem koniecznym do spełnienia dla wszystkich
zdrowych umysłowo mężczyzn i kobiet, którzy osiągnęli wiek dojrzałości.
Salat jest obowiązkiem, gdy są spełnione te trzy warunki: 1. Należy być
muzułmaninem. 2. Należy być zdrowym umysłowo. 3. Należy wejść w wiek
dojrzałości.

Według islamu nie są zobowiązani wykonywać salatu chorzy umysłowo
oraz dzieci, które nie osiągnęły wieku dojrzałości. Jednak rodzice powinni
przekazywać swoim dzieciom wiedzę religijną i przyzwyczajać je do
wykonywania aktów czci. Szlachetny Prorok (sallallahu alejhi we sellem)
powiedział: „Wszyscy jesteście jak pasterze! Jak pasterz chroni swoje

stado, tak i wy powinniście chronić od Piekła tych, którzy są wam

podporządkowani! Nauczajcie ich islamu. Jeśli ich nie nauczycie, to

poniesiecie za to odpowiedzialność”. W jeszcze innym świętym hadisie
powiedział: „Wszystkie dzieci przychodzą na świat gotowe, aby być

muzułmanami. Później rodzice czynią z nich chrześcijan, żydów i

ateistów”.
Z tego względu pierwszym obowiązkiem każdego muzułmanina jest

przekazać swoim dzieciom wiedzę o religii, nauczyć je recytowania
Świętego Koranu i wykonywania salatu. Rodzice, którzy chcą, żeby ich
dzieci były muzułmanami, zyskały na świecie i po śmierci wygodę oraz
spokój ducha, powinni koniecznie spełnić te obowiązki. Nasi przodkowie

534



mówili: „Drzewo ugina się w młodości”. Jeśli będzie starało się je zgiąć, gdy
się zestarzeje, to się je złamie i uczyni mu szkodę. Dziecko, które nie
poznaje wiadomości na temat islamu i pięknej etyki, szybko ulega wpływowi
przeróżnych oszustów. Staje się szkodliwe dla własnych rodziców i
państwa.

Nakazane muzułmanom salaty dzielą się na trzy grupy: 
1. Salat fard [obowiązkowy]: salat wykonywany pięć razy dziennie,

dwurekatowy salat piątkowy [dotyczy mężczyzn] i salat pogrzebowy, który
jest fard kifaje150.

2. Salat wadżib [wymagany]: salat świąteczny, salat witr, salat adak oraz
rozpoczęte i pozostawione w połowie salaty nafile. Do wadżib należy
odrobienie niewykonanego salatu witr. 

3. Salat nafile [dobrowolny]: salat sunna w pięciu codziennych salatach,
salat terawih151 oraz salaty wykonywane z intencją zdobycia sewab, takie
jak salaty: tehedżdżud, tehyjjetul-mesdżid, iszrak, duha, ewwabin, istihare,
tesbih, których wykonywanie nie zostało nakazane. Ci, którzy nie mają do
odrobienia salatów fard i wadżib, otrzymają sewab za salaty nafile. 

Pięć codziennych salatów

Prorok Muhammed (alejhisselam) powiedział: „Allah Najwyższy

nakazał Swym Sługom wykonywać codziennie pięć razy salat. Allah

Najwyższy wybaczy temu, kto prawidłowo wykonuje ablucje,

codziennie pięć razy salat i w nich dokładnie ruku oraz sedżde”. 
Pięć codziennych salatów daje sumę czterdziestu rekatów (17 rekatów to

fard, 3 wadżib, a 20 sunna). Wygląda to następująco:
1. Salat fadżr (poranny): 4 rekaty. Najpierw wykonuje się dwa rekaty

sunna a następnie dwa rekaty fard. Sunna ta jest bardzo ważna. Niektórzy
uczeni uznali ją za wadżib.

2. Salat zuhr (południowy): 10 rekatów. Najpierw wykonuje się cztery
rekaty pierwszej sunna, później cztery rekaty fard, a po fard dwa rekaty
ostatniej sunna.

3. Salat asr (popołudniowy): 8 rekatów. Najpierw cztery rekaty sunna, a
następnie cztery rekaty fard. 

4. Salat maghrib (wieczorny): 5 rekatów. Najpierw trzy rekaty fard,
później dwa rekaty sunna.

5. Salat isza (nocny): 13 rekatów. Najpierw cztery rekaty pierwszej
sunna, potem cztery rekaty fard, następnie dwa rekaty ostatniej sunna i na
koniec trzy rekatowy salat vitr. 
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Fard w salacie

Fard to obowiązkowy do spełnienia nakaz Allaha Najwyższego. Gdy nie
wykona się fard, któregoś z aktów czci, to nie będzie on zaliczony. Wykonując
salat, należy spełnić 12 fard. Spośród nich 7 fard obowiązuje poza salatem, a
5 jest w nim. Fard poza salatem nazywa się warunkami, a obowiązujące w nim
rukn. (Niektórzy uczeni uznali tahrime tekbir za fard obowiązujący w salacie.
W tym wypadku suma warunków i rukn wyniesie po sześć).

Warunki poza salatem

1. Oczyszczenie z nieczystości hades: jeśli jest się bez ablucji, to
wykonuje się ją; znajdujący się w stanie nieczystości dżunub152, robi gusl. 

2. Oczyszczenie z nieczystości nedżaset: oczyszczenie ciała, ubrania
i miejsca, w którym będzie wykonywało się salat z tego, co zaliczane jest
przez islam za nieczyste (np. krew, mocz, alkohol). 

3. Setr-i awret: zasłonięcie miejsc awret. „Awret” to części ciała, które
zakazano odsłaniać podczas wykonywania salatu i przez cały czas w
obecności innych. Zakazane jest również patrzeć na miejsca awret innych.
Miejsca awret u mężczyzn to ciało od pępka do końca kolan, a u kobiet całe
ciało z wyjątkiem twarzy i rąk.

4. Istikbal-i kyble: podczas salatu bycie zwróconym w stronę kyble.
Kyble muzułmanów to obszar Kaaby znajdującej się w Błogosławionej
Mekce (tzn. przestrzeń, jaka rozciąga się od ziemi do Arsz).

5. Wakt: wykonywanie salat o jego porze, tzn. wiedzieć, że nadszedł
czas salatu i pomyśleć w sercu o jego porze.

6. Intencja: przystępując do salatu, złożyć intencję sercem. Intencji nie
składa się tylko za pomocą ust. Składa się ją w sercu, myśląc o nazwie
salatu, porze, kyble, a w przypadku wykonywania salatu z innymi, o
podążaniu za imamem. Intencję składa się przed początkowym tekbir.
Intencja złożona po tekbir będzie nieważna, a salat nie zostanie
zaakceptowany.

7. Tekbir iftitah: rozpoczynając salat, powiedzieć: „Allahu Ekber”. Ten
początkowy tekbir nazywa się „tekbirem iftitah”. Inne słowa nie będą przyjęte
za tekbir.

Ablucja według szkoły Hanefi

1. Rozpocząwszy ablucję, myje się trzy razy ręce do nadgarstków. 
2. Pobiera się trzykrotnie prawą ręką wodę do ust. 
3. Wciąga się prawą ręką trzy razy do nosa wodę i wydmuchuje lewą

ręką. 
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4. Nabiera się wodę w ręce i myje się twarz, zaczynając od czoła aż do
dolnej części szczęki i skroni. 

5. Myje się lewą ręką (3 razy) prawe przedramię łącznie z łokciem.
6. Myje się prawą ręką (3 razy) lewe przedramię łącznie z łokciem.
7. Po umyciu obu ramion, ponownie myje się ręce i z pozostałą na nich

wilgocią pociera się nimi głowę. 
8. Następnie wilgotne palce wskazujące obu dłoni umieszcza się w

otworach usznych i kciukami pociera się tylną część uszu. 
9. Pociera się zewnętrzną częścią dłoni kark.
10. Rozpoczynając od małych palców prawej stopy, małym palcem lewej

ręki pociera się między nimi. Następnie trzykrotnie myje się prawą stopę
łącznie z kostkami. 

11. Myjąc trzykrotnie lewą stopę, rozpoczynając tym razem od dużego
palca, przeciera się małym palcem pomiędzy palcami stóp, posuwając się w
lewą stronę. Myje się przy tym dalszą część stopy razem z kostką.

Szlachetny Prorok (salallahu alejhi we sellem) powiedział: „Każdy, kto

po wykonaniu ablucji wyrecytuje jeden raz Surę Inna enzelna, to Allah

Najwyższy zapisze go wśród wiernych, prawidłowo wierzących. Jeśli

wyrecytuje dwa razy, to zapisze go do szehidów. Jeśli trzy razy

wyrecytuje, to wskrzesi go razem z prorokami”. I w jeszcze innym
świętym hadisie powiadomił: „Ten, kto po zrobieniu ablucji wypowie dla

Mnie dziesięć razy salat u selam, to Allah Najwyższy odsunie od tego

kogoś smutek, ucieszy go i przyjmie jego modlitwę”.

Siedem okoliczności, które unieważniają ablucję

1. To, co wychodzi z miejsc intymnych z przodu i z tyłu: 
a) W czasie załatwiania potrzeb fizjologicznych oddany mocz i kał, a

także wydobywające się z tyłu gazy. 
b) Gdy zwilgotnieje miejsce wokół odbytnicy po włożeniu końca

przyrządu do lewatywy lub palca. Jak jest sucho, to jednak dobrze jest
ablucję odnowić.

c) Gdy zwilgotnieje wystający kawałek waty na zewnątrz wkładany przez
mężczyzn i kobiety do miejsc intymnych w celu zapobiegnięciu wydostania
się na zewnątrz moczu i upławów. 

2. Wydostające się nieczystości z jamy ustnej:
a) Wymioty w ilości pełnej jamy ustnej.
b) Gdy w spluniętej ślinie znajdzie się więcej krwi od śliny.
c) Płynna krew pochodząca z żołądka lub płuc, a według Imama aʼzama

nawet, jeśli będzie jej mało, to ablucja straci swą ważność. 
d) Wydostająca się z jamy ustnej wpuszczana do ucha ciecz.
3. Wydostające się ciecz ze skóry:
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a) Wypływająca krew, ropa lub żółtawa ciecz.
b) Wydostająca się podczas ospy lub z jakiegokolwiek wrzodu żółtawa

ciecz i krew, gdy rozprzestrzeni się na części ciała, które należy myć
podczas gusl, np. krew lecąca z nosa, gdy wypłynie poza nos, a płynąca z
uszu, gdy wydostanie się z otworów usznych. 

c) Krew lub żółta ciecz płynącą z wrzodu lub rany, gdy podczas
wycierania wsiąknie w watę.

d) Znajdująca się na myswak lub wykałaczce krew, gdy splami usta. 
e) Ciecz, która podczas bólu lub choroby wydostaje się z ucha, pępka lub

brodawki piersiowej.
f) Krew wyssana przez pijawkę, jeśli jest w dużej ilości.
4. Spanie: ablucja traci ważność, gdy się zaśnie, leżąc na boku lub

podpierając się na łokciu, czy czymkolwiek innym.
5. Utrata przytomności, choroba umysłowa, epilepsja i znalezienie się

pod wpływem alkoholu w takim stopniu, że chodząc, traci się równowagę,
unieważniają ablucję.

6. W salacie: głośny śmiech unieważnia salat oraz ablucję. Nie
unieważnia jednak ablucji dziecka. Uśmiech na twarzy nie unieważnia
salatu, ani ablucji. Śmiech uznany jest za głośny, gdy znajdujący się obok,
jest go w stanie usłyszeć. Jeśli samemu się nie słyszy, to uznaje się to za
uśmiech.

7. Wzajemne pocieranie miejsc intymnych będących nago mężczyzny i
kobiety, unieważnia ablucję zarówno u mężczyzn jak i kobiet.

Ten, kto wie, że dokonał ablucji, lecz później ma wątpliwości, czy ją
stracił, uznaje, że ją posiada. Zaś ten, kto wie, że stracił ablucję, a ma
wątpliwości, czy ją odnowił, powinien koniecznie ją ponownie wykonać.

Całkowita ablucja: gusl

Prawidłowe wykonanie salatu jest uzależnione od prawidłowego
wykonania ablucji i gusl. Obowiązkiem każdego mężczyzny i każdej kobiety
jest wykonanie gusl, jak znajdzie się w stanie dżunub i u kobiet, gdy skończy
się menstruacja oraz krwawienie poporodowe zwane nifas. Stan dżunub
zachodzi po współżyciu i ejakulacji.

Szlachetny Prorok (sallallahu alejhi we sellem) powiedział: „Ten, kto

wstaje, aby wykonać gusl, zostanie obdarzony tyloma sewab, ile

znajduje się na jego ciele włosów [tj. bardzo wieloma], zostanie

wybaczone mu też tyle grzechów. Jego stopień w Raju zostanie

podniesiony. Zasługi, jakie otrzyma za zrobienie gusl, są lepsze od

wszystkiego, co znajduje się na świecie. Allah Najwyższy powie do

aniołów: »Spójrzcie na Mojego Sługę! Nie ociągając się, wstaje w nocy
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i wykonuje gusl z dżunub, myśląc o Moim nakazie. Bądźcie świadkami,

że wybaczyłem mu i obdarzyłem go łaską«”.

Fard w gusl

W szkole hanefickiej w gusl istnieją 3 fard:
1. Umyć jamę ustną: Jeśli w jamie ustnej pozostanie niezmoczone

miejsce, choćby było wielkości czubka igły lub nie zostanie zmoczona
powierzchnia zęba, lub znajdująca się w nim dziura, to gusl nie zostanie
zaliczony. 2. Wypłukać nos: Gusl nie będzie ważny, jeśli woda nie
przedostanie się przez brud w nosie albo przez przeżuty chleb pozostały w
jamie ustnej. W mezheb Hanbeli w ablucji do fard należy wypłukać nos i
jamę ustną. W mezheb Szafii w gusl do fard należy złożenie intencji. 3.

Umyć każde miejsce na ciele. Do fard należy umycie: wnętrza pępka,
wąsów, brwi, brody, skóry znajdującej się pod nimi oraz włosów na głowie.
Jeśli na paznokciach, wargach, powiekach, czy też jakimkolwiek miejscu na
ciele znajdzie się substancja nieprzepuszczająca wody (np. na paznokciach
znajdzie się lakier), to gusl nie zostanie zaliczony.

Gusl według Sunny

Gusl według Sunny wykonuje się następująco: 1. Należy umyć obie ręce
i miejsca intymne (nawet jeśli są czyste), a także miejsca na ciele, które
zostały zanieczyszczone. 2. Należy wykonać ablucję. Myjąc twarz, należy
złożyć intencję gusl. Jeśli pod stopami nie zbiera się woda, należy umyć
również stopy. 3. Całe ciało należy trzykrotnie polać wodą. Najpierw
trzykrotnie głowę, później trzykrotnie prawy i lewy bark. Za każdym polaniem
miejsce to musi całkowicie zmoknąć. Polewając za pierwszym razem,
należy pocierać ciało. 

Jeśli woda lana na jedną część ciała poleci na inną, to tamto miejsce
staje się czyste, ponieważ w gusl całe ciało liczy się jako jedna część.
Podczas ablucji, jeśli woda lana na jedną część ciała, zmoczy inną, to nie
uznaje się jej za umytą. Po zrobieniu gusl wykonanie dodatkowo ablucji
należy do mekruh. Jednak, jeśli podczas gusl unieważniło się ablucję, to
należy wykonać ją ponownie.

Wyjaśnienie dla tych, którzy mają zaplombowane i zalakowane

zęby: według szkoły hanefickiej, jeśli do szpar pomiędzy zębami i dziur w
zębach nie dotrze woda, to gusl nie zostanie wykonany. Stąd też, jeśli
zalakuje się, czy zaplombuje zęby, to gusl nie będzie należal do sahih
[zaliczonych]. Nie pozbędzie się stanu dżunub. Według wszystkich
uczonych szkoły Hanefi gusl nie będzie ważny, jeśli woda nie dotrze do
miejsca pod plombami zrobionymi ze złota, srebra i innych substancji.
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Jeśli ktoś według swojej mezheb nie jest w stanie wykonać czynności,
która jest obowiązkiem, żeby móc ją wykonać, to powinien stosować się do
innego mezheb. Robiąc to, powinien jednak przestrzegać warunków
mezheb, do której się stosuje. Ten, kto należy do szkoły Hanefi i ma
zaplombowane bądź zalakowane zęby, aby stosować mezheb Maliki (lub
Szafii) wystarczy, że składając intencję do ablucji, gusl, czy salatu, będzie
pamiętał, że stosuje szkołę Imama Malika (lub Szafii). Gusl kogoś, kto przed
jego rozpoczęciem powie w sercu: „Złożyłem intencję wykonania gusl i
stosowania się do mezheb Maliki (lub Szafii)”, będzie sahih. Hanefi, który w
jamie ustnej posiada plomby, jeśli złoży taką intencję, to jego gusl zostanie
zaliczony. Uratuje się od stanu dżunub i będzie czysty. Gdy będzie stosował
się do mezheb Maliki (lub Szafii) jego ablucja i salat będą sahih. Może być
również imamem dla tych, którzy nie posiadają plomb.

Tejemmum

,,Tejemmum” oznacza oczyszczenie się ziemią. Gdy nie znajdzie się
wody do wykonania ablucji lub gusl, bądź w przypadku, kiedy ma się dostęp
do wody, jednak znajduje się w takiej sytuacji, że nie można z niej
skorzystać, wykonuje się tejemmum, używając czystej ziemi, piasku, wapna
albo czystej substancji z ziemi, takiej jak kamienie. W mezheb Hanefi
tejemmum można wykonać przed rozpoczęciem się pory salatu, w
pozostałych trzech szkołach nie jest to jednak dozwolone.

Tejemmum ma trzy fard. Tejemmum dla ablucji i gusl wygląda tak samo.
Składa się tylko inną intencję. Robiąc tejemmum dla ablucji, nie uzyska się
gusl. Podobnie, jeśli chce się prawidłowo dokonać tejemmum dla gusl,
należy złożyć intencję dla gusl. 

Fard w tejemmum: 1. Złożyć intencję. 2. Wewnętrzną część obu dłoni
wytrzeć o czystą ziemię i przetrzeć nimi całą twarz. 3. Uderzyć dłońmi o
czystą ziemię i przetrzeć najpierw prawe, później lewe przedramię razem z
łokciami.

Niektórzy uczeni powiedzieli, że tejemmum ma dwa fard. Drugi i trzeci
fard uznali za jeden. Obie definicje są poprawne.

Jak się robi tejemmum

Najpierw składa się intencję oczyszczenia się z dżunub lub pobrania
ablucji. Aby móc wykonać salat z tejemmum nie wystarczy tylko złożyć
intencję tejemmum. Należy złożyć intencję, określając akt czci, np.
tejemmum dla salatu dżenaze, sedżde tilawet, ablucji, gusl. 

Mając podwinięte rękawy powyżej łokci, wewnętrzną część obu dłoni
wyciera się w czystą ziemię, kamienie, mur z ziemi lub mur otynkowany
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wapnem. Następnie, łącząc przynajmniej trzy palce, obiema dłońmi
wykonuje się mesh na twarzy, tzn. przeciera się ją dłońmi. Jeśli dłoń nie
zetknie się z miejscem na twarzy wielkości czubka igły, tejemmum nie
zostanie zaliczone. Aby dokładnie wykonać mesh na twarzy, należy położyć
otwarte dłonie na części włosów, mając złączone ze sobą cztery palce i
połączone obie dłonie w miejscu końca dwóch środkowych palców i tak
powoli opuszczać je w kierunku podbródka. Trzymając palce w pozycji
poziomej, należy dokładnie wytrzeć czoło, powieki, obie części nosa,
powierzchnię warg i część twarzową podbródka. W międzyczasie należy
przetrzeć wewnętrzną częścią dłoni policzki. 

Obie ręce wciera się ponownie w ziemię i uderzając o siebie, otrząsa je
z piasku. Następnie wyciera się wewnętrzną częścią palców dolną część
prawej ręki, od czubków palców aż do łokcia, później wewnętrzną częścią
lewej ręki wyciera się od łokcia do dłoni i wewnętrzną częścią kciuka wyciera
się kciuk prawej ręki. Należy zdjąć pierścionek. Następnie, ponownie w ten
sposób, prawą ręką wyciera się lewą rękę. Wewnętrzną część dłoni należy
wytrzeć o ziemię. Piasek i ziemia nie muszą pozostawać na rękach.
Tejemmum dla ablucji i gusl wykonuje się tak samo. 

Okoliczności unieważniające tejemmum: tejemmum traci swoją
ważność, kiedy minie powód korzystania z tejemmum, zostanie znaleziona
woda, a także, kiedy wystąpią okoliczności, które przyczyniają się do
unieważnienia ablucji i ghusl.

Menstruacja i stany nifas u kobiet 

Menstruacją [hajz] nazywa się krwawienie z dróg rodnych zdrowej
dziewczyny, która skończyła ósmy rok i weszła w dziewiąty rok życia lub
kobiety, której krwawienie trwa przynajmniej trzy dni i występuje piętnaście
dni po ostatniej minucie menstruacji. Krwią menstruacyjną są wszystkie
upławy, których kolor jest inny od białego i mętny. Rozpoczęcie
miesiączkowania jest wejściem dziewczyny w okres dojrzewania.
Uznawana jest za kobietę i staje się odpowiedzialna wobec nakazów i
zakazów religijnych. Okresem menstruacji nazywa się liczbę dni
rozpoczynających się od momentu zauważenia krwi aż do zakończenia
krwawienia. Okres ten trwa przynajmniej trzy i najwięcej dziesięć dni. Każda
kobieta powinna znać liczbę dni i godzinę swojej menstruacji. Obowiązkiem
matki lub jeśli nie ma matki, babci, sióstr, ciotek jest przekazanie informacji
na temat menstruacji dziewczynie, która ukończyła ósmy rok życia. 

,,Nifas” oznacza krwawienie poporodowe. Nie da się ustalić najkrótszego
czasu trwania tego krwawienia. Kiedy się skończy, to należy natychmiast
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wykonać gusl. Krwawienie poporodowe trwa najdłużej czterdzieści dni. Jeśli
minie czterdzieści dni, jeśli nawet krwawienie trwa dalej, to kobieta powinna
wykonać gusl i rozpocząć wykonywanie salatu. Krew, która pojawia się po
czterdziestym dniu, jest istihaza (jest usprawiedliwiona).

Istihaza to krwawienie, które trwa mniej niż trzy dni, tj. mniej niż
siedemdziesiąt dwie godziny, jeśli nawet do minięcia tego czasu pozostanie
pięć minut oraz krwawienie nowo miesiączkującej dziewczyny, które trwa
dłużej niż dziesięć dni, oraz krwawienie od dłuższego czasu
miesiączkujących kobiet, które trwa dłużej niż okres menstruacji;
krwawienie, które trwa więcej niż dziesięć dni; krwawienie kobiet, które są w
ciąży, które ukończyły pięćdziesiąty piąty rok życia i dziewczyn, które nie
ukończyły dziewiątego roku. Krew ta jest oznaką choroby. Krwawienie, które
trwa dłuższy czas, jest niebezpieczne dla zdrowia, dlatego też, gdy wystąpi,
należy udać się do lekarza. Sytuacja kobiety w okresie istihaza jest jak
sytuacja kogoś, komu często krwawi nos. W tym okresie wolno kobiecie
wykonywać salat i pościć. 

Kobiecie podczas menstruacji i krwawienia poporodowego nie wolno:
wykonywać salatu, pościć, wykonywać sedżde tilawet i sedżde szukr,
dotykać Świętego Koranu, wchodzić do meczetu i wykonywać tawaf wokół
Kaaby, a także współżyć. Kobieta musi poinformować o rozpoczęciu
menstruacji swego męża. Szlachetny Prorok (sallallahu alejhi we sellem)
powiedział: „Kobieta, która ukrywa przed swym mężem rozpoczęcie i

koniec menstruacji, będzie przeklęta”. Gdy menstruacja i krwawienie
poporodowe się skończą, to do fard należy natychmiast zrobić gusl. Taki jest
nakaz Allaha Najwyższego. 

Oczyszczenie z nedżaset

Na ciele, na ubraniu oraz na miejscu, gdzie wykonywany będzie salat,
nie mogą znaleźć się nieczystości. Chustkę, nakrycie głowy, turban, mest,
skarpety zalicza się też do ubrania. Zwisająca z szyi część szala, ponieważ
porusza się wraz z osobą wykonującą salat, zaliczana jest także do ubrania
i jeśli nie będzie czysta, to salat nie zostanie zaakceptowany. Jeśli rozłożony
dywanik do salatu będzie czysty w miejscach, gdzie się stoi i kładzie głowę,
jednak w innych miejscach będzie nieczysty, to salat zostanie
zaakceptowany, ponieważ dywanik – w przeciwieństwie do szala. – nie
przylega do ciała. Nie jest jednak dozwolone wykonywanie salatu, trzymając
w kieszeni zamkniętą butelkę z moczem, gdyż butelka nie jest miejscem, z
którego pochodzi mocz. (Z tego wynika, że nie jest dozwolone wykonywanie
salatu, mając w kieszeni zamkniętą wodę kolońską, spirytus, butelkę z
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jodyną, w zamkniętym pudełku zakrwawioną chusteczkę i zanieczyszczony
materiał).

Do wadżib u mężczyzn należy zrobienie istibra, tzn. nie powinno się
pozostawić w przewodzie moczowym żadnej kropli moczu, chodząc,
kaszląc lub leżąc na lewym boku. Nie powinno się robić ablucji, nie będąc
pewnym, że nie pozostała w nim żadna kropla moczu. Jedna kropla,
wydostawszy się, unieważnia ablucję oraz zanieczyszcza bieliznę. Jeśli na
bieliznę wydostanie się mniej moczu niż ilość płynu utrzymującego się na
powierzchni dłoni, to w tej bieliźnie wykonywać salat jest mekruh. Jeśli
wycieknie więcej, to salat nie zostanie zaakceptowany. Ci, którzy mają
trudności z robieniem istibra, powinni umieszczać kawałek zwiniętej waty
wielkości ziarenka jęczmienia w otworze przewodu moczowego. Wata
wchłonie wydostający się mocz, zapobiegnie unieważnieniu ablucji i
zanieczyszczeniu bielizny. Jednak koniec waty nie powinien wydostawać się
na zewnątrz. 

Setr-i awret 

Setr-i awret nazywa się części ciała, których nie należy odsłaniać czy
pokazywać innym oraz na które inni nie powinni patrzeć. Tymi zakazanymi
miejscami u mężczyzn są miejsca od pępka do poniżej kolan. Kolana
również należą do awret. Jeśli miejsce to będzie odsłonięte w czasie salatu,
to nie zostanie on zaakceptowany. Wykonując salat, Sunną jest, aby
mężczyźni okrywali inne części ciała (ręce, głowę) i stopy (zakładając
skarpetki). W przypadku, gdy będą one odsłonięte, to salat będzie mekruh.

U kobiet, według czterech szkół, do miejsc awret należą wszystkie
miejsca poza dłońmi i twarzą, przedramiona, włosy, stopy również należą do
awret. Zasłonięcie tych miejsc należy do fard. Jeśli jedna czwarta
jakiegokolwiek miejsca awret zostanie odsłonięta w czasie jednego rukn, to
salat będzie nieważny. Jeśli odkryte zostanie mniej, to salat nie zostanie
unieważniony, jednak stanie się mekruh. Jeśli materiał jest na tyle cienki, że
widoczny jest kształt ciała albo jego kolor, to traktuje się to, jakby go w ogóle
nie było. 

Obowiązkiem kobiet poza salatem, gdy są same, jest zakrywanie części
ciała pomiędzy pępkiem a kolanami; do wadżib należy okrywanie pleców i
brzucha, a okrywanie innych części ciała zaliczane jest do edeb153.

Mężczyźnie, który jest pewien, że nie odczuje pożądania, patrząc na
jedną z osiemnastu kobiet, które są mu wiecznie zakazane poślubić,
dozwolone jest patrzeć na jej głowę, twarz, szyję, ręce, część nóg poniżej
kolan. Nie jest jednak dozwolone patrzeć na jej piersi, pachy, uda, kolana i
plecy. 

543

153 edeb – przyzwoite, dobre wychowanie.



Istikbal-i kyble 

Istikbal-i kyble znaczy: ʻzwrócić się w stronę kybleʼ. Salat wykonuje się
naprzeciwko Kaaby. Kyble nazywa się kierunek w stronę meczetu Kaabe, w
Błogosławionym mieście Mekce. Przedtem kierunkiem podczas modlitw
była Jerozolima. Jedenaście miesięcy po hidżrze, w połowie miesiąca
Szaban, we wtorek zostało nakazane zwrócić się w stronę Kaaby. 

Meczet Kaabe nie jest kyble, jest nim ziemia, na której się znajduje, tzn.
od tej ziemi do Arsz ciągnąca się próżnia jest kyble. Stąd na dnie morza,
studni, w wysokich górach i w samolocie wykonuje się salat w tym kierunku.
Salat zostanie zaakceptowany, jeśli przestrzeń pomiędzy ukośnymi
kierunkami nerwów wzrokowych obejmuje Kaabę.

Pory salatów

Prorok (sallallahu alejhi we sellem) powiedział: „Dżebrail (alejhisselam)
przez dwa dni był Mi imamem przy drzwiach Kaaby. Kiedy pojawił się

blask jutrzenki, to wykonaliśmy salat poranny, gdy słońce minęło zenit,

to południowy, kiedy cienie wszystkiego stały się tak duże jak ich

wymiary, to popołudniowy, kiedy słońce zachodziło (kiedy znikły jego
górne krańce), to wieczorny oraz gdy była jeszcze ciemność, przed

pojawieniem się jutrzenki, to nocny. Drugiego dnia wykonaliśmy salat

poranny, kiedy pojawiła się jutrzenka, południowy, kiedy cienie

wszystkiego były dwukrotnie większe, popołudniowy od razu po nim,

a wieczorny, kiedy przerwany został post oraz nocny w pierwszej

jednej trzeciej nocy. Następnie powiedział do Mnie: »Muhammedzie, to

są pory salatu dla Ciebie i byłych proroków, niech Twoja wspólnota

wykonuje każdy z tych pięciu salatów pomiędzy dwoma czasami, w

których my każdy z nich wykonywaliśmy«”. Stąd też rozumie się, że
zostało nakazane wykonywanie każdego dnia pięć razy salatu.

Czas porannego salatu (fadżr): od świtu, tj. od pojawienia się na
wschodzie bieli do wschodu słońca.

Czas południowego salatu (zuhr): rozpoczyna się od czasu, kiedy
skrócą się cienie i zaczną się wydłużać, trwa aż do jednokrotnego lub
dwukrotnego wydłużenia się cienia. Pierwsza opinia należy do dwóch
imamów, tj. Imama Ebu Jusufa i Imama Muhammeda, druga opinia do
Imama aʼzama Ebu Hanify (rahmetullahi alejhim).

Czas popołudniowego salatu (asr): rozpoczyna się, kiedy skończy się
czas południowy. Jednak po zżółknięciu słońca, tj. gdy linia widocznego
horyzontu zbliży się na długość oszczepu, zakazane jest wykonywać każdy
salat. Tzn. haram jest opóźniać salat asr do tego czasu. Jednak, jeśli się nie
wykonało salatu asr, to należy wykonać go do zachodu słońca. 
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Czas wieczornego salatu (maghrib): zaczyna się po zniknięciu słońca i
trwa aż do zaciemnienia się zmierzchu, tj. do zniknięcia zaczerwienia. 

Czas nocnego salatu (isza): trwa od końca czasu wieczornego salatu
do rozjaśnienia się jutrzenki. Mekruh jest, nie mając usprawiedliwienia,
opóźniać wykonanie salatu isza do drugiej połowy nocy. 

Zakazane jest wykonywać salat przed jego czasem lub po czasie. Jest to
wielki grzech. Istnieją trzy zakazane czasy, kiedy wykonywanie salatu jest
tahrimen mekruh. W tych trzech czasach rozpoczęte salaty fard nie zostaną
zaliczone: kiedy wschodzi słońce, kiedy zachodzi i kiedy stoi w zenicie. W
ciągu tych trzech czasów nie wolno również wykonywać wcześniej
przygotowanego salatu dżenaze, sedżde tilawet i sedżde sehw. 

Ezan i ikamet

Ezan znaczy: ʻwszystkich poinformowaćʼ. Wypowiadanie [głośne
recytowanie] Ezanu przez mężczyzn w czasie pięciu codziennych salatów,
salatów kaza, salatów dżuma naprzeciwko hatiba jest Sunną muekkede.
Wypowiadanie Ezanu i ikamet przez kobiety jest mekruh. Ezan recytuje się
z podwyższenia, aby poinformować innych o czasie. Recytując Ezan, do
mustehab należy podnieść obie ręce i włożyć w uszy po jednym palcu.
Wypowiadanie ikamet posiada więcej zalet niż wypowiadanie Ezanu. Ezan
i ikamet wypowiada się naprzeciwko kyble. Wypowiadając Ezan, nie
rozmawia się i nie odpowiada na selam.

Słowa Ezanu: „Allahu Ekber” (4 razy), „Eszhedu en la ilahe illallah” (2
razy), „Eszhedu enne Muhammeden Rasulullah” (2 razy), „Hajje ales-salah”
(2 razy), „Hajje alel-felah” (2 razy), „Allahu Ekber” (2 razy), „La ilahe illallah”
(1 raz). Jedynie w porannym Ezanie, po słowach: „Hajje alel-felah”
wypowiada się: „Es-salatu hajrun mineʼn-newm”. Wypowiadając ikamet, po
słowach: „Hajje alel-felah” mówi się dwa razy: „Kad kame tis-salatu”.

Intencja

Intencję składa się, wykonując iftitah tekbir154. Złożyć intencję do salatu
oznacza, pomyśleć w sercu o jego nazwie, czasie, kyble i podążaniu za
imamem. Intencja złożona po iftitah tekbir nie będzie prawidłowa, a salat
wykonany w ten sposób, nie zostanie zaakceptowany. Składając intencję do
salatu fard albo wadżib, należy wiedzieć, który z nich jest wadżib, a który
fard. Nie trzeba składać intencji ilości rekatów. Wykonując salat sunna,
wystarczy złożyć intencję wykonania salatu. Dla salatu dżenaze
[pogrzebowego] składa się intencję salatu dla Allaha i dua dla zmarłego.
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Imam, prowadząc salat dla mężczyzn, nie musi składać intencji
prowadzenia go dla nich. Jeśli nie złoży intencji bycia imamem dla gotowego
dżemaatu, to nie zyska dobrych uczynków za salat z dżemaatem. Zyska je
wtedy, gdy złoży intencję bycia imamem. Imam, prowadząc salat dla kobiet,
musi złożyć intencję bycia imamem dla kobiet. Rozpoczynając akty czci,
ustne wypowiedzenie kilku słów nie nazywa się intencją. Jeśli nie złoży się
intencji sercem, to według czterech mezheb akty czci nie zostaną przyjęte. 

Rukn w salacie

1. Kyjam: zaczynając i wykonując salat, stać. Chory, który nie jest w
stanie ustać na nogach, powinien usiąść. Nie jest dozwolone wykonywanie
salatu, siedząc na krześle. Jeśli nie jest w stanie siedzieć, kładzie się na
plecach i wykonuje salat, poruszając głową. Aby nie mieć głowy zwróconej
w stronę nieba tylko w stronę kyble, pod głowę powinno położyć się
poduszkę. Nogi podciąga tak, aby nie wyciągać ich w stronę kyble. Podczas
stania stopy powinny być oddalone od siebie na odległość czterech palców.

2. Kyraet: w każdym rekacie salatu sunna i witr oraz wykonując salat
fard samemu, w dwóch pierwszych rekatach do fard należy recytować jeden
ajet ze Świętego Koranu. Bardziej wartościowe jest recytowanie krótkiej
sury. Jako kyraet do wadżib należy w salatach sunna i witr recytowanie w
każdym rekacie Surę Fatiha, a w dwóch rekatach fard, także poza Fatihą,
jedną surę albo trzy ajety. W salatach fard do wadżib lub sunny należy
recytowanie w dwóch pierwszych rekatach Fatihę i zamm-i surę (tj.
dodatkową surę po Surze Fatiha). Recytowanie Fatihy przed surą jest także
wadżib. Jeśli zapomni się jeden z tych pięciu wadżib, to należy wykonać
sedżde sehw. W kyraet nie wolno recytować tłumaczenia Świętego Koranu.

3. Ruku: po skończeniu recytacji w pozycji stojącej, pochyla się i kładzie się
ręce na kolanach. W ruku wypowiada się: „Subhane rabbijel-azim”,
wyprostowując się: „Semi allahu limen hamideh”, a w pozycji wyprostowanej:
„Rabbena lekel-hamd”. Następnie, wypowiadając: „Allahu Ekber”, klęka się do
sedżde, kładąc najpierw prawe kolano, później lewe, oraz prawą, później lewą
rękę, następnie nos i czoło na ziemi.

4. Sedżde: pokłon do ziemi wykonywany po ruku. Sedżde wykonuje się
dwukrotnie, kładąc dłonie, czoło i nos na ziemi. W każdej sedżde wypowiada
się przynajmniej trzy razy: „Subhane rabbijel-a la”. W sedżde palce powinny
być złączone i zwrócone w stronę kyble na poziomie uszu, głowa natomiast
powinna znajdować się pomiędzy dłońmi. Powiedziane jest, że położenie
czoła na czymś czystym, np. kamieniu, ziemi, drewnie, materiale jest fard, a
razem z nosem wadżib. Nie jest dozwolone bez usprawiedliwienia położenie
samego nosa na ziemi. Mekruh jest położyć na ziemi tylko czoło. Wadżib lub
fard jest położyć na ziemi obie stopy lub przynajmniej po jednym palcu obu
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nóg, tzn., jeśli nie położy się na ziemi dwóch stóp, to salat nie zostanie
zaakceptowany albo stanie się mekruh. W sedżde sunną jest zgiąć palce u
nóg i skierować je w stronę kyble. Mężczyźni powinni trzymać swoje
ramiona i uda z dala od brzucha. Sunną jest położyć na ziemi ręce i kolana,
a w kyjam trzymać stopy w odległości czterech palców od siebie, jednak w
ruku, kawme oraz sedżde powinny być one złączone ze sobą. Pochylając
się do sedżde podciąganie spodni, a także podwijanie ich przed salatem jest
mekruh. Mekruh jest wykonywanie salatu z podwiniętymi lub krótkimi
rękawami, mankietami lub w krótkiej spódnicy. Mekruh jest wykonywanie
salatu bez nakrycia głowy z powodu lenistwa albo nie zdawając sobie
sprawy z wagi wykonywania salatu z nakryciem głowy. Nie przywiązywanie
znaczenia do salatu powoduje natomiast niewiarę. Mekruh to też
wykonywanie salatu w brudnym i roboczym ubraniu. 

5. Kade-i ahyre [ostatnie siedzenie]: w ostatnim rekacie siedzieć tak długo,
jak recytuje się Ettehyjjatu. Siedząc, nie robi się żadnych znaków palcami.
Siedząc, mężczyźni kładą swoje lewe nogi płasko na ziemi ze zwróconymi
palcami w prawą stronę. W ten sposób siedzą na tej stopie. Prawa stopa
powinna być wyprostowana, a palce powinny dotykać ziemi i być zwrócone w
stronę kyble. Sunną jest siedzieć w ten sposób. Kobiety siedzą na lewym udzie.
Ich uda powinny być blisko siebie, a prawa stopa wystawać z prawej strony. Pod
nią powinny trzymać lewą stopę, mając palce zwrócone w prawą stronę. 

Jak się robi salat

Sunna salatu porannego mężczyzny, gdy robiony jest samotnie:
1. Najpierw zwraca się w stronę kyble. Stopy trzyma się równolegle, w

odstępie czterech palców od siebie. Kciuki przykłada się do uszu, a środek
dłoni otwiera się w stronę kyble. Po wypowiedzeniu w sercu: „W intencji
zdobycia łaski Allaha przystąpiłem do wykonania dzisiejszego salatu fadżr
sunna, zwracam się w stronę kyble” i mówiąc: „Allahu Ekber”, kładzie się,
splatając poniżej pępka prawą dłoń na lewej dłoni.

2. Nie odrywając wzroku od miejsca, w którym będzie się wykonywać
sedżde: a) recytuje się „Subhaneke”, b) po wypowiedzeniu „Eʼuzu
Besmele”155, recytuje się Surę Fatiha, c) po Surze Fatiha, nie wypowiadając
besmele, recytuje się zamm-i surę (np. Surę Fil). [Wg szkoły Szafii po Surze
Fatiha wypowiada się besmele].

3. Po zamm-i surze wypowiada się „Allahu Ekber” i pochyla do ruku.
Ręce kładzie się na kolanach, talię trzyma się prosto i nie odrywając wzroku
od stóp, mówi się trzy razy (można też 5 lub 7) „Subhane Rabbijeʼl-azim”.
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4. Mówiąc: „Semiʼallahu limen hamideh”, się wyprostowuje.
Wyprostowując się, nie podciąga się spodni i nie odrywa się wzroku od
miejsca, gdzie robi się sedżde. Gdy się całkowicie wyprostuje, mówi się:
„Rabbena lekel hamd” (to całkowite wyprostowanie się nazywa się kawme).

5. Nie zwlekając zbytnio, na stojąco mówi się „Allahu Ekber” i pochyla się
do sedżde. Pochylając się do sedżde, w kolejności: a) kładzie się na ziemi
najpierw prawe kolano, następnie lewe; prawą rękę, następnie lewą; nos i
czoło, b) palce u stóp zgina się w stronę kyble, c) głowę kładzie się między
ręce,  d) łączy się ze sobą palce dłoni, e) wnętrze dłoni przykłada się do
ziemi, nie kładzie się łokci na ziemi,  f) w tej pozycji, mówi się trzy razy
„Subhane Rabbijel-aʼla”. 

6. Następnie, mówiąc: „Allahu Ekber”, kładzie się lewą nogę płasko na
ziemi, palce prawej stopy zwraca się w kierunku kyble i siada się na zgiętych
nogach. Dłonie kładzie się na kolanach, a palce pozostawia luźno. 

7. Nie zatrzymując się za długo, mówi się: „Allahu Ekber” i ponownie
wykonuje sedżde.

8. W czasie sedżde ponownie wypowiada się przynajmniej 3 razy:
„Subhane Rabbijel ala” i mówiąc: „Allahu Ekber”, się wstaje. Wstając, nie
podpiera się z siłą rękoma ani nie porusza nogami. Wstając z sedżde,
najpierw odrywa się od ziemi czoło, później nos, następnie lewą dłoń i prawą
dłoń, później lewe kolano i prawe kolano.

9. Stojąc, zaczyna się od besmele, potem recytuje się Surę Fatiha, a
nastepnie jedną zamm-i surę, później, mówiąc: „Allahu Ekber”, pochyla się
do ruku. 

10. W drugim rekacie postępuje się tak jak w opisanym pierwszym
rekacie. Z tym, że po drugim sedżde, kiedy wypowie się „Allahu Ekber”, nie
wstaje się, tylko dalej się siedzi na zgiętych nogach i: a) po wyrecytowaniu:
„Ettehyjjatu”, „Allahumme salli”, „Allahumme barik” i „Rabbena atina”
przekazuje się najpierw w prawą stronę selam, mówiąc: „Esselamu alejkum
we rahmetullah” i w lewą mówiąc: „Esselamu alejkum we rahmetullah”. 

b) po przekazaniu selam156, mówi się: „Allahumme entesselam we
minkesselam tebarekte ja zel-dżelali weʼl-ikram” i nie rozmawiając, wstaje
się do wykonania salatu fard fadżr. Rozmowa pomiędzy salatem sunna a
salatem fard nie unieważnia salatu, jednak jest powodem zyskania mniej
nagród za ten salat. 

Po salacie trzykrotnie wypowiada się „Estałfirullah” i recytuje „Ajetel-
kursi”, a następnie wypowiada się 33 tesbih (tj. „Subhanallah”), 33 tahmid (tj.
„Elhamdulillah”) i 33 tekbir („Allahu Ekber”) i jeden tehlil („La ilahe illallahu
wahdehu la szerikeleh, lehulmulku we lehul hamdu we huwe ala kulli szejʼin
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kadir”). Tesbih powinno się wypowiadać po cichu, głośne wypowiadanie jest
innowacją. 

Następnie robi się dua. Mężczyźni, robiąc dua, podnoszą ramiona na
wysokość piersi. Ramion nie zgina się w łokciach. Otwiera się dłonie i
zwraca się je w stronę nieba, bo tak jak kyble salatu jest Kaabe, tak i kyble
dua jest niebo. Po dua recytuje się „Subhanerabbike” i ajety, a następnie
wyciera się ręce w twarz. 

W czterorekatowych salatach sunna i fard, po drugim rekacie, po
wyrecytowaniu tehyjjat się wstaje. W czterorekatowym salacie sunna po
Surze Fatiha recytuje się zamm-i surę. W trzecim i czwartym rekacie fard
recytuje się tylko Surę Fatiha, nie recytuje się zamm-i sury. Salat maghrib
fard wykonuje się też w ten sposób, tj. w trzecim rekacie nie recytuje się
zamm-i sury. W salacie witr natomiast, recytuje się w trzech rekatach Surę
Fatiha i zamm-i surę. Następnie, wykonując tekbir, podnosi się ręce do uszu
i zaczyna recytować dua Kunut. Sunny ghajri muekkede salatu asr i isza
wykonuje się tak jak inne czterorekatowe salaty sunna. Jednak po drugim
rekacie, siedząc po tehyjjat, recytuje się Allahumme salli i barik. 

Sunna salatu porannego kobiety. Kobieta powinna mieć zakryte całe
ciało tak, aby jego kształt nie był widoczny. Odsłoniętą powinna mieć tylko
twarz i dłonie. Sury i dua, które będzie recytować, obowiązują ją takie same,
jak we wcześniej objaśnionym salacie mężczyzn. Występują jednak te
różnice:

1. Nie podnosi rąk do uszu jak mężczyzna. Składa intencję, podnosząc
ręce na wysokość barków, wypowiada tekbir i składając ręce na piersiach,
rozpoczyna salat. 

2. Pochylając się do ruku, nie łączy stóp. W ruku trochę się pochyla,
ugina lekko kolana, nie trzyma brzucha równo z głową. Ręce kładzie na
kolanach, nie obejmuje kolan i nie rozsuwa palców.

3. W sedżde, kładąc przedramiona na ziemi, trzyma je blisko brzucha.
4. W teszehhud, siedząc na lewym udzie, wyciąga obie nogi w prawą

stronę, palce rąk ma złączone. 
5. Robiąc dua nie wyciąga rąk do przodu, trzyma zgięte naprzeciwko

twarzy. 
6. Nie recytuje na głos sur i dua podczas salatu. 
Najłatwiejszym sposobem dla kobiet, aby dobrze się okryć w salacie, jest

użycie szerokiego okrycia głowy, które zakryje także ręce oraz długiej i
szerokiej spódnicy, która okryje nogi. 

Wadżib w salacie

1. Recytacja Sury Fatihy. 2. Po Surze Fatiha recytacja jednej sury albo
przynajmniej trzech krótkich ajetów. 3. Recytacja Fatihy przed surą. 4.
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Recytować surę, którą recytuje się po Surze Fatiha, w pierwszym i drugim
rekacie salatu fard, w salacie sunna natomiast, należy recytować ją w
każdym rekacie. 5. Wykonać (dwie) sedżde, jedna po drugiej. 6. W trzy i
cztero rekatowym salacie siedzieć tak długo, jak trwa teszehhud
[recytowanie dua Ettehijjatu]. Ostatnie siedzenie jest fard. 7. W drugim
rekacie siedzieć nie dłużej niż trwa teszehhud. 8. W sedżde położyć na
ziemi czoło razem z nosem. 9. Siedząc w ostatnim rekacie, recytować
Ettehyjjatu. 10. Zwracać uwagę na to, by po skończeniu każdego ruchu w
salacie, przez chwilę się zatrzymać. 11. Przekazać selam na końcu salatu.
12. Recytować Kunut dua w ostatnim rekacie salatu witr. 13. W salacie ijd
[świątecznym] wykonać tekbir. 14. Głośna recytacja przez imama podczas
salatu porannego, dżuma [piątkowego], ijd, terawih, witr oraz w dwóch
pierwszych rekatach salatu wieczornego i nocnego. 15. Recytacja po cichu
przez imama i przez modlącego się samemu podczas salatu zuhr i asr oraz
w salacie maghrib w trzecim, a w isza w trzecim i czwartym rekacie.

Sedżde sehw 

Sedżde sehw robi się, gdy z powodu zapomnienia lub pomyłki nie zrobi
się jakiejś czynności w salacie. Jeśli podczas salatu pominie się świadomie
lub zapomni jakąś czynność należącą do fard, to salat nie zostanie
zaakceptowany. Jeśli, zapomniawszy, pominie się jakąś czynność, która jest
wadżib, to salat nie zostanie unieważniony, jednak powinno się wykonać
sedżde sehw. Do wadżib należy ponowne wykonanie salatu, gdy świadomie
nie wykona się sedżde sehw albo świadomie pominie jeden z czynów
należących do wadżib. Jeśli się tego nie wykona, to popełni się grzech. W
przypadku opuszczenia Sunny nie trzeba wykonywać sedżde sehw. Sedżde
sehw wykonuje się w przypadku opóźnienia fard lub opuszczenia i
opóźnienia wadżib. 

Jeśli w salacie zdarzy się, że trzeba będzie wykonać kilka sedżde sehw,
to wystarczy wykonanie tylko jednej. Jeśli imam pomyli się, to podążający za
nim, również będą musieli wykonać sedżde sehw. Jeśli podążający za
imamem sam się pomyli, to nie wykonuje sedżde sehw. 

Aby wykonać sedżde sehw, recytuje się Tehyjjat i po przekazaniu selam
w jedną stronę, robi się dwie sedżde, siada i po wyrecytowniu dua: Tehyjjat,
Salli i Barik, Rabbena kończy się salat. Można też wykonać sedżde sehw po
przekazaniu w obie strony selam albo nie przekazując go wcale. 

Okoliczności, które wymagają wykonanie sedżde sehw: 1. Wstanie z
miejsca, w którym należy siedzieć. 2. Siedzenie w momencie, w którym
należy wstać. 3. Recytowanie po cichu, gdy wymagane jest recytowanie na
głos. 4. Głośne recytowanie, gdy wymagane jest recytowanie po cichu. 5.
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Recytowanie Świętego Koranu, gdy powinno się recytować dua. 6.
Recytowanie dua zamiast recytowania Świętego Koranu, np. zamiast Sury
Fatiha recytować Ettehyjjatu. W tym przypadku ma miejsce pominięcie Sury
Fatiha. 7. Nie skończywszy salatu, przekazać selam. 8. Recytowanie zamm-
i surę w trzecim i czwartym rekacie salatu fard. 9. Nie recytowanie zamm-i
sury w dwóch pierwszych rekatach fard. 10. Nie wykonanie tekbir w salacie
ijd. 11. Nie recytowanie dua Kunut w salacie witr.

Sunny w salacie

1. Podnieść w salacie ręce do uszu [mężczyźni]. 2. Zwrócić wewnętrzną
część dłoni w stronę kyble. 3. Po wykonaniu tekbir, połączyć ręce. 4,
Położyć prawą rękę na lewej. 5. Mężczyźni kładą ręce poniżej pępka,
kobiety na piersiach. 6. Recytować Subhaneke po tekbir. 7. Wypowiedzenie
Eʼuzu przez imama i tego, kto się modli sam. 8. Wypowiedzieć besmele. 9.
Powiedzieć w ruku trzy razy: „Subhane rabbijel-azim”. Powiedzieć w sedżde
trzy razy: „Subhane rabbijel-aʼla”. 11. Recytować w ostatnim siedzeniu dua
salewat. 12. Przekazując selam, spojrzeć w obie strony. 13. Recytowanie w
każdym salacie poza salatem piątkowym i świątecznym przez imama w
pierwszym rekacie dwukrotnie dłużej niż w drugim rekacie. 14.
Wypowiedzenie przez imama lub modlącego się samotnie, wstając z ruku:
„Semi Allahu limen hamideh”. 15. Wstając z ruku, powiedzieć: „Rabbena
lekel-hamd”. 16. Zginając palce u stóp w sedżde, zwrócić ich końce w stronę
kyble. 17. Pokłaniając się do ruku i sedżde oraz wstawając z sedżde,
powiedzieć: „Allahu Ekber”. 18. Położyć ręce i kolana na ziemi. 19. W kyjam
trzymać pięty rozstawione na szerokość czterech palców, zaś w ruku, kawm
i sedżde mieć je złączone. 20. Powiedzieć po Surze Fatiha: „Amin”, a przed
ruku tekbir (tj. „Allahu Ekber”). W ruku, mając ręce otwarte, a palce
rozszczepione [mężczyźni], położyć je na kolanach, wypowiedzieć tekbir dla
sedżde. Siedząc, położyć lewą stopę na ziemi, prawą wyprostować i
siedzieć pomiędzy dwoma sedżde. 

W salacie maghrib recytuje się krótkie sury. W salacie fadżr pierwszy
rekat w stosunku do drugiego robi się dłuższy. Podążający za imamem, nie
recytuje Fatihy i zamm-i sury, recytuje Subhaneke, wypowiada tekbir oraz
tehyjjat i salewat szerif. 

Mustehab w salacie

1. Wykonując salat, patrzeć na miejsce, gdzie robi się sedżde 2. Będąc
w ruku, patrzeć na stopy. 3. W sedżde patrzeć na miejsce, w którym
położyło się nos. 4. Siedząc w tehyjjat, patrzeć na kolana. 5. Wykonując
salat fadżr i zuhr, recytować dłuższą surę po Surze Fatiha, a w salat
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maghrib krótką. 6. Podążający za imamem robią tekbir po cichu. 7. W ruku
rozszczepić palce i położyć je na kolanach. 8. W ruku trzymać głowę z szyją
prosto. 9. Schodząc do sedżde, położyć najpierw prawe, później lewe
kolano. 10. Wykonać sedżde pomiędzy dłońmi. 11. Pokłaniając się do
sedżde, najpierw położyć nos, potem czoło. 12. W przypadku ziewania
podczas salatu, zasłonić usta zewnętrzną częścią dłoni. 13. Mężczyźni w
sedżde unoszą łokcie i trzymają je wysoko. Kobiety kładą przedramiona na
ziemi. 14. Mężczyźni trzymają w sedżde ręce i nogi oddzielone od brzucha.
15. Poczekać w ruku i sedżde tak długo, ile trwa trzykrotne wypowiedzenie
tesbih157. 16. Mówiąc: „Allahu Ekber”, podnieść głowę z sedżde. 17. Po
podniesieniu głowy z sedżde, podnieść z ziemi ręce. 18. Unieść kolana po
podniesieniu rąk. 19. Podczas tehijjat położyć ręce na udach, trzymać palce
na wprost kyble, nie zginać ich i nie poruszać nimi. 21. Podczas
przekazywania selam zwracać głowę w prawą i lewą stronę. 22.
Przekazując selam, patrzeć na barki.

Mekruh w salacie

1. Wykonywać salat z nienałożoną, zawieszoną na ramionach odzieżą.
2. Pochylając się do sedżde, podnosić nogawki spodni, spódnicę. 3.
Rozpoczynać salat, mając podwinięte ubranie, spódnicę czy rękawy. 4.
Wykonywać zbędne ruchy. 5. Wykonywać salat w ubraniu roboczym lub
nienadającym się do noszenia przy innych. 6. W ustach nie powinno się
mieć nic, co przeszkadzałoby recytacji. Jeśli to będzie przeszkodą, salat
zostanie unieważniony. 7. Wykonywać salat z odsłoniętą głową. 8.
Przystąpić do salatu, odczuwając potrzebę pójścia do toalety i wstrzymując
gazy żołądkowe. 9. W salacie oczyszczać ręką z kamieni i ziemi miejsce, na
którym robi się sedżde. 10. Przystępując do salatu oraz w czasie salatu,
strzykać palcami. 11. W salacie trzymać ręce na bok. 12. Odwracać głowę i
twarz, rozglądać się wokoło. Jeśli odwróci się klatką piersiową, salat straci
ważność. 13. W teszehhud siedzieć jak pies. 14. Mężczyznom w sedżde
kłaść przedramiona na ziemi. 15. Wykonywać salat naprzeciwko kogoś i za
plecami tych, którzy głośno rozmawiają. 16. Odpowiedzieć na czyjś selam
ruchem ręki lub głowy. 17. Ziewać podczas salatu i poza nim. 18. Mrużyć
oczy podczas salatu. 19 Przebywanie imama w środku mihrab. 20. Tenzihen
mekruh jest wtedy, gdy imam stoi wyżej od wspólnoty o pół metra. 21.
Tenzihen mekruh jest też wtedy, gdy imam stoi niżej. 22. Gdy jest wolne
miejsce z przodu, stanąć do salatu w dalszym rzędzie oraz kiedy nie ma
miejsca z przodu, stać samemu w tylnym rzędzie. 23. Wykonywać salat w
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ubraniu, na którym znajduje się wizerunek żywego stworzenia. 24. Mekruh
jest wykonywać salat naprzeciwko wizerunku żywego stworzenia lub będąc
do niego odwróconym tyłem, prawą lub lewą stroną. To samo dotyczy
krzyża. 25. Wykonywać salat naprzeciwko płonącego ognia. 26. Liczyć ręką
ajety i tesbih w salacie. 27. Wykonywać salat, będąc obwiniętym od stóp do
głowy ręcznikiem. 28. Obwiązać gołą głowę turbanem i zostawić jej górną
część odkrytą. 29. Wykonywać salat, mając zasłoniętą twarz i nos. 30.
Spluwać flegmę, nie będąc do tego zmuszonym. 31. Wykonać jeden, dwa
ruchy ręką. 32. Nie wykonać jednej z Sunn salatu. 33. Gdy nie istnieje
konieczność rozpoczęcia salatu, trzymać na rękach dziecko. 34.
Wykonywać salat obok rzeczy odwracających uwagę, jak np. naprzeciwko
ozdób, obok gier, instrumentów muzycznych i naprzeciwko pożądanego
jedzenia. 35. Wykonując fard, nie będąc zmuszonym, opierać się o ścianę i
słup. 36. Pochylając się do ruku i wstając, unosić ręce do uszu. 37. Kończyć
kiraat [recytację] podczas pokłonu do ruku. 38. W czasie sedżde i ruku
pochylić i unieść głowę zanim zrobi to imam. 39. Wykonywać salat w
miejscach, które mogą być przypuszczalnie nieczyste. 40. Wykonywać salat
naprzeciwko grobu. 41. Siedzieć sprzecznie z sunną w teszehhud. 42.
Recytować w drugim rekacie o 3 ajety dłużej niż w pierwszym.

Mekruh poza salatem

1. Załatwiając potrzeby fizjologiczne i robiąc istindża [oczyszczając się]
w toalecie jak i w każdym innym miejscu, nie mieć przed sobą lub z tyłu
strony kyble. 2. Załatwiać potrzeby fizjologiczne, będąc zwróconym w stronę
słońca i księżyca. 3. Dorosła osoba popełnia mekruh, trzymając i pomagając
małym dzieciom w załatwianiu się w kierunku kyble. Stąd też ten, kto
nakłania dzieci do robienia tego, co jest zakazane dla dorosłych, to popełnia
haram. 4. Nie będąc do tego zmuszonym, wyciągać jedną lub dwie nogi w
stronę kyble. 5.Wyciągać nogi w kierunku mushaf Świętego Koranu i
książek religijnych. Nie będzie to mekruh, jeśli będą one położone wysoko.

Czyny unieważniające salat 

1. Kaszleć lub chrząkać [oczyszczać gardło] bez powodu. 2. Robiąc
salat, powiedzieć kichającemu: „Jerhamukellah”. 3. Ten kto wykonuje salat
samotnie, jeśli zwróci uwagę imamowi prowadzącemu modlitwę w innym
miejscu, usłyszawszy błąd w jego recytacji, to unieważni swój salat. Jeśli
imam poprawi się po zwróceniu jemu uwagi, to także salat imama będzie
nieważny. 4. Unieważni się swój salat, jeśli podczas niego z zamiarem dania
odpowiedzi powie się: „La ilahe illallah”; jeśli na celu będzie się miało
poinformowanie, to salat się nie unieważni. 5. Odsłonięcie miejsc awret. 6.
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Płacz z powodu bólu lub innej dolegliwości. (Salat nie zostanie
unieważniony, jeśli płakać się będzie na myśl o recytowanym Raju i Piekle).
7. Odpowiedzieć ręką lub słowem na selam. 8. Gdy przypomni się sobie, że
nie odrobiło się niewykonanych salatów, których liczba nie przekracza
pięciu. 9. Wykonać w salacie taki ruch, który zobaczony przez kogoś innego,
stałby się powodem jego przekonania, że modlący się nie wykonuje salatu.
10. Jeść i pić podczas salatu. 11. Mówić podczas salatu. 12. Korygować
błąd kogoś innego niż imama. 13. Śmiać się podczas salatu. 14. Jęczeć i
okazywać ból, żal podczas salatu.

2. Trzeci filar islamu: zekat

Warunkiem dawania zekatu od posiadanego złota, srebra i towaru
handlowego jest nisab [minimalna wartość]. Nisab to granica pomiędzy
bogactwem a biedą. Wartość nisab to 20 miskali (96 g) złota albo 672 g
srebra, albo pieniądze lub towar o tej wartości. Ten, kto posiada rzeczy poza
potrzebną wartością nisab, nazywany jest bogatym. Nieposiadający tyle
nazywany jest biednym. Jeśli złote pieniądze i rzeczy jak: biżuteria, koronki
zębów ze złota, każdy rodzaj towaru posiada w sumie wartość 96 g złota, a
rzeczy ze srebra 672 g, to następnego roku Hidżri, czyli po posiadaniu tego
przez 354 dni kalendarza islamskiego, odłącza jedną czterdziestą od wagi
tych rzeczy i przekazuje jednej osobie lub kilku z ośmiu grup, o których
poinformowano w Świętym Koranie. To nazywa się zekatem. Posiadający
96 g złota następnego roku Hidżri odłącza 2.5 g złota w intencji zekatu i
przekazuje je biednemu muzułmaninowi.

Zekat powinno się dać biednemu muzułmaninowi, który nie spełnia
warunków do złożenia ofiary lub muzułmaninowi posiadającemu długi, lub
muzułmaninowi, który jest biedny na obczyźnie, choć w swojej ojczyźnie
należy do bogatych. Biednym jest ten, kto – choć posiada ponad potrzebę –
nie ma nisab wystraczającego do złożenia ofiary. Urzędnik, bez względu na
wysokość pensji, jeśli z trudem zaspakaja potrzeby rodziny, może wziąść
zekat i nie jest dla niego wadżib składanie ofiary oraz dawanie jałmużny fitr.
Uczący się wiedzy religijnej i nauczający o niej, jeśli posiada środki
utrzymania nawet na czterdzieści lat, może brać zekat. Za pieniądze z
zekatu nie stawia się meczetów, nie robi się pielgrzymek i dżihadu. Bogaty
nie daje zekatu swojemu dziecku, matce, ojcu, żonie. Może dać swojemu
rodzeństwu, synowej, zięciowi, teściom, ciotce, wujkowi. Dawanie im jest
jeszcze większą zasługą. Biednym daje się mniej od wartości nisab. Jednak,
jeśli biedny ma dzieci, to każdemu z nich z osobna może dać mniej niż ilość
nisab. Nie daje się go tym, którzy są marnotrawcami, używają pieniędzy do
tego, co jest zakazane.
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Są cztery rodzaje zekatu: 1. Złoto i srebro. 2. Każdy rodzaj towaru.
3.Czteronożne zwierzęta pasące się na łąkach. 4. Płody ziemi, czyli „uszr”.

Hazrat Ebu Hanife oznajmił: „Do fard należy od razu po zebraniu plonów
z ziemi nawadnianej przez deszcz lub rzekę, z owoców, warzyw i miodu, bez
względu na ich ilość przekazanie jednej dziesiątej biednemu. Nazywa się to
»uszr«. Jedzenie plonów, nim nie da się uszru, jest zakazane”. 

Jeśli towar posiada wartość 96 g złota, to jako zekat daje się jedną
czterdziestą jego wartości w towarze lub w złocie. Nisab banknotów
przelicza się na złoto i daje się jedną czterdziestą w złocie.

Warunki, jakie powinno się spełniać, żeby zekat był fard: 1. Być
muzułmaninem. 2. Osiągnąć wiek dojrzałości. 3. Być o zdrowych zmysłach.
4. Nie być niewolnikiem. 5. Posiadać majątek o wartości nisab. 6. Posiadany
majątek powinien przewyższać potrzeby i długi.

Muzułmanin, dla którego zekat jest obowiązkiem, jeśli nie da go
biednemu, ale da komuś innemu albo wykorzysta to do spełnienia dobrych
uczynków, np. da jako jałmużnę, to nie zyska za to zasługi, tylko popełni
grzech.

3. Czwarty filar islamu: post

Czwartym filarem islamu jest pościć każdego dnia w Błogosławionym
miesiącu Ramadanie. Ramadan znaczy: ʻpalić sięʼ, ponieważ spalą się
grzechy tego, kto w tym miesiącu pościł i okazał skruchę. Wysłannik Allaha
(sallallahu alejhi we sellem) powiedział: „Gdy przychodzi miesiąc

Ramadan, to otwierają się drzwi Raju. Drzwi Piekła zostają zamknięte,

a szatan związany”. W „Sahih-i Buhari” jeden ze świętych hadisów głosi:
„Zostaną wybaczone byłe grzechy temu, kto wie, że post w miesiącu

Ramadan jest obowiązkiem i od Allaha Najwyższego oczekuje nagrody

za post”. To znaczy, że powinno się wierzyć, że post jest nakazem Allaha i
powinno się oczekiwać za niego sewab. A to powinno być pod warunkiem,
że nie będzie się skarżyć na długie dni i trudności poszczenia. Poszczenie
w długie dni i trudności, jakie zachodzą podczas poszczenia wśród
nieposzczących, powinno się przyjąć za sprzyjającą sposobność i zdobycz.

Poszczący powinien spełnić siedem warunków, żeby post był dla niego
obowiązkiem: 1. Być muzułmaninem. 2. Być człowiekiem dojrzałym. Post
dziecka należy do przyjętych. 3. Być o zdrowych zmysłach. 4. Powinien
usłyszeć o tym, że dla tych, którzy żyją w krajach niemuzułmańskich [Darul-
harb] post jest obowiązkiem. 5. Nie być podróżnikiem, tylko osadnikiem. 6.
Kobieta nie powinna być podczas menstruacji. 7. Kobieta nie powinna być
w okresie poporodowym (lohusa).
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W poście są trzy fard: 1. Złożyć intencję. 2. Intencję złożyć pomiędzy
pierwszym a ostatnim czasem. 3. Od czasu imsak158 do zachodu słońca
unikać tego wszystkiego, co przerywa post.

Pierwszy czas na intencję postu w Ramadanie rozpoczyna się po
zachodzie słońca. Ostatni czas zaś kończy się godzinę przed południem
następnego dnia. Intencja postów zaległych (kaza) i pokutnych (kefaret) jest
od wieczora do czasu imsak. Podczas Ramadanu, składając intencję postu
od wieczora do czasu imsak, mówi się: „jutro poszczenia”, a po czasie
imsak: „dzisiaj poszczenia”. Jeśli pomyli się i powie błędnie, to nie szkodzi
to postowi, ponieważ zna się dni poszczenia. W Ramadanie nie robi się za
jednym razem miesięcznej intencji, do fard należy robienie intencji każdego
dnia osobno.

Post przerywa: jedzenie, picie, współżycie, menstruacja, okres
krwawienia poporodowego i wymiotowanie pełnymi ustami. 

Niektóre ze stanów przerywających post, które tylko odprawia się
później: 1. Jeśli przerwało się przez pomyłkę. 2. Jeśli do gardła wpadnie
śnieg i deszcz. 3. Jeśli zostanie się zmuszonym do przerwania. 4. Jeśli
wpuści się do nosa płynne lekarstwo. 5. Jeśli wciągnie się nosem wodę
kolońską. 6. Jeśli rozpocznie się post, zatrzymawszy się gdzieś i przerwie
się go w podróży. 7. Jeśli wciągnie się nosem dym z kadzidła drzewa ud,
ambra. 8. Jeśli chętnie wciągnie się dym z papierosów palonych przez
innych. 9. Jeśli wkropli się do uszu lekarstwo. 10. Jeśli lekarstwo położone
na zranioną skórę wniknie do wewnątrz. 11. Jeśli wstrzyknie się do ciała
lekarstwo. 12. Jeśli chcąc lub się zmuszając, zwymiotuje się pełnymi ustami.
13. Jeśli ząb krwawi lub został usunięty i połknie się znajdującą się w ustach
krew lub jeśli połknie się krew, która jest wymieszana na równi ze śliną. 14.
Jeśli się je i pije, nie wiedząc, że skończył się czas imsak. 15. Jeśli przerwie
się post, myśląc, że zaszło słońce. 16. Jeśli połknie się pozostałość z
jedzenia wielkości grochu. 17. Jeśli z powodu bólu zęba zostanie się
zmuszonym do wstrzyknięcia morfiny. 18. Jeśli podczas pobierania ablucji
do gardła dostanie się woda. 19. Jeśli połknie się papier, kamień, watę,
ziele, nieugotowany ryż lub to, co nie jest lekarstwem i pożywieniem. 20.
Jeśli podczas snu zostanie wlana do ust woda. 21. Jeśli zje się, bo się
zapomniało, że się pości i myśląc, że się przerwało post, je się dalej
świadomie. 22. Jeśli nie złoży się intencji w Ramadanie do rana, ale złoży
się ją przed południem lub po południu i przerwie się post.

Post nie zostanie przerwany: 1. Jeśli się je i pije, zapomniawszy, że się
pości. 2. Jeśli wymiociny wrócą z powrotem do ust. 3. Jeśli ranę posmaruje
się jodyną i oliwą. 4. Jeśli zaczerpnie się oddechu ze sztucznego powietrza
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z butli tlenowej. 5.Jeśli złoży się intencję przerwania postu i nie przerwie. 6.
Jeśli niechcący zwymiotuje się pełnymi ustami. 7. Jeśli do gardła wniknie
kurz, dym itp. 8. Jeśli trochę się zwymiotuje, chcąc, się zmuszając. 9 Jeśli
wkropli się do oczu lekarstwo. 10 Jeśli się innych oczernia. 11. Jeśli podczas
snu dojdzie do opróżnienia się ze spermy. 12. Jeśli włoży się lekarstwo do
dziury w zębie. 13. Jeśli powącha się wodę kolońską i kwiaty. 14. Jeśli
wyrwie się ząb bez morfiny. 15 Jeśli spróbuje się smaku jedzenia, bez
połykania go. 16. Jeśli dym z papierosów palonych przez innych, pomimo
unikania go, dostanie się do nosa. 17. Jeśli po wyrwaniu zęba połknie się
krew, której ilość jest mniejsza od śliny (jest żółta). 18. Jeśli po umyciu ust
pozostałą wilgoć połknie się ze śliną. 19. Jeśli połknie się znajdujące się
pomiędzy zębami pozostałe jedzenie, które jest mniejsze od grochu. 20.
Jeśli spuszcza się krew. 21. Jeśli do ucha dostanie się woda. 22. Jeśli
patrząc, stanie się dżunub. 23. Jeśli używa się myswak.

O kefaret [pokucie] za post zostało poinformowane we wszystkich
księgach religijnych, że za świadomie przerwany post musi wykonać się
kefaret. Jest o tym napisane w „Kutub-u sitte”, sześciu słynnych księgach
hadisów Buhariego, Muslima, Ebu Dawuda, Tirmiziego i Nesai. Wykonując
kefaret za post, pości się dzień w dzień przez 60 dni. Jeśli ten, kto jest stale
chory albo znajduje się w bardzo podeszłym wieku i nie jest w stanie pościć
przez 60 dni kefaret, to w jednym dniu dwa razy musi nakarmić 60 biednych.
Można też dać każdemu z 60 biednych 1750 g pszenicy lub mąki, albo
3.5 kg jęczmienia, rodzynek, daktyli. Wolno dać chleb albo inny towar lub
złoto równe wartości tych rzeczy, wolno też dawać je jednemu biednemu
codziennie przez 60 dni. Można dać także pieniądze biednemu, aby sam się
najadł. 

4. Składanie ofiary

Składanie ofiary jest obowiązkiem dozwolonym muzułmanom [kobiecie i
mężczyźnie], o zdrowych zmysłach, dorosłym, osiadłym, którzy posiadają
majątek lub pieniądze ponad potrzeby i ponad ilość nisab (wg szkoły Hanefi
powyżej 96 g złota). W intencji ofiary zarzyna się jedno ze zwierząt takich
jak: baran, owca, koza, bydło i wielbłąd. Bydło lub wielbłąda może 7
muzułmanów kupić na spółkę. Oddanie tych zwierząt żywych biednemu lub
organizacjom dobroczynnym jako jałmużnę, nie jest ofiarą. 

5. Piąty filar islamu: hadżdż

Hadżdż, żeby stał się obowiązkiem, powinno spełnić się osiem
warunków: 1. Być muzułmaninem. 2. Być dojrzałym. 3. Być o zdrowych
zmysłach. 4. Być zdrowym. 5. Nie być niewolnikiem. 6. Posiadać majątek
ponad podstawowe potrzeby. 7. Powinien nadejść czas na hadżdż. Czas
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hadżdż to dzień Arefe i 4 dni Święta Ofiar. 8. Kobieta, która udaje się na
hadżdż, jeśli czas jej podróży doprowadza do tego, że zostaje ona
podróżnikiem, powinna udać się na hadżdż razem ze swoim mężem lub z
kimś z rodziny mahrem.

Hadżdż jest obowiązkiem dla tego, kto spełnia te osiem warunków. Jeśli
uda się więcej niż jeden raz, to późniejszy hadżdż należy do nafile.

Hadżdż ma trzy fard: 1. Ubierając się w ihram, złożyć intencję odbycia
hadżdż. 2. Udać się na Arafat i tam spędzić trochę czasu. 3. Odwiedzić
Kaabę i zrobić tawaf.

6. Miejsca awret i zasłanianie się kobiet

Hazrat Ebu Saʼid powiadomił, że Wysłannik Allaha (sallallahu alejhi we
sellem) powiedział: „Niech mężczyzna nie patrzy na miejsca awret

mężczyzny, a kobieta u kobiety!”. Z tego wynika, że jak zakazane jest
patrzeć mężczyźnie na miejsca awret kobiety i kobiecie na miejsca awret
mężczyzny, tak i zakazane jest jest patrzenie mężczyźnie na miejsca awret
mężczyzny i kobiety na miejsca awret kobiety. Dla mężczyzny miejsca awret
u mężczyzny znajdują się pomiędzy kolanami a pępkiem. Dla kobiet miejsca
awret u kobiety są takie same. Miejscami awret kobiety dla obcego
mężczyzny jest całe ciało poza rękoma i twarzą. Z tego względu kobiety
nazywa się awret. Bez względu na to, czy kobieta jest muzułmanką czy nie,
zakazane jest mężczyźnie patrzeć na twarz kobiety z pożądaniem, a na
miejsca awret bez pożądania. 

Hazrat Dżabir bin Abdullah powiadomił, że Wysłannik Allaha powiedział:
„Nie nocujcie w domu obcej kobiety!”.

Hazrat Akabe bin Amir przekazał słowa Wysłannika Allaha: „Nie

zostawajcie sam na sam z obcą kobietą w jednym pokoju! Jeśli kobieta

zostanie sama z bratem męża lub jego synem, to stanie się to

powodem intryg”. Powino się tego stanowczo unikać. Ten święty hadis
znajduje się w „Buhari” i „Muslim”.

Hazrat Abdullah bin Mesud powiadomił, że Wysłannik Allaha oznajmił:
„Ciało kobiety jest awret”, tzn. powinno być zasłonięte. „Gdy kobieta

wyjdzie na ulicę, to szatan ciągle na nią się patrzy” (tzn. zastawia z niej
pułapkę dla mężczyzn, żeby ich oszukać i doprowadzić do grzechu).

Hazrat Burejde powiadomił o tym, że Wysłannik Allaha powiedział do
Hazrat Aliego: „O Ali! Jeśli zobaczysz jakąś kobietę, to odwróć od niej

swoją twarz. Nie patrz na nią ponownie! Nagłe spojrzenie nie jest

grzechem, ponowne patrzenie stanie się grzechem”. O tym przekazał
Ebu Dawud i Darimi.

Hazrat Ali poinformował, że Wysłannik Allaha powiedział: „O Ali! Nie

odsłaniaj ud i nie patrz na uda nikogo, czy jest to żywy czy też zmarły!”

558



O tym świętym hadisie powiadomił Ebu Dawud i Ibni Madże. Z tego można
zrozumieć, że patrzenie na miejsca awret zmarłego jest jak patrzenie na nie
u żywego. (Powinno unikać się patrzenia na miejsca awret sportowców,
kąpiących się w morzu). 

Hazrat Abdullah bin Omer powiadomił, że Wysłannik Allaha powiedział:
„Nie odsłaniajcie swoich miejsc awret! (Tzn. nawet jak jesteście sami ich
nie odsłaniajcie). Ponieważ przy was są ci, którzy w ogóle od was nie

odchodzą. Wstydźcie się ich i okazujcie im szacunek!”. Nimi są Anioły
Hafaza, które chronią ludzi od szkód wyrządzonych przez dżinnów i
odsuwają się od ludzi tylko wtedy, gdy są oni w ubikacji i podczas stosunków
płciowych.

Hazrat Ummu Seleme powiedziała: „Byłyśmy razem z Hazrat Mejmune
przy Wysłanniku Allaha (sallallahu alejhi we sellem). Hazrat Ibni Ummi
Mektum poprosił o zezwolenie na wejście. Wysłannik Allaha, widząc go,
powiedział do nas: »Odejdźcie za zasłonę!«. Powiedziałam: »Czyż nie jest
on niewidomy? On nas nie zobaczy«. Wysłannik Allaha oznajmił:
»Czyżbyście były ślepe? Czy wy jego nie zobaczycie?«. To znaczy, że
powiedział, że nawet jeśli on jest niewidomy, to one przecież widzą. O tym
świętym hadisie powiadomił Imam Ahmed, Tirmuzi i Ebu Dawud (rahime-
humullahu teala). Według tego świętego hadisu jak zakazane jest
mężczyźnie patrzenie na obcą kobietę, tak i zakazane jest kobiecie
patrzenie na obcego mężczyznę. Imamowie mezheb (rahime-humullahu
teala), wziąwszy pod uwagę i inne święte hadisy, powiedzieli, że trudne jest
dla kobiet nie patrzenie na głowy i włosy mężczyzn. Trudne do spełnienia
nakazy nazywa się azimet. Miejsca awret mężczyzny dla kobiet są
pomiędzy kolanami a pępkiem. Tutaj nie patrzeć jest łatwo. Łatwe do
zrobienia nakazy nazwali ruhsat.

Z tego wynika, że Błogosławione kobiety z rodziny Wysłannika Allaha i
Jego Towarzysze w czynach postępowali z azimet i unikali ruhsat. Anglicy,
którzy starali się zniszczyć islam od wewnątrz i zyndykowie159 rzucają
oszczerstwa, mówiąc: „Za czasów Proroka kobiety się nie zasłaniały. Nie
było takiego celu w zasłanianiu, jaki jest u współczesnych kobiet. Hazrat
Aisze chodziła z odsłoniętą głową. Obecne zasłanianie się zostało
wymyślone przez fanatyków i uczonych fykyh”. 

Hazrat Omer Faruk powiadomił, że Wysłannik Allaha (sallallahu alejhi we
sellem) powiedział: „Jeśli mężczyzna dokona z obcą kobietą halwet, to

razem z nimi trzecim będzie szatan”. O tym świętym hadisie powiadomił
Tirmuzi. Halwet, czyli przebywanie w zamkniętym pomieszczeniu sam na
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sam z jedną obcą kobietą lub z kilkoma obcymi kobietami, jest zakazany.
Ibni Abidin powiedział: „Jeśli jest jeszcze jeden mężczyzna lub kobieta
mahrem mężczyzny, to nie jest to wtedy halwet”.

[Dzieci wujka, ciotki, stryjka, stryjenki są dla kobiety jak obcy
mężczyźni. Szwagier również jest obcym mężczyzną. Zakazane jest z
nimi rozmawiać, żartować i przebywać w halwet. Mężczyznom również
zakazane jest rozmawiać z córkami wujka, stryjka, ciotki, ze szwagierką i
bratową. Mężczyzna aż do śmierci nie może ożenić się z określonymi
osiemnastoma kobietami mahrem160. Może z nimi rozmawiać i przebywać
w halwet. Pozostałe kobiety są dla mężczyzn obce i nazywa się je
namahrem. Kobieta również nie może poślubić określonych osiemnastu
mężczyzn mahrem161. Pozostali mężczyźni dla kobiet są obcy i nazywa
się ich namahrem.]

Hazrat Dżabir bin Abdullah powiadomił, że Wysłannik Allaha oznajmił:
„Nie idźcie do kobiet, których mężowie są daleko! Ponieważ szatan

pływa w waszych żyłach jak krew”. Gdy spytano się: „Czy w Waszych
pływa?”, odpowiedział: „W Moich też pływa, jednak Allah Najwyższy

pomógł Mi przeciwko niemu. Zrobił z niego muzułmanina i uczynił go

Mi posłusznym”. O tym świętym hadisie powiadomił Hazrat Tirmuzi.
Hazrat Ummu Seleme powiedziała: „Wysłannik Allaha znajdował się przy

mnie. W pokoju był też niewolnik mojego brata, Abdullaha bin Ebi Umejjego.
Ten niewolnik był muhannes. Wysłannik Allaha, gdy zobaczył tego
niewolnika i usłyszał jego głos, powiedział: »Nie wpuszczajcie do swoich

domów takich jak on«”. Ten święty hadis jest zapisany w zbiorach hadisów
„Buhari” i „Muslim”. „Muhannes” nazywa się tych, którzy swoim
charakterem, zachowaniem, sposobem mówienia i wyglądem są podobni do
kobiet. Tacy ludzie są przeklęci. Na ich temat jest powiadomione w świętym
hadisie: „Niech Allah przeklnie mężczyzn, którzy upodabniają się do

kobiet i kobiety upodabniające się do mężczyzn!”. Do nich zaliczane są
też kobiety, które bez usprawiedliwienia ubierają się jak mężczyźni, golą
sobie jak oni włosy i robią czyny specyficzne dla mężczyzn, a także
mężczyźni, którzy zapuszczają sobie włosy jak kobiety i jak one się stroją.

Hazrat Ebu Umame powiadomił: „Wysłannik Allaha (sallallahu alejhi we
sellem) powiedział: „Jeśli ktoś zobaczy urodę jakiejś dziewczyny i
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160 18 kobiet mahrem członkowie rodziny z jednego rodu (1. matka, 2. matka ojca i matki, 3. córka, córka córki, 4.
siostra, 5. córka siostry, 6. córka brata, 7. ciotka i stryjenka); mleczne rodzeństwo (8. mamka, czyli mleczna matka,
9. matka mlecznego ojca i matki, 10. mleczna córka, córka mlecznej córki lub syna, 11. mleczna siostra, 12. córki
mlecznej siostry, 13. córki mlecznego brata, 14. mleczne ciotki, czyli siostry mlecznej matki i mlecznego ojca);
powinowactwo (15. teściowa, 16. przyrodnia córka, 17. przyrodnia matka, 18. synowa).
161 18 mężczyzn mahrem członkowie rodziny z jednego rodu (1. ojciec, 2. ojciec matki i ojca, 3. syn i jego syn, 4.
brat, 5. syn brata, 6. syn córki, 7. wujek i stryjek); mleczne rodzeństwo (8. mleczny ojciec, 9. ojciec mlecznego ojca
i matki, 10. mleczny syn, synowie mlecznego syna lub córki, 11. mleczny brat, 12. synowie mlecznej siostry, 13.
synowie mlecznego brata, 14. mleczny wujek i stryjek); powinowactwo ( 15. teść, 16. przyrodni syn, 17. przyrodni
ojciec, 18. zięć).



odwróci od razu od niej wzrok, to Allah Najwyższy obdarzy go nowym

ibadet, którego smak od razu odczuje”. 
Religia islamska zakazała kobiecie zakrywanie się tak przezroczystym

nakryciem, że widać to, co ma pod spodem. W świętych księgach hadis
„Muslim” i „Muvatta” powiadomione jest: „Kobiety zakrywające się

przezroczystym nakryciem i mające na czubkach głów kok jak grzbiet

wielbłąda, nie wejdą do Raju. Nie odczują nawet jego zapachu. Gdy

tymczasem zapach Raju będzie odczuwany z daleka”. Ten święty hadis
zakazuje kobietom noszenie cieńkich, przezroczystych, obcisłych ubrań, a
także cienkich i przezroczystych pończoch, chust i robienie fryzur
sterczących na czubku głowy. Ubieranie się w ten sposób, jest jak
chodzenie nago. Muzułmanki nie powinny ubierać się w ten sposób i tak
wiązać swoich włosów. Powinny wiedzieć o tym, że jest to grzech, który
doprowadzi do Piekła.

W „Hindiyye” powiadomione jest: „Dozwolone jest patrzeć na kobietę
okrytą grubym i szerokim materiałem. Na zasłoniętą cienkim i obcisłym jest
niedozwolone. Patrzeć z pożądaniem na kobietę, która jest zasłonięta, jest
też zakazane. Patrzeć bez pożądania bez potrzeby jest mekruh. Podobnie
jest z patrzeniem na kobiety, które nie są muzułmankami. Zostało
powiedziane, że jest dozwolone patrzenie tylko na ich włosy”.

7. Życie ahiret rozpoczyna się śmiercią

Śmierć nie oznacza, że się zniknie. Jest to stan, który nie doprowadza do
anulowania istnienia. Śmierć to koniec więzi duszy z ciałem. Odejście duszy
od ciała. Zgon jest stanem człowieka, przez który przechodzi on do innego
stanu. Przejściem z jednego domu do innego. Hazrat Omer bin Abdulaziz
powiedział: „Zostaliście stworzeni tylko dla życia wiecznego!
Przeprowadzicie się z jednego domu do drugiego”. Śmierć dla wierzącego
jest prezentem, darem, dla grzesznika nieszczęściem, dla biednych jest
wygodą, a dla bogatych męką. Rozum jest darem od Allaha Najwyższego.
Człowiek nie chce śmierci. Gdy tymczasem śmierć jest lepsza od intrygi.
Człowiek kocha życie. Jednak śmierć jest dla niego lepsza. Prawdziwy
muzułmanin ratuje się śmiercią od ucisków i zmęczenia. Odejście duszy od
ciała jest jak uwolnienie się jeńca z więzienia. Muzułmanin po śmierci nie
zechce wrócić na ten świat. Tylko szehidowie chcą wrócić, żeby zostać
jeszcze raz szehidami. Dla każdego muzułmanina śmierć jest lepsza od
życia. Dla niewierzących jest też korzystna.
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8. Obowiązki religijne wobec zmarłego

Znaki śmierci

Znakiem, że śmierć się zbliżyła, jest wyciągnięcie się rozluźnionych nóg,
wykręcenie się nosa, zapadnięcie się skroni. Takiego chorego kładzie się na
prawą stronę i odwraca się jego twarz w stronę kyble. Należy to do Sunny.
Można też położyć go tak, że będzie miał nogi w stronę kyble i będzie leżał
na plecach. W dzisiejszych czasach tak właśnie się robi. Jednak powinno
położyć się też coś pod jego głowę. W ten sposób głowa będzie
naprzeciwko kyble. Jeżeli to będzie niemożliwe, trudne do zrobienia, to
kładzie się w ten sposób, jak jest łatwiej. Podpowiadając Kelime-i tewhid162,
dobrze jest dopowiedzieć: „Muhammedun Resulullah”.

Oznaką śmierci jest stwardnienie, oziębienie i cuchnięcie ciała. Przed
tymi oznakami jest też możliwe rozpoznanie zgonu (zaniknięcie oddechu,
zatrzymanie się serca, brak tętna). 

Po zgonie

Do Sunny należy zamknięcie zmarłemu oczu i podwiązanie szczęki.
Szczękę wiąże się z głową szerokim kawałkiem materiału. Do Sunny należy,
podczas zamykania oczu, powiedzieć: ,,Bismillah we ala milleti-i

resulillah” i wyrecytować modlitwę. Nim zwłoki stężeją, zamyka się i
otwiera palce rąk, łokcie i kolana. Do Sunny należy wyprostowanie ramion i
nóg. W ten sposób łatwo jest myć i zawijać zmarłego w całun. Nim zwłoki
stężeją, ściąga się ubranie i przykrywa zmarłego lekkim, szerokim
prześcieradłem. Jeden koniec prześcieradła wsadza się pod głowę, a drugi
pod nogi. Kładąc jakiś przedmiot (nóż albo coś z żelaza) na brzuchu pod
prześcieradłem lub na nim zapobiega się puchnięciu. Najlepiej jest, jeśli ten
przedmiot waży więcej niż 100 g. 

Mycie zwłok, owijanie ich w całun, dokonanie salatu pogrzebowego i
złożenie ich do grobu należy do fard kifaje, tzn. jeśli zostanie to zrobione
przez kogoś, to dla innych przestaje to być obowiązkiem. Dozwolone jest
mycie zwłok przez dziecko. Jeśli nie znajdzie się kobiety, to mężczyzna nie
myje kobiety. Jednak zasłania się zmarłą od stóp do głowy i ktoś z rodziny
lub spoza rodziny obwija swoją rękę kawałkiem materiału, wkłada ją pod
prześcieradło i robi tejemmum, ponieważ miejsca awret zmarłego są jak
miejsca awret żywego. Na te miejsca patrzeć i dotykać tych miejsc jest
zakazane. 

Według szkoły hanefickiej mąż zmarłej nie umyje swojej żony i jej nie
dotknie, ponieważ nikah zmarłej kobiety zostaje od razu anulowany.
Patrzenie na nią jest dozwolone. Według pozostałych trzech mezheb mąż
może myć swoją żonę. W szkole hanefickiej kobieta może myć swojego
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męża, ponieważ po śmierci męża jej nikah trwa przez 4 miesiące i dziesięć
dni. Mężczyzna nie myje kobiety, kobieta nie myje mężczyzny. Robi się tylko
tejemmum ręką zawiniętą w kawałek materiału. Mężczyzna robiący
tejemmum obcej kobiecie, nie patrzy na jej ramiona. Mężczyzna z rodziny
nie musi zawijać ręki, ponieważ jest dozwolone mahrem rodzinie patrzeć i
dotykać ramion i twarzy kobiety mahrem.

Jeśli zwłoki mają tylko głowę lub połowę ciała, to nie myje się ich i nie robi
się salatu pogrzebowego. W takim stanie się je grzebie. Jeśli ciało jest w
większej części niż połowa, jeśli nie ma nawet głowy lub jest połowa ciała i
głowa, to zwłoki się myje i robi się salat pogrzebowy.

Do mustehab należy zrobienie całkowitej ablucji przez tego, kto będzie
mył zwłoki. Mekruh jest mycie przez kobietę, która ma menstruację lub jest
w stanie poporodowym, lub przez tego, kto jest dżunub i powinien dokonać
gusl. Woda, którą myje się zwłoki, staje się brudna, nedżaset. Z tego
względu ten, kto myje zwłoki, powinien opasać się fartuchem, żeby nie
zostać nią opryskanym. 

Do miejsca, gdzie zwłoki są myte, poza myjącym i pomocnikami nikt inny
nie wejdzie. Jednak rodzic może wejść. Myjący powinni być godnymi
zaufania ludźmi, będą mówić o pięknych znakach zmarłego, nie powiedzą o
brzydkich, nie będą rozpowiadać o brakach zmarłego.

Wysłannika Allaha (sallallahu alejhi we sellem) mył Hazrat Fadl bin
Abbas i Hazrat Ali. Hazrat Usame polewał Go wodą, a Hazrat Abbas
wchodził i wychodził.

To, co sprawia ból żywemu, sprawia też ból zmarłemu. Z tego względu
nie powinno się myć bardzo gorącą i bardzo zimną wodą. (Nie wkłada się
zwłok do chłodni, żeby nie cuchnęły. W tym celu powinno się szybko
pogrzebać i nie czekać na tych, którzy mają przyjechać). Nie jest też
dozwolone mycie zwłok wodą Zemzem.

Mycie zwłok

Miejsce, w którym będą myte zwłoki, powinno sięgać do pasa myjącym i
być lekko pochylone. Do wody dodaje się olejku kamforowego. Woda nie
powinna być za gorąca i powinna być słona. Słona, chłodna woda opóźnia
psucie się ciała. Podczas mycia do Sunny należy złożyć intencję. Zmarłego
kładzie się na stole przeznaczonym do mycia na plecach lub w pozycji, która
jest najłatwiejsza podczas mycia. Zmarłemu myje się miejsca pomiędzy
pępkiem a kolanami pod przykryciem. Do Sunny należy położyć zmarłego
podczas mycia w stronę kyble. Zmarły, jeśli jest nawet dzieckiem, to pobiera
się mu najpierw ablucję. Jednak nie wprowadza się wody do ust i nosa, tylko
oczyszcza kawałkiem materiału. Najpierw myje się twarz, potem ramiona, a
głowę, uszy i kark się zwilża i myje się nogi.
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Głowę i brodę myje się mydłem. Potem zmarłego odwraca się na lewą
stronę, prawą stronę myje się, polewając wodą. W ten sposób polewa się
trzy razy wodą. Następnie odwraca się go na prawą stronę i w ten sam
sposób myje się trzy razy lewą stronę zmarłego, zaczynając polewanie
wodą od ramion, kończąc na nodze. Potem sadza się zmarłego i lekko
naciska na brzuch. Jeśli coś wyjdzie, to się myje, tzn. oczyszcza się,
polewając wodą. Później kładzie się na lewą stronę i myje się ponownie
prawą stronę, czyli od ramion do nogi polewa się wodą. W ten sposób
zmarły zostaje trzy razy umyty, co jest zgodne z Sunną.

Po umyciu, jeśli wydostanie się coś na zewnątrz, co unieważnia ablucję,
to nie myje się ponownie i nie robi się ablucji. Jeśli włosy wypadną, to
wkłada się je do całunu. Do Sunny należy pogrzebać też paznokcie, włosy i
zęby żywego. Po umyciu, zwłoki osusza się kawałkiem czystego materiału.
Na części ciała, które robiły sedżde, tj. czoło, nos, kolana, ręce, palce nóg
kładzie się watę skropioną kamforą. Utopionego myje się też trzy razy lub w
intencji mycia w wodzie trzy razy się porusza. Zwłoki zmoczone deszczem
też się myje.

Całun mężczyzny

Do Sunny należy całun mężczyzny, który składa się z trzech części. W
Stambule zwyczajem jest kupować siedem metrów białego batystu dla
mężczyzny, a dla kobiety osiem o szerokości od 130 do 140 cm.

Całun mężczyzny: 1. Izar, który jest od głowy do nóg o szerokości
powyżej jednego metra. 2. Kamis, długa koszula bez rękawów o dwukrotnej
długości, jaka jest od ramion do nóg. Ten materiał składa się pośrodku na
dwie części. W miejscu, gdzie jest złożony rozcina się prosto miejsce
wielkości przejścia głowy. Nie rozcina się miejsc na rękawy. 3. Lifafe w
miejscu głowy i nóg jest dłuższy i szerszy. Nad głową i pod nogami końce
się ściąga i wiąże się kawałkiem materiału.

Hazrat Imam Rabbani powiedział, że robienie całunu z więcej niż trzech
części jest innowacją. Dobrze jest też, gdy każdą część całunu z osobna
okadzi się przed włożeniem do trumny. W trumnie najpierw rozkłada się
lifafe, na nim izar, a potem kamis. Następnie okadza się wokoło trumny trzy
albo pięć razy, a na każdą część całunu rozsypuje się kamforę. 

Po wysuszeniu zwłok bierze się z trumny kamis i nakłada się go przez
głowę, połowę z przodu, połowę z tyłu i spuszcza do nóg. Wkładając zwłoki
do trumny na izar, wypowiada się besmele. Najpierw przykrywa się nim lewą
stronę zmarłego, a potem prawą. Lifafe też w ten sposób się przykrywa,
czyli jego prawą krawędź na lewą.
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Całun kobiety

Do Sunny należy całun kobiety z pięciu części: kamis, izar, lifafe, himar i
materiału zakrywającego biust. Himar – to okrycie na głowę długości
siedemdziesięciu pięciu centymetrów, końce zwisają, nie obwiązuje się nimi
głowy. Materiał zakrywający biust jest od ramion do kolan.

W trumnie najpierw rozkłada się lifafe. Kamis też kładzie się w trumnie,
na nim izar albo przed rozkłada się materiał do zakrycia biustu. Po nałożeniu
na kobietę kamis włosy rozdziela się na dwie części i kładzie się po obu
stronach biustu na kamis. Na włosy nakłada się himar i przykrywa się izar.
Przed przykryciem izar albo po, obwiązuje się materiałem do zakrycia
biustu. Potem przykrywa się lifafe. Końce lifafe nad głową, na czubkach nóg
i po środku (na wysokości żołądka) obwiązuje się kawałkiem materiału.

Dużego chłopca obwija się w całun jak dorosłego mężczyznę, a dużą
dziewczynkę jak kobietę. Małego chłopca i małą dziewczynkę obwija się w
całun z dwóch części. Dziecka, które urodziło się martwe, które poroniono i
kończyn człowieka (np. ramię) nie obwija się w całun, zawija się w materiał
i grzebie. Trumna powinna być zrobiona bez gwoździ. Po krótkiej modlitwie
zwłoki zanosi się na miejsce, gdzie będzie robiony salat pogrzebowy.

Odwiedzanie grobu i recytowanie Świętego Koranu

W książce pt. „fiirʼat-ül-islam” napisane jest, że odwiedzanie grobów jest
Sunną. Raz w tygodniu, przynajmniej podczas świąt powinno się je
dwiedzać. Odwiedzanie w czwartek, piątek i sobotę jest jeszcze większą
zasługą. Niech dla odwiedzającego, który rozmyśla o próchniejących
zwłokach, to będzie przestrogą. Hazrat Osman, przechodząc obok grobów,
bardzo płakał. Zmarły zyskuje korzyść z modlitwy, którą się za niego
odmówiło. Wysłannik Allaha (sallallahu alejhi we sellem) odwiedzał groby
krewnych i Swoich Towarzyszy. Po wypowiedzeniu selam i dua staje się lub
siada naprzeciwko grobu, mając za sobą kierunek kyble. Święty hadis głosi:
„Jeśli ktoś pójdzie odwiedzić grób znajomego i pozdrowi go, to zmarły

go pozna i odpowie na to pozdrowienie”. 
Święte hadisy głoszą: „Gdy pójdzie się odwiedzić grób muzułmanina

i się powie: »Allahumme inni eselu-ke bi hakky Muhammedin we ali

Muhammedin en la-tuʼazzibe hazelmejjit«, to męki zmarłego zostaną

zniesione”. „Zostaną wybaczone winy temu, kto w każdy piątek

odwiedza grób swoich rodziców”. Dozwolone jest tylko pocałowanie
ziemi na grobie rodziców.

Dobrze jest, gdy odwiedzi się groby weli, które znajdują się daleko, gdy
w te strony przybyło się w jakiejś innej sprawie. Nie jeździ się daleko tylko
dla odwiedzin. Zasługą jest tylko udanie się w podróż, żeby specjalnie
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odwiedzić grób Szlachetnego Proroka (sallallahu alejhi we sellem).
Odwiedzając groby proroków (alejhimusselam) i ewlija (alejhimurrahme),
korzysta się z ich Błogosławionych duchów. Ile jest do nich miłości i
przywiązania, tyle zostają oczyszczone serca. 

W książce pt. „Cila-ül-kulub” napisane jest: „Wchodząc na cmentarz,
mówi się: »Esselamu alejkum, ja Ehle dar-il kawm-ilmuʼmumin! Inna
inszaallahu an karibun bikum lahikun«. Potem recytuje się besmele,
jedenaście razy Surę Ihlas i jeden raz Surę Fatiha. Następnie powinno się
wyrecytować modlitwę: »Allahumme rabbel-edżsadilbalijeh, wel-yzamin
nahire-tilleti haredżet mineddunja we hije bike muʼminetun, edhyl alejha
rewhan min indike we selamen minni«. Gdy podejdzie się do grobu, to zbliża
się do zmarłego z prawej strony u nóg. Pozdrawia się go. Stojąc albo
kucając, albo siedząc, recytuje się początek i koniec Sury Bakara, Surę
Jasin, Tebareke, Tekasur, Ihlas i Fatiha i prezentuje się je zmarłemu”.

W książce pt. „Kitab-ül-fikh alel-mezahib-il-erbeʼa” napisano:
„Odwiedzanie grobów, żeby przyjąć pouczenie od zmarłych i myśleć o życiu
pozagrobowym, jest dla mężczyzn Sunną. Odwiedza się każdy grób leżący
blisko i z daleko. Odwiedzenie Błogosławionego Grobu Wysłannika Allaha
należy do najwartościowszych ibadet. Nie jest dozwolone okrążanie grobu,
całowanie ziemi i kamieni, proszenie o coś zmarłego”. 

9. Bluźnierstwo

Największym złem jest nie wierzyć w Allaha Najwyższego, być ateistą.
Nie wierzyć w to, w co powinno się wierzyć, jest bluźnierstwem. Nie
uwierzyć Muhammedowi (alejhisselam) jest kufur. Uwierzyć sercem i
potwierdzić słowem to wszystko, o czym od Allaha Najwyższego przekazał
Muhammed (alejhisselam) nazywa się wiarą. Jeśli zostanie przeszkodzone
wypowiedzenie zasad wiary, to zostanie wybaczone ich niepowiedzenie.
Powinno się unikać słów, które religia islamska zalicza do oznak kufur.
Lekceważenie jednego z nakazów lub zakazów islamu, wyśmiewanie się ze
Świętego Koranu, aniołów, proroków (alejhimussalewatu weteslimat) jest
oznaką kufur. Zaprzeczyć znaczy po usłyszeniu nie uwierzyć, nie
potwierdzić. Wątpić jest też zaprzeczeniem.

Niektóre z kufur: 1. Powiedzieć: „Allah Najwyższy patrzy na nas z Tronu
lub nieba”. Allah Najwyższy jest pozbawiony miejsca, tzn. nie potrzebuje
żadnego miejsca. O Nim nie powie się: „jest na ziemi, w niebie, na górze, na
dole, po prawej stronie i po lewej”. 2. Powiedzieć: „Jak ty się nade mną
znęcasz, tak nad tobą niech się znęca Allah Najwyższy”. Allah Najwyższy
nie jest ciemiężcą, nie znęca się nad ludźmi. Słów: „znęca się”, „ciemiężca”,
„tyran” nie używa się, mówiąc o Allahu. 3. Powiedzieć o jakimś
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muzułmaninie: „On jest dla mnie jak żyd”. 4. O kłamstwie powiedzieć: „Allah
Najwyższy wie, że to prawda”. 5. Poniżać aniołów. 6. Wyrażać się
poniżająco o Świętym Koranie, a nawet o jednej literze z niego; nie wierzyć
w jedną literę z niego. 7. Przy akompaniamencie instrumentów muzycznych:
recytować Święty Koran, spiewać pieśni religijne, recytować Ezan, mewlid.
8. Wyrażać się poniżająco o prorokach. 9. Powiedzieć o tym, kto spełnia
dużo dobrych uczynków, że jest lepszy od Proroka. 10. Odstąpi od wiary
ten, kto uwierzy mówiącemu o sobie, że jest prorokiem. 11. Wyśmiewać się
z tego, co będzie w ahiret. 12. Mówiąc, że nie jest to zgodne z logiką,
techniką, nie wierzyć w męki w grobie i podczas Końca Świata. 13. Nie
wierzyć w to, że w Raju zobaczy się Allaha Najwyższego. 14. Nie być
zadowolonym z jednej ze znanych Sunn. 15. Nie wierzyć w wiedzę religijną,
poniżać ją oraz uczonych islamskich. 16. Ten, kto chce zostać
niewierzącym, staje się nim w momencie, gdy złożył taką intencję. 17. Ten,
kto wypowie świadomie, z własnej woli słowa kufur, staje się niewierzącym.
Według większości uczonych islamskich nieświadomie mówiący również
staje się niewierzącym. 18. Obwiązać się sznurem jak duchowni
chrześcijańscy i specjalnie nosić to jest powodem kufur. Noszenie tego dla
żartów, rozśmieszania też jest kufur. 19. W celu oczernienia jakiegoś
muzułmanina, powiedzieć o nim, że jest kafir [niewierzącym]. Powiedzieć,
że chce się być niewierzącym. 20. Powiedzieć oprawcy, który
niesprawiedliwie kogoś pobił lub zabił, że dobrze zrobił, że tamten na to
zasłużył. 21. Lekceważąco traktować obowiązki religijne, nie wierzyć w to,
że salat, post, dawanie zekatu jest obowiązkiem. 23. Stracić nadzieję w
miłosierdzie Allaha. 24. Powiedzieć o zakazanych: padlinie, wieprzowinie,
alkoholu, że są dozwolone. 25. Powiedzieć o grzechach, które są znane
jako kategorycznie zakazane, że są dozwolone. 26. Poniżać to, co islam
darzy wartością, jak Ezan, meczet, książki o religii islamskiej. 27. Wiedząc,
że jest się bez ablucji, robić salat. 28. Pomimo że się zna kyble, robić salat
w innym kierunku. Powiedzieć, że salatu nie trzeba robić w stronę kyble. 29.
Niech obawia się, że jest w kufur ten, kto jakiegoś uczonego islamskiego
bez powodu nie szanuje, obraża, przeklina. 30. Powiedziano, że stanie się
niewierzącym ten, kto powie komuś, kogo nie lubi, że twarz tamtego jest dla
niego, jak tego, kto odbiera życie tj. Azraila (alejhisselam), który należy do
czterech wielkich aniołów. 31. Powiedzieć, że gdyby cudzołóstwo, lichwa,
homoseksualizm, kłamstwo, które w każdej religii są zakazane, były
dozwolone, to by się to zrobiło. 32. Ten, kto nie wie o tym, że Muhammed
(alejhisselam) jest Ostatnim Prorokiem, jest niewierzącym. 33. Jeśli
mężczyzna ubierze się w ubranie z jedwabiu i powie się o tym: „Niech
będzie to ubranie tobie pobłogosławione”, to niech się obawia, że doszło do
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kufur. 34. Powiedzieć o Proroku Muhammedzie (sallallahu alejhi we sellem),
że był czarny. 35. Powiedzieć: „Fajnie jest nie robić salatu”. Na zaproszenie
kogoś: „Chodź, zrobimy salat”, odpowiedzieć: „Ciężko jest mi robić salat”.
36. Powiedzieć: „Allah jest ojcem”. 37. Gdy ktoś powie, że Wysłannik Allaha
po jedzeniu oblizywał palce, dopowiedzieć: „To jest złe zachowanie,
nieładnie tak”. 38. Wyjaśniać Święty Koran według własnego rozumowania.
39. Płyty, kasety ze Świętym Koranem są tak samo wartościowe jak Święty
Koran. Nie szanowanie ich jest kufur. 40. Wierzyć wróżbitom, którzy
zapoznali się z dżinnami i korzystają z astrologii, nawet jeśli niektóre sprawy
przepowiedzą prawidłowo. Wierzyć, że ktoś poza Allahem Najwyższym wie
wszystko i spełni każde życzenie. 41. Sunnę traktować z lekceważeniem;
nie przywiązując do niej wagi, przestać ją robić. 42. Mówić i wierzyć, że
czarodziej może zrobić wszystko swoimi czarami i czary na pewno działają.
43. Jeśli zwróci się do muzułmanina ze słowami, że jest on niewierzącym, a
ten odpowie: „proszę”, „słucham”, to stanie się on niewierzącym. 44. Stanie
się niewierzącym ten, kto powie, że dozwolone jest poślubienie kobiety, z
którą nikah jest zakazany. 45. Jeśli ktoś da jałmużnę z majątku, który na
pewno pochodzi od haram i oczekuje za to sewab, a biedak, który to przyjął,
wie o tym i odpowie: „Niech Allah Najwyższy ciebie wynagrodzi”, to obaj
stają się niewierzącymi. Jeśli ktoś inny powie na to: „Amin”, to też staje się
niewierzącym. 46. Bez względu na zamiar powiedzieć o kimś innym poza
Allahem Najwyższym: „Stworzyciel”. 47. Powiedzieć specjalnie zamiast
„Abdulkadir” – „Abdulkojdur”, zamiast „Abdulaziz” – „Abduluzejz”, zamiast
„Muhammed” – „Memo”, zamiast „Hasen” – „Haso”, zamiast „Ibrahim” –
„Ibo”. Istnieje obawa, że stracą wiarę ci, którzy te imiona wypisują na obuwiu
i je noszą. 48. Do kufur należą słowa: „Burzymy grobowce, ponieważ boimy
się, że niewykształceni ludzie będą uważali ewlija za stworzycieli”. 49.
Powiedzieć, że Hazrat Ebu Bekr i Hazrat Omer nie mieli prawa do kalifatu.
50. Stanie sią niewierzącym ten, kto stał się powodem, że ktoś inny lub jego
dziecko stało się niewierzącym. 51. Powiedzieć, że zmarłych lepiej jest
palić. 52. Powiedzieć, że cudzołóstwo i homoseksualizm są dozwolone. 53.
Nie traktować poważnie zakazów, które są potwierdzone świętymi ajetami i
świętymi hadisami. 54. Doprowadzi do kufur ciągłe popełnianie ciężkich
grzechów. 55. Powiedzieć, że ewlija mają atrybut ismet. Atrybut ismet
posiadają tylko prorocy. 56. Wierzyć w to, że jakieś zdarzenia zaszły same
z siebie i zwierzęta powstały z jednej komórki, rozwijawszy się, doszły do
postaci człowieka. 57. Przyjąć formy kultu innowierców, np. grać na
organach tak, jak gra się w kościele, dzwonić dzwonem w meczecie i
używać to, co islam uznaje za oznaki niewiary. 58. Wyzywający Towarzyszy
Proroka stanie się mulhid. Mulhid znaczy: ʻbyć niewierzącymʼ. 59. Wierzyć
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w to, że postać z obrazu lub rzeźby, krzyż, gwiazda, krowa lub cokolwiek
innego ma atrybut boskości, np. jest w stanie stworzyć i zrobić, co zechce,
wyleczy chorego. 60. Niewierzącym zostanie ten, kto nie wierzy, że Hazrat
Ebu Bekr należy do Towarzyszy Proroka, a Hazrat Aisze do uczciwych
kobiet. 61. Powinno się wierzyć w to, że Isa (alejhisselam) zejdzie z nieba.
Ten, kto w to nie wierzy, stanie się niewierzącym. 62. Powiedzieć o tych,
którym została przekazana radosna nowina o Raju w Świętym Koranie i
świętych hadisach, że są niewierzącymi. 63. Zakazane jest muzułmance
wychodzenie z domu z odsłoniętą głową i odsłoniętymi ramionami oraz
nogami. Jeśli ona nie traktuje tego poważnie, nie odczuwa winy, to straci
wiarę. 64. Niewierzący w istnienie aniołów i dżinnów straci wiarę. 65. Stanie
się niewierzącym ten, kto powie do muzułmanina: „Ty niewierzący”,
„komunisto”, ”masonie”. 66. Powiedzenie liczby proroków może być
powodem tego, że nazwie się prorokiem tego, kto nim nie był lub nie
przyjmie się za proroka tego, kto nim był. Nie uznać jednego z proroków za
proroka, znaczy nie uznać żadnego, to jest kufur. 67. Powiedzieć do kogoś:
„Jeśli Allah dałby mi Raj, to bez ciebie go nie zechcę”. 68. O wiedzy religijnej
wyrażać się takimi słowami jak: „Na co potrzebna ta wiedza? Komu, na co
się przydała? Nam potrzebne są pieniądze”. 69. Powiedzieć: „Nie starczy na
to siły Allahowi”. 70. Powiedzieć o kimś: „Z nim sobie nie dał rady nawet sam
Allah, to jak ja dam sobie radę?”. 71. Powiedzieć: „Allah o nas zapomniał”.
72. Odnośnie czegokolwiek powiedzieć: „Czyżby Allah nie miał nic lepszego
do roboty, że stworzył coś takiego?”. 73. Powiedzieć: „Allah dał komuś takie
bogactwo, a mnie tak mało. Czy to jest sprawiedliwe?”. 74. Widząc, że
bogatym interesy dobrze idą, powiedzieć: „Allah jest też po stronie
bogatych”. 75. Powiedzieć, że islam nie jest odpowiedni dla tego stulecia.
76. Wierzyć w reinkarnację. 77. Patrząc z pożądaniem na obcą kobietę,
powiedzieć: „Za patrzenie na piękno, otrzyma się nagrodę od Allaha”. 78. Na
niewielką ilość wina powiedzieć: „Jak trochę się napiję, to nie będzie to
grzech”. 79. Widząc ładne niemowlę, powiedzieć: „Allah stworzył to dziecko
na swoje podobieństwo”. 80. Powiedzieć: „Bycie niewierzącym jest lepsze
od bycia złodziejem, kłamcą, zdrajcą” albo „Lepiej jest być chrześcijaninem
niż komunistą”. 81. Stracić nadzieję w miłosierdzie Allaha lub być pewnym
Jego gniewu.

Jeśli muzułmanin (kobieta lub mężczyzna) świadomie, z własnej woli,
bez groźby, poważnie lub żeby rozśmieszyć powie słowa lub zrobi czyn,
który jest uznany jednogłośnie przez uczonych islamskich za kufur, to
odstąpi od religii, straci wiarę i jego wcześniejsze ibadet przestaną istnieć.
Jeśli nie okaże skruchy z powodu utraty wiary, to przez wypowiedzenie
Szehady nie stanie się muzułmaninem. Niewiedza nie jest
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usprawiedliwieniem, jest wielkim grzechem, ponieważ każdy muzułmanin
powinien poznać to, co powinien koniecznie wiedzieć. Słowo, które stało się
powodem kufur, jeśli zostało wypowiedziane przez pomyłkę, nie doprowadzi
do unieważnienia wiary i nikah. Wystarczy okazać skruchę i dobrze jest, jak
odnowi się iman.

Jak niewierzący przez wypowiedzenie Słów Szehady zostaje
muzułmaninem, tak i też muzułmanin, wypowiedziawszy jedno słowo, może
stać się niewierzącym. Każdy muzułmanin powinien codziennie rano i
wieczorem odmawiać modlitwę:

,,Allahumme inni eʼuzu bike min en uszrike bike szej-en we ene

aʼlemu we estałfiru-ke li-ma la-aʼlemu inneke ente allamul-gujub”. A
także, okazując skruchę, odnowić iman i nikah modlitwą: ,,Allahumme inni

uridu en udżeddidel imane wen-nikaha tedżdiden bi-kawli la ilahe

illallah Muhammedun Resulullah”.

10. Pięćdziesiąt cztery fard

Uczeni islamscy wybrali z fard pięćdziesiąt cztery, które powinien poznać
każdy muzułmanin, uwierzyć w nie i być im podporządkowany. Do
pięćdziesięciu czterech fard należy: 1. Wiedzieć, że Allah Najwyższy jest
jeden, nigdy o Nim nie zapominać. (Tzn. wszystko robić zgodnie z islamem).
2. Jeść to, co jest dozwolone. 3. Pobierać ablucję. 4. Każdego dnia, gdy
przyjdzie czas, dokonywać pięć razy salatu. 5. Po menstruacji, krwawieniu
poporodowym, po stanie dżunub [ma miejsce po współżyciu i ejakulacji]
dokonać całkowitej ablucji, tj. gusl. 6. Wierzyć w to, że Allah Najwyższy jest
gwarantem dziennej racji żywnościowej człowieka. 7. Ubierać się w czyste
ubrania, które pochodzą z helal. 8. Pracować, ufając Allahowi. 9. Nie
stawiać wymagań 10. Być wdzięcznym Allahowi za dary. (Używać darów w
nakazanych miejscach). 11. Zgadzać się na przeznaczenie [kader i kaza].
12. Cierpliwie znosić nieszczęścia. (Nie buntować się). 13. Okazywać
skruchę za grzechy. 14. Szczerze, całym sercem czcić Allaha Najwyższego.
15. Wrogów islamu traktować jako swojego wroga. 16. Święty Koran
traktować jako jeden z czterech dowodów. 17. Przygotować się do śmierci
(uciekając od haram przez robienie fard, starać się mieć wiarę, gdy
nadejdzie czas śmierci). 18. Ze względu na Allaha Najwyższego kochać i
okazywać wrogość (nazywa się to: hubb-i fillah we bułd-i fillah). 19. Spełniać
matce i ojcu dobre uczynki. 20. Jeśli ma się siłę, możliwości, to starać się
głosić nakazy religii. 21. Odwiedzać mahrem rodzinę, która przestrzega
zasad islamu. 22. Nie sprzeniewierzać tego, co zostało powierzone. 23.
Zawsze, bojąc się Allaha, unikać tego, co jest zakazane. 24. Być
posłusznym Allahowi Najwyższemu i Jego Prorokowi (wszystko robić
zgodnie z islamem). 25. Uciekając od grzechów, być zajętym ibadet. 26. Nie
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występować przeciwko rządowi. 27. Traktować to, co śię dzieje na swiecie
jako przestrogę. 28. Otrzymując pouczenie i czerpiąc korzyści, zastanawiać
się nad atrybutami i darami Allaha Najwyższego. 29. Chronić swój język
przed zakazanymi, lubieżnymi słowami. 30. Oczyścić swoje serce od
niepożytecznych spraw ziemskich, szkodliwych pragnień. 31. Z nikogo się
nie wyśmiewać. 32. Nie patrzeć na to, co jest zakazane. 33. Zawsze być
wiernym swoim słowom. 34. Chronić swoje uszy od lubieżnych słów i
muzyki. 35. Poznać to, co jest haram i fard. 36. Używać prawidłowo wagi,
przyrządów pomiarowych. 37. Nie będąc pewnym gniewu Allaha
Najwyższego, zawsze się bać. 38. Nie tracić nadziei na miłosierdzie Allaha
Njawyższego. 39. Dawać biednym muzułmanom zekat i pomagać im. 40.
Nie być posłusznym pragnieniom nefs, które są haram. 41. Nakarmić
głodnego, by zadowolić Allaha. 42. Pracować, by zapewnić sobie
wystarczające środki do życia (jedzenie, ubranie, mieszkanie). 43. Dawać
zekat od majątku, a od plonów uszr.44. Oczyszczać serce z grzechów. 45.
Chronić się od pychy. 46. Chronić majątki sierot. 47. Trzymać się z dala od
sytuacji i postępowania, które byłyby powodem pożądań zmysłowych u
młodych chłopców. 48. Nie zostawiać codziennego salatu do odrobienia na
później. 49. Nie robić Allahowi wspólników, partnerów. 50. Stronić od
cudzołóstwa. 51. Nie pić napojów alkoholowych. 52. Nie przysięgać na
próżno. 53. Nie wolno niesprawiedliwie, używając przemocy, zabierać
majątków innym. 54. Nie można nie bać się naruszenia praw ludzi.
Najważniejsze są prawa ludzi i najciężej karane jest ich naruszenie,
nienauczenie wiedzy religijnej rodziny i podwładnych. Podobnie jest z tymi,
którzy robią bidat, tj. zmieniają religię, wierzenie.

11. Duże grzechy

Dużych grzechów jest wiele, poniżej zamieszczamy siedemdziesiąt dwa
z nich:

1. Niesprawiedliwie zabić człowieka. 2. Cudzołożyć. 3. Odbywać
stosunki homoseksualne. 4. Pić napoje alkoholowe. 5. Kraść. 6. Używać
narkotyków dla przyjemności. 7. Siłą odebrać od kogoś majątek. 8.
Przysięgać w kłamstwie, być fałszywym świadkiem. 9. Podczas postu w
Ramadanie bez powodu jeść przy innych. 10. Uprawiać lichwę. 11. Dużo
przysięgać. 12. Buntować się przeciw rodzicom. 13. Przestać odwiedzać
mahrem krewnych, którzy są dobrymi muzułmanami. 14. Podczas wojny
opuścić pole walki, uciekać przed wrogiem. 15. Niesprawiedliwie
wykorzystywać majątek sierot. 16. Używać nieprawidłowej wagi i
przyrządów pomiarowych. 17. Robić salat przed czasem lub po czasie.
18. Złamać komuś serce. (To jest jeszcze większy grzech niż zburzenie
Kaaby). 19. Przypisać Wysłannikowi Allaha (sallallahu alejhi we sellem)
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słowa, których On nie powiedział i upierać się przy tym, że to są Jego
słowa. 20. Brać łapówki. 21. Być świadkiem zdarzenia i uciekać od
złożenia zeznań. 22. Nie dawać zekatu od majątku i uszru od plonów. 23.
Jeśli ma się wystarczająco siły, nie przeszkodzić temu, kto popełnia
grzech. 24. Palić żywe zwierzę. 25. Po nauczeniu się na pamięć Świętego
Koranu, zapomnieć. 26. Stracić nadzieję w miłosierdzie Allaha
Najwyższego. 27. Zdradzać. 28. Jeść wieprzowinę. 29. Nie kochać i
obrażać któregokolwiek z Towarzyszy Proroka. 30. Po najedzeniu się,
dalej jeść. 31. Pójść w odwiedziny bez zgody męża. 32. Bez zgody męża
opuścić łoże. 33. O uczciwej kobiecie powiedzieć, że jest prostytutką. 34.
Być donosicielem. 35. Pokazywać miejsca awret innym. 36. Jeść padlinę
i dawać ją innym do zjedzenia. 37. Być wiarołomnym. 38. Obgadywać.
39. Być zazdrosnym. 40. Kłamać. 41. Pysznić się, widzieć siebie lepszym
od innych. 42. Być skąpym, nie być dobroczyńcą. 43. Podstępem
zabierać majątek od śmiertelnie chorego, żeby nie został on jego
spadkobiercom. 44. Kochać ziemskie życie. 44. Nie bać się kary Allaha
Najwyższego. 45. Nie uznawać za haram to, co nim jest. 46. Nie
traktować za helal to, co nim jest. 47. Wierzyć we wróżby. 48. Stać się
niewierzącym. 49. Bez powodu patrzeć na obce kobiety. 50. Kobietom
nosić męskie ubrania. 51. Mężczyznom nosić damskie ubrania. 52.
Grzeszyć w Kaabie. 53. Nim przyjdzie czas na salat recytować Ezan i
robić salat. 54. Buntować się przeciw rządowi, prawu. 55. Upodabniać
miejsca awret żony do miejsc awret matki. 56. Przeklinać matkę żony. 57.
Celować w kogoś. 58. Jeść resztki jedzenia i wody po psie. 59.
Wymawiać uczyniony dobry uczynek. 60. Nosić ubranie z jedwabiu
(mężczyznom). 61. Być upartym w ciemnocie (nie poznać wiary,
potrzebnej wiedzy, obowiązków, zakazów). 62. Przysięgać na coś lub
kogoś innego poza Allahem Najwyższym. 63. Stronić od nauki. 64. Nie
zrozumieć, że ignorancja jest nieszczęściem. 65. Ciągle popełniać małe
grzechy. 66. Bez powodu często głośno się śmiać. 67. Chodzić dżunub,
tj. w stanie, który wymaga wykonania gusl, dłużej niż minie jedna pora
salatu. 68. Współżyć z żoną, która jest podczas menstruacji lub w okresie
poporodowym. 69. Grać na instrumentach muzycznych, śpiewać i
słuchać niemoralnych piosenek, słuchać muzyki. 70. Popełnić
samobójstwo. 71. Terroryzować. 72. Uprawiać hazard.

12. Piękna etyka

Islam nakazuje upiększać swoją etykę, pozbyć się brzydkich cech
charakteru, posiadać piękny charakter, być uczciwym i wstydliwym. Tę
wiedzę nazywa się Tasawwuf. Jak medycyna uczy o zdrowiu ciała, tak
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tasawwuf uczy, jak powinno się uratować swoje serce i ducha od złych cech
charakteru. 

Religia islamska nakazuje najpierw poznanie nauki, potem zgodne z nią
pracowanie i wykonywanie ibadet. To wszystko powinno być robione, aby
uzyskać aprobatę Allaha Najwyższego. 

Tasawwuf ma dwa cele. Pierwszym jest umieszczenie w sercu wiary na
stałe, żeby wpływ wątpliwości jej nie zachwiał. Wiara wzmacniana
rozumem, dowodami i argumentami nie jest tak silna. Allah Najwyższy
powiadomił w Świętym Koranie (13. Sura Rad: 28) w tym znaczeniu:
«Umiejscowienie się w sercu wiary zachodzi tylko i wyłącznie przez

zikr». Zikr to pamiętanie i wspominanie w każdym czynie i w każdym ruchu
Allaha Najwyższego, oznacza robienie wszystkiego zgodnie z Jego
zaleceniem. 

Drugim celem tasawwuf jest chętne robienie ibadet, które zostały
powiadomione przez wiedzę fykyh, a także usunięcie lenistwa i
trudności pochodzących z nefs-i emmare163. Robienie ibadet z
łatwością i chętnie, a także unikanie i nienawidzenie czynów
grzesznych jest możliwe tylko przez poznanie nauki tasawwuf i
dokonywanie na jej drodze postępów. Przylgnięcie do tasawwuf nie jest
po to, żeby widzieć to, czego inni nie widzą, podawać informacje o
przyszłości, zobaczyć niewidzialne stany i piękne sny. Przez tasawwuf
zyskane: zdolność, wiedza i stany są przede wszystkim po to, żeby
umocnić własną wiarę, poznać nakazy i zakazy islamu, zgodnie z nimi
postępować i robić ibadet. Zresztą, jeśli nie będzie się postępowało w
ten sposób, to nie jest możliwe polepszenie swojego serca,
oczyszczenie się ze złych cech charakteru, panowanie nad swoimi
pożądaniami i ulepszenie siebie samego.

Być posłusznym Muhammedowi (alejhisselam) znaczy być Mu
podporządkowanym, być na Jego drodze. Jego drogą jest droga wskazana
przez Święty Koran. Tę drogę nazywa się religią islamską. By być Mu
podporządkowanym, należy najpierw uwierzyć, poznać dobrze islam, potem
spełniać fard, unikać zakazów i jeszcze później, spełniając Sunnę, unikać
mekruh. Potem, przez to, co jest mubah [dozwolone], starać się być Mu
podporządkowanym.

Uwierzyć, znaczy zacząć być Mu posłusznym i wejść przez drzwi
wiecznego szczęścia. Allah Najwyższy zesłał Go, żeby zaprosił wszystkich
ludzi do szczęścia i w 28 świętym ajecie, z 34. Sury Sebe oznajmia w tym
znaczeniu: «O Mój ukochany Proroku! Ciebie posłałem, żebyś

przekazał radosną nowinę o wiecznym szczęściu dla wszystkich ludzi

na świecie i tę drogę im pokazał».
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I tak na przykład: wielokrotnie wartościowsze jest zdrzemnięcie się w
ciągu dnia przez tego, kto jest Mu podporządkowany, od spędzenia wielu
nocy na ibadet przez tego, kto nie jest Mu podporządkowany, ponieważ
Kajlule (drzemka w południe) było zwyczajem Wysłannika Allaha. Nie
przestrzeganie postu podczas świąt, co zostało nakazane przez Jego
religię, tylko jedzenie i picie, jest wartościowsze od poszczenia przez wiele
lat w te dni, które są zakazane w Jego religii. Wartościowszy jest też zekat
dany biednemu od jałmużny wielkości góry ze złota, która została dana na
własne życzenie.

Pewnego ranka Hazrat Omar po dokonaniu salatu porannego ze
wspólnotą spojrzał na nią i spytał się o kogoś, kogo nie zobaczył.
Towarzysze Proroka odpowiedzieli: „On w dzień i noc robi ibadet. Możliwe,
że teraz zasnął”. Hazrat Omar powiedział: „Szkoda, że nie spał przez całą
noc, lepiej byłoby dla niego, gdyby salat poranny wykonał ze wspólnotą”.

Niepodporządkowani islamowi, pokonując wiele trudności, zaślepiają
swoje popędy, jednak z tego powodu, że nie robią tego zgodnie z islamem,
nie ma to żadnej wartości. Gdyby te prace były za wypłatę, to nie zyskaliby
więcej od kilku korzyści z tego świata. Gdy tymczasem, jaką posiada
wartość i pewność cały świat, żeby kilka z tych korzyści posiadało
poważanie? Podobni są oni do ciężko pracujących, którzy więcej od innych
pracują i są bardziej zmęczeni, a ich wypłata w odniesieniu do ich pracy jest
dużo niższa. Zaś posłuszni islamowi są, jak jubilerzy zajmujący się
delikatnymi, wartościowymi brylantami. Pracują mało, a zarabiają bardzo
dużo. Czasami jedna godzina ich pracy równa jest wieloletniemu zarobkowi.
Powodem tego jest to, że czyn zgodny z islamem podoba się Allahowi
Najwyższemu, jest przez Niego aprobowany. 

Allah Najwyższy powiadomił o tym w Swojej Księdze w wielu miejscach.
I tak na przykład w 31. świętym ajecie z 3. Sury Al Imran głosił: «O Mój

ukochany Proroku! Powiedz im: „Jeśli kochacie Allaha Najwyższego i

chcecie, żeby Allah was kochał, to bądźcie Mi posłuszni! Allah

Najwyższy kocha tych, co są Mi podporządkowani”».
Być posłusznym Muhammedowi (alejhisselam) znaczy chętnie stosować

się do jego nakazów i przestrzegać Jego zakazów, darzyć wartością to, co
jest szanowane przez islam, z szacunkiem traktować uczonych islamskich i
prawdziwych muzułmanów, a także starać się głosić Jego religię. Zaś tych,
którzy nie chcą się podporządkować religii, którym się ona nie podoba i
którzy nie przywiązują do niej wagi, traktować z poniżeniem.

Allahowi Najwyższemu nie podoba się nic z tego, co nie jest zgodne z
islamem. Czy wynagrodzi za to, czego nie lubi i co Mu się nie podoba?
Przeciwnie, będzie to powodem Jego kary. Zyskanie szczęścia w obu
życiach jest zależne tylko od podporządkowania się Muhammedowi
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(alejhisselam). Aby być Mu posłusznym, powinno się Mu uwierzyć, poznać
prawa islamu i dokładnie ich przestrzegać.

W życiu po śmierci uratowanie się z Piekła należy tylko do posłusznych
Muhammedowi (alejhisselam). Spełnione na ziemi wszystkie dobre uczynki,
wszystkie odkrycia, wszystkie stany i wszystkie nauki będą korzystne tylko
pod warunkiem, że będzie się na drodze Wysłannika Allaha (sallallahu alejhi
we sellem). W przeciwnym razie, każdy dobry uczynek pozostanie na ziemi
i stanie się powodem zniszczenia życia po śmierci. Pozorne dobro będzie
tylko niekorzystnym sukcesem, który na końcu przyniesie szkodę.

Aby całkowicie i bezwarunkowo podporządkować się Muhammedowi
(alejhisselam), powinno się Go całkowicie i bezgranicznie kochać. Oznaką
całkowitej i dojrzałej miłości jest trzymanie się z daleka od Jego wrogów. Nie
kochać tych, którym On się nie podoba. W okazywaniu umiłowania nie ma
miejsca na bierność. Nie znajdzie się w jednym miejscu z tymi, co się Mu
sprzeciwiają. Dwie sprzeczne miłości nie znajdą się w jednym sercu.

Dary tego świata są przemijające i zwodnicze. To, co się posiada dzisiaj,
jutro będzie należeć do kogoś innego. Zaś to, co otrzyma się w życiu po
śmierci, jest wieczne i zdobywa się to, będąc na ziemi. Należy mieć
nadzieję, że zyska się wieczne szczęście, niekończone nagrody i ratunek,
jeśli to nawet kilkudniowe życie spędzi się, będąc podporządkowanym
Muhammedowi (alejhisselam), który jest na ziemi i w życiu po śmierci
najwartościowszym człowiekiem. W przeciwnym razie, wszystko pójdzie na
marne, każdy dobry uczynek, dobro zostaną tutaj, dla życia wiecznego nic
się nie uzyska.

Odrobina podporządkowania się Jemu jest o wiele wartościowsza od
wszystkich darów na ziemi i szczęścia w ahiret. Natura człowieka i honor
ludzki są Mu podporządkowane. Warunkiem podporządkowania się
Wysłannikowi Allaha jest należenie do jednej z czterech prawidłowych szkół
w religii islamskiej. Do obowiązków każdego muzułmanina należy: wierząc
Szlachetnemu Prorokowi, potwierdzić wszystko to, co przekazał, kochać Go
i być Mu posłusznym, przyjmować Jego rady, okazywać Mu szacunek. Na
ten temat Allah Najwyższy (7. Sura Araf: 158) powiedział: «W takim razie

uwierzcie Allahowi Najwyższemu i Jego Wysłannikowi, który jest

prorokiem nieumiejącym pisać i czytać. Bądźcie Mu posłuszni, żeby

znaleźć się na właściwej drodze». «Kto nie uwierzy Allahowi

Najwyższemu i Jego Prorokowi, to na pewno (niech wie o tym), że My

dla tych niewierzących przygotowaliśmy straszny ogień».
Wysłannik Allaha oznajmił: 
„Nakazano Mi walczyć z ludźmi (niewierzącymi) aż przysięgną, że

poza Allahem Najwyższym nie ma innego boga i uwierzą w to, co im

przyniosłem. Gdy oni to zrobią, to poza karami dotyczącymi praw

575



muzułmańskich, uratują swoje majątki i życie. Zaś rozrachunku

(dotyczącego tego, co mają w sobie ukryte) z nimi dokona Allah

Najwyższy”. 
„Mi posłuszny jest posłuszny Allahowi Najwyższemu. Buntujący się

przeciw Mnie, buntuje się przeciw Allahowi Najwyższemu. Posłuszny

Mojemu rozkazowi, jest Mi posłuszny, buntujący się przeciw Mojemu

rozkazowi, też buntuje się przeciw Mnie”. „Stan tego, kto jest Mi

posłuszny i jest podporządkowany temu, co przyniosłem oraz stan tego,

kto buntuje się przeciwko Mnie i zaprzecza temu, co przyniosłem, jest

podobny do stanu tego człowieka, który wybudował dom i przygotował

różnorodne, smaczne potrawy i wyznaczył kogoś, żeby zaprosił ludzi do

jedzenia. Zaproszony wchodzi do domu i z przygotowanego jedzenia je

tyle, ile zechce. Jednak niezaproszony nie wchodzi do tego domu i nie je

przygotowanego jedzenia. Dom jest (przygotowany dla tych, którzy przyjęli
zaproszenie Wysłannika Allaha) Rajem. Zapraszającym (do Allaha
Najwyższego i Jego Raju wypełnionego darami) zaś Muhammed

(alejhisselam). Kto zbuntuje się przeciw Muhammedowi (alejhisselam), ten

zbuntuje się przeciw Allahowi Najwyższemu. Muhammed (alejhisselam)
jest tym, kto rozróżnia ludzi, którzy Mu potwierdzają i wierzą oraz

niewierzących, którzy mu zaprzeczają”.

„Przylgnijcie do Mojej Sunny, a po Mnie do Sunny Hulefa-i raszidin.

Jak tylko możecie, z całej siły i wielką ścisłością obejmijcie ją. (W
religii) uciekajcie od tego, co nie zostało sformowane (w Świętym
Koranie, Sunnie, idżma-i ummet164 i kyjas fukaha165). Ponieważ (w religii)
każde późniejsze formowanie należy do bidat. Zaś każdy bidat jest

zejściem na złą drogę”.
W przekazanym przez Hazrat Enesa bin Malika świętym hadisie na

temat spania Wysłannika Allaha, Szlachetny Prorok oznajmił: „Kto,

postępując zgodnie z Moją Sunną, rozpowszechni ją, ten Moją sławę

wywyższy, Mój rozkaz spełni. Ten kto postępuje w ten sposób, będzie

razem ze Mną w Raju”.
Szlachetny Prorok powiedział do Hazrat Bilala bin Harisa: „Jeśli ktoś

dokona w islamie sunna hasene166, to otrzyma za to sewab i sewab

tych, którzy ją robią. Jeśli ktoś w islamie otworzy drogę dla sunna

sejjie167, to zostanie mu przypisany za to grzech i grzechy tych, którzy

ją robią?.
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Hazrat Omar bin Abdulaziz powiedział: „Wysłannik Allaha otworzył
piękną drogę. Po Nim też kalifowie otworzyli drogi. Postępowanie zgodnie z
Sunną Wysłannika Allaha i z Sunną kalifów, którzy byli po Nim, jest
postępowaniem zgodnym z Księgą Allaha Najwyższego. Bycie posłusznym
Allahowi Najwyższemu i Jego Wysłannikowi, wzmacnia religię Allaha. Nikt
nie ma prawa niszczyć i zmieniać islamu. Nie jest dozwolone postępować
według słów tych, którzy przeciwstawiają się Sunnie”.

Podporządkowani Sunnie Szlachetnego Proroka i Jego Towarzyszy,
zyskają prawidłową wiarę. Jeśli od któregokolwiek z nich będzie się chciało
pomocy, to się ją zyska. Kto przeciwstawi się Sunnie i nie będzie zgodnie z
nią postępował, ten wybrał sobie inną drogę od drogi muzułmanów. Allah
Najwyższy poprowadzi tego kogoś do popełnienia złych czynów i wrzuci do
Piekła. Z miejsc, do których się pójdzie, najgorszym jest Piekło.

Hazrat Ahmed bin Hanbel powiedział: „Pewnego dnia znalazłem się w
jakiejś grupie ludzi. Oni się rozebrali i weszli do wody. Ja zaś się nie
rozebrałem, podporządkowawszy się świętemu hadisowi: »Kto wierzy w

Allaha Najwyższego i ahiret, niech nie wchodzi do hamam168 z

odsłoniętymi miejscami awret«. Tej nocy ktoś w śnie powiedział do mnie:
»O Ahmedzie! Wysłannik Allaha wybaczył tobie, ponieważ podporządkowałeś
się Jego Sunnie. Zrobił z ciebie imama. Ludzie będą ci posłuszni«. Spytałem
się: »Kim jesteś?«. Odpowiedział: »Ja jestem Dżebrail«”.

Jeśli ktoś w każdym czynie nie będzie posłuszny Wysłannikowi Allaha
(sallallahu alejhi we sellem), to nie będzie wierzącym. Jeśli Go nie pokocha
ponad swoje życie, to nie będzie posiadał całkowitej wiary. On jest
Prorokiem wszystkich ludzi i dżinnów. 

Ludzie w każdym wieku, z każdego narodu powinni być Mu posłuszni.
Każdy wierzący, żeby pomóc Jego religii, powinien ulepszać swój charakter
Jego etyką, często wypowiadać Jego Błogosławione Imię, wypowiadać
salewat szerif po powiedzeniu i usłyszeniu Jego imienia, kochać Go,
okazywać szacunek i miłość Jego religii i przyniesionemu przez Niego
Świętemu Koranowi.

13. Warunki, jakie powinien spełniać prawdziwy muzułmanin

Słowo „islam” w j. arabskim oznacza: ʻPrzez całkowite poddanie się
jedynemu Wielkiemu Allahowi zyskanie szczęścia i pokojuʼ. Jeden z
największych uczonych religii, Ebu Hanife (rahime-hullahu teala) opisał
islam jako: „poddanie się, bycie posłusznym nakazom Allaha Najwyższego”.
Powyższe opisy przedstawiają warunki, jakie powinien spełniać prawdziwy
muzułmanin. 
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Muzułmanin ma przede wszystkim czyste ciało i czystego ducha. Allah
Najwyższy głosi w różnych miejscach w Świętym Koranie: «Lubię czystych!».
Muzułmanin nie wchodzi do meczetu i mieszkania w butach. W mieszkaniu
każdego muzułmanina znajduje się łazienka. Ich bielizna i jedzenie są zawsze
czyste, dlatego też bakterie powodujące choroby, nie mają u nich żadnego
podłoża, żeby się rozwijać. Prawdziwy muzułmanin oprócz dbania o higienę,
dba także o swoje zdrowie. Nie używa alkoholu, który jest trucizną. Nie je mięsa
wieprzowego, które jest szkodliwe i zakazane.

Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) chwalił wiele razy
medycynę, min. powiedział: „Istnieją dwie ważne nauki: nauka o ciele

(medycyna) i nauka o religii”. Znaczy to, że spośród wszystkich nauk
najpotrzebniejsza jest nauka chroniąca ducha, czyli wiedza religijna i nauka
chroniąca ciało, czyli wiedza o zdrowiu. W islamie nakazane jest poznanie
najpierw wiedzy o zdrowiu, ponieważ wszystkie dobre czyny można
dokonać tylko wtedy, gdy ciało jest zdrowe. 

Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) utrzymywał kontakt z
Cesarzem Bizancjum, Herakliuszem. Korespondowali oni ze sobą i wysyłali
do siebie nawzajem posłów. Pewnego razu Herakliusz wysłał Szlachetnemu
Prorokowi wiele prezentów. Jednym z tych prezentów był lekarz. Lekarz
zwrócił się do Proroka Muhammeda (sallallahu alejhi we sellem) z tymi
słowami: „O Panie! Cesarz wysłał mnie do Was, bym Wam służył. Będę
leczyć Waszych chorych za darmo”. Prorok Muhammed (alejhisselam)
zgodził się na to. Nakazał, żeby przygotowano dla lekarza dom. Codziennie
przynoszono mu smaczne jedzenie, napoje. Minęły dni, miesiące. Nikt z
muzułmanów nie przyszedł do lekarza. Doktor zawstydził się, poszedł do
Szlachetnego Proroka i powiedział: „O Panie! Przybyłem tutaj, by Wam
służyć. Do dzisiaj nie przyszedł do mnie żaden chory. Siedziałem
bezczynnie, jadłem, wypoczywałem. Proszę, pozwólcie mi wrócić do mojej
ojczyzny”. Na to Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem)
odpowiedział: „Rób jak chcesz! Jeśli postanowisz pozostać tutaj, to

naszym obowiązkiem, jako muzułmanów, jest gościom służyć i

ugościć ich. Jeśli odejdziesz, to życzymy tobie szczęśliwej drogi.

Jednak wiedz też o tym, że nawet jeśli pozostaniesz tutaj przez długie

lata, to i tak do ciebie nie przyjdzie żaden chory. Moi Towarzysze łatwo

nie zachorują. Islam ukazał drogę chronienia się przed chorobami. My

zwracamy wielką uwagę na czystość. Do stołu siadamy, gdy jesteśmy

głodni i wstajemy, nim się nasycimy”. 
Nie znaczy to, że muzułmanin w ogóle nie choruje. Jednak muzułmanin,

który uważa na swoje zdrowie i dba o czystość, pozostaje długo zdrowy i
łatwo się nie rozchoruje. Śmierć jest rzeczywistością. Nikt się od niej nie
uratuje i w końcu umrze z powodu jakiejkolwiek choroby. Jednak chronienie

578



zdrowia do momentu śmierci można uzyskać tylko przez przestrzeganie
zasad islamu i higieny. 

Muzułmanin koniecznie powinien posiadać piękny charakter. Islam
składa się z etyki i zalet. Nakazuje czynienie dobra w zadziwiająco wysokim
stopniu, bycie sprawiedliwym i hojnym wobec przyjaciół i wrogów. 

Szlachetny Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) głosił:
„Zostałem do was wysłany, żeby uzupełnić dobry charakter i

rozpowszechnić moralność na całym świecie”. W jeszcze innym
świętym hadisie powiadomił: „Najsilniejszą wiarę posiada ten, kto ma

piękną etykę”. W islamie nawet wiara mierzona jest etyką. 
W islamie czystość ducha jest pierwszą zasadą. Kłamcy, oszuści,

znęcający się nad innymi, niesprawiedliwi, niemiłosierni, egoiści, pyszniący
się nie będą uważani za muzułmanów, jeśli modlą się nawet cały dzień. W
Świętym Koranie w Surze Maun, w trzech pierwszych świętych ajetach jest
głoszone: «O Mój Proroku, czy widziałeś tych, którzy zaprzeczają

Sądowi Ostatecznemu, którzy, krzywdząc sieroty, przywłaszczają sobie

to, co jest ich własnością, nie karmią biednych i nie zachęcają innych

do okazywania im dobra?». Modlitwy takich ludzi nie zostaną przyjęte. W
religii islamskiej przed spełnieniem nakazów należy najpierw chronić się
przed tym, co jest zakazane i przed grzechem. Prawdziwy muzułmanin jest
przede wszystkim wspaniałym człowiekiem. Jest zawsze miły, grzeczny i
uczciwy. Nie wie, co to jest gniew. Na ten temat Szlachetny Prorok głosił:
„Komu dana jest łagodność, temu dane są dobra w tym i w przyszłym

życiu”. Muzułmanin jest bardzo skromny. Wszystkich tych, którzy się do
niego zwracają, wysłucha i w miarę możliwości im pomoże. Muzułmanin jest
godny i szlachetny. Kocha swoją rodzinę i ojczyznę. Prorok Muhammed
(alejhisselam) głosił: „Miłość do ojczyzny pochodzi z wiary”.

W Świętym Koranie Allah Najwyższy wyjaśnia dokładnie, jaki powinien
być prawdziwy muzułmanin. I tak w 25. Surze Furkan (63-69) zostało
powiadomione: «Słudzy miłosiernego Allaha chodzą po ziemi pokornie

i godnie. Gdy zaczepią ich ciemniacy, to odpowiadają im

pozdrowieniem, zachowując się prawidłowo i mile, chronią się przed

popełnieniem grzechu. Oni spędzają noce na modlitwach i

odprawianiu salatu. Oni mówią: „O nasz Stworzycielu! Odsuń od nas

męki piekielne, ponieważ są one nieskończone i straszne.

Rzeczywiście, Piekło jest strasznym miejscem i straszną kwaterą”.

Oni, mając wydatki, nie są rozrzutni i skąpi, starają się być

umiarkowani i nie odbierają nikomu tego, co do nich nie należy. Oni nie

wierzą w innych bogów poza Allahem. Nie zabijają, bo tego zakazał

Allah. (Tylko winnych ukarzą). Nie cudzołożą». W 72-74 świętych ajetach
powiadomione jest też: «Nie wypowiadają krzywoprzysięstwa. Unikają
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czynów niepożytecznych i szkodliwych. Jeśli przypadkowo znajdą się

w trudnej sytuacji, to odwrócą się i z godnością stamtąd odejdą. Gdy

zostaną im przypomniane słowa Allaha, to nie zachowują się tak, jakby

byli ślepi i głusi, jakby nie zauważyli i nie usłyszeli. Oni błagają,

mówiąc: „Stworzycielu nasz, daj nam pociechę z naszych żon i dzieci!

Uczyń z nas przodujących wśród tych, którzy chronią się od

wystąpienia przeciwko Allahowi”». W jeszcze innej surze, w 61. Surze
Saf w 2 i 3 świętym ajecie jest głoszone: «O wierzący! Dlaczego mówicie

o tym, czego nie zrobiliście? Mówienie o niedokonanym czynie, że

został zrobiony, jest powodem wielkiego gniewu Allaha». Znaczy to, że
obiecywanie tego, czego nie jest się w stanie spełnić, jest u Allaha
Najwyższego złym czynem. 

Prawdziwy muzułmanin bardzo szanuje swoją religię, rodziców,
nauczycieli, zwierzchników, rząd i prawo. Nie zajmuje się tym, co jest nie
potrzebne, tylko tym, co jest pożyteczne. Nie zajmuje się hazardem. Nie
marnuje swojego czasu.

Prawdziwy muzułmanin czci Allaha Najwyższego. Czczenie Go jest jego
obowiązkiem i okazaniem dziękczynienia wobec Allaha. W ten sposób
spłaca swój dług wdzięczności. Nie czyni tego tylko dlatego, że jest to
nakazane i że tak robią inni. Czci Go z wielką ochotą i miłością. Lękać się
Allaha Najwyższego znaczy kochać Go ponad wszystko. Człowiek nigdy
nie chce sprawić przykrość tym, których kocha i lęka się, by nie stać się
powodem ich zmartwienia. Czczenie Allaha Najwyższego powinno być
dokonywane w sposób udowadniający naszą miłość do Niego. Allah
Najwyższy obdarzył nas wieloma darami, dlatego też, nasz dług
wdzięczności powinniśmy się starać oddać, tylko kochając Go i Mu służąc.
Istnieją różne sposoby czczenia Allaha Najwyższego. Część z nich, jak
wyżej opisaliśmy, znajduje się pomiędzy Allahem a wierzącym. Allah
Najwyższy może wybaczyć człowiekowi błędy, które popełnił on podczas
Jego czczenia. Szanowanie praw innych jest też jednym ze sposobów
czczenia Allaha Najwyższego. Jednak Allah Najwyższy nie wybaczy nigdy
tym, którzy innym uczynili zło i naruszyli prawa innych, dopóki
pokrzywdzeni im nie wybaczą. Święte hadisy głoszą: „Allah Najwyższy

nie zlituje się nad tymi, którzy nie litują się nad ludźmi”. „W celu

zapobieżenia tyranii pomóżcie zarówno tyranowi jak i

uciemiężonemu!”. „Jeśli w opłacie za kupioną koszulę znajduje się,

choć jeden grosz z nieuczciwie zarobionych pieniędzy, to salat

dokonany w tej koszuli, nie zostanie przyjęty przez Allaha

Najwyższego”. „Muzułmanin jest bratem muzułmanina. Nie znęca się

nad nim. Biegnie mu na pomoc. Nie poniża go. Nie szkodzi jemu i jego
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majątkowi, rodzinie, honorowi”. „Przysięgam na Allaha Najwyższego;

Jeśli ktokolwiek z was nie życzy swoim braciom w wierze tego

samego, co sobie samemu życzy, to jego wiara nie jest pełna”.

„Przysięgam na Allaha Najwyższego, że ci, którzy nie są pewni, że nie

zaznają zła od swego sąsiada, to nie mają wiary (nie są prawdziwie
wierzącymi)”.

Istnieją dwa sposoby unikania tego, co jest niedozwolone. Pierwszym
jest unikanie tych grzechów, które powstają wskutek łamania praw Allaha
Najwyższego, a drugim jest unikanie grzechów, które zawierają w sobie
prawa ludzi, zwierząt. Ten drugi sposób jest ważniejszy, ponieważ Allah
Najwyższy nic nie potrzebuje i jest bardzo miłosierny. Ludzie zaś mają
zawsze wiele potrzeb i są skąpi. Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we
sellem) oznajmił: „Ci, którzy złamali prawa innych ludzi, naruszając ich

majątki, znieważając ich szacunek, niech przed śmiercią starają się o

ich wybaczenie i odpłacą im za szkody! Na Sądzie Ostatecznym złoto,

majątek nie będą miały żadnej wartości. Tego dnia dobre uczynki

winnego będą przekazywane pokrzywdzonym i jeśli będą one

niewystarczające, to zostaną wtedy zapisane winnemu grzechy tych,

których skrzywdził”. 
Pewnego dnia Prorok Muhammed (sallallahu alejhi we sellem) spytał się:

„Czy wiecie, kogo nazywa się bankrutem?”. Jego Towarzysze
odpowiedzieli: „Jest to ten, kto stracił swoje pieniądze i majątek”. Na to
Szlachetny Prorok odpowiedział: „Wśród wierzących bankrutem jest ten,

kto w Dniu Sądu Ostatecznego będzie miał zapisanych dużo zasług z

wykonanych salatów, postów i jałmużn, jednakże innych obraził,

oczernił, okradł, przelał krew lub pobił. Jego dobre uczynki zostaną

przekazane tym, których on skrzywdził. Nim odda on prawa

pokrzywdzonemu, to skończą się te dobre uczynki i wtedy zostanie on

obciążony grzechami tych, których skrzywdził i później zostanie on

wrzucony do Piekła”. 
Hazrat Muhammed Masum Faruki Serrhendi w drugim tomie książki pt.

„Mektubat”, w 110. Liście napisał:
„Gdy się zgrzeszy, to od razu powinno okazać się skruchę. Skruchę za

grzech popełniony potajemnie powinno okazać się potajemnie, a za
grzech popełniony publicznie też okazać publicznie. Nie powinno się
opóźniać skruchy. Aniołowie Kiramen Katibi nie zapisują od razu
grzechów. Jeśli okaże się skruchę, to w ogóle nie zapiszą. A jak się nie
okaże, to zapiszą. Hazrat Dżafer bin Sinan powiedział: »Nie okazujący
skruchy za popełnione grzechy powinni przed śmiercią ją okazać. Nie
powinno opuścić się wera i takwa. Takwa znaczy: ʻnie robić tego, co jest
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wyraźnie zakazaneʼ, a wera to: ʻnie robić tego, co jest wątpliweʼ. Chronić
się od robienia tego, co jest zakazane, jest korzystniejsze od robienia
tego, co jest nakazane«. Uczeni islamscy głosili: »Dobrzy i źli ludzie
spełniają dobre uczynki. Jednak tylko wierni, dobrzy chronią się od
popełnienia grzechu«. Święte hadisy głoszą: »W Dniu Sądu

Ostatecznego do Allaha Najwyższego dotrą ci, którzy bali się i

chronili się od tego, co jest wątpliwe i unikali nadmiaru robienia tego,

co jest dozwolone«. »Salat tych, którzy nie robią tego, co jest

wątpliwe, należy do przyjętych«. »Być razem z tym, kto należy do

wera, jest ibadet. Rozmawiać z nim jest wartościowe, jak danie

jałmużny«. »Radź się serca w czynach, które wywołują u ciebie

wątpliwość. Nie popełniaj czynów, na które ono się stroszy! Nie

ulegaj swoim zachciankom!«. »Czyn, który uspakaja, rozluźnia, daje

zadowolenie, jest dobrym czynem. Czyn, który podnieca, wzburza

serce, jest grzechem«. »To, co jest zakazane, jest wiadome. O tym, co

jest zakazane, zostało też powiadomione. Unikajcie tego, co jest

wątpliwe. Róbcie to, czego nie znacie jako wątpliwe«. Ten święty hadis
wskazuje na to, że nie powinno się robić tego, co jest wątpliwe i ściska
serce. Zaś to, co nie jest wątpliwe, jest dozwolone. W jednym ze świętych
hadisów zostało powiadomione: »Jest dozwolone to, o czym zostało

przez Allaha Najwyższego powiadomione w Świętym Koranie jako

dozwolone. Zostanie wybaczone to, o czym nie zostało

powiadomione w Świętym Koranie«. Gdy napotka się na coś, co jest
wątpliwe, to powinno się położyć rękę na sercu. Jeśli nie wzrosną udrzenia
serca, to można to zrobić. Jeśli uderzenia serca wzrosną, to nie powinno
się tego robić. Święty hadis głosi: »Połóż rękę na piersi! Na to, co jest

dozwolone, serce się uspokoi. Na to, co jest zakazane, wzrosną jego

uderzenia. Jeśli będziesz mieć wątpliwości, to nie rób. Jeśli nawet

uczeni w religii dadzą fetwa, to nie rób tego!«. Wierzący ucieka od
małych grzechów, żeby nie popełnić dużych”. 

Powinno się znać wszystkie swoje ibadet, dobre uczynki z defektem.
Powinno się myśleć, że nie spełniło się w całości nakazów Allaha
Najwyższego. Hazrat Ebu Muhammed Abdullah bin Menazi powiedział:
„Allah Najwyższy powiadomił o różnych ibadet. Nakazał: cierpliwość,
wierność, salat, post i okazywanie skruchy o świcie. Okazywanie skruchy
wymienił na końcu. Z tego względu człowiek powinien widzieć swoje ibadet,
dobre uczynki, że spełnił je z brakami i powinien prosić o wybaczenie.
Hazrat Dżafer bin Sinan powiedział: „Ci, którzy robią ibadet oraz dobre
uczynki i samych siebie widzą lepszymi od tych, co nie robią, są gorsi od ich
grzechów”. Hazrat Ali Murteisz po dwudziestym dniu w Ramadanie opuścił
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itikaf169 i wyszedł z meczetu. Spytano się go: „Dlaczego wyszedłeś?”.
Odpowiedział: „Wyszedłem, ponieważ zobaczyłem, że hafizowie recytują
Święty Koran z teganni170 i chwalą się tym”.

Powinno się zarabiać na utrzymanie dla siebie i swojej rodziny z tego, co
jest dozwolone. Pierwsi muzułmanie, czyli Selef-i salihin (rahmetullahi teala
alejhim edżmain) w ten sposób pracowali i zarabiali. O zarobkach
zyskanych w dozwolony sposób głosi wiele świętych hadisów. Gdy spytano
się Hazrat Muhammeda bin Salima: „Czy powinniśmy, pracując, zarabiać,
czy też robić tylko ibadet i tewekkul?”, to odpowiedział: „Robić tewekkul to
stan Wysłannika Allaha (sallallahu alejhi we sellem). Pracując, zarabiać to
Jego Sunna. Powinniście pracując, robić tewekkul”. Hazrat Ebu Muhammed
bin Menazil powiedział: „Pracując, polecić się Allahowi Najwyższemu
[tewekkul] jest lepsze od odsunięcia się na bok i robienia tylko ibadet”.

W jedzeniu, piciu powinno się znać umiarkowanie. Nie powinno się jeść
tak dużo, żeby doszło do ociężałości. Jeden z wielkich ewlija, Hazrat Szah
Nakszibendi powiedział: „Dobrze jedz, dobrze pracuj”. Krótko mówiąc,
wszystko to, co jest pomocne w robieniu ibadet i dobrych uczynków jest
dobre i Błogosławione. W każdym dobrym czynie powinno uważać się na
intencję. Jeśli nie ma się dobrej intencji, to nie powinno się robić tego czynu.

Powinno się trzymać z daleka od tych, którzy nie są podporządkowani
religii islamskiej, grzeszą i wprowadzają do religii innowacje. Święty hadis
głosi: „Mądrość składa się z dziesięciu części. Dziewięć to samotność,

a jedna to mało mówić”. Z takimi ludźmi powinno się spotykać tylko tyle,
ile się musi. Czas na rozrywkę jest po śmierci. Powinno się spotykać z
dobrymi muzułmanami, być dla nich pożytecznym i skorzystać z ich pomocy.
Nie powinno się marnować czasu na niepotrzebne słowa.

Wobec wszystkich, dobrych i złych powinno się być miłym. Nie powinno
doprowadzać się do intryg i zdobywania wrogów. Powinno się brać pod
uwagę słowa Hazrat Hafiza Sziraziego: „Przyjaciołom powinno się mówić
prawdę, a wrogami kierować uśmiechniętą twarzą i miłym słowem”.
Powinno się wybaczyć tym, którzy przepraszają, być wobec wszystkich
łagodnym i się nie kłócić. Szejch Hazrat Abdullah Bajal powiedział:
„Tasawwuf to nie salat, post i robienie nocami ibadet. Te czyny są
obowiązkami każdego muzułmanina. Tasawwuf to nie krzywdzić ludzi. Kto
tak postępuje, ten zyskał tasawwuf”. Jak odróżni się ewlija od innych ludzi,
o tym powiedział Hazrat Muhammed bin Salim: „Ich słowa są łagodne,
charaktery piękne, a twarze uśmiechnięte. Są dobroczyńcami. Poznaje się
ich po tym, że nie sprzeciwiają się podczas rozmowy, wybaczają tym, którzy
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przeproszą i są wobec wszystkich litościwi”. Hazrat Ebu Ahmed Makkari
powiedział: „Futuwwet znaczy: ʻzrobić dobry uczynek temu, kto nas obraził,
zrobić dobry uczynek temu, kogo nie lubimy i być uśmiechniętym wobec
tego, kto nam się naprzykrzaʼ”. 

Powinno się mało mówić, mało spać i mało śmiać. Głośny śmiech
zaciemnia serce. Powinno się pracować, ale wynagrodzenia oczekiwać od
Allaha Najwyższego i zyskiwać radość w spełnianiu Jego nakazów. Jeśli
tylko Jemu się zaufa, to spełni On każde życzenie. Święty hadis głosi:
„Allah Najwyższy spełni życzenie tych, którzy tylko Jemu ufają i ze

wszystkich ludzi zrobi im pomocników”. Hazrat Jahja bin Muʼaz Razi
powiedział: „Wszyscy kochają ciebie tyle, ile ty kochasz Allaha
Najwyższego. Boją się ciebie tyle, ile ty boisz się Allaha Najwyższego. Jak
bardzo jesteś Mu poddany, tak inni tobie pomagają”. Hazrat Ebu
Muhammed Abdullah Rasibi powidział: „Pomiędzy Allahem Najwyższym a
człowiekiem największą zasłoną jest myślenie człowieka o swoim nefs i
ufanie tym, którzy są jak on bezsilni. Powinno się myśleć o tym, żeby zyskać
miłość Allaha Najwyższego a nie ludzi”. Powinno się być miłym i
uśmiechniętym wobec swojej rodziny. Nie powinno się do niej przywiązywać
do tego stopnia, żeby odwrócić się od Allaha Najwyższego.

W sprawach religijnych nie powinno się radzić głupich i jawnie
grzeszących uczonych. Nie powinno się być razem z tymi, którzy uwielbiają
życie ziemskie. W każdym czynie powinno się być podporządkowanym
Sunnie i unikać innowacji. Nie powinno się zapomnieć, że w każdej
trudności jest ułatwienie. W trudnych chwilach nie powinno się tracić nadziei
w Allaha Najwyższego. W radości, w trudnościach nasz stan nie powinien
się zmieniać. Jakim jest się w biedzie, takim i powinno się być w bogactwie.
A nawet podczas biedy powinno się odczuwać wygodę, a w bogactwie
uprzykrzenie. Zmiana zdarzeń, sytuacji nie powinna wpływać na zmiany w
człowieku. 

Nie powinno się patrzeć na błędy innych ludzi, powinno się widzieć swoje
wady. Nie powinno uznawać siebie za lepszego od jakiegokolwiek
muzułmanina. Każdego muzułmanina powinno traktować się jako lepszego
od siebie. Święty hadis głosi: „Dojrzałą wiarę posiada ten, kto spełnia te

trzy warunki: służy swojej rodzinie, siedzi razem z biednymi (ale nie z
żebrakami) i je razem ze swoim służącym”. O tych trzech oznakach
zostało powiadomione też w Świętym Koranie. Powinno sią poznać stany
Pierwszych Muzułmanów i starać się być takim, jak oni. Nikogo nie powinno
się obgadywać i powinno się przeszkodzić tym, którzy obgadują. Święty
hadis głosi: „W Dniu Sądu Ostatecznego będzie obok Mnie ten, kto ma

dużą rodzinę, a mało środków do życia, prawidłowo robi salat i nikogo

nie oczernia”. 
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Muzułmanin spełnia potrzeby brata muzułmanina, sprawia mu radość.
Szlachetny Prorok głosił: „Muzułmanie są braćmi. Nie krzywdzą siebie

nawzajem i nie sprawiają sobie nawzajem przykrości. Jeśli jeden z nich

pomoże innemu, to Allah Najwyższy ułatwi jego pracę. Jeśli ktokolwiek

z nich wybawi innego z trudnej sytuacji i z tego powodu ucieszy go, to

Allah Najwyższy uratuje jego również z najtrudniejszego położenia na

Sądzie Ostatecznym. Jeśli muzułmanin ukryje hańbę albo błędy

innego muzułmanina, to Allah Najwyższy na Sądzie Ostatecznym

zasłoni przed wszystkimi jego wstydy i winy”. „Kto pomoże swojemu

bratu w religii, temu pomoże również Allah Najwyższy”. „Allah

Najwyższy stworzył niektórych ludzi po to, żeby spełniali potrzeby

innych i im pomagali. Biedni zwracają się do nich. To oni właśnie będą

chronieni od męki Piekła”. „Allah Najwyższy obdarzył niektórych ludzi

wieloma darami na ziemi. Stworzył ich, żeby byli przydatni dla innych.

Jeśli oni te dary rozdadzą innym sługom Allaha, to się one nie

zmniejszą. Jeśli te dary nie zostaną przekazane innym ludziom, to

Allah Najwyższy odbierze je od nich i da innym”. „Jeśli ktokolwiek

wykona pracę innego muzułmanina, to tysiące aniołów pomodli się za

niego. W drodze do tej pracy z każdym krokiem wybaczony zostanie

mu jeden grzech, a na Sądzie Ostatecznym zostanie obdarzony

darami”. „Ten, kto idzie po to, by wykonać pracę brata muzułmanina,

to za każdy krok zostanie wybaczone mu siedemdziesiąt grzechów i

zapisane siedemdziesiąt zasług za dobre uczynki. Trwa to tak do

skończenia tej pracy. Jeśli praca ta zostanie wykonana, to zostaną mu

wybaczone wszystkie grzechy. Jeśli ten ktoś umrze podczas tej pracy,

to bez przesłuchiwania, rozliczenia pójdzie do Raju”. „Jeśli ktokolwiek

załatwi jakąś sprawę muzułmaninowi w urzędach, żeby mu ułatwić

życie lub wybawić go z kłopotów, to na Sądzie Ostatecznym na moście

Syrat, wtedy, gdy wszystkim nogi będą się ślizgały, Allah Najwyższy

pomoże mu przejść bardzo szybko”. „U Allaha Najwyższego

najmilszym czynem jest sprawienie radości muzułmaninowi przez

ubranie lub nakarmienie go lub też zaspokojenie jeszcze innej

potrzeby”. „U Allaha Najwyższego najmilszym czynem po spełnieniu

nakazów jest sprawienie radości muzułmaninowi”. „Jeśli ktokolwiek

zrobi dobry uczynek innemu muzułmaninowi, to Allah Najwyższy

stworzy z tego uczynku anioła. Ten anioł tylko modli się i czci Allaha

Najwyższego. Jego zasługi za to zostaną przekazane temu, kto uczynił

ten dobry uczynek. Jeśli ten ktoś umrze i zostanie złożony do grobu,

to anioł ten przyjdzie do jego grobu pełen światła i życzliwości.

Zobaczy on tego anioła i bardzo się ucieszy. Spyta się go: »Kim
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jesteś?«. Anioł odpowie: »Jestem zrobionym przez ciebie dobrym

uczynkiem pewnemu muzułmaninowi i radością, którą ty przez ten

uczynek w jego sercu wywołałeś. Allah Najwyższy wysłał mnie dzisiaj,

bym ciebie ucieszył, a na Sądzie Ostatecznym za tobą się wstawił i

pokazał tobie twoje miejsce w Raju«”. „Kto z uśmiechniętą twarzą

innych pozdrowi, to będzie tak samo wynagrodzony jak ci, którzy dali

jałmużnę biednym”. „Traktować braci muzułmanów przyjaźnie,

nauczyć ich o czymś dobrym, chronić ich przed złem, obcemu

wskazać poszukiwaną przez niego drogę, oczyszczać ulicę z kamieni,

kolców, kości i tym podobnych brudnych, brzydkich i szkodliwych

rzeczy, spragnionego napoić, to należy do jałmużny”. „W Raju są takie

pałace, w których tam znajdującym się będzie pokazane każde

miejsce, które zapragną zobaczyć i znajdą się tam, gdzie sobie

zażyczą”. Ebu Malik Eszari spytał się, komu zostaną dane te pałace. Prorok
Muhammed (alejhisselam) odpowiedział: „Będą dane tym, którzy traktują

innych łagodnie, hojnie i myślą o istnieniu, wielkości Allaha

Najwyższego, błagają Go wtedy, gdy wszyscy inni śpią”. 
Prawdziwy muzułmanin nie wierzy w bezpodstawne wierzenia

(zabobony, przesądy). Nie przywiązuje żadnej wagi do palenia świeczek i
wiązania nici, wstążek na grobach. Jest pewny tego, że czary, złe znaki,
wróżby, pisma nieposiadające żadnego znaczenia, niebieskie koraliki,
jasnowidzenie i tym podobne przesądy, a także talizmany, na których
znajdują się napisy niepochodzące z wersetów ze Świętego Koranu, nie
posiadają żadnej mocy i nie mają żadnego wpływu na jego czyny. Z
oszustów, którzy mówią o sobie, że potrafią czynić cuda, tylko się śmieje. 

Większość z tych zepsutych, bezpodstawnych wierzeń zostało wtrącone
do islamu z innych religii. Wielki uczony islamski Imam Rabbani
(rahmetullahi alejh) odpowiada tym, którzy oczekują od ludzi religii keramet

w ten sposób: „Ludzie oczekują od uczonych religii nadzwyczajnych stanów.
Uczeni islamscy nie są czarodziejami. Tylko niektórzy z nich są bliżsi
Allahowi Najwyższemu, chociaż nie dokonują żadnych cudów. Największym
i nadzwyczajnym stanem jest poznanie dobrze islamu i potrafienie żyć
zgodnie z nim”. 

Prawdziwy muzułmanin nie dokonuje salatu przy innych na pokaz. Modli
się samotnie lub idzie do meczetu. Jeśli dobry muzułmanin zechce spełnić
dobry uczynek lub dać jałmużnę, to robi to po kryjomu, nie raniąc serca
nikomu, nie wypomni tego nikomu później i nie wychwala się z tego powodu.
Allah Najwyższy nakazał tak w wielu miejscach Świętego Koranu.

Powinniśmy zawsze zwracać się do ludzi uprzejmie i wyrozumiale, jeśli
są nawet oni innowiercami. Tak nakazuje Święty Koran. W książkach o
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prawie islamskim napisane jest, że wielkim grzechem jest mówienie
innowiercy, że jest on ateistą lub niewierzącym i przez to sprawianie mu
przykrości. Celem powinno być ukazanie wszystkim wielkość religii
islamskiej. Ta walka o wiarę może zostać przeprowadzona tylko miłymi
słowami, wytrzymałością, wiedzą i wiarą. Kto chce przekonać o czymś
innych, to powinien być najpierw sam o tym przekonany. Wierzący zaś,
nigdy nie straci cierpliwości i nie będzie miał kłopotów z przedstawieniem
tego, w co wierzy. Żadna inna religia nie jest tak zrozumiała i logiczna jak
islam. Ten, kto zrozumie podstawy tej religii, będzie mógł wszystkim łatwo
udowodnić, że jest to jedyna prawidłowa religia. 

Prawdziwy muzułmanin posiada wszystkie dobre cechy, jest godny, z
charakterem, posiada czyste ciało i serce, zasługuje na każdy rodzaj
zaufania, jest wspaniałym człowiekiem. Gdyby wszyscy ludzie przyjęli islam,
to na świecie nie byłoby zła, oszustwa, wojny, przemocy. Z tego względu
powinno się starać być prawdziwym i wspaniałym muzułmaninem, głosić
zasady religii islamskiej. To jest dług każdego muzułmanina.
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CHRONOLOGIA

571 Narodziny Hazrat Muhammeda 
Przekazanie Go matce mlecznej Halime.

574 Przekazanie Hazrat Muhammeda przez Halime matce Hazrat Amine.
575 Śmierć matki. 
577 Przekazanie Go dziadkowi Abdulmuttalibowi.
583 Podróż z wujkiem Ebu Talibem do Syrii i rozpoznanie w Buśrie przez zakonnika 

Bahira, że będzie On Ostatnim Prorokiem.
588 Podróż z wujkiem Zubejrem do Jemenu.
595 Przewodzenie karawanie Hazrat Hadidże, podróż do Damaszku.
596 Poślubienie Hazrat Hatidże.
606 Umiejscowienie kamienia Hadżeruleswed podczas remontu Świętej Kaaby.
610 Pierwsze objawienie w grocie Hira.
613 Po trzech latach zapraszania po kryjomu do islamu, wystąpienie na wzgórzu 

Safa i rozpoczęcie jawnego zapraszania.
615 Hidżra muzułmanów do Etiopii.
616 Hazrat Hamza zostaje muzułmaninem.

Hazrat Omar zostaje muzułmaninem.
619 Śmierć Hazrat Hadidże i Ebu Taliba.
620 Zdarzenie Miradż. Pierwsza unia w Akabe.
621 Druga unia w Akabe.
622 Hidżra z Mekki do Medyny.
623 Wojna i zwycięstwo pod Bedr.

Zmiana kierunku podczas modlitw z Mesdżidu Aksa na Świętą Kaabę.
Zrobienie przed mesdżidem miejsca zamieszkania dla biednych 
muzułmanów zwanych Suffa. Poślubienie Hazrat Aisze.

624 Śmierć córki, Hazrat Rukajje. Nikah Hazrat Fatymy i Hazrat Aliego.
625 Wojna pod Uhud. Śmierć Hazrat Hamzy.

Narodziny Hazrat Hasana 
Narodziny Hazrat Husejina 
Poślubienie Hazrat Hafsy, córki Hazrat Omara.

627 Wojna Hendek.
628 Pakt w Hudejbije. Wysłanie listów zapraszających do islamu władcom i rządcom.

Zwycięstwo pod Hajber.
629 Wojna i zwycięstwo pod Mute.
630 Zdobycie Mekki. Śmierć córki, Hazrat Zejneby. Narodziny syna, Hazrat Ibrahima.

Śmierć syna, Hazrat Ibrahima. Wojna pod Tebuk.
632 Zwrócenie się do przeszło stu tysięcy muzułmanów z Weda Hutbe. 

Odwiedzenie cmentarza Dżennetul-Baki. Śmierć.
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