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COMENTARIO A SURAT AL-FATIHA

El Cordn comienza con un breve capitulo (s(ira) de tan solo siete versiculos pero que tiene
una extraordinaria importancia. Todos los musulmanes se saben de memoria el texto de esta
slira que recibe el nombre de al-Fatiha, ‘la que abre el Cordn’. Se considera que resume en pocas
palabras todo lo esencial del Libro Revelado, y su recitacion es obligada durante los
recogimientos del musulman ante su Senor (el Salat). La S(rat al-Fatiha ha sido objeto de
innumerables meditaciones. A continuacién os ofrecemos en este nimero de Musulmanes
Andaluces un breve cometario de cada uno de los siete versiculos que dan forma a uno de los
capitulos mas relevantes del Libro del Islam.

bismil-1ahi r-rahmani r-rahim

@ - @ °
el o5l Al oy
Con el Nombre de Allah, el Misericordioso, el Compasivo.

Esta frase -conocida con el nombre especial de Basmala- encabeza el Coran. Sidna
Muhammad (s.a.s.) aconsejaba pronunciarla antes de comenzar cualquier acto de relevancia. Es
una expresién que resume lo esencial de la cosmovisiéon del Islam (la *‘Aqida), y posee una
extraordinaria energia espiritual (Baraka). Con ella nombramos a Allah, y al nombrarlo
rememoramos todo lo que El implica, trasladando a nuestra conciencia la grandeza de lo infinito
que mueve la existencia, y de ahi que sea fuente de bendicion.

bi-, con. La Basmala comienza con esta preposicidon que tiene valor instrumental, y quiere
decir que todo es con Allah, movido por El, que todo vive, crece y muere gracias a Allah... Allah
da la existencia a cada realidad, la sostiene, la agita, la detiene. El es el motor real de cada cosa,
lo que la hace ser, la mantiene y la recupera en cada instante. Esto es parte de las sugerencias
contenidas en esta particula, que no es de compafiia: Allah no estd en las cosas, no
esta con ellas, sino que El es con o por lo que se mueven, por lo que existen, lo que las sostiene
y las guia, sin acompafiarlas porque El esta por encima de todo, trascendiéndolo todo, Inasible
en su inefabilidad.

https://arabe.almeralia.es/diario/profundo/comentario-a-surat-al-fatiha/ 1/10



12/9/25, 12:02 COMENTARIO A SURAT AL-FATIHA — Lengua Arabe

ism, nombre. La expresidn bismi significa con el nombre de... El nombre de algo es la
palabra, el sonido, por lo que esa cosa es reconocida. De este modo, la palabra Allah designa a
la Verdad Absoluta, al Creador de los cielos y de la tierra. Es un Nombre que hace reconocible al
Misterio. Darle nombre, nombrarlo, es proponérselo como meta. En el Islam tiene una gran
importancia el Dzikr, la memoria, el recuerdo: conocer a Allah, mencionarlo, es el aldabonazo
gue permite al ser humano orientarse. La expresion bismillah, con e/ Nombre de Allah, traslada
a la conciencia humana el Secreto para el que no hay palabras, haciendo presente al Infinito.

Estas tres palabras (bi-, con, ism, nombre, y Allah), con el nombre de Allah, significan
que con Allah (por El, gracias a EI,...) cada realidad tiene cumplimiento, que no hay nada
independiente de El, que todo es movido por el Insondable, al que damos el nombre
de Allah para hacerlo presente en nuestras conciencias y agigantarlas en su Inmensidad. La
fase bismillah, en si, es un elogio extraordinario, una alabanza que resume en pocas palabras
todas las certezas del musulman, el cual, gracias a ellas, ya tiene ante si el conjunto de toda la
Verdad, se sumerge en ella y eleva su corazén en la presencia de lo eterno.

Decir Allah con el corazén es ser musulman, es el signo del Islam, por las extraordinarias
connotaciones de esta palabra, connotaciones que todo musulman saborea en su paladar cuando
pronuncia el Nombre Supremo. Y es practicamente imposible expresar en conceptos o ideas lo
contenido en esa Palabra, no hay definiciones suficientes ni interpretaciones satisfactorias, y por
ello, el mejor camino para conocer su fondo es repetir el Nombre hasta que penetra en el ser,
pues tiene una fuerza indescriptible, se basta a si mismo para sugerirse.

Rahman, Misericordioso. Esta es la traduccién que hemos dado a un calificativo que en
realidad no existe en castellano. Allah, el Insondable, es Rahman, es Desbordante de Bien: es la
fuente de todo lo que existe, y todo lo que existe es alimentado por su Rahma, su Misericordia,
su Piedad, su Amor que activa a cada ser, su Deseo de que algo exista, su Accion con la que hace
gue algo exista, su Presencia constante con las que hace que la criatura siga existiendo, su
Fuerza con la que procura el bien de cada criatura. La Rahma creadora, el Amor, el Deseo de
que algo viva, esta en el momento inicial de la vida de cada ser, y se mantiene sin interrupcién
adoptando la forrEje cuanto necesita ese ser para vivir: esta en el alimento, en el agua, en el
frio, en el calor, en los vientos, en el universo entero que se conjuga para permitir la vida. Esa
infinita coincidencia de bondades desbordantes es la infinita manifestacion de la Misericordia,
materia prima de cada uno de nuestros instantes.

Rahim, Compasivo. En realidad, este segundo calificativo de Allah significa esencialmente
lo mismo que el aErior. también deriva de la nocién de Rahma, Misericordia Vivificante. Es una
insistencia con la que se nos recuerda que la Rahma esta en nuestra raiz y en cada uno de
nuestros momentos. Todo es Rahma de Allah, que es Rahman y Rahim, es Deseo de que
seamos, Y el resultado es que somos.

Algunos ven en el término Rahim una especificidad: Rahim es Allah intensificando
su Rahma en algunos, dando vida en la vida, a aquellos a los que quiere. Y asi, todos los seres
humanos, por ejemplo, disfrutan de la vida, pero algunos encuentran en la vida un sentido
profundo que los hace vivir mas intensamente, que los abre a una vida infinita... El Coran, el
Islam, el Profeta, etc., son obsequios de Allah que posibilitan ain mucho mas, son Rahma en
la Rahma, son la Rahma del Rahim.

https://arabe.almeralia.es/diario/profundo/comentario-a-surat-al-fatiha/ 2/10


lola_
Nota adhesiva
12.09.2025

lola_
Nota adhesiva
01.04.2026


12/9/25, 12:02 COMENTARIO A SURAT AL-FATIHA — Lengua Arabe

La Basmala, por tanto, es un magnifico elogio, una alabanza completa, un himno solemne
con el que se expresa el trasfondo de la realidad, un trasfondo de caracteristicas colosales y
deseoso de nosotros.

al-hamdu lillahi rabbi I-'‘alamin
_ -~ _ o w _ 5 8 o o
Alabanzas a Allah, el Sehor de los Mundos.

Este segundo versiculo es un hamd, una alabanza explicita. Presentir las dimensiones abismales
de cada instante es alabanza del Realizador de cada instante. La alabanza que articulamos en
palabras son la plenitud de esa alabanza que es pura admiracion, es convertir esa alabanza
latente en sabiduria. El musulman verdadero es necesariamente un elogiador de Allah. Por ello,
la cima de la humanidad es Ahmad-Muhammad, el Profeta (s.a.s.), cuya esencia era el Hamd,
la Alabanza, que es la reaccion del corazén ante la Rahma. Su vida (s.a.s.) fue Hamd.

li-, para. La alabanza es para Allah, al-hamdu li-llah... Todo lo que despierta en el
corazén del ser humano admiracion, gratitud, bienestar, es expresion de la Misericordia, es signo
de su presencia, y por ello, toda admiracién, toda gratitud, todo placer, son en el fondo
un hamd, un elogio, una alabanza de Allah, Unico y verdadero origen de todo lo que el ser
humano admira o agradece: “No hay criatura que no proclame la gloria de Allah”, dice el Coran.
Todas esas emociones son un reconocimiento de Allah, aunque el ser humano no lo sepa, aunque
no se de cuenta. Por eso decimos que toda alabanza es para Allah. Cuando pasamos a intuir a
Allah, cuando descubrimos su Grandeza sin limite, cuando nuestra agudeza nos lleva a penetrar
en el entresijo de la realidad, sentimos que esto es asi, y por ello reorientamos nuestra
admiracién, nuestra gratitud, hacia Allah, nldcleo de la vida, corazén del ser, razén de nuestro
instante, fuente de todo, digno de admiracién y gratitud en cada momento, y por ello
decimos al-hamdu lilldh, alabanza a (para) Allah, suya es toda alabanza, hacia El nos dirige
cada uno de nuestros sentimientos, El es quien despierta nuestro asombro, nuestra inquietud y
nuestra gratitud, mas alla de todas las apariencias, mas alla de todas las circunstancias.

Rabb, Sefior. Allah es Rahman-Rahim, Misericordioso-Compasivo, y es Rabb, Sefor.
Su Rahma, su Misericordia materia prima de nuestro ser, es también su Dominio (Rubdbia) en
nosotros. Somos lo que El quiere que seamos, cada uno de nuestros instantes es lo que El quiere
que sea. Su Rahma es, a la vez, Rubiibia. Su Amor es su Poder. Estamos sometidos a El,
absolutamente. Del mismo modo que reconocemos su Bondad, debemos reconocer su Fuerza.
Su Rahma nos hace ser porque estamos doblegados a El.

*alamin, mundos (plural de ‘alam, mundo). Allah es Rabb al-‘alamin, e/ Sefor de los
mundos, de todos los mundos, sin excepcion. Su Rubiibia, su Dominio, que es la otra cara de
su Rahma, abarca a todos los seres. Nada escapa a la Rubiibia, por la sencilla razén de que
nada puede ser sin Allah: todo es con (bi-) Allah,... 0 no es.
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Cada criatura es un ‘alam, un mundo, es decir, cada criatura es un signo (*falama) de
Allah: en cada ser debemos reconocer la Rahma y la Rubibia que lo articulan, que lo hacen ser
y lo envuelven y dominan.

Este versiculo coranico elogia el Poder de Allah, su Dominio Absoluto en y sobre todas las
cosas. Es el complemento del elogio anterior, sin el cual estaria falto de la Majestad (Yalal) que
hay en la Belleza (Yamal) de Allah.

ar-rahmani r-rahim

@ Llo @
a5l (a5l
el Misericordioso, el Compasivo.

Tras mencionar la Rubibia, el Dominio y Sefiorio de Allah, que abarca y somete a todas
las criaturas, que las doblega a su Voluntad Libre, el Coran nos recuerda que la Rahma,
la Misericordia, es, no obstante, la razén primera de nuestro ser. Allah es, fundamentalmente,
Fuente de Existencia y Vida, y su Poder no debe causarnos terror. Gracias a ese Poder existimos,
y si nos doblega es porque lo exige su Rahma, para hacernos ser. Estamos absolutamente a su
merced, y eso es lo que nos realiza. Huir del Poder de Allah es huir de la existencia y de la vida.

Por todo ello, el Coran da a Allah dos nombres derivados de Rahma, insistiendo en que
esa noble cualidad es lo esencial en El y en nosotros, invitdndonos a confiar en El. Allah
es Rahman-Rahim, El es constante en la Misericordia.

maliki yaumi d-din

Cedll o5 Sl

v ~
=

Rey del Dia de la Retribucion.

Morir no es volver a la Nada. La muerte nos descompone, pero no nos hace desaparecer;
nos transforma, nos pulveriza, pero no nos hace volver a la Nada de la que venimos. En la
muerte, seguimos existiendo, y seguimos estando a merced de Allah. Es mas, en la muerte su
Poder nos resultard mas inmediato, porque el vértigo al que estamos sometidos ahora y que nos
entretiene habra desaparecido y estaremos a solas ante Allah.

En la muerte, Allah no es sdlo nuestro Sefior (Rabb) -lo que nos hace ser-, sino que es
mucho mas, es nuestro Malik, nuestro Rey. Quiere decir que en la muerte reconoceremos
su Dominio Soberano (Mulk), su Domino pleno, sin que nada nos disperse ante El, sin que
podamos negarlo de ninguna manera porque sera inmediato, sin que nada se interponga, sin que
nada nos ciegue ante Allah. Malik también puede traducirse por Propietario: somos de Allah, le
pertenecemos, somos suyos, y el Corén ensefia al musulman a decir: “Somos de Allah y a El
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volvemos (inna lillahi wa inna ilaihi rayi‘an)”, existir es ser de Allah e ir hacia Allah, y no hay
otra cosa.

Al seno de la muerte, el Coran lo llama Yaum ad-Din, e/ Dia de la Retribucidon. La muerte
es Resurreccion. Cada ser humano y la humanidad entera se pone en pie ante Allah en la
muerte. Es el Dia (Yaum) de la Verdad, el momento en que sdélo esta lo verdadero, y cada uno
de nosotros con lo que lleve a ese instante, para su bien o para su mal, y estara sometido a
Allah, plenamente, sabiéndolo, y gozandolo o sufriéndolo.

Con este versiculo, anticipandonos a ese Dia, elogiamos el Dominio Soberano (el Mulk)
gue soélo correspondera entonces a Allah, su Posesion real de todas las cosas. Y si su Dominio
actual (la Rubabia) tiene para el que cuenta con agudeza unas dimensiones infinitas, abarcando
a todos los mundos en todos los instantes, mayor y mas tremendo sera su reino cuando nos sea
retirado el velo y veamos la Majestad que nos hace ser en toda su desproporcién.

Si nos fijamos bien, estos primeros versiculos -que encabezan el Coran y en los que Allah
se presenta- son tremendamente radicales: son expresion de la Unidad (el Tawhid), el eje de la
existencia, lo que nos integra a todos, a todos los seres, lo que nos reunifica en el Ser Absoluto
de Allah. El Tawhid, la vivencia de la Unidad, es el contexto en el que vive el musulman.

El Tawhid es abrumador, envolvente, radical, tremendo, no deja resquicios. Es la estructura que
conjuga todos los acontecimientos, la subyacencia en todo, la latencia que se expresa de mil
maneras distintas a cada momento, el entretejido del universo. Y es, fundamentalmente, un
Océano de Realidad en el que el musulman se sumerge negando dioses, idolos, extravagancias,
miedos, ambiciones, egoismos, intereses personales... 1a ilaha illa lah, no hay mas verdad que
Allah.

iyyaka na'budu wa iyyaka nasta'in

A “o

Ol A5 it Y

LA 5 LA ,5
Sdlo a ti reconocemos como Sefor y sdlo de ti esperamos ayuda.

Este versiculo es el corazon de este breve capitulo del Cordn. En él estd resumido todo lo
anterior. Tras lo dicho, sélo queda reconocer a Allah como uUnico Sefor (*abada-
ya'bud, reconocer la soberania de alguien, sometérsele conscientemente). El musulman no tiene
mas Duefo que Allah. En realidad, cada criatura no tiene mas Sefior que Allah (sélo El la mueve,
la hace ser, la mantiene, la destruye), pero mientras su ignorancia la desvie hacia idolos, dioses,
patrones, quimeras, mitos, etc., estard maldita, porque habra empanado su conciencia con
mentiras. Esa necedad es la causa de ataduras y frustraciones que perturban al ser humano, que
lo hacen sufrir sumiéndolo en un laberinto de espejismos, y ese sufrimiento tendrd un eco infinito
de dolor en la desmesura del Yaum ad-Din.

iyyaka na'bud, sélo a Ti reconocemos como nuestro Sefior. La expresion iyyaka, al
principio de la frase, denota exclusividad, sdlo y unicamente a Ti... El verbo ‘abada-ya‘bud; que
hemos traducido por reconocer como Sefior, es mucho mas amplio. Muchos lo traducen

https://arabe.almeralia.es/diario/profundo/comentario-a-surat-al-fatiha/ 5/10



12/9/25, 12:02 COMENTARIO A SURAT AL-FATIHA — Lengua Arabe

por adorar, y entonces la frase significaria: sélo a Ti adoramos. El verbo viene de la

palabra ‘abd, esclavo, servidor. Hemos dicho que Allah es Rabb, Sefior, que

tiene Rublbia, Dominio, sobre todas las cosas. En este sentido, todas las criaturas

son ‘ibad, esclavos de Allah, ejecutores de su Voluntad (‘ibad es el plural de *abd, esclavo),
expresiones de su Deseo.

Todo obedece espontdneamente a Allah; para todas las cosas, en sus esencias, Allah es
el Sefior (Rabb). Este es el entramado de la existencia. Hay una sujecion (‘ubtidia) que ata y
esclaviza a los seres, que los hace depender de Allah. Si decimos que Allah es Rabb, Sefor, y
estd dotado de Rubiibia, Dominio, por lo mismo debemos afirmar que cada criatura
es ‘abd, esclavo, y su condicion es la ‘ubidia, la sujecion a Allah.

Ahora bien, todo lo anterior sucede en la esencia de las cosas, en la naturaleza intima de
la realidad. Por otro lado, el ser humano piensa que es auténomo, que las cosas estan desatadas
de Allah. Para recuperar la verdad, para volver a sintonizar con su propia esencia, debe hacer un
ejercicio consciente de reconocimiento de su ‘ubiidia. A esa sujecion resultado de un estado de
conciencia, se la le llama ‘ibada. La ‘ibada es el acto concreto con el que un musulman
reconoce que el Sefiorio de Allah lo doblega. Y pronunciar las palabras iyyaka na‘bud es ese
reconocimiento articulado en palabras que expresa que la conciencia ha retomado la verdad de
las cosas. La ‘ibada es convertir la ‘ubddia en sabiduria. Todas las practicas del Islam
son ‘Ibadas, y es mas, el musulman aspira a que todos sus movimientos y todas sus calmas
sean ‘Ibadas.

iyyaka nasta'in, sdlo de Ti esperamos ayuda. El verbo ista‘ana-
yasta'in significa esperar la ayuda de alguien, pedirle ayuda. También este verbo va precedido
de la expresion iyyaka, sdlo a Ti, subrayando el caracter exclusivo de Allah. Sélo espera la
ayuda de Allah quien sabe que sélo Allah es eficaz. El es el motor de todo, la razén verdadera de
todo, y quien se sumerge en esta verdad no espera mas auxilio (*aun, ayuda) que de su Sefnor
interior, el Sefior de todos los Mundos, el que tiene poder en todas las cosas. El musulman sabe
que cada uno de sus instantes son el resultado de lo que Allah quiere, y en su conciencia quiere
integrar esa verdad, por lo que no se dispersa y busca en Allah el sostén que realice lo que él
mismo ansia, sabiendo que toda otra fuente no es mas que espejismo y apariencia.

En realidad, estas dos frases (iyyaka na‘bud e iyyaka nasta‘in) son demoledoras. No
dejan tras de si idolos, los derriban a todos. De estas dos frases, el musulman sale limpio, puro,
singular ante su Sefior Uno-Unico, a quien reconoce como su Rey y la Fuente de sus fuerzas.

Estas dos frases son para quienes quieren surcar los océanos de la Unidad. Quien bebe de
Sus aguas no es como quien se ahoga en sus profundidades, pero todos son grados benditos.
Estas dos frases de luz son un desafio absoluto, son la afirmaciéon de quien desea dejar atras
todos los fantasmas para afrontar la Verdad que rige los cielos y la tierra. Son las consignhas
del libre, el noble, el puro (hurr).

Si en los versiculos anteriores hemos hablado de Allah, con éste elogiamos a Allah -digno
del reconocimiento del ser humano y en su condicién de Unico verdadero apoyo- y también al
hombre que se ha liberado en la ‘Aqida, en la Cosmovision del Islam. Por ello, en cierta ocasion,
el Profeta (s.a.s.) dijo que Allah ha dicho que los primeros versiculos de este breve capitulo del
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Coran pertenecen sélo a Allah, pero el versiculo corazén de la s(ira es patrimonio de Allah y del
hombre, describen a Allah y al ser humano que se ha liberado en El.

ihdina s-sirata I-mustaqim

axdiluall Ll pall Uaal
Guianos al Sendero Recto.

En lo anterior estd resumida la ‘Aqida, la Cosmovisién de los musulmanes. Allah es el
Uno-Unico, Anterior a todo, Misterio Insondable que, porque esta dotado de Rahma, nos ha
sacado de la inexistencia y nos ha dado vida, y su Misericordia es, a la vez, su Dominio actual en
nosotros, y su Dominio se nos manifestara en toda su Inmensidad en la muerte, el Dia de la
Retribucién (Yaum ad-Din).

Ahora bien, su Rahma puede ser sélo existencia, y si estd ausente la Rahma del Rahim,
que proporciona luz y gozo en la vida, la existencia es dolorosa. Para evitarlo, hay que conseguir
esa segunda Rahma. Esa plenitud esta en el Sendero Recto...

Por ello, una vez expresada la ‘Aqida, comienza una invocacion (du‘a), un ruego dirigido
exclusivamente a Allah, pues sdlo El puede proporcionarnos esa bendicion que haga de nuestra
existencia fuente de luz y placer para nosotros, y no de sufrimiento y dolor (si bien, por ser
existencia, es Rahma).

El du‘a, el ruego dirigido a Allah (que en si es elogio al reconocer en El la fuente de todo
bien y de toda ayuda), comienza con la siguiente solicitud: ihdina, guianos (del verbo hada-
yahdi, guiar). Es decir, proporciénanos tu guia (huda), tu luz, tu direccién, y danos de tu fuerza
para el cumplimiento de lo que intuimos. Puesto que hemos afirmado que sélo Allah es eficaz,
s6lo de El podemos esperar una verdadera ayuda (*atn), sélo en El esté lo que nos conduzca a
su Rahma Plena. Buscar ese auxilio en cualquier otra fuente es exponerse a la frustracién, al
vacio de las criaturas. El musulman se vuelve exclusivamente hacia Allah, y le pide la
iluminacion, la huda, el verdadero criterio, la guia auténtica, que es el Sendero Recto.

sirat, sendero, mustaqim, recto. El Sendero (Sirat) es el Tawhid, la Unidad, es lo que
hemos descrito hasta aqui, el sentido de la Verdad, y es un sendero Recto (Mustaqim), porque
en él no hay tortuosidades, es absolutamente claro, aunque tremendamente exigente, porque es
un camino de liberacion. Le pedimos a Allah que nos guie sobre el Camino al que nos hemos
estado refiriendo hasta aqui, el Camino del Tawhid, la Senda de Allah Uno-Unico, el Islam, la
absoluta claudicacién ante Allah, Sefor de los Mundos.

Con estas expresiones elogiamos a Allah, llamandolo Hadi, Guia, Iluminador, y esperando
nosotros que nos favorezca concediéndonos su huda, su luz con la que conduzca nuestros pasos
sobre este Sendero, claro y recto, pero exigente y dificil.
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sirata I-ladzin an‘amta ‘alaihim

P z .& ~
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el Sendero de aquellos a los que has beneficiado,

Hay muchos senderos, icual es el que busca el musulman? épor cual de ellos espera ser
guiado? No hay mejor descripcion de ese Sirat que la que se da en este versiculo: se trata del
Sendero de aquellos a los que Allah ha beneficiado (an‘ama-yan'im, beneficiar, favorecer,
permitir una existencia placentera, cdmoda, agradable). Nuestra vida es un Favor de Allah
(Fadl), cada uno de nuestros instantes es un Fadl, es pura generosidad de Allah, un acto suyo
gratuito. En ese Favor general puede haber una beneficio afadido, una Ni‘ma, una bendicion
especial, y ha habido hombres y mujeres que han gozado de esa distincion. Es ese Sendero el
que desea seguir el musulman, y le ruega a Allah que se lo facilite. Se trata de un Favor
especifico, que ha sido derramado sobre ellos (*aldaihim), abarcandolos, apoderandose de ellos,
conduciéndoles a la exuberancia infinita de la Rahma, de la Misericordia vivificante de Allah.

Esa Ni‘ma es el Tawhid, o el Islam (la claudicacién ante Allah), o el Iman (la apertura
del corazén hacia E/),... Tiene infinitos aspectos, pero todos coincidentes: es todo aquello con lo
que Allah nos ilumina para conducirnos a su Bondad.

gairi I-magdabi ‘alaihim wa la d-da:llin

w )
Sl Vs agile (o glarall 2
- } /u' ~* /h.

no (el sendero) de los que son objeto de la Ira, ni el de los errados.

Esta es la Ultima frase de la stra, y en él -para una mayor claridad- se nos habla de otros
senderos que son aquellos sobre los que el musulman no desea transitar de modo alguno,
porque son caminos que alejan de Allah, que alejan de su Rahma. Lejos de la Misericordia esta
la Ira (Gadab), el sufrimiento, la frustracién, el dolor del vacio, aquello de lo que instintivamente
huye cualquier ser humano, cualquier criatura, pero al que se arrojan los inconscientes, los
ignorantes. La Ira pertenece a Allah, no es algo ajeno a El, pues no hay nada fuera de su Verdad,
no existe nada al margen de Allah, todo tiene en El a su Realizador.

El musulman huye de Allah hacia Allah, huye de su Ira para acogerse a su Misericordia, y
si la Misericordia en infinita también lo es su polo opuesto, la Ira, el Gadab. Hay, pues, gentes, a
las que Allah ha negado su Ni*ma, su Favor especial, y las ha dejado hundirse en la confusién, y
se adhieren a mentiras y a ensuefos en lugar de ver al Evidente. Han sido cegados por Allah y se
aferran a sus creencias, a sus apafos, a sus sucedaneos de la verdad.

Inmediatamente, una mentalidad occidental tiende a preguntarse el por qué: épor qué
Allah actua asi, confundiendo a unos y guiando a otros a la felicidad? Pero es una pregunta faisa,
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porque no es el ser humano el que puede juzgar a Allah: es Allah el que interroga al ser humano,
es el hombre el que es desafiado por la fuerza de la vida. Esa pregunta no tiene respuesta
porque la Verdad no puede ser entredicha sino constatada, y podemos constatar que existen
criaturas dichosas y otras en el infortunio, existen los bien guiados y los que yerran en medio de
laberintos de tinieblas y tonterias. Una vez verificado esto, el musulman evita enjuiciar y
simplemente desea ser del nimero de los afortunados y se remite a la Fuente de toda la
existencia y espera de Ella su Favor, porque su vida misma no es otra cosa que eso. Enfrascarse
en crisis existenciales, morir de enfermedad espiritual, es la estupidez propia del que es objeto
de la Ira, y lo que debe hacer es procurar huir de ella, y no sumergirse aun mas en ese lodo de
banalidades.

A parte de los que son objeto de la ira (los al-magdab ‘alaihim) el Cordn cita en esta
slira a los dallin, los errados, los equivocados, los engafiados por si mismos, que son los que se
dejan guiar por sus frivolidades, los que siguen sus propios gustos y caprichos, en lugar de
buscar a Allah en Si. Son los que siguen religiones, sectas, modas espirituales, o de cualquier
otro tipo. El musulman no quiere ser un dall, un vagabundo atado al capricho de su momento,
sino que se entrega a su Sefor y fluye con El, atento a sus ensefianzas,... y el resto del Cordn no
es sino una respuesta al sobrecogido, al dotado de Taqwa, de Temor Intimo a Allah,
de atencidn puesta en El, de prevencion sabia, huyendo de la Ira (Gadab), huyendo
del Error (Dalal).

Efectivamente, el resto del Coran es una respuesta a esta invocacion (du‘a), es la
respuesta que busca aquél cuya Cosmovision es la descrita al principio, aquél cuya actitud es la
dibujada en estos ultimos versiculos. A partir de aqui, el Coran se despliega y ofrece
una huda, guia y luz para los sobrecogidos (muttaqin) ante su Sefior, los musulmanes.
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