
Khutba, 08.08.2025 
At elske for Allahs skyld, at nære modvilje for 
Allahs skyld 
 

ِميٖحَّرلاِ نٰمْحَّرلاِ هّٰللاِ مْسِب  
 ْرِفْغَيَو ُهّٰللا ُمُکْبِبْحُي ينوُعِبَّتاَف َهّٰللا َنوُّبِحُت ْمُتْنُك ْنِاْ لُق ﴿

 ﴾ ٌميحَرٌ روُفَغُ هّٰللاَو ۜ◌ْمُکَبوُنُذْ مُکَل
 31 ةيلآا ،نارمع لآ 

 
ِهَّللا ُلوُسَر َلاَق :َلاَق ٍّرَذ يِبَٔا ْنَع ؐ  

 ِ»هَّللا يِفُ ضْغُبْلاَوِ هَّللا يِف ُّبُحْلاِ لاَمْعَٔاْلاُ لَضْفَٔا «
 2،ننسلا ،دوواد وبأ

 
Kære brødre! 

En dag tog Allahs Sendebud (saw) Mu‘âdh ibn Jabal i 
hånden og sagde til ham: “Mu‘âdh! Jeg elsker dig.” Mu‘âdh 
(r.a.) svarede: “Jeg elsker også dig, Allahs Sendebud!” 
Derefter sagde Profeten (saw) til ham: “Mu‘âdh! Jeg råder 
dig til ikke at give slip på denne du’a efter hver bøn: ‘O 
Allah! Hjælp mig til at ihukomme Dig, takke Dig og dyrke 
Dig på den bedste måde!’” 

I Islam hører det til vores tilbedelse at vise respekt og 
kærlighed til Allah (azzawajal), at ihukomme Ham, at 
takke Ham, at elske Ham, at elske for Hans skyld og at 
nære modvilje for Hans skyld. Kort sagt: Alt, der gøres 
for Allahs skyld, er tilbedelse. Profeten (saw) har sagt: 
“Den bedste handling er at elske for Allahs skyld og at 
nære modvilje for Allahs skyld.” 

Mennesket er et socialt væsen og har følelser som 
kærlighed, vrede og interesse. Hos alle, der tror på Allah 
og følger Hans Sendebud, skal kærligheden til Allah og 
ønsket om Hans velbehag stå først. I vores ædle Bog står 
der: “(O Sendebud!) Sig: ”Hvis I elsker Allâh, så følg 
mig, og Allâh vil elske jer og tilgive jer jeres synder. 
Allâh er atter Tilgivende og Barmhjertig.” 

Det første i kærlighed er naturligvis Allah den Ophøjede 
og Hans Sendebud. Han (saw) sagde: “Den, der besidder 
tre ting vil smage sødmen af Iman: at elske Allah og Hans 
Sendebud mere end alt andet; at elske en person kun for 
Allahs skyld; og at afsky at vende tilbage til kufr efter at 
Allah har frelst ham derfra, ligesom man afskyr at blive 
kastet i ilden.” 

 

Elskede muslimer! 

De, der elsker hinanden for Allahs (azzawajal) skyld, 
mødes i denne kærlighed og skilles i den, er blandt de 

syv lykkelige grupper, som på dommens dag vil være 
gæster under Arsh’s skygge. Men kærligheden til Allah 
og Hans Sendebud er ikke kun en tom påstand. Den 
kræver, at vi lever efter deres velbehag, bud og forbud. 
Kærlighed er altid gensidig: at elske vender tilbage som 
at blive elsket. Troen er én vej – tjenerens retning mod 
sin Herre. Kærlighed er to-vejs – Herrens kærlighed til 
tjeneren og tjenerens kærlighed til sin Herre.  

 
Kære muslimer! 

I menneskets natur ligger en tilbøjelighed til at elske 
det fuldkomne. Når tjeneren forstår dette, føler han 
kærlighed til Allah (azzawajal), som har uendelig 
fuldkommenhed og skønhed. Efter kærligheden til 
Allah og Hans Sendebud kommer dem, der fortjener 
kærlighed mest: vores forældre, vores søskende, vores 
ægtefælle, og vores børn, som kan holde vores gode 
gerninger i live. Vi bør elske dem og udtrykke vores 
kærlighed. For det er vigtigt ikke kun at elske, men også 
at lade den elskede mærke det. 
I både kærlighed og modvilje må vi undgå overdrivelse 
og holde målet. Profeten (s.a.v.) siger: “Elsk den, du 
elsker, med måde; måske vil du en dag blive vred på 
ham. Bliv vred på den, du er vred på, med måde; 
måske vil du en dag komme til at elske ham.” Så vi 
skal være afbalancerede i både venskab og fjendskab. 
Kærlighed og modvilje må ikke blive vilkårlige. 
Venskaber må ikke bygges på interesse, og fjendskaber 
må ikke blive had. En troende søger Allahs velbehag i 
både sin kærlighed og sin modvilje. Når han elsker, 
elsker han for Allahs skyld; når han nærer modvilje, 
overskrider han ikke mål og retfærdighed. Som Profeten 
(s.a.v.) advarer, må kærligheden ikke gøre os blinde og 
døve; det er ikke de egne lyster, men guddommelige 
mål, der skal afgøre vores holdning. 
Lad os styrke vores kærligheder med rene intentioner 
og begrænse vores modvilje med retfærdighed og 
visdom. 
Må vores Herre gøre os til tjenere, som er balancerede i 
kærlighed, retfærdige i modvilje, trofaste i venskab og 
som søger Hans velbehag i alle forhold. Âmîn. 

 

 

 

 

 

 


