En el nombre de Dios, el Compasivo, el Misericordioso

Sharh-e Chehel
Hadiz

Comentario a
cuarenta hadices

Una exposicion de tradiciones
éticas y misticas

Volumen IV

Imam Ruhullah Musaui al-Jomeini

Biblioteca Islamica Ahlul Bait (P)



Titulo original: Sharh-e Chehel Hadiz

Autor: Imam Ruhullah Musaui al-dJomeini
Traductor: Equipo de redaccion de la BIAB (P)
Publicacion de la presente edicién: Marzo 2022
Edita:

Biblioteca Islamica Ahlul Bait (P)
www.biab.org
correo@biab.org



Comentario a cuarenta hadices

Trigésimo primer hadiz:

La indescriptibilidad de Dios, el Profeta y
los Imames
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Con mi cadena de transmision continua que llega hasta el
augusto Shaij, el mejor de los tradicionistas, Muhammad
ibn la’qub al-Kulaini, de ‘Ali ibn Ibrahim, de su padre, de

Hammed, de Rib’i, de Curara, de Abu Ya ‘far (P), (Curara)
dice: Le ot decir: “Ciertamente, Dios, el Todopoderoso
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v el Glorioso, no puede ser descrito, y como podria ser
descrito cuando declara en Su Libro «Y no valoran a Dios
como El debe ser valorado»'. Por lo tanto, El no puede
ser descrito con ninguna medida, y si se le describiera la
trascenderia. Y, ciertamente, el Profeta (PBd) no puede
ser descrito, y como podria ser descrito un siervo a quien
Dios, el Todopoderoso y el Glorioso, ha ocultado con siete
velos y ha hecho que la obediencia a él en la tierra sea
como la obediencia a él en los cielos, declarando: «Y lo
que el Mensajero os de tomadlo y absteneos de lo que os
prohibay*. Y (ha declarado) ‘Quien le obedece, ciertamen-
te Me obedece a Mi, y quien le desobedece Me desobedece
a Mi%. Por lo tanto, le ha delegado autoridad. Y nosotros
(los Imames de los Ahlul Bait) no podemos ser descritos,
y como podria ser descrito un pueblo al que Dios ha
mantenido libre de la impureza, que es la duda. Y tampoco
se puede describir al creyente. Y ciertamente, cuando el
creyente toma a su hermano con la mano al encontrarse
con él, Dios los mira y los pecados se desprenden de sus
rostros como caen las hojas de un arbol”.*

Exposicion

Para retomar la explicacion de la frase... ¢...d01 1538 v 3) [y no
valoran a Dios...], al-Yauhari dice al respecto: “Qadr significa
‘medida’. Y ™ tanto con fatha en el dal (es decir, gadar) como
con sukun en él (es decir, gadr) tiene el mismo significado. Es un
sustantivo verbal [masdar]. Dios, el Exaltado, dice: ¢e)% 3> 158 w)
[no valoran a Dios como El debe ser valorado] es decir, no alaban
a Dios solo para glorificarlo”.

1 Coran, 6:91; 22:74; 39:68.

2 Coran, 59:7.

3 Estoesunareferencia ala aleya 4:80 del Coran: «Quien obedece al Mensajero,
ciertamente, obedece a Dios».

4 Al-Maylisi, “Mir’at al-'uqul’, t. IX, p. 71, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab al mussfahah,
hadiz 16.
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En opinioén de este escritor, gadr significa aparentemente ‘me-
dida’, y se hautilizado de forma figurada para indicar la incapacidad
de describir y venerar adecuadamente. La descripcion [fausif] en si
misma es una especie de medida del objeto descrito en el aparato de
la caracterizacion, y esto -como se sefialara mas adelante, si Dios
quiere- no es posible ni permisible para nadie mas en relacion con
ese Ser Sagrado.

En cuanto a la frase % “aa 53 2 [no puede ser descrito] figura
5%, con una fa’, en la version del marhum al-Maylisi (m) y ha
considerado que significa comparacion. Ademas, opina que el hecho
de destacar el Poder [qudrah] entre los Atributos se debe a que esta
mas cerca del entendimiento. Luego, afirmando la posibilidad de un
error en el manuscrito, dice: “Posiblemente, puede leerse con fatha
(es decir, gadar), como en algunas otras tradiciones”.

La version de “Al-Uafi” concuerda con su conjetura' y quizas
pueda ser 2 )% con ha’, en algunos manuscritos. Pero es probable, o
mas bien seguro, que Um con ta’, sea un error del manuscrito, pues
no es elocuente desde el punto de vista del significado ni adecuado
en base a la redaccion, ya que se remite a un pronombre masculino,
y explicarlo sera contrario a la norma.

El contexto ofrecia poco espacio para una maniobra y de ahi
esta explicacion del marhum al-Maylisi, aunque no hay ninguna
razon para afirmar que mientras es posible concebir el atributo de
Poder es imposible concebir otros Atributos, distinguiéndolo asi de
otros Atributos. En consecuencia, esta explicacion tuvo mucho peso
en su propia y bendita opinion.

En cuanto a la palabra &la como dice al-Yauhari en el “Sik-
ah”: (axll e G50 s :&all es decir hatt significa la caida de las
hojas de la rama de un arbol. Dice ademas: 5 :¢ &l &lsS que (es
decir, tanazur) también da el significado de caida y dispersion.
Ahora explicaremos los puntos relevantes de la noble tradicion en
varias secciones.

1 Al-Faid al-Kashani, “Al-Uafi”, t., t. V, p. 613.
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La indescriptibilidad de Dios

Debe saberse que la indescriptibilidad de Dios, el Exaltado,
mencionada en esta tradicion se refiere a las caracteristicas de Dios
dadas por algunas victimas de la ignorancia y la disputa de entre
los tedlogos [mutakallimun] y otros, cuyas afirmaciones implicaban
finitud [tahdid] y antropomorfismo [tashbih] o mas bien la negacion
misma de los Atributos Divinos [fatil]. Que tal es el caso lo indica
esta frase de la noble tradicion, e, 3= i 15538 w3

Algunas tradiciones del noble “A/-Kafi”, en el capitulo relativo
a la prohibicion de la caracterizacion [nahy ‘an at-tausif], también
lo afirman:
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En “Al-Kafi” (al-Kulaini informa) con su isnad de ‘Abd
ar-rahim ibn ‘Atik ail-Qasir que dijo: “Escribi una carta a
Abu ‘Abd Allah (P) que envié a través de ‘Abd al-Malik ibn
A’ian, informandole que hay algunas personas en Iraq que
caracterizan a Dios con forma y rasgos [tajtit]. Escribi:
‘Oue Dios me haga tu rescate, si lo consideras oportuno,
escribeme la doctrina correcta de la Unidad Divina’. Me
respondio: ‘Que Dios se apiade de ti, me has interrogado
sobre el tauhid y la creencia que tiene un grupo de gente
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de alli. Exaltado es Dios, y no hay nada como El, y El es
el que todo lo oye y el que todo lo ve. El estd por encima
de las descripciones de los antropomorfistas [mushabbih-
ah] que comparan a Dios con Su creacion y Le atribuyen
falsedades. Que Dios se apiade de vosotros, sabed que la
doctrina correcta del tauhid es la que ha sido revelada en
el Coran sobre los Atributos de Dios, el Todopoderoso y
el Glorioso. Niega el ta til [la negacion de los Atributos]
asi como el tashbih en relacion con Dios, el Exaltado. Por
lo tanto, ni los Atributos deben ser negados, ni Dios debe
ser comparado con nada. El es Dios, el que subsiste por
st mismo [az-zabit] y el que existe [al-mauyud], exaltado
sea por encima de lo que le atribuyen los descriptores. No
vayas mas alla del Coran, o te extraviards después de la
exposicion clara (de la verdad)”.!

Si se reflexiona adecuadamente sobre el contenido de esta noble
tradicion y sus partes anteriores y posteriores, se llega a saber que la
prohibicion relativa a la caracterizacion de Dios no significa, como
afirman algunos eminentes tradicionistas?, que uno deba abstenerse
absolutamente de reflexionar sobre los Atributos o de describir
los Atributos de Dios, porque esta tradicion, al igual que otras?®,
dirige a uno a negar el ta til y el tashbih, algo que no es posible sin
reflexionar sobre los Atributos y un conocimiento completo de los
mismos. Lo que el Imam quiere decir es que no se debe atribuir a
Dios, el Exaltado, nada que no sea digno de Su sagrada Esencia,
como la atribucion de forma, rasgos y otras caracteristicas de las
criaturas, que conllevan imperfeccion y contingencia [imkan], y
Dios esta por encima de éstas.

Sin embargo, en cuanto a la descripcion de Dios, el Exaltado,

1 “Usul Al-Kafi”, t. |, p. 100, Kitab at-tauhid, Bab an-nahy ‘an as-sifah bi gayr ma
uasafah bihi nafsahu ta’ala, hadiz 1.

2 Véase al-Maylisi, “Mir’at al-'uqul’, t. |, p. 346, Kitab at-tauhid, Bab nahy ‘an al
tausif, hadiz 1.

3 Ash-Shaij as-Saduq, “Kitab at-tauhid”, p. 31 y siguientes, bab 2, en particular el
hadiz 37.
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mediante atributos que Le convienen, tiene una so6lida base discur-
siva en las ciencias trascendentales [ ‘ulum al-’aliia]. Por lo tanto,
es algo deseable, y el Libro de Dios, la sunna del Mensajero (PBd)
y las tradiciones de los Ahlul Bait estan repletas de ello. El propio
Imam ha hecho una breve referencia en esta noble tradicion a ese
correcto enfoque discursivo, aunque cualquier elaboracion del
mismo queda fuera del &mbito de nuestra discusion.

En cuanto a la afirmacion del Imam as-Sadiq (P) de que no se
debe ir més alla de la Escritura Divina en las descripciones de Dios,
es una prescripcion para aquellos que ignoran el criterio relativo a
(la especulacion metafisica sobre) los Atributos. No significa que
sea inadmisible atribuir un atributo que no se menciona en el Libro
de Dios. En consecuencia, ese maestro, a pesar de prescribir esto
para su destinatario, menciona dos Atributos y Nombres de Dios,
‘Autosubsistente’ [az-zabit] y ‘Existente’ [al-mauyud], que como
tales no aparecen en la Escritura Divina.

Es cierto que si alguien con un intelecto poco desarrollado,
lleno de conjeturas e imaginaciones y no iluminado con la luz de
la gnosis [ma rifa] y la asistencia divina oculta, describiera a Dios
con algun atributo, caeria inevitablemente en el error del ta til y la
negacion (de los Atributos) o en la perdicion del tashbih. De ahi que
sea esencial para personas como nosotros, cuyos corazones estan
cubiertos por gruesos velos de ignorancia y amor propio y habitos
y disposiciones perversas, abstenerse de tender la mano hacia el
mundo de lo oculto y abstenerse de esculpir deidades para nosotros
mismos, pues todo lo que podamos concebir en nuestra imaginacion
no seria mas que nuestra propia creacion.

Sin embargo, no debe quedar sin decir que cuando decimos
que tales personas no deben extender su mano hacia el mundo de
lo Oculto no queremos recomendar que sigan permaneciendo en la
ignoranciay el egoismo, ni, na ‘udhubillah, les llamamos a blasfemar
Sus nombres, respecto a lo cual se ha dicho:

§0@ & gl sl 153390
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«Y apartate de quienes hacen mal uso de Sus nombres»
(7:180)

Tampoco les impedimos aprender las ensefanzas trascenden-
tales [ma’arif] que son la nifia de los ojos de los auliia’ de Dios
y la base y el fundamento de la religion. Méas bien, esto es en si
mismo una llamada a la eliminacion de estas cortinas oscuras, y una
advertencia de que mientras el hombre siga siendo victima de la
auto-atencion y del amor al mundo, cautivo de la ambiciéon mundana,
del amor a la riqueza y al yo, y, como este autor, prisionero entre
los muros de la nesciencia, el error, el egoismo y el narcisismo,
que son los velos mas espesos que oscurecen, permanecera privado
de conocer las verdaderas ensefianzas [ma arif] y de alcanzar su
verdadera meta.

Si, Dios no lo quiera, no existiera el socorro oculto de Dios, el
Exaltado, y de Sus perfectos auliia’, uno no sabria donde terminaria
finalmente su asunto y a qué destino le conducirian su movimiento
y su viaje.

Haizal edf 5 Lgena et 2
Dios mio, te dirijo mi queja y busco tu ayuda.'

iNosotros, vagabundos del reino de la ignorancia, perdidos en
el desierto del error, y de las diversiones egoistas y egocéntricas,
que llegamos al oscuro mundo del mulk y de la naturaleza y, como
los murciélagos, no abrimos el ojo de la vision real para contemplar
el justo reflejo de Tu Belleza en el espejo de las cosas, grandes y
pequeiias, ni las manifestaciones de Tu Luz a través de los niveles de
los cielos y de las tierras! Ciegos de ojos e insensibles de corazon,
hemos pasado nuestros dias y pasado una vida en la ignorancia y
el olvido de nosotros mismos.

Si Tu gracia ilimitada y Tu misericordia infinita y refulgente no
nos asistieran encendiendo una chispa en el corazon e infundiendo
una pasion en el alma, languideceriamos para siempre en esta per-

1 Ash-Shaij at-Tusi, “Misbah al-mutahayyid”, Du‘a Kumail, p. 587 .
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plejidad nuestra y no llegariamos a ninguna parte. Pero &l 1383
&l ino es eso lo que esperamos de Ti! Tus favores precedieron a
cualquier mérito (en nuestro favor) y Tu misericordia es (siempre)
inmerecida. jOh Dios, por Tu bondad socérrenos y guianos hacia
las Iuces de Tu Belleza y Majestad e ilumina nuestros corazones
con el resplandor de Tus Nombres y Atributos!.

Imposibilidad de conocer la realidad de los nombres y los
atributos

Hay que senalar que el conocimiento de la realidad de los Atri-
butos Divinos y su englobamiento, asi como su naturaleza, es algo
cuyas cumbres estan fuera del alcance de la prueba metafisica [bur-
han] y cuyo nucleo esta fuera del acceso al anhelo de los gnosticos.
Lo que se ha dicho desde el punto de vista de la prueba metafisica
en el pensamiento especulativo de los estudiosos de la metafisica
formal o en las discusiones de los adeptos a la terminologia de la
gnosis sobre los Nombres y los Atributos es correcto y estd bien
razonado de acuerdo con su enfoque.

Sin embargo, el aprendizaje [ ‘i/m] en si mismo es un velo es-
peso, y mientras no sea traspasado con el socorro del Todoglorioso
y a la sombra de la piedad perfecta, la mortificacion intensa, la
dedicacion completa y las suplicas sinceras al Sefior, las luces de
la Belleza y la Gloria Divinas no aparecen en el corazon del cami-
nante, y el corazon del emigrante hacia Allah no logra alcanzar el
testimonio de lo Invisible [mushahedeh-ye gaibiieh] y la presencia
manifiesta [hudur-e ayani] de la manifestacion de los Nombres y
los Atributos, por no hablar de las manifestaciones de la Esencia.

Estas afirmaciones no deben disuadirle a uno de la investigacion
y el estudio, que son en si mismos recordatorios de la Verdad, ya que
solo en raras ocasiones la planta sagrada de la ma ‘rifa crece y llega
a fructificar en el corazon sin la semilla de las verdaderas ciencias
y sus condiciones habituales. De ahi que uno no deba abstenerse al
principio de la busqueda de las ciencias con la debida observancia
de todos sus prerrequisitos y auxiliares, pues se ha dicho:

-10 -
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-4 -, (P ?
SlaaLEA 53 2 slal)
Las ciencias son la semilla de las revelaciones (gndsticas).!

Y si las ciencias no produjeran para uno un resultado completo
en este mundo a causa de ciertos obstaculos, traerian inevitable-
mente los frutos deseados en los otros mundos. Pero lo principal es
la observancia de sus requisitos y condiciones previas, algunas de
las cuales fueron discutidas en la exposicion de ciertas tradiciones
anteriores.

El conocimiento de la realidad espiritual de los
Profetas y los auliia’ es inalcanzable mediante el
pensamiento racional

Debe saberse que el conocimiento de la espiritualidad y la
estacion de perfeccion de las principales figuras proféticas y de los
infalibles auliia’ (P) en general, y de los del Sello de los Profetas
(PBd) en particular, no es alcanzable mediante el pensamiento o el
viaje a través de los ‘horizontes y las almas’ (afaq ua anfus; 41:53).

Eso, porque esos venerables personajes pertenecen a las luces
Divinas de lo Invisible y son la manifestacion completa y los signos
manifiestos de la gloria y la belleza Divinas, habiendo alcanzado,
en el viaje espiritual hacia Dios, el extremo ultimo de la autoani-
quilacion [fana’ adh-dhati] y la ultimidad de la ascension, hasta
el punto de ‘dos arcos de longitud o mas cerca’ (qaba gqausain au
adna; 53:9), aunque esta ultima estacion pertenece [especificamen-
te] al Sello de los Profetas y otros caminantes en su ascension son
seguidores de su ser sagrado.

Aqui no pretendemos describir la naturaleza del viaje de ese
sagrado personaje y la diferencia entre su ascenso espiritual [mi ray]

1 Sadr al-Muta‘allihin, “Al-Asfar al-arba’a”, t. IX, p. 123; véase también su “Tafsir
al-Quran’, la exégesis de 87:17.
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y los ascensos de otros Profetas y auliia’ (P). En aras del presente
discurso nos limitaremos a mencionar una tradicion relativa a su
luminosidad, pues la percepcion de su luminosidad requiere también
una luz interior y una gravitacion divina:

08 Da ale jBa L le s Be slill @Lsn
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En “Al-Kafi” (al-Kulaini informa) con su isnad de Yabir,
de Abu Ya'far (P). Yabir dice: “Le pregunté sobre el co-
nocimiento del Conocedor (al-’alim, es decir, un Imam).
Me respondio diciendo: ‘Oh Yabir, ciertamente, hay cinco
espiritus en los Profetas y los ausiia’; el Espiritu Santo,
el Espiritu de la Fe, el Espiritu de la Vida, el Espiritu del
Poder y el Espiritu del Apetito. Por medio del Espiritu
Santo, oh Yabir, conocen todo desde el Trono hasta debajo
de la tierra’. Luego anadio: ‘Oh Yabir, los cuatro espiritus
estan sujetos a vicisitudes, pero no el Espiritu Santo, que
no se dedica a la diversion ni al juego’”.!

A adle dixie Gl Gl du e o (g ealillys
g,.Su uf\‘,.\,j)w\ wjt J.\sj} (Hads S A J58
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?@n&\u\pamww‘zf\@ﬁ) A58 Al allg
n “Al-Kafi”, al-Kulaini informa con su isnad de Abu

Basir que dijo: “Le pregunté a Abu ‘Abd Allah (P) sobre la
afirmacion de Dios, el Bendito y el Exaltado, «Asi es como

1 Al-Kulaini, “Usul Al-Kafi”, t. |, p. 272, Kitab al-huyyah, Bab fihi dhikr al-aruah
al-lati fi al-A’immah, hadiz 2.
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te hemos revelado un Espiritu por orden Nuestra. Tii no
sabias lo que era la Escritura ni la fe»'. El respondio:
‘(El Espiritu mencionado en el versiculo) es una de las
criaturas de Dios, el Bendito y el Exaltado, mas grande
que Gabriel y Miguel, que estaba con el Mensajero de
Dios (PBd) y que solia informarle y guiarle, y después de
él estd con los Imames (P)’” 2

De la primera tradicion se desprende que los Profetas y los
ausiia’ (P) poseen una sublime posicion espiritual que se deno-
mina ruh al-qudus [lit, ‘el Espiritu de Santidad’]. Por medio de
ese estado abarcan todas las particulas del universo epistémica y
ontoldgicamente [ihateh-ye ‘ilmi qaiiumi]. En ese espiritu, no existe
la negligencia, el suefio, el error, el olvido y otras vicisitudes aso-
ciadas a la contingencia ni ninguno de los cambios y deficiencias
pertenecientes al reino del mulk.

Mas bien, pertenece al mundo del Invisible inmaterial y del
yabarut mayor. De la segunda tradicion se desprende que ese es-
piritu es perfectamente inmaterial y mayor que Gabriel y Miguel,
que son los mayores habitantes del sitio de proximidad del yabarut.

Si, los auliia’, cuya forma natural [tinah] ha sido modelada por
Dios, el Exaltado, con las poderosas manos de Su propia Belleza
y Majestad, y se ha manifestado, en la primera manifestacion de la
Esencia [tajalliye dhati-ye auuali], con todos los Nombres, Atributos
y la estacion omnimoda de la Unidad [magam al-ahadiiat-a yam’|
en su espejo perfecto, y los inici6 en la realidad de los Nombres y
los Atributos en la intimidad Invisible [jaluatgah al-gaib] de la Ip-
seidad Divina, la majestuosidad de su gloria y belleza esta mas alla
del alcance de las aspiraciones de los gnosticos, y la cumbre de su
perfeccion esta mas alla del acceso a los esfuerzos gnosticos de la
gente del corazon. Y se menciona en una tradicion del Profeta (PBd):

1 Cora, 42:52.
2 Al-Kulaini, “Usul Al-Kafi”, t. 1, p. 273, Kitab al-huyyah, Bab ar-ruh al-lati yusaddidu
Allah biha al A’immah, hadiz 1.
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A 5 b it L
‘Ali esta inmerso en la Esencia de Dios, el Exaltado.!

En dias anteriores, este autor, como un murciélago que descri-
be el sol que ilumina el mundo, ha descrito una pizca del magam
de la profecia y la uilaia en un tratado separado llamado “Misbah
al-hidaiah”

La espera de ‘los siete huyub’ mencionados en
relacion con el Profeta

Se han sugerido varios significados probables para estas pala-
bras de la noble tradicion: g da 5 58 Al alal Xe ala i iy aqui
mencionaremos algunos de ellos.

La primera es la sugerida por el perfecto gndstico y tradicionis-
ta, el marhum Faid (m). Se narra en una tradicion que hay setenta
mil velos de luz y oscuridad para Dios, el Exaltado; si los quitara,
las luces de la Belleza Divina quemarian todo aquello sobre lo que
cayera Su vista. En consecuencia, es probable que e laia g CaX
—— alll &a3al signifique que (para el Profeta, la mayoria de) todos
esos velos han sido retirados, de modo que de los setenta mil solo
quedan siete’. Segun esta interpretacion, la frase implica una elip-
sis y significa g 4de 4lll aais) con Dios, el Glorioso, como sujeto
activo (del verbo «xial),

Aunque esta interpretacion es quizas mas apropiada que los
otros significados probables, no es indiscutible. Desde el punto
de vista de la redaccion, una expresion mas adecuada para que la
descripcion transmita ese sentido serfa: g ¥) ade alll aaial Lo L

1 Al-Maylisi, “Bihar al-anuar”, t. xxxix, p. 313, “Ta’rij Amir al-Mu’minin”, bab 88,
hadiz 5.

2 “Misbah al-hidaiah ila al-Jilafa ua al-uilaia”, escrito en 1349 H.

3 Al-Faid al-Kashani, “Al-Uafi’, t. V, p. 614, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab al mu-
safahah, hadiz 16.
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e ¥ alll pe sl Como de acuerdo con esta interpretacion, la
perfeccion del Mensajero y la impermisibilidad de describirlo se
relaciona no con la presencia de los siete velos sino con la ausencia
de los otros velos, hubiera sido mas apropiado mencionarlos.

Ademas, desde el punto de vista del significado, ya que, apa-
rentemente, estos velos de luz y oscuridad que pertenecen a Dios, el
Exaltado, pertenecen a la creacion y no a los Nombres y los Atribu-
tos, implica que hay una criatura mas cercana (a la Esencia Divina)
que la luz sagrada del Noble Mensajero (PBd) mientras que se ha
establecido que su ser es el velo mas cercano y la primera criatura
y ni siquiera hay velos de Nombres y Atributos para ese maestro,
como se ha demostrado en su propio lugar, y las siete estaciones y
misterios de ese maestro tampoco son un velo para él.

Una segunda interpretacion es la ofrecida por el erudito tra-
dicionista, el marhum al-Maylisi, que Dios eleve su estacion en
el reino de la santidad, que también narra de algunos otros. Segun
esta interpretacion, esta frase se menciona a modo de introduccion
y pretende describir al Profeta a través de frases posteriores.'

Es decir, significa: “Como podria describirse a un siervo, para
quien Dios, que est4 oculto a las criaturas con siete velos, ha hecho
que la obediencia en la Tierra sea como la obediencia a El en el
Cielo, como un rey que esta situado mas alla de siete cortinas para
sus stbditos, que no pueden tener acceso a El sino por la mediacion
de un visir designado para ellos, y que envia un decreto declarando
que su mandato es mio”.

Y lo que se quiere decir con los siete velos son los siete cie-
los desde los que nos llegan las revelaciones de Dios a través del
Mensajero. También ha mencionado otra posible interpretacion
cercana a ésta en la que los siete velos se identifican con los velos
luminosos de los Nombres?. Aunque esta interpretacion, al igual que

1 Al-Maylisi, “Mir’at al-'uqul’, t. IX, p. 71, Kitab al-iman ua al-kufr “bab al musafahah”
hadiz 16.

2 Al-Maylisi, “Mir’at al-'uqul”, t. I1X, p. 71, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab al musafahah,
hadiz 16.
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la anterior, no es discutible desde el punto de vista del significado,
es inadecuada o mas bien rebuscada desde el punto de vista de la
redaccion y la descripcion.

Hay otra interpretacion probable que es mucho mas sélida y
convincente y mas apropiada para la ocasion. Sin embargo, la co-
rreccion de esta interpretacion depende de una de dos cosas: o bien
que «aia) se haya utilizado en sentido transitivo en el sentido de
&3 o bien que sea permisible hacerlo transitivo con un ba; y en
ambos casos que haya una elipsis que implique el objeto [maf ul].

Asumiendo la propiedad de uno de estos dos asuntos menciona-
dos, esto es lo que se quiere decir de acuerdo con esta interpretacion:
(Como podria describirse una criatura a la que Dios, el Exaltado, ha
ocultado con siete velos, y a cuya belleza y espiritualidad, que estan
a la par de la voluntad divina [mashiia], ha asignado siete velos que
se extienden desde el plano de la naturaleza corporea hasta el plano
de la mashiia absoluta, o desde el plano del reino corporeo del mulk
de ese amo hasta el lugar Invisible [magam al-gaib] de su ipseidad
[Auuiia]? No he podido encontrar ninglin caso en el 1éxico y el uso
para el significado transitivo de aunque algunos eruditos afirman
que no hay impedimento para hacerlo transitivo con un ba .

el G 320 Gaadd dl Jad g e die alallg

Y todo el conocimiento estd con Dios, y tal vez EIl haga
que se produzca algo en el futuro.

El significado de delegar el asunto al Mensajero
(PBd)

La delegacion [tafuid] del asunto al Mensajero de Dios (PBd),
como lo indican esta y muchas otras tradiciones

Hay que saber que el término tafuid se utiliza en un sentido
especial en las discusiones sobre yabr y tafuid (predestinacion y
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libertad humana total).

Segun este sentido de tafuid, significa que Dios, el Exaltado,
se ha na 'udhubillah, disociado en algin aspecto de hacer cualquier
tipo de disposiciones en el mundo, desde el extremo mas remoto
de la creacion perteneciente a las esferas inmateriales Invisibles
hasta el otro extremo del reino de la creacién y de la existencia
(corpdrea) y delegd su administracion en un ser que, o bien es un
ser perfecta y completamente espiritual e inmaterial que posee vo-
luntad y libertad de accidn, o bien es un existente fisico desprovisto
de voluntad y conciencia, que tiene una completa libertad de accion
independiente en él.

El tafuid en este sentido de delegacion de funciones divinas
a alguien, ya sea en materia de creacion [takuin] o de legislacion
[tashri’] o en el plano de la administracion de los asuntos de las
criaturas y su instruccion [ta 'dib], es imposible, e implica la afir-
macion de la deficiencia y la contingencia en relacion con el Ser
Necesario y la negacion de la contingencia y la necesidad en relacion
con el ser contingente.

A ella se opone el yabr, que significa la negacion de la eficacia
causal en relacion con los diversos planos de la existencia y la ne-
gacion absoluta de todo el sistema de causas y efectos. Esta nocion
es también absolutamente falsa y contraria a las pruebas metafisicas
firmes. Esto no se limita a los actos de las personas juridicamente
responsables [mukallafun], como es generalmente conocido. Mas
bien, la negacion del yabr y del tafuid en este sentido es la sunna
operante de Dios en todos los planos del ser y en todas las esferas
de lo Visto y lo Invisible. Sin embargo, la prueba de este asunto
queda fuera del alcance de estas paginas.

Las tradiciones que niegan el yabr y el tayuid deben aplicarse
a estos significados de los términos. El término fafuid tiene otro
significado en aquellas tradiciones que si afirman el tafuid (como la
siguiente tradicion de “A/-Kafi” del Imam al-Baqir sobre la legisla-
cion de ciertas leyes por el propio Profeta), o las que mencionan la
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delegacion de todos los asuntos de las criaturas (al Profeta), como
la (segunda) tradicion de “A/-Kafi” que se da a continuacion.

En la primera noble tradicion de “A/-Kafi” se narra con isnad
del Imam al-Bagqir (P) que dijo: “El Mensajero de Dios (PBd)
prescribid los dafos [diia] por la pérdida de un ojo y de la vida, y
prohibid6 el nabidh y todo intoxicante”. Alguien le pregunt6: “;Eso
fue sin que se le revelara nada?”. El Imam respondi6: “Si. Eso fue
para (que Dios pueda) conocer a los que obedecen al Mensajero de
Dios (PBd) y a los que lo desobedecen™

En otros casos, el Profeta (PBd) anadié un nimero de rak’at a
las oraciones diarias? e hizo que el ayuno durante el mes de Sha’ban
y en tres dias de cada mes fuera mustahab’.

La segunda tradicion es la siguiente:

mmu/'mm; Eiale :JE 35155 Ge ealill
FAEGE L;\uaﬁd;j;:c&:) Y}AS’M\AJQ
SE B cj.w Jsit ST W) 1O 2 §asdelh ca Sk

é\ 5,@..«\3 as
(Al-Kulaini informa) con su isnad de Curara que dijo:
“Escuché a Abu Ya'far y a Abu ‘Abd Allah (P) decir:
‘Ciertamente, Dios, el Todopoderoso y el Glorioso, ha
delegado el asunto de Sus criaturas en Su Profeta, para
ver como le obedecen’. Luego recito este versiculo: «Y lo
que el Mensajero os de tomadlo y absteneos de lo que os

1 Al-Kulaini, “Usul Al-Kafi”, Kitab al-huyyah, Bab at-tafuid ila rasulillah (PBd) ua
ila al-A’immah fi amr ad-din, hadiz 7.
cial s i adle i e ) gt s 06 S e s Ge 33105 Ge
Gaalls acle ) L ) 05k a1 085 A1 OIS . S0ud 085 ) 2385 el
Avain Hae Job Sl golad Ba aledl i QB 9S24 ela O G e
2 *"Uasa’il ash-Shi‘a’, t. lll, Kitab as-salat, Abuab a’dad al-farid, bab 13, hadiz 12,
14.
3 “Uasa’il ash-Shi’a”, t. VII, p. 361, Abuab as-saum al-mandub, bab 28, hadiz 5:

cm‘)ﬂ\éu)@.udsuﬁeb|44ﬁ)uw?)m4ﬂjdsAM\&AAM\J)MJW}
AR A Jas e a5l
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1202

prohibay

Eminentes eruditos han mencionado ciertos significados e inter-
pretaciones probables. Una de ellas es la que el erudito tradicionista
al-Maylisi (m), relata de Zigat al-Islam al-Kulaini y de la mayoria
de los tradicionistas y que ¢l mismo favorece. La esencia de la mis-
ma es que Dios, el Exaltado, después de que hizo al Mensajero tan
perfecto que no optaria por nada que no esté en conformidad con
lo que es verdadero y correcto y nada entraria en su bendita mente
que se oponga a la voluntad de Dios, deleg6 en ¢l la determinacion
de algunos asuntos, como la adicidon al numero de rak’at en las
oraciones obligatorias, la determinacion de asuntos supererogatorios
relacionados con la oracion y el ayuno, etc.

Esta delegacion [fafuid] era para poner de manifiesto la digni-
dad y majestuosidad de la posicion de ese Maestro cerca de Dios, el
Glorioso. Sin embargo, sus determinaciones y elecciones no estan
exentas de inspiracion y revelacion, y después de que ese Maestro
prescribiera algo, el asunto fue afirmado por la revelacion®. Mar-
hum al-Maylisi, que Dios eleve su lugar, también menciona otros
asuntos similares a éste, como el de ensefiar, instruir y administrar
a las criaturas, que le ha sido delegado, o el de proclamar y exponer
el ahkam, o abstenerse de ello, de acuerdo con las exigencias del
tiempo -como mientras se observa la tagiia- que le han sido dele-
gadas a él y a los demas Ma sumun®.

Sin embargo, en ninguna de las dos interpretaciones ofrecidas
por estos venerados eruditos se ha explicado el alcance del tafuid
como un principio racional coherente con los principios estableci-
dos. Ademas, la distincidon entre este tafuid y el tafuid imposible
sigue sin explicarse. Méas bien, lo que implican sus declaraciones

1 Coran, 59:7.

2  ‘“Usul Al-Kafi”, t. |, p. 266, Kitab al-huyyah, Bab at-tafuid ila rasulillah ua al-
a’immah fi amr ad-din, hadiz 3.

3 “Mir’at al-'uqul’, t. lll, p. 144, Kitab al-huyyah, Bab at-tafuid ila rasulillah, hadiz
1

4 “Mir'at al-'uqul”, t. Ill, p. 144, Kitab al-huyyah, Bab at-tafuid ila rasulillah, hadiz
1.
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-especialmente las del marhum al-Maylisi (m)- es que seria tafuid
[afirmacién de lo no permitido] creer que alguien que no sea Dios,
el Exaltado, puede crear, causar la muerte, proveer el sustento y
dar la vida, que quien sostiene tal creencia es un incrédulo [kafir]
y ninguna persona racional dudaria de que equivale a la apostasia.

Ademas, han considerado que el asunto de los milagros
[mu’yagat] y las hazafias milagrosas [karamat] son totalmente el
resultado de una oracion respondida, en la que Dios es el agente de
los sucesos. Sin embargo, el tafuid de la ensenanza e instruccion
de las criaturas y el otorgamiento y retencion de anfal y jums 'y el
establecimiento de ciertas leyes se considera correcto y adecuado.
Este tema es uno de los que rara vez se ha aclarado y casi nunca se
ha puesto bajo un criterio correcto.

La mayoria de las veces lo que se ha hecho es tomar un aspec-
to del asunto y discutirlo. También este autor, con su insuficiente
capacidad e ineptitud y la pobreza de su equipo y medios, no puede
entrar en este desconcertante valle partiendo de los preliminares.
Sin embargo, se ve obligado a hacer una breve alusiéon a modo de
conclusion metafisica, pues la revelacion de la verdad es inevitable.

Breve alusion al significado del tafuid

Debe saberse que no hay diferencia alguna entre los asuntos
grandes y pequefios en lo que respecta al imposible fafuid, en el
sentido de la suspension total de la Actividad Divina [magluliiat
al-iaddullah] y la independencia de la eficacia de la voluntad y el
poder de cualquier criatura. De la misma manera que el dar la vida,
el causar la muerte, la creacion, la aniquilacion y la transformacion
de un elemento en otro no pueden ser delegados en ningln ser, asi
también la delegacion del movimiento de un trozo de paja en cual-
quier criatura es imposible, aunque sea un arcangel, un apodstol o
cualquier otro ser desde los intelectos no materiales y los habitantes
del mas alto yabarut hasta el reino de la materia primigenia. Todas
las particulas del universo estan sometidas a la perfecta voluntad
divina y no tienen independencia propia en ningln aspecto.
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Todas ellas son necesitadas y pobres en su ser, asi como en sus
perfecciones Onticas, movimientos y pausas, poder y voluntad, y
todas sus funciones. Més bien, son pura pobreza y necesidad abso-
luta. Del mismo modo, no hay distincion entre asuntos importantes
e insignificantes con respecto al poder sustentador de Dios sobre
el ser y la negacion de la independencia de las criaturas y la mani-
festacion e influencia de la voluntad divina y su omnipresencia. De
la misma manera que criaturas tan débiles como nosotros tienen el
poder de realizar acciones débiles, como nuestros movimientos y
pausas (corporales) y todas las demas actividades, los elegidos de
Dios y los angeles no materiales son capaces de realizar actos tan
grandes como dar la vida, causar la muerte, proporcionar el sustento,
la creacion y la aniquilacion.

El Angel de la Muerte esta encargado de quitar la vida y su
toma de vida no es algo como el cumplimiento de la oracion, e
Israfil estd encargado de dar la vida, que no es de la naturaleza
de una oracion respondida, y estas acciones no caen bajo tafiid
invalido. Del mismo modo, si un uali perfecto y un alma potente y
pura -como son los espiritus de los Profetas y los auliia - tuvieran el
poder de aniquilar y crear, de causar la muerte y dar la vida, poder
que les ha sido otorgado por Dios, el Exaltado, no seria un caso de
tafuid imposible y no deberia considerarse invalido. La delegacion
de los asuntos de las criaturas en un espiritu perfecto cuya intencion
se aniquila en la intencion Divina y cuya voluntad es una imagen
de la voluntad Divina, y que no quiere nada excepto lo que Dios
quiere y no hace ningiin movimiento excepto lo que esta de acuerdo
con el mejor sistema [nitham al-aslah], ya sea en la creacion y el
engendramiento o en la legislacion y la instruccion, eso no s6lo no
es imposible sino que es bastante apropiado. De hecho, esto no es
tafuid, como se sefiala en la tradicion narrada por Ibn Sinan que se
citara en la siguiente seccion.

En fin, el tafuid en el primer sentido no es permisible en nin-
gun asunto y es contradictorio con la prueba metafisica firme. En
su segundo sentido, es permisible en todos los asuntos. Mas bien,
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el sistema del universo no se realiza sin el orden de las causas y
los efectos:

bl 9 e g i

Dios no hace que las cosas sucedan sino a través de sus
medios y causas.'

Debe saberse que lo que aqui se ha dicho brevemente es ra-
cional y estd de acuerdo con las so6lidas pruebas metafisicas y las
ensenanzas misticas, asi como en conformidad con la tradicion. Y
Dios es el guia.

El magam de los Imames (P)

Sabed que los puros e infalibles Ahlul Bait (P) tienen ciertas
posiciones espirituales elevadas en el viaje espiritual hacia Allah
cuya aprehension epistémica esta mas alla de la capacidad humana
y por encima de los intelectos de la gente de la razén y de las intui-
ciones [shuhud] de los gnosticos. Como se desprende de las nobles
tradiciones, comparten la estacion espiritual del Noble Mensajero
(PBd) y sus luces inmaculadas se dedicaron a la glorificaciéon y
alabanza de la Esencia Sagrada antes de la creacion de los mundos.

)'Auwa\q.«.cu.ﬁ duumudwu;mmu@tﬁ\
MAA G OE dagnl caoud) &l sl e @)
L\k:}dh{ucm\hy\djmd}e]éku}dJL\;&ﬁ\u\
emg_&u ;mw@&dx; ¢ A2 call ) fad 64.4}3\3}
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1 “Usul Al-Kafi”, t. 1, p: 183, Kitab al-huyyah, Bab ma’rifat Imam ua ar-radd ilaih:
AL ) B g a0 G
Véase también “Al-’Saffar”, Basa'irad-daraiat, p. 26, yu¢’ 1, bab 4, hadiz 2.
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En “Al-Kafi” [al-Kulaini informa] con su isnad de Mu-
hammad ibn Sinan que dijo: “Estaba con Abu Ya 'far, el
Segundo (P) cuando mencioné ante él el desacuerdo entre
los shi’as. Entonces dijo: ‘Oh Muhammad, ciertamente
Dios, el Bendito y el Exaltado, es siempre unico en Su Uni-
dad. Entonces El creé a Muhammad, ‘Ali y Fatima. Ellos
permanecieron durante mil eones", luego, El creé todas las
cosas y les hizo ser testigos de su creacion y decreto que
les obedecieran, delegando sus asuntos (es decir, de las
criaturas) en ellos. De ahi que permitan lo que quieran y
prohiban lo que quieran y no hagan nada mas que lo que
Dios, el Exaltado, quiere’. Luego dijo: ‘Oh Muhammad,
quien se sale de este credo transgrede los limites de la
recta doctrina y quien se queda atras perece, y quien se
adhiere a él alcanza la verdad. [Asi que aférrate a él, oh
Muhammad!’”.?

Caf ) alle diye Y & dum\upmmnu)
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@PJ&M\wchﬁcuu@;& cm\j\"’k

@!‘Jbﬁl‘?s@‘

En “Al-Kafi”, al-Kulaini informa con su isnad de al-
Mufaddal que dijo: “Le dije a Abu ‘Abd Allah (P): ‘; Como
era tu estado cuando estabas en las Sombras?’. Respondio:
‘Oh Mufaddal, estabamos con nuestro Sefior y no habia

®
c,\.

En el gnosticismo se entiende como edn, cada uno de los seres eternos ema-
nados de la unidad divina que colman el intervalo entre la divinidad y la materia,
formando el mundo espiritual. En filosofia edn se entiende como el periodo de
tiempo indefinido e incomputable.

“Usul Al-Kafi”, t. 1, p. 441, Kitab al-huyyah, Bab maulid an-nabi ua uafatuh, hadiz
5.
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nadie mas que nosotros en la Sombra Verde: Le glorifica-
bamos, Le llamdbamos Santo y Unico y Le ensalzdbamos.
Ademas de nosotros, no habia ningun arcangel ni ningun
espiritu, hasta que se le aparecio a Dios para originar la
creacion. Entonces, creo lo que quiso y como quiso de los
angeles y de las demas criaturas. Luego nos dio el cono-
cimiento de ello’”.!

Las tradiciones relacionadas con la naturaleza [tinah] de sus
cuerpos y la creacion de sus espiritus y corazones, y las que hablan
de que se les dio (el conocimiento del) Mas Grande Nombre [ism al-
a tham] y las ciencias -que se les otorgaron de los almacenes divinos
Invisibles- de los Profetas y los dngeles y lo que esta por encima
de eso y lo que no entra en la imaginacién de ustedes ni de mi, y lo
que se menciona de sus otras excelencias en los diversos capitulos
de las obras fidedignas de nuestros asociados, especialmente en el
“Usul Al-Kafi”, son tales como para confundir el intelecto.

Nadie puede comprender sus misterios y realidades sino sus
propios seres sagrados. En esta noble tradicidon en cuya exposicion
nos encontramos, se hace referencia a una de sus excelencias, que es
el Verso de la Purificacion [al-aiat at-tathir]?, el cual, de acuerdo con
las tradiciones mutauatir narradas a través de las cadenas de trans-
misién sunnis y shi’as, fue revelado sobre los infalibles Ahlul Bait.

Aquellos a los que se refiere el noble versiculo con Ahlul Bait,
tal y como afirman el consenso de la Shi‘a y las abundantes o mu-
tauatir tradiciones narradas a través de cadenas de transmision no
shi‘a [ ‘amma], son la Casa de la infalibilidad [ isma] y la pureza
[tahara]. Este es un punto cuya elaboracion seria la explicacion de
lo que es evidente.

1 “Usul Al-Kafi”, t. 1, p. 441, Kitab al-huyyah, Bab maulid an-nabi ua uafatuh, hadiz
7.
2 Coran, 33:33.

&0t (5305 T QAT G (0 ol 81 Ly By
«Ciertamente, Dios quiere apartar de vosotros la impureza jGente
de la Casal! y purificaos absolutamente»
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La realidad del ‘isma

En esta, asi como en otras nobles tradiciones, riys (en la
aleya 33:33) se ha interpretado como duda [shakk], y en algunas
tradiciones, se interpreta como libertad de todos los defectos. Un
estudio de la exposicion de algunas de las tradiciones anteriores
muestra que la negacion de la duda implica la negacion de todos
los defectos internos y externos y, de hecho, implica la infalibilidad
[ ‘isma]. Esto se debe a que la infalibilidad no es algo contrario al
libre albedrio, como en el caso de los asuntos relacionados con la
naturaleza y el instinto.

Mas bien es un estado espiritual y una luz adquirida por medio
de la luz perfecta de la certeza [iagin] y la tranquilidad total [itmi-
nan]. Los errores y pecados que cometen los seres humanos se deben
auna conviccion y una fe inadecuadas. Los grados de conviccion 'y
fe son tan variados que resultan indescriptibles. La perfecta certeza
de los Profetas y su completa tranquilidad, adquirida a través del
conocimiento sin intermediarios [mushahedeh-ye hudariia], los
hace inmunes al error. La conviccion de “Ali ibn Abi Talib (P) lo
llevo a la estacion que declard: “Aunque me dieran el mundo entero

9]

para privar injustamente a una hormiga de un grano, no lo haria™'.

En cualquier caso, por designio preeterno de Dios, han sido
limpiados del shirk y de la duda, purificados de las impurezas y
contaminaciones del mundo de la naturaleza fisica [ ‘alam at-tabiat]
y de la oscuridad del apego a otro que no sea Dios, el Exaltado,
liberados de las ofuscaciones del ego y de las gruesas envolturas del
egoismo y de la atencion a otro (que no sea Dios), convirtiéndose
en sagradas luces divinas y signos completos del Sefior, que los ha
hecho pura y puramente Suyos. De ahi que sus estaciones sean tales
que no pueden describirse ni explicarse adecuadamente y, como el
fénix del gaib de la Ipseidad Divina, las cimas de su gloria estan
mas alla del alcance de las aspiraciones (gnosticas):

1 “Nahy al-balaga”, jutba 215.
Cla @l Al s e O Sl eSSl @t L Gt a8 ] 5405
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Quita tu red porque nadie puede atrapar al fénix.!

La indescriptibilidad de la fe

Hay que saber que el iman [la fe] es también una de las per-
fecciones espirituales cuya realidad radiante raramente puede ser
conocida por nadie. Incluso los fieles, mientras permanecen en el
mundo y en la oscuridad de la naturaleza, no son conscientes del
resplandor de su fe y de la dignidad que tienen ante Dios.

Mientras el hombre permanece en este mundo, se acostumbra
tanto a sus condiciones y habitos que cuando oye algo sobre las
noblezas y bondades del otro mundo y sus castigos y decepciones,
las compara inmediatamente con una forma similar en el reino del
mulk. Por ejemplo, compara las noblezas prometidas por Dios, el
Exaltado, a los fieles y las recompensas que les ha preparado, y cuyas
noticias han sido transmitidas por los Profetas (P) con los regalos y
honores que reciben los hombres de los principes y los soberanos o
algo mejor y mas elevado. Supone que las bondades de ese mundo
son como las de este mundo, aunque algo mas refinadas y superiores.

Tal comparacion es totalmente invalida. Las bondades de ese
mundo, sus delicias y su fragancia no pueden ser verdaderamente
imaginadas por nosotros, y nada parecido entra en nuestra mente.
No podemos concebir como un trago del agua del Paraiso puede
poseer todos los placeres imaginables y posibles, cada uno de los
cuales es distinto del otro, pues la calidad de cualquier deleite (de ese
mundo) no tiene ninguna similitud con los placeres de este mundo.

En esta noble tradicion, se menciona una de las noblezas de
los fieles que, a la vista de la gente de la gnosis y de la gente del
coraz6n, son incomparables con nada y no pueden medirse con

1 Hafiz: et yxwmsv_mi\f'%/;wmﬁgf,@w
-26-



Comentario a cuarenta hadices

ninguna medida, y es la afirmacion de la tradicion en la que se dice:
“En efecto, cuando el creyente toma a su hermano con la mano al
encontrarse con €1, Dios los mira y los pecados se desprenden de sus
rostros de la manera en que caen las hojas de un arbol”. El mismo
tema se repite en muchas otras tradiciones, como la siguiente:
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En “Al-Kafi”, al-Kulaini informa con su isnad de Abu
Ya'far (P) que dijo: “Cuando los fieles se reuinen y se to-
man de la mano, Dios, el Exaltado, se vuelve hacia ellos
con Su rostro, y sus pecados caen de ellos de la manera
en que las hojas caen de un drbol”.!

Solo Dios sabe qué luminosidad y nobleza interior se asocia
a esta mirada de Dios, el Exaltado, y a esta atencion suya con Su
noble rostro, y qué velos se quitan de entre el siervo fiel y las luces
de la Belleza de la Sagrada Esencia y qué socorro proporciona a
los fieles. Sin embargo, hay que conocer la realidad y el verdadero
secreto que hay detras de estas noblezas y no hay que desatenderlo.

La atencidn del corazon debe dirigirse a que el acto alcance
su perfecta luminosidad y a que un aliento divino sea soplado en
el cuerpo del acto. Esa realidad y verdad secreta radica en el forta-
lecimiento del vinculo de amor y cordialidad y la renovacion de la
alianza de amor y hermandad por la causa de Dios. A este punto se
le atribuye una gran importancia en las nobles tradiciones y también
se insinua en las tradiciones relacionadas con este tema:
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En “Al-Kafi” (al-Kulaini informa) con su isnad de Abu

1 “Usul Al-Kafi”, t. ll, p. 180, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab al-musafahah, hadiz 4.
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Ya'far (P) que dijo: “Cuando los fieles se encuentran y
se toman de la mano, Dios pone Su mano entre sus ma-
nos y estrecha la mano del que tiene mayor amor por su

2]

compariero”.

Se dice en otra tradicidén que cuando los fieles se encuentran y
se dan la mano, Dios, el Exaltado, hace descender Su misericordia
sobre ellos; nueve décimas partes de ella pertenecen al que tiene
mayor amor por su compaifiero, y si son iguales [en amor], la mise-
ricordia los envuelve?. Hay muchas tradiciones sobre este tema y
las que se han citado seran suficientes.

als Y5 d axalls

Y todas las alabanzas son de Dios, al principio y al final

1 “Usul Al-Kafi’, t. |, p. 441, Kitab al-huyyah Bab, maulid an-nabi ua uafatuh p.

179, hadiz 2.
2 “Usul Al-Kafi’, t. |, p. 441, Kitab al-huyyah Bab, maulid an-nabi ua uafatuh p.

181, hadiz 14:
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Trigésimo segundo hadiz:

La conviccion en la fe
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Con mi cadena de transmision continua que llega hasta
Muhammad ibn la’qub al-Kulaini, de al-Husain ibn Mu-
hammad, de al-Mu’alla ibn Muhammad, de al-Hasan ibn
‘Ali al-Uashsha’, de ‘Abd Allah ibn Sinan, de Abu ‘Abd
Allah (P) que dijo: “Entre las cosas que pertenecen a la
solidez de la certeza (en la fe) de un musulman es que no
complacera a la gente mientras desagrada a Dios, ni los
culpara por algo que Dios no le ha dado. Porque, en ver-
dad, el ri¢q [provision, sustento] de Dios no es provocado
por la codicia de nadie, ni es retenido por la desaprobacion
de nadie, y si alguno de vosotros huyera de su ricqg como
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la mentira huye de la muerte, su ri¢q lo alcanzaria de la
misma manera que es alcanzado por la muerte”. Luego
anadio: “Ciertamente, Dios, con Su justicia y equidad, ha
puesto la alegria y el consuelo en la certeza [iaqin] y la
satisfaccion [ar-rida] y ha puesto la tristeza y la pena en
la duda y la insatisfaccion.!

Exposicion

Al-Yauhari dice que sajal (vocalizado como faras) y sujt
(vocalizado como qufl) son lo contrario de la satisfaccion [rida].
Por lo tanto, sajita significa gadiba [es decir, ‘se enfadd’ o ‘se
indigné’] y tal persona es sakil [enfadada]. Al-gist, con kasra del
qaf, significa justicia [ ‘adl]; de ahi que su mencion junto con ‘ad!/
sea para aclararlo.

Ar-rauh y ar-rahah son sinonimos y significan comodidad,
como menciona al-Yauhari. De ahi que su mencién junto a ‘ad!
sea para aclararlo. O que rauh significa la paz del corazén y rahah
significa la facilidad del cuerpo, como afirma al-Maylisi®.

En cuanto a al-hamm y al-hugn, al-Yauhari los considera
sindnimos, por lo que su mencion conjunta seria aclaratoria. Y al-
Maylisi dice que hamm probablemente significa la agitacion que
siente el alma en el momento de experimentar (la duda y la insatis-
faccion), y hugn es la pena y la ansiedad que se siente después de
su fallecimiento®.

Explicacion de “ni los culpara por algo que Dios
no le ha dado”

1 Al-Kulaini, “Usul Al-Kafi”, t. Il, p. 57, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab fadl al-iaqin,
hadiz 2.

2 Al-Maylisi, “Mir’at al-'uqul”, t. VII, p. 359, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab fadl al-
iaqin, hadiz 2.

3 Al-Maylisi, “Mir’at al-'uqul”, t. VII, p. 359, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab fadl al-
iaqin, hadiz 2.
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En cuanto a la declaracion 4l 433 al s e es-njla Y3 [ni los cul-
para por algo que Dios no le ha dado] se ha considerado que tiene
dos interpretaciones probables. La primera, que no culparia a la
gente ni se quejaria por su abstencion de darle algo, ya que es un
asunto sujeto al poder y la providencia divina, y Dios, el Exaltado,
no ha decretado ese regalo como parte de su provision, y quien es
un hombre de convicciones sabe que es un acto de la providencia
divina y por eso no culparia a nadie. Esta interpretacion ha sido
sugerida por el muhaqqig Faid (m)!, y el erudito tradicionista, al-
Maylisi, también la ha afirmado?®.

El augusto Faid (m) también ha sugerido otra interpretacion,
que es que uno no los culparia por algo que Dios, el Exaltado, no
les ha dado, pues Dios, el Exaltado, ha dotado a la gente de manera
diferente y nadie debe ser culpado por ello [es decir, por no poseer
algo]. Y esto es como la tradicion que afirma que “Si la gente supie-
ra como ha creado Dios a los hombres, nadie culparia a otro™. El
venerable tradicionista al-Maylisi (m) ha dicho: “La improbabilidad
de esta interpretacion no se oculta, especialmente al considerar la
siguiente frase explicativa:

LA Y 3OO

Pues, ciertamente, la provision (de Dios) no se facilita
4
con...

En opinién de este autor, la segunda interpretacién es mas
adecuada que la primera, sobre todo teniendo en cuenta la frase
explicativa mencionada. Esto se debe a que sdlo se puede culpar
a las personas en estado de necesidad y de estrechez de medios de
vida si su sustento [ri¢g] esta bajo su propio control y el esfuerzo
y el empefio de uno son los medios (eficaces) para su aumento.
Entonces uno puede decir (a otro): “Yo me he esforzado y me he

Al-Faid al-Kashani, “Al-Uafi”, t. IV, p. 269.

“Mir’at al-'uqul”, t. VIl, p. 356, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab fadl al-iaqin, hadiz 2.
“Al-Uafi”, t. IV, p. 270.

“Mir’at al-'uqul”, t. VIl, p. 357, Kitab al-iman ua al-kufr; Bab fadl al-iagin, hadiz
2.
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esforzado, mientras que t no lo has hecho, y por eso estas afligido
por la estrechez de tu sustento”. Sin embargo, la gente de la certeza
sabe que el sustento no se obtiene por la avaricia y el esfuerzo de
uno, y por eso no culpa a los demas.

Conciliacion de las tradiciones sobre el reparto de los medios de
subsistencia y las tradiciones que exhortan al esfuerzo

Hay que saber que estas nobles tradiciones cuyo significado lite-
ral es que el ri¢q estéa repartido y predeterminado -algo que también
indican los nobles versos del Coran- no contradicen las tradiciones
que ordenan buscar el sustento y exhortan a esforzarse en la ocu-
pacion y el oficio, e incluso consideran la falta de esfuerzo como
reprobable y censurable. Asi, consideran que quien no se esfuerza
en buscar el sustento es alguien cuyas oraciones no son atendidas y
a quien Dios no le proporciona el sustento. Hay muchas tradiciones
sobre este tema y aqui bastara con citar un hadiz:

Hag Jad L 2O 4lle 3allall dilve i \du du}fj\
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De Muhammad ibn al-Hasan, el Shaij at-Ta’ifa at-Tusi
(q) que narra con su isnad de ‘Ali ibn ‘Abd al- ‘A¢i¢ que
dijo: Abu ‘Abd Allah (P) me pregunto: “;Qué hace ‘Umar
ibn Muslim?”. Le dije: “Que me hagan su rescate, se ha

dedicado a la adoracion y ha abandonado su oficio”. Dijo:
“1Ay de él! jAcaso no sabe que la oracion de quien aban-
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dona la busqueda (del sustento) no es aceptada? Cierta-
mente, un grupo de los Comparieros del Mensajero de Allah
(PBd) cerraron sus puertas y se volvieron a adorar cuando
se revelo este versiculo: «Y a quien sea temeroso de Dios
El le dard una salida y hard que le llegue la provision
por donde menos lo espera»'. Cuando el Profeta (PBd)
se entero de ello, los convoco y les pregunto: ‘;Qué os ha
impulsado a hacer lo que habéis hecho?’. Ellos dijeron:
‘Oh, Mensajero de Allah, Dios ha garantizado nuestro
sustento y por eso nos hemos volcado a la adoracion’. El
les dijo: ‘La oracion de quien hace eso no serd aceptada.
Debéis buscar el sustento’”.?

Larazon de la ausencia de contradiccion entre las tradiciones es
que el sustento, y todos los asuntos para ello, estan sujetos al poder
de Dios incluso después del esfuerzo de uno. Nuestro esfuerzo no
es un agente independiente en la adquisicion del sustento. Mas bien,
esforzarse es un deber de las criaturas, y la ordenacion de los asun-
tos y todos los medios aparentes y no aparentes, la mayoria de los
cuales estan fuera del control de las criaturas, es por determinacion
del Exaltado Creador.

Por lo tanto, un ser humano de sana conviccion e informado de
los cursos de los asuntos -mientras no se abstiene de esforzarse y
realiza sus deberes segun lo prescrito por larazon y la ley revelada,
y sin cerrar la puerta del esfuerzo con falsas excusas- sigue conside-
rando que todo se deriva del sagrado Ser Divino y no considera que
nada tenga ninguna eficacia en el plano del ser y sus perfecciones.
El buscador, el que busca y el buscado derivan de El. Lo que dice
esta noble tradicion, que el hombre de sana conviccion no culpa a
nadie por la falta de aumento de los medios de vida de la gente,
significa que si hacen la cantidad habitual de esfuerzo no deben ser
culpados. Ademas, es preferible culpar a los que no se esfuerzan para

1 Coran, 65:2-3.
2 Al-Hurr al-Amili, “Uasail ash-Shia”, t. Xll, 15, Kitab at-tiyarah, Abuab muqiddimat
at-tiyarah, hadiz 7.
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inducirlos a esforzarse, algo que se afirma en las nobles tradiciones.

En fin, este tema es una de las ramificaciones de yabr y tafuid
[predestinacion y libre albedrio] y quien haya estudiado esa cuestion
puede descubrir el hecho subyacente del asunto, cuya elaboracion
esta fuera del alcance de nuestra discusion.

Los signos de la solidez de la conviccion

En esta noble tradicion, dos cosas se consideran los signos
de la solidez de la conviccion de uno. Primero, que uno no debe
buscar el placer de la gente a costa del desagrado y la ira de Dios.
Segundo, que uno no debe culpar a la gente por lo que Dios no le
ha dado. Estos dos son los frutos de una conviccion perfecta, y sus
cualidades opuestas se deben a la debilidad de la conviccion y a
una fe enferma. En estas paginas, siempre que ha sido oportuno,
hemos explicado la fe, y la conviccion, y sus frutos. Aqui también
mencionaremos brevemente estas dos cualidades en su estado de
solidez y salud, asi como su condicioén opuesta.

Hay que saber que un hombre busca el placer y la satisfaccion
de la gente y trata de ganarse su corazon y estar en su gracia porque
los considera eficaces en los asuntos que le interesan. Por ejemplo,
el que ama el dinero y la riqueza se siente humilde ante los ricos;
los adula y es obsequioso ante ellos.

Los que buscan la posicion y el honor exterior, adulan a los
subordinados y buscan servilmente ganarse sus corazones de una u
otra manera. Lo mismo ocurre en un circulo; los subordinados adulan
a los hombres de posicion y los buscadores de posicion adulan a los
subordinados mezquinos, excepto aquellos que, en el otro lado del
asunto, se han entrenado a través de la disciplina espiritual y buscan
el placer de Dios. El mundo y sus adornos no los sacuden, y buscan
el placer de Dios al dirigir, y buscan a Dios y la verdad al seguir.

Las dos clases de personas
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Las personas del mundo se pueden dividir brevemente en dos
clases. Son aquellos a quienes la certeza ha llevado al punto de ver
todos los medios externos y agentes aparentes como sujetos a la
perfecta y eterna voluntad del Ser Necesario. No ven ni buscan nada
mas que a Dios, y creen que El es el Ginico Maestro y Agente en el
mundo y en el Més All4. Encontrando una certeza no manchada por
la deficiencia, la duda y la vacilacidon, tienen verdadera fe en uno
de los nobles versos del Coran, que dice:
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«Di: “;Oh Dios, Soberano de todo gobierno! Tu das el
gobierno a quien quieres y se lo quitas a quien quieres”»
(3:26)

Consideran que Dios, el Exaltado, es el Amo del reino del ser y
que todos los dones provienen de ese Ser Sagrado. Consideran que
todos los flujos y reflujos del ser y todas las perfecciones existen-
ciales provienen del Ser Sagrado de acuerdo con el (mejor) orden
(de la existencia) y el bien (universal). Por supuesto, las puertas de
la gnosis se abren para tales personas y sus corazones se vuelven
divinos. No conceden ningun valor al placer y al disgusto de la
gente y no buscan nada mas que la buena voluntad de Dios. Sus
ojos avidos no buscan nada més que a Dios y en sus corazones y
con todo su ser murmuran la melodia: “Dios mio, cuando Tu nos
concedes, /quién puede interceptar Tu favor? Y si nos privas (de
algo), (quién podra devolvérnoslo?”.

De ahi que cierren sus ojos a la gente, a sus favores y a su
mundo, abriendo los ojos de su necesidad en Dios, gloriosa es Su
Majestad. Tales personas nunca intercambiarian el desagrado de
Dios, el Exaltado, con el placer de todo el orden de los seres, tal
como declaré el Comandante de los Creyentes (P). Aunque no le
dan importancia a nada excepto a Dios, el Exaltado, y consideran
que todos los seres necesitan de Allah, sin embargo, ven todo con
los ojos del asombro, la misericordia y la compasion, y no culpan a
nadie de ningun asunto excepto para reformarlo y educarlo.
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Asi eran los Profetas (P) que veian todo como perteneciente a
Dios y como manifestaciones de Su Belleza y Gloria. No veian a
las criaturas de Dios mas que con amor y compasion, sin culpar a
nadie en su corazon por cualquier insuficiencia y debilidad, aunque
si lo hacian exteriormente en aras del bien general y la reforma de
la familia humana. Este fue uno de los frutos del arbol inmaculado
de la certeza y la fe y de su comprension de las Leyes Divinas.

Sin embargo, en cuanto al segundo grupo, se trata de aquellos
que son ajenos a Dios, y si acaso atienden, es una atencion inade-
cuada y una fe incompleta. Como resultado, ya que la atencion a la
multiplicidad y a las causas y medios externos les ha hecho descuidar
la Causa de todas las causas, buscan el placer de las criaturas.

A veces, son tales que buscan adquirir la buena voluntad de
las criaturas mas débiles mientras preparan los medios del disgusto
y la ira de Dios. Asi, se acomodan a los pecadores, o descuidan el
deber de amr bi’l-ma’ruf ua’l-nahi ‘an al-munkar cuando las condi-
ciones exigen su cumplimiento, o dan decretos [fafua] permitiendo
lo que es ilicito, o son culpables de falso testimonio, o difaman y
calumnian a los fieles para complacer a la gente del mundo y a los
hombres de estatus y posicion exterior. Toda esta conducta se debe
a la debilidad de la fe, o mas bien constituye un grado de adoracion
de idolos [shirk]. Tal vision hace que el hombre sea propenso a
muchos rasgos fatales, incluyendo los mencionados en esta noble
tradicion. Tal persona tiene una mala opinion de los siervos de Dios
y los trata con enemistad y hostilidad, culpandolos y vilipendian-
dolos en asuntos, etc.

Los puntos de vista de la Mu‘tacila y la Asha’ira
y la posicion correcta

Maylisi, el tradicionista (m) en “Mir‘at al-Uqul”, tiene una
discusion bajo esta noble tradicion sobre si el rigg repartido por
Dios, el Exaltado, se limita a lo que es licito y si incluye también
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lo ilicito. Ha citado las opiniones contradictorias de los ash‘aritas
y los mu‘tagilitas sobre esta cuestion y el recurso de ambas partes
a las tradiciones y textos narrados. Considera que la posicion de
los Imames est4 de acuerdo con la opinion de los mu‘tagilitas de
que el sustento repartido [ri¢qg al-magsum] no incluye lo ilicito y se
limita a lo licito. También cita los argumentos de los mu‘tagilies que
recurren al significado literal de algunos versiculos y tradiciones y
se basan en el significado literal de ri¢g -como es la practica de los
ash‘aritas y los mu‘tagilies!-.

Ha aprobado los argumentos de la Mu‘tacila y, aparentemente,
considera que sus afirmaciones estan de acuerdo con la opinién
dominante de la Imaamiia. Sin embargo, hay que tener en cuenta
que esta cuestion es uno de los corolarios del problema del yabry
el tafuid, y 1a posicion imami a este respecto no se ajusta ni a la de
la Asha’ira ni a la de la Mu‘tacila. Mas bien, la posicion mu‘tagili
es mas inutil y degenerada que la de los ash‘aritas, y si algunos
tedlogos imamies (i) se han inclinado por ella, ha sido debido al
descuido de la verdad del asunto.

Como se ha mencionado anteriormente, la cuestion del yabr
y el tafuid ha permanecido muy vaga en las discusiones de la ma-
yoria de los eruditos de las dos escuelas, y la controversia no se ha
resuelto sobre la base de criterios correctos. Por lo tanto, la relacion
de esta cuestion con el problema del yabry el tafuid ha pasado casi
desapercibida, aunque es una de sus principales ramificaciones.

Brevemente, la creencia ash‘arita de que lo licito y lo ilicito
forman parte del sustento repartido implica yabr, y la creencia
mu‘tagilita de que lo ilicito no forma parte del sustento repartido
implica fafuid. Ambos (yabr y tafuid) son invalidos y su falsedad
se ha puesto de manifiesto en su lugar apropiado.

Nosotros, de acuerdo con los principios establecidos y de-
mostrables, consideramos lo licito y lo ilicito como distribuido por
Dios, de la misma manera que consideramos que los pecados son

1 Fajr ad-Din ar-Radhi, “At-Tafsir al-kabir”, t. Il, p. 30.
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por determinacion [faqdir] y decreto [gada’] divinos, aunque no
conlleva yabr ni invalidez. Estas paginas no son apropiadas para
exponer la prueba y me he impuesto la condicion de no discutir
asuntos técnicos, siendo yo mismo ignorante de su realidad esen-
cial'. En consecuencia, nos limitaremos a esta referencia pasajera,
y Dios es el Guia.

Marhum al-Maylisi ha abierto otra discusion bajo esta noble
tradicion, en cuanto a si es absolutamente obligatorio para Dios, el
Exaltado, proveer el sustento de Sus criaturas o sélo en el caso de
esfuerzo por parte de ellas?.

Este es un tema mas propio de los principios de los tedlogos
y se debe proceder en estas discusiones, en general, con otro enfo-
que basado en criterios metafisicos y principios definidos. Lo que
es preferible es abstenerse enseguida de este tipo de discusiones,
que no son del todo fructiferas, y ya hemos sefialado antes que la
distribucion de los sustentos de acuerdo con la ordenacion divina
no esta en contradiccion con la realizacion de esfuerzos y empeiios
en su busqueda.

Descansa en la certeza, preocipate en la duda

Esta seccion se refiere a la explicacion de la afirmacion de que
Dios, el Exaltado, ha colocado la alegria y el consuelo en la certeza
y la satisfaccion, y la pena y el dolor en la duda y el desagrado, y
que esto estd de acuerdo con la justicia divina. Debemos saber que
la alegria y el consuelo [rauh y rahah] que se mencionan en esta
noble tradicion, asi como la pena y el dolor que se mencionan en ella,

1 Nota del autor: Sin embargo, como la mano esta sujeta a Su poder, hemos
ofrecido brevemente un estudio de este problema en la exposicion de la trigésima
novena tradicion. (Segun lo expuesto por el Imam ‘Ali, que la paz sea con él):

pagll (a5 ol Jall ity ) Gine
Conoci a Dios (es decir, su omnipotencia) a través de la anulacién de

decisiones y la ruptura de resoluciones.
2 “Mir’at al-'uqul”, t. VII, p. 358. Kitab al-iman ua al-kufr, Bab fadl al-iaqin, hadiz 2.
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ya que se mencionan en relacion con la determinacion y el reparto
del sustento, pertenecen a los asuntos mundanos y a la busqueda y
adquisicién del sustento, aunque de acuerdo con cierta interpreta-
cion su relacion con los asuntos del Mas Alla también es correcta.

Aqui pretendemos exponer esta (parte de la) noble tradicion.
Hay que saber que un ser humano que posea una fe convencida
en Dios y en Sus disposiciones y que se apoye en el firme pilar
del Absolutamente Omnipotente, que determina todos los asuntos
de acuerdo con lo que es mejor para las criaturas [masalih] y que
posee una misericordia absoluta y perfecta y es absolutamente
omnipresente y omnipotente, encontrard, por supuesto, que todas
las dificultades le resultan faciles en virtud de tal conviccion y que
todas las dificultades le resultan faciles de soportar. Su esfuerzo
en la busqueda del sustento es muy diferente de la buisqueda de la
gente mundana y de aquellos que estan afligidos por la duda y el
shirk. Aquellos que confian en las causas y los medios aparentes
estdn continuamente temblorosos y ansiosos en sus busquedas. Y si
se enfrentan a alguna adversidad la encuentran muy desagradable,
pues no consideran que vaya acompanada de beneficios ocultos.

Ademas, quien considera que su felicidad radica en la con-
secucion del mundo se ve afligido por el dolor y la miseria en su
busqueda, perdiendo el confort y la felicidad. Toda su atencién y
cuidado se gasta en esa busqueda. Asi, vemos que las personas
mundanas estan perpetuamente en un estado de angustia y no poseen
la paz de la mente o del cuerpo. Del mismo modo, si el mundo y
sus ornamentos les son arrebatados, se ven sometidos a una pena'y
un dolor interminables. Si una afliccién los visita, pierden toda la
pacienciay la fuerza y no tienen fortaleza ante los acontecimientos.
La razén de ello no es otra que su duda y su vacilante creencia en
la ordenacién divina y su justicia, y sus frutos son asuntos como
éstos. Ya hemos ofrecido una explicacion a este respecto, por lo que
serd inapropiado repetirla.

En cuanto a la explicacion de la dependencia de estos efectos
de la certeza y la satisfaccion, y de aquellos efectos de la duda y la
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ira, de que sean asi por ordenacion divina, y de que esta ordenacion
sea justa, eso depende de la explicacion del influjo de la eficiencia
[fa’iliia] de Dios, el Exaltado, en todos los planos del ser, sin que
conduzca a yabr, lo cual es invalido ademas de imposible. También
depende de la explicacion causal de la perfeccion del orden del ser,
y ambas tesis quedan fuera del ambito de estas paginas.

15805 V50 4 Aaadlg

Y todas las alabanzas son de Dios, al principio y al final
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Trigésimo tercer hadiz:

Uilaia y las obras

u\y)@ﬂ\u)wwweEY\@ud\&\M\Mh
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Con una cadena de transmisores que llega hasta el Shaij
pionero, Muhammad ibn la’qub al-Kulaini (r) de Ahmad
ibn Muhammad, de al-Husain ibn Said, de alguien que lo
narro de ‘Ubaid ibn Curara, de Muhammad ibn Marid
que dijo: “Le dije a Abu ‘Abd Allah (P): ‘Se nos ha na-
rrado un hadiz tuyo que dice: Cuando hayas adquirido la
ma ‘rifa, es decir, de los derechos del Imam (P), entonces
haz lo que quieras. Me contesto: En efecto, he dicho
eso. Le dije: ;Incluso si uno cometiera adulterio y robo y
bebiera vino?. Dijo: jInna lillahi ua inna ilayhi raji’'un!
[«;En verdad, pertenecemos a Dios y, en verdad, a El
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retornamos!»'] Por Dios, ellos (es decir, los que han
interpretado nuestras declaraciones de esa manera) no
han sido justos con nosotros. ;jEs justo que crean que se
saldran con la suya en todo lo que hagan mientras que
nosotros mismos responderemos por nuestros actos? Lo
que he dicho es que cuando haydis adquirido ma ‘rifa
realicéis las obras que querdis, sean grandes o pequenas,
porque os seran aceptadas’”*

Exposicion

(En la frase ‘hadizun ruuiia...”), hadiz es mubtada y ruuiia es
su jabar. Annaka, con fatha (en el alif) es el jabar de una mubtada
eliptica (<4 s i), En la afirmacion <é e 13 la ma ‘rifa [conoci-
miento] a la que se refiere esta tradicion es la ma rifa del Imam
(P). En la expresion... &l JU «& pyede ser tanto en primera como
en tercera persona. En V55 ¢ls, la &) es uasliia, y la frase significa,
‘si adquieren ma rifa, pueden hacer lo que quieran, aunque sea un
pecado mayor’.

La frase o1 &1 615 4 61) es una expresion de istirva’ y se dice
en el momento de una grave y gran calamidad, y como esta calumnia
o malentendido era una gran calamidad, el Hadhrat la pronuncio
para desvincularse y absolverse totalmente de ella.

La frase &5 &) significa &85 of 4, es decir, “no han sido justos
con nosotros al creer que se librarian de toda responsabilidad por sus
actos debido a su creencia en nosotros (es decir, nuestro imamato)
mientras que nosotros mismos seriamos responsables y rendiriamos
cuentas (por nuestros actos)’. El Imam aclara entonces lo que habia
querido decir, que (la creencia en) la uilaia es un prerrequisito para
la aceptabilidad de las obras (ante Dios), como se discutira mas
adelante, si Dios quiere.

1 Coran, 2:156.
2 Al-Kulaini, “Usul Al-Kafi”, t. I, p. 464, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab anna al-iman
la iadurru ma’ahu saii’a, hadiz 5.
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Explicacion de la ausencia de contradiccion
entre las tradiciones que exhortan a realizar
la ‘thada y abstenerse de pecados y otras
tradiciones que aparentemente entran en
conflicto con ellas

Hay que saber que si uno se refiere a las tradiciones que se
han narrado sobre los estados del Mensajero mas noble (PBd) y los
Imames (P) de la guia, y estudia el caracter de su devocion [ ‘ubu-
diia], su esmerada diligencia, sus lamentos y stplicas, su humildad
y sentido de la indigencia, su temor y dolor ante la sagrada posi-
cion del Senor de la Majestad, y si uno estudiara el caracter de sus
intimas suplicas ante el Colmador de las Necesidades -tradiciones
cuyo numero excede con mucho lo que se requiere para establecer
el tauatur- y de manera similar, si uno se refiriera a los consejos
dados por el Noble Mensajero (PBd) al Comandante de los Cre-
yentes (P) y también a los consejos dados por los Imames entre si,
asi como a los elegidos de la Shi‘a y a sus seguidores sinceros, las
exhortaciones tan elocuentes y enfaticas que harian advirtiéndoles
contra la desobediencia a Dios el Exaltado- un tema con el que
estan repletos los libros de la tradicion y los capitulos relativos a
los deberes doctrinales y legales-estaria convencido de que algunas
otras tradiciones cuyo significado aparente y literal contradice a
estas tradiciones no deben tomarse literalmente.

Por lo tanto, si es posible, deben interpretarse de manera que
no entren en conflicto con esas tradiciones explicitas y definitivas,
que constituyen lo esencial de la fe, o deben conciliarse. En caso
contrario, hay que remitirlas a sus autores. En estas paginas no
podemos conciliar todas las tradiciones relevantes ni mencionar ni
una centésima parte de ellas y explicarlas. Sin embargo, es inevi-
table que mencionemos algunas de estas narraciones para que se
revele la verdad.

(r‘;A) Lum Ja ’M\ 4_\1:: aus\a.c Lr}\ e ut_uu @ISM

U_);-’ c}l.\s.u.u\ d.\ﬂ\ \J\ u.mj\ ujhu\ u}l.\\d” u).\;\.ul\
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Al-Kulaini informa en “Al-Kafi” con su isnad de Abu ‘Abd
Allah-Imam as-Sadiq (P), que dijo: “Nuestros shi’as [se-
guidores] son los dolientes, los demacrados, los ajados, los
extenuados (por el dolor) aquellos que cuando les envuelve

2]

la noche la reciben con tristeza”.

Hay muchas narraciones sobre este tema que describen las
caracteristicas de los shi’as.

aj; S0 ale g g JE 06 Jaiall e Ae g
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Deél, de al-Mufaddal, que narra de Abu ‘Abd Allah Ya 'far
ibn Muhammad as-Sadiq (P), que dijo: “Tened cuidado con
esta gente vil que dice ser shi‘a. Ciertamente, el shi‘a de
‘Ali (P) no es otro que aquel que es casto en su forma de
ganarse lavida y en su conducta sexual. Es aquel cuya dili-
gencia es intensa, que trabaja para su Creador, esperando
Su recompensa y temiendo Su castigo. Cuando veas a esa

gente, sabras que son los seguidores [shia’] de Ya ‘far”.?

m\Mqu\@uw}H\qu&Aﬂé\AY\&j
ﬁi:u_a\ucod;ucw\uc M\&bhaj\ucodbab
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Al-Hasan ibn Muhammad at-Tusi, el Shaij at-Ta ifa (m)
narra con una cadena de transmisores del Imam ar-Ridha
(P), de su padre, de su abuelo de Abu Ya ‘far -Imam al-

1 Al-Kulaini, “Usul Al-Kafi”, t. ll, p. 233, Kitab-al-iman ua al-kufr, Bab al-mu’min ua
‘alamatuh, hadiz 7.
2 Al-Kulaini, “Usul Al-Kafi”, t. 1, p. 233, hadiz 9.
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Bagqir (P)- que le dijo a Yaizama: “Transmite este mensaje
a nuestros seguidores [shia’] que no les servimos contra
Dios es decir, que no descuiden las obras por confiar
en nosotros. Diles que lo que estd con Dios no se puede
alcanzar sino con obras. Diles que, de toda la gente, el
mayor arrepentimiento en el Dia de la Resurreccion serd
el de aquellos que hablan de algun aspecto de la justicia
pero lo violan en la practica para hacer otra cosa. Di a
nuestros seguidores que si observan lo que se les ha pedido,

saldran triunfantes el Dia de la Resurreccion”.!

K Gl Y 06 DU adle s o Ge el K
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En “Al-Kafi”, al-Kulaini narra con una cadena de trans-
misores, de Abu Ya ‘far (P) que dijo: “No os dejéis llevar
por falsas doctrinas. Por Dios, Nuestro seguidor [shi‘a]

no es otro que el que obedece a Dios”.?

Esto significa: “No inventéis excusas (doctrinales) para justi-
ficar la desobediencia a Dios y no adoptéis ninguna nocion falsa
de que ‘Somos shi’as y nuestro apego a los Ahlul Bait es el medio
de nuestra salvacion’. Por Dios, nuestro shi‘a no es otro que el que

obedece a Dios, el Exaltado”.
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1 “Al-Amali”, p. 380, yug’ 13.

“Usul Al-Kafi”, t. Il, p. 73, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab at-ta’ah ua at-taqua, hadiz

1.
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En “Al-Kafi”, al-Kulaini informa con una cadena de trans-
misores de Yabir, de Abu Ya ‘far (P) que Yabir dijo: “Me
dijo: ‘Oh, Yabir, ;es suficiente para quien sigue el shi ‘ismo
afirmar que nos ama a nosotros, los Ahlul Bait? Por Dios,
nuestro seguidor [shi‘a] no es nadie mas que aquel que es
cauteloso con Dios y le obedece... Asi que temed a Dios
y trabajad por el bien de lo que esta con Dios. No hay
parentesco entre Dios y nadie. Las criaturas preferidas
y mas honradas ante Dios, el Exaltado, son aquellas que
son mas precavidas con Dios entre ellas y mds obedientes
a Sus ordenes en su conducta.

Oh Yabir, por Dios, uno no puede alcanzar la cercania a
Dios sino a través de la obediencia. No poseemos ninguna
garantia de bara’a [absolucion] del fuego del Infierno y
nadie tiene un argumento contra Dios. Quien es obediente
a Dios es nuestro amigo [uali] y quien es desobediente
a Dios es nuestro enemigo, Nuestra uilaia no puede ser
alcanzada sino a través de las obras y la piedad’”.!

También, en el noble “A/-Kafi” se reporta con una cadena de
transmisores del Imam al-Bagqir, Baqir al-Ulum, (P) que dijo:
2a4 Jl s el e G du M\ucﬁu@\u;
I 2, ek S 5545‘ % bl B340 154
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“;Oh comunidad de los seguidores de la Casa de Muham-

1 “Usul Al-Kafi”, t. Il, p. 74, hadiz 3.
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mad (PBd)! Vosotros debéis ser los que representdis el
medio dorado, al que deben volver los extremistas [gali]
vy al que deben alcanzar los rezagados [tali] .

Un hombre llamado Sa’d, perteneciente a los Ansar, le
dijo: “Yo soy tu rescate, ;jqué es un extremista [gali]?”. El
Imam respondio. “Son un grupo que dice cosas de nosotros
que no reivindicamos. Por lo tanto, no nos pertenecen y
nosotros no les pertenecemos”.

Luego pregunto: “;Qué es un tali? ”. El Imam respondio:
“Es aquel que busca la guia pero no conoce su camino,
aunque quiere trabajar y alcanzar el bien”. Entonces el
Imam, dirigiéndose a sus seguidores [shia’] dijo: “Por
Dios, no tenemos ninguna garantia [bara’a] para salvaros
de la (iray el castigo) de Dios y no hay ninguin parentesco
entre Dios y nosotros. No tenemos ningun argumento ante
Dios y no alcanzamos la cercania a El sino a través de
la obediencia y el cumplimiento (de sus mandatos). Cual-
quiera de vosotros que obedezca a Dios se beneficiara de
nuestra uilaia y de nuestra amistad, pero nuestra uilaia
no servird de nada para cualquiera de vosotros que sea
desobediente a Dios. Ay de vosotros, si sois engreidos!.
jAy de vosotros, si os envanecéis!”.!

También se narra en el noble “A/-Kafi” que el Imam al-Baqir
(P) dijo:

El Mensajero de Allah (PBd) una vez se paro en la roca
de Safa y dirigiéndose a sus parientes dijo: *“;Oh descen-
dientes de Hashim! ;Oh hijos de ‘Abd al-Muttalib! Soy
el Apostol de Allah enviado a vosotros, y me preocupo
amorosamente por vosotros. En verdad, mis obras me per-
tenecen y las obras de cada uno de vosotros le pertenecen.
No digais que ‘Muhammad es nuestro pariente y pronto

1 “Usul Al-Kafi”, t. Il, p. 75, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab at-ta’ah ua at-taqua, hadiz
6.
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nos dejaran entrar donde él entre’. No, por Dios, joh hijos
de ‘Abd al-Muttalib! Mis amigos, de entre vosotros y los
demds, no son mas que los piadosos. Que sepdis que no
os reconoceré el Dia de la Resurreccion (como uno de mi
umma) cuando vengdais cargando el mundo (es decir, las
obras realizadas por vosotros por amor al mundo) sobre
vuestras espaldas mientras que otras personas vienen
cargando el Mas Alla (es decir, las obras realizadas por

2]

ellos en la fe y para la vida del Mas Alla)”.

Y también se menciona en la narracion anterior de Yabir que
el Imam al-Bagqir (P) dijo:

“Oh Yabir, no dejes que las falsas doctrinas y opiniones te
engarien imaginando que el amor de ‘Ali (P) es suficiente
para ti. ;/Puede ser suficiente para un hombre declarar:
‘Soy amigo de ‘Ali (P) y soy un adherente de su uilaia’,
sin ser diligente y sin trabajar muchas obras (buenas)?
En verdad, si dijera que amo al Mensajero de Allah (y el
Mensajero de Allah era mejor que ‘Ali) mientras descuida
seguirlo en su conducta [sirah] y no actua de acuerdo con

su sunna, su amor no le serviria de nada”.?

Hay un famoso episodio en el que Tauus (un compaiiero del
cuarto Imam) oy6 a alguien llorar, lamentarse y suplicar. Los gritos
continuaron hasta que cesaron y parecia que el que se lamentaba
habia caido inconsciente. Al acercarse, vio que era el Imam ‘Ali
ibn al-Husain (P). Tomo la cabeza del Imam en sus brazos y le dijo
“Eres el hijo del Mensajero de Allah y el amado de Fatima Cahra’.
Después de todo el Paraiso te pertenece”. Dijo estas palabras para
consolar al Imam. El maestro respondio: “Dios ha creado el Paraiso
para quien le adora y le obedece, aunque sea un esclavo etiope, y
ha creado el Infierno para quien le desobedece, aunque sea un qu-

1 “Raudat Al-Kafi”, t. VIII, p. 182, hadiz 205.
2 “Usul Al-Kafi’,t. Il, p. 74, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab at-ta’ah ua at-taqua, hadiz
3.
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raishita” (o el jefe de los quraish).!

Estas son algunas de las tradiciones sagradas, claras y explicitas,
que sugieren la falsedad y el error de nuestras ilusorias esperanzas,
como pecadores y amantes del mundo, que provienen de anhelos
satanicos y son contrarios a la razén y a la revelacion [nag!].

Anade a esto los nobles versos del Coran, como estas declara-
ciones de Dios, el Exaltado:

{ty oSk 8 I5p
«Cada alma es responsable de lo que hizo»
(74:38)

Y tales declaraciones de Dios, el Exaltado, como:

£ 155 55 JWe ik oy o 15 85 I\ (i bl
«Asi pues, quien haga el peso de un dtomo de bien, lo

verd y quien haga el peso de un datomo de mal, lo verad
(99:7-8)

Y otras afirmaciones como:
v gl Casu dy

«El bien que haya realizado (el alma) serd para su pro-
pio bien y el mal que haya cometido serda para su propio
perjuicio»

(2:286)

Y hay otros nobles versos ademas, presentes en cada pagina de
la Escritura Divina, y explicarlos o entrometerse en su significado
es contrario a la necesidad (logica).

Frente a ellos, hay otras tradiciones que también estan recogidas
en libros auténticos pero que, por regla general, son susceptibles
de conciliacién (con las tradiciones mencionadas). E incluso si la
conciliacion pareciera insatisfactoria y no fueran susceptibles de

1 “Bihar al-anuar’, t. 46. pp. 81-82, Ta'rikh ‘Ali ibn al-Husain, bab 5, hadiz 75.
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reinterpretacion [fa 'uil], no estd de acuerdo con la sana razon ni
con el interés [darurah] de los musulmanes ir en contra de todas
estas tradiciones auténticas [sahih], explicitas y mutauatir que estan
confirmadas por los significados literales del Coran y los textos
inequivocos del Furgan (el Coran).

Entre estas tradiciones esta la que ha sido narrada por el Zigat
al-Islam al-Kulaini con una cadena de transmisores de Iusuf ibn
Zabit ibn Abi Said de Abu ‘Abd Allah (P) que dijo:

&b%&.&’éﬂ;&j&\&;ﬁjfj&i\udw"lyt’ﬁg?\

Nada puede perjudicar a uno por el lado de la fe, y nada
puede beneficiar a uno por el lado de la incredulidad

[kufr].!

Hay varias tradiciones mas con este tema?. El honrado tradicio-
nista al-Maylisi (m) ha interpretado este grupo de tradiciones con
la sugerencia de que el ‘dafio’ (en la tradicion anterior) significa
‘entrada en el fuego del Infierno’ o ‘permanecer en el Infierno para
siempre’.?

Esta interpretacion -que lo que se entiende por ‘dafio’ es la
entrada en el Infierno- no excluye (que pueda ir acompafiada de)
otros tormentos en el bar¢aj [Purgatorio] y en las paradas del Dia
de la Resurreccion.

Este escritor piensa que estas tradiciones pueden interpretarse
como que la fe ilumina el corazon de tal manera que si supuesta-
mente el hombre comete un error o un pecado se compensa, por
medio de la luz y la facultad de la fe, con el arrepentimiento y el
retorno penitente a Dios, y la persona que posee fe en Dios y en el
Mas Alla no deja sus obras sin atender hasta el Dia del Juicio Final.

1 “Usul Al-Kafi’, t. Il, p. 464, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab anna al-iman la iadurru
ma’ahu saii’a, hadiz 4.

2 “Usul Al-Kafi”, hadiz 3, pp. 5-6.

3 Al-Maylisi, “Mir‘at al-Uqul’, t. XI, p. 396, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab anna al-
iman la iadurru ma’ahu saii’a, hadiz 2.
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Sobre esta base, estas tradiciones, de hecho, exhortan a aferrarse
ala fe y a permanecer en el estado de fe, como una tradicion similar
narrada en el noble “A/-Kafi” del Imam as-Sadiq (P):

L;@;K‘;}-a;hs;n}za@ (& ‘M\ugmm ‘f\
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“Moisés (P) dijo a al-Jidr (P) ‘He sido honrado por tu
compariia. Dame un consejo’. Al-Jidr le dijo: ‘Aférrate a
aquello con lo que nada te perjudicaria y sin lo que nada
te beneficiaria’”.!

Y entre ellas esta esta tradicion:
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Al-Kulaini informa con una cadena de transmisores de
Muhammad ibn al Raiian ibn as-Salt, quien narra en una
tradicion marfu’de Abu ‘Abd Allah (P) que dijo: “El Co-
mandante de los Creyentes (P) solia decir en sus sermones:
‘1Oh, gente! [Cuidad de vuestro credo [din]! ;Cuidad de
vuestro credo! Porque un vicio cometido en él es mejor
que una virtud realizada fuera de él. El vicio cometido en
él se perdona, y la virtud realizada sin él no se acepta’”.?

Esta noble tradicion y otras similares, cuyo objetivo es exhortar
a la gente a seguir la religion correcta, implican que los vicios de
los fieles y los seguidores de la verdadera religion son perdonados
en ultima instancia, como dice Dios:

§lan g,ﬁfu\ ik o\%

1 “Usul AlI-Kafi”, t. I, p. 464, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab anna al-iman la iadurru
ma’ahu saii’a, hadiz 2.
2 “Usul Al-Kafi’, t. Il, p. 464, hadiz 6.
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«;En verdad, Dios perdona todos los pecados!»
(39:53)

Sobre esta base se puede decir que sus vicios son mejores que
las virtudes de los demds, que nunca son aceptadas (por Dios).
Quizas, los actos de virtud que carecen de las condiciones de acep-
tacion, como la fe [iman] y la uilaia, poseen una mayor oscuridad.
En resumen, esta tradicion no implica que los fieles estén libres de
sus vicios.

Una de ellas es la famosa tradicion que se dice que es bien
conocida [mashhur] entre ambos grupos (es decir, los shi’as y los
sunnis):

LRINEN

El amor de ‘Ali es una virtud a cuyo lado ningun pecado es
perjudicial, y su enemistad es un vicio con el que ninguna
virtud es de provecho.!

Esta noble tradicion es similar al hadiz mencionado anterior-
mente sobre la fe [iman]. Su significado esta de acuerdo con la pro-
babilidad sugerida por el marhum al-Maylisi, de que el significado de
‘dafio’ sea el confinamiento eterno en el Infierno o la entrada en él.

Es decir, que el amor a ese maestro es la esencia de la fe, su
perfeccion y culminacidn, lo que resulta en que uno sea rescatado
del Infierno a través de la mediacion de los intercesores. Esta inter-
pretacion, como hemos sefialado anteriormente, no excluye que uno
tenga que suftir los diversos tormentos del Purgatorio [bar¢aj], como
se afirma en un hadiz en el que (el Imam) ha dicho: “Intercederemos
por vosotros el Dia de la Resurreccion, pero el cuidado de vuestra
vida en el Purgatorio depende de vosotros mismos”.?

O bien significa lo que hemos mencionado, que el amor a ese
maestro da lugar a la aparicion de una luminosidad y una facultad (de

1 “Al-Managqib”, t. lll, p. 197.
2 "Al-Managqib”, hadiz 4, nota al pie de pagina 33.
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fe) en el corazon que le impulsan a uno a abstenerse de los pecados.
Y siuno se viera afligido por el pecado en alguna ocasion, lo reme-
diaria mediante el arrepentimiento y la penitencia, no permitiendo
que el asunto se le fuera de las manos y no permitiendo que el yo
carnal soltara sus riendas.

Ademas, hay un grupo de tradiciones que se citan bajo el si-
guiente noble verso del Surat al-Furgan:
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«Y quien haga tales cosas se encontrard con su castigo.
Les serda doblado el castigo el Dia del Levantamiento y
en él permanecerdan eternamente humillados. Excepto
quienes se arrepientan y tengan fe y realicen buenas
acciones, pues a ellos Dios les cambiara el mal por bien.

Dios es perdonador, misericordiosisimo»
(25:68-70)

Son numerosas las tradiciones que se citan (en las exégesis)
bajo este versiculo y nos limitaremos a citar s6lo una de ellas, pues
son bastante cercanas entre si en su significado y contenido:
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El Shaij at-Tusi, en su “Amali”, informa con una cadena de
transmisores del muy reconocido tradicionista Muhammad
ibn Muslim az-Zaqafi (r) que narro: Le pregunté a Abu
Ya ‘far, Muhammad ibn ‘Ali (P) sobre la declaracion de
Dios, Todopoderoso y Glorioso, «A ellos Dios les cambiard
el mal por bien. Dios es perdonador, misericordiosisimo»'.
El respondié: “El creyente pecador serd llevado en el Dia
de la Resurreccion hasta que se le haga el computo de la
cuenta. El propio Dios, el Exaltado, se hara cargo de su
recuento y nadie de la humanidad llegara a conocer su
cuenta de hechos. Entonces El informard al creyente de
sus pecados para que pueda confesarlos. Dios, el Todo-
poderoso y el Glorioso, dira a los escribas, los dngeles
que escriben las obras de los hombres: ‘Cambiadlas por
obras buenas y reveladlas a la gente’. Entonces la gente
dira: ‘jEste siervo no ha perpetrado ni un solo pecado!’.
Entonces Dios ordenard que se le acompaiie al Paraiso.
Esta es la interpretacion [ta uil] del verso, y que se refiere
particularmente a los pecadores de entre nuestros segui-
dores [shia’] .?

La razén para citar completamente el noble versiculo anterior

y prolongar la discusion es que el tema es de gran importancia y
muchos de los sermoneadores [ahl al-minbar] interpretan tales
tradiciones de manera engafiosa para la gente. Su conexion con el
noble verso no se habria revelado sin la cita del noble verso. Sobre
esta base, me veo obligado a prolongar la discusion, aunque resulte

pesada.

Si se estudiara la tiltima parte del versiculo, se sabria que todas

las personas son absolutamente responsables de sus actos y rinden
cuentas de sus actos feos, a excepcion de aquellos que alcanzan la
fe y se arrepienten de sus pecados y realizan obras rectas. Asi es
como el Imam al-Baqir (P) ha explicado el verso, describiendo el

Coran, 25:70.
“Al-Amali”, p. 70, yug’ 3.
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caracter del ajuste de cuentas de tales personas, que, sin embargo,
es especial para los seguidores de los Ahlul Bait y otras personas
no participan de él.

Esto se debe a que la fe (verdadera) no se realiza sino con la
uilaia de ‘Ali y sus sucesores infalibles y puros, ausiia’ (P). Més
bien, la fe en Dios y en el Mensajero no seria aceptada sin la ui-
laia, como se mencionara en la proxima seccion, si Dios quiere.
Por lo tanto, este noble verso y las tradiciones relacionadas con
su interpretacion deben considerarse como pertenecientes a las
pruebas primarias, ya que implican que si una persona poseyera fe
y compensara sus pecados con arrepentimiento y acciones rectas,
no estaria cubierta por este verso.

Por lo tanto, querido, no dejes que Satands te engafie y que los
apetitos carnales no te engafien. Por supuesto, un perezoso afligido
por la lujuria y el amor al mundo, la propiedad y la posicidon -como
este autor- siempre busca algun pretexto para justificar su pereza.
Recurre a cualquier cosa que esté de acuerdo con sus apetitos y afir-
me sus lujurias carnales y sus imaginaciones satanicas, abriendo los
ojos y los oidos a ello sin profundizar en su verdadero significado
y sin considerar lo que lo contradice y se opone a él.

Pobre hombre, se imagina que le esta permitido, Dios no lo
quiera, todo acto ilicito y que no es tocado por la pluma de la res-
ponsabilidad, na 'udubillah, ante la mera pretension de ser un shi‘a
y adscrito a la Casa de la Pureza y la Infalibilidad. Desgraciado,
no sabe que Satanas lo ha dejado ciego. Siempre existe el peligro
de que este amor hueco y futil también se le escape de las manos
al final de su vida y resucite con las manos vacias entre las filas de
los enemigos [nauasib] de la Ahlul Bait. La afirmacién de amor no
es aceptable de alguien que no tiene pruebas para fundamentarla.
No es posible que te ame y esté sinceramente unido a ti mientras
mi conducta es contraria a todas tus metas y objetivos. El fruto del
verdadero amor son las acciones que estdn en armonia con ese amor.
Y si carece de este fruto, uno debe saber que no era amor (real) sino
solo una fantasia imaginaria.
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El Noble Mensajero y su honorable Casa (P) dedicaron toda su
vida a difundir la ley, la moral y las doctrinas (del Islam) y su tinico
objetivo era comunicar los mandatos de Dios y reformar y refinar
a los seres humanos. Soportaron de buen grado las dificultades
cuando fueron asesinados, saqueados e insultados en el camino de
estos objetivos y no se acobardaron de seguir adelante. De ahi que
su seguidor [shi ‘a] y amante [mu hibb] sea aquel que comparte sus
objetivos, se mueve tras sus pasos y sigue sus tradiciones.

El hecho de que la confesion verbal y la accion practica hayan
sido consideradas como elementos esenciales [muqgauuimat] de la fe
en las nobles tradiciones es un secreto natural y una ley imperante
de Dios, porque la realidad de la fe esta esencialmente asociada a
la expresion y la accion. Es intrinseco a la naturaleza del amante
expresar su amor y su anhelo apasionado [tagag¢¢ul] por el Amado,
y actuar como exige la fe y el amor a Dios y a Sus auliia’. Si alguien
no actua, no tiene fe ni amor. Y su fe aparente y su amor hueco y
sin alma se borrarian por algiin pequefio accidente, incluyendo las
presiones (del lecho de muerte y la tumba) y uno entraria en la
morada de la retribucion con las manos vacias.

La uilaia de los Ahlul Bait, la condicion para la
aceptacion de las obras

Lo que implica la tltima parte de la noble tradicion (que se
expone) -que la uilaia y la ma ‘rifa son requisitos previos para la
aceptacion de las obras- es un asunto que constituye una de las doc-
trinas definitivas, o mas bien necesarias, de la sagrada observancia
shi‘a. Las tradiciones sobre este tema son demasiado numerosas
para ser citadas en estas breves exposiciones y su nimero excede
los limites del tauatur. Sin embargo, citaremos algunas de ellas en
estas paginas por el bien del tabarruk:

DAY B350 100 DU Ale jEa i Ge el )

-56 -



Comentario a cuarenta hadices

3 Ao Ae tall (a3 51 L 55 ¢ BY) GG 5 AR 5 A4l
gty (33 6018 plias AL G DA (ST T 4 o
u}&}‘u}\}a‘m\ ‘;}m‘y}uﬂgja)sq@.u@)du
b Ga 0o 5o A o A GS  adl) 4y Azl guen
Sy bl e (B Y 4l 5

Al-Kulaini en “Al-Kafi” informa con su isnad de Abu
Ya'far (P) que dijo: “El quid de la cuestion, y su clave, la
puerta de las cosas y el placer del Benefactor, todo reside
en la obediencia al Imam después de haberlo conocido...
Tened en cuenta que el hombre que pasa sus noches en
la oracion y sus dias en el ayuno y da toda su propiedad
como caridad [sadaqa] y realiza el hayy durante toda su
vida sin conocer la uilaia del uali de Dios y sin seguirlo,
y sin conducirse, en todas sus acciones, de acuerdo con su
guia, tal persona no tiene derecho a ninguna recompensa

2]

de Dios y no es uno de los fieles”.
f_ 4»\ uu e& UA dLa mn 441; mmz-_ @i ur_ muuuj

4..1.\.».»4_15:

En “Uasa’il ash-Shi‘a” se registra con una cadena de
transmisores de Abu ‘Abd Allah (P) que dijo: “Quien no
venga a Dios, el Todopoderoso y el Glorioso, el Dia de
la Resurreccion con un credo que sigas, no se aceptard
ninguna virtud suya ni se pasarad por alto ningun pecado

suyo”.?
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1 “Usul Al-Kafi”, t. Il, p. 19, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab da’aim al-Islam, hadiz 5.
2 “Uasa’il ash-Shi'a”, t. |, p. 91, Kitab at-tahara, Abuab muqaddimat al-’ibadat,
hadiz 3.
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En “Uasa’il ash-Shi‘a’ se relata, en un hadiz, con una
cadena de transmisores de Abu ‘Abd Allah (P) que dijo:
“Por Dios, si Iblis -que Dios lo condene- se postrara ante
Dios durante todo el tiempo que dure el mundo después
de su desobediencia y soberbia, eso no le beneficiaria, y
Dios no lo aceptaria mientras no se postrara ante Adan
como lo ordend Dios, el Todopoderoso y el Glorioso. Lo
mismo se aplica a esta desobediente y descarriada umma
después de su abandono del Imam designado para ellos
por su Profeta. Por lo tanto, Dios no aceptara ninguno de
sus actos ni elevard ninguna de sus buenas obras a menos
que lleven a cabo lo que Dios les ha ordenado y sigan al
Imam, a cuya autoridad [uilaia] les ha ordenado Dios que
se sometan, y entren por la puerta que Dios y Su Mensajero

0

han abierto para ellos...”.

Hay muchas tradiciones sobre este tema y de todas ellas se
puede deducir que el reconocimiento de la uilaia es una condicion
para la aceptabilidad de las obras, o, mejor dicho, que es la condi-
cion para la aceptabilidad de la fe en Dios y la profecia del honrado
Profeta (PBd). Sin embargo, en cuanto a que sea una condicion para
la validez de las obras, como afirman algunos eruditos, eso no es
seguro. Mas bien, lo que es evidente es que no es una condicion,
como lo sugieren muchas tradiciones, como la tradicion relativa a
la no necesidad de la repeticion [gada '] de sus actos de adoracion
por parte de un converso al shi‘ismo [mustabsir].

Exceptuando el ¢akat, que habia dado durante el periodo de su
error a quienes no lo merecian, no esta obligado a realizar la gada

1 “Uasa’il ash-Shi’a”, t. |, p. 91, Kitab at-tahara, Abuab muqaddimat al-’ibadat,
hadiz 5.
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de sus otros actos de adoracion y Dios le recompensaria por ellos'.
Se menciona en otra tradicion que “otros actos como la oracion, los
ayunos, el hayy y el sadaga se unirian a vosotros y os seguirian,
excepto el ¢akat, que se pagd antes a quienes no tenian derecho a
recibirlo y tiene que pagarse a sus merecedores™. Y se menciona
en algunas tradiciones que los actos (de la umma) se presentan al
Mensajero de Dios (PBd) los jueves, y Dios, el Exaltado, los revisa
el Dia de ‘Arafa y los convierte a todos en polvo esparcido. Se le
pregunt6 al Imam quiénes son las personas cuyos actos son tratados
asi. El Imam respondid que son los actos de aquellos que son hostiles
a ellos (los Imames) y hostiles a sus seguidores?.

Y esta tradicion, como es evidente, implica la validez (legal) y
la no aceptabilidad de los actos. En cualquier caso, el seguimiento
de este asunto estd mas alla de nuestro proposito actual.

1 5aTs 95 4 Axall

Y todas las alabanzas son de Dios, al principio y al final

1 *Uasa’ilash-Shi'a”, t. 1, p. 91, Kitab at-tahara, Abuab muqaddimat al-’ibadat, bab
31, hadiz 1.

2 “Uasa’il ash-Shi’a”, t. |, p. 91, Kitab at-tahara, Abuab muqaddimat al-’ibadat:
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3 “Bihar al-anuar’, t. XXIIl, p. 345, Kitab Imamah, bab 20, hadiz 37.
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Trigésimo cuarto hadiz:

La posicion de los fieles ante Dios
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Con una cadena de transmisores que llega hasta el Zigat
al-Islam Muhammad ibn la’qub al-Kulaini (q) de varios
de nuestros comparieros, de Ahmad ibn Muhammad ibn
Jalid, de Isma’il ibn Mihran, de Abu Said al-Qummat, de
Aban ibn Taglib, de Abu Ya'far (P) que dijo: “Cuando
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el Profeta (PBd) fue llevado a su viaje (celestial), dijo a
Dios: ‘Mi Serior, ;cudl es el estado del creyente ante Ti?’
El respondio: ‘Oh, Muhammad, ciertamente quien humi-
lla a un amigo mio me declara la guerra y Yo soy el mds
rapido de todos en la ayuda a Mis amigos. Y no vacilo
en nada de lo que hago como cuando quito la vida al fiel
que odia la muerte, y odio vejarle. Y, en efecto, hay entre
Mis fieles siervos aquellos a quienes nada puede reformar,
salvo la riqueza, y si los orientara hacia algo distinto de
eso perecerian. Y, en efecto, hay entre mis siervos fieles
quienes nada podria reformar, salvo la pobreza, y si yo
cambiara su estado de lo que es, perecerian. Y no hay
nada mads querido entre las cosas que acercan a un siervo
Mio a Mi que las obligaciones que le he asignado. Y, en
efecto, ¢l se acerca a Mi gradualmente a través de actos
supererogatorios hasta que le amo, y cuando le amo, me
convierto en el oido con el que oye, la vista con la que ve,
la lengua con la que habla y la mano con la que sostiene,
v si me llama, le respondo, y si me pide, se lo concedo’”.!

Exposicion

El verbo ¢ &) esta en sentido pasivo y significa ser llevado en
una noche de viaje. Al-Yauhari dice:

L O & 1Y) ey Suul 5 (a5 Gk Cu
Ol dal 4l
Viajé de noche* marchando, transnochando con el sentido

de pasé la noche de viaje y en las mil lenguas (dialectos)
del Hiyaz.

De ahi que un viaje nocturno se llame ¢! _«! [isra ]. La descrip-

" Al-Kulaini, “Usul Al-Kafi’, t. Il, p. 352, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab
man adha al-muslimin ua ahtagarahum, hadiz 8. .
2 El concepto ‘viajar de noche’ en arabe tiene un verbo especifico (Uu,;s) el cual
no cuenta con equivalente alguno en espafiol.
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tiva expresion ‘por la noche’, lailan, utilizada con el verbo asra en
el noble verso:

G it 5520 gl sy

«Glorificado sea Quien hizo viajar una noche a Su

siervo»
(17:1)

es, como afirma el Shaij Bahai!, con el propdsito de indicar el
corto periodo del viaje nocturno por medio del lailan indefinido
[tankir], porque el viaje entre la Masyid al-Haram y la Masyid al-
Agsa dura cuarenta noches. O se basa en una abstraccion [fayri]
con el propdsito de transmitir el mismo sentido. En la frase cs_yul &
=3 [cuando el Profeta fue llevado en el viaje nocturno] las frases
explicativas relacionadas -“hacia la posicion de proximidad divina,

por ejemplo”- se han omitido debido a que se entienden.

La expresion (e3<ll Ja L significa, ‘¢qué lugar y valor tiene
el creyente ante Ti?". En la expresion Ws J (lal (o «ailal transmite
el sentido de despreciar, hacer de menos, despreciar, vilipendiar:

(U o il (g du (ke s An el 5 4 Casdil (gl A3

Llgaasd ds)
Lo humillo: es decir, lo desprecio y lo subestimo. Y subesti-
mo cualquier su derecho. Se dice: un hombre de humillado.

Aparentemente, el prefijo 4 en () se refiere al verbo, en cuyo
caso significaria hacer que un creyente se sienta menospreciado
por su fe en Dios y por la causa de Dios, el Exaltado. También es
posible que se refiera a uali; en cuyo caso, lo que se quiere decir es
‘ridiculizar en sentido absoluto, por cualquier motivo’. Uali significa
aqui amigo e intimo.

En la expresion 50k « )k significa salir:

Zoa el dos0h homdasl 5

1 Ash-Shaij al-Bahai, “Arba’in”, hadiz 35, p. 296.
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Surgio el hombre, hizo su aparicion, es decir salio.

Y aqui significa comenzar la hostilidad e ir a la guerra o de-
clararla.

La expresion 4sbus es el sustantivo verbal [masdar mimi] de
¢l que significa causar angustia y vejacion.

Con respecto a la afirmacion:
Cinia s 0 (ol 13l 1AL Y Ba B3l salie (e O

Ciertamente de entre mis siervos creyentes hay a quien solo
le es valida (o adecuada) la riqueza, es decir: la bajeza
v la debilidad.

el autorizado Shaij Bahai (m) dice: “Las reglas de la gramatica
exigen que el pronombre relativo [mausul, es decir, (4] sea el su-
jeto [ism] y la proposicion genitiva y la clausula genitiva [yarr ua
mayrur, es decir, e (=] su predicado [jabar]; pero es obvio que
la intencién no es decir que aquellos a quienes nada mas que la
pobreza puede reformar son algunos de los siervos, sino mas bien
lo contrario.

Por lo tanto, es mejor considerar la clausula adverbial como el
sujeto y el pronombre relativo como el predicado. Y aunque esto es
contrario al uso general, lo mismo ha sido considerado permisible
por algunos, como en la declaracion de Dios, el Exaltado:

4o 23 a5y By T Do op 1 g

«Y entre la gente hay algunos que dicen: “;Creemos en
Dios y en el Ultimo Dia!”...»

(2:8)

9]

(aqui termina su declaracion)™!.

Quizas en estos casos el sujeto [mubtada] es eliptico y la pro-
posicion genitiva es indicativa de la elision. En tal caso tampoco

1 Ash-Shaij al-Bahai, “Arba’in”, hadiz 35, p. 296.
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seria contrario a las reglas de la gramatica. Y se narra del autor de
“Al-Kashshaf” (es decir, ag-Camajshari)! que (en tales casos) el
pronombre genitivo y la cldusula en caso genitivo se interpretan
como el sujeto. Sobre la base de lo que se ha dicho, tampoco hay
necesidad de ninguna interpretacion.

Debemos saber que esta afirmacion, aqui, esta destinada a di-
sipar una duda y responder a una pregunta que podria surgir en la
mente de algunas personas que no tienen la comprension del perfecto
orden divino (de la creacion) y la oculta providencia divina. Esa
(duda y pregunta) es que, si los fieles tienen tal valor y posicion
ante Dios, el Exaltado, ;por qué caen en la pobreza y la indigencia?
Y si el mundo no tiene ningln valor, por qué algunos de ellos se
vuelven ricos y adinerados. Responde diciendo que los estados de
Mis siervos y las condiciones de sus corazones son diferentes.

Hay algunos a los que nada, excepto la pobreza, reformaria, y
Yo le hago pobre para reformar su estado. Y hay algunos a los que
nada reformaria excepto la riqueza y la autosuficiencia, y entonces
los hago ricos. Ambos estados significan la nobleza, el honor y la
dignidad que el hombre de fe tiene en la sagrada presencia de Dios,
el Bendito y el Exaltado.

La frase alie Ge e Gl Q585 W5, [y no hay nada més querido
entre las cosas que acercan a un siervo Mio a Mi...] y la siguiente
frase describen la posicion de cercania del Perfecto en la fe.

Es como si este hadiz, en el que se describe el estado de los
fieles para el Noble Mensajero (PBd), comenzara dando una breve
descripcion del estado de los fieles en general, que quien los despre-
cia declara la guerra contra Dios. Luego, divide a los fieles en dos
clases, 0o mas bien en tres, de acuerdo con la manera de los gndsticos.

Una de ellas se refiere a la generalidad de los fieles, desde la
frase “Y no soy tan vacilante...”, hasta donde dice: “Y no hay nada
mas querido entre las cosas...”. Eso es porque detestan la muerte,

1 Ag-Camajshari, “Tafsir al-kashaf”, t. |, p. 167, exégesis de 2:8.
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y la riqueza y la pobreza hace que sus corazones se desvien. Estas
dos no son las caracteristicas de los Perfectos [kummal] sino que
se refieren a lo ordinario entre los fieles.

En consecuencia, el significado literal de la tradicion no plantea
ningun problema y no entra en conflicto con otras nobles tradiciones
que afirman que los sinceros entre los fieles no sienten aversion por
la muerte. Por lo tanto, no es necesaria la respuesta citada por el
Shaij Bahai del Shaij ash-Shahid (r). Quien esté interesado en ella
debe remitirse al “Arba’in” del Shaij Bahai'.

En segundo lugar, la tradicion describe el estado del Perfecto
de donde dice: “No hay nada entre las cosas que acercan a un siervo
Mio a Mi...” [...gke &e Mo &) &85 3], hasta el final del hadiz.
En opinion de los gndsticos, estas sentencias se refieren a dos
grupos diferentes. Uno de ellos consiste en aquellos que obtienen
la cercania relacionada con los deberes obligatorios [fara idh] y el
otro consiste en aquellos que obtienen la cercania asociada a los
actos de adoracion supererogatorios [nauafil]’, y la parte final de
la tradicion se refiere a su lugar y al resultado de su cercania. Mas
adelante, si Dios quiere, nos referiremos brevemente a cada una de
estas dos estaciones.

En cuanto a la palabra ik, al-Yauhari dice que batsha significa
dominacion y toma por la fuerza:

by iy 4 iR 55 el 531 § ) (sl

Aqui, sin embargo, lo que se quiere decir es agarrar [ajdh], en
general, y, aparentemente, el sentido general de ‘agarrar’ es el que
tiene la palabra en el uso comun.

Un punto digno de mencion

1 Ash-Shaij al-Bahai, “Arba’in”, hadiz 35.

2 Nota del autor: Shaij Bahai (r) dice: “El (término) nauafil se refiere a las obras
no obligatorias que se realizan por la buena voluntad de Dios. Su uso especifico
para referirse a las oraciones se hizo habitual mas tarde”, p. 490.
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El erudito Shaij Bahai (m) dice: “La cadena de autoridades de
este hadiz es sahih [auténtica], y es una tradicidon ‘bien conocida’
[mashhur] entre los shi’as [jassah] asi como la generalidad amma
(es decir, los sunnies), que la han narrado en su “Sihah” con una
ligera variacion”. A continuacidn, cita la tradicion con una ligera
diferencia (de redaccion) respecto a su “Sihah”. En la glosa del
“Arba’in”, sefiala: “Uno de los ‘varios’ mencionados en la cadena
de autoridades de la tradicion es ‘Ali ibn Ibrahim, y por ello, esta
narracion es sahih. Los ‘amma también la han transmitido a través
de una cadena de transmisores sahih, y esta es una tradicion que es
mashhur'y considerada auténtica por el consenso [muttafaq ‘alaih)

99 ]

de todos los seguidores del Islam™.

Interpretacion de la ‘vacilacion’ atribuida a Dios

Ya hemos explicado lo relativo al desprecio de los fieles an-
teriormente al exponer una de las tradiciones?, y no es necesario
repetirlo aqui. Aqui explicaremos algunas otras expresiones rela-
cionadas con la tradicion.

Hay que saber que lo que se menciona en esta noble tradicion
sobre la atribucion de la vacilacion [tardid, tarddud] a Dios, el
Exaltado, y otros asuntos similares que se mencionan en las tradi-
ciones sahih, o mas bien incluso en la sabia escritura divina -como
la atribucién del cambio de intencion [bada] o la prueba [imtihan] a
Dios, el Exaltado- han sido interpretados por los ulemas de acuerdo
con su propio enfoque y pensamiento. El respetable Shaij Bahai (1)
ha dado tres interpretaciones al respecto en su libro “Arba’in”, a
las que nos referiremos brevemente.

En primer lugar, que hay una condicion oculta [idmar] en la
afirmacion, que significa ‘si me fuera posible dudar’. En segundo

1 Ash-Shaij al-Bahai, “Arba’in”, hadiz 35, p. 295, Cf. Al-Bujari, “As-Sahih”, t. 23,
p. 22, Kitab ar-rugaq, y Ahmad ibn Hanbal, “Musnad”, t. VI, p. 256.
2 Veéase la exposicion del decimonoveno hadiz.
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lugar, dado que es comun entre la gente dudar en ofender a aquellos
a quienes respetan, una vacilacion que no muestran para otros, es
valido mencionar la vacilacion como un sustituto metaforico del
respeto. Lo que se quiere decir es: ‘Ninguna de las criaturas tiene
tanto valor y respeto ante Mi como el que tiene una persona fiel’.

La tercera interpretacion es que Dios, el Exaltado, como se
menciona en las tradiciones, revela los favores y las buenas no-
ticias al siervo fiel en el momento de la muerte para eliminar su
aversion hacia la muerte y despertar en ¢l el deseo de la morada de
la permanencia. De ahi que haya comparado este estado con el de
quien quiere someter a su amigo a un dolor al que sigue un gran
beneficio. Tal persona vacila en cémo infligir este dolor para que
el amigo sufra lo menos posible. De este modo, sigue apelando y
seduciendo hasta obtener la aceptacion'.

Una explicacion de ‘irfani

El camino de los filosofos y los gndsticos en este y otros temas
similares es diferente. Nos abstendremos de elaborarla debido a
que esta alejada de la comprension (ordinaria) y no discutiremos
sus premisas (metafisicas). S6lo mencionaremos lo que pueda ser
educativo y esté de acuerdo con la espiritualidad.

Debe saberse que todos los planos de la existencia, desde las tl-
timas alturas del malakut y las ltimas cumbres del yabarut hasta las
mas bajas profundidades del mundo de las tinieblas y de la materia
prima, son manifestaciones de la Belleza y la Gloria Divinas [yamal
ua yalal] y los grados de las manifestaciones del Sefiorio de Dios.
Ningun ser tiene independencia propia y todo es pura dependencia,
relacion, pobreza y apego al ser sagrado de lo Real Absoluto. Todos
estan absolutamente sometidos a la soberania de Dios y sumisos
a los mandatos divinos. En consecuencia, hay muchas referencias
a este asunto en los versos del Coran. Dios, el Exaltado, ha dicho:

@/l,e//g,,”//
Gy W 5S35 Caky 3) Lok g

1 Ash-Shaij al-Bahai, “Arba’in”, hadiz 35, p. 3110.
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«Y no eras ti quien lanzaba cuando lanzabas, sino Dios
Quien lanzabay
(8:17)

Esta afirmacion y negacion se refiere a la posicion de amr bain
al-amrain'. Significa que, efectivamente, has arrojado (la lanza),
pero al mismo tiempo no fue tu ego el que realizo el acto de arrojar
de forma independiente. Mas bien, fue con la manifestacion del
poder de Dios en el espejo de tu existencia y a través de la influen-
cia de Su Poder en el mulk y el malakut de tu ser que se produjo el
lanzamiento.

Por lo tanto, tu eres el lanzador, y al mismo tiempo es Dios,
Glorioso y Exaltado, Quien es el lanzador. Un ejemplo de ello son
los nobles versos del bendito Surat al-Kahf, en la historia de Moisés
y Jidr (P) donde Hadhrat Jidr explica el misterio que hay detras de
sus acciones. En un caso que implica un defecto (es decir, cuando
Jidr hace un agujero en el barco), se lo atribuye a si mismo.

En un caso, que implicaba la perfeccion, lo atribuye a Dios.
En otro caso, atribuye el acto tanto a si mismo como a Dios. En
un lugar dice &1 [Yo deseaba], en otro lugar <b, 3, [Tu Sefior
deseaba], y en otro lugar U3 [Nosotros deseabamos], y todas estas
(adscripciones) eran correctas®.

Del mismo tipo es la declaracion de Dios, el Exaltado:
§B3 G oY) 330 D1y

«Dios recoge las almas cuando les llega la muerte»
(39:42)

Aunque es el Angel de la Muerte el encargado, seglin otro verso
coranico, de llevarse las almas.

1 Esta frase se refiere a la posicién doctrinal de los Imames de Ahlul Bait (P) con
respecto a la cuestion del jabr [predestinacion] y el tafuid. La frase, que significa
“el asunto entre los dos asuntos”, implica que ni el jabr es verdadero ni el tafuid;
la verdad se encuentra entre estas dos posiciones extremas.

2 Coran, 18:79-82.
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IR A oy B o al

«(Dios) extravia a quien El quiere y guia a quien El
quiere»

(16:93)

es Dios, el Exaltado, quien es el guia [al-hadi] y es El quien extra-
via [al-mudill], aunque los guias son Gabriel [Yibra’il] y el Noble
Mensajero (PBd):

438 038 805 3 oo gy
«En verdad, tii eres un amonestador y para todo pueblo

hay un guiay
(13:7)

y es Satanas quien engafia.

Del mismo modo, es el aliento Divino el que hace sonar la
trompeta de Hadhrat Israfil a través del soplo de Israfil.

Desde un punto de vista, ;qué son Israfil, ‘I¢ra’il y Yibra’il y
Muhammad (PBd) asi como otros Profetas y todo el reino del ser
en comparacion con el reino del Soberano Absoluto y la irresistible
voluntad Divina de que cualquier cosa pueda ser atribuida a ellos?
Todos ellos son manifestaciones del Poder y la Voluntad Divina:

ot % N ot P . 9 2
44) 23 G5 W) st § sl 3AB

«El es Aquel que es un dios en los cielos y un dios en la

Tierra»
(43:84)

Desde otro punto de vista, es decir, desde el aspecto de la mul-
tiplicidad y el orden de las causas y los medios, todos los medios
son apropiados en su propio lugar y el orden perfecto de la creacion
se regula mediante un sistema y una jerarquia de medios, causas
y efectos.

Y si se impide que la mas pequena de las causas y medios haga
su trabajo, toda la rueda de la existencia se detendra. Y si no fuera
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por la relacion de lo temporal con lo eterno, a través de los medios
e intermediarios determinados, el camino de la efusion divina [faid]
seria interceptado y la corriente de la misericordia divina se cortaria.

Si alguien alcanzara esta refrescante fuente de la fe a través del
estudio de los fundamentos y los preliminares, establecidos en su
propio lugar, especialmente en los libros ‘irfani de los eminentes
[ ‘urafa] y los libros del jefe de los filosofos y el mejor de los filoso-
fos islamicos (sadr al-hukama 'ua al-falasifah ua afdal al-hukama’
al-Islamiia, es decir, Sadr al-Muta‘allihin, conocido como Mullah
Sadra), y si esta ensefianza entrara en su corazon, estas puertas se
abririan para ¢l y encontraria que en el plano del descubrimiento
gnostico todas estas adscripciones son validas y no hay el menor
rastro de lo metaforico en ellas.

Ya que algunos de los angeles, encargados de las almas de los
fieles y de la toma de sus almas sagradas, contemplan las posiciones
que poseen los ficles en la sagrada presencia de Dios, el Exaltado,
y, por otra parte, cuando observan la aversion de los fieles (hacia
la muerte), entran en un estado de vacilacion e indecision. Es este
mismo estado el que Dios, el Exaltado, se ha atribuido a Si mismo,
del mismo modo que se ha atribuido a Si mismo la toma de almas,
la guia y el extravio.

De la misma manera que aquellos son correctos sobre la base
del credo mistico, éste también es valido. Sin embargo, para llegar
a esta fuente se requiere una equidad de talento y un gusto sano y
sutil. Y Dios es el Omnisciente y El es el Guia.

No hay que dejar de mencionar que, puesto que la realidad de la
existencia es la realidad misma de la perfeccion y la terminacion, lo
que es defectuoso y feo no es atribuible a Dios, el Exaltado, y no es
objeto de la creacidn [maj 'ul], como se establece en su propio lugar.
De ahi que cuanto mas cerca esté la efusion [faid] del horizonte de
la perfeccion y mas desprovista esté de debilidad y deficiencia, su
relacion con Dios es mas completa y su adscripcion al Ser Sagrado
mas verdadera.
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Por el contrario, cuanto mas predomina la oscuridad de la
finitud y la inexistencia, y cuanto mas numerosos son los limites
y las insuficiencias, mas débil es la relacién de una cosa con Dios
y mas remota su atribucion. Por eso, en el lenguaje de la shari’a,
los actos de origen y creacion se han atribuido méas a menudo a
Dios, y los actos transitorios de mulki, menos. Si un ojo abierto y
un corazon despierto fueran capaces de distinguir la insuficiencia
de la perfeccion, lo feo de lo bello y lo bueno de lo malo, entonces
comprenderia que, aunque todo el reino del ser es la manifestacion
de la eficacia divina y esté relacionado con Dios, todos los actos
divinos son perfectos y bellos y ninguno de los defectos y males es
atribuible a Su Sagrado Ser.

Lo que se llama ‘atribucion por accidente’ [intisab bi al-arad)
en la jerga de los filosofos [hukama’] (r) es un rumor en el plano
de la ensefianza preliminar y la filosofia. Esta nocion, en el pre-
sente contexto, contiene ciertas falacias, y es mejor abstenerse de
discutirlas aqui.

Nuestro principal propo6sito al discutir este punto era, en primer
lugar, disipar ciertas falsas dudas que pueden surgir en la mente del
ignorante desprovisto del conocimiento de la ensefianza superior.

En segundo lugar, el objetivo era explicar que la vacilacion y los
motivos conflictivos (mencionados en la tradicion), tal y como les
ocurre a algunos seres de la malakut, son mas validos atribuidos a
Dios, que los acontecimientos que ocurren en este mundo (corpdreo).

En tercer lugar, el objetivo era que una persona que poseyera
la gnosis de las realidades volviera a distinguir entre el aspecto de
la perfeccion y el de la deficiencia en esta vacilacion y vacilacion
de los motivos, y atribuyera el aspecto de la perfeccion a Dios y
negara el aspecto de la deficiencia en relacion con EL

Otra interpretacion de la tradicion de la ‘vacilacion’

Hay otra interpretacion de la noble tradicion relevante en este
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contexto, que se le ha ocurrido a este autor incapaz. Y es que los
siervos de Dios son los gnésticos y los auliia’ que estan comprome-
tidos en el viaje hacia Dios y en el camino de la gente del corazén.
Este grupo de siervos esta absorto en lo Divino y enamorado de la
unica Belleza Divina. La Sagrada Esencia de Dios es la gibla de
su atencién y anhelo, y aparte de El no contemplan ninguno de los
mundos, ni siquiera a ellos mismos y su propia perfeccion.

O son aquellos que estan inmersos en los adornos del mundo
y hundidos en la oscuridad del amor a la gloria y a la riqueza, y los
rostros de sus corazones estan vueltos hacia su propio yo y egolatria,
sin prestar ninguna atencion al mundo de lo sagrado y a la compania
celestial de la intimidad y el amor. Estos son los que se han alejado
de los Nombres de Dios (4} slani (& ( s0aldll aa ).

Y el tercer grupo son los creyentes que atienden al mundo de
lo sagrado de acuerdo con la luz de su fe y aborrecen la muerte en
proporcidn a su atencion a este mundo. Dios se ha referido a estas
atracciones opuestas hacia el mulk y el malakut, hacia la Divinidad
y la creacidn, hacia el Més Alla y el mundo, como vacilacion, ya
que la atraccion hacia dos lados opuestos estd presente en la vaci-
lacion. Es como si El dijera que esta atraccion hacia el mulk y el
malakuti no esta presente en ningln existente de la forma en que
esta presente en el siervo fiel.

Por un lado, €l es reacio a la muerte debido a su atencion hacia
el reino de mulk, y por otro lado la gravedad Divina lo atrae hacia Si
mismo para llevarlo a, su perfeccion. Por lo tanto, Dios, el Exaltado,
es reacio a hacerle una ofensa que equivale a su permanencia en
el mundo de mulk, y él mismo es reacio a la muerte. Sin embargo,
otras personas no son asi, porque los auliia’ no tienen ninguna
atraccion mulki, y los que estan inmersos en el mundo no poseen
ninguna atraccion malakuti.

El significado de la atribucion de estas atracciones opuestas a
Dios es el mismo que el mencionado en la interpretacion anterior.
En este contexto, el gran investigador y majestuoso Saied, Mir Da-
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mad!, y su honrado discipulo han hecho ciertas revelaciones cuya
mencion prolongara este discurso.

La reforma de Dios del estado de los fieles
mediante la pobreza y la riqueza

De lo que se afirma en esta noble tradicion, que “nada refor-
mara a algunos de Mis siervos excepto la pobreza y que si Yo los
privara de ella perecerian, y de igual manera hay algunos que seran
reformados por la riqueza y la suficiencia y pereceran sin ella”, se
sabe que todo lo que Dios, el Exaltado, concede a los fieles, ya sea
riqueza o pobreza, salud o enfermedad, seguridad o inquietud, y
otras cosas semejantes, es para la reforma del estado de los fieles y
la purificacion del estado de sus corazones.

Y esta noble tradicidon no es contraria a las muchas tradiciones
que se han narrado relativas a la intensidad de las aflicciones de los
fieles por las enfermedades y los dolores, la pobreza, la indigencia
y otras tribulaciones. Pues Dios, el Exaltado, con Su misericordia
expansiva y su gracia omnimoda, es como un médico y una enfer-
mera amable que hace que todos se abstengan del mundo de alguna
manera particular.

Aveces, El da riqueza a alguien y al mismo tiempo lo envuelve
en otras aflicciones de acuerdo con la fuerza y la debilidad, la per-
feccion y la insuficiencia de su fe. Mas bien, El rodea la riqueza con
aflicciones de tal manera que lo aleja del mundo y del amor por él.
El temperamento de esta persona es tal que, si se le hiciera pobre,
tal vez debido a que ve la felicidad en la riqueza y la propiedad y
considera a la gente del mundo como su felicidad, se volveria al
mundo y pereceria para siempre en su busqueda. Pero cuando se le
hace accesible y, para evitar que se enamore de ¢l, se le rodea de
problemas y angustias interiores y exteriores, se apartaria del mundo.

1 Mir Damad, “Al-Qabasat”, pp. 469-420; Mulla Sadra, “Al-Asfar”, pp. 395. ss.,
“safar” 3, “mauqif” 4, “fasl’ 13.

-74-



Comentario a cuarenta hadices

Uno de nuestros grandes maestros (d) solia decir con respecto a tener
varias esposas que uno se imagina que es por el bien del mundo y
la atencidn hacia ¢€l; pero cuando uno esta afligido por ¢l, descubre
que es una de las grandes obras maestras (de la legislacion), que
hace que uno deje el mundo y lo abandone en el mismo curso de
la entrada en él.

Asi, Dios, el Exaltado, aflige a los fieles a veces con la pobreza,
reformandolos y apartando sus corazones del mundo y dandoles
consuelo. A veces los aflige con el patrimonio y las riquezas, y
mientras uno se imagina que estan disfrutando de las bondades del
mundo y pasandolo bien, en realidad estan afligidos por la angus-
tia, la tension, las visitas y las tribulaciones. Al mismo tiempo, la
tradicion no contradice el hecho de que los pobres entre los fieles
tienen un gran mérito ante Dios, el Exaltado, como se sabe por las
tradiciones. Hemos explicado algunas cosas relativas a este tema
en una de las tradiciones anteriores'.

La cercania relacionada con los actos
obligatorios y supererogatorios y su resultado, de
acuerdo con el acercamiento de los caminantes

Debe saberse que para el caminante en el sendero de Dios y el
emigrante de la casa oscura del yo a la verdadera ka ‘ba, existe un
viaje espiritual y una travesia gnostica cuyo origen es el habitat del
yoy el egoismo y cuyas etapas son los planos de finitud pertenecien-
tes a ‘los horizontes y las almas’ y el mulk y el malakut, a los que
se ha hecho referencia como ‘los velos de la oscuridad y las luces’.

dally s e e call i di )

En verdad, para Dios hay setenta mil velos de luz y os-
curidad.?

1 Véase la exposicion del decimoquinto hadiz.
2 Al-Maylisi, “Bihar al-anuar”, t. 55, p. 25, Kitab as-sama’ua al-alam, bab 5, hadiz
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Son las luces del ser y las tinieblas de la finitud, o las luces de
malakut y las tinieblas de mulk, o las contaminaciones oscurecedo-
ras de los apegos carnales y las luces puras del apego del corazon.
Estos setenta mil velos de luz y oscuridad son a veces denominados
sumariamente como los siete velos, como se narra en relacion con
el takbirat de apertura de los Imames Puros, que quitan un velo con
cada takbirah', y como también se narra en relacion con el tema de
la postracion en la tierra del santuario de al-Husain, que mi alma
sea rescatada por €1, que la postracion en ella quita los siete velos®.

Y un famoso gnostico dice:

o P
A Mf&.{;»}ﬁ\»

Attar ha vagado por la séptuple ciudad del amor,

mientras todavia estamos en el recodo de
un camino.’

En el Hombre microcosmico se ha hablado de las siete sutile-
zas [lata’if]* y a veces su nlimero se reduce a tres velos inclusivos,
denominados los ‘reinos triples’ de ‘los horizontes’ [afag] y ‘los

13.

1 Al-Hurr al-’Amili, “Uasa’il ash-Shi’a”, t. 4, p. 772, Kitab as-salat, Abuab takbirat

al-ihram, bab 7, hadiz 5:
ém@ﬂ\u|gh}s$);\ﬂcdlﬂ6})-u\ew\dc M\@\upéﬂ\wem
Aails G588 Clas (Kie K884 5 @;@\‘;m&y\ud\,wm
AR g ) Sy Ja g G 4

2 Al-Hurr al-’Amili, “Uasa’il ash-Shi’a”, t. lll. p. 608, Kitab as-salat, Abuab ma iusyad

‘alaih, bab 16, hadiz 3:
ale dlve SV K08 Jhe o Agles e ealilly gl 8 el G as
MJ.A;\J\J.SB ?M|¢ﬂcu@\&\m@|u);@;|)&acu3¢h)& AS
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| Caaall (5 A5 ad e

3 Atribuido a Rumi: algunos lo atribuyen a Ahd ar-rahman Jami.

4 Shahabadi (r) menciona siete sutilezas [latifah] del cuelgue humano como sigue:
nafs [ego], ‘aql [intelecto], qalb [corazén], ruh [espiritu], sirr [secreto, almal], jafi
[oculto] y ajfa [mas oculto]; véase “Rashahat al-bihar”, Kitab al-insan ua al-fitra,
p. 177.
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planos triples’ de las almas [anfis]!, v a veces a los mil estadios
conocidos entre los caminantes. A veces se han dividido, en una
consideracion, en cien y, en otra, en diez etapas.

El perfecto ‘arif'Shaij Shahabadi (d) solia asignar diez niveles
para cada etapa de entre las etapas de los caminantes, y en esta nueva
y original division habria en total mil miveles. Y Hadhrat Ibrahim,
el Amigo del Benéfico (P) ha expresado su viaje espiritual, segtin lo
reportado por Dios, el Exaltado, (en el Coran) como si consistiera
en tres etapas, una de las cuales es llamada ‘la Estrella’, otra ‘la
Luna’, y la tercera ‘el Sol’2.

En fin, el origen del viaje espiritual es la casa oscura del yo, y
sus etapas son los planos y niveles de los horizontes y las almas. Su
destino es el sagrado Ser de Dios con todos los Nombres y Atributos,
en un primer momento, para el Hombre Perfecto, y por tltimo como
aquello en lo que todos los Nombres y Atributos se disuelven, y cada
nombre, atributo y definicidén pertenece a otra cosa.

Después, el ser humano caminante supera su ego y su egoismoy
abandona la casa del ego y pasa por las etapas y planos de la finitud
en su bisqueda de la meta real y su busqueda de lo Divino, trascen-
diendo cada una de ellas y atravesando los velos de la oscuridad y
de la luz, desgarrando su corazén de todos los seres y existencias,
y purgando la ka ‘ba del corazédn de sus idolos con su mano en for-
ma de muro, y, cuando todas las estrellas y las lunas y los soles se
ponen y desaparecen del horizonte de su corazon y la orientacion
de su corazoén, no perturbada por el apego a ninglin otro, se vuelve
sublime, unificada y divina, y el estado de su corazén (como el de
Abraham, como se describe en este verso):

4215 gLt b ol (g5 S5 G

1 Los tres reinos son el reino de la naturaleza fisica [tabi’ah], el reino imaginal
[mizal] y el reino del intelecto [‘aql], considerados por Mulla Sadra como co-
rrespondientes a los sentidos, la imaginacion y el intelecto. Véase “Shauahid
ar-rubiiuh”, p. 320.

2 Coran, 6:77-79.
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«He vuelto mi rostro hacia Quien ha creado los cielos

y la tierra»
(6:79)

aniquilarse en los Nombres, la Esencia y los Hechos, entonces, en
este estado, se perderia para si mismo, alcanzando la obliteracion
total y el desmayo absoluto. Entonces la Divinidad se hace cargo
de su ser, y €l oye con el oido Divino, ve a través de la vision Di-
vina, sostiene con la mano del poder Divino, y habla con la lengua
Divina. Contempla a través de lo Divino y no ve nada mas que a
Dios. Habla a través de lo Divino y no dice nada mas que la Verdad,
volviéndose ciego, sordo y mudo a lo no Divino, su ojo y su oido
estan abiertos a nada mas que la Verdad.

Esta estacion no se alcanza sino a través de la gravedad de la
Divinidad y la chispa del fuego del amor, la llama del amor eterno,
que lo acerca al umbral de la proximidad a la Divinidad. A través de
ese pulso de la atraccion Divina, que se desprende del amor propio
(Divino), es ayudado para no tropezar en este valle de desconcierto
y para no caer victima de la shath y similares, que son restos del
egoismo. Y en esta tradicion hay una referencia a estos dos, en Sus
palabras:

Y poco a poco se va acercando a Mi a través del nauafil,
hasta que le amo.

El acercamiento del siervo es a través de la chispa del anhelo
[ ishq], y el pulso de la gravedad, divina del amor [Aubb]:

2557 v S

) B2 s P o

Hasta que no haya una atraccion de parte del
Amado,
los esfuerzos del pobre amante no llegan a
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ninguna parte.'

De ahi que lo ultimo de la cercania a través del nauafil sea la
fana’ total, la disolucion absoluta y la obliteracion completa, y su
resultado es ‘Me convierto en el oido con el que oye...". Y después
de este fana’ total, borrado total, aniquilacion absoluta y desvaneci-
miento completo [sa 'q], a veces la gracia eterna viene en su ayuda,
trayéndolo a si mismo y devolviéndolo al dominio de su propio ser,
donde se encuentra en el estado de despertar [sahu] y el estado de
intimidad [uns] y serenidad [tumaninah] viene sobre €1, donde las
glorias de la Belleza y la Majestad amanecen sobre él.

En este estado de conciencia, se le revelan los Atributos en el
espejo de la Esencia [dhat], y en ellos los arquetipos fijos [a ian
zabitah] y sus requisitos. El estado de las personas de la via de la
gnosis en esta estacion es también como su primera estacion, en
el sentido de que su arquetipo fijo estd sujeto a un determinado
Nombre. Su aniquilacién esta en el mismo Nombre, asi como su
supervivencia. En el estado de sahu también se le revela el mismo
Nombre y obtiene la revelacion del arquetipo fijo sujeto al mismo
Nombre.

El secreto de la diferencia entre los Profetas con respecto a la
profecia

Por lo tanto, para el Hombre Perfecto [insan al-kamil], que esta
sujeto al Mas Grande Nombre Todo Incluido, se obtiene la revelacion
absoluta de los arquetipos fijos y de los requisitos que los acompa-
nan desde la eternidad hasta la eternidad. También se le revelan los
estados y potencialidades de todas las existencias y el caracter de
su camino, asi como el patron de su cumplimiento [uusul].

Los ropajes del sello de la profecia y la profecia final, que es la
consecuencia de la revelacion absoluta, se ajustan a su justa y recta
medida. Cada uno de los otros Profetas, de acuerdo con el Nombre
que manifiestan y en proporcion a la capacidad y vastedad de su

1 Dehjuda, “Amthal ua hikam”, t. |, p. 537.
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dominio, obtienen la revelacidon del arquetipo sujeto a ese Nombre.
El grado de perfeccion y deficiencia de su ministerio, su grado de
nobleza, y su vastedad y estrechez, se derivan de ello y estan sujetos
a sus respectivos Nombres Divinos, tal y como lo tratamos en detalle
en el tratado “Misbah al-hidaiah™".

En fin, después de que se produce el estado de recuperacion
tras la obliteracion, su ser se vuelve divino y Dios, el Exaltado,
observa a los demads existentes en el espejo de su belleza, o, mejor
dicho, ocupa el mismo plano que el de la Voluntad Divina [mashiia].
Pues el Hombre Perfecto, se encuentra en el mismo plano que la
Voluntad Absoluta [mashiia] y su espiritualidad se convierte en la
misma manifestacion de la eficacia Divina.

En tal estado, Dios, el Exaltado, ve a través de él, oye a través
de €l y sostiene por sus medios, y él mismo es la irresistible Volun-
tad Divina, la intencion perfecta y el conocimiento en acto [ ‘ilm
fili]. De ahi que Dios oiga por él, vea por él... y asi sucesivamente
hasta el final del hadiz. (El mismo asunto se refiere en la siguiente
tradicion) y otras similares:

) Loy d0 o i e 2
‘Ali es el ojo de Dios, el oido de Dios y la proximidad
divina.*

De ahi que la proximidad de las obligaciones del sahu sea
consecuente a la obliteracion, y su resultado es lo que has oido. El
sahu consecuente a la obliteracion es un estado distinto a este es-
tado de negligencia nuestro. Esa pluralidad, consecuente a la fana’
absoluta, es diferente de la pluralidad en la que estamos inmersos.
Esto es asi porque la pluralidad es para nosotros un velo que oculta
el Rostro Divino, mientras que para ellos es un espejo de epifania,
(como afirma ‘Ali):

$aiy Al 4 dae ) &l 55 ) T &l

1 “Misbah al-hidaiah”, pp. 192-195.
2 Ash-Shaij as-Saduq, “Kitab at-tauhid”, p. 164, bab 22, hadiz 1.

-80 -



Comentario a cuarenta hadices

No veia una cosa sin contemplar a Dios con ella, en ella,
antes y después de ella.'

La cercania del nauafil puede considerarse como obliteracion en
los Nombres [fana’ asma’i] y la cercania del fara 'id, como oblitera-
cién en la Esencia. En consecuencia, el resultado de la cercania del

fara’id se convierte en una obliteracion absoluta, y su elaboracion
posterior no es apropiada en este lugar. Incluso esto estaba mas alla

del alcance de estas paginas.

Algunas citas de maestros

Una cita del augusto Shaij Bahai

El honorable Shaij y gndstico, Bahai (r) al comentar esta noble

tradicion en su “Arba’in”’, afirma:

A este respecto, hay ciertas declaraciones sublimes hechas
por la gente del corazon, que contienen puntos sutiles e
insinuaciones espirituales que llenan el sentido olfativo del
espiritu con su aroma y avivan los huesos descompuestos
de los espectros.

Nadie es guiado a su significado y conoce su realidad,
excepto quien ha renunciado a sus comodidades a través
de austeridades hasta llegar a saborearlas y alcanzar su
significado. Pero quien ignora sus secretos y estd privado
del tesoro de sus ensenianzas, debido a su inmersion en los
bajos goces carnales y a que estd ahogado en los placeres
fisicos, se expone a un gran peligro al escuchar estas pala-
bras, y se teme que caiga en la blasfemia y llegue a creer
en la encarnacion [hulul e ittihad], y V& &5 58 Ge Al s
\ 2L [Exaltado sea Dios muy por encima de eso].

Aqui, en este punto, expondremos el asunto de forma sen-

1

“Al-Asfar”, t. |, pp. 117; “llm al-iaqin”, t. 1, p. 49; Kalimat maknunah, p. 3.
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cilla y accesible para que esté cerca de la comprension.
De ahi que podamos decir que estas palabras representan
el extremo en la cercania, describiendo el dominio del
Soberano del amor sobre el ser exterior e interior del
siervo. Por lo tanto, lo que se quiere decir -y Dios lo sabe
mejor- es esto.

Cuando amo a un siervo, lo atraigo al punto de intimidad
v lo vuelvo hacia el mundo de la santidad, sumergiendo
su mente en los misterios del malakut y confinando sus
sentidos a percibir las luces del yabarut. En este estado sus
pies permanecen firmes en la estacion de la proximidad, y
el amor se mezcla de tal manera con su carne y su sangre
que se vuelve inconsciente de si mismo. Alli, todo lo demdas
desaparece de su vista hasta que me vuelvo como su vista
y su oido, como se ha dicho:

PR RUte G
Shailly gl S5
L, 565,

Que estoy loco por Ti, no es un secreto,
mi fuego, encendido por Ti, no se apaga.

Asi Tu eres mi oido y mi vista,
mi cuerpo, y mi corazon?.!

Aqui terminan sus palabras, que Dios eleve su posicion.

Una cita de Juaya Tusi

Su Excelencia, el mejor de los eruditos posteriores y el mas
perfecto entre los predecesores, Juaya Nasir Tusi (q) dice:

Cuando el gnostico se desprende de si mismo y se une a

1 “Arba‘in’, hadiz 35, p. 299.
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Dios, ve todos los poderes como si se desvanecieran en
el poder divino y todas las ciencias como si se ahogaran
en el conocimiento divino y todas las voluntades como si
se desvanecieran en Su voluntad. Entonces ve todos los
existentes y sus perfecciones como originados y emanados
de El. En este momento Dios, el Exaltado, se convierte en
su oido y vista, poder, conocimiento y existencia.'

Aqui terminan sus palabras, que Dios aumente la sublimidad
de su posicion.

Una cita de ‘Allamah al-Maylisi

El venerable al-Maylisi también ha hecho ciertas observaciones
sobre la cuestion. Su resumen es que si el hombre emplea sus facul-
tades y energias en el camino de Satanas y de los apetitos carnales,
no queda de ellos mas que el arrepentimiento y la vergiienza. Pero
si las gasta en el camino de la obediencia a Dios, El las transforma
en facultades espirituales. Entonces su oido y su vista se convierten
en oido y vision espirituales.

Con ese oido oye el discurso de los angeles, y esta vista y
vision no se debilitan ni siquiera con la muerte. Es con este
oido y vision espirituales que se enfrenta a la interroga-
cion de la tumba. Por el contrario, los que no poseen esta
vista y este oido se levantan ciegos y sordos de entre los
muertos. Es en relacion con este don que Dios, el Exaltado,
ha dicho: “Me convierto en el oido con el que oye...”.?

Estas palabras, viniendo como vienen de El, no dejan de sor-
prender.
Nota final

El augusto Shaij, Bahai, dice:

1 “Sharh al-Isharat”, t. lll, p. 389, namat 9, fasl 19.
2 Al-Maylisi, “Mir’at al-'uqul’, t. X, p. 312, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab man adha
al-muslimin, hadiz 8.
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“Esta noble tradicion indica explicitamente que los de-
beres obligatorios [uayibat] tienen un mayor meérito que
los supererogatorios [mustahabbat] y que hay una mayor
recompensa por su cumplimiento. Y el Shaij ash-Shahid
(m) y algunos otros eruditos han considerado ciertos casos
como excepciones a esto en los que lo supererogatorio
[sunna] es superior a lo obligatorio.

Uno de ellos es renunciar a la deuda por completo, lo que
es superior a dar tiempo al deudor en una condicion de
dificultad, aunque el primero es supererogatorio mientras
que el segundo es obligatorio.

Otro caso es ser el primero en saludar a alguien, que es
superior a responder al saludo de otro [salam].

Un tercer caso es repetir una oracion ofrecida individual-
mente con yama'a (que segun las tradiciones es superior
a una oracion ofrecida individualmente por veintisiete
grados, mientras que la repeticion es supererogatoria), y

]

otros casos similares)”.

Algunos han discutido cada una de estas excepciones, cuya
mencion no es tan necesaria.

Hay que saber que el significado literal de la noble tradicion
es que las obligaciones son superiores a los actos supererogatorios
aunque no sean del mismo tipo. Por ejemplo, la devolucion del
salam, que es obligatoria, es superior al hayy supererogatorioy a la
fundacion de una gran escuela o a la ¢iiara del Mensajero de Dios,
aunque esto pueda parecer algo improbable. En consecuencia, el
marhum al-Maylisi (m) ha dicho? que posiblemente eso se limite a
actos de la misma categoria.

Sin embargo, en presencia de una prueba no se puede decir tal
cosa por mera improbabilidad. Y posiblemente la superioridad de

1 “Arba’in”, hadiz 35, p. 302.
2 “Miratal-'uqul”, t. X, p. 381, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab man adha al-muslimin,
hadiz 7.
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las obligaciones debe considerarse aplicable a los rituales prescritos,
como la oracion, el ayuno, el hayy, el ¢cakat, y similares, y no a otras
obligaciones, como dar tiempo a un deudor en apuros, devolver el
salam, etc., aunque esta posibilidad tampoco esta libre de duda.

15a05 V314 asallg

Y todas las alabanzas son de Dios, al principio y al final
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Trigésimo quinto hadiz:

Dios y el hombre, el bien y el mal
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Con una cadena continua de transmisores que llega hasta
el Pilar del Islam y los musulmanes, Muhammad ibn la’qub
al-Kulaini (r), de Muhammad ibn lahia, de Ahmad ibn Mu-
hammad, de Ahmad ibn Muhammad ibn Abi Nasr, que dijo:
“Abu al-Hasan ar-Ridha (P) dijo, Dios ha dicho: ‘Oh hijo
de Adan, es con Mivoluntad que eres un ser tal que quieres
para tilo que quieras, y es con Mi poder que llevas a cabo
los deberes que te he prescrito, y es con Mi generosidad
que encontraste la fuerza para desobedecerme. Yo te hice
oir, ver y ser fuerte. Todo lo bueno que te visita viene de
Dios, y todo lo malo que te golpea viene de ti mismo. Eso,
porque Yo tengo mas derecho a tus virtudes que tu mismo,
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y tu eres mas digno de tus vicios que Yo. De ahi que no se
me pregunte por lo que hago y se les pregunte a ellos'’”.?

Exposicion

Hay en esta noble tradicion ciertos temas sublimes e importantes
pertenecientes a la ciencia metafisica superior, que si se mencio-
naran con sus elaborados preliminares nos llevarian mas alla del
alcance de estas paginas y prolongarian desmesuradamente este
discurso. Por eso, inevitablemente, tomando un camino intermedio,
los trataremos con brevedad, mencionando, en el curso de algunas
secciones, algunos de estos temas como conclusiones establecidas.
Y nuestra confianza estd en Dios.

Dos categorias de los nombres divinos

Hay que saber que hay dos planos para la Voluntad [mashiia]
de Dios, el Exaltado -mas majestuosa es Su gloria- o, mas bien, para
todos los demas Nombres y Atributos, como el Conocimiento, la
Vida, el Poder y el resto de ellos.

Uno de ellos es la clase de los Nombres y Atributos de la Esencia
[asma’ ua sifat adh-dhatiia]. Esta establecido por pruebas metafi-
sicas que la Sagrada Esencia [dhat] del Ser Necesario combina en
Si misma todas las perfecciones y todos los Nombres y Atributos,
y eso de un modo unico y desde un aspecto que es absolutamente
simple. Todas las perfecciones y los Nombres y Atributos de la
Belleza y la Gloria derivan de su modo existencial simple, y lo que
esta mas alla del ser es la deficiencia, el defecto y la inexistencia.
Y como Su Sagrada Esencia es el ser puro y la existencia absoluta,
esla perfeccmn puray absoluta [kamal as-sirfua sirf al-kamal]. (El
es) 4K $a 4§53 4K e 1a totalidad del conocimiento, la totalidad

1 Alusion a Coran, 21:23.
2 Al-Kulaini, “Usul Al-Kafi”, t. 1, p. 152, Kitab at-tauhid, Bab al-mashiia ua al-iradah,
hadiz 6.
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del Poder y la totalidad de la Vida.

La otra clase es la de los Nombres y Atributos de los Actos
Divinos [asma’ua sifat al-fi’liia], el plano de manifestacion de los
Nombres y Atributos de la Esencia, que es el plano de manifestacion
de los Atributos de la Gloria y la Belleza. Y ésta es la estacion de
maiiat al-qaiiumiia [contigiiidad del Sustentador y los existentes
sostenidos], (a la que se refiere el verso coranico):

a8 G 5l (S 3Agb
«El estd con vosotros donde quiera que estéis»
(57:4)

,(;_é_;:u}a‘ﬁ\ f‘;é_;,,b}a‘gw%dj‘wd}g,u%
\,L«;u,@.w \ylf\.ow\r@”ﬁ‘;ﬁrﬂ‘gj‘_‘u;wd:‘
ke 53 J B byl

«No hay conversacion secreta entre tres sin que El sea
el cuarto, ni entre cinco sin que El sea el sexto, ni de
menos que esto ni de mds sin que El esté con ellos donde
quiera que estény

\_\\

(58:7)

Y es el plano del Rostro de Allah [uaih allah]:
g a3 L i u:gu%»
«Por tanto, a donde quiera que os giréis, encontraréis el

rostro de Dios»
(2:115)

Y es el plano de la refulgencia divina [nuriiat]:

«Dios es la Luz de los cielos y la tierra»
(24:35)

Y es el plano de la Voluntad Absoluta [mashiiat al-mutalagah):
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P kY of ‘5; RPACIFO

«Pero no lo querréis a menos que lo quiera Dios»
(81:29)

sl sy I8 2 L aal & 1A

Dios creo todas las cosas con su voluntad, y creo la vo-
luntad por st misma.'

Y todavia hay otros términos y descripciones para ella en el
lenguaje del Pueblo de Dios, y a ambos planos se refiere este noble
verso de la Divina Escritura:

et s 535 5% 5ap
«El es el Primero y el Ultimo y el Manifiesto y el Ocultoy
(57:3)

El plano de la Voluntad absoluta y activa tiene un ambito de
sustentacion [ihateh-ye qaiiumiia] sobre todos los existentes de
los reinos de mulk y malakut, y todos los existentes son, desde un
aspecto, sus modificaciones particulares [ta ‘aiiunat], y frente a otro
aspecto sus manifestaciones [magahir].

Es con respecto a este lugar de la Voluntad activa [mashiiat al-
fi’liia] y el caracter manifestante [mathhariiat] de las voluntades de
las criaturas y su disolucion [fana '] en ella -0, méas bien, el hecho de
que las criaturas mismas, con todos sus aspectos, la manifiestan y
reflejan- que la noble tradicion dice “Oh Hijo del Hombre, es con Mi
Voluntad que eres uno que quiere. Tu ser [dhat] y sus perfecciones
son por Mi voluntad misma, y, mas bien, til mismo y tus perfecciones
son expresiones particulares [ta ‘aiiunat] de mi voluntad”:

o B 5805 o) 31 & g
«Y no eras tu quien lanzaba cuando lanzabas»
(8:17)

1 Al-Kulaini, “Usul Al-Kafi”, t. |, p. 110, Bab iradah annaha min sifat al-fil, hadiz 4.
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Y son tan numerosas las afirmaciones en tradiciones y versos
coranicos en apoyo de este asunto que su menciéon no es impres-
cindible.

El augusto Shaij al-Ishraq Suhrauardi (q) considera que el
conocimiento detallado [ ilm tafsili] de Dios sobre las cosas es
igual a este plano de conocimiento activo, y el muhagqiq (Juaya
Nasir ad-Din) Tusi (q) le ha seguido en esta opinion. Hadhrat Sadr
al-Muta‘allihin (q) considera que el conocimiento detallado (de
Dios) es lo mismo que el plano de la simple Esencia Divina. Para
¢l, las afirmaciones de estas dos figuras no son absolutamente
satisfactorias, pero este autor considera que las opiniones de cada
una de ellas implican esencialmente la misma posicion, siendo el
desacuerdo entre ellas meramente verbal, aunque no procede aqui
una elucidacion de este asunto.

A partir de esta explicacion, se sabe que todo lo que llega a la
existencia, ya sean las sustancias sagradas del reino divino, o las
sustancias naturales del reino del mulk, o los accidentes, ya sean las
esencias, o los atributos, o los actos, todos ellos llegan a la existencia
con el sustento, el dominio y la omnipresencia del Poder Divino.
Por lo tanto, el significado de la afirmacién es claro:

il 58 el 538

Es con Mi Poder que llevas a cabo las obligaciones pres-
critas por Mi.

Ademas, la posicion de la Voluntad absoluta es la misma que la
de la Misericordia [rahma] que todo lo abarca y la de la Generosidad
que todo lo incluye. De ahi que El haya dicho:

ani ey ek

Y es con Mi munificencia que obtuvisteis la fuerza para des-
obedecerme.
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Una alusion al tema del yabr y el tafuid

Hay una clara alusion en esta noble tradicion al problema del
yabry el tafuid, y enuncia el credo correcto a este respecto, el de amr
bain al-amrain o mangilah bain al-mangilatain, que esta de acuerdo
con la via de los gnosticos y el camino de la Gente el corazon. Esto
se debe a que afirma tanto la Voluntad Divina [mashiia] como el
poder y el papel de las criaturas, que ademas se consideran derivadas
de la Voluntad Divina. (Significa decir): “Tu ejerces tu voluntad, y
es por Mi Voluntad que tu voluntad se ha manifestado. Tt realizas
los deberes, y tu poder es una manifestacion de Mi poder. Y es con
Mi generosidad, que es la mesa expansiva de Mi misericordia om-
nimoda, que tu poder de desobedecer fue adquirido. Por lo tanto,
todos los actos y atributos y existencias (que se relacionan contigo)
no son capaces de negacion absoluta en relacion a ti, de la misma
manera que ¢stos no pueden ser afirmados de ti absolutamente. Tu
ejerces tu voluntad, y tu querer esta subsumido en Mi Voluntad y es
su manifestacion y una expresion condicionada [fa ‘aiiun] de ella.
Es con tu propio poder que tienes la capacidad de obedecerme o
desobedecerme y, al mismo tiempo, tu poder y tu fuerza son mani-
festaciones de Mi poder”.

A continuacion, una probable objecion -que, sobre esta base, los
defectos, vicios y pecados (de las criaturas) se atribuyan a Dios- es
disipada por una réplica metafisica y discursiva, asi como mistica
y gnostica, de que, puesto que Dios, el Exaltado, es pura perfec-
cion, bondad, belleza y gloria, todo lo que se deriva de Su cuarto
sagrado es perfeccion y bondad. Mas bien, el orden de la existencia
y la realidad del ser, lo visible y lo invisible, es concurrente con
la perfeccion, la terminacion y la belleza. Y lo que es deficiente,
vicioso, malvado y malo deriva de la inexistencia y la finitud y esta
asociado a la esencia [mahiia], que no es el objeto de la creacion
[va’l] y la emanacion divina.

Mas bien, los males presentes en el reino de la naturaleza y en
el estrecho reino del mulk pertenecen a las contradicciones entre
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los existentes. Y la estrechez del mundo y las contradicciones entre
ellos no son el objeto de la creacion. Por lo tanto, todo el bien, la
perfeccion y la virtud se derivan de Dios, y toda la deficiencia, el
mal y el pecado se derivan de las criaturas, como se afirma (en el
verso del Coran):

G o B o Sl 1g A1 (0B B (e Elilof Gy

«Lo bueno que te sucede proviene de Dios y lo malo que

te sucede proviene de ti mismo»
(4:79)

Por lo tanto, todas las felicidades del mundo y del Mas Alla,
y todo el bien perteneciente a los reinos del mulk y del malakut
emanan de la Fuente de la bondad, y todo el mal y la miseria de
este mundo y del Mas Alla derivan de la deficiencia y la carencia
esenciales de los propios existentes. Y lo que comunmente se dice,
que la felicidad y la desdicha no derivan de la creacion del Creador
sino de las esencias [dhat] de las cosas, carece de fundamento en
relacion con la felicidad [sa ‘adat].

Porque la felicidad es el objeto de la Creacién Divina; y la
emanacion, y la felicidad no deriva de ninguna esencia o quididad.
Mas bien, la pura extinciéon y la completa desdicha derivan de la
esencia. Sin embargo, es correcto (decir eso) en relacion a la des-
dicha [shagaua], pues deriva de la esencia [mahiia] y no es objeto
de la creacion [gair maj 'ul], siendo inferior al plano de la creacion.
Y en cuanto a la famosa tradicion:

431 o b 28 {15 45l ot (g S 2

El feliz es feliz en el vientre de su madre, y el desgraciado
es desgraciado en el vientre de su madre,

tiene un significado diferente relacionado con la ciencia de los
Nombres y los Atributos, y su mencion no es pertinente aqui.

Y como tras la explicacion de esta verdad basada en la prueba
metafisica, quedaba la posibilidad de una duda de que la negacion
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de cualquier papel para los existentes en relacion con todo lo que
es bueno, y lanegacion de los males en relacion con el poder eterno
y necesario de Dios, implica yabr y tafuid, que son contrarios a la
verdad establecida, de acuerdo con la via de la gnosis y el camino del
razonamiento metafisico- se encontrd con la afirmacion, revestida
del lenguaje del argumento metafisico anterior y que lo fundamenta,
de que Dios, el Exaltado, es mas digno que las criaturas en cuanto
a la atribucién de las virtudes y que éstas son mdas dignas que la
Sagrada Esencia Divina en relacion con la atribucion de los vicios.
En esta afirmacion, hay una afirmacion de la valia de la atribucion
en relacion con cada una de las dos partes.

En cuanto a que Dios es mas digno que las criaturas en rela-
cion con todo lo que es bueno, y el principio de su atribucion a las
criaturas, es porque la relacion del bien con la Fuente de todas las
fuentes es la relacion de existencia [uuyud] e intrinseca [bi adh-
dhat], porque el bien es intrinseco a la existencia, siendo idéntico
a la Esencia en el Ser Necesario y, en lo contingente, mediante la
creacion [ya’l] y la emanacion [ifadah].

De ahi que el principio emanante del bien derive del Existente
Necesario, el Exaltado, y que el contingente sea el espejo para su
manifestacion y su manifestante [muchir], y que la relacion de ma-
nifestacion (activa) [thahiriiat] y emanacion sea mas completa que
estarelacion de receptividad y manifestacion (pasiva) [mathhariiat].

Sin embargo, este caso es el inverso con respecto a los males
y los vicios, pero cada una de las dos relaciones se afirma. Esto se
debe a que lo emanado por Dios es bueno y este bien va acompa-
fiado de los males asociados de manera subordinada. De ahi que
sean atribuibles a El accidentalmente [bi al-’arad], y atribuibles y
esenciales a la deficiencia e insuficiencia de las esencias [mahiiat].
En consecuencia, estos dos puntos de vista también se mencionan en
los nobles versos. Alli, donde la soberania de la Unidad prevalece
y eclipsa la pluralidad y la deficiencia, El dice:

4 e 1 18 85
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«Di: “Todo viene de Dios”’»
(4:78)

y alli donde se tiene en cuenta la intervencion de la pluralidad acci-
dental y se consideran los medios mediadores, El declara:

B 0d s 1 Sl B ) b Bes (e Silol B

«Lo bueno que te sucede proviene de Dios y lo malo que

te sucede proviene de ti mismo»
(4:79)

Respecto a la declaracion de Dios Todopoderoso,
«El no serd interrogado por lo que hace, pero ellos
si serdn interrogadosy'

Hay que saber que las autoridades entre los filosofos dicen
que no hay ningtn fin o propodsito para el acto Divino excepto la
Sagrada Esencia y Sus manifestaciones esenciales, y que no es
posible para la Sagrada Esencia tener ningun fin para la creacion
de cosas mas alla de si misma y Su manifestacion. Esto se debe a
que todo agente que crea algo con un fin mas alld de su esencia,
sea cual sea, aunque sea para procurarse un beneficio a si mismo, o
para otorgar una recompensa a otro que no sea ¢l mismo, o para la
adoracion, o el conocimiento [ma ‘7ifa], la alabanza y la glorificacion
lo necesita para su propia perfeccion, y su existencia es preferible a
su no existencia, y esto implica deficiencia, insuficiencia, y obtener
beneficio de otra cosa.

Esto es imposible para la Esencia Divina absolutamente per-
fecta que es autosuficiente y necesaria en todos los aspectos. Por lo
tanto, no hay un fundamento teleoldgico, ni una cuestion de por qué,
en Sus actos, y no se le pregunta sobre lo que hace. Sin embargo,
otras existencias tienen fines y propdsitos en sus actos que estan
mas alla de su esencia. Asi, el fin de los actos de los amantes de la

1 Coran, 21:23.
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Belleza Divina y de los bendecidos con la cercania [mugarrabin],
y la extincidn en la Divinidad [maydhubin] es alcanzar la puerta de
Allah, el encuentro con la Divinidad [liga allah], y llegar al umbral
de la santidad Divina. Y asi los demas seres tienen fines adicionales
a sus esencias, de acuerdo con su perfeccion y deficiencia, inten-
sidad y debilidad.

Ademas, Aquello que es la Perfeccion Absoluta y necesaria-en-
si-misma, es necesario en todos los aspectos, y de la misma manera
que Su sagrada esencia esta desprovista de motivos teleologicos, Sus
actos también estan desprovistos de cualquier motivo teleoldgico
mas allé de la Esencia, al contrario que todos los demas existentes.

Del mismo modo, puesto que Su sagrada Esencia es la Belle-
za y la Perfeccion tultimas, es la ka ‘ba de aspiracion de todos los
existentes y el fin ultimo de toda la cadena del ser, pero la ka ‘ba de
aspiracion y el fin tltimo no tienen un fin mas alla de si mismos, ya
que los demas existentes son esencialmente deficientes y toda cosa
deficiente es, por naturaleza, objeto de repulsion, del mismo modo
que toda cosa perfecta es objeto de atraccion y persecucion. Por lo
tanto, el fin de todos los movimientos y actos es la Esencia Sagrada,
y para la Esencia Sagrada misma no hay fin mas alla de Ella misma.

§59L s 3a s Jg 9
«El no serd interrogado por lo que hace, pero ellos si

serdn interrogados»
(21:23)

Ademas, puesto que la Esencia Sagrada es la Belleza y la Per-
feccion ultimas, el orden de la existencia, que es la sombra de la
Esencia Hermosa, es la maxima perfeccion y el orden universal es
el mas perfecto de todos los 6rdenes concebibles. Por lo tanto, la
cuestion relativa a la teleologia, el fin, el propdsito y el beneficio
surge debido a la ignorancia y la deficiencia. En consecuencia, el
maldito Iblis planteo las conocidas siete preguntas y Dios, el Exal-
tado, respondio a todas ellas, de forma concisa y a la manera de una
justa disputa, con una unica respuesta. Por lo tanto, Dios no debe ser
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cuestionado en lo que respecta a Sus actos debido a Su perfeccion
final, y los demas existentes son susceptibles de ser cuestionados
debido a su deficiencia, tanto en esencia como en acciones.

Ademas, puesto que Dios, el Exaltado, es la sabiduria absoluta,
cada uno de los actos que se derivan de El posee la solidez ultima,
por lo que es incuestionable, al contrario que los de otros existentes.

Del mismo modo, puesto que cada acto de Dios, el Exaltado,
se deriva de la Realidad de Su Esencia y la verdad misma y la ab-
solutez de Su Ser, y los otros existentes no son tales, por lo tanto,
El es agente-por-esencia, y una cuestion relativa a Sus fines es
invalida, al contrario que el caso de los otros existentes. Y puesto
que Su Voluntad y Su Poder son lo mismo que Su Sagrada Esencia,
la eficacia por esencia en esa Sagrada Esencia es lo mismo que la
eficacia por voluntad y poder, y no cabe ninguna objecién relativa
a la eficacia por naturaleza [failiiat bi at-tab’]. Este es uno de los
temas nobles que se establece en su propio lugar, y a través de €l se
resuelven muchas de las dudas planteadas por los tedlogos [mutaka-
llimun] sobre diversos temas relacionados con las ciencias divinas.

A partir de esta explicacion, llegamos a conocer la interrelacion
causal entre las sentencias de esta noble tradicion. Asi, puesto que los
Actos Divinos son la perfeccion consumada y el orden perfecto, El
no es cuestionado respecto a lo que hace, y otros son cuestionados,
porque no son tales. Esta es la causa de que El sea més digno de
las virtudes y de que las criaturas sean mas dignas en relacion con
la atribuibilidad de los vicios. Y ésta es la causa de la atribucion
de todo vicio a la criatura y de toda virtud a Dios. Esta relacion
también puede establecerse mediante otras explicaciones, que no
se han mencionado aqui.

15a05 9314 asall

Y todas las alabanzas son de Dios, al principio y al final
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Trigésimo sexto hadiz:

Los atributos de Dios
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Con una cadena continua de transmisores que llega hasta
el Zigat al-Islam Muhammad ibn la’qub al-Kulaini, de
‘Ali ibn Ibrahim, de Muhammad ibn Jalid at-Taialisi, de
Safuan ibn lahia, de Ibn Muskan, de Abu Basir que dijo:
“Of a Abu ‘Abd Allah (P) decir: ‘Dios, el Todopoderoso
v el Glorioso, era nuestro Senior incluso en un momento
en que el Conocimiento era Su Esencia y no habia nada

conocible, el Oir era Su Esencia y no habia nada audible,
el Ver era Su Esencia y no habia nada visible, y el Poder
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era Su esencia y no habia nada sujeto al poder. Asi, cuando
El creé las cosas y lo conocible llegé a existir, Su Conoci-
miento pertenecia a lo conocido, Su Oido a lo audible, y
Su Vista a lo visible, y Su Poder a lo sujeto a poder’”. Abu
Basir dice: “Le pregunté: ‘; Acaso Dios no ha sido siempre
movil?’. Respondio: ‘jExaltado sea Dios por encima de
eso! Ciertamente el movimiento es una cualidad que llega
a la existencia [muhdaz] por la accion’”. Abu Basir dice:
“Le pregunté: ‘;No habia estado Dios siempre hablando
(en la preeternidad)?’. Respondio: ‘El habla es una cua-
lidad que llega a la existencia [sifatun mahdazah] y no
es eterna [acgal]. Dios, Todopoderoso y Glorioso, existia
v no era hablador’”.!

Exposicion

En el enunciado 55 Ja 3 5e A J % dl es aparentemente el pre-
dicado [jabar] de J ), y la frase 433 alall s es el adverbio de condicion
[Aall] para ello. Sin embargo (tal suposicién) no da un significado
manejable [salis], ni logra el propdsito. Porque el proposito no es
afirmar la eternidad del Sefiorio (de Dios), sino afirmar la preeter-
nidad de Su Conocimiento y su precedencia sobre lo conocible.
Puede decirse que la frase 2 esta en caso nominativo [marfu '] y es
apositiva al sustantivo [ism] de J' omitiendo el predicado [jabar]
[mahdhuf], como indica la frase 432 a1l 5. Suponiendo la elipsis, la
frase quedaria asi: 433 Alal) 5 55 05 5 56 40 U5 41 Y es posible que 1
sea un verbo perfecto [tamma], suficiente con el caso nominativo,
en base a lo cual seria Js» J1)no Jx J) pues el tiempo pasado
de J» es siempre defectuoso [nagis], al contrario que Js_» que es
siempre perfecto.

Y en la frase OIS ,psleall 0S5 s aqui completo, lo que significa
que ‘cuando El creo6 las cosas y lo conocible llego a existir’.

En la frase J=ill &ass es probable que la expresion J=ilb se
oponga a 358l y tal vez en el sentido de sustantivo verbal, signifi-

1 “Usul Al-Kafi”, t. |, p. 107, Kitab at-tauhid, Bab sifat adh-dhat, hadiz 1.
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cando que un Atributo que se realiza con la creacidon no puede ser
Atributo de Dios. Hay algunos temas nobles a los que se ha hecho
referencia en este hadiz, y discutiremos algunos de ellos en una
medida apropiada para este discurso.

La Identidad de los Atributos de Dios con Su
Esencia

Hay que saber que en esta noble tradicion se hace referencia
a que la Sagrada Esencia de Dios es idéntica a Sus verdaderos
Atributos de perfeccion, como el Conocimiento, el Poder, el Oido
y la Vista. Este es uno de los temas importantes (de la filosofia y
el kalam) cuyo tratamiento elaborado esta, sin embargo, fuera del
alcance de este tratado. Aqui nos referiremos a la verdadera posicion
a este respecto de acuerdo con las pruebas metafisicas firmes’ de
los filoésofos [hukama’] y el camino de la gente de la gnosis [ahl
al-ma ‘rifat].

Debe saberse que se ha establecido claramente en su lugar
apropiado que lo que pertenece a las categorias de la perfeccion y
la belleza deriva de la fuente principal de la existencia y laraiz de la
realidad del ser, y que en el reino de la existencia no hay mas que un
principio noble, que es la fuente principal de todas las perfecciones
y la fuente de toda bondad, y que es la Realidad del Ser [hagigat al-
uuyud]. Y si la totalidad de las perfecciones no fuera lo mismo que
la Realidad del Ser, y hubiera algtn tipo de dualidad en el contexto
de la realidad concreta; de cualquier forma, o separacion de Ella,
eso, ‘implicaria que hay dos principios en el dominio del Ser, lo que
a su vez implica muchas conclusiones inadmisibles. Por lo tanto,
todo lo que es la perfeccion, no es tal sobre la base del significado
y la esencia, sino en virtud de su actualizacién y realizacion en el
contexto de la realidad concreta, y lo que es real en el contexto de
la realidad concreta es un principio, que es la existencia. Por lo
tanto, toda perfeccion deriva de un principio, que es la realidad de
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la existencia.

También se ha establecido claramente que la realidad de la
existencia es pura simplicidad en todos los aspectos, y la composi-
cion estd absolutamente excluida de sus recintos sagrados, mientras
conserve su esencial y original pureza y la pureza de su propia
realidad. Sin embargo, cuando desciende de su realidad original,
asume la composicidon de manera accidental, tanto en el plano del
intelecto como en el de la realidad externa, de acuerdo con sus
planos y estaciones [mashahid ua managil]. Pero con respecto a su
esencia [dhat], sigue siendo Unica, y la composicion es algo ajeno
a ella y accidental.

De estas explicaciones se deducen dos principios sublimes:

Primero, lo que es simple en todos los aspectos es la totalidad
de las perfecciones en un solo y unico aspecto. Y en el mismo as-
pecto en que es existente, es también Conocedor, Poderoso, Viviente
y Dispuesto, y todos los demés nombres y Atributos de belleza y
gloria son verdaderos en El. Es Conocedor en el (mismo) aspecto
que es Poderoso, y Poderoso en el (mismo) aspecto que es Cono-
cedor, sin que haya ninguna diferencia de consideracién [i tibar]
ni siquiera en el plano del intelecto. Y en cuanto a la diferencia de
los conceptos de los Nombres y las palabras que se utilizan para
representarlos, que son conceptos intelectuales incondicionados [/a
bi shart], no corresponde a una diferencia en la realidad concreta, y
se ha establecido claramente que numerosos conceptos de perfeccion
se abstraen de una cosa.

Mas bien, lo que implica la explicacion anterior es que todos
los conceptos de perfeccion se abstraen de un solo aspecto [hai-
ziiat al-uahidah]. Y si los conceptos de perfeccion se abstraen de
diferentes aspectos, como en el caso de algunos contingentes, esto
es accidental, y se debe al descenso [tanaggul] de la realidad de la
existencia y su mezcla accidental con las no existencias.

El segundo principio es que lo que es perfecto en todos los
aspectos y es la perfeccion y la bondad absolutas debe ser simple
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en todos los aspectos. Y de estos dos, se infiere otro principio, que
lo que es compuesto, de cualquier manera, no es perfecto en todos
los aspectos y esta sujeto a la deficiencia y a la inexistencia también,
y lo que es deficiente no es absolutamente simple.

Por lo tanto, como Dios, el Exaltado, es completamente simple,
y la composicion, que implica contingencia, pobreza y dependencia
de otro, no Le afecta absolutamente, El es perfecto en todos los
aspectos y posee todos los Nombres y Atributos, y El es la base
misma de larealidad y la esencia del ser, sin que Su existencia tenga
ninguna mancha de inexistencia, y sin que Sus perfecciones tengan
ninguna mancha de imperfeccion. Por lo tanto, El es el puro ser,
porque si la no existencia se abriera camino en El, el mal de las cosas
compuestas, que consiste en la composicion de la existencia y la no
existencia, se abriria camino en El. Por lo tanto, El es la integridad
del Conocimiento, la integridad de la Vida, la integridad del Poder,
la integridad ‘de la Vista’, del Oido y todas las demas perfecciones.
Esto explica la afirmacion del Imam Sadiq (P) de que:

A8 el 3 a5 038 5 4805 a5
Y el Conocimiento es Su Esencia, y también lo son el Poder,
el Oido y la Vista.

Las declaraciones de los filosofos sobre la division de los
atributos divinos

Hay que saber que los filosofos estudiosos de la divinidad han
dividido los Atributos de Dios, el Exaltado, en tres clases:

En primer lugar, los Atributos verdaderos [sifat hagigiia], y
éstos se han dividido en dos clases: los Atributos verdaderos ab-
solutos [sifat haqigiia mahdah], como la Vida, la Subsistencia, la
eternidad y otros similares, y los Atributos verdaderos relacionales
[sifat hagiqiia dhat al-idhafa], como el Conocimiento, el Poder y
la Voluntad, que implican una relacion con los objetos del Conoci-
miento, el Poder y la Voluntad [ma lum, magdur y murad]. Estos
dos tipos de Atributos son considerados por ellos como lo mismo
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que la Esencia [dhat].

En segundo lugar, los Atributos absolutamente relativos [si-
fat idafiia mahdah], como (los Atributos de) ser el Originador, el
Proveedor, el Misericordioso, el Omnisciente, el Omnipotente, y
otros similares.

En tercer lugar, los Atributos absolutamente negativos [sifat sal-
biia mahdah], como la Incongruencia (con las criaturas) [quddusiia],
la Unicidad [fardiia], la Trascendencia [subbuhiia] y otros similares.

Estos dos (tltimos) tipos de Atributos son considerados por
ellos como adicionales a la Esencia Sagrada, y se considera que
todas las negaciones derivan de una tnica negacion, que es la ne-
gacion de la contingencia [salb al-imkan]. Del mismo modo, todas
las relaciones se remiten a una Unica relacion, que es la relacion de
la accion de crear [muuayyidiia'], y la fuente de las relaciones se
remite a la relacion iluminativa y emanativa [idhafa-ye ishragiia
ua idhafa-ye i fadiia]®.

Este autor no considera validas estas divisiones, junto con la
identificacion de los ‘Atributos verdaderos’ (con la Esencia) y la
consideracion de los Atributos relativos y negativos como adicio-
nales, tal como los mencionan con sus pruebas, y no las considera
ni conformes con las pruebas metafisicas firmes ni con las concep-
ciones correctas de la gnosis. Esto se debe a que ninguno de los
Atributos debe ser considerado como idéntico a la Esencia, al tratar
los conceptos de los Nombres y los Atributos desde el punto de vista
de la multiplicidad conceptual. Y si consideramos que la Esencia
es idéntica a los Atributos relativos o negativos, eso implicaria que
Dios, el Exaltado, es pura relacion e idéntico al aspecto negativo.

Del mismo modo, si se considera que El es idéntico a los Atri-
butos verdaderos, eso implica que Dios, el Exaltado, es lo mismo

1 Muuayyidiia se refiere literalmente a ‘la accion de crear’. Atributo divino de
accion, de crear de la no existencia algo para que exista.
2 "Al-Asfar al-arba’a”, t. VI, p. 118, safar 3, maugqif 2.

Sobre la discusion del Sifat. Véase también la glosa de Sabzauaris en este lugar.
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que las concepciones derivadas [mafahim itibariia] y las ideas
racionales [ma’ani’ ‘aqliia], y esta exaltado por encima de eso. Y
si consideramos las realidades de los Atributos y las instancias con-
cretas de los Nombres y los Atributos, entonces todos los Nombres
y los Atributos relativos, asi como los verdaderos, se encuentra
que son lo mismo que la Sagrada Esencia, y la diferencia entre
‘conocibilidad’ [ ‘alimiia] y conocedor [ ‘alim] y ‘poder’ [gadiriia]
y poderoso [gadir] es s6lo de consideracion conceptual, y todos los
Atributos relacionales derivan de Su Misericordia Esencial [rahi-
miia] y Beneficencia [rahmaniia], incluso los Atributos de ser el
Proveedor [ragigiia] y el Creador [jaligiia], y los demas.

Ademas, con respecto a su reduccion de todas las negaciones a
la negacidn de la contingencia y de todas las relaciones a una sola
relacion, y su abstencion de reducir los verdaderos Atributos a nada,
cabe sefialar que si consideramos el asunto desde un punto de vista
conceptual, ninguno de ellos deriva de otro, ni las negaciones, ni
las relaciones, ni los verdaderos Atributos. Pero si se consideran las
realidades, todos los Atributos verdaderos se refieren también a la
Unica Realidad Necesaria.

La identidad de los atributos con la esencia sagrada

La verdadera posicion respecto a los Atributos, en el lenguaje
de la filosofia tedrica [hikmat an-nathari], es que los Atributos ver-
daderos y los relativos son absolutamente diferentes desde el punto
de vista conceptual, y ninguno de ellos es igual a la Sagrada Esencia.
Desde el punto de vista de la realidad, todos ellos son iguales a la
Esencia Sagrada. Sin embargo, hay dos planos de los Atributos: uno
es el plano de la Esencia y de los Atributos de la Esencia [ausaf
dhatiia] del que podemos abstraer el Conocimiento y la Sabiduria,
el Poder y la Potencia. El otro es el plano de los Atributos del Acto
[ausaf fi’liia], del que, también, se pueden abstraer los conceptos
de Conocimiento y, de Conocimiento, Poder y Potencia.

En cuanto a los Atributos negativos, como Su Incongruencia
con la creacion [quddasiia] y Su Trascendencia [subbuhiiat] y los
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Nombres de tanc¢ih [negacion de las caracteristicas finitas de las
criaturas con respecto a Dios], estan implicados por la Esencia
Sagrada, y la Esencia Sagrada es una instancia accidental [misdag
bi al-"arad] en relacion con ellos.

Porque Dios, el Exaltado, es la perfeccion absoluta y la instancia
esencial de la perfeccion absoluta. Eso es porque El es el principio
de la realidad y la negacion de la deficiencia esta entre sus impli-
caciones, y la perfeccion es la instancia accidental de la negacion
de la deficiencia. Los gnosticos y la gente del corazon consideran
la estacion de la manifestacion [magam at-tayalli] en el plano de la
emanacion mas sagrada [faid al-aqdas] como la fuente [mabda’] de
los Nombres de la Esencia, y la estacion de la manifestacion en el
plano de la emanacion sagrada [faid al-mugaddas] como la fuente
de los Atributos del Acto'.

No consideran la manifestacion en el plano de la emanacién
sagrada como ‘otra’ (que la Esencia), del mismo modo que tampoco
la consideran igual [ain] (que la Esencia). Una discusion en torno
a este tema conducira a una discusion sobre los Nombres y los
Atributos de acuerdo con su camino, y eso nos llevara mas alla de
nuestro propoésito actual.

Y algunos han referido los Atributos Divinos a asuntos priva-
tivos, considerando el ‘Conocimiento’ como la inexistencia de la
ignorancia y el ‘Poder’ como la inexistencia de la incapacidad. Y
entre la gente de ma ‘rifa, alguien a quien he visto insistir en este
asunto fue el augusto marhum gnostico Qadi Said Qummi?, quien,

1 “Misbah al-Uns”, pp. 130-131; “Naqd an-nusus”, fasal 2, pp 38-39.

2 Muhammad Sa’id ibn Muhammad Mufid Qummi, conocido como Qadi Said, fue
un eminente erudito shi’a bien versado en el hadiz, la filosofia y la literatura y
muy inclinado hacia el ‘irfan. Alumno de Mulla Muhsin Faid Kashani, Mulla ‘Abd
ar-razzaq Lahiji y Mulla Rahab ‘Ali Tabrizi, ocup6 el cargo de juez en Qum, por
lo que llegd a ser conocido como ‘Qadi’. Murié en 1103 H/1691-1692 en Qum.
Entre sus obras se encuentran, “Al-Arba’un hadiz”, “Asrar as-salat”, “Hashiiah
Uthululiia”, un hashiiah sobre “Al-Isharat”, “Haqiqat as-salat”, un sharh de
“At-Tauhid” por ash-Shaij as-Saduq (r), “Al-Bauariq al-malakutiia”, y “Kelid al-
behesht”.
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en el curso de un discurso mencionado en “Sharh at-Tauhid”' ha
seguido aparentemente a su maestro, el marhum Mullah Rahab
‘Ali. Anteriormente habiamos dado una respuesta, basada en el
razonamiento metafisico, a su argumento, contestando también a
sus recursos a los significados literales de algunas tradiciones.

La prioridad del conocimiento respecto a la
creacion

Entre las cuestiones nobles a las que se refiere esta tradicion
sagrada esta la de que el conocimiento con sus conocibles precede
ala creacion en la preeternidad, cuestion que en si misma, asi como
su caracter -en cuanto a si es detallado o no- son objeto de una gran
controversia. También hay una controversia sobre si es adicional a la
Esencia [dhat] o la misma, si precede a la creacion o la acompaiia,
con todos los detalles relacionados, que estan en sus libros... Nos
limitaremos a establecer la verdad del asunto y nos abstendremos
de criticar o refutar otras opiniones.

Debe saberse que lo que esta establecido con la gente del razo-
namiento metafisico y los compaiieros de la gnosis es lo que se ha
indicado en esta noble tradicion, que el conocimiento de las cosas
conocidas precede a la creacion en la preeternidad [agal], y que
es lo mismo que la Esencia. Que Su conocimiento es detallado lo
indica la afirmacion de que El era el Vidente cuando no habia nada
visible, y Oyente cuando no habia nada audible, porque la vista y
el oido implican la observacion de lo visible y lo audible de manera
detallada, como esta suficientemente claro. Ademas, se refiere a Su
conocimiento detallado, donde dice:

ol e Al g a8 g bl S5 215 2]

Asi que cuando El trajo las cosas a la existencia y lo co-

1 “Sharh at-tauhid”, t. lll, p. 54; MS. en la Biblioteca Publica Ayatullah Mar’ashi,
Qum.
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nocido llego a la existencia, Su conocimiento pertenecia
(correspondia) a lo conocido.

Esto es porque Su conocimiento no obtuvo una nueva subsisten-
cia después de la creacion, sino que pertenecio a lo conocido después
de su subsistencia adquirida. Ahora explicaremos el significado del
Conocimiento que pertenece a lo conocido.

La explicacion de este noble tema relacionado con la fe, sobre
la base del enfoque de las autoridades entre los filésofos, es que,
como se sabe por la seccion anterior, Dios, el Exaltado, es exis-
tencia absoluta y perfeccion absoluta. La existencia absoluta, con
su completa simplicidad y unidad, abarca todas las perfecciones y
todas las existencias, hasta la maxima perfeccion.

Lo que esté fuera del ambito de su existencia es el no-ser, la
deficiencia y la insuficiencia, y, en una palabra la nada [/a shai ia].
La relacién de otros planos de existencia con esa Esencia Sagra-
da es la de la deficiencia con la perfeccion. El conocimiento de
la perfeccion absoluta es el conocimiento de la perfeccion en su
absolutez, sin deficiencia ni insuficiencia, y €sta es la revelacion
mas universal, simple y detallada, ya que ni siquiera una pizca de
existencia, desde la preeternidad hasta la eternidad, esta fuera del
ambito de Su conocimiento y no puede haber en ella ninglin rastro
de pluralidad y composicion'.

Segun el enfoque de los gnosticos, Dios, el Exaltado, abarca
todos los Nombres y los Atributos en el plano [hadhrat] de la ua-
hiddiia y la estacion de la inclusividad nominal [yam’ asma’i]. Los
arquetipos fijos [a ian zabitah] de todas las existencias estan impli-
cados en los Nombres Divinos en el plano de inclusividad anterior
a la creacion en la preeternidad, y la manifestacion absoluta de la
Esencia [tayalli-ye mullaq adh-dhat] desde el plano de la ahadiia
y el gaib de la ipseidad es la revelacion de todos los Nombres y
Atributos y todas sus implicaciones, que son los arquetipos fijos
de todos los existentes, con una unica manifestacion y revelacion

1 “Al-Afsar al-arb’ah”, t. VI, pp. 263-277, safar 3, mauqif 3, fasl 12.
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absolutamente simple [kashf al-basil al-mutlaq].

Asi pues, con larevelacion epistémica [kashf-e ilmi] en el plano
de la manifestacion de la emanacién mas sagrada [faid agdas] tiene
lugar la revelacion de la Esencia, los Nombres, los Atributos y los
arquetipos sin que haya multiplicidad ni compostura'.

Estos dos enfoques poseen la maxima firmeza y sublimidad,
pero como son extremadamente sutiles y se basan en multiples prin-
cipios, mientras no se aprendan estos preliminares y mientras haya
una intimidad completa y consumada y una inmersion profunda, asi
como una perfecta buena voluntad hacia los que poseen la gnosis
divina [ulema billah], no se puede sacar nada de la filosofia y la
terminologia de los hombres de Dios y de la gente del corazén y de
estos discursos, que amontonan desconcierto sobre desconcierto.

En consecuencia, es preferible dar una explicacion mas sencilla
y mas cercana a la comprension de la gente comun. Y asi decimos
que la causalidad y la creatividad del Ser Necesario, el Exaltado,
no es como la causalidad de los agentes naturales que combinan
o disocian las materias existentes, como el carpintero que provoca
cambios en un material existente arreglando y separando, o como
el albafiil que combina los materiales existentes.

Maés bien, Dios, el Exaltado, es el Agente Divino que trae las
cosas a la existencia, sin, ninguna existencia previa, por Su propia
voluntad, y Su voluntad y conocimiento por si mismos constituyen
la causa de la aparicion y existencia de las cosas. Por lo tanto, el
reino de la realidad esta dentro del ambito de Su Conocimiento y
aparecen desde los reinos ocultos de la Ipseidad Divina [gaib al-
huuiiat] al hacerlos manifestar:

58 Y gl ¥ ) ol gy
«El posee las Llaves de lo Oculto que nadie conoce mds

que El»
(6:59)

1 “Al-Afsar al-arb’ah”, pp. 280-290.
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Se dice que el reino de las existencias concretas en relacion con
la Sagrada Esencia de Dios, el Glorioso, es como la relacion de la
mente con el alma humana, que trae a la existencia (pensamientos,
ideas e imdgenes) por mera voluntad y manifiesta lo que yace en los
reinos ocultos de la ipseidad [gaib-e- huuiiat]. Por lo tanto, todo el
reino de la realidad esta dentro de Su conocimiento, desde el cual
aparecen y al cual regresan:

Gogrrty &) 613 & G
«;En verdad, pertenecemos a Dios y, en verdad, a El

retornamos!»
(2:156)

Para ofrecer una explicacion mas clara, el conocimiento de la
causa completa de una cosa implica el conocimiento de esa cosa.
Por ejemplo, el conocimiento del astronomo de los tiempos de los
eclipses solares y lunares se debe a su conocimiento de sus causas.
Al registrar los movimientos del Sol, la Luna y la Tierra, calcula el
momento en que la Tierra se situara entre el Sol y la Luna, o la Luna
entre la Tierray el Sol. Y si sus registros son correctos, su prevision
no fallard ni un solo segundo. Y puesto que toda la cadena de cau-
sas y efectos termina en la Sagrada Esencia, la Fuente de todas las
fuentes, y puesto que Dios, el Exaltado, tiene el conocimiento de
Su propia Esencia, que es la causa de todas las existencias, siendo
la causa tiene también el conocimiento de los efectos.

De entre las explicaciones mencionadas, cada uno adopta la
que corresponde a su plano, y algunas de ellas son mas firmes y
adecuadas para cumplir el proposito que otras.

El significado del oido y la vista en relacion con
Dios

Uno de los temas discutidos por los principales filésofos en
relacion con los Nombres y Atributos de Dios, el Glorioso y el
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Exaltado, es la afirmacion del Oido y la Vista en relacién con El
La mayoria de los metafisicos y tedlogos reducen la Vista y el
Oido al Conocimiento, y el augusto Shaij al-Ishraq ha reducido el
Conocimiento a la Vista y el Oido'.

Cada uno de ellos ha ofrecido una explicacion a este respecto
cuya mencion nos llevard mas alla de las exigencias de la brevedad.
Explicaremos el punto de vista y el enfoque predominantes con una
explicacion que aclarard la verdad con respecto a los Nombres y
los Atributos en general.

Hay que saber que la mayoria de los filésofos y los principa-
les pensadores, para prescindir de algunos aspectos, han reducido
algunos de los Nombres y Atributos a otros. Como es bien sabido
y establecido entre ellos, la Voluntad de Dios, el Exaltado, consiste
en Su Conocimiento de lo que es apropiado [salah] y del perfecto
orden, como la controversia en relacion con el Oido, la Vista y el
Conocimiento y la reduccion de cada uno de ellos al otro, como se
ha mencionado; este asunto es contrario a la verdad y equivale a
ignorar estos aspectos. Porque, si lo que se quiere decir al reducir
la Voluntad al Conocimiento de lo que es apropiado, o al reducir
el Conocimiento a la Audicidn, o la Audicion al Conocimiento, es
que Dios, el Exaltado, no posee una voluntad o que no posee la
audicion o la vista y que el Conocimiento es considerado por ellos
como incluyendo la Voluntad, la Audicion y la Vista, es una posicion
invalida y una afirmacién indecorosa.

Esto es porque implica que Dios, el Exaltado, es la Fuente de la
existencia sin poseer una voluntad o el poder de eleccion. Ademas,
el criterio en cuanto a la atribucidn de los Atributos de perfeccion
a Dios es que el atributo debe ser un atributo de perfeccion para el
existente qua existente, y que debe ser un atributo de la realidad
misma de la existencia y de entre las perfecciones de la esencia
misma de la existencia. Y no hay duda de que la voluntad es uno de
los atributos de perfeccion de la realidad absoluta del ser.

1 “Sharh Hikmat al-ishraq”, pp. 358-366; “Al-Asfar”, t. VI, p. 423, safar 3, maugqif
6.
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Por consiguiente, cuanto mas desciende la existencia a los
planos inferiores, mas débil es respecto a la voluntad, hasta que
llega al punto de quedar totalmente desprovista de ella, por lo que
es considerada por todos como carente de voluntad, al igual que las
naturalezas, como los minerales y las plantas. Y cuanto mas se eleva
hacia la perfeccion y el horizonte superior, la voluntad se hace mas
manifiesta en ella y mas fuerte.

En consecuencia, observamos que en la cadena de los exis-
tentes naturales, cuando atraviesan las etapas de materia primera,
cuerpo, elemento, mineral y planta, la voluntad y el conocimiento
se manifiestan en ellos, y cuanto mas se elevan mas se perfecciona
esta noble facultad, de modo que el Hombre Perfecto posee una
voluntad tan perfecta que por su sola voluntad transforma un ele-
mento en otro y el mundo de la naturaleza se somete a su voluntad.
Asi encontramos que la voluntad es un atributo de la perfeccion de
la existencia qua existencia, y este significado se afirma respecto
a la Sagrada Esencia de Dios sin que se refiera a otro significado.

Del mismo modo, el oido y la vista se encuentran, de acuerdo
con la verdad confirmada, entre las perfecciones del existente ab-
soluto, y la realidad del oido y la vista no es una que dependa de
organos fisicos y no constituyen modos de cognicion limitados a
organos y medios instrumentales. Mdas bien, la necesidad de drganos
es para la manifestacion del oido y la vista del alma en el reino de
la naturaleza y el mulk del cuerpo, asi como también necesita la
piamadre para que el conocimiento se manifieste en el reino de la
naturaleza fisica.

Y esta deficiencia se refiere al mundo de la naturaleza y del
mulk, no al conocimiento, el oido y la vista como tales, que observan
las realidades del mundo de lo Invisible [gaib] y oyen el discurso
malakuti de los dngeles y de los espiritus superiores, como en el
caso de Moisés, el Kalimullah [interlocutor de Dios], que oia el
discurso de Dios en sus suplicas intimas [munayat], y del Noble
Profeta Ultimo, que hablaba con los angeles y veia a Gabriel en su
forma malakuti cuaando ninguin otro oido oia lo que ¢l ofa ni ningin
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ojo veia lo que ¢l veia, aunque estuvieran en la misma reunion con
el Mensajero en el momento del descenso de las revelaciones [uahi].

Ademas, el oido y la vista se encuentran entre los modos de
cognicion que son adicionales al principio del conocimiento y son
distintos a la realidad del conocimiento, y se encuentran entre las
perfecciones de la existencia absoluta. De ahi que sea necesaria su
afirmacion en relacion con Dios, el Exaltado, que es la realidad
misma de la existencia y la fuente principal de la perfeccion del ser.

Y si el proposito de quienes reducen la Voluntad, el Oido y la
Vista al Conocimiento, o el Conocimiento a ellos, es que el Co-
nocimiento y la Voluntad se postulan de Dios en un solo aspecto
[haiziiat al-uahidah] y que el Oido, la Vista y el Conocimiento no
tienen aspectos diferentes en la Sagrada Esencia Divina, esto es
cierto y estd de acuerdo con la prueba metafisica. Sin embargo,
no hay razén para limitar el asunto a estos Atributos, pues todos
los Atributos se reducen a la realidad de la pura existencia, y este
asunto no es contrario a plantear diferentes Atributos multiples para
la Esencia Divina, o mas bien lo corrobora.

Esto es asi porque, como se ha establecido claramente, cuanto
mas cerca esta un existente de la unidad y mas lejos esta del horizonte
de la multiplicidad y mas libre, es mas inclusivo en relacion con los
nombres y atributos, de modo que Aquello que es la pura existencia,
la Realidad simple y necesaria, gloriosa es Su majestad y majestuoso
es Su poder, es la unidad y simplicidad ultima e inclusiva de todas
las perfecciones y poseedora de todos los Nombres y Atributos, y a
El se aplican literalmente todos los conceptos de perfeccion, gloria
y belleza, y su aplicabilidad a la Sagrada Divinidad es mas digna y
previa, con todos los grados de valia y prioridad.

En resumen, cuanto mas fuerte y completa es la unidad [uahdah]
(de un existente), la aplicabilidad de los conceptos de perfeccion a
¢l es mayor, y mayor es el nimero de (sus) nombres y atributos. A la
inversa, cuanto mas se acerca un ser al horizonte de la multiplicidad,
menos se le aplican los conceptos de perfeccion, y esta aplicabili-
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dad también se debilita y se acerca a la metafora [mayag]. Y esto
se debe a que la unidad [uahdah] es concomitante [musauiq] con
la existencia y es una perfeccion del ser qua ser. El significado de
la concomitancia aqui es que aunque la unidad y la existencia son
conceptualmente diferentes, pero en la realidad externa la realidad
de la existencia es la misma que la realidad de la unidad.

Dondequiera que haya multiplicidad, se encuentra también la
deficiencia, el no-ser, el mal, la debilidad y la incapacidad, y esto es
por la razén de que cuanto mas baja es la existencia a través de los
planos de la deficiencia, la multiplicidad es mayor que en todos los
demas planos de la existencia. El magam del Sefior y del Sagrado Ser
Divino, Glorioso y Exaltado, que es la pura existencia, es la unidad
y la simplicidad absolutas, y no hay manera de que la multiplicidad
y la compostura encuentren camino en El.

Hemos senalado anteriormente que la existencia es la realidad
principal de la perfeccion y el resorte principal de la gloria y la
belleza. Por lo tanto, la pura existencia es la pura unidad y la pura
perfeccion, y, por lo tanto, la pura unidad es la pura perfeccion. Asi
pues, todos los Nombres, Atributos y perfecciones son verdaderos
para Aquello que se encuentra en el plano mas elevado de la uni-
dad, y la aplicabilidad de cada uno de ellos a El es mas justificada
y previa. Por el contrario, lo que estd mas cerca de la multiplicidad
tiene mas deficiencia en ella, y la aplicabilidad de los conceptos de
perfeccion y de los nombres y atributos es deficiente en su caso y
la calidad de su aplicabilidad es también débil. Por lo tanto, Dios, el
Exaltado y el Glorioso, posee todas las perfecciones y abarca todos
los Nombres y Atributos sin que ninguno de ellos sea reducible a
otro. Més bien, cada uno de ellos es verdadero de Su Sagrada Esencia
en el sentido literal, Su Oido, Vista, Voluntad y Conocimiento, todos
estan en su verdadero sentido literal sin implicar multiplicidad en
la Sagrada Esencia en ninglin aspecto.

A5 26 KI5 Gkl JERY) 5 LA 2Ly Als
A El pertenecen todos los Bellos Nombres y las mds altas
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metaforas, y toda la majestad y las bondades.

Caracter de la relacion del conocimiento de Dios
con los conocibles

Hay que saber, como se ha sefialado anteriormente, que todos
los existentes, como existentes, con sus aspectos de perfeccion onto-
logica, como aspectos de perfeccion, son conocidos y revelados a la
Sagrada Esencia de Dios, el Exaltado, con Su simple conocimiento
esencial [ ilm al-basil adh-dhati] y una Unica revelacion preeterna
[kashf al-uahid al-agali]. Esta revelacion, con su misma simplicidad
y completa unidad, esta detallada de manera que ni una pizca de los
cielos de los espiritus ni una particula de las tierras de la corporeidad
queda fuera del ambito de Su conocimiento desde la preeternidad
hasta la eternidad [a¢alan ua abadan].

Este conocimiento y divulgacion esta en la preeternidad y es lo
mismo que la Esencia Sagrada, y los conocibles con sus condicio-
namientos y limites [ta ‘aiiunat ua hududat|, que derivan del no ser
y de la deficiencia, encuentran un suceso accidental [tahaqquq bi’l-
‘arad] posterior a la creacion y se relacionan con el Conocimiento
accidentalmente, y esta relacion accidental es posterior a la creacion.
Y a esto se hace referencia en la noble tradicion donde se afirma:

asbaall e die alall a5 o2 haal) (185 25y Enal Gl

Y cuando trajo las cosas a la existencia, y lo conocido llego
a la existencia, su conocimiento pertenecia a lo conocido.

Es probable que esta afirmacion se refiera al conocimiento acti-
vo [ ‘ilm al-fi 'li] que se obtiene por manifestacion [tayalli] a través de
la emanacion sagrada [faid mugaddas], y 1o que se entiende por los
‘conocibles’ son los conocibles por la esencia [ma lumat bi’l-dhat],
que son entidades existenciales [huuiiat uuydiia] relacionadas con
la emanacion sagrada y la luz de la manifestacion.
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Por lo tanto, de acuerdo con la primera probabilidad, el signi-
ficado de la primera afirmacion seria el siguiente:

ol flal) @5 (mDally O3S Dy edll iy oS LB
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Cuando se manifesto a través de su emanacion sagrada y
aparecio el ser accidental, el conocimiento pertenecia a

lo conocido, es decir, la emanacion aparecio en el espejo
del receptor por accidente de la emanacion.

De acuerdo con la segunda probabilidad, significaria:
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Cuando El se manifesté a través de su emanacion sagrada
v la existencia de los existentes-por-esencia se manifesto

-es decir, sin el aspecto limitante- la emanacion pertenecia
al receptor-por-esencia de la emanacion.

Sobre la base de ambas interpretaciones, esta manifestacion a
través de la emanacién sagrada no estéd sujeta a los acontecimien-
tos y cambios temporales, y la creacion de Dios, el Exaltado; esta
libre y por encima de cualquier rastro de temporalidad y cambio,
0, mas bien, de todo condicionamiento y limitaciéon. Y puesto que
el Conocimiento esencial [ ilm adh-dhati] es simple en todos los
aspectos y abarca todos los aspectos, el Conocimiento activo [ ilm
al-fi’li], que es el verdadero signo de Dios y la manifestacion del
Conocimiento esencial y su espejo, es completamente simple y
absolutamente uno, abarcando todo el circulo de la existencia sin
que haya en ¢l ningun condicionamiento, cambio o composicion.

A lo sumo, esta sostenida en su esencia [mutaqauuam bi adh-
dhat] por la Sagrada Esencia Divina y es la propia escabrosidad
de la dependencia, y, en este sentido, esta aniquilada [fani] en la
Majestad Divina y es la propia presencia ante el Sefior de la Gloria,
por lo que se considera conocimiento de Dios, del mismo modo que
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la propia creacion por el alma racional de las realidades inteligibles
en el ambito del intelecto y de las imagenes imaginarias en la tabla
de la imaginacion, son el conocimiento activo [ i/m al-fi 'li] del alma
y aniquilado [fani] en su esencia [dhat].

Los metafisicos han dicho que la relacion de la tabla de la rea-
lidad con Dios es como la relacion de las formas de los conocibles
con el alma. Debido a este alcance, simplicidad e influencia, han
dicho que Dios, el Exaltado, conoce lo particular con Su conoci-
miento universal [ ‘ilm al-kulli]; es decir, lo particular, la limitacion
y el estar contenido de lo conocido no causa limitacién en el cono-
cimiento (Divino).

Por lo tanto, el conocimiento (Divino) es abarcador, preeterno
[gadim ua agali] e inmutable, mientras que lo conocido es contenido,
limitado, temporal y cambiante. Aquellos que no estan familiariza-
dos con la manera de hablar han sido llevados a imaginar que han
negado el conocimiento de Dios de los particulares, tomando [ku-
lliia] y particularmente [yuc¢ ’iia] en el sentido corriente en la jerga de
los logicos y lexicografos, ignorando el hecho de que estos términos
tienen otro significado en la terminologia de la gente de la gnosis
[ma ‘rifa] y a veces los filosofos especulativos [ahl an-nathar] los
han seguido en este sentido. Mds bien, esta concepcion relativa al
tema del conocimiento del Ser Necesario, glorioso es Su Nombre
y exaltada es Su estacion, ha sido tomada por los metafisicos de
los gnosticos.

El criterio relativo a los atributos positivos y
negativos

El criterio relativo a los Atributos positivos y negativos de la
Sagrada Esencia del Ser Necesario, glorioso es Su Nombre, es que
todo atributo perteneciente a los atributos de la perfeccion y a las
excelencias de la belleza que se aplica al Principio de la realidad
del ser y a la esencia absoluta de la existencia, sin ningun vestido de
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condicionamiento o cambio de un reino a otro, y que se refiere a la
haecceidad' real y a la esencia luminosa del ser, se encuentra entre
los Atributos que son necesariamente subsistentes y necesariamente
realizados para la Sagrada Esencia, exaltada es Su estacion.

Esto es asi porque si no subsistiera, implicaria o bien que la
Sagrada Esencia no es pura existencia y ser absoluto, o bien que la
pura existencia no es pura perfeccion y belleza absoluta. Ambas son
conclusiones falsas desde el punto de vista de la via de la gnosis, asi
como de la via del razonamiento metafisico, tal como se establece
en su propio lugar.

Y ningun atributo y excelencia se establece para un existente
sino después de su descenso a uno de los estadios de condiciona-
miento y su asuncién de una de las formas de limitaciones y su
abrazo a uno de los planos de deficiencia con sus limites de finitud
y debilidad que lo acompanan, y, en resumen, lo que no pertenece
a la esencia [dhat] del ser y deriva de limites y esencias [mahiiat]
es de atributos cuya negacidn es necesaria y cuya realizacion es
imposible respecto a la Esencia absolutamente perfecta. Esto es asi
porque, del mismo modo que la Esencia absolutamente perfecta y
el Ser Absoluto es el caso de la pura perfeccion, también es el caso
de la negacion de la deficiencia, los limites, las inexistencias y las
esencias [mahiiat].

Y lo que es conocido entre las autoridades, que los Atributos
negativos se reducen, a una sola negacion, que es la negacion de
la contingencia, no le parece correcto a este autor. Mas bien, del
mismo modo que la Sagrada Esencia es la instancia esencial [misdag
dhati] de todos los atributos de perfeccion, y ninguno de ellos se
reduce a otro; como se aclard, mas arriba, asi también es la instancia
accidental de la negacion de cada una de las deficiencias.

Y no se puede decir que las inexistencias ‘y los defectos hacen’
un solo aspecto y que no hay distincion entre las inexistencias [/a

1 En filosofia se transcribe usualmente de este modo el vocablo latino haeccei-
tas en referencia al principio de individuacién.
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maiga fi al a‘dam]; porque si se considerara el asunto en el contexto
de larealidad actual, de la misma manera que la inexistencia absoluta
es un solo aspecto mientras representa todas las inexistencias, asi
también la existencia absoluta tiene un solo aspecto y es poseedora
de todas las perfecciones.

Por lo tanto, desde este punto de vista, que es la consideracion
de la ahadiia y de lo Invisible de lo Invisible [gaib al-guiub], no se
puede plantear ningun atributo, ni los atributos positivos reales, ni
el atributo negativo Divino.

Pero desde otro punto de vista, que es la consideracion de la
estacion de la uahidiia y la inclusion de los Nombres y Atributos,
al existir una multiplicidad de atributos positivos de perfeccion,
todo atributo de perfeccion implica una negacion de la deficiencia
opuesta a ¢él. Y en el mismo aspecto que la Esencia Sagrada es la
instancia esencial del Conocedor. Es la instancia accidental de ‘no
ignorante’, y como es ‘Poderosa’, es ‘no impotente’. Y como esta
establecido en la ciencia de los Nombres que entre los Nombres
y los Atributos positivos existe una relacion en virtud de la cual
algunos de ellos abarcan y dominan a otros, que son abarcados y
pasados por alto por ellos por implicacion estos conceptos también
se aplican a los Nombres y Atributos negativos.

Ahora que conocemos el criterio de los Atributos positivos y
negativos, podemos comprender que el movimiento -que subsiste
a través de la potencialidad y la materia prima, y la temporalidad y
la renovacion estan en su misma esencia- no se aplica a la Sagrada
Esencia Divina, la Gloriosa y la Exaltada.

Y el ‘habla’ [takallum] en el sentido ordinario, sobre el que
el narrador plantea la pregunta, es un atributo que estd limitado
por el tiempo y sujeto a la renovacion, por lo que no se aplica a la
Esencia de Dios, el Exaltado. Pero esto no impide que se plantee
el ‘discurso esencial’ [fakallum dhati] para Dios, el Exaltado, en el
plano de la Esencia, en un sentido que esta libre de temporalidad y
renovacion [huduz].
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Para resumir este noble tema, la realidad del habla no depende
de la vocalizacion del habla de ciertos organos. Esta limitacion,
perteneciente al lenguaje ordinario y al uso general, se deriva del
habito y la familiaridad, asi como de los pensamientos e ideas.
Por lo demas, no hay ninguna limitacion o condicionamiento en el
significado (del habla) en si. El ‘conocimiento’ comprende la pura
cognicion y la manifestacion de una cosa al conocedor y no se limita
a ser conocido a través de algun medio material como el cerebro, o
a través de medios no materiales como el sentido comun [Aiss al-
mushtarak] o la tabla de la imaginacion, por ejemplo.

Si, supuestamente, uno adquiriera el conocimiento de algo a
través de su mano o su pie, o viera u oyera algo, seguiria siendo
conocimiento: oido y vista. Del mismo modo, cuando alguien ve,
oye y habla en el mundo de los suefios, todos estos conceptos se
aplican a eso (lo que es, oye, ve o habla en los suefios) sin ningun
rastro de metafora, aunque no se emplee ninguno de los drganos
sensoriales especificos.

Por lo tanto, el criterio de la cognicion como tal depende de la
aplicabilidad de estos significados y conceptos. La realidad del habla
es la expresion de lo que esta en la mente y la conciencia con o sin la
mediacion de cualquier 6rgano especial. Incluso si, supuestamente,
debe ser metaforico de acuerdo con el lenguaje y el uso, estas limi-
taciones no existen en los conceptos y significados mismos y son
aplicables de acuerdo con la razdn. No tenemos ninguna discusion
filologica sobre el tema de los Nombres y Atributos, y el propdsito
aqui es la afirmacion de los significados mismos, aunque el lenguaje
y el uso no deberian ser utiles para su afirmacion.

En consecuencia, decimos que la realidad del habla es la ex-
presion de la propia intencion, se produzca o no a través de medios
sensibles, e independientemente de que pertenezca a la categoria de
sonido, palabras o aspiracion. El ‘habla’ en este sentido se encuentra
entre los atributos de la perfeccion de la existencia, pues la (auto)
manifestacion y la expresion pertenecen a la realidad de la exis-
tencia y subsisten a través de la realidad de la existencia, y cuanto
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mas asciende la existencia hacia la perfeccion y la fuerza su [auto]
manifestacion y expresion se hacen mas grandes, hasta que alcanza
el horizonte mas alto y la estacion exaltada de la Necesidad, que es
la Luz de las luces, y la luz sobre la luz, y la manifestacion sobre
la manifestacion, expresando lo que se encuentra en lo Invisible
[gaib] de la estacion de uahidiia [Unidad, es decir, en el plano de lo
sagrado, es decir, en el plano de la emanacion sagrada], a través de
la emanacion sagrada incondicionada [faid al-muqaddas al-itlaqi] y
la palabra existencial “jSé!” y expresando, a través de la emanacion
mas sagrada y la manifestacion esencial ahadi, el gaib absoluto y
la estacion sin estacion de ahadiia [Unidad, es decir, en el plano de
la emanacion mas sagrada].

Y en esta manifestacion ahadi, el orador es la Esencia Sagrada
ahadi,y el discurso es la emanacion mas sagrada y la manifestacion
de la Esencia [tayalli dhati], y el oyente los Nombres y los Atribu-
tos. Por esa misma manifestacion, las expresiones condicionadas
[ta ‘aiiunat] de los Nombres y los Atributos cumplen y obtienen
ocurrencia en el Conocimiento [fahaqquq al- ‘ilmi]. En la manifes-
tacion uahidi, a través de la emanacion sagrada [faid mugaddas],
el hablante es la Esencia Sagrada uahidi, que incluye todos los
Nombres y los Atributos, y el discurso es la manifestacion misma,
y el oyente y el cumplidor en el (plano de) realizacion son los ar-
quetipos cognitivos [a ‘ian ‘ilmiia] implicados en los Nombres y los
Atributos, que obtienen realizacidén concreta por la orden “{Sé!”.
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Asi que cuando El dice “;Sé!”, todo arquetipo que El quie-
re crear, cumple con el mandato divino, es y se actualiza.

Y hay muchas tradiciones, que no hemos mencionado, que
pueden ser citadas como evidencia sobre este tema.

15a05 V314 asallg
Y todas las alabanzas son de Dios, al principio y al final
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Trigésimo séptimo hadiz:

El conocimiento de Dios

OB (RS G 2R84 (B we o 2 o 2ad] G 5 R0
Sesl 0B 106 O afle didie of Ge (KL g Jladl
g}\}uu)udyjs\}mmnﬁﬁu SO e el
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Con una cadena continua de transmisores que llega hasta
Muhammad ibn la’qub al-Kulaini, de ‘Ali ibn Muhammad,
de alguien que lo informo, de Ahmad ibn Muhammad ibn
‘Isa, de Muhammad ibn Humran, de al-Fadl ibn as-Sakn,
de Abu ‘Abd Allah (P) que dijo: “El Comandante de los
Creyentes (P) dijo: ‘Conoce a Dios a través de Dios, al
Mensajero a través de la Profecia, y al uali al-amr por su
mandato a lo que es correcto [amr bil-ma’ruf], su justicia
y bondad’”.!

Exposicion

Hay una diferencia evidente entre los términos ‘irfan e ‘ilm,
reconocimiento y conocimiento. Se dice que el ‘i/m [conocimiento]
en su sentido original se refiere especificamente a los universales,

1 “Usul Al-Kafi”, t. |, p. 4, Kitab at-tauhid, Bab annahu la yu’arafu illa bih, hadiz 1.
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y el ma ‘rifa [reconocimiento, gnosis] es especifico para lo que se
refiere a los particulares y las personas. Dicen que un ‘arif billah
[un gnostico de Dios] es alguien que conoce a Dios a través del tes-
timonio directo [mushahada huduriia] y un ‘alim billah es alguien
que alcanza el conocimiento de Dios a través de pruebas filosoficas.

Algunos dicen que el ‘ilm y el ‘irfan difieren en dos aspectos;
primero, en lo que respecta al objeto relacionado (de la cognicion),
como se menciond anteriormente, y segundo, se asume un estado
previo de olvido en la ma ‘7ifa. Por lo tanto, cuando algo se convierte
en objeto de cognicidn por primera vez, se dice que se adquiere su
‘ilm, y cuando algo fue conocido y se olvido de ser conocido por
segunda vez, se dice que se obtiene su ma 7ifa. Y al ‘arif se le llama
‘arif por su recuerdo de su existencia y etapas de la vida anteriores a
su existencia natural y mulki, y algunas de las personas de la senda
del camino afirman haber recordado el mundo del dharr'.

Dicen que si el velo de la naturaleza fisica, que causa el olvido
y lanegligencia, se quitara de los ojos del caminante, éste recordaria
los mundos anteriores por los que ha pasado. Y alguien de entre la
gente de la espiritualidad [dhaugq] diria que la realidad del ascenso
espiritual [mi ray] es el recuerdo de los dias pasados. Cuando uno
intenta volver al pasado para recordar sus estados anteriores, cada
uno de nosotros, de acuerdo con la diferencia entre los individuos,
puede recordar cosas cuando tenia siete, cinco o tres afios.

Es raro encontrar a alguien que tenga recuerdos de afios an-
teriores. Se dice del Shaij ar-Ra’is (Ibn Sina) que afirmaba tener
recuerdos desde los primeros momentos de su nacimiento. El decia
que era posible tener recuerdos que se remontan a épocas anteriores,

1 Aesto se refiere el siguiente verso del Coran (7:172):
G b 190 185 Sl gl o 10T 555 myndb oo 15T 5 e 5 T B0
B 11a 1 (510) 2 o3 1y Of
«Y (recuerda) cuando tu Sefior tomé de los rinones de los hijos de
Adan a su descendencia e hizo que sus almas dieran testimonio:
“¢Acaso no soy Yo vuestro Sefior?”. Dijeron: “Si, lo atestiguamos”.

Para que no pudierais decir el Dia del Levantamiento: “Ciertamente,
lo ignorabamos”»

124 -



Comentario a cuarenta hadices

por ejemplo, cuando uno ha estado en el vientre de su madre o en los
lomos de su padre, y recordar todos los desarrollos que ha sufrido en
el reino del mulk, volviendo a los reinos anteriores hasta el malakut
superior, el reino del yabarut, el yabarut superior, culminando en el
recuerdo de su estado en el conocimiento Divino, y este recuerdo es
la realidad del mi ray y la ultima altura de la ascension espiritual.
(Aqui terminan sus palabras).

Aunque este asunto puede ser cierto en si mismo, interpretar la
realidad del mi’ray como el retorno regresivo al pasado no encaja
con la exquisita ensefianza de la gnosis y el credo de la gente del
corazon. Mas bien, la realidad del ascenso espiritual es el movi-
miento espiritual curvilineo con el que se completa el circulo de la
existencia, culminando en el retorno a la realidad del gaib de todo
lo que esta en la cadena del shuhud.

Esto tiene lugar en forma de un movimiento curvilineo a lo
largo de todo el arco ascendente, mientras que este movimiento
regresivo de retorno es contrario a la ley Divina activa en el reino
del ser, especialmente con respecto a los Profetas, particularmente
su Sello (PBd). Este tipo de recorrido es como la absorcion en el
amor de la Esencia del Glorioso de una clase de angeles, que estan
desconcertados y absortos, y totalmente ajenos a la multiplicidad,
sin saber que ningun hombre o mundo ha sido creado.

El perfecto gnostico Shaij Shahabadi, que mi espiritu sea su
rescate, diria que el estado espiritual de Hadhrat Adan, que la paz
sea con ¢l, era tal que era inconsciente de su propia naturaleza fi-
sica [mulk] y estaba totalmente absorbido en el mundo del gaib y
el reino de la Divinidad, y este movimiento de Adan (P) negaba su
humanidad [adamiiat]. Entonces Dios, el Exaltado, le dio a Satanas
poder sobre él para volverlo hacia el arbol de la naturaleza, para
desviarlo de la gravedad del malakut hacia el reino del mulk.

En cuanto a la frase, g5 Jalls [justicia y bondad], apa-
rentemente estas dos estan en conjuncion con <2 xalls ¥ [orde-
nando lo que es correcto] que significa: J3%l 5 <o sl YL aa 5 )
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o=a¥s [conocen a Allah por medio de Allah]. O probablemente
sea un conjuntivo de la frase 4UL 4lll | 8 e | que significa: JaYL ab 58 =
oY) s Jall 5 ca 5524l [se les conoce por ordenar lo correcto y por
la justicia y por la bondad].

El significado de la frase ‘Conocer a Dios por
Dios’

Debes saber que eminentes eruditos han dado diferentes ex-
plicaciones al exponer la frase <524l en la noble tradicion, cada
uno de acuerdo con el caracter de su erudicion y enfoque filosofico.
Aqui mencionaremos brevemente algunos de sus puntos de vista
en aras de beneficiarnos de la bar¢aj del discurso de los grandes.

La primera es la que ha sido expuesta por el Ziqat al-Islam al-
Kulaini (1), que, para decirlo brevemente, es que Dios, el Exaltado,
ha creado los cuerpos, los espiritus y las luces, y El es su tnico
creador, sin que nadie comparta su creacion con El, ni se parezca a
ninguno de ellos. Por lo tanto, quien compare a Dios con alguno de
ellos, no conoce a Dios; pero si negara la similitud de Dios con ellos,
estaria conociendo a Dios por Dios (Aqui terminan sus palabras)'.
Es extrafio que Hadhrat Sadr al-Muta‘allihin (q) haya imaginado
que estas palabras (de Kulaini) forman parte de la tradicion y haya
ofrecido elaboradas interpretaciones de ella de acuerdo con su propio
enfoque filosofico?.

La segunda es la afirmacion del Shaij Saduq (), cuya esencia
es que conocer a Dios a través de Dios significa que si conocemos
a Dios con nuestros intelectos, Dios, el Exaltado, es quien los ha
otorgado. Y si lo conocemos a través de los Profetas y la Prueba de
Dios, huyyay (P), entonces Dios los ha elevado y los ha convertido
en Sus Pruebas. Y si lo conocemos a través de nuestras almas, Dios

1 “Usul Al-Kafi”, t. |, p. 85, Kitab at-tauhid, Bab annalhu la yurafu illa bih, hadiz 1.
2 “Sharh Usul Al-Kafi”, pp. 233-234.
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es su creador’.

En tercer lugar esta lo indicado por Sadr al-Muta‘allihin, segiin
el cual el camino hacia la ma ‘rifa de Dios es de dos tipos; una de
ellas es a través de la epifania y la gnosis directa, y la segunda es a
través de la negacion de Su semejanza con cualquier cosa [fangih]
y la afirmacion de la trascendencia de Ibis [fagdis]. Como la pri-
mera via no es posible salvo para los Profetas y los perfectos, la
segunda via ha sido mencionada en la tradicién (aqui termina su
declaracion)?. Esta interpretacion suya se basa en que toma las pa-
labras del Shaij Kulaini como parte de la noble tradiciéon y como la
exposicion de las palabras de Hadhrat Amir al-Mu’minin por parte
de Hadhrat Sadiq (P).

La cuarta es la interpretacion del muhaqqiq Faid (m). Lo
esencial es que todo ser tiene una esencia [mahiia] y una existencia
[uuyud]. Las esencias de las cosas consisten en sus delimitaciones
particulares y su aspecto esencial, mientras que su existencia consiste
en su aspecto divino, en virtud del cual sus entidades subsisten y
sus efectos, potencia y eficacia se manifiestan.

Por lo tanto, si uno tuviera en cuenta las esencias de las cosas y
sus delimitaciones, y tratara de conocer a Dios a través de su aspecto
de contingencia y su dependencia de Dios, estaria conociendo a Dios
por las cosas y no por Dios. Ademas, este conocimiento y gnosis
es innato y no adquirido. Pero si uno conociera a Dios a través del
aspecto existencial de las cosas, que es su aspecto divino, estaria
conociendo a Dios por Dios, y es este aspecto divino de las cosas
al que se refieren estos nobles versos:

a8 G 5l (S A
«El estd con vosotros donde quiera que estéis»
(57:4)

2

#agss ) A b A%

9

1 “Tauhid”, p. 290, bab 41.
2 “Sharh Usul Al-Kafi”, pp. 233-234.
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«Todas las cosas perecen excepto Su rostro»
(28:88)

Quinta es la probabilidad que se le ha ocurrido a este autor, y
que se entendera tras una introduccion relativa a la ciencia de los
Nombres y Atributos, que es la siguiente. Hay varias consideraciones
sobre la Sagrada Esencia de Dios, Todopoderoso y Exaltado, cada
una de las cuales ha sido designada por un término.

Una de ellas es la Esencia considerada como tal. De acuerdo
con esta consideracion, la Esencia Divina es absolutamente incog-
noscible, mas alld de cualquier nombre o descripcion, y mas alla
del alcance de las aspiraciones de los gnosticos y de los anhelos de
la gente del corazon y de los auliia’. A veces se expresa como el
‘fénix inaccesible’ [ ‘anga al-mugrib] en el lenguaje de los gnosticos:

7 K .
/;f(}\{ ('39 aj;" Q“( /\4;‘ B
Quita tu red porque nadie puede atrapar al fénix."

y a veces se le llama ama o ama

G OB ety 08 Gl s alle @ e 00 08 4 G5
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Se ha narrado que se le pregunto al Profeta (PBd):
“¢Donde estaba tu Serior antes de crear la creacion?”.
El respondié: “En un ama [nube] ">

Y a veces se le denomina el ‘Oculto de los Ocultos’ [gaib al-
guiub] o el Oculto Absoluto [gaib al-mutlaq], asi como con otros
términos, aunque todos ellos no logran expresarlo. De acuerdo con
el enfoque gnostico y segin una especie de prueba metafisica, los
términos ‘anga, ama’y otros términos no se aplican a esta estacion.

Otra consideracion es la de la Esencia en el plano del condicio-

1 Hafiz: Yo% L}/\L}/,W_,ywi\f\éﬁﬂygxpsﬁé’(/@\ﬁ”
2  “Auali al-li'ali’, t. 1, p. 54; “Musnad Ahmad ibn Hanbal”, t. IV, p. 12, con una
pequefia diferencia de redaccion.
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namiento oculto [¢a ‘aiiun gaibi] y la inexistencia de la manifestacion
absoluta [ ‘adam adh-dhuhur al-mutlaq], que se llama la estacion
de ahadiia [unidad en el plano de la unidad], y es con esta estacion
con la que concuerdan la mayoria de esos términos (mencionados).

En esta estacion se consideran los Nombres de la Esencia, de
acuerdo con la terminologia del adepto a la Ciencia de los Nombres,
como el Absoluto Interior [batin al-mutlaq], el Absoluto Primero
[auual al-mutlaq], el Mas Exaltado [al-‘ali] y el Mas Grande [al-
‘athim], como puede deducirse de la tradicion de “Al-Kafi” de
que los primeros Nombres que Dios asumi6 para Si mismo fueron
al-‘ali y al-"athim'.

Otra de las consideraciones de la Esencia esta en consonancia
con la estacion de uahidiia [unidad en el plano de la multiplicidad]
y la inclusion de los Nombres y los Atributos. A esta estacion se
la denomina ‘la estacion de la uahidiia’, ‘la estacion de la ahadiia
de los Nombres’ [ahadiiat al-yam’ al-asma] y ‘la inclusividad’
[vam’ al-yam’], etc. Esta estacion, en consideracion de la ahadiia
inclusiva [ahadiiat al-yam’] se llama la estacion del Mas Grande

1 Se trata de una referencia a la siguiente tradicion de “Usul Al-Kafi”, t. 1, 113,
Kitab at-tauhid, Bab huduz al-asma’, hadiz 2:
w\ﬁ)\.cd;j)c‘xmulSda PMM.\I::L@)MUM;.\IUJLA J\Au\.\.uu.\\
AMYJ}A‘_A\\AMMUISLA Jumm,uu RGN ‘vu duuaj\dxa Y
s&umwu\cbawﬁbﬂh‘u)ds }AMJM}A \.@.m&—\”a.i‘}!;\.@ uSJ
Jba”.ad}lﬁ L_i)uejwh&m‘d\J‘MYL@-\&}GMA)J’J&W\WJL:;\‘L\Q}
O3 5h calaall Elal) AAL 5 el et G oY) JIeT A5y alaall plal) randll
Se narra con la autoridad de Muhammad ibn Sinan que dijo: “Le pre-
gunté a Abu al-Hasan ar-Ridha (P): ‘; Se conocié Dios, Todopoderoso y
Exaltado, antes de crear la creacion?’‘Si’, respondié. Dije: ‘¢Lo vio y lo
escuch6?’ Dijo: “No tenia necesidad de eso, pues no requeria nada de él
nilo buscaba. El era Su Sery Su Ser era El. Su poder era omnipresente,
por lo que no tenia necesidad de nombrarse a si mismo. Pero El eligi6
para Si mismo Nombres para que otros lo llamaran por sus medios,
pues si no fuera llamado por Su Nombre no habria sido conocido. Asi
que el primero que eligié para Si mismo fue: ‘El Mas Exaltado, el Mas
Grande’ (al ‘Ali al ‘Azim), porque El es exaltado sobre todas las cosas.
Su significado es Allah y su nombre es al ‘Ali al-’athim. Es el primero
de Sus nombres, exaltado es El por encima de todo”.
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Nombre [ism al-a tham] y la estacion de Allah, el Nombre Divino
Todo Incluido [ism al-yami’ allah).

Otra consideracion es la de la Esencia en el plano de la Sagrada
Emanacion [faid al-mugaddas] y la estacion de la manifestacion de
los Nombres y los Atributos en el espejo de los Arquetipos [a ‘ian],
ya que la estacion de la uahidiia es a través de la manifestacion
de la Mas Sagrada Emanacion [faid al-aqdas]. Esta estacion de
manifestacion de los Nombres se llama también ‘la estacion de la
manifestacion absoluta’ [dhuhur itlagi] y ‘la estacion de la divini-
dad’ [magam al-uluhiia] y ‘la estacion de Allah’, de acuerdo con las
consideraciones relativas a los Nombres y los Atributos, tal como
explica este autor en “Misbah al-hidaiah™".

Hay que saber que estas consideraciones, que existen en la
terminologia de los gnosticos y de la gente del corazdn, son indi-
cativas del esquema (jerarquico) de manifestacion [taialliiat] de la
Verdad tal como se refleja en sus corazones claros, y esas taialliiat
de acuerdo con las estaciones y los rangos del camino de los auliia’y
las etapas y fases del viaje de los caminantes hacia Dios, comienzan
en el plano de la manifestacion [dhuhur] de los Nombres y Atributos,
que, como se ha dicho, también se llama la estacion de la divinidad
o ‘la estacion de Allah’, y el verso:

eéuoﬂ\j N5l g D I

«Dios es la Luz de los cielos y la tierra»
(24:35)

es considerado por ellos como referido a ella. Y terminan en el plano
del gaib de la altadiia y terminan en el plano de los Nombres de la
Esencia [asma’ dhatiia] y del Nombre Exclusivo [ism musta’zar],
que es la meta tltima y el fin del camino. Y puede decirse que el
mencionado plano es al que se refieren estas palabras de Dios, el
Exaltado:

A

oo & Sb 0SSy

% 33
1 “Misbah al-hidaiah” ila al-Jilafa ua al-uilaia, pp. 33-38.
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«A una distancia de dos arcos o mads cercay
(53:9)

Ahora bien, después de esta introduccion, decimos que mien-
tras el hombre busque la Verdad y viaje hacia Dios con los pies del
pensamiento y la argumentacion filosofica, su camino es racional y
epistémico [ ‘aqli ‘ilmi], y no es de la gente de la ma rifa y 1a gnosis.

Mas bien, su vision estd obstruida por el mayor y mas grande
de los velos, ya sea que busque la Verdad a través de la vision de
las esencias [mahiiat] de las cosas, que constituyen las cortinas de
la oscuridad, o que la busque a través de sus existencias, que cons-
tituyen las cortinas de la luz, como se indica en las declaraciones
del marhum Faid.

La primera condicion para la realizacion del camino hacia Dios
es abandonar la morada oscura del yo y la biisqueda de si mismo.
De la misma manera que, en el viaje externo y sensible, mientras
uno permanezca en su casa y morada, su viaje no se actualiza por
mas que uno se imagine viajando y se considere un viajero, en la
shari’a, también; uno no se considera un viajero sin dejar su casa
y ciudad natal y atravesar una distancia desde la que las huellas de
su ciudad se vuelven invisibles.

Del mismo modo, el viaje gndstico hacia Dios y la migracion
espiritual no tienen lugar sin salir de la casa oscura del yo y la desa-
paricion, de sus huellas. Mientras los muros de la particularidad sean
visibles y se oiga la llamada invitadora [adhan] de 1a multiplicidad,
uno no es un viajero, aunque pueda imaginarse que esta de viaje y
pretenda ser caminante. Dios, el Exaltado, ha dicho:

Sg0f & 0. & ot s 0, dh PN A P N o 2% .

o)) 83 s Call A5y ¢ guyy AUl J) 1z \gs any o 238 4

g Je

«Quien salga de su casa, emigrando hacia Dios y Su

Mensajero, y le sorprenda la muerte, recae sobre Dios»
(4:100)

Después de que el caminante hacia Dios sale de su casa con los
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pies del ejercicio espiritual [riia ‘dah] y de la completa envergadura
de Dios [taqua], sin llevar consigo la carga de los apegos y la parti-
cularidad, y se realiza el viaje hacia Dios, la primera manifestacion
[tayalli] de la Verdad Exaltada que aparece en su sagrado corazon
es la manifestacion en el plano de la Divinidad y en el plano de la
manifestacion [dhuhur] de los Nombres y Atributos.

Este tayalli es también en un orden graduado, desde los Nom-
bres parciales hasta los inclusivos, de acuerdo con la fuerza y la
debilidad del corazon del caminante y de su camino -cuyos detalles
no pueden ser contenidos en este breve discurso- hasta que culmina
en el desprendimiento de todas las expresiones finitas [ta iiunat] del
mundo de la existencia, ya sea que pertenezcan a ¢l mismo o a otros,
que en las etapas y fases subsiguientes también derivan del yo. Y
tras el desprendimiento absoluto, se produce el fayalli en la estacion
de la Divinidad y la estacion de Allah, que es la estacion de ahadiia
de inclusion de todos los Nombres manifiestos, y aqui el caminante
alcanza el grado preliminar e inferior de (gnosis representado por
la frase) 4lly alll | 8 &) [Conocer a Dios por Dios].

Al principio del logro del gnostico de esta posicion y etapa, se
aniquila [fani] en ese tayalli, y si la gracia eterna lo abrazara, obtiene
una recuperacion [uns] y se desecha el trabajo y la forclusion del
viaje. Vuelve a si mismo y, no contento con esta estacion, emprende
el viaje con los pies del amor. En este viaje, el amor a la Verdad es
el origen y el fin del camino, asi como el viaje mismo.

Camina bajo las luces de la tayalliiat y escucha la llamada de
“1Vamos!” [taqaddam]', hasta que, en el nivel de la uahidiia, los
Nombres y Atributos brillan en su corazon en un orden graduado
hasta que se manifiesta la estacion de la ahadiia inclusiva y la es-
tacion del Mas Grande Nombre que es el Nombre ‘Allah’y en esta
etapa las palabras 404 2l | 8 2| se cumplen en un plano exaltado. Y
después de esto hay otra estacion que ahora estd mas alla de nuestro
proposito actual.

1 ‘Tagaddam’, dicho por, Dios al Profeta durante su viaje césmico, el mi’ray.
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De acuerdo con lo mencionado, los estados del conocimiento
del Mensajero por la Profecia y de (el conocimiento del) uli al-amr
bi amr bil-maruf, ‘adl e ihsan, tiene una sutil explicacion gndstica
que requiere una elaborada discusion de las estaciones de Profecia
[risala] y santidad [uilaia], aunque esta fuera del alcance de estas
paginas, habiendo sido tratada en el tratado antes mencionado
(“Misbah al-hidaiah”).

Las tradiciones que tratan de las ensefianzas superiores no deben
interpretarse en un sentido prosaico

No debe imaginarse que estas exposiciones nuestras de la no-
ble tradicion sobre la base del enfoque de los gnosticos pretenden
limitar el significado de la tradicion a ellos, o que son conjeturas
sobre el ambito de lo oculto o una interpretacion basada en una opi-
nioén subjetiva. El proposito, mas bien, es disipar la nocioén de que
los significados de las tradiciones relacionadas con el ma arif [las
ensefianzas superiores] se limitan a significados plebeyos comunes.

Los que conocen el estilo de discurso de los Imames (P) saben
que las tradiciones relativas al ma’arif'y a la doctrina sagrada no
corresponden a la comprension popular ordinaria de estas ensefian-
zas y que contienen las concepciones filosoficas mas sutiles y las
ensefianzas mas profundas de la gnosis. Cualquiera que se refiera al
“Usul Al-Kafi” o al “Tauhid” del Shaij Saduq (m) confirmara esta
cuestion. Y esto no excluye el hecho de que estos imames de los
gnosticos y conocedores de Dios hayan hecho sus nobles declara-
ciones de una manera tan completa que cada grupo se beneficie de
ellas de acuerdo con su propio credo y enfoque, y ninguno de ellos
tenga derecho a limitar sus significados a lo que ha entendido de
ellos. Por ejemplo, a esta noble tradicion se le puede dar una inter-
pretacion de sentido comun de acuerdo con el lenguaje ordinario y
los significados literales.

Por ejemplo, la afirmacion 4 all ) 4 &) puede decirse que uno
debe conocer a Dios a través de los efectos de su artesania y su per-
fecto disefio, que son las obras de la Divinidad. Del mismo modo,
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puede decirse que el Mensajero debe ser conocido a través de su
Profecia y de los efectos consumados de su llamada. El u/i al-amr
debe ser conocido por la calidad de sus acciones, tales como ordenar
lo que es correcto y su aplicacion de la justicia. Por lo tanto, cada
uno de ellos debe ser conocido a través de sus efectos.

Esto no impide que la tradicion tenga un significado mas sutil
que puede decirse que es su sentido interior [batn], y mas alla de
este significado puede haber otra capa mas sutil de significado que
puede denominarse el interior del interior [batn al-batn]. En fin, no
se debe comparar el discurso de los auliia’ con los gustos de uno
mismo, del mismo modo que es erréneo e impropio compararse con
ellos, y no podemos elaborar aqui este punto que ha sido expuesto
concisamente.

Una cosa sorprendente es lo que dicen ciertas personas a modo
de objecion y desafio, que las declaraciones de los Imames de la
guia (P) fueron hechas para la guia de la gente y que deben estar
de acuerdo con el entendimiento de la gente comun, y mas alla de
eso no debe surgir de ellas nada que tenga un significado filosofico
o gnostico profundo. Esta es una calumnia atroz y muy fea cuya
causa, ademads de algunas otras cuestiones, es la falta de reflexion
sobre las tradiciones de la Casa Profética (P) y el descuido de su
estudio minucioso.

jExtrafio! Si los Profetas y los auliia’ no ensefan a la gente las
sutilezas del tauhid y las ensefianzas superiores, ;quién debe hacer-
lo? ( Es que no hay sutilezas en el tauhid y en las otras enseflanzas y
que todas las personas son iguales en cuanto a su comprension del
ma’arif? ;Es la comprension del Comandante de los Creyentes (P)
la misma que la nuestra y que consiste en las nociones populares
ordinarias? ;O es que es diferente, pero no es necesario, ni siquiera
deseable, ensenarselas a los demas? ;O es que no es necesario ni
deseable, y que los Imames (P) no les dieron ninguna importancia?
(Acaso ellos, que no ignoraron ni omitieron ni siquiera los detalles
de la etiqueta y los modales para dormir, cenar e ir al bafio, han
descuidado las ensefianzas divinas, que son la maxima aspiracion
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de los auliia .

Lo que es mas sorprendente es que algunas de estas mismas
personas que niegan este asunto recurren a tales discusiones sobre
las tradiciones relacionadas con la tradicion del figh, en las que el
uso y la comprension comunes son definitivamente el criterio de
significado e interpretacion, que incluso la propia Razén es incapaz
de entender, por no hablar del sentido comun, y sin embargo se
adhieren a la espontaneidad del uso normal.

Quien tenga alguna duda al respecto, que se remita a las discu-
siones (mencionadas en las obras de figh) relativas al tema del ‘ala
al-yad y a las normas juridicas generales similares, especialmente
las que se refieren a las transacciones [mu amalat]'. Esto fue una
digresion del tema y un acto de desafio a la pluma. Y Dios, el
Bendito y Exaltado, es testigo de que este autor no tiene en mente
ningn propdsito con este discurso mas que el de familiarizar a sus
hermanos de fe con las ensefianzas Divinas.

15815 930 4 aaally Jullp Jasdll s JI3N Ga @) 2801
Pido perdén a Dios por los lapsos y el letargo frontal y
la pereza, y todas las alabanzas son de Dios, al principio
y al final

1 Se trata de una referencia a una conocida regla fighi que establece:
W Sa ity
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Trigésimo octavo hadiz:

El significado de la creacion de Adan a
imagen y semejanza de Dios

u}suwdme)u.n‘)]\ J\A&; dﬂ;ﬂ\c_ul\&\ Mﬁ\ J.u.d\_a
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Con una cadena de transmisores que llega hasta el augusto
shaij, el Pilar del Islam, Muhammad ibn la qub al-Kulaini
(r) de un grupo de nuestros Comparieros, de Ahmad ibn
Muhammad ibn Jalid, de su padre, de ‘Abd Allah ibn Bahr,
de Abu Aiiub al-Jag¢gag, de Muhammad ibn Muslim, que
dijo: “Le pregunté a Abu Ya ‘far (P) sobre lo que se narra,
que Dios creo a Adan (P) en su forma [sura lit. forma,
imagen]. El respondié: ‘Es una forma que fue originada
y creada. El la eligié y la escogié por encima de todas las
demas formas diferentes y se la atribuyo a Si mismo, del
mismo modo que se ha atribuido a Si mismo la Ka‘ba y
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el Espiritu [ruh], diciendo: «Mi Casa»', y «sople en él de
Mi Espiritu»* ‘.3

Exposicion

La tradicién mencionada en la primera parte de esta noble
tradicion ha sido bien conocida desde los tiempos de los Imames
(P) hasta nuestros dias, y ha sido citada continuamente en los libros
de la Shi‘a y la Ahl as-Sunna. Hadhrat Bagqir (P) ha confirmado la

autenticidad de su origen al explicar su significado.

@«

Sin embargo, hay una tradicion reportada por el Shaij Saduq en
Uiun ajbar ar-Ridha” con una cadena de transmisores del octavo

de los Imames (P) cuyo significado es el siguiente:

Husain ibn Jalid dice: Le dije a Hadhrat Ridha (P): “Oh
hijo del Mensajero de Dios, la gente narra que el Men-
sajero de Dios (P) dijo: ‘Dios creo a Adan a Su imagen y
semejanza’”. El Imam dijo: “;Que Dios los maldiga! Han
omitido la primera parte de la tradicion. El Mensajero
de Dios (PBd) paso junto a dos hombres que se estaban
insultando. El Profeta oyo que uno de ellos le decia a su
compariero: ‘jQue Dios desfigure tu rostro y el de todo
aquel que se parezca a ti!’. Entonces el Mensajero de
Dios (PBd) dijo: ‘;jOh siervo de Dios! No le digas eso a
tu hermano, pues Dios, Todopoderoso y Glorioso, creé a
Adadn a su imagen (la suya)’”.*

Sobre esta base, marhum al-Maylisi ha atribuido la tradicion

A WN =

Coran, 2:125 y 22:26.
Coran, 15:29 y 38:72.
Al-Kulaini, “Usul Al-Kafi”, t. |, p. 134, Kitab at-tauhid, Bab ar-ruh, hadiz 4.

Ash-Shaij as-Saduq, “Uiun ajbar ar-Ridha”, t. 1, p. 119, bab 11, hadiz 12. El texto

de la tradicion es el siguiente:
iy adle g o b gy 54 O 4l Lyl b 06 A8 ¢ Rl (e
ol a3 Gl Ja5 e ) JU“‘J“-AD-*”‘&*A“" U5 & 5338 G
)Au\}u;.m\émmdyju\ _u;g\d}n)mmw?@m [0 (45)5ka
lia (G dé_muwujjdpj.m\@a mL.an)s;\AA.\;\@uﬁgubmu.\L);
aiysia e a3 GBI 055 5o A GE Ay 18 JE Y o Ne G oAl Al e
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del Imam Bagqir (P) a la tagiia [disimulo], y también ha sugerido
la probabilidad de que esta declaracién del Imam pueda basarse
en la presuncion de aceptacion (de la autenticidad o el significado
aparente de la tradicion)'. Tal probabilidad es muy remota. Lo que
si es probable es que la tradiciéon de Hadhrat Ridha (P) se refiera
a la primera tradicion, donde el significado de ‘Adéan’ en la tltima
parte de la tradicién donde dice:

45 sha e 23 Gl @ )
En verdad, Dios cred a Adan a su imagen.

puede ser la de la especie humana y el pronombre en 45 = e se
refiere a Dios, el Exaltado. Y Hadhrat Ridha (P) considerando que
el narrador era incapaz de entender el significado del hadiz, relatd
la parte inicial de la tradicion para que esa persona se imagine que
‘Adan’ significa el padre de la raza humana, con el pronombre en
4 ga e refiriéndose a ese hombre; asi que toma nota.

Y tal vez ambas tradiciones sean genuinas en su origen e im-
portancia, y el Mensajero de Dios (PBd) podria haber enunciado la
noble tradicion sin ninglin antecedente, y esa es la tradicion cuya
explicacion da Hadhrat Bagqir (P) y, en otra ocasion, podria haber
hecho la declaracion con ese antecedente y el Imam Ridha (P) desvio
la discusion hacia el otro hadiz con antecedente debido a la incapa-
cidad del narrador para comprender su significado. Una evidencia
que apoya esta sugerencia es que en algunas tradiciones aparece la
palabra: e )l 3,50 Je [a imagen del Todopoderoso]® en lugar
de 4, 5= e y Esto no concuerda con la tradicion del “‘Uyun”.

Por otra parte, incluso si se asume que esta noble tradicion no
es auténtica (en su transmision), su significado esta implicito en las
nobles tradiciones, como se explicara, si Dios quiere. Ahora pasare-
mos a explicar el significado de las palabras de la noble tradicion.

1 Al-Maylisi, “Mir’at al-’'uqul’, t. I, p. 84, Kitab at-tauhid, Bab ar-ruh, hadiz 4.
2 Sadr al-Muta‘allihin, “Tafsir al-Qur’an al-Karim”, t. Il, p. 235; Ibn ‘Arabi, “Futuhat
al-Makkiia”, ed."Uzman lahia, t. I, 78.
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En cuanto a la palabra adam, el “Sihah” afirma: “Originalmente
es con dos hamga, pues pertenece a la forma af’al, y la segunda
hamga ha sido alterada en un alif, y cuando se le va a dar un sonido
vocalico se cambia en uau, por lo que su plural es auadim”.

La razén por la que Adan, el padre de la raza humana [abu
al-bashar] recibié este nombre es quizds porque tenia una tez
morena [asmar al-laun], ya que segun los 1éxicos al-adama min
an-nas significa alguien que es moreno [al-asmar]. Y segun algunas
tradiciones Adéan fue llamado asi porque procedia del adim de la
tierra! siendo adim en el sentido de ‘cara’ y adim al-ard significa
la superficie de la tierra.

En cuanto a la expresion ‘ala suratih, sura en el 1€xico esta en el
sentido de imagen y forma, y se puede decir que tiene un significado
general comun a diferentes nociones en el que lo comun consiste
en la cosa de una cosa y su actualidad [fi liiat]. Sin embargo, todo
tiene una actualidad respecto a la cual se dice que posee una forma
[dhu as-sura] y esa actualidad se llama forma [sura].

La aplicacion del término ‘forma’ en la terminologia de los
filosofos a asuntos que incluyen la actualidad y la cosa de una cosa
no es contraria a su significado 1éxico, y no es un término técnico
o especial. El Shaij Abu ‘Ali Sina, el principal de los filésofos isla-
micos, en la parte sobre metafisica de su libro “Ash-shifa’”, dice:
“A veces sura se aplica a cualquier configuracion y acto que esta
en un recipiente inico o compuesto, de modo que sus movimientos
y accidentes se llaman sura. Sura [forma] también se aplica a algo
en virtud de lo cual la materia se sostiene en la actualidad; por lo
tanto, las sustancias intelectuales [yauahir ‘agliia] y los accidentes
no pueden ser llamados suuar [formas]. Y sura se aplica a algo por
medio de lo cual la materia se perfecciona, aunque no se sostenga
por ella en la actualidad, como la salud y aquello hacia lo que una
cosa se mueve por su propia naturaleza [tab’]. También, sura se

1 Ash-Shaij as-Saduq, “llal ash-Sharai’i”, t. |, p. 26. El texto de la tradicion es el
siguiente:

GV (e GIA A A3 23T el W) (06 2K e didie i Ge
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aplica a la especie [nau’], al género y a la diferencia de una cosa,
o0 a todos ellos. Y la universalidad de lo universal en lo particular
es también sura”.

La reflexion sobre todos los casos de uso de sura muestra
que en todos ellos el criterio es la actualidad y se utiliza de forma
univoca en todos los casos de su uso, hasta el punto de que incluso
Dios, el Exaltado, es llamado surat as-suuar [la actualidad de todas
las actualidades].

En cuanto a la palabra istafaha, safua significa algo puro y
purificado de impurezas [kudurat] e istifa’ tiene el sentido de tomar
lo que es claro y puro [safi] y esta implicito en su significado. Sin
embargo, al-Yauhari y otros han considerado que significa ijtiiar
[elegir], por lo que también han considerado que ijtiiar significa
isitifa’ en los léxicos. Sin embargo, esta es una explicacion en
términos de lo que estd implicito, ya que ijtiiar también significa
tomar lo que es bueno [jair] y meritorio, y en este sentido coincide
con istifa’ en la realidad externa, aunque no es sinénimo de ella.

En cuanto a la palabra al-Ka‘ba, es el nombre de la Casa de Dios.
Algunos han dicho que se ha llamado Ka‘ba debido a su parecido
con un cubo [muka’ab] o debido a su forma cuadrada', y muka’ab
en la terminologia de los matematicos es un cuerpo con seis planos
iguales perpendiculares entre si.

En cuanto a la palabra ar-ruh, en la terminologia de los hom-
bres de la medicina tradicional ru/ [espiritu] se describe como “un
vapor sutil formado en el corazon de un animal debido al calor de
la sangre”. Afirman que “el corazon tiene dos lados. Uno de ellos
es el derecho, en el que la sangre fluye desde el higado y alli libera
un vapor debido al calor del corazon. Esos vapores circulan por el
lado izquierdo del corazon refinandose alli debido a las acciones
del corazdn, y de él se constituye el espiritu animal”. Luego fluye a
través de los vasos sanguineos debido a la expansion y contraccion
del corazon, de la manera mencionada en las obras relacionadas.

1 At-Tabrisi, “Mayma’al-baian”, exégesis de 5:97; “Qamus al-lugah”, en k-b, Ka’ba.
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Asi, la fuente de este espiritu animal es el corazon y sus canales
son los vasos sanguineos.

A veces el término espiritu [ruh] se aplica a la sangre centrada
en el higado, y sus canales son las venas yugulares, y eso se llama el
‘espiritu natural’ [ruh at-tabi’i]. Asi también, en la terminologia de
los filosofos ‘espiritu’ se aplica a menudo al espiritu psiquico [ruh
an-nafsani], que se origina en el cerebro y su canal son los nervios,
y €s0 es una manifestacion y forma inferior del espiritu inmaterial
perteneciente al mando (del reino de la Divinidad) [amr], que es un
misterio Divino [sir as-subhani] y el ‘espiritu de Dios’ [ruhullah],
al que se refieren Sus palabras:

dts o 48 L

«Y sople en él (Adan) de Mi Espiritu»
(15:29 y 38:72)

En lo sucesivo, si Dios quiere, explicaremos que este espiritu
es el insuflado por el soplo divino y que es el elegido y escogido
[mustafa ua mujtar] del Real, Glorioso y Exaltado.

Adan es la manifestacion completa de Dios y el
nombre mas grande de Dios

Hay que saber que la gente de la gnosis [ma Tifa] y los compa-
fieros del corazén dicen que para cada uno de los Nombres Divinos
hay una Forma [farah] en el plano de la uahidiia, que esta sujeta
al tayalli [revelacion] correspondiente a la Efusion Mas Sagrada
[al-faid al-aqdas] en el plano del conocimiento divino [hadhrat
al-‘ilmiia], en virtud del amor propio divino y de la bisqueda de
las Claves de lo Oculto, que nadie conoce sino El.

1 Una referencia a la aleya 6:59.
43491 @il ¥ A s siegy
«El posee las Llaves de lo Oculto que nadie conoce més que El»
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Y esa Forma se llama la esencia preexistente [ ‘ain az-zabit] en
la terminologia de la Gente de Dios [ahl allah]. Y con este tayalli, en
virtud de la Efusion Més Sagrada se realizan, primero, las ta ‘aiiunat
[determinaciones] de los Nombres, y, en virtud de esta misma ta ‘iiun
de los Nombres se realizan las Formas de los Nombres, que son las
esencias [a Tlan az-zabitah].

El primer Nombre que se manifiesta con el tayaili de la ahadiia
y la Efusion Mas Sagrada en el plano epistémico de la uahidiia
[hadhrat al-‘ilmiia-ye uahidiia] y que se convierte en el espejo de
ese tayalli, es el Mas Grande Nombre Divino Todo Incluido [ism
al-a ‘tham al-yami’ al-ilahi] y la estacion del nombrado de ‘Allah’,
que, desde el aspecto de lo Oculto, es el propio tayalli a través de
la Efusion Mas Sagrada, y en el fayalli de la manifestacion de la
perfecta claridad y luminosidad es lo mismo que la estacion todo-
inclusiva de la uahidiia desde un punto de vista, y la pluralidad de
los Nombres desde otro punto de vista. El ta ‘aiiun del Nombre todo-
inclusivo y su Forma consiste en la esencia del Hombre Perfecto y
la Realidad de Muhammad, hagigat al-muhammadiia (PBd).

De ahi que la Sagrada Efusion sea la manifestacion del tayalli
objetivador de la Mas Sagrada Efusion, y la estacion de la Divinidad
sea la manifestacion del fayalli de la estacion de la uahidiia, y el
Mas Grande Espiritu [ruh al-atham] sea la manifestacion del tayalli
de la esencia ideal del Hombre Perfecto, y todos los demas existen-
tes pertenecientes a los Nombres, al Conocimiento y a la realidad
objetiva son las manifestaciones universales y particulares de estas
realidades y sutilezas, de acuerdo con una exquisita explicacion que
no puede contenerse en este breve discurso y cuyos detalles hemos

2]

mencionado en el tratado “Misbah al-hidaiah’.

De aqui se sabe que el Hombre Perfecto es la manifestacion
del Nombre omnipresente y el espejo del fayalli del Mas Grande
Nombre, y a este respecto hay muchas referencias en el Coran y la
sunna. Dios, Exaltado sea, ha dicho:

1 Imam Jomeini, “Misbah al-hidaiah” ila al-Jilafa ua al-uilauah”, pp. 28-42, 54-56.
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o@g.ks sy st (;1;3%,
«Y enseno a Adan los nombres de todos los seres»

(2:31)

Esta instruccion divina tuvo lugar con respecto al ser mas
intimo de Adan a través de su formacion oculta e inclusiva con las
Manos de la Belleza y la Majestad [yamal ua yalal] en el plano de
la uahidiia. Del mismo modo, la formacion de su forma y apariencia
en el mundo visible [ ‘alam ash-shahadat] tuvo lugar a través de la
manifestacion de las Manos de la Majestad y la Belleza en el espejo
de la naturaleza fisica [tabi 'at]. Y Dios, el Exaltado, ha dicho:

%...yﬁ\g i Je Guli o Gyp

«Ofrecimos el depdsito a los cielos, a la Tierra...»
(33:72)

y la ‘Confianza’ [amanah] en el credo de los gnosticos es la uilaia
absoluta, de la que ningun ser excepto el hombre es digno. Esta
uilaia absoluta es la misma que la estacion de la Sagrada Efusion
a la que se hace referencia en la Noble Escritura en su declaracion:

Gagrs J) A 5o b 4%
«Todas las cosas perecen excepto Su rostro»
(28:88)

Y en una tradicion del noble “A/-Kafi”, se cita que el Imam
Muhammad Bagir (P) dijo:

PUEENJUEE
Somos el rostro de Dios.!
Y se menciona es el Du‘a an-Nudbabh:
CAL3Y) AR 55 4l (30 0 A5 5 G

¢;Donde esta el Rostro de Dios hacia el que se vuelven los

1 As-Saduq, “Kitab at-tauhid”, p. 150.
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amigos de Dios?.
oLl 5 (o W) (i Caal) ) G

¢;Donde esta el vinculo que une a los habitantes de la
Tierra con el Cielo?.!

Y en el Ciiarat al-Yami’a se refieren a ellos como la 1Y) Jiall 5,
[la mas alta similitud]. Esta similitud y el atributo de ser el Rostro es
el mismo que la imagen [sura] mencionada en esta Noble tradicion:

45 sha e a0 GIA QN ()
En efecto, Dios creé a Adan a su imagen y semejanza.*

Es decir, Adan es la mas alta similitud [al-mazal al-a’la] de
Dios, Su mayor signo, y la méas completa manifestacion y espejo de
la tayalliiat de los Nombres y los Atributos, el Rostro de Dios [uaih
allah], el Ojo de Dios [ ‘ain allah], la Mano de Dios [iad allah] y el
costado o proximidad de Dios [yanb allah].

43 Calaiy gty Heal Al 5 ¢l (a5 Sealds daly 50
El oye, ve y sostiene por Dios, y Dios ve, oye y sostiene
por él.>
Este uaih allah es lamisma ‘Luz’ mencionada en el noble verso:
4y igacd 35 Gy

«Dios es la Luz de los cielos y la tierray
(24:35)

Y el Imam Bagqir (P) dijo a Abu Jalid Kabuli en una tradicion
del noble “Al-Kafi”:
b4l 558y a5 5T e Al sy (B csl) s
a1 5 <l gLl

1 “Zad al-ma’ad”, bab 11, p. 399; “Mafatih al-yinan”, p. 537.

2 Ash-Shaij as-Saduq, “Man la iahduruh al-faqih”, t. Il, p. 370, Bab ac-ciiarat al-
yami’ah; “Uiun ajbar al Ridha”, bab 68, hadiz 1.

3 “Usul Al-Kafi”, Kitab al-iman ua al-kufr, Bab man adha al-muslimin, hadiz 7.
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Ellos (es decir, los Imames) son, por Dios, la Luz que El
ha enviado', y ellos, por Dios, son la Luz de Dios en los
cielos y en la tierra®?

Y el noble Kafi narra una tradicion del Imam Baqir -que mi
alma sea sacrificada por el polvo de sus pies- que mientras exponia
el noble verso:

%(...u\ PR AT 2

«gAcerca de qué se preguntan unos a otros? Acerca de
la grandiosa noticia»
(78:1-2)
Dijo:
o3 JJ'AB}M\AJ;U."M}Q\X\ ).m\ u\S U%Jus\ }A\‘:AGA
@Aekg\uuad‘ﬁjwjﬁ\@m\ujmam

Se refiere al Comandante de los Creyentes (‘Ali). Y el Co-
mandante de los Creyentes (P) solia decir: *“;No hay mayor
signo de Dios que yo, ni mayor marea de Dios que yo!”.*

Por lo tanto, el Hombre Perfecto, una de cuyas instancias es
Adan, el padre de los Hombres, es el mayor signo, manifestacion,
Nombre y Atributo de lo Real, y es la metafora y el signo de Dios,
el Exaltado. Dios, el Bendito y Exaltado, esta por encima de tener
un semejante [mizl] y un par, pero no hay que negar la existencia
de una metafora de Su sagrada Esencia, como:

4.8 gl Wzp

«Y a El pertenecen las mds elevadas descripciones [ma-
zall»

(30:27)

1 Referencia a Coran 64:8; 61:8 y 39:69.
2 Referencia a Coran, 24:36.

3 “Usul Al-Kafi’, t. 1, 194, Kitab al-huyyah, Bab anna al-a’immah nur Allah, hadiz
1.

4 “Usul Al-Kafi”, t. 1, 207, Kitab al-huyyah, Bab anna al-aiat al-lati dhakaraha Allahu
fi kitabih..., hadiz 3.
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Todas las particulas del reino del ser son los signos y espejos de
las revelaciones [tayalliiat] de 1a Belleza del Hermoso, Todopodero-
so y Exaltado, aunque cada una de ellas es tal so6lo en la medida de
su capacidad existencial. Pero ninguna de ellas es el signo del més
grande Nombre omnicomprensivo, es decir, ‘Allah’, excepto el ser
omnicomprensivo [kaun al-yami’] y la estacion sagrada de la més
grande mediacion [magam al-muqaddas al-bar¢ajiiat al-kubra],

gloriosa es su grandeza con la Grandeza de su Hacedor [dake RAES
4 )b dakiay],

Ghsda S I3V AV L& Gy G ks
Oelad s ) Al O alia s aslald 815 Alra 5 dxalal)
M_u\.u.a‘)” bh&.\]\ e.JA ‘55 c«Lm»Y\ UA:\:%JY\ cJ}sal\ ‘ELA c.m;
m«gﬁ\mu@}gpjsm@_,@;n)&gy\ 4 &l

A e

Por lo tanto, Dios, el Exaltado, creo al Hombre Perfecto y
al Primer Hombre a Su Imagen omnimoda, e hizo de él el
espejo de Sus Nombres y Atributos. El Gran Shaij (Muhii
ad-Din Ibn ‘Arabi) ha dicho: “De ahi que todo lo que
estaba en la Forma Divina de los Nombres se manifesto
en este existente humano, y asi adquirio la estacion de la
inclusividad [al-ihatah ua al-yam’] con esta existencia
y con ella se establecio el argumento de Dios contra los
dngeles”.

De esta discusion se conoce la razon por la que Dios escogid y
eligio la forma humana todo-inclusiva de entre las diversas formas
de otras entidades, y el secreto de que Dios diera precedencia a Adan
(P) sobre los angeles y le diera una dignidad sobre todos los demas
existentes y le atribuyera su espiritu a Si mismo, en el Noble verso:

G 7 o 42 Sy

«Y sople en él (Adan) de Mi Espiritu»
(15:29, 38:72)
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Como nuestra intencion en estas paginas es la observancia de
la brevedad, nos abstendremos de explicar la realidad del aliento
divino y su caracter en Adan, y Su sefalamiento para ¢l de entre
todos los existentes.

15805 V50 4 Aaadlg

Y la Alabanza es de Dios, al principio y al final
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Trigésimo noveno hadiz:

El bien y el mal

I Cogiag b sRas QLY oK) ) Jusial sy
uqdmuam\ucba\;m\woxucmk:&\u\%_)

d\&m}u;m}buuce&\uqécjujmua\ucﬂb
wﬁé\m\@}\mu\ d)s.\ M\A_\lccm\m\_a\uw
ch\‘}!\d\‘}! \La\‘;\\ ab}d\@d\_\hd)\b M\c\_ﬂc

‘;\}Lﬂ u;\wdmécuﬁ\j‘).\ﬂ\uﬂ;}du\uﬂ;
Gdls g Gl Eals B ) Al y d uls e Al Bl

Mm&cmﬁ\uddqjstJ\wdmécm‘);\jﬂ\

Con una cadena de transmisores que llega hasta el ve-
nerable Shaij, el Pilar del Islam, Muhammad ibn la’qub
al-Kulaini (r) de varios de nuestros Comparieros, de Ah-
mad ibn Muhammad ibn Jalid, de Ibn Mahbub y ‘Ali ibn
al-Hakam, de Mu’auiia ibn Uahab, que dijo: “Oi a Abu
‘Abd Allah (P) decir: ‘Ciertamente, entre lo que Dios le
revelo a Moisés (P) y le hizo descender en la Tord estaba
este pasaje: En verdad, Yo soy Allah y no hay mas dios
que Yo. Yo originé la creacion y creé todo lo que es bueno,
haciéndolo por las manos de aquellos a quienes amo. Asi
que feliz es aquel por cuyas manos lo hago pasar. Yo he
creado la creacion y he creado todo lo que es malo, y lo
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realizo por las manos de los que quiero, asi que pobre de
aquel por cuya mano lo hago’”.!

Exposicion

En cuanto a la palabra ilah, (cuyos derivados relacionados son)
alaha [con fatha en la hamga y lam, que significa ‘adord’] e ilaha-
tan, es en el sentido de ‘abada, ‘ibadatan, e ilah, vocalizado como
fi’al, esta en el sentido del objeto [maf ul; es decir, el objeto de la
adoracion], como imam, que significa alguien a quien se sigue [man
iu tammu bih), ilah es la raiz original de ‘Allah’, y tras la adicion
de alif'y lam (es decir es decir, al-ilah), se ha suprimido el hamc¢a
para facilitar la pronunciacion, y algunos han opinado que el alif'y
el lam sustituyen al hamg¢a. Cada una de estas dos opiniones tiene
justificaciones gramaticales? cuya mencion no es necesaria.

En la terminologia de los sabios divinos [ahl allah, es decir,
los ‘urafal, ilahiiat y uluhiiat se aplican sobre todo a la estacion del
tayalli en el plano del Acto y a la estacion de la Sagrada Efusion [faid
al-mugaddas]. ‘Allah’ es el Nombre del Glorioso, aplicado sobre
todo a la estacion de la Esencia, que engloba todos los Atributos.

Otras veces, el uso se invierte. En esta noble tradicion, es pro-
bable que se utilice en su sentido 1éxico comun, es decir, “Yo soy
el Adorado, y no hay objeto de adoracion excepto Yo . Y si esto
es lo que se quiere decir, la limitacion de la adoracion implica o
bien que ningln otro ser es digno de adoracion (ademas de Dios),
aunque sea adorado erroneamente como resultado del error de los
hombres, o bien que -en base a la creencia de la gente de corazon y
los ‘urafa- la adoracion de toda manifestacion es la adoracion del
Ser Absolutamente Perfecto y que el hombre es un buscador de la
belleza absoluta de acuerdo con su fitra [naturaleza innata] dada

1 Al-Kulaini, “Usul Al-Kafi”, t. 1, 154, Kitab at-tauhid, Bab al-jair ua ash-sharr, hadiz
1.

2 Para la primera opinion véase al-Maylisi, “Bihar al-anuar”, t. IV, p. 187, Abuab
asma’ihi ta’ala ua haqga’igiha ua sifatiha ua m’aniha, bab 3. Para la segunda,
véase At-Tabrisi, “Mayma’ al-baian”, comentario sobre bismillah ar-rahman ar-
rahim (del Surat al-Hamd).
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por Dios:

e 1 b G d Srlasdy
«La naturaleza esencial en la que Dios ha creado a los

seres humanos»
(30:30)

Y esto sigue siendo cierto a pesar de que el hombre se aleja de
esta fitra y se imagina apegado a la finitud y a las cosas finitas. O,
tal vez, el significado que se pretende dar a ilah es la estacion de
la Divinidad misma, de acuerdo con la tltima parte de la tradicion
en la que El se atribuye el bien y el mal. Sobre esta base, se trataria
de una referencia a la Unidad Divina en el plano del Acto [tauhid
al-af’ali], que ha sido expresada en la lengua de los grandes sabios
al decir:

RIEFS JEEEY
Nadie es eficaz en el ambito de la existencia, excepto Dios.

Maés adelante se hard referencia a este asunto, si Dios quiere.
En cuanto a al-jair, la autoridad de los tradicionistas, al-Maylisi
(m) afirma en su comentario bajo esta tradicion:

El bien y el mal se aplican a la obediencia y a la desobe-
diencia y a sus causas y motivos, y se aplican también a
las criaturas beneficiosas, como los granos y los frutos y
los animales comestibles, y a las criaturas perjudiciales,
como los venenos, las serpientes y los escorpiones, y a las
bendiciones y los azotes. Los ash ‘aritas dicen que todo
esto es obra de Dios. Los mu ‘tagila y los imaamiia los
contradicen en relacion a las obras de los hombres y han
reinterpretado los textos que afirman que Dios, el Exalta-
do, es el Creador del bien y del mal como si se aplicaran
a cosas distintas de las obras de la gente”.

Después de eso, dice:
En cuanto a los filosofos, la mayoria de ellos dicen que
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“Nada, excepto Dios, tiene eficacia en el reino del ser [
AT 25 3 55547,y que la voluntad de las criaturas es
la causa preparatoria para que Dios, el Exaltado, cree las
obras a sus manos”. Esto estd de acuerdo con el credo de
los filosofos y los ash ‘aritas. Y estas tradiciones también
pueden atribuirse posiblemente a la tagiia.'

(Aqui terminan sus comentarios, que Dios eleve su posicion).

La realidad del bien y del mal

Los atributos ‘bueno’ y ‘malo’ se aplican, en todos los casos,
a la perfeccion y a la deficiencia [respectivamente] en la esencia
o los atributos de las cosas o a su existencia y perfecciones de la
existencia. Todo lo que es esencialmente bueno deriva de la Realidad
del Ser, y cuando se atribuye a otros bichos es en consideracion a su
modo de existencia. Asimismo, lo que es esencialmente malo [sharr
bi adh-dhat], deriva del no-ser [ ‘adam al-uuyud] o de la ausencia de
la perfeccion de la existencia. Su aplicacion a otros perjudiciales,
como los animales dafiinos y los insectos molestos, es accidental.
Esto, considerando todas las partes, deberia considerarse como
evidente, aunque también hay fuertes argumentos a su favor.

Retomemos la afirmacion de al-Maylisi de que la posicion de
la Imaamiia y la Mu‘tagila sobre la creacion de los actos de la gente
es opuesta a la de los Ash’aritas, y su explicacion de los versos y
tradiciones que atribuyen el bien y el mal a Dios. En cuanto a la
mencionada oposicion al punto de vista de los ash‘aritas -que se
adhieren aun credo basado en el yabr [compulsion], que es contrario
a la razon, las pruebas filosoficas y la intuicidon- es correcto. Pero
los versos y las tradiciones no afirman el credo de los mu‘tagilitas,
que creen en el tafuid [delegacion] y su credo es mas invalido, ver-
gonzoso y escandaloso que el credo de los ash‘aritas.

1 Al-Maylisi, “Mir‘at al-Uqul”, t. Il, pp. 171-172, Kitab at-tauhid, Bab al-jair ua ash-
sharr, hadiz 1.
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En cuanto a los imaamiia (r) han adoptado el verdadero credo
a la luz de la guia de los grandes Imames de la familia del Profeta
y con las bendiciones de la Casa de la Revelacion y la infalibilidad
(P). También esta de acuerdo con los nobles versos y las solidas
pruebas metafisicas, ademas de estar en consonancia con el credo
de los ilustres ‘urafa y la gnosis de la gente del corazén. De ahi
que no tengan necesidad de hacer ta uil de las muchas tradiciones
y versos que no pueden ser interpretados en el sentido que entiende
dicho tradicionista (m). De hecho, la Imaamiia y sus Imames no
consideran que la voluntad de Dios sea inoperante en ninguno de
los actos de las criaturas y no consideran que el asunto de cualquier
cosa haya sido delegado [mufauuad] a las criaturas.

En cuanto a su afirmacion en la tiltima parte de sus comentarios,
de que la mayoria de los fildsofos creen que “Nada, excepto Dios,
tiene eficacia en el reino del ser” [41) Y] 2 5a 31 3 e Y]y que esta
creencia esta en consonancia con su propio credo asi como con el de
los ash‘aritas, eso es en parte cierto y en parte falso. En cuanto a la
afirmacion de que las palabras “Nada excepto Dios tiene eficacia en
el reino del “ser’” constituyen el credo de la mayoria de los filosofos
y la gente de la gnosis, eso es cierto. De hecho, dicen que si algin
filésofo no afirma este asunto, significa que la luz de la sabiduria
no ha entrado en su Corazén y la gnosis no ha tocado su ser interior.

Pero esto no implica que la voluntad de la criatura sea una causa
preparatoria de la creacion de Dios, como es evidente para los que
conocen el asunto. Que esta afirmacion esté en consonancia con el
credo de los ash‘aritas tampoco es valido, |y lo que es mas sorpren-
dente es que ponga el credo ash‘arita en el mismo cesto que el de los
filésofos! Esto, a pesar de la gran distancia que existe entre ellos,
y de que rara vez ha habido un auténtico filésofo que no se haya
opuesto al credo de los ash‘aritas y lo haya considerado invalido.

En cuanto a su afirmacioén de que estas tradiciones podrian
atribuirse a la tagiia, en primer lugar no hay justificacién para tal
atribucion, porque el significado literal de estas tradiciones esta
en consonancia con el verdadero credo y de acuerdo con la prueba
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metafisica. En segundo lugar, estas tradiciones estan de acuerdo con
muchos de los versos de la noble escritura.

Por lo tanto, no tiene sentido atribuir la tagiia a los versos e
igualmente a las tradiciones que estdn en consonancia con ellos. En
tercer lugar, estas tradiciones no se contradicen con otras como para
que uno se vea inducido por la contradiccion a atribuirlas a la fagiia,
que es uno de los motivos para preferir un grupo de tradiciones a
otro, y pueden conciliarse con las que indican que el hombre es el
hacedor del bien y del mal.

En cuarto lugar, seglin sus propias declaraciones, estas tradicio-
nes concuerdan con el credo de los ash‘aritas que, aparentemente,
no era el credo predominante en ese periodo, y en tal circunstancia
no hay motivos para atribuirlas a la tagiia. En quinto lugar, este
tema y otros similares se refieren a cuestiones de doctrina, que no
estan sujetas a las reglas de preferencia aplicables a las tradiciones
contradictorias (en el ambito del ahkam), como es evidente.

En cuanto a la palabra tuba, al-Yauhari dice: “Tuba, vocalizada
como fu ’la, deriva de taiib y su ya ha sido cambiada por uau debido
ala dhamma en la letra anterior (es decir, fa)”. Segun la “Mayma’”,
tuba lahum significa ‘hay buena [faiib] vida para ellos’. Y se ha
dicho que fuba significa summum bonum y el ultimo (objeto de)
deseo; y algunos han dicho que fuba es el nombre de un arbol en el
Paraiso. También se ha dicho que fuba también significa ‘paraiso’
en la lengua de los indios. Y tuba laka y tubaka se utilizan como
frases que implican una construccion genitiva [idhafa]. Se menciona
en una tradicion del Noble Mensajero (PBd) que “7Tuba es un arbol
en el Paraiso. Su tronco [as/] estd en mi casa y su rama es la casa
de ‘Al

En cuanto a la expresion uailun, al-Yauhari dice: “Uaih es una

1 “Mayma’ al-baian”, comentario al versiculo 29 de la sura ar-ra’d. El texto de la
tradicion es el siguiente:
Ge adl le M\.ux;waﬁwamﬂu@w\?ﬂwf\émd,)}
Wb 385 58 o lelial 305 10 sk (o ) Il Jite 208 AL gile il
A duﬂd‘);‘o)ntg_lcd.\ue.i muwé;
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expresion de misericordia y uail expresa desaprobacion, y Yazidi
afirma que tienen el mismo significado. Uailun li ¢aidin ua uaihun li
caidin puede pronunciarse con raf en el supuesto de que uail y uaih
formen sujetos de una oracidén nominativa, y también con nasb, en
el supuesto de un verbo eliptico, asumiendo la forma subyacente:
algamahu allahu al-uail. Y algunos dicen que uail es un valle en
el Infierno (tan intensamente caliente) que si una montafia fuera
arrojada en €l se derretiria debido a la intensidad de su calor!. Y
algunos dicen que es el nombre de un pozo en el Infierno®.

Los ordenamientos divinos [gada]

Debe saberse que se ha establecido claramente en las ciencias
superiores que el orden del ser posee el més alto grado de perfec-
cion y bondad y el ultimo grado de belleza Esto es demostrable,
sumariamente, de acuerdo con un tipo de argumento que infiere el
efecto de la causa asi como de acuerdo con una exposicion detalla-
da, aunque el conocimiento de su detalle es exclusivo del Ser de su
Originador, santificados sean Sus Nombres, o disponible a través
de la revelacion y la ensefianza Divina.

Lo que corresponde a estas paginas en esta etapa, como ya se
menciono, es que todo lo que pertenece a las categorias de perfec-
cion, belleza y bondad no deriva sino de la Realidad de la Existencia,
porque no hay nada que tenga realidad sino Ella y, obviamente; lo
que se opone a la Realidad de la Existencia es o bien la existencia
de la nota o la esencia [mahiia], que no son en si mismas nada y
no tienen ningun valor, siendo pura vacuidad o pura fantasia, y
basicamente no tienen ninguna subsistencia hasta que se iluminan
con la luz del Ser o se manifiestan a través de su manifestacion, ni

1 Véanse “Mayma’ al-bahrain”y “Lisan al-Arab”, u-i-h.
2 El “Qamus al-muhit” cita esta tradicion profética en u-i-l.
98 ol O O T A Gl S0 b (55 s 4 3154
“Es (el Uail) un valle en el Infierno por el que la caida del infiel durara
cuarenta afios antes de llegar a su fondo”.
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una subsistencia con respecto a la esencia [dhat] ni con respecto a
los atributos y efectos.

Cada una de ellas (es decir, las esencias) llegan a poseer mani-
festacion, propiedades y efectos solo en la sombra de la existencia 'y
s6lo cuando son tocadas por la mano de la misericordia expansiva De
ahi que todas las perfecciones sean rayos de la belleza de la Belleza
Absoluta y reflejos de la luz sagrada del Absolutamente Perfecto.
Los otros existentes no son nada en si mismos, siendo pobreza de
novillos y la nada absoluta. De ahi que todas las perfecciones deriven
de El y le pertenezcan'.

Ademas, se establece en su propio lugar que lo que emana de
ese Ser Sagrado es la sustancia real del ser y el contenido puro de
la existencia sin que esté limitado por los limites pertenecientes al
no-ser y a la esencia, porque el no-ser y la esencia no derivan de
la Fuente del Ser y la limitacion en la gracia [faid]) deriva de las
limitaciones del receptor de la gracia. Cualquiera que comprenda
el caracter de la efusion y de la gracia tal como lo explican los
gnosticos, afirmard que no es concebible ninglin tipo de limitacion
o restriccion en la efusion divina de la gracia.

Por lo tanto, del mismo modo que la Sagrada Esencia Divina
[dhat] debe considerarse libre de deficiencia, contingencia y limi-
tacion, asi también Su Sagrada Efusion [faid al-mugaddas] debe
considerarse desprovista y libre de todo limite de contingencia; asi
como de los aspectos contingentes que derivan de la esencia y de las
limitaciones que derivan de la finitud y la deficiencia. De ahi que
la efusion de Su gracia, que es el reflejo del Absolutamente Bello,
sea la belleza y la perfeccion absolutas y completas. Por lo tanto,
El es bello en Su Esencia [dhat], en Sus Atributos y en Sus Actos, y
nada, excepto lo que es puro ser, pertenece a Su hechura y creacion?.

También se establece en su propio lugar que todos los males,
las catastrofes, la muerte, la enfermedad y los sucesos destructivos

1 “Al-Asfar al-arba’a” t. I, p. 292 ss. Véase también ibid., t. |, la discusién sobre
la fundamentalidad de la existencia [asalat al-uuyud].
2 “Al-Asfar al-arba’a”, t. ll, p. 292, fasl 25-29.
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y las criaturas problematicas y otras cosas semejantes que hay en
este mundo de la naturaleza y en este estrecho pozo de oscuridad
surgen de las interferencias y los conflictos entre los existentes, no
de los aspectos pertenecientes al Ser, sino a causa de la deficiencia
de su ambiente y la estrechez de su morada. Y estos derivan de las
limitaciones y deficiencias que estan totalmente fuera del &mbito
de la luz de la creacion y estan en realidad por debajo del hacer
[va’l]. La verdadera realidad es la Luz que esta fuera de todo mal,
defecto y deficiencia.

Sin embargo, estos defectos y males y las cosas daifiinas y
molestas, con respecto a su defectuosidad y nocividad, no son ob-
jetos esenciales de la creacion, sino que son objetos accidentales
de la creacion de acuerdo con el punto de vista metafisico. Porque,
si el mundo de la naturaleza en si no existiera y no poseyera los
aspectos existenciales relativos a la creacion (sus defectos y males
habrian sido inexistentes) e igualmente su beneficio y su bien no
se habrian realizado en ¢l, porque no pertenecen a la categoria de
inexistencia absoluta sino que son inexistencias relativas que tienen
una existencia accidental subordinada a la disposicion de las cosas.
La proposicion que se deriva de ello es una proposicion modificada
[qadiia ma’dula] o una proposicion afirmativa con predicado ne-
gativo [muyiba saliba al-mahmul], no una proposicion existencial
negativa [saliba muhassla]'.

En conclusion, lo que se deriva esencialmente de la creacion
y el hacer divino es el bien y la excelencia, y la presencia del mal,
el dafio y otras cosas en relacion con la providencia divina leas la
posicion de algo que esta subordinado y es un subproducto. A la
primera posicion se refiere la declaracion de Dios en el noble verso:

G b 50 o ol U5 A b B e Sl

«Lo bueno que te sucede proviene de Dios y lo malo que

te sucede proviene de ti mismo»
(4:79)

1 “Al-Asfar al-arba’a”, t. VI, pp. 58-62, safar 3, mugqif 8, fasl 2.
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Y a la segunda posicion se refiere la noble aleya:

§A w3 38 5y
«Di: “Todo viene de Dios”»
(4:78)

Y a estas dos consideraciones, hay muchas referencias en las
tradiciones de los infalibles Ahlul Bait (P), incluyendo la tradicion
sagrada aqui citada que afirma que tanto el bien como el mal pro-
vienen de la creacion de Dios.

La realizacion de actos buenos y malos por parte
de Dios en manos de los siervos

La reflexion sobre los puntos mencionados nos lleva a compren-
der el caracter de la realizacion de actos buenos y malos por parte
de Dios en manos de las criaturas sin que ello conlleve los peligros
de la compulsion [yabr]. Investigar este asunto de forma que quede
claro y se despejen las dudas requiere un estudio detallado de varios
credos teologicos con sus multiples preliminares cuya mencion no es
posible en estas paginas. Sin embargo, es inevitable hacer una breve
referencia, en la medida en que sea apropiado para esta discusion.

Debe saberse que no es posible que ninglin existente sea inde-
pendiente en ninguna de sus acciones, a menos que el agente o la
causa pueda bloquear todos los caminos a la no existencia frente
a un efecto, de modo que si hubiera cien condiciones para que un
existente llegue a existir y la causa bloquea noventa y nueve caminos
alano existencia frente al efecto y una de las condiciones queda sin
cumplir, no es posible que la causa sea independiente al producir su
efecto. Por lo tanto, la independencia en la causalidad depende de
la capacidad de la causa para bloquear todos los caminos posibles
hacia el no-ser frente al efecto, de modo que éste pueda alcanzar
las fronteras de la necesidad y llegar a la existencia.
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Se sabe, sobre la base de la necesidad 16gica, que todos los seres
de los reinos contingentes, desde los seres del més alto yabarut y
del mas alto malakut hasta los internos del mundo de la naturaleza
y del mulk, con todos sus poderes exteriores ¢ interiores, carecen
de tal estacion. Porque el primer no-ser que se enfrenta a un efecto
es el no-ser que surge de la ausencia de la causa eficiente, y no hay
ningun existente en el reino del ser que pueda superar el no-ser
que se enfrenta al efecto en este sentido, pues ello implicaria una
transformacion de lo que es contingente por esencia en lo que es
necesario por esencia y la salida de lo contingente de los limites
del reino de la contingencia y esto es imposible sobre la base de la
autoevidencia racional.

De ahi que se sepa que la independencia en la causalidad re-
quiere la independencia en la existencia y ésta estd ausente entre
los contingentes. Esta explicacion revela que la delegacion de la
creacion a cualquier existencia en cualquiera de los aspectos perte-
necientes a la existencia es imposible. Esto no se limita a aquellos
que son religiosamente responsables de sus acciones [mukallaf] y
sus actos, aunque tal limitacidon pueda ser sugerida por las declara-
ciones habituales de los tedlogos [mutakallim].

Sin embargo, la generalidad de la cuestion que se debate pue-
de entenderse a partir de una variedad de temas. Pero debido a la
importancia de la discusion relativa a los actos de los mukallaf, el
debate se limita a este contexto en las discusiones de los tedlogos.
En cualquier caso, los debates de los tedlogos no nos conciernen y
nuestro propoésito es buscar y establecer la verdad, y la imposibilidad
de tafuid a'y, de las criaturas en cualquier asunto es obvia y conocida.

La refutacion de la compulsion [yabr|

Lainvalidez del credo del yabr también se conoce al estudiarlo.
Consiste en la creencia de que ninguno de los intermediarios on-
toldgicos tiene un papel en la creacion de las existencias, aunque
uno se imagine que poseen tal papel. Significa, por ejemplo, que
el fuego no tiene ninglin papel en la produccion de calor y que ha
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sido un habito de Dios crear calor después de la creacion de la
forma del fuego sin que la forma del fuego posea ningtn papel en
la produccion de calor. Si el habito de Dios hubiera sido crear frio
tras la creacion del fuego, éste no habria tenido una forma diferente
a la actual en la que se produce.

En resumen, afirman que la Sagrada Esencia es el agente direc-
to de los actos de todos los mukallaf sin la intervencion de ningiin
medio intermedio'. En su propia fantasia han adoptado este credo
en aras de santificar a Dios negando las limitaciones con respecto
a El'y para no considerar sus manos atadas. «; Que sus manos sean
atadas!»* y malditos sean por este tipo de santificacion, que implica
deficiencia y semejanza con las criaturas [tashbih] desde el punto
de vista de la metafisica y el credo de la gnosis.

Como se ha indicado en la seccidn anterior, Dios, el Exaltado,
es la perfeccion absoluta y la pura existencia, y los limites y la
deficiencia son inconcebibles en Su Esencia y Atributos. Lo que se
deriva de la creacion y fabricacion divinas es el ser absoluto y la
absolutez de la Emision Sagrada, y no es posible que de esa Esencia
Sagrada emane un existente deficiente y limitado. No hay ningun
tipo de deficiencia en la creacion, como imaginan los tedlogos, y
todas las limitaciones y deficiencias derivan de la deficiencia del
receptor de la efusion divina y del efecto, y esto se demuestra en
su propio lugar®.

Por lo tanto, lo que se relaciona directamente con la Sagrada
Esencia de Dios, el Exaltado, es el ser absoluto y la pura existencia,
y eso es, o bien la Sagrada Efusion segun la via de los gndsticos, o
bien el Primer Intelecto Inmaterial y la Primera Luz Noble, segin
el credo de los metafisicos.

Para explicar esto en otras palabras, no hay duda de que los

1 “Kashfal-murad”, pp. 239-240; “Fi ‘ilm al-kalam”, t. Il, pp. 62, 78 y 79.

2 Coran, 5:64.

3 “Al-Asfar al-arba’a”, t. ll, p. 127 ss, safar 2, maqalah 6, la discusién sobre la
causa y el efecto [illat ua ma’lull, fasl 2, 13, 14, 25, 26, 26, 29. Véase también
t. VI, p. 320 ss, safar 3, muqif 4, fasl 3.
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existentes son diferentes en su receptividad a la existencia. Hay
algunos existentes que reciben la existencia de forma directa e
independiente; como las sustancias, por ejemplo, y algunos exis-
tentes no reciben la existencia sin la existencia de otra cosa y sin
subordinacion a otro existente, como los accidentes y las cosas que
poseen una existencia débil.

Por ejemplo, el discurso de Caid es algo que para existir no
recibe existencia sino en subordinacion [a la existencia de Caid], y
los accidentes y atributos no pueden tener existencia sin la existencia
de las sustancias y los objetos de los que son atributos, y no pueden
existir sin ellos. Esta deficiencia es esencial para estos existentes y
su insuficiencia existencial; no se debe a la deficiencia en la agencia
y creatividad de Dios, Exaltada sea Su estacion. De ahi que se sepa
que el yabr y la negacion de los intermediarios existenciales en el
reino del ser son imposibles.

Entre los argumentos firmes relativos a este tema esta el de
que las esencias [mahiiat] estdn en si mismas desprovistas de la
capacidad de producir o recibir eficiencia, y la creacion no se rela-
ciona con ellas por esencia [bil-dhat], ya que es la Realidad del Ser
la que es la fuente de la eficiencia por esencia y la negacion de la
eficiencia en relacion con Ella implica que una cosa no sea lo que
es. Por tanto, la creacion de los planos de existencia desprovistos de
eficiencia y efecto es absolutamente imposible e implica la negacion
de la identidad de una cosa consigo misma.

En conclusion, se sabe que tanto el tafuid como el yabr son
invalidos e imposibles sobre la base del razonamiento metafisico y
los criterios racionales. El credo de la posicion intermedia [amr bain
al-amrain] es el que afirman tanto la via de la gente de la gnosis
como la filosofia trascendental. Sin embargo, existe una gran diver-
gencia de opiniones entre los ulemas (r) respecto a su significado.

El que es el mas sélido de los puntos de vista y mas seguro de
la controversia y mas en consonancia con la religion del tauhid es
el credo de los ilustres gnosticos y la gente del corazon. Sin embar-
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go, este credo, en todos los temas relacionados con las ensenanzas
divinas, se encuentra en la categoria de ‘simple e imposible’ [sahl
ua mumtani] cuya comprension no es posible a través de la argu-
mentacion y el estudio metafisico y es inalcanzable sin una completa
piedad del corazén, asi como la ayuda divina.

En consecuencia, lo dejaremos para aquellos que son dignos
de ello, es decir, los auliia’ de Dios, y entraremos en este valle por
el camino de los perseguidores del pensamiento racional. Y eso
es rechazar tanto el fafuid -que significa la independencia de los
existentes en la eficiencia- como el yabr -que es la negacion de su
eficiencia- y afirmar la posicion media [mangilah bain mangilatin],
que consiste en afirmar su eficiencia y negar su independencia y
afirmar que la posicion de la creacion es como el Ser y los atributos
del Ser.

De la misma manera que los existentes existen, sin ser inde-
pendientes en su existencia, y tienen atributos, que se postulan de
ellos sin que sean independientes, tienen acciones. y efectos que se
postulan de ellos y que emanan de ellos pero no son independien-
tes en su existencia y arcan agentes y causas creativas que no son
independientes en su eficiencia y creatividad.

Y debe saberse -como revelara la reflexion sobre los puntos
mencionados en la seccion anterior- que el bien y el mal son atri-
buibles tanto a Dios como a las criaturas y que ambas atribuciones
son correctas, y es por la misma razén que se ha afirmado en esta
tradicion que es Dios quien hace surgir el bien y el mal a través de
las manos de Sus siervos. Sin embargo, todo lo que es bueno se
relaciona con el Bien esencialmente [bi adh-dhat] mientras que su
relacion con los siervos y las criaturas es accidental [bi al-"arad].
Los males, por el contrario; se relacionan con otras existencias
esencialmente y su relacion con Dios, el Exaltado, es accidental. Y
a este asunto se refiere el hadiz qudsi que declara:

jOh hijo de Adan! Yo soy mas digno de tus virtudes que ti
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mismo y tu eres mas digno de tus vicios que Yo.!

Se hizo referencia a esta tradicion anteriormente y aqui nos
abstendremos de repetir lo que ya se ha mencionado.

15305 V50 d Aaag

Y la Alabanza es de Dios, al principio y al final

1 “Al-Yauahir as-saniia”, p. 279. El texto de la tradicion es el siguiente:
Sy I3 ey atie ditinay 51 U1l G G oa 06 2D adle Wa3l o
De ar-Ridha (P)... Dijo: “Dios dijo: jOh hijo de Adan! Yo soy mas digno
de tus virtudes que tu mismo y ti eres mas digno de tus vicios que Yo”.

- 163 -






Comentario a cuarenta hadices

Cuadragésimo hadiz:

Exégesis de Surat at-Tauhid y algunos
versos de Surat al-Hadid

u}suuadmejac‘)]\ USJI\J(:MY\C_\MJ\LQ\ dmiid\ 2l
mwm\&@uwm&mm\wjguﬁ\
mddeabucm)uww‘uchJM\
‘m\u\ dlssm}d\u’c M\mlsu.m;l\ L,ch.m dla
O3 ¢ siaaia g uhui‘ AT 5L e Ja5 5
P ad8 ) 2aal 85 ok Be VI3 (T i 34 8) 1 I3 A
Sl 353 A3 5155 805 A8 € yeidalt ooty o 343
Con una cadena de transmisores que llega hasta el Shaij
mas importante y el pilar mas grande, Muhammad ibn
la’qub al-Kulaini (r) de Muhammad ibn lahia, de Ahmad
ibn Muhammad, de al-Husain ibn Said, de an-Nadr ibn
Suuaid, de ‘Asim ibn Humaid que dijo: *“‘Ali ibn al-Husain
(P) fue preguntado sobre el tauhid. El respondié: ‘Cier-
tamente, Dios Todopoderoso y Glorioso, sabia que en la
ultima era habria gente de pensamiento profundo, y por eso
Dios, el Exaltado, hizo descender, Qul huua allahu ahad
[«Di: El es Dios, uno...»]' y los versos de Surat al-Hadid
hasta sus palabras, «...y El conoce muy bien lo que hay

1

Coran, 112:1.
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en el fondo de los pechos»'. Por lo tanto, quien pretenda
ir mas alld perecerda’”.?

Exposicion

Hadhrat Sadr al-Muta“allihin (q) dice: “Asim ibn Humaid no
era contemporaneo del Imam Sayyad y por lo tanto la tradicion es
marfu’’?. La repeticion de la palabra gala [dijo] se debe quizas a
una fragmentacion en el hadiz, o, quizas, es un error de los copis-
tas, o el tema [fa 'il] fue mencionado pero fue omitido debido a un
lapsus de la pluma. O bien se ha omitido el fallo, caso en el que
dicha omision es permisible. O el primer fail es el pronombre que
se refiere a an-Nadr ibn Suuaid, y esta posibilidad es muy remota.

En cuanto a at-tauhid, tauhid pertenece a la forma tafil, y eso
es debido a la repeticion significada por el verbo, en el sentido de
un énfasis extremo en la unidad y la simplicidad, o es en el sentido
de la calificacion del objeto [ma ful] sobre la base del verbo, como
en takfir y tafsig. Uno de los eruditos ha sostenido que la forma
tafil no se utiliza en el sentido de calificar el objeto [ma ful] y que
también es erroneo impartir tal sentido a takfir y tafsig, porque mas
bien significan llamar a alguien a fisq y kufr, y que (en el sentido de
calificar el objeto) se debe utilizar ikfar en lugar de takfir. De ahi
que también el “Qamus”, en la entrada sobre k-f-r, no mencione
takfir en el sentido de atribucion de kufi.

Este autor dice: “Aunque tampoco he visto en el “Qamus”
que takfir signifique atribucion de kufr, ¢ incluso al-Yauhari, el
mas erudito de los lexicografos, no ha mencionado este sentido
para takfir y, en consonancia con la afirmacion del erudito antes
mencionado, ha considerado que ikfar es la palabra adecuada para
este sentido, pero los libros de gramatica han considerado uno de
los significados de la forma taf’il como la calificacion del objeto
[ma ful] con la cualidad implicita en el verbo, y han citado tafsig

1 Coran, 57:6.
2 Al-Kulaini, “Usul Al-Kafi”, t. 1, p. 93, Kitab at-tauhid, Bab an-niia, hadiz 3.
3 “Sharh Usul Al-Kafi”, p. 246, Kitab at-tauhid, Bab an-niia, hadiz 3.
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como ejemplo. En cualquier caso, el significado de tauhid es la
atribucion de unidad [uahdaniia]”.

En cuanto a la palabra mut ‘ammiqun, ‘amqy ‘umgq (con fatha
0 dhamma en el ‘ain) significa el fondo de un pozo y una fosa. Por
la misma razoén los matematicos utilizan el término ‘umgq [altura]
en el sentido de la tercera dimension de los cuerpos que comienza
en su superficie superior y termina en la superficie inferior, de la
misma manera que utilizan la longitud como la primera dimension
y la anchura como la segunda. También por la misma razon una
persona que posee una vision penetrante se llama muta’ammiq y
una vision perspicaz se llama ‘amiq [profunda] y una vision que no
tiene profundidad se llama superficial [sathi]. Es como si los asuntos
relacionados con el conocimiento tuvieran una profundidad y un
fondo, y la persona muta’ammiq es aquella que va a su profundi-
dad [ ‘umgq] de donde extrae las verdades, y alguien con una vision
superficial se queda en la superficie y no llega a la profundidad de
ningun asunto.

En cuanto a la expresion fa man rama, rama y iarumu son en
el sentido de buscar, y maram es lo que se busca.

En cuanto a la expresion uara’a dhalika, uara’ esta en el sentido
de ‘detras’ [jlaf], y a veces, se utiliza en el sentido de ‘delante de’
[quddam]. Por lo tanto, tiene significados contrarios y su uso en el
primer sentido es apropiado para casos como el presente.

Una breve referencia a la interpretacion de la
bendita Surat at-Tauhid

Debe saberse que el tafsir [exégesis] de esta bendita sura y el
de los versos iniciales de Surat al-Hadid esta mas alla de la capaci-
dad de personas como nosotros y, de hecho, est4 fuera del alcance
del presente discurso. Para ser justos, ;coOmo podria ser permisible
para gente como yo embarcarse en la exégesis de algo que Dios,
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el Exaltado, ha enviado para personas de pensamiento profundo y
para los verdaderos ulemas? Y Hadhrat Baqir al-’Ulum (P) (como
se menciona en el “7afsir al-Burhan ) después de divulgar algunos
de los secretos relacionados con las letras de la bendita palabra as-
samad, dijo: “Si hubiera encontrado a alguien que pudiera soportar
el conocimiento que Dios me ha otorgado, habria propagado el
tauhid, el Islam, el iman, el din y el sharaii’ a través de as-samad™".

El gran filésofo Sadr al-Muta‘allihin dice con respecto a los
versos de Surat at-Tauhid: “Debes saber que cada uno de estos seis
versos a los que se refiere el hadiz constituye una gran puerta al
conocimiento del fauhid y la Divinidad, y comprende un asunto
bien establecido de entre los principios de samadiiat y rububiiat
[sefiorio]. Y si el tiempo diera la oportunidad y la ayuda a un gnos-
tico o sabio divino que ha adquirido su conocimiento del nicho de
la profecia de Muhammad (PBd) y que ha derivado su sabiduria de
las tradiciones de la Casa de la Infalibilidad y la Pureza (P) verda-
deramente, le corresponderia a ¢él, y a estos versos, llenar un gran
volumen, o varios de ellos, con la exégesis de cada uno de ellos™.

Pero como no es razonable abandonar lo factible por lo inviable,
mencionaremos brevemente algunas pistas de lo que hemos apren-
dido de nuestros grandes maestros, de los libros de la gente de la
gnosis y del nicho radiante de la guia de la Casa de la Infalibilidad,
y toda guia viene de Dios.

Una nota acerca del bismillah

Debe saberse que, de acuerdo con la opinion de la gente de la
gnosis, el bismillah [en Nombre de Allah] en cada sura pertenece
a esa sura en si misma y no a ‘busco ayuda’ ni nada por el estilo,
porque ismullah [Nombre de Allah] es la totalidad de la mashiia

1 Véase “Al-Burhan fi Tafsir al-Qur’an”, t. IV, p. 526. El texto arabe de la tradicion
es el siguiente:
a3 ol Al Jag G &) U Gl ) Edag 1ol atle 06 &
coelall Go @850 5 Gl g )y A3y
2 “Sharh Usul Al-Kafi”, p. 248.
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[voluntad Divina] en el plano de la manifestacion [magdam adh-
dhuhuri], 1a estacion de la Efusion Mas Sagrada [faid al-agdas] en
el plano de la revelacion [tayalli] de la ahadiia, la estacidon de la
inclusividad de los Nombres Divinos [yam’ al-ahadi-ye asma’] en
el plano de la uahidiia, y el cosmos entero [kaun] en el plano de la
unidad inclusiva [ahadiiat-a yam ], que es el objeto cosmico inclu-
sivo [kaun al-yami] y los niveles de existencia en el orden vertical
ascendente y descendente y cada una de las entidades objetivas
[huuiiat al-’ainiia] en el plano horizontal.

El significado de ‘Allah’ difiere de acuerdo con cada una de
estas consideraciones, ya que es el referente de esos Nombres, y el
significado del bismillah varia de acuerdo con cada sura del Noble
Coran con el que se asocia el bismillah con respecto al texto y que
es manifestacion del mismo con respecto al significado. Mas bien,
el significado del bismillah varia de acuerdo con cada accidén que se
inicia con el bismillah y se relaciona con esa misma accion.

Quien tiene la gnosis de las manifestaciones de los Nombres
Divinos observa que todas las obras y acciones y todos los objetos
y accidentes se manifiestan y realizan en virtud del sagrado Mas
Grande Nombre [ism al-atham] y la estacion de la voluntad absoluta
[mashiiat al-mutlaga]. Por lo tanto, mientras realiza esa accion y la
trae a la existencia, recuerda este asunto en su corazon y lo extiende
al plano del reino natural y al mulk perteneciente a si mismo y dice:
“;bismillah!”.

Esto significa que como o bebo, o escribo y hago tal o cual
cosa por la estacion de la voluntad absoluta del Poseedor de la
estacion de la beneficencia que todo lo abarca [rahmaniiat], que
es la extension de la existencia, y la estacion de la misericordia
que todo lo abarca [rahimiiat], que es la extension de la estacion
de la perfeccion de la existencia, o el Poseedor de la estacion de la
beneficencia que todo lo abarca, que es la estacion de la revelacion
[tayalli] a través de la manifestacion exotérica [tayalli bi dhuhur)
y la expansion de la existencia [bast al-uuyud], y la estacion de la
misericordia total, que es la estacion de la revelacion a través de la
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manifestacion esotérica [fayalli bi batiniiat] y la contraccion de la
existencia [gabd al-uuyud).

Asi pues, desde un punto de vista, el caminante hacia Dios y
el gnostico de Dios ve todas las acciones y existencias como mani-
festaciones de la voluntad absoluta y como aniquiladas en ella. El
aspecto de la unidad predomina en este punto de vista y considera
que la bismillah en todas las suras del Coran y en todas las acciones
y obras posee un tnico sentido. Y desde otro punto de vista, que se
orienta hacia el mundo de la separacion y la diferenciacion, ve un
significado diferente en la bismillah que encabeza cada sura y al
comienzo de cada accion.

En esta etapa en la que nos encontramos, que es la de la exége-
sis de la noble Surat at-Tauhid, podemos tomar su bismillah como
relativa a la noble palabra qul [jdi!], en cuyo caso el significado del
bismillah en el ropaje de la singularidad [tayrid] y bajo el predominio
del tauhid seré la estacion de la voluntad absoluta, y en el ropaje de
la multiplicidad y en la estacion de la atencidn a las pluralidades
sera sus determinaciones [ta ‘aiiunat]. Y en la estacion de la union
de las dos estaciones, que es la estacion del mayor bar¢aj [magam
al-bargajiiat al-kubra), significard la voluntad en la estacion de la
unidad junto a la pluralidad y el aspecto exotérico [dhuhur] junto al
esotérico [butun], y rahmaniiat y rahimiiat en el segundo sentido.

Y como en el noble verso «qul huua allahu ahady, en el que
se funden ahadiiat al-gaibiia [la unidad trascendente] y wuluhiiat
al-asmaiia [la Divinidad en el, plano de los Nombres], lo que se
quiere decir es el Nombre Allah de acuerdo con la tercera estacion,
es decir, la estacion del bargajiiat. De ahi que desde la estacion
trascendente [gaibi]| de ahadiiat se dirija al piadoso e inmaculado,
al corazoén ahadi'y ahmadi de Muhammad que: “Di de acuerdo con
este reino del mayor bar¢aj a través de la manifestacion del Nombre
Allah, que es la estacion de la voluntad absoluta y la poseedora de la
manifestacion y determinacion de rahmaniiat junto con rahimiiat,
y de la expansion junto con la contraccion”.
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La noble palabra huua se refiere a la estacion de la ipseidad
divina absoluta [huuiiat al-mutlaga] como tal, sin que esté deter-
minada por Atributos y sin revelacion a través de Nombres, incluso
los Nombres de la Esencia que se consideran en el plano de aha-
diiat. Y esta referencia no es posible sino por el poseedor de ese
corazdn y estacion, y si no se le hubiera asignado la divulgacion de
esta relacion con el hagqg no habria pronunciado nunca esta noble
palabra. Sin embargo, fue una orden divina irresistible que el Sello
de la Profecia (PBd) revelara esta referencia.

Y como no se quedd en el abrazo del absolutismo y poseia la
estacion del bargajiiat, dijo: “allahu ahad”. Y Allah es el Nombre
mas grande e inclusivo y el Sefior absoluto y ultimo, y desde el punto
de vista bar¢aji de la multiplicidad de Nombres manifestados en
el plano de uahidiia, es 1o mismo que la revelacion trascendente y
gaibi [tayalli] en la estacion de ahadiiat. Ni el aspecto de ahadiiat
es predominante sobre el aspecto de uahidiiat en el corazén de tal
caminante ni uahidiiat sobre ahadiiat.

La aparicion de Allah antes de ahad -a pesar de que los Nombres
de la Esencia tienen precedencia con respecto a la concepcion- es
quizas una referencia a la estacion de revelacion al corazéon del
caminante, pues las revelaciones de la Esencia en los corazones de
los auliia’ son primero a través de la revelacion de los Nombres
atributivos [asma’ sifatiia] en el plano de la uahidiia y mas tarde a
través de los Nombres de la Esencia ahadi.

Y lamencién de Allah y el sefialamiento de éste entre los Nom-
bres -a pesar de que de acuerdo con el caracter de la biisqueda y el
orden de la revelacion, la revelacion ocurre primero, de acuerdo con
el estado del corazon del caminante, a través de las manifestaciones
del Nombre Allah, que comprende los otros Nombres, y sélo enton-
ces, al concluir la busqueda en los Nombres atributivos, ocurre la
revelacion a través del Nombre Allah- es por una de dos razones:
o bien indica que la revelacion a través de cualquier Nombre es la
revelacion a través del Nombre Allah, de acuerdo con la unidad de
las manifestaciones y lo que manifiestan, especialmente en el plano
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de la Divinidad, o bien indica el destino de la travesia uahidi, y a
menos que se realice el caminante no emprende la travesia ahadi.

También, sobre la base de esta exposicion, huua [El] se refiere a
la estacion que trasciende toda referencia y se encuentra mas alla de
las aspiraciones de los gnosticos, y mas alla de todos los nombres y
descripciones y por encima de la revelacion y la manifestacion. Ahad
se refiere a la revelacion a través de los Nombres Ocultos esotéricos
[asma’ al-batiniia-ye gaibiia] y Allah se refiere a la revelacion a
través de los Nombres exotéricos, y a través de estos tres se obtienen
todas las concepciones primarias del Sefiorio.

Los otros cuatro Nombres, que se incluyen en el samadiiat, son,
de acuerdo con algunas tradiciones', Nombres negativos de tancih
(negacion de la semejanza con las criaturas) que se conciben en
subordinacion a los Nombres positivos de la belleza divina [asma’
az-zubutiia-ye yamaliia], como se ha sefalado anteriormente en
una de las tradiciones.

Lo que se ha dicho hasta este punto se aplica en el caso de que
se considere que bismillah se relaciona con la noble palabra qul, y
sin embargo puede relacionarse con cada una de las partes de esta
noble sura. De acuerdo con cada una de estas posibilidades la exé-
gesis de la sura y su bismillah sera diferente, y como su discusion
causara prolijidad nos abstendremos de ella.

Nuestro Shaij, el perfecto gndstico Shahabadi, que mi alma sea
su rescate, diria: “Huua se refiere a otros seis Nombres y perfeccio-
nes que se mencionan en la bendita Surat at-Tauhid después de esta
bendita palabra, porque como la Esencia sagrada es la huua absoluta,
que se refiere a la pura existencia, abarca todas las perfecciones de
los Nombres [kamalat asma’iia]; de ahi que sea Allah. Y como la

1 Ash-Shaij as-Saduq, “Kitab at-tauhid”, p. 91, bab 4, hadiz 3; “Al-Burhan fi Tafsir
al-Qur’an”, t. IV, p. 525, del Imam Bagqir (P):

$Aa0 1688 A3 (45 Al M) als A Al 10 558 & ghalal i A Ay 0@
Dijo: «El es Dios, uno. Dios, eterno». Luego lo explicé y dijo: «No ha
engendrado ni ha sido engendrado y no hay otro semejante a El».
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pura existencia con su simple realidad posee todos los Atributos y
Nombres y esta pluralidad de Nombres no compromete la unidad
de la Esencia sagrada, es ahad. Y como la pura existencia no tiene
esencia [mahiia] es samad. Y como la pura existencia no tiene
deficiencia, y no se deriva de ninguna otra, y como la repeticion es
imposible para ella, no es ni engendradora [ualid] ni engendrada
[maulud] y no tiene igual [kufu]”.

Hay que saber que en las tradiciones sagradas se mencionan
muchos significados y puntos sutiles relativos al samad cuya discu-
sion va mas alla del alcance de estas paginas y requiere un tratado
aparte. Aqui mencionaremos s6lo un punto que es que si el samad se
refiere a la esencia misma, de acuerdo con algunas consideraciones,
el significado de Allah en allah us-samad pertenecera a la estacion
de uahidiiat y a la estacion de la unidad inclusiva de los Nombres
[ahadiiat al-yami’ asma’]. Y si se refiriera a un atributo relativo,
como se infiere de ciertas tradiciones, se referiria a la unidad in-
clusiva de los Nombres en el plano de la revelacion a través de la
efusion sagrada y su significado estaria en consonancia con «Dios
es la Luz de los cielos»'.

Una breve nota sobre la exégesis de los nobles
versos de Surat al-Hadid hasta las palabras
‘alimun bi bhatis-budur

En cuanto a la primera aleya?, implica la fashih de todos los
seres vivos, incluso de las plantas y los objetos ‘inanimados’ [yama-
dat]. Su limitacién a los seres inteligentes (como sugieren algunos
eruditos) se debe a los intelectos velados de los inteligentes. Y en

1 Coran, 24:35.
2 Elversoes:
G Al 3a5 ¥ ot d b b
«Glorifica a Dios lo que hay en los cielos y la tierra y El es el To-
dopoderoso, el Sabio» (57:1)
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caso de que este noble verso sea susceptible de reinterpretacion
[ta uil], otros nobles versos no pueden ser interpretados de esta
manera, como la declaracion de Dios, el Exaltado:

15 iy o) s cglatdl 8 a4 Mg o OF 5 T

F 53 185 S5y S5 Jey padly
«;Acaso no habéis visto que para Dios se prosternan
quienes estdn en los cielos y en la tierray el Sol y la Luna
v las estrellas y las montaiias y los darboles y los animales

y muchos de los seres humanos?»
(22:18)

Ademas, la interpretacion del tasbih como algo innato [fitri] e
incorporado [takuini] es una interpretacion inane, que no concuerda
con las tradiciones y los versiculos coranicos, ademas de ser contra-
ria a las pruebas metafisicas firmes y al enfoque gndstico. Lo que
resulta extrafo es que el gran filosofo y erudito Sadr al-Muta‘allihin
(q) no considera que el fasbih de estas criaturas constituya el habla.
Considera que el ‘habla’ de algunos objetos ‘inanimados’ como los
guijarros son sonidos creados en ellos, de acuerdo con sus estados,
por el espiritu santo del uali.

Ha considerado que las afirmaciones de algunos gnoésticos que
consideran que todos los existentes poseen vida lingiiistica [haiat
nutqi] son contrarias al razonamiento metafisico y que implican la
suspension de su naturaleza [ta til] y la perpetuacion de la com-
pulsion [dauam al-qasr]', aunque tal postura es contraria a sus
propios principios. Sin embargo, esta posicion, que esta avalada
por versiculos coranicos explicitos y es la esencia de la gnosis,
no conduce a ninguna incoherencia, y si no fuera por el temor a la
prolijidad nos habriamos explayado sobre este asunto junto con sus
necesarios preliminares. Sin embargo, aqui nos limitaremos a una
insinuacién de pasada.

Ya se ha indicado anteriormente que la realidad de la existencia

1 “Sharh Usul Al-Kafi”, p. 248, Kitab at-tauhid, Bab an-niia hadiz 3.
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es idéntica a la conciencia, el conocimiento, la voluntad, el poder,
la vida y otros aspectos de la vida, hasta el punto de que si alguna
cosa no poseyera conocimiento y vida, no tendria existencia. Y cual-
quiera que aprehenda, con un entendimiento gnostico, el significado
de la fundamentalidad de la existencia y su ser univoco, afirmara,
en base a la gnosis o conocimiento, la vida que impregna todos los
existentes junto con todos los demas aspectos de la vida como la
conciencia, la voluntad, el habla, etc. Si uno poseyera la estacion
de la vision de la realidad, adquirida a través de las austeridades
espirituales, seria testigo directo del coro del tasbih y del tagdis de
todos los existentes.

Ahora bien, el estupor causado por la naturaleza ha oscurecido
nuestra vista, embotado nuestro oido y todos los demas sentidos,
no permitiéndonos ser conscientes de las realidades de la existencia
y de las entidades objetivas, de la misma manera que hay cortinas
de oscuridad y de luz que nos separan de Dios, y cortinas que nos
ocultan otros existentes, e incluso nuestras propias almas, ocultando
su vida, su conciencia y otros aspectos a nuestra vista.

Pero la mas impenetrable de todas las cortinas es la cortina de
la negacidn que surge de los pensamientos confinados, que impiden
al hombre alcanzar nada. Lo mejor para nosotros, a quienes los
velos circundantes nos impiden la vision, es someternos y afirmar
los signos y tradiciones de los auliia’ de Dios y abstenernos de
interpretaciones basadas en la opinidn subjetiva y de los esfuerzos
por conciliarlos con los juicios de intelectos débiles.

Si supuestamente fuera posible interpretar los versos relativos
a la tasbih de los existentes como algo incorporado o innato, ;qué
hemos de hacer con el noble verso?:

8395 Slask WakZ ¥ ASistes 1sls3 e \.@%b 4.1.: .Ju%
gaaa ¥ oA3

«Una hormiga dijo: “; Oh, hormigas! ; Entrad en vuestros
hogares, no sea que Salomon y sus tropas os aplasten sin
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darse cuenta!”»
(27:18)

O el bendito verso:

on

y\ukjd\u@umwwjmuguw\dw%

Gt (358 B3 205 U e Saigly oSS
«Y dijo: “He tenido conocimiento de algo que tu desco-
noces y te traigo de Saba una informacion segura. En

verdad, he encontrado a una mujer goberndndoles y le ha

sido dado de todas las cosas y posee un trono grandioso”»
(27:22-23)

Y (qué hemos de hacer con las tradiciones que se han narrado
sobre diversos temas de la Casa de la Pureza y la Infalibilidad, que
no se prestan en absoluto a tales interpretaciones?.

En consecuencia, la impregnacion de todas las cosas con la
vida y el tasbih basado en la conciencia y el conocimiento debe
considerarse como uno de los principios necesarios de la filosofia
superior y como uno de los principios definitivos de los maestros de
la religion y la gnosis. Sin embargo, el caracter del fasbih de cada
existente y el dhikr particular que le corresponde, y que el hombre
es el poseedor del tashih todo-inclusivo y que los otros existentes
tienen dhikr en consonancia con su propio modo de existencia-una
vision global de eso se basa en un criterio cientifico y gnostico re-
lacionado con la ciencia de los Nombres, y sus detalles pertenecen
a las ciencias que derivan del testimonio directo de la realidad que
son exclusivas de los perfectos auliia’.

Como se mencioné en la seccion anterior, la bismillah de cada
sura se relaciona con esa misma sura y aqui también se relaciona
con la sabbaha lillah. De ella se puede deducir el credo del grupo
ortodoxo en lo que respecta al problema del yabr y el tafuid, pues
se refiere, de manera sutil, como lo revela en ultima instancia la
experiencia mistica de los gndsticos, a cada una de las dos relaciones,
es decir, la relacion con el ismullah [Nombre de Allah], que es la
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estacion de la voluntad divina que pertenece al Acto [mashiia fi 'liia],
junto con la relacidn con las cosas existentes en los cielos y la tierra.

La voluntad divina se ha antepuesto (a la referencia a la crea-
cion) para subrayar el papel sustentador de Dios y para dar prioridad
al aspecto relacionado con Dios sobre el aspecto relacionado con la
creacion. Y sino fuera por el temor a la prolijidad habriamos descrito
la realidad del fasbih y su implicacion de tahmid, y que todo tasbih
y tahmid por todos se refiere a Dios, y también habriamos explicado
el significado de tasbih y tahmid para ismullah y por ismullah, la
razon de la mencion especial de los dos benditos Nombres al-‘Agig
[el Poderoso] y al-Hakim [el Sabio] y su relacion con ‘Allah’, La
diferencia entre el ‘Allah’ mencionado en el bismillah y el ‘Allah’
mencionado en el noble verso sabbaha lillah, y la explicacion de
los ‘cielos’ y la ‘tierra’ y lo que hay en los cielos y la tierra, de
acuerdo con los diferentes puntos de vista de los gnodsticos y los
filosofos, asi como la discusion de la huua en este bendito verso y
la diferencia entre ella y la huua en el noble verso qul huua ‘llahu
ahad de acuerdo con el dulce enfoque de ‘irfan. Sin embargo, en
estas paginas tenemos que limitarnos a, una insinuacion de pasada.

En cuanto a la segunda noble aleya', se refiere a la propiedad
de Dios, el Glorioso, en relacion con los reinos de los cielos y la
tierra. Subordinados a esta propiedad [malikiiat], la soberania, el
poder y el control omnimodos tienen lugar el dar la vida y el causar
la muerte, la manifestacion y el retorno, la expansion y la contrac-
cion. Desde este punto de vista, todas las regulaciones y planes se
aniquilan en la regulacion y planificacion de Dios, que es el tauhid
ultimo en el plano del Acto [tauhid al-fi’li], y por tanto el dar la vida
y hacer morir -que son una de las principales manifestaciones de las
disposiciones malakuti o se refieren a la totalidad de la expansion
y la contraccion- se han relacionado con la propiedad de la propia

1 Elversoes:
{3 55 I o 5h5 Loy F o3y e L
«AEl pertenece el reino de los cielos y la tierra. Da la vida y da la
muerte y El tiene poder sobre toda cosa» (57:2-3)
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Esencia sagrada.

Aunque el dar la vida es uno de los aspectos de la rahmaniiat
y el hacer morir uno de los aspectos de la propiedad, ambos han
sido relacionados con la propiedad Divina, y esto puede ser sobre
la base de un principio gndstico mayor segtin el cual cada Nombre
incluye todos los Nombres en su aspecto ahadi 'y gaibi, y este punto
no puede ser elaborado aqui. El comienzo y las partes siguientes
del verso pueden ser una referencia a la unidad en la pluralidad y
a la pluralidad en la unidad en la estacion de la revelacion [fayalli]
a través de la efusion sagrada [faid al-muqgaddas], como esta claro
para quienes estan familiarizados con estos principios.

El pronombre en lahu [a €l pertenecen], aparentemente, puede
referirse a Allah y también puede referirse a ‘aci¢ y Hakim, y el
significado del noble verso sera diferente en cada caso, como la re-
flexidn mostrara a los que estan familiarizados con estos principios.

Cuestiones como la explicacion del caracter de la propiedad
divina, la razon del tiempo imperfecto de los verbos iuhit [da vida] y
iumitu [hace morir], que indica continuidad y repeticion, el referente
del pronombre huua, y los diferentes significados que se derivan
como resultado de los diferentes referentes, la explicacion de si
muhii, mumit y gadir son Nombres de Esencia o los de Atributos o
Actos, estas cuestiones tienen que ser consignadas a su ocasion y
lugar adecuados, al igual que la explicacion del caracter de dar la
vida y causar la muerte, la realidad de la trompeta de Israfil y los
dos sonidos correspondientes a dar la vida y causar la muerte, las
funciones de Hadhrat Israil y Hadhrat Agra’il y sus estaciones y el
caracter de su causar la vida y la muerte, cada uno de los cuales tiene
descripciones gnosticas bastante elaboradas y pruebas metafisicas.

En cuanto a la tercera noble aleya, es la siguiente:

Gkt 5 U5 349 by ety 315 I3 5hp
«El es el Primero yel Ultimo y el Manifiesto y el Oculto
y El conoce toda cosa»

-178 -



Comentario a cuarenta hadices

(57:3)

Quien tiene conocimiento de las verdaderas ensefianzas la gente
de ma ‘rifa y conviccion y es un caminante de la via de la gente del
corazdn y de la camineria, sabe que la meta tltima de la camineria
de los caminantes y la aspiracion ultima de los gnosticos es la com-
prension de este claro y noble verso. jPor la Vida del Amado! no
hay mejor declaracion de la realidad del tauhid de la Esencia y los
Nombres que este verso, y seria conveniente que todos los gnosti-
cos cayeran al suelo y se inclinaran ante esta gnosis consumada de
Muhammad (PBd) esta comprension inclusiva de Ahmad, y este
firme signo Divino.

iPor la realidad de la gnosis y el amor! cuando el gnostico per-
dido en el esplendor Divino y el amante perdido en la belleza de su
Amado escuchan este noble verso, son sobrecogidos por un €xtasis
tan celestial y un deleite Divino que es inexpresable en cualquier
lenguaje e insoportable por cualquier criatura.

S5 i 3558 5 5815 Uit 0l s it o e (i
alia el

Asi pues, jgloria a Dios, qué elevada es Su estacion, qué
esplendida es Su soberania, qué grande es Su valor, qué
inaccesible Su majestad y qué elevado Su umbral!.

Aquellos que encuentran faltas en las afirmaciones de los
augustos ‘urafay los conocedores de Dios y los auliia’ del Todo-
benéfico harian bien en ver si algin gnostico y caminante Divino
ha dicho algo mas de lo que esta contenido en este noble verso o
si alguien ha introducido alguna nueva mercancia en el mercado
de las ensefianzas Divinas. Aqui esta este noble verso Divino y ahi
estan los libros de los ‘urafa rebosantes de ‘irfan para ver y juzgar.

Aunque el bendito Surat al-Hadid y especialmente sus primeros
nobles versos contienen ensefianzas que estan fuera del alcance de
los aspirantes, pero es la creencia de este autor que hay una cualidad
especial en este noble verso que esta ausente en otros versos. La

-179 -



Imam Ruhullah Musaui al-Jomeini

prioridad [auualiia] y la posterioridad [ajiriia] de al-haqq y Sus
thahiriiat y batiniiat son cosas que estan mas alla del discurso y la
escritura. Asi que pasemos y dejémoslas para los corazones de los
amantes y los auliia’.

En cuanto al cuarto noble verso', se refiere a la creacion de los
cielos y la tierra en seis dias y a la istiua [lit. sentada] en el Trono
[ ‘arsh]. Los intelectos estan desconcertados en la exégesis de este
noble versiculo y cada uno lo ha interpretado de acuerdo con su
enfoque en las ciencias y la gnosis. Los literalistas entre los eruditos
afirman que lo que se quiere decir con la creacion en seis dias es que
el periodo de la creacion si se mide seria igual a seis dias ordinarios.

El gran filésofo Sadr al-Muta‘allihin (q) ha considerado que
implican los dias divinos, cada uno de los cuales equivale a mil
anos, haciendo asi que los seis dias correspondan al periodo desde
el descenso de Adan hasta la salida del sol de Muhammad, que son
seis mil afios. Considera el comienzo del amanecer del viernes [iaum
al-yumu’a] y el dia de la reunion [iaum al-yam], como el séptimo dia
y el comienzo del dia de la Resurreccion y el comienzo de la istaua
del Todobenéfico en el Trono. Lo ha mencionado brevemente en
“Sharh Usul Al-Kafi”y de forma elaborada en su exégesis®. Algunos
gnosticos han interpretado los seis dias como etapas en el viaje de
la luz del sol de la existencia en el espejo de descenso y ascenso.

Segun el credo de la gnosis, los niveles descendentes de la exis-
tencia hasta el punto mas bajo -que es el plano de la ocultacion del
sol de la existencia por las cortinas de la finitud y la diferenciacion

1 Elverso es:

a2 g pku P.Lu S e g <" o8l & 3 o3¥15 gL d” AT
s O5lads 5 05 258 i 1K 343 6 25 g st e 5% U5

«El es Quien creé los cielos y Ia tierra en siete dias. Luego, se

establecié sobre el Trono. El conoce lo que se introduce en la

tierra y lo que sale de ella y lo que desciende del cielo y lo que

asciende a él y El estd con vosotros donde quiera que estéis y ve

lo que hacéis» (57:4)

2 “Sharh Usul Al-Kafi”, p. 249-250; Sadr al-Muta‘allihin, “Tafsir al-Qur’an”, t. 6, pp.
160-164, exégesis de Surat al-Hadid.
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[ta aiiunat]- constituyen la realidad de la noche de la ordenacion
[lailat al-gadr] y el comienzo del dia de la resurreccion es desde
la primera etapa del retorno del mulk al malakut y la retirada de las
cortinas de ta ‘aiiunat hasta los niveles ultimos de la manifestacion
y el retorno, que es la aparicion completa de la mayor resurreccion
[giiamat al-kubra].

Los seis dias en los que se completo la creacion de los cielos y la
tierra, que culminan en el Trono de Dios, el Trono del Todobenéfico,
que es el fin ultimo de la istaua, el poder y el dominio divinos, son
los seis planos ascendentes en el cosmos mayor [ ‘alam al-kabir]; y
el Trono de Dios, que es la manifestacion del dominio y la propiedad
perfectos, es el plano de la voluntad y la efusion sagrada que todo lo
beneficia [faid al-muqaddas ar-rahmani], que es su manifestacion
completa tras la eliminacion de las ta ‘aiiunat y la finalizacion de
la creacion de los cielos y las tierras.

Y hasta que no perdure la existencia de los cielos y la tierra, su
creacion no esta terminada desde el punto de vista de la gente de la
gnosis, de acuerdo con las palabras «El cada dia estd ocupado en
una nueva actividady' y como implica la ausencia de repeticion
en la revelacion [tayalli]. En el Hombre Mayor [insan al-kabir]
y en el cosmos mayor los planos séxtuples y su séptima sutileza
[latifa] es el Trono del Todobenéfico, que es el plano del corazén
real, y si no fuera por el temor a la prolijidad, habriamos explicado
minuciosamente la mayor verosimilitud de esta interpretacion en
comparacion con otras interpretaciones, aunque el conocimiento de
la escritura divina es de Dios, el Exaltado, y de aquellos que son
sus destinatarios especiales. Hablamos en base a probabilidades y
verosimilitudes siguiendo la inviabilidad del sentido literal.

En este lugar hay otra probabilidad que no es contraria a esta
descripcion mistica, y que esta de acuerdo con la astronomia actual
que ha sustituido a la astronomia ptolemaica Aparte de nuestro sis-
tema solar hay otros innumerables sistemas planetarios de acuerdo

1 Coran, 55:29.
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con los detalles dados por los libros de astronomia contemporanea
Lo que se quiere decir con cielos y tierra puede ser el sistema solar
actual junto con sus planetas y sus orbitas y la descripciéon de su
duracion como seis dias puede estar de acuerdo con otro sistema
planetario. Esta probabilidad estd mas cerca del sentido literal que
otras, mientras que no contradice la interpretacidon gnostica, porque
esta de acuerdo con uno de los significados esotéricos del Coran.

La siguiente parte del noble versiculo, en Sus palabras, «EI
conoce lo que se introduce en la tierra y lo que sale de ella y lo que
desciende del Cielo y lo que asciende a él» se refiere al conocimien-
to de Dios de los detalles particulares de los planos de existencia a
través de las jerarquias de lo Oculto y lo manifiesto [gaib ua shuhud],
el ascenso y el descenso. Y en Sus palabras, «El estd con vosotros
donde quiera que estéis y ve lo que hacéis», hay una referencia a
la contigiiidad sustentadora de Dios [ma ‘iiat al-qaiiumiia-ye haqq]
y al caracter del conocimiento de Dios de los detalles particulares a
través del englobamiento existencial y el sostenimiento universal.
Nadie, excepto los elegidos de entre los auliia’ de Dios, puede
percibir la realidad de este sostenimiento divino.

En cuanto a la quinta noble aleya!, se refiere a la propiedad de
Dios y a la devolucion de todo el reino de la existencia a Dios e
indica que esto esta relacionado con el Nombre malik [Dueio, Amo],
como se menciona en la frase del bendito Surat al-Hamd: el Amo
del Dia del Juicio [maliki iaumi’d-din], y la exégesis y elaboracion
de cada uno de estos asuntos debe dejarse para otra ocasion y lugar.

En cuanto a la sexta aleya?, se refiere a la alternancia del diay la

1 Elversoes:
s@}ﬁ\ e dn dis ﬁ}?\,ﬁ oLz A B
«A El pertenece el reino de los cielos y de la Tierra y a Dios regresan
todos los asuntos» (57:5)
2 Laaleyaes:
el ol e 5 S G S s S d D i
«Hace que la noche entre en el dia y que el dia entre en la noche y
El conoce muy bien lo que hay en el fondo de los pechos» (57:6)

-182 -



Comentario a cuarenta hadices

noche y a que cada uno de ellos crece mientras el otro se desvanece y
viceversa. En esta alternancia hay muchos beneficios cuya mencion
esta fuera del alcance de nuestra discusion y hay otra interpretacion
gnostica para el noble verso que nos abstendremos de mencionar.

Conclusion

Lo que se afirma en la parte final de la noble tradicion, que
“quien busque ir mas alla perecera”, indica que las ensefianzas que
se han mencionado en estos nobles versos y en el bendito Surat at-
Tauhid constituyen los limites del conocimiento humano y la Gltima
frontera de la gnosis, y si alguien imagina que hay algo mas alla esta
en un error. Y como estos versos imparten las mas altas enseiianzas
a la humanidad, su negligencia también conduce a la destruccion y
la perdicion y a la ignorancia de la estacion del Sefior.

Por supuesto, esta noble tradicion esta destinada a alentar
e inspirar un pensamiento profundo sobre estos nobles versos.
Pero cada ciencia es para su gente y cada campo tiene sus propios
campeones. Uno no debe imaginar que puede entender los versos
del tauhid -ya sean los del bendito Surat at-Tauhid o los presentes
nobles versos u otros versos del Coran y, de manera similar, las
nobles tradiciones, sermones, suplicas y oraciones de los Imames
(P), todos ellos repletos de ensefianzas superiores- con la ayuda de
las propias ideas y sobre la base de significados literales comunes.

Esa es una nocién inmadura y una insinuacion satanica y una
trampa tendida por ese salteador de caminos de la humanidad para
impedir que el hombre alcance las ensefianzas superiores y para
prohibirle las puertas de la sabiduria y la ma rifa y arrojarlo al
valle del error y la confusion. Dios es testigo -y Su testimonio es
suficiente!- de que no pretendo promover el mercado de la filosofia
formal o el ‘irfan formal. Mas bien, mi propoésito es que mis herma-
nos en la fe, especialmente los eruditos de entre ellos, presten cierta
atencion a las ensefianzas de los Ahlul Bait (P) y a las del Coran

1 Una referencia a Coran, 4:79.
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y no las descuiden, pues el propdsito principal de las misiones de
los apostoles y de la revelacion de las escrituras ha sido el noble
objetivo de la gnosis de Dios, a cuya sombra se realizan todas las
felicidades del mundo y del Mas Alla.

Pero, jay! mientras el hombre esté en este mundo y asediado
por toda clase de velos no puede identificar el camino de su propia
felicidad. Por mucho que le exhorten los Profetas, los santos y los
eruditos, no despierta del suefio de la negligencia y no se quita los
tapones de la negligencia de sus oidos. Despierta del suefio de la
negligencia cuando ha perdido los medios para adquirir la felicidad y
cuando no le queda nada mas que el arrepentimiento y la verglienza.
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Oracion y Epilogo

Oh Dios, que has iluminado los corazones de los au/iia’ con la
luz del amor y has limpiado las lenguas de los amantes de Tu belleza
de las manchas del egoismo, y has colocado Tu majestuosidad fuera
del alcance de los miserables egoistas.

Despiértanos de la embriaguez del engafio mundano y libranos
del pesado suefio de la naturaleza, y retira con mi gesto las gruesas
cortinas y los velos obstructores del egoismo y el egoismo. Déja-
nos entrar en la asamblea de los santos de Tu umbral y en la santa
compafiia de los sinceros buscadores de Dios. Aparta de nosotros
estas cualidades diabdlicas, feas y groseras nuestras y nuestras
pretensiones y extravios. Orienta con sinceridad y amor nuestros
movimientos y pausas, nuestras acciones y obras, nuestro principio
y fin, y nuestro ser exterior e interior.

iOh Dios! Tus bendiciones se conceden sin previo mereci-
miento (la merced no es una condicion para los dones del Sefior)!
y Tus dones son ilimitados. La puerta de tu misericordia y tu favor
esta abierta de par en par y la mesa de tus ilimitadas bondades esté
extendida. Danos un corazén ferviente y una pasion ardiente, un
corazodn afligido y un ojo lloroso, una mente inquieta y apasionada
y un pecho sin aliento y ardiente. Que el final de nuestra vida sea
en un estado de sincera devocion a Ti y con el amor de los elegidos
de Tu umbral, es decir, aquellos que representan el prologo del

1 Se trata de una referencia a los siguientes versos del “Mathnaui” de Rumi (daftar
5, bait 1537). 0P vA OB Q/’»’/-r.'é;\b?dsoic,\.g
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libro del ser y el epilogo de los pergaminos de lo manifiesto y lo
oculto, Muhammad y su inmaculada parentela y progenie, que las
bendiciones de Dios sean para todos ellos.

Ll Toallay 1,815 51 b 2aa

Y a Dios le pertenecen todas las alabanzas, al principio
y al final, interna y externamente

Hskok

Concluido por la mano mortal de este indigente escritor
el viernes por la tarde del cuarto del mes de Muharram
al-Haram del aiio 1358 H (1939) y en Dios estd mi
confianza y seguridad, en cada comienzo y conclusion
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