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Hazrat Mirza Ghulam Ahmad, El Mesias Prometido y Mehdi (La paz de
Dios sea con él).

Nacié en 1835 en Qadian (India) y fallecié en 1808.

Recibi6 su primera revelacién encomendéandosele la reforma del mundo
en 1882. Bajo revelacién Divina proclamo ser el Mesias Prometido y
Mehdi —Guia espiritual— de la presente época, y en 1889 establecio la
Comunidad Ahmadia del Islam bajo orden Divina.

Escribio mas de ochenta libros.

LA FILOSOFIA DE LAS ENSENANZAS DEL ISLAM; trata de una lectura
pronunciada en diciembre de 1896 en la Gran Conferencia de las Reli-
giones, celebrada en Lahore, en la que el autor expuso la belleza insupe-
rable de los principios islamicos fundamentados en el Santo Coran.
Desde entonces ha servido como introduccién al Islam para quienes
buscan los conocimientos religiosos y la verdad, en distintas partes del
mundo. Ha sido publicado en distintos idiomas. Consta de cinco temas
generales establecidos por los moderadores de la Conferencia, y resume
la totalidad de las ensefianzas y el espiritu del Islam.

Los miembros de esta Comunidad se encuentran en casi todos los paises
del mundo y cuentan con mas de diez millones de fieles.

La Comunidad establecida por él esta llevando a cabo la propagacion del
Islam en todo el mundo bajo la direccion de su Jefe Supremo Espiritual,
Jalifa del Mesias Prometido.

La Comunidad tiene un amplio plan de construccion de Mezquitas y
produccion de literatura istamica. El Jefe Supremo Espiritual (Jalifa 1V)
de la Comunidad Internacional Ahmadia inaugurd en 1982, la primera
Mezquita en Espafa después de siete siglos.

Se han publicado traducciones del Sagrado Coran en inglés, aleman,
danés, holandés, esperanto, swahili, yoruba e indonesio. Se ha previsto
su traduccidén en cien idiomas antes de 1989, al cumplirse el Primer
Centenario de la Comunidad Ahmadia del Islam.

Es una Comunidad puramente religiosa, amante y promotora de la paz
que acata las leyes de los paises donde reside, sin tomar ninguna postura
politica al respecto. Su lema es “Amor para todos. Odio para nadie"”.



MENSAJE DE HADHRAT MIRZA TAHIR AHMAD,
JEFE DE LA COMUNIDAD INTERNACIONAL AHMADIA MUSULMANA.

La Comunidad Internacional Ahmadia Musulmana celebra el primer cente-
nario de la publicacién de esta obra extraordinaria, que se present6 original-
mente en la Conferencia de Religiones celebrada en Lahore los dias 26 a 29 de
Diciembre de 1896. Sus textos fueron escritos en lengua urdu con la bendicion
divina, y su éxito singular fue asegurado mediante revelaciones proféticas de
Dios, que fueron publicadas antes de la celebracion de la Conferencia. Igual-
mente, se exhibieron carteles y posters en distintos lugares publicos de Lahore.

Tal y como corresponde a una comunidad de creyentes, nuestra celebracion
de accion de gracias esta llena de sentido y dignidad, y esta exenta de cual-
quier tipo de exhibicion y jabilo indtil y trivial. Por lo tanto, celebramos el
centenario de este libro mediante su traduccion a las lenguas més importantes.
Esperamos que sus bendiciones sean asi ampliamente compartidas por la
mayoria de las naciones del mundo.

Hemos completado, con la séla Gracia de Dios, la traduccion y la publicacién
de este libro en las cincuenta y dos lenguas principales del mundo. Ademas, se
esta realizando su traduccién a muchas de las lenguas restantes. Esperamos,
con la Gracia de Dios, que su traduccion esté completada antes de la finaliza-
cion del afio 1996.

jQue Al-lah recompense a aquellos que han dedicado su potencial, su tiem-
po y su esfuerzo a la consecucién de esta noble tarea! Amin.

Mirza Tahir Ahmad.
Enero 1986.
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INTRODUCCION

Cierta persona, cuyo nombre es Swami Sadhu Shugan Chandra, dedicé tres
o cuatro afos de su vida al intento de reformar la casta hindi Kaaisht. En 1892
llegé a la conclusién de que, 2a menos que reuniera a la gente bajo un mismo
techo, sus esfuerzos resultarian indtiles. Propuso, para este propésito, cele-
brar una serie de conferencias religiosas, la primera de las cuales tuvo lugar en
la ciudad de Ajmer en el aio 1892. En el afio 1896, tras decidir que Lahore
constituiria el foro adecuado para una segunda conferencia, inici6 los prepara-
tivos de la misma'. Swami Sahib designé un comité para supervisar la organi-
zacién nombrando presidente a Master Durgah Parshad, y a Lala Dhanpat Roy
BA, LLB, secretario de dicho comité. Las fechas elegidas para esta convencioén
fueron las del 26 al 28 de diciembre de 1896 y se nombraren como moderadores
a las siguientes seis personas:

1. Roy Bahadur Babu Partol Chand Sahib, Juez de la Corte Suprema del
Punjab.

2. Khan Bahadur Sheij Juda Bajsh Sahib, Juez de Delitos Menores del Tribu-
nal de Lahore.

3. Roy Bahadur Pandit Radhma Kishan Sahib Cole, Abogado de la Corte
Suprema de Lahore y ex-Gobernador de Jammu.

4. Hazrat Maulvi Hakim Nur-ud-Din Sahib, médico real.

5. Roy Bhavani Das Sahib, M.A, Director Extraordinario del Departamento
de Asentamientos de Jehlum

El comité invitd a eruditos y especialistas religiosos representantes de mu-
sulmanes, cristianos y arias a que expusieran las excelencias de sus respecti-
vas religiones. El objeto de 1a “Conferencia de las Grandes Religiones”, que
habia de celebrarse en el Ayuntamiento de Lahore, consistia en exponer, ante
un auditorio culto, las excelencias y méritos de las respectivas religiones con el
fin de instilar su amor en los corazones y familiarizarles con sus pruebas y
argumentos. Los tedlogos eruditos de cada religion tendrian asf la oportunidad
de convencer a los demas de la verdad de sus religiones respectivas, y los
oyentes podian comparar cada alocucién y aceptar la verdad dondequiera que
se encontrara.

'Informe de la Conferencia de las Grandes Religiones, pag. 253, 254, publicado por
Siddiqi Press, Lahore 1897.



“Las discrepancias entre los seguidores de distintas religiones hacen que
surja el deseo de buscar la fe verdadera. Este anhelo se puede conseguir
satisfacer reuniendo a sus miembros mas sabios e instruidos, de manera que,
en el contexto de una serie de cuestiones predeterminadas, expongan las
bellezas de sus fes respectivas. En tal conferencia, la verdadera religién de
Dios quedaria patente de forma definitiva.

Este es el objetivo de la conferencia. Cada maestro erudito y cada predica-
dor sabe que estd obligado a hacer evidentes las verdades de su fe. La confe-
rencia se celebra con el fin de que la verdad se haga manifiesta y constituye
asi, una oportunidad divina para que ellos —los teélogos eruditos— cumplian
este objetivo. Tales oportunidades no siempre son asequibles”.

Insistiendo en el tema, Swami Sahib escribi6 :

“Si una persona ve que otra esta sufriendo de una enfermedad fatal, y cree
firmemente que posee el remedio para dicha enfermedad, y, al mismo tiempo,
afirma tener simpatia por el género humano, 4 cémo podria ser posible que se
negara a proporcionar el remedio cuando fuera llamado a hacerlo?. Mi corazén
rebosa del deseo de conocer cudl es la religion de la verdad completa. No
tengo palabras para expresar mi fervor”.

Representantes de diversas religiones aceptaron la invitacion de Swami
Sahib, y la Conferencia de las grandes Religiones tuvo lugar durante las
vacaciones de Navidad de 1896. Se exigi6 a cada uno de los conferenciantes
que hablaran sobre cinco cuestiones concretas que fueron anticipadas por el
comité. El comité estipuld, asimismo, que cada conferenciante debia limitar
sus respuestas, en la medida de lo posible, al libro sagrado de su religion
respectiva.

Las cuestiones fueron las siguientes:

1. Los estados fisico, moral y espiritual del hombre.

2. ¢,Cudl es el estado del hombre después de la muerte?, es decir, el Mas
Alla.

3. ¢ Cudl es el propdsito verdadero de la existencia del hombre en la tierra y
como puede conseguirse este propdsito?

4. ; Cémo afectan las acciones de una persona a su existencia en esta vida
y en la vida ultraterrena?

5. ¢ Cuales son las fuentes del Conccimiento Divino?

La conferencia tuvo lugar del 26 al 29 de diciembre y a la misma asistieron
representantes del Sanatan Dharm, el Hinduismo, los Aria Samaj, los Free
Thinkers, el Brahmo Samaj, la Sociedad Teoséfica, La Religion de la Armonia,
el Cristianismo, el Islam y el Sikhismo. Todos los representantes expusieron
sus tesis pero sélo una de las alocuciones proporciond una respuesta comple-
ta y auténtica a las cinco cuestiones.

Las palabras no pueden describir el ambiente existente en la Conferencia,
cuando Maulvi Abdul Karim Sialkotti, expuso su disertacion de la manera mas
elocuente. Todas y cada una de las personas, al margen de su propia religion,
no pudieron evitar mostrar su plena apreciacién y aprobacion. No habia nadie

X



gue no se sintiera absorto y extasiado. El estilo de la alocucion era absoluta-
mente encantador y directo. jQue mejor prueba de la excelencia de la confe-
rencia que el hecho de que incluso los oponentes no hicieron mas que alabar-
lo! El “Civil and Military Gazette” de Lahore, a pesar de ser un periédico cristia-
no considerd que era ésta la unica disertaciéon merecedora de crédito y la Unica
digna de encomio.

La charla fue escrita por Hazrat Mirza Ghulam Ahmad de Qadian fundador de
la Comunidad musuimana Ahmadia. No pudo ser leida en las dos horas asigna-
das para tal fin, por lo que la Conferencia hubo de ser ampliada a un dia mas. El
periédico Punjab Observer dedic6 varias columnas a elogiar su contenido. El
“Paisa Ajbar”, el “Chaudhvin Sadi", el “Sadig-ul- Ajbar”, el “Mujbir y Dakkan” el
“General-o-Gohari Asifi de Calcuta” etc., todos estos periddicos, se mostraron
unanimes en su exultacién. Todos los no-musulmanes y no-indios declararon que
el ensayo fue el mas importante y concluyente de la conferencia.

El secretario de la Conferencia, Dhanpat Roy, B.A L.L.B, Abogado de la
Corte Suprema del Punjab escribié en su “Informe de la Conferencia de las
Grandes Religiones” (Dharam Mohotsu):

Hubo un intervalo de media hora que sigui6é a la charla de Pandit
Gordhan Das Sahib. Como el siguiente tema de la agenda era la diser-
tacién que se presentaba en nombre de un renombrado defensor del
Islam, la mayoria de la gente no abandoné su asiento. La Gran Univer-
sidad Islamia comenzd a llenarse antes de la 1.30 pm. El auditorio
sumaba entre siete y ocho mil personas. Se hallaban presentes perso-
nas cultas y conccidas procedentes de varios paises y religiones, y,
aunqgue se dispusieron numerosas sillas, mesas y sitio en el suelo, a
pesar de ello, cientos de oyentes no tuvieron otro remedio que perma-
necer de pié. Los participantes incluian a numerosos dignatarios, lide-
res del Punjab, especialistas, abogados, notarios, profesores, docentes
y doctores. En resumen, se hallaban presentes todas las secciones de
la sociedad culta. Permanecieron durante cuatro o cinco horas, escu-
chando con suma paciencia y atencién embelesada, y ello muestra
cuan profundamente se preocupaban de esta causa sagrada. El autor
de la disertacion no acudié en persona, pero uno de sus discipulos.
Maulvi Abdul Karim Sialkotti fue el encargado de leerla ante el auditorio.
El Comité habia asignado dos horas al ensayo, y, sin embargo, no pudo
ser acabado en este lapso de tiempo. En consideracién al avido interés
mostrado por la audiencia, los moderadores acordaron gustosamente
ampliar la sesidn hasta la conclusién de la charla. Tal decisién era
acorde con los deseos de los participantes. Maulvi Abu Yusuf Mubarak
Ali decidi6 prolongar el tiempo para que pudiera concluirse el ensayo de
Mirza Sahib. Esta decisién fue unanimemente apreciada por la audien-
cia y los moderadores. La conferencia debié acabar a las 4.30 horas,
pero, a la vista de los deseos de la audiencia, se extendié hasta des-
pués de las 5.30 horas pm.. El ensayo fue leido en unas cuatro horas y,
de principio a final, fue sumamente interesante y muy apreciado.
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Tras recibir una revelacién profética de Dios, el 21 de diciembre de 1896,
unos pocos dias antes de la conferencia, el fundador del Movimiento Ahmadia,
declard publicamente que este ensayo seria el que sobresaldrfa sobre todos
los demas. Les presentamos la traduccion de esta declaracion:

UNA GRAN NOTICIA PARA LOS QUE BUSCAN LA VERDAD

En esta Asamblea sobre las Grandes Religiones, que ha de celebrarse en el
Sal6n de Actos del Ayuntamiento de Lahore el 26, 27 y 28 de diciembre de
1896, se leera una ponencia escrita por este humilde servidor, acerca de los
milagros y las gracias del Santo Coran. Esta ponencia no es fruto del esfuerzo
humano, sino que es una de las muchas sefales de Dios, y ha sido escrita con
Su ayuda especial. En ella se exponen las bellezas y las verdades del Santo
Coran, y se establece con suma claridad que el Santo Coran es, verdadera-
mente, la Palabra de Dios, un libro revelado por el Sefior de toda la creacion.
Quienquiera que escuche esta ponencia desde el principio hasta el final, y
escuche mi tratamiento de los cinco temas propuestos para la Asamblea,
desarrollara una nueva fe, percibird que una nueva luz ilumina su alma, y
adquirird un concepto comprensivo de la Santa Palabra de Dios. Esta ponencia
mia esta libre de toda debilidad humana, de vanagloria y de afirmaciones
extravagantes.

La profunda compasién que por la especie humana siento, me ha llevado a
publicar este manifiesto, para que los hombres perciban la belleza del Santo
Coran, y comprendan la equivecacion de nuestros adversarios, que aman las
tinieblas y odian la luz. Dios, el Omnisciente, me ha revelado que mi ponencia
sera declarada superior a todas las demads que se presenten. Esta llena de la
luz de la verdad, la sabiduria y la comprensién, y los demas participantes se
sentiran avergonzados, siempre que asistan a la Asamblea y la escuchen en
su totalidad. No podran citar cualidades semejantes en su propia sagrada
escritura, ya sean Cristianos, Arios o Dharm sanatanes, o de cualquier otra
religion, porque Dios Exaltado ha querido que la Gloria de Su Santo Libro se
manifieste en este dia. Tuve una visién en la que una mano, saliendo de lo
invisible, se poso sobre mi palacio, y al tocarlo una luz deslumbrante se exten-
di6 desde él en todas direcciones. La luz también iluminé mis manos. En este

(") En su anuncio, el Swami Shugan Chandra Sahib ha invitado a los princi-
pales tedlogos Musulmanes, Cristianos y Arios, en el nombre de Dios, a que
expongan los méritos de sus respectivas religiones en una Asamblea propues-
ta por él. Queremos comunicarle al Swami Sahib que para honrar el nombre de
Dios, como él desea, estamos dispuestos a cumplir con su propuesta y, si Dios
quiere, se leerd nuestra ponencia ante dicha Asamblea. El Islam requiere que
un verdadero musulman demuestre cbediencia cuando se le pide hacer algo
en nombre de Dios. Ahora veremos el respeto que tienen sus hermanos los
Arios y los tedlogos Cristianos hacia el honor de Permeshwar o de Jesus, y si
estan dispuestos a participar en la Asamblea que se celebrara en el nombre del
Glorioso Dios.
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momento, un hombre que estaba a mi lado proclamé en voz alta: Al-lah o
Akbar, Jaribat Jaibar (Dios es grande, Jaibar ha caido). Asi ha de interpretarse
la vision: El palacio alude a mi corazén, sobre el que desciende la luz celestial
de las verdades del Santo Coran, y Jaibar alude a las religiones perversas,
afligidas del paganismo y la falsedad, en las que el hombre ha sido elevado
hasta ocupar el lugar de Dios, o en las que los atributos divinos han caido de su
posicién perfecta. Asi me ha sido revelado que la difusién y publicacion de esta
ponencia sacard a la luz la falsedad de las religiones erréneas, mientras la
verdad del Coran se extendera paulatinamente por toda la tierra, hasta llegar a
su apogeo. De esta vision mi mente se desplazé hacia la recepcién de la
revelacion siguiente:

/., srroped s

l...-p,da»tuluu.a»w\

“Dios esta contigo, y Dios estara donde tu estés”. Esta metéfora denota la
seguridad del apoyo divino.

No es preciso escribir mas. Pido a todos que asistan a la Asamblea de
Lahore, aunque les sea dificil, y que escuchen estas verdades. Al hacerlo, su
razén y su fe derivaran beneficios mas alla de toda esperanza. La paz sea con

aquellos que guarden estas normas. ey
dwtr—vtu‘d‘ 325

Ghulam Ahmad
Qadian, 21 de Diciembre de 1896.

Consideramos interesante, presentar, a modo de ejemplo, las opiniones de
algunos de los periddicos del momento:

Civil and Military Gazette, Lahore.

Los participantes en la conferencia mostraron un gran interés en la diserta-
cion de Mirza Ghulam Ahmad de Qadian. Su ensayo constituyé un alegato
perfecto e impecable del Islam. Un gran nimero de gente de todos los estratos
sociales vinieron desde todos los lugares para escucharle. Mirza Sahib no
pudo asistir en persona, por lo que su ensayo fue leido por uno de sus discipu-
los mas capaces, Maulvi Abdul Karim Sialkotti. El 27 de diciembre, empleé tres
horas en la disertacion y fue muy bien recibido por una audiencia muy atenta.
Sin embargo, en las tres horas mencionadas, sélo fue capaz de cubrir una de
las cinco cuestiones planteadas. Maulvi Abdul Karim prometié que, si se le
otorgaba mas tiempo, podria concluir la charla. Los organizadores y el presi-
dente decidieron, en consecuencia, ampliar la conferencia en un dia extra.
(resumen)



Chaudhvin Sadi, Rawralpindi
1 de febrero de 1897.

Con gran diferencia, la mejor disertacion de la conferencia fue la escrita
por Mirza Ghulam Ahmad, que fue leida, de la manera mas elocuente, por
el renombrado especialista Maulvi Abdul Karim Sialkoti. La alocucién se
prolongo a lo largo de seis horas, cuatro horas en el dia 27 de diciembre y
dos horas el dia 29; y ocupé cien folios. La audiencia se sintié cautivada;
cada sentencia encontré un aplauso. En ocasiones, la audiencia solicit6
que las sentencias fueran repetidas una y otra vez. Nunca habiamos escu-
chado una charla tan maravillosa. En verdad, los representantes de las
otras religiones no contestaron a las cuestiones que les fijé la conferencia.
La mayoria de los oradores trataron ampliamente de la cuarta cuestion,
mencionando sdlo brevemente las demas. La mayoria hablaron mucho
pero dijeron poco. La excepcion fue el escrito de Mirza Sahib, que ofrecié
una respuesta detallada y completa a cada una de las cuestiones indivi-
duales. La audiencia escuch6 con gran interés y con atencién absorta una
disertacion que hallé que era la mas destacada y sobresaliente.

No somos seguidores de Mirza Sahib ni tenemos ninguin contacto con él.
Sin embargo, no podemos ser injustos en nuestro comentario. Al responder a
las cuestiones, Mirza Sahib se basé Gnicamente en el Coran. Cada principio
islamico fundamental fue expuesto con belleza empleando argumentos co-
munes y convincentes. Utilizo en primer lugar argumentos légicos para probar
la existencia de Dios para, a continuacion, citar la Palabra de Dios en un estilo
que consideramos encantador. Mirza Sahib expuso, ademas de la filosofia de
las ensefianzas coranicas, la filologia y filosofia del lenguaje del Coran. En
resumen, La conferencia de Mirza Sahib fue completa y prolija, repleta de
joyas de conocimiento, sabiduria, verdades y misterios. La filosofia del Ser
Supremo fue expresada tan maravillosamente que la audiencia entera quedo
encandilada. Su alocucién fue la mas seguida por la audiencia, con el salén
lleno a rebosar.

Todo el auditorio escuchd con suma atencién. Para ilustrar la diferencia
entre la disertacion de Mirza Sahib y la de los demés ponentes, seria suficiente
decir que la gente se apifiaba para escucharle, mientras que, por puro aburri-
miento, se marchaban cuando hablaban los demas oradores. La charla de
Maulvi Muhammad Hussein Batalvi fue muy pobre. No traté de otra cosa que
de los usuales mullahismos banales; no hubo nada de excepcional en ello.
Mucha gente abandoné la sala durante |la segunda alocucion de Maulvi Mausuf,
y a Maulvi Mahmud no se le concedieron siquiera unos pocos minutos extras
para que completara su ponencia. (resumen)
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General-0-Gohar Asifi, Calcuta

24 de enero de 1897
(El siguiente articulo fue publicado bajo el doble titulo de “La Conferencia de
las Grandes Religiones” y “La Vicloria del Islam”)

Antes de comentar la conferencia en general, nos gustaria sefialar que
-como conocen nuestros lectores- ya hemos discutido en anteriores ediciones
sobre cual de los distinguidos eruditos presenté los argumentos més podero-
sos en defensa del Islam. Con una mentalidad abierta y justa, uno de nuestros
distinguidos corresponsales eligié a Mirza Ghulam Ahmad de Qadian como el
Lider del Islam, al mismo tiempo que otro corresponsal en una carta dirigida a
la redaccidn, expresaba la misma opinién. Maulvi Fajruddin Sahib Fajr afirma
tajantemente que Mirza Ghulam Ahmad de Qadian encabeza la lista, seguido
de Sir Syed Ahmad Sahib de Aligarh. Otros nombres que sugiere como posi-
bles lideres del Islam son: Maulvi Abu Said, Muhammad Hussain Sahib Batalvi,
Hayi Syed Muhammad Ali Sahib Kanpuri y Maulvi Ahmad Hussain Sahib
Azimabadi. No estaria fuera de lugar mencionar aqui que uno de nuestros
corresponsales también sugirié el nombre de Maulvi Abdul Hag Sahib Dehlvi,
autor del Tafsiri-Hagqani. (resumen)

(Tras publicar un extracto de la invitacion de Swami Shugan Chandra a Ja
Conferencia, el periédico prosigue):

Tras leer los folletos que publicitaban la Conferencia, ¢qué sentimiento de
orgullo de estos eruditos fue alentado para defender la santa religion del Is-
lam? ¢hasta qué punto asumieron la causa e impresionaron a los demas
mediante el razonamiento logico acerca de la majestuosidad de lo Divino?

Hemos conocido de fuentes fidedignas que los organizadores de la Confe-
rencia escribieron cartas de invitaciéon a Mirza Ghulam Ahmad Sahib y a Sir
Syed Ahmad Sahib. Debido a su delicada salud, Hazrat Mirza Sahib no pudo
asistir en persona, pero delegé en uno de sus discipulos predilectos, Maulvi
Abdul Karim Sialkoti, la lectura de su escrito ante la conferencia. Sin embargo,
Sir Syed no asisti6 a la misma ni prepard escrito alguno, no existiendo trabas
como la edad avanzada u otros que se lo impidieran. De hecho, considerd que
las conferencias religiosas no merecian su atencién. Respondid a la invitacién
afirmando (publicaremos su respuesta completa en una de nuestras ediciones
futuras) “No soy predicador ni reformador ni Maulvi. Esta conferencia es para
predicadores y reformadores”. Maulvi Syed Muhammad Ali Sahib Kanpuri,
Maulvi Abdul Haq Delhvi y Maulvi Ahmad Hussain Sahib Azimabadi no mostra-
ron excesivo interés en la conferencia, y ninguno de los muchos especialistas
religiosos de nuestro pais se molestaron en preparar un escrito que pudiera ser
presentado aqui. Hemos de admitir que una o dos personas aceptaron el reto,
aunque solo para observar como sus esfuerzos rebotaban contra si mismos.
Tal como mostraremos en nuestro préximo informe, no dijeron nada relevante
o se limitaron a hacer algunos comentarios vacios. El andlisis de la Conferen-
cia muestra que sélo Hazrat Mirza Ghulam Ahmad lideré y defendié verdadera-
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mente la causa del Islam y que honré la confianza depositada en él por la gente
para que representase a la religion islamica. Su representacién fue aprobada
por diversas sectas del Islam desde Peshawar, Rawalpindi, Jhelum, Shahpur,
Bhera, Jushab, Sialkot, Yamun, Wazirabad, Lahore, Amritsar, Gurdaspur,
Luddihana, Simla, Dehli, Ambala, Riasat Patiala, Dera Dun, llahabad, Madras,
Bombay, Hyderabad-Dakkan, Bangalore etc... de la India.

Es auténtica verdad afirmar que si no se hubiera presentado el escrito de
Mirza Sahib, los musulmanes habrian sido humillados en comparacién con las
demas religiones. De no haber sido por la mano poderosa de Dios Omnipoten-
te, la religion islamica no hubiera prevalecido. Gracias al ensayo de Mirza
Sahib fue constatada la gloria del Islam. Amigos y oponentes por igual admitie-
ron la superioridad de su ponencia sobre todas las demas. De hecho, una vez
que hubo concluido, incluso los adversarios del Islam se vieron obligados a
admitir que la disertacion les ayudé a entender las ensefanzas del Islam y que
el Islam sali6 victorioso. Designar a Mirza Sahib como lider del Islam es lo més
apropiado; nadie puede objetar su designacion. Nos ha dado razones para
sentirnos orgullosos y en ello radica la gloria y grandeza del Islam.

Era sélo la segunda Conferencia de las Grandes Religiones, pero el tamaiio
de la audiencia y su calidad intelectual sobrepasé ampliamente a otros congre-
sos y conferencias. Grandes lideres de las principales ciudades de la India se
hallaban presentes y tenemos el orgullo de decir que la ciudad de Madras
también estaba representada; La Conferencia se mostrd tan interesante que,
en lugar de los tres dias programados, fue ampliada a cuatro dias por los
organizadores. Estos habian elegido el Islamia College como el lugar idéneo al
ser el foro mas-grande de la ciudad de Lahore. Sin embargo, participéd un
numero tan alto de personas, que incluso este grandioso lugar resulté insufi-
ciente. Se puede juzgar el gran éxito de la Conferencia por el hecho de que no
s6lo estuvieron presentes las personalidades del Punjab sino también los jue-
ces de la Corte Suprema y del Tribunal Superior de Allahabad, estando tam-
bién presentes el honorable Babu Partol Chand Sahib y Mr. Bannerji.

(Fin de los resumenes de los informes de los periédicos)

El ensayo de Hazrat Mirza Ghulam Ahmad Sahib fue publicado en el“Informe
de la Conferencia de las Grandes Religiones” de Lahore, y la Comunidad
musulmana Ahmadyia lo ha publicado en forma de libro con el titulo “Islami Asul
ki Philosophy”, Se ha traducido al inglés con el titulo “La Filosofia de las
Enseiianzas del Islam” y numerosas ediciones del libro han sido ya publica-
das y se ha traducido al francés, espafiol, arabe, aleman y varias otras len-
guas. Fildsofos y periddicos extranjeros le han dedicado los mas favorables
andlisis y los intelectuales occidentales lo han elogiado de manera sobresa-
liente. Por ejemplo:

1. The Bristol Times and Mirror escribié: “Ciertamente que quien se dirige

a Europa y a América de esta manera no es un ser humano ordinario”
{extracto)
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2. Spiritual Journal de Boston escribi6: “Este libro es una buena nueva
para toda la raza humana”. (extracto)

3. Theosofical Booknotes escribio: “Este libro constituye una imagen su-
mamente bella y atractiva de la religién de Mohammad” (extracto)

4. Indian Review escribi6: “El libro representa un pensamiento preclaro y
una sabiduria perfecta, no quedandole al lector otra alternativa que la
alabanza” (extracto)

5. Muslim Review escribié: “Cualquiera que lea el libro encontrard, sin duda
alguna, multitud de grandes verdades profundas y satisfactorias para el
alma” (extracto)

La belleza del escrito radica en que no ataca a ninguna religién; sélo expone
la belleza y méritos del Islam. Todas las cuestiones son contestadas basando-
se en el Santo Coran, de manera que se prueba la perfeccion del Islam y su
superioridad sobre todas las demas religiones.

Jalal-ud-Din Shams
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En el nombre de Al-lah! Clemente y Misericordioso, Le alabamos e implora-
mos Sus bendiciones para Su Noble Profeta.

ISLAM

Es esencial que toda afirmacion, y los argumentos aducidos en su apoyo se
basen en el libro revelado.

En esta Asamblea propicia, que tiene como propésito que aquellos que han
sido invitados a participar expongan los méritos de sus respectivas religiones,
con referencia a las cinco consideraciones formuladas, hoy expondré los méri-
tos del Islam. Antes de entrar en materia, creo apropiado comunicarles que me
he impuesto la obligacién de basar todas mis afirmaciones en el texto del
Santo Corén, que es la Palabra de Dios Exaltado. Considero esencial que
quienquiera que siga un libro, creyéndolo un libro revelado, base su exposicion
en aquel libro, y no extienda el alcance de la defensa de su fe como si escribie-
ra un libro nuevo. Dado que mi proposito hoy es el de establecer los méritos del
Santo Coréan, y de demostrar su excelencia, me incumbe no afirmar nada que
no esté contenido en el Coran, y realizar toda mi exposicion ateniéndome a sus
versiculos, de acuerdo con su significado y con el sentido que puede deducirse
de ellos, para que los oyentes no encuentren dificultad a la hora de comparar
las ensefianzas de las distintas religiones. Ya que todos los que creen en un
libro revelado también se atendran a las afirmaciones contenidas en los res-
pectivos libros revelados, no me referiré a las “tradiciones”, porque todas las
verdaderas “tradiciones” son simplemente explicaciones del Santo Coran, que
es un libro perfecto, y comprende todos los demaés libros. En resumen, éste es
el dia de la manifestacion de la gloria del Santo Coran, y ruego humildemente
a Dios Exaltado que me ayude en mi empresa. Amén.
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PRIMERA CONSIDERACION

Las cualidades fisicas, morales y
espirituales del hombre

En las primeras paginas de este estudio se exponen ciertas cuestiones
preliminares que a primera vista puede parecer que no atafien al tema. Sin
embargo, es necesario tener un concepto claro de tales cuestiones, para com-
prender plenamente el tratamiento de la consideracion arriba expuesta.

Tres tipos de condicién humana

La primera consideracion se refiere a las cualidades naturales, morales y
espirituales del hombre. El Santo Coran sefala tres origenes diferentes para
estas tres cualidades. Es decir, sehala tres fuentes de las cuales dimanan
estas tres cualidades respectivas.

Primera fuente: El espiritu que incita al mal

El primer manantial, que es la fuente de todos los estados naturales, lo
denomina el Santo Coran Nafse Ammarah, que significa el espiritu que incita al
mal, diciendo:
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Esto significa que es caracteristico del espiritu humano incitar al hombre al
mal, y oponerse a sus cualidades morales y a su logro de la perfeccién,
llevandole por caminos inmorales e inicuos. De ahi que la propensién al mal y
a la inmoderacién sea un estado humano que predomina en el espiritu de una
persona antes de que entre en el estado moral. Aquél es el estado natural del
hombre siempre que no se guie por la razén y el entendimiento, sino que siga
su inclinacion natural a comer, beber, dormir, despertarse, enfadarse y dejarse
provocar como los animales. Cuando una persona esta guiada por larazony el
entendimiento, y consigue dominar su estado natural, controlandolo de la for-
ma adecuada, entonces, estos tres estados, tal como se han descrito, dejan de
clasificarse como estados naturales, y pasan a denominarse estados morales,
como ya explicaremos mas adelante.

Segunda fuente: El alma acusadora

La fuente del estado moral del hombre la denomina el Santo Coran Nafse
Lawwama, diciendo:
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“Juro por el alma acusadora” (75:3); es decir, juro por el aima que reprende a
si misma cada vicio e inmoderacion. Este alma acusadora es la segunda
fuente del estado humano, de la cual dimana el estado moral. Al llegar a este
estadio, el hombre deja de parecerse a los animales. Jurar por el alma acusadora
tiene el propdsito de honrarla, como si al avanzar del estado del alma propensa
al mal, y llegar al estado del alma acusadora, el alma hubiera llegado a ser
digna en honor de la estimacién divina. Se llama asi porque reprende al hom-
bre su vicio, porque no se resigna a la sumisién del hombre a sus deseos
naturales y a la vida desenfrenada de los animales. Desea que los hombres
vivan en un estado virtuoso y que practiquen la buena moral, que el exceso no
se manifieste en ninglin aspecto de la vida humana y que las emociones y
deseos naturales estén sometidos a los dictados de la razén. Ya que reprende
cada accién viciosa, se llama alma acusadora. Pero aunque se reprenda sus
propios vicios, no llega a practicar plenamente la virtud, y a veces se ve
dominada por las emociones naturales, tropezando y cayendo. Es semejante a
un nifio débil que no desea tropezar ni caer, pero que lo hace a consecuencia
de su debilidad, de la que entonces se arrepiente. En resumen, éste es el
estado moral del alma humana cuando busca aunar dentro de si las altas
cualidades morales, rechazando la desobediencia, y sin embargo no llega a
alcanzar un pleno triunfo.

Tercera fuente: El alma en paz

La tercera fuente, mejor descrita como el comienzo del estadio espiritual del
hombre, la denomina el Santo Coran Nafse Mutmainnah, es decir, el alma en
paz, diciendo:
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“1Oh alma en paz!, que has hallado sosiego en Dios, vuelve a tu Sefior, pues
estds contenta con El, y El contigo. Ahora ven y Unete a Mis siervos elegidos, y
entra en Mi jardin” (89:28-31).

Es en este estadio cuando el alma de una persona, liberada de toda debili-
dad, se colma de fuerza espiritual y establece una relacion con Dios Exaltado,
sin Cuyo apoyo no puede existir. Como el agua que fluye ladera abajo y, por su
volumen y por la ausencia de obstéculos, se precipita con gran fuerza, asi fluye
el alma en paz hacia Dios. A esto se refieren las palabras del mandamiento
divino destinado al alma que ha hallado sosiego en Dios, para que vuelva a su
Sefior. El alma experimenta una profunda transformacién en esta misma vida,
y se le otorga el Paraiso mientras esta todavia en este mundo. Como revela
este versiculo, en su mandamiento para que tal alma vuelva a su
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Sefior, el Sustentador, el alma sera alimentada por su Sefior, y su amor a Dios
se convertira en su sustento, y bebera en la fuente de la vida, liberandose asi
de la muerte. Esto se revela en otra parte del Santo Coran, donde se dice:
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“Aquél que purifica su alma de pasiones terrenales se salvard y no sera
destruido, pero aquél que se rinde ante sus pasiones terrenales debe desespe-
rar de la vida” (91:10-11).

En resumen, estos tres estados pueden llamarse los estados natural, moral
y espiritual del hombre. Puesto que los instintos naturales del hombre, al ser
despertados, se vuelven peligrosos, y muchas veces destruyen las cualidades
morales y espirituales, estdn descritos en el Santo Libro de Dios como el
espiritu que incita al mal. Cabe preguntarse, ;Cudl es la actitud del Santo
Coran ante el estado natural del hombre? ;Cémo intenta controlario? ¢Qué
consejos nos ofrece a este respecto? Pues bien, segun el Santo Coréan, el
estado natural del hombre esta estrechamente relacionado con sus estados
moral y espiritual, tanto que incluso su manera de comer y de beber afecta a su
estado moral y espiritual. Si el estado natural de una persona esta sometido al
control de los mandamientos de la ley divina, se convierte en su estado moral,
afectando profundamente a su espiritualidad, del mismo modo que, segln
dicen, todo lo que caiga en una mina de sal se convierte en sal. Por esta razon,
el Santo Coran hace hincapié en la relacion existente entre la limpieza fisica y
las posturas corporales, con el culto, la pureza interna y la humildad espiritual.
El profundo efecto que ejercen las condiciones fisicas sobre el alma se confir-
ma tras un detenido examen. Por ejemplo, cuando nuestros ojos se llenan de
lagrimas, aun que las lagrimas no sean sinceras, nuestro corazon se entristece
de inmediato. Del mismo modo, cuando reimos, aunque la risa sea artificial, el
corazén se alegra. También se ha observado que la postracion fisica en la
oracién conduce a la humildad del alma. Por el contrario, cuando nos erguimos
y alzamos la cabeza con orgullo, esta actitud conduce a la arrogancia y vana-
gloria. Estos ejemplos establecen claramente que las condiciones fisicas sin
duda afectan a las condiciones espirituales.

La experiencia también nos demuestra que distintos alimentos afectan de
distinta manera al intelecto y a la mente. Por ejemplo, una observacién detalla-
da revela que las personas que se abstienen de comer carne experimentan la
pérdida paulatina de la noble facultad del valor, que es un don divino. Esta
consideracién estd apoyada por la evidencia de la ley divina de la naturaleza:
los animales herbivoros no poseen el mismo grado de valor que los carnivoros.
Igual puede decirse de los pajaros. Asi pues, no cabe duda de que la moral se
ve afectada por la alimentacién. Por el contrario, aquellos que se limitan a un
régimen consistente principalmente en carne y que comen pocas verduras,
perderan paulatinamente su humildad y su dulzura. Aquellos que optan por un
término medio desarrollan ambos tipos de cualidad moral. Por esta razén, Dios
Exaltado dice en el Santo Coran:
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“Comed y bebed pero con moderacién” (7:32); es decir, comed carne y otros
alimentos, pero no comais nada en exceso, para que vuestro estado moral no
se vea adversamente afectado, y para que vuestra salud no se perjudique.
Hemos hablado del efecto del comportamiento fisico sobre el alma, y del
mismo modo podemos destacar el efecto que ejerce el alma scbre el cuerpo.
Por ejemplo, cuando una persona se siente triste, sus ojos se llenan de lagri-
mas, pero cuando esta alegre, sonrie. Todos nuestros actos naturales
—comer, beber, dormir, despertarnos, andar, descansar, bafarnos, etc.—
afectan a nuestra condicién espiritual. Nuestra estructura fisica esta intima-
mente relacionada con nuestra total condicion humana. Una lesién en determi-
nada zona del cerebro provoca la pérdida inmediata de la memoria, mientras
en otfra zona puede causar la inconsciencia. El aire contaminado afecta al
cuerpo, y a través del cuerpo a la mente, hasta que se daiia todo el sistema
interno, al que estan unidos los impulsos morales, y la desgraciada victima
fallece apoderada por la locura. De ahi que las lesiones fisicas revelen la
misteriosa relacién entre el alma y el cuerpo, una relacién que esté por
encima de la comprensién humana.

Una reflexion profunda muestra que el cuerpo es la madre del aima. El alma
no viene de fuera al vientre de una mujer embarazada. Es una luz ocuita en el
semen, que comienza a resplandecer con el desarrollo del embrién. La Palabra
de Dios Exaltado nos ensefia que el alma se engendra del cuerpo que se
desarrolla en el claustro materno, como queda establecido en el Santo Corén:
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“Entonces Nosotros lo transformamos en una nueva creacion. Bendito sea
Al-lah, el Creador Supremo” (23:15). Esto significa que Dios transforma al
cuerpo desarrollado en el claustro materno, y la nueva creacion se denomina
alma. Pleno de bendiciones es Dios, Creador sin igual.

La afirmacién de que una nueva creacién se manifiesta a partir del cuerpo es
un misterio que revela la realidad del alma, y sefala la estrecha relaci6n entre
el aima y el cuerpo. También nos ensefia que la misma filosofia se revela en los
actos, movimientos y palabras inspirados por el amor de Dios, es decir, que el
alma estd oculta en estos actos sinceros, igual que esté oculta en el semen. Al
desarrollarse paulatinamente el cuerpo responsable de dichos actos, aparece
el alma en él oculta, y al completarse el desarrollo del cuerpo, el aima, ya no
oculta, resplandece con todo su esplendor, revelando su aspecto espiritual. Es
entonces cuando tales acciones adquieren vida. Esto significa que al desarro-
llo total del conjunto de acciones, sigue el fulgor de la luz interna, como el
resplandor de un reldmpago. Tal estado esté4 descrito por Dios Exaltado en el
Santo Coran, cuando dice:
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“Cuando haya formado su molde, cuando haya fijado las manifestaciones de
gloria, e infundido en él Mi espiritu, entonces postraos todos ante éI” (15:30).
Este versiculo senala que al formarse el molde responsable de las acciones, el
alma resplandece dentro de él. Dios la describe como Suya, ya que el molde se
desarroll6 por completo sélo tras vencer los deseos terrenales. Asi resplande-
ce la luz divina, antes oculta, y al ver esta manifestacién divina, todos los
hombres, atraidos naturalmente —por esa Luz—, deben postrarse ante ella.
Todos aquellos que perciban esta luz se postran ante ella, excepto Iblis, que
ama las tinieblas.

El alma es creada

Retomando el tema inicial, es verdad que el alma es una luz fina que se
desarrolla dentro del cuerpo y se alimenta en el vientre. Al principio, esta
oculta, y nadie la percibe, pero mas tarde se manifiesta. Desde el principio, la
esencia del aima esta presente en el semen. La relacién misteriosa entre el
alma y el semen responde al designio y a la voluntad de Dios. El alma es una
esencia brillante del semen. No se puede decir que es parte del semen en el
sentido en que la materia es parte de la materia, ni que viene de fuera o cae en
la tierra y se mezcla con la materia del semen. El alma esta latente en el
semen, igual que el fuego esta latente en el pedernal. La Palabra de Dios no
ensefa gque el alma descienda de los cielos como entidad aparte, ni que caiga
sobre la tierra desde la atmésfera, mezclandose al azar con el semen, y en-
trando con él en el vientre. Tal nocion carece totalmente de base. La ley natural
lo rechaza. Advertimos a diario que miles de insectos infectan los alimentos
impuros y putridos, y se generan en las heridas sin lavar. La ropa sucia cria
miles de piojos, y se generan varias especies de gusanos en el estbmago
humano. No se puede decir que todos estos vienen de fuera, ni que descien-
den de los cielos. La verdad es que el alma se desarrolla dentro del cuerpo, lo
que también demuestra que no es auto-existente, sino creada.

El segundo nacimiento del aima

El deseo de Dios Exaltado, al crear con Su perfecto poder el alma del
cuerpo, parece ser que el segundo nacimiento del alma ocurra también a
través del cuerpo. Los movimientos del alma siguen a los movimientos del
cuerpo. Si éste se mueve en cierta direccion, el alma lo sigue. Una funcién del
Libro de Dios es, por lo tanto, ocuparse del estado natural del hombre; es por
esto por lo que el Santo Coran se preocupa tanto de la reforma del estado
natural del hombre, dandole directrices acerca de todos los asuntos que al
hombre atafien —su risa, su llanto, su forma de comer, de beber, de vestir,
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de dormir, de hablar, de callar, de contraer matrimonio, de permanecer
soltero, de andar y de pararse, su aseo, su modo de cumplir las ordenanzas
del bafio y purificacién, su sumisién a una disciplina en estado de salud o en
estado de enfermedad, etc.—, reafirma que la condicidn fisica del hombre afecta
profundamente a su condicién espiritual. Hoy no dispongo del tiempo necesa-
rio para entrar en una exposicion detallada de cada una de estas directrices.

El progreso gradual del hombre

El estudio detenido de la Santa Palabra de Dios revela que establece ciertos
preceptos cuyo propésito es la reforma de la condicién natural del hombre y su
elevacién paulatina hasta llegar al mas alto estado espiritual. En primer lugar,
Dios desea ensefar al hombre las reglas de comportamiento social, y los actos
sociales de sentarse, levantarse, comer, beber, hablar, etc. para asi liberarle de
su barbarie y distinguirle de los animales, elevandole a un primer estado moral
que podria describirse como la cultura social. Después, desea perfeccionar
estas costumbres hasta convertirlas en altas cualidades morales. Estos dos
métodos forman parte del mismo proceso: la reforma de la condicién natural
del hombre. La diferencia entre ellos es solamente una diferencia de grado. El
Omnisciente ha dispuesto de tal manera el sistema moral que el hombre pueda
avanzar de un estado inferior a otro superior.

El tercer estadio de la progresién humana es aquél en el que una persona ha
de dedicarse exclusivamente al amor del Creador, y a alcanzar Su favor. Todo
su ser ha de ofrecerse a Dios. Como recuerdo constante de este estadio a los
musulmanes, su religion ha sido denominada Islam, que significa dedicarse
plenamente a Dios, no guardando nada para si mismo. Como ha manifestado
Dios el Glorioso:
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“En verdad se salva quien se dedica exclusivamente a Dios, sacrificando la
vida en Su nombre, y quien prueba su sinceridad no s6lo con buenas intencio-
nes sino mediante la conducta justa. Quien asi se comporta recibira su recom-
pensa de Dios. Nada tendra que temer, ni estara afligido” (2:113).

“Diles: Mis oraciones y mis sacrificios, mi vida y mi muerte, son todos por
Dios, Cuya providencia todo comprende, y Que no tiene igual. Asi se me
ordena, y yo soy el primero de los que siguen esta idea del Islam, de los que
sacrifican la vida en el nombre de Al-lah” (6:163-164).

“Este es mi camino recto; Asi pues, venid y seguidme, y no sigais otro
camino, que os apartara de Dios” (6:154).

“Diles: Si amais a Dios, venid y seguid Mi camino. Dios os amard y os
perdonara vuestros pecados. El es el Perdonador, el Misericordioso” (3:32).

La Distincion entre los Estados Naturales y Morales,
y la refutacion de la Doctrina de la Preservacion de la Vida

Ahora voy a tratar de los tres estados del hombre. Pero antes de empezar,
he de repetir la advertencia de que, segun la Santa Palabra de Dios Exaltado,
el estado natural del hombre, cuya fuente es el espiritu que incita al mal, no es
algo divorciado de su estado moral. La Santa Palabra de Dios ha calificado de
condiciones naturales los deseos e impulsos naturales. Estas condiciones,
reguladas y controladas, y utilizadas en los sitios debidos y en las ocasiones
adecuadas, se convierten en cualidades morales. De igual modo, las condicio-
nes morales no se hallan totalmente separadas de las condiciones espirituales.
Al alcanzar la dedicacion total a Dios y la purificacién completa del alma, al
aislarse del mundo y entregarse a Dios, al alcanzar el amor perfecto y la dedica-
cion plena, la serenidad, la satisfaccion y la sumision total a la voluntad divina,
entonces las condiciones morales se convierten en condicicnes espirituales.

Hasta que las condiciones naturales no se conviertan en cualidades mora-
les, el hombre no es digno de elogios, porque las mismas condiciones se
hallan en otros seres animados e incluso en la materia sélida. Igualmente, la
mera adquisicion de cualidades morales no supone una vida espiritual. Una
persona que niega la existencia de Dios puede, sin embargo, exhibir altas
cualidades morales. La humildad y la masedumbre de corazén, la buisqueda de
la paz, evitando la venganza, son todas cualidades naturales, que incluso una
persona indigna, que ignora la fuente de la salvacién y no disfruta de ella,
puede poseer. Muchos animales son de caracter inofensivo, y se pueden amaes-
trar para que actien pacificamente sin resistirse al castigo, y sin embargo
nadie los podria llamar humanos, ni mucho menos hombres dignos. Del mismo
modo, una persona de creencias equivocadas, e incluso con tendencia al vicio,
puede poseer dichas cualidades. Es posible que una persona liegue a ser
tan compasiva que no se permita matar los gérmenes de sus propias
heridas, o que esté tan consciente de la necesidad de preservar la vida,
que no desee matar los picjos de sus cabellos o los insectos que se
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crian en su estomago, en sus arterias o en su cerebro. Admito que la temura
del corazén pueda inducir a una persona a renunciar al uso de la miel, ya que
presupone la dispersién y la matanza de las pobres abejas. Admito también
que una persona pueda negarse a utilizar el almizcle porque es la sangre de un
pobre ciervo, obtenida tras matarlo y separario de sus crias. Tampoco niego
que haya personas que rehusen las perlas y la seda, pues ambas se cbtienen
mediante el sacrificio de la vida de gusanos. Acepto incluso que un enfermo
rehuse el uso de sanguijuelas, prefiriendo soportar el dolor antes de causar la
muerte de las sanguijuelas. Mas aan, estoy dispuesto a admitir, incluso, que un
hombre misericordioso llegue al extremo de no beber agua para asi preservar
la vida de las bacterias contenidas en ella. Acepto todo esto, pero me niego a
aceptar que estas cualidades naturales sean consideradas como cualidades
morales, ni que sirvan para eliminar la impureza interna que obstruye el camino
hacia Dios. No puedo creer que el alcanzar un grado de inofensividad supera-
ble incluso por los animales y los pajaros pueda ser un medio de adquirir un
alto grado de humanidad. Es mas; considero que tal actitud equivale a una
oposicion a las leyes naturales, y que por lo tanto es incompatible con la alta
cualidad moral inherente en la sumisién al placer divino. Tal actitud supone un
rechazo de las bondades que la naturaleza nos ha concedido. La espiritualidad
tan sélo se alcanza mediante la practica de todas las cualidades morales en el
lugar debido y en la ocasién oportuna, siguiendo siempre el camino hacia Dios,
y entregandose plenamente a El. El que se entrega totalmente a Dios no puede
existir sin El. Aquél que realmente busca al Sefior es como un pez sacrificado
por Dios, cuyo amor es el agua en que vive.

Tres Métodos de Reforma y El Advenimiento del Santo
Profeta en el momento de mayor necesidad

Hemos establecido que existen tres fuentes de las cuales dimanan los tres
estados humanos, que son el alma que incita al mal, el alma acusadora y el
-alma en paz. También existen tres métodos de reforma. El primero consiste en
inculcar en los salvajes ignorantes las normas elementales de convivencia
social, referentes a la forma de beber, de comer, de casarse etc. No deben
andar desnudos, ni alimentarse de carrofia, como hacen los perros, ni incurrir
en otros actos barbaros. Esto constituye un primer paso en la reforma de la
condicion natural, y es el que se habria de adoptar al desear, por ejemplo
ensefar a un salvaje de Port Blair las normas elementales del comportamiento
humano.

El segundo método de reforma, al haberse aprendido un comportamiento
humano elemental, consiste en inculcar las cualidades morales superiores, y el
uso debido de sus facultades en los lugares oportunos y en las ocasiones
debidas.

La tercera reforma consiste en permitir a aquellos que han adquirido altas
cualidades morales probar el amor y la unién con Dios. Estas son las tres
reformas mencionadas por el Santo Coran.

Nuestro sefior y maestro, el Santo Profeta, la paz y las bendiciones de Al-lah
sean con él, surgié en tiempos en que el mundo se hallaba sumido en la
corrupcién. Como nos dice Dios Exaltado:
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“La corrupcion se ha extendido por la tierra y por el mar’ (30:42). Esto
significa que el pueblo del Libro, al igual que aquellos que jamas habian cono-
cido la revelacion, se habian corrompido. El Santo Coran tenia como propésito
dar vida a lo muerto, diciendo:
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“Sabed que Al-lah devolvera la vida a la tierra muerta” (57:18).

Por aquel entonces, la barbarie predominaba entre los pueblos de Arabia.
En ausencia de ninguna ley social, todo tipo de pecados eran cometidos con
orgullo. Los hombres se casaban con un nimero ilimitado de mujeres, y prac-
ticaban libremente todo lo itegal. Consideraban legal casarse con sus madres,
y por esta razén Dios Exaltado establecio:
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“Ahora se os prohiben vuestras madres” (4:24). Aquellos hombres se ali-
mentaban de carrofia, e incluso algunos eran canibales. No habia pecado que
no cometieran. La mayoria de ellos no creian en la otra vida, y muchos nega-
ban la existencia de Dios. Mataban a sus recién-nacidas con sus propias
manos. Mataban a los huérfanos para apoderarse de sus bienes. A pesar de su
apariencia externa humana, carecian de cordura, de modestia, de verguenzay
de dignidad. Bebian alcohol como si fuera agua. Quien fornicaba
indiscriminadamente era reconocido como jefe de su tribu. La ignorancia pre-
dominaba tan dilatadamente entre ellos que los pueblos vecinos los llamaban
“los analfabetos”. En esta época, y para la reforma de tales pueblos, apareci6
en Meca nuestro maestro y sefior, el Santo Profeta, la paz y las bendiciones de
Al-lah sean con él. Esta era la época que més necesitaba los tres tipos de
reforma que se acaban de describir. Por esta razon, el Santo Coran se consi-
dera méas completo y mas perfecto que cualquier otro libro de ensefanza, pues
los demas libros no tenian la oportunidad de llevar a la practica las tres refor-
mas que constituyen el verdadero propdsito del Santo Coran. El propésito del
Santo Coran fue el de convertir a los salvajes en hombres, y luego conceder-
les las cualidades morales necesarias, para finalmente elevarles al nivel de
personas divinas. Asi, el Santo Cordn comprende dentro de si estos tres
proyectos.

El Verdadero Propésito de las Ensefianzas del Santo Coran es la reforma
de las tres condiciones: las condiciones naturales, mediante
su regulacion, se convierten en cualidades morales.

Antes de entrar en una exposicion detallada de la triple reforma que acabo
de mencionar, es preciso sefialar que ninguna de las ensefianzas del Santo
Coran se impone por obligacién. El unico propésito del Santo Coran es la
triple reforma, y las ensefanzas no son sino medios para alcanzarla. Un
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médico, para que un paciente recobre su salud, a veces advierte la necesidad
de realizar una intervencion quirdrgica o aplicar una pomada. Del mismo modo,
las ensefianzas del Santo Coran, por compasién hacia la especie humana,
recurren también a medios parecidos. Todos sus preceptos, sus reprimendas y
sus doctrinas llevan en si el propésito de elevar al hombre de su estado natural
salvaje a un estado moral, y de alli al océano infinito de la espiritualidad.

Ya se ha observado que la condicién natural del hombre no se puede sepa-
rar de su condicién moral. Cuando es moderada y se utiliza de acuerdo con los
dictados de la razén, en la ocasién adecuada, la condicion natural adquiere un
caracter moral. Antes de someterse al control de la razon y del buen sentido,
esta condicién no tiene caracter de cualidad moral, sino de impulso natural, por
mucho que se parezca a la condicién moral. Por ejemplo, no puede considerar-
se prueba de cortesia ni de buenos modales el afecto o la docilidad que un
perro o un cordero muestra hacia su amo, ni puede tenerse por rudeza o mal
comportamiento la fiereza de un lobo o un tigre. Se llega al estado moral tras
meditar y comprender la importancia del papel que juegan el tiempo y la
ocasién. Una persona que no emplea la razén y el sentido comin es como un
nifio cuya capacidad mental todavia no estd sometida a los dictados de la
razén, o como un loco que ha perdido el juicio. Un nifio y un loco pueden
comportarse de una manera aparentemente moral, pero nadie calificaria tal
conducta de moral, ya que no procede del uso de la razén, sino que es un
impulso natural ante ciertas circunstancias. Por ejemplo, el ser humano ape-
nas nace busca el pecho materno, mientras que el pollo recién salido del
cascarébn comienza a alimentarse picoteando. Del mismo modo, la cria de
sanguijuela se comporta como sanguijuela, la serpiente recién nacida se com-
porta como serpiente, y el cachorro de tigre, como tigre. Apenas nace, el ser
humano empieza a mostrar reacciones humanas, y estas reacciones se acen-
taan cada vez mas conforme pasan los afios. Por ejemplo, llora con mas
fuerza, su sonrisa se transforma en risa, y se concentra més su mirada. Con un
afio o dieciocho meses de edad, desarrolla otra caracteristica natural: comien-
za a expresar el placer y el desagrado en sus actos, intentando golpear a
alguien, o déndole algo. Todos estos actos son impulsos naturales. Del mismo
modo, un salvaje que posee poco sentido humano expresa sus impulsos natu-
rales a través de sus palabras, actos y movimientos, y obedece a sus emocio-
nes naturales. Sus actos no son resultado de la reflexién. Todo lo que hace en
obediencia a un impulso natural, 0 como reaccién a estimulos externos, se
manifiesta de forma externa. Es posible que los impulsos naturales provoca-
dos por estimulos externos no sean todos malos, y que algunos se parez-
can a acciones juiciosas, pero en general no son consecuencia de la re-
flexién y el razonamiento, y aunque estén hasta cierto punto motivados por
la razén, no podemos confiar en ellos a causa del dominio de los impulsos
naturales.

La verdadera moral

En una palabra, no pecdemos calificar de comportamiento verdaderamente
moral la conducta de una persona que se halla sometida a los impulsos
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naturales, como los animales, los nifios o los dementes. El primer indicio de la
moral verdadera, ya sea buena o mala, se presenta cuando la razén comienza
a madurar, cuando una persona llega a distinguir entre el bien y el mal, entre
varios grados de bondad y maldad, y cuando comienza a lamentar la omision
de una buena accién, y a arrepentirse después de cometer un pecado. Este es
el segundo estadio de la vida humana, descrito por el Santo Coran como el
alma acusadora. Debe tenerse en cuenta, sin embargo, que una simple repri-
menda no basta para que un salvaje alcance el estado del alma acusadora. Es
necesario que tome conciencia de la existencia de Dios, hasta tal punto, que ya
no considere como acto sin motivo su propia creacién por El, para que la
comprension de lo Divino estimule sus verdaderas cualidades morales. Con
este proposito Dios Exaltado nos revela la necesidad de comprender lo Divino,
y toda moral da lugar a un resultado que puede originar confort o dolor espiri-
tual en esta vida y que se manifestara claramente en el mas alld. En resumen,
al alcanzar el estadio del alma acusadora, el hombre adquiere tal grado de
razén y conciencia que se reprende a si mismo cualquier acto injusto, y desea
realizar buenas acciones. En este estadio el hombre empieza a mostrar altas
cualidades morales.

La Distincion entre Jalq (creacién) y Julg (moral)

Jalg denota el nacimiento fisico, y Julg el nacimiento interno. Como el naci-
miento interno se perfecciona a través del desarrollo moral y no simplemente a
través de la obediencia a los impulsos naturales, Julq implica cualidades mora-
les y no impulsos naturales. Cabe destacar que la creencia popular de que las
cualidades morales consisten solamente en la mansedumbre, la cortesia y la
humildad, esta totalmente equivocada. La verdad es que a cada accién fisica le
corresponde una cualidad interna moral; por ejemplo, caen lagrimas de los
ojos cuando se llora, y a esta accién fisica corresponde una cualidad interna
llamada ternura, y esta cualidad, una vez sometida al control de la razén, y
debidamente utilizada, asume el caracter de cualidad moral. Del mismo modo,
cuando el hombre emplea sus manos para defenderse contra un ataque ene-
migo, a esta accion fisica corresponde una cualidad llamada valor. Al ejercerse
esta cualidad en el lugar adecuado y la ocasién debida, se llama cualidad
moral. Igualmente, el hombre desea salvar al oprimido del opresor, o proteger
al desamparado o al hambriento, o servir la humanidad de alguna manera. A
todos estos actos corresponde la cualidad interna de compasién. Cuando un
hombre castiga a un malhechor, existe una cualidad interna llamada venganza.
Hay ocasiones en las que un hombre atacado no desea atacar a su vez, y se
abstiene de actuar. En tales casos la abstencion corresponde a la cualidad de
laindulgencia y la paciencia. Cuando el hombre emplea sus pies y sus manos,
su cerebro o su fortuna, para fomentar el bienestar de otros seres humanos,
dichos actos reflejan la cualidad de benevolencia. Por lo tanto, cuando una
persona muestra todas estas cualidades en el lugar y momento debidos, se
califican de cualidades morales. Dios Glorioso se ha dirigido al Santo Profeta,
la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él, con las siguientes palabras:
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“En verdad tU posees altas cualidades morales” (68:5). Esto significa que en
la persona del Santo Profeta se unfan todas las altas cualidades morales:
Caridad, valor, justicia, clemencia, bondad, sinceridad, longanimidad, etc. En
resumen, todas las cualidades naturales del hombre—cortesia, modestia, inte-
gridad, benevolencia, celo, perseverancia, castidad, piedad, equidad,
compasion, valor, generosidad, paciencia, tolerancia, bondad, sinceridad, leal-
tad, etc.—manifestadas en el momento debido, y sometido a los dictados de la
razoén vy la reflexién, serian consideradas como cualidades morales. En reali-
dad son estados naturales e impulsos humanos, que llegan a ser cualidades
morales al ser ejercidos voluntaria y debidamente. El progreso es una
caracteristica natural del hombre, y por lo tanto la verdadera religién, la buena
compaiia y los preceptos virtuosos transforman sus impulsos naturales en
cualidades morales. EI hombre no comparte esta caracteristica con ningin
animal.

La primera reforma: Los Estados Naturales del Hombre

Ahora consideraremos la primera de las tres reformas inculcadas por el
Santo Coran, que conciemne al estado natural del hombre. Esta reforma trata
de lo que se suelen llamar los buenos modales, es decir, las normas sociales
que moderan las condiciones naturales de los salvajes, como comer, beber,
casarse, etc., elevdndolas a un nivel justo de aceptacion social y apartando a
los salvajes de su existencia animal. Acerca de este punto, el Santo Coran
establece:
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“Se os prohiben vuestras madres, y vuestras hijas, y vuestras hermanas, y
las hermanas de vuestros padres, y las hermanas de vuestras madres, y las
hijas de vuestros hermanos, y las hijas de vuestras hermanas, y vuestras
madres de leche, y vuestras hermanas de leche, y las madres de vuestras
esposas, y vuestras hijas nacidas de vuestras esposas con las que habéis
cohabitado pero si no habéis cohabitado con ellas no hay pecado y las
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esposas de vuestros hijos de vuestra sangre. Asimismo se os prohibe tener por
esposas a dos hermanas al mismo tiempo; pero lo pasado, pasado est&” (4:24)

“Se os prohibe heredar de mujeres contra su voluntad” (4:20).

“Se os prohibe casaros con las que se casaron vuestros padres, aunque si
ocurrié en el pasado se excusa” (4:23).

“Se os autorizan las mujeres creyentes virtuosas, y las mujeres virtuosas de
entre aquellos a los que se revel6 el Libro antes que a vosotros, siempre que
les ofrezcais la dote y que contraigais matrimonio legalmente, sin cometer fomi-
cacion y sin tomar amantes secretos” (5:6). En los tiempos de la ignorancia si un
hombre no tenia hijos permitia a su esposa cohabitar con otro hombre con el fin
de tener hijos. El Santo Coran prohibié esta costumbre, a la que la frase “tomar
amantes secretos” se refiere. También dice el Santo Coréan: “No os suicidéis”
{4:30), y “no matéis a vuestros hijos” (6:152). “No entréis sin permiso como
salvajes en casas que no sean las vuestras, hasta que no recibais permiso, y
habiendo obtenido permiso saludad a los que viven alli con el deseo de paz. Si
no halldis a nadie en la casa, no entréis hasta que no recibais permiso. Si el
dueno de la casa os manda regresar, entonces regresad” (24:28-29).

“No entréis en las casas saltando por los muros, sino entrad por las puertas”
(2:190).

“Cuando se os salude, saludad con un saludo mejor” (4:87).

“El alcohol, los juegos de azar, los idolos y las flechas adivinatorias son
abominable obra de Satanas: Asi pues, apartaos de ellos” (5:91).

“Se os prohibe la carne de un animal muerto, y la sangre, y la camne de
cerdo, y todo lo que se sacrifique invocando otro nombre que no sea el de Dios,
y la carne de todo animal estrangulado, matado de un golpe o por una caida o
por los cuernos de otro animal, y toda carne comida por los animales de presa,
o sacrificada a idolos, porque es carrona” (5:4). “Si te preguntaran qué es lo
que se puede comer, di que se puede comer todo lo bueno” (5:5). Absteneos de
carrofia y todo lo que se asemeje a la carrofia, y de todo lo impuro.

“Cuando se os pida que hagais sitio a los demas en vuestras asambleas,
dejadselo para que se sienten; y cuando se os pida que os levantéis, levantaos
inmediatamente” (58:12). “Comed de todo lo permitido y lo puro, como carne,
legumbres, verduras, etc., pero no sedis inmoderados en ningun aspecto”
(7:32). “No habléis por hablar, sino sélo lo que requiera la ocasion” (33:71) .

“Mantened limpios vuestros vestidos, limpiad vuestros cuerpos de la sucie-
dad, y vuestras casas y vuestras calles y todos aquellos sitios donde os sen-
téis” (74:5-6).

“No hables ni demasiado alto ni demasiado bajo. Camina a paso moderado,
ni muy rapido ni lento, excepto cuando la ocasién requiera que camines de otro
modo” (31:20).

“Cuando salgais de viaje preparaos bien y llevad las provisiones necesarias
para no tener que recurrir a la mendicidad” (2:198). “Al cohabitar con vuestras
esposas, purificaos bafiandoos” (5:7).



16 LA FILOSOFIA DE LAS ENSENANZAS DEL ISLAM

“Cuando comais, compartid vuestra comida con los que os piden comida, y
también con los perros y otros animales y péjaros” (51 :20).

“No hay nada malo en que os caséis con huérfanas pupilas vuestras, pero si
teméis caer en la tentacién de tratarlas injustamente porque son huérfanas,
entonces casaos con mujeres que tengan padres u otra familia que las prote-
jan, mujeres que os respetaran y a las que cuidaréis. Os podéis casar con dos,
tres o cuatro mujeres, siempre que asegursis la igualdad entre ellas. Si teméis
no poder hacerlo, entonces casaos con una mujer, aunque necesitéis mas de
una. Se impone un limite de cuatro para evitar volver a vuestra antigua costum-
bre de casarse con centenares de mujeres, y para no caer en la tentacién de
relaciones ilicitas. Entregad la dote voluntariamente a vuestras esposas” (4:4-5).

Esta es la primera reforma del Santo Coran, mediante la cual se eleva al
hombre de su estado natural salvaje al estado de un ser social civilizado. En
estas ensefianzas no hay mencién de las cualidades morales superiores. Se
atafie tan sélo al comportamiento humano elemental. Se precisaban estas
ensefianzas porque el pueblo cuya reforma se contemplaba al enviar al Santo
Profeta, la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él, se hallaba en un estado
extremo de barbarie. Era necesario que se les ensefiase las normas elementa-
les de comportamiento humano.

Por qué se prohibe la carne de cerdo

Cabe destacar en este contexto que, a través del mismo nombre del animal,
Dios nos ha sefialado la razén por la que se prohibe su carne. La palabra drabe
para “cerdo” es Jinzir, nombre compuesto de Janz y Ara, que significa “Lo veo
muy sucio”. Asi, el nombre que Dios dio a este animal sefiala su impureza. Es
una coincidencia curiosa que en hindi este animal se llame Suar, nombre
compuesto de Su y Ara. Esto también significa “Lo veo muy sucio’. No es
sorprendente que la palabra drabe Su se halle en el idioma hindi. Hemos
establecido en nuestro libro Minanur Rahman que el drabe es la madre de
todos los idiomas, y que muchas palabras arabes se en cuentran en todos los
idiomas. Suar es por lo tanto, una palabra drabe, y su equivalente en hindi es
bad. El animal también se llama bad en hindi. No cabe duda de que en la época
en que el arabe era el idioma universal, se conocia este animal con el nombre
arabe, sinénimo de Jinzir, y asi ha continuado hasta nuestros dias. Es posible
que en su forma sanscrita la palabra se haya transformado, pero la verdadera
palabra es Jinzir, y proclama su propio sentido. No es necesario aqui discutir la
suciedad de este animal. Todos sabemos que come cosas impuras y es total-
mente desvergonzado. Por lo tanto es obvio el motivo de su prohibicion,
pues segun las leyes naturales, su carne corromperia el cuerpo y el alma
de quien lo comiera. Como ya hemos establecido, los alimentos afectan al
alma de una persona, y no cabe duda de que la carne de un animal tan
sucio tambien seria sucia. Incluso en épocas pre-islamicas, los médicos
griegos opinaban que la carne de este animal danaba sobre todo la facul-
tad de modestia y producia desverguenza. Por la misma razén la ley isldmica
también prohibe el comer carrofia, porque ejerce un efecto adverso sobre
las cualidades morales. Y también es perjudicial para la salud fisica.
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Aquellos animales cuya sangre permanece en su interior, como los que mue-
ren estrangulados o matados a golpes, son, en realidad, carrofia. Es obvio que
la sangre de tal animal se corrompe rapidamente, corrompiendo toda la carne.
Tras recientes investigaciones se ha podido demostrar que los gérmenes de la
sangre extienden la corrupcién por toda la came del animal muerto.

L.a condicion moral del hombre

La segunda parte de la reforma Cordnica consiste en la regulacion de las
condiciones naturales, con el fin de convertirlas en altas cualidades morales.
Este es un tema muy amplio. Si intentdramos tratarlo detenidamente aqui, la
ponencia se extenderia tanto que no podriamos leer ni la décima parte en el
tiempo permitido. Por lo tanto hemos de limitarnos a la exposicién de algunas
cualidades morales, con la esperanza de que sirvan de ejemplo.

Las cualidades morales se comprenden bajo dos epigrafes. Primero, ias
cualidades morales que capacitan al hombre para abstenerse del mal; y se-
gundo, las cualidades morales que le capacitan para hacer el bien. La primera
categoria comprende las cualidades que impiden que un hombre dafie —con
su lengua, sus ojos, sus manos o por ctro érgano— la vida, el honor y la
propiedad del préjimo, o que albergue en su intencién hacerlo. La segunda
categoria comprende aquellas cualidades morales que estimulan al hombre a
ayudar a los demds, con respecto a su honor y su propiedad, utilizando su
lengua, sus manos, sus conocimientos o cualquier otro medio, para hacer
constar la gloria o el honor del préjimo. Estas cualidades también le permiten
perdonar al ofensor que le agrede del castigo fisico o del impuesto financiero
que justamente merece, o castigarle de tal forma que el castigo se trueque en
beneficio.

Las cualidades morales relacionadas con la abstencién del mal

Las cualidades morales que el verdadero Creador ha designado para la
abstencién del mal corresponden a cuatro nombres distintos en arabe, cuyo
vocabulario proporciona una palabra especifica para los distintos conceptos,
modos y costumbres humanos.

La primera de estas cualidades se llama lhsan, es decir castidad. Esta
palabra designa la virtud que corresponde a la facultad de procreacion de
hombres y mujeres. Se llama castos a los hombres o mujeres que se abstienen
del trato ilegal o sus preliminares, que llevan a la desgracia y la humillacion de
los culpables en este mundo, y al castigo en la otra vida, ademas de deshonrar
y perjudicar a sus familiares. Por ejemplo, si un hombre intentara seducir a la
esposa de otro, aunque su intento sélo constituyera la fase preliminar del
adulterio, incumbiria a un marido digno el divorciarse de su esposa por haber
aceptado ésta la atencion de un extrafio. Sus nifios también se verian profun-
damente afectados. El marido tendria que soportar todos estos perjuicios debi-
do a la mala conducta de un malvado.

Se ha de recordar que la cualidad moral de castidad sélo se aplica a
aquellas personas que, siendo fisicamente capaces de cometer el vicio, se
abstienen de hacerlo. Si no poseen tal capacidad, por ser menores de edad, o
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impotentes, o seniles, o por estar castrados, no se puede considerar su abs-
tencién del vicio como cualidad moral. Hay, en tales casos, una condicion
natural de castidad, pero —como hemos sefnalado varias veces— las condicio-
nes naturales no se pueden considerar como cualidades morales. Se convier-
ten en cualidades morales sélo cuando se ejercen o son susceptibles de ser
ejercidas en las ocasiones debidas, y cuando se someten a los dictados de la
razén. Por lo tanto, aunque observen la castidad, los menores y los impotentes
y todas aquellas personas que de alguna manera se privan a si mismas de
capacidad sexual, no merecen elogios por poseer esta cualidad moral, aunque
aparentemente estén llevando vidas castas. En todos estos casos, su castidad
es (nicamente una condicién natural. Como este vicio y sus preliminares pue-
den ser practicados tanto por hombres como por mujeres, el Santo Libro de
Dios contiene ensefianzas para los dos acerca de este punto. Dice:
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“Di a los creyentes que se abstengan de mirar de forma prohibida a las
mujeres cuya vista excita sus pasiones. Que se acostumbren a bajar la mirada.
Deben controlar sus sentidos. Que se abstengan de escuchar los cantos y las
voces dulces de las mujeres, y los relatos de su hermosura, porque asi se
mantiene mejor la pureza de sus miradas y de sus corazones. Di a las creyentes
que se abstengan de mirar de forma prohibida a los hombres, y de escuchar
sus voces apasionadas. Que oculten su hermosura, y no la descubran a nadie
fuera de los limites prescritos. Deben cubrir sus senos con velos mediante los
cuales cubran sus cabezas, oidos y sienes y que no muevan sus pies como
bailarinas. De este modo se protegeran ante cualquier tentacion” (24:31-32).

Otro método de librarse del mal es volverse a Dios, rogandole la proteccion
ante cualquier tentacién. También se ensefia: “No os atraiga el adulterio” (17:33).
Esto significa, que el hombre debe evitar las ocasiones que le arrastren hacia
esa direccion y se debe apartar de todos los caminos que conduzcan a este
vicio. El que se entrega a este vicio comete un acto de extrema perversidad. El
camino del adulterio es un mal camino, porque obstruye el progreso del hom-
bre hacia su meta, y dificulta el logro del objeto de la existencia. Los que no
encuentran esposa deben conservar su castidad por otros medios (24:34); por
ejemplo, ayunando, tomando alimentos ligeros o haciendo ejercicio.

Algunos adoptan el celibato, o se someten a la castracion o la clausura. Dios
no prescribe el monasticismo, y por eso aquellos que lo adoptaron no fueron
capaces de observar su disciplina (57:28). Esto significa que si el celibato y la
clausura hubieran sido impuestos por Dios, todos hubieran tenido que obser-
var tal disciplina, y la raza humana se habria acabado hace ya tiempo. Ade-
mas, la preservacion de la castidad por castracién u otro medio equivaldria a
una critica contra Dios, que dio al hombre la capacidad de procrear. El mérito
se halla en la abstencion de emplear esta capacidad cuando la ocasion es
inadecuada, por temor a Dios; y se convierte en doble mérito al emplear esta
capacidad en el lugar y momento debidos. Al destruir la capacidad, el hombre
se priva de los dos beneficios. El mérito depende de la posesion de la capaci-
dad, y de su regulacién. ¢{Qué aprecio merece la persona que ha perdido
aquella capacidad, y se ha convertido de nuevo en nifio? ¢Es digna de mérito
la castidad de un nifio?

Cinco remedios contra la indecencia

En estos versiculos, Dios Exaltado no sélo nos facilita excelentes ensefian-
zas para llegar a la castidad, sino también nos proporciona cinco remedios
contra la indecencia. Son: abstenerse de mirar de forma prohibida a los ajenos,
abstenerse de escuchar sus voces y relatos de su belleza; evitar las ccasiones
en las que se tema verse tentado a cometer este vicio; y controlarse durante el
celibato, mediante ayunos, alimentos ligeros, etc.

Podemos asegurar con plena confianza que estas excelentes ensefianzas y
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los medios para obedecerlas, contenidos en el Santo Coran, son privativos del
Islam. Ha de tenerse en cuenta que puesto que la condicién natural del hom-
bre, fuente de sus pasiones, es tal que no puede dominarla sin una transforma-
cién total, es natural que se exciten sus pasiones peligrosamente cuando se
ofrezca la ocasfon para cometer este vicio. Por lo tanto, Dios Exaltado no nos
autoriza a mirar libremente a las mujeres, ni a contemplar su belleza, ni obser-
var sus movimientos al bailar, etc., aunque lo hagamos con miradas puras.
Tampoco nos ensefia a escuchar sus cantos, ni relatos de su belieza, con tal de
hacerlo con oidos puros. Nos ensefna a abstenernos de mirar, por puras que
sean nuestras intenciones, y nos prohibe escuchar sus voces dulces y los
relatos de su hermosura, aunque sea con corazén puro. Nos ensefia a despre-
ciar estas cosas igual que despreciamos la carrofia, para que no tropecemos.
Porque es cierto que tarde o temprano la mirada libre provocaria nuestra
caida. Como Dios Exaltado desea que nuestros ojos, corazones y todo nuestro
cuerpo se queden siempre puros, nos ha dado esta excelente ensefianza. No
hay duda de que las miradas libres nos llevan al peligro. Si ofrecemos pan
tierno a un perro hambriento, seria un vano deseo esperar que el perro no le
hiciera caso. Dios Exaltado, pues, deseaba que no se presentara ninguna oca-
sién para el ejercicio secreto de las facultades humanas, y que el hombre nunca
se viera enfrentado a nada que pudiera excitar en él tendencias peligrosas.

Esta es lafilosofia enla que se basan las normas islamicas referentes al uso
del velo. El Libro de Dios no pretende encerrar a las mujeres como presos, aun
que este sea el concepto que tienen aquellos que ignoran las normas isldmicas
reales. El propésito de estas normas es hacer que los hombres y las mujeres
se abstengan de mirarse libremente, y de lucir sus adornos y su hermosura.
Porque en esto reside el bien de ambos sexos.

Se ha de tener en cuenta que la restriccién de la mirada, el mirar solamente
lo debido, se llama en drabe ghadde basar, expresién empleada en este con-
texto del Santo Coran. No es digno de una persona piadosa que desea mante-
ner la pureza de corazén, que alce la mirada y mire en todas direcciones como
un animal. Es esencial que el hombre practique la costumbre de ghadde basar
en la vida social. Es una costumbre virtuosa, a través de la cual sus impulsos
naturales se convierten en cualidades morales superiores sin afectar a sus
necesidades sociales. Es esta cualidad la que en el Islam recibe el nombre de
castidad.

La segunda cualidad comprendida en la categoria de la abstencién del mal
es la que se denomina honradez o integridad. Consiste en no perjudicar a los
demas, apoderandose ilegalmente o deshonestamente de sus bienes. La
integridad es una de las condiciones naturales del hombre. Por esta razén, un
nifio que siga su impulso natural, y que no haya adquirido ninguna mala
costumbre, se opondra a mamar la leche de otra mujer que no sea su madre.
Si no se le designa una nodriza cuando esta recién nacido y todavia carece
de conciencia del mundo externo, resultara dificil para la nodriza criar al nifio.
Esta aversién a veces le causa grandes sufrimientos, llevandole en casos
extremos al borde de la muerte. ¢ Cudl es el secreto de tal aversion? Simple-
mente que el nifo no desea dejar a su madre y aceptar a alguien ajeno. No
cabe duda de que este habito infantil se halla en la raiz de toda
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honradez e integridad. No se puede atribuir la cualidad de integridad a nadie
cuyo corazén no esté lleno de odio hacia los bienes ajenos, como ocurre con
un nifio. Pero un nifno no siempre utiliza esta costumbre en la ocasion debida y,
como consecuencia, se impone grandes sufrimientos. El habito no es més que
una condicion natural que se muestra involuntariamente; no es por lo tanto una
cualidad moral —aunque sea la raiz de la cualidad moral de la integridad—. Del
mismo modo que no se puede calificar de piadoso ni digno de confianza a un
nifio que demuestre tal costumbre, tampoco se puede atribuir esta cualidad
moral a una persona que no practique este habito natural en la ccasién debida.
Resulta muy dificil llegar a ser una persona de integridad y digna de confianza.
Si una persona no guarda todas las normas de la integridad, no se le puede
denominar totalmente honrada o digna de confianza. A este respecto, Dios
Exaltado nos ha instruido en distintos aspectos de la integridad, en los siguien-
tes versiculos:
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“Y si entre vosotros hubiere propietarios menores o huérfanos, y si se temiere
que debido a su escaso juicio derrecharan sus bienes, debéis asumir el control
de éstos en calidad de consejero tutelar, y no entregarselos, puesto que todo el
sistema del comercio y de la seguridad social depende de la buena administra-
cién de la propiedad. Una parte de la renta producida por estos bienes ha de
dedicarse al mantenimiento de su propietario, y debéis ensenarle todos los
valores equitativos, que ayudaradn a desarrollar su razén y su entendimiento,
proporcionandole la formacién adecuada para que de esta forma no perma-
nezca inmaduro ni ignorante. Si es hijo de un mercader, puede ser instruido en
los negocios y el comercio, y si su padre tenia otro oficio o profesién podéis
instruile adecuadamente, examinandole regularmente para ver si hace pro-
greso. Y cuando llegue a la madurez, con aproximadamente dieciocho afios, y
advirtais que ha desarrollado la inteligencia suficiente para administrar sus
propios bienes, entregadselos. No los derrochéis mientras estan bajo vuestra
administracién, temiendo que cuando el propietario llegue a la madurez os lo
quite. Si el tutor es rico, se debe abstener de cobrar los gastos de administra-
cién de la propiedad; si es pobre, que tome la remuneracién debida.

Era costumbre entre los arabes el que los tutores de un huérfano utilizaran la
propiedad como capital para los negocios, asegurando de las ganancias el
porvenir del huérfano y dejando intacto el capital. El tutor cobraba una remune-
racion justa por administrar los bienes. Este versiculo se refiere a dicho siste-
ma. Ademds dice el Santo Coran: “Cuando entreguéis los bienes a su propieta-
rio, hacedlo ante testigos” (4:6-7).

Los que mueren dejando hijos menores de edad no deben testar en perjuicio
de los hijos. Los que se apoderan injustamente de los bienes de los huérfanos
devoran fuego, y seran devorados por las llamas del fuego infernal” (4:10-11).
Destacan los muchos aspectos de honradez e integridad expuestos por Dios
Exaltado en estos versiculos. Una persona realmente honrada tendra en cuen-
ta todas estas ensefanzas. Si esto no se realizara con perfecta inteligencia, la
honradez superficial de una persona ocultaria muchos engarios.

En otra parte se establece:
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“No os apoderéis deshonestamente de los bienes ajenos, ni ofrezcais vues-
tra riqueza como soborno a las autoridades, con el fin de adquirir injustamente
los bienes ajenos” (2:189). “Entregad los depodsitos a sus propietarios legales”
(4:59). “Al-lah no ama a los deshonestos” (8:59). “Cuando midais, dad la medi-
da justa, y pesad con balanza exacta y fiel” (17:36). “No defraudeis en vuestros
negocios con la gente; y no vayais por el mundo provocando desorden” (26:184).
Esto significa que no debemos andar por el mundo con malas intenciones,
robando bolsos u otras cosas, 0 apcderandonos ilegalmente de los bienes
ajenos. “No déis cosas sin valor a cambio de cosas buenas” (4:3); es decir, asi
como es ilegal la malversacion de fondos, también es ilegal la venta de mer-
cancias defectuosas, ocultando los defectos, y el cambio de articulos defectuo-
sos por articulos en buenas condiciones.

En todos estos versiculos, Dios Exaltado ha descrito las practicas desho-
nestas de forma tan comprensiva que no se omite ningun tipo de engafio. No
se limita a prohibir el robo, por si el necio pensara que aunque se prohibe el
robo se permiten otros medios ilegales de adquirir la propiedad ajena. La
verdadera sagacidad reside en prohibir todos los métodos injustos de apode-
rarse de los bienes ajenos. En resumen, la persona que no posee la cualidad
de integridad en todos sus aspectos no se puede considerar honrada, aunque
en ciertas cosas se comporte honradamente. Porque en tales casos se trata-
ria de su condicion natural, desprovista de la discriminacion razonable y de la
percepcion.

La tercera cualidad moral comprendida en la categoria de abstencion del
mal es la que en arabe se denomina hudnah o haun. Consiste en no causar
dano corporal a otro, y en vivir y comportarse pacifica y tranquilamente. No
cabe duda de que la mansedumbre y la tranquilidad son altas cualidades
morales, esenciales para la humanidad. El impulso natural que corresponde a
esta cualidad moral, cuya regulacion lo convierte en cualidad moral, es el
afecto que existe en el hombre desde su nacimiento. Es evidente que en su
estado natural el hombre no concibe la falta de tranquilidad ni la agresion. En tal
estado, el impulso afectivo que demuestra es la raiz de la tranquilidad y de la
mansedumbre, pero como no se practica deliberadamente, de acuerdo con los
dictados de la razén, no se considera cualidad moral. Sélo llega a ser cualidad
moral cuando una persona se esfuerza por no causar dano, y cuando practica
la mansedumbre y la tranquilidad en el momento debido, evitando practicarlas
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fuera de lugar. En este contexto, las ensefianzas Divinas nos aconsejan:
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“Esforzdos por fomentar el acuerdo entre vosotros” (8:2); “La paz es mejor”
(4:129); “Cuando ellos se inclinen a la paz, inclinate tu también (8:62); “Los
verdaderos siervos del Misericordioso pasan humildemente por la tierra” (25:64);
“y cuando se encuentran con algo mezquino, que podria provocar actos agre-
sivos, siguen su camino con dignidad” (25:73), es decir no adoptan una actitud
agresiva cuando se trata de un dafo muy superficial, ni hacen de las cosas sin
importancia un motivo de desacuerdo. La palabra “mezquino” empleada en
este versiculo denota el conjunto de palabras o acciones que, aunque
malintencionadas, causan poco dafio u ofensa. La mansedumbre exige que no
se preste atencion a tal conducta, y que se comporte con dignidad; pero si la
conducta de una persona llega a dafar la vida, el honor o la propiedad, enton-
ces la cualidad exigida no es la mansedumbre sino la indulgencia, de la que
mas tarde trataremos. “Si alguien se comporta mal con vosotros, debéis res-
ponder a la maldad con mansedumbre, y el que era vuestro enemigo se con-
vertirda en vuestro mejor amigo” (41 :35). En resumen, la tranquilidad y la
mansedumbre exigen que no se dé importancia a cosas banales, que no
constituyen mas que nimiedades inofensivas.

La cuarta cualidad moral comprendida en la categoria de la abstencion del
mal es la cortesia o la expresién cordial. El impulso natural, la raiz de la que
brota la cualidad moral, es la alegria. Un nifio, antes de saber expresarse con
palabras, muestra alegria como sustituto de la cortesia y los buenos modales.
Esto demuestra que la raiz de la cortesia es la alegria, que es una facultad
natural y se convierte en la cualidad moral de cortesia al utilizarse en la ocasién
debida. El Santo Coran nos enseia:
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“Decid a la gente lo que es bueno” (2:84); “Que ningtin pueblo se burle de
otro, pues puede que éste sea mejor que aquél. Que ningun grupo de mujeres
se ria de otro, pues puede que éste sea mejor que aquél. No difaméis a otros ni
les motejéis” (49:12). “Evitad las sospechas; no os espiéis ni os calumniéis
unos a otros” (49:13). “No culpéis a nadie sin tener pruebas de su culpabilidad,
y recordad que el oido, la mirada y el corazén seran llamados a rendir cuentas”
(17:37).

Las cualidades morales relacionadas con hacer el bien

La segunda categoria de cualidades morales comprende aquellas relaciona-
das con hacer el bien. La primera de estas cualidades es la indulgencia ¢ el
perddn. Aquél que ofende a otro, le causa dano o dolor, y por lo tanto merece
ser castigado, bien segun la ley —-medlante encarcelamiento o multa— o bien
directamente por la persona ofendida. Perdonarle, cuando el perdén sea lo
adecuado, seria hacerle un bien. En este sentido el Santo Coran nos ensena:
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“Aquellos que controlan su célera cuando son provocados, que perdonan los
defectos de otros cuando es oportuno” (3:135). “La recompensa del mal es el
castigo correspondiente; mas si alguien perdona al ofensor, y como conse-
cuencia le reforma, sin percibir dafio alguno, es decir, si hace uso del perdén
cuando es debido, aquél hallara su recompensa en Al-lah” (42:41).

Con estos versiculos no nos recomienda el Santo Coran la indulgencia
incondicional, ni la tolerancia del mal en todo momento, evitando castigar a los
ofensores en todas las ocasiones. Con sus versiculos no ensefia sino que una
persona debe considerar si la ocasion requiere el perdén o el castigo, eligiendo
la postura mas indicada tanto para el ofensor como para el publico. A veces el
ofensor se aleja del mal tras ser perdonado, pero otras veces es el perdén el
que le incita a continuar haciendo el mal. Por consiguiente Dios Exaltado nos
aconseja que no nos acostumbremos a perdonar ciegamente en todas las
ocasiones, sino que consideremos cuidadosamente cual de los dos
—el perdén o el castigo— seria el mds apropiado, es decir cudl de los dos
representaria la virtud, y nos pide que actuemos de acuerdo con tal considera-
cién. Hay personas que son tan rencorosas que nunca olvidan los dafios que
se les hizo a sus padres o lo largo de generaciones, y hay otras personas que
llevan el perdén y la indulgencia a tal extremo que a veces alcanzan el limite de
la desverguenza. La debilidad que supone en ellas el perdédn y la indulgencia
no es compatible con la dignidad, el honor, fos celos y la castidad. Su conducta
empanara su caracter y su perdén e indulgencia sélo le acarreara la desapro-
bacion de los demas. Por esta razén el Santo Corén hace hincapié en ia
importancia de practicar todas las cualidades morales en el lugar oportuno y en
la ocasién debida, condenando la préactica de cualquier cualidad moral en
momentos inadecuados.

Es esencial recordar que la indulgencia por si sola no constituye una cuali-
dad moral. Es un impulso natural que se encuentra incluso en los nifios. El nifio
olvida pronto el dafio que le puede hacer una persona sin tener motivo y
manifiesta carifio hacia ella, incluso si tal persona intentara matarle. Se entre-
tiene y se contenta con sus palabras halaguefias. Tal indulgencia no constituye
de ninguna manera una cualidad moral. Llegaria a ser cualidad moral cuando
se ejerciera en el lugar y el momento adecuados; de otro modo seria solamen-
te un impulso natural. Existen pocas personas capaces de distinguir entre un
impulso natural y una cualidad moral. Hemos sefalado repetidamente la distin-
cién existente entre una auténtica cualidad moral y una condicién natural. La
cualidad moral se ve condicionada por el lugar y la ocasién, mientras que el
impulso natural a veces surge cuando no es debido. La vaca es un animal
inofensivo, y la cabra es humilde, y sin embargo no les atribuimos estas cuali-
dades morales porque ambas carecen del sentido de la ocasién y el lugar. La
sabiduria divina y el Libro verdadero y perfecto de Dios han hecho que cada
cualidad moral esté supeditada al momento y al lugar para que su ejecucién
sea la adecuada.

La segunda cualidad moral en esta categoria es la equidad, la tercera la
benevolencia y la cuarta el afecto como el que se muestra a los familiares. Dios
el Glorioso ha dicho:
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“Esto significa que debemos devolver el bien por el bien, y ser benevolentes
cuando sea necesario, y hacer el bien con afan natural como si estuviéramos
entre familiares, cuando la ocasién asi lo requiera” (16:91). Dios Exaltado
prohibe la transgresion y el ejercicio de la benevolencia cuando no es debido, y
su omisién cuando el momento lo requiera; igualmente condena la falta del
afecto que se muestra a los familiares en la ocasion debida, y el exceso de
afecto cuando las circunstancias no lo requieran. Este versiculo establece tres
grados de bondad.

El primer grado consiste en devolver el bien por el bien. Este es el grado
inferior, e incluso un hombre vulgar puede lograr facilmente hacer el bien a sus
benefactores.

El segundo grado es quizas un poco mas dificil de alcanzar que el primero, y
consiste en tomar la iniciativa de hacer el bien a los demas por pura benevolen-
cia. Este es el grado intermedio. La mayoria de los hombres muestran benevo-
lencia hacia los pobres, pero esta benevolencia oculta cierto defecto, ya que la
persona que la muestra lo hace buscando la alabanza y el agradecimiento a
cambio de su caridad. Si en otra ocasién el objeto de la compasién se opone al
benefactor, éste le considera ingrato, o le recuerda su acto de caridad, hacien-
do que le resulte pesaroso. Dios Exaltado avisa a los benefactores:
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“No invalidéis vuestra limosna acompafandola de reproches o agravios”
(2:265). La palabra arabe que denota limosna (Sadaqgah) se deriva de la raiz
(sidg) que connota la sinceridad. Si la accién de dar limosna no se inspiraen la
sinceridad del corazén, entonces deja de ser limosna y se convierte en motivo
de ostentacién. Dado que los benefactores tienden a recordar a los beneficia-
rios sus actos de bondad, Dios Exaltado les previene contra ello.

El tercer grado de benevolencia es el afecto como el que se muestra a los
familiares. Dios Exaltado establece que en este grado no debe existir ninguna
idea de caridad, ni ningin deseo de gratitud, sino que el bien se debe hacer
por afecto verdadero, como el afecto de una madre hacia su hijo. Este es el
grado superior, mas alla del cual no se puede aspirar a nada. Pero Dios
Exaltado ha impuesto una condicién a todos estos grados: que el bien se
haga siempre en el momento y lugar adecuado. El versiculo arriba citado
afirma claramente que de no ejercitarse con gran cuidado, estas virtudes
tienden a degenerar en vicio. Por ejemplo, la equidad excesiva produce des-
agrado convirtiéndose en algo indecente. El abuso de la benevolencia seria



28 LA FILOSOFIA DE LAS ENSENANZAS DEL ISLAM

rechazado por la conciencia y la razén; el afecto entre familiares se convierte
en opresién. La palabra arabe que denota opresion es baghy, que también
denota la lluvia excesiva que destruye las cosechas. Asi pues, tanto la falta
como el exceso en la ejecucion de lo que es justo se considera como baghy. En
resumen, cualquiera de estas tres cualidades, ejercitadas indebidamente, se
convierte en vicio. Por esta razén la tres estan condicionadas por la oportuni-
dad. Ha de tenerse en cuenta que la equidad, la benevolencia y el afecto no
son, en si, cualidades morales elevadas. Son condiciones naturales del hom-
bre, facultades mostradas incluso por los nifios antes de que desarrollen la
facultad de razonar. La razén es una condicién en ejercicio de una cualidad
moral, y otra condicién es que todas las cualidades morales elevadas se ejerci-
ten en el lugar debido y la ocasién adecuada.

El Santo Coran nos proporciona varios consejos acerca de la benevolencia,
todos ellos referentes a la condicién del lugar y ocasion.
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“iOh creyentes! Dad limosna o dad por caridad de la riqueza que legalmente
adquiriérais”, es decir, aquella en la que no haya mezcla de bienes adquiridos
por robo, soborno, apropiacion indebida u otro medio deshonesto. “No déis por
caridad de lo que es indtil o impuro” (2:268).

“No invalidéis vuestra limosna con reproches ni agravios”, es decir no recor-
déis a los que hayais ayudado el bien que les hicisteis, ni les agraviéis, porque
de actuar asf vuestra bondad sera inutil. “No gastéis vuestra riqueza para que
os vean los demas” (2:265). “Sed benevolentes hacia el préjimo, porque Al-lah
ama a los benefactores” (2:196).

“Los virtuosos beberan de la copa templada con alcanfor” (76:6-7). La refe-
rencia al alcanfor significa que se borraran de sus corazones todos los deseos
ardientes e impuisos impuros del mundo. La raiz de la palabra arabe que
denota el alcanfor significa suprimir o cubrir, y por lo tanto indica que las
emociones impuras seran suprimidas, y los hombres virtuosos se haran puros
de corazén y se refrescaran con el frescor del entendimiento. “Entonces bebe-
ran del manantial que, gracias a sus esfuerzos, brotara de la tierra”. Esto indica
un profundo misterio de la filosofia del Paraiso. El que quiera comprender que
comprenda.

“Los verdaderos virtuosos son los que por amor a Al-lah dan de comer a los
pobres, los huérfanos y los cautivos, ofreciéndoles una parte de su propia
comida”, y asegurandoles: “No os imponemos ninguna obligacién, sino que 0s
ayudamos para que Al-lah esté contento con nosotros. No buscamos vuestra
recompensa ni agradecimiento” (76:9-10). Esto es prueba de que han alcanza-
do el tercer grado de la benevolencia, que dimana del afecto puro.

“Los virtuosos son los que por amor a Al-lah ayudan con su riqueza a sus
familiares, los que utilizan su dinero para educar y ensefiar a los huérfanos;
para proteger a los pobres de la miseria y el hambre; para servir a los viajeros
y a los que piden; para conseguir la libertad de los esclavos, y para aliviar el
peso que oprime a los deudores” (2:178).

“No son ni prédigos ni tacafos, sino que mantienen un equilibrio entre los
dos extremos” (25:68). “Unen lo que Al-lah ordend uniérase, y temen al Se-
fior” (13:22). “Los que piden y los que no pueden pedir tienen derecho sobre
sus riquezas” (51:20). Por “los que no pueden pedir’ se entiende los anima-
les, tales como los perros, los gatos, los gorriones, los bueyes, los burros, las
cabras y todas las criaturas que no pueden expresar con palabras sus necesi-
dades.



LA FILOSOFIA DE LAS ENSENANZAS DEL ISLAM 31

“No se niegan a dar limosna en tiempos de hambre y adversidad, sino que
siguen ayudando segun su capacidad” (3:135). “Dan limosna en secreto y en
publico” (13:23); en secreto para que no los vean los demas, y en publico para
que sirva de ejemplo a otros. “Ei importe destinado a obras caritativas debe
emplearse para ayudar a los pobres y a los necesitados; para la remuneracion
de los encargados de recoger y distribuir las limosnas; para librar al préjimo del
mal; para obtener la libertad de los esclavos, para el alivio de los deudores y de
los que sufren, y para ayudar a los que buscan a AiHah, por amor a El” (9:60).

“No podéis alcanzar el ultimo grado de la virtud sin gastar lo que mas
apreciéis en beneficio de! projimo” (3:93).

“Dad a los pobres, a los necesitados y a los viajeros lo que en tiempo de
necesidad precisen; pero no malgastéis vuestra riqueza” (17:27). Esta ense-
fianza tiene por objeto impedir que la gente gaste dinero innecesariamente en
bodas y nacimientos y otros lujos.

“Tratad con benevolencia a vuestros padres y a vuestra familia, a los huérfa-
nos, a los necesitados y a los vecinos, ya sean familiares o ajenos, a los
viajeros, a vuestros siervos y vuestros caballos, vuestras vacas y demés ani-
males. Esto es lo que Dios Vuestro Sefior ama. No ama a aquellos que ignoran
las dificultades de los demas, que son tacaios y recomiendan a los demas la
avaricia, ocultando sus riquezas y diciendo a los necesitados que no poseen
nada que puedan darles” (4:37-38).

El Verdadero Valor

Entre las condiciones naturales del hombre se encuentra una que se aseme-
ja al valor. Es ésta la condicién natural de valentia que conduce al nifio a poner
la mano en el fuego. En esta condicién el hombre se enfrenta intrépidamente a
tigres y otras bestias salvajes, y se dispone a combatir en solitario a un gran
numero de personas. Tal persona es considerada muy valiente. Pero se trata
solamente de una condicién natural que se encuentra incluso en los animales
salvajes y en los perros. El verdadero valor, una de las cualidades morales
elevadas, esta condiciocnado por el lugar y la ocasion, como nos ensefia la
Santa Palabra de Dios en los siguientes versiculos:
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“Los valientes son aquellos que son firmes en el infortunio, en las tribulacio-
nes y las batallas” (2:178); “Su constancia tiene como propésito la bisqueda y
el encuentro con Al-l ah, y no fa exhibicion de su valentia” (13:23). “Estan bajo
la amenaza de aquellos que se reGnen para perseguirles, y deberian sentir
miedo y sin embargo esto sélo fortalece su fe, y afirman “Al-lah es suficiente
para nosotros” (3:174). Su valentfa, por lo tanto, no es como la de los perros y
los animales salvajes, que proviene de sus instintos naturales y abarca un solo
aspecto. Su valentia tiene dos facetas. A veces su valentia personal les permi-
te luchar y vencer a sus propias pasiones; y a veces consideran apropiado
luchar contra un enemigo, y acometen contra él, no por el impulso de su pasién
excitada, sino para defender la verdad. No confian en si mismos, sino que
confian en Dios y se comportan con valentia. No salen de sus casas
insolentemente, y para que los demas los vean, ni siguiendo sus pasiones. Su
Unico proposito es complacer a Dios” (8:48).

Estos versiculos muestran que el verdadero valor deriva de la constancia.
Mantenerse firme ante todas las pasiones personales, ante todas las calamida-
des que atacan como enemigos, y no escaparse como un cobarde, es prueba
de un verdadero valor. Por lo tanto, existe una gran diferencia entre la valentia
humana y la de un animal salvaje. El animal salvaje reacciona de una sola
forma cuando se le provoca, pero el hombre que posee la verdadera valentia
puede elegir entre la confrontacién y la no resistencia, segun lo que requiera la
ocasion.

La Veracidad

Una de las cualidades naturales del hombre es la veracidad. Por regla
general, el hombre no desea mentir, a no ser que algin motivo egoista le
induzca a hacerlo. Siente repugnancia por la mentira y se resiste a recurrir a
ella. Siente desprecio y desagrado hacia aquél que se comprobé que mintio.
Pero esta tendencia natural no puede considerarse cualidad moral. Incluso los
nifios y los dementes la muestran. No se puede llamar veraz a una persona
mientras no deseche los motivos que le alejen de la verdad. El que dice la
verdad cuando sus propios intereses no se ven afectados, pero que esta
dispuesto a mentir cuando se trata de su honor, sus bienes y su vida, huyendo
de la verdad, no es superior a un nifio o a un demente. jAcaso los dementes y
los menores no dicen tal verdad? Apenas hay en el mundo quienes dirian una
mentira sin tener motivo. La veracidad que se abandona para evitar un dafio
amenazante no constituye una cualidad moral. La ocasion que mas exige que
digamos la verdad es aquella en |la que tememos perder la vida, los bienes o el
honor. En este contexto la ensefianza Divina establece:



LA FILOSOFIA DE LAS ENSENANZAS DEL ISLAM

1245315 o5 331 G g1 152252 5

L

T - LR K a ~‘{.» { »
oprren.@ P13 63335 15ue s (5131 5

- [ -’ A

P 1 P { P 19 .‘-
LE 335 ab $li= piall Giel 515

) -

L d
. 2
r&.‘:l
-
L d

Yo s LoTt s aw H
Gy 2 sl -O&-.;’Py')%“-é"""

N

-

I’."

. A2 S8r s AT 20T 2 <
(q: 85U U V88,3 SUE LAY 5

bl

(uraaly - ADIL 135 35 RGLL 1551555

Y e v

"a" L1
(v roB Al - 53N G38)Y

oL srte b
(rn';g.)‘).b\)b ¢§;JM',WM‘,

33

“Huid de la corrupcioén de los idolos, y del falso testimonio” (22:31). Esto nos
muestra que la falsedad es también un idolo, y que aquél que en ella confia

deja de confiar en Dios. De ahi que el que mintiese perderia a Dios.

“Cuando se os llame como testigos de la verdad, no os neguéis a ello”
(2:283), y “no ocultéis el testimonio verdadero, porque aquel que lo oculta tiene

un corazén malvado” (2:284).

“Cuando habléis, decid la verdad, y sed justos, incluso cuando el interfecto

sea vuestro pariente” (6:153).

“Sed estrictos al observar la justicia, y dad vuestro testimonio sélo por amor
a Al-lah, aunque tal ocasion perjudique a vuestros padres o a vuestros familia-
res, hijos, etc.”" (4:136). “No permitdis que la enemistad de la gente hacia
vosotros os conduzca a la injusticia o la falsedad” (5:9). “Los hombres y muje-
res veraces tendran una gran recompensa de Al-lah” (33:36). “Se ani-
man mutuamente a mantenerse siempre en la verdad” (103:4). “Los que no se

mezclan con los mentirosos” (25:73).
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La Paciencia

Una de las cualidades naturales del hombre es la paciencia ante las enfer-
medades y las aflicciones, a la que recurre después de muchas quejas y
lamentaciones. Es natural que un hombre grite y gima ante las aflicciones, y
que al final, tras desahogarse, emprenda la retirada. Ambas condiciones son
naturales, pero no son en ningln sentido parte de una cualidad moral. En este
contexto, la cualidad moral pertinente consiste en considerar cualquier pérdida
sufrida como medio de devolver a Dios lo que El nos habia otorgado, sin
quejarse de ello. Debemos afirmar que se trataba de un don de Dios, que El ha
retirado, y que nuestro deber es aceptar la voluntad de Dios. En este contexto
el Santo Coran nos advierte:
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En verdad, os probaremos con temor, con hambre, con la pérdida de vuestra
riqueza, vuestra vida o el fruto de vuestro trabajo; a veces, morirdn vuestros
queridos hijos; dad, pues, las buenas noticias a los perseverantes, que en la
adversidad no pierden la esperanza, sino que afirman “Nosotros pertenece-
mos a Dios, y somos Sus siervos, y volveremos a EI". Para ellos son las
bendiciones y la misericordia de su Sefior, pues son ellos los que han conse-
guido el camino de Dios (2:156-157).

Esta cualidad moral se llama paciencia, o acatamiento de la voluntad divina.
En cierto modo se podria llamar equidad o justicia. A lo largo de la vida de un
hombre, Dios Exaltado dispone miles de asuntos segtin los deseos de éste, y
le otorga infinidad de favores de manera que seria ingrato por parte del hombre
alejarse cuando Dios le pida que se someta a Su voluntad, mostrandose criti-
co, perdiendo su fe y eligiendo el mal camino, mostrandose descontento con
los deseos de Dios.

La Simpatia hacia la Humanidad

Entre las cualidades naturales del hombre se encuentra la compasién que
siente hacia la humanidad. Los fieles de todas las religiones muestran una
compasion natural hacia su propia gente, y muchos de ellos, bajo el impulso de
tal compasién, se comportan mal con otras personas, como si no les conside-
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raran seres humanos. Tal estado no puede describirse como cualidad moral.
Es un impulso natural que se encuentra incluso en los péjaros. Por ejemplo,
cuando muere un cuervo, acuden cientos de cuervos. Esta cualidad sélo llega
a constituir una cualidad moral elevada cuando se ejerce en la ocasion debida,
justa y equitativamente. Entonces constituye la gran cualidad moral designada,
tanto en arabe como en persa, como “Simpatia”. Dios el Supremo hace refe-
rencia a ésto en el Santo Coran, donde nos ensefia:
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“Ayudaos mutuamente en la piedad y en la rectitud, pero no coopereis en el
pecado ni en la transgresion” (5:3).

“No faltéis en servir al préjimo” (4:105)."No luchéis en defensa de los traido-
res” (4:108). “No defendais a los que persistan en su infidelidad. Al-lah no ama
a los pérfidos” (4:108)*.

La Busqueda de un Ser Supremo

Una de las condiciones naturales del hombre es su busqueda de un Ser
Supremo hacia Quien experimenta una atraccién inherente. Esto se manifiesta
en el nifio desde el momento de su nacimiento. Apenas nace, el nifio muestra
una caracteristica espiritual que le inclina hacia su madre, y que se inspira en
su amor por ella. Conforme se van desarrollando sus facultades, y su naturale-
za se va mostrando més abiertamente, esta cualidad natural incrementa su
intensidad. El nifio no encuentra sosiego mas que en el regazo de su madre.
Separado o alejado de ella, la vida del nifio se amarga. Ni una gran cantidad de
regalos le inducen a alejarse de su madre, en la que se concentra toda su
alegria. Entonces ¢cudl es la naturaleza de esta atraccion tan fuerte que el
nifio siente hacia su madre?

* Aqui Hazur menciona dos categorias de versiculos. En la primera categoria se incluyen
aquellos versiculos que tratan de la compasién hacia la creacion de Dios, con la idea de
colaborar en la realizacidn de buenas obras. En la segunda categoria, se discute el tema del
castigo del malhechor cuando la situacién lo justifica. Se pretende decir que la simpatfa por
la humanidad no significa que el culpable deba ser castigado simplemente por sus malas
acciones, sino que, de hecho, su castigo es un aspecto importante de la simpatia por la
humanidad antes mencionada. (Los editores).
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Esta es la auténtica atraccién que el Verdadero Creador ha implantado en la
naturaleza del hombre. La misma atraccién surge siempre que una persona
siente amor por otra. Es un reflejo de la atraccion hacia Dios, inherente en la
naturaleza humana, como si el hombre buscara algo que echa de menos, algo
de cuyo nombre ya no se acuerda, y que espera encontrar en una u otra de las
cosas con las que se ocupa de vez en cuando. El amor de una persona hacia la
riqueza, hacia sus hijos o su muijer, o la atraccién de su alma hacia una voz
musical, son todas ellas indicaciones de su bisqueda del Ser Amado. Ya que el
hombre no puede ver con ojos fisicos al Ser Invisible, Quien esta latente en
cada persona como la cualidad del fuego, aunque esté oculto, ni puede descu-
brirle a través del mero ejercicio de su imperfecta razén, éste se ha engafado
tristemente en su busqueda, y por equivocacién ha atribuido Su posicién a
otros. El Santo Coran nos proporciona en este contexto un excelente ejemplo:
el mundo se asemeja a un palacio con suelo de losas de cristal totalmente
lisas, bajo las cuales se precipita una corriente de agua. Todos los que contem-
plan este suelo creen, equivocadamente, que se trata de una corriente de
agua. Temen pisar el suelo como temen pisar una corriente de agua, aunque
en realidad se trata solamente de losas de cristal, lisas y transparentes. En
esta parabola, el suelo representa los cuerpos celestes —el sol, la luna, etc.—
detras de los cuales acta una fuerza enorme, como el agua que se precipita
debajo de las losas de cristal. Los que adoran los cuerpos celestes se equivo-
can al atribuir a los cuerpos celestes algo que en realidad procede del poder
que opera detras de ellos. Esta es la interpretacion del versiculo del Santo
Coran:
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“Es un gran palacio, cuyo suelo estd hecho de losas de cristal lisas”
(27:45) .

En resumen, como el Ser de Dios Exaltado, a pesar de su resplandor, esta
totalmente oculto, este sistema fisico que se extiende ante nuestros ojos no es,
por si solo, suficiente para permitirnos reconocer a este Ser. Por esta razon, los
que han dependido de este sistema, observando detenidamente su orden
perfecto y completo, junto con todas las maravillas comprendidas en él, y los
que han estudiado con profundidad la astronomia, la fisica y la filosofia , y han,
digamos, penetrado en los cielos y en la tierra, no han podido librarse de la
oscuridad de las dudas y sospechas. Muchos de ellos han caido en graves
errores, y se alejan cada vez mds en busca de sus quimeras ridiculas. Su
méxima afirmacién es que este gran sistema, reflejo de una gran sabiduria,
debe tener un Hacedor y, sin embargo tal afirmacién es incompleta, y tal
percepcion, deficiente. La afirmacion de que el sistema debe tener un creador
no equivale a la afirmacién de que El, en verdad, existe. Tal afirmacién no
puede satisfacer al corazdn, ni alejar las dudas. Tampoco representa la bebida
que satisface la sed humana natural de comprensién total. Es mas, esta com-
prensién deficiente es sumamente peligrosa, pues a pesar de tanto ruido, no
significa nada.

En resumen, si Dios Exaltado no confirma Su existencia a través de Su
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palabra, del mismo modo que la ha manifestado a través de Su obra, la mera
observacion de la obra no produce una satisfaccién completa*. Por ejemplo, si
nos encontramos ante una puerta cerrada con pestillo desde dentro, nuestra
reaccion inmediata es suponer que hay alguien dentro de la habitacion, que ha
echado el pestillo, ya que nos parece imposible que desde fuera se pueda
echar el pestillo por dentro. Pero si a pesar de llamar repetidamente a la puerta
durante varios ahos, no oyéramos nunca ninguna respuesta desde dentro,
nuestra suposicién de que hay alguien dentro tendrd que ser abandonada, y
nos veriamos obligados a deducir que el pestillo fue echado mediante algun
mecanismo ingenioso. Esta es la situacién a la que han llegado aquellos filéso-
fos cuya comprensién se limita a la observacién de la obra de Dios. Es una
equivocacién enorme imaginar que Dios es como un caddver enterrado en la
tierra, cuya recuperacion depende del hombre. Si Dios sélo hubiera sido des-
cubierto gracias al esfuerzo humano, seria vano esperar algo de El. Efectiva-
mente, durante toda la eternidad, Dios ha llamado al hombre, afirmando: Yo
estoy presente. Seria una gran impertinencia imaginar que Dios queda obliga-
do al hombre por haberle descubierto a través de su propio esfuerzo, y pensar
que sin los filésofos Dios hubiera seguido siendo desconocido.

Resulta igualmente necio preguntar cémo puede Dios hablar si no tiene
lengua con la que hablar. La respuesta es evidente: ;Acaso no ha creado la
tierra y los cuerpos celestes sin tener manos fisicas? ¢ No contempla el univer-
$0 sin ojos fisicos? ¢ No oye nuestras stplicas sin tener oidos fisicos?

Entonces ¢no es necesario que hable con nosotros? No es correcto afirmar
que Dios habl6 en el pasado pero no habla ahora. No podemos limitar Su
palabra ni Su discurso a ninguna época en concreto. Esté tan dispuesto hoy
como lo estuvo siempre a enriquecer a quienes Lo buscan con la fuente de la
revelacion, y las puertas de Su gracia estan tan abiertas hoy como en el
pasado. Es verdad, sin embargo, que, puesto que la necesidad de una ley
perfecta se ha cumplido, todas las leyes y las regulaciones se han completado.
También se han cumplido todas las profecias, alcanzando su perfecta expre-
sion en la persona de nuestro maestro y sefior, el Santo Profeta, la paz y las
bendiciones de Al-lah sean con él.

La Razén de la Apariclon del Santo Profeta en Arabia

La sabiduria divina determiné que la luz de la Gltima guia divina surgiera de
Arabia. Los arabes son descendientes de Ismael, desterrado de Israel y dejado
por la sabiduria divina en el desierto de Paran (Faran), que en &rabe significa
“dos fugitivos”. Los descendientes de Ismael fueron divididos de Bani Israel por
el mismo Abraham, y no participaron en la ley de la Tord, ya que estaba escrito
que no heredarian de Isaac.

De este modo fueron abandonados por aquellos que fueron sus allegados, y
no tuvieron relaciones con ningun otro pueblo. En todos los demas paises se
hallaron indicios y senales de culto y de mandamientos que coincidian en

* Esto significa que sin la Palabra de Dios, la visién, contemplacién e introspeccién de las
leyes de la Naturaleza no puede ser suficiente. (Los Editores).
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indicar que sus pueblos habian recibido en el pasado ensefianzas de los
profetas. Arabia era el unico pais en que tales ensefanzas seguian total-
mente descondcidas, y por lo tanto era el mas atrasado de todos los paises. A
Arabia le llegé el turno al final, y recibié el don de la legislacion profética
universal, permitiendo a todos los paises compartir de nuevo las bendiciones
del Profeta, y eliminando todos los errores que entretanto se habian extendido
entre los pueblos. El Santo Coran es el Libro Perfecto que emprendio la totali-
dad del proyecto de la reforma humana, y por lo tanto no se dirige a un solo
pueblo. Se propone la reforma de todos, y expone todos los estadios del
desarrollo humano. Ensefia a los salvajes los modales y costumbres de la
humanidad, y a continuacién les inculca las cualidades morales elevadas. No
hacen falta, por lo tanto, mas libros que el Santo Coran.

Lo que el mundo debe al Santo Coran

El don del Santo Coran a la humanidad consiste en exponer la distincién
entre el estado natural del hombre y sus cualidades morales, y no contentarse
con conducir al hombre desde su condicion natural hasta el palacio elevado de
las cualidades morales superiores, sino también en abrir las puertas de la
comprensién sagrada que eleva al hombre a la excelencia espiritual. De este
modo, expone de manera ejemplar los tres tipos de ensefanza que ya hemos
mencionado. Al comprender todas las ensefianzas necesarias para la forma-
cidn religiosa, afirma haber cumplido con esta funcién hasta la perfeccién.
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“En este dia he perfeccionado vuestra religiéon para vuestro bien, y he com-
pletado Mis favores hacia vosotros, y he tenido a bien establecer el Islam como
vuestra religion” (5:4). Esto significa que en el Islam se alcanza el apogeo de la
religién, en el que el hombre se debe entregar plenamente a Dios, buscando la
salvacién mediante el sacrificio de si mismo por amor a Dios, y no por otro
medio, y demostrando este movil y determinacién en su comportamiento. En
este estadio todas las excelencias alcanzan su perfeccion. Asi, el Santo Coran
nos presenta al Dios a quien los filosofos nc supieron identificar. El Coran
adopta dos métodos para alcanzar la comprensién de Dios. El primero consiste
en fortalecer e iluminar la razén humana, con el fin de aducir razones en apoyo
de la existencia de Dios, para que el hombre no incurra en el error. El segundo
es el método espiritual del que trataremos en la tercera consideracion.

Pruebas de la Existencia de Dios

A continuacion destacaremos las excelentes e incomparables pruebas de la
existencia de Dios contenidas en el Santo Corén Dice asi:
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“Nuestro Senor es El que dio a todas las cosas sus facultades apropiadas, y
las encaminé hacia el logro de sus objetivos” (20:51). Si tenemos en cuenta el
contenido de este versiculo y consideramos la forma del hombre, y de todos
los animales de la tierra y el mar, y de los pajaros, nos sorprende el poder de
Dios, que ha dado a cada cosa su forma apropiada. Este es un tema muy
amplio, y pedimos a nuestros oyentes que mediten profundamente acerca de
él.

La segunda prueba de la existencia de Dios que nos proporciona el Santo
Coréan es que Dios es la causa final de todas las causas. Dice:
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“Tu Senior es la causa final de todas las causas” (53:43). La observacion nos
demuestra que el universo entero forma parte de un sistema de causa y efecto.
Este sistema se halla en las raices de todo el conocimiento. Ninguna parte de
la creacion existe fuera de este sistema. Hay cosas que son raices de otras, y
hay cosas que son ramas. Una causa puede ser primaria, 0 puede ser efecto
de otra causa, que a su vez es efecto de otra causa, etc. Ahora bien, resulta
imposible que en este mundo finito, este sistema de causas y efectos sea
infinito, sin limites. Tenemos que reconocer que debe acabar en una causa
final. Esta causa final es Dios. Este versiculo:
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expone sucintamente el argumento, y afirma que el sistema de causa y efecto
acaba en Dios.
Otra prueba de la existencia de Dios contenida en el Santo Coran es:
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Esto significa que “el sol no puede alcanzar a la luna, ni la noche, manifesta-
¢cién de la luna, puede aventajar al dia, manifestacion del sol. Ninguno de ellos
puede moverse fuera de su 6rbita” (36:41). Si este sistera no tuviera regula-
dor, todo acabaria en caos. Esta prueba resulta muy convincente para los
astronomos. Son tantos los cuerpos celestes que ruedan por el espacio que la
mas minima desviacion de sus 6rbitas provocaria la destruccién del mundo.
Sin duda, el hecho de que estos cuerpos no choquen ni modifiquen su veloci-
dad, ni se desvien de su curso, ni se desgasten durante un periodo tan largo, ni
sufran ninguna averia en su maquinaria, constituye una manifestacion impre-
sionante del poder divino. De no funcionar bajo la supervision de un Autor
Supremo, ¢como se explica que un sistema tan inmenso siga en marcha sin
ayuda alguna durante innumerables afios? En otra parte del Santo Coran, Dios
Exaltado alude a esto con las palabras:
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“¢,Puede caber duda acerca de la existencia de Dios, Que ha creado los
cielos y la tierra? (14:11).
Presenta otra prueba sutil de Su existencia en las palabras:
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“Todo cuanto hay en la tierra, esta sujeto a perecer, y sélo quedard el rostro
de tu Sefior, Amo de la Gloria y del Honor” (55:27-28). Suponiendo que la tierra
fuera reducida a la nada, y los cuerpos celestes destruidos, y todo se extinguie-
ra por una explosién que borrara todo indicio de dichos cuerpos, la razén y la
conciencia pura dictarian que tras toda la destruccion sobreviviria Uno que no
podria ser destruido, que permaneceria inmutable en Su estado original. Este
Uno es Dios, Quien ha creado todo lo mortal y Quien es inmune a la mortali-
dad.

Otra prueba de Su existencia que Dios nos revela en el Santo Coran es: Dios
pregunté a las almas:
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«¢No soy Yo vuestro Senor?, y ellas contestaron “Asi es”» (7:173). En este
versiculo, Dios Exaltado expone, en forma de pregunta y respuesta, la caracte-
ristica que ha conferido a las almas; que por su propia naturaleza ningtn alma
puede negar la existencia de Dios. Los que niegan a Dios lo hacen porque no
encuentran pruebas de Su existencia segun sus propios caprichos. Y sin em-
bargo, reconocen que para cada cosa que se crea, debe haber un creador. No
hay en el mundo nadie tan necio como para afirmar, si cae enfermo, que su
enfermedad no tiene causa. Si el sistema del universo no estuviera compuesto
de causa y efecto, no seria posible preveer la venida de un tornado, o un eclipse
solar o lunar, 0 que un paciente muriera a cierta hora, o que una enfermedad se
viera agravada por otra al llegar a cierta fase. Por esta razén, un filésofo que
niega la existencia de Dios, en realidad la esta afirmando, porque él, como
nosotros, busca las causas de los efectos. Esto constituye hasta cierto punto
un reconoccimiento, aunque dista de ser perfecto. Ademds, si a quien negara la
existencia de Dios se le pudiera insensibilizar, de tal modo que quedara bajo el
dominio completo de Dios, desechando todos los deseos, impulsos y emocio-
nes de su vida en este mundo, entonces reconoceria la existencia de Dios, y no
la seguirfa negando. Esto esta confirmado por expertos eminentes. El versicu-
lo arriba citado también indica que la negacion de la existencia de Dios sodlo
constituye una manifestacién de la vida terrenal de los hombres, ya que la
verdadera naturaleza del hombre admite plenamente Su existencia.
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Los Atributos de Dios

Hemos expuesto sélo estas pocas pruebas de la existencia de Dios, con la
esperanza de que sirvan de ejemplo. A continuacion consideraremos los atri-
butos de Dios, hacia Quien nos llama el Santo Coran. Son los siguientes:
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Esto significa que Dios es Unico y sin companero, y que nadie mas que El es
digno de culto y obediencia. Se hace esta afirmacion porque si El tuviera
companero podria existir el temor de que un rival le superara, en cuyo caso la
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divinidad siempre estaria en peligro. La afirmacion de que nadie mas que El es
digno de culto significa que El es tan perfecto, y Sus atributos tan excelentes y
elevados, que si tuviéramos que elegir un dios del universo de atributos perfec-
tos, o si tuviéramos que considerar los atributos mejores y mas elevados que
Dios debiera poseer, El estaria por encima de todo lo que pudiéramos imagi-
nar, por encima de todos sus rivales. Asi es Dios, y seria totalmente equivoca-
do mezclar compafieros en Su culto. El es el Conocedor de lo invisible, es
decir, sélo El se conoce a si mismo. Nadie puede comprender su Ser. Podemos
comprender enteramente el sol y la luna, pero no podemos comprender ente-
ramente a Dios. El es el Conocedor de lo visible, porque nada le esta oculto. No
se puede imaginar que El ignore nada. El tiene a la vista todas las particulas
del universo, pero el hombre no posee una visién tan completa. Dios sabe
cuando puede romper este sistema y originar el Juicio. Nadie més sabe cuan-
do ocurrira esto. S6lo Dios tiene conocimientos de tales sucesos. Se dice: El es
el Clemente. Esto significa que antes de crear los seres animados, y antes de
que realicen cualquier acto, El les proporciona todo, no en pago de lo que Le
hayan hecho, ni por otro motivo, sino por Su pura bondad; por ejemplo, El creé
el sol y la tierra, y otras muchas cosas, para nuestra felicidad antes de crearnos
a nosotros, y antes de que nosotros realizaramos ninguna accién. Esta bondad
divina se designa Rahmaniyyat en el Libro de Dios, y por esta razén se llama
Rahman a Dios Exaltado. El recompensa plenamente las buenas acciones, y
no desprecia el esfuerzo de nadie. Debido a este atributo El se llama Rahim, y
el atributo se denomina “Rahimiyyat”.

Ademas se dice:

“El es el Sefior del dia del Juicio” (1:4). Esto significa que El, personalmente,
recompensa a todos. No ha transferido a ningtin otro Su dominio de la tierra y
de los cielos, a fin de apartarse totalmente de sus relaciones con Su creacion;
ni ha confiado a ningun otro la determinacién de la recompensa para todas las
cosas y en todos los tiempos.

A continuacion se dice:
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“El es el Soberano sin defecto” (59:24). Es evidente que la soberania
humana no esta libre de defectos. Por ejemplo, si todos los stbditos de un rey
terrenal dejaran su pais para emigrar a otro, se acabaria su soberania. O si
todos los subditos sufrieran hambre, ¢cémo se podrian recaudar los impues-
tos? O si los sUbditos le preguntaran qué atributo tenia él que ellos no tuvieran
y que justificara su deber de obedecerle, ;qué les podria contestar? Pero la
soberania de Dios estd libre de todo defecto. El puede destruir todo en un
momento y crear otro reino. De no ser Creador Omnipotente, Su reino no
hubiera perdurado sin injusticia. Por ejemplo, habiendo perdonado y salvado
a los pueblos del mundo una vez, ;coémo podria adquirir otro mundo? ¢Hu-
biera intentado devolver al mundo a los que ya habia salvado,
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para probarlos nuevamente? ¢Hubiera revocado tan injustamente Su perdény
Su salvacién? En ese caso, Su divinidad habria resultado defectuosa, y se
habria convertido en rey imperfecto, igual que los reyes terrenales que no
dejan de promulgar nuevas leyes para su pueblo. y que pierden la paciencia
muchas veces; y cuando en su egoismo ven que no pueden seguir sin cometer
injusticias, las cometen sin escrdpulos. En los reinos terrenales, por ejemplo,
se considera admisible hundir un bote pequenio, con todos sus tripulantes, para
afianzar la seguridad de un barco més grande, pero Dios esta libre de tales
obligaciones. De no haber sido Omnipotente y de no haber tenido el poder de
crear algo a partir de la nada, Dios se hubiera visto obligado a recurrir a la
injusticia, como hacen los reyes débiles, o se hubiera aferrado a la justicia,
perdiendo su divinidad. El barco de Dios sigue su viaje, basando su poder en la
justicia.

El siguiente atributo de Dios es que El es la Fuente de la Paz. Es decir, El
estd libre de todos los defectos, desgracias y calamidades, y proporciona la
seguridad de todos. Si El hubiera sido presa del sufrimiento, si Su pueblo
hubiera podido matarle, 0 Sus designios se hubieran frustrado, ;cémo se
hubieran podido consolar los corazones de la gente con la conviccidn de que El
los libraria de sus desgracias?

Dios Exaltado describe la condicién de las falsas deidades en las siguientes
palabras:
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“En verdad, aquellos a quienes invocdis en vez de Al-lah, no pueden ni
siquiera crear una mosca, aunque para tal objeto se reunieran todos; y si la
mosca se llevara algo suyo, no se lo podrian quitar. Sus adoradores carecen
de inteligencia, y las deidades carecen de poder. ;Pueden éstas ser dioses?
Dios es mas poderoso que todos los poderosos. Es el Potente que supera a
todos. Nadie puede capturarle ni matarle. Los que cometen estos errores no
tienen un verdadero concepto de los atributos divinos” (22:74-75).

Ademads, Dios es el Deparador de Seguridad, y nos proporciona pruebas de
Sus atributos y Su Unidad. Esta es una indicacion de que el que cree en el
verdadero Dios no se averguenza de cualquier compaiiia, ni ha de avergon-
zarse ante Dios, porque dispone de pruebas concluyentes. Pero el que cree
en un falso dios se halla profundamente turbado. A todo lo que carece de



44 LA FILOSOFIA DE LAS ENSENANZAS DEL ISLAM

sentido lo llama misterio, para que no se burlen de él, e intenta ocultar errores
palpables.
Tambien es:
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El Protector, el Poderoso, el Excelso, el Supremo. Esto significa que protege
y domina todo, restaura todo lo que se degenera y esta mas alla de toda
necesidad.
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“El es Al-lah, el Creador, el Hacedor, el Disefiador; Suyos son los nombres
mas hermosos. Todo cuanto se halla en la tierra y los cielos Le glorifica. Es
Poderoso, Sabio” (59:25). Esto significa que es el Creador de los cuerpos y de
las almas. El forma la imagen del nifio en el vientre, y a El pertenecen todos los
nombres hermosos que el hombre pueda imaginar.

Los moradores del cielo y los de la tierra Le glorifican. Esto nos indica que
los cuerpos celestes también estan poblados, y que sus moradores siguen las
ensefanzas divinas.
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“Tiene poder para hacer todo lo que desea” (2:149). Esto proporciona un
gran sosiego para los que Le adoran, pues ;qué se puede esperar de un dios
débil e impotente?

Ademas se dice:
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“El es el Sefior de los mundos, el Clemente, el Misericordioso, Amo del dia
del Juicio” (1:2-4). Esto significa que El mantiene al Universo, y es el Amo del
dia del Juicio, y no remite a nadie la responsabilidad del Juicio.

Ademas se dice: “Yo respondo a la llamada de quien me llama, es decir, que
acepta las oraciones” (2:187).

(r10jes iy - 538E01 &GO
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“El Sempiterno, Auto-Subsistente y Mantenedor de todo” (3:3). La vida de
todas las vidas, el apoyo de todos los seres. Es el Sempiterno, porque si no lo
fuera, los que Le adoran podrian temer que muriera antes que ellos.

Ademads se dice: “Anuncia: El es Al-lah, el Unico. No engendra ni fue engen-
drado; no tiene igual ni semejante” (112:2-5).

La justicia que el hombre debe a su Creador consiste en creer firmemente en
la Unidad de Dios, sin la menor desviacion de esta creencia. Hemos expuesto
las ensefianzas morales del Islam, a través del Santo Coran. Su principio
basico es que nunca debe haber ni exceso ni carencia; es caracteristico de la
cualidad moral el que no exceda ni se reduzca del limite apropiado. Es eviden-
te que la virtud se halla entre los dos extremos.

Soélo las costumbres que pretenden situarse entre los extremos pueden
llegar a ser cualidades morales. El reconocimiento del lugar oportuno y la
ocasién adecuada representa en si mismo el término medio. Por ejemplo, un
agricultor que siembre demasiado pronto o demasiado tarde se desvia del
camino intermedio. La virtud, la verdad y la sabiduria se hallan en el punto
medio, y lo idéneo es el momento oportuno; es decir, que la verdad siempre se
encuentra entre dos falsedades opuestas. No cabe duda de que al aguardar la
ocasion debida una persona se mantiene en el término medio. Hallarse en el
punto medio con respecto a Dios significa que a la hora de exponer los atribu-
tos divinos, una persona no debe tener tendencia a negar los atributos divinos,
ni afirmar que Dios se parece a cosas materiales. Esta es la postura adoptada
por el Santo Coran con respecto a los atributos divinos. Afirma que Dios ve,
oye, sabe, habla; y para que no Le comparemos a Su creacion, también afirma:
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“Nada se le asemeja” (42:12); y "No inventéis semejanzas con respecto a
Dios” (16:75). Esto significa que el Ser y los atributos de Dios no tienen igual, y
El no se parece en nada a Sus criaturas. El término medio se halla en una
concepcién de Dios entre la semejanza y la trascendencia. El Sura Fatiha
también recomienda la adopcién del camino intermedio. Nos enseina a rogar
que El nos guie por el camino de aquellos que han recibido las bendiciones de
Dios, no por el de aquellos que han merecido Su ira, ni el de aquellos que se
han desviado (1:7). Por “aquellos gue han merecido Su ira” se entiende aque-
llos que en yuxtaposicion a Dios se rinden ante la c6lera, y se comportan como
salvajes; y por “aquellos que se han desviado” se entiende las personas que se
comportan como animales. El camino intermedio es el que se ha descrito como
el camino de los que han recibido las bendiciones de Dios. En resumen, a
estas personas benditas el Santo Coran recomienda la adopcion del camino
intermedio. En |a Tora, Dios Exaltado hace hincapié en la retribucién, y en el
Evangeslio hace hincapié en la indulgencia y el perddn. A los musulmanes se
les ensefna que busquen lo oportuno, y que se atengan al camino intermedio,
como dice:
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“Asi os hemos hecho el pueblo del intermedio” (2:144), lo que significa que
se les ensefna a los musulmanes atenerse siempre al término medio. Bien-
aventurados sean aquellos que elijan el camino intermedio.
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“El término medio es lo mejor”.

Las Condiciones Espirituales

La tercera consideracion es: ¢ Cuales son las condiciones espirituales? Ya
hemos afirmado que segun el Santo Cordn la fuente de las condiciones espiri-
tual es es el alma en paz, que eleva a una persona del estadio del ser moral
hasta el del ser divino, como dice Al-lah el Glorioso:
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“Oh alma en paz, que has hallado sosiego en Dios, vuelve a tu Sefior, pues
estas contenta con El, y El contigo. Ahora ven y Unete a Mis siervos elegidos, y
entra en Mi jardin” (89:28-31).

Ha de recordarse que la condicién espiritual mas elevada de un hombre en
esta vida se alcanza cuando halla sosiego en Dios, y centra en Dios toda su
satisfaccién, su éxtasis y su felicidad. Esta condicién se llama vida celestial.
En este estadio al hombre se le otorga la vida celestial en este mundo, como
recompensa a su perfecta sinceridad, pureza y fidelidad. Los demas se afa-
nan por un Paraiso futuro, pero él en esta misma vida entra en el Paraiso. Al
alcanzar este estadio, el hombre comprueba que el culto prescrito para él
constituye, en verdad, el alimento que sostiene a su alma, del cual depende
en gran parte su vida espiritual, y comprueba también que su consumacioén no
se retrasa hasta la otra vida. Todos los reproches por parte del alma acusadora
acerca de la vida salvaje del hombre, aquellos reproches que no consiguen
despertar plenamente en él el anhslo de la virtud, ni generar en él una repug-
nancia por sus deseos impuros, ni otorgarle el poder que le permita atenerse
siempre a la virtud, ahora se ven transformados por este impulso que consti-
tuye el comienzo del desarrollo del alma en paz. Al alcanzar este estadio, el
hombre llega a ser capaz de conseguir una prosperidad completa. Todas
sus pasiones egoistas se marchitan, una brisa fortalecedora comienza a
soplar sobre su alma, y el hombre contempla con remordimiento su debili-
dad anterior. En este estadio, la naturaleza del hombre y sus costumbres
experimentan una transformacion total, y el hombre se aleja de su
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condicién anterior. Se le limpia y purifica, y Dios inscribe en su corazén el amor
a la virtud y lo libra, con Su propia mano, de la impureza del vicio. Las fuerzas
de la verdad irrumpen en la ciudadela de su corazén, y el bien ocupa todas las
fortificaciones de su naturaleza. La verdad se proclama vencedora, y la false-
dad, depuestas las armas, huye. La mano de Dios se halla sobre su corazén, y
el hombre camina siempre bajo la sombra de Dios. Dios Exaltado ha sefnalado
todo esto en los siguientes versiculos:
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“A éstos Al-lah con su propia mano grabd la fe en sus corazones, y los
fortalecié con el Espiritu Santo” (58:23). “Al-lah hizo que amarais la fe, impri-
miendo su belleza en vuestros corazones. También hizo que odidrais la incre-
dulidad, el mal y la desobediencia, y los vicios de los malos caminos. Y todo
esto ha tenido lugar por la gracia y favor de Al-lah. Al-lah es Sabio, Omniscien-
te” (49:8-9). “Ha llegado la verdad y ha desaparecido la falsedad, porque la
falsedad tiene que desaparecer” (17:82).

Todo esto pertenece a la condicién espiritual alcanzada por el hombre en el
tercer estadio. Nadie puede aspirar a la verdadera percepcion antes de llegar a
esta condicién. El que Dios inscriba la fe en su corazén con la propia mano, y
que le fortalezca con el Espiritu Santo significa que nadie puede conseguir la
verdadera pureza y rectitud sin recibir ayuda divina. En el estadio del alma
acusadora, el hombre se arrepiente una y otra vez, y, sin embargo, vuelve a
tropezar y a menudo se desespera, considerando que su condicién no tiene
remedio. Permanece en esta situacion durante cierto periodo, y al llegar el
momento elegido, desciende sobre él, de noche o de dia, una luz que posee
poder divino. Con el descenso de la luz, experimenta un cambio maravilloso,
percibe el control de una mano oculta y contempla un mundo lieno de maravi-
llas. Es entonces cuando se da cuenta de la existencia de Dios, y sus ojos se
llenan de un brillo que antes no poseian.
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¢ Como descubrir aquel camino? ¢ Coémo adquirir aquella luz? Que conste
que en este mundo cada efecto tiene una causa, y detras de cada accion hay
alguien que actua. Existe, para la adquisicién de todos los conocimientos, un
camino llamado el camino recto. En este mundo no se consigue nada sin
obedecer las reglas establecidas a este respecto por la naturaleza desde el
principio. La ley de la naturaleza nos ensefia que para el logro de cualquier
prop6sito existe un camino recto, y sélo se puede conseguir el propésito si-
guiendo el camino recto. Por ejemplo, si estamos sentados en una habitacion
oscura, lo correcto para obtener la luz solar es abrir una ventana que dé al sol.
Al hacerlo, la luz del sol entrard enseguida en la habitacién, iluminandola. Es
evidente, por lo tanto, que para conseguir el amor de Dios y la verdadera
gracia, debe existir alguna ventana, y debe haber un procedimiento correcto
para adquirir la pura espiritualidad. En tonces debemos buscar el camino recto
hacia la espiritualidad del mismo modo que buscamos un camino recto para
lograr cualquier otro propodsito. Aquel método no consiste en intentar hallar a
Dios sélo mediante nuestro propio razonamiento, siguiendo los caminos elegi-
dos por nosotros mismos. Las puertas que s6lo pueden ser abiertas por Sus
manos poderosas no cederdn ante nuestra légica ni nuestra filosofia. No pode-
mos hallar a Dios Sempiterno y Sustentador mediante nuestros propios recur-
sos. El tnico camino recto para lograr tal propésito consiste, primero en dedi-
car nuestras vidas y todas nuestras facultades a Dios Exaltado y, después
entregamnos a las plegarias para hallarle. De este modo hallaremos a Dios a
través del mismo Dios.

Una Oracidon Excelente

La oracién mas excelente que nos ensefia acerca del momento y la ocasién
de la oracién y traza una imagen de celo espiritual es la que Dios el Bondadoso
nos revela en el capitulo inicial del Santo Coran. Dice asf:
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“Todas las alabanzas son de Al-lah sélo, Creador y Sustentador de todos los

mundos” (1:2).

- Pl pa33

“En Su clemencia se ocupa de nuestro bienestar, antes de que realicemos
ningun acto y después de que actuemos, El recompensa nuestros actos con

Su clemencia” (1:3). .
eyl

“Es el Unico Soberano del dia del Juicio, y no ha cedido a ningun otro aquel
Dia" (1:4).
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jOh Tu que comprendes todos estos atributos! “Sélo a Ti adoramos e implo-
ramos Tu ayuda en todas nuestras cosas” (1:5). El uso del pronombre plural
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en este contexto nos indica que todas las facultades se ocupan en Su culto, y
se postran en el umbral de Su voluntad. Todos los hombres, en virtud de sus
facultades internas, no son individuales sino entidades multiples, y la postra-
cion de sus facultades ante Dios es la condicién que se llama Islam.
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“Guianos por Tu camino recto, y sitianos firmemente en él; el camino de los
que han recibido Tus gracias y Tus favores (1 :6),
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y no el de aquelios que han incurrido en Tu ira, ni el de aquellos que se
desviaron y no Te alcanzaron” (1:7). Amén.

Estos versiculos nos revelan que las bendiciones y las gracias divinas sélo
se otorgan a aquellos que sacrifican su vida por la causa de Dios y se dedican
plenamente a El y, sometidos a Su voluntad, suplican que El ies otorgue todas
las mercedes espirituales que el hombre pueda recibir, llevandoles mas cerca
de Dios, para encontrarle y para oir Sus palabras. Con esta suplica, rinden
culto a Dios a través de todas las facultades, evitan el pecado y se postran ante
el umbral divino. Se protegen contra el vicio, y se apartan de los caminos de la
ira de Dios. Como buscan a Dios con una resolucion inquebrantable y una
sinceridad perfecta, Le hallan, capacitdndose para beber profundamente de la
copa del conocimiento de Dios. La gracia perfecta y verdadera que eleva al
hombre al mundo espiritual depende de la firmeza, que supone un grado tan
alto de sinceridad y fidelidad que no puede ser quebrantado por ninguna prue-
ba. Significa una relacion estrecha con lo divino, un lazo que no puede ser
cortado por la espada, ni devorado por el fuego, ni dafado por ninguna calami-
dad. La muerte de seres queridos o la separacién de ellos no debe debilitar
este lazo, ni el temor al deshonor debe afectarlo, ni la muerte dolorosa alejar al
corazoén en lo mas minimo. Asi pues la puerta es muy estrecha y el camino muy
dificil. jAy, cuan dificil es!

A esto se refiere Dios en el siguiente versiculo:
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“Diles: si vuestros padres, vuestros hijos, vuestros hermanos, vuestras es-
posas, vuestros parientes, la riqueza que habéis adquirido, el comercio que
teméis se inmovilice y las viviendas que os son gratas, os son méas queridos
que AlHlah y Su Mensajero y los esfuerzos por Su causa, entonces esperad a
que Al-lah declare Su juicio. Al-lah no guia a los desobedientes” (9:24)

Este versiculo demuestra claramente que son transgresores a los ojos de
Dios aquellos que aman a su familia y sus bienes més que la voluntad de Dios,
y que por haber preferido otras cosas en vez de a Dios seran destruidos. Este
es el tercer estadio, en el que el hombre se vuelve divino, soportando por amor
de Dios innumerables calamidades y volviéndose hacia El con devocién y
sinceridad tan exclusivas, que aparte de El considera muertos a todos sus
parientes. En verdad que hasta que no nos entreguemos a la muerte, no
podremos ver a Dios Vivo. El dia en que nuestra vida fisica conozca la muerte,
seré el dia de la manifestacion de Dios. Estaremos ciegos hasta que no vea-
mos nada aparte de Dios. Estaremos muertos hasta que muramos en la mano
de Dios. S6lo cuando nos situemos totalmente enfrente de Dios adquiriremos
la firmeza que vencerd las pasiones egoistas, una firmeza que provocara la
muerte de la vida dedicada a fines egofistas. Esto se describe en el versiculo:
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Esto significa que Dios nos pide que sacrifiquemos la vida por El (2:113).
Alcanzaremos la firmeza cuando nuestros poderes y facultades se dediquen a
El'y cuando el objeto de nuestra vida y muerte sea Su voluntad, como El dice:
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“Di, Oh Profetal: Mis oraciones, mi sacrificio, mi vida y mi muerte son por
amor a Al-lah” (6:163).

Cuando el amor del hombre a Dios llega hasta tal grado que su muerte y su
vida carecen de interés para él, siendo sélo por amor a Dios, entonces Dios
—que siempre ha amado a los que le aman— hace que Su amor descienda
sobre él, y de la unién de estos dos amores surge una luz dentro del hombre
que el mundo no reconoce ni comprende. Miles de elegidos y hombres justos
tuvieron que sacrificar su vida porque el mundo no los reconocia, y los conside-
raba egoistas y mentirosos, porque no vela sus rostros resplandecientes. Como
dice el Santo Coran:
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“Te miran, pero no te ven” (7:199).

En resumen, el hombre se convierte en ser celestial desde el dia en que la
luz celestial le ilumina. El Amo de todas las cosas habla dentro del hombre,
manifestando la luz de Su divinidad, y haciendo de Su corazén, lleno de Su
amor, Su trono. Y cuando por su transformacién brillante, este hombre se
convierte en otra persona, ve que Dios es un Dios nuevo, que le ensena
nuevos caminos. No es que Dios se convierta en otro Dios, ni que los nuevos
caminos sean distintos de Sus caminos, sino que son distintos de Sus caminos
usuales, y la filosofia mundana los ignora. El hombre se convierte en uno de
aquellos a los que hace referencia este versiculo:
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“Entre los hombres hay algunos elevados, que se dedican plenamente a
buscar el agrado de Al-lah a cambio de sus propias vidas. A éstos se destina la
mayor Compasion de Al-lah” (2:208). Por lo tanto, el que llega al estadio de la
vida espiritual se consagra plenamente a Al-lah.

En este versiculo Dios Exaltado nos ensefia que sélo se libra del sufrimiento
aquél que entrega su vida para complacer a Al-lah, y que demuestra su devo-
cion sacrificando su vida, que es de Dios. Que considera que todo su ser ha
sido creado para obedecer a su Creador y para servir a su préjimo. Que ejercita
todas las virtudes relacionadas con cada una de sus facultades con celo y
sinceridad, como si viese a su Verdadero Amado en el espejo de su obedien-
cia. Su voluntad se identifica con la voluntad de Dios, y todo su placer se centra
en su sumisién a Dios. Realiza actos buenos no por obligacion sino por placer
y satisfaccion. Este es el paraiso que se otorga al hombre espiritual en esta
vida. El Paraiso que se le otorgara en la otra vida serd reflejo de este paraiso,
que se manifestara fisicamente a través del poder divino. A esto aluden los
siguientes versiculos:
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“Para el que teme comparecer ante el Sefior, y respeta Su Majestad y Su
Grandeza, hay dos jardines, uno en este mundo y otro en la vida futura”
(55:47). “Los que dedican su vida completamente a Dios beberan de la copa
que purifica sus corazones, sus pensamientos y sus designios” (76:22). “Los
virtuosos beberan de la copa templada con alcanfor, de la fuente de la que
beben los siervos de Al-lah, que hacen manar por si mismos” (76:6-7).

El significado de las bebidas preparadas
de alcanfor y jengibre

Ya hemos explicado que la palabra Kafoor se utiliza en este versiculo porque
la palabra drabe Kafara significa “suprimir’ o “cubrir”. Esto indica que tales
personas han bebido tan profundamente de Ia copa que les separa del mundo
y lleva hacia Dios, que se enfria todo su amor mundano. Es bien conocido que
todas las pasiones tienen su origen en el corazoén, y cuando el corazén se aleja
de las ideas impuras y no vuelve nunca a ellas, las pasiones disminuyen y
acaban por desaparecer; éste es el sentido de este versiculo, es decir, tales
personas se apartan tanto de las pasiones egoistas, y se inclinan tanto hacia
Dios, que sus corazones se enfrian en relacién con las actividades mundanas,
y las pasiones se suprimen, como el alcanfor suprime |la materia venenosa.

Prosigue: Se les dard a beber de un copa templada con jengibre (76:18-19).
La palabra drabe que denota jengibre (zanjabil) es una palabra compuesta de
zanay jabal. En idioma &rabe, Zana denota “subir” y jabal “montafa”; por lo
tanto, Zanajabal significa “E! sube a la montafia”. Ha de recordarse que cuan-
do una persona se recupera de una enfermedad venenosa, atraviesa dos
fases de mejoria antes de recobrar por completo la salud y la fuerza. En la
primera fase, se elimina la materia venenosa y se reforman las tendencias
peligrosas, evitandose las condiciones téxicas y suprimiéndose el ataque
mortal, pero al mismo tiempo los miembros estan todavia débiles, y el pacien-
te camina con fatiga, porque todavia le falta fuerza. En la segunda fase el
paciente goza de plena salud, su cuerpo recupera su fuerza, y se siente
capaz de subir a las montanas y correr por las cimas mds altas. Esta es la
condicién a que se llega en el tercer estadio de progresion espiritual y es esta
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condicién a la que alude Dios Exaltado al decir que los hombres divinos del
mas alto rango beben de la copa templada con jengibre; es decir, al llegar a la
plena fuerza de su condicién espiritual son capaces de subir a las montafnas
mas altas, realizar grandes proyectos y hacer grandes sacrificios por amor a
Dios.

El efecto del jengibre

Cabe destacar que una de las cualidades del jengibre es la de fortalecer el
sistema, engrendando calor en el cuerpo y aliviando la enfermedad, para que
el paciente se vuelva capaz de subir a las montafias. El motivo de la yuxtaposi-
cion de alcanfor y jengibre es el de indicar que cuando el hombre se eleva
desde una condicién de subordinacién de las pasiones hasta la virtud, el primer
resultado es que se calma la riada de pasiones internas, y se suprime la
materia venenosa que le ataca, del mismo modo que el alcanfor elimina mate-
rias toxicas. Por esta razo6n el alcanfor resulta Util en el tratamiento de la fiebre
tifoidea y el célera. Una vez suprimida la materia toxica, el paciente recupera
su salud, aunque se siente todavia débil. En el segundo estadio, el paciente
saca fuerza de una bebida templada con jengibre. En términos espirituales,
esta bebida es la manifestacién de la belleza divina, que alimenta al alma.
Vigorizado con esta manifestacién, el hombre es capaz de subir a las monta-
nas mas altas, es decir, realiza por amor a Dios actos tan dificiles que nadie los
puede emular a no ser que su corazon esté inspirado por el calor del amor. En
estos versiculos Dios Exaltado emplea dos palabras para ilustrar estas dos
condiciones: una es alcanfor, que significa supresion, y Ia otra es jengibre, que
significa subir. Estas son las dos condiciones encontradas por los que buscan
a Dios.
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“Para los no creyentes hemos preparado cadenas, argollas y un fuego
ardiente” (76:5). Esto significa que para aquellos que rechazan la verdad, y
que nunca muestran intencién de aceptarla, Dios ha preparado cadenas,
argollas y un fuego ardiente. El sentido es que aquellos que no busquen a
Dios con un corazén puro sufrirdn una reaccién severa. Su inmersién en los
asuntos terrenales no les permite dar un paso, como si tuvieran encadenados
los pies, y se hallan tan inclinados hacia las actividades de este mundo que
parece que tuvieran argollas por el cuello que no les permitieran levantar los
ojos hacia los cielos. Desean con ardor las cosas de este mundo: bienes,
autoridad, dominio, riqueza, etc. Ya que Dios Exaltado les halla indignos, y
entregados a deseos impuros, les impone estos tres sufrimientos. Esto nos
indica que a cada accién humana corresponde una accién de Djos. Por ejem-
plo, cuando una persona cierra todas las puertas y ventanas de su habitacién,
la oscuridad subsiguiente es resultado de una accion divina. Todas las conse-
cuencias inevitables de nuestras acciones, decididas por Dios segun las le-
yes naturales, son realmente acciones de Dios, porque El es la
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Causa de todas las causas. Por ejemplo, si un hombre toma veneno, este acto
humano irfa seguido de un acto divino: la muerte del hombre. Del mismo modo,
si una persona contrae una enfermedad por haberse comportado indebida-
mente, su accidn provocara una reaccién divina: la enfermedad. Asi observa-
mos claramente que en este mundo cada una de nuestras acciones conlleva
un resultado inevitable, y este resultado es un acto de Dios Exaltado. La misma
ley se aplica igualmente a cuestiones religiosas. Por ejemplo, se dice:
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Esto significa que, como consecuencia de la plena dedicacién de las perso-
nas a la busqueda de Dios, Su acto inevitable es el de guiarles por los caminos
que conducen hacia El (29:70). Por contraste se dice: “Cuando se desviaron
del buen camino, y rehusaron seguirlo, Nuestra accién subsiguiente fue hacer
que sus corazones se pervirtieran” (61:6). Se explica mas ampliamente este
punto en el siguiente versiculo:
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“El que permanece ciego en esta vida, también estara ciego en la otra vida,
y se apartara aiin mas” (17:73). Esto nos indica que los virtuosos hallan a Dios
en esta vida, y ven al Verdadero Amado en este mundo. E! sentido de este
versiculo es que la base de la vida celestial se halla en este mundo, y que la
raiz de la ceguera infernal es la vida ciega e impura en este mundo.

Ademas se dice:
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“Da las buenas nuevas a los que creen y hacen buenas obras, porque
suyos seran los jardines, bajo los que corren arroyos” (2:26). En este versicu-
lo, al comparar la fe con jardines bajo los que fluyen arroyos, se nos indica
que la fe est4 relacionada con las buenas obras, como un jardin esta relacio-
nado con el agua del rio o del arroyo. Asi como un jardin no florece sin agua,
asi también la fe no sobrevive sin buenas obras. La fe sin buenas acciones es
vana; las acciones sin fe son mera exhibicién. La realidad del paraiso islamico
estriba en que es un reflejo de la fe y las acciones del hombre en esta vida, y
no algo que se le otorga al hombre desde fuera. El paraiso de cada hombre se
desarrolla dentro de él, es su fe y sus buenas acciones, y en esta
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vida comienza a probar sus deleites, percibiendo los jardines y arroyos ocultos
de lafe y las buenas obras, que se manifestaran plenamente en la otra vida. La
Santa Ensefianza de Dios nos revela que la fe pura, perfecta y firme en Dios,
en Sus atributos y Sus designios, es un hermoso jardin de frutales, y las
buenas obras son arroyos que riegan el jardin. Dice el Santo Coran:
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Esto significa que una palabra de fe, libre de todo exceso, defecto, falsedad
y vanidad, una palabra perfecta en todos los sentidos, se parece a un arbol
libre de defectos, cuya raiz estd firmemente arraigada en la tierra, y cuyas
ramas alcanzan los cielos. El arbol da fruto durante todo el afo, y sus ramas
nunca se hallan sin frutas (14:25-26). Al comparar una palabra de fe con un
arbol siempre fructifero, Dios Exaltado ha llamado la atencién sobre tres de sus
caracteristicas.

La primera es que su raiz, es decir, su verdadero sentido, esté firmemente
arraigada en el suelo del corazén o sea que su verdad y realidad sean acepta-
bles a la naturaleza y la conciencia humanas.

La segunda caracteristica esencial es que sus ramas alcancen al cielo, es
decir que estén apoyadas por la razén, concordando con la ley divina de la
naturaleza, que es obra de Dios. Dicho de otro modo, que de las leyes de la
naturaleza se deduzcan pruebas de su verdad, y que dichas pruebas estén por
encima de toda critica.

La tercera caracteristica es que dé fruto incesantemente, sin limites; es decir
que las bendiciones y los efectos que se deriven de la palabra sigan manifes-
tandose continuamente, y que no dejen de manifestarse después de cierto
periodo.

De nuevo dice:
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“Una palabra mala se parece a un mal arbol, arrancado de la tierra y sin
ninguna estabilidad” (14:27); esto significa que la naturaleza humana la recha-
za, y ni la razon ni la naturaleza o conciencia humana la pueden sustentar.
Tiene tan poca fuerza como un cuento indtil. El Santo Coran ha sefialado que
los arboles de la verdadera fe portarédn en el futuro uvas, granadas y otras
buenas frutas, mientras que del mal arbol, el arbol de la incredulidad, que se
llama Zaqqum, dice el Santo Coran:
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“¢Acaso proporciona mas placer que los jardines del paraiso el arbol del
Zaqqum, que Nosotros hicimos como medio de castigo para el malvado? Este
es un arbol que brota de la raiz del infierno, y que crece por la arrogancia y el
egoismo (1). Sus yemas son como las cabezas de Satanas —es decir, quien
coma de él se arruinard™ (37:63-66). Mas tarde se dice: “El arbol del Zaqgqum
es el alimento de los que pecan deliberadamente. Hervird en sus vientres
como el cobre en ebullicién” (44:44-47). Se mandard al pecador: “Ahora sufre
esto, ti que te consideraste poderoso y honorable” (44:51). Esta es una expre-
sién de la ira de Dios, que significa que de no haber sido arrogante, y de no
haberse apartado de la verdad, por orgullo y por una idea falsa de su dignidad,
no habria tenido que sufrir de esta forma. Este versiculo indica que la palabra
Zaqqum es un compuesto de Zuq, que significa “pruébalo”, y am que se forma
de la primera y la Ultima letra del resto de la frase. El uso repetido ha transfor-
mado la letra “Dal” en “z8".
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Dios Exaltado describe, pues, las palabras de fe pronunciadas en esta vida
como arboles del Paraiso. Del mismo modo describe las palabras de infideli-
dad pronunciadas en esta vida como el arbol del infierno, que El llama Zaqgqum,
mostrando asi que la vida celestial y la vida infernal tienen su raiz en esta vida.

En otra parte del Santo Coran, se describe al infierno con estas palabras:
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que significan que el infiemo es un fuego cuyo origen es la ira de Dios, que se
enciende en el pecado y que domina al corazdn (104:7-8). Esto nos indica que
en la raiz de este fuego se hallan los dolores, las penas y las torturas espiritua-
les que afligen al corazén. Todos los tormentos espirituales nacen en el corazén
y acaban por dominar al cuerpo entero. En otra parte del Santo Coran leemos:
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que significa que el combustible del fuego infernal —lo que le mantiene ardien-

do— es de dos tipos. El primero, los hombres que se apartan de Dios para
adorar otras cosas, 0 se hacen adorar a si mismos; como se dice:

. LIRS’ a PAPY X PSS
9LV R LGS it 133 e 63 S s ey

que significa que las falsas deidades y sus adoradores seran arrojados al
infierno. El segundo tipo de combustible del fuego infermal son los idolos. De no
haber habido falsas deidades ni idolos, ni devotos de éstos, el infierno no
habria existido (2:25; 21:99).

Todos estos versiculos demuestran que, en la Santa Palabra de Dios, el
cielo y el infierno no se parecen al mundo fisico. Su origen es espiritual y,
aunque es verdad que asumiran formas concretas en la otra vida, sin embargo
no perteneceran a este mundo.

El Metodo de Establecer una Relacion Espiritual
Perfecta con Dios

El Santo Coran nos ensefa que el método de entrar en una relacion espiritual
perfecta con Dios es el Islam, porque significa dedicar la vida entera a la causa
de Dios, y ocuparse con las suplicas ensefiadas en la Sura Fatiha. Esto es la
esencia del Islam. La sumision total a Dios, y las suplicas ensefadas en la Sura
Fatiha, constituyen los mejores y inicos métodos de hallar a Dios, y de beber del
manantial de la verdadera salvacion. La ley de la naturaleza no nos ha propor-
cionado otro método para alcanzar la suprema exaltacién del hombre, y su unién
con la Divinidad. Sélo hallan a Dios aquellos que entran en el fuego espiritual del
Islam y oran constantemente segun se enseiia en la Sura Fatiha. El Islam es el
fuego ardiente que consume nuestras vidas y, devorando nuestros falsos dioses,
ofrece a nuestro Santo Dios el sacrificio de nuestra vida, nuestros bienes y
nuestro honor. Al entrar en esta fuente, bebemos el agua de una vida nueva, y
todas nuestras facultades entran en una relacién con Dios parecida a la relacion
entre familiares. Un fuego dentro de nosotros fulgura como un relampago, y otro
fuego desciende desde fuera sobre nosotros. La unién de estos dos fuegos
devora todas nuestras pasiones y destruye nuestro amor por todo lo que no sea
Dios; y morimos con respecto a nuestra vida anterior. El Santo Corén llama a
esta condicion Islam. Nuestra sumisién a la voluntad de Dios mata nuestras
pasiones, y la oracién nos da nueva vida. La revelacién es imprescindible para
esta segunda vida. La llegada a este estadio se interpreta como la unién con
Dios, porque el hombre llega a ver a Dios. En este estadio el hombre
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establece una relacién con Dios, en virtud de la cual siente que le ve y se le
imbuye poder, se iluminan sus sentidos y sus facultades internas, y experimen-
ta una fuerte atraccion hacia la vida pura. En este estadio, Dios se convierte en
los ojos con los que ve, la lengua con la que habla, la mano con la que ataca a
su enemigo, el oido con el que oye y los pies con los que camina. A este
estadio alude el siguiente versiculo:
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“La mano de Al-lah esta encima de sus manos” (48:11). Asimismo se dice:
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“Lo que ta arrojaste, Al-lah, y no tu, lo arrojé” (8:18).

En resumen, en este estadio se alcanza la uni6n perfecta con Dios. Su
voluntad predomina en el alma, el poder moral, antes tan débil, se fortalece
como una roca, y la razon y el entendimiento se vuelven mas agudos. Este es
el sentido del versiculo:
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“El les ha fortalecido con Su espiritu” (58:23). En este estadio, los arroyos de
amor y devocién hacia El fluyen con tanta fuerza que morir en la causa de Dios,
y padecer miles de tormentos por El y sufrir desgracias en Su camino, llega a
ser tan facil como romper una pajita. El hombre es atraido hacia Dios sin saber
quién le atrae. Es conducido por una mano invisible, y cumplir la voluntad de
Dios se convierte en el propdsito de su vida. En este estadio Dios aparece muy
cerca, como El dice:
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“Estamos mads cerca de él que su carétida” (50:17).

En esta condicion, las relaciones inferiores del hombre van dejandole del
mismo modo que la fruta madura deja, automaticamente, la rama del arbol. Se
profundiza su relacion con Dios, y se aleja de toda la creacién, entrando en la
gracia de la palabra y el discurso de Dios. Las puertas de este estadio estén
tan abiertas de par en par como antafio lo estuvieran, y la gracia divina sigue
otorgando esta bendicion a aquellos que la buscan, tan abundantemente como
antes. Pero esto no se consigue mediante el mero uso de la palabra, ni la
puerta se abre con palabras vanas y fanfarronerias. Son muchos los que
buscan, y pocos los que hallan. ;Por qué es asi? Porque este estadio exige un
verdadero sacrificio y una verdadera sinceridad. Las palabras solas no tienen
sentido en este contexto. Lo primero que exige este camino es que pongamos
el pie sobre el fuego ardiente del que otros huyen. La jactancia no vale nada.
Lo esencial es el celo y la sinceridad practicos. En este contexto, Dios el
Glorioso nos dice:
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“Cuando Mis siervos te pregunten respecto a Mi, diles que estoy muy cerca.
Respondo a la lamada del que suplica, cuando él me llama. Asi pues, deben
buscarme a través de las suplicas, y deben creer firmemente en Mi, para que
los guie por el buen camino” (2:187).



SEGUNDA CONSIDERACION

¢ Cual es el Estado del Hombre
después de la Muerte?

El estado del hombre después de la muerte no es un estado nuevo, sino que
su condicién en esta vida se manifiesta mas claramente en la vida ultraterrena.
La verdadera condicion de una persona con respecto a sus creencias y accio-
nes honradas o malas en esta vida, permanece oculta dentro de él, y su
veneno o antidoto afecta secretamente a su ser. En la vida después de la
muerte, no sera asi; todo se manifestara abiertamente. Se experimenta una
muestra de esto en los suefios. La condicién dominante del cuerpo del que
duerme se hace manifiesta en sus suefios. Cuando el hombre padece de fiebre
alta, suele ver en sus suefios fuegos y llamas, y cuando padece la gripe o un
fuerte resfriado suefia que se halla en el agua. De este modo, todas las enfer-
medades por las que el cuerpo atraviesa se hacen visibles en los suefios. Del
mismo modo actua Dios con respecto a la otra vida. Del mismo modo que un
sueiio da a nuestra condicién espiritual una forma fisica, lo mismo sucedera en la
otra vida. Nuestras acciones y sus consecuencias se manifestaran fisicamente
en la otra vida, y todo lo que llevamos cculto por dentro en esta vida se manifes-
tara abiertamente en nuestros rostros en la otra vida. En los suefios, una persona
observa diversos tipos de manifestaciones, pero no es consciente de que se trata
solamente de manifestaciones, y las considera realidades; en la otra vida suce-
dera lo mismo. Através de estas manifestaciones, Dios mostrara un nuevo poder,
un poder que es perfecto, completo y absoluto, ya que El es Todopoderoso.
Seria muy acertado considerar las condiciones de la otra vida no como mani-
festaciones sino como una nueva creacion realizada por el poder divino.

Dios dice:
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“Ningan virtuoso sabe qué felicidad oculta le espera como recompensa por
el bien que ha hecho” (32:18). Aqui Dios describe todas estas mercedes como
ocultas, incomparables con lo que se puede hallar en este mundo. Es evidente
que las mercedes de este mundo no nos estan ocultas, y estamos familiariza-
dos con la leche, las granadas y las uvas que comemos aqui. Esto demuestra
que las mercedes de la otra vida son distintas, y no tienen nada en comun con
las bondades de esta vida, a excepcion del nombre. El que considera las
condiciones del paraiso en términos de las condiciones de esta vida, no com-
prende en absoluto el Santo Coran.
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Interpretando el versiculo que acabamos de citar, nuestro sefior y maestro el
Santo Profeta, la paz y bendiciones de Al-lah sean con él, dijo que el cielo y sus
bendiciones son algo que los ojos no han visto, ni los oidos han escuchado, ni
ha sido concebido por la mente humana; mientras que si vemos las bendicio-
nes de este mundo, y las oimos, y las imaginamos en nuestra mente. Ahora
bien, cuando Dios y Su Profeta las describen como algo extrafio, nos alejaria-
mos totalmente del Santo Coran si imaginaramos que en el cielo se nos diera la
misma leche que en esta vida obtenemos de las vacas y blfalos, como si se
mantuviera en el cielo rebafios de vacas lecheras, o que hubiera en los drboles
innumerables colmenas celestiales, de las que los angeles sacaran miel para
verterla en los arroyos. ;Concuerdan tales conceptos con las ensefianzas que
nos dicen que estas bendiciones nunca han sido vistas en este mundo, y que
iluminan las almas, aumentan nuestra comprensién de Dios y proporcionan
nutrimiento espiritual? Se describen en términos fisicos, pero también se dice
que su origen es el alma y su rectitud.

Que nadie suponga que el versiculo del Santo Coran citado a continua-
cién indica que los moradores del paraiso, al observar dichas bendiciones,
las reconoceran por haberias disfrutado en esta vida, como dice Al-lah el
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“Da las buenas nuevas a aquellos que creen y hacen buenas obras, libres
de corrupcién, porque heredaran jardines bajo los que corren rios. Cada vez
que reciban frutas de estos jardines, de las cuales ya habran comido en la
vida de este mundo, exclamaran: “Esto es lo que se nos dio antes”, porque
encontraran que estas frutas se asemejan a las que ya probaron” (2:26). De
las palabras de este versiculo no se ha de deducir que al contemplar las
bendiciones del Paraiso, los moradores del Paraiso descubrirdn que son las
mismas bendiciones que ya se les habia otorgado en la vida anterior. Esto
seria una gran equivocacion, y una interpretacién errénea del significado del
versiculo. Lo que dice Dios Exaltado es que.aquellos que creen y hacen
buenas obras construyen con sus propias manos un Paraiso cuyos arboles
son la fe, y cuyos arroyos son las buenas obras. En la otra vida también
comer4n de los frutos de este Paraiso, solo que estos frutos serdn mas dulces
y mas manifiestos. Ya que habran comido espirituaimente de estos frutos en
este mundo, los reconoceran en la otra vida, y exclamaran: “Estos parecen
ser los mismos frutos que ya hemos comido”, y en contraran que estos frutos
se parecen a los que ya habian comido en este mundo. Este versiculo procla-
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ma con claridad que aquellos que en esta vida se alimentaron del amor de
Dios, recibiran los mismos alimentos en forma fisica en la otra vida. Puesto que
ya habran probado en esta vida los deleites del amor, y por lo tanto los recorda-
rén, sus almas también recordaran la época en la que pensaban en el Verda-
dero Amado en los rincones, en la soledad y en la oscuridad de la noche, y
experimentaban sus deleites.

En resumen, en este versiculo no se mencionan los alimentos materiales. Y
si alguien objetara que estos alimentos espirituales ya habian sido probados
por los hombres virtuosos en este mundo, y que por lo tanto no se puede decir
que se trata de una bendicién jamas vista ni oida en este mundo, ni jamas
imaginada por la mente humana, la respuesta serfa que no existe ninguna
contradiccién, porque este versiculo no significa que a los moradores del Pa-
raiso se les otorga las bendiciones de este mundo. Lo que ellos reciben en este
mundo, a través de la comprension de la Divinidad, son bendiciones de la otra
vida, de las que ellos reciben una muestra para estimular su afan de entrar en
el Paraiso.

Se ha de tener en cuenta que la persona divina no pertenece a este mundo,
y por esta razén el mundo la odia. Pertenece a los cielos, y recibe bendiciones
celestiales. El hombre de este mundo recibe favores mundanales, y el hombre
de los cielos recibe gracias celestiales. Por lo tanto, es verdad que estas
bendiciones estdn ocultas a los oidos, corazones y ojos de los hombres de
este mundo; pero aquel cuya vida mundanal llega a su fin, y que bebe de la
copa espiritual de la que en la otra vida bebera de forma fisica, recordara haber
bebido de ella en su vida anterior. También es verdad que estas bendiciones
estan ocultas a los oidos, corazones y ojos de los hombres de este mundo. Al
igual que estaba en el mundo aunque no era del mundo, también declarara que
las bendiciones del cielo no son de este mundo, y que nunca vio tales bendicio-
nes, ni las percibié el oido o la mente. El vio una muestra de las bendiciones de
la otra vida, bendiciones que no eran de este mundo, sino un presagio del
mundo venidero, con el que él tenia relacién, pero que no tenia conexién con la
vida de este mundo.

Tres percepciones Coranicas con respecto a la Otra Vida

Ha de tenerse en cuenta que el Santo Coran ha expuesto tres percepciones
con respecto a las condiciones de la vida después de la muerte, que a conti-
nuacién analizaremos.

Primera percepcion

El Santo Coran ha afirmado repetidas veces que la vida después de la
muerte no es un fenmeno nuevo, y todas sus manifestaciones son reflejo de
esta vida. Dice, por ejemplo:
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“Hemos atado las acciones de cada hombre a su cuello; y en el dia del
Juicio las haremos manifiestas, y las colocaremos ante él en forma de un libro
que hallara abierto” (17:14). En este versiculo, se emplea la palabra “péjaro”
como metafora que denota las acciones, porque cada accién, buena o mala,
vuela como un péjaro nada mas realizarse, y se acaba la alegria o la pena
que se siente al realizarla, dejando sélo su huella, profunda o leve, en el
corazén.

El Coran expone el principio de que cada accion humana deja su huella
oculta en el corazén del que la realiza, y atrae una reaccién divina apropiada
que conserva la maldad o la virtud de dicha accién. Su huella queda grabada
en el corazén, cara, 0jos, oidos, manos y pies de quien la realiza. Este es el
registro oculto que se manifestara en la otra vida.

Con respecto a los moradores del Paraiso, dice el Santo Corén:
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“En ese dia, veras la luz de los hombres y las mujeres creyentes, que esta
oculta en este mundo. Una luz manifiesta que fluye ante ellos, y a su mano
derecha” (57:13). En otra parte, respecto al malvado, dice:
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“El deseo de adquirir los blenes de este mundo os aparta hasta que llegais a
la tumba. No os abisméis en las cosas de este mundo. Pronto conoceréis la
vanidad de vuestras acciones; una vez mas os digo que pronto llegaréis a
conocer vuestro error en amar al mundo. Si tuviérais la certeza de la busqueda
de la vida futura, veriais el infierno en este mismo mundo. Pero lo veréis
ciertamente en vuestro estadio intermedio (Barzakh), luego seréis llamados a
rendir cuentas en el Dia del Juicio, y se os castigara con tormentos, y a través
de vuestras experiencias conoceréis el infierno” (1 02:2-9).

Tres tipos de conocimiento

En estos versiculos, Dios Exaltado sefala con suma claridad que para los
malvados el infierno comienza invisiblemente en este mundo, y que si
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reflexionaran verian el infierno en esta misma vida. Aqui Dios Exaltado indica
tres tipos de conocimiento: el conocimiento por certeza de razén, el conoci-
miento por certeza de visién y el conocimiento por certeza de experiencia.
Esto se podria explicar de la siguiente manera: cuando una persona ve a lo
lejos una columna de humo, su mente deduce que el humo y el fuego son
inseparables, y que por lo tanto donde haya humo también habra fuego. Esto
constituye el conocimiento por certeza de la razén. Al acercarse més, ve las
llamas del fuego -y esto constituye el conocimiento por certeza de la visién-.
Si entrara en el fuego, consiguiria el conocimiento por certeza de la experien-
cia. En estos versiculos, Dios Exaltado establece que el conocimiento con
certeza de la existencia del infierno puede adquirirse en esta vida mediante el
uso de la razén, mientras que el conocimiento mediante la certeza de la visién
se adquirira en Barzakh, el estado intermedio entre la muerte y el juicio, y en
el Dia del Juicio este conocimiento se comprobara con la certeza de la expe-
riencia.

Tres Condiciones

A esta altura cabe destacar que segln el Santo Coran hay tres estados de
existencia.

El primero es el mundo, llamado la primera creacion, y es el estado del
esfuerzo. En este mundo el hombre realiza actos buenos o malos. Después de
la resurreccion, los virtuosos seguiran su progreso dentro de la bondad, pero
no como resultado de un esfuerzo humano, sino por la gracia de Dios.

El segundo estado es el estado intermedio llamado Barzukh. En el idioma
arabe, Barzukh denota algo situado entre otras dos cosas. Como este estadio
se sitta entre la primera creacién y la resurreccién, se denomina Barzukh.
Siempre se ha empleado esta palabra para designar el estado intermedio. Por
lo tanto, esta palabra aporta un gran testimonio ocuito a favor de la existencia
del estado intermedio. He establecido en mi libro Minanur Rahman que las
palabras del arabe son palabras de la boca de Dios, y que el arabe es el tinico
idioma de Dios Santo, el idioma mas antiguo, la fuente de toda la sabiduria, la
madre de todos los idiomas y el primero y ultimo trono de la revelacion divina.
Es el primer trono porque el &rabe fue la palabra de Dios, y estuvo con Dios
desde el principio; finalmente se revelé al mundo, y los pueblos lo convirtieron
en su lengua respectiva. Es el uditimo trono de la revelacion divina, porque el
ultimo libro de Dios, el Santo Corén, se revelé en arabe.

Barzukh es una palabra arabe compuesta de Barra 'y Zakha, que significa
que el sistema de conseguir méritos a través de la accién ha acabado, y ha
caido en un estado oculto. Barzukh es el estado en el que la condicién mortal
del hombre desaparece, y el alma se separa del cuerpo. Se entierra el cuerpo
en un foso, y el alma también se entierra, por decirlo asi, en un foso, como
indica la palabra Zakha, porque ya no es capaz de merecer el bien o el mal, ya
que sélo podia serlo mediante las acciones del cuerpo. Es evidente que la
salud del alma depende de la salud del cuerpo. Un golpe en determinado
punto del cerebro origina la amnesia, mientras una herida en otra parte del
cerebro destruye las facultades mentales, y origina la inconsciencia. Del mis-
mo modo, una convulsién cerebral, un tumor, hemorragia o enfermedad
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cerebrales, al causar daio, pueden llevar a la insensibilidad, la epilepsia o la
apoplejia cerebral. Asi pues nuestra experiencia nos ensefna que el alma,
divorciada del cuerpo, es totalmente indtil. Es completamente absurdo pensar
gue nuestra alma, sin cuerpo, podria gozar de bienaventuranza alguna. Po-
driamos imaginar que fuera asi, pero la razén no presta ningun apoyo a tal
hipétesis. Dificlmente podemos imaginar que el alma, que se altera al produ-
cirse las mas leves molestias en el cuerpo, pueda mantenerse en perfecta
condicién una vez cortados para siempre los lazos que la unen al cuerpo.
¢Acaso nuestra experiencia diaria no nos ensena que la salud del cuerpo es
esencial para la salud del alma? Cuando llegamos a una edad avanzada, el
alma también se vuelve senil. La ancianidad nos roba la reserva de nuestros
conocimientos, como dice Dios el Glorioso:
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“De anciano, el hombre alcanza un punto en el que, después de adquirir
muchos conocimientos los pierde todos” (22:6). Estas observaciones nuestras
son prueba suficiente de que el alma sin cuerpo no es nada. A favor de esto,
también podemos declarar que si el alma sin cuerpo hubiera tenido algun valor,
Dios Exaltado no habria tenido ningin motivo para establecer una relacién
entre el aima y el cuerpo mortal. Ademads, cabe destacar que Dios Exaltado
cred al hombre para realizar un progreso sin limites. Por lo tanto, si el alma no
puede conseguir el menor progreso posible en esta vida sin ayuda del cuerpo,
tampoco podemos esperar que consiga, por si sola y sin ayuda del cuerpo, el
progreso ilimitado de la otra vida.

Tedo esto demuestra que segun los principios islamicos, para que el alma
actie perfectamente es necesario que en todo momento goce de la ayuda del
cuerpo. Al morir el hombre, el alma se separa del cuerpo mortal, pero en el
estado intermedio cada alma recibe un cuerpo que le permite reaccionar ante
las condiciones de aquel estado. Este cuerpo no se parece a nuestro cuerpo
fisico, sino que se compone de luz o de oscuridad, segun la calidad de las
acciones de la persona en esta vida, como si los actos del hombre sirvieran de
cuerpo para el alma en aquel estado. La Santa Palabra de Dios afirma repeti-
das veces que algunos cuerpos seran brillantes y otros oscuros, segin laluz o
la oscuridad de sus acciones humanas. Esto es un misterio, pero no carece de
razén. Un ser humano perfecto puede gozar de un cuerpo brillante en esta
misma vida, y se experimenta en visiones muchos ejemplos de este fenémeno.
Esto quizds resulte dificil de comprender para una persona de mediana inteli-
gencia, pero los que tienen alguna experiencia del estado de vision no conside-
rardn sorprendente ni improbable un cuerpo preparado seguin las acciones
humanas, sino que apreciaran el fenémeno.

En resumen, el cuerpo que se adquiere segun el grado de las acciones
anteriores se convierte en una fuente de recompensa por los actos buenos
y malos, en el estado intermedio. Yo tengo experiencia de esto. Muchas
veces, totalmente despierto, he tenido visiones en las que he visto a perso-
nas ya fallecidas, y he observado que los cuerpos de los malhechores y los
malvados eran oscuros, como si estuvieran hechos de humo. En resumen,
tengo una experiencia personal en estos temas que me permite afirmar
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categdricamente que, como dice Dios Exaltado, cada persona recibe después
de su muerte un cuerpo brillante u oscuro. Seria una equivocacion por parte
del hombre intentar establecer tales percepciones a través del mero ejercicio
de la razén. Se ha de reconocer que asi como el ojo es incapaz de descubrir un
sabor dulce, y que la lengua no puede ver, del mismo modo la razén no basta
para explicar el conocimiento de la vida después de la muerte, que sélo se
adquiere a través de visiones espirituales. Dios Exaltado ha fijado varios méto-
dos de adquirir en este mundo conocimientos de lo desconocido. Es preciso,
por lo tanto, buscar todo a través de los medios apropiados. S6lo asi se puede
descubrirlo.

También ha de tenerse en cuenta que, en Su Santa Palabra, Dios describe
como muertos a aquellos que se dedican al vicio y al error, mientras que
declara vivos a los virtuosos. Esto se debe a que se suprimen las funciones
vitales de aquellos que mueren habiéndose olvidado de Dios —al comer, beber
y al entregarse a las pasiones— y no comparten los alimentos espirituales.
Estan verdaderamente muertos, y su resurreccion sélo seré para su castigo.
Como dice Dios el Glorioso:
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“El que viene a su Sefior como pecador, tendra por morada el infierno, en el
que ni vivird ni morird” (20:75). Pero aquellos a los que Dios ama no mueren
con la muerte fisica, porque tienen en si su sustento.

Después de Barzukh hay un estado de resurreccién. En este estado, toda
alma, buena o mala, honrada o desobediente, recibira un cuerpo visible. Se ha
elegido ese dia para la manifestacién perfecta de Dios, cuando todos conoce-
ran plenamente el Ser de su Sefior, y recibirdn ia recompensa total. Esto no
debe de extranar a nadie, porque Dios es Exaltado, y hace siempre Su volun-
tad, como El ha dicho:
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“¢No sabe el hombre que le hemos creado de una mera gota de esperma
implantada en el vientre? Y sin embargo se vuelve disidente persistente. Olvi-
da el proceso de su propia creacion, pero habla mucho de Nosotros. Pregunta:
£.c6mo se puede devolver la vida a una persona cuyos huesos estan podridos?
¢, Quién tiene el poder de resucitarle? Diles: El que los cre6 la primera vez les
devolvera la vida. El conoce todas las formas de creacién (36:78-80). Es tal Su
poder que cuando decide una cosa, dice “Sea” y es. El es Santo, pues el
dominio de todas las cosas esta en Su mano. A El habréis de volver todos”
(36:82-84).

En estos versiculos Dios el Glorioso sefiala que para El nada es imposible.
¢ Acaso no tiene poder para crear al hombre de nuevo El que primero lo creé de
una humilde gota?

Una persona ignorante quizds objetara que, puesto que el tercer estado, el
estado de la resurreccién, sélo llega tras un largo periodo de tiempo, el estado
de Barzukh no seria mas que un calabozo inatil para los buenos y los malos.
Pero ésta es una equivocacion que se basa en la ignorancia. En el Libro de
Dios se alude a dos estados de recompensa de las acciones buenas y malas,
uno de los cuales es el estado de Barzukh, en el que todos recibiran su
recompensa, aun que no tan francamente como en el tercer estado. Los mal-
vados entraran inmediatamente en el infierno, y los virtuosos hallaran su sosie-
go en el cielo inmediatamente después de su muerte. Varios versiculos del
Santo Coran aluden al hecho de que cada persona, inmediatamente después
de su muerte, encontrara la recompensa de sus acciones. Por ejemplo, con
respecto al virtuoso, dice:
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“Se le dijo: Entra en el Paraiso” (36:27; y a un malvado:
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Este versiculo alude a dos amigos, uno de los cuales entr6 en el cielo, y el
otro en el infierno. El que entrd en el cielo estaba ansioso de saber como se

encontraba su amigo. Se le mostré que su amigo estaba ya en el centro del
infierno (37:56). Asi pues, se ve que la recompensa y el castigo entran inme-
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diatamente en vigor, yendo al infierno los condenados, y al cielo los que lo
merecen. Pero después habra un dia de grandiosa manifestacion, elegido por
la gran sabiduria de Dios. Dios cre6 al hombre para que se Le reconociera a
través de Su atributo de creacion. Luego destruira todo, para que le reconoz-
can por Su Dominio sobre todas las cosas. Después, El reunira a todos, tras
otorgarles la vida perfecta, para que Le reconozcan por Su poder.

Segunda Percepcion

La segunda percepcion respecto a la vida después de la muerte, contenida
en el Santo Coran, es que en la otra vida, tanto en el estado intermedio como
en el de la resurreccion, se manifestaran fisicamente todas las condiciones
espirituales de este mundo. En este contexto, un versiculo dice:
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“El que permanece ciego en esta vida también estara ciego en la otra vida, y
se apartara aun méas del camino” (17:73). Esto significa que la ceguera espiri-
tual de esta vida se manifestara y se sentira fisicamente en la otra vida. En otro

versiculo se dice:
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“Sujetad a este malvado, echadle una argolla al cuello, y arrojadle al
infierno para que se queme, atdndole con una cadena cuya longitud sea de
setenta codos” (69:31-33). Estos versiculos muestran que los tormentos
espirituales de esta vida se manifestaran fisicamente en la otra vida. Por
ejemplo, la argolla de la ambicién mundanal, que habia inclinado la cabeza
del hombre hacia la tierra en esta vida, se volvera claramente visible en la
vida después de la muerte. Del mismo modo, la cadena de las preocupa-
ciones de este mundo se hara visible en sus pies, y el fuego de los deseos
terrenales aparecera ardiente.

Un hombre vicioso oculta dentro de si todo un infierno de codicia y de
deseos mundanales, y percibe en el momento de sus fracasos y frustraciones
la sensaci6n ardiente de este infierno. Por lo tanto, al ser arrojado lejos de sus
deseos mortales seréd sometido a la desesperacién eterna, y Dios Exaltado
hara que su tristeza se manifieste fisicamente, en forma de fuego, como se
dice:
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“Se interpondré una barrera entre ellos y sus deseos, y ésta seré la raiz de
sus tormentos” (34:55). La cadena de setenta codos indica que un malvado
llega a menudo a la edad de setenta afios, y a veces —aparte de sus afios, de
nifiez y de decrepitud— llega a gozar de un perfodo de setenta afios en los
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que podria trabajar con sabiduria y buen sentido. Pero el desgraciado vive
estos setenta anos atado por una cadena de deseos mundanales, sin querer
librarse de ella. Dios Exaltado afirma pues, en este versiculo, que los setenta
afnos que dedica tal hombre a las pasiones del mundo, se manifestaran en la
otra vida en forma de una cadena de setenta codos, un codo para cada afto. Se
ha de tener en cuenta, a este respecto, que Dios Exaltado nunca impone a
ningdn hombre desgracia alguna ideada por El. Simplemente enfrenta al hom-
bre con sus propios actos malos.
En otra parte del Coran, El dice:
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“Oh viles malvados, id a la sombra de las tres ramas, que no brindan defensa
contra el calor, ni os protegen del fuego” (77:31-32). Las tres ramas aqui
descritas representan la bestialidad, la barbarie y la imaginacién salvaje. Aque-
llos que no controlan estas facultades, y por lo tanto no las convierten en
cualidades morales, veran que dichas facultades se manifiestan en la otra vida
como tres ramas sin hojas de un arbol, que no brindan sombra ni proteccién
contra el fuego, dejando asi que el fuego devore a tales personas. Por contras-
te, Dios Exaltado dice a los moradores del cielo:
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“En ese dia veras la luz de los hombres y las mujeres creyentes, que esta
oculta en este mundo, una luz manifiesta que fluye ante ellos y a su mano
derecha” (57:13); y en otro versiculo dice:
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“En este dia se volveran brillantes algunos rostros, y otros se volveran
oscuros” (3:107). Un tercer versiculo establece:

&3-‘63‘ “a A.--J“,‘wl A ‘ nt}-“
X 255 udu»,-ww-usé»a

f."://‘/' "2"' ?‘ - LK r‘ )~
! :uf:._-c,;-uji.,d,-i &2 LB 5
-

4&, - -
((qu) -M‘%:.B C-)-’o



70 LA FILOSOFIA DE LAS ENSENANZAS DEL ISLAM

“El Jardin prometido a los justos tiene rios de agua que no corrompe; y rios
de leche cuyo sabor no varia; y rios de vino que no embriaga, sino que place a
los que beben; y rios de miel pura, libre de impureza” (47:16). Aqui se declara
claramente que debemos considerar que el cielo esta compuesto, metaférica-
mente, de arroyos inagotables de mercedes. Esto significa que el agua de la
vida, que bebe el que demuestra una comprension espiritual, se manifestara
visiblemente. La leche espiritual que sustenta al hombre, como a un recién
nacido, durante esta vida, se volvera claramente visible en el cielo. El vino del
amor a Dios, que le embriagaba espirituaimente durante toda la vida en este
mundo, en el cielo se manifestard en forma de un arroyo. La miel de la dulzura
de la fe, comida espiritualmente en este mundo por el que posee la compren-
sién espiritual, se manifestard y se sentira fisicamente en la otra vida. Todo
morador del cielo proclamara su condicion espiritual abiertamente en sus jardi-
nes y rios. En ese dia, Dios se revelarad ante los moradores del cielo. En
resumen, en la otra vida las condiciones espirituales no permaneceran ocultas,
sino que seran perceptibles y fisicamente visibles.

Tercera percepcion

La tercera percepcion con respecto a la otra vida es que habra un progreso
ilimitado. Como dice Dios Exaltado:
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Para los creyentes que poseen luz en este mundo, su luz fluird ante ellos y a
su mano derecha. Ellos rogaran: “Senor, perfecciona nuestra luz, y cibrenos
con Tu gracia, pues Tu tienes poder sobre todas las cosas” (66:9). Esta stiplica
para que se perfeccione su luz es una indicacion de un progreso infinito.
Significa que al llegar a un estado de iluminacién, percibiran a lo lejos otro
estado superior —y al verlo consideraran inferior el estado en el que se hallan,
pidiendo alcanzar el estado superior—. Al llegar a este estado superior, veran
otro estado mas elevado, y anhelaran llegar alli. Asi, su anhelo por el progreso
constante se sefala en la expresion “Perfecciona nuestra luz”". La cadena de
progreso continuara indefinidamente. No se alejaran ni seran arrojados de!
cielo, sino que seguiran progresando a diario.

Se podria preguntar ;qué necesidad habria de suplicar el perdon, una vez
que los virtuosos ya hubieran entrado en el cielo y sus pecados se hubieran
perdonado? La respuesta es que el verdadero significado de maghfirat (la
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bisqueda del perd6n) es la supresion de una condicién imperfecta o defec-
tuosa. De este modo, los moradores del cielo buscarén el logro de la perfec-
cion, y su inmersion total en la luz. Al percibir una condicién superior, conside-
raran defectuosa su propia condicién, y desearan suprimirla, y después, al
observar una condicién aun mas elevada, deseardan suprimir su condicién
inferior, y de este modo buscaran constantemente un maghfirat ilimitado. Esta
busqueda del maghfirat o del istighfar a veces se convierte en la base de una
critica adversa hacia el Santo Profeta, la paz y bendiciones de Al-lah sean con
él. Espero haber expuesto con claridad que el deseo de maghfirat es una
cuestion de orgullo para el hombre. Todo hombre nacido de mujer que no tenga
el istighfar por costumbre, es un gusano y no un hombre, es un ciego y no un
vidente, estd manchado y no puro.

En resumen, seglin el Santo Corén, tanto el infiemo como el cielo son
reflejos de !a vida humana, y no algo nuevo que viene de fuera. Es verdad que
en la otra vida se manifestaran fisicamente, pero seran reflejos de las condicio-
nes espirituales del hombre en esta vida. No concebimos el cielo como un
lugar que posee arboles materiales, ni el infierno como un lugar repleto de
azufre y sulfuro. Segin las ensefianzas isldmicas, el cielo y el infierno son
reflejos de las acciones realizadas por cada persona en este mundo.



TERCERA CONSIDERACION

El objetivo de la Vida Humana, y los
medios para su consecucion

Hay personas cuya vision limitada y falta de resolucién les conduce a prefijar
objetivos para su vida que se limitan a metas y ambiciones mundanales. Pero
el objetivo que Dios Exaltado sefala para el hombre, en Su Santa Palabra, es
el siguiente:
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“He creado al hombre y al Yinn sélo para que Me reconozcan y Me adoren”
(51:57). De ahi que el verdadero fin de la vida del hombre sea adorar a Dios,
conocerle y mostrar una devocion completa hacia El.

Es evidente que el hombre no puede elegir el objetivo de su propia vida, ya
que no viene a este mundo ni lo deja por propia voluntad. Es una criatura, y
Aquél que lo cred y otorgd facultades mejores y més elevadas que las de otros
animales, también le sefal6 el objeto de su vida. Compréndalo o no el hombre,
el objeto de la creacién del hombre es, sin duda, adorar a Dios, conocerle y
entregarse a El. En otra parte del Santo Coran, Dios Exaltado dice:

<
d

‘ - 1 'd ”~a P
(prrore=dU -j'\j-“»‘i‘”‘#&oﬁy‘t)l
AA:’ .’ S ,’f." Y ” 40
O VAELE 231308 (a0 ab) S3hs
(kl:f,ﬂ')-@‘&.})\@‘&bgi!gk%

“El Islam es la religion que proporciona el verdadero conocimiento de Dios, y
ensefia el mejor modo de adorarle”. (3:20). El Islam es inherente a la naturale-
za humana, y el hombre ha sido creado para el Islam. Esta es la fe eterna”
{30:30-31). Esto significa que Dios ha deseado que el hombre se dedique con
todas sus facultades al amor, la obediencia y la adoracién de Dios. Por eso El
ha otorgado al hombre todas las facultades apropiadas para el Islam.

Estos versiculos tienen un sentido muy amplio, una parte del cual hemos
expuesto en la tercera parte de la respuesta a la primera consideracién. Aqui
deseamos afirmar brevemente que el verdadero objetivo de las facultades
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externas e internas que han sido concedidas al hombre es el amor, el conoci-
miento y el culto a Dios. Por ello, a pesar de dedicarse a diversos proyectos de
esta vida, el hombre no encuentra su verdadero bienestar excepto en Dios.
Tras haber sido muy rico, haber ocupado un alto cargo, haber sido un gran
comerciante, gobernado un reino importante, o haber sido conocido como un
gran fildsofo, al final el hombre ha de abandonarlo todo con gran pesar. Su
corazén siempre le reprende su preocupacion total acerca de los temas de
este mundo, y su conciencia jamas acepta la malicia, la falsedad y las activida-
desilicitas. Una persona inteligente puede apreciar el problema también desde
este enfoque: el objetivo de todas las cosas ha de ser la maxima expresion, la
mas elevada actuacién que permiten sus facultades, mas alla de la cual las
facultades no pueden llegar. Por ejemplo, un buey tiene como funcién principal
arar la tierra, sacar agua o acarrear. Sus facultades no se adaptan a ninguna
otra cosa. Por lo tanto, las funciones de un buey se limitan a estas tres cosas.
No tiene poder para hacer nada mas. Pero cuando estudiamos las facultades
del hombre, e intentamos descubrir su alcance mas elevado vemos que busca
a Dios el Exaltado. El hombre desea con tanta fuerza dedicarse a Dios que no
guarda nada para si, sino que todo es para Dios. Comparte con los animales
las necesidades naturales de dormir, alimentarse, etc. En el campo de la
industria algunos animales estdn mas avanzados que él. Las abejas, por ejem-
plo, extraen la esencia de distintos tipos de flores, y producen una miel de tan
alta calidad que el hombre ain no ha podido igualaria. Es evidente, por lo tanto,
que el alcance més elevado de las facultades humanas sea conocer a Dios el
Exaltado. De ahi que el verdadero objeto de su vida sea abrir la ventana de su
corazén hacia Dios.

Medios para la consecucion del objetivo del hombre

Cabe preguntarse, ;coémo es posible conseguir este fin y a través de qué
medios puede una persona encontrar a Dios? El primer modo de conseguir
este objetivo consiste en reconocer correctamente a Dios Exaltado, y creer en
el Verdadero Dios. Porque si el primer paso resulta erréneo, es decir, si una
persona tiene como dios a un péjaro, a un animal, a los elementos, o a la
descendencia de un ser humano, no puede existir esperanza de que camine
por el buen sendero hacia Dios. El verdadero Dios ayuda a aquellos que Le
buscan, pero ;como puede un dios muerto ayudar a los muertos? En este
contexto Dios el Glorioso nos expone una excelente ilustracion:
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“Solo a El va encaminada la verdadera oracién, porque El tiene poder para
todo. Pero las deidades a las que la gente adora en lugar de El no les respon-
den en modo alguno. Su caso es semejante al de quien extiende las manos
hacia el agua, esperando que ésta llegue a su boca —pero el agua no llega
nunca—. Las oraciones de aquellos que desconocen al Verdadero Dios no son
nada mas que una ilusion” (13:15).

El segundo medio para lograr el fin real de la vida consiste en conocer la
belleza perfecta de Dios Exaltado; el corazén se siente naturalmente atraido
por la belleza, y al observarla, el amor se genera en el corazon. La belleza de
Dios consiste en Su Unicidad, Su Grandeza, Su Majestad y Sus demaés atribu-
tos, como lo establece el Santo Coran:
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“Dios es Unico en Su ser, en Sus atributos y en Su gloria. No tiene comparie-
ro. Todos dependemos de El. El otorga la vida a cada particula. El es la fuente
de gracia para todas las cosas, y no depende de los favores de nadie. No es
hijo ni padre, porque no tiene igual, ni tiene semejante”, (112:2-6). El Cordn con
frecuencia llama nuestra atencién sobre la grandeza y majestuosidad de Dios,
inculcando asi en la mente humana que solamente este Dios puede ser el
objetivo deseado por nuestro corazén, y no un ser muerto, ni débil, despiadado
o impotente.

El tercer medio para el acercamiento a Dios consiste en conocer su bondad,
puesto que la belleza y la bondad son los dos incentivos del amor. Los atributos
de bondad de Dios quedan resumidos en la Sura Fatiha con las palabras:
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“Es decir que Dios crea a Sus siervos de la nada por Su Bondad, y pone Su
Providencia siempre a la disposicion de todos. El es el apoyo de todas las
cosas, y todas las formas de Su bondad han sido manifestadas hacia Sus
criaturas” (1:24). Su bondad no tiene limite, como El dice:
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“Si intentarais enumerar las bondades de Al-lah, no seridis capaces de
terminar la enumeracién” (14:35).

La oracién constituye el cuarto medio de conseguir el verdadero objetivo de
la vida establecido por Dios Exaltado, como El dice:
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“Invocadme, y responderé a vuestra llamada” (40:61). Se nos pide con
insistencia que oremos para que asi encontremos a Dios, no a través de
nuestro poder, sino a través del poder de Dios.

El quinto medio para conseguir el objetivo de la vida dispuesto por Dios
Exaltado consiste en el sacrificio por Su causa; es decir, deberiamos buscar a
Dios gastando nuestra riqueza en Su causa, utilizando nuestras facultades en
fomentar Su causa, sacrificando nuestras vidas por El y empleando nuestra
razén en Su nombre; como El dice:
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“Haced cuanto podais por Dios, con vuestros bienes, vuestras vidas y vues-
tras facultades” (9:41); y: “Todo lo que os hayamos concedido en inteligencia y
conocimiento, en comprensién y arte, empleadlo en Nuestra causa” (2:4).
“Ciertamente guiamos por Nuestros caminos a los que se esfuerzan por Noso-
tros” (29:70).

La perseverancia constituye el sexto medio para alcanzar este obijetivo,
dandonos a entender que el que busca a Dios no deberia cansarse ni desespe-
rarse, ni sentir miedo de ser probado, como Dios dice:
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Para aquellos que afirman “Dios es nuestro Sefior”, y se alejan de los falsos
dioses y son constantes, es decir, permanecen firmes bajo las pruebas y las
desgracias, descenderan los angeles para tranquilizarles, diciendo: “No te-
madis, ni os aflijais, sino sed felices; alegraos de haber heredado la alegria que
se os prometié. Somos vuestros amigos en esta vida y en la otra” (41:3132).
Estos versiculos indican que con la constancia se consigue complacer a Dios.
Es cierto, como ya se ha dicho, que la constancia es mas que un milagro.
La perfeccién de la constancia se comprueba cuando uno esta rodeado de
desgracias, y la vida, el honor y el buen nombre estan en peligro
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por la causa de Al-lah, y no existen a nuestro alcance medios para reconfortar-
nos, de tal manera que incluso las visiones, los suefios y las revelaciones
estan suspendidas por Dios para probarnos, dejandonos abandonados entre
peligros terribles. Es en este momento cuando no deberiamos descorazonar-
nos, ni echamos atras como cobardes, ni dejar que nuestra fe se ponga en la
méas minima duda. No deberiamos permitir que nuestra sinceridad y perseve-
rancia se debiliten sino que deberiamos estar contentos con nuestras desgra-
cias. Deberiamos reconciliarnos con la muerte y no esperar que un amigo nos
preste su apoyo para mantenernos firmes, ni buscar la buena nueva de Dios a
causa de la severidad de la prueba. Deberiamos mantenemos rectos y firmes,
a pesar de nuestra incapacidad o nuestra debilidad, o de la falta de sosiego. En
todo momento deberiamos presentarnos para el sacrificio, estando totalmente
reconciliados con los decretos divinos, y no quejamos ni lamentarnos hasta el
final de la prueba que se nos impone. Esta es la constancia que nos conduce
hacia Dios. Esta es la cualidad cuyo perfume todavia llega hasta nosotros
desde las cenizas de los Mensajeros, los Profetas, los martires y los fieles.
A esto también alude la oracion:
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“Guianos por el camino de la constancia, el camino que conlleva Tus bonda-
des y favores, siguiendo el cual, mereceremos Tu agrado” (1 :6-7). Otro versi-
culo indica la misma idea:
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“Sefior, danos constancia en la hora de nuestra afliccion, y ordena que
muramos en un estado de sumisién a Tu voluntad” (7:127). Ha de tenerse en
cuenta que en tiempos de adversidad y desgracia, Dios Exaltado hace que una
luz descienda sobre los corazones de los que ama, quienes fortalecidos por
esta luz, contemplan la desgracia con serenidad, y merced a la dulzura de la fe,
besan las cadenas que los sujetan. Cuando una persona divina se halla ante el
sufrimiento, y cuando la muenrte se acerca, esta persona no lucha con el Sefor
Benevolente para librarse de tal condicion, puesto que el seguir pidiendo segu-
ridad en tal condicién supone atentar contra la voluntad de Dios, y no es
compatible con la sumision completa. Un verdadero amante avanza paso a
paso ante la adversidad, y considerando insignificante su propia vida en tal
momento, se despide de ella, sometiéndose totalmente a la voluntad de Dios
y buscando sélamente Su agrado. Con respecto a tales personas, Dios Exal-
tado dice:
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“Quien es amado por Dios, sacrifica la vida en Su causa y recibe Su agrado
en recompensa. Estas personas ganan la clemencia de Dios” (2:208). Este es
el espiritu de constancia a través del cual el hombre encuentra a Dios. El que
quiera entender, que entienda.

El séptimo medio para conseguir el objetivo de la vida consiste en buscar
siempre la compania de los justos, y en observar su ejemplo perfecto. Una de
las razones por las que es preciso el advenimiento de un Profeta es que el
hombre naturalmente desea un ejemplo perfecto, y tal ejemplo estimula el celo
y la resolucién. El que no imita un modelo se vuelve perezoso y se aparta del
buen camino. Al-lah el Glorioso nos indica esto en el versiculo:

(11 103 ) _(.,3 :,/ 4 5‘?';‘333;‘

r - .’f<4,':/’..z,
(vidafll]) ’("9?.‘““-*““%&‘39‘5—«3

“Buscad la compaiiia de los justos” (9:119); y en el versiculo: “Guianos por el
camino de los que han recibido Tus favores” (1:7) es decir, se debe buscar la
compaiiia de los justos, y aprender de los que han recibido antes de nosotros
la gracia divina.

El octavo medio de conseguir el objetivo de la vida consiste en las visiones,
los suefios verdaderos y las revelaciones. Puesto que el camino que conduce
a Dios Exaltado es un camino dificil, lleno de adversidades y de dificultades, es
posible que al seguir este camino poco familiar una persona se desvie, co-
mience a desesperarse, y deje de avanzar por el camino. Por esta razon, la
gracia de Dios continiia estimuldndole, reconfortandole e intensificando su
celo y su anhelo. Dios reconforta de vez en cuando a los hombres mediante Su
Palabra y Su revelacion, y les asegura que El esta con ellos y, fortalecidos por
Dios, los hombres prosiguen su viaje por el buen camino. El dice:
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“Para ellos son las buenas nuevas en esta vida y en la otra” (10:56). El Santo
Coran ha expuesto otros medios diversos de conseguir el objetivo de la vida,
pero por falta de tiempo no podemos tratar todos aqui.



CUARTA CONSIDERACION

El efecto de las ordenanzas practicas
de la Ley en esta vida y la otra

Ya hemos afirmado que el efecto de la ley divina, verdadera y perfecta, sobre
el corazén del hombre en esta vida es el de elevarle de su condicién salvaje
para convertirle en ser humano, y después, tras inculcar en él las altas cualida-
des morales, convertirle en un ser piadoso. Uno de los efectos de las ordenan-
zas practicas de la ley es que una persona que observa la ley verdadera
reconoce progresivamente los derechos de sus congéneres, y ejercita sus
facultades de equidad, benevolencia y verdadera compasion, en las ocasiones
debidas. Tal persona comparte con sus congéneres, de acuerdo con sus méri-
tos, las bondades que Dios le ha otorgado —el conocimiento, la comprensién,
los bienes y las comodidades—. Como el sol, derrama su luz sobre toda la
humanidad, y como la luna, transmite a otros la luz que recibe de Dios. Brilla
como el dia, mostrando a los demds los caminos de la virtud y la bondad, y
como la noche, cubre con un velo sus debilidades y reconforta a los cansados.
El piadoso, como el cielo, protege bajo su sombra a todos los necesitados y les
refresca con la lluvia de la gracia en los momentos debidos. Como la tierra, se
resigna con humildad a ser hollado por el bienestar ajeno y hace que se
acerquen a él para otorgarles la seguridad, ofreciéndoles frutos espirituales
diversos. De este modo, el que cbedece la ley perfecta cumple con sus obliga-
ciones hacia Dios y hacia sus congéneres hasta el maximo. Se somete total-
mente a la voluntad de Dios, y se convierte en el verdadero siervo de Sus
criaturas. Este es el efecto de las ordenanzas practicas de la ley sobre la vida
humana en este mundo.

Su efecto en la otra vida es que una persona que las obedece totalmente
contemplara su relacién espiritual con Dios como realidad manifiesta. Los
servicios que por amor de Dios hace a las criaturas de Dios, estimulado por su
fe y su deseo de realizar buenas obras, le seran manifiestos en los arboles y
los rios del Paraiso.

En este contexto, Dios Exaltado dice:
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“Juramos por el sol y su luz; juramos por la luna cuando sigue al sol y obtiene
del sol su luz y la transmite a la humanidad; juramos por el dia que manifiesta
la luz del sol y senala los caminos; juramos por la noche que todo lo oscurece
y ocuita con un velo de tinieblas; juramos por el cielo y el motivo de su creacion;
juramos por la tierra y la razén por la que se extiende como un suelo; y juramos
por el aima humana y su cualidad que la hace igual a todas estas cosas”; es
decir, todas las cualidades que se hallan dispersas entre los otros cuerpos que
se han mencionado se retinen en el alma de un hombre perfecto. Del mismo
modo que estos cuerpos sirven al hombre de diversas maneras, el hombre
perfecto realiza todos aquellos servicios por si mismo. Después Dios dice: Se
librara de la muerte y lograra la salvacién aquél que purifica su alma, sirviendo
a las criaturas de Dios por amor a Dios, como el sol, 1a luna y la tierra.

Se ha de tener en cuenta que en este contexto se entiende por “vida” la vida
eterna que se otorga al hombre perfecto. Esto nos indica que la recompensa
por haber obedecido las ordenanzas practicas de la ley sera la vida eterna del
mundo venidero, para la cual la contemplacién de Dios servira siempre de
sustento. Después se establece que quien corrompe su alma, y no adquiere
las cualidades para las que recibié las facultades apropiadas, y vuelve tras una
vida impura, se destruird y desesperara de la vida eterna. Esto viene ilustrado
en el incidente del camello de Al-lah desjarretado por un malvado de la tribu de
Samud, que no le permitid beber en su fuente. Esto indica que el alma del
hombre es el camello de Dios, sobre el que cabalga El; o sea que el corazén
del hombre es el lugar de las manifestaciones divinas. El agua que bebe el
camello es el amor y la comprension de Dios que le sustenta. Cuando los
samudies desjarretaron el camello de Dios, y no le permitieron beber, sufrieron
el castigo de Dios, y Dios ni siquiera se ocup6 del bienestar de sus subordina-
dos. Asi serd arruinado el que corrompe su alma, y no desea perfeccionana, y
le niega el alimento espiritual (91:2-16).

La filosofia del juramento en el Santo Coran

Existe una profunda filosofia en los juramentos de Dios por el sol y la luna,
etc. Los antagonistas del Islam, debido a su ignorancia, critican a Dios por
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jurar por cosas creadas. Como su inteligencia no es celestial sino terrenal, son
incapaces de apreciar las verdaderas percepciones. El objeto de jurar es adu-
cir un testimonio en apoyo de una peticion. Una persona que no dispone de
testigo en favor de su demanda jura por Dios, porque El lo sabe todo, y El es el
primer testigo en todos los casos. Tal persona presenta el testimonio de Dios al
jurar por El, sabiendo que la veracidad de su afirmacion la confirmara el hecho
de que Dios no le castigue luego de jurar. Por lo tanto, no es permisible que una
persona jure por una cosa creada, puesto que ninguna cosa creada conoce lo
desconocido, ni puede castigar al que en falso jura. En estos versiculos, los
juramentos de Dios por varios fenomenos son distintos de los juramentos de
una persona. Existen dos tipos de manifestacion divina. En primer lugar hay
manifestaciones evidentes, acerca de las que no existe ninguna polémica. En
segundo lugar hay manifestaciones divinas por deduccién, que pueden ser
tema de conflicto y equivocacién.

Al jurar por fenémenos evidentes, el propésito de Dios Exaltado es estable-
cer, mediante su testimonio, sus manifestaciones deductivas.

Es evidente que el sol y la luna, el dia y la noche y el cielo y la tierra, poseen
las caracterfsticas respectivas ya mencionadas y sin embargo no todo el mundo
reconoce las caracteristicas del alma humana. Dios presenta como testimonio
Sus manifestaciones evidentes con el propdsito de explicar sus manifestacio-
nes deductivas. Es como si El dijera: Si tenéis dudas en cuanto a las cualidades
que posee el alma humana, contemplad el sol y la luna y los otros fendmenos
citados, que evidentemente poseen dichas cualidades. Sabéis que el hombre
€s un microcosmos en el que se representa en pequeia escala todo lo existente
en el universo. Si los grandes cuerpos del macrocosmos poseen estas cualida-
des, y las emplean en el servicio de las criaturas de Dios ¢es posible que el
hombre, superior a todos estos cuerpaos, no tenga también estas cualidades?
Ciertamente no. Igual que el sol, el hombre posee la luz de la ciencia y la razén,
y con esta luz ilumina al mundo. Igual que la luna, el hombre recibe la luz de las
visiones y revelaciones divinas y la transmite a otros gue todavia no han llegado
al mas elevado estadio del progreso humano. ;Cémo podéis decir, entonces,
que el don de la profecia es una nocién falsa, y que el don profético, las Leyes
divinas y las Sagradas Escrituras no son mas que imposturas y evidencia del
egofismo de ciertos seres humanos? Habéis observado que al amanecer se
iluminan todos los caminos, y las montanas y los valles se hacen visibles. Del
mismo modo, el hombre perfecto es el dia de la luz espiritual. Su apariciéon hace
visibles los distintos caminos. Seinala el buen camino, porque él es el dia
resplandeciente de la verdad y la virtud. De igual modo habéis observado
como la noche acoge a los cansados, y cémo los labradores, tras trabajar
durante el dia, descansan de sus labores bajo la proteccidon de la noche. La
noche también cubre todos sus defectos e imperfecciones. Del mismo modo,
los siervos perfectos de Dios vienen para reconfortar al mundo, y los que
reciben revelaciones alivian a los sabios de sus esfuerzos intensos. A través
de tales personas, se resuelven facilmente los grandes problemas de percep-
cién. La revelacion divina también oculta los defectos de la razén humana, y
como la noche, no deja que se hagan visibles sus errores, —puesto que los
sabios corrigen sus propios errores a la luz de la revelacién— y merced a las
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bendiciones de la santa revelacién de Dios, se salvan del escandalo publico.
Por esta razén, ningun filésofo musulman sacrificé un gallo como ofrenda a un
idolo como hizo Platén. Platén se equivocd porque estaba privado de la luz de
la revelacion, y a pesar de ser un gran filésofo cometié este acto odioso y
absurdo. Al seguir a nuestro maestro y sefior el Santo Profeta, la paz y las
bendiciones de Al-lah sean con él, los fildsofos musulmanes se protegieron
contra practicas tan absurdas e impias. Esto nos demuestra que la revelacion
divina cubre, como la noche, las deficiencias de los sabios.

También sabéis que los siervos perfectos de Dios, igual que el cielo, toman
bajo su amparo a los fatigados. Sus profetas y aquellos que reciben Su revela-
cion derraman, como el cielo, la lluvia de su benevolencia. También poseen las
cualidades de la tierra. Diversos tipos de arboles de ciencia elevada brotan de
sus nobles almas, y la humanidad se beneficia de su sombra, de sus flores y de
sus frutas. En resumen, la ley visible de la naturaleza, que vemos facilmente
con nuestros ojos, sirve de testigo a la ley oculta cuyo testimonio Dios Exaltado
cita en estos versiculos en forma de juramentos. jCudnta sabiduria contiene la
palabra del Santo Coran. que procedié de la boca de un hijo iletrado del
desierto! De no haber sido la Palabra de Dios, los sabios y aquellos que se
consideran cultos no habrian criticado tan profunda percepcién. Frecuente-
mente, cuando la razdn imperfecta de una persona le impide apreciar un
concepto, dicha persona critica lo que esta basado en la sabiduria, y su critica
se convierte en prueba de que la sabiduria no esta al alcance del intelecto
medio. Por esta razén aquellos que se consideraban sabios criticaron este
fenémeno; pero ahora, descifrado el misterio, las personas inteligentes, en vez
de criticarlo, hallaran placer en ello.

En otra parte del Santo Coran, se recita un juramento similar con el fin de
citar un ejemplo de la ley natural en apoyo de un fenémeno de revelacion:
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“Juramos por el cielo que nos envia lluvia, y por la tierra que, con la ayuda de
esta lluvia, nos proporciona varios tipos de vegetales, que el Coran es la
Palabra de Dios y Su revelacion, que disciemne entre la verdad y la falsedad, y
que no es vana; es decir, no se ha revelado a la hora indebida, sino que viene
a tiempo, como la lluvia oportuna” (86:12-15).

Aqui Dios Exaltado expone una conocida ley de la naturaleza en apoyo de
la veracidad del Santo Coran, que es Su Palabra. Sabemos muy bien que en
tiempos de necesidad la lluvia cae del cielo, y que toda la vegetacion de la
tierra depende de la lluvia. Cuando la lluvia cesa, los pozos tambien se secan
paulatinamente, de ahi que la tierra también dependa, por su agua, de la
lluvia del cielo. Por esta razon, durante la estacion de lluvias, también sube el
nivel de agua en los pozos, porque las aguas celestiales afectan a las aguas
terrestres. Asi es la revelacién entre la relacién divina y la razén humana. La
revelacion divina es el agua celestial, y la razén es el agua terrestre que
recibe sustento del agua celestial. Cuando cesa el agua celestial, es decir, la
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revelacion divina, también se seca paulatinamente el agua terrestre. Por
esta razén, cuando transcurre un largo periodo de tiempo sin que aparezca
ningun inspirado de Dios, la razén de los sabios se corrompe, igual que se
corrompe y se seca el agua terrestre. Para apreciar este fenémeno basta
considerar brevemente la condicién del mundo inmediatamente antes del ad-
venimiento del Santo Profeta, la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él.
Habian transcurrido unos seiscientos afios desde la aparicion de Jesucristo,
sin que apareciera ningun inspirado de Dios, y el mundo entero se habia
corrompido. La historia de todos los paises demuestra que antes del adveni-
miento del Santo Profeta, la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él, la
falsedad dominaba en todo el mundo. ¢Por qué sucedié asi? Sucedi6 asi
porque durante mucho tiempo el mundo no habia recibido ninguna revelacién
divina, y como consecuencia, el reino de los cielos habia caido bajo el dominio
de la razén humana. Todos conacemos la corrupcién que prevalecia entre los
pueblos porque éstos seguian su razén imperfecta. De este modo, cuando la
lluvia de la revelacién no descendié durante un intervalo largo, las aguas de la
razén también se secaron.

Asl pues, en estos juramentos, Dios Exaltado llama nuestra atencién, y pide
que meditemos sobre esta ley firme y eterna de la naturaleza: Que toda la
vegetacién de la tierra depende de la lluvia del cielo. Asi, la ley evidente de la
naturaleza sirve de testigo para la ley oculta que gobiema la revelacién divina.
Intentad, pues, beneficiaros de la evidencia de este testigo, y no os dejéis guiar
s6lo por la razén, porque la razén es un agua que no puede continuar sin ayuda
del agua celestial. Del mismo modo que el agua celestial hace que suba el
agua de todos los pozos, aungque no caiga directamente en el pozo, cuando
aparece en el mundo alguien que ha recibido revelacién divina, la razon se
ilumina y se agudiza de una manera jamas vista antes, aunque el sabio no siga
a dicha persona. La gente comienza a buscar la verdad, y se observa anima-
cion y actividad de todas las facultades dormidas. Todo este desarrollo de la
razén y del corazén se debe a la bendita aparicion del que ha recibido la
revelacidn divina, que hace que suban todas las aguas de la tierra.

Por lo tanto, cuando veais que existe una busqueda general de la religion, y
que las aguas de la tierra se remueven, estad seguros de que ha caido la lluvia
celestial sobre la tierra, y que el agua de la revelacién divina ha caido sobre un
corazén humano.



QUINTA CONSIDERACION

Las fuentes del conocimiento divino

A estas alturas, la falta de tiempo nos impide exponer lo mucho que dice el
Santo Coran acerca de este tema. Nos limitaremos, por lo tanto, a una breve
declaracion, con la esperanza de que sirva de ejemplo.

El Santo Coran llama nuestra atencion sobre tres tipos de conocimiento: el
conocimiento por la certeza de la deduccion, el conocimiento por la certeza de
la visién y el conocimiento por la certeza de la experiencia. Como ya hemos
explicado, el conocimiento por la certeza de la deduccion, implica que una
cosa se conoce no directamente, sino por algo mediante lo cual se puede
inferir. Al ver el humo, por ejemplo, podemos deducir la existencia de fuego. No
vemos el fuego, sino que vemos el humo, y al verlo creemos en la existencia
del fuego. Luego, al ver el fuego, adquirimos —segun el Santo Coran- la certe-
za de la visién . Si entraramos en el fuego, nuestro conocimiento adquiriria la
cualidad de la certeza de la experiencia. Ya hemos tratado este tema con
anterioridad, y remitimos a nuestros oyentes y a nuestros lectores a dicha
exposicion.

Se ha de saber que la fuente del primer tipo de conocimiento, es decir, el
conocimiento por la certeza de la deduccién, la constituyen la razén y la infor-
macion. Dios Exaltado establece en el Santo Coran que los moradores del
infierno afirmaran:
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Es decir que afirmaran que de haber utilizado su razén, de haber abordado
de manera sensata la religién y la doctrina, y de haber escuchado y leido con
detenimiento los discursos y las obras escritas de los sabios y los eruditos, no
habrian sido condenados al infiemo (67:11). Esto coincide con otro versiculo,
donde se dice:
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es decir, Dios Exaltado no exige que los seres humanos acepten nada que
esté mas allé de su capacidad intelectual, y por lo tanto sélo establece doctri-
nas que los hombres puedan entender, para que Sus mandamientos no im-
pongan sobre el hombre un peso que sea incapaz de llevar (2:87). Estos
versiculos también indican que la certeza del conocimiento por deduccién
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también se adquiere a través del oido. Por ejemplo, no hemos visitado Lon-
dres, y s6lo hemos oido lo que dicen de Londres los que han estado alli, pero
¢cabe suponer que todos ellos nos podrian haber mentido? No hemos vivido
en tiempos del Emperador Aurangazeb, y nunca lo vimos, pero ;por eso
debemos dudar que Aurangazeb fuera uno de los emperadores Mongoles? Y
si estamos seguros de que existi6, ;cémo llegamos a tener esta seguridad?
Sin duda, por haber oido hablar de él continuamente. No puede haber duda,
por lo tanto, de que el oido contribuye a la adquisicién del conocimiento por la
certeza de la deduccion. Los libros de los Profetas también constituyen una
fuente de conocimiento a través del oido, siempre que no exista ninguna
contradiccién en lo que se oye. Pero si un libro se tiene por revelado, y existen
cincuenta o sesenta versiones de él, algunas de las cuales se contradicen
entre si, entonces, incluso si se tuvieran por exactas, sélo dos o tres o cuatro
versiones, y el resto fueran falsas, esto no constituiria prueba suficiente para
ser la base de un conocimiento seguro; todos estos libros serian descartados
por su dudosa veracidad debido a sus contradicciones y no podrian constituir
fuentes de conocimiento, pues el conocimiento ha de conducir a la compren-
sién perfecta y una serie de contradicciones no pueden conducir a la com-
prensién perfecta.

El Santo Coran no se limita al conocimiento que se adquiere a través del
oido, sino que contiene argumentos bien razonados y convincentes. Ninguno
de los principios, doctrinas 0 mandamientos busca imponerse a través de la
autoridad; como ya ha explicado el Coran, todos estdn contenidos en la
naturaleza humana. Se denomina al Santo Coran un Recordatorio, como se
dice:
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que significa que el Bendito Coran no impone nada nuevo, sino que nos re-
cuerda lo que ya existe en la naturaleza del hombre y en el libro de la naturale-
za (21:51). En otra parte se dice:
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es decir, que el Islam no intenta inculcar nada mediante la fuerza, sino que
expone razones que lo apoyan todo (2:257). El Coran posee una cualidad
espiritual que ilumina al corazén:
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“Es un remedio para todas las dolencias espirituales” (10:58). No es, pues,
meramente un libro que ha sido transmitido a través de las generaciones, sino
que contiene argumentos razonados, y estd lleno de una luz brillante.

Asi podemos afirmar que los argumentos intelectuales que tienen una base
firme llevan al hombre al conocimiento a través de la deduccidn. A esto aluden
los siguientes versiculos:
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Cuando los hombres sabios e inteligentes reflexionan sobre la estructura de
la tierra y los cuerpos celestes, y consideran a fondo los cambios del dia y la
noche, hallan en ellos argumentos a favor de la existencia de Dios. Después,
buscan la ayuda divina para adquirir mayor entendimiento, y recuerdan a Dios
al levantarse, sentarse y acostarse. Asi se agudiza su intelecto, y su considera-
cién de la estructura de la tierra y de los cuerpos celestes les obliga a afirmar
que este sistema tan perfectamente ordenado no podia haber sido creado en
vano, sino que es una manifestacién de los atributos divinos. De ahi que
reconozcan la Divinidad del Creador del universo, y oren: “Sefior, Ta eres
Santo, estds mas alld de toda negacién de Tu existencia y de todo intento de
atribuirte cualidades imperfectas. Salvanos, pues, del fuego infernal”. Esto
significa que la negacién de Dios es un infierno, y que todo sosiego, y felicidad
proceden de E! y de Su reconocimiento. El que se ve privado del reconccimien-
to de Dios sufre el infiemo en esta misma vida (3:191-192).

La naturaleza de la conciencia humana

La conciencia humana, llamada en el Libro de Dios naturaleza humana,
también constituye una fuente de conocimiento:
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“Seguid la naturaleza dispuesta por Al-lah, la naturaleza segun la cual El ha
creado al hombre” (30:31). ;Cudl es la huella de aquella naturaleza? Es el
creer en un Dios Unico, sin compafiero, Creador de todo, més alla del naci-
miento y de la muerte. Hemos descrito la conciencia como una fuente del
conocimiento por la certeza de la deduccion, aunque aparentemente la mente
no viaja de un tipo de conocimiento a otro del mismo modo que viaja de la
observacién del humo a la inferencia del fuego; y sin embargo aqui también
hay un tipo de transferencia muy sdtil: Dios otorga a todas las cosas una
cualidad particular que no se puede describir con palabras, pero la mente se
dirige inmediatamente a esta cualidad al observar o contemplar la cosa. Aquelia
cualidad es tan inherente a todas las cosas como el humo lo es
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al fuego. Por ejemplo, cuando contemplamos el Ser de Dios Exaltado, y consi-
deramos cémo deberia ser, cuando pensamos si Dios deberia nacer como
nosotros, y sufrir y morir también como nosotros, inmediatamente, al formarse
tal idea nuestro corazén se siente atormentado, y nuestra conciencia tiembla y
rechaza tal idea con indignacién, clamando que Dios, sobre Cuyos poderes se
centran todas nuestras esperanzas, debe estar libre de cualquier defecto y
debe ser Santo, Perfecto y Poderoso. En el momento en que pensamos en
Dios percibimos una relacién perfecta entre Dios y la Unicidad, que supera
incluso a la existente entre el fuego y el humo. Por lo tanto, el conocimiento que
obtenemos a través de la conciencia es el conocimiento del estado de certeza
a través de la deduccion. Pero existe otro estado que se denomina conoci-
miento por certeza de la visién. Esto supone el grado de conocimiento adquiri-
do cuando no existe intermediario entre nosotros y lo que hemos conocido. Por
ejemplo, cuando percibimos un olor agradable o desagradable a través de
nuestro sentido del olfato, o cuando percibimos la dulzura o la salinidad de aigo
a través de nuestro sentido del gusto, o el calor o el frio de algo, a través de
nuestro sentido del tacto, todos estos conocimientos constituyen, por asi decir-
lo, la certeza de la visién.

Con respecto a la vida futura, nuestro conocimiento alcanza el grado de
certeza de vision cuando recibimos revelacion directa y oimos la voz de Dios a
través de nuestros oidos y contemplamos las verdaderas y claras visiones de
Dios con nuestros ojos. Sin duda, necesitamos revelaciones directas para
adquirir la comprensién perfecta de la que nuestros corazones estdn ham-
brientos y sedientos. Si Dios Exaltado no nos hubiera concedido por adelanta-
do los medios para tal comprension. ¢Por qué ha creado este hambre y esta
sed en nuestros corazones? ;Podemos contentarnos con la idea de que en
esta vida, que constituye nuestra tnica medida para la otra vida, deberiamos
creer en el verdadero, perfecto, poderoso y viviente Dios, basandonos sola-
mente en cuentos e historias, 0 que deberiamos depender de la razén dnica-
mente, cuya comprension es todavia defectuosa e incompleta? ¢Acaso no
desean los corazones de los verdaderos amantes de Dios disfrutar de la felici-
dad de conversar con su Amado? Y aquellos que en este mundo lo han dado
todo por Dios, y han dedicado sus corazones y sus vidas a El, jacaso deben
estar contentos de afligirse en una luz débil, sin poder contemplar el rostro del
Sol de la Verdad? ¢No es cierto que la afirmacién del Dios Viviente: “Estoy
presente” otorga un grado tal de comprensién que cuando la comparamos con
los libros autoconcebidos de todos los filésofos éstos quedan reducidos a la
nada? ¢Qué pueden los llamados filésofos ensefiarnos, cuando ellos mismos
estan ciegos? En resumen, si Dios Exaltado se ha propuesto conceder un
entendimiento perfecto a sus buscadores, entonces ciertamente ha mantenido
abierto el camino para conversar con ellos. En este contexto Dios el Glorioso
nos ensefia la plegaria del Santo Coran:
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“Guianos por el camino de aquellos a los que Tu has otorgado Tus bendicio-
nes” (1:6-7). Aqui el concepto de bendiciones divinas se refiere al conocimiento
divino a través de la revelacion y las visiones que se conceden directamente al
hombre. En otra parte se dice:
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“Sobre aquellos que, habiendo creido en Dios, contintian firmes, descende-
ran los angeles de Dios para tranquilizarles: No temdis, ni tengais pena, y
alegraos en el Paraiso que se os ha prometido” (41:31). Aqui se puede apre-
ciar con claridad que los siervos honrados de Dios reciben revelaciones de El
en los momentos de miedo y dolor, y que los angeles descienden sobre ellos
para tranquilizarles. En otra parte se dice:
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Los amigos de Dios reciben buenas noticias en esta vida a través de las

revelaciones, y conversan con Dios, y también tendrén la misma experiencia
en la otra vida (10:65).

El Significado de la Revelacién

Ha de tenerse muy en cuenta que el concepto de revelacién no significa
que una idea surge en la mente de una persona que se ha propuesto meditar
sobre algo concreto, del mismo modo que, por ejemplo, el poeta que tras
haber pensado en medio verso se dispone a buscar la otra mitad en su mente,
y ésta se le ofrece. Esto no es una revelacién, sino el resultado de la reflexién
de acuerdo con la ley de la naturaleza. Cuando una persona reflexiona sobre
algo bueno o malo, surge en su mente una idea correspondiente. Por ejem-
plo, una persona piadosa y honrada compone versos en favor de la verdad,
mientras otra que es malvada y perversa apoya con sus versos la falsedad, y
abusa de los justos. Ambos, sin duda, escriben un cierto niumero de versos, y
es posible gue los versos de aquél que es enemigo de la verdad y apoya la
falsedad sean mejores que los versos del otro, debido a su mayor practica en
escribir poesia. Por lo tanto, si el hecho de que surja una idea en nuestra
mente se ha de considerar como revelacién, un poeta malvado que sea
enemigo de la verdad y de las personas honradas y que escriba lo contrario
de la verdad y haya recurrido a la impostura, seria denominado receptor de
revelacion divina. Muchas novelas estan escritas con un estilo excelente y
exponen argumentos que, aunque falsos, contienen relatos muy bien elabo-
rados. Entonces ¢podrian considerarse revelaciones estas novelas? Si la
revelacion no fuera mas que una idea que surge en la mente, el ladrén
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también se podria llamar receptor de revelacién, porque un ladrén experto
elabora en la mente varias formas de robar y asesinar, y muchos planes
astutos pasan por su cabeza. ;Podriamos llamar “revelaciones” a estos pro-
yectos impuros? Por supuesto que no. Sélo razonan asi aquellos que no conocen
al Verdadero Dios, que reconforta con Sus palabras los corazones de Sus sier-
vos, y otorga la luz del conocimiento espiritual a aquellos que no la conocen.

¢En qué consiste, pues, la revelacion? Es la viviente y poderosa conversa-
cién de Dios Santo y Exaltado con Su siervo elegido, o con alguien que El
desea elegir. Cuando esta conversacién empieza de manera adecuada y satis-
factoria, libre de la oscuridad de los conceptos equivocados y liena, no de
palabras vacias sino de alegria, sabiduria y grandeza, entonces esta conversa-
cidon es la palabra de Dios mediante la que El consuela a Su siervo, y se
manifiesta ante él. A veces se concede la revelacion a una persona para
probarla, y no viene acompanada de todas las bendiciones. En estos casos, la
persona receptora se pone a prueba en este estado elemental, para que al
haber experimentado hasta cierto punto la revelacién, ordene su vida segun
las directrices que establecen aquellos que son verdaderos receptores de la
revelacién. De no actuar asi, el hombre se sentiria frustrado. De no adoptar el
camino de los verdaderamente justos, se ve privado de la plenitud de estas
bendiciones, quedandose sélo con ostentacién vana.

Millones de virtuosos han recibido revelaciones, pero no eran todos iguales
a los ojos de Dios. Incluso los santos Profetas de Dios, receptores de la
revelacién divina en su més alto nivel, no se hallan todos a la misma altura.
Dice Dios Exaltado:
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“De estos Profetas, Nosotros hemos exaltado algunos por encima de otros”
(2:254). Esto nos indica que la revelacién es simplemente gracia de Dios, y no
constituye evidencia de la exaltacion. La exaltacién depende del grado de
veracidad, sinceridad y fidelidad del receptor, que sélo Dios conoce. La revela-
¢ién, acompanada de todas sus condiciones benditas, es también, sin duda
alguna, fruto de estas cualidades.

No hay duda de que si el receptor de la revelacion hace una pregunta, y
Dios responde a la pregunta, si existe una secuencia entre pregunta y res-
puesta, si la revelacion se caracteriza por la luz y la majestad divinas, y si
comprende el conocimiento de lo invisibie y el verdadero entendimiento, en-
tonces se trata en verdad de la Palabra de Dios. Es imprescindible que la
relacién divina sea como un didlogo entre dos amigos. De la misma forma,
cuando Dios entra en comunion con Su siervo, y cuando el siervo le pregunta
sobre cualquier tema, y, en respuesta, oye una respuesta dulce, plena de
excelencia lingiistica, en relaciéon con asuntos en los que su mente no ha
interactuado en lo mas minimo, tal didlogo y revelacién pueden ser descritos
con certeza como Palabra de Dios. Ese siervo de Al-lah es ciertamente gran-
de a la vista de El. No obstante, este status excepcionalmente elevado de ser
el Receptor de la Palabra de Dios, como favor especial de El, que posee la
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cualidad de la claridad y pureza absoluta, no se concede a nadie salvo a
quien progresa continuamente en la fe, la dedicacién y las obras virtuosas.
Ademads, existe algo suplementario a lo anterior —de naturaleza espiritual—
que se escapa de nuestra capacidad describir. La revelacion santa y verdade-
ra muestra muchas maravillas de la Divinidad. Muchas veces se genera una
luz brillante junto con la concesién de una revelacion majestuosa y brillante.
¢ Qué otra bendicién podria ser mayor que ésta, que un receptor de revelacion
pueda conversar con el Ser que es el Creador de los cielos y la tierra? Dios
s6lo puede ser visto en este mundo a través de la conversacién con El.

Esto no incluye la condicién de una persona de cuya boca proceden pala-
bras o versos no acompafnados de tal didlogo. Dios prueba a esta persona,
como a veces prueba a Sus siervos perezosos y remisos, haciendo que salgan
de sus bocas y de sus corazones frases y declaraciones respecto a las cuales
estdn como ciegos, no sabiendo si tales palabras dimanan de Dios o de Sata-
nas. Las personas asi probadas deben implorar istighfar (perdén de Dios) con
respecto a tal experiencia. Pero si un siervo justo y honrado del Sefior experi-
menta un dialogo continuado con el Divino, y oye, estando totalmente despier-
to, una secuencia de palabras brillantes, sabias, dulces, majestuosas y llenas
de significado, en forma de por lo menos diez preguntas y respuestas —es
decir, si el siervo pregunta a Dios y Dios responde, y el siervo, totalmente
despierto, hace otra pregunta y Dios responde de nuevo, repitiéndose este
intercambio por lo menos diez veces—y si en el transcurso del didlogo Dios
acepta sus oraciones, y le proporciona conocimientos profundos, le informa
acerca de acontecimientos venideros, y le honra repetidas veces con Su didlo-
go, entonces tal persona ha de estar profundamente agradecida a Dios, y ha
de dedicarse a El mas plenamente que cualquier otra, porque Dios, en Su
Gracia, le ha elegido de entre Sus siervos, y le ha convertido en heredero de
los fieles que le precedieron. Esta bendicién se otorga muy raramente, y es el
sumo favor divino. Aquellos a quienes se otorga consideran que todo lo demas
carace de valor.

Una caracteristica del Islam

El Islam siempre ha producido personas de esta supremacia espiritual. Tan
solo en el Islam se acerca Dios a Su siervo, y conversa con él y habla dentro de
él. Dios instala Su trono en el corazén de tal persona, y le guia desde dentro
hacia los cielos. Le otorga las mismas bendiciones que otorgé a sus predece-
sores. Es una lastima que las gentes de este mundo ciego no vean lo cerca que
un hombre puede llegar a Dios. No se ofrecen a si mismos, y si otro se ofrece,
lo consideran incrédulo, o lo consideran dios, y lo colocan en el lugar de Dios.
Ambas actitudes constituyen grandes equivocaciones que van de un extremo a
otro. Un sabio debe poseer un alto grado de resolucién, y no debe rechazar ni
denigrar al que Dios escogiera para esta eminencia, ni postrarse ante él como
si fuera un dios. Cuando una persona consigue tal grado de exaltacién, Dios
Exaltado manifiesta tal relacion con él que parece que le protege con el
manto de Su Divinidad, convirtiéndole en un espejo mediante el cual los
demas podemos ver a Dios. Por esta razén, el Santo Profeta, la paz y las
bendiciones de Al-lah sean con él, dijo “El que me haya visto a mi, ha visto
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a Dios”. Este es el tltimo estadio del progreso espiritual del hombre, en el que
se le otorga la plena satisfaccion.

El autor recibe el honor de
la conversacion Divina

Al llegar a este punto en mi exposicién, seria una gran injusticia hacia mis
congéneres no declarar que la bondad divina me ha elegido para recibir la
categoria que acabo de describir, y me ha honrado con la conversacion cuyas
caracteristicas acabo de exponer en detalle, para que yo dé vista al ciego, para
que guie a aquellos que le buscan a El, que hasta ahora estaba oculto, y para
que dé a los que aceptan la verdad las buenas noticias de aquella fuente santa
de la que muchos hablan pero que muy pocos encuentran. Aseguro a los
oyentes que de no seguir el Santo Coran, nadie puede hallar a Dios, en quien
esta la salvacién y el eterno bienestar del hombre. Si la gente viera lo que yo he
visto, y si oyera lo que yo he oido, entonces rechazaria los cuentos vanos y
correria en busca de la verdad. La conversacién con el Divino es el agua
celestial que botrra todas las dudas; es el espejo por el cual contemplamos al
Ser Supremo. El que busca en su alma la verdad, que se levante y busque. Os
digo en verdad que si las almas estan llenas de la verdadera busqueda, y silos
corazones estan sedientos, la gente buscara la manera de ver a Dios y busca-
ra el buen camino. ;Cémo descubrir el camino, y cémo romper el velo que nos
separa el é|? Aseguro a todos los que buscan, que sélo el Islam nos da la
buena noticia de aquel camino. Todos los demas pueblos han cerrado la via de
la revelacién. Pero estad seguros de que Dios no ha cerrado este camino: Es
s6lo un pretexto ofrecido por aquellos que han sido privados de él. Estad
seguros de que, asi como no podemos ver sin 0jos, ni oir sin oidos, ni hablar
sin lengua, nunca podremos ver el rostro del Verdadero Amado sin contar con
la ayuda del Santo Coran. Fui joven y ahora soy viejo, pero nunca encontraré a
nadie que bebiera de la copa de este visible entendimiento, sin beber de esta
fuente sagrada.

La fuente del conocimiento pertecto es la
Revelacion Divina

Tened presente, queridos lectores, que nadie puede luchar contra los de-
signios de Dios. Estad seguros de que la fuente del conocimiento perfecto es
la revelacion divina que se concede a los santos Profetas de Dios. Y Dios, el
océano de la gracia, nunca quiso cerrar las puertas a la revelacién divina,
destruyendo asi el mundo. Las puertas de Su revelacién y Su conversacion
estan siempre abiertas. Si las buscais por el camino adecuado, las encontra-
réis sin dificultad. El agua de la vida ha descendido del cielo, y ha caido en el
lugar oportuno. ;Qué debéis hacer, para poder beber de este agua? Debéis
alcanzar la fuente, por cualquier medio posible, y acercando la boca, beber
hasta la saciedad del agua de la vida. Toda la felicidad humana consiste en ir
siempre en direccion a la luz que se percibe, y seguir el camino en el que se
encuentra la sefial del Amigo a quien se busca. Habéis observado que la luz
siempre desciende de los cielos sobre la tierra. Del mismo modo, la verdadera
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luz que nos guia también desciende de los cielos. Las teorias del hombre, y
sus conjeturas, no le pueden otorgar el verdadero conocimiento. ;Podéis
contemplar a Dios sin Su manifestacién? ;Podéis ver en la oscuri-
dad sin ayuda de la luz celestial? Si es asi, quizas vedis en este caso también.
Pero nuestros ojos, aunque estén en perfecta condicién, dependen de la luz
celestial; y nuestros oidos, aunque oigan perfectamente, dependen del aire
que circula bajo la direcci6n divina. No es verdadero el dios que guarda silen-
cio, y nos abandona a nuestras propias conjeturas. El Dios Perfecto y Viviente
es El que se manifiesta por si mismo. Estd al llegar el tiempo que El ha
sehalado para revelar Su ser; se abriran las ventanas de los cielos, y nacera la
aurora. Benditos sean aquellos que se levanten y busquen al Dios Verdadero,
a Quien ninguna adversidad puede vencer, y cuya gloria brillante nunca dismi-
nuye. En el Santo Coran se dice:
) '. »’Ql !“ ).J."-,
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que significa que de Dios procede toda la luz de los cielos y de la tierra, que
ilumina todas las cosas. Dios es el Sol que da luz al sol y es la Vida de todos los
seres animados de la tierra. Es el Dios Vivo y Verdadero. Benditos sean aque-
llos que Le acepten (24:36).

La tercera fuente del conocimiento consiste en la certeza a través de la
experiencia, es decir, todas las adversidades, penas y dolencias sufridas por
los Profetas o los justos en manos de sus enemigos, 0 impuestas sobre ellos
por decreto divino. A través de estas penas y adversidades, toedos los manda-
mientos y preceptos de la ley, ya aceptados intelectuaimente por la mente,
toman una forma practica y se convierten en experiencia. Después, a través
del estimulo proporcionado por este ejercicio practico, su desarrollo alcanza su
apogeo, y en ese momento el hombre se convierte en encarnacion perfecta de
la Guia Divina. Todas las cualidades morales, —la indulgencia, retribucién,
perseverancia, clemencia, etc.—, que hasta ahora existian como conceptos
tedricos en la mente y en el corazén, ahora entran a formar parte de la perso-
nalidad a través de la experiencia practica, y dejan su huella en el caracter
entero del que sufre, como dice Dios el Glorioso:
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“En verdad os probaremos con algo de temor y con hambre y, con la péerdida
de vuestros bienes y vuestras vidas, y del fruto de vuestro trabajo, es decir,
sufriréis todo esto a manos de vuestros enemigos o por decreto divino. Dad,
pués, buenas noticias a los perseverantes, que ante la adversidad no se des-
corazonan, sino que afirman: “A Al-lah pertenecemos, y a El volveremos”. Para
ellos son las bendiciones y misericordia de su Sefior, y son ellos a los que El
guia perfectamente en el camino recto” (9:156-158). Estos versiculos nos
indican que no hay ninguna virtud en el conocimiento que se limita al corazon y
a la mente. El verdadero conocimiento es el que surge de la mente y controla 'y
domina a todos los miembros, manifestando en la practica todo lo que se ha
almacenado en la memoria. De este modo se fortalece y se refuerza el conoci-
miento, al dejar su huella en todos los miembros mediante la experiencia
préctica. Ningun tipo de conocimiento, por elemental que sea, llega a su apo-
geo sin la practica. Por ejemplo, sabemos desde hace mucho tiempo que es
facil hacer el pan, y que no requiere ningin arte. Lo tnico que hace falta,
después de amasar la harina y preparar la masa, es dividir |la masa en partes
adecuadas, aplastarla entre las manos y extenderla en una sartén bien calien-
te, y moverla hasta que se convierta en pan. Pero estos conocimientos son
puramente académicos. Cuando empezamos a hacer pan sin tener ninguna
experiencia, nuestra primera dificultad consiste en preparar la masa debida-
mente, para que no esté ni demasfado dura ni demasiado blanda. Incluso si
después de mucho esfuerzo y fatiga, conseguimos preparar la masa, el pan
que hagamos estard mitad quemado y mitad sin cocer, y muy apelmazado, a
pesar de haber observado durante medio siglo este proceso para hacer el pan.
De este modo, contando sélo con un conocimiento académico que nunca
hemos llevado a la préactica, perderfamos gran cantidad de harina. Y si tal es el
caso respecto a nuestros conocimientos académicos en cosas tan elementa-
les, ¢,como podemos contar sdlo con nuestros conocimientos académicos sin
ninguna practica, en cosas de gran importancia? En estos versiculos Dios
Exaltado nos ensefia que los sufrimientos que El nos impone constituyen los
medios que nos permiten perfeccionar nuestros conocimientos a través de la
experiencia.

Mas tarde, El nos avisa: En verdad se os probara con respecto a vuestros
bienes y vuestras vidas; es decir, la gente robara vuestra riqueza, y os mata-
r4; y sufriréis muchas desgracias a manos de los judios, los cristianos y los
que adoran a otros dioses que no son Al-lah; pero vuestra fuerza y vuestra
paciencia seran pruebas de un alto grado de resolucién (3:187). El significado
de estos versiculos es que sélo nos beneficia el conocimiento que se ha
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aplicado en la practica, mientras que el conocimiento puramente académico,
que nunca se ha probado en la practica, no nos beneficia en absoluto.

Del mismo modo que la riqueza se multiplica con el comercio, los conoci-
mientos llegan a su apogeo espiritual con la experiencia practica. Asi pues, la
experiencia practica constituye el medio principal de perfeccionar e iluminar los
conccimientos. La certeza definitiva del conocimiento se adquiere con la expe-
riencia de cada parte de ello. Esto es lo que ocurrié en el Islam. Dios Exaltado
di6 a los musulmanes la oportunidad de ilustrar en la préactica todo lo que les
ensend el Santo Cordn, para asi lienarse de su luz.

Dos fases de la vida del Santo Proteta

Por esta razén, Dios Exaltado dividi6 en dos fases la vida del Santo Profeta
la paz y las bendiciones de Al-lah sean con el: Una fase de adversidad, de
sufrimientos y penas, y la otra de victoria, para que durante la fase de adversi-
dad se demostraran las cualidades morales elevadas que ante tales desgra-
cias entran en juego, y para que en la fase de victoria y autoridad se exhibieran
aquellas cualidades morales elevadas que no pueden ser demostradas en
ausencia de autoridad. De este modo, ambos tipos de cualidad moral se ilus-
traron perfectamente en la vida del Santo Profeta, la paz y las bendiciones de
Al-lah sean con él, que pasé por ambas fases y condiciones. Durante el perio-
do de pruebas en Meca, que duré trece afos, el Santo Profeta, la paz y las
bendiciones de Al-lah sean con él, demostré en la practica todas las cualidades
elevadas que debe demostrar una persona perfectamente honrada en tal mo-
mento: La fe en Dios, la serenidad perfecta ante los sufrimientos, el cumpli-
miento firme y constante de sus deberes, y la intrepidez. Al observar su cons-
tancia, muchos de los infieles creyeron en él, y asi dieron testimonio de que
solo el que tiene una fe completa en Dios puede mostrar tanta constancia y
tanta perseverancia en el sufrimiento.

Durante la segunda fase, es decir, durante la fase de la victoria, autoridad y
prosperidad, demostré cualidades elevadas como la indulgencia, el perdén, la
benevolencia y la valentia, de manera que un gran nimero de infieles creyeron
en él al verle poner en practica aquellas elevadas cualidades. Perdoné a los
que le habian perseguido, prometi6é seguridad a los que le habian expulsado
de Meca, concedi6 grandes riquezas a los necesitados de entre ellos, y ha-
biendo conseguido la auteridad sobre sus enemigos mas acérrimos, les perdo-
né a todos. Al conocer su moralidad elevada, muchos de ellos afirmaron que
tales cualidades sélo podian ser demostradas por uno que procede directa-
mente de Dios, y es verdaderamente honrado. Asi se borrd de sus corazones
en un instante todo el rencor que sus enemigos habian sentido hacia él durante
mucho tiempo. Su mejor cualidad era la que expone el Santo Coran en las
siguientes palabras:

" NS L SN e o n A mee s z a2
(b e ST A LS LA GV S Sy (5

Diles: “Mis oraciones, mis sacrificios, mi vida y mi muerte, son todos por

Al-lah” (6:163). Esto significa que el unico propédsito de su vida era el de
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demostrar la gloria de Dios, y de amparar a Sus criaturas, para que a través de
su muerte continua ellos pudieran vivir. Esta mencién de su muerte por Dios y
por el bien de Sus criaturas no nos debe llevar a pensar que él, en ningdin
momento, contempl6 su propia destruccion (Dios nos libre), imaginando como
los locos y los ignorantes, que su suicidio beneficiaria a otros. El estaba libre de
tales ideas absurdas, y se oponia a ellas por completo. El Santo Coran consi-
dera como ofensor al que se suicida, y promete un castigo severo:
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Es decir, no os suicidéis, ni os convirtdis en instrumentos de vuestra propia
destruccion (2:196). Es evidente que si X padeciera de un dolor de estémago,
seria indtil que Y se rompiera la cabeza por compasion hacia X. Esto no seria
un acto virtuoso, sino que constituiria un sufrimiento innecesario debido a la
ignorancia. En estas circunstancias, lo virtuoso serfa que Y cuidara a X de la
manera mas Util y apropiada, por ejemplo, buscando la ayuda del médico y los
medicamentos necesarios. Al romperse la cabeza, Y no ayudaria en nada a X,
sino que infligiria un dolor innecesario a una parte noble de su cuerpo. En
resumen, el verdadero significado del versiculo arriba citado es que el Santo
Profeta, la paz y las bendiciones de Al-lah sean con él, habia dedicado su vida,
por compasién, al bienestar de la humanidad, y a través de sus oraciones y
plegarias, soportando la persecucion, y a traves de todos los medios sabios y
debidos, sacrificé su vida y sus comodidades por esta causa; como dice Dios el
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“Quizés te entristezcas hasta la muerte lamentando que no quieran creer”
(26:4) y: “No consumas tu alma suspirando por ellos” (35:9). Por lo tanto, la
forma mas sabia de sacrificar la vida al servicio del pueblo es afrontar todas las
dificultades para conseguir su bienestar, de acuerdo con la ley beneficiosa de
la naturaleza, y dedicar la vida a la elaboracion de proyectos con tal finalidad, y
no romperse la cabeza ante la situacién peligrosa en la que se encuentra un
pueblo debido a sus errores y sus desgracias, ni despedirse de la vida tras
tomar dos o tres gramos de estricnina, suponiendo que mediante este acto
absurdo se salvaria el pueblo. Este no es un método varonil, sino que repre-
senta una tendencia femenina. Los débiles de corazén siempre han recurrido
al suicidio al verse incapaces de afrontar las dificultades. Cualquiera que sea la
explicacién que se ofrezca a este repecto, no cabe duda de que tal acto es un
acto totalmente absurdo.

Ahora bien, es evidente que la firmeza ante la adversidad, y la no resisten-
cia ante el enemigo por parte de una persona que nunca tuvo la oportunidad
de vengarse, no pueden considerarse cualidades morales, porque no sabe-
mos cémo hubiera reaccionado tal persona de haber tenido |la oportunidad de
vengarse. Si una persona no se enfrenta a la adversidad antes de conseguir
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la autoridad y la prosperidad, no pueden manifestarse sus verdaderas cualida-
des morales. Es evidente que no podemos atribuir cualidades morales eleva-
das a una persona que pasa toda la vida en un estado de debilidad, indigencia
y penuria, victima constante de la persecucién, y que nunca llega al poder ni a
la autoridad ni a la prosperidad. Si nunca ha tenido la oportunidad de tomar
parte en una batalla, no podemos decir si es valiente o cobarde. No podemos
conocer su caracter si no sabemos como habria tratado a sus enemigos en
caso de vencerlos, ni como habria gastado su riqueza en caso de conseguir la
prosperidad. ¢Habria ahorrado su fortuna, o la habria distribuido entre los
pobres? Y de haber estado en el campo de batalla, ¢Habria huido o se habria
comportado como luchador intrépido? En el caso del Santo Profeta, la pazy las
bendiciones de Al-lah sean con él, la gracia divina le depard oportunidades
adecuadas para manifestar sus cualidades morales. Mostré generosidad,
valentia, humildad, indulgencia y equidad en las ocasiones debidas, y con
tanta perfeccién que seria inutil buscar cualidades iguales en cualquier otra
persona. En las dos fases de su vida, en la debilidad y en el poder, en la
penuriay en la prosperidad, revel6 al mundo entero el alto grado de las cualida-
des morales que poseia. Dios le concedié la oportunidad de mostrar todas las
cualidades morales elevadas posibles. El Santo Profeta demostré tan clara-
mente todas las cualidades morales excelentes —valentia, generosidad, perse-
verancia, indulgencia, humildad, etc.— que seria imposible hallar demostracion
parecida en ninguna otra persona. También es verdad que Dios castigé seve-
ramente a aquellos que habian llevado la persecucién del Santo Profeta hasta
el extremo de proponerse la destruccion del Islam. Renunciar al castigo en tal
caso hubiera sido equivalente a permitir la destruccién de los justos a manos
de sus enemigos.

El motivo de las guerras del Santo Proteta

El motivo de las guerras del Santo Profeta, la paz y las bendiciones de Al-lah
sean con él, no fue el de derramar sangre innecesariamente. Los musulmanes
habian sido expulsados de sus hogares ancestrales; muchos musulmanes
inocentes —hombres y mujeres— habian sido martirizados, y sin embargo sus
enemigos no se mostraban dispuestos a detener sus persecuciones, sino que
obstruian continuamente el progreso del Islam. En estas circunstancias, la ley
divina de la seguridad exigia la proteccién de los perseguidos contra la des-
truccién total. Por lo tanto, los que habian matado con la espada perecieron por
la espada. El motivo de las guerras, pues, fue el de poner fin a las matanzas
ocasionadas por los malvados, y de rechazar el mal. Las guerras tuvieron lugar
en una época en la que los malvados intentaban destruir a los justos. En tales
circunstancias, si el Islam no hubiera tomado medidas en su propia defensa, se
habria producido la matanza de miles de mujeres y nifios inocentes, y el fin del
Islam.

Nuestros oponentes se equivocan profundamente al suponer que la guia
revelada nunca debe ensenar, bajo ninguna circunstancia, la resistencia al
enemigo, y que siempre debe ensefar sin excepciones el amor y la clemencia
através de la humildad y la dulzura. Para ellos, la actitud mas reverente ante
Dios, Senor del Honor y la Gloria, consiste en atribuirle solamente las
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cualidades de mansedumbre y ternura. Pero los que reflexionan y meditan
percibiran facilmente que tales personas se equivocan de forma evidente y
grave. Al contemplar la ley divina de la naturaleza, vemos con claridad que
consiste ciertamente en misericordia. Pero esta misericordia no se manifiesta a
través de la mansedumbre y la ternura en todas las ocasiones. Como un
médico experto, la misericordia a veces nos administra un jarabe dulce, y otras
veces un medicamento amargo. La clemencia divina nos trata de la misma
forma que nosotros tratamos a nuestro cuerpo. Cada uno de nosotros ama su
cuerpo entero, y no queremos que se arranque ni un pelo de nuestra cabeza. Y
sin embargo, a pesar de que todos los miembros nos son queridos, y de que no
deseamos perder ni dafar a ninguno de ellos, esté claro que el amor que
sentimos por los distintos miembros difiere en grado e intensidad. De hecho,
nuestro amor por los miembros principales, de'los que depende en gran parte
la realizacién de nuestros propdésitos, prevalece en nuestro corazén. Del mis-
mo modo el amor que sentimos por la totalidad de nuestro cuerpo excede al de
cualquier miembro en particular. Por esta razén, ante una situacién en la que la
seguridad de un miembro superior depende de la amputacién o corte de un
miembro inferior, nos resignamos ante tal operacion. Lamentamos la pérdida o
la lesién de un miembro guerido, pero por temor a que la enfermedad acabe
destruyendo también al miembro superior, aceptamos con disgusto la amputa-
cién. Este ejemplo nos ayuda a comprender que cuando Dios observa que Sus
siervos justos se encuentran ante el peligro de ser destruidos en manos de
id6latras, lo cual provocaria grandes disturbios, El manifiesta Su designio ade-
cuado de los cielos o de la tierra para la proteccién de los justos y la supresion
de los disturbios; porque ademas de ser Clemente, también es Sabio.
Todas las alabanzas pertenecen a Al-lah, Sefor del Universo.
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