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En el Nombre de Dios, El Compasivo, El Misericordioso, y a El requerimos ayuda
Introducciéon del Comentador

La Alabanza sea para Dios, Cuya Majestad esta infinitamente mas alla de donde se
exponen las luminarias del pensamiento, Cuya Perfeccion supera las luces de la
vision. Las percepciones e intelectos son impotentes para comprender la esencia de
la perfeccion de Su Sapiencia. Las lenguas de los instruidos son incapaces de
describir la majestuosidad de Su Grandeza. Testimonio que no hay mas divinidad
sino El, el Unico, el Subyugador, el que hace Su voluntad, el Excelso, el
Omnipotente, Quien dispuso a los dngeles, entre los cuales estan los ejecutores de
Sus mandatos, como medios para manifestar Su merced y generosidad. Envi6 a los
Profetas y Mensajeros para que la gente se guiara hacia el conocimiento de Su
Esencia y Generosidad. Es el sujeto en todo lo percibido y razonado. Es la meta de
todo aquel que requiere y pide. Es Quien otorgo6 la vida al universo y organizé los
Cielos sobre las Tierras. Regente de las causas y cuestiones. Delimitador del tiempo
y las épocas. Conocedor de lo que ocultan los corazones. Resucitador de los que se
encuentran en los sepulcros en el dia en que sea tafiida la trompeta y sea curvada
la boveda celestial. Disponedor de las tinieblas y las luces, y Revelador de la noche
y el dia. Movilizador de los astros en sus orbitas, y Ornamentador del cielo
mediante la belleza de las lunas y las estrellas. Ha infundido en cada uno de los
cielos su orden, mediante la inspiracién, la iluminacién, la glorificacion y la
representacion de los puros dngeles, quienes estan exentos de las pasiones de las
almas y las bajezas de los perversos. (Esos angeles son) quienes estan en alabanza
noche y dia. Eso a pesar de que se encuentran por debajo de aquellos angeles que
acttan como velos (de la Presencia Divina) que son los més cercanos (a ella) y cuyo
influjo estd en la luz de la majestad del Sefior del Universo. Entonces, ;qué piensas
respecto a formas que no admiten representacion? ;De donde pueden provenir la
eternidad y perpetuidad con las que estan agraciadas?

Cuando los sabios se percataron de ese retorno (al mdas alld), desecharon la
existencia de antagonismos en la pureza y la de materia en lo abstracto; y cuando
observaron la puerta y explanada de la morada, intentaron estar situados en su
patio y su pabellén en el dia en que la gente sea congregada ante el Sefior del
Universo (Al-Mutaffifin; 83:6) y sean divulgadas las paginas de las almas y sus
registros.

Que las bendiciones sean sobre los elegidos de entre los siervos mensajeros de
Dios, Sus sinceros delegados, Sus profetas elegidos y los perfectos de entre Sus
intimos, especialmente sobre el Sefior de los Mensajeros, el polo de los intimos de



Dios, Muhammad el sello de los primeros y los altimos. Que estas bendiciones
sean sobre el Principe de los Creyentes, el Imam de los temerosos, el mas noble de
los auxiliares y emigrados, el sucesor del Mensajero del Sefior del universo, el
padre de los Imames inmaculados, los excelentes y puros, los testimoniadores y
virtuosos. Que Dios y Sus angeles bendigan al Profeta y su familia, de una forma
permanente y les otorgue abundante paz. Que ilumine copiosamente sus
corazones y espiritus mediante la luz del amor y la wildiah (supremacia otorgada
divinamente), y purifique sobremanera sus almas y su ser de la impureza.

Dice el necesitado de Dios[1], el que mas precisa del perdéon de su majestuoso
Sefior, Muhammad Ibn Ibrahim Ash-Shirazi, conocido como Sadr Ad-Din[2] -que
Dios le haga probar de la copa del Conocimiento y la fuente de la investigaciéon y la
certeza-: Sabed, mis hermanos creyentes y compafieros virtuosos -que Dios os guie
hacia el sendero de la certeza y la senda de los piadosos-, que tal vez pueda
suponerse que la felicidad consiste en el logro de las delicias sensoriales y alcanzar
las satisfacciones animales, y lo que yo quiero aclararle a quien investiga los
asuntos, bebe de la fuente del conocimiento y la luz, repara en la degradacién a
causa del bienestar, y capta el estado de engreimiento y la situaciéon de la gente de
las tumbas a través de la sinceridad y el sometimiento, (quiero aclararle a ellos)
que nada de eso constituye una felicidad real, sino que s6lo conforman velos
sombrios, alteraciones provocadas por lo material, suefios ilusorios e imdgenes de
un espejo imaginario... «como un espejismo en un desierto; el sediento cree que es
agua, y cuando se acerca a ella, no encuentra nada... O como tinieblas... que se
superponen unas sobre las otras; cuando se extiende la mano, apenas se la puede
divisar. Mas aquel a quien Dios no ilumina jamas tendra luz» (An-Ntr; 24: 40).

iOh ta que estas dotado de visién! ;Acaso no ves como a aquel que se afana por
esas cosas esmerandose por ellas, se le interrumpen las inspiraciones y asistencias
divinas de su alrededor, los conceptos y conocimientos reales se abstienen de
establecerse en él, le resulta casi imposible lograr una sincera intencién divina, un
proposito legitimo y la disposiciéon para alguna forma de buena accién o acto
devocional que pretenda realizar, o para alguna caridad u obediencia que hubiese
prometido, sin que existiere el impedimento de una preocupacién mundanal, o sin
que ello entrara en conflicto con un requerimiento personal?

Incluso es como si entendiera la vida del mas alla como si fuera la mundanal, por
lo que en realidad no aspira sino a lo existente en esta dltima. No procura el
encuentro con Dios y el acercamiento a El y Su complacencia, a causa de su falta de
intimidad con la Elevada Gracia, y por no estar vinculado con el Espiritu Divino
que es precisamente el que aleja la ceguera del corazén espiritual y la sordera del
oido intelectual. Esto es a causa de su reclusiéon en la morada inferior, a la
obstruccion que existe para que el conocimiento (divino) acceda a sus oidos y su
corazon, tal como (sucede con) el sordo y el ciego. Es a causa de su encierro en la
prisiéon de la vida mundanal y su apego al mds bajo nivel terrestre y a esta aldea
cuya gente es inicua, que es la morada de la muerte, el albergue de las bestias e
insectos, y la fuente del mal y las tinieblas.



De esa forma, ha dispuesto ante si mismo velos que le impiden observar la
perpetuidad y advertir la belleza de la eternidad. Es asi puesto que son sordos,
estin privados del oido... Son ciegos y no ven... «Les da lo mismo que les
amonestes como que no les amonestes, no creeran» (I4-Sin; 36: 10)... «jNo! En
verdad que en ese dia estaran ocultos respecto a su Sefior» (Al-Mutaffifin; 83: 15)...
«Cuanto habian cometido enmoheci6 sus corazones» (Al-Mutaffifin; 83: 14).

Es indudable que lo mas que cualquiera puede disponerse a considerar como
felicidad y llegar a triunfar en lograr ello, es la perfeccion que le es pertinente y la
conveniencia atribuida a su tipo y particularidad. Todo lo que esté por debajo de
ello se contara como deficiencia para esa persona en particular, y como un
infortunio en el que se encuentra y que le hace incompleto, atin cuando ello se
cuente como perfeccion con relacién a un estrato inferior y al que le antecede en los
niveles de la existencia. Entonces, para cada género existe una perfeccion que le es
particular y en lo cual esta su felicidad.

De esta manera, para los cuerpos inanimados estara en la obtencién de una
ubicacién y un espacio. Para las plantas estard en la alimentacién y el crecimiento.
Para los animales estara en su vitalidad consistente en su respiracién y movimiento
voluntario e instintivo. Para los astros en sus movimientos rotacional y de
traslacion. Para un é&ngel estd en su alabanza, glorificacién y circunvalacién
alrededor del Trono Divino en exaltacion. Para Satands esta en seducir y descarriar
junto a sus companeros y auxiliares. No hay bestia, ni nada que se encuentra por
encima o por debajo de ella sin que en su naturaleza esté la capacidad de alcanzar
el punto mas elevado de la perfecciéon que le es propia, mientras no se lo impida
algtin obstaculo.

Para el género humano también existe un estado de perfeccion particular en el cual
se encuentra su felicidad y sin el cual sé6lo esta su desdicha. Si (el ser humano) llega
a ese punto, ningtin impedimento se le interpondrd, ni nadie le precederd. Es
mediante ello que se concreta la sucesiéon de Dios en la Tierra y en el Cielo, si bien
participa junto a las demads criaturas en relacion con los medios, facultades,
servicios y extremidades que Dios ha depositado en él, por lo cual ostenta niveles
en la existencia, estadios e integracion, que van desde los asuntos mas infimos
hasta los mas lejanos que puede alcanzar en la existencia. Como dice el Altisimo:
«Os ha creado en estadios» (Nth; 71: 14) de tinieblas y de luz.

Su perfeccién particular contenida en la sustancia de su esencia, estd en dominar
las ciencias, abstraerse de las cuestiones materiales y desentenderse de las
maldades e iniquidades. Si se ubicase en una situacion inferior a la perfecciéon que
le es particular, estaria anulando su disposicion para el dia de su retorno y
suprimiendo su capital mediante la supresion de su primera vida y la pérdida de
sus esperanzas; entonces se encontrard mas extraviado que los animales e insectos,
peor atn que las bestias y los seres inanimados, por ser de los confinados a lo mas
bajo de lo bajo, luego de la capacidad que tenia de elevarse a lo mas alto de lo alto,
hasta la vecindad de los més cercanos a Dios. Eso es lo que constituye la terrible
pérdida y el ignominioso castigo.



Puesto que la sana razén lo infiere, y estd corroborado por la transmisiéon
inobjetable, es necesario que toda persona que Dios haya creado de una forma
completa, libre de defectos innatos y anomalias anatémicas, a la que haya dotado
de una capacidad mediante la cual percibiera las realidades de la fe y las aleyas del
Coran, y mediante ello conociera la Primera Verdad, los angeles, los Mensajeros, el
Libro sagrado, la equidad, el computo (de las acciones), el retorno al mas allg, la
resurreccion, el paraiso, la recompensa, el castigo y los fuegos (del infierno)..., que
no deje de realizar (buenas) acciones, ni le embargue la apatia, en lo relacionado a
conseguir el conocimiento y la espiritualidad, y a librarse de la perfidia contenida
en esas almas y cuerpos.

Debe realizar eso mediante el estudio de los signos de Dios y las ciencias
descendidas con la revelacién y la inspiracion sobre el Profeta (BP) y su familia (P),
quienes son los depositarios de los secretos de la revelacién y la iluminacién, los
yacimientos de las joyas del conocimiento y la hermenéutica, los custodios de los
secretos de la certeza y la fe, los guardianes de las luces de la sabiduria y la
argumentacion. Es asi puesto que ellos -que las bendiciones de Dios sean sobre
todos ellos- son infalibles respecto al error y el olvido, estan purificados de la
distraccion y la deficiencia, por cuanto Dios alej6 de ellos la vileza de la
desobediencia, y les purificé de la degradacién de la ignorancia y de la seduccion
de Satanas. De esa forma, Dios les dispuso como velos para la humanidad y
auxiliadores de Su religion, como recipientes de los secretos de Su conocimiento,
depositarios de las luces de Su sabiduria, pilares de Su unicidad y Su guia, y como
sefiales de su camino y sendero. Sus espiritus y luces constituyen uno sélo
sucesivamente. Sus naturalezas y espiritus se encuentran unidos uno tras otro, de
padre a hijo. Dios les cre6 de lo més eminente y les dispuso rodeando Su Trono,
«en casas en las que Dios ha permitido que se eleve y mencione Su Nombre» (An-
Nr; 24: 36). Por su wilaiah se dirige el camino hacia el paraiso y la benevolencia, y
sobre quien rechaza su luz recae la ira del Misericordiosisimo y el castigo del
Fuego. Ellos son los sabios celestiales y divinos, los intimos perfectos de Dios, los
siervos ennoblecidos y amados de Dios, la gente del Recuerdo a quienes se debe
preguntar, ya que asi lo dicen las palabras del Altisimo: «Preguntad a la gente del
recuerdo, si es que no sabéis» (An-Nahl; 16: 43).

Luego, en verdad que los mas sublimes hadices mencionados que de ellos nos
fueron narrados, las palabras mas brillantes pronunciadas que de ellos nos han
sido transmitidas, las que al pronunciarlas se percibe la dulzura de las perlas de
sus realidades, las que se manifiestan al ser humano en las flores de sus jardines,
son los hadices del libro Al-Kafi que fue compilado y ordenado por aquel que
merecidamente recibié la denominacién de Amin-ul Islam (el Fiel del Islam) y
Ziqat-ul Islam (Confianza del Islam), el sabio e integro Shaij y Muytahid, el
virtuoso Muhammad Ibn Ia’qub Al-Kulaini -que Dios enaltezca su posicién, y que
su sol ilumine el firmamento del conocimiento-.

En verdad que Dios ha dirigido las dulces y excelentes aguas del conocimiento
desde los rios de Su Libro y los arroyos de sus capitulos y secciones, hacia las



tierras de los corazones castos y puros, para de esa forma extraer los resultados
que consisten en esos usdl: los principios que alimentan los corazones y los
espiritus, y esos furi: las ramas que acopian los frutos de los intelectos y las
razones, «los que son regados por una misma agua y los que al consumirlos
preferimos a unos sobre otros» (Ar-Ra’d; 13: 4). Pero tal vez pueda ser que por lo
abundante de la misericordia de Dios y la extension de Su gracia, esa agua caiga
sobre una ciénaga reseca, sobre rocas dsperas o terrenos salinos. Si el conocimiento
recae sobre quien no es de su gente, ni lo merece, al contarse entre aquellos cuyos
corazones estdn obstruidos y sus puertas clausuradas, «tornard su pecho
constrefiido y estrecho de una forma tal que serd como si se estuviera elevando
hacia el cielo» (Al-An “am; 6: 125), y eso serd una prueba en su contra en el dia de
la Resurreccion, cuando Dios impugne sus falsedades, le cierre el camino y tranque
sus puertas. Tal vez éste reniegue de su disponedor e injurie a quien le objeta y
requiere. «De esa forma Dios les mostrard sus acciones, lo que causard sus
lamentos, y jamas saldran del Fuego» (Al-Bagarah; 2: 167), (entre los que estaran) el
fuego de la envidia y la soberbia, la maldad del desprecio y el desdefio, y el castigo
de la ignorancia y la porfia. «<Su ejemplo es como el de aquellos que encendieron
fuego, mas cuando éste alumbré cuanto le rodeaba, Dios extingui6 su luz y les dejo
en tinieblas sin ver. Son sordos, mudos, ciegos. No retornaran» (Al-Baqarah; 2: 17 y
18).

Hemos visto a muchos poseedores de conocimiento y sabiduria, y estudiantes del
hadiz y el Coran, que primeramente se vuelcan a ellos con toda seriedad y afén,
luego de un tiempo se saturan de cualquier disciplina con rapidez, y se contentan
con un soélo sorbo de cada tinaja, por no haber encontrado aquello a lo que los
propoésitos pervertidos y fines engafiosos le han estimulado. Por eso, el
conocimiento no alcanza a corresponderles y el desdichado de entre ellos no
encuentra la felicidad y la visiéon. «Con ello se extravian muchos y se guian
muchos. Mas con ello no se extravian sino los corruptos» (Al-Baqarah; 2: 26).
Incluso vemos entre aquellos que estan ocupados en ello a quien se pasa la vida
estudiando, repitiendo (las lecciones) durante la noche y en los extremos del dia y
terminan frustrados, y ello se convierte en objeto de vergilienza y deshonor. Son
aquellos mencionados en las palabras del Altisimo que dicen: «Di: ;Acaso os
informaremos de aquellos cuyas acciones son las mas vanas? Son quienes
malograron sus esfuerzos en la vida mundanal, mientras suponen que obraron
correctamente» (Al-Kahf; 18: 103 y 104). En Dios nos refugiamos de la seduccién y
la necedad, y nos amparamos en Su luz respecto al mal de lo que nos extravia del
camino de la guia. Aferrandome en Su proteccion y magnanimidad, y
agradeciendo sus gracias y generosidad, digo:

Yo me he enfrentado a estos hadices de una forma cientifica en un mar de
conocimiento y sabiduria, repleto de las joyas brillantes de las realidades de la fe,
cubierto de las perlas de los significados del Cordn y consolidado con los pilares de
las reglas del razonamiento.



Estuve durante un espacio de tiempo reflexionando en los secretos de sus
significados, profundizando en los mares de sus fundamentos, extrayendo
mediante la fuerza del razonamiento y la argumentacion singulares joyas entre sus
perlas, testimoniando mediante la luz de la percepcién y la mistica, los rostros de
esas “doncellas virgenes”, «que antes que ellos nunca toc6 hombre ni genio» (Ar-
Rahman; 55: 56).

Consultaba con mi propia alma y reflexionaba si debia desmenuzar para los
virtuosos hermanos esas gruesas ostras y extraer sus preciadas perlas para los
aventurados al peregrinaje espiritual y brindar sobre ellas una explicacion tal que
permitiera superar sus dificultades y distinguir la cascara de la pulpa, depurar
mediante las cribas del pensamiento los residuos de lo original, cernir con el tamiz
del intelecto la pulpa de la cdscara, analizar las joyas de sus significados e inferir
las realidades de sus fundamentos, de forma que ello conforme un libro que
comprenda los diferentes principios de la religion y descubra detalles de los
secretos de la certeza. Un libro en el que se encuentre un resumen de las palabras
de los ‘ulamd” arraigados en la ciencia, y lo mejor de los talentos de los sabios
divinos. En el que hubiera secretos de las aleyas del Coran, tesoros de las luces del
Libro Sagrado, exégesis de los hadices proféticos y secretos de las palabras de
Ahlul-Bait (P), la gente de la casa del Profeta (BP) y los poseedores de la wildiah o
supremacia. Que la Paz sea sobre ellos desde el principio hasta el final de los
tiempos.

Pero los obstaculos impedian lo procurado y las vicisitudes del tiempo golpeaban
sin que llegara la esperanza de la oportunidad. Cuando observé la deficiencia en
las disposiciones y las mentes, y la apatia de los lacidos respecto a lo escuchado de
sus pares e iguales, prestigiosos de la época y autoridades, y ademas de ello la
costumbre de estos dias que observamos de instruir a los viles, la proliferacién de
los ignorantes y miserables, el resplandor de los fuegos de la ignorancia y el
extravio, y que se engrandece a los enemigos del conocimiento y la mistica y a los
vampiros de las luces de la sapiencia y el razonamiento, en verdad que nos hemos
visto afligidos con un grupo que considera bid‘ah (o alteracién en la religién) a la
profundizaciéon en los asuntos divinos, y traicion a la reflexién en las aleyas
celestiales. Son como los hanbalitas[3] en relacién a los libros del hadiz, quienes
han confundido entre La Verdad y la creacién, y entre lo sempiterno y lo creado,
cuyos limites no sobrepasan a los de los cuerpos, y cuya visién no supera las
formas y la materia. Es por esa razén que rechazaron las ciencias divinas y los
inmensos secretos celestiales que trajeron los profetas, siendo que es por ellos que
descendieron los Libros celestiales, y que Dios los enaltece, asi como pondera a
quienes los disponen como objeto de su reflexién, en muchas oportunidades a lo
largo de Su sagrado Libro, el cual proviene del Grandisimo y Loable.

Permaneci en ese estado sosteniendo las riendas de la consagraciéon a ello, hasta
que un grupo de hermanos e intimos amigos me insté a poner al descubierto las
palabras de quienes estaban iluminados por la luz de los elevados estados. Cuando
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mas aumentaban mis evasivas, las cuantiosas sugerencias se incrementaban, y cada
vez que me negaba, ellos se negaban a hacerse atrds en el camino de requerir el
logro de su proposito, de forma que doblegaron mi determinacién a denegarme y
lograron que prevaleciera mi afan por la asistencia, sabiendo que la misericordia
divina implica que no se acttie negligentemente respecto a un asunto primordial
que las personas necesitan de acuerdo a las capacidades, y que la atencién divina
no mezquina aquello que es beneficioso para los intereses de los siervos, y
conforma una provision para el dia del Retorno. Tal vez, Su misericordia implique
que no permanezcan en las entrafias de lo oculto estos conocimientos surgidos del
mundo de los secretos, y que estas luces conferidas a partir de Quien es la Luz de
luces no permanezcan encubiertas y veladas.

La profusion de lo que bebimos de la ciencia del Cordn y del hadiz y de lo que nos
hemos emborrachado de entre la hermenéutica de los hadices, me inspiré para
poder ofrecer un sorbo a los sedientos demandantes y un destello a los corazones
de los peregrinos espirituales, de forma que con ello reviva el alma de quien beba
un sorbo de ello, y se ilumine el corazén de quien en eso encuentre una luz.

De esa forma, opiné que debia comenzar una explicacién de las narraciones,
procurando la ayuda de Dios y amparandome en El de la maldad de todo
contumaz y perverso, y que debia sacar esos conceptos de su condicion de “en
potencia” y traerlos a la condicién de “en acto” y complementarlos, haciéndolos
asomar desde lo ignoto (de su condicién) hacia la existencia y disponiéndolos al
alcance. Asi, puse en marcha mis pensamientos en ello y me consagré a reunir las
expresiones inusuales (de esas narraciones), y rogué a Dios que me auxiliara y que
con Su magnanimidad aminorara mi carga y dilatara mi pecho, de forma que
pudiera llevar eso a cabo. Puse en marcha mi determinaciéon después de haber
estado detenida, y apresté mi voluntad después de haber estado estancada. Mis
energias inactivas se estremecieron, se agité mi sosegado dinamismo, y me dije a
mi mismo: “Este es el momento de comenzar a explicar los principios de los cuales
se extraen las ramas (del Islam), y de sosegar los oidos mediante las joyas de los
elevados significados, y manifestar la verdad en su forma prodigiosa y trasparente,
sin considerar el rechazo de los impugnantes y la reprobaciéon de los que
desmienten y son arrogantes”. De esta manera me encomendé a Dios y procuré de
Su parte el auxilio (que brinda) a los perseverantes, el amparo (que otorga) a los
apesadumbrados, el alejamiento de la maldad de los perversos, y el rechazo de las
artimafas de los envidiosos. Como dice el Altisimo: «Diles: “jDios!”. Luego déjalos
entregados a su discusiéon» (Al-An‘am; 6: 91). «Di: “La Verdad dimana de vuestro
Sefior; entonces, quien lo desee que crea y quien quiera que no crea...”» (Al-Kahf;
18: 29).

El hombre creyente que tiene certeza de la Verdad revelada y que «tiene una
evidencia de su sefior» (Had; 11: 17), no toma en cuenta lo que es mas conocido
(por el s6lo hecho de serlo), ni se inmuta si es que da con la verdad contradiciendo
a la mayoria, puesto que (los que integran) la mayoria habitan en la morada de sus
velos, situados al comienzo de su formacién y condicién, mientras que éste es un



viajero que, a partir de su posicién, emigra hacia Dios y a Su Mensajero -con él
sean las bendiciones y la paz-, y necesariamente, el viajero presenta aspectos
diferentes al (que permanece en su condicién de) residente. Si llega a darse que ello
concuerda con la opinién de los hijos de esa época y la de los estudiosos, entonces
eso serd lo que anhelamos y deseamos de ellos; y si no concuerda con su opinién,
ni tampoco se dejan guiar por ello, entonces sera evidente que la Verdad no
armoniza con los intelectos de la gente cuyos talentos se han corrompido con
enfermedades y anomalias que los médicos de las almas son incapaces de curar, de
forma que el Profeta guiador fue objeto de las siguientes palabras: «Tt no guias a
quien deseas» (Al-Qasas; 28: 56), por lo que si (esas personas) comienzan a adquirir
conocimiento y a extraer de él la luz, de seguro veremos que ello «No les
incremento sino su aversion y arrogancia en la Tierra y la conspiraciéon del mal;
siendo que la conspiracion del mal s6lo asedia a quienes son sus autores» (Fatir; 35:
42 y 43). Con esos y sus semejantes nosotros no tenemos palabras, ni escritos que
dirigir, ni discusién, ni respuesta que brindar, ni invocacién, ni discurso, desde que
el Altisimo dice: «Aun cuando ven cada signo no creen en él» (Al-An’am: 6: 25).

Un hadiz del Profeta (BP) expresa: “De entre el conocimiento hay un caracter
oculto, que no conocen sino los arraigados (en la ciencia), quienes cuando lo
exhiben no lo niegan sino aquellos que se ensoberbecen ante Dios”.

Luego debéis saber, joh hermanos creyentes!, que la ciencia del hadiz, al igual que
la ciencia del Corédn, contiene lo manifiesto y lo oculto, lo generalizado y lo
especifico, lo que conforma explicaciéon y hermenéutica, lo determinante y lo
alegoérico, y lo abrogante y lo abrogado.

En el Coran hay conocimientos que permiten alcanzar las realidades divinas, cuya
comprensién es particular de las gentes de Dios, que son las gentes del Coran, y
que conforman las partes ocultas de la ciencia del tatthid (unicidad divina), de la
ciencia de los angeles, de los libros sagrados, de los mensajeros divinos, de la
ciencia del mas alla y de la congregacion de las almas y los cuerpos, y asi como en
el Coradn existen estos conocimientos, asimismo también contiene historias,
normas, conocimiento de lo permitido y lo ilicito, de los acuerdos (entre la gente) y
lo referente al matrimonio, de la venta y las transacciones, la herencia, la ley del
talion, los precios de sangre, cuya comprension es general y de lo cual se beneficia
el comun de la gente; esto altimo es referente a la vida mundanal, mientras que lo
primero se refiere a la vida del mas all, lo altimo se relaciona a los cuerpos y lo
primero a los espiritus: «Para vuestro provecho y el de vuestros ganados» (An-
Nazi‘at; 79: 33).

Igual es el caso del hadiz, desde que también contiene los dos aspectos: el
conocimiento referente a la vida mundanal y el relacionado a la vida del més alla:
el conocimiento de los intercambios sociales y el de las realidades divinas, cuya
comprensién es particular de las gentes de Dios, que son a quienes se refieren las
palabras del Altisimo que dicen: «Y a quien tiene el conocimiento del Libro» (Ar-
Ra‘d; 13: 43), y «los arraigados en la ciencia» (Al ‘Imran; 3: 7). Es a este
conocimiento que se refiere al decir: «<En cuanto a quien se le haya conferido la



Sapiencia, en verdad que habra sido dotado con un bien abundante» (Al-Bagarah;
2:269), y al decir: «Esa es la gracia de Dios que concede a quien quiere, y en verdad
que Dios es el Majestuoso Otorgador de las gracias» (Al-Yumu‘ah; 62: 4). Ese es el
conocimiento elogiado en el Libro (el Coran) y la Tradicién del Profeta (BP) con
diferentes formas de alabanza y encomios de diversos tipos, y todo lo que existe en
los Cielos y en la Tierra, ya sean angeles como la totalidad del resto de las
criaturas, suplican por la remision de aquel que lo posee, que es por lo cual en la
balanza de la vida del mas all las plumas de los sabios pesaran més que la sangre
de los martires. Y al igual que éste otros elogios y encomios los cuales son
innumerables. No es (el conocimiento) al que se dedica la mayoria y mediante el
cual procuran acercarse a Dios aquellos que se sumergen en la memorizaciéon de
los dichos y las narraciones, en el registro de la condicién de las personas (que
integran las cadenas de transmisiones de las narraciones), y luego en la dedicacién
a conocer las inusuales derivaciones, a requerir sus pruebas y causas, a acrecentar
las palabras respecto a ello y a memorizar las cuestiones que son objeto de
discrepancia, de modo que aquel que mas se ha sumergido en ello y mas lo ha
tratado y utilizado, es el mas sabio para ellos. Tal vez suceda que a tal (persona) le
preguntes acerca del conocimiento de alguno de los pilares de la fe, que son
sefialados por aleyas concluyentes del Coran y los hadices del Mensajero de los
hombres y los genios, y de los Imames, sobre ellos sean las bendiciones de Dios, el
Misericordioso; como la ciencia de la unicidad divina, la ciencia del mas alla, la
ciencia de los angeles, el modo en que descendi6 la revelacion y el Libro de Dios, el
conocimiento del alma, sus grados y origen, el inicio de la vida del mas alla y sus
emplazamientos en la tumba, la resurreccion, el sirat o puente hacia el paraiso, la
balanza y el computo de las acciones, el mawgqif o sitial de congregaciéon de los
resucitados, el ‘arad o exposicion de las acciones, el paraiso, el infierno, la
recompensa y el castigo; pero no encontrards con él mas informacién que aquellos
vocablos usuales y repetidos, equipardndose su estado al del resto de la gente.
Asimismo, no le encuentras vigilando los estados de su corazén cuiddndose de lo
que perturba su sinceridad y resguarddndole de lo que lo corrompe, aniquila,
enferma, o ensombrece sus objetivos interiores y pasiones mundanales; en cambio,
lo ves cargado de enfermedades aniquiladoras y actitudes morales engafiosas y
dudosas, sin que él encuentre que sean un menoscabo para su conocimiento y
estado, ni un impedimento para su bienestar en su vida futura en el mas alla; es
como si no hubiera leido las palabras del Altisimo que dicen: «...excepto aquel que
llegue a Dios con un corazén sano» (Ash-Shu’ard; 26: 89), ni tampoco hubiera
escuchado aquellas que expresan: «Por cierto que ha triunfado quien la hubiera
purificado, y ha caido en la miseria quien la hubiera corrompido» (Ash-Shams; 91:
9y 10).

El resultado es que el conocimiento se divide en dos: el conocimiento de
develamiento y la ciencia de las transacciones. El primero es requerido por si
mismo y no por otra cosa, puesto que es el conocimiento de Dios, Sus atributos y
efectos, mientras que el segundo es requerido para actuar segtn él, por lo que su
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objetivo es la accién sobre la base del mismo, y el objetivo de la acciéon a su vez es
la purificaciéon del interior, salvaguardar el alma de los apegos (mundanales) y
pulir el espejo del corazon de lo que lo enturbia, envilece y mancilla. Esa pureza y
salvaguarda también conforman una cuestién fuera del plano de la existencia real,
puesto que no es lo propuesto originalmente, sino que sé6lo es requerido como
medio hacia lo que es el propésito original, que es bosquejar las imégenes de las
realidades contenidas en ello, o manifestar la verdad y sus atributos y efectos sobre
ello. Quien suponga que su conocimiento sobre el modo de (realizar) las acciones
le basta para salvaguardar su destino final y porvenir y librarse del castigo, y que
con ello alcanzaré el grado de las gentes de la virtud y la perfeccion, en verdad que
serd igual que aquel que tiene una fuerte enfermedad, que conoce la forma de
curarla y la composicion de los remedios, y cree que eso le basta para librarse de su
enfermedad corporal y curarse sin llegar a actuar basdndose en lo que sabe; es por
eso que su enfermedad se agrava hasta aniquilarle. Ciertamente que nos han sido
transmitidas severas advertencias contra el sabio que no actia segin su
conocimiento:

Se narré de Amir Al-Mu’'minin, con él sea la paz: “Los sabios son dos tipos de
hombres: un hombre sabio que se ha asido de su conocimiento. Este es el
triunfador. Y un hombre que ha abandonado su conocimiento. Este es el
aniquilado. Ciertamente que la gente del fuego se fastidiard del olor que emanara
del sabio que ha abandonado su conocimiento.” También se ha transmitido de él,
con él sea la paz: “Quien procure el hadiz por un beneficio mundano, no tendra
(por ello) parte en el mas alld.” También dijo: “Si veis al sabio anhelando su vida
mundanal, sospechad de él en lo referente a vuestra religion, puesto que todo
aquel que anhela algo se encuentra cefiido por aquello que anhela.” También dijo,
con él sea la paz: “Dios revel6 a David, con él sea la paz: No dispongas entre ta y
Yo a un sabio tentado por la vida mundanal, puesto que te alejard del camino de
Mi aprecio. Esos son los salteadores de caminos de aquellos de entre Mis siervos
que aspiran a Mi. Lo menos que hago con ellos es privarles de su corazén la
dulzura de dirigirme letanias.” También dijo, con €l sea la paz: “Quien procure el
conocimiento para, por medio del mismo polemizar con los sabios, argtiir contra
los necios, o hacer que la atencién de la gente se le dirija, que vaya tomando su
sitial en el Fuego.” Asi también hay muchos otros hadices y narraciones que
contienen el reproche para los ‘ulama’ de la vida mundanal, que aspiran de ésta
riqueza y posicion.

Es realmente notable lo mencionado a este respecto y que fue transmitido por el
virtuoso y activo, el que ha transitado por el sendero de la piedad y la certeza, el
arquetipo de los muytahidin, el ornamento de la doctrina, la realidad y la religion,
Zain Ad-Din Al-‘Amili, benditas sean sus ofrendas, quien en algunos de sus
tratados cit6 de cierto sabio investigador que dijo: Los sabios son de tres tipos: uno
es el sabio en Dios que no es sabio en el mandato de Dios, otro es el sabio en el
mandato de Dios que no es un sabio en (lo concerniente a) Dios, y otro es el sabio
en las dos cosas juntas. En cuanto al primero, es el siervo cuyo corazén ha
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alcanzado el conocimiento de lo divino de forma que ha llegado a embeberse de la
presencia de la luz de la majestuosidad y la opulencia, pero no se dedica a
aprender la ciencia de las normas excepto aquello que es indispensable. En cuanto
al segundo, es aquel que conoce lo licito, lo prohibido y los detalles de las leyes,
s6lo que no comprende los secretos de la majestuosidad de Dios. En cuanto al
tercero, es aquel que se ubica en el limite comtn al sabio de los conocimientos
palpables y al sabio de los conocimientos intelectivos; éste a veces se encuentra
junto a Dios mediante su amor, y otras veces se encuentra con las criaturas
mediante la cordialidad y la compasién; si luego de estar con su Sefior vuelve hacia
las criaturas, marcha entre las mismas como si fuera una mas de ellas, como si no
tuviera ese conocimiento de su Sefior. Este es el sendero de los veraces, y es alo
que se refieren las palabras del Mensajero de Dios (BP) que dicen: “... que
pregunta a los ‘ulamd, se mezcla con los hukaméa y se retine con los kubara.”
También es a lo que se refiere cuando dice: “...que pregunta a los ulama4, los sabios
en la orden de Dios que no saben de Dios. Fue ordenado preguntar a éstos cuando
se necesita de un dictamen religioso. En cuanto a los hukama, esos son los sabios
en Dios que no conocen la orden de Dios, y fue ordenado entremezclarse con los
mismos. En cuanto a los kubar4, son los sabios en los dos aspectos, y fue ordenado
reunirse con éstos, puesto que en sus reuniones se encuentra lo bueno de este
mundo y el mas alla.”

Cada uno de estos tres tiene tres sefiales: El sabio en la orden de Dios tiene el
recuerdo de Dios en su boca pero no en su corazén, teme de las criaturas sin llegar
a temer al Sefior y en apariencia se avergiienza ante la gente siendo que no se
avergiienza ante Dios en la intimidad. El sabio en Dios recuerda a Dios, le teme y
se avergiienza ante El, en cuanto al recuerdo de Dios, lo realiza en su corazén y no
con su boca, en cuanto al temor a Dios, es un temor de esperanza y no de caer en la
desobediencia, y en cuanto al pudor, se avergiienza de lo que puede acceder a su
corazén y no de lo que es manifiesto. En cuanto al sabio que es sabio en Dios y
sabio en la orden de Dios, éste tiene seis caracteristicas: las tres mencionadas para
el sabio en Dios junto a (las siguientes) otras tres: se ubica en el punto comun al
sabio de lo oculto y al sabio de lo manifiesto, es un maestro para los musulmanes,
y es de tal forma que los dos primeros grupos necesitan de él, mientras que él no
tiene necesidad de ellos. El ejemplo del sabio en Dios y sabio en la orden de Dios es
como el del sol: nada le es incrementado ni le es mermado. El ejemplo del sabio en
Dios es como el de la luna: a veces esta completa y otras veces merma. Y el ejemplo
del sabio en la orden de Dios es como el del candil: se quema a si mismo y alumbra
0 otros.

Pido disculpas a mis hermanos, los miembros de la faccion triunfante, por el hecho
de que durante el comentario y la investigacion de las palabras y la explicacion de
los propésitos, cito como testimonio las palabras de algunos maestros famosos ante
la gente, a pesar de que el estado personal de algunos no sea complaciente,
habiendo hecho asi considerando las palabras de nuestro Imam Amir Al-
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Mu’minin, con él sea la paz, que expresan: “No mires a quien haya dicho algo, sino
mira qué es lo que dijo.”

He ahi que comienzo lo que me he propuesto, procurando el auxilio del Dotador
del conocimiento y Proporcionador de la existencia, Extendedor del bien y la
generosidad, comenzando con el comentario de la introduccién del libro puesto
que contiene grandes beneficios y sutiles gemas acompafiadas de buena
explicaciéon y proporcionado discurso. De esta forma digo: de Dios proviene el
éxito y la guia, y en El nos amparamos de la necedad y el extravio.

* %k

Introduccién del Autor
Dijo el Shaij -que Dios esté complacido de él-:
La alabanza

Se dice que es atribuir lo bello de una forma que expresa veneracién y que es
particular de la lengua hablada. Hay lugar para la discusién a este respecto. Se dice
que: es en realidad una accién que advierte el engrandecimiento del Agraciador,
por su condicién de tal, por lo que su caso abarca la lengua, los pilares y el
corazon.

Algunos estudiosos dijeron que: Al-hamd significa manifestar los atributos de
perfeccion de

alguien, lo cual incluye tanto a la alabanza de un ser humano como la de otro ente
existente. La alabanza que Dios, Exaltado Sea en Su enaltecimiento, realiza de Si
mismo estd en conformidad a esto, desde que ha otorgado la existencia a tantas
entidades contingentes como no es factible enumerar, y extendié en base a la
misma las mesas de Su Generosidad la cual es infinita. En verdad que ha puesto al
descubierto los atributos de Su Perfeccion mediante innumerables indicios
concluyentes y detallados. Ciertamente que cada una de las particulas existentes
indica Su existencia. Tal indicacién no puede ser expresada mediante las palabras.
Es por eso que el Profeta (BP) dijo: “No puedo (por mi mismo) concluir la manera
de enaltecerte. Tt eres como te has enaltecido a Ti mismo”.

Sea para Dios, (En la expresion al-hamdu lil lah: La Alabanza sea para Dios), la
particula lam (de lil 1ah) tiene aqui el sentido de ijtisas o particularizacién (es decir,
particulariza el nombre adjuntado a la preposicion a la cual el mismo se vincula).
El articulo al de la palabra al-hamd es lam-ul yins (articulo que expresa
generalidad y no necesariamente la determinacién), y no seria remoto que su
sentido fuera que el género alabanza en su totalidad es exclusivo de Dios, Exaltado
Sea, ya que todos lo calificativos de perfeccion retornan a El, al ser su causante y
objetivo, como se verifica en Su Entidad, y al ser el existente auténtico[4], como lo
definen los misticos, y al desprenderse la consolidacién de un atributo de la
materializacién de su objeto de atribucién. Es por eso que ellos ven que todo poder
esta contenido en el Poder por esencia, que todo conocimiento esta contenido en el
Conocimiento por esencia, y asimismo ocurre con todo atributo de perfeccién.
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Entonces, todas las alabanzas retornan a El, Exaltado Sea, y es por ello que es el
Nombre de Dios (Al 1lah) y no alguno de Sus atributos el que es mencionado como
sujeto de la alabanza, y ello es a causa de que (Su nombre) sefiala claramente la
totalidad de los atributos de belleza y majestuosidad, asi como el sefiorio sobre
toda clase de cosas. Cualquier otro nombre indicaria un sélo atributo y el sefiorio
sobre una sola clase de cosas. Luego, desde que la alabanza es una accién
voluntaria y eventual, debe necesariamente tener cuatro causas, algunas de las
cuales son indicadas por inferencia:

Una de ellas es el sujeto: que aqui es el que realiza la alabanza, el cual se
sobrentiende por inferencia.

La segunda es el receptor: que es la lengua segin la primera definicién de hamd,
las tres cosas que abarca[5] segtun el segundo significado, y todas las cosas
existentes segun el tercer significado.

La tercera es la forma: que es la expresion mediante la cual el que alaba realiza la
alabanza y la manifiesta como uno de los atributos de perfeccion y los calificativos
de majestuosidad, siempre para cada alabado segtin su propio estado y perfeccion.
La cuarta es el objetivo: que es sobre el que recae la alabanza, y es precisamente a él
que se refieren sus palabras que dicen:

El alabado por sus gracias, Pero cuando se establece en las ciencias intelectuales
que: la causa que a la vez es objetivo tiene una existencia en la mente y es mediante
ella que se convirti6é en causa para el ejecutante en su ejecucion, ésta también tiene
existencia en el exterior y es mediante ello que es llamada objetivo. El objetivo es
en realidad aquello que se adjunta al ejecutor y culmina en él. La division clasica es
que el objetivo puede encontrarse en el mismo ejecutor, como en el caso de la
alegria, y otras veces puede encontrarse en el receptor como en el caso de la forma
de la casa en su materia. Otras veces puede no estar en ninguno de los dos, como
en el caso de quien realiza una accién para complacencia indirecta de fulano, a
menos que se pretenda con ello la culminacién del movimiento y no el objetivo
real, ya que el que construye una edificacién o el que logra la satisfaccion de
fulano, no construye, ni logra excepto por una conveniencia que vuelve hacia si
mismo. Asi, las dos dltimas divisiones vuelven hacia la primera, y en ésta se
apoyan.

Quien alaba a Dios no lo hace sino por un objetivo que vuelve a su propia persona,
que es el acercamiento a El mediante la adoracién, ya que no hay objetivo superior,
ni perfeccion mas elevada para un siervo. Es por eso que la misma precede al
testimonio de la profecia del Profeta[6], y porque no es factible la adoracion sino
mediante el conocimiento de El, de Su condicion divina, de Sus sublimes atributos
y Sus maés bellos Nombres. Por eso dice:

El Adorado por Su poder, La particula li de li qudratih (por su poder), es de ta‘lil
(para indicar la causa), o sea, los adoradores Le adoran por Su condicién de
Poderoso sobre las cosas, que hace de ellos lo que Le place. Por ello, Le adoran ya
sea por temor o ambicién, o bien por engrandecimiento y exaltacion.
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El Obedecido en Su imposiciéon, Le obedecen las criaturas y lo que hay en las
Tierras y los Cielos, como dice el Altisimo citando a éstos dos: «Dijeron: hemos
comparecido obedientemente» (Fussilat; 41: 11). Y al decir: «A Dios se prosternan
quienes estdn en los Cielos y en la Tierra, de grado o por fuerza, asi como sus
sombras al amanecer y al atardecer» (Ar-Ra‘d; 13: 15).

El Temido por Su Majestad, el Anhelado por lo que tiene ante Si, El temor y el
anhelo son necesarios en quien ostenta la extrema grandeza y majestad, y la
ilimitada bondad y belleza. Es mas, no hay majestad desprovista de belleza, ni
belleza desprovista de majestad. En cuanto al temor, éste se encuentra en la belleza
y proviene del enamoramiento engendrado por la belleza divina, la subyugacién
del intelecto ante la misma, y la estupefaccion de éste ante aquella. En cuanto al
anhelo, éste se encuentra en la majestad y proviene de la benevolencia contenida
en la hegemonia divina, como cuando dice, Elevado Sea: «Y en el talién tenéis vida
joh gente que razona!» (Al-Baqgarah; 2: 179). Dice Amir Al-Mu'minin “Ali -con él
sea la Paz-, segtn se narra de él: “Glorificado sea quien expande Su misericordia
sobre Sus siervos consagrados mientras éstos se encuentran en la dureza de su
calamidad, e intensifica las calamidades sobre sus contumaces mientras éstos se
encuentran en la amplitud de Su misericordia”. Y es de aqui que se comprende el
dicho del Profeta (BP) que dice: “Temi al Paraiso por las calamidades y temi al
Fuego por los placeres”.

Cuya orden se hace efectiva para toda Su creacion.

Con ello se quiere significar la orden (sobre los elementos) en el mundo de la
existencia y no en el de la legislaciéon, ya que Dios, Exaltado Sea, posee dos
6rdenes: Una orden existencial que es originada sin intermediario alguno, y una
orden legislativa que se realiza por intermedio de los Libros divinos y los
Mensajeros -con ellos sea la Paz-. La primera es efectiva sobre toda la Creacion, la
cual no puede sino obedecer. Como dice el Altisimo: «Ciertamente que Su orden es
tal que cuando quiere algo, dice solamente: “Sé”, y es» (I Sin; 36: 82). La
(evidenciacion de) la segunda es particular de az-zaqalain (esto es aqui, los
hombres y los genios), entre quienes estan los que obedecen y los que no lo hacen.
Es Elevado

Por sobre todos los niveles.

Y se dispone en una situacion elevada.

O sea, se desentiende de los atributos de las criaturas.

Se ha aproximado y mantenido sublime.

En cuanto a Su acercamiento, es considerando que es el més cercano a las cosas que
cualquier otra cosa, ya que no hay particula de la existencia que no esté abarcada
por la luz de las luces y sometida por ella. En cuanto a Su condicién de Sublime, es
considerando que estd por encima de los atributos de las creaciones y las
caracteristicas de los fenémenos. Es el Elevadisimo en Su cercania, y el Cercano en
su infinita elevacion.

Esta mas alla de cualquier observacion.
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O sea, que no le alcanza la mirada de los observantes, ni le vislumbran las vias del
razonamiento.

En Su condicién de Primero no tiene comienzo, ni linde en Su condicion eterna sin
principio.

Esto es a causa de estar fuera de los limites del tiempo y la temporalidad, asi como
se encuentra fuera de los limites del lugar y el espacio. Desde que no esta limitado
por la espacialidad, su relacién a cualquier lugar es una sola, y desde que no esta
limitado por la temporalidad su relaciéon a cualquier tiempo es una. Es por ello que
para El es igual el comienzo como el final, y la eternidad sin principio como la
eternidad sin final. En relacién al tiempo, Su eternidad sin principio esta a un
mismo nivel que Su eternidad sin final. Asimismo, segtn el espacio, Su infinita
elevacién es idéntica a Su cercania. De esa forma «Fs el Primero y el Ultimo, el
Manifiesto y el Oculto» (Al-Hadid 57: 3).

Es el Sustentador antes de (la existencia de) las cosas, y el Permanente en el cual
(esas cosas) se sustentan, O sea, que Dios Exaltado Sea, se constituye y sustenta por
Si mismo y no por otro, ya que es la “Existencia Necesaria”. Si Su existencia se
sustentara en otro, serfa un ser contingente necesitado de esa otra cosa y eso
implicaria también un circulo vicioso.

Tal atributo es calificado como “antes de las cosas” por la necesidad que éstas
tienen de Fl, ya sea directa o indirectamente, puesto que son contingentes y su
cadena de causalidad termina en El, Elevado Sea, para evitar el circulo vicioso o la
cadena infinita (de causas y efectos).

Esta “anterioridad” es esencial a causa de no estar sujeta al tiempo, por lo que es
“el Permanente en el cual se sustentan las criaturas”, y es “el que se sustenta en Si
mismo y sustenta a lo demas”. Este es el significado de al-Qaiitim (el sustentador).
El Dominador a Quien no le agobia la custodia de los Cielos y la Tierra, La
ia’lduhu (no le agobia), es decir no Le pesa ni Le desborda la custodia de las cosas.
El verbo es: auadahu (lo agobid) ia’'uduhu (le agobia)[7], y se usa para expresar que
le pesa y le hace esforzarse. Se dice auadta-l-‘uda audan (torciste la vara
arquedndola), cuando te apoyas en ella hasta que la flexionas.

La alusién aqui a Su atributo de Dominador, es una indicacién de que no se cansa,
ni le fatiga la custodia de las cosas, puesto que Su originacién (de las mismas) y
continuidad, es sobre la base de la asistencia y la generosidad, y no en base a la
reaccion y la procura de perfeccionamiento, como es el caso de cualquier otro que
realiza una accién. Asi es, fuera de El, no hay nadie que no realice las acciones sino
por un propodsito externo a su entidad, y con cuya realizacién procura para su
perfeccionamiento un objetivo que vuelve a si mismo y con el cual reacciona. La
reaccion implica el agobio, la extenuacion y el desplazamiento de un estado a otro.
Es el Poderosisimo, Quien con Su Majestad se ha singularizado en Su reino, y con
cuyo poder se ha distinguido en Su omnipotencia.

Al-malakt (reino) viene de milk (posesion o propiedad), y tiene el sentido de
“jefatura”, asi como mulk que también tiene el sentido de “dominio”. La
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utilizacion del término es particular del reino de lo oculto, y se le contrapone mulk,
que es el reino aparente.

En cuanto a (la palabra) yabarit (omnipotencia) sigue asi también (al igual que
malakt) el modelo (gramatical) de fa‘altt (aplicado) en la raiz yabr (coaccién).
Dios, Glorificado Sea, es yabbar (Omnipotente) porque compensa las carencias de
los contingentes al otorgarles de Su gracia, y reviste a los elementos de formas
compuestas y compensa sus carencias. La aplicaciéon (de este término) se restringe
al mundo de la divinidad. Se dice que: el yabarft estd por encima del malakt, asi
como el malakat estd por encima del mulk. El significado de esto es que la potestad
sobre las cosas Le es privativa, tanto la aparente como la oculta, ya que “el
dominio” representa en realidad la autosuficiencia absoluta. El es Aquel de quien
precisan todas las cosas. Es Quien posee la esencia de todas las cosas, ya que todas
ellas surgieron, o bien de El, o bien de lo que ha surgido de El Asi, cualquier cosa
fuera de El Le pertenece, y sélo posee insuficiencia.

Mediante Su prudencia ha manifestado Sus pruebas a Su creacién.

El hakim es el que crea las cosas sobre la base de la prudencia. El ihkam (ejecuciéon
exacta) consiste en la consolidacién del planeamiento y la buena representacién y
evaluaciéon. El hakim es también el que no realiza lo improcedente, ni deja de
realizar lo obligatorio, y el que dispone las cosas en el lugar que les corresponde.
Hakim es también el sabio, al derivarse de hukm que incluye el significado de
confirmacién, o al derivarse de hikmah, término que incluye el significado de
sabiduria. Es precisamente a esa acepciéon (de hikmah) a la que se refieren las
palabras del Altisimo que dicen: «Otorga la hikmah (sabiduria) a quien le place»
(Al-Bagarah 2: 269).

Se transmiti6é de Ibn ‘Abbas: “Hakim es aquel que ha perfeccionado su sapiencia y
el “alim es aquel que se ha perfeccionado en su conocimiento”.

Huyay (pruebas) es el plural de huyyah (prueba) y etimolégicamente tiene varias
acepciones, la primera de las cuales tiene el significado de “objetivo” o “destino”.
Es considerando esta acepcion que se emplea mahayyah para denominar la ruta
del camino. Luego este sentido fue generalizado para considerar como destino la
Ka’bah en las ceremonias de la peregrinaciéon. Huyyah también tiene el sentido de
“victoria”. Asi, hayyahu significa “le venci¢”, y el mahyty es “el vencido”. Luego
el término fue utilizado con el sentido de “argumento”, ya que mediante ello se
consigue la victoria sobre el antagonista. Como dicen las palabras del Altisimo:
«No has reparado en aquel que argtifa (hayya) contra Abraham...» (Al-Baqarah; 2:
258). También: «Tal fue el argumento que proporcionamos a Abraham contra su
pueblo. Nosotros elevamos sobre los niveles a quien nos place» (Al-An‘am; 6: 83).
Luego fue utilizado el término con el sentido de Mensajero o Imam, ya sea por
generalizacion, como cuando decimos en drabe “Fulano es justicia” (por decir que
es justo), o bien porque en sus naturalezas son indicadores de la Verdad, y es por
ello que son “pruebas” (huyay) sobre la Creacién. Por ello el significado es: Su
sapiencia, Elevado Sea, concluy¢ la evidenciacién de pruebas sobre las criaturas, lo
que se materializé con el envio de los profetas y la designacién de sus sucesores
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para perfeccionar a Su creacion y completar Sus gracias. Si no hubiera sido asi, el
sistema no se hubiera arraigado y hubiera imperado el caos, la confusién, la
ignominia y la ruina, como se explica en su lugar correspondiente.

Ide6 las cosas produciéndolas y las innové originandolas. Ello mediante Su poder
y sapiencia, y no a partir de otra cosa, lo que hubiera anulado la (condicién de)
idea (original), ni a partir de causa alguna, lo que hubiera hecho incorrecta la
(condicién de) generacion.

Ijtird" (idear) e ibtida * (innovar) son vocablos que se acercan en su significado, que
es el de producir una cosa sin que sea a partir de otra cosa, ni de un modelo. Entre
los nombres del Altisimo estan: Al-Badi’, que sigue el modelo de fa'il que tiene el
sentido de participio activo, como alim que tiene el sentido de mu’lim (doliente). A
veces badi’ viene con el significado del participio pasivo.

El badi’ es el que es primero en su género. De ahi las palabras del Altisimo que
dicen: «Di: no soy un innovador (bid‘an) entre los Enviados...» (Al-Ahqaf; 46: 9). O
sea, “no soy el primero enviado”.

El sentido de ello es que Dios, Elevado Sea, originé las cosas con Su sélo poder, y
no a partir de una materia previa, y lo hizo por Su pura sapiencia y no en procura
de un fin (para Si mismo). Esto es asi ya que si las hubiera originado por medio de
una materia o elemento de base, para su acciéon hubiera necesitado de esa otra
causa promotora de esa base, por lo que no hubiera sido un mujtari’ (ideador)
perfecto en su obra. Si las hubiera originado impulsado por un fin u objetivo ajeno
a Su esencia, seria imperfecto en Su accionar y no seria un mubtadi’ (innovador),
ya que el objetivo o causa final es lo que hace que el ejecutante se movilice para ser
tal. De esa forma, el primero de los términos hace referencia a la ausencia de una
causa material para Su accion, mientras que el segundo sefala la inexistencia de
una causa final (u objetivo que retorne a Su esencia).

Crea lo que quiere y como le place

Luego de excluir de Su accion el objetivo, puede llegar a suponerse que El no actta
por propia voluntad (irddah), pero ello se descarta por el hecho de que: hace las
cosas como lo desea, por lo que ello se realiza por Su designio (mashiiah). O sea,
por Su voluntad origina la Creacién, pero su designio, al igual que Su poder, no es
algo exterior a Su esencia de forma que otro influyera en Su accién, ya que quien
realiza una accién por una voluntad exterior a su propia esencia, necesita en su
poder y voluntad, de una disimilitud que haga prevalecer uno de los dos extremos
“potenciales” para que la voluntad alcance al mismo, y para que su esencia
procure su complementacion mediante esa disimilitud que proporcione la
prioridad (a tal extremo). Si no es asi, no llegard a realizar su accion.

Todo aquello que para su perfeccionamiento necesita de otro, es esencialmente
insuficiente, y Dios esta exento de cualquier insuficiencia. Asi también, si Su
designio le fuera exterior, ello implicaria en Su elevada esencia los dos aspectos de
“en potencia” y “en acto”, y las dos consideraciones de “contingente” y
“necesario”, por lo que ninguno (de los extremos) se verificaria.

Indicando esa inexistencia de (aspectos) exteriores (a Su Esencia), dice:
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Siendo tnico al realizar ello, (y lo hizo) para evidenciar Su sapiencia y la realidad
de Su sefiorio.

O sea, cre6 lo que quiso, realizdndolo en su condicién de unicidad en esencia y
atributos, ya que no cred sino para evidenciar Su conocimiento del sistema mas
perfecto, lo cual representa la realidad de su divinidad y sefiorio, y no por otro
motivo, ni otra exigencia que le atrajera hacia la creacion y la originacion.

No le determinan los intelectos, ni se le aproximan las imaginaciones, ni le
perciben las miradas,

La percepcion (idrak) se divide en tres partes: puesto que consiste en la
comparecencia de algo ante el perceptor (mudrik), y eso se da, o bien en forma
corporal, o en forma incorpérea. La forma incorporea es a su vez, o bien incorpdrea
totalmente, o bien mantiene una relacién con los cuerpos y se anexiona a ellos. En
cuanto a la primera de ellas, es lo sensible que se percibe mediante los sentidos, de
los cuales el mas fuerte y exponente es la vista. En cuanto a la segunda, es el
(razonamiento) l6gico (ma’qtl) que se advierte mediante el intelecto. La tercera
forma consiste en lo conjeturado (mauhtim) que se desprende de la imaginacion.
Lo que (el autor) se propone, es negar que Dios, Elevado Sea, pueda ser percibido
por otro ademés de El mismo de alguna de las tres formas mencionadas. El
argumento para ello es el siguiente: todo aquello que presenta una forma
equivalente a su realidad, es factible de estar asociado a muchos otros (que
también presenten esa caracteristica), y Dios esta exento de cualquier semejante o
asociado. Como dice el hadiz: “Por cierto que Dios se ha ocultado de los intelectos,
asi como se ha ocultado de las miradas, y los dngeles (al-mala’ul-a‘’la) le requieren
de la misma manera en que vosotros lo hacéis”. Ademés, lo percibido mediante los
sentidos no estd exento de circunscripciéon y magnitud. Es a ello que se refiere al
decir:

Ni le contiene magnitud alguna.

De esa manera sefiala que El est4 exento de la corporizacién y sus implicancias.
Fuera de (lo revelado por) El, las expresiones de los elocuentes son indtiles (para
denominarle), y fuera de la Suya, desfallecen las miradas de los contempladores.

O sea, fuera de como El se ha descrito a Si mismo, las palabras de los elocuentes
son deficientes, y las miradas de los observantes languidecen sin poder llegar a
percibirle.

En El se pierden (las diferentes configuraciones de) los adjetivos.

O sea, al calificarle, los adjetivos y atributos de los calificadores se pierden en el
procedimiento de adjetivacion y los diversos modos de sus expresiones; o sea, a
pesar de que intentaron describirle, Elevado Sea, con las mas sublimes formas de
entre los atributos de perfeccién que atisbaban, y los conceptos de los calificativos
de belleza mas elevados que concluian en sus intelectos, cuando dirigieron sus
miradas hacia El y se les elucidé la cuestién a Su respecto, se les hizo evidente que
todo ello se encontraba por debajo de la atribucién (congruente con) Su majestad y
reverencia, y de Sus calificativos de Su belleza y glorificacion.
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No le describieron como realmente es, ni le calificaron como Se merece, sino que
todo ello retornaba a la atribucién que realizaron (tomando como referente) a sus
propios similes y equivalentes de entre los entes contingentes. Es esto lo que nos
sefiala el conocido hadiz del Imam Al-Baqgir (P) que dice: “Todo lo que habéis
concebido mediante vuestra imaginacién, aun en sus significados mds precisos, no
es mas que algo creado, al igual que vosotros mismos...” Ese es el sentido de lo que
nos llega en las stiplicas del Imam Zain Al-"Abidin (P) cuando dice: “En Ti se
pierden los adjetivos y fuera de Tus propios calificativos se anulan los demés (que
pretenden describirte)”.

Se ha ocultado sin necesidad de velos que le oculten, y se ha encubierto sin cortinas
que le cubran, O sea, el que se encuentre encubierto respecto a las miradas y la
observacion, y oculto con relacion a los intelectos y la apreciacién, no es por el
hecho que sea (una particularidad Suya el estar) en Si mismo oculto, puesto que El
es la mas evidente de las entidades y lo mdas manifiesto entre lo existente; ni
tampoco por el hecho de que exista un impedimento que le oculte y encubra, ya
que entre El y Su creacién no hay mas velo que la insuficiencia de las naturalezas
(implicitas en ella) y el defecto de las percepciones y los intelectos. Incluso Su
mayor manifestacion es causa de su ocultacién, y la culminaciéon de su
evidenciacion origina su encubrimiento. Estd oculto en Su condicién de manifiesto,
expuesto en Su condicion de encubierto, y escondido en Su condicién de conocido.
En cuanto a la expresiéon hiyab mahytb: la palabra hiyab esta brindando una
recciéon gramatical (idafah) (a la palabra que le sigue) por lo que tiene el significado
de “velos que ocultan” y no “velos ocultos”, como seria el caso si es que la palabra
mahy(b actuara como un mero adjetivo. Lo mismo ocurre con la expresién satr
mastir (cortinas que cubren).

Es conocido sin (necesidad de) cavilacion.

Se ha establecido en las ciencias intelectuales que todo aquello que no tenga causa,
ni partes (que lo compongan) no puede ser conocido mediante el razonamiento
argumentativo, por lo que:

O bien permanecerd ignorado absolutamente, sin que haya esperanzas de que sea
conocido.

O bien (su existencia) serd argumentada a través de sus efectos y accionar. El
conocimiento obtenido por esta forma serd incompleto y no contendra detalles de
lo que se ha llegado a conocer, incluso, en una aspecto general, serd comun a otro
(obtenido de una forma) diferente, ya que la huella y el efecto implican (la
existencia de) una causa y un origen sélo en forma genérica.

O bien serd conocido mediante la contemplacién presencial (al-mushahadah al-
huduriiah), y no a través de una forma (factible de ser) complementada, como es el
caso de los misticos consumados, como sucede con los profetas y préximos a Dios,
que la Paz sea sobre nuestro Profeta, sobre su familia, y sobre ellos, cuando se
liberan de este mundo fisico. Aun asi, (ese conocimiento) no es de una manera
integra y substancial, puesto que, como ya se explico, ello es imposible, sino que es
de una manera general y fragmentada.
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En algunos manuscritos viene la palabra ru’iah (observacién), en lugar de rauiiah
(cavilacién y reflexion), queriendo en forma evidente significar la negaciéon de que
se le pueda observar.

Notas:

[1] Frase que utilizan los sabios en drabe cuando desean referirse a si mismos con
modestia.

[2] Conocido actualmente como Mol 1a Sadra.

[3] Tendencia de la escuela sunnita que se aferra solo a lo aparente y literal del
Coran y los hadices.

[4] Siendo que todo lo demads no tiene existencia en realidad, sino una mera
vinculacién con Su Hacedor.

[5] La lengua, los pilares y el corazén.

[6] En la shahadah o testimonio donde se dice: Testimonio que no hay divinidad
sino Dios, y testimonio que Muhammad es su Profeta y Mensajero.

[7] En arabe, para conocer la conjugacién de los verbos triliteros simples se debe
dar la forma en pasado mas su correspondiente forma en presente.
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