21/9/25, 11:21 Pagina nueva 1

La sabiduria transmitida en el mensaje coranico
"ABD L-WAHID ONTIVEROS

El Coran aparece como indzar, como advertencia que, con la fuerza del grito, es
capaz de conmover los cimientos de la desidia. Es también dzkir, recuperacion de la
memoria.

El Coran es luz sobre luz: el Universo entero es Coran. Las ayat, los Signos de Allah,
en todos lados, visibles en la Creacion, legibles en el Libro; pero soélo el atento, el
dzakir, el que tiene dzikr, es capaz de penetrar los significados. El ghafil, el poseido
definitivamente por la ghafla, no advierte nada en cuanto le rodea, es incapaz de
trascender su mundo inmediato.

Hasta ahora hemos visto como el Coran exponia las ayat, los Signos de los que el
mismo ser humano es uno. Los desentraid obligandonos a asomarnos al caracter
insondable de todo lo que es de Allah; buscaba ponernos en alerta, desafiando nuestra

comprension.

Pero a pesar de todas las pruebas, el Nafs, el Ego, prefiere la comodidad de las
ghafla: el Corazon, el centro mismo del ser humano, permanece sepultado bajo el peso
que la desidia va acumulando sobre él, su ojo a punto esta de ser cegado
definitivamente. Y asi, el Coran recupera pronto la potencia de su indzar, y sus palabras
se hacen firmes, su expresion se intensifica con un lenguaje amenazante: wa idza qila
lahumu ttaqu ma baina aidikum wa ma jalfakum la'allakum turhamdun..."y cuando se
les dice: estad alerta ante lo que tenéis delante y ante lo que dejais atras, tal vez asi
seais objeto de la Rahma..."; cuando se les dice (idza qgila lahumu): prestad atencion, id
con cuidado, estad alerta (ittaqu), que no se os pase nada desapercibido: ni en el
espacio ni en el tiempo (ma baina aidikum: podemos traducirlo de formas distintas,
pues literalmente significa: lo que tenéis entre vuestras manos, es decir, delante de
vosotros, sea en el espacio, sea lo que os aguarde en el tiempo; y lo que hay detras de
vosotros, en el mismo sentido: wa ma jalfakum). Pero también significa: estad atentos a
vuestras propias acciones, pues todas ellas os marcan, tanto las futuras como las
pasadas.

El Coran ensefa que es necesario prestarle tagwa a todo: tagqwa es un estado
especial de atencién, un estar despierto y consciente ante la vida y cada una de sus
manifestaciones, ante Allah, ante todo lo que es ofrecido a la meditacion del ser

humano, la existencia entera, la trascendencia,...Esa tagqwa debe ser constante,
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convirtiendo al hombre en taqi, prevenido y alerta: nada le pasa desapercibido, todo le

ensefa algo, y asi va transformandose el mismo.

El Coran pronuncia el imperativo: ittaqu, estad atentos, con una atenciéon que
llegue a atemorizarnos, pues ese es el signo de su plenitud, y gracias a ese temor
la'allakum turhamun, tal vez os haga merecedores de la Rahma de Allah, de su bondad
con la que posibilita todas las grandezas, la misma bondad con la que cred el Universo
entero permitiendo la vida. Sélo con la tagwa, con ese estado de atencion permanente,
el ser humano puede conducirse hacia la RAhma, fuente de vida inagotable.

Desarrollar en el ser humano ese sentido de la tagwa es el objeto esencial del
Coran. El dzikr tiene esa mision: hace recobrar la memoria para posibilitar la tagwa, la
sensibilidad en su extremo, una sensibilidad que guia hacia Allah. El Coran, los
mensajeros, el Universo, son Signos que quieren mostrarse al hombre, que requieren
taqwa, profundidad en la que depositarse: la avivan y la necesitan; la aceptacion de
esos Signos, el convertirse en receptaculo para ellos, es llamado Iman, al rechazo se le
llama Kufr, negacion o I'rad, rechazo: wa ma tatihim min ayatin min ayati rabbihimu
illa kanu ‘anha mu'ridin..."pero no les llega un Signo de los Signos de su Sefor sin que le
vuelvan la espalda...” Los Signos le vienen (tatihim) de su Senor (rabbihim), es decir,

proceden de EL, de Aquel que lo rige todo.

El uso del Nombre Rabb no es nunca casual: implica un alto grado de intimidad.
Rabb es Allah presente en cada realidad, dando sentido y direcciéon al devenir de cada
cosa (la hace crecer, madurar, indicando una constante alteracién, un imperio absoluto
que se manifiesta en cada momento). Rabb es Allah en cada ser existente,

gobernandolo. Es el principio mismo de la vida, su ritmo y su vibracion.

El signo aya (plural, ayat) les vienen (tatihim) de su Senor (Rabb): les llegan desde
lo mas profundo de si mismo aunque sean exteriores. Es decir, existe una estrecha
correspondencia entre el Universo, y la dimension intima del ser humano que lo recoge.
Esa estrecha relacion queda patente en el impacto que produce el Signo: el término aya
es Signo que engendra estupefaccion (con frecuencia es traducido por sefal milagrosa o
prodigio, limitando a lo religioso lo que en el Coran es infinitamente mas amplio). Las
ayats de Allah es todo lo que existe que, cuando se encuentra con el Iman, la capacidad
receptiva del ser humano, lo sume en el I'yag, la impotencia. El I'yva¢ quiere decir que el
hombre se ve a si mismo desarmado ante la inmensidad de Allah, y se dice de él que es
la vida del Corazoén. Pero esa vida es disminuida en intensidad por la ghafla hasta que
llega el momento en que esta Ultima se superpone totalmente. La desidia del ser

humano es el gran obstaculo, el muro que se interpone entre él y Allah. Por ello, a pesar
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de la constancia de las ayat, el hombre se encuentra cada vez mas aislado, mas alejado
de la Rahma de Allah: wa ma tatihim min ayatin min ayati rabbihimu illa kanu 'anha
mu'ridin, "pero no les llega un Signo de los Signos de su Senor sin que le vuelvan la
espalda”. El I'rad es volver la espalda para no tener que ver: cuando la aya irrumpe con
fuerza, el ghéfil da media vuelta, se refugia en si mismo, se convierte en mu'rid, en
alguien que muestra su rechazo con actitud de desprecio. En este sentido el I'rad es
semejante al Kufr: el primero evita que cualquier Signo externo perturbe la calma del
Corazon dormido; el kufr, por su parte, significa enterrarlo, amputarle sus facultades. El
kufr implica necesariamente el I'rad. Mientras que la Rahma posibilita, el kafir busca
apartarse.

La mediocridad del kafir lo conduce a la ruindad y a la vileza: wa idza qila lahumu
anfiqu mimma racgakumu llahu gala lladzina kafaru li lladzina amanu a nat'imu man
lau yashau llahu at'amahu in antumu illa fi dalalin mubin..."y cuando se les dice: -
gastad (en los demas) parte de aquello con lo que Allah os ha proveido-, responden los
que se han cerrado a los que se han abierto: ;Vamos a alimentar nosotros a quien, si
Allah hubiera querido, lo hubiera alimentado El?. Ciertamente, vosotros no estais mas

que en un error evidente..."

El mundo interior del ser humano se manifiesta exteriormente en su accion: su
mundo no es mas que expresion de sus vivencias intimas. Por ello: wa idza qila lahumu,
cuando se les dice, anfiqu mimma racaqakumu llahu, gastad de lo que os ha proveido
Allah,...son invitados al Infaq, a dar de lo que tienen, a reproducir en su mundo la
generosidad de Allah.

El Corazon es magnanimo: convoca a todo el ser a darse, a expandirse con la
expansion de Allah Uno e Inmenso, que es Rahman sin medida, Creador y Vivificador.
Sabe que todo viene de Allah, no teme perder, es el Nafs, el Ego, el que es avaricioso.
En el nafs impera el miedo: el miedo a la pobreza, a la escasez, a la muerte. El Nafs
necesita seguridades.

Ante la orden que proviene de lo mas profundo, los seres humanos se dividen: gala
ladzina kafarda li lladzina amanu, dicen los que se han cerrado a los que se han
abierto...es decir los dominados por el Nafs a los que se expanden con el Qalb, el
Corazon, les dicen: a nut'imu man lau yashau llahu at'amahu, jacaso nosotros vamos a
alimentar a quien, si Allah hubiera querido, lo hubiera alimentado El?. En lugar de
obedecer al Corazdn, el kafir polemiza, busca justificarse. Uno de los matices del
término I'rad, que ya hemos visto, es el de rechazar algo poniendo excusas, volver la
espalda discutiendo, despreciar algo en un torbellino de palabras. Si el I'rad es rechazo
entre justificaciones, el Kufr es rechazo a partir de la soberbia; a ello alude la segunda

parte de la respuesta de los kuffar: in antumu illa fi dalalin mubin, estais en un error
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cierto. El Nafs acusa al Qalab de carecer de criterio: guiado por sus interés, cree poseer
la verdad. Pero la Verdad es Allah, y esta en el Corazon.

Es el Qalb el que distingue realmente, aprecia la intensidad de la existencia, lo ve
todo agitarse en la Unidad del Senor de los Mundos que es radicalmente Uno. Al-ladzina
kafaru, los que se han cerrado, se oponen a Al-ladzina amanu, los que se han abierto:
los primeros son la gente del Kufr y el Nafs; los segundos son la gente del Iman y el

Qalb; son dos respuestas distintas al Signo (aya) de Allah.

El Iman es accion inmediata bajo la luz del Corazon. El Kufr es perderse en
divagaciones cuando el Corazon alumbra: el mumin da pasos hacia adelante, se
transforma en iman; el kafir se queda atras en sus justificaciones interminables, y con la
muerte de sus percepciones mata cuanto le rodea. Estan desatentos, no tienen Taqwa,

cuestionan al Corazon para quedar paralizados.

Para inquietarlos y hacerlos abandonar su indolencia son amenazados por Allah,
pero en lugar de abandonar el lecho de la rutina se acomodan mas a él: wa yaqulina
mata hadza |-wa'du in kuntum sadiqin..."y dicen: jcuando (tendra lugar) esa promesa,
si es que sois sinceros?...es decir, ;cuando ocurrira aquello con lo que nos amenazais?,
decidnos la fecha si es que decis la verdad, y asi podremos comprobarlo. El Wa'd de
Allah, su promesa, es Wa'id, amenaza para los kuffar. La promesa de Allah consiste en
que cada ser humano conocera la dimension trascendente de su vida: la vivira en toda su
fuerza, con mayor intensidad incluso, y fuera de nuestras medidas, en la inmensidad que

no tiene principio ni fin.

La muerte marca el punto de no retorno, el instante definitivo. Wa yaqulina mata
hadza |-wa'du, "y dicen ;cuando tendra lugar eso que es anunciado?”, es decir, en el
hombre deberia reaccionar el Qalb, el corazon, y no el Nafs, el Ego que todo lo
cuestiona, porque lo que se le esta exigiendo es accion, estar prevenido, dotarse de
Taqwa efectiva. Pero los mensajeros son una y otra vez cuestionados: in kuntum
sadigin, "si es que realmente sois sinceros”; pero quien puede detectar el sidq, la
sinceridad de los Profetas, es el Corazon; es ahi donde esta la correspondencia. Si el
Nafs permitiera abrirse al Corazon, al Qalb, éste se convertira en receptaculo, Qalib, en
el que se depositaria la percepcion verdadera. Pero el Nafs interviene convirtiéndose en
obstaculo.

El Indzar, el aviso de Allah que anuncia el Wa'd, lo que ha de suceder, su promesa,
surge de la Realidad misma de Allah que es la Verdad que sostiene cuanto existe. El
Sadiq, el Sincero, el Auténtico, es Allah. Mientras el Nafs se pierde a si mismo en su

propio vértigo, y arruina al Qalb, al Corazon, el Wa'd de Allah no deja de aproximarse:
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ma yanduruna illa sadihatan wahidatan wa hum yajjasimun, "solo estan esperando un
Grito Unico, mientras ellos estan disputando”, un grito Unico (saihatan wahidatan) los
arrebatara. Con una sola Palabra (el Kun creador) Allah los emergi6 de la nada, y con un

grito (saiha) los borrara de la existencia para hacerlos retornar a Si.

El sonido de Allah es el espacio en el que vivimos, su vibracion es el tiempo en el
que existimos, su voz es la que nos mueve. De su Palabra (kalima) hemos surgido y en
ella habremos de consumirnos: la ilaha illa Allah, sélo Allah es Real y Verdadero, sélo El
perdura, y todo cuanto no es El es espejismo. De ahi la estupidez del jisam, la disputa.
Los hombres yajjasimun, disputan, polemizan, cuando la conciencia de su precariedad,
su faqr, debiera lanzarlos a lo insondable de quien los ha creado. Mientras pierden el
tiempo en sus discusiones, a punto esta de suceder lo que Allah ha establecido que es el

retorno de todo a EL, y en el retorno se cumplira su Justicia.

En realidad, la aya anterior es una respuesta. Mientras los kuffar preguntan, Allah
les dice: "A punto esta de suceder, apresuraos al 'amal, a la accion y dejad de
polemizar"; fala yastati'una tausiatan wa la ila ahlihim yaryi'an, "no podran hacer
testamento ni a sus familias volveran”, no habra tiempo.

El discurso Coranico se precipita, adquiere la velocidad de los acontecimientos que
describe; el Wa'd se cumple mientras el Coran lo refleja: los hombres aln estan
polemizando (yajjasimun) cuando un Unico grito (saihatan wahidatan) les arrebata la
vida; nada pueden arreglar ni corregir, no haran testamento (tdusia) ni volveran a ver a
sus familiares (ahl), no regresaran junto a los suyos (wa la ila ahlihim yaryi'an), todo

concluye tan repentinamente como surgio. El texto apremia asi al hombre.

Wa nufija fi s-suri faidza hum min al-aydazi ila rabbihim yansilin, "y se sopla en la
trompeta, y helos ahi que de sus sepulturas (salen) hacia su Sefor, precipitados”; todo
fue consumido en el Grito (sdiha), y ahora, inmediatamente, resurge de nuevo todo
dirigiéndose de modo definitivo hacia Allah. De forma indeterminada se dice que "se
sopla en la trompeta” (nudfija fi s-suri), hablando en pasado, es decir, anulando el
espacio y el tiempo, ya que esperariamos que el verbo apareciera en futuro: estamos en
otra dimension, en otra realidad en la que nuestro criterios dejan de ser validos. Ya no
vivimos, se ha producido el Grito aniquilador, la muerte se ha apoderado de nosotros. Se
ha soplado en la trompeta (sur, término analogo al de sura, o imagen nuestra en la que
Allah soplo también para darnos vida en el origen de todo), y ahora el sonido de la
trompeta nos remueve en las sepulturas (aydaz) y nos impele hacia afuera, nos expulsa

hacia Allah, y los hombres yansilun, se precipitan corriendo hacia su Senor, ila rabbihim:
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de Allah venimos y a El retornamos, a El pertenecemos y a El regresamos (inna lillahi wa

inna ilaihi rayi'an).

Sucesion rapida de imagenes plenas de matices, cargadas de sugerencias para
quienes son capaces de profundizar en sus significados. Son palabras coranicas,
intensamente reveladoras: sonidos, voces, soplos, entre los que se agita la existencia

humana, levedad absoluta en el remolino de Allah.

Trompeta, cuerpos, tumbas, todo a partir de ideas comunes que aluden a la
identidad unitaria, al acto Uno de Allah Senor de los Mundos, Destino de todo lo creado,

que lo hace surgir todo, que lo disuelve todo, que de nuevo lo reune todo ante Si.

En el hombre, solo puede haber estupor: qalu ya wailana man ba‘azana min margadina,
"dicen: jay de nosotros! ;quién nos hace salir de nuestros lechos?". Dijeron, dicen o
diran, el tiempo del verbo es insignificante; en el texto aparece en pasado, pero, ;como
traducirlo con exactitud?; en las gramaticas se ensefa que el pasado es un tiempo

cumplido, y por lo tanto tiene un caracter absoluto.

El marqad es el lugar donde se duerme, sea la tumba, sea el cuerpo en el que se
acomoda el nafs, la aya tiene muchos matices. Allah nos arranca siempre del lecho: al
crearnos, nos rescaté de la nada; durante nuestras vidas en las que estamos dotados de
voluntad, nos ensefa a salir de la ghafla, y tras la muerte nos hara salir de las tumbas.
Por ello, Rasulullah (s.a.s.) decia: "Muere antes de morir", para que tengamos
conocimiento directo de todas estas cosas, para que conozcamos a Allah y sepamos que
todo vuelve a El. La nada de la No-Existencia (‘adam), la nada de la Ghafla, la nada de
las tumbas (aydaz) son cosas de las que hay que salir. Son comodos lechos (margad) de
los que solo el Grito de Allah nos arranca. Y lo mismo que el nacimiento produce
inquietud al recién nacido, asi el resurgimiento tras la muerte (el Ba'z) remueve en sus
cimientos al hombre, que titubea se amilana: qalu ya waildna man ba'azana min
marqadina, "dicen: jay de nosotros! ;quién nos hace surgir de nuestro lecho?"; hadza ma
wa'da r-rahmanu wa sadaga |-mursalun, "esto es lo que ha prometido el Rahmdn, y han
sido sinceros los mensajeros”. Este es el Wa'd, la promesa, del Rahman, el que posibilita
la vida. No en vano aparece el ar-Rahman, el que ama la vida y la da desde el Karam de
su Nobleza y Generosidad. El Rahmdn no ama la no-existencia: saca a los seres de esas

tinieblas, les da la luz de la existencia. Esa es la accidon (o promesa) del Rahmdn.

La renovacion de la vida es el signo de la sinceridad (sidq) de los emisarios
(mursalun): la vida escapa al juicio del espacio y el tiempo porque es del Rahmdn, que

esta fuera del espacio y del tiempo.
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Estas ultimas palabras: hadza ma wa'da r-rahmanu wa sadaqa |-mursaldn,
podemos entenderlas o bien como constatacion de esos que han salido de sus tumbas,
siendo la continuacion de sus palabras anteriores, o bien serian como una voz que
responde a su pregunta: ;quién nos hace salir de nuestros lechos?: el Rahman,
confirmando a los mursalun.

La aya siguiente es un resumen de todo lo anterior: in kanat illa saihatan wahidatan
faidza hum yami'un ladaina muhdarin, "sélo es un Unico Grito, y helos a todos
reunidos, presentes junto a Nosotros". El Grito retne a los seres humanos (yami'un,
todos ellos) ante Allah, en la Presencia de Allah; estan presentes (muhdarun) ahi. Es la
Presencia (Hadra) que los convoca: atdnitos aln tras su resurgimiento, tras su

renacimiento (Ba'z), escuchan Palabras.

Junto a Allah (ladaina, junto a Nos, en plural mayestatico), su sonido eterno no
deja de comunicar revelaciones a los hombres, revelaciones de lo que ya les fue
anunciado: fa l-yauma la tddlamu nafsun shaian wa la tuycauna illa ma kuntum
ta'lamuan, "Hoy, ningln Nafs sera objeto de injusticia, y no se os retribuira mas que con
lo que hayais hecho". Es el instante supremo, el Dia de Allah, el Yaum. No es un
momento ni un tiempo, es el Presente de Allah: fuera esta de todo calculo. Es el Hoy de
Allah: al-Yauma. Ningun Nafs, ningin individuo, sera objeto de injusticia (la tulamu
nafsun shaian): muchos son los matices que tiene en arabe el término opresion o
injusticia (dulm): es también tiniebla, oscuridad (dulumat), lo que nos recuerda a la
Nada. El Nafs no sera objeto de dulm. Allah le dio existencia para la vida. El término
sugiere tanto su permanencia como el que no sera violentada, es decir, reconocera el
juicio que sobre él se haga, todo quedara expuesto a la luz. El Nafs reconocera la
justicia de Allah: wa la tuycauna illa ma kuntum ta'lamuan, "y no recibiréis mas que lo
que hayais hecho", el Fruto ultimo de vuestro 'amal, vuestra accion y vuestro trabajo.
Por eso se llama a ese Dia, Yaum ad-Din o Yaum al-Yaca, el Momento de la Retribucion,
el instante ennque todo tenga su cumplimiento.

Junto a Allah (ladallah) no se pierde el Nafs, la conciencia de si mismo. Eso seria
injusticia (dulm) hacia el ser creado, seria devolverlo a la Nada (‘adam) de la que se le
hizo surgir. Junto a Allah el Nafs recibe lo trascendente de su accion, ( el ma'na, el
significado de lo significante), el espiritu de su labor en la tierra. Todo esta unido, lo
cual ya sucedia durante la vida en el mundo, s6lo que junto a Allah es absoluta plenitud
fuera del tiempo y del espacio, y es por ello que se habla de eternidad (juld). Nuestra
vida es un signo, una Aya, y dentro de los signos hay signos para los que saben

desentranar, para los que estan dotados de Taqwa, y estan avisados. Nuestras acciones,
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aun la mas minima, graba con su marca una parte de nuestro Nafs: junto a Allah esas
marcas se convierten en realidades absolutas que requieren de Allah su Justicia, pasando
a existir. Lo que estaba en potencia dentro del Nafs, se convierte en acto absoluto.

Signos dentro de signos, luz sobre luz para el que tiene Corazon, todas estas
consideraciones son extrapolables. Para nuestros maestros sufies se transforman en
vivencias cotidianas. Para ellos, el Dia de Allah, el Yaum, es el presente, y no dejan de
morir y renacer en cada instante, y cada nueva vida es para ellos el testimonio
trascendente de su segundo anterior. Extincion (fand) y plenitud (baqa) se suceden en el
movimiento creado por Allah que es la vida y la existencia. En ese movimiento, en ese
Soplo continuo de Allah, encuentran a cada paso la realizacion de las Palabras del Coran
al-Karim, el libro del Noble que con y en sus corazones despiertos donde el Iman es el

oido atento que los hace muttaqin, que los pone en alerta.

Ahora, el Coran al-karim nos habla del Yanna, el Jardin al que tuvo acceso Habib
an-Nayyar, Habib el Carpintero, el que abandoné los idolos que esculpia en su nostalgia
cuando a sus oidos llego6 a la Palabra del Amado a través de la lengua de los mensajeros.
Habib el Amante sali6 de lo mas escondido de la Ciudad, de lo mas profundo, y se alzo al
cielo de Allah dejando atras a sus dioses. Y alcanzo el Yanna de la paz en Allah. Ese
jardin de delicias es el que va a describir el Coran: es el espacio fuera del espacio, el
tiempo fuera del tiempo, en el que el Nafs reconciliado consigo mismo en la pasion del
Amor en Allah disfruta del placer del encuentro, resultado de su ‘amal, su esfuerzo en
acercarse a su Senor Verdadero, su Dueno verdadero, inna as-haba |-yannati |-yauma fi
shiglin fakihuna, "ciertamente, las gentes del Yanna, hoy, estan en una ocupacion
agradable”, es decir, estan ocupados en su felicidad, es decir, ocupan el espacio del
placer. Estas palabras merecen que nos detengamos en ellas aunque sea un solo
instante, porque el Coran recurre a términos que deben llamar nuestra atencion.

En primer lugar, la frase aparece afirmada con la rotundidad del inna, ciertamente,
que otorga consistencia absoluta al enunciado. Las Gentes del Jardin, los as-haba al-
Yanna, estan Hoy, el Yaum de Allah, ese tiempo sin limites, disfrutando (fakihun), a
semejanza del que saborea una fruta (fakiha). La fakiha (fruta) abunda en el Yanna. En
casi todas las citas en que se describe el Jardin aparece la fruta como uno de sus
elementos mas atractivos: sin duda, tenemos que relacionarlo con un valor etimologico
de gozo continuado. Este placer va ligado a la alegria ligera (fukadha), sin pesadez
alguna, conveniente al nafs. Es un pequeno mundo de significados entrelazados que
conviene siempre tener en cuenta, pues ofrece una amplia gama de sensaciones: el

Yanna es un espacio de poderosas y gratificantes sensaciones armonizadoras desde un
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sentido mas inmediato (la fruta) al mas profundo (la alegria). Este placer es la ocupacion

(shugl) de los as-haba al-Yanna.

La descripcion del Yanna continGa: hum wa agwayuhum fi dilalin 'ala l-araiki
muttakiun, "ellos, con sus esposas, a la sombra, sobre divanes, estaran recostados";
ellos (hum) con sus esposas (agwayuhum), sus parejas espirituales con las que
completan su ser, s bellezas eternas en las que reposaran. Son sus agway, sus parejas,
sus correspondencias en el Unicerso de Allah, que todo lo ha creado en parejas, segun ya
nos ha ensefado esta misma sura. Con sus agway, los seres humanos estara a la sombra
(fi dilalin), protegidos del sol: disfrutaran del Yamal, de la Belleza de Allah, y no estaran
expuestos a su Yalal, su Majestad que reduce a la nada. El Yamal, la Belleza de Allah,
implica amor hacia El, mientras que el Yalal destruira a los kuffar, como ya veremos,
pero el Yamal corresponde a los as-haba al-Yanna, estaran en la Belleza de su Sefor,
libres de la influencia de los Atributos del Yalal. El sol es aqui ese rigor, pero ellos
estaran a la sombra (dilal). Ellos, los as-haba al-Yanna, junto a sus esposas, estaran bajo
arboles deliciosos, 'ala l-araiki muttakiun, recostados sobre divanes, imagen del reposo
y la calma, de la tranquilidad de espiritu, del sosiego en la realizacidon absoluta del ser.
Es la satisfaccion suprema del nafs en la intensidad del anhelo del Qalb. Nafs y Qalb se
funden en una misma realidad, en una misma vivencia de la unidad en Allah donde todo

es cumplido.

En el Yanna, lahum fiha fakiha, "tienen en ella frutos”, es decir, es el Jardin por
excelencia, imagen fuera de este mundo del huerto perfecto en el que todo es placer. Se
trata, como dice el Coran en otros lugares, de una fruta siempre distinta, de un sabor
renovado. Son el fruto de su 'amal, de su accion durante la vida, lo que han estado
labrando. Pero si algo resume todo lo que han de encontrar en el Yanna es la frase con
la que acaba la aya: wa lahum ma yadda'una, "y tendran cuanto deseen”. Hallaran en el
Jardin todo lo que satisfaga al Qalb, el corazon que desea a Allah. El verbo yadda'una
quiere decir "todo lo que pretendan, todo aquello hacia lo que se inclinan de forma
natural”, todo ello es ahora cumplido. Es la satisfaccion en Allah, la complacencia en EL,
tal como dice el Coran en otro lugar a la persona que entra en el Yanna: "jAlma
sosegada! entra en mi Jardin, complaciente y complacida”, satisfizo a Allah y ahora es
satisfecha, agrado6 a sus Senor ya ahora es colmada por El, buscé a su Creador y ahora
ella es la buscada por el Rahman.

Pero sobre todas las cosas, el Yanna es el lugar de la calma en Allah; ahi los as-hab
al-Yanna son saludados: salam, qaulan min rabbin rahim, "jPaz!, es la palabra que les
llega de un Rabb Rahim". Todo lo que les viene de Allah es Salam, Paz. Salam significa

Paz y Salud; en realidad es absoluta falta de conflictos y contradicciones. Viven en
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Salam de Allah, en su eterna paz que no es quebrantada por nada. Salam es el Jardin:
Dar as-Salam, la Morada de la Paz. Es el Qaul de Allah en ellos, su Palabra o Sentencia.
Ya hemos visto el mismo término al principio de la Sura: el Qaul de Allah es, ahora, el
Salam. El Qaul es aquello que dice (yaqul) Allah, y es la palabra determinante y rectora
en el Universo, el imperativo ineludible. Viene de un Rabb (min rabbin), de un Senor (es
decir, esa Verdad, esa Energia o Fuerza de la que cada criatura es expresion externa o
resultado Ultimo), pero en este caso ese Rabb suyo, como Seinor interior que lo impele.
Tu Rabb es Allah en ti, es la fuerza con la que acciona cada uno de los engranajes de tu
ser. TU eres el 'abd de ese Rabb, eres el resultado de su accion. El es la energia que te
alimenta y ta Su movimiento en la Creacion. Si en tu conciencia, en tu Nafs, en tu saber
de ti mismo, te vuelves hacia esa fuente de todas tus energias, encontraras a Allah como
Rahim, y El te procurara el Salam. Si huyes de su Rahma, de su amor, no encontraras
mas que el vacio del fuego. Por ello, aqui, en el Yanna de Allah, sus habitantes sienten
el imperativo de ese Rabb Rahim que es un mandato de paz, un saludo que los sosegara
para siempre. En su Tafsir, Sayyid Qutb dice que ese Qaul de Paz es takrim, es decir, es
pronunciado en honer del hombre, es como si lo coronara afianzandolo en su gloria, en

su plenitud.

De golpe, sin intervalo alguno, el Coran se vuelve de repente hacia los kuffar: wa
mtacu [-yauma ayyuha [-muyrimun, "y (vosotros), separaos hoy; vosotros los
muyrimun”. Esta orden impone a los kuffar separarse, aislarse, Hoy, de los mminin. Es
el Momento (el Yaum) en el que cada realidad se manifiesta en su perfecta distincion: es
lo que significa el imperativo imtacu, "separaos, aislaos, distinguios”. Es el Yaum de la
Verdad, el instante en que cada criatura sabe su propia verdad, el Dia terrible del
descubrimiento. A los kuffar, el Qaul de Allah les ordena apartarse, alejarse de la
Rahma: no tienen parte en ella. Se les llama muyrimun, término con el que se designa a
los criminales, los destructores de la vida. Muyrim es el que se anegado a si mismo la
Rahma y la ha negado a cuanto le rodea, y Hoy es definitivamente de toda su bondad. El
Muyrim se ha desintegrado en su acto destructor, ha seguido las sendas del enemigo: a
lam a'had ilaikum ya bani adama an la ta'budu sh-shaitana innahu lakum 'addwun
mubinun, ";acaso no os he avisado que no adorarais a Shaytan?, ciertamente, él es
vuestro enemigo declarado”. Fué Shaytan, la arrogancia, la inclinacion del Nafs, el que
alejo a Adam del Jardin; fue Shaytan el que lo sacé de su estado de Paz en Allah. Seguir
a Shaytan es apartarse de la Unidad de Allah, por ello es convertido en objeto de

adoracion por el hombre que lo sigue.

Rahman y Shaytan son dos polos opuestos, cada ser humano mira en direccion
hacia alguno de esos extremos. Ese acto con el que los convierte en su meta es llamado

'Ibada, adoracion. Volverse hacia el Rahman, es entregarse a la fuente de la vida y la
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existencia. Tender hacia Shaytan es lanzarse hacia la privacion. El Qalb busca a Allah,

pero el Nafs se inclina hacia Shaytan que lo confunde con sus promesas inmediatas.

Iman es una apertura hacia Allah, Kufr es cerrazén. El mumin se abre, se
universaliza; el kafir se aisla en si mismo, inventa sus idolos solitarios, se empequeiece.
Por ello se dice que el kafir se aleja de Allah mientras que el muamin se acerca. Es
necesario que precisemos estos términos: aproximarse a Allah es acudir a su Rahma, es
beber de la fuente de la abundancia. Shaytan es el opuesto al Rahman. La misma
palabra Shaytan significa el Lejano, el Remoto. Shaytan esta lejos del centro de la
existencia, el nlicleo del que brota toda la vida, el eje del Universo que es la Rahma. El
corazon tiende hacia el Rahman, el Nafs tiende a Sahytan.

Hemos visto que el Nafs, obsequio de Allah, es consciencia de si mismo, su defecto
es el exceso, el temer tanto por si mismo que bloquea al ser humano hasta
desconectarlo del Universo, replegandolo sobre si mismo en un afan desmedido por
proteger su individualidad.

Shaytan, el Lejano, es el enemigo del hombre: seguir el camino de Shaytan es
danarse a si mismo, es, en términos del Coran, cometer una injusticia conta el ser
humano, el califa, al que debiera aspirar la criatura mas noble. Por ello el Coran dice: a
lam a'had ildikum ya bani adama an la ta'budu sh-shaytana, ";no os he advertido, oh!
hijos de Adam, que no adorarais a Shaytan?"; y dice: innahu lakum ‘adiwun mubinun,
"es para vosotros un enemigo declarado”. La afirmacion es reforzada por la particula
inna (ciertamente): sin duda Shaytan es enemigo del ser humano porque le impide
realizar la grandeza de la que es capaz.

Y dice: wa an u'buduni "sino que es a Mi a quien debéis seguir”. Es al Rahman al
que debe orientarse el ser humano, no al Shaytan. La ‘lbada, la orientacion del ser

humano, debe ir dirigida hacia la fuente de la vida, no hacia su ausencia.

Anade el Coran: hadza siratun mustaqim, "éste es un sendero recto”; el de la 'Ibada de
Allah es el camino que conduce a la Rahma, la via segura hacia la expansion del ser
humano.

Pero hay algo que es evidente: la mayor parte de la gente sigue a Shaytan. El Iman
es esfuerzo, mientras que el kufr es inercia. La Ghafla, la desidia, en la que reposa el
nafs, es de por si tendencia a Shaytan. Mientras que acercarse a Allah exige impetu y
decision, con el acomodo natural del hombre se hunde a si mismo en la Nada de

Shaytan. La grandeza a la que aspira el mumin implica ser audaz. Para apartarse de
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Shaytan, para evitar ese destino, hay que despertar del sopor de la pasividad. Por eso la
mayor parte de la gente esta sometida a Shaytan, wa lagad adalla minkum yibillan
kazira, "ha confundido, de vosotros, a muchas generaciones”; generaciones enteras
(yibill) de seres humanos han pasado por la vida como si no hubieran existido porque se
han satisfecho en Shaytan que los ha confundido (adalla), los ha "ensombrecido”
(significado del verbo empleado), y continla: a fala takunu ta'gilun, ";no seréis vosotros

sensatos?”, ;no recuperareis la cordura (‘aql)?.

El destino que aguarda a los muyrimun tras la muerte es Yahannam: la Morada del
Fuego. Yahannam es el término opuesto a Yanna. Procede de una raiz que significa

"estar cerca, proximo", al igual que Ddnia, el mundo al que se apega el kafir.

El Coran se refiere a Yahannam con breves pinceladas impresionistas: hadzhi
yahannamu al-lati kumtum tu'aduna...,"esto es Yahannam, que os fue prometido”, éste
es el destino contra el que se os advirtio.

Ese Yaum, ese Dia de Allah, es el momento en el que se cumple su Promesa, el
Wa'd, al que ya se ha referido la Sura, la cuestion sobre la que debatian los hombres

perdiendo un tiempo precioso: sus propias vidas.

Tanto Yanna como Yahannam pertenecen al Ghaib, al ausente-presente, son
categorias a las que se accede solo para ser "probadas”. Al igual que el dulzor o el
amargor no son objeto de definicidn, es decir, no son consideraciones sobre las que se
pueda debatir acerca de su realidad o irrealidad, sino que sélo son comprensibles en la
medida en que el 6rgano capaz de percibirlas, en este caso el gusto, las experimenta.
Yanna y Yahannam no son dados a la comprension intelectual, pues son Ghaib, sino que
se ofrecen al entendimiento del Corazon, que es el que penetra en este mundo sutil de
las correspondencias entre los fendmenos y su trascendencia. Por ello, la certeza en el
sentido de apreciacion real e inmediata de algo, no la tendra al hombre hasta que se
enfrente con Yahannam, hasta que no la sienta, pero entonces no podra desprenderse
de ella: islauha l-yduma bima kuntum takfurun, "abrasaos, Hoy, en ella, a causa de
vuestro kufr". El Taqwa hubiese sido vuestro escudo protector, pero ahora estais desnudo
ante la expresion Yalal de Allah, su Majestad abrasadora. Vuestra Ghafla, vuestra
despreocupacion, os até al al Dania de las sensaciones inmediatas que son internamente
fuego y privacion, dolor y angustia, que en el Ghaib de Allah saltan hasta colocarse en
primera fila, hasta ser percibidas directamente y sufridas en la fuerza de su intensidad
mas absoluta.
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Aprovecharemos para una breve disquisicion que tiene como fundamento la raiz del
verbo "abrasarse” (S L A): el verbo salia-yasla significa "quemarse”, "fundirse en algo a
causa del elevado grado de su temperatura”, y de la misma idea procede el hombre de la
principal 'Ibada del Islam, el Salat. El kufr es causa de que el kafir se consuma en el
fuego de Allah, del mismo modo que el Iman lo hace vivir en la bondad de su Rahma
hasta colmar y penetrar todos sus resquicios. En el mismo sentido, el valor de la idea ha
sido retacada por los linguistas al observar su consonancia con el verbo wasala-yasil,
llegar, comunicar: el Iman y el Kufr son manifestaciones externas que comunican
internamente con dimensiones de Allah, sea su Belleza, sea su Majestad. A partir de
estas reflexiones basicas podriamos retomar todo el discurso coranico buscando mas
datos y matices en su terminologia: descubririamos la sutileza y eficacia de su lenguaje,
su percepcion trascendente de cada realidad, veriamos como nada se pierde ante Allah,
sino que cada fenomeno esta dotado de un valor, una significacion, y una importancia
que a nosotros se nos escapa al detenernos exclusivamente en un nivel, el inmediato, de

nuestras percepciones, donde "todo desaparece”, pero olvidamos que "Allah permanece”.

El Coran continta sus referencias al estado de Yahannam con una declaracion
impactante: al-yauma najtimu 'ala afuahihim wa tukallimuna aidihim wa tashhadu
aryUluhum bima kanu yaksibun, "Hoy, sellaremos sus bocas, nos hablaran sus manos y

daran testimonio sus pies acerca de aquello que lograron™; ese Dia no hablaras tu, sino
lo que significas.

La muerte ha enmudecido al ser humano, ha detenido su actividad fisica, por ello puede
ahora, en sus entrafnas, sentir todo lo que él ha significado, su sentido en la existencia.
En su tumba, en su cuerpo inerte, en su Ghaib, en su ausencia-presencia, el hombre por
primera vez se reencuentra con su dimension trascendente, y ya no puede evitar ser lo
que él ha hecho de si mismo, lo que "ha logrado” (yaksib). Todo ha sido trasladado,
transpuesto; ha hecho su viaje de retorno a Allah. Su actividad ha cesado, su boca ha
sido sellada (najtimu 'ala afuahihim, colocamos un sello, jatim, sobre sus bocas, afuah).
Solo asi puede sentirse realmente. Entonces su verdadero ser se expresa: hablaran sus
manos y daran testimonio sus pies, que representan la intencion (las manos, aidi) que se
dirige a un objeto, y la accién (los pies, aryul) que emprende el camino y llega hasta la
meta. Sus manos, sus pies, su ser entero, toman la palabra ante Allah sin que el hombre
pueda acallarlos. Lo que ha representado su vida sera expuesto por testigos que no
mienten ( es la boca la que puede mentir): todo tiene su propio lenguaje, un lenguaje
que los sentidos no perciben, y es su realidad misma, lo que son, ése es el lenguaje al
que Allah atiende y que el hombre percibira tras el acallamiento de sus enganos con su

muerte fisica.
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Lo que el hombre gana o logra durante la vida en el Dunia (su kasb) es aquello con
lo que va modelando su ser interior. Cada movimiento, cada accion, cada intencion,
cada pensamiento, hasta lo mas insignificante, deja su huella, su vestigio (azar) en su
propio Libro claro (Iman Mubin) que es su misma realidad trascendente. Ya nos lo dijo la
Sura al principio: "hacemos resurgir a los muertos: hemos anotado lo que han hecho y sus
consecuencias, todo lo hemos censado en un Libro claro”. Tu ser es tu libro en el que tl
eres escrito: cada instante de tu vida deja en ti su huella, su azar, que es tu kasb, lo
que has adquirido. No hay instante en el que no adquieras algo internamente, no hay un
segundo en el que una nueva palabra no sea escrita en tu libro. El acto mas breve, el
fulgor de un pensamiento que inmediatamente se diluye en la nada, todo ello senala en

ti su azar.

Yaum al-Qiyama, Yaum ad-Din, Yaum al-Ba'z, Yaum an-Nushur,...son todos ellos
nombres para el Momento de Allah, cuando su Soberania (Mulk) arrebata el sentido y se
muestra en su extremo. Es el Dia de la Verdad, lo que viene después de la muerte: es la
Verdad porque sobre ella no habra ningun velo, nada la ocultara ni la distorsionara. La
Verdad se mostrara en su desnudez absoluta (seran las realidades de cada ser, sus manos
y sus pies, las que tomaran la palabra). Es el instante en el que el hombre descubre que
Allah es la Verdad (Haqq): ";De quién es Hoy el Reino?, De Allah, el Uno, el Irreductible”.
Asi como su Verdad sera manifiesta, lo seran su Poder (Qudra), su Saber (Hikma), y
todas las demas cualidades. Todo es convocado ante Allah: faidza hum yami‘un ladaina

muhdarun, "y helos a todos ellos, a la vez ante Nos, presentes”.

El Yaum al-Qiyama es el Dia de la Fuerza absoluta de Allah y la nada absoluta del
hombre: el Viviente y el muerto se encuentran, ;qué le queda al muerto?, wa lau nashau
latamasna ‘ala a'iunihim fastabaqu s-sirdta faanna yubsiran, "y si quisiéramos, les
cegariamos los ojos y se arrastrarian buscando el camino, pero ;Qué podrian ver?". Esta
imagen continGa su desarrollo: los hombres ciegos se arrastran vanamente intentando
orientarse por la inmensidad a la que la muerte los ha lanzado, pero ;qué podran ver si
han sido cegados?. Se les adivina desesperados, angustiados, perdidos; en su ceguera
yerran esperando encontrar algo a lo que aferrarse, pero solo esta Allah. Al haber

desaparecido sus vidas particulares, nada les queda.

Es ahora cuando estan absolutamente desnudos y se saben a merced del que los
cred por primera vez. Pero la misma aya tiene otro comentario distinto fuera de este
contexto: la particula lau es el condicional "si", pero indica una posibilidad de accién en
el pasado. La expresion wa lau nashau podria traducirse por: "si hubiéramos querido”, es
decir, durante la vida misma del hombre, Allah (la luz de su Presencia) hubiera podido

cegarlo (latamasna 'ala &'iunihim), es decir, hubiera podido manifestarsele la Presencia
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de Allah con toda su fuerza eliminando la vision fisica. La Presencia de Allah en el
mundo, Presencia directa e inmediata, se muestra al hombre "cegandolo”, es decir,
incapacitandolo. Por ello, Allah se vela a si mismo en la existencia para permitir al
hombre utilizar sus facultades. La vida, en el Islam, es el seguimiento consciente de una
via (sirdt) para poder contemplar la Luz de Allah con la conciencia del individuo. ELl
musulman no renuncia a su persona, don de Allah, y espera mantenerla incluso después
de la muerte para disfrutar plenamente de la Presencia de Allah, para sentir en su ser

toda la belleza y bondad del Uno que lo ha creado.

Pero el hombre, en su ser, ante Allah, quedara aterrorizado tras la muerte. La
aniquilacion de su vida supone la destruccion de todas sus quimeras: ante si solo
encuentra la inmensidad de Allah, su grandeza sin limites, su poder que ejerce en
absoluta libertad, y el hombre sabe entonces que esta completamente en sus manos,
como siempre lo estuvo, pero ahora lo ve con certeza al no haber nada que lo confunda:
wa lau nashau lamajnahum 'ala makanatihim fama stata'u mudiyan wa la yaryi'an, "y
si quisiéramos los fijariamos en su sitio, no podrian avanzar ni retroceder”. En el
escenario del Yaum al-Qiyama, esta imagen insiste en la sensacion de absoluta
dependencia que el hombre tendra. Si bien su ser jamas ha dejado, ni durante un sélo
instante, de depender de Allah, -pues sin ese soporte hubiera carecido de toda
realidad-, ahora, tras la muerte y ante El, sin nada a lo que aferrarse, desnudo frente a
su Sefor, esa evidencia se le prsenta con una intensidad dramatica.

La muerte fisica significa el retorno a Allah, el reencuentro del hombre con su
propia realidad que es la nada. Sin vida, sin recursos, sin fantasmas, recupera la
conciencia de su verdadero ser, absolutamente en manos de Allah, como siempre ha
sido, pero ahora ya no hay espejismos. Habiendo perdido la vida, el hombre carece de su
voluntad, y por ello el Coran subraya su opuesto, la Voluntad libre y eterna de Allah-Uno:
wa lau nashau, "si quisiéramos”, "si hubiéramos querido”...siempre todo ha dependido de
ese Querer de Allah; pero ahora, en el Yaum al-Qiydma ese Querer es mas que
manifiesto, es un Querer-Uno, una Voluntad-Sola. Todo esta en manos de Allah, en el
Poder de su Voluntad y Palabra, en su Fuerza con la que quiebra la densidad de la Nada
para sacar de ella la vida. Somos el objeto de su Querer, la vida que El desed en su

eternidad. Allah quiso el mundo, y por ello el mundo fue.

El texto se vuelve contra la arrogancia del ser humano: ;como puede el hombre no
volverse conscientemente hacia Allah cuando su existencia entera no hace sino retornar
a EI?. Es su seguridad en si mismo, la ficcion de su independencia, la quimera de su
fuerza, todo ello es lo que confunde al hombre y aisla de Allah; se aleja de Allah, pero

necesariamente se encontrara con El tras la muerte. En su misma energia de la que se

https://www.musulmanesandaluces.org/hemeroteca/79/la sabiduria en el Coran.htm 15/23



21/9/25, 11:21 Pagina nueva 1
enorgullece hay signos para la reflexion si fuera atento: cuando esta en la cumbre de su
poder, inevitablemente el hombre empieza a decaer. Esto sucede con cada ser humano,
y con sus civilizaciones. Surge de la nada, asciende, pero pronto empieza a perder sus
facultades, empieza a volver, pero ahora cargado con toda su experiencia. Dice el Coran:
wa man nu'ammirhu nankus-hu fi l-jalq, "y a quien hacemos avanzar en edad, entonces
hundimos sus cuerpos”...En el cénit de su vida ('umr), el hombre conoce el retroceso,
cuando llega a su cuspide debe abandonarla. Esta degeneracion (naksa) es el signo del
inicio de la vuelta hacia Allah. Esta evidencia deberia ser suficiente para que los
hombres reflexionaran en si mismos, en su vanidad arrogante: a fala ya'qilan, ";no
entraran en razon?", el verbo ya'qil significa "someterse al 'aql, la inteligencia”, es decir,
;no recuperara el hombre su juicio tras constatar lo que es y su destino?. Es como si el
Coran le dijera: Has surgido de la nada, y comenzaste como un nifio débil que necesita
toda clase de cuidados; Allah te hizo salir de esa nada, y te facilito tu existencia cuando
tu no podias hacer nada; y empezaste a crecer y a adquirir fuerzas, y comenzaste a
apartarte, pero has de volver a Allah, y Allah te reduce a Si-Mismo, quitandote tus
energias, arqueando tu cuerpo, arrebatandote la inteligencia, haciéndote perder la
memoria: cuanto mas vives mas degenera tu cuerpo, tu forma, y cuanto contiene
(literalmente, tu jalq, tu creacion). Toda tu vida ha sido un espejismo; tu aferramiento a
la vida te muestra lo quimérico de tu ilusion, pues cuanto mas vivas mas degenerara tu
jalg, mas se hundira lo que eres. E inmediatamente, por mucho que hayas sido hecho
vivir, volveras a Allah, sin nada, o peor aun, volveras cargado, con tus espaldas
arqueadas por el peso de lo que hayas adquirido a lo largo de tu vida, volveras a El con
tu distanciamiento. Todo aquello en lo que el hombre pone toda su fe, la salud y la vida
prolongada, son quimeras que el Coran desmonta, ;no reflexionaran los seres humanos?.

Lo Unico cierto es que has de volver a Allah, tu Creador.

Este Ultimo apartado de la Sura condensa todo lo dicho hasta aqui. En una sucesion
rapida de alusiones, el Coran se va a referir al Wahy (la Revelacion) describiendo su
naturaleza distinta a la de la intuicion o inspiracion; hablaran también de la Uluhia, es
decir, la dimension trascendente de Allah que lo hace inabarcable al pensamiento, pero
a la vez es el secreto intimo de su Unidad y de su Voluntad creadora, y volvera a
recordarnos el Ba'z y el Nushur, el destino de los seres humanos junto a Allah, origen,
soporte y meta de la vida. Todo ello a base de signos entrecortados, esbozos de grandes
temas que van acompanados de expresiones intensas capaces de conmocionar a los
corazones atentos. El Coran pretende, no ofrecer datos, sino mas bien despertar en el
hombre significados que guarda en sus entresijos, como si la fugacidad eterna de sus
palabras tuviera la mision de iluminar zonas ocultas y, al verlas repentinamente, el ser

humano pudiera recuperar sus implicaciones.
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En esta recapitulacion debemos recordar las primeras palabras de la Sura: "Ya-Sin, por el
Coran al-Hakim; ciertamente, tu eres uno de los mursalin, estas sobre un Sendero Recto,
Sirat Mustagim, Revelacion del que es 'Acic-Rahim". Esas cadencias inaugurales nos
introducian en el verdadero ritmo del Coran, cuyo manantial era la 'I¢cca, el Poder, la
Fuerza, una 'lgca que a la vez era Rahma, voluntad de vida, deseo de conferir vida. Asi,
el Coran que tenemos entre las manos "desciende” (Tancil) de esos dos fundamentos por
los que calificAbamos a Allah de 'Agi¢-Rahim. Por esa intensa combinacién de ‘I¢ca y
Rahma que mutuamente se matizan, el Coran es Sabio, Hakim. Ese poder revulsivo es al
que ahora se refiere la Sura: wa ma 'allamnahu sh-shi'ra wa ma yanbaghi lah, "y no le

hemos ensefado poesia, ni le conviene."

La poesia, el shi'r, es intuicion de la belleza, inspiracion en ella, un acto con el que
el ser humano trasciende la simple palabra, la adorna, la hermosea, completando el acto
creador de Allah tal como nos fue ensenado en otro lugar de esta misma Sura: Allah no
solo posibilita la vida, sino que la hace crecer y la embellece. El shi'r es manifestacion
de la sensibilidad (shu'ur) del hombre, su capacidad de emocionarse, de sentir como se
eriza su pelo (sha'r) ante la creacion de Allah. Pero el Coran no es shi'r, no es fruto del
hombre inspirado; el Coran es Wahy, Revelacion de Allah, es invitacion y respuesta de
Allah: el movimiento es inverso, mientras la poesia eleva al hombre, el Wahy es
descenso (Tangil), es el acto por el que Allah se comunica al hombre retirando velos. El
Coran no brota de un manantial humano, de un shu'ur o sensibilidad creada, sino que su
fuente es Allah mismo, Palabra increada de Allah, sonido eterno, vibracion eterna,
convertida en palabras y sonidos que el hombre sepa reconocer, como a los mensajeros,
que son bashar, seres humanos. El shi'r es reaccion, el Wahy es contemplacién. La
Nubuwwa, la profecia, exige un corazén calmado, firme, capaz de contener lo que no
podrian sostener las montanas si fuera depositado sobre ellas, como ensena el Coran. La
Nubuwwa, se asienta sobre un Sirat Mustagim, un Sendero Recto para la Humanidad, y
no se inclina ante nada, ni va y viene con las ilusiones y modas del momento, como si
hace la poesia. La Nubuwwa significa permanencia en Allah: in huwa illa dzikrun wa
qur-anum mubin, "ciertamente, es Dzikr y Coran claro”; la Revelacion es correr el velo
que impide a la memoria recordar a Allah; la Revelacion es una recitacion (Qur-an), una
Palabra efectiva capaz de transformar, litundzira man kana hayyan wa yahiqqa |-qaulu
‘ala I-kafirin, "para que adviertas al que esta vivo y se cumpla la Sentencia contra los
kafirin."

El Coran es cumplimiento. Es un mensaje (Risala) dirigido al que esta vivo (hayy),

es decir, aquél que tiene corazdn que late, y atiende al Recuerdo, Dzikr, como hizo el

hombre que emergié de las profundidades de la ciudad; mientras que por otro lado
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supone la confirmacion del kafir, del que vive aislado entre sus propias limitaciones, y

que no es sensible al Recuerdo, Dzikr.

Por otro lado, el Coran no deja de llamar nuestra atencion hacia los signos (Ayat)
de Allah, de los que es reflejo la palabra inteligible. El Universo significa que Allah es
Uno y que todo vuelve a El, como de El proviene, y El lo sostiene. Allah es el principio, el
medio, y el final de todo cuanto existe: a wa lam yarau, "jes que no han visto..."; los
Signos-Ayat de Allah son el Universo visible, lo que el hombre contempla cada vez que
abre los o0jos. No nos pide el Coran que nos perdamos en pensamientos alambicados para
conocer a Allah, nos invita a ver el mundo, y en el mundo, en lo inmediato, esta lo que
nos reconducira a Allah. Quien mira con ojo penetrante, vislumbra su Presencia

Absoluta. En cada atomo esta el milagro del Rabb, de su Seior.

El texto continla diciendo: a wa lam yarau anna jalagna lahum, ";es que no ven
que hemos creado para ellos...?"; el hombre (Insan) es califa (jalifa), destino de la
creacion entera (al-jalq): el Universo se exhibe ante el ser humano para que este recoja
con su inteligencia (‘aql) su significado que es Allah. Si el mundo, la existencia, tiene un
sentido es porque lo tiene para el hombre, ése es el secreto de su destino. El Universo

comunica un mensaje, esa comunicacion es la causa de "su creacion para” el ser humano.

Y el texto continla: a wa lam yarau anna jalagna lahum mimma 'amilat aidina,
";es que no ven que hemos creado para ellos lo que han hecho nuestras Manos...?"; es
decir, Allah ha obrado con sus manos, con sus dos Manos que son el Poder y la Sabiduria,
todo lo creado para el ser humano. El califa, la criatura soberana, ese es el "destino” del
Universo. El es la conciencia de la creacion: sin el hombre, la existencia careceria de
finalidad; él es su finalidad, el punto donde se cierra el circulo. El hombre es la
sabiduria del Universo, dota a todo de significado y justifica su existencia. El ser humano
no debe buscar el "sentido” de la vida, pués él es ese sentido, y él es el que da sentido a

todo cuanto existe.

Sigue el texto declarando, a wa lam yarau anna jalagna lahum mimma 'amilat
aidina an'aman fahum la malikum, ";es que no ven que hemos creado para ellos, de lo
que han hecho nuestras Manos, bienes de los que son propietarios?”. Allah es Creador de
lo que el hombre considera suyo, de lo que es Malik, propietario. Ha creado para él los
An'am, término que en general designa todo bien (en singular Ni'ma; esta palabra
procede de la misma raiz que Ma'am, si). Nada por tanto de lo que el hombre disfruta ha
sido creado por él, sino que lo ha encontrado "sumiso” a él, preparado para él. Pero
incluso su capacidad para aprovecharlo no ha sido creada por él, sino que le ha venido

dada. Todo lo que no es producto de un artificio emerge del Querer de Allah, pero
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también los productos del artificio son suyos al haber sido El el Creador de sus causas.
Corresponde al hombre hacer uso de lo que Allah le ofrece, activar lo que Allah ha
dispuesto en él, ejercer su reino (Mulk), y desentranar los signos. La incapacidad para
comprender el Universo, la impotencia que hace permanecer al hombre en la superficie
de la existencia, es llamada por el Coran “ingratitud”, es decir, kufr. El kufr se opone al
shukr, el agradecimiento. Shukr es sabiduria, reconocimiento. Agradecer algo es
percibir su Ni'ma, su caracter de obsequio hecho al hombre. Hay una estrecha
vinculacion entre le Iman y el Shukr. El mumin capta la bondad que subyace bajo lo que
le es dado, descubre a Allah en todo aquello que encuentra a su alcance. Cuando
descansa, come o bebe, presiente a Allah reconfortandolo: wa dzallalnaha lahum
faminha rakubuhum wa minha yakulun, "se los hemos sometido, de unos (se sirven) a
modo de monturas, de otros se alimentan.” Los An'am, los rebanos de animales que Allah
ha puesto a disposicion del ser humano, han sido "domesticados” (dzallala) por Allah para
el hombre: si El no lo hubiera permitido, si su sabiduria no lo hubiera preparado, ;qué
fuerza tiene el hombre para imponerse a nada?. El mumin relativiza su capacidad en
Allah, mientras que el kafir la cree absoluta porque sélo ve a los animales que domina.
Cada instante es para el mumin recepcion de un obsequio, una Ni'ma, de su Sefor-Uno.
Hacia donde se vuelva, encuentra que todo le reconduce a su Senor, origen, sustentador,

y destino de todo lo creado.

Wa lahum fiha manafi'u wa masharib, "y tienen en ellos provecho y bebida". El
nomada que depende de modo inmediato de sus animales comprende mejor que
nosotros las alusiones que contiene el texto. Nuestras sociedades procuran mantenernos
lejos del origen de lo que nos alimenta, nos ha desconectado de los que nos sustenta:
somos servidos en supermercados que nos abastecen con sucedaneos extranos,
perfectamente envasados, deformados de tal modo que son irreconocibles. Una nueva
estética se impone que nos aisla cada vez mas de Allah, de la fuente verdadera de toda
vida. Se impone un mundo de disimulo, un mundo donde las grandes verdades (la vida, la
muerte) son camufladas porque son hirientes, porque son signos claros. El mundo es para
los seres humanos un cimulo de manafi', de cosas que aprovechar. Esos manifi' les han
sido brindado (el ser mismo les ha sido obsequiado, es Ni'ma de Allah), y dice el texto: a
fala yashkurun, ";es que no se van a mostrar agradecidos?.” El agradecimiento (shukr) es

la senal de que se comprende el valor de algo.

Cuando el hombre no comprende esta relacion de agradecimiento de todo cuanto
le rodea, le asalta el miedo a perderlo todo, confiado en que todo cuanto posee es fruto
de su esfuerzo, de su ingenio, y valor; por todo ello inventa religiones, mitos,
supersticiones, ideologias etc, que tratan de retener un mundo cuya caracteristica es lo

efimero, lo evanescente; por ello sigue diciendo el Coran, wa ttajadzu min duni llahi
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alihatan la'allahum yunsarun, "adoptan, aparte de Allah, alihas, tal vez los socorran.” El
término "adoptar” (ittajadza), también tiene el sentido de "acudir”, "buscar refugio”. Los
kuffar han adoptado alihan (plural de llah, aquello a lo que el hombre reverencia
porque le da consistencia a su mundo). llah es en lo que el ser humano deposita
confianza, y el Islam ensefa que LA ILAHA ILLA ALLAH, no hay mas llah que Allah: jen
nada puede reposar mas que en Allah!. Allah es el llah de la Gente, la verdad que busca
el hombre, pero el kafir inventa, confia su ser a lo que no es Allah, a dioses de los que
hace alihan, es decir, les confiere lo que es exclusivo de Allah, y en esas seguridades
busca sosegar su desazon, pero es frustrado: la'allahum yunsarun, "tal vez sean
auxiliados”; engendran alihas con la esperanza de obtener una victoria (nasr), de ser
reforzados, cuando su destino es perecer, cual es el destino de todo lo creado. Solo Allah
permanece, solo El que estaba antes, El que lo procede todo, El que es inalcanzable por
el hombre, solo El esta fuera de las cadenas de la existencia.

Y sigue el texto diciendo, la yastati'una nasrahum, "no pueden ayudarlos...", esos
dioses, esas ficciones, esos artificios, no pueden socorrer al hombre porque son tan
inconsistentes como él; al contrario: wa hum lahum yundun muhdarun, "...son ellos los
que (se convierten) para (los alihas) en un ejército preparado”; ellos, los hombres
acaban siendo sometidos por sus propios engendros, se transforman en un ejército
(yund) siempre dispuesto (muhdarun), siempre "presente” (esta es la raiz verbal de esta
ultima palabra) para servir a sus dioses fruto de sus elucubraciones. Los dioses les
proporcionan certezas que les ciegan, por ello: fala yah¢cunka qauluhum, "...que no te
entristezcan sus palabras”, que la ceguera de la mayor parte de los hombres no te
impida seguir adelante en tu camino, como su pueblo no le impidi6 "al hombre que
surgio de lo mas profundo de la ciudad" avanzar hacia Allah. Que no te entristezcan (la
yahcunka) sus palabras, la sentencia que hacen contra ti (gaul), lo que ellos digan,
porque el Qaul verdadero es el de Allah: inna na'alamu ma yusirruna wa ma yu'limun,
"Nosotros (Allah) sabemos lo que guardan en secreto y lo que manifiestan en publico”. No
obedezcas a los hombres, no te sometas a ellos, no los hagas tus dioses, libérate de la
opresion del hombre: a wa lam yara l-insanu anna jalagnahu min nurfatin, ";es que no
ve el ser humano que lo hemos creado a partir de una gota de esperma?’. Es como si
dijera: ese hombre que te asusta, que te convence, que te entristece, ese hombre al
que sin darte cuenta divinizas, porque le estas atribuyendo un poder que no tiene, ese
"ser humano" (insan), ;no ves que ha sido creado, como tu, a partir de una gota de
esperma (nutfa)?. La nutfa, ese origen humilde, ese liquido que el hombre tiene por vil
e insignificante, es su materia prima. Si profundizas aln mas en esa nutfa, descubriras al
final que no es nada. Llega un momento en el que no descubres mas que en un vacio,
origen de todo, fuente de todo. Es en ese vacio donde actlia Allah, y aparece entonces la

exuberancia del Universo. Pero si no fuera por Allah, no habria nada, ni tan siquiera la
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insignificante nutfa a partir de la cual se desarrolla el insan, su raiz mas remota a la que
le esta permitido a sus sentidos llegar. El hombre ha nacido de algo que el mismo
desprecia: un punto liquido, como dicen los comentaristas del Coran. Y a partir de ese
"punto liquido” el hombre desarrolla todo su ser, faidza huwa jasimun mubin, "y he aqui
(que se convierte en) un contrincante claro”. Por ello, el Coran aqui recuerda al hombre
sus origenes: nada hay mas ridiculo que un dios hecho semen, y nada hay mas noble que

el que lo trasciende todo hasta convertirse en ser soberano.

Wa daraba lana mazalan wa nasia jalgah, "e inventa similes de Nosotros, y olvida
su creacion”. El mazal, la imagen, el simil, es aqui la representacién que el hombre se
hace de Allah. El hombre inventa el mazal, creyendo poder imaginar a Allah, y olvida su
origen (su creacion, su jalq): ;como puede él condicionar a Allah?. El es el que ha sido
condicionado por su Senor, y no a la inversa. El mazal es lo peor que puede hacer el ser
humano. Una de las etimologias de la palabra insan la hace remontar a la raiz nasia,
olvidar: el hombre, esencialmente, olvida, porque es nada; por ello, "conocer" es
recordar, y en ese sentido, el Coran es Dzikr, recuerdo y memoria). Si el hombre
recordara su jalq, el momento en que es concebido, a partir de entonces no se atreveria
a fabricar un mazal para Allah, que es absolutamente libre, ajeno a todo lo que el
hombre pueda imaginar, y el hombre solo puede imaginar dentro de sus propios limites,
e impone esos limites a lo pensado: por ello, todo discurso acerca de Allah es vano, sélo
se puede senalar constantemente su trascendencia.

El kafir, después de imaginar a Allah, después de concebirlo segln sus propias
limitaciones y obsesiones, después de haber elaborado su mazal, qala man yuhyi |-
'‘idama wa hiya ramin, "dijo: ;Quién va a devolver la vida a los huesos cuando ya estan
pulverizados?”, considerando a Allah incapaz de lo que él es incapaz. El mensajero (el
mursal) le esta anunciando que todo ha de volver a Allah, y el kafir le responde,
sefalando los restos de los hombres (sus ‘idam, huesos) que estan carcomidos (ramin),
;Quién va a devolver la vida a los muertos?. Por ello el Coran ordena al mumin, qul
yuhyiha |-ladzi anshaaha awwala marra, "di: les devolvera la vida El que los hizo la
primera vez"; asi es como rompe el esquema mental del kafir, destruye la "logica” de su
mazal, con el que atribuia incapacidad a Allah; le esta recordando que cuando él era
aun mas incapaz, cuando ni siquiera existia, Allah lo hizo surgir de la nada, wa huwa
bikulli jalgin "alim, "y El es de todo (acto) creador, conocedor”. Allah es el Unico dotado
de vida y ciencia (‘ilm) a la que nada escapa. Lo importante es que el hombre volvera a
Aquél que lo ha creado, y la muerte es el paso decisivo en ese retorno. Y nada habra de
impedirlo por mucho que el kafir se fije en el polvo inerte en el que se han convertido
los que antes eran seres vivos, y piense que todo ha concluido porque sea incapaz de

trascender el espectaculo que le ofrece el mundo, siempre se mantendra en esa
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superficie, no comprendiendo el significado Ultimo de lo que significan las palabras wa

huwa bikulli jalqin 'alim.

La pregunta era: ;quién devolvera la vida a los huesos carcomidos?. La primera
respuesta ha sido tajante y cortante: el mismo que los hizo por primera vez. ;Qué lo
impedira?, ;vuestra logica de las cosas?, ;vuestro mazal?. Pero aun sigue otra
respuesta:alladzi ya'la lakum min ash-shayari l-ajdari naran faidza antum minhu
tugidun, "El que ha hecho para vosotros a partir del arbol verde fuego, y he aqui que
vosotros lo encendeis”. La traduccion es muy forzada porque el texto es rico en
significados, y es imposible contenerlos en una frase bien compuesta. En primer lugar, el
Coran invita al asombro ante un hecho ordinario que debiera ser motivo de reflexion:
todo contiene su contrario, la nada contiene al todo, y el todo es nada, la vida surge de
la muerte, y en la muerte hay vida. Para ello, el Coran ya nos habia hablado del
esperma, que es nada, en el que esta el hombre en su totalidad, pero a su vez el
hombre, en toda su grandeza es nada, algo efimero y fugitivo. Y ahora nos habla del
arbol, que esta verde, por sus entranas fluyen liquidos, su savia, es algo vivo, pero en si
contiene aquello que lo destruye, el fuego: su madera es fuego en potencia.
Ciertamente, Allah es 'Alim, es sabedor de una ciencia cuyas implicaciones el hombre no
puede abarcar: la vida y la muerte, la nada y el todo, estan en sus manos; El guia con su
saber esa inmensidad, y su sutileza no deja nada fuera: de lo vivo extrae lo muerto, de
lo muerto extrae lo vivo. S6lo el mumin, "el que se ha extinguido en su Recuerdo”, solo
ese es capaz de intuir lo que Allah comunica al hombre a través de los mensajeros; sabe
que el mismo es ese arbol verde, y sabe que todo ha de volver a Allah por donde Allah lo
conduzca. ;Como poner barreras a Allah?: a wa laisa |-ladzi jalaga s-samawati wa l-ardu
bigadirin 'ala an yajluga mizlahum, ";es que El que ha creado los cielos y la tierra no
podria crear otros semejantes?”, bala wa huwa l-jallaqu I-‘alim, "efectivamente, El es el
Creador Sabio", utilizando un intensivo de Jaliq, Creador, Jallaq, y recordandonos su

Ciencia, 'ilm.

El Universo es para el mumin ese Signo Claro en el que no puede dejar de ver la
Accion de Allah, mientras todo lo que no es Allah desaparece en su precariedad: innama
amruhu idza arada shaian an yaqula lahu kun fayakun, "sélo su orden, cuando quiere
algo, es decir: Sea, y es". El Poder de Allah (Qudra) no es dado a la imaginacion del
hombre, como tampoco es dada su Ciencia (llm). Allah se retrotrae siempre ante
cualquier analisis, escapa a las miradas. Aqui tenemos otro elemento, su Palabra, su
Orden (Amr) que es el espacio intermedio entre Allah y el objeto creado. A esa
dimension se le llama Malakut, ahi donde esta la expresion de Allah, el mundo en el que
el hombre lo encuentra. Es el universo al que se asoma el mumin con su corazon, el

lugar de las Palabras creadoras de Allah, las luces con las que ilumina la nada, el reino

https://www.musulmanesandaluces.org/hemeroteca/79/la sabiduria en el Coran.htm 22/23



21/9/25, 11:21 Pagina nueva 1

de los Malaika, el puente entre el Uno-Unico y la pluralidad de la existencia. Ese
Malakut habitado por todo lo que inspira al hombre, por todo lo que crea en él algo que
lo hace trascender, ese cielo de Allah al que escala la intencion del ser humano,
pertenece a un orden de la realidad para el que los sentidos ordinarios no sirven: ;qué
oido podria captar el sonido de la Palabra de Allah?, ;qué ojos pueden ver las formas de
los Malaika de luz?, ;con que manos tocar lo que carece de dimensiones?. Se trata del
mundo del Corazon donde se produce la Revelacion, donde es descorrido el velo que
impide ver a los ojos del kafir.

Las ultimas palabras de la Sura no pueden tener una mejor resonancia: fasubhana
[-ladzi biyadihi malakutu kulli sahiin wa ilaihi turya'un, "por encima de todo
pensamiento esta Aquél en cuyas manos esta el Malakut de toda cosa, y al que seréis
devueltos”.
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