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Acerca del Quran

Del Quran como referente cultural

Desde el momento primero en que Muhammad Ibn Abd Al-
Lah, Profeta del Islam a la sazon y, por aquel entonces, un huérfano
de la ciudad de La Meca, diese a conocer a sus allegados la nueva
de una revelacion divina; su mensaje: el Quran, ha sido objeto de
un complejo y rico proceso de seguimiento entusiasta, de denosta-
do ataque, y en todo caso de estudio y reflexion desde y sobre su
inquietante y singular contenido.

Nosotros pretendemos ofrecer, desde esta idea del Quran como
expresion de una religiosidad genuina fruto de la pasion y el estu-
dio de la trasmision muhammadiana, una hipétesis de reflexion sobre
los avatares y la fortuna histdrica, intelectual y espiritual de ese
libro, eje de una Fe en tanto que texto revelado, asi como de su
dimensién de documento histérico excepcional, del marco en que
se conform¢ y transmitié a la Humanidad, asi como de la cultura —
en todos sus planos— que ha llegado a generarse en torno a sus
indicaciones, mandatos y sentencias.

En definitiva, queremos apuntar una linea de exposicion, so-
bre qué forma se pudieron establecer las bases intelectuales y
referenciales —al menos en sus lineas generales—, por medio de las
cuales el mundo intelectual de los seguidores de este Libro se ha
visto alterado esencial y sustancialmente desde el afio 611 de la Era
cristiana, en que se estima que se inicid un proceso religioso, filo-
sofico, social y politico que atin no ha visto su conclusion. Proceso
que ha tenido lugar, siempre en torno a la presencia especial del
texto del Quran en la vida de una porcién importantisima de la
Humanidad.
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Para cualquier creyente musulmén ese Libro es la fibra que
une el cielo y la tierra', esto es: en sus palabras radica, evidente y a
la vez velado, el caracter trascendente de su funcidn como Revela-
cion. A partir de ese desde que hemos destacado, los pensadores
musulmanes de todo tipo y calado han iniciado cada reflexion y
elaboracion intelectual con una logica, que es deudora incuestiona-
ble del orden mental y nocional que sobre la revelacion
muhammadiana se estableciera por los difusores del texto. Noso-
tros, pues, asumiremos el sentido de ese itinerario, a fin de ajustar
nuestra observacion lo mas posible a la tradicién “coranista” que
ha llevado a que se genere un rico y complejo campo intelectual,
espiritual y discursivo, en suma en torno al texto y el complejo
sentido comprendido del singular libro que es el Quran.

#*

El propio Quran en su contexto se define de diversas formas,
todas ellas expresiones que conceptualmente acaban por conver-
ger. La palabra “libro” —kitab— aparece en torno a una cincuentena
de ocasiones como concepto plena e integralmente delimitado, con
el sentido de “escrito”, de texto cerrado, de mensaje compuesto y
deliberado, cargado de intencion emisora. El ejemplo mas claro de
esto lo encontramos en la segunda aleya de la Sura Al-Bagarah (n°.
2 / La Vaca) que dice: «He aqui el Libro, sobre el que no cabe
reserva alguna, y que es la guia para los que tienen certeza (en la
fe unitaria y en esa propia revelacion)? »; por supuesto las referen-
cias en este mismo sentido se repiten a lo largo de todo® el tenor
textual de la obra, sin que el sentido de mensaje completo se despinte,
y, por supuesto siempre comprendiendo que la expresion “escrito”
se refiere al Quran mismo, en tanto que escritura trascendente, con
el uso que entre cristianos y judios se concedia ya en la época del
profeta del Islam a ese término “libro”; como se deduce, por ejem-
plo, de la aleya 81 de la Sura Al I‘mram (La Familia de Joaquin)
que dice: «Habrda de llegaros un enviado que si os confirma lo
que tenéis de la Escritura y del Conocimiento, habréis de creer
en él y auxiliarle». De igual forma es recurrente que aparezca la
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expresion “libro de Dios” o “segun la escritura de Dios”, ejemplo
de lo cual lo tenemos en la aleya tltima de la Sura Anfil, entre
varias otras similares, que refuerzan el sentido que apuntamos, de
texto continuador de la tradicion religiosa hanif o unitaria, de raiz
abrahdmica.

También, el texto coranico suele acompafiar esa expresion,
kitab, con epitetos y calificaciones, algunas genéricas y otras
atributivas, aunque todas ellas parecen destinadas, segun el criterio
mas extendido, no tanto a ensalzar el valor del documento como
Revelacion, lo cual ha de ser evidente para el creyente, cuando a
destacar para el lector comprometido junto con la obra, su caracter
de mensaje referencial, puesto que esos epitetos se concentran en
destacar la veracidad y rotundidad del texto, y consecuentemente
su valor como remision para el posterior desarrollo de todo un uni-
verso intelectual, social y cultural, el cual se ha generado en parale-
lo a su valor religioso mas evidente. Asi pues, €s0s son epitetos que
acompaian la mera descripcion del documento histdrico dejado a
su Comunidad —limma— por el Profeta Muhammad, de manera que
como tales dirigen y concentran la atencion del lector, y en defini-
tiva nos indican, con anterioridad a cualquier otra consideracion,
lo que en la lingiiistica arabe se conoce como t¢dkid o énfasis captor
de la atencidn, mecanismo de la elocuencia idiomatica primordial
generado por el discurso para reforzar el mensaje, atin en su plano
mas formal, sobre el mero texto oido.

Por todo ello, ha de buscarse en la propia lengua arabe el sen-
tido lingiiistico y semantico de la expresion “kitdb” para hallar su
valia documental, lo cual ha de hacerse siempre en relacion con las
menciones coranicas de la misma.

Consecuentemente con lo anterior, hemos de indicar que la
expresion lingiiistica mas amplia del sentido de ese kitdb, en arabe
clasico, es la de un infinitivo —masdar-, entendiendo que éste en
ese idioma tiene una significacion de base conceptual para estable-
cer usos semanticos y lingliisticos posteriores; ya que si se conju-
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ga, o si se afiaden particulas o letras que alteren su grafia y sentido
gramatical, se incorporan con ello a ese mismo basamento matices
de aplicacion, que no han de distanciarse de esa base previa, la cual
no desaparece, sino que acaba por ser precisada y enriquecida por
esos matices buscados.

Asi pues, y valga esto como ejemplo referencial de lo que esta-
mos apuntando, la “escritura”, en tanto en cuanto que infinitivo del
arabe, es la base semantica del sentido “mensaje”, que en castella-
no ha de ser, inevitablemente, un sustantivo, para marcar un con-
cepto genérico. En €l duerme, segtin la expresion clésica de los
gramaticos tradicionales*, un cierto sentido de sujeto paciente de
la accion descrita (sic), esto es: hay en todo ello un componente de
complementariedad directa con la accion formal o verbal, un ism
maf“il o sustantivo paciente; asi pues la palabra kitdb, es igual-
mente “escritura” como “escrito”, lo que le confiere un caracter
pasivo, de accion llevada a efecto, que delata, inevitablemente un
autor necesario; lo que lleva a la idea semantica de un mensaje
enviado, pendiente de recepcion, planteamiento que descarta la hi-
poétesis de que kitdb sea un mero mensaje o documento de autoria e
intencidon imprecisa. En ella el autor elidido es tan importante, por
necesario, como la accion enunciada y, por supuesto, asi lo acaba
siendo su resultado mismo.

Todo este planteamiento, en palabras de los exegetas mas refe-
ridos®, no guarda otra intencidén que reconocer que las expresiones
“escritura” o “escrito”, asumen la existencia de un mensaje que
mas alla del mero texto, y de forma plenamente coherente con €1, es
emitido deliberadamente a la biisqueda de un oyente, que se espera
atento; en definitiva, que se presenta como una expresion que anun-
cia la intencionalidad mas pura en el proceso emisor: decir algo,
dirigido alguien, entendiendo que ese algo encierra informacion,
descartando que no sea importante para el emisor la atencion, ya
que ésta sera esencial para el buen fin del proceso comunicador,
por lo que —llegado el momento— se habra de hacer mencion expre-
sa al mecanismo de captacion de esa relevante atencion.
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La cuestion de delimitar el concepto de Escrito, tiene una sig-
nificacion singular en el contexto de las metodologias desarrolla-
das en el mundo musulméan en torno a los estudios coranicos, por
cuanto permite dilucidar a los tedlogos en qué medida se puede
sostener —a la luz de la Revelacion—si el Libro es algo que se gene-
r6 con la Revelacion misma, esto es, que se conformé a medida que
el Profeta lo iba anunciando, o si por el contrario era una entidad
previa a ese proceso concreto. Para el tedlogo, y a partir de sus
reflexiones y las consecuencias que de ello se derivan para la so-
ciedad creyente y sus lindantes interculturales, determinar la di-
mension trascendental del texto cordnico, implica ubicar el valor
referencial que mas tarde habra de tener la propia expresion textual
en la cimentacion de una cosmovision global —pudiera decirse
integrAl-en torno a la revelacion de Muhammad. Como para tantas
otras cuestiones capitales, el lector perseverante del Quran ha de
buscar en el interior de éste para encontrar la formula, doctrinalmente
coherente con la integralidad argumentadora, que en el medio inte-
lectual islamico se concede al Libro, asi en las tltimas aleyas de la
emblematica Sura Al-Burily se puede leer: «Por supuesto que es
una recitacion (un quran) glorioso. En una Tabla preservaday.

A‘lamah Tabatabai indica que el sentido de estas aleyas “no
puede ser otro que destacar el cardacter divino del recado transmi-
tido por el Profeta desde el primer momento” —destaquese que se
trata de una de las primeras suras dadas a conocer en La Meca,
concretamente en el periodo de la profecia muhammadiana, previo
a la emigracion forzada hacia Medina—. Este autor, destacadisimo
comentarista moderno del Libro, apela a la autoridad de algunos
clasicos, y apunta que en el “Tafsir Qomi’” se sostiene, con apoya-
tura de hadices aceptables, que la referencia es a cierto espacio —
una tabla, en imagen al sistema de escritura mas antiguo, y, por
tanto, primordial—, custodiada por Israfil, el angel —arcangel, en la
nomenclatura cristiana— destinado a preservar la Voluntad divina
cristalizada en acto, en la cual se contiene el programa divino para
las criaturas desde el origen de la instauracion existencial, el cual
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se concreta por la funcidn activa de Yibri'l —Gabriel- mediante la
trasmision al Profeta del mensaje revelador; de ahi que el célebre
imperativo existencial: kun (sea) es el generador de la existencia y,
a la vez, se vea concretado por esa Voluntad activa; asi sobre la
aleya 117 de la Baqarah; también menciona el A‘lamah que en el
“Dar Al-Manziir'® , otro reconocido comentario, se menciona un
lirico hadiz de Tbn A‘bas, procedente del Profeta mismo que des-
cribe la entidad organica que es esa tabla, y su contenido, que no es
otro que la totalidad del programa existenciador, de manera que en
ella se guarda lo concerniente al destino —masir— de las criaturas.

Hacer proceder, pues, al Libro de este espacio singular, fija-
cion de la Voluntad divina, sittia al propio texto coranico, a ojos del
tedlogo que asi lo asume, por encima de cualquier otra forma de
literatura religiosa, por cuanto en todas las demas religiones se asu-
me que los avatares historicos han afectado, alterando e incluso
mermando, lo que en los libros doctrinales pudiera haber de trasmi-
sion divina. Este planteamiento, pues, ha de ser clave para quien se
acerque al fenomeno doctrinal y cultural del Quran, puesto que la
asuncion de esta condicion de escrito divino, lo sitiia, en opinion de
los musulmanes, por encima de los avatares del mero compendiado
factico, lo que lleva a que, frente a una lectura laicista como la que
actualmente se impone en las areas culturales aconfesionales, sea
dificil armonizar las tendencias secularistas de la Historia con lo
que de quieto y estable, por trascendente se contiene en el texto
coranico; el cual, si bien resulta, para sus creyentes, susceptible de
interpretacion en sus consecuencias, no es considerado alterable
para su comprension genérica; dado que la propia condicion de
texto trasmitido, lo sitia en el plano de lo “originado” en un espa-
cio exotérico inalterable y elevado de lo divino, original/primor-
dial, y consecuentemente por encima de lo que el individuo puede
captar de la existenciacion integral, siempre desde el respecto del
intelecto y la razon humana.

Por supuesto, aparece en este Libro una extensa serie de deno-
minaciones conceptuales que el texto mismo se concede; todas ellas

-10-



Acerca del Quran

delimitan un aspecto —tanto atributivo, como participativo de esa
esencia de revelacion trascendente—. Asi, se pude encontrar como
denominacion coranica de la propia revelacion, la expresion “nue-
va” o “novedad” —hadiz’—, en el sentido de noticia novedosa,
informadora de un mensaje que ha de atenderse, siendo esto ultimo
lo destacable, pues si la noticia no tuviese relevancia, o ésta fuera
relativa, la lengua arabe contiene para aplicarle coloquialmente la
expresion: “jabar”, de menor calado semantico.

También aparece la expresion “dicho” “manifiesto”, o “sen-
tencia” —qul'°—, expresion que se relaciona, generalmente, con dos
que le acompafian o que estan en torno a ella en las citas coranicas:
Asanah!' —“buena nueva’—, y Amr'2 —“orden”, “designio”—.

Por otra parte, la expresion semanticamente proxima a estas
acepciones, que es: “palabra de Dios” —kaldm Al-Lah"—, por su
parte, aparece pocas veces pero con una significacion rotunda, por
el contexto afirmativo de su intencion.

Pero, por supuesto, la expresion que mas se repite ha de ser la
que ha dado el calificativo popular a la revelacion muhammadiana:
Quréan, con su sentido mas amplio y neutro de “recitacion”, tal cual
aparece en la emblematica aleya 185 de la Sura Al-Baqarah que
dice: «Mes de Ramaddn, en el cual se hizo descender el Qurin
como direccion para la Humanidady. Expresion exenta de reser-
vas, aunque caven algunos matices que perfilan mejor la compleji-
dad de la nomenclatura del arabe revelado; asi, se hace proceder
etimologicamente de la palabra “gard'*” —reunion”, “compendio”—
, 0 “qur’” —“periodo”, “fase”—, ya que a los estudiosos de la histo-
ria primera de la revelacion islamica se les hace evidente que desde
el primer momento, la expresion “qurdn” tomd identidad entre los
primeros creyentes en la mision profética de Muhammad, posible-
mente por motivos idiomaticos consecuentes con expresiones apren-
didas del propio texto'’, y acabd por popularizarle como denomi-
nacion genérica, que ha trascendido durante mas de catorce siglos.

De igual forma, la expresion “tanzil” —revelacion— es una for-
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ma recurrente para que el Libro explique su procedencia formal,
asi en la aleya 114 de la Sura An - Na'am (Los rebafios) aparece:
«El es quien ha descendido para vosotros la escritura...». Por su-
puesto que en el arabe el sentido de descenso o nuziil, infinitivo
sustantivado, encierra en si el caracter que en nuestro idioma le
concedemos a esa misma palabra, cuando el DRAE'¢ detalla que se
trata de bajada de algo “desde una dignidad superior a otra de
inferior rango”; ya que se apela a la idea de que algo se envia desde
arriba hacia abajo, conteniendo la representacion de una donacion
del superior en entidad, al que esta situado en inferioridad que, no
obstante, se enriquece con ello; ese es el matiz tradicional, por ejem-
plo, del término juridico “dado”, cuando se aplica a cartas constitu-
tivas y pobladoras, fueros, e incluso mas modernamente a constitu-
ciones.

“Sefal” o “indicacion” —didt— es, finalmente, la expresion con
que se denota en el texto cordnico su dimension directamente
referencial: las aleyas, o versiculos. Puesto que hace mencion al
valor de indicativo nocional y conductual que las sentencias y di-
rectrices, que en el libro aparecen, han de tener para aquellos que
asumen y aceptan su guia. Generalmente aparecera la expresion
aiat combinada con alglin otro apelativo para la Escritura, de for-
ma que se refuerza el aspecto de “sefial” que estamos mencionan-
do. Ejemplo de esto lo podemos encontrar en la aleya 58 de la Sura
AhlIT'ram (La Familia de Joaquin): «Esto te recitamos de las aleyas
(sefiales) y de la amonestacion sabiay. Esta es expresion que ha
terminado por significar directamente y casi exclusivamente aque-
llo que en el Quran hay de referente vinculante o huyyat, esto es, lo
que literalmente ha de ser tenido en cuenta en las decisiones lega-
les islamicas o en las tesis doctrinales, que pretendan tomar su Re-
velacion como eje argumental. Es en ese vinculo asociativo que
mencionamos en el que puede ser mas significativo de la posicion
doctrinal de la nocion de “aleya” como “sefial”’; planteamiento que
se nos presenta en la aleya undécima de la Sura Talaq (El divorcio)
cuando se refiere a: «Un enviado que os recita aleyas preclaras
(mubindt) para sacaros de las tinieblas»; o la asociacion al térmi-
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no bainat, que también se relaciona habitualmente con la nocion de
claridad, de iluminacion espiritual o intelectual, tal como aparece
en la aleya 101 de la Sura Al-Isra” (El viaje nocturno) que indica:
«Hicimos donacion a Musd de nueve signos claros (evidentes/
manifiestos)...».

Por supuesto, mas alla de los destacados hasta aqui, pueden
encontrarse una gran cantidad de términos y expresiones con los
que el propio Quran se califica y atribuye; pero, puesto que son
atributos teoldgicos que la escolastica islamica ha aplicado a los
sentidos existenciadores comprensibles de la deidad, los observa-
remos en ese contexto, y en su momento; ése es el caso de las ex-
presiones: sadiq —veraz—, haqq —verdad—, i‘lm —saber, ciencia—,
burhdn —argumento—, y tantas otras que han hecho de la retorica y
las ciencias coranicas un espacio de un lirismo y un precision con-
ceptual sin par en la historia cultural del Hombre.
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De la Revelacion como proceso
constituyente de la identidad religiosa

Aparece en el Quran'” mismo: «No sucede a ningin indivi-
duo que Dios le hable, sino mediante inspiracion, o con la vision
velada, o enviando un mensajero para guiarle con la venia para
lo que El quiere (que sea). (Dios) Es elevadisimo, sapientisimoy.
Consecuentemente con el sentido y espiritu del libro sagrado, ésta
es la forma en que se entiende la revelacion coranica y la funcion
profética en el espacio doctrinal e intelectual musulman. Una
intermediacion necesaria entre la voluntad trascendente de la dei-
dad y la comprensién humana de su propia y mediata realidad
existencial, de ella se deduce la condicion y estatuto singular que el
texto revelado y su transmisor acabo por tener en la cosmovision
religiosa islamica.

Ha de tenerse presente que la fuente de la revelacion, que llega
a ser la base de la religiosidad, se concreta en un documento —el
Libro— que es manifestacion macrocésmica'®, y “que como tal con-
tiene las ideas o arquetipos de todas las cosas” (sic). Por ello, signi-
fica el Doctor Nars, el término —como mas adelante expondremos—
que se aplica para significar 1os versos coranicos o diat, representa,
también, los acontecimientos que se suceden dentro de las almas
de los seres humanos, a la vez que los fendmenos naturales en el
mundo material”®. Siendo esa “religiosidad”, expresion de ambos
ambitos, lo que interesa al observador estudioso del fenomeno
antropologico, historico o social que es la islamidad.

La revelacion muhammadiana, asi comprendida, en su concre-
cion primera: la literalidad del texto del Libro, se presenta como un
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medio expresivo que viene a ser el soporte preciso del mensaje, por
lo cual se impone en primer lugar establecer qué podemos entender
qué nos dice formalmente, para mas tarde determinar qué pretende
indicar mas alla de la mera literalidad formal, de manera que sélo
en ultimo término se aborda la cuestion esotérica de su intencidén
espiritual, en definitiva del proyecto trascendentalista que intuimos
tras todo ello. En ese itinerario aprehensivo, aqui esbozado esque-
maticamente, y en especial en su periferia intelectual, se produce
un complejo y riquisimo proceso de recreacion, estudio, exégesis,
analisis epistemologico, ¢ incluso de sublimaciéon académica del
documento histérico mediato que también llega ser ese Quran trans-
mitido como expresion de la divina Voluntad para su creacion. El
legitimismo revelado, por supuesto no se pone en duda en el ambi-
to coranista, y no se hace esto solo por conviccion religiosa, sino
por coherencia historicista; como se comentara insistentemente la
constante presencia del texto concreto revelado en la Historia del
Islam, frente a los vacios documentales judeo-cristianos, consolida
la nocion de revelacion auténtica, que soportara el posterior debate
dogmatico?.

Ha de tener en cuenta el lector que en la aleya propuesta por
nuestra cita, la reflexion en torno a los canales de comunicacion
entre el ser humano y su Creador, es un reflejo del orden césmico,
representacion que se deduce del propio sistema coranico. Hay en
ello un espacio intimo y privado —la expresion que la aleya utiliza
es “bashar”, esto es, “individuo”, en su sentido mas particulariza-
do y libre de connotaciones contextuales—; y por contraste, hay otro
ambito, el tercero propuesto, que es netamente social y extensivo,
pues hace referencia a un enviado —rasiilan— que sea remitido de
manera genérica y englobante de la generalidad de los individuos,
dado que la expresion “sea enviado” habria de ser la traduccion
literal y rigurosa mas purista, ya el verbo en cuestion aparece en
subjuntivo, lo que denota, segin la ldgica lingiiistica arabe un sen-
tido neto de imprecision en el destino de la accion verbal expuesta,
dado que, entendemos, si se refiriese al individuo antecedido por el
subjuntivo kdna —con que se iniciaba la aleya, procederia usar la
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forma verbal indicativa—, empobreciendo la gama de posibilidades
comprensoras del texto, lo que contradice todo lo que se ha llegado
a saber sobre la complejidad y sofisticacion lingiiistica e idiomatica
del texto coranico. Por otra parte, entre ambas opciones —la privada
y la socializante de la relacion hombre/deidad— se menciona, pues,
la vision velada —radd hiyabi— que a nosotros nos interesa para el
sustento argumental de nuestra reflexion, pues en ella radica el sen-
tido de transmision veraz de ese divino propoésito, que en los me-
dios musulmanes confesionalistas se ha concedido al texto coranico.

La posibilidad, no obstante, de intuir veladamente la realidad
divina, esto es, de deducirla mediante filtros el proyecto trascen-
dente que Dios estableciera para los existenciados, no parece que
pueda satisfacer la aspiracion intelectual de un creyente que
doctrinalmente aspira, e incluso necesita, fijar con una grado acep-
table de certeza qué ha de hacer para solucionar satisfactoriamente
su trance existencial; lo que en términos weberianos seria: el obte-
ner el bien trascendente de la salvacion®'. Por todo ello se hace
inexcusable la ayuda discursiva de un referente anexo, que lo to-
mamos de una nueva aleya, en la cual acaba por concretarse el iti-
nerario religiosamente coherente —diriamos correcto—, esto es, el
mas certero para establecer un canal fluido entre la mente y el cora-
z6n creyente y la deidad.

Dice, pues, esa aleya complementaria de nuestra primera pro-
puesta, que no es sino su siguiente: «De esta forma te hemos inspi-
rado (se refiere a Muhammad) con un espiritu que procede de
nuestra propia entidad. No tuviste conocimiento de la Escritura,
nide la Fe; sin embargo hemos hecho de él (el espiritu menciona-
do) la guia para aquellos que queremos de entre nuestros siervos.
En verdad, tii (el Profeta) eres quien encamina (a los hombres)
por un sendero directo».

Nos parece evidente, al igual que lo ha sido para bastante de
los exegetas®? del Libro, que la correlacion que podemos estable-
cer entre las opciones intima y social, y la alternativa excepcional
de una percepcion velada, pretende decantar el itinerario mas efec-
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tivo de los intelectivamente posibles, para lograr complacer la men-
cionada propuesta existencial y su solucion trascendental, tal como
los creyentes la suelen entender, esto es: actuar armoénicamente con
lo que se conoce de la voluntad divina, y satisfacer un prontuario
conductual que lo sintonice positivamente con ese destino trascen-
dente. La alternativa de conectar con la modulacion existenciadora
divina, segun estas aleyas, acaba por despejarse a favor del papel
mediador de una escritura revelada y del profeta que la transmite y
recrea; ése, precisamente y con toda exactitud, es el papel historico
y la funcion doctrinal que se ha atribuido desde las denominadas
metodologias o disciplinas cordnicas —u liim qundni— a la figura
muhammadiana y al documento coranico.

Hay que indicar, consecuentemente, que el relato positivo y
puntual sobre el inicio anecdotico de la Revelacion formalmente
comprensible por la palabra y la escritura posterior, actualmente
asumido como historicamente real, ha sido conservado por la casi
totalidad de los editores clasicos de hadices, lo cual confiere a la
tradicion islamica un caracter de verosimilitud doctrinal; aspecto
éste que acaba por tener como consecuencia intelectual un notable
grado de orgullo doctrinal, el cual se produce precisamente a causa
esa pervivencia, constatable y conocida documentalmente, de la
informacion historica sobre la génesis del documento histérico
coranico; todo lo cual refuerza hasta un punto dificilmente com-
prensible fuera del espacio confesional musulman una muy fuerte
conviccidn sobre la autenticidad de su propio estatuto de religion
veridica, por revelada, con las consecuencias que esto habra de te-
ner a lo largo de la historia doctrinal islamica, y muy especialmente
en la actualidad, cuando el contacto conflictivo con el relativismo
laicista occidental enfrenta a un Islam teoldégicamente muy mili-
tante con la necesidad de sostener las posiciones religiosas clasicas
de todo tipo, en contraste con el orden socio-politico y cultural
globalizador secularizante y escéptico. Asi, tanto en el sunni Sahih
Al-Bujari®, como en el duodecimano Usiil Al-K4fi se transmiten,
como pocas diferencias narrativas, las anécdotas historicas de coémo
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se comprende, a partir de los testimonios y relatos de los primeros
musulmanes, hubo de producirse la concrecion profética de
Muhammad, su propia asuncion de ese papel historico, y la actitud
primera de la sociedad mecana de su tiempo ante el texto del Quran
que les llegaba como novedad.

Ese relato ya es suficientemente conocido, al menos en sus
trazos mas generales; lo que nos interesa destacar aqui es la tesis
que moderna y mas recientemente ha recreado Tabatabai**, siguien-
do una linea argumental clasica, sobre la diferencia en la figura y
personalidad de Muhammad como enviado —rasiil—, frente a su es-
tatuto de transmisor —nabi—; puesto que, considera el A ‘lamah, desde
el origen de la Creacion estaba establecido que el Profeta, al igual
que los demas seres unitarios elegidos para una mision similar a la
suya, tendria tal condicion y fruncion existencial, lo que habria de
simplemente suceder, en el momento histérico de su mera
existenciacion terrenal; de forma que el mediador necesario entre
Dios y los hombres, habria de formar parte de la columna doctrinal
del proyecto divino para con la creacion, estableciéndose asi dos
fases, una previa a la existencia, y consecuentemente superior, y
otra concretadora y mediata, las cuales se han de reflejar en los
diferentes planos que la mision y el mensaje mismo ha soportar en
su relacion con la comprension humana del hecho volitivo divino,
si es que éste se pudiera expresar en estos empobrecedores, por
mecanicistas, términos.

Con todo ello, la mera funciéon de amonestador, de trasladador
de 6rdenes y sentencias, que a nosotros nos interesa como historia-
dores culturales del evento coranicista, habia de esperar hasta el
instante en que la forma expresiva literaria de su Revelacion no le
llegase al individuo Muhammad Ibn A“bd-Al-Lah, y éste lo trasmi-
tiera convenientemente a su generacion y en forma de proyeccion a
su posteridad; de ahi que se haya de colocar, en la reflexion histori-
ca, la atencion en el relato del cuando, como, y de qué forma
Muhammad se fue, por él mismo e inmediatamente después de su
desaparicién su entorno doctrinal, transmitiendo lo que recibiera,
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aquello que se hacia descender para que ¢l lo trasladara a sus coeta-
neos: el relato y texto que mas tarde, sistematizado y puesto en un
orden secuencial un tanto arbitrario, ha sido el Quran, documento
historico generador de un complejo universo cultural que en este
espacio nos importa observar.

Queremos, pues, destacar que el proceso histdrico y anecdoti-
co concreto de esa revelacion forma parte de algunas de las claves
esenciales para comprender bien ciertas peculiaridades del univer-
so cultural generado por ella misma. Por lo que debemos atender,
en primer lugar, a la narracion puntual e historicista del adveni-
miento cordnico, si deseamos entender por qué los musulmanes
tienen las palabras proféticas por expresion literal de la menciona-
da Voluntad de Dios, con las consecuencias doctrinales e historicas
que esta tesis ha supuesto en la conformacion quidditativa de la
islamidad, y de la relacién de ésta con el resto de las religiones y
culturas. De forma que, s6lo mas tarde, estaremos en condiciones
de adentrarnos en las consecuencias doctrinales, e incluso espiri-
tuales provocadas por la realidad de la trasmision profética sobre la
denominada Ummah o Comunidad islamica, que no es historica-
mente otra cosa, mas alla de los voluntarismos politicos puntuales,
que el colectivo humano que ha asumido el relato coranico, y con-
secuentemente la transmision muhammadiana, como un referente
religioso veraz en su revelacion y coherente en su génesis con el
origen atribuido.

Se explica en los textos clasicos que se ocupan de la confor-
macion de la revelacion como corpus documentario, que la primera
comunicacion le llegé6 a Muhammad por medio del transmisor ve-
raz —raii 'id sddig— que es la forma doctrinalmente adecuada de re-
ferirse a Yibril —Gabriel—. Asi, A‘li Ibn Ibrahim Al-Qumi relata®s,
apoyandose en los hadices conservados, que el Profeta tenia en aquel
momento treinta y siete anos de edad y en un suefio previo a la
audicion —literalmente— de las primeras palabras reveladas, vio al
angel que le indicaba lo que aconteceria.

Imam Muhammad Ibn A‘li Al-Baqir, quinto imam
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duodecimano, sostuvo que nabi o transmisor es alguien que en un
estado de no-consciencia convencional —la expresion que ¢l usara
es “fi mandmahu”, que en el arabe empobrecido de hoy en dia vie-
ne a significar: “en suefio”, pero que en el arabe clasico en que se
expresara la idea, haria referencia a un estadio de somnolencia re-
ceptiva, de trance positivo podriamos afirmar—. Ello es importante
en el contexto doctrinal coranista, por cuanto en esa idea de un
arrobamiento iniciativo se soporta una importante parte del valor
referencial concedido al texto, al estatuto doctrinal y cultural de su
letra misma; lo cual supondra en el desarrollo proyectado en la
cultura islamica que las ideas, y en primer término las expresiones
y conceptos coranicos han de delimitar la ipsidad antropologica de
la islamidad, en su sentido mas intemporal y ageografico.

A modo de ejemplo anticipador de algunos de los aspectos que
habremos de abordar podemos observar como en el Quran se anti-
cipan algunas de las nociones claves de la vida islamica, muy con-
cretamente a de la conformacién de su identidad politico-
institucional doctrinal. Asi, la expresion de raiz coranica para defi-
nir la autoridad gubernamental musulmana, si se quiere significar
su caracter doctrinalmente legitimo es: “hukumat”, vocablo que
procede de la raiz h-k-m?®, la cual aparece con frecuencia en el
Libro para hacer referencia al dominio divino, o a lo que a esto
concierne; cualquier otra expresion mas convencional como
“sultanato” o “emirato”, pese a que esta tltima se deriva de la ex-
presion coranica “4mr”, carecen de la concreta consistencia reli-
giosa de la primera, por cuanto es una expresion de cardcter mas
operativo, frente a la mencionada que enraiza mediatamente con la
nocion de saber trascendental o hikma, y que se asienta en el sen-
tido mencionado de dominio, de legitimidad directa basada en la
sapiencia, en el conocimiento profundo y extenso de la cosa. El
término emdir, siendo proximo en significado convencional a hakim,
se encuentra semanticamente limitado por cuando el primer térmi-
no hace referencia la capacidad de mandar u ordenar, lo cual puede
tener muchos y muy diversos basamentos; mientras que el segun-
do, directamente, evidencia el seriorio por si mismo del ente defini-
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do sobre el orden que lo contiene y rodea. Asi pues, quien pretenda
colorear su mando en una sociedad musulmana con un sentido legi-
timo desde el punto de vista religioso, ha de decir de si mismo que
ejerce un “hukumat”, lo que culturalmente implica que esta, auto-
matica y autbnomamente, proclamando para si la autoridad correc-
ta para ejercer una determinada potestad sobre el &mbito social que
se intermedia. Ello, por supuesto, ya que en el codigo cultural isla-
mico ese tipo de autoproclamacion implica, a su vez, un compro-
miso programatico con la tradicion doctrinal y legal que ha confor-
mado la islamidad confesional.

Sin embargo, los gobernantes que, siendo musulmanes, quie-
ran definir su posicion institucional sin comprometerse
doctrinalmente con la defensa del modelo clasico de Islam integral,
habran de denominar su jefatura como “emirato”, lo que limitara
su autoridad a la mera coyuntura politica e histérica: un “emir” es
un “principe”, sin la connotacion de saq o derecho supra-consen-
sual que se atribuia histéoricamente a la realeza previa a la
islamizacion muhammadista, la cual en el Islam purista resultd ser
una perversion de la Historia de los arabes y sasanidas, ademaés de
un producto civilizante/civilizador, ajeno al espacio socio-cultural
en que se construyo la primera identidad musulmana.

Por otra parte, y siguiendo en nuestro desgranar de los aspec-
tos que construyen un acervo referencial coranista, es importante
para la loégica discursiva interna de las denominadas ciencias
islamicas o disciplinas coranicas determinar en qué momento de la
vida de Muhammad se produjo cada revelacion puntual, puesto que
este aspecto es una de las claves para determinar matices del senti-
do literal del Libro, de su plano comprensible o deducible —esto es,
el que se pretende mas alld de la mera literalidad—, que permiten
acotar ese valor referencial absoluto que se concede a la Escritura
en los medios doctrinales islamicos.

(De qué forma en la comprension del Libro se guardan algu-
nas de las claves del devenir doctrinal musulman, de las bases de
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algunas de sus escuelas espirituales y dogmaticas? Por ejemplo —y
sirva, asimismo, este argumento como prototipo de algunas de las
cuestiones formales sobre la trasmision del texto coranico y sus
circunstancias para ilustrar el sentido de nuestra reflexion sobre la
ipsidad humana de lo revelado—, hay un rico e interesante debate
sobre el sentido espiritual, o al menos no meramente literal, de la
bellisima Sura Al-Kafzar, pues los exegetas de la escuela
duodecimana, coherentes con sus referencias documentales de apoyo
a la interpretacion historicista coranica, sostienen que la intencion
de la sura en cuestion consiste esencialmente en destacar el papel
primordial de Fatima, la hija del Profeta, esposa del primer Imam
de la escuela, A‘li Abi Talib, y generadora de la saga imamista
muhammadiana, frente a la tesis tradicionista o sunni, que limita la
comprension de la mencion implicita que esa sura parece contener
a la menciodn casi anecdoética sobre el acoso que los contrarios de la
nueva fe, de entre los mecanos coetaneos de Muhammad, ejercian
sobre ¢él, tachandole de ser alguien “carente de descendencia (mas-
culina)” —Abtar—, con lo que ello implicaba de defecto social y de
macula en aquella patriarcal sociedad preislamica.

La importancia de ubicar el proceso historico de la revelacion
de esta sura en concreto, y con ello de establecer el itinerario expli-
cativo que la inteligencia islamica ha seguido para formar la identi-
dad de la legitimidad doctrinal musulmana de base coranica, reside
en delimitar la secuencia puntual del como llego al Profeta el blo-
que de aquellas palabras, aspecto que es sumamente importante en
la cultura doctrinal islamica de aquel momento y, consecuentemen-
te, en el acervo religioso del Islam posterior.

Para ello, esos estudiosos de la construccion interpretativa y
formal del Quran se han detenido en los relatos de la época, y han
buscado quiénes eran los protagonistas periféricos de la trasmision
del Libro y que papeles sociales desarrollaban de entre ellos aque-
llos que estaban mas proximos a los actores principales del primer
momento isldmico. Precisamente, ha sido interesante averiguar qué
dias se vivieron en La Meca, quienes estaban en el circulo proféti-
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co y oyeron de primera edicion las frases de la aleya, qué ambiente
se vivia, y cudles eran los afanes del momento. A partir de todo
ello, la posicion clasica tradicionalista, construida esencialmente
por la muy docta opinion, ya clasica, de A‘bd Al-Rahman Suidti,
que es en muy buena medida el eje tedrico de la posicién sunni,
parte de una referencia historiografica que aportara el propio
recopilador de hadices Anas Ibn Malik, quien menciona (j) que él
mismo estuvo en la sesion medinesa en la que el Profeta transmitio
a su Comunidad de aquel entonces la referida sura; no obstante, se
ha encontrado un error documental en ello, pues la aleya ya se co-
nocia en La Meca, antes de la emigracion a Medina, de forma que
el propio Anas cuando el Profeta llego a esta ciudad sélo pudo
contar con ocho o nueve afios; por lo que la historiografia al encon-
trar ese fallo en el relato tradicional ha de cuestionar la tesis
suyatiana, ya que si hay un defecto historiografico en la ubicacion
del lugar de publicacion de la sura, dado que no parecen cuadrar las
fechas, se ha de devolver el debate favorablemente a la posicion de
los autores que apoyados en la antigiiedad, mecana, de la sura rela-
cionan el sentido de ésta no solo con la simple anécdota sobre el
acoso de la tribu Quraish a Muhammad, sino que, descartando que
fuese una mera referencia a la Comunidad islamica tal cual es la
tesis tradicionalista, se ha de vincular la paradoja que menciona al
“desprovisto de descendencia” de la sura, con la alternativa excep-
cional, segun la escuela ya‘fari, sobre la presencia en el horizonte
teologal islamico de una entidad —Amr [1ahi— superior y especial; —
Al-katizar—, valedora de la descendencia/espiritual profética, que
redimiria ensalzandolo el estadio del Mensajero; lo cual habria de
hacerse, también excepcionalmente, frente a los detractores de la
profecia de Muhammad, de entre los enemigos doctrinales tanto
atemporales como historicos, y de su propia figura individual, que
ya en su tiempo —denostandolo en ese plano humano— lo preten-
dian presentar como un personaje aislado y socialmente débil.

Esa “abundancia” mencionada por la sura no fue simplemente
la primera comunidad medinesa, ya que asumiendo que la aleya se
reveld en La Meca, y que Malik —o sus trasmisores posteriores—
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cometio6 un lapsus documental, se ha de concluir en que el contexto
puntual de esa revelacion apunta a que en la mente colectiva de
aquel grupo humano habia de estar el sostén afectivo y emocional
del mensajero profético, que era especialmente importante en aque-
llos dias de acoso y tribulacion: su propia hija, y el proyecto que los
duodecimanos sostienen habia tras esta singular figura, y no sola-
mente, con ser esto importante, una colectividad de piadosos con-
versos a la nueva fe, que habria de ser un ente social historico siem-
pre sujeto a los avatares de la Historia, y que en aquel momento era
una presuncién y una aspiracion atn lejana.

De manera que, de todo ello se puede inferir que el mensaje
semantico de la sura, si se relaciona con la descendencia fatimi,
explica y ayuda a sostener una posicion doctrinal interna en el Is-
lam posterior, o lo que es lo mismo, nos ha de aportar una forma de
aplicar historiograficamente la explicacion duodecimana de la
ipsidad de la Revelacion como generadora de las formas
antropologicas e historicas posteriores de la propia islamidad, con
las implicaciones religiosas que los duodecimanos conceden a este
aspecto.

En todo lo comentado tltimamente hay, seglin lo entendemos,
una proyeccion del universo conceptual y nocional islamico, que
entendemos no es factible sin la explicacion de la presencia omnis-
ciente del Libro, de su texto, de la lectura comprensora —aun
literalista— de éste, y de las diversas y heterogéneas exégesis esta-
blecidas a lo largo de la Historia intelectual y dogmatica islamica.

Para iniciar la observacion de esa construccion intelectual his-
torica, tal vez sirva partir de un espacio bien conocido por la
historiografia del pensamiento, tal cual es la aportacion aristoteliana
al espacio intelectual musulman durante los primeros siglos de la
Hégira, ya que esta fue un importante vehiculo de la sistematiza-
cion —o al menos de aquellos aspectos comprensibles para los ob-
servadores occidentales— que acabo por ser la version que se acepta
como doctrinalmente coherente sobre cual es exactamente la inten-
cion y el mensaje del Quran.
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Si aceptamos que todo pensamiento elaborado reposa sobre
una concepcion existencial y sobre el contexto cultural que los ve
surgir, toparemos con cierta forma de realismo de positivismo
argumental®’ , que vincula discursivamente las nociones abstractas,
sean cual fueren su origen, con el resultado cultural que han de
comportar; ello, pese a que para el ambito espiritualista de una re-
velacion habriamos de hablar de idealismo, en su sentido mas neto.
No obstante queremos observar la cuestion, por el momento, desde
ese angulo realista, a fin omitir cualquier forma de analisis
aprioristica, ya que recrear la metahistoria de una trasmisiéon de Lo
Divino al espacio humano no es lo que nos anima en esta explica-
cion, sino mas bien la descripcion, metodica e inductiva, de la ipsidad
cultural de todo ello, en definitiva su resultado formal sobre el teji-
do antropolégico de la Ummah o Comunidad religiosa musulmana
desde el Libro mismo. Siendo conscientes, en este proceso, que
cualquier separacion entre ambas percepciones es algo artificial en
la materialidad, y que este tipo de reflexiones solamente nos sirve
como mecanismo discursivo a fin de mostrar lo mas nitidamente
posible en qué manera la asuncion del Quran y sus ensefianzas, en
primera instancia literal, son la anteriormente invocada esencia de
la islamidad, ahora entendida ésta como una realidad intemporal y
a-espacial.

Lo que nos interesara, en este momento, de ese realismo es su
condicion de entidad conceptual que se plantea la prioridad y la
anterioridad de la existencia en relacion con el pensamiento, mien-
tras que —jparadojicamente!— el idealismo subsume el ser bajo ese
pensamiento, o lo pretende construir a partir de éste.

El pensamiento musulman clasico, condicionado
metodologicamente por el Organon y la Metafisica de Aristoteles
ha cargado de matices el método islamico de interrelacion concep-
tual con que se ha deducido desde el Quran mismo buena parte de
aquellos aspectos doctrinales y juridicos que acaban por definir esa
islamidad que venimos exponiendo como ipsidad religiosa conse-
cuencia de la revelacion muhammadiana®.
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Explicado en términos comprensibles para el lector o el analista
occidental, podemos afirmar que los elementos espiritualistas o
irfanicos, esto es: neoplatonicos, presentes en la historia intelec-
tual islamica, no son otra cosa que un circuito intimista y del cora-
zon —aspecto muy musulmén en lo religioso, por interno y auténo-
mo—, que los individuos inquietos por ello no tuvieron ocasion his-
torica de solventar al gusto laicista judeo-cristiano, conformandose
un cierto conflicto entre la reflexion y el ser en la observacion de la
Unidad indiferenciada del Todo, de manera que para eludir el peli-
gro escolastico del panteismo, se cimento por parte de los pensado-
res confesionalistas del primer Islam?’, un sistema referencial en-
tre la deidad, la trasmision de Su Voluntad, el Libro y la compren-
sion humana de éste, tal vez muy condicionado por una cierta for-
ma de mecanicismo deductivo, que solo sera intelectualmente sa-
tisfactoria en el momento en que el pensamiento duodecimano ela-
bore —siempre a partir de la reconstruccion del legado de los Infali-
bles— lo que en la actualidad se conoce en las escuelas teologicas
islamicas ohatiza como “Usil”, lo cual no es otra cosa que el méto-
do intelectual —auténomo en términos de rigor doctrinal coranico—
capaz de sistematizar la observacion de la Revelacion como feno-
meno, tanto espiritual como historico, con los elementos concep-
tuales —humanistas— capaces de decir a la Comunidad islamica qué
se contiene en el Libro, y qué consecuencias coherentes
doctrinalmente, se deducen de todo ello.

Asi pues, se puede afirmar que para comprender el espacio y
estatuto historico del Quran, documento historico, también se ha
de tener presente que en la recepcion de la Revelacion ha de obser-
varse el texto como un sistema nocional y argumental codificado;
cuya decodificacion ha determinado la actitud intelectual posterior
de los pensadores y misticos musulmanes frente a la Historia mis-
ma de su medio cultural.

Hasta cierto grado, en esa Historia intelectual del Islam se ha
producido un interesante fenomeno de reflexion critica en torno a
la naturaleza del mensaje cordnico, tanto en sus aspectos mas con-
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cretos, como en algunos de naturaleza esencialmente difusa o espe-
culativa; fenomeno historicamente recurrente, que se puede ras-
trear en las huellas que, la dificultad mencionada para equilibrar la
reflexion y el ser, han dejado en muchas obras teoldgicas islamicas,
especialmente en aquéllas que se ocuparon de los derechos legiti-
mos de la razon creyente en relacion con los dogmas®®, que fueron
convenidos como tales desde la primera época del Islam post-pro-
fético.

El punto referencial para observar esto que apuntamos, se pue-
de encontrar en la teologia escolastica clasica o Kalam, mas con-
cretamente en su critica del Conocimiento, o mejor expresado, en
su teoria del ser en que se puede fundar ese Conocimiento®’ . En
este sentido, puede ser de interés observar la construccion de la
tesis de la via moderna o tariqat Al-muta‘jjirin, que expusiera Ibn
Al-Jatib, quien desgranando los elementos doctrinales de los auto-
res filosoficos y logicos, despejo un itinerario epistemologico para
la comprension de las capacidades interpretadoras del ser humano
frente al Mensaje revelado®.

Sirva como ejemplo, el caso de la elucidacion de algunos de
los textos coranicos en los que cada pensador musulman ha rastrea-
do la naturaleza divina y la ipsidad de la creacion, los cuales han
causado algunas divergencias interpretativas, que han amenazado
en algun momento la unidad de la propia creencia musulmana y su
integridad conceptual.

Hoy sabemos, por ejemplo, que un importante nticleo del pen-
samiento islamico, esencialmente el deudor del asharismo escolas-
tico, ha acabado por refugiarse en cierto ingenuismo técnico y
discursivo, si bien no exento de sentido, sosteniendo que ante la
dificultad de armonizar una interpretacion de la revelacion plena-
mente satisfactoria para todos los creyentes, el buen musulman se
debera atener a la actitud de aquellos coetaneos del Profeta que,
fiandose doctrinalmente de €1, no se tuvieron reservas, al menos no
en exceso, sobre los detalles teologicos del su mensaje, por enten-
der que la verdad teoldgica no era esencialmente racionalista, en
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aquel momento.

No obstante, creemos que olvidan, quienes asi piensan, que
esta version del primer Islam, es extremadamente reduccionista, ya
que en los dias de Muhammad ya existian personajes inquietos que
le inquirian sistematicamente en busca de explicaciones complejas
sobre diversos aspectos sutiles de su Mensaje, inquisiciones que
debieron ser de las que podemos denominar de fondo, especial-
mente sobre la esencialidad de la existencia, todo lo cual acabo por
generar algunos riquisimos corpus de hadices, intimistas y espiri-
tuales, en los que el Mensajero desgrand una compleja Sabiduria
sobre la autenticidad existencial, sobre la esencia divina, y sobre el
papel del ser creado, y la relacion deseable entre éste y su Creador,
y, para explicar y concretar todo ello, sobre la funcion directamente
regeneradora y guia de su trasmision de la Revelacion.

-29.



-30-



Acerca del Quran

De la nocion de cultura 'y el Quran

Aun ha riesgo de hacer compleja la comparacion, deseariamos
que el lector occidental, religioso o no, aceptase al menos
discursivamente una de las premisas previas que animan nuestra
exposicion: la sociedad y la cultura denominadas musulmanas, han
llegado a ser tales, tanto esencial como sustancialmente, a partir de
una asimilacion integral o lectura nocional “de masas” de la revela-
cion muhammadiana, en su literalidad mas especifica y concreta.

Extrapolamos, pese al riesgo argumental que ello comporta,
esta nocion del uso que el propio Eco hace de la idea de cultura de
masas®™ , por cuanto nos permite exponer como una entidad sutil y
doctrinal del tipo de un Libro religioso, se pudo convertir en un
objeto cultural de consumo’ generalizado, que acabd por ser un
objeto socialmente referencial. Extrapolacion que, por supuesto,
no implica asumir todos los aspectos y virtualidades que nuestro
semiodtico concede a esta nocion, sino solamente aquellos matices
que nos han de servir para explicar al lector no educado en el ambi-
to cultural islamico, la dimension efectiva que el habla coranica
ejerce sobre la cosmovision de los musulmanes educados en la len-
gua sucedida tras esa Revelacion.

Si aceptamos con el profesor Eco, al menos como premisa fun-
cional, que una cultura de masas nace en una sociedad con igual-
dad teorica de derechos en la vida publica entre sus miembros, y
que en ella la transmision de una informacidon o comunicacion ha
de adecuarse a los sistemas de comunicacién —penetracion /recep-
cién— en masa, esto es, los aceptables por comprensibles y
dogmaticamente susceptibles de asuncion por el colectivo genéri-
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co que es “esa sociedad” concreta, comprenderemos que algo tan
tenue como una revelacion divina acabe por ser un sencillo objeto
de debate y consumo popular. Lo cual hubo de suceder en los mo-
mentos primeros de la formacion de la identidad socio-cultural
islamica, ya que algunos oyentes del Profeta inquirian de éste, in-
cluso con exigente avidez, ciertas explicaciones y comentarios so-
bre los aspectos que despertaban la inquietud de aquellos arabes,
que le oian reflexionar y mencionar dictados sobre aspectos de su
realidad de una forma nocionalmente nueva, pese a que se expresa-
se en su propio idioma y, en apariencia, el discurso se adecuase a
los parametros antropologicos de la sociedad arabiga de aquellos
momentos.

No se trata de que el mensaje fuese ya, en aquel instante, un
simple anuncio propagandistico de adoctrinamiento, al uso que la
denominada cominmente como revolucién cultural china, por ejem-
plo, aplicé para simplificar las tesis marxistas que la animaban, o
que se tratase, en el caso de las aleyas que en forma secuencial
surgian como expresiones lapidarias, de cufias como las que la pu-
blicidad moderna utiliza para conformar una opinién de consumo;
mas bien entendemos que lo que se produjo ante aquella novedad,
en primera instancia idiomatica, fue un fenémeno de asombro so-
cial, puesto que los arabes de nacion, aunque parecian entender el
texto en lengua arabe de aquel Quran, descubrian con ¢l una nueva
dimension semantica, precedente de su lengua secular, y tras ello
acabaron por encontrar una cosmovision de su propia identidad,
también en primer lugar como comunidad lingiiistica, la cual ha
conformado, posteriormente, la identidad cultural de los musulma-
nes hasta la actualidad.

No olvidemos, en relacidon directa con esta idea, que hoy en
dia personas sirias, magrebies, egipcias, etc. se dicen “arabes”, con
total desprecio de la realidad étnica y cultural historica propia, por
el simple hecho de que su lengua materna ha llegado a ser la len-
gua arabe, no siendo el lenguaje que actualmente dicen suyo el
existente en la Peninsula Arabiga antes del 622 de la era cristiana,
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sino el idioma —“modo particular del habla’*— asumido por los

musulmanes e islamizados tras el éxito religioso de la convocatoria
islamica, y por tanto “algo” que habia sido convertido por el empu-
je de la Historia en el vehiculo masivo de la doctrina, e incluso de
las ideologias en que han devenido las escuelas juridicas y filosofi-
cas musulmanas. Aunque, por supuesto y en todo caso, la cultura
generada sea ilustrativamente coherente con una pequefia pero muy
esencial serie de presupuestos discursivos surgidos del propio tex-
to coranico.

De forma que es a esa particularidad: la comprension median-
te los sistemas intensivos de comunicacion, especialidad paradoji-
camente generalizada, por causa de la difusion del propio Islam, a
aquello que ahora y en el marco de esta breve exposicion queremos
sefialar como “intensiva”, asi como a su consecuencia historica:
cultura de masa.

Ha de explicarse, no obstante, que el caracter masivo de esos
sistemas lo percibimos en la asunciéon global y uniforme con que
los coetaneos del Profeta aceptaron la realidad documental del pro-
pio texto revelado. Puesto que el lenguaje y el habla drabe que po-
demos denominar pre-islamicos, si bien contenian la generalidad
de los conceptos idiomaticos, y consecuentemente culturales, del
habla posteriormente generada mediante la influencia corénica,
encontraban en ésta nuevos y enriquecedores matices, tanto
lingiiisticos como conceptuales, que hubieron de alterar la sensibi-
lidad receptora de los oyentes escépticos del mensaje de Muhammad,
en el sentido de que ese mismo caracter masivo —por la mera ade-
cuacion del mensaje codificado al idioma y la forma cultural ya
existentes, asi como por la oportunidad y habilidad para despertar
un complejo interés receptor mediante los juegos idiomaticos, que
en definitiva son las claves de lo que Humberto Eco denomina sis-
temas de comunicacion de masas—, acabo por ser el eje conceptual
de la identidad cultural islamica, que devendria, a su vez y a nues-
tro juicio, por ser una civilizacion de nuevas multitudes, ordenada
a partir de nociones netamente coranicas, con independencia de la
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sinceridad, profundidad o grado de asuncion espiritual del recado
trascendente que se pudiera encontrar implicito en la mera
literalidad, con que los ya entonces denominados “musulmanes”
asumian la nueva prédica muhammadiana.

*

Si, aun brevemente, nos detenemos en algunos ejemplos de la
lengua arabe, que siendo ancestrales hubieron de ser novedosos
tras la consecucion reveladora, podremos entender en qué manera
el idioma arabe entonces ya conocido y consecuentemente fijado
en un marco cultural determinado, aplicado de una forma sutilmen-
te novedosa, hubo de conformar una identidad cultural netamente
diferente a la que se podria percibir con anterioridad a la presencia
de Muhammad, a partir de su accion sobre una sociedad tradicio-
nal. Y, tras todo ello, podremos comprender cdmo un en apariencia
mero documento histérico ha podido llevar a una importante por-
cion de la Humanidad hasta un determinado estadio cultural, por el
simple hecho de que su exposicion original guardaba ya, implicita-
mente y en sus origenes, un singular grado de idoneidad, entendida
¢sta como una entidad concebida para llegar directamente a las
“multitudes” —en tanto que éstas fueran la colectividades mas ex-
tensas, receptivamente hablando—; todo ello siempre alejando, por
nuestra parte, el concepto de los matices peyorativos que el ficticio
exclusivismo burgués occidental ha acabo por pretender atribuir a
lo popular’s—.

Asi, en el caso de la expresion “tiyarat”, que viene a significar
negocio o transaccion, y que aparece en el Quran’’ para ilustrar la
imagen del tenue, pero paradodjicamente, solido vinculo que el Li-
bro propone para comprender la auténtica relacion establecida en-
tre la creacion y el Hacedor, encontramos una forma idiomatica
que en su momento sorprendié®® a los oyentes directos del Profeta,
por cuanto, si bien conocian y utilizaban esta expresion para defi-
nir sus contratos comerciales; hasta el momento en que la encon-
traron en el relato coranico, no la habian aplicado a su habla para
delimitar los vinculos con obligaciones que se establecen entre todo
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generador contractual —en la imagen semantica, la Deidad— y el
beneficiario del negocio —su criatura—. Obligaciones misticas que
en el plano sutil de la Revelacion, al igual que las meramente con-
tractuales y positivas, son evidencia de certezas, compromisos y
consecuencias que, en definitiva, se establecieron para preservar el
lugar del méas débil de los actores en el contrato.

La expresion “negocio” desde aquel instante se hubo de incor-
porar al acervo cultural musulman con la carga espiritual que su
referencia coranica aportaba a la anterior y mas prosaica aplicacion
convencional, de forma que de todo ello devendrian con posteriori-
dad importantes consecuencias culturales en el medio creyente, ya
que todos los tratados acabaron por sufrir un cambio: se cargaron
de un lastre especial que relacionaba su firma con un vinculo ocul-
to, pero muy presente, en la mente de los actores, que habria de
elevar su observacion a un plano metafisico, no necesariamente
contemplado con anterioridad a la Revelacion y su asuncion se-
mantica.

En este sentido, podemos anticipar una hipotesis, que segura-
mente es susceptible de facil rastreo en la obra de autores como Ibn
Jaldiin, al que proponemos en tanto que observador mediato de la
sociologia 4rabo-islamica del periodo mas clasico en el Islam anti-
guo. Se trata de la idea de que la validez antropoldgica del concep-
to del “honor” del individuo pre-islamico, tanto en su dimensioén
tribal como personal, en su condicioén de garante de los acuerdos y
pactos, con esta nueva acepcion del término “negocio” —tiyarat—,
hubo de sufrir una merma de consideracion ante el empuje de la
nocion coranica; pues los arabes islamizados iniciaron un proceso
por el cual los acuerdos se prestigiaban con la dimension devota
que se les atribuia; de ahi que los observadores no-musulmanes
considerasen desconcertantes a los contratantes isldmicos y sus
garantias en los pactos, e incluso poco fiables, ya que estos ultimos
se vinculaban a los acuerdos que firmaban sobre la base de que
éstos habian de ser doctrinalmente respetables —muhtaram—, sien-
do esto asi cuando concretamente se sedimentaban sobre la base de
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la paridad religiosa de los actores contractuales; de manera que en
el caso de un posible desequilibrio —por ejemplo, en un acuerdo
con un no-creyente— el convenio perdia buena parte de su virtuali-
dad referencial coranica, y dejaba de tener el valor metafisico que
entre musulmanes los hacia tan especialmente solidos, quedando al
arbitro de las circunstancias y el devenir material, con la consi-
guiente incertidumbre sobre su legitimidad y solidez; de igual for-
ma, la respetabilidad contractual se debid desplazar desde muy pron-
to*® hacia el grado de la tagiia‘ o piedad, entendida ésta como ele-
mento de estimacion del valor de la sociabilidad del contratante,
con una considerable independencia respecto de su posicion eco-
noémica o social; siendo esto algo que era nuevo en la sociedad del
momento en que el Profeta expuso la fe islamica, ya que el crédito
de los pactos, hasta ese tiempo, habia descansado en los criterios
sociales de la época de la Ignorancia —yahdliat—, esto es: en la
fuerza coercitiva e intimidatoria, generalmente, de la tribu o grupo
sociopolitico que avalaba al contratante.

La fuerza de la imagen que el Quran establece en la aleya 111
de la Sura El Arrepentimiento o At-Tatibat*’ es tan intensa y plasti-
ca que inevitablemente habia de quedar en la mente de todo musul-
man sincero, como del individuo simplemente islamizado, a la
manera de un referente trascendente; de forma que, tanto el con-
cepto de “compraventa”, como su dimension espiritual figurada han
pasado al corpus cultural islamico, como expresion de la relacion
hombre/Deidad, y ha perfumado la cotidianidad mercantil musul-
mana en una forma muy especial.

Esto puede ser relacionado con las tesis del metafisico René
Guenon*!' en torno al empobrecimiento espiritual de las socieda-
des; lo cierto es que esa adecuacion del discurso cordnico, en el
plano de mediania entre la realidad formal perceptible y las poten-
cias sutiles y espirituales, que someramente hemos descrito, expli-
caria la actual capacidad del coranismo*, para contestar a la cultu-
ra globalizadora laicista que la modernidad ultima apadrina. El
Quran adecuando su discurso, ¢ incluso en el plano més formal, a
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la mente de un individuo finitemporal, evidenciaria la voluntad del
Emisor para que sea un documento capaz de explicar la Existencia
en un mundo terminal, en términos metafisico; o lo que es igual, el
Libro revelado se presenta, mediante el uso de ese tipo de image-
nes mediatas, del espécimen de la transaccion entre Dios y la cria-
tura, como un documento concebido para llegar a un individuo que
Guenon situa “en el fin de los tiempos” (sic); esto es, el texto trans-
mitido apareceria como un elemento de la religiosidad mas
universalizadora, capaz de hablar en la lengua —representacion
nocional— de unos individuos que tendran como referente novedo-
so teorias cuyo distintivo comun habra de ser el querer reducir la
religiosidad a la dimension mas humana posible, especialmente
cuando se hayan completados los ciclos en los que la deidad hubiere
orientado por medio de mensajes a la Humanidad —y recordemos
que el Islam sabe a Muhammad como el “sello” o cierre (jatum), de
las profecias—.

Puesto que, decia Guenon que esas teorias habran de ser de
tipo “psicologico”, esto es, destinadas a explicar de manera meca-
nica la naturaleza compleja de los individuos, o “sociologicas”, que
percibiran al ser humano como producto de la interaccion colecti-
va, en ambos casos un discurso pactista, que destacase valores con-
tractuales y de compromiso basados en la satisfaccion mediata, como
es el coranico basado en la nocion de tiyarat, parece muy adecuado
para los oidos de gentes que ya seran incapaces de atender a llama-
dos soportados por valores realmente superiores.

Sirva este apunte como ejemplo de la forma en que entende-
mos cémo el mero idioma coranico alterd el orden antropoldgico
de aquellos que asumian el Libro como referente religioso pleno;
lo que evidencia en qué grado ha sido y es un texto con una consi-
derable fortuna historica, por cuanto estd habilitado —obviaremos
otras consideraciones confesionales— para ser escuchado por las
personas que han estado, estan y estaran asistiendo a un fin del
tiempo existencial; de forma que nosotros, en tanto en cuanto do-
cumento historiografico, ciframos esa aludido éxito en su capaci-
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dad de crear un climax de religiosidad, facilmente comprensible en
sus nociones mas basicas, ya que apela a valores muy mediatos.

En realidad, consideramos que el triunfo documental del texto
coranico, mas alla de las explicaciones esotéricas que en torno a
esto se puedan articular, estriba que se trata de un mensaje concebi-
do para asistir, como decimos, a un fin de ciclo existencial, pero, lo
que es mas importante, para hacer posible una determinada forma
de Humanidad, la cual, sin este tipo de orientacion, quedaria avocada
a una grave intemperie espiritual; como de hecho asi sucede en los
espacios laicistas que han renunciado intelectualmente a este tipo
de itinerarios metafisicos.

De aqui pues, que creemos que se pueden observar algunos
aspectos de un determinado término coranico —en realidad este ejer-
cicio se podria llevar a efecto con casi todas las expresiones
idiomaticas utilizadas en el Libro—, como expresion del universo
antropoldgico generado después de la publicidad de éste; cuestion
que en el caso de nociones mas directamente relacionadas con la
estructura doctrinal islamica, explican muy bien el aspecto formal
que la identidad musulmana hubo de adquirir, al ser éstas tomadas
como hitos discursivos de primer orden.

Podria ser éste, por ejemplo, el caso del concepto de “pureza”
—tahara—, tal como aparece significado en el texto coranico. Con-
cepto que tiene una compleja y rica funcionalidad en el universo
doctrinal islamico, ya que se aplica a nociones metafisicas vincula-
das con el estatuto de ciertos individuos, por ejemplo los profetas,
imames y misticos; asi como sirve para delimitar la condicion legal
de ciertos objetos, tanto por su ser formal —limpieza de sustancias
materiales impuras—, como por el origen de su obtencion como pro-
piedad.

La raiz t-h-r es de inusitada frecuencia en el Quran, y, conse-
cuentemente, de singular recurrencia en las disciplinas desarrolla-
das a lo largo de la Historia intelectual islamica en torno de él.
Aparece en la aleya 222 de la Sura Al-Bagarat en su acepcion mas
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basica: para definir la purificacion de la mujer tras la menstrua-
cion, aspecto de reiterada atencion en todas las culturas primordia-
les que, pese a las explicaciones funcionalistas de la antropologia
marxista en torno a la concepcion de forma genérica y a la activi-
dad sexual en esos momentos biologicos, tiene una importancia
metafisica que hemos de relacionar con lo que el sistema
mollasadriano®®, en consonancia con la tradicion escolastica tradi-
cional, ha denominado: dmr a ‘dami o entidad no-existencial*, dado
que en ¢l se ha relacionado la prevencion doctrinal sobre lo puro/
impuro, con la evidencia del ser ante aspectos existenciadores y
no-existenciales* . Asi pues, este primer sentido de la expresion
“pureza” o taharat sita al lector coranico en un espacio nocional
en el cual se enuncian aspectos de la realidad fisica, e incluso fisio-
logica, que se definen como puros, 1o que no supone un sentido
higiénico necesariamente, sino que esa dignidad atributiva se cali-
fica por un plano metafisico, que inmediatamente habra de condi-
cionar los usos habituales de los creyentes que deban preservar su
contexto fisico en funcion de estos aspectos: la oracion, el contacto
sexual, etc., que quedan, pues, condicionados por este aspecto,
mostrandose nos como un elemento cultural diferenciador entre la
civilizacion del Islam y la cultura anterior a €él.

De igual forma, y en ese plano esencialmente formal, hibrido
de pureza ritual e higiene basica, aparece una expresion apoyada
en esta raiz semantica; mas concretamente, en la aleya sexta de la
Sura Al-Mai’dat en la que se indica con nitidez la necesidad ritual
de purificar/lavar algunas partes del cuerpo, a fin de estar adecua-
damente dispuestos para el acto de adoracion mas genérico —la ora-
cién misma—. Nos parece interesante la apostilla discursiva de la
aleya que mencionamos, que destaca el caracter purificador de la
imposicioén implicita en las frases previas, dado que en ella se indi-
ca expresamente que la “pureza” es el punto focal previo de la gra-
cia divina —ni 'matahi—.

Han sido numerosas las explicaciones higienistas y profilacticas
que han pretendido dar explicacion a esta aleya, generalmente pro-
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cedentes de los ambitos menos conocedores de la dimension tras-
cendente de este texto religioso; lo cierto es que nos parece vacuo
que un aspecto formal de la antropologia fuese apostillado tal como
aparece en esta aleya: relacionandose la pureza con la gracia
existenciadora divina, si ésta hubiera de ser la tnica explicacion
susceptible de ser tenida en cuenta. Asi pues, hemos de aceptar que
hay un grado considerable de coherencia en el hecho de que para
cualquier te6logo, creyente de cualquier espacio religioso, y espe-
cialmente musulman, esa merced no puede ser otra cosa que la orien-
tacion preestablecida hacia la Verdad misma y desde ésta; en el
sentido de tratarse, en el caso de la pureza, de una manera sutil de
disposicion adecuadora hacia la comprension y el discernimiento
sobre la propia existencia, como consecuencia del designio divino,
gracioso generador de nuestra realidad; de forma que la pureza
mencionada supera, de esta forma, la mera dimension fisioldgica,
para acabar por evidenciarse en su auténtica dimension trascenden-
te.

No obstante, siendo esto lo que en este espacio nos interesa
destacar, esa muy basica nocion de pureza, ¢ incluso en su plano
higiénico y fisico mas evidente, a partir de la asuncion social del
imperativo coranico de lavar las manos, antebrazos, pies, etc. para
estar purificado, hubo de condicionar, como asi ha sucedido, una
importante parte de la cotidianeidad musulmana, especialmente
aquélla que guarda mas intima relacién con algunos aspectos ar-
quitectonicos y artisticos —la aparicidon en las mezquitas, y espacios
publicos de lugares destinados a esa higiene esencial—, del habitat
confesional, o con aspectos hospitalarios y de salubridad general,
tal cuales son el historicamente pronto desarrollo de la atencion
profilactica en los ambitos médicos musulmanes, especialmente
interesantes en un tiempo en que la Europa medieval atn se
despiojaba con fruicion.

Aun hoy en dia se puede observar con bastante objetividad
que, gracias al sustrato cultural post-islamico, un “andaluz” es
mucho mas /impio que cualquier otro individuo europeo que deba
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su base cultural a un ambito “godo”; ya que esa pureza metafisica
islamica, penetrd en la cotidianidad de los pueblos asimilados
culturalmente de tal forma que determiné cuestiones tan interesan-
tes como la alimentacion, el estar e incluso la vestimenta, que fue
desde el principio de la sociedad musulmana esencialmente vege-
tal —linos, algodones, alimentacion natural y sana ( la tan comenta-
da dieta mediterranea, que es esencialmente musulmana, pues si
atendemos al sustrato romanista anterior la alimentacion se basaba
en salazones y conservas de dudosa digestibilidad y salubridad ),
etc.—; todo lo cual ha de colocarse, por ejemplo, frente a la usanza
vital germdnica tradicional, acostumbrada a las tejidos de origen
animal —pieles, lanas, y la alimentacion y profilaxis de subsistencia
primaria, etc.—, con todo lo que ello hubo de comportar en el Histo-
ria de la higiene, ¢ incluso del comercio y la manufactura, ya que
con ella los intercambios de materias no tan préoximas como los
productos animales mediatos, o el gremialismo urbano, fueron su-
jetos de un interesante auge frente al mundo rural autarquico que
generaron las sociedades cristianas medievales.

Lo cierto es que se puede afirmar, a partir de estas pinceladas
argumentales, que en el caso coranico, se intuye un substrato com-
plejo y espiritual mas rico que la ya opulenta formalidad textual,
por lo que esa consecuencia cultural de la lectura literal que los
musulmanes ha venido efectuando a lo largo de la historia de la
islamidad, se contradice, inevitablemente y desdiciendo la logica
de lo que se considera correcto académicamente en la actualidad,
con la maxima medidtica en este momento en boga, por cuanto que
para el caso del recado del Quran el “medio” no es exactamente el
“mensaje”, sino que éste, su realidad mas exquisita, ha de ser bus-
cada bajo ese medio, aunque en €l se acabe por encontrar un
subproducto interesantisimo de la realidad religiosa como es la cul-
tura, que en el caso del Islam es tan totalizadora y determinante
como la asuncion de la formalidad de esa lectura literal ha llegado
a ser en los espacios creyentes musulmanes.
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De los comentarios exegéticos sobre el
Quran

La expresion arabe: tafsir, procedente de la raiz lingiiistica fa-
sa-ra, indicadora de una funcion aclaratoria para alguna cosa o
concepto, esto es: capaz de evidenciar la integridad de un mensaje,
aun desde su aspecto menos aparente.

Genéricamente esta forma, comienzo de una estructura grama-
tical basica, se pudo aplicar a situaciones y acciones de abatimien-
to y nivelacion fisica, posiblemente era una expresion agricola o
constructiva, que acabo por encontrar su mejor adaptacion seman-
tica en la idea de “extension” aclaratoria de algo, en definitiva, de
ilustracion de la dimension real o auténtica de una nocion que, una
vez expuesta y glosada por el orador, mejoraba con este ejercicio
colateral por parte del otro —comentador o extensor— que afiadia su
acotacion a la intencion informadora o emisora del primero; todo
lo cual enriquecia el objeto paciente con esa accidon superpuesta al
mensaje, ya que ésta actila como aclaracion ilustrativa y clarifica-
dora.

Una indiscutible autoridad en la semantica coranica como es
el autor del Mufraddt, Ragib, Isfahani*s, opina que el sentido mas
adecuado para esta expresion, siempre en el contexto de las disci-
plinas coranicas, es la de “develacion” o kashf de algo que perma-
nece recondito; y para ilustrar su tesis se apoya en un ejemplo prac-
tico entre dos frases de incuestionable significacion en arabe: la
locucion “Asfara ds-subh” —clareé la mafiana—, y en la oracién
Asfarat-i Al-mardt-u a'n iayhihd” —la mujer descubrié su rostro, o
mejor: hizo muestra la mujer de su rostro—, en las cuales la raiz en
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cuestion se utiliza con dos sentidos que, aunque proximos, eviden-
cian un matiz ilustrador del sentido epistemologico mencionado.
El segundo de ellos es el que aprovechan las disciplinas coranicas
para aplicar la expresion “tafsir” al método de los comentarios
exegéticos en torno al texto revelado, dado que la significacion de
“des-cubrimiento” de esa entidad o nocion velada, la cual ya exis-
tia por su propia condicion de oculto, es la base que se aprovecha
en la disciplina académica islamica, y, por tanto, la que mejor aca-
ba por concernir al tedlogo musulman que la utiliza con ese senti-
do, puesto que en su medio erudito lo que se pretende hacer con el
texto del Libro no es otra cosa que ese “encontrar” las claves del
mensaje divino y ponerlas en evidencia, puesto que nunca, ni en
ningun caso, se tratara de especular con posibles, y mucho menos
hipotéticos, sentidos de ese mensaje; de forma que todo lo que ex-
cede a la puesta en claro de algo existente y oculto, esto es, todo lo
que se conjeture como accion de construir, o mejor dicho de cons-
truir creativamente, esa comunicacion en definitiva, se convierte
en una impostura doctrinal de graves consecuencias, por cuanto
con esa accion se aportaria, afiadiria a lo que esto implica de adi-
cion foranea, de anexo a la voluntad enunciativa original alguna
cosa de cosecha ulterior, que inevitablemente ha de ser mundana y
receptiva, frente a lo esencial de la divina emisora.

De ahi, pues, el uso de esta raiz filologica, que en todo caso
limita la explanacion, o la develaciona la previa existencia de algo
esencial sobre lo que actuar’ .

Nos parece importante apuntar esta sutil cuestion al inicio de
nuestras reflexiones sobre la breve historia y realidad de los co-
mentarios sobre el Quran, a fin de que se tenga presente algo, que
pese a ser indudable en la l6gica discursiva y argumental de las
ciencias islamicas, muy a menudo se echa en olvido, cual es que
cualquier comentador creyente del Libro que quiera valorar o repu-
tar en el medio escolar su obra, no puede exceder en sus asevera-
ciones del ambito de aquello que pueda ser técnicamente acepta-
ble, segun los parametros escolares tradicionales para ello, los cua-
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les ya fueron establecidos en la época mas clasica y purista del
pensamiento coranista puro, esto es, en vida del Profeta y durante
el magisterio espiritual de los Imames Infalibles de su Familia.

Cualquier adicion para el sentido del mensaje a lo que se pue-
de considerar “evidente”™® en el texto —siempre considerando esto
ultimo segun los parametros del idioma arabe comprendido en los
dias de su revelacion profética—, no es otra cosa que una impostura,
pues se le atribuye a dicho mensaje algo nuevo y foraneo a él, todo
lo cual tiene una repercusion doctrinal muy grave: la de shirk o
asimilacién de una entidad creada y substancial, o humana, mate-
rial y mundana en suma, a la esencia o atribucion divina que es
trascendente e increada por su propia ipsidad.

En ambos sentidos del significado que comentamos, pues, hay
sendos matices, que complementando la intencion de la raiz gra-
matical explicada, delimitan 4mbitos semanticamente tenues, que,
no obstante, nos pueden ayudar a determinar la funcion
metodologica que las disciplinas coranicas esperan de cualquier
tafsir. La primera acepcion de las que se pueden obtener a partir de
las frases ejemplares comentadas es material -madi— y evidente —
hahiri—, y, sin embargo, la segunda tiene que ver decididamente
con lo que Isfahani denominara lo velado —ma‘qiil—; algo que es-
tando oculto formalmente es intelectivamente accesible, aspecto
este ultimo esencial para la cuestion que queremos destacar, por
cuanto de no ser asi, se entraria a la glosa recreativa ya apuntada o
sherj, esto es en la mera recreacion, y, en definitiva, en la inventiva
paralela al sentido que se cree consustancial al mensaje revelado,
que es integral respecto de €l; lo cual, de producirse, podria ser mas
de aquella asociacion o asimilacion que doctrinalmente es inacep-
table para el marco dogmatico islamico.

Pues bien, este discernimiento semantico en torno a lo velado,
tienen el mayor atractivo de cuantas opciones pueda considerar el
creyente al acercarse a la Revelacion divina, no solamente por el
reto intelectual que para ese fiel supone el partir a la procura de la
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auténtica palabra celestial, sino, y sobre todo, porque ese “lo vela-
do”, es aquello que estando en el mensaje, esto es, que siendo parte
de la Voluntad emisora original, y siendo netamente de Esta, tiene
por atractivo apelar y convocar hacia aquel valor de salvacion que
definiera Max Weber, el premio espiritual de la busqueda implica-
da, de la iniciacion —siquiera intelectual— en algunos de los arcanos
de la Fe.

Por otra parte, y en torno a esta reflexion, creemos que se pue-
de admitir que hay una considerable armonia discursiva en todo
ello, si aceptamos que la ocultacion del sentido sutil de una revela-
cion, lejos de desvirtuar el caracter esencial de guia o referente
diafano que algo asi ha de gozar, evidencia una tactica del Emisor
que atrae, inquietando hacia el propio sentido del discurso, al ob-
servador; por cuanto en el esfuerzo de comprension que le exige se
contiene una forma de énfasis —takid—, la cual es de gran efectivi-
dad retorica.

Todos coincidiremos que éste recurso para llamar la atencion
y obtener una escucha implicada, para capturarla y hacerla efecti-
va, resulta ser un arbitrio sencillo y positivo para cualquier orador
que desea seducir la curiosidad de los oyentes ante una idea esen-
cial, ya que se trata simplemente de una llamada a esa atencion,
como la que se produce al modular convenientemente el tono de la
palabra, a fin de indicar confidencialidad, secreto, para lo que se va
a decir en ese momento, método que, inevitablemente, incrementa
la complicidad del oyente con el propio discurso recibido. En defi-
nitiva, obligar al oyente a ir en busca del sentido que se sugiere
oculto, con el componente de acicate, para la curiosidad inherente
al ser humano, que es una forma de forzar la asuncion, de institar lo
que el emisor desea sea asimilado del mensaje por el ser intimo del
oyente.

De esta forma, tenemos que la necesidad de un comentario
recreador de la esencia del mensaje, para captar lo mejor de esa
misma noticia, parece ser una clave fundamental en el proceso de
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aceptacion de la misma, asi como en el concreto éxito doctrinal del
Libro, puesto que el hecho de que las partes mas esencialistas de la
declaracion coranica, contengan un plano sutil de penetracion, que
necesita un esfuerzo comprendedor, acaba por ser una elemento
explicativo del profundo sentido de ese cometido de comentarista,
ya que, cuando ello acaba vertiéndose a la Comunidad de los cre-
yentes, la exégesis misma —con lo que ello tiene de resultado del
esfuerzo mencionado es el momento en que se obtiene una cierta
lucidez receptora, en definitiva de esa madurez del oyente, como
resultado del proceso y en tanto en cuanto culminacién del progra-
ma emisor— parece ser la clave para entender la tesis creyente que
explica porqué Dios optara en el esquema existencial por este me-
dio de informacion para sus criaturas, esto es, porqué establecio
ese tipo de filtro intelectivo, en vez de ayudar a la supuestamente
debil ipsidad de su criatura con la sabiduria que emite de esta ma-
nera indirecta y velada, y cudl es, por tanto, la funcién principal y
primordial de los enviados y profetas, como trasmisores y
decantadores de la comprension del discurso existencial y
existenciador divino.

Comprendiendo el sentido semantico de la expresion tafsir, se
nos permite el concretar un aspecto esencial del caracter de la Re-
velacion divina, tal como la percibe la tradicion escolastica islamica.
Sentido que no es otro que el de “disciplina de la comprension del
propio Quran”*, que como explicara Zarkashi, ampliando esta con-
densada definicion, se trata de “la disciplina capaz de concretar lo
que del Quran se llega a comprender, de su mensaje correcto, y de
las sentencias y juicios (legales y doctrinales) que de él se pueden
obtener, asi como de su Sabiduria”.

Asimismo, es interesante la percepcion de Suilti®, ya que su
notable autoridad aporta un matiz metodoloégico que concreta la
funcion académica que el tafsir, como disciplina especifica, ha lle-
gado a tener en el universo escolar e intelectual musulman; este
erudito clasico, dejo escrito que el comentario coranico encerraba:
“el sentido de la Palabra divina, asi como la significacion de los
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términos de las Escritura, y las nociones y conceptos que en ambos
se guarda”.

A nosotros, nos parece interesante esta tltima enunciacion, que
no so6lo es una definicion metodoldgica sino que se nos figura como
una auténtica tesis programatica, por cuanto apunta, desde una época
muy temprana de la historia erudita musulmana, a la conformidad
—la vocacion si se prefiere— intelectual para construir una
“islamidad” docta y doctrinal desde y sobre es sentido perceptible
del propio Libro, cuestion ésta que en las principales obras los eru-
ditos isldmicos se ha evidenciado sistematicamente en relacion con
el desarrollo y recreacion de todo un complejo universo nocional,
que hubo de devenir en marco referencial integral, a partir de esa
propia literalidad coranica; por lo que entendemos que esta defini-
cion de Suilti nos anticipa en qué espécimen, de caracter argumental,
se pudo conformar el basamento tedrico de esa “cultura islamica
post-coranica” a que hemos hecho mencion en otros momentos, asi
como la forma en que ésta se desarroll6 a partir del texto revelado
mismo, especificamente cuando el clasico sunni coloca en la defi-
nicion que glosamos ahora, el propio ambito de los comentarios
coranicos, haciéndolo consecutivamente con la Palabra divina, el
sentido del texto, y las nociones genéricas —doctrina y legalidad—
decantadas a partir de ella.

Con todo ello, el ambito “exegeta/definidor” que se ha espera-
do de los comentarios o tafsir, ha llegado a ser tan integral que no
ha faltado quien ha pretendido esperar que esta disciplina aportase
aspectos manifiestamente colaterales, de entre los que conforman
la observacion disciplinar del Libro; sirva de ejemplo el caso de
una compleja, aunque formalmente menor, cuestion como es la
correcta recitacion vocal, que ineludiblemente lleva a la precision
histérica sobre la adecuada lectura (asimilacion) del texto revela-
do, que ha llegado a fijarse por medio de la metodologia del tafsir,
puesto que la escritura del primer Islam, carente de los signos
concretadores de las vocales, y desprovista de puntuacion, llevo a
dudas sobre la correcta comprension del sentido formal y literal de
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algunos —pocos— pasajes; cuestion ésta que se pudo dilucidad sin
grandes reservas técnicas, mediante los referentes doctrinales —
huyyat—, con los que se han concretado cuestiones de mayor tras-
cendencia y calado religioso, esto es, mediante la vinculacion entre
el texto de las aleyas y las explicaciones que de ellas se conserva
por parte del Profeta y de los Infalibles.

Siendo la otra cara de la moneda, en este abanico ejemplarizante
del medio discursivo y metodologico de estos comentarios —tafsir—
, la tesis del doctor Dhahabi, para quien la glosa coranica es la
disciplina destinada a “ocuparse de los asuntos de Dios en el Qurdn
desde la perspectiva comprensora de la capacidad humana?; de
manera que este moderno estudioso del fenomeno acabara por si-
tuar la exégesis del Quran en el plano méas supra-estructural de en
cuantos sean posible concebirla como epistemologia académica,
para y desde una fuente doctrinal, ya que la hace contenedora del
impreciso y espiritualista espacio que conecta la Voluntad divina
con la percepcion humana, o mejor con la hipotética medida de la
capacidad del individuo para captar aquélla.

No obstante, a nuestro entender, el tafsir no llega a ser esto,
sino que solo y sobre todo es el “medio” metodologico para ello,
puesto que no deja de ser la disciplina, esto es el compendio de
referencias, practicas, etc., que permiten al buscador y al estudioso
percibir aquello s6lo formalmente “oculto” o esotérico, que como
indicdramos se ubica tras la mera literalidad corénica.

Por otra parte, ese algo “recondito” no llega exactamente a ser
tal, sino mas bien se trata simplemente de una parte del mensaje,
que podremos denominar como “disimulado” y, sencillamente, como
algo en espera de atencidn, por motivo del recurso estilistico o re-
torico que explicaramos mas adelante, por medio del cual esa mis-
ma condicion velativa maniobra y opera como un elemento capaz
de destacar la importancia del contenido del mensaje, siempre y en
todo caso, por encima de la evidencia textual, por trascendental
que ésta sea.
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Una vez matizado lo anterior, hemos de indicar que la exége-
sis, en el sentido comentador/explicativo que hemos indicado —a
partir de la raiz fa-sa-ra—, tiene su maxima legitimidad confesional
en la propio Quran, dado que es una expresion idiomatica proce-
dente del texto mismo de la Revelacion.

Asi en la aleya 33 de la Sura Al-Furgan podemos leer: «(los
incrédulos) no te proponen nada que no te aportemos Nosotros
con la Verdad y la mejor explicacion (tafsirdn)»; de forma que,
nuestro concepto adquiere con ello la carta de naturaleza que en el
complejo ambito islamico se exige para asumir que una nocion tie-
ne el rigor doctrinal como para ser tenida como referente discursivo.
Por supuesto, como en buena parte de los casos en los que ha de
recrearse el sentido de una aleya, el especialista ha de procurar
encontrar el nexo con un hadiz lo suficientemente solvente respec-
to de las técnicas de verificaciéon documental histérica, como para
que le sea al estudioso/buscador permitido concretar con certeza —
iagin— que ese sentido leido — asimilado es el que se contiene en el
mensaje auténtico —haqiqi—.

De esta forma, y en auxilio de la comprension de esta aleya en
concreto, los eruditos se han apoyado en una tradicion oral, que les
ha permitido establecer un itinerario comprensor ya clasico, basa-
do una muy so6lida conexion entre esta aleya concreta y un célebre
hadiz del propio Profeta, el cual ensefid que: “quien explique el
Qurdn a partir de su propio criterio, si acierta en el sentido no
tendrd recompensa, y si yerra en él se harad acreedor del fuego™? .

Evidentemente, la propia consistencia de esta tradicion en con-
creto, tal como la conciben la logica de las disciplinas que regulan
la solvencia de los hadices, apostilla en qué modo se ha de enten-
der en la aleya la palabra “explicacion”, el cual ha de ser, se infiere,
buscado dentro del significado semantico primario de lo revelado;
de forma que en ningln caso se podra obtener mediante un itinera-
rio logico especulativo paralelo o secundario, ya que si bien en el
hadiz se reconoce la posibilidad de acierto, éste acaba por ser irre-
levante ante el riesgo, y las consecuencias, del error en la interpre-
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tacion. Cuestion que refuerza el argumento que con anterioridad
plantearamos sobre el caracter auténtico e iniciatico de esa veladu-
ra coranica, en el cual, mas que el resultado de la busqueda, es la
asuncion de la idoneidad y pureza de ésta, lo que parece interesar
es la intencion emisora primordial.

Asi, positivamente, mucho se ha especulado sobre la razén ul-
tima y esencial de esta directiva profética, que previene tan rotun-
damente sobre la trascendencia de no explicar el discurso revelado
a partir de la propia especulacion. Por nuestra parte, si atendemos a
algunas crénicas (hadices) del Profeta y del primer Imam, amir Al-
muminin, podremos dar una version aceptable de tal motivacion.
El propio Profeta en un hadiz conservado, y de solvencia mas que
suficiente para cimentar un argumento del tipo que estamos plan-
teando, por cuanto hace referencia a un hadiz qudsi trasmitido por
el propio A‘li Ibn Abi Talib, indicé: “ Dice Dios inconmensurable:
No cree en Mi quien explica el Qurdn con su propio criterio y pala-
bras** . Hadiz éste que se puede complementar con un comentario
del mismo Imam A‘li, que indicara, al glosar la aleya 85 de la Sura
Qisas™, que quién/qué se menciona en la “vuelta” ha que hace re-
ferencia la aleya, no es otra cosa que la comprension correcta del
sentido de la Revelacion, concebido esto como el entendimiento de
percibir el quién de la ipsidad del emisor mismo, como forma inte-
gral de conocimiento —i /m—, o, tal como indica el Imam, de per-
cepcion espiritual de la Realidad divina, la cual sélo es apreciable,
en cualquier instancia, con la ayuda para la salvacion que aporta la
propia manifestacion del Libro; por cuanto, si el individuo pudiese
llegar a Ella—salvacion y, consecuentemente, esencia—, por sus pro-
pios medios intelectivos, se haria innecesaria la aportacion profética.
Aspecto que queda suficientemente demostrado en el espacio esco-
lastico que reflexiona sobre ello, por lo que renunciamos a plantear
el desarrollo de la cuestion; sirva solamente indicar que entre la
aleya sobre la explicacion, y estas tradiciones se cierra un bucle en
torno a la funcion del tafsir coranico, que lleva del tafsir a otra
nocion esencial de las ciencias cordnicas: el taGil.
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El ta"dil o interpretacion genuina, no es otra cosa, que la mas
pristina lectura/asimilacion, desde lo esencial, que se puede lograr
a partir del texto de la Revelacion; ésta es, pues, una expresion
idiomatica y técnica que en su medio lingliistico especificamente
significa “el hacer retornar —tarji’— (la comprension) hacia el ori-
gen del asunto (que la origind)”; aunque, de forma mas concreta,
en el ambito legal se considera que es la accion argumental por
medio de la cual se reubica —sarf— un concepto desde su sentido
exterior, o mds evidente, en otro sentido, que el erudito educado
considera conectado idoneamente —muiiafig— con la raiz de la
literalidad mas pura de la Revelacion.

A modo de ejemplo se puede traer a colacion la explanacion
que se puede extraer de la literalidad de una frase coranica como:
«El extrae la vida de lo que es mortecino», procedente de la aleya
19 de la Sura Ar-Rum (Los Bizantinos, Los Romanos), la cual co-
munmente se considera, en este plano, que es un icono de nociones
del tipo*¢: “trasforma lo imperfecto en perfecto”, o “pone sabiduria
donde habia ignorancia” etc., pues en la filosofia islamica mas acep-
tada®’ se asimila la “vida” —concrecion de la existencia o y0d—
con la plenitud de lo que es existenciado, la cual se concibe como
perfecta y consciente, considerandose que su ausencia opera en el
esquema ontologico como una entidad negadora —amr a‘dami- tan-
to de su esencialidad, como de las atribuciones con que se la pueda
revestir; en definitiva, como la misma “muerte”, es entendida tanto
en su dimension material como cultural®.

Ese ta‘hil entendido como “vuelta”, en la interpretacion del
sentido, al origen primordial de la revelacion, implica que el obser-
vador u oyente es consciente de su toma de referencia respecto de
lo que se considera cardinal en la transmision del mensaje proféti-
co, por lo que no se puede entender este plano de la exégesis sin la
re-referenciacion del sentido perceptible respecto a lo que, a su
vez, se considera que es la médula de ese mensaje.

Cuestion de gran complejidad la apuntada, pues discurriendo
por ella, se esta en el filo argumental de lo mas sensible de entre lo
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que concierne a la teoria critica de los textos religiosos, dado que la
doctrina espera que el oyente comprenda lo primordial del mensaje
a partir de un elemento tan sutil y etéreo como esa misma esencia-
lidad, no definible formalmente, cuando lo coloquial ¢ incluso téc-
nicamente aceptable seria esperar que el oyente, a partir de la evi-
dencia literal, ubicase lo principal del sentido de ese mensaje, sin
necesidad de reflexion esotérica.

Por supuesto, esto Gltimo es deseable pero no necesariamente
es el itinerario de la iniciacion que la develacion de todo mensaje
espiritual precisa, por lo que en el esquema religioso se anticipa un
espacio mistico, de apertura o fida, que sabe que el oyente llamado
a esa audicion, habra de ubicar algunos puntos cardinales de la
Verdad trasmitida de manera intuitiva, a la que ha de seguir, ade-
mas, un esfuerzo comprensor, y, mas alla de todo ello, el ejercicio
de disciplina intima para aceptar el sentido primario de lo escucha-
do, que no es otra cosa que la asuncion; de forma que la conforma-
cion de la que es comprensible como esencia del mensaje, habra de
ser de mas facil reubicacion, por lo que se acepta que, a partir de
este punto de interrelacion mensaje-oyente, se iniciara el proceso
de explicacion o tafsir, que es, asi, basicamente epistemoldgico, de
manera que la Escritura acabe por ser de razonable comprension
para un extenso y social comun.

En definitiva, y siguiendo la linea explicativa de Isfahani, el
sentido efectivo y semantico de ta il acaba por ser el de “/o que no
irradia ningun tipo de espera™’, o dicho mas sencillamente, el
postrer punto de comprension, en el sentido de mas sencillo o esen-
cial, por cuanto a partir de €I, no se puede esperar nada mas del
mensaje, y consecuentemente de la intencion que lo genero.

Por ello, este caracter final y pleno, aunque sencillo y escueto
de ese plano de la explicacion/comprension de la Revelacion se
vincula con la nocion coranica de “madre de la escritura (escritura
matriz)”®, en su sentido de punto de origen, de fuente, tanto del
mensaje como de la correcta comprension de él.
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Hemos de apuntar, que esto que ahora planteamos no siempre
fue entendido asi, para algunos de los autores antiguos, concreta-
mente para el notable exegeta coranico Tabarsi, las expresiones
tafsir y ta"Gil son sinénimas, de forma que ambas sirven para los
procesos explicativos del Quran, ya sean éstos esencialistas o

recreadores del acervo profético explicador del sentido de las aleyas.

Sin embargo, el desarrollo de las disciplinas islamicas ha su-
puesto una profundizacion en los criterios metodoldgicos con que
se abordan estas cuestiones, especialmente en algunos de los as-
pectos académicos que en el Islam antiguo no se tuvieron en cuen-
ta.

Aunque, cuestion a parte puede ser si todo ello resta frescura a
la tradicion clasica, o si, por el contrario, enriquece el acervo inte-
lectual musulman. Lo cierto es que con posterioridad, y hasta la
actualidad, en el espacio académico musulman, estos paradigmas
de exégesis y, concretamente la expresion que comentamos, se ha
convenido en que el significado mas ajustado de esta elucidacion
genuina o ta"0il que, en sintesis, es el sentido referencial para la
base de la Palabra divina —o asl Al-kalam—; de manera que, donde
los clasicos entendian que habia un sentido de retorno discursivo,
en su acepcion pasiva, esto es de “retornado” o mary(’, los moder-
nos pensadores islamicos opinan que tal elucidacion matricial ha
de observarse como la interpretacion de una fuente referencial acti-
va, o de origen emisor del sentido primigenio del mensaje revelado
en cuestion.

En palabras del propio A 'lamah Tabatabai, el “autor” del ta il
mismo es el generador de todo ello —esencial, mensaje, discurso y
respetabilidad del mismo—. Expresion aparentemente criptica, que
se puede interpretar como que esta exégesis genuina es el punto
comprensor de la identidad del mensaje, de la intencionalidad més
pura de ésta, y, consecuentemente, de la autoria de todo €I, con lo
que ello tiene de esotérico en el medio religioso; todo lo cual es
excepcionalmente acorde y coherente con la tradicion iniciatica
islamica en que se ha elaborado esta argumentacion para facilitar el
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acceso al Libro, puesto que en ello duerme la idea coranica del
retorno —ruyl’— a la Esencia divina, como objetivo programatico
para la criatura, cuando ésta comprende (asume) el misterio de su
propia existenciacion.
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De aleyas y suras: la estructura intima
del texto y su proyeccion como mensaje

“Aleya” —daiat—, es voz que el DRAE define como “versiculo
del Alcoran” (sic); y es una expresion que se utiliza para designar
cada una de las partes basicas en que se conforma la lectura —com-
prension— o la recitacion —audicion— coranica; la cual se considera
basica en tanto en cuanto se despliegan como la representacion del
mensaje revelado mas elemental —podriamos decir: molecular—y,
conceptualmente hablando, de la literalidad coranica misma.

El debate sobre el volumen y condicion de las aleyas, su nu-
mero concreto, su ordenacion etc. es otro ejemplo del itinerario
analitico que los eruditos musulmanes han sostenido sobre la ipsidad
documental de la Revelacion.

Para nosotros, es un concepto que por la implicacion
metodologica y formal y a la vez espiritual que posee, ilustra la
inquietud que los pensadores islamicos han mantenido vigente por
depurar las reservas, que sobre cualquier fendmeno religioso tien-
den a producirse de vez en vez en la historia de los pueblos y comu-
nidades confesionales. Inquietud que dignifica especialmente las
ciencias o disciplinas doctrinales islamicas —u ‘liim Al-islami-, como
paradigma del pensamiento trascendente que sin duda son. Aspec-
to determinante muy especialmente en estos tiempos en los que el
laicismo, perdido el pudor argumental del idealismo que lo genero,
tiende a reducir —etiquetando de oscurantista— cualquier debate re-
ligioso, al que procura asimilar al plano discursivo infimo en el que
llegd a estar la escolastica latina ultima.
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Asi pues, podemos decir, para iniciar nuestra reflexion sobre
el contenido metodologicamente aceptado de las aleyas coranicas,
su definicion, nimero y calificaciones clasicas, que en la Sura Al-
Bagarat (La Vaca), concretamente en su aleya 248, aparece esta
expresion con el sentido de: “signo soberano”, de evidencia directa
de alguna cosa; asi se puede leer: «Su profeta les dijo (a los israe-
litas): “El signo (diat) de su dominio serd que el Arca volverd a
vosotros,...». Y por su parte, una obra clasica de los estudios
coranicos, Ar-Raiida, en su seccion Al-Nihdiat fi Garib Al-Hadiz/,
menciona que la expresion “diat” ha de entenderse como compila-
cion o summa conceptual, con independencia de la brevedad, ex-
tension, complejidad o simpleza de la frase o frases que la confor-
men; en este sentido a la mencionada idea de “particula basica”,
pues, se anade la de “concentrado nocional”, que consideramos mas
acertado para explicar qué es en realidad una “aleya” en el Quran.

También, ha de mencionarse que la significacion, que pode-
mos denominar “técnica” como expresion especifica dentro de las
disciplinas epistemolégicas coranistas o istilahi fi Al-ii liim, de la
expresion “aleya” —no difiriendo en demasia de las acepciones
mencionadas— tiene un caracter especial, por cuanto delimita no
solo una convencion histdrica en la estructuracion del texto trans-
mitido, sino que, ademas, reune en torno a si una serie de entidades
nocionales bien determinadas para cada caso, ya que cada aleya
contiene un fragmento del mensaje revelador global, aunque con
significado propio; de forma que, en ocasiones, una aleya determi-
nada puede aparecer como una breve frase, e incluso una sola pala-
bra, y, en otras, como un parrafo que contenga mas de un significante
o pensamiento; todo lo cual suele desconcertar al observador no
iniciado, cuando de concretar qué es exactamente uno de estos
versiculos.

Hemos de decir, en primer lugar, que la delimitacion formal se
debe directamente a los criterios con que el Profeta® ordend com-
pilar su trasmision a sus propios escuchantes coetaneos; pero, ade-
mas, en cada caso de aleya se guarda una estructura muy sutil que
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atiende a una sabiduria intrinseca al espacio esotérico —en definiti-
va de lasabiduria trascendental o hikma— de la Revelacion coranica,
de manera que en los casos en los que aparentemente se produce
una disparidad de noticias o referencias en la aleya en cuestion, la
mezcla de significaciones permite decantar el sentido exegético
correcto de algunas expresiones de compleja comprension, unas
veces por las peculiaridades lingiiisticas del arabe coranico, y otras
a causa de las circunstancias puntuales de la propia oportunidad y
anecdotario de la revelacion historica. En la aceptacion didactica
del tempus narrativo coranico, también, se ha producido una cons-
truccion cultural, que ha afectado determinantemente la identidad
islamica, como veremos en algunos de los ejemplos de construc-
cion conceptuales que mas adelante intentaremos analizar.

Muestra de ello lo tenemos en las aleyas, primeras y ultimas
reveladas. Las cuales forman parte de algunas de las suras, de entre
las que se encuentran en medio del texto ordenado del Quran, sin
conservar por ello, entre ellas y sus predecesoras y antecesoras nin-
gun orden aparente, y que, sin embargo, contienen evidentes ele-
mentos singulares e intrinsecos de apertura y cierre de un discurso,
en primer lugar, asi como de sus matices especificos, aquellos que
las hacen originales como preambulo y colofon del mensaje inte-
gral revelado.

Sirvase el lector tener esta idea presente cuando se encuentre
con la parte que hemos dedicado en esta exposicion al ejemplo de
las ultimas aleyas reveladas —las producidas en torno al suceso de
Al-Gadir—, las cuales, pese a tener un significado muy concreto,
historicamente dilucidado y doctrinal y culturalmente asentado,
fueron situadas en diferentes suras, siempre a partir del criterio del
propio Profeta; de manera que la secuencia historicista y anecddtica
de la transmision quedo6 aparentemente rota, para servir a otros cri-
terios, algunos de los cuales iremos evidenciando en nuestra expli-
cacion.

*
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Con esta mencion ultima nos encontramos ante una de las pe-
culiaridades coranicas mas desconcertantes para los estudiosos: se
trata de la “ordenacidon” y sistematizaciéon, e incluso
“secuenciacion”, de las aleyas y los suras, del criterio de extension
y de la estructuraciéon de las diferentes expresiones transmitidas
por Muhammad, que, como estamos mencionando, fueron ubica-
das definitivamente en diferentes fragmentos del Quran, ignorando
la serie u orden con que fueron reveladas, incluso descartando un
mero criterio narrativo, al uso biblico-demotico. Aspecto revelante
pues ha dado espacio para debates y argumentos en el referido pro-
ceso de deconstruccion cultural islamica.

Por supuesto, nos hemos de ceiiir al texto coranico que en la
totalidad del orbe islamico se considera “Al-Quran Al-Karim”, ya
que alternativamente a éste, seria posible encontrar ediciones de la
revelacion muhammadiana estructuradas segun la cronologia
secuencial de la revelacion, u alguna otra posibilidad compositiva
aleatoria, que son meras ediciones analiticas.

El texto llamado generalmente “Al-Quran” es el documento
religioso e historico universalmente asumido como el original del
legado profético, si bien en algunos medios duodecimanos se men-
ciond que A'li Ibn Abi Talib, durante los afios que mediaron entre
la muerte del Profeta y su califato, tiempo en el cual de alguna
forma se distanci6 de la cotidianidad de aquella primera sociedad
politica islamica, compuso, aunque mejor ha de decirse “recopil6”,
de su puiio y letra, el primer Qurdn completo escrito del que se
tiene noticias, el cual ordend/sistematizd precisamente seguin el
orden historico y anecddtico secuencial de la Revelacion.

A laluz de la historiografia islamica, resulta muy evidente que
el criterio de sistematizacion del Quran no procede mas que de las
indicaciones del propio Profeta Muhammad, por lo que ha de acep-
tarse que suya es la autoria formal del documento del que hoy dis-
ponemos, si es que es posible esta expresion tratdndose de una re-
velacion; y consecuentemente de él proviene la 16gica interna del
texto, asi como la intimidad argumental del mismo, lo que nos re-
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mite por su mediacion al agente revelador, al angel Yibra'il, como
encauzador, e incluso como concrecion, al Logos divino® .

Sobre este particular Zarkashi** en su ya referida obra Al-
Burhan® | hace una pormenorizada relacion de los autores y perso-
nalidades que sustentan esta tesis, apoyado y remitiendo a la opi-
nion clasica del propio As-Suiiiti®, quien escribiera que uno de los
escribanos del Profeta, Zaid Ibn Zabit dejo dicho: “ soliamos estar
proximos al Enviado de Dios y anotibamos el Quran a partir de
sus indicaciones para la ordenacion —min ar-raqa‘i—". Ello, puesto
que la referencia es documentalmente solvente, habria de ser sufi-
ciente para que el analista, especialmente si es creyente, asuma el
documento historico coranico, y su morfologia textual, tal como se
presenta, tanto por su historicidad, cuanto por la aceptacion
confesional del dato, que avalada de esta forma, la presentacion el
Quran como el texto que “es”, incluido su peculiar aspecto.

Asi, y puesto que en la ordenacion profética, aparentemente
desordenada, se encuentra la razon esotérica de algunos conceptos
e ideas se ha de rastrear en parrafos a veces distantes del de refe-
rencia, la cuestion morfoldgica y textual encierra una singularidad
que solo es posible aquilatar por medio de la posterior exégesis, en
el sentido mas purista, doctrinalmente hablando de ésta ultima.

De cualquier forma, y por generalizada que actualmente haya
llegado a ser la posicion de consenso en torno a la forma de siste-
matizacion y ordenacion numérica y secuencial del Quran, existe
un debate que es de especial interés en su linea critica sobre este
planteamiento historicista, y que sostiene que, en la ordenacion, a
si como algunos detalles en la numeracion, e incluso en la cantidad
misma de las aleyas, ha de ponerse alguna reserva histérica, por
cuanto, esta linea critica, considera que las noticias que relacionan
al Profeta con la exacta confeccion formal del texto coranico, en
concreto con las directrices para ello, no son lo suficientemente
explicitas como para concluir que la sistematizacion sea netamente
suya, especialmente cuando hay hipétesis e indicios de que ello
también se produjo tras su muerte, aunque posiblemente con el ani-
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mo de ser fiel —de una u otra manera— a sus directrices, o al menos
a los que de ellas de conservaban en la memoria de los compiladores
y memoriones.

Asi pues, en la actualidad académica islamica se pueden siste-
matizar dos tendencias interpretadoras de esta cuestion, las cuales,
pese a las diferencias eruditas que puedan sostener, en ninglin caso
hacen grandes objeciones a la forma conocida del Qurén, tal como
actualmente se presenta e imprime en la practica totalidad del orbe
musulman.

Este debate, y sus dos posiciones mencionadas, son de alguna
forma proyeccion metodoldgica de sendas hipotesis, con relacion a
la interpretacion de las fuentes historicas, que dirimen, pues, si la
ordenacion del Quran, que esencialmente se considera por ambas
parte como de procedencia profética, se concretd en vida de
Muhammad, o inmediatamente después de su fallecimiento.

La cuestion, por tanto, no es la autoria del criterio de ordena-
cion, y la fuente original de todo, como sobre el resultado concreto
de la sistematizacion, dado que si ello se llevo a efecto en vida del
Profeta, no caben reservas sobre la vinculacion que ello ha de com-
portar para cualquier musulman, o estudioso creyente del fenéme-
no revelado, sobre la base del principio doctrinal que considera que
el Ma‘stim o Infalible —esto es el Profeta— no daria lugar a que en
su tiempo y presencia se generase un error confesional, sin que €l
advirtiera a los creyentes del peligro, y los amonestase en la direc-
cion del pensamiento correcto—. Por el contrario, si la sistematiza-
cion fuese posterior a la muerte del Profeta, el debate es meramente
historiografico y susceptible de cuestionamiento académico.

La tesis que consideramos mas ajustada a la realidad exeggética,
tal como en la actualidad se encuentran los estudios coranicos, pro-
cede una vez mas del A‘lamah Tabatabai, quien en sus reflexiones
sobre el tema, ha insistido en que se han de plantear importantes
reservas sobre la posicion documental historicista que asegura que
el ordenamiento y la numeracion de todas las aleyas se fijo defini-
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tivamente en vida del Profeta®”. En realidad, este excepcional filo-
sofo y exegeta se orienta, como no podia ser de otra forma, en el
sentido de la linea argumental ya establecida por el Sheij Muhammad
Bagqir Maylisi en su Bihar®®, el cual ya abriera un intenso debate
sobre la solidez de algunos de los hadices que sustentan la directa y
mediata autoria de la ordenacion cordnica formal por parte del Pro-
feta, y cuya opinion, en sintesis, se centrd en considerar que el asunto
de la sistematizacion exacta de las aleyas, si bien es evidente que
tiene al Profeta como referente y ordenador genérico, descanso en
cierta posible autonomia préctica de algunos de los compiladores
coetaneos suyos; de manera que no se puede afirmar con rotundidad
y conclusion doctrinal que este asunto conlleve una legitimidad
confesional no susceptible debate.

A nuestro entender, y ain coincidiendo en nuestra modesta
opinidén con este criterio, que podemos denominar critico, ha de
pensarse que la tesis que podemos denominar Maylisi-Tabatabai
comporta una buena dosis de voluntarismo duodecimano, en tanto
en cuanto, la critica de los hadices mencionada se elaboré sobre las
restrictivas, —aunque bastante coherentes— reservas de esta escuela
doctrinal ante y para con los transmisores de hadices; las cuales, no
obstante, se conformaron en un momento escolar marcado por la
voluntad de los eruditos de la Shia‘ para contrastar un discrepancia
discursiva, e incluso metodoldgica, con los especialistas de las es-
cuelas juridicas sunnitas, las cuales tradicionalmente se han mos-
trado menos dispuestas a buscar objeciones a la documentacion
historica del primer Islam, por cuanto ello supondria una hipotética
revision del analisis doctrinalmente afianzado sobre la correccion
e idoneidad de ciertas actuaciones de algunos de los primeros mu-
sulmanes.

Rigor documentalista e historicista, que inevitablemente se
mezcla con las prevenciones de la escuela ya‘fari, especialmente
critica con la realidad politica, doctrinal y confesional del primer
Islam post-profético, todo ello sustentado, de una u otra forma, por
la voluntad manifiestamente orientada a destacar las diferencias
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AR

Inter-escolares de los eruditos de la época safaiii respecto a las po-
siciones confesionales de la mayoria sunni, de entre los cuales
Maylisi es el mas destacado.

#*

Entre los debates escolares y teologales sobre las aleyas, que
pueden ser de interés para comprender las consecuencias que la
mera morfologia coranica ha generado en las disciplinas islamicas
dedicadas a analizar el Libro, y la cultura subsiguiente, podemos
destacar la aparentemente y formalmente trivial cuestion de la cali-
ficacion de las aleyas entre “mecanas” y “medinesas”.

En principio, debiera bastar con comentarse que las aleyas re-
veladas en La Meca son mecanas y, consiguientemente, las aleyas
desveladas en Medina son medinesas; pero, tal obviedad no es su-
ficiente, dado que la mera calificacion se hace compleja cuando se
pretende sacar conclusiones de esta cuestion, la cual tiene una po-
sible proyeccion en la logica doctrinal musulmana.

El criterio “geografico” que hemos apuntado, supera la mera
la calificacion en la formalidad de denominar las aleyas dadas a
conocer en la ciudad natal del Profeta, frente a la ciudad adoptiva,
si no fuese por que esa formalidad esta condicionada para la sensi-
bilidad analitica de la escolastica islamica, que consigue hacer de
la calificacion geografica un prototipo de la funcion de la revela-
cion en el devenir de la Humanidad, o mejor del marco de esa fun-
cion.

En principio, “ser” de un lugar u otro, para las aleyas y suras,
habria de implicar un sentido neto en la ipsidad existencial de la
Revelacion; como desproveyéndose el asunto de cualquier conno-
tacion; y en definitiva, habria que observarlo renunciando a anexarlo
argumentalmente; pero lo cierto es que la mencioén de un lugar para
el descenso del mensaje, implica una localizacion, que pudiera en-
cerrar una delimitacion, un ambito receptor, y un espacio de pro-
yeccion ulterior del mensaje, en su dimension mas globalizante.
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No olvidemos que en el primer momento de la Historia
muhammadiana se considerd que tal magisterio era una peculiari-
dad local -mecana—y que su proyeccion a la peninsula Arabiga era
un yerro, una pretension expansionista de los tradicionales admi-
nistradores de la religiosidad de mercadillo que era La Meca pre-
islamica, que tras la prédica profética pretendian utilizar la “nueva
religion” para acaparar mas aun el protagonismo adorador de aque-
llas tierras, con las consecuencias socio-econdémicas de todo ello.

E incluso se podria decir que el mensaje mecano difiere del
medinés, por ser el primero muy genérico, cargado de aleyas bre-
ves, rotundas, conminatorias, frente a los textos revelados poste-
riores mas amplios, y a la vez mas cefiidos al devenir de la incipien-
te comunidad de los musulmanes que se aglutinaron en trono de
Muhammad; todo lo cual explicaria los diferentes caracteres que
se han visto en ambas calificaciones: la mecana, global, genérica
imprecisa; la medinesa, implicada en la inmediatez de la gestion de
la primera sociedad islamizada.

Aceptar este criterio supondria aceptar que hubo al menos dos
momentos en la Revelacion: uno adecuado a la realidad mecana y
otro posterior; y, consecuentemente, que habria diversos —al menos
dos— planos de emision, y con ello de recepcion, lo cual abundaria
en favor de las tesis laicistas o relativistas en la critica de la religion
que pretenden limitar y restringir la rotundidad de cualquier legado
revelado.

Por ello las ciencias islamicas, no sin cierta picardia discursiva,
han debatido la cuestion interponiendo una reflexion metodologica
un tanto vacua, al menos en apariencia, para desembocar ordenada-
mente en el verdadero debate de la proyeccion, del destino ultimo y
auténtico de las aleyas reveladas, de forma que una cuestion forma-
lista sirve de pretexto para solventar algo mas delicado y sutil, tal
cual es el destino de la Guia divina contenida en el Quran.

Si se aceptase que hay aleyas reveladas “en” La Meca, mecanas,
y otras transmitidas “en” Medina, medinesas, y que entre si tienen
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algun tipo de diferenciacion morfoldgica, con la relevancia que la
forma literal posee en todo el edificio discursivo islamico, ha de
cuestionarse algunos espacios intermedios de este aparentemente
simple esquema: ;qué calificativo han de tener las aleyas reveladas
en “otros lugares”, por ejemplo las que sobrevinieron en el camino
entre ambas ciudades, bien cuando el Profeta hizo su hégira, bien
cuando marché sobre La Meca, o volvid de ella, exitoso, o como
peregrino?

El Profeta, preguntado, afirmoé que habia tres lugares de reve-
lacion: La Meca, Medina y Palestina/Siria —Sham—, pues ¢l especi-
ficaba que las aleyas recibidas en su viaje singular desde su dormi-
torio, hasta lo que actualmente es el Domo de la Roca en Al-Quds
(Jerusalem), y su Ascenso a la presencia divina o Isrd’, habian de
ser tenidas en cuenta de forma especifica. Sin embargo, la respues-
ta no parece solventar el tema de las aleyas conocidas “entre” las
ciudades muhammadianas, y la calificacion geografica; posiblemen-
te por que no hay un “entre” geoespacial que haya de ser considera-
do.

No obstante, la pretension de una ubicacion lleva a la cuestion
de la proyeccidon que estamos mencionando. La formalidad califi-
cadora se ha resuelto con el criterio de que lo que se conocié como
revelado entre ambas ciudades es mequi, de forma que se establece
un razonamiento cronologico, ademas de la logica geo— espacial,
pues se argumenta sobre la base de la residencia del Profeta: era
mecano, salvo cuando estuvo en Medina.

Evidentemente esta explicacion aportada por las disciplinas
coranicas®, encierra una logica discursiva netamente legalista,
podriamos decir, judicial, ya que se aplica a la Revelacion un
parametro fiqih, jurisprudencial, tal cual es el empadronamiento
como elemento atributivo del individuo. Ademas, en la diferen-
ciacion habria otra posible Optica doctrinal, ya que considerar un
espacio mecano, genérico y global, frente a uno medinés, implica-
do con la comunidad incipiente que alli se generara, supondria acep-
tar que hay dos planos en el mensaje: el mencionado como plano
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globalizante, hacia todo la Humanidad, y uno mas especifico, diri-
gido a los musulmanes medineses, a los que administrarian este
tipo de segundas aleyas.

Por supuesto, esta especulacion no parece mas que un ejerci-
cio exegético de chequeo de la ipsidad coranica, puesto que el texto
revelado, en ambos tipos de aleyas se dirige a un auditorio poten-
cial muy extenso: los que creen, la Humanidad, los dotados de inte-
lecto.

No obstante es cierto que en el texto hay un reto especifico y
selectivo, aunque éste no se orienta de manera no geografica, ni
temporal, sino respecto a atribuciones mas sutiles. Asi en la aleya
13 de la Sura Al-Huyarat o Las Habitaciones Privadas se puede
leer: «;Oh, Hombres! Os hemos creado de un varon y una hem-
bra, y os hemos traido (al ser;, a la existencia) (agrupados) en tri-
bus y pueblos, para que os conozcdis (re-conozcdis) entre voso-
tros».

Lo cierto parece ser que mas alla de las calificaciones
metodologicas hay una polémica sobre la disposicion y formula de
la Revelacion, de la relacion especifica de ésta con el momentum
profético, y de éste con el entorno mediato y la potencial proyec-
cion de su legado doctrinal.

*

La subsecuente estructura, por encima de las aleyas, ordenadora
del texto coranico, es la de “suras” o capitulos. Asi pues, la expresion
“sirah” en arabe tiene varios significados, todos ellos periféricos
del sentido que el Profeta le concediera cuando denominé a las
porciones en que decidié dividir la Escritura con esa expresion
sintagmatica.

Tradicionalmente, se ha considerado que hay varias ideas —
acepciones— a las que la expresion “sura” apela, todas ellas proce-
dentes de un esquema referencial susceptible de poner en relacion
entre, si como podremos observar, ya que algunas de ellas son: al-
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gunos especialistas consideran que strah procede de sii ‘rah, expre-
sion muy proxima pero a la cual la letra hamza sobre la letra Giau
concede un elemento para la raiz trilitera de mayor complejidad
lingiiistica, que significaria “poso”, “resto”, ¢ incluso “porcion que
queda de algo”; en definitiva, es término que referiria a la nocidon
de una pieza conservada de un todo mas amplio, el cual de alguna

forma esta elidido.

También se puede relacionar stirah con la nociéon de “delimita-
cion” de algo fisico, de “muralla” en términos urbanisticos, que
llama a la idea de perimetro o circunvalacion de algo que mediante
¢l adquiere su forma o expresion mas genuina o comprensible.

“Brazalete” o “cinturdn” son otras de las expresiones del ara-
be antiguo que se suelen relacionar con el término “stirah”, acep-
ciones que igualmente pueden trasmitir la idea de cierre en torno a
algo que mediante ello se contiene y concreta.

Finalmente, se puede mencionar que de la misma raiz que stirah
procede la expresion tasafiur, que viene a significar muy concreta-
mente “sistematizacion” o “sucesion ordenada” de alguna cosa o
cadena de eventos.

Todas estas acepciones son de interés por cuanto, en nuestra
opinion muestran, de qué forma el arabe pre-islamico fue fagocitado
a lo largo de la Historia lingiiistica —cultural— islamica, por el uso
que los musulmanes le concedieron, desde la recepcion de la Reve-
lacion, y muy especialmente desde el uso que el propio Profeta le
diera.

En definitiva, es un ejemplo puntual pero ilustrativo de la cons-
truccion cultural que la islamidad acab6 por aportar a los arabo-
hablantes. De cualquier forma, siirah es un término que directa-
mente trasmite o argumenta, cuando se aplica en su sentido coranico
especifico o istilahi, la idea de que en cada una de ella se concreta
un espacio nocional; en definitiva, se compendia una idea especifi-
ca de entre las que conforman aquello que podriamos denominar e/
mosaico discursivo de la Revelacion.
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El ntimero de las suras, establecido en 114, en la forma en que
actualmente se conoce el Quran es, por su parte, otro ejemplo de
los avatares historicos que el documento coranico ha soportado a lo
largo de la Historia del Islam. Aunque no siempre, ni para todos los
especialistas, este fue el nimero de las suras que habian de confor-
mar el Libro, puesto que en ediciones antiguas la Sura Al-Anfal —
El Botin—y la Sura At-Tatbat —El Arrepentimiento— formaban una
unidad, habida cuenta que la segunda carecia de “basmalah” ini-
cial, aunque en la edicién de A'bd Al-Lah ibn Mas'ad si aparecia
ese inicio.

Asimismo, en esta edicion el nimero de suras era de 112, pues
en ella no se incluia a las dos ultimas de las ediciones actuales, las
Suras Al-Falaq y An-Nas, pues este erudito consideraba, sin duda
influido o confundido por la historia colateral de su revelacion’,
que ambas aleyas formaban parte de una oracion o suplica, segura-
mente de origen qusi —divino—, que el Profeta incorpor¢ al acervo
religioso de sus coetaneos.

Esta anécdota es de interés, dada la importancia del autor, para
ilustrar el itinerario del documento por cuanto refleja algunos de
los avatares del texto, y mas alla de ello el ambiente que pudo exis-
tir en los primeros siglos isldmicos respecto a la trascendencia de la
Escritura, la cual, gracias a una labor de decantacion y reflexion
teologica, ha acabado por tener en el contexto intelectual y religio-
so musulman el valor de la pura expresion de la Palabra divina —
Kalam flahi—; pero que en la mente algunos de los primeros musul-
manes, aun inconscientes de qué tenian entre las manos, pudo care-
cer de la relevancia deseable doctrinalmente para un texto conser-
vado directamente del Profeta.

Considérese que en la Alta Edad Media los movimientos reli-
giosos, las iglesias y colectivos de fe, tenian una fuerte tendencia a
reconstruir, construir y recrear sus referentes documentales
doctrinales; de hecho la Biblia conocida y asumida por las Iglesias
cristianas es en si misma una auténtica masa documental heterogénea
de aluvién de los textos en los primeros siglos de la era cristiana
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mas populares o accesibles, que se utilizaban con mayor frecuencia
procedentes del acervo clasico talmudico, asi como de algunos de
los evangelios conservados de los coetaneos del Cristo, aquellos
que muy tardiamente fueron considerados aceptables por un con-
sorcio de tedlogos’, siendo muy dificil para la sensibilidad doctri-
nal islamica considerarla como Revelacion, en sentido estricto.

En el contexto islamico, si bien no se perdié en ningiin mo-
mento el conocimiento exhaustivo y el contacto directo con el tex-
to coranico, pudo haber la tentacion de purgar alguna parte, e inclu-
so de anexar otras, mas o menos susceptibles de ser relacionadas
con el Profeta, a fin de establecer un documento que en aquel ins-
tante fuera funcional respecto de la 16gica temporal del momento.
Ello podria explicar este caso, o el de la primera sura, Al-Fatihat o
La Apertura, que con alguna frecuencia era excluida de algunos de
los primeros ejemplares de coranes conservados, no tanto porque
se dudase de su condicion de Revelacion, cuanto por que era un
texto tan conocido que no se incluia en los manuscritos a fin de
economizar el soporte, posiblemente a causa de que el sustentaculo
material de la escritura —piel, telas, etc.— en aquella época aun era
raro y caro.

Un caso interesante es el de algunos textos —concretos— que en
un momento determinado pueden ser encontrados en algunos de
esos ejemplares de coranes antiguos, y que han desaparecido del
texto posteriormente reconocido, se trata de dos suras que forma-
rian las 115 y 116 respectivamente del texto, pero que la mayoria
de los expertos no las supusieron como tales, particularmente por
hacerse evidente que se trataba de suplicas —diia‘— de las que el
Profeta hacia en sus oraciones, pero que por él mismo no fueron
confirmadas como reveladas’.

Para nosotros, es de interés esta cuestion formal y aparente-
mente menor, por cuanto de alguna forma hace verosimil la referi-
da tesis Maylisi-Tabatabai; de igual forma sucede con el hecho de
que en algin momento las dos tltimas suras, Al-Falaq—La Albora-
da—y An-Nas —Los Humanos—, se considerasen como meros rue-
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gos para la proteccion, habida cuenta del origen puntual de su reve-
lacion, lo cual llevo a que no fuesen incluidas en algunas reproduc-
ciones antiguas del texto muhammadiano.

La cuestion es de interés si se considera que en ella se cifran
algunas de las diferencias escolares internas entre las diferentes
tendencias doctrinales isldmicas. No obstante, con el tiempo, y no
poca voluntad de consenso y armonia en esta cuestion ha acabado
por imponerse el criterio experto de Suilti, quien defendiera la
posicion de las 114 suras, apoyado en un conocido hadiz profético
en el cual se menciona explicitamente que el numero de suras es
ese precisamente, que el numero de aleyas alcanza a 6236, y que
las letras han de ser 321.250, asi como que s6lo es posible que los
amigos de Dios sean los interpreten del Quran’™.

La denominacion de las suras ha sido otro de los aspectos for-
males del texto coranico, motivo de controversia a lo largo del tiem-
po, especialmente en las primeras épocas del Islam, dado que se
sabe que algunas suras eran conocidas por diversas apelaciones.
Esto lleva a la interrogante de qué origen tienen estos nombres ca-
pitulares: ;fueron establecidos por el propio Profeta o, por el con-
trario, se debieron a las circunstancias historicas, al anecdotario
menor del primer periodo musulman?

Por supuesto, en la cuestion duerme el asunto del control ex-
haustivo que Muhammad pudo establecer sobre la Revelacion, y el
grado en que ésta se ajusta, alin en estas cuestiones menores, a su
origen divino; aspecto en el cual la doctrina isldmica fija uno de los
hitos referenciales de la religion musulmana.

En todo ello hay algo cierto de partida: los sobrenombres de
las suras ya eran conocidos en vida del Profeta, pues él mismo acos-
tumbrd a sus seguidores a denominarlas con algunas de las apela-
ciones que se han perpetuado. Algunas se conocian por el nombre
de algo o alguien que se mencionaba en las primeras aleyas, o por
el asunto principal que en ellas se mencionaba; otras tienen que ver
con nombres propios, aunque para estos caso caven algunas obje-
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ciones, dado que hay suras en las que aparecen varios nombres
propios, concretamente de enviado divinos de la antigiiedad —Had,
Lugman, etc.—, y, sin embargo, s6lo se da uno de ellos a una sura
concreta; ello parece deberse a que el nombre de la sura en cuestion
guarda relacion no con las meras menciones, sino con que en dicha
sura en concreto se desarrolle en relato especifico sobre la mision
del profeta denominador; asi, en la Sura Hid, este nombre aparece
cuatro veces, y da nombre a la sura, pese a que en ella también
aparece en seis ocasiones el nombre del profeta Nih —Noé—, lo cual
se debe a que el relato sobre la mision profética de Had es literal-
mente capitular, esto es, forma parte de la estructura central del
discurso y acaba por generar el nombre “definidor” del capitulo,
entendido éste como entidad autéonoma en significacion.

Hay aspectos, de lo que podemos denominar la “historia sa-
grada”, que son recurrentes y reiterados a lo largo del discurso
corénico y, sin embargo, no son denominadores especificos hasta
el momento, en el cual aquellos aparecen ante el analista como el
auténtico eje discursivo de una sura en concreto” .

En definitiva, ese parece ser el criterio con el que el Profeta
iba denominando las diferentes suras, el cual adquiere especial sen-
tido si se tiene presente que en el tiempo en cual la Revelacion era
un proceso prolongado, con interrupciones coyunturales y trasmi-
siones puntuales, s6lo €l podia entender la 16gica ultima que el tex-
to habia de tomar en su expresion definitiva, de forma que a medi-
da que las trasmisiones de aleyas fueron encajadas, a partir de sus
indicaciones, en las diversas suras conformadas, él fue la nica
persona capaz de poseer esa mencionada vision de perspectiva so-
bre la forma definitiva de la “obra” literal que el Quran acabaria
siendo; de manera que sélo €l pudo establecer iddneamente el nom-
bre emblematico que las suras han llegado a poseer.

Otra cuestion es que muchas de las suras coranicas eran cono-
cidas por apelaciones nemotécnicas que los memorizadores les da-
ban, e incluso en la actualidad les dan, de manera que se las cono-
cian de esta forma; de hecho algunos de esos nombres se han per-
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petuado coloquialmente, con una expresion de entre las primeras
palabras que aparecen en las primeras aleyas. Asi, la Sura Al-Fatihat
se conoce como sura “Al-hamd”, por ser esta la primera expresion
tras la basmalah, o la Sura Al-{jlas, se conoce popularmente como
la sura “qul Hlia”, etc.

Todo ello explica que algunas suras, al igual que bastantes
aleyas concretas’®, hayan poseido, o aun posean, dos y hasta tres
apelaciones, de las cuales hay de que destacarse que la mayoria
proceden de la primera época del Islam, y que presumiblemente
fueron denominaciones conocidas por el Profeta, e incluso por los
Imames, quienes no descalificaron tales apelaciones.

Todo lo cual, de alguna forma, y pese a tal origen difuso y
caprichoso de denominacion nemotécnica, legitima tales expresio-
nes, que suelen ser muy usadas en los medios académicos y escola-
res islamicos, puesto que esas apelaciones paralelas permiten es-
cribir sobre ellas o0 mencionar diferentes suras de una manera mas
coloquial —1éase de aplicacion metodologica—, que aquella que ha
de esperarse de la formalidad respetuosa con que el creyente mu-
sulman menciona cualquier aspecto de la revelacidon
muhammadiana.

(Qué sentido puede tener la observacion, aparentemente me-
nor, ¢ incluso irrelevantes, de estos aspectos de la literalidad for-
mal del Libro? Precisamente, esto tltimo es la clave: delimitar y
destacar en su valor la literalidad en su dimensién e importancia
dentro de la doctrinal religiosa islamica, y consecuentemente la
valia de sus condicionantes, consecuencias y formas.

Sirva un ejemplo como muestra de la relevancia de la delimi-
tacion de los aspectos formales en torno al Libro. La sura 4 ‘basa o
Fruncio el cerio, la numero 80 de la notacidon convencional, debe su
nombre a un incidente mencionado en las primeras aleyas: alguien
que se enejo por que un anciano, pobre y ciego segin la memoria
historica y las Tradiciones, interrumpi6 al Profeta cuando se dirigia
a un grupo de notables del Quraix mecano. Que en enojado fuese
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uno de aquellos notables o el propio Profeta, determinaria el presti-
gio ético de este ultimo.

Asi, en el inicio de esta sura A ‘basa, en concreto en las prime-
ras diez aleyas, hay un debate muy enconado sobre su contexto de
revelacion y su sentido. Este es un buen ejemplo de hasta qué pun-
to, para comprender la literalidad coranica, es necesaria una buena
y solida informacion sobre el momento preciso en que se dio a
conocer el texto por parte del Profeta, y en qué forma la delimita-
cion de estos términos ha configurado una comprension cultural de
los musulmanes de su propio acervo trascendente.

La reconvencion de la aleya no iba dirigida al Profeta; este
término es muy claro, hay suficiente informacion histérica —proce-
dentes de todas las escuelas juridicas y doctrinales— sobre el suceso
y sus actores, y, ademas, tenemos un hadiz, muy confiable, de Imam
Sadiq que explica el suceso, y menciona taxativamente que fue uno
del grupo del Quraix quien quiso hacer callar a Abdellah Ibn Um
Maktum, que era el nombre del ciego, presumiblemente pobre, que
interrumpi6 al Profeta; asi lo relata Tabarsi en Maymua® Al-Baian’’
y también coincide con él Tabatabai en su Al-Mizan.

Aitullah Shirazi en su Tafsir— e Nemuneh” dice algo que me
parece muy interesante, pues apunta que se tiene noticias fidedig-
nas que tras esa revelacion el Profeta, que no fue objeto de recon-
vencion, tuvo una especial deferencia para con aquel musulman
ciego y pobre, de forma que en su particular ajlaq —sentido moral—
asumio cierta responsabilidad sobre el incidente, pues la aleya vino
a poner algunas cuestiones de estrategia “politica” en su lugar. A
saber, la Revelacion incidio en el relativo valor que se habia de
conceder a la propaganda del Islam, si se orientaba a los dirigentes
politicos o sociales, aunque esto siguid siendo coherente en lo que
concierne a las relaciones de la Comunidad islamica, una vez esta-
blecida, y sus vinculos con las periferias ajenas a su ideario doctri-
nal.

Ese en definitiva ha sido el criterio judeo-cristiano: el conven-
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cer a los poderosos y arrastrar a los pueblos tras ellos. El mensaje,
y el programa islamico en su plano intimo y espiritual, después de
esta aleya, es muy otro: la convocatoria del Islam no fue mas que a
las personas, sin que fuese relevante su condicion fisica, social o
material.

Partimos de la base de que el Profeta no hubo de cometer una
falta de ajlaq como la que se le ha querido atribuir. Su condicion de
ma‘stim o impecable tiene base coranica. La revelacion no se hizo
para avergonzarlo o apesadumbrarlo —Quran, Sura Taha (20), aleyas
2 y 3—; aunque, como menciona Tabatabai, la amonestacion es un
signo de sumision —Quran, Sura Al-A‘1a (87), aleya décima—. La
condicion profética se refuerza con las aleyas que lo ensalzan —
como por ejemplo en el propio Quran, concretamente en la Sura
Takdir (81), aleyas 19 a 21—

No obstante, es cierto que hay un debate sobre estas aleyas,
con su proyeccion consecuente en la construccion de la identidad
cultural islamica, pero no estd en si fue el Profeta u otro el
reconvenido; por mero conocimiento historico consolidado sabe-
mos que ¢l no fue, hemos de insistir. Su estatuto de “infalible”, no
se puede entender desde la logica artificial que el cristianismo ro-
mano ha dado a ese concepto. La infalibilidad profética, y por ex-
tension de la Imames de Su Casa, tiene que ver con un plano espi-
ritual, doctrinal; queda, por contraste, el plano que podriamos de-
nominar “civil”, pese a que los Imames son guias indiscutibles de
la Ummah. Ellos supieron qué era/es correcto e incorrecto, y qué
era/es benéfico para su Comunidad, pero en la tactica del dia a dia,
en la cotidianidad y contingencia se comportaron como individuos
normales, por lo que el debate sobre la honorabilidad profética esta
viciado en su origen. Imam Husein sentia temor ante su tltima ba-
talla, en Kerbala; A'll y Fatima se duelen triste y amargamente,
pese al anuncio previo de todo ello por parte del Profeta, de los
incidentes que se desarrollan tras la muerte de éste; ¢l mismo no
parece acertar con la tactica de difusion del mensaje islamico, cuando
la centra en los poderosos de La Meca.
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Es la Revelacion, su lectura literal y las consecuencias cultura-
les de la misma, lo que marca el camino correcto, incluso para €l
propio Profeta. En nuestra opinion, como en la de algunos autores,
en los que me podriamos apoyarnos en la porfia sobre la condicion
del Profeta, estas aleyas de la Sura A‘basa, no debaten sobre su
ajlaqg, cien mil veces puesto a prueba en la vida de los primeros
musulmanes, si no en delimitar qué es un ma‘sim y cual es su esta-
tuto, pues de ello se deriva un modelo de sociedad creyente.

Hay que decir que no deja de ser una paradoja que haya auto-
res, que sin indagar a fondo en los hadices —todos ellos accesibles—
, no hayan tenido problemas en atribuir el incidente al Profeta, que-
riendo rebajar su estatuto de Infalible, con un falso democratismo.
Son los que se empefian en vender la idea de un profeta que no pasa
de ser un cartero que entrega un mensaje y pierde protagonismo,
dejando el hecho religioso en manos de los hombres, con sus limi-
taciones y defectos. De ahi a que la interpretacion del Quran sea un
hecho politico interesado, Util para sultanes y califas, hay un solo
paso.

La infalibilidad del Profeta, y la relevancia de su Mensaje, se
sustenta sobre la base de que la Revelacion no seria nada sin el
desarrollo, explicativo e iniciatico, que aporta el mismo y Su Fami-
lia. Si el Profeta fuese un maleducado o un desconsiderado —Dios
nos perdone— ¢, Por qué habria de ser invulnerable su Mensaje? No
es que sea necesaria su infalibilidad para hacer creible la Revela-
cion; es que sobre aquélla descansa ésta, pues las personas y los
pueblos, por légica natural, dan credibilidad a lo que alguien les
dice, no sobre la base de que la noticia les satisfaga, sino sobre la
base del prestigio del emisario. De la aceptacion de este presupues-
to depende la coherencia de la lectura exegética y sus derivaciones
culturales.

Para el hombre occidental la construccion platonica de un
mundo trascendente —eterno—, por detras o encima del mundo apa-
rente de la cotidianidad es una suerte de catarsis. En ese Occidente
la estampa del que sabe, figura que algun pensador moderno®® pue-
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de atribuir al propio Platéon, es una formacion espiritualista, de
manera que culturalmente ha de ser contestada con “otra forma de
heroismo intelectual” (sic). Por lo que el debate, que en Occidente
es entre platonicos y antiplatonicos, busca “una forma nueva, ro-
mantica, humanista y secular”, que es una cultura, susceptible de
ser relacionada con la maxima de Protagoras, secular y romantica®
del hombre medida para todas las cosas. En el Islam, cargado defi-
nitivamente de su propia alternativa®?> cultural, la comprension y
exégesis coranica, con su lectura literalista y minimalista en los
detalles, han conformado un orden referencial a partir de la condi-
cion profética, que marca toda la vida intelectual, politica y social
islamica, la cual indubitablemente es de base coranista, esto es re-
velada.

De esa literalidad proceden muchas cuestiones capitales de la
interpretacion religiosa que los musulmanes, que se han construido
como ipsidad confesional a partir de la Revelacion cordnica. Con
independencia de ello, es la materia de una observacion
doctrinalista, y, por tanto, esta sujeta al espacio escolar de las creen-
cias y la doctrina —del ambito o materia académica denominada en
las disciplinas islamicas: a‘qaid—, sobre la tesis de que en la forma-
lidad del Quran, los pensadores islamicos han encontrado, siem-
pre, claves u elucidarios de la Divina voluntad, e incluso eviden-
cias y guifios de la procedencia trascendente del texto.

En este sentido, el desarrollo informatico, por ejemplo, ha per-
mitido que los investigadores del documento “quran” hayan esta-
blecido observaciones, desde la formalidad del escrito, que permi-
ten complacer el convencimiento creyente en su origen divino®?,
con evidencias estadisticas, semioticas, etc. en el grado de exigen-
cia de los requerimientos cientificos actuales, apoyando que la con-
viccion religiosa, base de la consistencia cultural, de que lo conoci-
do como “Quran”, es exactamente, aquello, y solo aquello, que ha-
bia de llegar a la Humanidad como mensaje muhammadiano.

Todo ello a partir de la conviccion, procedente del propio tex-
to coranico, de que éste en tanto en cuanto Escritura, esta preserva-
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do y garantizado por el propio empefio divino en que el texto llegue
a los seres humanos y sea conservado con plena fidelidad®.
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Del acontecimiento en Al-Gadir Jum o la
exégesis coranica como origen de la
identidad islamica: el imamismo original
a partir del Libro®

Uno de los ejemplos mas interesantes de en qué forma la com-
prension, siquiera literal del Qurén, no es posible sin una exégesis
—tafsir— que se apoye en la informacion —hadices— que sobre su
Revelacion se ha conservado, lo podemos encontrar en el caso de
las ultimas aleyas descendidas, y las circunstancias en que ello se
produjo.

El dia decimoctavo del mes de Dhi Al-Hiyat del décimo afio
de la Era islamica, aconteci6 una circunstancia excepcional en la
Historia del Islam, de la revelacion muhammadiana, y del devenir
factico de los musulmanes. Se produjo el denominado: “aconteci-
miento” de Al-Gadir.

Hemos de anticipar que se ha llamado acontecimiento —en una
moderna expresion: “evento”, del vocablo arabe “misak”, término
que actua como un auténtico sintagma— a lo que en realidad fueran
una serie de anécdotas o sucesos historicos precisos, que induda-
blemente guardaron entre si una compleja relacion metafisica y tras-
cendental; y pese a todo ello, y a su vez, fueron un fenémeno histo-
rico positivo a partir de un incidente cordnico, que hubieron de
tener una importante relevancia en el devenir doctrinal y politico
de aquel primer Islam. La expresion “acontecimiento”, pues, para
aquel suceso puntual, pretende aportar un sentido de singular relie-
ve y trascendencia a lo que alli sucedid, de forma que podria decir-
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se que con tal calificacion se confiere a lo que solo aparentemente
fue un suceso historico, un caracter metahistorico muy especial.

Todo sucedio en el viaje de vuelta desde La Meca, tras la ulti-
ma peregrinacion que el Profeta Muhammad realizara, la cual en
realidad fue la inica que efectud desde que hubiera de marchar a la
ciudad de Medina®, abandonando la hostil situacién de su ciudad
de origen, controlada por la tribu Quraish, enemiga del unitarismo
religioso islamico, y de los cambios de todo tipo que su profecia
implicaba.

Tal peregrinacion, por tanto y a causa de su especial circuns-
tancia, ha quedado en el figh islamico como paradigma espiritual y
prototipo ritual de esta practica obligatoria; asi como, tradicional-
mente se han reconocido valores excepcionales en los sucesos que
en torno a ella se produjeron, tanto durante su estancia en la ciudad
sagrada, como durante en el viaje de vuelta desde La Meca a Medina,
ya que tales acontecimientos han generado un debate que es para-
digma de la percepcion que los primeros musulmanes tuvieron del
papel religioso, politico, social y espiritual de Muhammad; todo lo
cual ha determinado un proceso de estructuracioén doctrinal de los
musulmanes, en funcion de las lecturas que de ellos se han hecho a
lo largo de la Historia doctrinal e intelectual del Islam.

Brevemente, apuntaremos qué y como sucedié exactamente,
segun se ha contado en las crénicas de los coetaneos. Ese muy sin-
gular dia hubo dos manifestaciones reveladas de aleyas —una de
ellas, especialmente significativa y concluyente, practicamente de
las ultimas de todo el Quran—, a consecuencia de las cuales el Pro-
feta ordend detener su caravana en un momento y lugar aparente-
mente poco adecuado a la légica viajera de aquellas latitudes, con
el fin de dirigirse a los presente con un comunicado excepcional;
asi como para efectuar un “acto”, que si bien todas las acciones
proféticas son referentes o indicativos religiosos, aquél, por la so-
lemnidad que el propio Muhammad le confiriera es prototipo de
una actuacion huyyat, esto es de un arquetipo referencial.
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Por supuesto, todo ello ha sido conservado en algunas croni-
cas, las mas importantes y fidedignas de todas las escuelas
doctrinales y legales del Islam, y se ha conservado entre las dife-
rentes versiones del suceso, de manera muy fidedigna y con una
practica coincidencia formal sobre el curso de los acontecimientos,
por lo que ha dado todo ello lugar a un importante “hadiz”, y, con-
secuentemente, a un rico y complejo universo exegético en torno
de €L

Aunque, por supuesto, todo aquello tuvo sus antecedentes y
sus consecuencias, estas ultimas de excepcional relevancia en la
Historia misma de la Humanidad.

*

En torno a las fechas previas a la peregrinacion de aquel afio
décimo de la Hégira, el Profeta envidé un pequefio contingente de
musulmanes hasta el Yemen, al mando del cual situ6 a A“1i Ibn Abi
Téalib. Una vez que recibi6 noticias de que la mision habia sido
cubierta en sus objetivos: obtener la obediencia a la nueva fe de los
cristianos de Nayran, mandé volver al grupo, indicando a su co-
mandante que se uniera a ¢l mismo, con el fin de realizar unidos la
peregrinacion que se iniciaba para aquel afio, la primera que se
podia llevar a efecto desde que se pacificara la Peninsula Arabiga,
con la llegada de las tropas islamicas a La Meca en el afio 8 de la
Hégira, y la victoria sobre la resistencia incrédula de Taif en el afio
9.

Lo cierto es que entre aquel grupo de musulmanes que volvian
de Yemen, se produjo una discusion en relacion con el reparto del
botin que transportaban, a la sazon telas que los cristianos yemenies
habian entregado como pleito homenaje al Profeta, y a modo de
pago de la yi‘zla o tributacion acatamiento a la nueva autoridad
religiosa islamica, por medio de lo cual los yemenitas asumian el
dominio de esa soberania musulmana sobre su zona.

El reparto de este tipo de trofeos de caracter religioso y militar,
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solia hacerse en presencia del Profeta, de forma que era él quien
determinaba las partes a efectuar, y su asignacion; pero aquellos
hombres, deseosos de poder lucir aquella ropa nueva en la ocasion
de su entrada en La Meca, se enfrentaron al criterio de su jefe que,
escrupulosamente, ordeno6 no disponer de nada de ello hasta que se
obtuviera la anuencia profética; razonamiento que evidentemente
no se debia a un posible conflicto en la forma o cuantia del reparto
en concreto, lo cual era una practica juridicamente asentada en aque-
lla época y ya decantada en el figh que los primeros musulmanes
aplican, cuanto a lo que el apresuramiento en el reparto de todo ello
suponia de negacion a la condicion de autoridad islamica del Pro-
feta mismo, como gestor y arbitro entre los creyentes.

Tal reparto, no obstante, se produjo; mas concretamente, se
llevo a efecto durante en un lapso de tiempo en que A‘li se habia
ausentado del lugar de acampada del grupo para adelantarse ¢ ir al
encuentro de Muhammad y sus acompafantes, por lo que al volver
hasta el punto en que habia dejado su columna y ver que su segun-
do al mando habia accedido a los deseos y presiones de los que
reclamaban su parte, se disgustd y ordend reponer la carga, la cual,
finalmente y no sin enfrentamientos y airadas polémicas, se entre-
g6 completa al Profeta, quien, arbitrando entre la decision de A‘liy
la de los que le acusaban de excederse en su mando, manifest6 con
firmeza: “Absteneos de quejaros de A ‘li, pues en lo que concierne
ala aplicacion de las normas divinas, él es riguroso y escrupuloso,
y nunca dio a la lisonja y el placer prioridad sobre el deber en el
camino de Dios” ¥ .

Ha de tenerse presente que en este incidente hay una clave de
especial relevancia que guarda relacion con otro hito historico que
tiene de nuevo como protagonistas al propio Muhammad y a “su
familia”, definida esta entidad en el sentido mas intimo y proximo,
en el que los duodecimanos consideran “correcto”. Nos referimos
al suceso conocido como Mubahala. Suceso igualmente con conse-
cuencias coranicas que, por supuesto, se ha analizado desde las
escolasticas en su dimension esotérica o batini, por cuanto en él
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hubo elementos que remiten a algunos de los aspectos doctrinales
que afloraron en el acto profético del Gadir Jum.

Mubahala en un nexo entre el &mbito exegético, que nos inte-
resa en esta exposicion, y el anecdotario historico que, segin nues-
tra tesis, ha conformado algunos de los aspectos esenciales de la
identidad islamica. La escena tiene un sentido metafisico sutil, pues
se tratd de una ordalia, de un juicio de Dios, tal como la tradicion
medieval ha conservado para la memoria historica.

El Profeta cuestionado en su condicidn por los cristianos, pro-
puso un arbitrio divino, una consulta celestial para dirimir la auten-
ticidad de su estatuto profético, reté a los dirigentes cristianos, po-
niendo como compensacion y enfrente a “los suyos”, a fin de de-
mandar un castigo divino para los que carecieran de razon.
Muhammad, A1y Fatimah y sus hijos, los imames, Hasan y Husein,
“los cinco del manto™®®, sirvieron de garantes y rehenes del pulso
frente a unos obispos y notables que llegado el momento crucial
desistieron y reconocieron estar atemorizados; una forma rotunda
de zanjar, en aquel contexto y momento, la legitimidad de
Muhammad como “profeta” en la tradicion unitarista abrahamica.

Este acto, tuvo lugar en Medina, en dia 22 de aquel Dhi Al-
Hiyat del afio décimo, del que estamos hablando, y los retadores
doctrinales fueron los Banu A ‘badalmadan, emisarios de un grupo
de los cristianos yemenies, de Nayran, a los que A‘li acababa de
cobrar el tributo que origind el asunto de las telas y la desobedien-
cia al jefe del grupo enviado por el Profeta. El rechazo, y el consi-
guiente fracaso de los retadores cristianos, supuso la firma, al dia
siguiente, de una capitulacion —musalaha—, la primera entre la cris-
tiandad y el Islam, por la cual los obispos yemenies asumian defini-
tivamente la condicion de Muhammad como enviado divino dentro
de la tradicion comun a las tres religiones abrahamicas.

Para los exegetas coranicos duodecimanos, asi como para mu-
chos clasicos foraneos a esta escuela doctrinal, la condicion de “va-
lor” puesto en juego por el Islam, cuando se refiere a los personajes
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de su familia intima, que el Profeta asentd sobre la balanza de la
ordalia, evidencio, especialmente en aquel contexto concreto —tras
en Al-Gadir y las revelaciones que estamos comentando—, que el
nucleo doctrinalmente compacto de la legitimidad, siquiera espiri-
tual, de su legado se concentraba, o mejor se concretaba en las
personas de su hija, yerno, y nietos.

Mas alla de la le legitimidad de derecho divino, que se pudiera
traer a colacidon a causa de estos sucesos, desde aquel momento
quedo en el aire revelado la idea de una adopcion iniciatica —nasab
ruhani—

Sin embargo, el incidente no qued6 concluido ahi, si no que
dio lugar a no pocas especulaciones y comentarios, bastante de ellos
muy rencorosos sobre la ascendencia politica y religiosa de A‘li
sobre el Profeta, asi como sobre la manera en que éste solventaba
las cuestiones de mando y propiedad, que atin consideraban mate-
ria de consenso tribal aquellos primeros musulmanes, que no ha-
bian interiorizado la logica legal y espiritual que el nuevo orden del
Islam empezaba a generar. Hoy parece evidente que aquellas que-
jasy criticas a las decisiones proféticas y a la forma de proceder de
A‘li, en realidad eran prototipicas de una percepcion religiosa
doctrinalmente inmadura, tal vez por cuanto la generacion de una
identidad cultural coranica aun no habia sido asumida por la colec-
tividad. De cualquier forma, es esa percepcion precisamente la que
ha supuesto que en el Islam posterior convivan conflictivamente
dos criterios doctrinales muy diferenciados: el de los que conside-
ran que la religion solo es perfecta si esta dirigida desde la sabidu-
ria y el conocimiento de la Revelacion, y los que han aceptado la
islamidad como un hecho historico y cultural al rebajar la relevan-
cia de la obediencia debida a los criterios de actuacion del propio
Profeta Muhammad, y de los custodios de su Hikma.

Aument? la polémica soterrada sobre la inminente sucesion al
Profeta, el hecho de que en los ritos del sacrificio de su peregrina-
cion éste de asociara a A‘li, pues entre ambos sacrificaron y repar-
tieron entre los necesitados cien reses, de forma mancomunada,
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con la relevancia ritual y simbolica que esto ha supuesto en la prac-
tica de esa obligacion candnica® .

Este hecho, en si mismo puntual y anecdético, no habria de ser
especialmente relevante, frente a otras desavenencias y
enfrentamientos que hubo de padecer el Profeta, si todo ello no
hubiera de ser puesto en relacion con las dos revelaciones coranicas
mencionadas, las cuales se produjeron, precisamente, aquel dia 18
del mes consagrado a la peregrinacion, a la altura de la ruta que
discurria por la calurosa garganta de Al-Gadir.

Lo cierto es que el arbitrio en el asunto de las telas del botin de
los cristianos de Yemen, habia generado todo aquel descontento, o
al menos lo aflord, precisamente entre los que, percibiendo el ago-
tamiento fisico del Profeta, empezaban a especular sobre el futuro
socio-politico del naciente poder religioso generado en torno de él,
ya que su apoyo al criterio de A‘li, y la defensa de su criterio y
pulcritud islamica, hubo de ser motivo de no pocas suspicacias,
todas ellas peligrosas para el mafiana del movimiento creyente que
se estaba generando en aquella época.

*

En torno de las noticias doctrinalmente relevantes que se con-
servan sobre el suceso acaecido ese mencionado 18 de Dhi Al-Hiyat
del afio décimo de la Hégira muhammadiana, hemos de decir que
todas ellas gozan del caracter referencial o huyyat de las tradicio-
nes con tadatur o fiabilidad extrema

Esto es, que con en el complejo sistema de verificacion docu-
mental de que se han dotado las disciplinas islamicas de estudio e
introspeccion historico-doctrinales, se puede afirmar que la croni-
ca del suceso coincide tal como la han contado muy diferentes tes-
tigos, y ademas armoniza tal como se ha conservado y trasmitido
por los diferentes colectores de hadices que de ella se han ocupado
a lo largo de los siglos; de los cuales una importante cantidad de
ellos, también se dedicaron, en su momento, a decantar la veraci-
dad y rigor de diversos e importantes documentos historicos y reli-
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gio0sos, ya que se ocuparon historiograficamente no solo del relato
de estos hechos, sino de las trasmisiones de las diferentes palabras,
frases, y demas elementos relevantes acaecidos o pronunciados por
los principales actores de aquellos momentos, los cuales han de ser
de una relevancia doctrinal trascendental para el analisis del caso®.

Aquélla fue, sin duda alguna, una importante peregrinacion,
por cuanto a comienzos del afio en cuestion el Profeta habia mani-
festado que tenia la intencion de realizarla, habida cuenta que se
trataria de la primera que los emigrados a Medina podrian hacer en
su bendita compaiiia, después de lograr la liberaciéon de la Ka‘ba.
La Historia la ha denominado como Hayyat Al-Uada‘ o Peregrina-
cion de la Despedida, por ser la tltima que pudo realizar, y también
Hayyat Al-Islam o Peregrinacién Islamica, por el caracter prototipico
que ha llegado a tener en la conformacion de la jurisprudencia
islamica que determina las formas y usos correctos de la Peregrina-
cion candnica, a partir del modelo profético. Aunque de forma mas
lirica y alusiva a la cuestion que estamos comentando, se ha deno-
minado a aquella peregrinacién como Hayyat Al-Balag —de La
Anunciacién—, Hayyat Al-Kamal —de la Perfeccion—, y Hayyat Al-
Taméan —de la Plenitud—.

Se sabe que el Profeta se purificd y ungié en Medina, y tras
vestir las dos piezas de tela blanca de la tradicion abrahamica, que
han acabado por ser el vestido ritual para los peregrinos musulma-
nes, salid de la ciudad, en direccidon a La Meca, el sabado veinti-
cuatro o veinticinco de Dhi Al-Qa‘dat; también consta que se hizo
acompaifiar por todas sus esposas, buena parte de sus familiares, los
emigrados mecanos en Medina, y un considerable numero de los
medineses mas afectos a su causa y a su persona, y por el camino se
le sumaron grupos importantes numéricamente de miembros de las
diferentes tribus arabes islamizadas en los ultimos afios’', puesto
que a todos se inform¢ de la relevancia que Muhammad concedia
al acto de aquel afio excepcional en la Historia del Islam; solo fal-
taron aquellos que aun estaban aquejados por la epidemia de virue-
la que habiase producido en la zona norte de la Peninsula arabiga
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durante los meses anteriores al viaje®*.

En definitiva, el Enviado de Dios fue acompafiado por una can-
tidad de peregrinos, que unas fuentes historicas estiman en ciento
catorce mil personas, aunque no falta quien mencione cantidades
superiores, € incluso de hasta ciento veinticuatro mil almas; sin
duda, todas ellas cantidades excepcionales para la época, en la que
la poblacién del area no era excesiva, y los medios materiales muy
rudimentarios.

Por supuesto, ademas de estos acompafiantes del Profeta, de
otras zonas y direcciones llegaron a La Meca diferentes contingen-
tes que hicieron de la Peregrinacion de aquel periodo un suceso sin
par hasta el momento; una auténtica demostracion de piedad y fuer-
za, tanto para los musulmanes, muchos de ellos recién llegados a la
nueva Fe, como para los conversos estratégicos, que tal vez aun
esperaban que aquel movimiento espiritual declinase, una vez su-
perado lo que ellos consideraban el objetivo que lo habia impulsa-
do: el control politico y econémico sobre la ciudad, y las rutas co-
merciales que eran el corazon y sistema nérveo de la Peninsula.

Por todo ello, la importancia de la representacion de personas
de todo tipo y lugar, y las miras politicas y religiosas que se podian
percibir en el ambiente, los sucesos de aquellos dias quedaron
tintados de una trascendencia singular, por lo que es no se puede
soslayar que fue el momento excepcional para enmarcar lo que la
historiografia posterior ha denominado “evento”, que se produjo
en el valle del Gadir, pero que se gestd mucho antes, y se hubo de
recrear en las fechas centrales de aquella definitiva peregrinacion.

Hoy, es un dato irrefutable que en la mafiana del jueves 18 de
Dhi Al-Hiyat, el Profeta recibi6 la revelacion de la aleya 67 de la
Sura Al-Mai‘dah (La Mesa Dispuesta) que dice: «;Oh! Enviado.
Anuncia lo que te fue transmitido de parte de Tu Seifior, puesto
que si no lo hicieras, no comunicarias Su Mensaje. Dios te pre-
servard de las gentes. En verdad, (que) Dios no concede la Guia a
un pueblo desmentidory.
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Mucho se ha reflexionado sobre el sentido de esta aleya, pero
parece indiscutible que el momento historico, que ya hemos men-
cionado, en el cual se enmarca su descenso es una pista suficiente
para, como indica A‘lamah Tabatabai®*, entender que el sentido
mediato y puntual no podia ser otro que urgir al Profeta a completar
lo que ¢l ya sabia era “el mensaje”, que atin no habia sido trasmiti-
do a la Comunidad, esto es, que tras su mision emisora se habia de
iniciar un proceso espiritual en el cual esa Comunidad de creyentes
habria de interiorizar lo recibido, para lo cual se hacia indispensa-
ble una guia especifica. De ahi la mencion final, a esta cuestion,
que en la aleya se pone en relacion contrastada con el desmentido —
en la mencion a los incrédulos o kafirin— de lo que no puede ser
mas que la Verdad.

En principio la literalidad de la aleya menciona expresamente
el concepto de “difusion” —concretamente a partir de la orden
“balag”: anuncia, en forma verbal imperativa—, por lo que se ha de
entender que hay un algo concreto y especifico que anunciar, que
por supuesto aun faltaba por mencionarse en aquella Revelacion.
Ahora bien, es interesante destacar que ese algo, no se concreta en
la aleya, por cuanto se deduce del sentido que ello es algo para lo
que Muhammad no necesita mencion expresa, y tan destacado que
la mencion velada era suficiente para que él comprendiera de qué
se le estaba hablando en la Revelacion.

Hemos de apuntar que esta es una de las peculiaridades
coranicas, que ha llevado a que, desde la ignorancia de la ipsidad
del Quran como texto historico, no se comprenda su dimension de
mensaje integral atemporal y trascendente; por cuanto que, junto a
momentos evidentes literal y formalmente, hay otros pasajes en los
cuales para percibir correctamente el sentido del mensaje querido
el oyente/lector ha de contar con la apoyatura —qarinah— del con-
texto en que se recibio la Revelacion especifica, o el marco especi-
fico e histdrico sobre el cual se hizo descender, y, a partir de la
comprension de ese sentido extenso, proyectar el sentido mas in-
tenso del Mensaje, para poder ubicar el sentido profundo del rela-
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to. No comprender esta cuestion ha llevado a muchos observado-
res, musulmanes y foraneos al Islam, a pensar que el Quran era un
documento puntual y especifico para el tiempo de Muhammad, o
que en €l hay elementos historicos que no son arménicos con, por
ejemplo, la modernidad.

Lo cierto es que, como destaca el A‘lamah, existia una mani-
fiesta amenaza, una verdadera intimidacion o tahdid, bien sobre la
continuidad de la obra islamizadora, bien sobre la seguridad misma
del Profeta —téngase presente que la historia de los enviados divi-
nos es una constante sucesion de iniquidades, en las que los enemi-
gos de la revelacion trascendente, nunca tuvieron inconveniente en
eliminar fisicamente a los portadores de la Verdad—. Por ello, esta
aleya tiene el sentido admonitorio y urgente hacia el Profeta que
estamos comentando, dado que entorno suyo se estaba producien-
do un conflicto solapado en las filas de los propios musulmanes
allegados de una u otra forma a él; conflicto que histéricamente se
ha atribuido a la cuestion sucesoria, dado que aun para los mas
renuentes el éxito politico del Islam, por aquellos dias ya era una
evidencia, de manera que ha descartarse cualquier otra cuestion
puntual de la dinamica socio-politica de aquel tiempo, y por cuan-
to, ademas, esta aleya, junto con la siguiente y ultima revelada,
forma un conjunto de imposible comentario si no es a partir de ente
enmarcado historico.

Se hace dificilmente comprensible que el colofon del “mensa-
je divino”, pudiera llegar a ser otra cosa de menor relevancia que la
auténtica “sucesion” profética. Y no nos referimos a la mera
nuncupacion politica al frente de los musulmanes de su tiempo;
pues como evidencia el hadiz que anotamos del individuo que in-
crepo al Profeta sobre la legitimidad de aquélla transmision, el nom-
bramiento del Gadir no fue un mero acto nutual, sino la expresion
de una auténtica sucesion espiritual, destinada a la proyeccion, de-
sarrollo y preservacion de su labor reformadora de hombres y so-
ciedades. Principio de consecuencias concretas en la cultura islamica
posterior, incomprensible sin la relacion de la construccion de esa
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cultura con el hecho revelador.

La profundidad y el caracter global y extenso de lo menciona-
do, segun la tesis de la exégesis® del A‘lamah se puede hallar den-
tro del texto en diferentes elementos literalistas de la aleya, como
por ejemplo en la expresion “mina an-nas” —de las gentes—, ya que
a su docto juicio se ha de entender “gentes”, como “la Humani-
dad”, nunca como las personas y personajes concretos que en el
momento puntual de aquella coyuntura existencial importunaban
al Profeta con sus mezquindades terrenales en torno al después,
que ¢l mismo habia anticipado en varias ocasiones de aquel afio
décimo de su Era; de forma que con todo ello se descarga la com-
prension de la aleya del sentido puntual y anecdoético, de la mera
cicateria de la disputa dindstica, para sobreelevar el debate suceso-
rio mencionado a la dimension esotérica de la proyeccion conti-
nuadora de la labor de guia existencial de la que, para el Profeta,
sus seguidores, y su version de la Revelacion, era la “dltima de las
revelaciones a la Humanidad”.

Por otra parte, los comentarios de los primeros musulmanes
sobre lo que en aquellos dias se consider6 la causa mediata de la
referencia velada que aparece en esa aleya, son concluyentes. Se
puede mencionar el caso de uno de las primeras exégesis del Libro,
la de Abi Salih que apoyandose en la autoridad de Ibn A‘bas y
Yabar Ibn A‘bd Al-Lah detalla que la intencion de la aleya y de los
sucesos consecuentes durante la parada en el Gadir fue “la com-
pulsion de Dios a Su Profeta para que proclamara la autoridad —
uildiat— de A ‘li para la Comunidad de los creyentes™ . Lo cual es
coherente con la inmediata accion del Profeta, que ordenando dete-
ner la caravana, hizo la proclama que se le ordenaba, sin dilacion y
con rotundidad.

Los narradores del suceso refieren que una vez detenida la ca-
ravana, y pese al sofocante calor, el propio Profeta indicé que se
dejase sin ocupar un espacio entre unos arbustos que en el centro
de laacampada habia, a fin de que la pureza del lugar se preservara,
para lo cual se limpid aquel sitio, siendo alli donde realizé la ora-
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cion del mediodia, y donde permanecié descansando durante un
espacio de tiempo, quedandose en el lugar s6lo y en silencio por
unos breves instantes. El intenso bochorno y el calor era tal que
obligd a los presentes a improvisar viseras para ellos y sus montu-
ras con telas y mantos; el Profeta se refugio bajo una tela que sus
proximos tendieron para él entre aquellos arbustos y, concluida la
oracion y ese breve momento, pidi6 que con el bagaje, los arreos y
enseres se improvisara un lugar elevado, a modo de estrado, desde
el que poder ser visto y oido por los presentes, con la intencion de
dirigirse a los congregados en lo que ya se evidenciaba como una
importante alocucion.

Y comenzo a hablarles asi: “ La alabanza sea para Dios, a El
sélo pedimos ayuda. En El creemos y a El nos remitimos. En El nos
refugiamos de nuestro propio mal y de la maldad de nuestros ac-
tos. Oh! Gentes. En verdad Dios misericordioso y sabio me ha con-
tado que mi tiempo en esta tierra toca a su fin, pronto acudiré a Su
llamada. Vosotros, como yo mismo, sois responsables de lo que se
nos ha encomendado”. Los presentes atestiguaron sobre la pureza
de su mision, y pidieron a Dios la recompensa para Muhammad,
después €l les pidié que atestiguaran sobre la Unidad Divina, sobre
su propia profecia, sobre la Verdad del Paraiso y del Castigo, sobre
la vida después de la muerte y sobre la resurreccion de los difuntos,
y la gente presto su testimonio.

Es interesante, emocional e historiograficamente, el percibir
la solemnidad que el acto iba adquiriendo, para comprender la con-
secuencia que hubo de tener aquella situacion, producto de un im-
perativo revelado, ya que inmediatamente tras aquellas primeras
palabras el Profeta, puso a Dios como testigo de todo ello, y pre-
gunto si lo dicho hasta el momento se habia escuchado y compren-
dido por todos, para inmediatamente mencionar algo que ya habia
indicado en alguna otra ocasion: que en “su mision” habia dos teso-
ros —az— zaqalain®®, esto es el Libro de Dios y su Familia—, y que el
éxito de la llegada hasta la fuente de Kaiizar, el premio tras el Jui-
cio Final, estribaria en la relacion que cada individuo adoptase para
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con ambos.

Para el observador actual este hadiz es de una rareza y belleza
sin igual, por cuanto, mas alla de su sentido y ambito espiritual es
un documento fiel al suceso, lo cual se avala por la cantidad de
transmisores y relatos, todos ellos muy coincidentes en los deta-
lles, y especialmente en la descripcion de la temperatura recogida e
intimamente espiritual del acto; por lo que el documento se carga
de un bagaje muy diferente al de cualquier otro relato sobre aquella
o cualquier época. Pocas veces el historiador tiene la ocasion de
asistir de tan primera mano a un suceso histérico, contado por tan-
tas bocas y tan unanimes en la trascripcion de los hechos y del
clima emocional del momento

Todos los narradores, llegados a este punto, coinciden en que
dicho lo cual el Profeta Muhammad levanto el brazo derecho de su
yerno A‘li por encima de la cabeza de ambos, y con voz potente
pregunto a los alli congregados: “;Quién posee la supremacia so-
bre los creyentes, por encima de sus propias vidas?”” Los congrega-
dos al unisono gritaron que él, y s6lo él, era quien poseia ese domi-
nio sobre las personas que le seguian, a lo que respondio: “En ver-
dad que Dios es mi Serior, y yo soy el sefior de los creyentes, y
poseo esa supremacia sobre vuestras propias vidas”; e hizo, se
cuenta, una espléndida pausa para decir con voz muy clara y diafa-
na una auténtica “proclamacion” o da‘la; “Para aquel que yo fui
su maestro, A‘li es su maestro (fa man kuntu maula hu fa A‘li
maulahu)”.

Este hadiz tiene en el Sheij Ahmad Ibn Hanbal®” uno de sus
mas minuciosos conservadores, pues éste jurista nos narra que el
Profeta repitio esto cuatro veces, y que tras ello, hizo una suplica
pidiendo a Dios la amistad para los amigos de Ali y el odio para
sus enemigos, el auxilio para los que le ayudasen y el desprecio
para los que ignorasen su posicion. También ordeno, relata el juris-
ta, que los presentes habian de difundir lo escuchado en aquel acto
a cuentas personas habia en sus comunidades de origen, e inmedia-
tamente, cuando aun no se habian disgregandolos que en torno de
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¢l se encontraban sentados, el Profeta recibid la que es practica-
mente la aleya fundamental de entre las tltimas aleyas transmiti-
das®®, y de alguna forma el sello final de la literalidad del Libro a é1
revelado, una celebérrima aleya que Muhammad ordend a aquellos
que ya entonces se dedicaban a recopilar y conservar lo revelado,
que se incluyese entre las frases que conforman la tercera aleya de
la Sura conocida como Al-Mai’dah (La Mesa Dispuesta), y que
reza asi: «Hoy os He perfeccionado vuestra religion, He comple-
tado mi gracia para con vosotros y me complazco con que (sea)
para vosotros el Islamy

*

Si desearamos abordar una reflexion, siquiera somera, sobre la
realidad, o mejor sobre la autenticidad —haqiqat—, que las discipli-
nas coranicas llegan a percibir y establecer, sobre el caso de estas
ultimas aleyas transmitidas y el marco histérico en que ello se pro-
dujo, tendriamos que conjugar, con una cierta prospectiva historicista
inversa, en primer lugar, la literalidad del texto coranico, asi como
las apoyaturas que hemos anotado a su comprension; esto es, ten-
driamos que superponer el documento historico que es el Quran, a
lo que podemos percibir del perfume espiritual que entono a su
recepcion existio, tal como se ha conservado en las cronicas, mu-
chas de ellas elevadas a la categoria doctrinal de hadices
referenciales —o lo que es igual: de arquetipos religiosos—; de for-
ma que, con todos estos elementos pudiéramos situarnos en dispo-
sicion comprender el sentido primero y esencial del mensaje conte-
nido en ese Libro.

En nuestra opinion, se puede pensar que el suceso de Al-Gadir
fue aparentemente redundante si con €l solo se trataba de eviden-
ciar el estatuto de proximidad entre el Profeta y su yerno A‘li, puesto
que el primero ya habia dado sobradas muestras de ello, a lo largo
de su vida y su bendita mision. Si, de otra forma, se tratd de poner
en claro, que el Imam era un “modelo” para los creyentes —y aten-
cion que escribimos: “creyentes”, y no simplemente “musulmanes”—
, también habria de ser un acto de evidente reiteracion; ya que como
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un famoso martir dijo, concretando el sentir de los partidarios
alauitas en los oscuros dias en que los jafiariy asolaban el cuarto
califato hasta su final en la batalla de Nihratian: “A‘li, siempre fue
el principe de los creyentes, antes de Al-Gadir y después de ello,
antes y después del asunto del arbitraje entre su autoridad y la de
Muatia” (sic)”’, pues el Imam era esencialmente el modelo del cre-
yente muhamadiano. Por lo que nos parece poco nuevo que el Pro-
feta hiciese detener su caravana, con el fin Unico de destacar algo
que los verdaderos interesados ya habian de conocer; y mas aln,
esta idea es algo que no cuadra con la perentoriedad de las revela-
ciones mencionadas en torno de esta cuestion.

Una Revelacion como la de las indicadas aleyas, la primera
tan apremiadora, y la segunda de tanta complacencia y rotundidad,
solo es comprensible si se acepta que en el Gadir, aquel excepcio-
nal dia, el Profeta trasmitié al mundo que su mision tenia una con-
tinuidad, y que ésta que no se resolvia en una mezquina disputa
sucesoria ante su inminente final vital; la cual, por otra parte, es
tanto o mas un producto historiografico, que una realidad histérica
mediata, aunque de todo hubo, ya que, de hecho, los actores contra-
puestos por la historiografia partidista de cada tendencia en el Is-
lam, entre ellos y entre si, no estuvieron tan enfrentados como la
lectura doctrinalista posterior ha concluido o, al menos, no lo estu-
vieron tanto como sus mutuos partidarios han llegado a estar con
posterioridad.

En aquel valle, y aquel dia, el Profeta algo dejo diafano y cla-
ro: el hecho indubitable de que para los creyentes —y atencion que
para entender este concepto hay que remitirse a la literalidad
coranica—, el “maestro”, después de él era A'li, y que comprender-
lo asi era un acto esencial de asuncién de su misidon profética.

Queda, consideramos, para la Historia posterior, y consecuen-
temente para la capacidad de comprension e interiorizacion de todo
ello, el establecer en qué se habia de concretar este magisterio sin-
gular.
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Para sostener esto ultimo hay algunos puntos que podemos
destacar; primero porque si prestamos literal atencion al hadiz “fa
man kuntu...”, el magisterio alida era vinculante, para los que si-
guieron el magisterio muhammadiano, y sélo para ellos, ya que la
particula “fa” —si se acepta que en la frase del hadiz tiene un senti-
do gramatical condicional—- excluye a los que no percibian el asun-
to en su plena dimension espiritual; por otra parte, no entender la
cuestion mediante esta explicacion, seria tanto como aceptar que
hubo una falla programatica; como si el Profeta hubiera querido
solventar su propia sucesion factica con aquella proclama, y que
ella no hubiese tenido las consecuencias formales y mediatas de-
seadas.

Es cierto que al atardecer de aquel dia en Al-Gadir hubo una
ceremonia de acatamiento!®, toda ella de corte ya tradicionalista
para aquella época del primer Islam, aunque también es cierto que
en la Historia isldmica anterior y posterior estos actos nunca contu-
vieron una real vinculacién, como demuestra la sucesion de iniqui-
dades que el propio Profeta hubo de padecer de gentes que le jura-
ron proteccion u obediencia, y también es cierto, finalmente, que
€sos acatamientos o balan, que antes hubo para el Profeta, fueron
una forma de acotar la realidad politica arabe peninsular, mas que
un recuento efectivo de voluntades sinceras; pues el Profeta mismo
fue sistematicamente cuestionado, aun en su condicion de enviado
divino, pese a ser aceptado en ceremonias de ese tenor; de manera
que nos parece evidente que Muhammad no habia de esperar que
un acto semejante, ain con la excepcional relevancia que le conce-
did, y pese a la base divina que para €l y los creyentes avisados
tenia, solventase un asunto politico de mero enquistado tribal, el
cual s6lo tendrian su dimension efectiva y maxima en el momento
concreto en que fuese necesario sustituir su ausencia material defi-
nitiva.

Sin embargo, nos parece meridianamente claro que el acto del
Valle del Gadir, la llamada espiritual que en ¢l hubo, y finalmente
el proceso cultural de construccion de una percepcion de la legiti-

-95.



Sheij Husain Abd Al Fatah Garcia

midad y autoridad islamica, de origen coranista, complacia plena-
mente la perentoriedad de la aleya 67 de la Sura Al-Mai‘dah (la
Mesa Servida); aunque la proyeccion posible de todo ello fuere un
algo, atn difuso para los que no entendieron, ya en aquel momen-
to, que el Islam, desprovisto de la esencialidad mistica de aquella
convocatoria y muestra —incluso en su plano mas mediato e infimo,
el socio-politico—, quedaria empobrecido y sesgado por un conflic-
to tan estéril, como exacerbada fue su dramatizacion ulterior; y, por
supuesto, que en la Ummah de Muhammad, disociandose el mando
efectivo del plano espiritual en y sobre aquel incipiente Estado
confesional —que sin duda el Imam encarnaba—, se abria un espacio
vacuo para una lamentable opcion laicista, consistente en convertir
la autoridad politica, cualquiera que ésta fuese, no en la expresion
del magisterio religioso al que, creemos, el propio Muhammad apeld
en aquella tarde, sino en algo susceptible de solventarse por medio
de los acuerdos tribales; los cuales, si bien en una primera época
pudieron ser estratégicamente adecuados, con el tiempo devinieron
en trafico y chalaneo familiar y de clan, con el consiguiente perjui-
cio para la legitimidad y autenticidad —haqiqat— del legado proféti-
co del Islam.

Aun hoy, es posible debatir sobre la proyeccion que aquel acto
debio tener en la sucesion del Profeta, de su sucesion integral, la
que solo se puede comprender con el corazon, y siempre mas alla
de las enconadas interpretaciones de las diferentes escuelas
doctrinales islamicas, devenidas todas ellas en ideologias depen-
dientes de intereses extrarreligiosos, a las cuales, aun reconocién-
doles no poca bondad en la perpetuacion del legado musulman,
hemos de ver historiograficamente como veladuras de la ya aludi-
da autenticidad —haqiqat—.

Hemos de convenir que aquel acontecimiento no pudo tratarse
de un mero acto fallido de herencia del Profeta, sino que, y en todo
caso, tras de todo ello, lo que fall fue la comprension de aquellos
primeros musulmanes de la verdadera dimension del legado que
Muhammad trasmitia.
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De ser evidente algo, a la sombra de las reflexiones que el
mundo musulman ha generado a partir de la comprension del Li-
bro, ha de ser que el acontecimiento en Al-Gadir fue una investidu-
ra espiritual; la fiesta, pues, de la trasmision de un carisma, de for-
ma que su conservacion en la memoria colectiva islamica debiera
de ser esencialmente, y de alguna forma asi ha sido, la de un evento
mistico, el cual, por ser evidente, hubiera de ser innecesario, sino
hubiese conformidad también con el hecho de que todo individuo
lleva en parte de su esencia la disposicion al error, y que ello s6lo
se supera mediante un corazén limpio, atento y reflexivo; precisa-
mente la instancia a que apel6 el Profeta en aquel inmemorial atar-
decer; siendo aquella demanda, y no el propio nombramiento que
alli se produjo, lo que ha llegado a ser objeto de festejo y conme-
moracion.

En realidad, todo aquello ha de entenderse, en consonancia
con la lectura esotérica de la exégesis coranica que estamos siguien-
do, como un acto sublime de Amor, de Dios para sus criaturas,
perfeccion del Din —Religion— salvador, don; de Su Profeta para su
Comunidad, adids a la vida y al hermano, cesion espiritual; y del
Imam, que asumid la carga y empezd la espera del martirio, entrega
y compromiso con el mensaje y su intencion percibida. Debe ser
cierto lo que San Juan de la Cruz, aquel mistico espafiol aprendiz
de los amadores antiguos, nos dejara cuando escribio: “De Amor
seremos examinados al caer la tarde...”

Asi pues, si hubiéramos de obtener una conclusioén
metodologica y globalizante, basada en la comprension posible de
esa exégesis coranica misma, tal es el ejemplo que nos ocupa y
nuestra presente relacion con estas aleyas comentadas, asi como
con el marco en que se recibieron por parte del Profeta y de su
Comunidad, entendida ésta en su dimensiéon y sentido mas
intemporal, habriamos de tener en consideracion —puesto que todo
ello es un ejercicio de comprension de la dimension cultural que el
documento coranico ha llegado a tener entre los pensadores
islamicos—, esa conclusion habria de ser que la Revelacion, toda
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revelacion, ha de ser entendida/asumida/reflexionada, € incluso
criticada en sus consecuencias, solo con la referencia a su marco
histdrico, peculiar y unico por su caracter trascendental, dado que
como dijera en algin momento Massignon!®', todo ello concierne
a un aspecto de la historia humana con sentido de perspectiva me-
tafisica o metahistdrica, y consecuentemente dotado de “una conti-
nuidad estructural finalista (contra lo discontinuo que es acciden-
tal)” (sic).

Al igual que el maestro de orientalistas indicara que es posible
esquematizar la vida de un colectivo a partir de la observacion de la
vida y devenir de algunos singulares personajes, nosotros creemos
que es factible explicar la identidad de un movimiento religioso
como el islamico a partir de la incidencia del mensaje revelado, de
su anecdotario historico y las mencionadas consecuencias
metahistoricas de éste, en las maneras, usos y formas socio-cultu-
rales de las sociedades y comunidades que implementaron el dis-
curso, por cuanto, todo ellos son tomas-de-conciencia, con rela-
cion al ya mencionado sentido percibido del Mensaje. Esto es, ob-
servar la transmision profética a partir de la base de que las aleyas
y su comprension no son meros fenomenos —natiadir—, pues en tal
caso sus consecuencias posteriores, tanto socio-politicas, como
doctrinales y culturales devendrian en meras estructuras, posible-
mente fortuitas, y serian la expresion de los roles previsibles de
organismos institucionales, tal como Dumezil planteara, de manera
que, consecuentemente, las reflexiones sobre el texto pasarian a ser
algo asi como “los proverbios sapienciales” que Westermarck esta-
blecié como generadores de lo que hoy se consideran arquetipos
jungianos. Eso seria la aceptacion de que una sociedad asumiendo
una fe se miente a si misma, o es embaucada por el atractivo lirico
o estético, formal en definitiva de la aventura religiosa.

Poner en relacion la Revelacion, su anecdotario, la cultura ge-
nerada y finalmente, lo que es esencial en el esquema, hacer todo
ello con una lectura vinculante, que hace posible una cosmovision
global e integral, implica, de otra forma, una suerte de continuidad

- 98-



Acerca del Quran

historica de la finalidad de todo mensaje trascendente —finalidad
comprendida y posiblemente querida por el mensaje revelador—.

Muchos misticos musulmanes han sostenido que la finalidad
mencionada por nosotros no es la “finalidad historica” de una per-
sona o colectivo; que doctrinalmente, y siempre desde la perspecti-
va de la escolastica, se trata de un retorno a la forma inteligible,
que Dios pudiera haber previsto para ellos, algo mas complejo y
sencillo a la vez: el acontecimiento —misak— de Su realizacion. De
ahi que, entre la anécdota de una aleya determinada revelada, su
sentido, la percepcion colectiva de éste, y el desarrollo cultural ge-
nerado a partir de todo ello, haya que tenerse presente el acontecer
simbdlico de lo que, en los dias arquetipicos del Profeta, adorno la
transmision del Qurén, puesto que estos “enriquecidos” historicos
encierran datos espirituales que concretan el legado revelado.

De ahi que la exégesis o tafsir, en nuestra opinién, haya sido
una parte esencial y determinante de la construccion de la islamidad
de la post-revelacion, dado que es la disciplina o método —tarig—
que mejor ha permitido a los pensadores y estudiosos musulmanes
afinar las “ideas prototipicas” susceptibles de conectar la intencioén
supuesta del mensaje divino con la mediata y difusa implementacion,
la que la Ummah, en Gltima instancia, ha llegado a establecer a
partir de lo que se considera el legado muhammadiano.

La conexion entre el asunto del Gadir y Mubahala, previamen-
te mencionado y relacionado con aquél, como arquetipos de suce-
sos desencadenados por una revelacion puntual, y trasuntos
doctrinales proyectados en la historia religiosa islamica, se cierra
en su perspectiva exegética cuando se consigue engarzar el mensa-
je que los tedlogos han destilado de ambas anécdotas y de las reve-
laciones vinculas a ellas.

Por supuesto, por su propio devenir, no tanto por el origen,
ambos casos y la lectura coranica posible han acabado por ser pa-
trimonio duodecimano, tanto por el papel de salvaguardia de la
pureza reveladora que la doctrina shia‘ se ha reservado en la Histo-
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ria isldmica, como por el hecho de que estas revelaciones y su exé-
gesis refuerzan notablemente las tesis legitimistas pro-alidas, tal
como el pensamiento escolastico de esta escuela las ha conservado,
especialmente a partir de las obras del Sheij As-Sadiiq y los prime-
ros pre-clasicos del Kalam ya‘fari, por lo que esta tendencia ha
reforzado, apoyado y recreado con decision y tradicionalmente, una
linea de actuacion metodologica —la del tafsir— que de otra forma
pudiera haber sufrido mermas, si no el cierre, como sucediera con
el Iytihad juridico a manos de las escoldsticas domesticadas por los
poderes califales!®,

En el ambito no-duodecimano cualquier forma posterior de
estas proclamas espirituales o da‘tia rububia, ha tenido que limitar-
se al ambito sufl o mistico. Y, por supuesto, dentro de la mal deno-
minada por el orientalismo “ortodoxia”, que no ha sido otra cosa
que el oficialismo califal, las reivindicaciones doctrinales —basa-
das en la exégesis cordnica— han sido consideradas una amenaza al
orden legal. Pese a todo lo cual el medio espiritualista de las cofra-
dias con mayor y mas asentada tradicion, y los duodecimanos han
perpetuado una lectura del Libro, proyectada desde la anécdota de
la revelacion, como indicio del sentido esotérico del mensaje divi-
no; planteamiento que ha acabado por imponerse, dado que actual-
mente ningln tedlogo cuestiona una reflexion como la que hemos
presentado en torno a las aleyas reveladas en los Gltimos tiempos
de la vida de Muhammad.

No parece posible comprender el “mensaje” profético en su
dimension integral, sin recurrir pues a despejar los matices, a pro-
fundizar en los niveles de complejidad, cuando no se recurre a los
indicios —huyyat—argumentales que aportan la tradicion y la propia
Historia profética. De forma que buena parte de la fuerza doctrinal
del Libro radicara, segtin este planteamiento, en su voluntad como
texto con un proyecto existencial y vital para implementar; de ma-
nera que la autoridad para aplicar a la Comunidad los preceptos en
¢l contenido es y ha sido histéricamente asunto capital en la deli-
mitacion de la ipsidad de lo que nosotros hemos venido a llamar
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“cultura islamica”.

Para los exegetas mas esoteristas no es posible asumir, por ejem-
plo, que la Sura Al-Kahf (La Caverna) sea un mero relato vincula-
do a la antigua historia sagrada unitarista. Interpretar/leer, pues,
estas aleyas, o tantas otras de complejo significado y extrapolacion,
ha de ser un acto reflexivo, solo susceptible de éxito comprensor si
se apoya en esos referentes anecdoticos, que hacen que la Historia
del Islam, especialmente de su origen y primer periodo social y
doctrinal, sea un arquetipo metahistorico, més alla de lo meramen-
te factico.

Evidentemente, un asunto de la trascendencia que esa “lectu-
ra” propone implicara la evidencia de la amalgama de unas tradi-
ciones y usos culturales e interpretativos previos a la propia lectu-
ra, y/o posteriores a ella —si se prefiere—, que, en consonancia con
la voluntad universalista que se concede a la revelacion coranica,
beban de un acervo amplio y multitradicional; de ahi que los estu-
diosos desvinculados de la reflexion doctrinalista, desde su inge-
nuidad laicista, s6lo hayan visto folclore y tradicion ancestral, en el
espacio y lugar que un exégeta percibe un poso del programa divi-
no para con Su Creacion.

Asi pues, podemos concluir afirmando que la asimilacion
exegeética, de esta forma, es el método que puede explicar “al cre-
yente” algunas de las referencias coranicas mas complejas, como
por ejemplo las aleyas 41 y 42 de la Sura Abraham —Ibrahim—'%,
puesto que permite superar la mera literalidad y adentrar la com-
prension necesaria en un ambito sutil; de esta forma, en las referi-
das aleyas se ha podido ver, por parte muchos especialistas en exé-
gesis del Libro, una mencion directa, pese a la aparente veladura, al
oculto Imam que los hadices muhammadianos anunciaron, y que es
el Mahdi duodecimano, sello del referente de autoridad que las
aleyas mas arriba comentadas, como ejemplo de tafsir, hemos apor-
tado en este espacio. De forma que, superando el limbo literalista —
que dejaria ese tipo de aleyas un espacio discursivo retorico, por
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carecer de una concrecion primaria y evidente—, se dota a la socie-
dad doctrinal e intelectual isldmica de un itinerario reflexivo para
buscar los elementos del mensaje, los cuales en la mera literalidad
han acabados ocultos por el devenir del texto, por la perdida de la
informacién mediata que era la transmision del Profeta, comenta-
dor y exegeta primero y original de la Revelacion.
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Del Quran y las suplicas, o la
construccion de una terminologia
piadosa. Una ideologia desde la Doctrina

Para la tradicion duodecimana existe una literatura doctrinal
que por su origen —son textos recibidos de los Imames Infalibles
mismos—, y por su caracter mistico —se trata de oraciones, preces,
suplicas—, asi como por su sentido de guia espiritual —son modelos
piadosos que encierran férmulas, nociones, e incluso estructuras
dogmaticas—, que han llegado a formar la columna vertebral de la
religiosidad imamista mas esencial y primordial.

Las oraciones para las visitas —ziarat—, siplicas —dua’— y for-
mulas diversas que han reunido los conservadores de la tradicion
shia’, conforman un cimulo mistico que permite a los duodecimanos
sostener con suficiencia, que en realidad la suya, dentro del Islam,
es la mas grande y espléndida cofradia espiritual; no en vano, el
lugar referencial que en las cofradias misticas convencionales ocu-
pa la figura del Sheij o Pir iniciador, en el Islam shia” lo ocupa el
Ma‘slin o Imam Infalible, el cual es una entidad siempre presente y
viva en la dogmatica y practica de la doctrina.

De hecho el difian o coleccion de poemas, sentencias y ense-
flanzas, que en las tdrigas misticas suele ser el motivo y justifica-
cion formal de las practicas piadosas, especialmente de las musica-
les, el nucleo doctrinal y emocional que articula las celebraciones
cofrades, en el mundo duodecimano lo ocupan ese acopio de supli-
cas y preces propias para las visitas a las tumbas y lugares de reme-
moracion de los miembros Purificados de la Familia profética, de
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sus allegados espirituales, o de los militantes mas esforzados por la
causa de la autoridad y legitimidad —il/diat— de los sucesores fami-
liares del Profeta Muhammad sobre el Islam. Nada, como esto, nos
parece mejor muestra de una expresion cultural, la cual, por otra
parte y como intentaremos explicar, es un muy vivo trasunto de la
lengua revelada a Muhammad y de su sentido mas intimo y espiri-
tual.

Al observar la forma en que el Libro revelado ha condiciona-
do, o mejor, ha conformado esa porcion de la “cultura islamica ”,
en el sentido mas integral y profundo de este concepto antropologico,
la tradicion de las stuplicas, sus bellisimos y complejos textos, se
presentan como una fuente de reflexion de excepcional interés.
Especialmente puesto que esos contenidos, todos ellos conserva-
dos por los colectores mas confiables y coherentes de las Tradicio-
nes de la Familia de Muhammad, toman sus muy exquisitos con-
ceptos del Quran mismo; como no podia ser de otra forma, habida
cuenta que el destino —dogmatico— de la Revelacion se ha relacio-
nado con la existencia y sentido de ser de la estirpe muhammadiana,
tal como sentenciara el celebérrimo Hadiz de Zaqgalain.

Los u’lamah duodecimanos han recordado secularmente que
la funcién de la familia profética habia de consistir netamente en
recrear y preservar el mensaje coranico, de manera que la Comuni-
dad de Creyentes recibiese lo mejor de la ensefianza mistica del
legado del Profeta en forma de Conocimiento —i'lm—y Sabiduria —
hikmat—, concretados en este acervo literario, esto es, en esta doc-
trina en una clave de lectura reflexiva, y susceptible de
interiorizacion por el iniciado atento.

Asi, los Imames compusieron a instancias de sus deudos y re-
sultas de las circunstancias de su aventurado tiempo todo un corpus
de suplicas, que remitian a la esencialidad del propio Quran, por
medio del cual ampliaban para los buscadores espirituales tanto el
campo de las referencias respecto de la Revelacion, sobreelevando
de su literalidad la atencién del inquieto, como les permitian a és-
tos despejar un itinerario descubridor de la comprension esotérica
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o tafill desde y para la significacion original —esencial— del Libro.

Si desedsemos comprender en qué forma imbricaron sus ense-
flanzas con las de su abuelo, el Profeta Muhammad, nada habria de
ser mejor que observar una de esas singulares suplicas, su literalidad,
estructura semantica y su lenguaje y nociones, contando siempre
con los referentes coranicos que en ella duermen. Hay en todo ello
un ejemplo y un modelo de exégesis superior de la Revelacion para
el Islam. En todo ello se contiene el caracter arrebatado del estatuto
del Infalible, como guia espiritual, conservador de la pureza de la
Tradicion muhammadiana, y, sobre todo, como vehiculo intercesor
entre el suplicante —buscador espiritual—y la deidad perceptible'™,
que los Infalibles significan en el mundo material, pues precisa-
mente de esta idea viene la expresion “aitullah” —signo de Allah—
con que se conociese a Meulana A‘li y sus descendientes espiritua-
les y, tras su estela espiritual, a algunos destacados sabios y allega-
dos de entre los seguidores de todos ellos.

En esa posicion de intermediarios, en la Intercesion o shifa’t
misma, se auna la totalidad de las funciones que la escuela
duodecimana ha pretendido para sus Guias. Pues es precisamente
esa condicion de mediador esotérico lo que condensa los estadios
de Autoridad, Sabiduria y Probidad que se atribuyen al Profetay a
éstos, sus Sucesores.

Nosotros en este espacio observaremos, ain brevemente, de
qué forma uno de los trasuntos dogmaticos y culturales més genui-
namente duodecimanos se imbrica en algunos de los aspectos for-
males de una célebre stplica, con conceptos que proceden de la
Tradicion, de la deuda mistica y conceptual de ésta con el Libro, y
de la textualidad del propio Quran, en cuanto ésta ultima pueda ser
meta-semantica.

El conocido como Dua” A‘hd o Del Compromiso, es una su-
plica que los u‘lamah duodecimanos han conservado y que procede
del sexto Imam, Ya‘far As-Sadiq. En tal suplica, el creyente
duodecimano refrenda un pacto de enfeudacion espiritual con el

- 105 -



Sheij Husain Abd Al Fatah Garcia

Imam Esperado, obligacion que es la base secular de la militancia
doctrinal en torno a la condicion excepcional de los Infalibles.

En su texto se desgranan buena parte de los hitos dogmaticos
de la islamidad shia’; auque no debiera ser de esta forma pues la
espera de esa vuelta, delretorno de un descendiente del Muhammad
es algo comun a todas las familias doctrinales del Islam, habida
cuenta que tal nocion descansa sobre una serie de Tradiciones
proféticas, todas ellas de muy soélida trasmision y referencia, que
aseguran para la totalidad de la Comunidad de los Creyentes, que
llegara un tiempo en la metahistoria doctrinal musulmana, y en el
devenir universal, en que se hara necesaria la presencia de un Sal-
vador que extraiga a los creyentes del contexto de decadencia y
corrupcion espiritual y de todo genero, que el final de los tiempos
supondra.

Tal suceso es una “promesa”, como mas adelante destacare-
mos, con una base coranica documental y sustentada en esas tradi-
ciones muhammadianas, la cual es una creencia antropo-cultural
que el Islam comparte con una gran cantidad de culturas —en las
cuales se pueden hallar referencias a la espera de un “mesias”,
revitalizador del orden primordial—; y, por supuesto, es conviccion
muy arraigada en la tradicion religiosa unitaria; puesto que tanto el
judaismo rabinico, como el cristianismo, en todas sus expresiones
y derivaciones doctrinales, han conservado dogmaticamente vigen-
tes la nocién mesianica, como parte esencial de las doctrinas
escatologicas.

De esta ultima matizacion parte la esencial diferencia entre la
nocion islamica de la espera del Imam prometido, y la del resto de
las doctrinas y culturas que comparte, de una u otra forma, ese refe-
rente o anhelo. Para todas las culturas, ideologias y religiosidades,
a excepcion del Islam duodecimano, la espera del retorno del Mesias
es un trasunto impreciso, un hito nocional difuso que procede de
unos, a veces, muy vagos espacios nocionales dogmaticos.

Sin embargo, para los seguidores de la Familia de Muhammad
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la idea de ese mesias esta cargada de tal cotidianeidad y proximi-
dad —elementos de una forma de culturizacion—, que hace de todo
ello un suceso doctrinal de diferente dimension. No olvide el lector
que en la doctrina shia’, el Imam es una personalidad concreta,
oculta de la vista de la mayoria de sus coetaneos, que no habra de
“venir” sino que, llegado “su tiempo”, se producira la misericordia
divina de permitir su “evidencia”, su vision por parte de los huma-
nos todos.

Es irrebatible que la delegacion divina del Ma‘s{in en esta pa-
rabola reproduce el proceso de decantacion espiritual, que se debe
producir en el creyente para alcanzar la divina presencia.

En primer lugar, en tanto en cuanto que la promesa profética
se concreta, para el caso de las tradiciones islamicas conservadas
por la escuela ya'fari, en un descendiente directo y preciso de
Muhammad; el cual es —reiteramos, habida cuenta la relevancia de
esta cuestion—, una individualidad conocida, especifica y perfecta-
mente ubicable en la Historia del Islam, al igual que son y estan
bien definidas las circunstancias del momento en que haya de ser
evidente o zahir su retorno; el cual, para la escuela duodecimana,
no es tal, sino que se trata mas bien de una develacion de su identi-
dad, puesto que la doctrina shia” conserva la conviccion en que ese
mesias es alguien existente secularmente, que en una coyuntura
determinada y vinculada al Divino Decreto, habra de manifestarse
en toda su condicion, y poner en ejecucion la funcion que la Volun-
tad divina le ha conferido al existenciarlo: la muestra e
implementacion de un orden justo y perfecto, como referente y co-
lofén previo al Fin del Tiempo.

No olvidemos, especialmente en el inicio de este tercer milenio
de la cultura occidental, en el cual se reabren tantas interrogantes
arcanas y primordiales, que la idea de la espera de un salvador o
regenerador de la tradicion primordial; o lo que es igual, la convic-
cion milenarista, forma una parte esencial de las tradiciones reli-
giosas del Libro. Raros son los motivos de reflexion milenaria, es-
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pecialmente en un contexto futil y mediato; por ello, la perseveran-
cia en una espera como la que se propone es de mayor interés v,
sobre éste, es valiosa la causa de tal permanencia. Tanto la Revela-
cion como el milenarismo que en ello rastrearemos, es algo que
posee un tiempo —mil afios, como concepto difuso— que se halla
mas alld de la edad humana y entre lo que se entiende convencio-
nalmente como eternidad; de ahi posiblemente proceda el atractivo
intelectual y vital de todo ello, precisamente del hecho de ser un
hito que apela a la evaluacion y al ascendiente.

Para las generalidades culturales judeo-cristianas, la nocién
del milenarismo duodecimano no es extrafia; en ambos casos, el
origen metahistorico es el mismo para el arranque de su mesianis-
mo, ademas del hecho de que en todo caso es un pendiente doctri-
nal no resuelto. Sin embargo, en Occidente se ha acabado por en-
tender todo ello como una rareza etno-cultural, sin duda a causa de
la perdida del propio referente real que generara la idea.

En el caso islamico, especialmente en el &mbito dogmatico
shia’, la espera de un mesias, Imam Oculto y Esperado, en un prin-
cipio que se ha mantenido vigente, por ser también vigente la aten-
cion y asuncion de las Tradiciones que lo anuncian. Por ello, es una
nocién proxima al creyente aspirar a lo que este dud” solicita: la
presencia personal el dia del retorno del Imam, atin a costa de retor-
nan de la muerte de la materia, al mundo material, y con la perspec-
tiva de estar presente en el evento, morir y esperar el Dia de la
Verdad incontestable. Tengamos muy presente en qué forma en los
textos religiosos cristianos, se conserva —sin sentido efectivo o con-
secuencia vital— esta misma nocion, asi en el Apocalipsis (20,6) se
lee: “Dichoso y santo el que participa en la primera resurreccion.
Los demas muertos no revivieron hasta que se acabaron los mil
anos, la segunda muerte no tiene poder sobre éstos, sino que seran
sacerdotes de Dios y de Cristo y reinaran con él mil arios”.

En todos los casos la espera de un retorno mesianico es la es-
pera de un advenimiento, en un tiempo radicalmente diferente y
nuevo que supondra la instauracion sobre la tierra de un reinado de
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justicia. Por ello, todas las tradiciones primordiales coinciden en
asegurar que la Humanidad habra, previamente, de sufrir terribles
pruebas y un severo proceso de decantacion entre el Bien y el Mal.
Lo que se anuncia de esta forma no es otra cosa que el final de un
ciclo de bondad/maldad que se iniciara con el primer hanif o adora-
dor unitario; recuerda el Génesis (2, 1-3) que a Abraham se le pro-
metio: “ Bendeciré a quienes te bendigan y maldeciré a quienes te
maldigan. Por ti se bendeciran todos los linajes de la tierra”.

Por ello la nociéon mesidnica conserva un gusto de tiempo pri-
mordial, ciclico, que nos recuerda por qué a Nicolds Berdiaeff se
considerd un exagerado cuando sostenia que “no podia hacerse
otra filosofia de la historia que la profética”. Para Occidente, me-
sianismo, milenarismo, quilianismo o sabbatismo, son matices
historiograficos ya que no se discrimina en el origen de estas ideas.
Para el Islam duodecimanos, son —valga la paradoja— pre-epigonos,
de una realidad doctrinalmente indubitable, de la cual se conoce su
entidad concreta hasta tal grado que no hay misterio alguno en ello,
sino que el interés o la atencion se reduce a un ejercicio de longani-
midad, de la paciencia trascendente que pondera el Libro, la crista-
lizacion cultural de una asuncion de la Revelacion; recuérdese, en
este contexto, la aleya segunda y tercera de la rotunda Sura Al-
A’sr: «El hombre camina hacia la perdicion, excepto quienes
creen, obran bien y se recomiendan mutuamente la verdad y la
paciencia....».

Angelus Silesius decia: “la esperanza es una cuerda; si un
condenado pudiera esperar, Dios lo sacaria del marasmo en que
esta”. Se piensa que el milenarismo mesianico es un motivo de
esperanza, y ello se dice de forma descriptiva y banal, sin convic-
cion; no siendo asi en el caso islamico, pues la relevancia, el respe-
to inherente a la literalidad coranica impide, determinantemente,
que un musulman creyente conceda un valor relativo a las nociones
reveladas; y ésta que aqui observamos, como podremos advertir, es
una idea que reflejada en las Tradiciones imamistas bebe de la fuente
coranica y procede de una serie de rotundos anuncios proféticos.
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Ha de tenerse esto muy presente al analizar este fendmeno,
que so6lo es tal en su aspecto formal, pero que bajo éste es, sobre
toda cosa, una conviccion doctrinal tan importante que en la mente
y el corazon creyente ejerce la funcidén de un potente generador, del
auténtico motivo existencial. Lo que se contrapone a cualquier te-
sis antropologica que solo habria de esperar que algo asi fuese mera
consecuencia pseudo-cultural —en su sentido mas superficial y evi-
dente—, esto es justamente lo contrario de lo que en realidad debe
ser.

El mencionado Dua” A'hd o Del Compromiso encierra, pues,
un itinerario argumental que nos interesa sobremanera por su estre-
cha vinculacion con la referencia coranica, por ser este un docu-
mento milenario tanto en su antigiiedad y vigencia, como en su
proyeccion supra-cultural. En primer lugar, por cuanto en su deno-
minacion se guarda una llamada semantica, de evidente importan-
cia doctrinal, al Quran: la expresion “a’hd ” aparece en una serie de
ocasiones en el texto coranico, con el sentido de “compromiso”, de
“acuerdo”, por medio del cual se asume la condicion de protector
del tomador del acuerdo, algo muy similar, aunque de diferente
tenor a la idea de enfeudamiento o clientela que tan frecuente fuera
en la Antigliedad clasica o nuestro medioevo.

En la aleya 27 de la Sura Al-Baqarat se puede leer: «quienes
violan la alianza con Allah...» de igual forma que en la aleya 183
de la Sura Al I'mrén dice: «Allah ha concretado una alianza con
nosotros...», y en ambos casos la expresion “a’hd ”, traducida al
espafiol como “alianza” no significa otra cosa que: “la uniéon en
torno a algo, o alguien, que confiere un beneficio como socio ”. Por
supuesto, no es aceptable que tal sociedad, habida cuenta la des-
igualdad esencial entre el Creador y la criatura, se conciba en un
plano de mera y superficial igualdad, por lo que todos los exégetas
que se consulten a este tenor, coincidirdn con la tesis de que ese
tipo de sociedad, en el contexto coranico, es del tipo del clientelismo
apuntado mas arriba.

Sin embargo, a la desigualdad no ha de faltarle reciprocidad,
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pues a la Divina gracia de aceptar como enfeudado a la criatura, se
sigue que éste se beneficia del acuerdo, recibiendo no pocos dere-
chos; asi en la aleya 134 de la Sura Al-A‘rafét, como en alguna otra
mas, dice: «Ruega por nosotros a Tu Seiior, en virtud de tu acuer-
do con El..»; “derecho” que no es otro que el del sometido benefi-
ciario de su sumision, la cual tiene su proyeccion en la relevancia
de pacto comprometedor que sanciona la aleya 25 de la Sura Ar-
Ra’d cuando nos dice: «quienes violan el pacto con Allah, des-
pués de haber aceptado el compromiso, cortan los vinculos que
Allah mismo ha ordenado establecer. Esos son los malditos, co-
rruptores de la tierra que tendrdn un destino detestable». De igual
forma, en la aleya 15 de la Sura Al-Ahzab se concreta que: «pacta-
ron con Allah que no volverian la espalda (no traicionarian el
compromiso)», de manera que se hace evidente el caracter
vinculante, benemérito y consecuente, que tal idea ha traer a la
mente del oyente educado en la logica y la retorica coranica.

Ese referido compromiso, excede la nocion que la méas moder-
na voz arabe “mua’ahadat” puede ofrecer al fildlogo; la cual, si
bien procede de la misma raiz —a’h d—, ha venido a significar un
“pacto de no-agresioén”, de mutua tolerancia, perdiendo en los ava-
tares del tiempo historico el valor clientelar que parece evidente
tuvo la raiz en cuestion en el momento de la Revelacion, y que en
ella se conserva como su sentido mas limpio y neto.

Por otra parte, se puede encontrar en el texto del Libro otra
expresion que tiene proximidad nocional con el compromiso que
nos ocupa, de €l dista un espacio significador muy extenso, se trata
del verbo ha-la-fa, cuyo sentido es “aliar”, “pactar”, aunque esta
acepcion es claramente relativa al acuerdo que entre iguales se es-
tablece, de hecho es la formula idiomatica utilizada en la moderna
diplomacia para significar “tratado” en el sentido mas prosaico de
éste, y asi se encuentra en la aleya 56 de la Sura At-Taibat: «Juran
por Allah que son...», referencia peyorativa que significa la apela-
cion a un compromiso por parte de los impios que remiten a Allah
su falsaria veracidad, de forma que tal compromiso es inconsisten-
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te; tanto que en contraste con las expresiones anteriores no se pue-
de aceptar que la raiz ha-la-fa tenga la dimension solemne que po-
see a -ha-da; lo que explica que sea este segundo referente el que
se aplique como nexo nocional en la suplica, tanto vinculando ésta
al valor semantico coranico que estamos describiendo, como por
tefiir y beneficiar al texto del dud’, y extensamente a su valor espi-
ritual, del caracter trascendente que del Libro se deriva.

Ese es el auténtico sentido de la expresion coranica “a hd-u
Al-Lah-i”, que aparece en la aleya 91 de la Sura An-Nahl: «Cuan-
do concretéis una alianza con Allah, sed leales. No violéis las
garantias tras ratificarla. Allah es garante de ello, frente a voso-
tros mismos. Sabe lo que hacéisy.

Puesto que esta nuestra suplica es un “contrato”, en la primera
frase aparece el tomador de tal acuerdo en su condicion de tal con-
tratante legitimo, de ahi que se apele a Allah, con uno de sus nom-
bres mas, sino el mas, connotado de Dominio, en realidad la que a
juicio de los especialistas en filologia coranica “significa la expre-
sion superior de dominio™% : Rabb o Sefior. Esta apelacion es es-
pecialmente querida en el ambito coranico; no menos de 130 veces
aparece en el Libro para designar a Allah en su atribucion de Do-
minio solemne, de Autoridad sobre toda jurisdiccion, de suprema
instancia referencial.

Es Su denominacion inicial en el Sura Al-Fatihat; «Sefior de
los Mundos (del Universo)». Es la formula con la que el profeta
Tbrahim pidi6 a Allah, en la aleya 125 de la Sura Al-Bagarat, que
preservara la ciudad santa de Meca: « Y dijo Ibrahim: Seiior haz de
ésta una ciudad asegurada, provee de frutos a sus moradores y a
aquellos que crean en Allah y en el Ultimo Dia». También lo uti-
liz6 asi para pedir Le que le mostrara los secretos escatologicos de
la existencia; asi, en la aleya 260 de esta misma sura se lee: «...dijo:
Seiior, muéstrame como devuelves la vida a los muertos»; era de
tal relevancia la peticion, que Allah exhibié para ¢l Su Dominio
sobre la vida y la muerte, como se sabe por la continuacién del
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relato. También es la formula de apelacion que el profeta Zakaria
utilizara para hacer otra trascendente solicitud, cuando segun la
aleya 38 de la Sura Al I'mran dijo: «Invocé a su seiior diciendo:
Seiior, Concédeme, de Ti, una descendencia benefactora (buena,
bondadosa)», demanda cumplida y concretada en el profeta Tahia.
Asimismo, Mariam Umm I 's4, se dirigi6 a Allah, en la aleya 47 de
esa misma sura, diciendo: «Sefior. Como habré de tener para mi
un hijo cuando no he tocado a ninguna persona. Dijo(sele): Asi
serd. Allah crea lo que quiere. Cuando determina algo, tan solo
dice: sea y es».

Habria de ser extensa y compleja una mas prolongada relacion
de las apariciones de la voz “rabb” en el Quran, aunque ya parece
evidente que es apelacion antigua, primordial, del gusto de los pro-
fetas y santidades mas excelsas; la auténtica formula de respeto —
podriamos decir: de protocolo— para dirigirse el creyente a Allah
en procura de un beneficio. El cual tiene sentido si se comprende
que procedera de ese referido dominio divino, y que solo de él lle-
gara la capacidad para implementarlo: lo que se pide es algo que
solo a Allah se puede pedir, pues sélo de Su Voluntad depende el
ser o no de lo requerido. Nunca sera avatar o circunstancia munda-
na la que haga posible —si esa autonomia de la existencia fuere
factible— aquello que Le pedimos. Sabida la dimension de lo que se
solicita, y la suficiencia del Oyente, apelar Lo como “sefior” tiene
el sentido de hacer implicito que el peticionario ha comprendido a
qué instancia se llega para pedir.

Por ello, el dud’ tiene esa resonancia coranica, ya que se firma
con ¢l un contrato que es de una indole especial, por el mencionado
tomador, y por el objeto del consenso contractual: se pretende que
se haga efectiva una promesa graciosa, anticipada por el Quran
mismo, de manera que reclamado su ser, se estd asumiendo y obe-
deciendo a la Revelacion, y se esta retornando la funcion de ésta
como mensaje primordial; el oyente que cree, al reclamar/pedir la
sustanciacion de la vuelta del Imam, hace evidente que ha captado
en su plenitud el Mensaje, y que retorna al emisor su original misi-
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va, ahora comprendida y asumida en su integridad; algo que, en
suma, es la pureza semiotica de toda emision.

De igual forma, es el Quran mismo quien delimita la ipsidad
de ese tomador divino, ya que si se recuerda la aleya 39 de la Sura
Tasuf, que dice: «;son preferible sefiores separados a Allah, el
Uno, el Invicto?», se comprendera que el Dominio supremo que
referimos so6lo es posible en Una y Potente existencia, por lo que el
propio texto revelado utiliza el concepto “rabb”, con el evidente
sentido retdrico de enfatizar que la Sefioria, por su atribucion su-
prema, no es cosa que pueda relativizarse. A esa entidad total, y
totalizadora del dominio, apela, consecuentemente, nuestra supli-
ca, y tras ella se asimila un sentido civilizador que ha condicionado
la percepcion de la existencia islamica en su dimension socio-
institucional misma.

Otro elemento de destacada significacion la podemos encon-
trar en el complemento de esa sefioria en el dua’; el texto se dirige
al “Serior de la Luz Sublime”, y no al “sefior del universo”, que es
la manera mas habitual en el texto coranico. Aqui hay una cita en-
cubierta que es una de las perlas espirituales que los Infalibles han
dejado ocultas en sus textos como premio para el oyente/lector atento
y aventajado.

Si se recuerda el Hadiz del Manto, se puede entender la sutil
relacion entre esta suplica, su funcidon contractual, y el texto del
Qurén; e incluso se llegara a comprender el marco notarial que el
sexto Imam pretendio6 al legarla a sus seguidores. En este conocido
hadiz se relata un simbolo de la iniciacion espiritual, de la posicion
especial que el Profeta lego a sus mas allegados: A‘li, Fatima, Hasan
y Husein, al reunirlos bajo un manto y pedir por ellos, de forma
especial y esotérica a Allah, significo algo que todos los estudiosos
y sabios que se han ocupado de esta tradicion han identificado: la
posicion o makén excepcional de todos ellos en el programa
iniciatico islamico, con sus evidentes repercusiones en la sociolo-
gia y cultura de la islamidad posterior.

114-



Acerca del Quran

La tradicion en cuestion'® dice: “Se ha referido que el Profeta

—la paz sea sobre él y su Familia— dijo: “ Cuando fui llevado al
cielo en la asuncion nocturna y entré en el paraiso, vi en medio de
él un alcazar hecho de rubies rojos. Gabriel me abrio la puerta y
entré. Vi alli una morada de perlas blancas. Entré en la casa y vi
en medio de ella un arca hecha de luz, y cerrada con un broche de
luz. Y dije: * Oh, Gabriel, ;qué es esa caja y qué hay dentro de
ella?’ Gabriel respondio: ‘Oh, Amigo de Dios, —habibuallah— en
ella esta el secreto de Dios —sirrdllah—, que no revela a nadie, ex-
cepto a quien ama’. Y dije: * Abrela para mi’. El respondié: ‘Soy
un siervo que sigue el mandato divino. Requiérelo a tu Sefior hasta
que El autorice la apertura’. Asi que rogué el permiso de Allah.
Desde el trono divino llego una voz diciendo. ‘Oh, Gabriel, abre la
cerradura’, y él la abrio. En ella vi la pobreza espiritual —faqr—y
un manto —muraqqa—. Y dije: ‘;jqué es esta pobreza y este manto?’
La voz del cielo dijo: ‘Oh, Muhammad, hay dos cosas que he esco-
gido para ti y tu comunidad desde el momento que os creé. Ambas
cosas a nadie las doy salvo a aquellos a quienes amo, y no he
creado nada mads querido que esto’.

Entonces el Santo Profeta dijo: ‘Dios —ensalzado sea su nom-
bre— selecciono la pobreza espiritual y el manto para mi, y ambas
son las mas queridas por mi’. El Profeta dirigio su atencion hacia
Dios y cuando retorno del viaje nocturno hizo que A’li vistiera el
manto con el permiso de Dios, y por mandato Suyo. A'li lo vistio y
cosio remiendos en él hasta que dijo: ‘ He cosido tantos remiendos
en este manto que me siento turbado ante el que sirve la mesa’ A'li
hizo que su hijo Hasan lo vistiera después de él, tras éste Husein y
mas adelante los descendientes de Husein, uno tras otros hasta el
Mahdi. Ahora el manto esta con él”.

En la tradicion espiritualista exegética islamica, el Sefor de la
Luz, es el Sefior del Manto, el tnico capaz de contratar sobre el
destino de ese mesias, Imam Oculto y actual poseedor del habito, y
consecuentemente el tomador ineludible del compromiso que con-
tiene el dua’.
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Vinculando el Hadiz del Manto, con el sentido mencionado,
latente y referente en el Quran, la stplica cierra un itinerario
iniciatico, que también es cultural y que nos puede ayudar a com-
prender el auténtico papel de la literalidad coranica en la parte mas
pura y genuina de la vida religiosa islamica. Todas las claves espi-
rituales del hadiz tienen su analogia referencial en el Libro, de
manera que ambas entidades componen un sistema nocional e inte-
gral que ha conformado lo que podriamos denominar la cultura
coranica, en el sentido de la representacion de la realidad existencial
desde los presupuestos ofertados por la literalidad de la Revelacion
muhammadiana.

La “pobreza espiritual” y el “manto” son, asi pues, los simbo-
los esenciales de la posicion del Imam, su probidad y soberania
moral sobre la Comunidad, mas alla de la mera autoridad material
y mundana, que también ¢é] mismo posee —como resulta funcional
de lo anterior—; y es, en definitiva, su investidura esotérica y
purificadora por encima de las contingencias historicas. Por ellas,
ambas han sido perpetuadas en las tradiciones espiritualistas como
elementos capitales de la Giildiat o Autoridad del Infalible.

Otro aspecto del texto de la suplica que inmediatamente es
susceptible de poner en relacion entre las expresiones de advocacion
de la llamada, es el segundo titulo, refuerzo argumental, con el que
el peticionario se dirige a Allah, al apelarLe como “Sefior del Tro-
no”; se cierra con ello un nuevo circulo de atencién y comprension
entre el dud” y el Quran —no olvidemos la evidente resonancia de la
Aleya del Trono (Al-Bagarat, 255): «Su Trono se explaya sobre
los cielos y la tierra, y su perpetuacion no Le es onerosa», tan
comentada y glosada que se hace ocioso volver sobre su relevan-
cia—. El Sefior del Trono es la apelacion a Allah como Rey Univer-
sal, pero ademas guarda una relacion manifiesta con el Hadiz del
Manto, y la circunstancia del Viaje nocturno profético. Desde el
Trono, segun el texto que hemos reproducido de ese hadiz de la
iniciacion esotérica, se concede la gracia de la iniciacion del Profe-
ta y la trasmisidon a su Familia; de forma que la apelacién de la
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suplica a esa instancia es una invocacion precisamente en ese plano
esotérico, es un pacto con el Imam en tanto en cuanto es el referen-
te mistico genérico, pues universal es su valimiento.

Todo ello se refuerza, asimismo, con la referencia a la Sefioria
sobre “el Mar incandescente”, que es una nueva vuelta a la expre-
sion coranica, ya que ello nos devuelve a la aleya sexta de la Sura
At-Tir, donde se lee: «Por el mar incandescentey, enunciado que
en opinién de A’lamah Tabatabai en su Al-Mizan!””, apoyandose
en la autoridad del Maymua’ Al-Baian’®, viene a significar “los
mares caldeados que en el Dia del Juicio recibiran a los pecadores”
(sic); referencia escatologica mediante la cual, apelando al sefior
de ese mar, se coloca al suplicante precisamente ante del Supremo
Enjuiciador —Al-Hakim—.

Y contintan cerrandose los significados esotéricos en torno a
los titulos del Oidor de la stplica, cuando se Le interpela como
origen revelador, de la tradicion unitarista previa a la definitiva
revelacion muhammadiana: “Aquel que ha hecho descender la
Torah, los Evangelios, y los Salmos”, revelaciones que se anticipan
a la terminante que permitiera el “Descensor” del “Sublime Quran”,
titulo y tratamiento que junto a la “sefioria sobre dangeles y envia-
dos” completan, definitivamente la dimension iniciatica a la que
aspira a ascender nuestro suplicante, extension de ascendencia
coranica como es evidente y notorio para cualquier lector
minimamente atento del Libro.

Todos estos atributos de la deidad perfilan el sentido veraz que
el creyente le confiere al contrato con Allah, tanto por la tradicién
coranista que reconoce los tratos con El como la mejor de las con-
trataciones; no en vano se lee en la aleya 111 de la Sura At-Tadbat:
«Allah ha comprado a los creyentes sus personas y su hacienda,
ofreciéndoles a cambio el Jardiny; cuanto, mediante el acto de fe
que Le tiene por un socio contractual veraz. En el Libro se insiste
en que lo que Allah promete —esto es lo que aparece en un acuerdo—
siempre es una verdad asegurada.

-117-



Sheij Husain Abd Al Fatah Garcia

En la aleya 98 de la Sura Al-Kahf se puede leer: «Lo que mi
seiior promete es verdad (hagan)»; al igual que en la aleya 38 de la
Sura An-Nahal dice: «Es una promesa que Le obliga. (Es la) Ver-
dady. Con rotundidad en la aleya 20 de la Sura Az-Zumar est4 es-
crito: «;Promesa del Allah! Allah no falta a Su promesay; de la
misma forma que en nuestro dud” leemos: *“ Tu Palabra es la Ver-
dad ”, en el sentido de justificar la conviccion de contratador del
pacto, en la certeza de su cumplimiento en los términos excepcio-
nales que se subscriben: el éxito junto al Imam Retornado y la Jus-
ticia por su mano; al igual que se sitiia en este mismo plano de la
certeza en la Voluntad divina, el momento de implementacion del
acuerdo cuando se dice en la suplica: “... en el momento en que no
sea posible distinguir lo incorrecto salvo mediante su delimitacion.
Ese sera el momento en que se autentifique y realice la Verdad”.

Finalmente, un atractivo plano de reflexion, en torno a la cons-
truccidon de un universo nocional y cultural, concerniente a esta
suplica se encuentra, también entre algunos de los elementos
conformadores del contrato. El ambito espacial del acuerdo, por
ejemplo, entendiendo esto tanto en su plano geografico como
geoesotérico. A tenor de esto podemos leer en la suplica: “Dios
mio. Remite al Imam (...) en los orientes de la tierra y en sus
occidentes”; e inevitablemente hemos de exportarnos al texto
coranico cuando dice en la aleya 28 de la Sura Ash-Sha'rd’; «...El
Seifior del Oriente y del Occidente y de lo que entre ellos estd», o
en la aleya 142 de Al-Baqarat: «De Allah son el Oriente y el Occi-
dentey, y de igual forma en la aleya 115 de esta misma sura; e
incluso, en la aleya 40 de la Sura Al-Mia'4ray aparece: «Juro por
el Serior de los Orientes y de los Occidentes...»; al igual que en la
aleya 17 de la Sura Ar-Rahman la expresion es: «Sefior de los dos
orientes y de los dos occidentes».

Los exégetas coranicos han opinado sobre esta advocacion di-
vina. A 'ldmah Tabatabai se inclina'” a pensar que la referencia, en
primera instancia, es geografica, pues se alude al dominio sobre
unay otra parte del orbe; para, sobreelevando el argumento, acabar
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por destacar que ese dominio geofisico implica una suerte de po-
testad sutil sobre el orden del tiempo, por lo que de la sucesion
ordenada del orto y el ocaso solar, indefectiblemente relacionado
con el oriente y el occidente, se deviene de ello: el control de la
sucesion de los dias y las noches, de los tiempos, en todas sus per-
cepciones, las cuales se vinculan al titulo del propio Imam oculto —
que al final del dud” es una vez mas patente—, en tanto en cuanto
potencia superior sobre el tiempo, en y por su condicion de repre-
sentante del verdadero Sefior del Tiempo, Allah en su atributo de
Suprema potencia.

De singular belleza y significacion es la mencion al “Celestial
rostro”, cuando en el dud” se implora atencion por la Luz del sem-
blante divino. Mencién que tiene mucho que ver, si seguimos al
Quréan con lo anteriormente expuesto sobre el oriente y el occiden-
te, ya que la mencionada aleya 115 de la Sura Al-Bagarat concluye:
«A donde quiera que os volviis, alld estd la faz de Allahy. En la
aleya 22 de la Sura Ar-Rai'd igualmente se puede leer: «...aquellos
pacientes que buscando la cara de Su sefior instituyen la oracion,
dan limosna, en secreto y publicamente, de lo que han sido pro-
vistos por Nosotros, los que combaten el mal con el bien, esos
tendrdn la Mansion ulteriory.

Nos parece interesante que en la referencia coranica la “faz de
Allah” se relacione con la paciencia, el componente capital del que
espera al Imam, y que todo ello se vincule con el beneficio de la
complacencia divina, ya que en esta aleya el término arabe “Gayh”
tanto se puede entender como “cara o faz divina”, cuanto como
“complacencia divina”.

Pareciera, pues, que la clave de esta parte de la suplica fuera
remitir a un atributo cultural tan esencial del buen imamista como
es la longanimidad, en el sentido de ejercerla y trasmitirla, de la
forma que la aconseja la aleya tltima de la Sura Al-A‘sr: «(aque-
llos que) se recomiendan mutuamente la paciencia y la Verdady .

En la intencion del Sexto Imam, al legar el dua®, habia de estar

-119-



Sheij Husain Abd Al Fatah Garcia

ese binomio entre paciencia y autenticidad, entre aguante y estoi-
cismo en la espera y la Verdad, que como recordara el Sheij Maliki
Tabrizi, en un expendido libro'' por el que el propio Imam Jomeini
siempre mostrd un respeto de alumno orgulloso de su maestro y
que llegd a comentar cuando sus opiniones eran poco convenciona-
les en la Hatiza pahlevi: la Verdad no es otra cosa que “/a contem-
placion de la Faz de Allah”, esto es, la realizacion existencial y la
plenitud gozosa del itinerario completado.

No en vano en el contexto coranico de la aleya citada, aparece
también la aleya 17 de la Sura Ar-Rai‘d, que dice: «...De esta for-
ma ratifica Allah sobre la Verdad y lo falso; lo fitil se desvanece,
queda sobre la tierra lo que es benéfico para las gentes...».

Sobre esta segunda aleya, hay alguna cosa, sobre las conse-
cuencias culturales de todo ello, que mencionar ya que procedente
de A‘li se conserva en Al-Kafi"! un hadiz comentador del sentido
de la frase, en el cual Imam Sadiq, que es el trasmisor y glosador de
la informacion dice que la expresion revelada de “lo bueno que
permanece”, mas alla de evidente sentido genérico, tiene un senti-
do mas recondito e incluso esotérico, que es una referencia la Fa-
milia profética, por cuanto es ésta es una bendicidon divina, para
discernir la verdad de lo falso, lo cual solo es posible mediante la
reflexion atenta, esto es la paciencia teologal que es el elemento
central, la propia columna vertebral de la voluntad de espera del
retorno del Imam.
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Anexo

Dios mio, Serior de la Sublime Luz, Serior del Trono Ele-
vado, Sefior del Mar incandescente. Aquél que ha hecho
descender la Torah, el Evangelio y los Salmos.

Serior de la sombra y del calor. Quien ha hecho descender
el Sublime Coran.

Serior de los Querubines angélicos, de los Profetas y de
los Enviados.

Dios mio, te imploro por tu Noble Rostro, por la Luz de Tu
Rostro Luminoso, por tu Reino Eterno. jOh Viviente!, ;Oh
Subsistente! Te imploro por Tu Nombre, aquél mediante
el cual son reformados los primeros y los ultimos.

jOh Viviente, previo a toda vida! ;Oh Viviente, posterior
a toda vida!

jOh Viviente, cuando no hay vida alguna!

jOh Aquél que resucita a los muertos y da muerte a los
que viven!

jOh Viviente. No hay mas divinidad que Tu!

Dios mio, Remite a nuestro sefior el Imam, el Encauzador,
el Bien Guiado, el que se levantara con Tu Orden, las
bendiciones de Dios, de parte de todos los creyentes y las
creyentes, sean para él y para sus Antecesores Purifica-
dos, en los orientes de la tierra y en sus occidentes, en sus
llanos y montarias, en tierra firme y en el mar, de mi parte
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y de parte de mis ancestros. Para él las Oraciones, tantas
como astros embellecen el Trono de Dios, tantas como la
tinta con Sus palabras, tantas como lo que se intuye de Su

Sabiduria, tantas como lo que abarca el Conocimiento en
Su Libro.

Dios mio, renuevo en la manana de este dia, asi como
para el resto de mis dias, ante el Imam, un pacto, jura-
mento y homenaje de fidelidad, que asumo sobre mi con-
ciencia. No lo contradiré, ni renunciaré jamas a él.

Dios mio, escogeme para estar entre sus auxiliadores,
ayudantes y defensores, entre los que se apresuran a fin
de satisfacer sus requerimientos, entre los que se avienen
ante sus ordenes, entre los que le protegen, entre los que
se adelantan para cumplir su voluntad, y entre los que
caen mdrtires a su servicio.

Dios mio, si entre él y yo se interpusiera la muerte que
has decretado inevitablemente para tus siervos. Exhumame
de la tumba, envuelto en mi mortaja, desenvainando mi
espada, blandiendo mi lanza, en respuesta a la llamada
de Aquél que convoca a las gentes de la ciudad y del cam-

Ppo.

Dios mio, muéstrame el rostro de la Rectitud y la faz de la
Bondad, ilumina mi mirada mediante su vision. Apresura
su Parusia, facilita su venida y ensancha su camino. Guia-
me a través de su Via. Incrementa su poder, inculca en mi
su Mision. Haz que ésta sea efectiva, y que se imponga su
autoridad y su carisma sobre las gentes.

Dios mio, mediante ése, Tu Siervo, da nueva vida a tus
ciclos, ya que asi lo has dicho y Tu palabra es la Verdad:
¢l vendra cuando sea evidente la corrupcion en los mares
v las montarias a causa de la voracidad material del hom-
bre.
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Dios mio, vendra hasta nosotros Tu Amigo, descendiente
de la hija de Tu Profeta, llamado por el nombre de Tu
Profeta, en el momento en que no sea posible distinguir lo
incorrecto salvo mediante su delimitacion. Ese serd el
momento en que se autentifique y realice la Verdad. Apre-
surale, pues.

Dios mio, infunde temor ante la opresion sobre Tus sier-
vos. Asiste a aquellos que no encuentran protector salvo
en Ti. Restablece lo que fue alterado de los dictamenes de
Tu Libro. Fortalece lo que procede del mensaje de Tu Re-
ligion, asi como la Tradicion que proviene de Tu Profeta,
sea sobre él y su Familia la bendicion de Dios. Apresura-
le, pues.

Dios mio, mediante él fortalécenos con el coraje de los
ofendidos.

Dios mio, agracia a los que secunden su convocatoria con
la vision de Tu Profeta, sea sobre él y su Familia la bendi-
cion de Dios, y bendice nuestra resignacion y paciencia
tras él.

Dios mio, con su presencia aparta la penuria de esta Co-
munidad. Apresura para nosotros su aparicion, puesto que
algunos la ven lejana y nosotros lo percibimos proximo.

Todo por Tu misericordia. Oh Tu, el mas Misericorde de
entre los misericordiosos

Apresurate, Apresurate. Maestro mio, Serior sobre el Tiem-
po.
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Notas

Esta expresion corresponde a la definicion que el propio Profeta del Islam le
concediese a la recitacion, concretamente en el marco del célebre “hadiz de
zagalain”, momento en el cual se vincul6 el Libro revelado y su Descendencia
en una singular paridad religiosa como elementos indisociables de su misién
profética.

Ver: AJTAR RIZVI, Said, Islam, Dar Assalam: Yamaat Ihna Asheri of Africa,
1989, que cita la obra Kannzul Ummal, en su vol. VI, pags. 390, 397-399.

Del mencionado hadiz y su importancia referencial, hemos de mencionar que
El hadiz Az-Zaqalain —el Donativo Precioso— es una de las referencias insignia
de los tedlogos shia‘, por cuanto se trata de un documento no cuestionado por
nadie, incluido los mas prestigiosos transmisores de hadices de entre los
sunnitas, sin diferencias doctrinales o de cualquier otro tipo; hadiz que es con-
siderado auténtico y veraz en todo el ambito del Islam.

Se trata de una celebre frase del Profeta, ante la proximidad de su muerte, en
la cual define lo que ha de ser su herencia religiosa: “Os dejo dos donaciones
preciosas: el Libro de Dios y mi Familia, ambas permaneceran unidas hasta
gue se reiinan conmigo en el Paraiso. Quien se afierre a ellas no perecera”.

Sobre la “autenticidad” que se espera, en el ambito juridico y, consecuente-
mente, en el teologal, de este tipo de documentos ha de remitirse el lector a las
disciplinas o ciencias estudiosas del Hadiz y sus bases argumentales, basta,
por el momento, decir que el citado texto, por ser uno de los mas debatidos
documentos politicos del Islam ha sido objeto de un exhaustivisimo analisis
por parte de los especialistas de todas las escuelas, épocas y tendencias;
*Allamat Amint en Al-Gadir (Beirut, 1412 H.q.), menciona 360 transmisores del
mismo, todos ellos, personalidades relevantes en los primeros tiempos del
Islam, la mayoria son contrarios a las tesis doctrinales shia’, aunque, avalaron,
en su momento, la autenticidad y correccion del referido hadiz, lo cual situa la
argumentacion a partir de éste en una posicion de privilegio, para la légica que
se aplica en las Ciencias Islamicas.

En relacion con la transmision, por parte de los recopiladores sunnitas ver: AL-
NISABURI, Muslim Tbn Al-Hayar: Sahih Muslim, edicién egipcia, t. VII, p. 122-
123.

Un orientalista actual se ocupa de esta cuestion en: WAINES, David, An
Introduction to Islam, Cambridge, University Press of Cambridge, 1995; existe
una edicién traducida al espafiol por Maribel Fierro (Barcelona, 1998). Véase
su capitulo: “La via de imames “.

A modo de indicacién al inicio de nuestra exposiciéon destacaremos que en
nuestras traducciones de textos coranicos, colocaremos entre corchetes las
férmulas idiomaticas que faciliten la comprensién del texto mencionado, por
cuanto en ocasiones el documento, en extenso, tiene referencias que pueden
ser de dificil ubicacién si no se ayuda a rastrear éstas en un espacio mas
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extenso; por otra parte, estas apoyaturas al sentido que debe entenderse, en
todo caso seran las que mas genéricamente sean aceptadas por los comenta-
ristas en los que apoyemos nuestra exposicion, y en Ultima instancia en nues-
tro criterio personal interpretador del texto.

Sobre la idoneidad en la traduccion de complejos conceptos o pasajes coranicos,
ver: SALEHY, Majeed: The Quran: Literary Patterns (Un)translatabilities,
Teheran: Imam Hossein University Press, 1986.

3 Algunas referencias son: Baqgarah/176 y 231; Nisa'/105, 13, 127, 136, 140;
Mai‘dah/48; Ana‘am/114; A'rafa/196; ltanus/1 y 37; Tasuf /1; Ra‘da/1; Hiyr//1;
Nahal/64 y 89; Kahf/1; Mariam/16, 41, 51, 54 y 56; Shua‘ra’/2; Qasas/2 y 86;
A'nkab(t/45, 47 y 51; Lugman/2; Saydah/2; Fatir/31 y 32; etc. Sirva este ejem-
plo Unico como expresion e que cada concepto de los que destaquemos en
nuestra exposicion puede ser rastreado en la totalidad del texto coranico, de
manera que las connotaciones genéricas resulten evidentes para él lector.

4 AL-A‘QILT AL-HAMADANI, Biha" Ad-Din: Sherj Ibn A'gil, Qom: Laga’, 1375 H.
sh, vol.lll, pag. 82 y ss.

5 ALIBAEE, A: A summary..., vol. |, pag. 45.

6 TABATABAI, Muhammad Husein, Tafsir-e Al-Mizan, Qom: Daftar-e intesharat-
e Islami, s/n (traduccién del arabe de M Hamadani), t. XX, pag.422 y ss.

7 AL-QUMI, Abu Al-Hasan A'li Tbn Tbrahim, Tafsir Al-Qumi, Nayaf: s/e, 1387 H.q.,
vol.2, pag. 415.

8 En;Barnamay Al-Munyam Al-Fugahia, Qum: Al-Hauzah Al-limiyyah/Gulpaigani
Fundation. Ver: Déar al-Manzdr, vol. 6, pag. 335.

9 Como ejemplo apuntamos la aleya sexta de la Sura Kahf (La Caverna): «Pro-
bablemente lleves tu animo a sus acciones (el error de los que atribuyen
asociados a Dios), si funestamente no crees en esta noticia».

10 En la aleya 68 de la Sura Al-M{"mindin (Los Creyentes) que dice: «¢Por qué no
contactan lo dicho, para verificar que no han recibido algo que sus ante-
pasados no tuvieron?».

11 En la aleya 18 de la Sura Zumar (Los grupos).
12 En la aleya 145 de la Sura A'rafa (Los lugares elevados).
13 Aleya sexta de la Sura At-Talibah (El arrepentimiento).

14 Tomemos este caso como ejemplo de la mecanica aplicada para delimitar los
conceptos desarrollados por la epistemologia religiosa musulmana, a partir de
la literalidad coranica, por cuanto se aceptara que la aleya 17 de la Sura Al-
Qiamat (La resurreccién) asimilaba “reunion” y “recitado”, por aparecer estas
expresiones muy unidas en el sentido de la frase.

15 Nos referimos, por ejemplo, a la aleya séptima de la Sura Ash-Shara (La con-
sulta): «Asi hemos te hemos revelado un Quran en (lengua) drabe...»

16 Por supuesto nos referimos al Diccionario de la Lengua Espafiola, editado por
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la Real Academia de la Lengua. Nosotros hemos usado la edicion de 1984.
17 Aleya 51 de la Sura Ash-Shirra (La consulta).

18 Ver: NARS, Seyyed Hosein, Hombre y Naturaleza. La crisis espiritual del hom-
bre moderno, Buenos Aires: Kier, 1982, pag. 94 y ss.

19 Por ello, el Quran, en la aleya 53 de la Sura Fusilat sentencia: «Les mostrare-
mos nuestros eventos sobre el horizonte y (a la vez que) dentro de ellos
mismos, hasta el punto en que les sea manifiesta esta Verdad».

20 Témese para sustentar nuestra reflexiéon el hecho, a modo de ejemplo, de que

en la literatura exegética catdlica se acepta con resignacion documental que la
referencia de la frase de la Biblia que indica; “en el principio era la palabra (el
verbo) y la palabra era Dios” (Jn,1,1), se ha de remitir a un himno pre-cristiano,
que se duda si fuera helenistico, gndstico e incluso mazdéico, o de la tradicién
sapiencial hebrea. Situacién inaceptable para el coranismo legitimista que ex-
hibe orgulloso la certeza documental como argumento de su coherencia dog-
matica.
Véase: BULTMANN, R. Das Evangelium von Johannes, Gottingen, 1964, pags
1 a 15; DODD, C.H. The Interpretation of the forth Gospel, Cambridge, 1054,
pags 97-128 y 263-285; BROWN, R. El Evangelio segin San Juan |, Madrid,
1979, pags. 173-217; MATEOS, J. El evangelio de Juan, Madrid, 19789, pags.
52-80.

21 WEBER, Max: Sociologia de la Religion (ed. Enrique Gavilan), Madrid: Istmo,
1997.

22 YaLALIAN, Habibullah: Térij-e Tafsir-e Quran Karim, Astih: Teheran, 1474 H.sh.,
pags 91 a 153.

23 AL-BuuARi AL-MUGHRAH, Muhammad Tbn Ismail: Sahih Al-Bujari, Dar Al-A‘rabiat;
Beirut, 1985, t.I, pag 3; esto también aparece en las obras de Muslim y Tabarf,
con similares hadices.

24AL-A'USI, Ali: Ralsh-e A'lamah Tabatabai dar Tafsir-e Al-Mizan, Sazman-e
Tabligat-e Islami, Qom, 1370 H.sh. pag 131y ss.

25 Véase: Bihar Al-Andar, t.17, pag. 184 y 194.

26 Tenga presente el lector especializado que esta raiz arabe emparienta concep-
tos como “hikmat” —sabiduria trascendental—, tal como aparece en la aleya 12
de la Sura Lugman, y “a4hk&m” —normativa legal de base religiosa—, que apare-
ce en la aleya primera de la Sura Hud, con el sentido de “univoco”, que remite
a algo que algo que tiene un sentido claro, definido y que no conduce a error o
especulacion, o en la aleya 22 de la sura Itsuf, con el caracter de “claridad de
juicio”.

Véase: SHAIATAMDARI, Yafar: Sherj-e ba tafsir-e lugat-e quran, Mashad:
Astan-e Quds Raddi, 1372 H.sh. t. |, pags 554 y ss.

27 Utilizaremos la expresion “realismo” en el sentido epistemolégico que Nassar
lo aplica en su estudio sobre el pensamiento de Ibn Jald(n.
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Ver: NASSAR, Nassif: El pensamiento realista de Ibn Jaldun, México: FCE,
1979.G

28 Sobre estas complejas e interesantes cuestiones se puede ver: BADAWI, A:
AristQ i‘nda &l-a‘rab, El Cairo: Kalami, 1956; GEORR, KH.: Les categories
d"Aristote dans leurs versions syro-arabes, Beirut: Oriental, 1949; MADKOUR,
I.: L"Organon de”Aristote dans le monde arabe, Paris: Moller, 1934.

29 Véase: CORBIN, Henry: Historia de la Filosofia islamica, Madrid: Trotta, 1994,
pag. 105y ss.

30 NARS, S. Husein: Introduction to islamic Cosmological Doctrines, Cambridge
(USA): Harvard U. Press, 1963.

31 Ver: McDERMOTT, M.J.: The Theology of Al-Shaikh Al-Mufid, Beirut: American
University, 1978.

32 Ton Jaldun, de alguna forma, ya se hace eco de ello en su Muddigamét.

Ver: WAFI, A (Edit): Mugaddimat Tbn Jald(in, Cairo: Dirarat, 1957, t.Ill, pags.
1084 y 1112.

33 Ver: ECO, Umberto: Apocalipticos e integrados, Lumen: Barcelona, 1981, pag.
50y ss.

34 Adoptada sea, esta expresiéon en su sentido mas netamente etimoldgico.
35 Ver: Diccionario de la R.A.E., edit 1984.

36 Ver: GUENON, René: El reino de la cantidad y los signos de los tiempos, Ma-
drid: Ayuso, 1976, pag.207 y ss.

37 Véanse las siguientes aleyas: Sura Al-Bagarat — 16, 90 y 102; la Sura At-
Talbah — 24; Sura Al-A'nbia” — 10; Sura Al-Yuma't — 11.

38 As-sSUIUTI, Yalal Ad-Din: Al-itagan fi u'lom Al-Quran, Ridha: Bidar, s/f, pag.
156 y ss.

39 HAMID AL-LAH, Mohammad: The Political Letters and teatries of the Prophet
Mohammad and The Documents of Early Islam, Teheran: Soroush Press, 1995.

40 Dice el texto de la mencionada aleya: «Dios ha adquirido a los creyentes sus
personas y sus bienes materiales, ofreciéndoles por ello el Jardin. Com-
baten o son combatidos en la direccién de Dios. Este es un pacto autén-
tico, ya contenido en la Torah, en el Evangelio y (ahora) en el Quran ; Quién
es mejor contratante que Dios mismo? Alegraos por tan buen acuerdo.
iEste es un grandioso éxito!»

41 GUENON, R.: El reino de la cantidad..., pag. 225 y ss.

42 Acepte el lector esta expresion para significar la tendencia a conceder una
dimension muy especial en la actividad intelectual a los referentes directos y
mas mediatos que del texto coranico se puedan tomar. Tenga presente que en
el mundo musulman ha existido un juego compensatorio entre la argumenta-
cién cargada, y a veces sobredimensionada, con menciones coranicas, y un
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intento de relativizar el peso referencial del Libro, a fin de no condicionar la
especulacion intelectiva con parametros de la Revelacion.

43 HAE'RI TAZDI, Mehdi: Hurm-e Hasti, Teheran: Muasase-ie Mutaleat-e ba
Tahqiqat-e farhanki, 1361 H.sh., pag. 130 y ss.

44 Hay que apuntar que si bien las tesis ontoldgicas ordenadas por la denominada
Escuela de Isfahan, y especialmente por la imponente figura intelectual de
Molla Sadra, en la actualizan gozan de un notable predicamento en los circulos
filosoficos islamicos, no se pueden considerar la versién mas extendida de la
relacion Bien/Mal si de puridad islamica hablamos, por cuanto que en ellas hay
una cierta contaminacion cultural proveniente del ancestral dualismo persa,
que de una u otra forma —discursiva y argumental— se ha colado en este tipo de
discurso teoldgico, proveniente del campo doctrinal duodecimano.

Ver: CORBIN, Henry: Historia de la Filosofia Islamica, Madrid: Trotta, 1994.

45 TABATABAI, Muhammad Husein: Tafsir-e Al-Mizan, Qom: Daftar-e intisharat-e
Islami, sff, t. ll, pag. 312.

46 1SFAHANI, Ragib, Mufradat al-fazh al-quran, Teheran: Murtadi, s/f, t.Il, pag.
345.

47 El contraste semantico se podria establecer con otra raiz gramatical muy utili-
zada en las ciencias islamicas: sha-ra-ja, que contiene la nocién de explica-
cion recreativa, de comentario en el sentido amplio y especulativo, de la cual
procede el vocablo: “sherj”, tan aplicado en las acotaciones académicas a obras,
en las cuales el comentador aporta de su magin una serie de tesis —nuevas,
colaterales, e incluso periféricas— a partir del texto glosado.

48 En relaciéon con la nocion de lo que se considera doctrinalmente “evidente”,
remitimos a las explicaciones que sobre la materia expusiéramos en nuestra
tesis doctoral, concretamente en la segunda parte de ella, dedicada al debate
escolar en torno a la lectura “literalista” de las fuentes confesionales islamicas.

49 Esta sintética y rotunda definicién, que bien puede servirnos de comodin defi-
nitorio, es la que aporta, tras una larga disquisicion, el reputado especialista en
las disciplinas coranicas doctor Yalalian.

Véase: YALALIAN, Habib Al-Lah, Tarij-e tafsir-e curan-e karim, Teheran: Asth,
1374 H. Sh., pag. 20.

50 ZARKASHI, Badr Al-Din, Al-Burhan fi u‘lim al-quran, Najaf: s/e, 1398 H.q., t.I,
pag. 13.

51 SUIUTI, Yalal Ad-Din, Al-itgan fi u‘ldm al-quran, Libano: s/e, 1412 H.q., t. 2,
pag. 174.

52 DHAHABI, Muhammad Husein, Al-tafsir Gia al-mafsirin, Beirut: Akram, sff, t.I,
pag. 15 a 19.

53 Este hadiz se puede hallar en buena parte de los repertorios de tradiciones,

t.92, pag. 110.
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(La uniformidad en las ediciones que se pueden encontrar en el medio acadé-
mico duodecimano, hace innecesario el precisar los datos de la edicién, su
fecha y el lugar de ésta. Nosotros hemos utilizado una compilacion completa
de la obra en cuestion, conformada por tomos de diferentes ediciones y épo-
cas ante la dificultad de disponer de una Unica coleccion)

541BN BABUAIH (SHEIJ AS-SADUQ), Muhammad Tbn A'lf, Al-imali, s/l: Kitabfurushi
Jidban Pamnar, 1370 H.sh., pag. 6, hadiz tercero de la segunda sesion.

55 La aleya en cuestion dice: «Quien te ha aportado el Quran, te ha dado en
camino de vuelta a El (a él)». Ambas traducciones: la que detallamos en el
texto principal anterior, o la que aparece entre corchetes, son posibles; entre
ambas duerme un matiz, no obstante, podria ser objeto de debate tafsiri, valga
por el momento la que proponemos, por cuanto se apoya en el argumento del
hadiz del primer Imam que traemos a debate.

56 AL-JURJANI, A'li Ton Muhammad, Kitab Al- Ta'rifat, (trad., edit. y notas de
Maurice Gloton) Teheran: Press Universitaires d’lran, 1994, pag. 110.

57 Por supuesto, y coherentes con nuestra observacién duodecimana, nos referi-
mos a la tendencia intelectual que a lo largo de los siglos la escolastica shi‘a
ha decantado, y que actualmente se conoce como sistema mollasadriano, en
homenaje a uno de los epigonos escolares de la tendencia juridica-doctrinal
ya'fari: Molla Sadra Shizazi

58 TABATABAI, Muhammad Husein, Bidaiat Al-Hikmat, Qom, M (iasasat Nashir
al-Islami, 1416 H.q., pag. 10. Véase en torno de esto los comentarios de algu-
nos modernos filésofos como A. Misbah Tazdi 6 A. Ya‘far Subhani.

59 ISFAHANI, Mufradat..., t.I, pag. 245.

60 Esta expresién aparece, por ejemplo, en las primeras aleyas de la Sura Al-
Zujruf, que dice: «Por la Escritura preclara / Hemos traido de ella un Quran
drabe, quizas asi reflexionéis / Ella es la escritura matriz (procedente) de
entre Nuestras manos, es la sublimidad, la sabiduria». Con esta aleya, y en
ese sentido comentado, se relaciona las aleyas 77 a 80 de la Sura Uagia’h que
dice: «Verdaderamente (éste es) un Quran insigne / (procedente) de una
Escritura velada / a la que sélo los purificados acceden», aleyas en las
cuales se destaca la idea de una revelacion proyectada desde un ambito espe-
cialmente recondito e intimo —esotérico—, que por esta misma circunstancia es
de acceso solo para los “purificados”, lo que en los términos de la légica com-
prensiva coranica se entiende que como asequible exclusivamente para “ini-
ciados”, concepto éste ultimo que, a su vez, se vincula con la celebérrima
aleya 33 de la Sura Al-Ahzab en la que de nuevo mencionados estos “purifica-
dos”, y siendo este estatuto relacionado en esta referencia con los miembros
de la aludida Casa Profética, los exegetas duodecimanos han entendido que
se menciona explicitamente el derecho legitimo —hag— de los Imames de la
escuela shia” sobre la Comunidad muhammadiana, cerrando vy justificando un
itinerario doctrinal que se iniciara en la necesidad de una explicacién o tafsir
para la correcta comprension de la Revelacion, de la vinculacion de esto con la

dimension mas esotérica —ta (i de la misma, y finalmente con el estatuto
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especial y sobreelevado de los descendientes espirituales del Profeta, como
garantes ciertos de la correccion de este ejercicio doctrinal.

61 En la referida obra se menciona una frase arabe arquetipica: “ jaraya al-qaim
bi-afatihim, lam Tfada’ 04 Gird’ahum” (salié la gente al completo, no se atrasé (-
aron) ninguno). Véase todo ello en el célebre compendio: Ralida Al-Yinan, t.I,
pag. 10.

62 Por ejemplo, se sabe, como menciona el doctor Huyyati, que el Profeta
Muhammad especificd que “la Sura Al-Fatihat, tenfa siete aleyas, o que la
Sura Al-Mulk tenia treinta” (sic), las cuales correspondian a los espacios en
que él mismo habia mandado ordenar las expresiones que sucesivamente iba
transmitiendo.

Véase: HUYYATI, Muhammad Bagir, Tarij-e curan-e karim, Teheran: Daftar-e
Nashir-e farhank-e Islami, 1374 H. Sh., pag. 64.

63 Utilizamos aqui la expresién “logos” en el sentido que el filésofo judeo-heleno
del siglo | d.C. Filon de Alejandria utilizé el término, en su esfuerzo por sinteti-
zar la tradicién judia y el platonismo. Segun Filén, ese “logos” habia de ser un
principio mediador entre la deidad y el mundo sensible/perceptible y puede ser
comprendido como el discurso de Dios o la sabiduria divina que es inmanente
al mundo.

Al principio del Evangelio segun San Juan, por ejemplo, Jesucristo es identificado
como el logos hecho hombre, al ser la palabra griega logos traducida como
verbo: “Al principio fue el Verbo, y el verbo estaba en Dios, y el verbo era
Dios... Y el Verbo se hizo carne y habité entre nosotros...” (Jn. 14,1-3).

La concepcion de Cristo que tenia San Juan estaba quiza influida por pasajes
del Antiguo Testamento, asi como por la filosofia griega, pero los primeros
tedlogos cristianos desarrollaron el concepto de Cristo como el “logos” conce-
bido en términos platénicos y neoplaténicos. El Logos, asi, fue identificado con
la voluntad de Dios, o con las ideas —o formas platénicas— que se hallan en la
mente divina.

La encarnacién de Cristo fue entendida, por consiguiente, como la encarna-
cién de estos atributos divinos.

A nosotros el término y su tradiciéon en la cultura intelectual occidental, nos
sirve en este contexto para, de alguna forma, explicar la implicacion divina de
la transmision revelada, por cuanto en esa cultura occidental se ha pretendido
minimizar, e incluso desacreditar doctrinalmente, la relevancia de la revelacion
muhammadiana con argumentos historicistas sobre la originalidad del relato
coranico, en el contexto de la tradicion abrahamica, olvidando que todo ello no
es mas otra forma de expresion de un acervo comun, por su origen, y delatan-
do un indudable rencor doctrinal por parte del mundo religioso cristiano, que no
supo desligar la realidad islamica de las propias fiebres heréticas del primer
cristianismo.

64 AZ-ZARKASHI, Badr Ad-Din Muhammad Tbn A‘bd Al-Lah, Al-Burhan fi U‘lam
Al-Quran, Beirut: Nacir, 1988. Ver muy especialmente el tomo primero.

65 Ibidem, t.Il, pag. 78.
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66 AS-SUIUTI, Yalal Ad-Din A'bd Ar-Rahman, Al-itagan fi U'lim Al-Quran, Bidar:
A'Zizi, sif, t.I, pags. 104 y 199.

67 TABATABAI, Muhammad Husein, Quran dar Islam, Isfahan: Kabir, pag. 205.

68 AL-MAYLISI, Muhammad Bagir, Bihar Al-Andar, Teheran: Maktabat Al-islamt,
1398 H.q., t.IX, pag. 54.

69 YAUADT AMULI, A'bd Al-Lah, Tafsir-e Maddi-e Quran Mayid, Teheran: Amir
Kabir, s/f. t.I, pag. 59 y ss.

70 Este criterio se prolonga, o si se desea se proyecta, en el sistema de normas
legales/religiosas para determinar atributos individuales tales como los que
permiten a una persona ser testigo judicial, e incluso intervenir procesalmente,
o0 mas mediatamente encabezar la oraciéon u opinar sobre cuestiones religio-
sas formales, como es el inicio y fin de los meses de peregrinacion o ayuno,
etc.

Ver: DHEHNI TEHRANI, Ya(ad, Al-Mubahiz Al-Fighiah ja Sherj Ar-Ratdat Al-
Bahtah, Teheran: Uaydanf, 1370 H.sh. t. XXII, pags. 197.

71 Ver: AZ-ZAMJASHIRI, Yar Al-Lah Mahmad, Al-Kashaf a'n Hagai'q Gatamd At-
Tanzil, Qom: Al-i'lam Al-islami, 1416 H.q., t.IV, pag. 820 y ss.

72 Hay que decir que la llamada “Santa Biblia”, libro sagrado o Escrituras de ju-
dios y cristianos es, originalmente, un Unico corpus documental. Sin embargo,
las “biblias” del judaismo y del cristianismo difieren en varios aspectos impor-
tantes.

La Biblia judia son las antiguas Escrituras hebreas, 39 libros escritos en su
version original en hebreo, a excepcion de unas pocas partes que fueron re-
dactadas en arameo. La Biblia cristiana consta de dos partes: el Antiguo Tes-
tamento y los 27 libros del Nuevo Testamento.

Las dos principales ramas del cristianismo —catdlicos y ortodoxos— estructuran
el Antiguo Testamento de modo algo diferente. La exégesis del Antiguo Testa-
mento leida por los catdlicos es la Biblia del judaismo mas otros siete libros y
adiciones. Algunos de los libros adicionales fueron escritos en su version pri-
mitiva en griego, al igual que el Nuevo Testamento. Por su parte, la traduccion
del Antiguo Testamento de las iglesias protestantes, aunque ramificaciones
del catolicismo, se limita a los 39 libros de la Biblia judia. Los demas libros y
adiciones catdlicas son denominados como: “apdcrifos” por los protestantes, y
libros deutero-canénicos por los propios catdlicos.

El orden y el nimero de todos esos libros es pues distinto entre las versiones
judia, protestante y catdlica de la Biblia. La Biblia del judaismo se divide en tres
partes bien diferenciadas: la Torah, o Ley, también llamada libros de Moisés;
Profetas, o Neviim, dividida en Profetas Antiguos y Profetas Posteriores; y
Hagiograficos o Ketuvim, que incluye los Salmos, los libros sapienciales vy lite-
ratura diversa. El Antiguo Testamento cristiano organiza los libros segun su
contenido: el Pentateuco, que se corresponde con la Torah; los libros histori-
cos; los libros poéticos o sapienciales, y los libros proféticos. Hay quienes han
percibido en esta organizacién una cierta sensibilidad en cuanto a la perspec-
tiva histérica de los libros: primero, los relativos al pasado; a continuacion, los
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que hablan del presente; por ultimo, los orientados hacia el futuro. Las versio-
nes protestante y catélica del Antiguo Testamento ordenan, por su parte, los
libros en practicamente la misma secuencia, aunque los protestantes incluyen
solo los libros que aparecen en la Biblia judia.

Los primeros cristianos heredaron del judaismo una concepcién de las Escritu-
ras que daba por sentado que constituian una fuente autorizada, aunque esta
expresién es evidentemente imprecisa y vaga. En un principio no se propuso
ninguna doctrina formal acerca de la inspiracion de las Escrituras, como es el
caso del Islam, que sostiene que el Quran fue dictado desde los cielos. Sin
embargo, por lo general los cristianos creian que la Biblia contenia, de una u
otra forma, la palabra de Dios, tal y como fue transmitida por su Espiritu: pri-
mero a través de los patriarcas y profetas y mas tarde por boca de los apdsto-
les —Apocalipsis—. De hecho, los autores de los libros del Nuevo Testamento
aludieron a la autoridad de las Escrituras hebreas, en apoyo de sus alegacio-
nes con respecto a Jesucristo.

El antiguo Israel y la primitiva Iglesia conocian muchos mas textos religiosos
que los que constituyen la Biblia actualmente asumida. Sin embargo, los escri-
tos biblicos fueron venerados y utilizados por lo que decian y por como lo
decian. Fueron canonizados con rango oficial porque la gran mayoria de los
creyentes los utilizaba y creia en ellos. Con respecto al Antiguo Testamento, la
principal diferenciacion es la existente entre los textos en hebreo y las versio-
nes o traducciones en otros idiomas antiguos. Los testimonios mas importan-
tes y por lo general mas fiables en hebreo, son los textos masoréticos, obra de
los eruditos judios —denominados masoretas— que se encargaron de la tarea
de copiar y transmitir con fidelidad la Biblia. Estos sabios, que trabajaron des-
de los primeros siglos de la Era cristiana hasta bien entrada la Edad Media,
también insertaron en el texto la puntuacion, las vocales —pues el texto hebreo
original contiene so6lo consonantes— asi como diversas notas. La Biblia he-
brea, que podemos considerar “estandar” y que se utiliza en nuestros dias, es
la reproduccién de un texto masorético escrito en 1088, de hecho el manuscri-
to, en forma de cédice o libro, se encuentra en la coleccién de la Biblioteca
Publica de San Petersburgo. Otro texto masorético, el Cédice de Alepo, de la
primera mitad del siglo X d.C., es el sustrato basico de una nueva edicion del
texto que esta hace algun tiempo esta siendo preparado por la Universidad
Hebrea de Jerusalén. Ese Cddice de Alepo es el manuscrito mas antiguo de la
Biblia hebrea considerada como “integra”, aunque data de mas de un milenio
después de que se escribieran los ultimos libros biblicos, y quiza mas de 2.000
afos después de los primeros.

No obstante, se conservan manuscritos hebreos mas antiguos —masoréticos y
de otra indole— de libros individuales. Muchos de ellos, que datan del siglo VI,
fueron descubiertos a finales del siglo XIX en una gueniza o depdsito en el que
se guardan los escritos inutilizados o desechados para evitar que se profane el
nombre de Dios escrito en ellos, en la sinagoga de El Cairo. Numerosos ma-
nuscritos y fragmentos, muchos de ellos de la Era pre-cristiana, fueron recupe-
rados en la region del Mar Muerto a partir de 1947, son parte de los llamados
“Manuscritos del Mar Muerto”. Son documentos aparentemente muy antiguos,
aunque muchos de los manuscritos mas importantes son bastante tardios, y
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en particular los textos masoréticos conservan una tradiciéon textual que se
remonta cuando menos a un siglo antes de la era cristiana. Las versiones mas
valiosas de la Biblia hebrea son las traducciones al griego, ya que en algunos
casos esas versiones griegas presentan un material documental e informativo
superior al de la hebrea, puesto que se basan en textos hebreos mas antiguos
que los que nos han llegado hasta hoy. Muchos de los manuscritos griegos
son, pues, considerados como mucho mas antiguos que los manuscritos de la
Biblia hebrea integra, y posiblemente fueron los incluidos en ciertas copias de
la Biblia cristiana completa que datan de los siglos IV y V d.C., de entre los que
se conservan conocidos como los manuscritos mas importantes, tal cual es el
caso del Cddice Vaticano, conservado en la Biblioteca del Vaticano, el Codice
Sinaitico y el Cédice Alejandrino, ambos se encuentran en el Museo Britanico.

La version griega de estos documentos asumida por los tedlogos cristianos
como la mas importante, se denomina Septuaginta, ya que en griego significa:
“setenta”, porque una leyenda afirma que la Torah fue traducida en el siglo 1lI
d.C. por 70, 6 72, traductores. Tal vez, la leyenda sea cierta en algunos aspec-
tos: la primera traduccion al griego incluia sélo a la Torah y fue realizada en
Alejandria en el siglo 11l a.C., aunque mas tarde se pudieron traducir las demas
Escrituras hebreas, si bien parece légico que esta tarea fuese realizada por
otros eruditos cuya pericia y concepciones debieron ser distintas, habida cuen-
ta los matices perceptibles en los diferentes documentos. No obstante, parece
evidente que se emprendieron muchas otras traducciones al griego, y que en
su mayoria se conservan solo gracias a fragmentos o citas de los primeros
Padres de la Iglesia y otros recopiladores tardios. Entre ellas se incluyen las
versiones de Aquila, Simaco, Teodosio y Luciano. El tedlogo cristiano Orige-
nes, del siglo Ill de la era cristiana, estudid los problemas que presentaban
estas versiones diferentes y prepar6 una obra. denominada “Héxapla” o critica
textual, en la que organizé en seis columnas paralelas el texto hebreo, el texto
hebreo transliterado al griego, y las versiones de Aquila, Simaco, Teodosio y
Luciano. También, y para concluir esta sintesis, hay que mencionar que entre
otras versiones merecen destacarse la PeSitta, o siriaca, iniciada con toda
probabilidad en el siglo | d.C.; la Antigua latina, que no fue traducida del hebreo
sino que procede de la Septuaginta en el siglo Il; y, por supuesto, la Vulgata,
traducida del hebreo al latin por San Jerénimo a finales del siglo IV d.C, autén-
tica base de la moderna Biblia.

Otras versiones que deben considerarse, asimismo, son los conocidos como
“Targum” arameos, ya que en el judaismo, cuando el arameo sustituyé al he-
breo como idioma cotidiano, se hicieron necesarias traducciones, primero para
acompaniar la lectura oral de las Escrituras en la sinagoga, mas tarde transcritas
al papel. Destaquese de esos “tdrgum” que no parece probable que fuesen
traducciones literales, sino mas bien parafrasis o interpretaciones del original.
Los dos mas importantes son el que tuvo su origen en Palestina y los revisa-
dos en Babilonia. Relativamente reciente es el descubrimiento de un manus-
crito integro del Targum palestino, el conocido como Neofiti I, guardado actual-
mente en la Biblioteca del Vaticano. De los targum babilonios, los mas conoci-
dos son el de Onquelos —Pentateuco—, y el de Jonatan —Profetas—.

Las versiones suelen ser testimonios cualificados, en ocasiones los mejores,
del texto original. Ademas, incluyen importantes pruebas de la historia del pen-

- 134-



Acerca del Quran

samiento entre las comunidades para las que la Biblia constituia un texto fun-
damental.

Los manuscritos griegos del Nuevo Testamento que han llegado hasta nues-
tros dias, completos, parciales o en fragmentos, suman unos 5.000.

Sin embargo, ninguno es autégrafo, original de su autor. Es probable que el
mas antiguo sea un fragmento del Evangelio de Juan, datado en torno al 120-
140 d.C. Las similitudes entre estos manuscritos son mas notables si se con-
sideran las diferencias cronolégicas y los referidos a su lugar de origen, asi
como los métodos y materiales de escritura. Sin embargo, entre las divergen-
cias se incluyen omisiones, adiciones, terminologia y orden de las palabras.
Los 27 libros del Nuevo Testamento no son mas que una fraccion de la produc-
cion literaria de las comunidades cristianas en sus primeros tres siglos. Los
principales tipos de documentos del Nuevo Testamento —evangelios, epistolas
y Apocalipsis— fueron muy imitados, atribuyéndose los nombres de los apdsto-
les u otras figuras sefieras a escritos concebidos para llenar el vacio del Nuevo
Testamento, por ejemplo, sobre la infancia y juventud de Jesus, y satisfacer el
apetito de mas milagros, asi como para alegar revelaciones mas novedosas y
completas. Durante esta época circularon hasta 50 evangelios. Muchos de
estos escritos cristianos “no candnicos” han sido recopilados y publicados como
Apdcrifos del Nuevo Testamento.

73 El texto de ambas se puede encontrar en el libro sobre la historia del Quréan,
varias veces mencionado, del Doctor Huyati; aqui reproducimos la ultima de
esas suras falsas como ejemplo, cuya traduccion podria ser: “ Dios mio. Sé6lo
a Ti adoramos y soélo para Ti oramos y nos postramos. En tu busqueda esta-
mos, perseguimos Tu misericordia y nos espanta Tu castigo. En verdad Tu
castigo es lo pertinente para el incrédulo.”

74 Ver: TABARSI, A'li Al-Fadil Tbn Al-Hasan, Maymua‘ Al-Baian fi Tafsir Al-Quran,
Teheran: Nasir, 1416 H.q., t. VIII, pag. 406.

75 Ver: TABARSI: Maymua'“..., t. VIII, pag. 406.

76 A modo de ejemplo, y siendo éstas mencionadas estas entre otros muchos
referentes posibles, indicaremos que se conoce como “nafi sabil”, concreta-
mente a la Ultima frase de la aleya 141 de la Sura An.Nisd” o Las Mujeres, en
la que se afirma que el incrédulo no prevalecera sobre el creyente (sic); o que
“naba” es la expresién con la que se conoce a la aleya sexta de la Sura Al-
Huyaréat o Las Habitaciones Privadas, la cual alerta a la Comunidad contra el
peligro de aceptar como buenas las noticias trasmitidas por alguien carente
del atributo doctrinal de la veracidad; asi como “nafar” es al apelativo mas
comun de la aleya 122 de la Sura At-Ta(bat o El Arrepentimiento, en la que se
indica que los que han de formarse, de cada de comunidad, en los arcanos de
la Religién han de ser personas concretas, que devendran en amonestadores
de sus préximos, etc..

Como puede observar el lector se trata de aleyas que se pueden considerar
emblematicas por su significado concreto, e incluso que todas ellas operan
como auténticos comodines argumentales, todos ellos habituales en los reper-
torios doctrinales islamicos, lo que explica que, a fin de hacer recurrente la
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referencia, desde antiguo fuesen conocidas con una apelacién mas o menos
coloquial, que a modo de sistema nemotécnico, facilitase su ubicacion en los
discursos y debates escolares y confesionales, utilidad metodolégica que pa-
rece desdecir que la nominacién proceda de la época de adoctrinamiento pro-
fético, ya que éste era mucho mas sencillo, directo y emocional que el que
inevitablemente con posterioridad han debido llevar a cabo los tedlogos musul-
manes.

77 TABARSI, A'li Al-Fadil, Maymu‘a Al-Baian, Teheran: Nasir, 1416 H.q., t.X, p.
437.

78 TABATABAI, Muhammad Husein, Tafsir-e Al-Mizan, Qom: Islami, 1374, t. XX,
p. 328 y ss.

79MAKARIN SHIRAZI, Nasir, A Summary of Tafseer-e Nemoona, Qom: Haidarf,
1374 H.sh. t.V. p. 400 y ss.

80 RORTY, Richard, “La emancipacion de nuestra cultura” en Debate sobre la
situacion de la Filosofia, NIZNIK, Jézef y SANDERS, Jhon (eds.), Madrid: Ca-
tedra/Teorema, 2000.

81 Esta idea reaparece, como indica Rorty, en Defense of Poetry de Shelley, cuan-
do éste apunta que la funcion del poeta consiste en “atisbar las inmensas
sombras de la futuridad”. ¢ Usurpando la condicién profética?

82 Acéptese, solo coloquialmente, el infortunio doctrinal de esta expresién, pues,
en la légica dogmatica coranica, hablar de “alternativa” es una incoherencia.
No puede sostenerse que algo es verdadero y considerarlo alter de otra cosa,
pues ello seria asumir una relatividad que la integridad trascendente ha de
rechazar, descalificandola.

83 Uno de estos estudios, quiza el mas didactico y efectista, pero no por ello el
menos riguroso e ilustrativo del interés que la observacion formal de la docu-
mentacion coranica pueda atraer, lo podemos encontrar en la interesante obra
del Doctor Nfil, quien nos describe una serie de curiosidades sobre el texto
coranico y sus observaciones sobre él que apoyan la idea de documento de
alguna forma especial y singular, ya que destaca que el nUmero de ocasiones
en las que aparece la palabra “mundo material” —dunia— en el Quréan es igual al
numero de menciones de la palabra “ajirat”, expresién del arabe coranico que
se utiliza para denominar la existencia escatoldgica, la “vida ulterior y eterna”,
posterior a la muerte material corporal y al Juicio divino; de igual forma que son
también similares el nimero de las veces que aparece la palabra “ shaiatin” —
demonios- y la palabra “malai’kah” —angeles—, o la expresién “ahia” —vida—, y
la expresion “mait” —-muerte—, asi como que la expresion imperativa “qul” —di—
, referida al Profeta al que Dios mismo ordena responder a los argumentos
incrédulos, aparece tantas veces como la expresiéon “galda” —dijeron ellos—,
como evidenciando el debate punto por punto que la Escritura establece con
sus criticos. Por no mencionar una ingente cantidad de ejemplos en los cuales
los nimeros linglisticos del Quran delatan una compleja y sutil trama literal
que evidentemente excede a la hipotética capacidad de los medios técnicos
con los que se pudo contar en el lugar y momento de su fijacion documental;
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siendo este tipo de cuestiones y ejemplos los que sustentan la tesis musulma-
na de la relevancia excepcional tanto de la literalidad y formalidad documental
coranica, como de las ensefianzas, exegéticas, que a partir de esta Escritura
se pueda obtener.

Ver: NUFIL, A'bd Al-Razaq, 'yaz Al-A'dad Al-Quran Al-Mayid, El Cairo: Muqatan,
1410 H.q.

84 Los tedlogos islamicos establecen un itinerario argumental en este sentido,
recurriendo, por pura coherencia doctrinal, a una serie de aleyas en las cuales
la literalidad coranica evidencia el caracter del propio Quran como documento
concebido para ser conservado integramente, pues su texto se presenta a si
mismo como una entidad auténoma, mas alla de la lectura y el pensamiento
desde y en torno a él, e incluso podriamos decir que se considera a si mismo
como un auténtico “ser viviente”, ya que en tanto en su esencia misma como
en su ipsidad quidditativa se contienen las claves de su pervivencia integral
intemporal.

A este tenor se pueden mencionar algunas significativas aleyas entre las que
se cuentan la 88 de la Sura Al-isra” o El Viaje Nocturno, que dice: «Di: “Si los
hombres y genios se unieran para generar una Recitacion similar a ésta
no lo lograrian, aunque cooperasen entre ellos»; o la aleya 13 de la Sura
H{d en la que se lee: «Traed (referido a los hombres incrédulos) diez suras
como él (referido al Profeta), inventadas, o recurrid a quien podais hacerlo
en lugar de Dios (mismo)»; la aleya 38 de la Sura Itinus que se expresa en el
mismo sentido; o las aleyas 23 y 24 de la Sura Al- Bagarah o La Vaca que
dicen: «Si dudais de lo que Hemos revelado a nuestro siervo, aportad una
sura semejante, y si ello es cierto convocad vuestros valedores en lugar
de apelar a Dios. Pero si no podéis hacerlo, guardaos del Fuego (eterno),
cuya combustién son hombres y piedras (= idolos), preparadas por los
infieles».

Véase: MISBAH TAZDI, Muhammad Taqi, Amazesh-e A'qaid, Qom: Sazman-e
Tabligat-e Islami, 1373 H.sh., t.I, pags. 307 y ss.

85 “Jum” es una expresion del drabe beduino antiguo, que en aquella época se
utilizaba para denominar a un “valle angosto; en definitiva, un lugar propicio
para reunir ganado, y mantenerlo en semilibertad. Actualmente esta expresion
se utiliza para denominar algo como un corral, o un espacio asfixiante o de
reducidas dimensiones.

El valle del Gadir era poco mas que un desfiladero, una breve extensién plana
y calurosa, especialmente torrida en aquel dia singular, en el cual se encontro
alli la caravana del Profeta en el momento en que éste ordené hacer un alto
para dirigirse a sus acompafiantes.

Por tratarse de un lugar de la region de Yuhfah, entre Yatrib y La Meca, hacia el
Norte de ésta ultima, y ser el punto en el cual habrian de separase los que
viajaban hasta Medina, de los procedentes del Este, en las areas cercanas a lo
que en aquel tiempo se conocia como Jurrasan, la actual Iraq y la llanura
central irania, y de los que continuarian hacia las zonas préximas a Egipto,
concretamente a la peninsula del Sinai, se puede pensar que fue aquella una
parada dispuesta en un lugar estratégico, pues, siendo el ultimo momento en
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que muchos verian con vida al Profeta, a partir de aquel punto se diseminarian
por el naciente Dar Al-Islam, de forma que lo escuchado alli hubo de tener una
gran relevancia, habida cuenta que era la ocasién postrimera de que Muhammad
se dirigiere a su Comunidad, en sentido extenso, y que ésta, mas alla del
localismo mecano o medinés, tuviese ocasion de recibir una comunicacion
profética de la relevancia de la emitida en Al-Gadir de la boca misma del Envia-
do divino.

86 Recordemos que hay tres tipos de realizaciones para los actos canénicos de la
peregrinacién o hayy, de las cuales dos de ellas, las denominadas ffrad y la
garan, son especificas de los habitantes habituales —batani— de la ciudad de
La Meca, y una tercera, que es la mas genérica, la tamattu‘ es conforme a la
cual han de llevar a efecto los ritos todos los musulmanes no residentes o
naturales de La Meca que se dispongan a ello. Todas ellas, por supuesto, se
han fijado en el figh islamico a partir del ejemplo profético; por ello precisamen-
te hay hasta dos modalidades mecanas, ya que habitualmente Muhammad
llevo a efecto el hayy en su condicion de habitante mecano, y una mas genéri-
ca —la tercera mencionada—, que corresponde al modelo excepcional de la
denominada “dltima peregrinacion” o “peregrinacion del adiés”, la unica, por
otra parte que el Profeta llevé a cabo desde fuera de su ciudad natal.

Mencionamos esta cuestion, por cuanto los aspectos técnicos de cada caso
supusieron en aquel décimo afio de la Hégira una fuente de conflictos entre los
“musulmanes” que se sentian contrariados con el propio Profeta y su autoridad
espiritual; hay que decir que algunos ya disentian con el marco politico que él
estaba construyendo para la Comunidad de los Musulmanes, ya que enten-
dian que Muhammad daba muestras de una manifiesta decantacion a favor de
A'li Ton Abi Talib, en la porfia sucesoria que soterradamente se empezaba a
establecer, debate que, por otra parte, ellos entendian habia de ser algo mera-
mente tribal y tradicionalista, y en todo caso desprovisto de cualquier dimen-
sion espiritualista.

Asi pues, y ello es lo que nos importa en este caso que comentamos, la moda-
lidad Tfrad es aquella en la que se omiten los actos de la u‘mrah, y en la ganad
en la que los animales que han de ser sacrificados han de ser, concreta e
ineludiblemente, los que se hayan aportado para la ocasién, y no otros, de no
ser asi el peregrino habra de cambiar la intencién de su peregrinacién mayor o
hayy, por su caracter menor o de u‘mrah. Esta dltima cuestion fue el motivo
puntual de una desavenencia entre algunos notables musulmanes del mo-
mento y el Profeta mismo; ya que algunos pusieron en cuestion el criterio de
Muhammad a este respecto, y con ello evidenciaron hasta qué punto conside-
raban relativo su ascendiente sobre la Comunidad islamica del momento; por
supuesto con aquélla posicion la Historia del Islam posterior nunca hubiera
conservado memoria de la trascendental dimension de huyyat o de referente
incuestionable de los dichos y actos del Profeta en tanto encuentro infalible —
ma‘sim-.

Todo lo cual, proyectado a los incidentes posteriores y a la espinosa cuestion
de la sucesion politica del Profeta, dejo para el analisis histérico posterior la
muestra de en qué forma concebian aquellos personajes del Islam primitivo la
concrecion social, y consecuentemente doctrinal y espiritual de la futura
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islamidad.

El propio Sheij Mufid, haciéndose eco de las tesis y opiniones de los primeros
historiadores del Islam, menciona que este incidente comenzo6 concretamente
en torno a la revelacion de las aleyas relativas a la forma especifica de realizar
los actos de la peregrinacion, en concreto y a la sazén la aleya 169 de la Sura
Al-Bagarah, y el comentario del Profeta a la misma, en el cual indicé que “la
u'mrah estaba incluida en la peregrinaciéon mayor, hasta el dia de la Resurrec-
cién” (sic), de forma que ordend que aquellos que no habian traido previamen-
te animales para el sacrificio, habian de dar por concluida su peregrinacion
canonica mayor, debiendo cambiar la intencién legal a la u'mrah, aunque algu-
nos de aquellos contrariados se negaron a obedecerle, con lo cual cuestiona-
ron el criterio legal profético sobre la necesidad de cambiar la intencién del
acto de peregrinacion en caso de producirse esta circunstancia, cuestionando,
de paso, la legitimidad profunda del profeta para generar un referente del tipo
doctrinal que hemos mencionado. La cuestion suscitd, pues, un aspecto pun-
tual de las relaciones entre los primeros musulmanes y el Enviado, que dejo6 a
la luz publica todo un cuestionamiento del dominio Profeta mismo sobre su
propia Comunidad, por lo que éste indicd a uno de los mas notables que su
negativa a obedecerle mostraba hasta qué grado no creia en lo que hacia, ni
en el porqué de todo ello.

El grado de acritud del caso, y la escenificacion de aquella desavenencia y
desacato era pues el contexto politico y emocional en el cual se enmarcé aquella
peregrinacion ultima, y todo lo que en torno de ella se produjo en el célebre
viaje de vuelta a Medina.

Ver: AL-HILLALI, Suleiman Tbn Qafs, Kitab Asrar Ahl Muhammad, Qom: Al-
Hadi Publications, 1416, pags. 283 y ss. Atiéndase especialmente al comenta-
rio en torno al decimoprimero de los hadices.

87 Mencionado entre otros por Shefj Mufid en suKitab Al-irshad. Véase: AL-MUFID:
Muhammad fbn Muhammad. Kitab Al-Irchad.The Book of Guidance, Qom:
Ansariyan, s/f., pags. 119 a 127.

88 Se ha conocido a estos cinco personajes como “los del manto"Apor cuanto el
Profeta, escenificando su parte de la ordalia de aquel 22 de Dht Al-Hiyat, orde-
no que todos ellos se situasen bajo un manto, en espera del juicio divino.

El propio profesor Massignon, sin duda bebiendo en fuentes duodecimanas,
describe muy liricamente la escena cuando escribe: “ La escuela shiita de los
mukhammisa se esforzé por interpretar, en todo su simbolismo, la escena de
mubahala. En el cementerio de Medina, en el fondo de Bagi’, sobre la duna
roja, vemos a los cinco de pie, bajo el manto, nimbados de rayos y relampagos.
Delante de ellos estd Salman, con otros iniciados mawali, que sefiala a los
cinco como objeto de veneracion a los cristianos najranies estupefactos. A la
voz del iniciador, reconocen a los cinco en su transfiguracion ( tajalli) gloriosa.
Su nimbo de relampagos, que significa su autoridad de ese “derecho divino”,
les induce a afirmar que sus cuerpos son sombras llevadas ( azilla, azlal) por la
Luz divina, siluetas (ashbah) temporalmente perfiladas en la emanacién divina,
liberadas de la generacion y la corrupcién del sufrimiento y de la muerte. La
voz (nida) del iniciador, anima y dirige la escena: instrumento del Espiritu divi-
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no, que discierne y revela el secreto divino, el sello de la misién profética que
marca a los cinco,...”.

Ver: Op. Cit, pag. 245.

La clave del grupo de cinco personajes y “del manto” se encuentra en la Tradi-
cién reflejada en la anécdota de un cobertor que diera lugar aun riquisimo y
largo hadiz, que relata como el Profeta, en un frio dia dio cobijo junto a él y bajo
un chal, en la intimidad de su aposento, a estos personajes, y como una vez
todos ellos estuvieron, pese a que llegando escalonadamente, bajo la protec-
cion de aquel manto Muhammad pidié a Dios, en la mas pura tradicion
abrahamica de las aleyas 41 y siguientes de la Sura Tbrahim, por la proteccién
y elevacion de “ su descendencia”.

Vease: MAKARIM SHIRAZI, A. y otros, Paiam-e Quran, Qom: Madrase-ie Al-
fmam Amir Al-Mu'minin, 1373 H.sh., t. IX, pags. 177 y ss.; y para el texto del
mencionado hadiz, que ha llegado a ser una lectura para-ritual en algunos
medios espiritualistas y misticos: QUMI, A'bas, Kuliaat-e Mafatih Al-Yinan,
Teheran: Diva, 1474 H.sh., pags. 1128 - 1133.

89 Este dato se ha transmitido en la practica totalidad de las obras que ha recopi-
lado hadices, sin grandes diferencias entre las conservadas por la diferentes
escuelas doctrinales, podemos mencionar la mencién aparecida en: Bihar Al-
AnQar, t. XXI, pags. 378 a 404, o Thgqaq Al-Haqq, t. VI, pags. 569 a 577; por
mencionar una referencia bibliografica duodecimana y otra procedente de la
tradicion sunni.

90 El mas celebre compilador de la informacion que se pueda obtener sobre el
Hadiz del Gadir, sin duda alguna ha sido A‘lamah Amini, quien dedicara el
primer tomo de su notable obra, sobre el tema al aparato documental que
sustenta su interesante analisis del suceso, y sus reflexiones en torno a las
consecuencias politico-doctrinales que todo ellos supuso, para la religiosidad
de la primera época islamica, asi como sobre las derivaciones que posterior-
mente se han devenido a partir de todo ello.

Amini detalla, y aporta, cémo se pueden mencionar ciento diez compafieros —
coetaneos— del Profeta, de los que se ha conservado cumplido relato, y muy
coincidente, sobre el tema, asi como ochenta y cuatro de sus continuadores o
tabiin inmediatamente posteriores a ellos, y no menos de trescientos sesenta
u‘lamah o eruditos de la mejor época clasica de las ciencias coranicas, todos
ellos sunnitas, de los cuales cincuenta y seis vivieron y escribieron en el siglo
II, noventa y dos en el siglo I, cuarenta y tres en el siglo IV, veinticuatro del
siglo V, veinte del siglo VI, veintiuno del siglo VII, dieciocho del siglo VIII, dieci-
séis del siglo 1X, catorce del siglo X, doce del siglo Xl, trece del siglo XII, doce
del siglo Xlll y diecinueve del actual siglo XIV.

Ademas Amini aporta en su exhaustivo estudio documental veintisiete espe-
cialistas duodecimanos y sunnis que escribieron monografias notables sobre
la coherencia documental del mencionado hadiz, asi como una importantisima
relacion de literatos, poetas y comentadores que se ocuparan del asunto, habi-
da cuenta la relevancia, trascendencia doctrinal y vigencia metahistérica que a
lo largo de la Historia confesional y cultural islamica se ha concedido al tema
de la sucesion espiritual del Profeta.
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91 Yer: YAFA'RIAN, Rasil, Sire-ie Rasiil-e Juda, Teheran: Sazman-e Chap-e ba
Intisharat, t.I, pag. 625 y ss.

92 Ver: TABARI, Ab( Ya'far Muhammad lbn Yarir: Tarij Al-Umam Ga Al-Muldk. (tr.
al persa por Muhammad Rdshan con el subtitulo de TarijnAmeh-ie Tabari.).
Ed.Albruz. Teheran 1373 H.sh. t.I, pag. 307.

93 TABATABAI, Muhammad Husein, Tafsir-e Al-Mizan, Qom: Daftar-e Intesharat-
e Islami, s/n (traduccion al persa del arabe de M. Hamadani). T. VI, pag 70 y
Ss.

94 Un ejemplo de la pulcritud argumental de A'lamah Tabatabai, lo podemos ob-
servar en el itinerario que describe para sostener esta opinién, ya que aplican-
do la técnica de explicar el Quran mediante el Quran mismo, recurre a otra
aleya en la que el uso de la expresion “an-nas” evidencie un sentido genérico,
para compararla a la utilizaciéon de este caso, y remite a la aleya trece de la
Sura Al-Bagarah, ejemplo de concrecién puntual, que dice: «Creed como creen
los demds (an-nas)», que a su vez contrasta con las numerosas expresiones
genéricas del tipo: «id diuha an-nds...», como por ejemplo en la ilustrativa,
para el caso, también aleya trece de la Sura Al-Huyarat.

95 Ver: ABI SALIH, Tafsir Al-A‘iashi, Nayaf: Amin, s/f, t.I, pag. 331, hadiz n°. 152.

96 Es evidente la mencién al célebre hadiz Az-Zagalain —el Donativo Precioso—
que es una de las insignias del Islam y un referente doctrinal muy habitual para
los tedlogos clasicos, especialmente para los duodecimanos, por cuanto se
trata de un documento histérico no cuestionado por nadie, incluido los mas
prestigiosos transmisores de hadices de entre los sunnitas, sin diferencias
doctrinales o de cualquier otro tipo, por lo que es hadiz que ese considera
auténtico y veraz en todo el ambito del Islam.

Se trata de una expresion del Profeta, que aunque mencionada por el varias
veces, como por ejemplo en su famoso discurso en la llanura de A'rafat duran-
te aquella ultima peregrinacion, se plasmo en un hadiz recogido definitivamen-
te en un momento previo a su desaparicion, pues ante la proximidad de su
muerte alguien le pidié que aclarase que eran aquellos dos tesoros a los que
solia hacer mencién en los ultimos tiempo de su vida; y él explico la expresion
en la cual reunia lo que ha de ser su herencia religiosa, ya que dijo: “Os dejo
dos donaciones preciosas: el Libro de Dios y mi Familia, ambas permaneceran
unidas hasta que se retinan conmigo en el Paraiso. Quien se aferre a ellas no
perecerd”.

Sobre la autenticidad que se espera, en el ambito teoldgico y juridico, de este
tipo de documentos nos hemos ocupado en algun otro espacio, basta, por el
momento, decir que el citado texto, por ser uno de los mas debatidos docu-
mentos politicos del Islam ha sido objeto de un exhaustivisimo analisis por
parte de los especialistas de todas las escuelas, épocas y tendencias; ‘Allamat
Aminf por ejemplo y en relacién con esta mencion del suceso del Al-Gadir,
menciona una importante relaciéon de transmisores del mismo, todos ellos,
personalidades relevantes en los primeros tiempos del Islam, con la curiosidad
de que la mayoria son contrarios a las tesis doctrinales duodecimanas; aun-
que, sin embargo, avalaron, en su momento, la autenticidad y correccion del
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referido hadiz de las donaciones, lo cual sitUa cualquier argumentacion a partir
de ésta expresion en una posicidn de privilegio doctrinal y referencial, para la
légica que se aplica en las Ciencias Islamicas.

En relacién con la transmisioén, por parte de los recopiladores sunnitas, se
puede ver como ejemplo significativo: AL-NISABURI, Muslim Ton Al-Hayar: Sahih
Muslim, edicion egipcia, t. VII, pags. 122-123.

Por otra parte, es interesante el interés historiografico de la expresién “dona-
cién preciosa”, su utilizacion por el Profeta, y sus consecuencias escolasticas
posteriores, y para ello se puede consultar la obra de un orientalista actual que
se ocupa de esta cuestion: WAINES, David, An Introduction to Islam, Cambridge,
U. Press of Cambridge, 1995 (existe una edicién traducida al espafiol por Maribel
Fierro para la seccion castellana de la editorial, Barcelona, 1998). Ver el capi-
tulo “ La via de los imames “.

Aungue en relacion con la compleja cuestion de precisar qué significaba, en
los dias del Profeta la expresién “alh” o ‘familia” ha de recordarse que hay
entre los eruditos musulmanes una larga discusién sobre la definicién
doctrinalmente adecuada de “familia”, especialmente en relacién con el Profe-
ta del Islam y su sucesion y herencia, debate que ha capitalizado la cuestion
de la legitimidad politica y legal para ocupar el poder islamico, en su sentido
mas extenso, esto es tanto espiritual como politico y temporal.

El origen documental del debate ha de situarse en la exégesis de la aleya 33
de la Sura Al-A'hzab (La Coalicion) del Quran. Para buena parte de los autores
sunnitas esta referencia coranica en cuestion va dirigida a las esposas del
Profeta, en concreto a las que vivian en el momento de la revelacién de la
misma; por su parte los autores shia‘ remiten la referencia a la familia de san-
gre del Profeta, especificamente a ciertos descendientes de la linea de Fatima,
la hija del Profeta, linea sucesoria que definen con otros textos, anexos al
debate, por cuanto entienden que existe una imbricacién entre el texto revela-
do y las tradiciones, consideradas veraces, provenientes del Profeta, de entre
las que se ocupan del asunto sucesorio, tan relevante en el estudio del aconte-
cimiento del Gadir.

En realidad, mas alla de las posiciones doctrinales se puede afirmar que la
gramatica da buena parte de la razon a las opiniones shia‘ por cuanto el texto
de la aleya, al invocar a aquellos a quien se dirige la frase utiliza una forma
verbal en masculino — futahhirakum—, lo cual entra en contradiccién con la
pretensién de que el sujeto paciente de la frase sea un grupo femenino.

Como aclaracion, decir que el texto coranico tiene una peculiaridad, respecto a
las redacciones convencionales en el Occidente de raiz latina y en otras len-
guas menos primordiales, peculiaridad que ha de tenerse presente al abordar-
lo con animo exegético, tal cual es la convivencia en un mismo parrafo de
diversos asuntos, que no necesariamente han de estar relacionados, y que en
el contexto de la filologia del arabe no es 6bice para encontrar un defecto en la
comprension, ya que la gramatica tiene recursos para delimitar cada asunto
mencionado con suficiente nitidez, si se tiene una minima formacién sobre la
lengua y la estructuracién discursiva coranica; es a causa de esto que se pue-
de producir una errénea interpretacion de la aleya parar el lector no instruido.
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Ver: ABT AL-FADAI'QURSHI, A‘mad Ad-Din (conocido por Tbn Kazir): Tafsir Al-
Quran Al-Karim. El Cairo, 1373 H.q.; BURUYERDI, Siid Tbrahim: Tafsir-e Yame".
Isfahan 1335-39 H. sh.; FEID KASHANI, Mulla Muhsim: As-Safi. Teheran, 1374,
H.sh.

97 Mencionado por: TABARSI, Ab(l Ya'far Muhammad Ibn Yarir., Al-ihtiyah, Nayaf:
Faruq, s/f, t.I, pag. 71 a 84.

98 En realidad sobre esta cuestion hay una cierta polémica ya que algunos auto-
res sostienen que aun después del Gadir se hicieron descender las tres prime-
ras aleyas de la Sura Al-Ma‘ari (Las Gradas), que aparecen en este contexto
exegético, como un admonicién frente a los que pudieran albergar el animo de
obviar el espiritu de lo sucedido en aquel acto.

Las aleyas en cuestion dicen: «Alguien ha pedido un castigo inminente
para los infieles, (castigo) que nadie pueda eludir, (y) que venga de Dios, el
Senor de las gradas»; y sobre la puntual anécdota de su revelacion, ya en el
siglo segundo, conté Aba U'baid Al-Har(i, el autor de Al-Amdal, en su Tafsir
Garib Al-Quran, apoyado en lo que habia obtenido de relatores anteriores a su
época que se remontaban hasta los dias de vida del Profeta, que una vez que
éste llegd a Medina tras aquel su ultimo viaje, enterado un musulman del suce-
so del Gadir, se acercé a él y le interrogé sobre si aquella declaracion, que él
consideraba que consistia en practicamente asimilar a Al i al estatuto doctrinal
del propio Profeta, era de su capricho o fruto de la Voluntad divina; asi, como
quiera que Muhammad le respondiera: “Juro por el Dios, el cual no tiene igual,
que este asunto procede de EI”, el interrogador sali6 de la mezquita y dijo que
“si aquello habia de ser verdad, preferia que una piedra le cayese del cielo”
(sic), y al parecer no habia llegado hasta el lugar donde habia trabado a su
camello cuando una gran piedra lo aplasté dandole muerte; segun el cronista
este suceso fue motivo de gran agitacion entre los medineses por algun tiem-
po.

Lo cierto es que en la primera aleya de estas tres que acabamos de apuntar,
hay una clave definitiva para la correcta comprension de la mera literalidad del
texto coranico, que tiene que ver con esta anécdota de su revelacion; y que
vale la pena mencionar como ilustracion de en qué forma se puede hacer
exégesis del Libro, a partir de la informacién histérica que sobre su transmisién
histérica se ha conservado.

En este caso hay una muy atractiva singularidad: aparecer al inicio de la aleya
en cuestion un verbo, que pese a que, como todos los verbos conjugados en
arabe, lleva implicito su sujeto, es seguido inmediatamente de un aparente-
mente reiterativo sujeto activo de la misma raiz de ese verbo (j): sa’ala s&’ilQ,
lo que literalmente habria de ser traducido como: “pidié un peticionario”; una
insistencia formal que en principio parece que ha de antojarse como innecesa-
ria, segun la légica gramatical mas convencional en el arabe clasico mas ele-
mental —y recordemos que el Quran si bien es un libro complejo idiomaticamente
hablando no es sofisticado, pues su belleza y su efectividad semidtica reside,
precisamente, en su claridad conceptual y formal—; asi pues en ese idioma
primordial este tipo de reiteracion se suelen encontrar entre el sujeto o el verbo

y un complemento, en frases del tipo: “Asbir sabran yamilan”, esto es “espera
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con una bella paciencia”, pero no es muy comun entre sujeto y verbo, salvo
que en ello haya una clave a descifrar; por tanto esta reiteracion —verbo/suje-
to— que seria dificilmente justificable si no se explica mediante el conocimiento
de la circunstancia y del momento en que se conocié la aleya, y a lo que ésta
hace referencia, que no es otra cosa que el relato codificado, del suceso que
nos legara el mencionado Al-Haradi, dado que con ella se puede relacionar
que la forma verbal que aparece en primer lugar —sa’ala: pidi6— se debe a la
imprecacion que aquel descreido hizo al salir de la mezquita, retando al Cielo
sobre la veracidad de lo que habia escuchado al propio Profeta, y la forma
posterior, esto es sujeto activo de ese mismo verbo —s&ilu: peticionario— haria
referencia al mismo personaje, pero en ese segundo término en relacion con la
apelacion que previamente habia realizado ente el Enviado, obligandolo a jurar
para sostener la veracidad del asunto del Gadir.

Ver: AMINT, A., Al-Gadir (tr. al persa de M.T. Uahedi), Qom: Tslami, 1363 H. sh.,
t. 11, pag. 127-128.

99 SUBHANI, Ya'far, Furiig-e Uilaiat, Qom: Tadhid/ Md asaseh-ie imam Sadeq,
pags. 419 a 431.

100 SUBHANI, Ya‘far, Opus cit., pags. 134 y ss.

101 MASSIGNON, Louis, La pasion de Hallaj. Martir mistico del Islam, (ed. Herbert
Mason), Paidos: Barcelona, 2000, pag. 27.

102 Tal vez no sea ocioso que destaquemos una llamada de atenciéon técnica,
sobre en qué forma se reiteran una serie de reflexiones erréneas en cierto tipo
de bibliografia orientalista europea, y especificamente espafiola sobre esta
nocién juridica y doctrinal.

En primer lugar, ha de mencionarse que la capacidad de opinién legal o Tytihad
y el taglid o asuncion de las opiniones de un jurisprudente anterior, son unas
instancias jurisprudenciales con una muy sdlida serie de basamentos intelec-
tuales y dogmaticos, como ya detallaramos en nuestra tesis doctoral, y no
simplemente una mera posicién doctrinal escolastica, contrapuesta entre si;
por supuesto se tratan de unos de los elementos dinamizadores de la islamidad,
por lo que hemos de cuestionar el acierto de las opiniones del profesor Carmona,
que en algun momento apunta que la remisién a “las soluciones (dogmaticas-
legales) ya dadas” (sic) son expresion de una cierta “pereza mental” (sic); con-
fundiendo o mezclando —pese a su pretension de diferenciar ambas categorias
juridicas— por cuanto que ambas formulas técnicas se complementan; no hay
imitacion posible sin una capacidad de generar juicios juridicos, y éstos care-
cen de sentido si no son para la asuncién, de al imbricacion de ambas entida-
des se suceden algunos de los mas soélidos procesos histéricos de la islamidad.
Otra caso diferente puede ser el abuso del mecanismo.

Contraponer ambos procesos y métodos es reincidir en el error tan orientalista
de monocromar la realidad dogmatica islamica, haciendo aparecer el ambito
legal musulman como un medio de estulticia, frente a la espiritualidad chis-
peante que suele encandilar a los arabistas, que prefieren imaginarse un Is-
lam, aun en su mas remota historia, pleno de tintineos folcléricos, pero legal y
politicamente esttpido. El Iytihad, donde fuera o es doctrinalmente pujante, es
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el germen de la imitacion o taqlid, y disociar ambas figuras de la tecnologia
jurisprudencial es no comprender ésta ultima o pretender perpetuar los perjui-
cios del mas rancio orientalismo decimondnico.

Véase: CARMONA GONZALEZ, Alfonso, “Los afios Andalusies de Ibn Al-"Arabi.
El régimen almohade y la formacion del Sayh Al-Akbar” en Los dos horizontes.
Textos sobre lbn Al’Arabi (trabajos del | congreso internacional sobre Ibn Al-
Arabl’), Murcia: Editora Regional, 1992.

103 Las aleyas en cuestion dicen, poniendo la primera frase en boca del Profeta
Tbrahim: «;Oh, Dios nuestro! Perdéname a mi'y a mi descendencia y a los
creyentes, el dia en que se haga balance / No calcules que Dios se inhibe
frente a los actos de opresion, sino que mads bien los remite a un momen-
to en que la mirada se centrara en ellos de forma singular».

Evidentemente en estas aleyas, mas en concreto en la lectura redentorista
esotérica duodecimana, se entiende que duerme una de las claves referenciales
anunciadoras de la justicia mahdiana, promesa coranica y profética, como ya
se ha explicado extensamente por parte del Kalam ya‘fari

Ver: AS-SUBHANI, Ya'far, Buh(iz fi Al-Malil Ga Al-Nahil, Qom: Muaba‘t Ash-
Shahid, 1413 H.q., t. VI, pags. 519-523.

104 No olvide el lector la sentencia del primer Imam, A‘li Tbn Abi Talib, que recor-
daba a sus seguidores, que “ Ellos (la Familia de Muhammad o Ahl Al-Bait)
eran todo aquello que el ser humano podia comprender de la esencia divina”;
significando la condicion de delegados, especialmente para lo concerniente a
la intercesién, a que estaban abocados los Infalibles.

Ver: SUBHANI, Ya‘far, Fur(‘ Ofliat, Miasas-eie Imam Sadiq, 1376 H.sh, p. 280.

105 Ver: McDERMOTT, Martin, The Theology of Al-Shaikh Al-Mufid, Teheran: Tehran
University, 199, p.187 y ss.

106 Tomaremos el texto trasmitido por Tbn Abi Jumhar en su Kitab Al-Muijli, Teheran;
sle, 1329 H. sh. pag. 379. Aunque es un texto muy conocido del que se ha
ocupado notables espiritualistas y eruditos musulmanes, como M.A. Sabzi(ari,
Abi Al-Hadid, Maytam Al-Bahrani, o el propio Haidar Amali. Méas recientemen-
te proponemos los comentarios que Sefed Husein Nasr ofrece en Sufismo
Vivo, Barcelona: Herder, 1984, p. 138 y ss.

107 TABATABAI, Muhammad Husein, Tafsir-e Al-Mizan, (ed. persa), Qom: Daftar-
e Intesharat Islami, s/f, t. XIX, pag. 6.

108 AT-TABARSI, A'li Ibn Al-Hasan, Maymua’ Al-Bafan fi Tafsir Al-Quran, Teheran:
Nasir, 1986, vol. IX, pag. 162.

109 TABATABAI, Muhammad Husein, Tafsir-e...,. t. XX, pag. 33 y ss.

110 MALIKI TABRIZI, Mirza Ya(iad, Risal-eie Laga’Al-Lah, Feid: s/I, 1374 H.sh.

111 AL-KULEINI, Muhammad bn Taqtb, Usil Al-Kafi, Amiri: Beirut, s/f. t.1I, pag.
156, hadiz n°. 28.
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Alabado sea Dios, Sernior de los mundos, Misericorde y
Todopoderoso

Dios mio, bendice a Tu Profeta Muhammad y a los
Imames Inmaculados de Su venerable casa.

En Badajoz, 22 de Rabi “Al- Ujra de 1424, 33 aniversa-
rio de la muerte de Al Hakim y A rif Mulld Muhammad
Munsin Feid Al-Kdshani. Dios lo recompense y nos
agracie con su ejemplo.
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