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​PRÓLOGO

En el nombre de Allah, el Compasivo, el Misericordioso.

La obra que tiene en sus manos no es solo un clásico manual de ilmihal que reúne normas de adoración, sino una guía integral sobre los principios de la fe, la vida espiritual y la responsabilidad social.En este trabajo se explican con lenguaje claro cuestiones fundamentales como el Islam, la fe, el tawhid, la profecía, la otra vida, los ángeles y los Libros sagrados; asimismo, se desarrollan de forma práctica temas diarios como la oración, el ayuno, el zakat, la pureza, el recato y la conducta en la adoración.Uno de los valores de la obra es no dejar el conocimiento religioso solo en el nivel de las normas. También se consideran preguntas internas del ser humano actual: “¿Qué dirá la gente?”, “Todavía no estoy preparado”, “Soy pecador, ¿Allah me perdonará?”. Del mismo modo, se valora la dimensión psicológica y social de la vida de adoración.También se incluyen la vida ejemplar del Profeta Muhammed (la paz y las bendiciones sean con él), las misiones de los profetas según sus épocas, las biografías de los Califas Rectamente Guiados y los significados de los Asmā’ al-Ḥusnā. Así, el lector encontrará un contenido amplio sobre fe, adoración, historia, moral y desarrollo espiritual.Nuestro propósito no es hacer pesada la religión, sino presentar una guía vivible, aplicable y capaz de tocar el corazón, bajo la luz del Corán y la Sunnah. Mostrar el espíritu de los actos de adoración y su relación con la taqwa constituye el objetivo principal.

Pido al Altísimo Allah que esta obra conceda al lector no solo conocimiento, sino también serenidad, orden, conciencia y constancia en la servidumbre.

Ömer Ahmet Bişkin
Investigador y Escritor
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​¿QUÉ ES EL ISLAM?

El Islam es la última guía divina dirigida a la humanidad y ofrece una visión integral sobre el sentido de la existencia, la responsabilidad moral y la relación del ser humano con su Creador. Procedente de las raíces de la sumisión consciente y de la paz interior, establece un camino de vida en el que conocimiento, equilibrio y serenidad convergen en una misma orientación. La doctrina del tawḥīd, basada en la unicidad absoluta de Allah, ordena la comprensión del universo, da coherencia a la vida interior y libera al pensamiento de la dispersión.

El Noble Corán constituye la referencia central de esta guía. A través de su mensaje, el ser humano comprende su origen, reconoce su finalidad y descubre el marco ético que orienta sus decisiones. La revelación no solo transmite normas, sino que construye una conciencia capaz de dar sentido al tiempo, a la acción y a la convivencia. De este modo, la fe deja de ser una mera afirmación verbal y se convierte en convicción interior, conciencia viva y criterio permanente para la conducta.

La vida de adoración traduce esta conciencia en experiencia cotidiana. La oración preserva la conexión constante con Allah y ordena el ritmo interior. El ayuno fortalece la voluntad y educa el deseo. El zakāt y la ṣadaqa convierten la responsabilidad social en práctica real, mientras que la peregrinación manifiesta la unidad espiritual de la humanidad creyente. Cada acto de adoración refuerza disciplina, equilibrio y sentido de pertenencia.

El Islam no se limita a una dimensión ritual. Es también una civilización del conocimiento, la justicia, la misericordia y la responsabilidad. La formación del corazón, la rectitud de los comportamientos y la construcción de una sociedad equilibrada forman parte de su horizonte. Por ello, más que un conjunto de prácticas aisladas, representa una visión completa de la vida capaz de orientar al individuo, fortalecer la comunidad y otorgar significado duradero a la existencia.

​EL SIGNIFICADO DE LA REVELACIÓN DIVINA

El mensaje que Allah comunica a los profetas constituye la fuente del conocimiento religioso. Comunica realidades a las que la razón humana no puede acceder por sí sola. El mensaje proporciona conocimiento teórico y guía, y explica el papel del ser humano dentro de la existencia, sus responsabilidades y el sentido de la vida.

La revelación es infalible. Está por encima de los conocimientos obtenidos por medio de la razón y de la experiencia. Los mensajes enviados a diferentes sociedades forman una cadena continua de guía. Temas como el más allá, la adoración y la voluntad de Allah superan la capacidad de la razón humana, y la guía divina permite comprender estos temas.

​LOS LIBROS SAGRADOS

Los textos de guía religiosa revelados por Allah son los libros sagrados. Constituyen la fuente fundamental de la creencia, de la adoración y de la moral. El hecho de estar escritos garantiza la preservación de la enseñanza religiosa y su transmisión a lo largo de las generaciones.

A Moisés le fue dada la Torá, a David los Salmos, a Jesús el Evangelio y a Muhammad el Corán. El Corán, como último libro preservado, confirma los fundamentos de los textos anteriores.

​ATRIBUTOS DIVINOS COMPLETOS

Los atributos divinos expresan las cualidades propias de Allah y constituyen uno de los fundamentos centrales de la doctrina islámica. Estos atributos se clasifican en tres niveles: atributos de la esencia, atributos de perfección y atributos de acción.

Atributos de la esencia 
Son cualidades exclusivas de Allah, que no se encuentran en ninguna criatura
Pre-eternidad: No tiene comienzo; existe desde siempre.
Eternidad: No tiene fin; Su existencia es permanente.
Unidad: Es Uno; no tiene igual ni asociado.
Diferencia de lo creado: Nada se asemeja a Él.
Autosubsistencia: Existe por Sí mismo; no depende de nada.
Atributos de perfección 

Son atributos que expresan la perfección divina

Vida: Allah está vivo.
Conocimiento: Conoce todo, sin límite.
Audición: Oye todo.
Visión: Ve todo.
Voluntad: Decide y determina.
Poder: Tiene poder sobre todo.
Palabra: Allah habla como corresponde a Su majestad; la revelación forma parte de este atributo.

Creación: Da existencia a todo lo creado.

Atributos de acción 
Son los actos que se manifiestan por la voluntad divina:
Crear, dar sustento, dar vida y causar la muerte, guiar y desviar forman parte de estos atributos. Todo ocurre bajo Su voluntad y poder.

​LOS ÁNGELES

La fe en los ángeles es uno de los principios fundamentales de la creencia islámica. Los ángeles son seres creados por Allah, de naturaleza no material, que cumplen de manera absoluta las órdenes divinas. No cometen pecado y permanecen en obediencia constante.

Los ángeles forman parte del ámbito invisible (ghayb). No poseen necesidades biológicas ni características humanas. Su existencia está dedicada al cumplimiento de las funciones asignadas por Allah.

Naturaleza de los ángeles
Son seres creados sin materia física perceptible, libres de deseos y necesidades. No desobedecen y ejecutan las órdenes divinas sin desviación.
Funciones de los ángeles

Gabriel (Jibril): Encargado de transmitir la revelación a los profetas.
Miguel (Mikail): Responsable de los procesos naturales como la lluvia y la provisión.
Israfil: Encargado de soplar la trompeta en el Día del Juicio.
Azrael: Ángel de la muerte, encargado de tomar las almas.
Kiraman Katibin: Registran las acciones humanas.
Ángeles protectores: Protegen a los seres humanos.
Munkar y Nakir: Interrogan en la tumba.
Zabaniyah: Guardianes del infierno.
Ridwan: Guardián del paraíso.
Portadores del Trono: Ángeles que sostienen el Trono divino.
Ángeles cercanos (Muqarrabun): De alto rango y cercanía a Allah.
​EL LUGAR DEL CORÁN EN EL ISLAM

El Corán es aceptado en la fe islámica como el último libro sagrado revelado por Allah a Muhammad y constituye la fuente fundamental de la enseñanza religiosa. Para los musulmanes, el texto es la referencia final de los principios de la fe, del orden de la adoración y de las normas morales. Se acepta que su formulación y su contenido han llegado hasta hoy sin alteración. Frente a los libros sagrados anteriores, el Corán es la guía final que confirma sus mensajes fundamentales y corrige sus aspectos incompletos o alterados.

​LA FE EN LOS PROFETAS

La fe en los profetas es uno de los principios fundamentales de la creencia islámica. Expresa creer en la existencia de los mensajeros elegidos por Allah y en que el mensaje que trajeron es verdadero. En el Corán se ordena claramente la fe en los profetas: “El Mensajero ha creído en lo que le fue revelado por su Señor, y también los creyentes...” (Al-Baqara 2:285). Se acepta que los profetas poseen cualidades comunes como la veracidad, la confiabilidad, la transmisión y la elevada moral. Muhammad es el último profeta (Al-Aḥzāb 33:40).

​EL CONCEPTO DE LA PROFECÍA

La profecía consiste en que Allah encargue, por medio de la revelación, a ciertas personas elegidas entre los seres humanos como transmisores de la verdad. La función básica de la profecía es comunicar la existencia y la unicidad de Allah, enseñar los límites de la adoración y explicar los principios morales. Los profetas no son solamente personas que transmiten conocimiento; son también ejemplos que muestran cómo el conocimiento se refleja en la vida.

​LA FE EN EL DÍA DEL MÁS ALLÁ

La fe en el Día del Más Allá es la creencia fundamental que acepta la resurrección después de la muerte y la realización del juicio y la sentencia. Los conceptos de resurrección, juicio, balanza, paraíso e infierno son los elementos principales de la enseñanza doctrinal. “La bondad no consiste en volver vuestros rostros hacia oriente u occidente. La verdadera bondad es la de quienes creen en Allah y en el Día Final” (Al-Baqara 2:177). La creencia en el más allá expresa que los actos humanos no quedarán sin respuesta. Es el fundamento de la responsabilidad moral. La balanza expresa las escalas de justicia establecidas para valorar las obras.

​LA MUERTE Y EL BARZAKH

La muerte es el umbral ontológico que expresa el final de la vida terrenal y el comienzo del proceso del más allá. En la fe islámica no es aniquilación, sino el paso de la existencia a otra fase. La vida no se limita solamente al mundo visible; la muerte adquiere sentido dentro de la continuidad de la existencia como la etapa necesaria que da inicio al proceso eterno. En el Corán se subraya que toda alma probará la muerte. La verdad recuerda al ser humano su carácter mortal y genera conciencia de transitoriedad en la comprensión de la existencia.

La muerte posee, más allá del final biológico, la cualidad de tránsito espiritual. En el pensamiento islámico se explica como la separación entre alma y cuerpo. Cuando cesan las funciones del cuerpo, el alma continúa su existencia en un plano distinto del ser. La realidad muestra que el ser humano no es solo material, sino que posee una dimensión trascendente. Al mismo tiempo se cierra el ámbito de responsabilidad, comienza el proceso de rendición de cuentas y se pasa a la primera etapa del viaje hacia el más allá.

El barzakh es el período intermedio situado entre la muerte y la resurrección. La fase de espera entre la vida terrenal y el más allá corresponde, en cuanto a significado, a una barrera o velo intermedio; muestra la separación entre dos niveles de existencia. En el Corán se indica que no es posible el retorno y que delante del ser humano existe un barzakh. La formulación expone la naturaleza ontológica de este ámbito intermedio.

En el pensamiento islámico, el barzakh no es una inexistencia inconsciente, sino un nivel de existencia propio. Aquí tiene lugar el primer encuentro con las consecuencias de las obras realizadas en la vida terrenal. Por ello, este período es aceptado como la fase inicial de la vida del más allá. Aunque existen diferentes interpretaciones, la comprensión general sostiene que el alma continúa aquí su existencia y espera el Día del Juicio. La vida de la tumba tampoco es considerada limitada solamente al sepulcro físico; es evaluada como la totalidad del estado de existencia posterior a la muerte.

La presencia, en las descripciones clásicas, de estados de serenidad o de angustia muestra que las consecuencias de la fe y de las obras de la vida terrenal se hacen visibles en esta etapa. El barzakh adquiere así la cualidad de ser el primer ámbito de manifestación de la justicia del más allá.

La conciencia de la transitoriedad moldea los comportamientos humanos y fortalece el sentido de responsabilidad. La vida terrenal, el barzakh y el más allá se convierten en eslabones sucesivos de una continuidad. Que el barzakh sea aceptado más allá de la percepción del tiempo muestra que su duración y su naturaleza no pueden explicarse con medidas mundanas, sino que deben comprenderse mediante una concepción metafísica del tiempo.

En conclusión, la muerte y el barzakh son conceptos fundamentales para comprender la dirección final de la vida. La transitoriedad de la vida terrenal y la permanencia de la vida del más allá son evaluadas dentro de un mismo conjunto; el viaje existencial del ser humano es explicado dentro de un marco de fe más fluido y más sólidamente establecido.

​EL DÍA DE LA RESURRECCIÓN Y EL JUICIO

El Día de la Resurrección es el momento en que todo el orden llega a su fin. La tierra tiembla, las montañas se despedazan y el cielo se abre. Los equilibrios construidos por los seres humanos desaparecen, y el orden de la existencia cambia por completo. Ninguna fuerza puede impedir esta transformación. Con el soplo de la trompeta, toda forma de vida termina. Después tiene lugar la resurrección. Los cuerpos que permanecían bajo la tierra vuelven a la vida, y cada ser humano reaparece de manera completa. No es posible la huida.

El Día del Juicio es el momento en que toda obra realizada es puesta de manifiesto. Ningún acto, oculto o manifiesto, se pierde. La más pequeña buena acción y la más pequeña mala acción quedan determinadas de manera completa. Las obras son pesadas y la justicia se manifiesta de forma definitiva. No se comete ninguna injusticia. Cada uno encuentra únicamente la retribución de lo que hizo. Las excusas quedan sin valor y la verdad aparece con claridad. Muchas de las cosas a las que se daba valor en la vida terrenal pierden su sentido.

En conclusión, un grupo alcanza la recompensa y un grupo recibe el castigo. La eternidad comienza después de esta separación. La resurrección y el juicio son una verdad definitiva e inmutable.

​EL PRIMER SOPLO EN LA TROMPETA 

En la doctrina islámica, el primer soplo en la trompeta expresa el gran momento de ruptura que pone fin al orden cósmico y provoca la muerte de todos los seres vivos. El soplo es aceptado como el comienzo del proceso de la resurrección y anuncia que la estructura actual del orden de la existencia desaparecerá por completo. En el Corán, el acontecimiento se describe junto con la alteración del orden del universo, la dispersión de las montañas, la apertura de los cielos y el final de la vida de los seres vivos.

Con el primer soplo en la trompeta, el final de la vida representa la fase de muerte del proceso del más allá. La etapa es evaluada como el momento en que el ser humano rompe completamente su vínculo con la vida terrenal y pasa al período del barzakh. En la literatura doctrinal, el acontecimiento expresa la dimensión universal de la muerte, es decir, no solo el final de los seres humanos, sino el final de toda existencia viva.

Uno de los versículos fundamentales del Corán que señala esta etapa dice así: Sura Az-Zumar 39:68:
“Se soplará en la trompeta, y caerán muertos cuantos están en los cielos y en la tierra, excepto aquellos que Allah quiera. Luego se soplará de nuevo, y he aquí que se levantarán esperando.”
El versículo muestra con claridad que el primer soplo está relacionado con la muerte y el segundo soplo con la resurrección. El primer soplo en la trompeta es aceptado así como la última fase antes de la resurrección dentro de la cronología del más allá.

​LA RESURRECCIÓN (BA‘TH)

La resurrección es una de las etapas fundamentales de la creencia en el más allá y expresa que, después de la muerte, los seres humanos serán devueltos nuevamente a la vida. En el pensamiento islámico este concepto suele expresarse con el término ba‘th. Después de la vida terrenal que termina con la muerte, el hecho de que el ser humano sea resucitado nuevamente con la integridad de cuerpo y alma es aceptado como una etapa necesaria para la realización de la justicia divina. El proceso de juicio, recompensa y castigo solo adquiere sentido con la resurrección.

En el Corán, la resurrección es subrayada con frecuencia como una de las realidades definitivas del Día Final. Se comunica que los seres humanos serán creados nuevamente después de la muerte y que serán sacados de sus tumbas para ser reunidos en el campo de la asamblea. La realidad es explicada como una segunda manifestación del poder creador de Allah. El poder que realizó la primera creación también tiene poder para resucitar nuevamente al ser humano. El ba‘th no es solo una noticia del futuro, sino también la consecuencia lógica del poder divino.

En la tradición del kalam, la resurrección es tratada dentro de la integridad corporal y espiritual. Se acepta que la resurrección no es solamente una continuidad espiritual, sino que el ser humano será levantado nuevamente con la identidad que tuvo en la vida terrenal. La comprensión hace posible que en el Día del Juicio cada uno se enfrente a sus propias obras. La recompensa y el castigo solo adquieren sentido con la nueva existencia del mismo sujeto que ejerció su voluntad en la vida terrenal.

En el Corán, ejemplos como la revitalización de la tierra por la lluvia y el reverdecer del terreno seco son presentados como pruebas para comprender la resurrección. Así como la tierra que parecía muerta vuelve a encontrar vida, también el ser humano será resucitado después de la muerte. Las comparaciones constituyen una respuesta a la pregunta de los negadores: “¿Cómo vuelve a resucitar un cuerpo descompuesto?”

La resurrección es la etapa que sigue al final del proceso de muerte y prepara el paso hacia la gran asamblea. Los seres humanos son sacados de sus tumbas y conducidos al lugar de reunión obedeciendo al llamado divino. Así comienzan el juicio, los libros de obras, la balanza y las demás etapas del más allá.

La resurrección ocupa el centro de la fe en el Día Final. Muestra que la vida continúa después de la muerte y que el ser humano será responsable de sus actos. En una expresión más sencilla, es la etapa fundamental de la creencia que pone de manifiesto que nada de lo realizado en la vida terrenal quedará sin respuesta.

​EL SEGUNDO SOPLO EN LA TROMPETA 

El segundo soplo es la etapa del más allá que expresa que todos los seres humanos serán devueltos nuevamente a la vida. El acontecimiento representa el comienzo de una nueva vida después del proceso de existencia que terminó con la muerte. En la comprensión doctrinal, la resurrección se explica como el reencuentro del alma con el cuerpo y el levantamiento de los seres humanos para rendir cuentas en la presencia divina.

En el Corán, el segundo soplo se describe junto con la salida de los seres humanos de sus tumbas y su reunión para la gran asamblea. La resurrección no es expresada solo como un despertar espiritual, sino como una recreación real y completa.

Sura Az-Zumar 39:68: “Luego se soplará de nuevo en la trompeta; y he aquí que se levantarán esperando.”

El versículo muestra claramente que el segundo soplo es el comienzo de la resurrección y que los seres humanos serán devueltos nuevamente a la vida para quedar preparados para el juicio.

​AL-ḤASHR (LA REUNIÓN)

Al-ḥashr expresa que, después de la resurrección, todos los seres humanos serán reunidos para el juicio divino. La reunión abarca el encuentro en un mismo lugar de todos los individuos que han vivido desde el comienzo hasta el final de la historia humana y es aceptada como una de las etapas más determinantes del proceso del más allá. Según la fe islámica, aunque la resurrección es un acontecimiento individual, el proceso del juicio se realiza de manera colectiva. Por esta razón, al-ḥashr representa la dimensión pública del orden del más allá. Los seres humanos son reunidos en el mismo plano sin consideración de su posición, poder o estatus en la vida terrenal; así se forma un ámbito en el que se realizará la justicia absoluta.

En el Corán, la escena de la reunión es descrita como el gran encuentro en el que los seres humanos serán sacados de sus tumbas y reunidos. La expresión muestra que el proceso del más allá no consiste solo en una resurrección individual, sino que también existe un amplio orden de asamblea en el que se realizará el juicio divino. La escena de al-ḥashr es aceptada como la etapa que prepara el terreno para la evaluación de todos los actos del ser humano en la vida terrenal. Por ello, en el pensamiento islámico al-ḥashr es el punto de inicio de las etapas del juicio, la balanza y la sentencia.

El momento de la reunión es descrito como la realidad en la que el ser humano se separa de todos los vínculos de la vida terrenal y queda frente a frente únicamente con sus obras. La situación subraya el carácter individual de la responsabilidad. La persona no puede apoyarse ni en su linaje, ni en su riqueza, ni en su posición mundana. Al-ḥashr posee así la cualidad de ser la etapa que muestra que la justicia divina se realizará sobre el fundamento de la igualdad absoluta.

Uno de los versículos del Corán que señala esta etapa dice así: “Di: ciertamente los primeros y los últimos serán reunidos sin falta en el momento de un día determinado.” (Sura Al-Waqi‘a, 56:49–50)

El versículo muestra la universalidad y la certeza de al-ḥashr. La realidad de que toda la humanidad será reunida al mismo tiempo expresa el alcance del proceso del más allá y la absolutidad del juicio divino. Al-ḥashr ocupa de este modo un lugar central dentro de los principios de la fe como la primera gran etapa del orden del juicio divino después de la resurrección. 

​LA BALANZA (AL-MĪZĀN)

La balanza es la etapa del proceso del más allá que expresa el pesaje de las obras del ser humano conforme a la medida de la justicia. El concepto describe la evaluación que tiene lugar después de la fase del juicio y la confirmación del veredicto divino. En la fe islámica, la balanza es uno de los principios fundamentales que expresa que ningún comportamiento queda sin respuesta y que cada acto será evaluado conforme a una medida absoluta. La justicia divina no es solamente una aceptación teórica, sino que se manifiesta mediante un proceso concreto de evaluación.

La balanza expresa la determinación del valor de la bondad y de la maldad. La medición es entendida como una evaluación que no solo abarca la apariencia externa de los comportamientos, sino también la intención y la dimensión de significado. Desde este aspecto, la balanza representa la comprensión de la justicia que aborda la vida del ser humano de manera integral. El ser humano contempla los resultados de las elecciones realizadas en la vida terrenal al compararlos con la medida.

En el Corán, el concepto de la balanza es mencionado como la expresión simbólica de la justicia divina. La formulación subraya que, en el Día Final, el veredicto no será arbitrario, sino que será dado conforme a una medida cierta y justa. La idea de que no existe posibilidad de injusticia en el orden de la existencia y de que cada ser humano recibirá la retribución que merece queda así fundamentada. La balanza es aceptada como uno de los conceptos que manifiestan con mayor claridad la dimensión de justicia de la enseñanza del más allá.

El día en que se establecerá la balanza es descrito como el tiempo en que la vida del ser humano será evaluada en todos sus aspectos. La evaluación también contiene el significado de un proceso de conciencia que permite al ser humano enfrentarse consigo mismo. El ser humano comprende el sentido de su vida al ver el valor real de lo que ha hecho. La balanza no significa solamente juicio, sino también la manifestación de la verdad.

En el Corán se comunica claramente que la balanza será establecida:
“Estableceremos las balanzas de la justicia para el Día de la Resurrección, y no se cometerá injusticia contra nadie ni siquiera en el peso de un átomo.”
Sura Al-Anbiyā 21:47
En otro versículo, el pesaje de las obras es expresado así:
“Quienes tengan pesadas sus balanzas, esos serán los que alcancen la salvación. Y quienes tengan ligeras sus balanzas, esos serán los que se hayan perjudicado a sí mismos.”
Sura Al-A‘rāf 7:8–9
Los versículos muestran que la balanza es la etapa en la que se realiza la justicia divina y que todos los actos del ser humano en la vida terrenal serán evaluados conforme a una medida definitiva. La balanza es aceptada como una de las etapas fundamentales que determinan el veredicto dentro del proceso del más allá.

​LA INTERCESIÓN CON EL PERMISO DE ALLAH

En el Corán se comunica claramente que la intercesión no es una autoridad absoluta, sino que solo es posible con el permiso y la complacencia de Allah. Ningún ser posee por sí mismo el poder de interceder. La autoridad pertenece por completo a Allah y es concedida de manera limitada para quienes Él quiere.

Sura Al-Baqara 2:255
“¿Quién podrá interceder ante Él sin Su permiso?”
El versículo muestra que la puerta de la intercesión depende por completo de la voluntad divina. La intercesión no es un derecho, sino una situación que ocurre con permiso.

Sura Yūnus 10:3
“No existe intercesor alguno sin Su permiso.”
La formulación acepta la existencia de la intercesión, pero limita de manera definitiva la autoridad únicamente a Allah.

Sura Tā-Hā 20:109
“Aquel día no beneficiará la intercesión sino de quien el Misericordioso haya dado permiso y cuya palabra Le complazca.”
El versículo comunica dos condiciones: permiso y complacencia. La intercesión tiene lugar tanto por parte de quien recibe permiso como para la persona de la que Allah está complacido.

Sura Al-Anbiyā 21:28
“No interceden sino por aquel de quien Él está complacido.”
La medida que determina el alcance de la intercesión es la complacencia de Allah. Sin complacencia, ninguna intercesión tiene validez.

Sura An-Naym 53:26
“Cuántos ángeles hay en los cielos cuya intercesión no beneficia en nada, salvo después de que Allah conceda permiso para quien Él quiera y de quien esté complacido.”
El hecho de que incluso seres elevados como los ángeles no puedan interceder sin permiso muestra la absolutidad de la autoridad.

Sura Saba’ 34:23
“No beneficia la intercesión ante Él salvo para aquellos a quienes Él dé permiso.”
El versículo presenta la regla general de la intercesión como un veredicto definitivo.

En conclusión, según el Corán, el fundamento de la intercesión se apoya en tres principios: el permiso pertenece a Allah, quien intercede habla con Su permiso, y la persona por la que se intercede pertenece a aquellos de quienes Él está complacido. Según la declaración clara del Corán, la intercesión no es una fuerza independiente.

La autoridad pertenece por completo a Allah. La intercesión solo tiene lugar por parte de aquellos a quienes Él permite, y nuevamente para aquellos de quienes Él está complacido.

Sin permiso ni complacencia, ninguna intercesión tiene validez. El veredicto muestra de manera definitiva que la intercesión es una realidad limitada que depende de la voluntad divina.

EL VEREDICTO

Cuando la cuestión de la intercesión es abordada dentro de la totalidad del Corán, se observa que no es ni un medio absoluto de salvación ni un fenómeno totalmente negado. La declaración divina acepta claramente la intercesión; sin embargo, la registra y determina sus límites con líneas definitivas. Mientras se cierra el camino a una comprensión que elimina la responsabilidad del ser humano, se abre la puerta a la manifestación de la misericordia divina.

En el Corán, el principio fundamental de la intercesión es que la autoridad pertenece únicamente a Allah. Ningún profeta, ángel o siervo recto posee por su propia voluntad el poder de interceder. La intercesión no es un privilegio que pueda reclamarse como un derecho o verse como garantía, sino una disposición enteramente vinculada al permiso divino. Desde este aspecto, la intercesión no limita la soberanía de Allah; al contrario, muestra Su autoridad absoluta.

El énfasis repetido en los versículos es que la intercesión sin permiso no es posible. La expresión no solo comunica una condición, sino que al mismo tiempo corrige los puntos de apoyo del ser humano. La expectativa de la intercesión no debe transformarse en una seguridad que aleje de las obras. La medida divina muestra claramente que el fundamento de la salvación es la fe y la responsabilidad.

La segunda condición de la intercesión es la complacencia divina. El Corán comunica que la intercesión no solo ocurre con permiso, sino también para aquellos de quienes Allah está complacido. La condición de la complacencia extrae la intercesión de una ayuda arbitraria y la armoniza con la justicia divina. La intercesión no es un privilegio que elimina la responsabilidad, sino una manifestación en la que la misericordia se une con la justicia.

El tercer principio que surge del conjunto de los versículos es que la intercesión no es una fuerza salvadora independiente. El Corán subraya que en el Día de la Resurrección ninguna amistad, ninguna relación ni ninguna mediación proporcionarán beneficio fuera del veredicto de Allah. El recordatorio tiene como finalidad dirigir la orientación del ser humano directamente hacia Allah. La instancia final de decisión es únicamente Él, y el veredicto está en Su mano.

La aceptación de la intercesión muestra la amplitud de la misericordia divina. Sin embargo, la aceptación no significa una garantía que elimine la responsabilidad. El lenguaje del Corán establece una conciencia equilibrada entre esperanza y responsabilidad. Al ser humano se le abre tanto la puerta de la confianza en la misericordia como se mantiene viva la conciencia del juicio. El equilibrio es el punto determinante en la comprensión del tema de la intercesión.

Los versículos que comunican el rechazo de la intercesión se refieren a los negadores y a quienes permanecen alejados de la complacencia divina. Los versículos muestran claramente que la intercesión no es un camino de salvación válido para todos. El Corán purifica así el concepto de la intercesión de comprensiones erróneas de falsa seguridad y lo define únicamente dentro de los límites de la voluntad divina.

Cuando todas las declaraciones son evaluadas en conjunto, la naturaleza de la intercesión se aclara: la intercesión existe, pero no es absoluta. La autoridad pertenece a Allah; el permiso proviene de Él. Su alcance depende de la complacencia; no contradice la justicia. Ningún ser es un salvador independiente; el veredicto pertenece únicamente a Allah.

Dentro de este marco, el veredicto se presenta así: la intercesión es una realidad aceptada por el Corán; sin embargo, está completamente limitada por la voluntad divina. Para que la intercesión tenga lugar, la condición es el permiso, y su alcance depende de la complacencia divina. Por esta razón, la intercesión no es una garantía que elimina la responsabilidad del ser humano, sino una puerta de misericordia que se manifiesta para los siervos que Allah quiere. Este es el marco final.

​LA FE EN EL DESTINO

La fe en el destino es un principio fundamental que ocupa un lugar entre los principios de la creencia islámica. Expresa aceptar que el orden de la existencia se realiza mediante el conocimiento y la voluntad divinos. La creencia incluye adoptar que todo acontecimiento que ocurre en el universo se encuentra dentro del conocimiento de Allah y se realiza dentro de una medida determinada. La comprensión del destino muestra que el orden de la existencia no es casual, sino que posee una estructura ordenada.

El destino contiene los significados de medida, plan y orden. En el Corán se indica que todo ha sido creado con una medida determinada. Se subraya que el orden de la existencia no es accidental. Dentro de esta comprensión, el destino expresa el carácter abarcador del conocimiento divino y explica que la existencia se realiza dentro del orden.

La fe en el destino incluye aceptar que Allah conoce el pasado, el presente y el futuro de manera completa. El conocimiento es evaluado como una amplitud no limitada por el tiempo. Incluso los acontecimientos que todavía no han ocurrido para el ser humano son conocidos desde la perspectiva del conocimiento divino. El enfoque muestra la comprensión del conocimiento divino que constituye la base de la creencia en el destino.

La creencia en el destino está relacionada al mismo tiempo con la voluntad divina. Se acepta que todo lo que acontece en la existencia ocurre con el permiso de la voluntad divina. La realidad muestra que no existe una fuerza absolutamente independiente en el universo. El destino explica la relación entre la voluntad divina y la existencia.

En el pensamiento islámico, el destino no es una comprensión que elimine la voluntad del ser humano. El ser humano es aceptado como un ser que posee la capacidad de elegir y es considerado responsable de las elecciones que realiza. Se adopta un enfoque que establece equilibrio entre el destino y la libertad humana. La fe en el destino no se convierte así en un principio que elimina la responsabilidad, sino en uno que le otorga sentido.

En la tradición del kalam, la cuestión del destino suele tratarse junto con el conocimiento divino, la voluntad, el poder y la creación. Los cuatro elementos constituyen el marco teórico de la comprensión del destino. Cuando se evalúan conjuntamente la amplitud del conocimiento divino, la absolutidad de la voluntad, la infinitud del poder y la continuidad de la creación, el alcance de la fe en el destino se manifiesta con mayor claridad.

El destino y el decreto suelen utilizarse juntos. El destino expresa el plan y la medida divinos. El decreto, por su parte, expresa la realización de este plan. El destino representa la dimensión teórica y el decreto la dimensión fáctica. La distinción es una de las explicaciones clásicas que facilitan la comprensión de la creencia en el destino.

Uno de los versículos del Corán que expresa la creencia en el destino dice así:
“En verdad, Nosotros hemos creado todas las cosas con una medida.” (Sura Al-Qamar 54:49)
En otro versículo se indica así la amplitud del conocimiento divino:
“No ocurre ninguna desgracia en la tierra ni en vosotros mismos sin que esté escrita en un Libro antes de que la hagamos acontecer.” (Sura Al-Hadid 57:22)
La fe en el destino es una creencia que afecta directamente la forma en que el ser humano interpreta la vida. La creencia permite al ser humano dar sentido a los acontecimientos que encuentra y le otorga un sentimiento de confianza en el orden de la existencia. La comprensión del destino no es solamente una aceptación teórica; es un elemento importante que modela la actitud psicológica y moral del ser humano.

En el pensamiento islámico, el destino es un concepto que expresa conjuntamente la sumisión y la conciencia de responsabilidad. El ser humano realiza el esfuerzo que está en su mano; acepta que los resultados se producen por determinación divina. El enfoque conserva una comprensión activa de la vida y proporciona equilibrio frente a los resultados.

Dentro de este marco, la fe en el destino es un principio integral de la creencia que expresa conjuntamente la amplitud del conocimiento divino, el carácter medido del orden de la existencia y el hecho de que el ser humano sea un ser responsable por medio de sus elecciones. 

​DESTINO Y VOLUNTAD

La relación entre el destino y la voluntad es una de las cuestiones fundamentales del pensamiento islámico. Expresa conjuntamente la responsabilidad del ser humano y la amplitud del conocimiento divino. Allah conoce y determina todas las cosas, y el ser humano posee capacidad de elección. La omnipotencia divina permanece preservada y la responsabilidad moral del ser humano queda fundamentada.

El destino expresa que Allah, con Su conocimiento eterno, conoce todo lo que ocurrirá en la existencia y lo determina conforme a una medida definida. El conocimiento no está limitado por el tiempo.

La voluntad expresa la capacidad del ser humano para elegir entre opciones. Los actos humanos tienen lugar dentro del conocimiento divino y en dependencia de la elección del ser humano. En el kalam islámico se distingue entre la creación del acto y la elección del acto. La creación del acto se atribuye a Allah; la elección del acto se atribuye al ser humano. El ser humano es responsable de sus acciones. El ser humano, como ser que elige, posee obligación moral. La voluntad es el ámbito de libertad del ser humano. No implica independencia ilimitada. El ser humano ha sido creado y dotado de posibilidades determinadas. El ámbito de elección no es absoluto. Permanece dentro de las posibilidades concedidas. El ser humano es libre y limitado.

El equilibrio entre el destino y la voluntad constituye el fundamento de la responsabilidad religiosa. Sin poder de elección, los mandatos y las prohibiciones pierden su significado. La voluntad es la condición de la obligación. El destino muestra que todo, incluidas las elecciones, se encuentra dentro del conocimiento divino. La responsabilidad y el poder divino quedan equilibrados. El concepto de kasb explica esta relación. El ser humano elige el acto y se lo atribuye. La existencia del acto se debe a la creación de Allah; la pertenencia al ser humano se debe a la elección. El poder divino y la responsabilidad humana quedan fundamentados conjuntamente.

La relación entre el destino y la voluntad determina la comprensión de la vida. La aceptación de lo que no está en la mano del ser humano corresponde a la conciencia del destino. La asunción de responsabilidad corresponde a la conciencia de la voluntad. La sumisión pasiva y la evasión de la responsabilidad quedan diferenciadas. El pensamiento islámico adopta un camino intermedio entre determinismo absoluto y libertad absoluta.
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