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Prefacio de la ediciéon en inglés

La difusion de la Fe de Baha’u’llah hacia el Occidente, en la década final del siglo
diecinueve, dio pronto origen a un movimiento reciproco hacia el Oriente: en el espacio de
unos pocos afnos, llegaron los primeros grupos de peregrinos occidentales a la ciudad
penitenciaria de ‘Akk3, donde habia concluido la vida terrenal y el ministerio del Autor de
la Fe, y donde continuaba residiendo ‘Abdu’l-Bah3, el Centro de Su Alianza. Una de las
figuras mas destacadas entre esos primeros peregrinos fue Laura Clifford Barney, hija de
una distinguida familia de académicos y artistas de Washington, D.C. Conocid la nueva Fe
por medio de May Bolles Maxwell, en Paris, alrededor del afio 1900, y poco después hizo la
primera de muchas visitas sucesivas a ‘Akka.

Eran los afios mas peligrosos y dramaticos del ministerio de ‘Abdu’l-Bah3, cuando
se encontraba preso dentro de las murallas de la ciudad penitenciaria por orden de las
autoridades otomanas, sujeto a continua vigilancia y expuesto a la continua amenaza de un
nuevo exilio o de ser ejecutado. En semejantes circunstancias de restricciones y recelos,
era peligroso recibir visitantes de cualquier tipo, y mucho mas hospedar invitados
occidentales prominentes. No obstante, ‘Abdu’l-Baha estaba decidido a cultivar las
semillas de fe que habian germinado hacia tan poco tiempo. Asi, en medio de esa oscura
etapa, entre 1904 y 1906, Laura Barney consigui6 llevar a cabo varias visitas prolongadas,
a veces de semanas o meses de duracidn. Durante ellas, tuvo el privilegio de estar en Su
presencia en numerosas ocasiones y plantearle preguntas sobre una gran diversidad de
temas. Muchas de las conversaciones tuvieron lugar reunidos alrededor de la mesa a la
hora del almuerzo. Se dispuso que uno de los yernos de ‘Abdu’l-Bah3, o uno de Sus tres
secretarios de entonces, tomaran por escrito Sus respuestas en persa. De la recopilacion
resultante de notas se hizo una seleccion; a continuacion, ‘Abdu’l-Baha corrigié esas notas
dos veces con Su pufio y letra; a veces las enmend6 considerablemente al repasarlas, y
revis6 cuidadosamente el texto final.

Una vez finalizado el proceso de seleccidn y revision, tres editoriales de prestigio
publicaron en 1908 tres primeras ediciones distintas de Some Answered Questions:! el
texto original en persa fue publicado por E. ]. Brill, Holanda, la traduccién inglesa de Laura
Barney se publicé en Paul, Trench, Triibner & Co., Londres, y una traduccion francesa de
Hippolyte Dreyfus (con quien posteriormente contrajo matrimonio Laura Barney) se
public6 en Ernest Leroux, Paris.

Una breve lectura de la lista de Contenidos permite vislumbrar la amplitud de los
temas tratados. La Parte 1 contiene una serie de charlas introductorias sobre la influencia
que a lo largo de la historia humana han ejercido los Fundadores de las religiones
mundiales, asi como varios capitulos que dilucidan algunas profecias de la Biblia. La Parte
2 ofrece nuevas interpretaciones de elementos esenciales de la doctrina cristiana, como el

1 Contestacién a unas preguntas, traduccion original de la primera edicién de Some
Answered Questions, nunca habia sido revisada o aprobada por el Panel Internacional de
Traduccién de Literatura Baha'i al Espafiol.



bautismo, la Trinidad, la Eucaristia y la resurrecciéon de Cristo. La Parte 3 trata sobre los
poderes y las condiciones de las Manifestaciones de Dios: Su rango unico en el mundo, la
fuente de Su conocimiento e influencia y la naturaleza ciclica de Su aparicién en el
escenario de la historia. La Parte 4 aborda el origen, los poderes y las condiciones del
hombre, asi como las implicaciones de la evolucion humana sobre la Tierra, la
inmortalidad del alma, la naturaleza de la mente, y la conexién entre el alma y el cuerpo.
La Parte 5 concluye con temas varios, desde asuntos practicos como las relaciones
laborales y el castigo de los criminales, a otros mas abstrusos como la reencarnacion y la
nocidn sufi de la unidad de la existencia.

Por amplios y variados que sean los temas abordados en Contestacion a unas
preguntas, el libro, como su titulo indica, no pretendia ser una exposicidon exhaustiva de un
sistema independiente de pensamiento. Asi pues, no se mencionan de manera explicita
algunas ensefianzas fundamentales de la Fe. Por otra parte, en el transcurso de los meses y
afios en que tuvieron lugar las charlas, un mismo tema se enfocaba a veces desde
diferentes perspectivas en conversaciones distintas, con lo cual, los conceptos necesarios
para la plena comprensién de un tema concreto pueden estar repartidos en capitulos
distintos, o el contenido de un capitulo posterior puede formar la base para la
comprensiéon de uno anterior. Finalmente, conviene observar que, si bien ‘Abdu’l-Baha
revis6 y corrigid el texto, no intent6 en ese proceso alterar la forma basica de las
respuestas, ni reorganizar y consolidar el material. Asi pues, para obtener una visién mas
clara de la exposicion de ‘Abdu’l-Baha sobre cualquier tema en cuestion, el lector atento
debiera considerar cada capitulo dentro del contexto del conjunto del libro, y el libro,
dentro del contexto mas amplio de la totalidad de las Ensefianzas baha’is.

Un caso notorio a este respecto es el tratamiento del tema de la evolucion de las
especies, que se aborda de manera explicita en la Parte 4 y que debe entenderse a la luz de
diversas enseflanzas bahd’is, especialmente el principio de la armonia entre la ciencia y la
religidn. Las creencias religiosas no deben contradecir la ciencia y la razén. Cierta lectura
de algunos de los pasajes contenidos en los Capitulos 46-51 puede llevar a algunos
creyentes a conclusiones personales que contradigan la ciencia moderna. Sin embargo, la
Casa Universal de Justicia ha explicado que los bahd’is se esfuerzan por conciliar su
comprension de las declaraciones de ‘Abdu’l-Bahd con perspectivas cientificas
establecidas, y por tanto no necesariamente hay que concluir que estos pasajes describen
nociones rechazadas por la ciencia, como pueda ser una suerte de evolucion «paralela»
que proponga una linea distinta de evolucidn biol6gica para la especie humana, paralela al
reino animal desde el comienzo de la vida en la Tierra.

Un estudio minucioso de las declaraciones de ‘Abdu’l-Baha contenidas en este
volumen y en otras fuentes sugiere que Su interés no se centra en los mecanismos de la
evolucidn, sino en las implicaciones filoséficas, sociales y espirituales de la nueva teoria.
Por ejemplo, Su uso del término «especie» evoca el concepto de arquetipos eternos o
permanentes, lo cual no es como se define actualmente el término en biologia. ‘Abdu’l-
Baha toma en consideracion una realidad que trasciende el reino de lo material. Al tiempo
que ‘Abdu’l-Baha reconoce en otra parte los atributos fisicos que los seres humanos tienen
en comun con los animales, y que provienen del reino animal,! en estas exposiciones hace
hincapié en otra facultad, una facultad de conciencia racional que distingue al ser humano
del animal y que no se encuentra ni en el reino animal ni en la propia naturaleza. Esta
capacidad unica, expresion del espiritu humano, no es resultado del proceso evolutivo,
sino que existe potencialmente en la creaciéon. Como explica ‘Abdu’-Bah3, «]...] puesto que



el hombre se origind hace diez o cien mil afios atras a partir de los mismos elementos
terrenales, en las mismas medidas y cantidades, con la misma composicién y combinacion,
y con las mismas interacciones con otros seres, se desprende que el ser humano era
exactamente el mismo entonces que el que ahora existe». «Y si dentro de mil millones de
afios», continua diciendo, «se aglutinan los elementos constituyentes del ser humano, en
las mismas proporciones, combinados de la misma manera y sujetos a la misma
interaccion con otros seres, se originara exactamente el mismo ser humano».2 Su
argumento esencial, por tanto, no apunta a los hallazgos cientificos, sino a las
aseveraciones materialistas basadas en estos. Los bahd’is aceptan la ciencia de la
evolucién, pero no la conclusién de que la humanidad es meramente una ramificaciéon
accidental del reino animal, con todas sus implicaciones sociales.

En el curso de los afios transcurridos desde la publicacién original de Some
Answered Questions, se ha hecho cada vez mas evidente que la traduccién al inglés se
beneficiaria de una revision esmerada y exhaustiva. Tal como manifesté Laura Barney
misma, ella estudiaba el idioma persa y, aunque capacitada, no podria haber dominado por
completo sus complejidades; y, por supuesto, tampoco podria haberse beneficiado de la
brillante claridad que mas tarde verterian sobre los Textos Sagrados de la Fe las
traducciones autorizadas de Shoghi Effendi. Asimismo, en el curso de las multiples
reimpresiones de la traduccién inglesa, solo se habian realizado unas cuantas correcciones
necesarias, que la habian dejado practicamente sin cambios con respecto al texto de la
primera edicion.

Por tanto, el centenario de los viajes de ‘Abdu’l-Baha a Occidente representa una
ocasion propicia para honrar la contribucién imperecedera de Laura Clifford Barney como
principal catalizadora y primera traductora de este volumen y, al mismo tiempo, presentar
una traduccidén mejorada de estas «explicaciones inapreciables».3 El principal objetivo de
esta nueva traduccion ha sido representar mejor la substancia y el estilo del original, sobre
todo captando mas claramente las sutilezas de las explicaciones de ‘Abdu’l-Baha,
aproximarse mas a un estilo conversacional y, a la vez, elevado, y verter de manera mas
consistente los términos filoséficos empleados a lo largo del texto. Aunque no limitada por
la traduccioén original, esta version intenta mantener muchas de sus expresiones elegantes
y acertados giros del lenguaje.

Desde su aparicidn, Some Answered Questions ha constituido un auténtico acervo
de las percepciones profundas de ‘Abdu’l-Bahd, y un elemento indispensable para
cualquier biblioteca baha’i. Shoghi Effendi senialé que el libro expone las creencias basicas
de la Causa en lenguaje llano y claro, y consideraba que su contenido era esencial para
comprender la significacién y las implicaciones de la Revelaciéon bahad’i. Escribié que en
Some Answered Questions el lector «hallara la clave de todas las preguntas desconcertantes
que agitan la mente del hombre en su busqueda de verdadero conocimiento. Cuanto mas
se lee este libro con esmero y paciencia, mayores son sus revelaciones, y mas plena la
comprension de su verdad y su significado intimos».4 Se espera que la nueva traducciéon
ayude a futuras generaciones a acceder a esta mina inagotable «de conocimientos sobre
problemas basicos espirituales, éticos y sociales».5



Prologo de la autora a la primera edicion

«Te he ofrecido mis momentos de cansancio» fueron las palabras de ‘Abdu’l-Bah3,
al levantarse de la mesa después de haber respondido a una de mis preguntas. Tal como
fue ese dia, asi fueron los demas; entre las horas de trabajo, aliviaba Su fatiga con todavia
mas actividad; en ocasiones podia hablar extensamente, pero, a menudo, aunque el tema
requiriese mas tiempo, al cabo de unos momentos se Le necesitaba en otra parte; de
nuevo, pasaban dias e incluso semanas en que no tenia oportunidad de ilustrarme. Pero yo
podia muy bien tener paciencia, pues siempre tenia ante mi la mayor leccion: la leccién de
Su vida personal.

Durante mis diversas visitas a ‘Akk3, esas repuestas se anotaban en persa mientras
‘Abdu’l-Baha hablaba, no con fines de publicarlas sino simplemente para que yo las tuviera
para estudiarlas en el futuro. Primero tenian que adaptarse a la traduccién verbal del
intérprete; y después, cuando yo habia aprendido algo de persa, a mi limitado vocabulario.
A ello se debe la repeticiéon de expresiones y figuras, pues nadie posee un dominio mas
extenso de expresiones elocuentes que ‘Abdu’l-Baha. En estas lecciones, El es el maestro
que Se adapta a Su discipulo, y no el orador o el poeta.

Este libro presenta solo algunos aspectos de la Fe bahd’i, que es universal en su

mensaje y tiene para todo inquisidor la respuesta adecuada a su desarrollo y sus
necesidades particulares.

En mi caso, las ensefianzas se simplificaron para que se correspondieran con mi
conocimiento basico, y por tanto no son en absoluto completas ni exhaustivas, como
podria sugerir la lista de Contenidos, la cual se agregd meramente para indicar los temas
tratados. Sin embargo, creo que lo que ha sido tan valioso para mi podria también
servirles a otros, ya que todas las personas, pese a sus diferencias, estdn unidas en su
busqueda de la realidad; y, por consiguiente, he solicitado a ‘Abdu’l-Baha permiso para
publicar estas charlas.

Inicialmente, estas charlas no se dieron en un orden especial, pero ahora se han
clasificado de manera aproximada, para conveniencia del lector. Se ha seguido de cerca el
texto persa, incluso en detrimento del inglés; se han hecho algunos cambios en la
traduccion solamente cuando la version literal resultaba demasiado enrevesada y oscura;
y no se han indicado de ninguna manera las palabras interpoladas, necesarias para dar
mas claridad al sentido, a fin de evitar demasiadas interrupciones en la linea del
pensamiento con signos técnicos o explicativos. Asimismo, muchos de los nombres arabes
y persas se han escrito en su forma mas simple, sin adherirse de manera estricta a un
sistema cientifico que resultara confuso para el lector medio.

Laura Clifford Barney



Parte 1

Sobre la influencia de los
Profetas en la evolucion
de la humanidad



La Naturaleza esta gobernada
por una Ley Universal

La naturaleza es esa condicion o realidad que, exteriormente, es el origen de la
vida y la muerte o, en otras palabras, de la composicién y descomposicion de todas las
cosas.

Esta naturaleza estd sometida a una sélida organizacién, a leyes inviolables, a un
orden perfecto y a un consumado disefio de los que nunca se desvia. A tal punto es
esto cierto que, si se mirase con el ojo de la perspicacia y el discernimiento, se veria
que todas las cosas —desde el &tomo mas pequefio e invisible hasta las esferas mas
grandes del mundo de la existencia, como el Sol y los demés grandes astros y cuerpos
luminosos— estan organizadas a la perfeccién, ya sea en cuanto a su orden, su
composicidn, su forma externa o su movimiento, y todas estan sujetas a una tnica ley
universal de la que nunca se desvian.

Sin embargo, cuando se observa la propia naturaleza, se ve que no posee
discernimiento ni voluntad. Por ejemplo, la naturaleza del fuego es arder; arde sin
consciencia ni voluntad. La naturaleza del agua es fluir; fluye sin consciencia ni
voluntad. La naturaleza del Sol es dar luz; brilla sin consciencia ni voluntad. La
naturaleza del vapor es ascender; asciende sin consciencia ni voluntad. Por tanto, es
evidente que los movimientos naturales de todas las cosas creadas vienen impuestos,
y que nada se mueve por voluntad propia, salvo los animales y, particularmente, el ser
humano.

El ser humano puede resistirse a la naturaleza y oponerse a ella, puesto que
descubre la naturaleza de las cosas y, en virtud de este descubrimiento, tiene dominio
sobre la naturaleza misma. En efecto, todas las artes y oficios que ha ideado el ser
humano se deben a este descubrimiento. Por ejemplo, ha inventado el telégrafo, que
conecta el Oriente con el Occidente. Es, entonces, evidente que el ser humano domina
la naturaleza.

Ahora bien, ;podrian atribuirse semejante organizacion, orden y leyes que se
observan en la existencia meramente al efecto de la naturaleza, a pesar de que la
naturaleza misma no tiene consciencia ni entendimiento? Es, por tanto, evidente que
esta naturaleza, que no tiene consciencia ni entendimiento, estd en manos del Sefior
omnipotente, Quien es el Gobernante del mundo de la naturaleza y Quien hace que
manifieste cuanto El desea.

Algunos dicen que la existencia humana esta entre esas cosas que han aparecido en
el mundo del ser y que se deben a las exigencias de la naturaleza. Si ello fuera cierto,
el ser humano seria la rama y la naturaleza seria la raiz. Pero ;es posible que en la
rama exista una voluntad, una consciencia y algunas perfecciones que estan ausentes
en la raiz?

En consecuencia, esta claro que, en su esencia misma, la naturaleza esta en manos
del poder de Dios y que es ese Ser Eterno y Todopoderoso Quien somete a la
naturaleza a leyes perfectas y principios organizativos, y Quien ejerce dominio sobre
ella.



Pruebas y argumentos sobre la existencia de Dios

Entre las pruebas y argumentos sobre la existencia de Dios esta el hecho de que el
ser humano no se ha creado a si mismo, sino que, mas bien, su creador y hacedor es
otro fuera de él. Y es cierto e indiscutible que el creador del hombre no es como el
hombre mismo, puesto que un ser carente de poder no puede crear a otro ser, y un
creador activo debe poseer todas las perfecciones para producir su obra.

(Es posible que la obra sea perfecta y el artifice imperfecto? ;Es posible que una
pintura sea una obra maestra y el pintor sea incompetente, a pesar de ser su creador?
No, la pintura no puede ser como el pintor, ya que de otra forma se habria pintado a si
misma. Y, por muy perfecta que sea la pintura, en comparacién con el pintor es
absolutamente deficiente.

Entonces, el mundo contingente es la fuente de las deficiencias y Dios es la fuente
de la perfeccion. Las propias deficiencias del mundo contingente dan testimonio de
las perfecciones de Dios. Por ejemplo, cuando se observa al ser humano se ve que es
débil, y esta misma debilidad de la criatura indica el poder de un Ser que es Eterno y
Todopoderoso; ya que, si no fuese por el poder, no seria posible imaginar la debilidad.
Asi, la debilidad de la criatura es prueba del poder de Dios: sin poder no podria existir
debilidad. Esta debilidad hace evidente que hay un poder en el mundo.

De igual modo, en el mundo contingente hay pobreza; en consecuencia, tiene que
existir riqueza para que haya pobreza en el mundo. En el mundo contingente hay
ignorancia; luego, tiene que existir conocimiento para que haya ignorancia. Si no
existiese el conocimiento, tampoco habria ignorancia, pues la ignorancia es la
inexistencia del conocimiento y, si no hubiese existencia, no podria haber inexistencia.

Es cierto que todo el mundo contingente esta sujeto a un orden y a una ley que
nunca puede desobedecer. Incluso el ser humano estd forzado a someterse a la
muerte, al suefio y a otras condiciones; es decir, en ciertos asuntos se ve compelido, y
esta compulsién conlleva la existencia de un Ser que todo lo compele. En la medida en
que el mundo contingente se caracteriza por la dependencia, y en la medida en que
esta dependencia es uno de sus requisitos esenciales, tiene que haber un Ser que, en
Su propia Esencia, sea independiente de todas las cosas. Del mismo modo, la
existencia misma de una persona enferma demuestra que debe haber una que esté
sana, ya que sin esta no podria establecerse la existencia de aquella.

Por tanto, es evidente que hay un Ser Eterno y Todopoderoso que es la suma de
todas las perfecciones, pues, de otro modo, seria igual que las criaturas. Asimismo, en
todo el mundo de la existencia, la menor cosa creada da testimonio de la existencia de
un creador. Por ejemplo, este pedazo de pan atestigua que tiene un hacedor.

iDios bendito! El cambio en la forma externa de la cosa mas pequefia demuestra la
existencia de un creador. ;C6mo, entonces, podria haberse creado a si mismo este
vasto universo sin limites, y cdmo habria llegado a existir inicamente mediante la
interaccion mutua de los elementos? jCudn patente es la falsedad de semejante
nocién!

Estos son argumentos teéricos que se aducen para almas débiles; pero, si se abre el
ojo de la vision interior, se veran cien mil pruebas claras. Asi, cuando el hombre siente
el espiritu que mora en él, no necesita de argumentos para su existencia; pero para



aquellos que estdn privados de la gracia del espiritu, es necesario exponer
argumentos externos.



Necesidad de un Educador

Cuando observamos la existencia, vemos que el reino mineral, el vegetal, el animal
y el humano —todos y cada uno de ellos— tienen necesidad de un educador.

Si la tierra carece de quien la cultive, se convierte en una espesura de malezas
crecientes, pero si se encuentra a un agricultor que la cultive, la cosecha resultante
provee sustento a los seres vivos. Luego, es evidente que la tierra necesita ser
cultivada por un labrador. Observa los arboles: si se quedan sin cultivar, no producen
frutos y, sin frutos, no sirven para nada. Pero cuando el arbol sin fruto se confia al
cuidado de un jardinero, se vuelve fructifero y, mediante el cultivo, los cruces y los
injertos, el arbol de fruto amargo produce fruta dulce. Estos son argumentos
racionales, que es lo que las gentes del mundo necesitan hoy en dia.

Observa igualmente los animales: si a un animal se le entrena, se vuelve doméstico;
en tanto que el ser humano, si se le deja sin educacion, se vuelve como un animal. En
efecto, si se abandona al hombre a su estado natural, se hunde mas bajo que el animal,
mientras que, si se le educa, llega a ser como un angel. Pues la mayoria de los
animales no devoran a los de su misma especie, pero hay hombres en Sudan, en el
centro de Africa, que se despedazan y se devoran unos a otros.

Observa ahora que la educacidn es lo que somete a Oriente y Occidente al dominio
del ser humano, produce todas estas obras admirables, promueve estas grandes artes
y ciencias, y da origen a estos nuevos descubrimientos y proyectos. Si no fuese por un
educador, de ningin modo se habrian conseguido los medios para la comodidad, la
civilizaciéon y las virtudes humanas. Si se abandona a una persona sola en una selva
donde no vea a nadie de su propia especie, sin duda se convertira en un simple
animal. Por consiguiente, esta claro que se necesita un educador.

Ahora bien, la educacién es de tres clases: material, humana y espiritual. La
educacién material tiene por objeto el crecimiento y desarrollo del cuerpo, y consiste
en asegurar su sustento y obtener los medios para su holgura y comodidad. Esta
educacién es comun al hombre y al animal.

Sin embargo, la educacién humana consiste en civilizacién y progreso, es decir,
buen gobierno, orden social, bienestar humano, comercio e industria, artes y ciencias,
descubrimientos trascendentales y grandes proyectos, que son las caracteristicas
esenciales que distinguen al ser humano de los animales.

En cuanto a la educacién divina, se trata de la educacién del Reino, y consiste en
adquirir perfecciones divinas. Esta es realmente la verdadera educacién ya que, en
virtud de ella, el ser humano llega a ser el foco de las bendiciones divinas y la
personificacién del versiculo «Hagamos al ser humano a nuestra imagen, como
semejanza nuestra».6 Este es el objetivo ultimo del mundo de la humanidad.

Ahora bien, necesitamos un educador que sea a la vez un educador material,
humano y espiritual, para que su autoridad tenga efecto en todos los niveles de la
existencia. Y si alguien dijese: «Yo estoy dotado de razén y entendimiento perfectos y
no tengo necesidad de semejante educador», estaria negando lo evidente. Es como si
un nifio dijera: «No necesito educacidn, sino que obraré buscando las perfecciones de
la existencia conforme a mi propio pensamiento e inteligencia»; o como si un ciego
afirmase: «No necesito ver, ya que hay muchos ciegos que salen adelante».
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Por tanto, es claro y evidente que el hombre tiene necesidad de un educador. No
hay duda de que este educador debe ser perfecto en todos los aspectos y distinguirse
por encima de todos los seres humanos. Pues, si fuese como los demas, jamas podria
ser su educador, especialmente porque debe ser, al mismo tiempo, su educador
material, humano y espiritual. Es decir, ha de organizar y administrar sus asuntos
materiales y establecer un orden social, a fin de que se ayuden y apoyen unos a otros
para asegurar los medios de existencia, y para que sus asuntos materiales estén
ordenados y organizados en todos los aspectos.

Debe, asimismo, sentar las bases de la educacion humana. Es decir, debe educar las
mentes y pensamientos humanos de tal modo que sean capaces de lograr verdadero
progreso; que la ciencia y el conocimiento se expandan; que las realidades de las
cosas, los misterios del universo y las propiedades de todo lo existente sean
revelados; que dia a dia aumenten el saber, los descubrimientos y las grandes
iniciativas; y que las cuestiones del intelecto se deduzcan a partir de lo perceptible y
se transmitan a través de ello.

También debe impartir educacién espiritual, para que las mentes puedan percibir
el mundo metafisico, aspirar los halitos benditos del Espiritu Santo y entrar en
relacion con el Concurso de lo alto, y para que las realidades humanas lleguen a ser
las manifestaciones de las bendiciones divinas y que, por ventura, todos los nombres
y atributos de Dios se reflejen en el espejo de la realidad humana y se haga realidad el
significado del versiculo sagrado «Hagamos al ser humano a nuestra imagen, como
semejanza nuestra».

Sin embargo, esta claro que el mero poder humano es incapaz de llevar a cabo esta
gran tarea, y que los resultados del pensamiento humano, por si solos, no pueden
garantizar esos dones. ;Co6mo puede una sola persona, sin ayuda ni apoyo, sentar las
bases de tan grandioso edificio? Asi pues, se necesita un poder divino y espiritual que
le permita llevar a cabo esta misién. jFijate! Un Alma santificada hace revivir al
mundo de la humanidad, transforma la faz de la tierra, desarrolla las mentes, vivifica
las almas, inaugura una nueva vida, sienta bases nuevas, ordena el mundo, retne a las
naciones y religiones bajo un solo estandarte, libera al ser humano del dominio de la
bajeza y la imperfeccién, y lo exhorta y anima a desarrollar sus perfecciones innatas y
adquiridas. jIndudablemente, nada que no sea un poder divino puede realizar esta
hazafia! Uno debe examinar este asunto imparcialmente, ya que la ocasién requiere
imparcialidad.

Una Causa que todos los gobiernos y pueblos del mundo son incapaces de
promover y promulgar, a pesar de todo su poder y sus ejércitos, juna sola Alma santa
la promulga sin ayuda ni apoyo! ;Puede esto llevarse a cabo solamente por medio del
poder humano? jPor Dios, que no! Por ejemplo, Cristo, solo y sin ayuda de nadie,
enarbol¢ el estandarte de la paz y la amistad, hazafa que las fuerzas unidas de todos
los gobiernos poderosos del mundo son incapaces de lograr. jConsidera cuan
numerosos son los distintos gobiernos y pueblos —como Italia, Francia, Alemania,
Rusia, Inglaterra y similares— que se han reunido bajo el mismo dosel! La cuestion es
que el advenimiento de Cristo condujo a la camaraderia entre estos pueblos
divergentes. De hecho, algunos de los pueblos que creian en Cristo estaban tan
intimamente unidos que ofrecian su vida y sus bienes unos por otros. Asi fue hasta los
dias de Constantino, por medio de quien fue ensalzada la Causa de Cristo. Sin
embargo, después de un tiempo y a causa de distintos motivos, surgieron nuevamente
divisiones entre ellos. Lo que queremos decir es que Cristo unid a esas naciones, pero
al cabo de mucho tiempo los gobiernos hicieron que resurgiera la discordia.

Lo principal es que Cristo consiguid lo que los reyes del mundo no pudieron lograr.
Uni6é a naciones divergentes y cambid antiguas costumbres. Considera las grandes
diferencias que existian entre los romanos, griegos, sirios, egipcios, fenicios e
israelitas, asi como entre otros pueblos de Europa. Cristo aboli6 esas diferencias y se
convirtié en la causa de concordia entre esos pueblos. Si bien después de un largo
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tiempo los gobiernos quebrantaron esta unidad, no hay duda de que Cristo habia
cumplido Su tarea.

Nuestra intencién es sefialar que el Educador universal debe ser a la vez un
educador material, humano y espiritual y, remontandose por encima del mundo de la
naturaleza, ha de poseer otro poder, para asumir la posiciéon de maestro divino. Si no
ejerciera ese poder celestial, no podria educar, ya que El mismo seria imperfecto.
¢(Como podria entonces promover la perfeccién? Si fuera ignorante, ;como podria
hacer que otros fueran sabios? Si fuera injusto, ;c6mo podria hacer justos a otros? Si
fuese terrenal, ;como podria hacer celestiales a otros?

Entonces, debemos considerar con equidad si estas Manifestaciones divinas que
han aparecido poseian o no todos estos atributos. Si carecian de estos atributos y
perfecciones, entonces no eran verdaderos educadores.

Por tanto, es mediante argumentos racionales como debemos demostrar a mentes
racionales la condicién profética de Moisés, de Cristo y de las otras Manifestaciones
divinas. Y las pruebas y argumentos que proporcionamos aqui se basan en
argumentos racionales, y no en argumentos tradicionales.

Asi pues, ha quedado demostrado mediante argumentos racionales que el mundo
de la existencia necesita forzosamente un educador y que esta educacién debe
lograrse mediante un poder celestial. No cabe duda de que este poder celestial es la
revelacion divina y de que el mundo debe ser educado mediante este poder que
trasciende al poder humano.
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Abraham

Entre quienes poseian este poder divino y recibieron ayuda de él estaba Abraham.
La prueba es que Abraham habia nacido en Mesopotamia, en el seno de una familia
que desconocia la unicidad de Dios; se opuso a Su propio pueblo y gobierno, e incluso
a Sus propios parientes; rechaz6 todos sus dioses y solo, sin ayuda, resistié a una
nacién poderosa. Tal oposicién y resistencia no eran algo simple ni trivial. Es como si
hoy dia alguien negara a Cristo en medio de naciones cristianas que se aferran
tenazmente a la Biblia, o si —Dios no lo quiera— alguien blasfemara contra Cristo en
la corte papal, se opusiera a todos Sus seguidores y lo hiciera asi de la manera mas
vehemente.

Esta gente no creia en un solo Dios, sino en muchos dioses, a los cuales atribuian
milagros y, por ende, se alzaron todos contra Abraham. Nadie Lo apoy0, con excepciéon
de Su sobrino Loty una o dos personas mas sin influencia. Finalmente, la oposicion de
Sus enemigos Le obligb a abandonar Su tierra natal, totalmente agraviado. En realidad,
Lo desterraron para que desapareciera y no quedara huella alguna de El. Entonces
Abraham vino a estas regiones, es decir, a la Tierra Santa.

Lo que queremos decir es que Sus enemigos imaginaban que el exilio Lo llevaria a
la destruccidn y la ruina. Y, efectivamente, si una persona es exiliada de su tierra natal,
privada de sus derechos y oprimida desde todos lados, esta destinada a desaparecer,
aunque fuera un rey. Mas Abraham se mantuvo firme y mostré una constancia
extraordinaria, y Dios transformo Su exilio en honor sempiterno, hasta que finalmente
establecid la unicidad de Dios, pues en aquel tiempo la generalidad de la humanidad
eran iddlatras.

Este exilio se convirtid en la causa del progreso de los descendientes de Abraham.
Resultado de este exilio fue que se les diera la Tierra Santa. Resultado de este exilio
fue la difusion de las ensenanzas de Abraham. Resultado de este exilio fue la apariciéon
de Jacob de la simiente de Abraham, y de José, quien lleg6 a ser gobernante de Egipto.
Resultado de este exilio fue la aparicion de Moisés de esa misma simiente. Resultado
de este exilio fue la aparicién de un ser como Cristo, de ese linaje. Resultado de este
exilio fue la existencia de Agar, quien dio a luz a Ismael, de quien descendi6 a su vez
Muhammad. Resultado de este exilio fue la aparicién del Bab, del linaje de Abraham.
Resultado de este exilio fue la aparicidon de los Profetas de Israel, de la progenie de
Abraham, y asi continuara para siempre. Resultado de este exilio fue que toda Europa
y la mayor parte de Asia se pusieran al amparo del Dios de Israel. Mira qué poder fue
el que permitié a un emigrante establecer semejante familia, fundar semejante naciéon
y promulgar semejantes ensefianzas. Entonces, ;puede alguien afirmar que todo esto
fue puramente fortuito? Hemos de ser justos: ;fue este Hombre un Educador o no?

Nos incumbe ponderar un momento que, si la emigraciéon de Abraham desde Ur a
Alepo, en Siria, produjo tales resultados, jcual sera el efecto del exilio de Baha'u’llah
desde Teheran a Bagdad, y de alli a Constantinopla, a Rumelia y a la Tierra Santa!

iObserva, pues, qué Educador mas consumado fue Abraham!



Moisés

Durante largo tiempo Moisés fue un pastor en el desierto. Aparentemente era un
hombre que se habia criado en el seno de la tirania, habia llegado a tener reputacién
de homicida entre las gentes, habia adoptado el baculo de pastor y era odiado
ferozmente por el gobierno y el pueblo del Faraén. Semejante hombre fue quien liberd
a un gran pueblo de las cadenas de la cautividad y los persuadid para que salieran de
Egipto y se asentaran en la Tierra Santa.

Ese pueblo habia caido en las profundidades de la degradaciéon y fue elevado hasta
las cumbres de la gloria. Eran cautivos y fueron liberados. Eran los mas ignorantes de
los pueblos y se convirtieron en los mas eruditos. En virtud de lo que El estableci,
progresaron de tal modo que se distinguieron entre todas las naciones, y su fama se
difundié a todos paises, hasta tal punto que, cuando los habitantes de paises vecinos
querian alabar a alguien, decian: «Sin duda, debe ser un israelita». Moisés establecid
leyes y disposiciones que otorgaron una vida nueva al pueblo de Israel y lo llevaron a
alcanzar el grado mas elevado de civilizacion de aquella época.

Tal fue su progreso que los filésofos de Grecia acudian a obtener conocimiento de
los doctos de Israel. Entre ellos se encontraba Sécrates, quien vino a Siria y adquirié
de los hijos de Israel la ensefianza de la unicidad de Dios y la inmortalidad del espiritu.
Luego regresé a Grecia y promulgé estas ensefianzas, después de lo cual el pueblo de
esa tierra se alzd en oposicion a él, lo acus6 de impio, hizo que compareciera ante el
tribunal y lo conden6 a morir por envenenamiento.

Ahora, una persona tartamuda, que se habia criado en la casa del Faradn, que era
conocida como homicida entre la gente y que, por miedo, habia pasado largo tiempo
como fugitivo y pastor, ;como pudo establecer en el mundo una Causa tan grande que
los filésofos mas sabios de la tierra fueran incapaces de producir una milésima parte
de ella? Claramente, se trata de una hazafna extraordinaria.

Una persona tartamuda dificilmente puede mantener una conversacién normal,
imucho menos conseguir lo que El hizo! No, si no hubiese recibido ayuda de un poder
divino, jamas habria podido realizar una tarea tan inmensa. Estos son argumentos que
nadie puede negar. Los pensadores materialistas, los fil6sofos griegos y los grandes
hombres de Roma que adquirieron renombre en el mundo eran versados solamente
en una de las ramas del saber. Asi, Galeno e Hipdcrates eran célebres por su
competencia en medicina; Aristételes, en légica y razonamiento especulativo, y Platon,
en ética y teologia. ;Como puede un simple pastor sentar las bases de todas estas
ramas del conocimiento? No cabe duda de que fue asistido por un poder
extraordinario.

Observa como la gente estd sometida a pruebas y tribulaciones. Moisés derribé a
un egipcio para impedir un acto de opresion, pasd a ser conocido entre la gente como
homicida —especialmente porque la victima pertenecia a la nacién dominante— y se
vio obligado a huir, y después de todo esto ocurrié que fue elevado al rango de
Profeta. jObserva cémo, pese a Su mala fama, fue ayudado mediante un poder
extraordinario a sentar tan grandiosas instituciones y tan enormes iniciativas!
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Cristo

Posteriormente, apareci6 Cristo, diciendo: «He nacido del Espiritu Santo». Si bien
hoy dia es facil entre los cristianos reconocer la veracidad de esta afirmacién, en
aquella época era muy dificil. Asi, segtin el texto del Evangelio, los fariseos dijeron:
«;No es acaso el hijo de José de Nazaret, a quien conocemos? ;Cé6mo puede decir: ‘He
descendido del cielo’?».7

En breve, este Hombre, que a los ojos de todos parecia humilde, Se levanté no
obstante con tal fuerza que fue capaz de abrogar una Dispensacion de mil quinientos
afios, pese a que la mas minima desviaciéon de sus leyes exponia al ofensor a grave
peligro y le acarreaba la muerte y la aniquilacién. Ademas, en la época de Cristo la
moral y las costumbres de los israelitas se habian vuelto totalmente confusas y
corruptas, e Israel habia caido en un estado de absoluta degradacién, miseria y
servidumbre. En una época fueron tomados cautivos por los caldeos y los persas; en
otra, estuvieron bajo el yugo del imperio asirio. En un tiempo cayeron como subditos y
vasallos de los griegos; en otro, fueron subyugados y humillados por los romanos.

Este Joven, Cristo, mediante un poder extraordinario, abrogé la antigua Ley
mosaica y Se dispuso a reformar la moral de las gentes. Senté nuevamente las bases
del honor eterno para los israelitas; es mas, procedi6 a restituir la prosperidad de toda
la raza humana, y difundié ensefianzas que no estaban reservadas para Israel
solamente, sino que formaban la base de la felicidad universal de toda la sociedad.

Los primeros que se levantaron para destruirlo fueron los israelitas: Su propio
pueblo y linaje. Y, en apariencia, Le vencieron de hecho y Lo redujeron a la maxima
humillacién, hasta que finalmente Le colocaron una corona de espinas y Lo
crucificaron. Pero este Hombre, aunque externamente sumido en la mayor afliccién,
proclamo: «Saldra este Sol, esta Luz brillara resplandeciente, Mi gracia envolvera el
mundo, y seran confundidos todos Mis enemigos». Y tal como lo dijo, ocurri6, pues
todos los reyes de la tierra fueron incapaces de resistirse a El. Es mas, todas sus
normas se vinieron abajo, en tanto que la norma de ese Agraviado se elevo a las mas
sublimes alturas.

(Acaso es esto posible de acuerdo con las reglas de la razén humana? jPor Dios que
no! Luego es claro y evidente que este Ser glorioso fue un verdadero educador del
mundo de la humanidad y recibié la ayuda y asistencia de un poder divino.
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Muhammad

Ahora, en cuanto a Muhammad, la gente de Europa y América han oido ciertas
historias acerca del Profeta a las que han dado crédito, aun cuando los que
proporcionaron esos relatos —muchos de los cuales pertenecian a las filas del clero
cristiano— eran, o bien ignorantes, o malintencionados. Asimismo, algunos
musulmanes ignorantes transmitieron historias infundadas acerca de Muhammad
que, a su parecer, redundaban en Su gloria. Asi, algunos musulmanes ignorantes
hicieron de Su poligamia objeto de su mayor alabanza, y la consideraron una sefial de
Sus extraordinarios poderes, por cuanto esas almas inconscientes estimaban que la
multiplicidad de esposas era algo milagroso. Los relatos de los historiadores europeos
se apoyan en su mayoria en los dichos de semejantes seres ignorantes.

Por ejemplo, un necio le conté en una ocasién a un sacerdote cristiano que la
prueba de la verdadera grandeza reside en una valentia incomparable y en el
derramamiento de sangre, jy que en un solo dia los seguidores de Muhammad habian
decapitado a cien hombres en el campo de batalla! Esto hizo deducir al sacerdote que
la prueba de la religion de Muhammad consistia en la matanza, lo cual no es mas que
una vana imaginacién. Al contrario, las expediciones militares de Muhammad fueron
siempre de caracter defensivo. Prueba clara de ello es que, durante trece afios, tanto El
como Sus compafieros soportaron en La Meca las persecuciones mas intensas y fueron
constantemente el blanco de los dardos del odio. Algunos de Sus compafieros fueron
matados y despojados de sus bienes; otros abandonaron su tierra nativa y huyeron a
lugares extranjeros. El propio Muhammad fue sometido a las persecuciones mas
severas y, cuando Sus enemigos decidieron darle muerte, se vio obligado a huir de La
Meca en medio de la noche y emigrar a Medina. Aun asi, Sus enemigos no cedieron,
sino que persiguieron a los musulmanes por todo el camino hasta Medina y Abisinia.

Esas tribus arabes eran extremadamente barbaras y rapaces, y, en comparacion
con ellos, los fieros nativos de América eran el Platén de la época, pues no sepultaban
vivas a sus hijas como hacian esos arabes, alegando que era un acto de honor y
enorgulleciéndose de ello. Asi, muchos hombres amenazaban a sus mujeres, diciendo:
«Si das a luz una hija, te mataré». Incluso en el dia de hoy los arabes temen tener hijas.

Ademas, un hombre podia desposarse con mil mujeres, y la mayoria de los maridos
tenian en su casa mas de diez mujeres. Cuando esas tribus entraban en guerra entre si,
los vencedores tomaban cautivas a las mujeres y a los nifios de los vencidos, los
consideraban esclavos y comerciaban con su compraventa.

Si moria un hombre y dejaba diez esposas, los hijos de estas mujeres se
precipitaban sobre las madres y, en cuanto uno de ellos lanzaba su manto sobre la
cabeza de una de sus madrastras y la declaraba de su legitima propiedad, la
desdichada mujer pasaba a ser cautiva y esclava de su hijastro y este podia hacer con
ella lo que quisiera. Podia matarla o encerrarla en un foso, o pegarle, maldecirla y
atormentarla dia tras dia hasta que finalmente pereciera. De acuerdo con las
costumbres de los arabes, en todo ello era libre de hacer lo que quisiera. El rencor y
los celos, el odio y la enemistad que debié haber existido entre las esposas de un
hombre y sus respectivos hijos estan perfectamente claros y no requieren mayor
comentario. jImagina, pues, como debi6 haber sido la vida de esas agraviadas mujeres!

Ademas, esas tribus arabes subsistian del pillaje y el robo entre si, de modo que
estaban permanentemente ocupados en pelear y guerrear, matandose unos a otros,
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saqueandose los bienes unos a otros y apropiandose de las mujeres y los nifios para
venderlos a extrafios. Cuantas veces ocurria que los hijos e hijas de un principe vivian
un dia de lujo y comodidad, y al anochecer se veian reducidos a la maxima
humillacién, miseria y esclavitud. Ayer eran principes; hoy, cautivos. Ayer eran
honorables damas; hoy, esclavas.

Muhammad fue enviado en el entorno de semejantes tribus. Durante trece afios
padeci6é a manos de ellas toda tribulacién imaginable, hasta que, finalmente, huyé de
la ciudad y emigr6 a Medina. Aun asi, lejos de desistir, ese pueblo uni6 fuerzas, forméd
un ejército y se lanzé al ataque con el fin de exterminar a todo hombre, mujer y nifio
de entre Sus seguidores. Fue en tales circunstancias y en contra de semejante gente
que Muhammad se vio forzado a recurrir a las armas. Esta es la pura verdad: no nos
mueve el apego fanatico, ni tratamos de hacer una ciega defensa, sino que
examinamos y relatamos las cuestiones con imparcialidad. Asimismo, debes
considerar con equidad lo siguiente: Si Cristo mismo se hubiese encontrado en
circunstancias similares y entre semejantes tribus barbaras y anarquicas; si durante
trece afios El y Sus discipulos hubieran soportado pacientemente toda clase de
crueldades a manos de ellas; si, debido a esta opresién, se hubiesen visto forzados a
dejar su patria y marcharse al desierto; y si esas tribus desenfrenadas todavia
insistieran en perseguirlos con el objetivo de matar despiadadamente a los hombres,
saquear sus bienes y apoderarse de sus mujeres e hijos, ;como habria procedido
Cristo con ellos? Si esta opresién hubiera estado dirigida hacia El solamente, los
habria perdonado, y semejante acto de perdén habria sido muy aceptable y digno de
alabanza; pero si hubiese visto que asesinos crueles y sanguinarios intentaban matar,
saquear y atormentar a numerosas almas indefensas, y tomar cautivos a mujeres y
nifios, con seguridad habria defendido a los oprimidos y habria detenido la mano del
opresor.

Por lo tanto ;qué reproche se Le puede hacer a Muhammad? ;Es, acaso, que no se
hubiera entregado, junto con Sus seguidores y sus mujeres e hijos, a la merced de esas
tribus anarquicas? Ademas, librar a esas tribus de su sed de sangre fue el mayor don, y
ponerles freno y restringirlos, pura munificencia. Es como una persona que tiene en la
mano un vaso con veneno y estd a punto de beberlo. Un amigo bondadoso ciertamente
romperia el vaso y se lo impediria. Sin duda, si Cristo Se hubiese encontrado en
circunstancias similares, no hay duda de que habria librado a esos hombres, mujeres y
nifios de las garras de esos lobos voraces, mediante un poder conquistador ilimitado.

Muhammad jamas luché contra los cristianos; al contrario, los traté con
consideracion y les otorgd plena libertad. En Najran vivia una comunidad de
cristianos, que estaban bajo Su cuidado y proteccion. Muhammad decia: «Si alguien
viola sus derechos, Yo mismo seré su enemigo y lo culparé ante Dios». En los edictos
que promulgo, se establece claramente que la vida, los bienes y la honra de judios y
cristianos estan bajo la proteccion de Dios; que un marido musulman no puede
impedirle a su esposa cristiana ir a la iglesia, ni obligarla a llevar velo; que si ella
fallece debe entregar sus restos al cuidado de un sacerdote; y que, si los cristianos
deseaban construir una iglesia, los musulmanes debian apoyarlos. Ademas, en tiempo
de guerra entre el islam y sus enemigos, los cristianos estaban exentos de luchar, a
menos que voluntariamente deseasen sumarse y ayudar a los musulmanes en batalla,
en vista de la protecciéon de que disfrutaban. En compensaciéon por esa exencion,
debian pagar anualmente una pequeiia suma. En resumen, hay siete extensos edictos
sobre estos temas, y hasta el dia de hoy perduran copias de los mismos en Jerusalén.8
Esta es la verdad misma y no una mera afirmacién mia: el edicto del segundo Califa®
estd todavia bajo la custodia del Patriarca ortodoxo de Jerusalén, y la cuestiéon esta
fuera de toda duda. No obstante, después de un tiempo, broté el rencor y la envidia
entre musulmanes y cristianos, al cometerse transgresiones por ambas partes.

Mas alla de esta verdad, todo lo que digan musulmanes, cristianos u otros es pura
invencién y proviene del fanatismo, la ignorancia o una intensa hostilidad. Por
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ejemplo, los musulmanes aseveran que Muhammad partié la Luna en dos y cayé en la
montafia de la Meca. {Imaginan que la Luna es un cuerpo pequeiio que Muhammad
dividi6 en dos, y que lanzé una parte a una montafia y la otra parte a otra montafia!
Estas historias son fruto de puro fanatismo. Asimismo, los relatos que proporcionan
los clérigos cristianos y las acusaciones que lanzan son siempre exagerados y, a
menudo, carentes de fundamento.

En resumen, Muhammad aparecio en el desierto de Hijaz, en la peninsula arabiga,
que era un yermo estéril y sin arboles: arenoso, desolado en extremo y excesivamente
caluroso en algunos lugares como La Meca y Medina. Sus habitantes eran némadas,
tenian la moral y las costumbres de los pueblos del desierto, y carecian totalmente de
conocimiento e instruccién. El mismo Muhammad era iletrado, y el Coran se escribid
originalmente en paletillas de ovejas y en hojas de palmera. jDe esto puedes deducir
las condiciones en que se hallaba el pueblo al que fue enviado Muhammad!

El primer reproche que El les hizo fue: «;Por qué rechazais la Tora y el Evangelio, y
por qué rehusais creer en Cristo y en Moisés?» Esta declaracién les dolié mucho, pues
preguntaron: «;Qué debe decirse entonces de nuestros padres y antepasados, que no
crefan en la Tora ni el Evangelio?» El respondié: «Ellos se habian extraviado, y os
incumbe repudiar a los que no creen en la Tora ni en el Evangelio, aunque sean
vuestros propios antepasados».

En semejante pais y entre tribus tan barbaras, un Hombre iletrado trajo un Libro
en el que se exponen, de la manera mas perfecta y elocuente, los atributos y
perfecciones de Dios, la condicién profética de Sus Mensajeros, los preceptos de Su
religién y ciertas esferas del conocimiento y cuestiones relacionadas con el saber
humano.

Por ejemplo, como sabes, antes de las observaciones del renombrado astrénomo
de épocas posteriores,10 es decir, desde los primeros siglos hasta el siglo quince de la
era cristiana, todos los matematicos del mundo sostenian uninimemente la
centralidad de la Tierra y el movimiento del Sol. Este astrénomo moderno fue quien
originé la nueva teoria que postulaba el movimiento de la Tierra y la inmovilidad del
Sol. Hasta ese momento, todos los matematicos y filésofos del mundo seguian el
sistema de Ptolomeo y al que pronunciase una palabra en contra se le consideraba
ignorante. Es cierto que, hacia el final de su vida, Pitagoras y Platén concibieron que el
movimiento anual del Sol en torno al zodiaco no proviniera del propio Sol sino del
movimiento de la Tierra alrededor de este, pero esta teoria se olvidé por completo y
todos los matematicos aceptaron universalmente la teoria de Ptolomeo. Sin embargo,
en el Coran se revelaron varios versiculos que contradecian el sistema ptolemaico.
Uno de ellos —«El sol se mueve en un lugar fijo propio»—11 alude a la inmovilidad del
Sol y a su movimiento en torno a un eje. Asimismo, en otro versiculo —«Y cada uno
navega en su propio cielo»—,12 se especifica el movimiento del Sol, la Luna, la Tierra y
otros cuerpos celestes. Cuando el Coran se difundi6 al exterior, todos los matematicos
se burlaron y atribuyeron esta nocién a la ignorancia. Incluso los tedlogos
musulmanes, viendo que estos versiculos eran contrarios al sistema ptolemaico, se
vieron obligados a interpretarlos figuradamente, ya que este era aceptado como un
hecho incontrovertible y, sin embargo, el Coran lo contradecia explicitamente.

No fue hasta el siglo quince de la era cristiana, casi novecientos afios después de
Muhammad, cuando un matematico famoso!3 llevé a cabo nuevas observaciones, se
invento el telescopio, se hicieron descubrimientos importantes, se demostré que la
Tierra giraba y el Sol estaba fijo, y se descubri6 asimismo que este se movia en torno a
un eje. Entonces se hizo evidente que el texto explicito del Cordn era totalmente
acorde con la realidad y que el sistema ptolemaico era pura imaginacion.

En resumen, multitud de pueblos del Oriente fueron educados al amparo de la Fe
de Muhammad a lo largo de trece siglos. Durante la Edad Media, mientras Europa
estaba sumida en lo mas profundo de la barbarie, los drabes superaban a todas las



demas naciones del mundo en ciencias y oficios, en matematicas, civilizacion,
administracién y en otras artes. El Educador y Primer Motor de las tribus de la
peninsula ardbiga y el Fundador de la civilizaciéon de perfecciones humanas en medio

de esos clanes rivales fue un Hombre iletrado, Muhammad. ;Fue este Hombre ilustre
un Educador universal o no? Seamos imparciales.
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El Bab

En cuanto al Babl# —que mi alma sea sacrificada por El— era joven, es decir,
estaba en el vigésimo quinto afio de Su bendita vida, cuando Se levant6 a proclamar Su
Causa. Entre los shi’ies se reconoce universalmente que nunca estudié en escuela
alguna, ni recibié instrucciéon de ningin maestro. De ello da testimonio la totalidad de
los habitantes de Shiraz. Sin embargo, aparecié de repente ante las gentes dotado de
un conocimiento consumado y, aun siendo Unicamente un mercader, confundi6 a
todos los tedlogos de Persia. El, por Si solo, emprendié una tarea que apenas puede
concebirse, pues los persas son conocidos en todo el mundo por su fanatismo
religioso. Este Ser ilustre se levanté con tal poder que sacudi6 los cimientos de las
leyes religiosas, costumbres, practicas, la moral y los habitos de Persia, e instituy6 una
nueva ley, Fe y religiéon. Aunque los ilustres hombres de Estado, la mayoria del pueblo
y los lideres religiosos se alzaron para destruirlo y aniquilarlo, El, sin la ayuda de
nadie, los resistié a todos y puso en movimiento a toda Persia. jCuantos fueron los
tedlogos, los lideres y habitantes de ese pais que, con perfecta alegria y regocijo,
ofrendaron sus vidas en Su camino y corrieron al campo del martirio!

El gobierno, la nacién, el clero y lideres destacados intentaron extinguir Su luz,
pero sin resultado. Finalmente aparecié Su luna, brill6 Su estrella, Sus bases se
hicieron firmes y Su horizonte se inundé de luz. Ensefi6 a una inmensa multitud por
medio de la educacién divina y ejerci6 una extraordinaria influencia en el
pensamiento, las costumbres, la moral y los habitos de los persas. Proclamé las buenas
nuevas de la manifestacién del Sol de Baha a todos Sus seguidores y los aprest6 para
la fe y la certeza.

La manifestacion de tan maravillosas sefiales e increibles emprendimientos, la
influencia ejercida sobre el pensamiento y la mente de las gentes, la colocaciéon de las
bases del progreso y el establecimiento de los requisitos del éxito y la prosperidad por
parte de un joven mercader constituyen la mayor prueba de que El fue un Educador
universal, algo que ninguna persona imparcial vacilaria en reconocer jamas.
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Baha’u’llah

Bah4'u’llah15 apareci6 en una época en que Persia estaba inmersa en la més oscura
ignorancia y consumida por el fanatismo mas ciego. Sin duda, habras leido los relatos
recogidos en la historiografia europea sobre la moral, los habitos y el pensamiento de
los persas en los ultimos siglos, y no requieren repeticiéon. Baste decir que Persia habia
caido a profundidades tan abismales que todos los viajeros extranjeros deploraban
que un pais, que antafio habia ocupado la cumbre de la grandeza y la civilizacién, por
aquel entonces hubiese caido en semejante degradacion, desolacién y ruina, y que su
pueblo se hubiera reducido a la absoluta miseria.

Fue precisamente en esa época cuando aparecié Baha'u’llah. Es bien sabido en toda
Persia que nunca estudié en una escuela ni tuvo trato con los doctos ni los te6logos. Su
padre era ministro de la corte, no un teélogo. Baha’'u’llah pasé la primera parte de Su
vida en medio de la mayor comodidad y dicha, y Sus compafieros y amigos eran persas
de alto rango y no hombres doctos.

Tan pronto como el Bab revel6 Su Causa, Baha’u’llah proclamé: «Este gran Hombre
es el Sefior de los justos, e incumbe a todos rendirle lealtad». Se dispuso a promover la
Causa del Bab, aduciendo pruebas decisivas y argumentos concluyentes en favor de Su
verdad. A pesar de que los tedlogos de la nacién habian obligado al gobierno persa a
ejercer la mas violenta oposicion; a pesar de que todos habian emitido decretos que
ordenaban la matanza, el saqueo, la persecucidon y la aniquilacién de los seguidores del
Bab; y, a pesar de que en todo el pais la gente se habia dispuesto a matarlos,
quemarlos y saquearlos, e incluso a vejar a sus mujeres y a sus hijos; a pesar de todo
ello, Baha'u’llah, con la mayor constancia y serenidad, Se dedicé a ensalzar la palabra
del Bab. Tampoco intentd en ninglin momento ocultarse, sino que Se relacion6 abierta
y visiblemente con Sus enemigos, Se ocup6 en aducir pruebas y argumentos, y cobré
fama por ensalzar la Palabra de Dios. Una y otra vez padeci6 intensas adversidades, y
en todo momento Su vida estuvo en grave peligro.

Fue encadenado y arrojado a una mazmorra subterrdnea. Sus extensas
propiedades ancestrales fueron totalmente saqueadas, fue exiliado cuatro veces de
pais en pais, y finalmente vino a residir en la Mas Grande Prision.16

Pese a todo esto, el llamamiento de Dios se elevaba incesantemente y se propagaba
la fama de Su Causa. Tales eran el conocimiento, la erudicién y las perfecciones que
demostraba tener, que todos los persas estaban aténitos. Todos los eruditos —tanto
amigos como enemigos— que llegaban a Su presencia en Teheran, Bagdad,
Constantinopla, Adrianépolis y ‘Akka recibian respuestas completas y convincentes a
todas sus preguntas. Todos reconocian enseguida que, en todas las perfecciones, era
incomparable y inico en el mundo entero.

A menudo ocurria en Bagdad que en Su bendita presencia se reunian tedlogos
musulmanes, judios y cristianos, y hombres doctos de Europa. Cada uno hacia una
pregunta distinta y, pese a sus diferentes creencias, recibian individualmente una
respuesta tan completa y convincente que quedaban plenamente satisfechos. Incluso
los tedlogos persas residentes en Karbila y Najafl” escogieron a un hombre docto
llamado Mulla Hasan ‘Amu y lo enviaron como su representante. Llegd a Su bendita
presencia y plante6 diversas preguntas por encargo de ellos, a las que Baha’u’llah
respondié. Entonces, dijo: «Los tedlogos reconocen plenamente el alcance de su



10.

11.

12.

13.

conocimiento y de sus logros, y por todos es aceptado que usted no tiene par ni igual
en campo alguno del saber. Ademas, es evidente que no ha estudiado jamas ni ha
adquirido este saber. Pero los tedlogos dicen que no les basta con esto y que no
pueden reconocer la validez de su afirmacién solamente en base a sus conocimientos
y logros. Piden, por tanto, que produzca un milagro a fin de satisfacerlos y dar
seguridad a sus corazones».

Baha’u’llah respondid: «Si bien no tienen derecho a pedir esto, ya que corresponde
a Dios probar a Sus criaturas y no a estas probar a Dios, con todo, se acepta y se
permite su solicitud en este caso. Pero la Causa de Dios no es un teatro en el que a
cada hora se pueda ofrecer una nueva actuaciéon ni presentar cada dia una nueva
demanda. Pues, de lo contrario, se convertiria en un juego de nifios.

Asi pues, que se redinan los te6logos y elijan undnimemente un milagro, y que
estipulen por escrito que una vez que se haya realizado, no albergaran duda alguna,
sino que todos reconoceran y confesaran la verdad de esta Causa. Que sellen ese papel
y Me lo traigan. Deben fijar como criterio para la verdad que, si se realiza, no les
quedara duda alguna; y si no, se Nos declarara culpable de fraude».

Aquel erudito se levanté y respondid: «No hay nada mas que decir». Besé la rodilla
de Baha'u’llah, aunque no era creyente, y partié. Luego reunidé a los tedlogos y les
transmitié el mensaje de Baha'u’llah. Consultaron entre si y dijeron: «Este hombre es
un mago; quiza realice algiin encantamiento, y entonces no nos quedara otro recurso»;
y, asi, no osaron responder.

Sin embargo, Mulla Hasan ‘Amu dio parte de este hecho en muchos encuentros.
Parti6 de Karbila y se dirigié a Kirmanshah y Teheran, donde a todos dio cuenta de
este episodio de forma detallada, y habl6 del miedo y la inaccién de los tedlogos.

Con esto queremos decir que todos los adversarios de Bahd'u’'lldh en Oriente
reconocian Su grandeza, distincién, conocimiento y erudicién y, pese a su enemistad,
Lo llamaban «el renombrado Baha'u’llah».

En resumen, este grandisimo Luminar aparecié subitamente sobre el horizonte de
Persia, y todo el pueblo de ese pais, ya fueran ministros, tedlogos o el pueblo en
general, se alzaron contra El con la animosidad mas feroz, afirmando que estaba
decidido a aniquilar y extinguir su religion, sus leyes, su nacién y su imperio, al igual
que se habia dicho de Cristo. Con todo, Baha’u’llah, solo y sin ayuda, los resistié a
todos sin desfallecer en lo mas minimo.

Al final dijeron: «Mientras este hombre esté en Persia, no habra paz ni
tranquilidad. Debe ser desterrado para que Persia encuentre sosiego nuevamente».
Por tanto, sometieron a Baha'u’llah a severas dificultades, a fin de que Se viera forzado
a pedir permiso para abandonar Persia, e imaginaron que con ello se extinguiria la
lampara de la Causa. Pero esta persecucién produjo el efecto contrario: la Causa
adquirié mayor prominencia y su llama se hizo mas brillante. Hasta entonces se habia
difundido solamente dentro de Persia; esto hizo que se difundiera en otras regiones.
Posteriormente dijeron: «Irak estd muy cerca de Persia; debemos enviarlo a tierras
distantes». Asi persistid el gobierno persa hasta que Bahd'u’llah fue exiliado de Irak a
Constantinopla. Pero, de nuevo, vieron que no flaque6 en lo mas minimo, y dijeron:
«Constantinopla es una encrucijada de diversos pueblos y naciones, y hay muchos
persas alli». En consecuencia, tomaron otras medidas e hicieron que Lo exiliaran a
Adriandpolis. Pero esa llama se hizo ain mas intensa y la Causa adquirié6 mas
prominencia todavia. Finalmente, los persas dijeron: «Ninguno de estos lugares era un
lugar de humillacién. Debe enviarsele a un sitio donde sea deshonrado y sometido a
pruebas y persecuciones, y donde Su familia y Sus seguidores sufran las mas penosas
aflicciones». Asi es que escogieron la ciudad penitenciaria de ‘Akk3, reservada para
rebeldes, asesinos, ladrones y asaltantes de caminos y, de esa forma, Le obligaron a
relacionarse con esa gente. No obstante, el poder de Dios se puso de manifiesto, ya que
esta prision se convirtié en el medio de la promocién de Su Fe y la glorificaciéon de Su
Palabra. La grandeza de Bahd’u’llah se hizo evidente cuando, desde semejante prision
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y en tan humillantes condiciones, logré transformar por completo la condicién de
Persia, vencer a Sus enemigos y demostrar a todos la fuerza irresistible de Su Causa.
Sus sagradas ensefianzas se difundieron y Su Causa se estableci6 firmemente.

En todas las provincias de Persia Sus enemigos se dispusieron, con el mayor odio, a
apresar y matar, golpear, quemar y desarraigar a miles de familias, recurriendo a todo
medio violento para extinguir Su Causa. A pesar de todo ello, El promovié Su Causa y
promulgé Sus ensefianzas desde esta prision de homicidas, ladrones y salteadores de
caminos, desperté a muchos de Sus enemigos mas virulentos y los convirtié en
creyentes firmes. Tal fue la influencia de Sus acciones que el propio gobierno persa
despert6 de su suefio y lamentd lo que habian causado las manos de los perversos
tedlogos.

Cuando Baha'u’llah llegb a esta prision en la Tierra Santa, las almas perspicaces
cayeron en cuenta de que se habian cumplido las profecias que Dios habia expresado
por boca de Sus Profetas dos o tres mil afios antes, y que se habian hecho realidad Sus
promesas, pues El habia revelado a algunos Profetas y anunciado a la Tierra Santa que
el Sefior de las Huestes se pondria de manifiesto en ella. Todas estas promesas se
cumplieron y, de no haber sido por la oposicién de Sus enemigos y Su destierro y
exilio, es dificil imaginar cémo se habria marchado de Persia y como habria levantado
Su carpa en esta tierra sagrada. La intencién de Sus enemigos era que este
encarcelamiento destruyera completamente y aniquilara Su Causa, pero Su presidio
fue en cambio la mayor confirmacién y el medio de su promocién. El llamamiento de
Dios lleg6 a Oriente y Occidente, y los rayos del Sol de la Verdad iluminaron a todos
los paises. jLoado sea Dios! Aunque era un prisionero, Su carpa se levantd en el Monte
Carmelo, y El transitaba con la mayor majestad. Y quien entraba en Su presencia, ya
fuese amigo o extrafio, exclamaba: «jEste no es un cautivo, sino un rey!»

En cuanto llegé a la prisidn, dirigié una epistola a Napole6n a través del embajador
de Francia que, resumidamente, decia: «Pregunta qué crimen hemos cometido para
estar encerrados en esta prision».18 Napoledn no dio respuesta. Luego se le hizo llegar
una segunda epistola, contenida en la Sura del Templo que, en esencia, decia: «jOh
Napoledén! Dado que no has prestado atenciéon ni has respondido a Mi llamada,
perderas tu dominio y serds reducido a la nada».l° Esta epistola fue enviada a
Napole6n por correo, a cargo de César Catafago,?0y con pleno conocimiento de Sus
compafieros de exilio. El texto de esta comunicacidn llegé rdpidamente a toda Persia,
puesto que el Libro del Templo se habia enviado entonces a todos los rincones de ese
pais y en él se incluia esta comunicacién. Esto ocurrié en el afo 1869 y, como se habia
hecho circular esta Sura del Templo por toda Persia y la India, todos los creyentes la
tenian en sus manos y esperaban el resultado de esta comunicacién. No mucho
después, en 1870, se encendio el fuego de la guerra entre Alemania y Francia y, si bien
nadie preveia entonces el triunfo de Alemania, Napoledn sufrié una clamorosa
derrota, se rindi6 a sus enemigos y vio su gloria trasformada en la mas profunda
humillacién.

Asimismo se despacharon Tablas a otros reyes, entre ellas, una epistola a Su
Majestad Nasiri’d-Din Shah. En esa epistola Baha’'u’llah decia: «Convécame a tu
presencia y reune a todos los te6logos, y pide pruebas y testimonios, para que se
distinga la verdad del error».2l Su Majestad envié la epistola de Bahd'u’lldh a los
tedlogos y les asignod esta tarea, pero no se atrevieron a asumirla. Entonces pidi6 a
siete de los mas prestigiosos te6logos que respondieran a esa epistola. Al cabo de un
tiempo, la devolvieron, diciendo: «Este hombre es un oponente de la Fe y un enemigo
del Rey». Su Majestad, el shah de Persia, se enojé mucho y dijo: «Esto es una cuestion
de pruebas y testimonios, de verdad y de error. ;Qué tiene que ver con la enemistad
hacia el gobierno? Qué lamentable es que les hayamos mostrado tanto respeto a estos
tedlogos, y ni siquiera pueden responder a esta misiva».
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En resumen, todo lo que estaba escrito en las Tablas dirigidas a los reyes ha
sucedido. Basta con solo comparar su contenido con los acontecimientos que han
tenido lugar desde 1870 para ver que todas las predicciones se han cumplido, con
excepcion de unas cuantas que quedan por manifestarse en el futuro.

Ademas, gentes extranjeras y no creyentes atribuian obras extraordinarias a
Bah&’u’llah. Algunos creian que era un santo, y algunos incluso escribieron relatos al
respecto, como Siyyid Davudi, te6logo sunni de Bagdad, quien compuso un breve
tratado en el que relataba, en algin contexto, ciertas proezas de Baha’'u’llah. Aun hoy
existen en todo el Oriente personas que no creen en Baha'u’lldh como Manifestacion
de Dios, pero que Lo consideran un santo y Le atribuyen milagros.

Para resumir, ni una sola alma, ya fuese amigo o adversario, que llegara a la
presencia de Bahd'u’lldh dejaba de reconocer y atestiguar Su grandeza. Aunque no
llegara a ser creyente, siempre daba testimonio de Su grandeza. Tan pronto como
alguien aparecia ante El, el encuentro producia una impresién tal que, en muchos
casos, le impedia pronunciar palabra alguna. Cuantas veces un enconado enemigo
decidia en su corazén decir tal o cual cosa, o defender esto o aquello cuando llegara a
Su presencia, pero quedaba aténito, confundido y reducido a un absoluto silencio.

Bahad'u’lldh nunca estudi6é arabe, no tuvo maestro ni tutor, ni tampoco asistié a
escuela alguna. No obstante, Su elocuencia y fluidez en el drabe hablado, asi como en
Sus Tablas reveladas en dicha lengua, asombraban a los mas elocuentes y consumados
literatos arabes, y todos admitian que, en este campo, Sus logros no tenian par ni igual.

Si examinamos con cuidado el texto de la Tora, vemos que ninguna de las
Manifestaciones de Dios jamas les dijo a los que Les negaban: «Estoy dispuesto a
realizar cualquier milagro que deseéis, y Me someteré a cualquier prueba que
propongais». Sin embargo, en Su epistola al Shah, Bahd'u’llah dijo claramente: «Retine
a los tedlogos y convdcame a tu presencia, para que se establezca la prueba y el
testimonio».

Durante cincuenta afios Bahad'u’llah resisti6 como una montafia a Sus enemigos.
Todos intentaron aniquilarlo; todos Lo asediaron; mil veces tramaron crucificarlo y
destruirlo; y, a lo largo de esos cincuenta afios, estuvo en el mayor de los peligros.

En cuanto a Persia, que hasta el dia de hoy permanece en un estado tan abyecto y
ruinoso, cualquier persona sabia de dentro o fuera de sus fronteras y que conozca su
realidad reconoce que su progreso, su prosperidad y su civilizacién dependen por
completo de la promulgacidn de las ensefianzas y la diseminacién de los principios de
este glorioso Ser.

En el transcurso de Su santa vida, Cristo educé en realidad a solo once almas, la
mas grande de las cuales, Pedro, Le negd, sin embargo, tres veces cuando fue puesto a
prueba. Pese a ello, jobserva como, posteriormente, la Causa de Cristo se difundi6 por
todo el mundo! En este dia, Bahd'u’llah ha educado a miles de almas que, amenazadas
por la espada, han elevado al méas alto cielo el llamamiento de «jOh T, la Gloria de las
Glorias!»,22 y cuyos semblantes han brillado como el oro en el crisol de las pruebas.
iDeduce, entonces, de esto lo que sucederi en el futuro!

Pues bien, hemos de ser ecudnimes y reconocer qué gran Educador de la
humanidad fue este Ser ilustre, qué sefiales mas maravillosas ha manifestado, y qué
fuerza y poder se han hecho realidad por medio de El en el mundo de la existencia.
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Pruebas racionales y
argumentos tradicionales
provenientes de las escrituras sagradas

Hoy, en esta reunién, hablemos un poco sobre pruebas. Si hubieras venido a este
bendito lugar en los dias de la manifestaciéon de esa esplendorosa Luz,?3 si hubieras
entrado en la corte de Su presencia y contemplado Su luminoso semblante, habrias
reconocido que Sus palabras y Su belleza no requerian de ninguna otra prueba. jCuan
numerosas fueron las almas que, al llegar a Su presencia, llegaron a ser creyentes
confirmados en el acto, sin que hiciera falta ninguna otra pruebal! Incluso aquellos que
estaban inmersos en la negacién y el odio mas profundo, al conocer a Bahd'u’'llah
daban testimonio de Su grandeza, diciendo: «Este es, en efecto, un hombre
distinguido, pero jqué lamentable que sostenga tal afirmacién! Ya que todo lo demas
que dijera seria aceptable».

Ahora, como ya se ha puesto ese Luminar de la verdad, todos necesitan pruebas, y
es asi que nos hemos ocupado en presentar pruebas racionales. Mencionemos otra
mas, y esta innegable prueba deberia ser de por si suficiente para cualquier alma
imparcial: que este Ser ilustre formulé Su Causa estando dentro de la Mas Grande
Prisién, desde donde resplandeci6 Su luz, Su fama envolvié el globo y la palabra de Su
gloria lleg6 tanto a Oriente como a Occidente. Hasta hoy nunca habia pasado tal cosa,
si se examina el asunto con imparcialidad. Pero existen ciertas almas que, aunque
oyeran todas las pruebas del mundo, no juzgarian de manera imparcial. No pudieron
resistirsele gobiernos ni pueblos con todo su poder, en tanto que El, solo y sin ayuda,
agraviado y encarcelado, llevé a cabo todo cuanto Se habia propuesto.

No mencionaré los milagros de Baha’u’llah, pues el oyente podria decir que son
meras tradiciones que podrian ser o no verdaderas. Lo mismo ocurre también con el
Evangelio, donde los relatos sobre los milagros de Cristo nos han llegado a través de
los Apdstoles y no de otros observadores, y los judios los niegan. No obstante, si
mencionara las hazafas sobrenaturales de Baha'u’lldh, son numerosas e
inequivocamente reconocidas en Oriente, incluso por algunos no creyentes. Mas estos
relatos no constituyen prueba ni testimonio decisivo para todos, pues quien los oiga
podria decir que no son realmente verdad, puesto que los seguidores de otras
confesiones también relatan milagros de sus dirigentes. Por ejemplo, los hinduistas
narran ciertos milagros de Brahma. ;Cémo hemos de saber si aquellos son falsos y
estos son verdaderos? Si estos son relatos verbales, aquellos también lo son; si estos
son fehacientes para muchos, lo mismo se puede decir de aquellos. Por consiguiente,
tales relatos no constituyen prueba suficiente. Sin duda, un milagro puede ser prueba
para un testigo ocular, pero aun asi podria no estar seguro de si lo que vio fue un
verdadero milagro o simple hechiceria. De hecho, a ciertos magos se les han atribuido
hazafias extraordinarias.

En resumen, lo que queremos decir es que de Bahd'u’'llah aparecieron muchas
cosas maravillosas, pero no las narramos, pues no solamente no constituyen prueba ni
testimonio para toda la humanidad, sino que ni siquiera son una prueba concluyente
para quienes las presenciaron, quienes podrian atribuirlas a la magia.



5.

Ademas, la mayoria de los milagros atribuidos a los Profetas tienen un significado
interior. Por ejemplo, en el Evangelio esta escrito que tras el martirio de Cristo cayd la
oscuridad, la tierra tembld, el Templo se partié en dos y los muertos salieron de sus
tumbas. Si esto hubiese sucedido fisicamente, habria sido algo prodigioso. Semejante
acontecimiento sin duda habria sido anotado en las crénicas de la época y habria
consternado los corazones. Como minimo, los soldados habrian bajado a Cristo de la
cruz, o bien habrian huido. Pero como estos sucesos no se han consignado en ninguna
historia, es evidente que no deben entenderse literalmente, sino en conformidad con
su significado interior. Nuestra intencién no es negar nada, sino simplemente decir
que todos estos relatos no constituyen una prueba concluyente, y que tienen un
significado interior; nada mas.

Por consiguiente, reunidos aqui hoy, nos referiremos a explicaciones de
argumentos tradicionales extraidos de las sagradas escrituras, pues todo aquello de lo
que hemos hablado hasta ahora han sido argumentos racionales.

Puesto que este es el estado de la busqueda de la verdad y la obtencion del
conocimiento de lo real —ese estado en que el sediento anhela el agua de la vida y el
pez vehemente llega al mar, en que el alma enferma busca al médico verdadero y
recibe curacién divina, en que la caravana perdida encuentra el camino de la verdad y
el barco que navega sin rumbo alcanza las orillas de la salvacidn— el buscador debe
estar, por tanto, dotado de ciertos atributos. Primero, debe ser imparcial y estar
desprendido de todo, menos de Dios. Su corazén debe estar totalmente dirigido hacia
el Horizonte Supremo, y libre de la atadura a deseos vanos y egoistas, pues estos son
obstaculos en el camino. Ademas, debe soportar toda clase de tribulacién, encarnar la
maxima pureza y santidad, y renunciar al amor o el odio hacia todas las gentes del
mundo, no sea que su amor por una cosa le impida investigar otra, o su odio hacia algo
le impida percibir su verdad. Esta es la condicién de la bisqueda, y el buscador debe
estar dotado de estas cualidades y atributos; es decir, mientras no alcance esta
condicidn, le serd imposible obtener el conocimiento del Sol de la Verdad.?4

Volvamos a nuestro tema. Todos los pueblos del mundo esperan dos
Manifestaciones, que deben ser contemporaneas. Es lo que se les ha prometido a
todos. En la Tor43, a los judios se les promete el Sefior de las Huestes y el Mesias. En el
Evangelio se predice el regreso de Cristo y Elias. En la religion de Muhammad, est4 la
promesa del Mahdi y del Mesias. Lo mismo es valedero para los seguidores de
Zoroastro y otros, pero extendernos sobre el tema prolongaria nuestro discurso.
Nuestra intencién es sefialar que a todos se les ha prometido el advenimiento de dos
Manifestaciones sucesivas. Se ha profetizado que, mediante estas dos Manifestaciones,
la tierra se convertird en otra tierra; se renovard toda la existencia; el mundo
contingente serd vestido con el ropaje de una nueva vida; la justicia y la rectitud
envolveran el planeta; desapareceran el odio y la enemistad; todo cuanto es motivo de
divisidn entre los pueblos, las razas y naciones sera anulado, y se promovera lo que
asegure la unidad, la armonia y la concordia. Los negligentes despertaran de su suefio;
los ciegos veran; los sordos oiran; los mudos hablaran; los enfermos seran curados;
los muertos seran vivificados, y la guerra dard paso a la paz. La enemistad se
transmutara en amor; se eliminaran las causas fundamentales del conflicto y la
contienda; la humanidad alcanzara la verdadera felicidad; esta tierra sera un espejo
del Reino celestial, el mundo inferior se convertira en el trono del dominio de lo alto.
Todas las naciones seran una sola nacién; todas las religiones seran una sola religion;
toda la humanidad sera una sola familia y un solo linaje; todas las regiones de la Tierra
seran como una sola; se borraran y extinguiran los prejuicios raciales, nacionales,
personales, lingiiisticos y politicos, y todos alcanzaran la vida sempiterna al amparo
del Sefior de las Huestes.

Ahora, el advenimiento de estas dos Manifestaciones debe demostrarse con
referencia a las escrituras sagradas y por inferencia de los dichos de los Profetas.
Nuestra intenciéon hoy es ofrecer argumentos extraidos de las escrituras sagradas,
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puesto que hace algunos dias se presentaron aqui argumentos racionales que
establecian la verdad de estas dos Manifestaciones.2>

El Libro de Daniel fija en setenta semanas el periodo entre la reconstrucciéon de
Jerusalén y el martirio de Cristo,2¢ pues el sacrificio termina y el altar se destruye
mediante el martirio de Cristo. Asi, esta profecia se refiere al advenimiento de Cristo.

Esas setenta semanas comienzan con la restauracién y reconstruccion de
Jerusalén, respecto a las cuales tres reyes emitieron cuatro edictos. El primero fue de
Ciro en el afio 536 A.C,, y se consigna en el primer capitulo del Libro de Esdras. El
segundo edicto sobre la reconstruccién de Jerusalén fue emitido por Dario de Persia
en 519 A.C., y se consigna en el sexto capitulo de Esdras. El tercero lo dicté Artajerjes
en el séptimo afio de su reinado, es decir, en 457 A.C., y esto se consigna en el séptimo
capitulo de Esdras. El cuarto edicto fue emitido por Artajerjes en 444 A.C, y esta
consignado en el segundo capitulo de Nehemias.

Alo que Daniel se referia era el tercer edicto, que fue publicado en el afio 457 A.C.
Setenta semanas corresponden a 490 dias. Conforme al texto biblico, cada dia es un
ano, pues en la Tora se dice: «El dia del Sefior es un afio».2” En consecuencia, 490 dias
son 490 anos. El tercer edicto de Artajerjes fue promulgado 457 afios antes del
nacimiento de Cristo, y Cristo tenia treinta y tres afos de edad en el momento de Su
martirio y ascension. Treinta y tres afios sumados a 457 son 490, que es el tiempo
anunciado por Daniel para el advenimiento de Jesucristo.

Sin embargo, en Daniel 9, 25, esto se expresa de otra manera, es decir, como siete
semanas y sesenta y dos semanas, lo que en apariencia difiere de la primera
aseveracion. Muchos no han sabido qué hacer para reconciliar estas dos afirmaciones.
:.Como es que se hace referencia a setenta semanas en un sitio y a sesenta y dos y siete
semanas en otro? Estas dos afirmaciones no concuerdan.

En realidad, Daniel se refiere a dos fechas distintas. Una comienza con el edicto que
emiti6 Artajerjes para que Esdras reconstruyera Jerusalén, y corresponde a las setenta
semanas que concluyeron con la ascensién de Cristo, cuando con Su martirio
culminaron el sacrificio y la ofrenda. La segunda se inicia al completarse la
reconstrucciéon de Jerusalén, que ocurre sesenta y dos semanas antes de la ascension
de Cristo. La reconstruccién de Jerusalén tard6 siete semanas, que equivalen a
cuarenta y nueve afios. Sumando siete semanas a sesenta y dos semanas resultan
sesenta y nueve semanas, y en la ultima semana tuvo lugar la ascension de Cristo. Esto
completa las setenta semanas y no queda contradiccién alguna.

Ahora que se ha probado el advenimiento de Cristo con las profecias de Daniel,
establezcamos el advenimiento de Bahd'u’lldh y del Bab. Hasta aqui solo hemos
ofrecido argumentos racionales; ahora, acudamos a argumentos tradicionales.

En Daniel 8,13 consta: «Entonces oi a un santo que hablaba; y otro de los santos
pregunté a aquel que hablaba: ;Hasta cudndo durara la visién del continuo sacrificio, y
la prevaricacion asoladora entregando el santuario y el ejército para ser pisoteados? Y
él dijo: Hasta dos mil trescientas tardes y mafianas; luego el santuario sera
purificado», hasta que dice «en el tiempo del fin serd la vision». Es decir, ;cuanto
durara esta desgracia, esta ruina, esta humillacién y degradaciéon? ;O cuando
despuntard la mafiana de la Revelacién? Entonces dijo: «dos mil trescientos dias:
entonces el santuario sera purificado». En resumen, la cuestién es que fija un periodo
de 2300 afios, ya que, conforme al texto de la Tora, cada dia es un afio. Por lo tanto, a
partir de la fecha del edicto de Artajerjes para la reconstruccion de Jerusalén hasta el
dia del nacimiento de Jesucristo, hay 456 afios, y desde el nacimiento de Jesucristo
hasta el dia del advenimiento del Bab hay 1844 afios, y si a este nimero se le suman
456 anos da 2300 afios. Es decir, el cumplimiento de la visiéon de Daniel tuvo lugar el
afio 1844 D.C. y este es el afio del advenimiento del Bab. jExamina el texto del Libro de
Daniel y observa lo claramente que fija el afio de Su venida! En realidad, no podria
haber mejor profecia que esta para una Manifestacidn.
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En Mateo 24, 3, Jesucristo sefiala claramente que lo que Daniel quiso decir con esta
profecia era la fecha del advenimiento, y este es el versiculo: «Estando luego sentado
en el monte de los Olivos, se acercaron a El en privado sus discipulos, y Le dijeron:
Dinos cuando sucedera eso, y cudl sera la sefial de Tu venida y del fin del mundo?»
Entre las palabras que pronuncié en respuesta estan las siguientes: «Cuando veais,
pues, la abominacion de la desolacién, anunciada por el profeta Daniel, erigida en el
Lugar Santo (el que lea, que entienda)». Asi, los remitio6 al capitulo octavo del Libro de
Daniel, dando a entender que quien lo lea conseguira saber cudndo sera ese momento.
iObserva con qué claridad se ha precisado la venida del Bab en la Tord y en el
Evangelio!

Establezcamos ahora, a partir de la Torj, la fecha del advenimiento de Baha’u’llah.
Esta fecha se calcula en afios lunares partiendo de la revelacién de la mision y la
emigracion de Muhammad. Pues en la religiéon de Muhammad se usa el calendario
lunar, y todas las disposiciones sobre las observancias religiosas se han expresado en
los términos de ese calendario.

En Daniel 12, 6 se dice: «Y of al hombre vestido de lino, que estaba sobre las aguas
del rio, jurar, levantando al cielo la mano derecha y la izquierda, por Aquel que vive
eternamente: “Un tiempo, tiempos y medio tiempo, y todas estas cosas se cumpliran
cuando termine el quebrantamiento de la fuerza del Pueblo santo”».

Como ya he explicado el significado de «dia», no se requiere mayor comentario,
pero permitaseme decir brevemente que cada dia del Padre es equivalente a un afno, y
cada afio consta de doce meses. Luego, tres afios y medio equivalen a cuarenta y dos
meses; cuarenta y dos meses son 1260 dias, y en la Biblia cada dia corresponde a un
afio. Y es precisamente en el aflo 1260 contado desde la emigracion de Muhammad,
segin el calendario musulman, cuando revelé Su misiéon el Bab, el Heraldo de
Baha'u’llah.

Después, en los versiculos 11 y 12, se dice: «Contando desde el momento en que
sea abolido el sacrificio perpetuo e instalada la abominacién de la desolacidn: mil
doscientos noventa dias. Dichoso aquel que sepa esperar y alcance mil trescientos
treinta y cinco dias».

Este calculo lunar parte del dia de la proclamaciéon de la posicién profética de
Muhammad en la tierra de Hijaz; y eso fue tres afios después de la revelacion de Su
misién ya que, al comienzo, la posicién profética de Muhammad estuvo oculta, y nadie
sabia de ella salvo Khadijih e Ibn-i-Nawfal,?8 hasta que fue anunciada publicamente
tres afos mas tarde. Y fue en el ano 1290 después de la proclamacién de la misién de
Muhammad cuando Baha'u’llah anuncié Su Revelacion.2%

11

Comentario sobre el capitulo undécimo
del Apocalipsis de Juan

En Apocalipsis 11, 1-2 se dice: «Luego me fue dada una cafia de medir parecida a
una vara, diciéndome: «Levantate y mide el Santuario de Dios y el altar, y a los que
adoran en él. El patio exterior del Santuario, déjalo aparte, no lo midas, porque ha sido
entregado a los gentiles, que pisotearan la Ciudad Santa 42 meses».

Esta cafia simboliza al Hombre Perfecto, y la razén de que se equipare con una
cafia es que, cuando se ha vaciado y esta totalmente libre de su médula, es capaz de



producir excelentes melodias. Por otra parte, estos cantos y tonadas no provienen de
la cafia misma, sino del musico que sopla en ella. De igual manera, el corazén
santificado de ese bendito Ser esta libre y vacio de todo salvo de Dios, es reacio a
cualquier inclinacidn egoista y estd exento de ella, y estd intimamente relacionado con
el halito del Espiritu Divino. Lo que expresa no proviene de El mismo, sino del Musico
Ideal y de la revelacion divina. De ahi que se compare con una cafia, y esa cafia es
como una vara, es decir, es el socorro de los débiles y el apoyo de toda alma mortal. Es
la vara del Pastor Verdadero, con la que guarda a Su rebafio y lo conduce por las
praderas del Reino.

Luego se dice que el angel se dirigi6 a él, diciendo: «Levantate y mide el Santuario
de Dios y el altar, y a los que adoran en él», es decir, pesa y mide. Medir es determinar
la cantidad de una cosa. Asi, el angel dijo: Pesa el Sanctasanctérum, y el altar, y a los
que adoran en él; es decir, investiga cual es su verdadera condicién; descubre su rango
y posicion, sus logros, sus perfecciones, su conducta y sus atributos, e inférmate de los
misterios de aquellas almas santas que ocupan la posicién de la pureza y la santidad
en el Sanctasanctérum.

«Pero el patio que esta fuera del templo déjalo aparte, y no lo midas, porque ha
sido entregado a los gentiles». Cuando Jerusalén fue conquistada al comienzo del s. VII
de la era cristiana, el Santo de los Santos —es decir, el edificio que habia erigido
Salomén— fue preservado externamente, pero su patio exterior fue tomado y
entregado a los gentiles.

«[...] pisotearan la Ciudad Santa 42 meses», es decir, los gentiles tomaran y
subyugaran Jerusalén durante cuarenta y dos meses, lo que es igual a 1260 dias o,
considerando que cada dia equivale a un afio, 1260 afios, que es la duracién de la
Dispensacién coranica. Pues, segtn el texto de la Biblia, cada dia es un afio, tal como se
dice en Ezequiel 4, 6: «llevaras la culpa de la casa de Juda durante cuarenta dias. Yo te
he impuesto un dia por afio».

Esta es una profecia acerca de la duracién de la Dispensacion del islam, cuando
Jerusalén fue pisoteada, lo cual significa que fue deshonrada, mientras que el
Sanctasanctérum se mantuvo protegido, resguardado y honrado. Ese estado de cosas
continué hasta el afio 1260. Estos 1260 afios constituyen una profecia acerca de la
venida del Bab, la «Puerta» que conducia a Bahd'u’llah, que tuvo lugar en el afio 1260
de la Hégira. Habiéndose cumplido el periodo de 1260 afios, la Ciudad Santa de
Jerusalén estd comenzando a prosperar y florecer nuevamente. Cualquiera que
hubiese visto Jerusalén hace sesenta afios, y que la vea nuevamente ahora, reconocera
cémo ha venido a prosperar y florecer, y como ha recuperado su honra.

Este es el sentido manifiesto de esos versiculos del Apocalipsis de Juan, pero
también tienen una interpretacién interna y un significado simboélico, que es el
siguiente. La religiéon de Dios consta de dos partes: una es la base misma y pertenece
al dominio espiritual; es decir, trata de verdades espirituales y cualidades divinas.
Esta parte no sufre cambio ni alteracién: es el Sanctasanctérum, que constituye la
esencia de la religion de Adan, Noé, Abraham, Moisés, Cristo, Muhammad, el Bab y
Bahad'u’llah, y que perdurara a lo largo de todas las Dispensaciones proféticas. Jamas
sera abrogada, puesto que consiste en verdades espirituales y no materiales. Es fe,
conocimiento, certidumbre, justicia, piedad, magnanimidad, confiabilidad, amor a Dios
y caridad. Es misericordia con los pobres, ayuda a los oprimidos, generosidad para con
los menesterosos y estimulo para los caidos. Es pureza, desprendimiento, humildad,
tolerancia, paciencia y constancia. Estas son cualidades divinas. Estos mandamientos
no seran jamas abrogados, sino que permaneceran vigentes y validos por toda la
eternidad. Estas virtudes humanas se renuevan en cada Dispensacidn; pues, al
término de cada Dispensacion, el espiritu de la ley de Dios, que consiste en las
virtudes humanas, desaparece en su substancia y persiste solamente en su forma.

Asi pues, al término de la Dispensacién mosaica, que coincidié con el advenimiento
de Cristo, la verdadera religion de Dios desaparecié de entre los judios, dejando tras
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de si una forma sin espiritu. Ya no existia el Sanctasanctérum, pero el atrio exterior
del Templo —que significa la forma externa de la religion— cay6 en manos de los
gentiles. De la misma manera, el corazén mismo de la religiéon de Cristo, que consiste
en las virtudes humanas mas elevadas, ya no existe, pero su forma externa ha quedado
en manos de los sacerdotes y los monjes. Asimismo, la base de la religién de
Muhammad ya no existe, pero su forma externa permanece en manos de los tedlogos
musulmanes.

Sin embargo, esas bases de la religion de Dios que son espirituales y consisten en
virtudes humanas nunca estdn sujetas a abrogacidn, sino que son eternas y
permanentes, y se renuevan en cada Dispensacion profética.

La segunda parte de la religiéon de Dios, que concierne al mundo material y tiene
que ver con cosas como el ayuno, la oracidn, el culto, el matrimonio, el divorcio, la
manumisién, normas legales, transacciones, penas y castigos por homicidio, asalto,
robo y lesién, se cambia y modifica en cada Dispensacidn profética y puede ser
abrogada, ya que las normas, transacciones, castigos y otras leyes estan obligadas a
cambiar segun las exigencias de la época.

En sintesis, lo que se quiere decir con el término «Santo de los Santos» es esa ley
espiritual que nunca puede ser cambiada ni abrogada, mientras que la «Ciudad Santa»
es la ley material que, efectivamente, puede abrogarse; y esta ley material —la Ciudad
Santa— habia de ser pisoteada durante 1260 afios.

«Pero haré que mis dos testigos profeticen durante 1260 dias, cubiertos de
sayal».30 Con estos dos testigos se da a entender Muhammad, el Mensajero de Dios, y
‘Ali, hijo de Abu Talib. En el Coran se dice que Dios Se dirigi6 a Muhammad, y Le dijo:
«Te hemos enviado como un testigo, un anunciador y un amonestador»,3! es decir, Te
hemos establecido como un Ser que da testimonio, que difunde las buenas nuevas de
lo que ha de venir y que advierte sobre la ira de Dios. Un «testigo» es aquel por cuya
declaracidén se comprueban las cuestiones. Los mandamientos de estos dos testigos
debian seguirse durante 1260 dias, que corresponden a un afio cada dia. Ahora bien,
Muhammad era la raiz y ‘Ali, la rama, al igual que Moisés y Josué. Se dice que iban
«cubiertos de sayal», lo que significa que parecian llevar no un ropaje nuevo, sino uno
viejo. En otras palabras, al inicio no tendrian apariencia de ser importantes a los ojos
de otras gentes, y su Causa no pareceria nueva. Pues los principios espirituales de la
religion de Muhammad corresponden a los de Cristo segin el Evangelio, y Sus
mandamientos materiales corresponden en su mayoria a los de la Tora. Esto es lo que
simboliza el ropaje antiguo.

«Ellos son los dos olivos y los dos candeleros que estan en pie delante del Sefor de
la tierra».32 Estas dos Almas se han comparado con olivos, ya que en esa época todas
las ldamparas se encendian en la noche con aceite de oliva. En otras palabras, de estas
dos Almas aparecera el aceite de la sabiduria divina —que es causa de la iluminacién
del mundo— y mediante ellas brillaran y resplandeceran las luces de Dios. Asimismo,
se han equiparado a candeleros. El candelero es el sitio de la luz y el lugar de donde
proviene. De la misma manera, la luz de la guia irradiaba de esos Semblantes
luminosos.

«Estan en pie delante del Sefior», es decir, se han dispuesto a servirle y educan a
Sus criaturas. Por ejemplo, de tal manera educaron a las tribus barbaras del desierto
de la peninsula ardbiga que hicieron que alcanzaran las mas elevadas cumbres de la
civilizaciéon humana de la época y difundieran por todo el mundo su fama y renombre.

«Si alguien pretendiera hacerles mal, saldria fuego de su boca y devoraria a sus
enemigos».33 Esto significa que ningdn alma podria resistirse a su poder. Es decir, si
alguien tratase de subvertir sus ensefianzas o su ley, seria rendido y vencido en virtud
de esa ley que, breve o integramente, procedia de su boca. En otras palabras, emitirian
un mandamiento que destruiria a cualquier enemigo que intentara dafarles u
oponerse a ellos. Y asi ocurrio, pues todos sus opositores fueron vencidos, dispersados
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y destruidos, y estos dos testigos fueron ayudados materialmente por el poder de
Dios.

«Estos tienen poder de cerrar el cielo para que no llueva en los dias en que
profeticen...».3* Esto significa que regirian soberanamente en esa época. En otras
palabras, la ley y las ensefianzas de Muhammad y la presentacion y los comentarios de
‘Alf son gracia celestial. Si desearan conceder esta gracia, estaria en su poder hacerlo,
y si su deseo fuera otro, no caeria la lluvia, queriéndose decir aqui con «lluvia» la
efusion de gracia.

«Tienen también poder sobre las aguas para convertirlas en sangre...».3> Esto
significa que la condiciéon profética de Muhammad era similar a la de Moisés, y el
poder de ‘Ali era como el de Josué. Es decir, estaba en su poder, si asi lo hubiesen
querido, transformar las aguas del Nilo en sangre para los egipcios y los negadores; o,
dicho de otra manera, convertir lo que era la fuente de su vida en causa de su muerte,
a consecuencia de su ignorancia y orgullo. Asi, la soberania, la riqueza y el poder del
Faraén y de su pueblo, que eran la fuente de la vida de esa nacién, debido a su
oposicidn, negacion y orgullo, se convirtieron en la causa misma de su muerte, ruina,
destruccion, degradaciéon y miseria. De ahi que estos dos testigos tienen poder para
destruir naciones.

«[...] v poder herir la tierra con toda clase de plagas, todas las veces que
quieran».3® Esto significa que también estarian dotados de poder y ascendiente
material, para educar a los obradores de iniquidad y las personificaciones de la
opresién y la tirania. Pues Dios habia concedido a estos dos testigos un poder
manifiesto y una fuerza oculta, y asi es como reformaron y educaron a los perversos,
sanguinarios e inicuos arabes del desierto, que eran como lobos y bestias voraces.

«Pero cuando hayan terminado de dar testimonio...»,37 es decir, cuando hayan
llevado a cabo lo que se les habia ordenado, y hayan entregado el mensaje divino y
promovido la religién de Dios, y esparcido por doquier Sus ensefianzas celestiales, a
fin de que se manifiesten los signos de vida espiritual en las almas de los hombres, se
irradie la luz de las virtudes humanas y esas tribus del desierto logren un progreso
considerable,

«[...] la bestia que surja del abismo les hara la guerra, los vencera y los matara».38
Esta bestia se refiere a los omeyas, quienes asediaron a estos testigos desde la sima
del error. Y, de hecho, sucedié que los omeyas asediaron la religion de Muhammad y la
verdad de ‘Ali, que consisten en el amor de Dios.

«La bestia les hizo la guerra a los dos testigos».3? Con esto se quiere decir una
guerra espiritual, que significa que la bestia actuaria oponiéndose completamente a
las ensefianzas, la conducta y el caracter de estos dos testigos, a tal punto que las
virtudes y perfecciones que, gracias a su poder, se habian difundido entre los pueblos
y naciones, desaparecerian totalmente y pasarian a predominar las cualidades
animales y los deseos carnales. En consecuencia, esta bestia libraria la guerra contra
ellos y ganaria en ascendiente, lo cual significa que la oscuridad del error propagado
por esta bestia prevaleceria en todo el mundo y daria muerte a aquellos dos testigos;
es decir, extinguiria la vida espiritual de entre las gentes, eliminaria sus leyes y
ensefianzas divinas y pisotearia la religién de Dios, para dejar tras de si nada mas que
un cuerpo muerto y sin alma.

«Y sus cuerpos muertos yaceran en la calle de la gran ciudad, que espiritualmente
se llama Sodoma y Egipto, alli donde también fue crucificado nuestro Sefior».4? Con
«sus cuerpos» se quiere decir la religién de Dios, y con «la calle», exposicién a la
mirada publica. «Sodoma y Egipto, alli donde también fue crucificado nuestro Sefior»
se refiere a Siria y, especialmente, a Jerusalén, pues los Omeyas tenian su sede de
poder en ese pais y fue aqui donde primero desaparecieron la religion de Dios y las
ensefianzas divinas, dejando tras si nada mas que un cuerpo sin alma. «Sus cuerpos»
se refiere a la religion de Dios que permanecié como un cuerpo muerto y sin alma.
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«Y gente de todos los pueblos, tribus, lenguas y naciones, contemplaran sus
cadaveres por tres dias y medio, y no permitirdn que sus cadaveres sean
sepultados».#1 Como ya se ha explicado, en la terminologia de las sagradas escrituras
tres dias y medio significan tres afios y medio, y tres aflos y medio representan
cuarenta y dos meses, y cuarenta y dos meses son 1260 dias. Puesto que, segin el
texto explicito de la Biblia, cada dia equivale a un afio, esto significa que a lo largo de
1260 afios, que es la duracién de la Dispensacidon coranica, las naciones, tribus y
pueblos verian sus cuerpos, es decir, tendrian la religiéon de Dios ante sus ojos, pero no
actuarian en conformidad con ella. Aun asi, no dejarian que esos cuerpos, que
simbolizan la religiéon de Dios, fuesen sepultados. Es decir, se aferrarian a su forma
externa y no permitirian que desapareciese totalmente de entre ellos ni dejarian que
el cuerpo fuese destruido ni aniquilado completamente. Mas bien, abandonarian su
realidad, mientras que, exteriormente, mantenian su nombre y su recuerdo.

Lo que se da a entender aqui son las razas, pueblos y naciones que se habian
reunido bajo la sombra del Coran. Estos son los que no permitirian que la Causa y la
religion de Dios fuesen destruidas y aniquiladas externamente también. Asi, se
practicaba entre ellos alguna forma de oracién y de ayuno, pero habia desaparecido la
base misma de la religion de Dios, que son un buen caracter, una conducta recta y el
conocimiento de los misterios divinos; se habia extinguido la luz de las virtudes
humanas, que proceden del amor y el conocimiento de Dios; prevalecia la oscuridad
de la opresion y la tirania, de los deseos carnales y caracteristicas satanicas; y, como
un cadaver, el cuerpo de la religién de Dios estaba expuesto a la mirada publica.

A lo largo de 1260 dias, cada dia contado como un afio, es decir, a lo largo de la
duracion de la Dispensaciéon isldmica, todo cuanto esas dos Personas habian
establecido como fundamentos de la religion de Dios fue malogrado por sus
seguidores. Hasta tal punto se borraron las huellas de las virtudes humanas —que son
las dadivas de Dios y constituian el espiritu de esta religion— que desaparecieron la
veracidad, la justicia, el amor, la concordia, la pureza, la santidad, el desprendimiento
y todos los atributos celestiales, y lo que quedé de la religion fue meramente la
oracién y el ayuno. Esta situacion se prolongé durante 1260 afos, lo que corresponde
a la Dispensaciéon del Coran. Era como si esas dos Personas hubiesen muerto y sus
cuerpos se hubieran quedado sin alma.

«Y los que moran en la tierra se regocijaran por ellos y se alegraran, y se enviaran
regalos unos a otros, porque estos dos profetas atormentaron a los que moran en la
tierra».42 Con «los que moran en la tierra» se da a entender otros pueblos y naciones,
como los de Europa y los de paises distantes de Asia, quienes, al ver que el caracter del
islam habia cambiado totalmente, que se habia abandonado la religiéon de Dios, que
habian desaparecido la virtud, la decencia y el honor, y que los caracteres se habian
pervertido, se regocijaban de que se hubiera corrompido la moral de los musulmanes
y que, por tanto, estuvieran expuestos a ser derrotados por otras naciones. Y, en
efecto, asi ocurrié6 de la manera mas visible. Mira como ha sido humillado y
subyugado este pueblo que otrora ejercia poder supremo!

Las otras naciones «se enviaran regalos», lo cual significa que se ayudarian unos a
otros, porque «estos dos profetas habian atormentado a los habitantes de la tierra»; es
decir, sometieron y subyugaron a los demas pueblos y naciones del mundo.

«Pero después de los tres dias y medio, el aliento de vida de parte de Dios vino a
ellosy se pusieron en pie, y gran temor cay6 sobre quienes los contemplaban».43
Como hemos explicado, tres dias y medio son 1260 anos. Esas dos Personas cuyos
cuerpos yacian sin alma, es decir, las ensefianzas y la religién que habia establecido
Muhammad y que ‘Ali habia promovido, cuya realidad se habia desvanecido y de la
que solo habia quedado una forma vacia, fueron dotadas nuevamente de espiritu.
Equivale a decir que la espiritualidad de la religion de Dios que se habia vuelto
materialidad, las virtudes que se habian convertido en vicios, el amor a Dios que se
habia transformado en odio, la luz que se habia vuelto oscuridad, las cualidades
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divinas que se habian transformado en atributos satdnicos, la justicia que habia
llegado a ser tirania, la misericordia que se habia convertido en malevolencia, la
sinceridad que habia devenido hipocresia, la guia que se habia vuelto error, la pureza
que se habia convertido en carnalidad: todas estas ensefianzas divinas, virtudes y
perfecciones celestiales y dones espirituales se renovaron con el advenimiento del
Bab y la adhesion de Quddus después de tres dias y medio que, de acuerdo con la
terminologia de las escrituras sagradas, equivalen a 1260 afios.

Asi se difundieron las brisas de la santidad, resplandeci6 la luz de la verdad, llego
la primavera vivificadora y despunt6 la aurora de la guia. Esos dos cuerpos muertos
fueron nuevamente reavivados, y aparecieron estos dos grandes Personajes —uno
Fundador, y el otro, promotor— y fueron como dos candiles, pues iluminaron al
mundo entero con la luz de la verdad.

«Entonces oyeron una gran voz del cielo que les decia: Subid aca. Y subieron al
cielo en la nube»,** lo cual significa que desde el cielo invisible oyeron la voz de Dios,
que decia: “Habéis llevado a cabo todo cuanto se pedia en relacién con educar a las
gentes y llevarles las buenas nuevas de lo que ha de venir. Habéis entregado Mi
mensaje al pueblo, habéis hecho el llamamiento de la Verdad y cumplido todas
vuestras obligaciones. Ahora, al igual que Cristo, debéis dar la vida en el sendero del
Amado y morir como martires”. Y asi se ocultaron aquel Sol de la Realidad y aquella
Luna de la Guia,*> como Cristo, bajo el horizonte del sacrificio supremo, y ascendieron
al dominio del Cielo.

«[...] y sus enemigos los vieron»,*¢ es decir, después de su martirio muchos de sus
enemigos se dieron cuenta de la sublimidad de su posicién y la excelencia de sus
virtudes, y atestiguaron su grandeza y sus perfecciones.

«En aquella misma hora hubo un gran terremoto y la décima parte de la ciudad se
derrumbd, y siete mil personas murieron en el terremoto».#” Ese terremoto ocurri6 en
Shiraz después del martirio del Bab. La ciudad cayé en el caos y murieron muchas
personas. Ademas, se produjo una gran conmocidn a causa de enfermedades, el célera,
la escasez, el hambre, la inanicién y otras aflicciones, una conmocién como nunca
antes se habia visto.

«Y los demas, aterrorizados, dieron gloria al Dios del cielo».48 Cuando ocurri6 el
terremoto en Fars, los sobrevivientes gemian y se lamentaban dia y noche, y se
ocupaban en alabar e implorar a Dios. Tan grande era su miedo y agitacién que de
noche no hallaban descanso ni tranquilidad.

«El segundo jay! ha pasado; he aqui, el tercer jay! viene pronto».4° El primer «jay!»
fue la venida del Apéstol de Dios, Muhammad, hijo de ‘Abdu’llah, con El sea la paz. El
segundo «jay!» fue el del Bab, glorificado y alabado sea El. El tercer «jay!» es el gran
Dia del advenimiento del Sefior de las Huestes y la revelacion de la Belleza prometida.
La explicacién de este tema estd en el capitulo treinta de Ezequiel, donde se dice: «Y
vino a mi la palabra del Sefior, diciendo: Hijo de hombre, profetiza y di: Asi dice el
Sefior Dios: Gemid: jAy de aquel dia! Porque cerca estd el dia, si, esta cerca el dia
del Sefior».50 Es evidente, por lo tanto, que el dia de la afliccion es el dia del Sefior;
porque, en ese dia, desgraciados seran los descuidados, los pecadores y los ignorantes.
Por eso se dice: «El segundo jay! ha pasado; he aqui, el tercer jay! viene pronto». Este
tercer «jay!» es el dia de la manifestacién de Baha’'u’llah, el Dia de Dios, y es cercano al
dia de la aparicion del Bab.

«El séptimo angel tocé la trompeta, y hubo grandes voces en el cielo, que decian:
“Los reinos del mundo han venido a ser de nuestro Sefior y de su Cristo; y él reinara
por los siglos de los siglos”».51 Ese 4angel se refiere a almas humanas que han sido
dotadas de atributos celestiales e investidas de una naturaleza y disposicién angelical.
Se alzaran voces y se proclamara y divulgara la apariciéon de la Manifestacion divina.
Se anunciara que este dia es el dia del advenimiento del Sefior de las Huestes, y esta
Dispensacién es la misericordiosa Dispensacion de la Divina Providencia. Se ha
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prometido y ha quedado inscrito en todos los libros y textos sagrados que en este Dia
de Dios se establecerd Su soberania divina y espiritual, se renovara el mundo, se
insuflard nuevo espiritu en el cuerpo de la creacién, dara comienzo la primavera
divina, las nubes de la misericordia dejaran caer su lluvia, resplandecera el Sol de la
Verdad y soplaran las brisas vivificantes. El mundo de la humanidad lucirad un nuevo
atuendo; la faz de la tierra llegara a ser como el altisimo paraiso; la humanidad sera
educada; desapareceran la guerra, la disension, la lucha y la contienda; predominaran
la veracidad, la rectitud, la paz y la piedad; el amor, la concordia y la unién envolveran
al mundo, y Dios gobernara por siempre jamas: es decir, se establecerd una soberania
espiritual y sempiterna. Asf es el Dia de Dios. Pues todos los dias que han llegado y han
pasado fueron los dias de Abraham, Moisés, Cristo o de los demas Profetas, pero este
dia es el Dia de Dios, por cuanto en él resplandeceri el Sol de la Verdad con la mayor
intensidad y esplendor.

«Y los veinticuatro ancianos, que estaban sentados delante de Dios en sus tronos,
se postraron sobre sus rostros, y adoraron a Dios, diciendo: Te damos gracias, Sefior
Dios Todopoderoso, Aquel que es y que era, y que ha de venir; porque has asumido Tu
inmenso poder para establecer Tu reinado».52 En cada Dispensacién ha habido doce
escogidos: En la época de José hubo doce hermanos; en la época de Moisés hubo doce
dirigentes o jefes de las tribus; en la época de Jesucristo, doce Apdstoles; y en la época
de Muhammad, doce Imames. Pero en esta gloriosa Revelacion hay veinticuatro almas
semejantes, el doble de todas las demads, pues asi lo requiere su grandeza.>3 Estas
almas santas, sentadas en sus tronos, estan en la presencia de Dios, lo cual significa
que reinan eternamente.

Estas veinticuatro almas gloriosas, aunque estan establecidas en el trono de la
soberania sempiterna, aun asi, se postran en adoracién y son humildes y sumisos ante
esa Manifestacion de Dios, y dicen: «Te damos gracias, Sefior Dios Todopoderoso,
Aquel que es y que era, y que ha de venir; porque has asumido Tu inmenso poder para
establecer Tu reinado». Es decir, promulgaras todas Tus ensefianzas, reuniras a los
pueblos del mundo bajo Tu sombra y uniras a todos los hombres bajo un mismo
tabernaculo. Y, si bien la soberania siempre ha pertenecido a Dios, y El ha sido
eternamente y continuara siendo siempre el Soberano supremo, en este caso se hace
referencia a la soberania de la Manifestacién de Su propio Ser, Quien promulgara leyes
y ensefhanzas que son el espiritu mismo del mundo de la humanidad y la causa de la
vida eterna. Esa Manifestaciéon universal subyugara al mundo mediante un poder
espiritual, no mediante la guerra y la contienda. Adornard el mundo con paz y
armonia, no con espadas y lanzas. Establecera esta soberania divina a través del amor
verdadero, no mediante el poderio militar. Promovera estas ensefnanzas divinas por
medio de la amabilidad y la amistad, no por medio de la violencia y las armas. Aun
cuando estas naciones y gentes, en vista de la divergencia de sus condiciones, la
disparidad de sus costumbres y caracteres, y la diversidad de sus religiones y razas,
son como el lobo y el cordero, el leopardo y el cabrito, y el lactante y la vibora, El los
educara de tal manera que se abrazaran unos a otros, se asociaran unos con otros y
confiardn unos en otros. La antipatia racial, la animosidad religiosa y la rivalidad entre
las naciones seran borradas por completo, y todos lograran perfecta camaraderia y
completa armonia a la sombra del Arbol Bendito.

«Y se airaron las naciones», por cuanto Tus ensefianzas se oponian a los deseos
egoistas de las otras naciones, pero «tu ira ha venido»,>* lo cual quiere decir que todos
sufrieron dolorosa pérdida por no seguir Tus consejos, advertencias y ensefianzas,
quedaron privados de la gracia sempiterna, y ocultos a la luz del Sol de la Verdad.

«Y el tiempo de juzgar a los muertos»>® significa que ha llegado el momento en que
los muertos —es decir, aquellos que estan privados del espiritu del amor de Dios y
carecen de esa vida santa y sempiterna— seran juzgados con equidad, es decir, cada
uno sera resucitado conforme a su mérito y capacidad, y se divulgara por completo la
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verdad acerca de las profundidades de la degradacién que ocupa en este mundo de la
existencia y de como ha de ser contado realmente entre los muertos.

«Y de dar el galardén a tus siervos los profetas, a los santos, y a los que temen tu
nombre, a los pequefios y a los grandes»,>® es decir que separaras a los justos y les
concederds Tu gracia ilimitada, hards que brillen como estrellas del cielo en el
horizonte de la antigua gloria, y les ayudaras a exhibir un comportamiento y caracter
que iluminen el mundo de la humanidad, y lleguen a ser los medios de guia y la causa
de vida sempiterna en el Reino divino.

«Y de destruir a los que destruyen la tierra»,’ es decir que desposeeras a los
desatentos; pues se pondra al descubierto la ceguera de los ciegos y se hara evidente
la vista de los que ven; se reconocera la ignorancia e insensatez de los exponentes del
error y se pondrd de manifiesto el conocimiento y la sabiduria de los que han sido
rectamente guiados; y asi seran destruidos los que destruyen.

«Y el templo de Dios fue abierto en el cielo».”® Esto quiere decir que la divina
Jerusalén ha aparecido y el Santo de los Santos se ha puesto de manifiesto. Entre los
dotados de verdadero conocimiento, el Santo de los Santos se refiere a la esencia de la
religién de Dios y Sus verdaderas ensefianzas, que no han sufrido cambio a lo largo de
todas las Dispensaciones proféticas, como se ha explicado anteriormente, mientras
que Jerusalén engloba la realidad de la religiéon de Dios, que es el Santo de los Santos,
asi como todas las leyes, las relaciones reciprocas, los ritos y las disposiciones
materiales que constituyen la ciudad. Es por eso que se llama la Jerusalén celestial. En
resumen, en el curso de la Dispensacion del Sol de la Verdad, las luces divinas
brillaran con el mayor esplendor, y asi la esencia de las ensefianzas divinas se hara
realidad en el mundo del ser, se disipara la oscuridad de la ignorancia y la insensatez,
el mundo llegara a ser otro mundo, la iluminacién espiritual abarcara a todos, y de ahi
que aparecera el Santo de los Santos.

«Y el templo de Dios fue abierto en el cielo».> Esto significa también que, gracias a
la diseminacién de estas ensefianzas divinas, el descubrimiento de estos misterios
celestiales y el amanecer del Sol de la Verdad, las puertas del progreso y de los
avances se abrirdn de par en par, y se pondran de manifiesto los signos de las
bendiciones y dones celestiales.

«Y el arca de su testamento fue vista en su templo...».°9 Esto significa que el Libro
de Su Alianza aparecera en Su Jerusalén, se inscribird la Tabla del Testamento, y el
significado de la Alianza y el Testamento se harad evidente. El llamamiento de Dios
resonara por todo el Oriente y el Occidente, y el mundo se llenara con el renombre de
la Causa de Dios. Los violadores de la Alianza seran humillados y degradados, y los
fieles alcanzaran honor y gloria, pues se adhieren tenazmente al Libro de la Alianza y
permanecen firmes y constantes en el camino del Testamento.

«[...] y se produjeron reldampagos, y fragor, y truenos, y temblor de tierra y fuerte
granizada»,®! lo cual significa que, después de la aparicién del Libro de la Alianza,
habrd una gran tempestad, destellard el relAmpago de la ira y la célera divinas,
retumbari el trueno de la violacion de la Alianza, el temblor de la duda sacudira la
tierra, la granizada de los tormentos caera sobre los violadores de la Alianza, y los que
afirman creer seran sometidos a pruebas y dificultades.
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Comentario al capitulo undécimo de Isaias

En Isaias 11, 1-9 se dice: «Y brotara un retofo del tronco de Jesé, y un vastago de
sus raices dara fruto. Y reposara sobre El el Espiritu del Sefior, espiritu de sabiduria y
de inteligencia, espiritu de consejo y de poder, espiritu de conocimiento y de temor
del Sefior. Se deleitara en el temor del Sefior, y no juzgara por lo que vean sus ojos, ni
sentenciara por lo que oigan sus oidos; sino que juzgara al pobre con justicia, y fallara
con equidad por los afligidos de la tierra; herira la tierra con la vara de su boca, y con
el soplo de sus labios matara al impio. La justicia serd cefiidor de sus lomos, y la
fidelidad cefiidor de su cintura. El lobo morara con el cordero, y el leopardo se echara
con el cabrito; el becerro, el leoncillo y el animal doméstico andaran juntos, y un nifio
los conducira. La vaca y la osa paceran, sus crias se echaran juntas, y el leén, como el
buey, comera paja. El nifio de pecho jugara junto a la cueva de la cobra, y el nifio
destetado extenderd su mano sobre la guarida de la vibora. No dafiaran ni destruiran
en todo mi santo monte, porque la tierra estara llena del conocimiento del Sefior como
las aguas cubren el mar».

Este «retono del tronco de Jesé» pareceria corresponder a Cristo, pues José
descendia de Jesé, padre de David. Sin embargo, dado que Cristo habia nacido por
obra del Espiritu Santo, Se llamé a Si mismo el Hijo de Dios. Si no hubiera sido este el
caso, este pasaje podria de hecho haberse aplicado a El. Ademas, los sucesos que
supuestamente ocurrieron en los dias de ese vastago, si se interpretan en sentido
figurado, acontecieron solamente en parte, y si se toman literalmente, de ningtin modo
pudieron tener lugar en los dias de Cristo.

Por ejemplo, podriamos decir que el leopardo y el cabrito, el le6n y el becerro, el
nifio de pecho y el aspid representan las diversas naciones, los pueblos hostiles y
linajes rivales del mundo, que en su oposiciéon y enemistad eran como el lobo y el
cordero, y que mediante las brisas del Espiritu mesianico llegaron a estar dotados del
espiritu de unidad y camaraderia, fueron vivificados de nuevo, y se asociaron
estrechamente unos con otros. Pero la condicién a que se refiere la afirmacién «No
dafiaran ni destruirdn en todo mi santo monte, porque la tierra estard llena del
conocimiento del Sefior como las aguas cubren el mar» no se materializé en la
Dispensacién de Jesucristo. Puesto que hasta el dia de hoy hay diversas naciones
hostiles y contendientes en el mundo. Pocos reconocen al Dios de Israel y la mayoria
carece del conocimiento de Dios. Tampoco se establecié la paz universal con el
advenimiento de Cristo; es decir, no se hicieron realidad la paz y el bienestar entre las
naciones hostiles y contendientes, no se resolvieron las disputas y los conflictos, ni se
alcanz6 la armonia y la sinceridad. Asi, incluso hoy dia predominan la intensa
enemistad, el odio y el conflicto entre los mismos pueblos cristianos.

Sin embargo, estos versiculos se aplican a Baha'u’llah, palabra por palabra.
Ademas, en esta prodigiosa Dispensacion, la tierra llegara a ser otra tierra y el mundo
de la humanidad sera adornado con absoluta serenidad y compostura. La lucha, la
contienda y el derramamiento de sangre dardn paso a la paz, la sinceridad y la
armonia. Entre las naciones, pueblos, razas y gobiernos del mundo predominara el
amor y la amistad, y se establecerdn firmemente la cooperacion y la estrecha relacion.
Finalmente, la guerra sera totalmente proscrita, y cuando se pongan en vigor las leyes
del Libro Mas Sagrado, las discusiones y disputas se dirimiran con perfecta justicia



ante un tribunal universal de gobiernos y pueblos, y se resolveran todas las
dificultades que puedan surgir. Los cinco continentes del mundo llegaran a ser como
uno, las diversas naciones llegaran a ser una sola nacidn, la tierra llegara a ser una sola
patria y la raza humana llegara a ser un solo pueblo. Los paises estaran tan
estrechamente vinculados, y los pueblos y naciones, tan compenetrados y unidos, que
la raza humana se convertird en una sola familia y un solo linaje. Brillara la luz del
amor celestial y se disipara la tenebrosa oscuridad del odio y la enemistad, en la
mayor medida posible. La paz universal erigira su pabellén en el mismisimo corazén
de la creacién, y el bendito Arbol de la Vida crecera y florecera de tal modo que
extendera su sombra protectora sobre Oriente y Occidente. Los fuertes y los débiles,
los ricos y los pobres, los pueblos rivales y naciones hostiles —que son como el lobo y
el cordero, el leopardo y el cabrito, el ledn y el becerro— se trataran unos a otros con
sumo amor, unidad, justicia y equidad. El mundo se llenard de saber y de
conocimiento, de las realidades y misterios de la creacién, y del conocimiento de Dios.

Ahora, en esta edad gloriosa, que es el siglo de Bahd'u’llah, jobserva hasta qué
punto han progresado el conocimiento y el saber, en qué medida han sido desvelados
los misterios de la creacién, y cudn numerosos son los grandes proyectos que se han
iniciado y se multiplican dia a dia! Dentro de poco, tanto el conocimiento y saber
material como el conocimiento espiritual progresaran a tal grado y exhibiran tales
maravillas que deslumbrardn a todos y revelaran la plenitud del significado del
versiculo de Isaias «pues la tierra estara llena del conocimiento del Sefior».

Asimismo, observa que, en el breve tiempo transcurrido desde el advenimiento de
Bah&’u’llah, personas de todas las naciones, linajes y razas se han puesto al amparo de
esta Causa. Cristianos, judios, zoroastras, hindtes, budistas y persas se relacionan
unos con otros en perfecto amor y compaifierismo, como si por mil afios hubiesen
pertenecido a la misma raza y familia: realmente, como si fueran padre e hijo, madre e
hija, hermano y hermana. Este es uno de los significados del compaifierismo entre el
lobo y el cordero, el leopardo y el cabrito, y el leén y el becerro.

Uno de los grandes acontecimientos que tendran lugar en el Dia de la
manifestacion de esa Rama Incomparable es el izamiento del Estandarte de Dios entre
todas las naciones. Con esto se quiere decir que todas las naciones y pueblos se
reunirdn a la sombra de este Pabelldon divino, que no es otro que la Rama Sefiorial
misma, y llegaran a ser una Unica nacion. Seran eliminados el antagonismo religioso y
sectario, la hostilidad entre razas y pueblos, y las diferencias entre las naciones. Todos
se adheriran a una sola religidn, tendran una fe comun, se entremezclaran formando
una sola raza y llegardn a ser un solo pueblo. Todos habitaran en una patria comun,
que es el planeta mismo.°2 La armonia y la concordia se estableceran entre todas las
naciones. Esa Rama Incomparable reunira a todo Israel; es decir, en Su Dispensacion,
Israel se reunira en la Tierra Santa, y el pueblo judio, que estd ahora disperso por
Oriente y Occidente, el Norte y el Sur, se aunara.

Observa que estos acontecimientos no tuvieron lugar en la Dispensacidn cristiana,
ya que las naciones no se agruparon bajo ese estandarte Unico, esa Rama divina; mas
en esta Dispensacion del Seior de las Huestes, todas las naciones y pueblos se
pondran bajo Su amparo. Asimismo, Israel, que se habia dispersado por todo el
mundo, no fue reunida en la Tierra Santa durante la Dispensacion cristiana, sino que
esta promesa divina, que se ha hecho claramente en todos los Libros de los Profetas,
ha comenzado a materializarse al comienzo de la Dispensacion de Bah&d'u’llah.
Observa cdmo desde todos los rincones del mundo estan llegando los judios a la
Tierra Santa, estan adquiriendo aldeas y tierras donde habitar, y creciendo dia a dia
hasta el punto que toda Palestina se esta convirtiendo en su hogar.
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Comentario al capitulo duodécimo
del Apocalipsis de Juan

Hemos explicado antes que lo que las sagradas escrituras a menudo dan a
entender por la Ciudad Santa o la divina Jerusalén es la religién de Dios, que a veces ha
sido comparada con una novia, o bien llamada «Jerusalén», o representada como el
nuevo cielo y la nueva tierra. Asi, en Apocalipsis, capitulo 21, se dice: «Vi entonces un
cielo nuevo y una tierra nueva, porque el primer cielo y la primera tierra habian
dejado de existir, y el mar tampoco existia ya. Vi también que la ciudad santa, la nueva
Jerusalén, descendia del cielo, de Dios, ataviada como una novia que se adorna para su
esposo. Entonces oi que desde el trono salia una potente voz, la cual decia: «Aqui esta
el tabernaculo de Dios con los hombres. El vivira con ellos, y ellos seran su pueblo, y
Dios mismo estara con ellos y serd su Dios».®3

Observa como «el primer cielo» y «la primera tierra» se refieren de manera
inequivoca a los aspectos materiales de la anterior religién. Pues se dice que «habian
dejado de existir, y el mar tampoco existia ya». Es decir, la tierra es el escenario del
juicio final, y en este escenario ya no habra mar, queriendo decir que la ley y las
ensefianzas de Dios se habran difundido por todo el mundo, toda la humanidad habra
abrazado Su Causa y la tierra se habra poblado en su totalidad por los fieles. Asi, ya no
habra mar, pues el hombre habita en tierra s6lida y no en el mar: es decir, en esa
Dispensacion la esfera de influencia de esa religion abarcara todos los paises que haya
pisado el hombre y se establecera en terreno firme donde los pies no tropiezan.

Asimismo, la religion de Dios se describe como la Ciudad Santa o la Nueva
Jerusalén. Esta claro que la Nueva Jerusalén que desciende del cielo no es una ciudad
de piedra y cal, de ladrillos y mortero, sino mas bien la religién de Dios que desciende
del cielo y se describe como nueva. Pues es obvio que la Jerusalén que esta construida
de piedra y mortero no desciende del cielo y no se renueva, sino que lo que se renueva
es la religion de Dios.

Ademas, a la religién de Dios se la compara con una novia engalanada que aparece
con suma elegancia, como se dice en el capitulo 21 del Apocalipsis de Juan: «Vi
también que la ciudad santa, la nueva Jerusalén, descendia del cielo, de Dios, ataviada
como una novia que se adorna para su esposo».6*Y en el capitulo 12 se dice:
«Aparecid en el cielo una gran sefial: una mujer vestida del sol, con la luna debajo de
sus pies, y sobre su cabeza una corona de doce estrellas». Esta mujer es esa novia, la
religién de Dios, que descendi6é sobre Muhammad. El sol con el que estaba vestida y la
luna que estaba bajo sus pies son los dos gobiernos que se encuentran al amparo de
esa religidn, el persa y el otomano, pues el emblema de Persia es el sol y el del Imperio
Otomano es la luna creciente. Luego, ese sol y esa luna aluden a dos gobiernos que
estan al amparo de la religiéon de Dios. Posteriormente se dice: «sobre su cabeza una
corona de doce estrellas». Estas doce estrellas representan a los doce Imames, que
fueron los promotores de la religion de Muhammad y educadores de la nacién, y
brillaban como estrellas en el cielo de la guia.
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Luego se dice: «Y estando encinta, clamaba con dolores de parto, en la angustia del
alumbramiento»,%® lo cual significa que esta religion padecera grandes dificultades y
sobrellevara gran fatiga y afliccién hasta que de ella surja un vastago perfecto: es
decir, hasta que la siguiente Manifestaciéon prometida, que es un vastago perfecto,
crezca en el seno de esta religion, que es como su madre. Este vastago quiere decir el
Bab, el Punto Primordial, que ciertamente nacié de la religiéon de Muhammad. En otras
palabras, esa sagrada Realidad que era el hijo y el resultado de la religion de Dios —su
madre— y que era el Prometido que esperaba, nacié en el reino celestial de esa
religion, pero fue llevado ante el trono de Dios para eludir el dominio del dragén. Al
cabo de 1260 afios, el dragén fue destruido y se hizo manifiesto el vastago de la
religién de Dios, el Prometido.

«También aparecid otra seiial en el cielo: he aqui un gran dragdn rojo, con siete
cabezas y diez cuernos; y en sus cabezas, siete diademas; y su cola arrastro la tercera
parte de las estrellas del cielo, y las arrojo sobre la tierra».®® Este dragén representa a
los omeyas, que se hicieron con las riendas de la religion de Muhammad; y las siete
cabezas y siete coronas representan los siete dominios y reinos que llegaron a
gobernar: el dominio romano en Siria; el persa, el arabe y los dominios egipcios; el
dominio de Africa, es decir, Tinez, Marruecos y Argelia; el dominio de Andalucia, que
ahora es Espafia, y el dominio de las tribus turcas de Transoxania. Los omeyas
sometieron a todos estos dominios. Los diez cuernos representan los nombres de los
gobernantes omeyas, pues, sin contar las repeticiones, son diez soberanos, o diez
nombres de jefes y gobernantes. El primero es Abu Sufyan y el ultimo es Marwan.
Algunos de sus nombres estan repetidos: dos veces Mu‘awiya, tres veces Yazid, dos
Walid, y dos Marwan. Sin embargo, si se cuentan solo una vez, suman en total diez.
Estos omeyas —el primero de los cuales fue Abu Sufyan, el antiguo gobernante de la
Meca y fundador de la dinastia, y el dltimo, Marwdn— destruyeron a un tercio de las
almas santas y consagradas que descendian del linaje puro de Muhammad, y que eran
como las estrellas del cielo.

«Y el dragon se paro6 frente a la mujer que estaba para dar a luz, a fin de devorar a
su hijo tan pronto como naciese».®’” Esta mujer es la religiéon de Dios, como ya se ha
explicado. El que el dragén se detuviera delante de ella significa que estaba al acecho
para devorar al hijo tan pronto como naciera. Este hijo era la Manifestacion
prometida, que es el vastago de la religion de Muhammad. Los omeyas estaban
ansiosos de apoderarse del Prometido que iba a aparecer del linaje de Muhammad,
para destruirlo y aniquilarlo, ya que tenian gran temor de Su venida. Y, por ello,
cuando encontraban a un descendiente de Muhammad que era respetado por la gente,
le daban muerte.

«Y ella dio a luz un hijo varén, que regira con vara de hierro a todas las
naciones».®8 Este glorioso hijo es la Manifestacién prometida, nacida de la religion de
Dios y criada en el seno de las ensefianzas divinas. La vara de hierro es un simbolo de
fuerza y poder —no es una espada— y significa que El pastoreara a todas las naciones
del mundo en virtud de Su poder y dominio divinos. Y con este hijo se quiere decir el
Bab.

«Su hijo fue llevado ante el trono de Dios».? Esta es una profecia relativa al Bab,
Quien ascendi6 al Reino, el Trono de Dios y Sede de Su soberania. Observa con qué
exactitud se ajusta esto a lo que sucedid realmente.

«Y la mujer huy6 al desierto[...]»7% es decir, la religiéon de Dios se traslad6 al
desierto, que significa el extenso desierto de Hijaz y la peninsula arabiga.

«[...] donde tenia un lugar preparado por Dios][...]»;”! es decir, la peninsula ardbiga
lleg6 a ser el hogar, la morada y el centro focal de la religién de Dios.

«[...] para ser sustentada alli, por mil doscientos sesenta dias».”2 Conforme a la
terminologia de la Biblia, estos 1260 dias significan 1260 afos, tal como se explicd
anteriormente. Asi, durante 1260 afios la religiéon de Dios fue promovida en el extenso
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desierto de Arabia, hasta que aparecié el Prometido. Después de estos 1260 afios, esa
religién dejd de tener efecto, pues se habia manifestado el fruto de ese arbol y se habia
producido su resultado.

iObserva con qué exactitud se corresponden ambas profecias! El Libro del
Apocalipsis fija el advenimiento del Prometido después de cuarenta y dos meses. El
profeta Daniel precisa tres tiempos y medio, lo cual también son cuarenta y ocho
meses o 1260 dias. Otro pasaje del Apocalipsis de Juan menciona directamente 1260
dias, y se indica explicitamente en la Biblia que cada dia significa un afio. Nada podria
ser mas claro que esta concordancia de las profecias entre si. El Bdb aparecié6 en el afio
1260 de la Hégira, que es el punto de partida del calendario que siguen todos los
musulmanes. No hay en la Biblia profecias mas claras para ninguna otra
Manifestacion. Si hemos de ser justos, la concordancia entre los tiempos indicados por
estas Almas gloriosas es la prueba mas concluyente, y de ninglin modo puede estar
sujeta a otra interpretacion. Bienaventurados los imparciales que buscan la verdad.

Sin embargo, cuando hay falta de justicia, la gente desafia, pone en duda y niega lo
evidente. Su conducta es como la de los fariseos del tiempo de Cristo, quienes negaban
obstinadamente las interpretaciones y explicaciones que daban los Apostoles y,
deliberadamente, oscurecian la verdad frente a las masas ignorantes, diciendo: «Estas
profecias no se aplican a Jesucristo, sino al Prometido que aparecera dentro de poco
tiempo en las condiciones mencionadas en la Tora», entre ellas, que seria un rey, que
se sentaria en el trono de David, pondria en vigor la ley de la Tor4, inauguraria la
maxima justicia, y haria que el lobo y el cordero bebieran de la misma fuente. Y asi
cubrieron con un velo al pueblo y les impidieron reconocer a Cristo.
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Ciclos materiales y espirituales

En este mundo material, el tiempo tiene ciclos cambiantes y el lugar esta sujeto a
condiciones variables. Las estaciones se siguen unas a otras, y las personas progresan,
retroceden y se desarrollan. En un lugar es primavera, y en otro, otofio; en un punto es
verano, y en otro, invierno.

La temporada vernal trae nubes cargadas de lluvia y brisas almizcladas, céfiros
vivificantes y temperaturas delicadamente suaves. Cae la lluvia; el Sol brilla; soplan
vientos vigorizantes; el mundo se renueva y el halito de la vida se revela por igual en
las plantas, los animales y los humanos. Los seres terrenales pasan de una condicién a
otra. Todas las cosas se revisten de un ropaje nuevo: la tierra oscura se cubre de
abundante hierba, los montes y los llanos se adornan con un manto verde esmeralda,
los arboles despliegan hojas y capullos, los jardines producen flores y perfumadas
hierbas, el mundo se transforma en otro mundo y toda la creacién se imbuye de nueva
vida. La tierra, que era como un cuerpo sin alma, encuentra un nuevo espiritu y exhibe
suma belleza, elegancia y encanto. Asi, la primavera produce nueva vida e infunde un
nuevo espiritu.

Luego llega el verano, cuando se intensifica el calor y el crecimiento y desarrollo se
manifiestan con toda su pujanza. La fuerza de la vida llega a su plenitud en el reino
vegetal: aparecen los frutos y las mieses, viene el tiempo de la cosecha, la semilla se
convierte en gavilla y se guardan provisiones para los meses de invierno.

Después viene el otofio inexorable, cuando se desatan vendavales malsanos y llega
la estacion de la carencia y la escasez. Todo se marchita; el aire agradable se vuelve
aspero y frio; las brisas de la primavera se transforman en rafagas otofiales; los
arboles, antes verdes y frondosos, quedan exhaustos y desnudos; las flores y las
hierbas desaparecen, apenadas; y los delicados jardines se vuelven cumulos de tierra
sombria.

Sigue luego la estacion invernal, cuando soplan frios vientos y se levantan
tempestades. Hay nieve y tormentas, granizo y lluvia, rayos y truenos, y se afianzan el
letargo y el adormecimiento. Las plantas parecen muertas y los animales languidecen
y se consumen.

Alcanzada esta etapa, vuelve una vez mas la primavera vivificadora y se inaugura
un ciclo nuevo. La primavera levanta su carpa en las montafias y los llanos con sus
huestes de vitalidad y delicadeza, en la plenitud de su grandeza y majestad. Otra vez
reviven los templos de las cosas creadas y se renueva la generaciéon de los seres
contingentes. Crecen y se desarrollan los cuerpos vivientes, reverdecen los campos y
las llanuras, brotan flores de los arboles y regresa una vez mas la primavera del afio
anterior en toda su majestad y gloria. De estos ciclos y sucesiones depende la
existencia misma de las cosas, y se perpetia a través de los mismos. Asi son los ciclos
y las revoluciones del mundo material.

De igual manera proceden los ciclos relacionados con los Profetas de Dios. Es decir,
el dia del advenimiento de las Santas Manifestaciones es la primavera espiritual. Es
esplendor divino y gracia celestial; es el soplo de la brisa de la vida y el amanecer del
Sol de la Verdad. Los espiritus se reavivan, los corazones se renuevan, las almas se
refinan, toda la creacién se pone en movimiento, y las realidades humanas se
regocijan y aumentan sus logros y perfecciones. Se logra progreso universal, las almas
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se retinen, y los muertos son vivificados, pues es el dia de la resurreccién, la época de
ebullicién y fermentaciéon, la hora de la alegria y el regocijo, y el tiempo de
arrobamiento y abandono.

Luego, esa primavera conmovedora lleva a un fructifero verano. Se proclama la
Palabra de Dios, se promulga Su Ley, y todo llega a un estado de perfeccion. Se
extiende la mesa celestial, las brisas de la santidad perfuman el Oriente y el Occidente,
las ensefianzas de Dios conquistan al mundo entero, se educan las almas, se producen
loables resultados, se consigue progreso universal en el reino humano, los favores
divinos envuelven todas las cosas y el Sol de la Verdad resplandece en el horizonte del
Reino celestial en el apogeo de su intensidad y fuerza.

Cuando ese Sol llega a su cenit, comienza a declinar, y a esa estacion veraniega del
espiritu le sigue el otofio. Se detienen el crecimiento y el desarrollo; las suaves brisas
se convierten en vientos asoladores, y la estacidn de la escasez y la carencia disipa la
vitalidad y la belleza de los jardines, los campos y los prados. Es decir, se extinguen las
atracciones espirituales, decaen las cualidades divinas, se atenua el resplandor de los
corazones, se opaca la espiritualidad de las almas, las virtudes se transforman en
vicios, y la santidad y la pureza dejan de existir. De la ley de Dios no queda mas que el
nombre, y de las ensefianzas divinas, solamente una apariencia. Se destruyen y
aniquilan los fundamentos de la religion de Dios, y su lugar lo ocupan meras
costumbres y tradiciones; aparecen divisiones, y la firmeza se convierte en vacilacion.
Los espiritus se desvanecen, los corazones se marchitan y las almas languidecen.

Llega el invierno, es decir, el frio de la ignorancia, y la inconsciencia envuelve al
mundo, y predomina la oscuridad de los deseos rebeldes y egoistas. Sobrevienen la
apatia y la arrogancia, con indolencia y necedad, degradacién y cualidades animales,
frialdad e insensibilidad de piedra, igual que cuando en el invierno el globo terrestre
se ve privado de la influencia de los rayos del Sol y se vuelve desierto y desolado.
Cuando el dominio de las mentes y pensamientos llega a esta etapa, no queda nada
mas que muerte perpetua e inexistencia sin fin.

No obstante, cuando el invierno ha completado su curso, regresa nuevamente la
primavera espiritual y un nuevo ciclo revela su esplendor. Soplan las brisas del
espiritu, despunta la radiante mafiana, las nubes del Misericordioso dejan caer su
lluvia, brillan los rayos del Sol de la Verdad, y el mundo de la existencia queda
investido con nueva vida y adornado con un maravilloso atuendo. En esta nueva
estacion reaparecen todas las sefiales y mercedes de la primavera anterior, y tal vez
incluso otras mayores.

Los ciclos espirituales del Sol de la Verdad, al igual que los ciclos del Sol material,
estan en un estado de perpetuo movimiento y renovacion. El Sol de la Verdad se
puede comparar con el Sol material, que sale de muchos puntos diferentes. Un dia sale
en el signo de Cancer, y otro, en el de Libra; un dia emite sus rayos desde el signo de
Acuario, y otro, desde el de Aries. Aun asi, el Sol es un tnico Sol y una sola realidad.
Los que poseen verdadero conocimiento son amantes del Sol y no estan apegados a
sus puntos de amanecer. Aquellos que estan dotados de perspicacia son buscadores
de la verdad misma, no de sus exponentes y manifestaciones. Asi, se postran en
adoracidn al Sol en cualquier signo y en cualquier horizonte que aparezca, y buscan la
verdad en cualquier alma santificada que la revele. Esas personas descubren
inevitablemente la verdad y no hay velo que las separe de la luz del Sol del
firmamento divino. Asi, el amante de los rayos y el buscador de la luz siempre se
vuelven hacia el Sol, ya sea que brille en el signo de Aries o brinde su gracia desde el
signo de Cancer o proyecte sus rayos desde el signo de Géminis.

Sin embargo, los necios y los ignorantes estdn enamorados de los signos zodiacales
y embelesados con los puntos de amanecer, no con el Sol mismo. Cuando estaba en
Cancer se dirigieron hacia este, pero cuando pas6 a Libra siguieron apegados al signo
anterior y, fijando la mirada en ese signo y aferrandose a él, se privaron a si mismos
de los rayos del Sol cuando ya se habia trasladado. Asi, en cierta época, el Sol de la
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Verdad derram¢ sus rayos desde el signo de Abraham; posteriormente, amanecié en
el signo de Moisés e iluminé el horizonte; y mas tarde aun, brillé en el signo de Cristo
con suma fuerza, calor y luz. Los que buscaban la verdad le rindieron culto
dondequiera que lo vieron, pero los que estaban apegados a Abraham, tan pronto
como ese Sol derramé sus rayos sobre el Sinai e iluminé la realidad de Moisés, se
privaron de él. Y a los que se aferraban a Moisés, tan pronto como el Sol de la Verdad
derramo su luz celestial en todo su esplendor desde el punto de Cristo, se quedaron
asimismo velados, y asi sucesivamente.

En consecuencia, debemos buscar la verdad y quedar embelesados y cautivados
con cualquier alma santificada en que la encontremos, y llegar a estar totalmente
atraidos por la efusiéon de la gracia de Dios. Como mariposas nocturnas, debemos ser
amantes de la luz, en cualquier lampara en que brille; y, cual ruisefiores, enamorarnos
de larosa, en cualquier pérgola en que florezca.

Si el Sol saliera del poniente, seguiria siendo el Sol. Efectivamente, cualquiera que
sea su punto de salida, es el Sol. No se debe suponer que su aparicién estd limitada a
un solo punto, excluyendo a los otros puntos. No debemos cegarnos porque salga en el
oriente y considerar el poniente como su lugar de puesta y declive. Debemos buscar la
multiple gracia de Dios, sondear los resplandores divinos y quedar embelesados y
cautivados por cualquier realidad donde se hallen claros y evidentes. Observa que si
los judios no se hubiesen apegado al horizonte de Moisés sino que hubiesen dirigido la
mirada hacia el Sol de la Verdad, sin duda, habrian visto brillar a ese Sol en la plenitud
de su divino esplendor en aquel verdadero punto de amanecer que fue Cristo. Pero,
jmil veces ay!, se aferraron al nombre de Moisés y se privaron de esa merced divina y
de ese esplendor celestial.



1.

15

La verdadera felicidad

El honor y la gloria de cualquier cosa existente dependen de ciertas causas y
condiciones.

La excelencia, el adorno y la perfeccién de la tierra consisten en esto: que,
mediante la efusion de las lluvias primaverales, se vuelva verde y lozana; que broten
las plantas; que crezcan las flores y las hierbas; que los arboles repletos de flores den
abundante cosecha y produzcan frutos dulces y jugosos; que se engalanen los jardines;
que se adornen los prados; que los llanos y las montafias se cubran de verde
esmeralda, y que se embellezcan las campifias y las glorietas, las aldeas y las ciudades.
Esta es la felicidad’3 del mundo mineral.

La cuspide de la gloria y perfeccién del mundo vegetal consiste en esto: que un
arbol crezca erguido al costado de un arroyo de agua dulce, que corra una suave brisa
y que el Sol le brinde calor; que un jardinero lo cuide y que, dia a dia, se desarrolle y dé
frutos. Pero su verdadera felicidad consiste en progresar hacia los mundos animal y
humano, y reemplazar lo que se ha consumido en los cuerpos de los animales y los
hombres.

La gloria del mundo animal consiste en poseer facultades, miembros y érganos
perfectos, y que se satisfagan todas sus necesidades. Esta es la cumbre de su gloria, de
su honor y exaltacion. Asi, la felicidad suprema de un animal consiste en un prado
verde y frondoso, un arroyo por donde corra el agua mas dulce y un bosque lleno de
vida. Si estas cosas se encuentran a su disposicién, no puede imaginarse mayor
felicidad para el animal. Por ejemplo, si un ave construyese su nido en un bosque
verde y frondoso, a una altura agradable, sobre un arbol imponente y encima de una
rama elevada, y tuviese a su disposicion todas las semillas y el agua que necesitara,
esto constituiria para él la felicidad perfecta.

Sin embargo, la verdadera felicidad del animal consiste en pasar del mundo animal
al reino humano, como los seres microscopicos que, a través del aire y del agua, entran
en el cuerpo humano, se asimilan y reemplazan lo que se ha consumido en él. Este es
el maximo honor y la mayor felicidad del mundo animal, y no se concibe un honor
mayor.

Por lo tanto, es claro y evidente que semejante holgura, comodidad y abundancia
materiales son la cuspide de la felicidad para los minerales, las plantas y los animales.
Y, realmente, ninguna riqueza, prosperidad, comodidad u holgura de nuestro mundo
material se comparan a la riqueza de un ave, pues tiene toda la amplitud de los
campos y las montafias como morada, todas las semillas y cosechas como riqueza y
sustento, y todas las tierras, aldeas, prados, pastizales, bosques y paramos como
posesiones. Asi pues, ;quién es mas rico?: ;esta ave o el mas rico de los seres
humanos? Pues por muchas semillas que esa ave redna o regale, no disminuye su
riqueza.

Luego esta claro que el honor y la gloria del ser humano no residen solamente en
los deleites materiales y beneficios terrenales. Esta felicidad material es
completamente secundaria, mientras que la gloria de una persona reside
principalmente en esas virtudes y logros que son los adornos de la realidad humana.
Consisten en bendiciones divinas, dadivas celestiales, emociones profundas, el amor y
el conocimiento de Dios, la educacidn de las gentes, las percepciones de la mente y los



descubrimientos cientificos. Consisten en la justicia y la equidad, la veracidad y la
benevolencia, la valentia interior y la humanidad innata, la salvaguardia de los
derechos de los demdas y la preservaciéon de la inviolabilidad de los pactos y los
acuerdos. Consisten en la rectitud de conducta en todas las circunstancias, el amor a la
verdad bajo todas las condiciones, la abnegacidn por el bien de todos, la bondad y la
compasion para con todas las naciones, la obediencia a las ensefianzas de Dios, el
servicio al Reino celestial, la guia de toda la humanidad y la educacién de todas las
razas y naciones. jEsta es la felicidad del mundo humano! Esta es la gloria del ser
humano en el mundo contingente! jEsta es la vida eterna y el honor celestial!

Sin embargo, estos dones solo se ponen de manifiesto en la realidad humana
mediante un poder celestial y divino, y mediante las ensefianzas del cielo, pues
requieren un poder sobrenatural. En el mundo de la naturaleza pueden también
aparecer vestigios de estas perfecciones, pero son tan fugaces y efimeros como los
rayos del Sol sobre una pared.

Dado que el Sefior compasivo ha coronado al ser humano con tan brillante
diadema, debemos esforzarnos para que sus gemas luminosas derramen su luz sobre
todo el mundo.



Parte 2

Algunos temas cristianos
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Realidades inteligibles y su expresion
a través de formas perceptibles

Hay un punto que es clave para comprender la esencia de los otros temas que
hemos tratado o vamos a tratar; a saber, que el conocimiento humano es de dos clases.

Uno es el conocimiento adquirido por medio de los sentidos. Lo que el ojo, el oido o
los sentidos del olfato, el gusto o el tacto pueden percibir se denomina «perceptible».
Por ejemplo, el Sol es perceptible, ya que puede verse. Asimismo, los sonidos son
perceptibles, pues el oido los puede oir; los olores también lo son, pues el sentido del
olfato los puede aspirar y percibir; los alimentos, igual, pues el paladar puede percibir
su dulzura, su acidez, su amargor o su salinidad; asimismo, el calor y el frio, ya que
puede percibirlos el sentido del tacto. Estas se llaman realidades perceptibles.

La otra clase de conocimiento humano es el de las cosas inteligibles; es decir,
consiste en realidades inteligibles que no tienen forma material ni ocupan lugar, y no
son perceptibles. Por ejemplo, el poder de la mente no es perceptible, ni lo es ninguno
de los atributos humanos: se trata de realidades inteligibles. De igual modo, el amor es
una realidad inteligible, y no perceptible. Pues el oido no oye estas realidades, el ojo
no las ve, el olfato no las siente, el gusto no las detecta, ni las percibe el tacto. Incluso
el éter —cuyas fuerzas se dice en la filosofia natural que son el calor, la luz, la
electricidad y el magnetismo— es una realidad inteligible, y no perceptible. Asimismo,
la propia naturaleza es una realidad inteligible y no perceptible; el espiritu humano es
una realidad inteligible, y no perceptible.

Mas cuando alguien se propone expresar esas realidades inteligibles, no le queda
mas recurso que ponerlas en el molde de lo perceptible ya que, externamente, no
existe nada fuera de lo perceptible. Asi, cuando alguien desea expresar la realidad del
espiritu y sus condiciones y grados, se ve obligado a describirlos en términos de cosas
perceptibles, dado que, externamente, no hay nada excepto lo perceptible. Por
ejemplo, la pena y la alegria son realidades inteligibles, pero cuando alguien desea
expresar esas condiciones espirituales dice «tengo el corazén apesadumbrado», o «mi
corazoén salt6 de alegria», aunque literalmente el corazén no pesa mas, ni se eleva. Mas
bien se trata de una condicidn espiritual o inteligible, para cuya expresion se requiere
usar términos relacionados con la percepcion. Otro ejemplo se da cuando alguien dice
«tal persona ha avanzado mucho», aunque ha permanecido en el mismo lugar, o bien,
«tal persona ocupa un puesto elevado», en tanto que sigue caminando sobre la tierra,
como todos los demads. Este elevamiento y avance son condiciones espirituales y
realidades inteligibles, pero para expresarlas hay que usar términos relacionados con
la percepcidn, puesto que, externamente, no existe nada mas alla de lo perceptible.

Por citar otro ejemplo, el conocimiento se describe figuradamente como luz, y la
ignorancia, como oscuridad; pero piensa: ;es el conocimiento una luz perceptible, o la
ignorancia, una oscuridad perceptible? Desde luego que no. Son solo condiciones
inteligibles, pero cuando alguien desea expresarlas materialmente llama luz al
conocimiento y oscuridad a la ignorancia, y dice: «tenia el corazén apagado y se me
iluminé». Ahora bien, la luz del conocimiento y la oscuridad de la ignorancia son
realidades inteligibles, no perceptibles, pero nos vemos obligados a darles una forma
perceptible cuando deseamos expresarlas materialmente.
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Asi, es evidente que la paloma que descendi6 sobre Cristo’4 no fue una paloma
fisica, sino una condicién espiritual expresada en términos relativos a la percepcion,
en beneficio de la comprensiéon. Por ejemplo, en el Antiguo Testamento se dice que
Dios aparecié como una columna de fuego.’> Ahora bien, lo que se quiere decir no es
una forma perceptible, sino una realidad inteligible que se ha expresado en esa forma.

Cristo dice: «El Padre estd en el Hijo, y el Hijo estd en el Padre».”® Ahora bien,
;estaba Cristo dentro de Dios, o Dios, dentro de Cristo? jNo, por Dios! Se trata de una
condicioén inteligible que se ha expresado en una forma perceptible.

Llegamos a la explicacién de las palabras de Bahd'u’llah, cuando dice: «jOh Rey! Yo
era un hombre como los demas, dormido en Mi lecho, cuando he aqui que las brisas
del Todoglorioso soplaron sobre Mi y Me ensefiaron el conocimiento de todo lo que ha
sido. Esto no procede de Mi, sino de Aquel que es Todopoderoso y Omnisciente».””
Esta es la condicidn de la revelacidn divina. No es una realidad perceptible, sino una
realidad inteligible. Esta mas alla del pasado, el presente y el futuro, y los trasciende.
Es una comparacién y una analogia, una metafora y no una verdad literal. No es la
condiciéon que cominmente interpreta la mente humana cuando se dice que alguien
estaba dormido y luego se despertd, sino que significa la transiciéon de un estado a
otro. Por ejemplo, el suefio es el estado de reposo y la vigilia es el estado de
movimiento. El suefio es el estado de silencio y la vigilia es el estado de la expresion. El
suefio es el estado de ocultacion, y la vigilia, el de manifestacion.

Por ejemplo, en persa y arabe se dice que la tierra estaba dormida, llegé la
primavera, y despertd; o que la tierra estaba muerta, lleg6 la primavera, y volvi6 a
nacer. Estas expresiones son comparaciones, analogias, similes e interpretaciones
figuradas en el dominio de los significados interiores.

En resumen, las Manifestaciones de Dios siempre han sido y continuaran siendo
Realidades luminosas y, en su esencia, no se produce nunca cambio, ni alteracién. A lo
sumo, antes de su revelacion, estdn en quietud y silencio, como un ser dormido, y
después de su revelacion son elocuentes y luminosos, como un ser despierto.
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El nacimiento de Cristo

Pregunta: ;C6mo nacié Cristo del Espiritu Santo?

Respuesta: Con relacién a esta pregunta discrepan los filésofos religiosos y los
materialistas. Aquellos creen que Cristo naci6é del Espiritu Santo, en tanto que estos
consideran semejante cosa imposible e insostenible, y afirman que necesariamente
tuvo que tener un padre humano.

En el Cordn se dice: «le enviamos nuestro Espiritu, que se le aparecid,
personificando a un hombre perfecto»,”8 lo cual significa que el Espiritu Santo asumid
forma humana, como la imagen que aparece en un espejo, y conversé con Maria.

Los fildsofos materialistas creen que tiene que haber emparejamiento, y afirman
que un cuerpo viviente no puede llegar a existir a partir de uno sin vida, ni
materializarse sin la unién de macho y hembra. Creen que esto es imposible no solo
para el hombre, sino también para los animales, y no solo para los animales, sino hasta
para las plantas. Pues semejante emparejamiento de machos y hembras se da en todos
los animales y plantas. Incluso alegan que el propio Coran afirma este emparejamiento
de todas las cosas: «Gloria sea para Quien ha creado todas las parejas de aquello que
produce la tierra, y de la propia humanidad, y de las cosas que estan fuera de su
alcance»;”? es decir, los seres humanos, los animales y las plantas se dan todos en
parejas. «Y de todo hemos creado dos géneros»,80 es decir, hemos creado todas las
cosas en parejas.

En sintesis, dicen que no es posible imaginar a un ser humano sin un padre. Sin
embargo, los fildsofos religiosos replican: «No es algo imposible, si bien no se ha
observado, y existe una diferencia entre aquello que es imposible y aquello que
simplemente no se ha observado. Por ejemplo, en la época anterior al telégrafo no se
habia observado la comunicacién instantanea entre el Oriente y el Occidente, pero no
era imposible; tampoco se habian visto la fotografia ni el fondgrafo, pero no eran
imposibles».

Los filésofos materialistas insisten en su creencia, y los fil6sofos religiosos
replican: «;Es eterno este globo terrdqueo o tuvo un origen?». Los filésofos
materialistas contestan que, segun descubrimientos cientificos comprobados
fehacientemente, se demuestra que tuvo un origen; que al comienzo era una esfera
fundida y gradualmente se templd; que se formé una corteza alrededor de ella, y que
sobre esta corteza aparecieron las plantas, luego los animales y, finalmente, el ser
humano.

Los filésofos religiosos dicen: «De esta aseveracion se deduce claramente que la
especie humana en el globo terrdqueo tuvo un origen y no es eterna. Entonces, es
seguro que el primer ser humano no tuvo ni madre ni padre, ya que la existencia de la
especie humana tiene un origen en el tiempo. Ahora bien, veamos qué es mas
problematico: ;el hecho de que el hombre haya llegado a la existencia —aunque
gradualmente— sin padre ni madre, o que haya llegado a la existencia sin padre?
Puesto que reconocen que el primer ser humano fue creado sin padre ni madre, ya
fuera gradualmente o en un breve periodo de tiempo, no cabe duda de que también es
posible, y l6gicamente admisible, un hombre sin padre humano. En consecuencia, no
se puede rechazar como un imposible, y hacerlo seria sefial de falta de equidad. Por
ejemplo, si alguien dice que esta lampara se encendi6 una vez sin mecha ni aceite, y



luego dice que es imposible encenderla sin la mecha, ello evidencia una falta de
equidad». Cristo tuvo madre; pero, segtin los fildsofos materialistas, el primer hombre
no tuvo ni padre ni madre.
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La grandeza de Cristo

Pregunta: ;Qué beneficio y ventaja hay en no tener padre?

Respuesta: Un gran hombre es grande, haya o no nacido de un padre humano. Si el
no tener padre es una virtud, Adan aventajaria y superaria a todos los Profetas y
Mensajeros, pues no tenia ni padre ni madre. Lo que lleva a la grandeza y a la gloria
son los esplendores y las efusiones de las perfecciones divinas. El Sol es producto de la
materia y la forma, que pueden compararse al padre y la madre y, con todo, es
absolutamente perfecto; la oscuridad no tiene materia ni forma y, aun asi, es absoluta
imperfeccion. La materia de la vida fisica de Adan era el polvo, pero la materia fisica
de Abraham era una simiente pura; y, ciertamente, una semilla pura y buena es
superior a la tierra y la piedra.

Ademas, en Juan 1, 12-13 se dice: «Pero a todos los que la recibieron, les dio el
poder de llegar a ser hijos de Dios, es decir, a los que creen en su nombre, que no
nacieron de sangre, ni de la voluntad de la carne, ni de la voluntad del hombre, sino de
Dios».81 De este versiculo de Juan se deduce claramente que incluso la existencia de
los Apdstoles procede de una realidad espiritual y no de un poder material. El honor y
la grandeza de Cristo no residen en que no tuviera padre, sino mas bien en Sus
perfecciones, efusiones y esplendores divinos. Si la grandeza de Cristo se debiera a
que carecia de padre, Adan seria ain mas grande, pues no tenia ni padre ni madre.

En el Antiguo Testamento se dice: «Entonces Yahveh Dios formé al hombre con
polvo del suelo, e insuflé en sus narices aliento de vida, y result6 el hombre un ser
viviente».82 Observa que se dice que Adan fue creado a partir del espiritu de la vida.
Ademas, lo que Juan expresa acerca de los Apoéstoles prueba que ellos también
procedian del Padre celestial. En consecuencia, es claro y evidente que la realidad
santa —la verdadera existencia— de todo gran hombre procede de Dios y debe su
existencia al halito del Espiritu Santo.

Nuestro planteamiento es que, si carecer de padre fuese el maximo logro humano,
entonces Adan superaria a todos, puesto que no tenia ni padre ni madre. ;Es mejor
que un ser humano sea creado de materia viva, o que sea creado de polvo?
Ciertamente, es mejor ser creado de materia viva. Mas Cristo nacié del Espiritu Santo
y lleg6 a la vida mediante éL

En resumen, el honor y la gloria de esas almas santificadas, las Manifestaciones de
Dios, se deben a sus perfecciones, efusiones y esplendores celestiales, y a ninguna otra
cosa.
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El verdadero bautismo

En Mateo 3, 13-15, se dice: «Entonces aparece Jesus, que viene de Galilea al Jordan
donde Juan, para ser bautizado por él Pero Juan trataba de impedirselo diciendo: “Soy
yo el que necesita ser bautizado por ti, ;y tu vienes a mi?” Jesus le respondid: “Déjame
ahora, pues conviene que asi cumplamos toda justicia”. Entonces le dejé».

Pregunta: Dada Su perfeccién innata, ;qué necesidad tenia Cristo de bautizarse y
qué sabiduria habia en ello?

Respuesta: La esencia del bautismo es la purificacién por el arrepentimiento. Juan
amonestaba y exhortaba a las gentes, las hacia arrepentirse y luego las bautizaba.
Entonces, es evidente que esta purificacién es simbolo del arrepentimiento de todo
pecado, como si uno dijera: «jOh Dios! Asi como mi cuerpo se ha limpiado y purificado
de la suciedad material, limpia y purifica mi espiritu de las manchas del mundo de la
naturaleza, que son indignas de Tu divino umbral». El arrepentimiento es el regreso
de la rebelion a la obediencia. Después de experimentar la lejania y exclusién de Dios
es cuando el hombre se arrepiente y se purifica. Asi, esta purificacién es un simbolo
que dice: «jOh Dios! Haz que mi corazén sea bueno y puro, y limpialo y purificalo de
todo cuanto no sea Tu amor».

Puesto que Cristo deseaba que cuantos vivian en esa época practicasen esta
costumbre instituida por Juan, El mismo se someti6 a ella, a fin de que las almas
despertasen y se cumpliera la ley que provenia de la religién anterior. Pues, si bien
esta costumbre la habia instituido Juan, en realidad representaba la purificaciéon del
arrepentimiento que se ha practicado en todas las religiones divinas.

No es que Cristo tuviese necesidad de bautizarse, sino que Se someti6 a ello porque
en aquel tiempo esta accién era loable y aceptable ante Dios, y presagiaba las buenas
nuevas del Reino. Sin embargo, posteriormente dijo que el verdadero bautismo no era
con agua material sino con espiritu y con agua, y en otra parte, con espiritu y con
fuego.®3 Lo que aqui se quiere decir con agua no es el agua material, ya que en otro
lugar se afirma explicitamente que el bautismo debe ser con espiritu y con fuego, y
esto deja claro que no significa el fuego y el agua materiales, ya que es imposible
bautizar con fuego.

Por lo tanto, con espiritu se quiere decir gracia divina; con agua, conocimiento y
vida; y con fuego, el amor de Dios. Pues el agua material no limpia el corazoén de la
persona, sino su cuerpo. Mas bien, el agua y espiritu celestiales, que son el
conocimiento y la vida, limpian y purifican el corazén humano. En otras palabras, el
corazén que participa de la efusiéon de gracia del Espiritu, y se santifica, se vuelve
bueno y puro. La finalidad es que la realidad del hombre se purifique y se santifique
de las manchas del mundo de la naturaleza, que son atributos viles como la ira, la
lujuria, la mundanalidad, el orgullo, la falta de honestidad, la hipocresia, el engafio, la
egolatria, etc.

El hombre unicamente puede librarse del ataque de los deseos vanos y egoistas
mediante la confirmacidén de la gracia del Espiritu Santo. Por eso se dice que el
bautismo debe ser con el espiritu, con agua y con fuego, es decir, con el espiritu de la



gracia divina, el agua del conocimiento y la vida, y el fuego del amor de Dios. Con este
espiritu, esta agua y este fuego debe ser bautizado el hombre, para que participe de la
gracia sempiterna. Si no, ;jde qué sirve ser bautizado con agua material? Al contrario,
este bautismo con agua era un simbolo de arrepentirse y pedir la remisién de los
pecados.

Sin embargo, en la Dispensacién de Baha'u’llah ya no se requiere de este simbolo,
pues su realidad, que es ser bautizado con el espiritu y el amor de Dios, ha quedado
establecida y comprendida.
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El bautismo y las leyes cambiantes de Dios

Pregunta: ;Es la purificacion del bautismo util y necesaria, o bien inutil e
innecesaria? Si es lo primero, ;por qué ha sido abrogada, a pesar de ser necesaria? Y si
es lo segundo, ;por qué la practicé Juan, a pesar de ser innecesaria?

Respuesta: El cambio y la transformacién de las condiciones y la sucesion y
revolucion de las edades figuran entre los requisitos esenciales del mundo
contingente, y los requisitos esenciales no pueden separarse de la realidad de las
cosas. Siendo asi, es imposible separar el calor del fuego, o 1a humedad del agua, o los
rayos del Sol, ya que constituyen requisitos esenciales. Y dado que el cambio y la
transformacién figuran entre los requisitos esenciales de todo lo contingente, los
mandamientos de Dios también cambian en conformidad con los tiempos cambiantes.
Por ejemplo, en los dias de Moisés, la Ley mosaica era lo que requerian las condiciones
prevalecientes en esa época, y era acorde a ellas. Sin embargo, en los dias de Cristo,
esas condiciones habian cambiado a tal punto que la Ley mosaica se habia vuelto
inadecuada y desfasada para las necesidades de la humanidad, y por tanto fue
abrogada. Asi, Cristo abolié la ley del Sabado y prohibié el divorcio. Después de El,
cuatro discipulos, entre ellos Pedro y Pablo, permitieron comer alimentos de animales
que habian sido prohibidos en la Tora, a excepcion de la carne de animales
estrangulados, los animales provenientes de sacrificios hechos a los idolos, y sangre.
También prohibieron la fornicacién.8* De esta manera, mantuvieron estos cuatro
mandamientos. Posteriormente, Pablo permiti6 el consumo de animales
estrangulados, animales sacrificados a los idolos, y sangre, pero mantuvo la
prohibicién de la fornicaciéon. Asi, en Romanos 14, 14, escribe: «Bien sé, y estoy
persuadido de ello en el Sefior Jesus, que nada hay de suyo impuro; a no ser para el
que juzga que algo es impuro, para ese si lo hay». Por otra parte, en Tito 1, 15 esta
escrito: «Para los limpios todo es limpio; mas para los contaminados e incrédulos
nada hay limpio, pues su mente y conciencia estan contaminados».

Entonces, este cambio, esta alteracién y abrogacion, fueron debidos a que la época
de Cristo no era comparable a la de Moisés. Las condiciones y requisitos habian
cambiado totalmente y, en consecuencia, los mandamientos anteriores fueron
abrogados.

El organismo del mundo es comparable al del cuerpo humano, y los Profetas y
Mensajeros son como médicos competentes. Un ser humano no permanece siempre
en la misma condicién: estd sujeto a distintas dolencias, cada una de las cuales
requiere determinado remedio. Por tanto, un médico competente no trata todas las
dolencias de la misma manera, sino que varia los tratamientos y remedios segun los
requisitos de esas diversas dolencias y condiciones. Una persona puede padecer
gravemente una dolencia debida a un exceso de calor: el médico competente
forzosamente administra remedios que enfrien.8> Cuando, en otro momento, la
constitucion de esta persona cambia y un exceso de frio sustituye al calor, el médico
necesariamente deja de lado los remedios refrescantes y prescribe otros que
producen calor. Esta variacidn y alteracion son exigencias de la condicidn del paciente,
y prueba evidente de la destreza del médico.

Piensa, por ejemplo: ;jacaso podria imponerse la ley de la Tora hoy en dia? jNo, por
Dios! Seria totalmente imposible; y esta es la razdén por la que en la época de Cristo la



ley de la Tora fue necesariamente abrogada por Dios. Observa, asimismo, que en los
dias de Juan el Bautista la purificacién por el bautismo servia para despertar y
amonestar a la gente, y hacer que se arrepintieran de todo pecado y esperasen la
venida del Reino de Cristo. Mas hoy dia, en Asia, los catélicos y los ortodoxos
sumergen a los menores en una mezcla de agua y aceite de oliva, de tal manera que
algunos enferman debido a esta mala experiencia, y tiemblan y forcejean en el
momento del bautismo. En otros lugares, el sacerdote rocia el agua bautismal sobre la
frente. Pero en ninguno de esos casos experimentan los nifos sensaciones
espirituales. ;De qué sirve esto, entonces? Otros pueblos se sorprenden y preguntan
por qué se sumerge a la criatura en el agua, toda vez que ello no confiere consciencia
espiritual, ni fe, ni despertar, sino que es meramente una costumbre que sigue la
gente. Sin embargo, en la época de Juan el Bautista no era asi: Juan primero
amonestaba a la gente, les hacia arrepentirse de sus pecados y les exhortaba a esperar
el advenimiento de Cristo. Entonces, el que recibia la purificacién del bautismo se
arrepentia de sus pecados con la mayor mansedumbre y humildad, se limpiaba y
purificaba igualmente el cuerpo de toda contaminacién exterior y, con el mayor
anhelo, esperaba dia y noche, y a cada momento, el advenimiento de Cristo y la
entrada en Su Reino.

En resumen, lo que queremos decir es que el cambio y la transformacién de las
condiciones y exigencias de los tiempos son la causa de la abrogacién de las leyes
religiosas, puesto que llega el momento en que esos mandamientos anteriores ya no
se adecdan a las condiciones imperantes. Observa hasta qué punto los requisitos de la
época moderna difieren de los de la época medieval. ;Acaso es posible que los
mandamientos de siglos anteriores se impongan en los tiempos actuales? Es claro y
evidente que esto seria totalmente imposible. Asimismo, después de transcurridos
varios siglos, aquello que se requiere actualmente ya no sera adecuado para las
necesidades de esa época futura, y seran inevitables el cambio y la transformacién.

En Europa se cambian y se modifican las leyes continuamente. jCudntas son las
leyes que existian en sistemas y cdnones europeos y ya han sido anuladas! Estos
cambios se deben a la transformacién de los pensamientos, las costumbres y las
condiciones, y sin ellos el bienestar del mundo humano se veria alterado.

Por ejemplo, la Tora prescribe la pena de muerte para todo aquel que no guarde la
ley del Sabado. De hecho, la Tora prescribe la sentencia de muerte en diez casos
semejantes. ;Podrian llevarse a cabo estos mandamientos en nuestra época? Es
evidente que seria absolutamente imposible. Siendo asi, se han cambiado y
transformado, y este cambio y transformacion de las leyes constituye en si prueba
suficiente de la consumada sabiduria de Dios.

Este tema requiere ser examinado en profundidad, y la razén de ello es clara y
evidente. j{Bienaventurados quienes reflexionan!
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El pany el vino

Pregunta: Cristo dijo: «Yo soy el pan vivo bajado del cielo. Si uno come de este pan,
vivira para siempre».8 ;Qué significan estas palabras?

Respuesta: Con este pan se quiere decir el alimento celestial de las perfecciones
divinas. En otras palabras, quien participe de este alimento, es decir, quien obtenga la
efusion de gracia divina, atraiga la iluminaciéon de Su luz y reciba su parte de las
perfecciones de Cristo, alcanzara la vida sempiterna. Asimismo, lo que se quiere decir
con sangre es el espiritu de la vida, que consiste en perfecciones divinas, esplendores
celestiales y gracia eterna. Pues todas las partes del cuerpo adquieren el alimento de
la vida por medio de la circulacién de la sangre.

En Juan 6, 26 se dice: «Vosotros me buscais, no porque habéis visto sefiales, sino
porque habéis comido de los panes y os habéis saciado». Es evidente que los panes de
los que comieron los discipulos hasta saciarse eran la gracia divina, pues en el
versiculo treinta y tres de ese mismo capitulo se dice: «Porque el pan de Dios es aquel
que baja del cielo y da la vida al mundo». Es evidente que el cuerpo de Cristo no
descendié del cielo, sino que provino del vientre de Maria: lo que descendid del cielo
de Dios fue el espiritu de Cristo. Los judios, dando por hecho que Cristo hablaba de Su
cuerpo, se oponian a ello, tal como registra el versiculo cuarenta y dos del mismo
capitulo: «Y decian: ;no es este Jesus, hijo de José, cuyo padre y madre conocemos?
;Como puede decir ahora: he bajado del cielo?»

Mira qué evidente es que lo que Cristo queria decir con el pan del cielo era Su
espiritu, Su gracia omnimoda, Sus perfecciones y Sus ensefianzas; pues en el versiculo
sesenta y tres del capitulo mencionado se dice: «El espiritu es el que da vida; la carne
no sirve para nada».

Por tanto, se ha hecho evidente que el espiritu de Cristo era una dadiva celestial
que descendi6 del cielo, y quien reciba las efusiones de este espiritu —es decir, abrace
sus ensefianzas celestiales— alcanzara vida eterna. Asi, en el versiculo treinta y cinco
se dice: «Yo soy el pan de la vida. El que venga a mi, no tendrd hambre, y el que crea en
mi, no tendra nunca sed».

Observad que El expresa «venir a El» como comer, y «creer en El», como beber.
Luego queda claramente establecido que el alimento celestial consiste en las mercedes
divinas, los esplendores espirituales, las ensefianzas celestiales y las omnimodas
verdades de Cristo, y que comer significa acercarse a El y beber significa creer en EL
Pues Cristo tenia un cuerpo elemental y un cuerpo celestial. El cuerpo elemental fue
crucificado, mas el cuerpo celestial esta vivo, es imperecedero y es fuente de la vida
eterna. El cuerpo elemental era Su naturaleza humana, y el cuerpo celestial, Su
naturaleza divina. jBendito sea Dios! Algunos imaginan que el pan de la Eucaristia es
la realidad de Cristo, y que la Divinidad y el Espiritu Santo han descendido a este y
estan alli presentes, en tanto que a los pocos minutos de tomar la Eucaristia, se
desintegra completamente y se transforma en su totalidad. ;C6mo puede entonces
concebirse tal error? jSuplico perddn a Dios por tan solemne fantasia!

La intenciéon de estas palabras es que, mediante la manifestaciéon de Cristo, se
difundieron las sagradas ensefianzas —que son gracia sempiterna—, brillaron las
luces de la guia y se confirio el espiritu de vida a las realidades humanas. Quien se dejé
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guiar correctamente hall6 la vida, y a quien permanecié extraviado le sobrevino la
muerte sempiterna. Aquel pan descendido del cielo era el cuerpo celestial de Cristo y
Sus elementos espirituales, de los cuales comieron los discipulos y mediante los cuales
alcanzaron la vida eterna.

Los discipulos habian tomado muchas comidas de manos de Cristo; ;por qué
entonces llegd a destacarse la ultima cena? Se hace, pues, evidente que el pan celestial
no se refiere a este pan material, sino al alimento divino del cuerpo espiritual de
Cristo, es decir, la gracia divina y las perfecciones celestiales de las que participaron
Sus discipulos y con las que se saciaron.

Considera también que, cuando Cristo bendijo el pan y se lo dio a Sus discipulos,
diciéndoles: «Este es Mi cuerpo»,87 estaba presente con ellos de manera visible y clara,
en cuerpo y en persona, y no se transformo en pan y vino. Si se hubiese convertido en
el mismo pan y vino, no podria haber permanecido claramente visible frente a ellos en
cuerpo y en persona.

Queda claro, entonces, que el pan y el vino eran simbolos, que significaban: Os han
sido dadas Mi gracia y Mis perfecciones y, ya que habéis participado de esta
abundante gracia, habéis logrado la vida sempiterna y habéis obtenido vuestra parte y
porcién del alimento celestial.
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Los milagros de Cristo

Pregunta: Se han atribuido ciertos milagros a Cristo. ;Deben tomarse literalmente
estos relatos, o tienen otros significados? Pues mediante una investigacion seria ha
quedado establecido que la naturaleza inherente de cada cosa no cambia, que todas
las cosas creadas estdn sujetas a una ley y organizacién universales de las que no
pueden desviarse, y que, por tanto, nada tiene la posibilidad de violar esa ley
universal.

Respuesta: Las Manifestaciones de Dios son el origen de prodigios y senales
maravillosas. Cualquier cosa dificil o imposible es para ellas posible y admisible. Pues
ponen de manifiesto hazafias extraordinarias mediante un poder extraordinario e
influyen en el mundo de la naturaleza por medio de una fuerza que trasciende la
naturaleza. De cada una de ellas han aparecido cosas maravillosas.

Sin embargo, en las escrituras sagradas se usa una terminologia especial y, a la
vista de las Manifestaciones de Dios, estas maravillas y milagros no tienen ninguna
importancia; tanto es asi que ni siquiera desean mencionarlas. Pues, aun si estos
milagros se considerasen la mayor de las pruebas, solo constituirian una evidencia
clara para quienes estaban presentes cuando tuvieron lugar, y no para los que estaban
ausentes.

Por ejemplo, si a un buscador no creyente se le hablase de los milagros de Moisés y
de Cristo, los rechazaria diciendo: «También durante mucho tiempo, de acuerdo con el
testimonio de una multitud de personas, se han atribuido milagros a ciertos idolos y
se han consignado en libros. Asi, los brahmanes han recopilado en un libro todos los
milagros de Brahmay. El buscador preguntaria entonces: «;Cémo vamos a saber si los
judios y los cristianos dicen la verdad y los brahmanes mienten? Pues en ambos casos
se trata de tradiciones ampliamente confirmadas y consignadas en un libro. Cada caso
puede considerarse plausible o no, como con cualquier otro relato: si uno es
verdadero, ambos deben serlo; si uno es aceptado, ambos deben aceptarse». En
consecuencia, los milagros no pueden ser una prueba concluyente, ya que, aunque
sean demostraciones validas para quienes estuvieron presentes, no son convincentes
para quienes no los presenciaron.

Sin embargo, en el dia de la Manifestaciéon de Dios, aquellos que estén dotados de
percepcién hallaran milagroso todo cuanto tiene relacién con El, pues estas cosas
destacan por encima de todo lo demas, y esta distincién es en si misma un absoluto
milagro. Fijate como Cristo, solo y sin ayuda, sin nadie que Lo auxiliara o protegiese,
sin legiones ni ejércitos, y con la mayor mansedumbre, enarbol6 el estandarte de Dios
ante todos los pueblos del mundo; cdmo los resistié y como, finalmente, los someti6 a
todos aunque, visiblemente, Lo crucificaran. Esto si que es un absoluto milagro que de
modo alguno puede negarse. Ciertamente, la verdad de Cristo no requiere de mas
pruebas.

Estos milagros fisicos carecen de importancia para los seguidores de la verdad. Por
ejemplo, si a un ciego se le devuelve la vista, al final la volvera a perder, ya que
fallecera y perdera todos sus sentidos y facultades. De modo que hacer que un ciego
vea no tiene importancia duradera, porque la facultad de la visiéon estd destinada a
perderse al final. Si se hace revivir un cuerpo muerto, ;qué se gana con ello si ha de
morir nuevamente? Lo importante es conferir verdadera visiéon interior y vida



sempiterna, es decir, una vida espiritual y sublime, pues esta vida material no ha de
perdurar y su existencia es equivalente a la inexistencia. Tal como dijo Cristo en
respuesta a uno de Sus discipulos: «Deja que los muertos entierren a sus muertos»;
pues «Lo nacido de la carne, es carne; lo nacido del Espiritu, es espiritu».88

Observa que Cristo consideraba muertos a quienes, pese a ello, estaban externa y
fisicamente vivos, ya que la verdadera vida es la vida eterna y la verdadera existencia
es la existencia espiritual. Asi pues, cuando las sagradas escrituras hablan de la
resurreccion de los muertos, el significado es que alcanzaron la vida eterna; si dicen
que a un ciego se le confiri6 la vista, el significado de esta visién es la verdadera
percepcidn; si dicen que a un sordo se le hizo oir, el significado es que obtuvo un oido
interior y consigui6 oir con el espiritu. Esto lo establece el propio texto del Evangelio,
donde Cristo dice que son como aquellos de los que Isaias dijo una vez: Tienen ojos y
no ven, tienen oidos y no oyen; mas Yo los curo.8?

Lo que se da a entender con esto no es que las Manifestaciones de Dios sean
incapaces de obrar milagros, pues ello estd ciertamente en su poder. Sin embargo, lo
que tiene importancia y significacion a sus ojos es la visidn interior, el oido espiritual y
la vida eterna. Por tanto, dondequiera que en las sagradas escrituras conste que cierta
persona era ciega y se le hizo ver, significa que era interiormente ciega y recibid vision
espiritual, o que era ignorante y gand conocimiento, o que era desatenta y se volvid
consciente, o que era terrenal y llegé a ser celestial.

Como la vista, el oido, la vida y la curaciéon interiores son eternas, son
verdaderamente importantes. De otra forma, ;qué importancia, mérito y valor pueden
tener la mera vida y las facultades animales? Cual vana fantasia, pasaran en unos
cuantos dias. Por ejemplo, si se enciende una lidmpara apagada, se extinguira
nuevamente, pero la luz del sol siempre brilla con esplendor, y esto es lo importante.
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La resurreccion de Cristo

Pregunta: ;Cudl es el significado de la resurreccion de Cristo después de tres dias?

Respuesta: La resurreccion de las Manifestaciones de Dios no es la del cuerpo.
Todo lo que les atafie, todos sus estados y condiciones, todo cuanto hacen, fundan,
ensefian, interpretan, ilustran e instruyen tiene un caracter mistico y espiritual, y no
pertenece al dominio de lo material.

Tal es el caso de la venida de Cristo desde el cielo. En numerosos pasajes del
Evangelio se afirma explicitamente que el Hijo del hombre baj6 del cielo, o esta en el
cielo, o subira al cielo. Asi, en Juan 6, 38 se dice: «Porque he bajado del cielo», y en
Juan 6, 42 consta: «;No es este Jesus, el hijo de José, cuyo padre y madre conocemos?
;Como puede decir ahora: He bajado del cielo?»; y en Juan 3, 13 se afirma: «Nadie ha
subido al cielo sino el que bajé del cielo, el Hijo del hombre, que esta en el cielo».

Considera como se dice que el Hijo del hombre esta en el cielo, a pesar de que en
ese momento Cristo moraba en la tierra. Asimismo, considera que se dice
explicitamente que Cristo vino del cielo, aunque provino del vientre de Maria y Su
cuerpo nacié de ella. Por tanto, queda claro que la aseveracién de que el Hijo del
hombre descendié del cielo tiene un sentido mistico mas que literal, y que es un
acontecimiento espiritual y no material. El significado es que, si bien externamente
Cristo nacié del vientre de Maria, en realidad vino del cielo, la sede del Sol de la
Verdad que brilla en el dominio divino del Reino celestial. Y puesto que se ha
establecido que Cristo vino del cielo espiritual del Reino divino, Su desaparicién bajo
la tierra durante tres dias ha de tener también un sentido mistico y no literal. De la
misma manera, Su resurreccion de las entrafias de la tierra es un tema mistico y
expresa una condicién espiritual, no material. Y Su ascension al cielo es igualmente de
naturaleza espiritual y no material.

Aparte de esto, la ciencia ha establecido que el cielo material es un espacio
ilimitado, extenso y vacio, en el cual se mueven incontables estrellas y planetas.

Asi pues, explicamos la resurreccion de Cristo de la siguiente manera: Después del
martirio de Cristo, los apdstoles estaban perplejos y consternados. La realidad de
Cristo, que consiste en Sus ensefianzas, Sus mercedes, Sus perfecciones y Su poder
espiritual, estuvo oculta y encubierta durante los dos o tres dias que siguieron a Su
martirio, sin tener apariencia exterior ni manifestaciéon externa; a decir verdad, era
como si se hubiese perdido por completo. Pues aquellos que de veras creian eran
pocos, e incluso ellos estaban perplejos y consternados. Asi, la Causa de Cristo era
como un cuerpo exanime. Al cabo de tres dias, los apostoles se volvieron firmes y
resueltos, se dispusieron a ayudar a la Causa de Cristo, determinaron promover las
ensefianzas divinas y poner en practica las exhortaciones de su Sefior, y se esforzaron
por servirle. Entonces resplandecid la realidad de Cristo, Su gracia se hizo patente, Su
religiéon cobré vida nueva, y se hicieron manifiestas y visibles Sus ensefianzas y
exhortaciones. En otras palabras, la Causa de Cristo, que era como un cuerpo sin vida,
fue vivificada y rodeada por la gracia del Espiritu Santo.

Ese es el significado de la resurrecciéon de Cristo, que fue una resurreccidon
verdadera. Mas como el clero no capté el significado de los Evangelios ni comprendié
este misterio, se ha argumentado que la religién se opone a la ciencia, pues, entre
otras cosas, la ascension de Cristo en un cuerpo fisico es contraria a las ciencias



matematicas. Pero cuando se clarifica la verdad de este asunto y se explica este
simbolo, de ninguna manera es refutada por la ciencia sino, mas bien, confirmada por
la ciencia y la razén.



1.

24

El descenso del Espiritu Santo sobre los apdstoles

Pregunta: En los Evangelios se dice que el Espiritu Santo descendié sobre los
apostoles. ;De qué manera ocurrid este descenso y qué significado tiene?

Respuesta: El descenso del Espiritu Santo no es como la entrada de aire en el
cuerpo humano. Se trata de una metafora y una analogia, y no una imagen o relato
literal. Lo que significa es como el descenso del Sol a un espejo cuando su resplandor
se refleja en él.

Tras la muerte de Cristo, los apdstoles se sentian turbados y discrepaban en su
forma de pensar y sus opiniones; posteriormente se volvieron firmes y unidos. En
Pentecostés se reunieron, se desapegaron del mundo, dejaron de lado sus propios
deseos, renunciaron a toda comodidad y felicidad terrenales, se sacrificaron en cuerpo
y alma por su Amado, abandonaron sus hogares, se despreocuparon de todos sus
intereses y sus pertenencias, y llegaron incluso a olvidar su propia existencia. En ese
momento fue otorgada la asistencia divina y se puso de manifiesto el poder del
Espiritu Santo. La espiritualidad de Cristo triunfé y el amor de Dios tom¢6 el mando.
Ese dia recibieron confirmaciones divinas, y cada uno partié en diferente direcciéon
para ensefiar la Causa de Dios y desatdé su lengua para exponer las pruebas y los
testimonios.

Asi, el descenso del Espiritu Santo significa que los apéstoles fueron atraidos por el
Espiritu mesianico, adquirieron constancia y firmeza, encontraron nueva vida
mediante el espiritu del amor de Dios, y vieron a Cristo como su protector y auxiliador
perpetuo. Eran meras gotas y se transformaron en el océano; eran fragiles insectos y
llegaron a ser aguilas de alto vuelo; eran pura debilidad y fueron dotados de fortaleza.
Eran como espejos vueltos hacia el Sol: no hay duda de que los rayos y el resplandor
del Sol se reflejaran en ellos.
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El Espiritu Santo

Pregunta: ;Qué significa el Espiritu Santo?

Respuesta: El Espiritu Santo quiere decir la efusién de la gracia de Dios y los
luminosos rayos que emanan de Su Manifestacion. Asi, Cristo fue el centro focal de los
rayos del Sol de la Verdad, y a partir de este poderoso centro —la realidad de Cristo—
la gracia de Dios brill6 sobre esos otros espejos que eran las realidades de los
apostoles.

El descenso del Espiritu Santo sobre los apdstoles significa que esa gloriosa y
divina gracia proyecté su luz y resplandor sobre las realidades de ellos. Ya que, por lo
demas, la salida y el retorno, el descenso y la inherencia son caracteristicas de los
cuerpos y no de los espiritus. Es decir, la salida y la inherencia son solo propias de las
realidades perceptibles, no de las sutilezas inteligibles; y las realidades inteligibles,
como la razdn, el amor, el conocimiento, la imaginacién y el pensamiento no entran ni
salen, ni son inherentes, sino que denotan relaciones.

Por ejemplo, el conocimiento, que es una representacion que adquiere la mente, es
algo inteligible, y es absurdo hablar de entrar en la mente o salir de ella. Mas bien, se
trata de una relacidn de adquisicién, como las imagenes que se reflejan en un espejo.

Asi, puesto que es evidente y queda establecido que las realidades inteligibles no
entran ni son inherentes, se deduce que de ninguna manera es posible que el Espiritu
Santo ascienda, descienda, entre, salga, se mezcle, ni sea inherente. A lo mas, aparece
igual que el sol en un espejo.

Ademas, algunos pasajes de las sagradas escrituras que aluden al Espiritu se
refieren a una persona determinada, como se suele decir convencionalmente al hablar
y conversar que tal o cual persona es espiritu encarnado, o es la personificacion de la
misericordia y la generosidad. En este caso, el centro de interés no es la lampara sino
la luz.

Por ejemplo, con referencia al Prometido que ha de venir después de Cristo, se dice
en Juan 16, 12: «Mucho tengo todavia que deciros, pero ahora no podéis con
ello. Cuando venga él, el Espiritu de la verdad, os guiard hasta la verdad completa;
pues no hablara por su cuenta, sino que hablara lo que oiga».

Ahora bien, considera detenidamente que las palabras «pues no hablara por su
cuenta, sino que hablara lo que oiga» implican claramente que el Espiritu de la verdad
estd encarnado en un Hombre que tiene un alma, que tiene oidos para oir y una lengua
para hablar. Asimismo, a Cristo se Le denomina el «Espiritu de Dios», igual que
hablamos de la luz queriendo indicar tanto la luz como la ldampara.
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La segunda venida de Cristo y el Dia del Juicio

En las sagradas escrituras se dice que Cristo ha de volver y que Su retorno esta
sujeto al cumplimiento de ciertas sefiales; es decir, cuando vuelva vendra acompafiado
de esas sefiales. Entre ellas estan: «El sol se oscurecerj, la luna no dara su resplandor,
las estrellas iran cayendo del cielo». En aquel tiempo «todas las razas de la tierra se
golpearan el pecho» y se lamentaran, y «aparecera en el cielo la sefial del Hijo del
hombre y verdn al Hijo del hombre venir sobre las nubes del cielo con gran poder y
gloria». Baha'u’llah presenta una interpretacién detallada de estos versiculos en el
Libro de la Certeza, por lo que no es necesario repetirla aqui. Remitete a ella y
comprenderdas su significado.?0

Ahora, por otra parte, quisiera afiadir algo mas sobre este tema, y se trata de lo
siguiente: La primera venida de Cristo también fue del cielo, como lo afirma
explicitamente el Evangelio. Incluso Cristo mismo dice que el Hijo del hombre bajo6 del
cielo, y el Hijo del hombre esta en el cielo; y nadie ha ascendido al cielo sino aquel que
bajé del cielo.?1 Asi pues, todos reconocen que Cristo bajé del cielo, si bien, a simple
vista, provino del vientre de Maria.

Por tanto, de la misma manera que la primera vez vino externamente del vientre,
aunque en realidad del cielo, asi vendra la segunda vez, externamente del vientre,
pero, en realidad, del cielo. Las condiciones que se determinan en el Evangelio para la
segunda venida de Cristo son, en realidad, las mismas que se habian establecido para
Su primera venida, como ya se explicé antes.

El Libro de Isaifas anuncia que el Mesias conquistara el Oriente y el Occidente, que
todas las naciones de la tierra se reuniran bajo Su amparo, que se establecera Su reino,
que vendra de un lugar desconocido, que los pecadores serdn juzgados, que a tal
punto prevalecera la justicia, que el lobo y el cordero, el leopardo y el cabrito, el
lactante y la serpiente se reuniran junto a un mismo manantial, en un mismo prado y
en una misma morada. La primera venida también estaba supeditada a estas
condiciones, si bien ninguna se cumplié a simple vista. En consecuencia, los judios
pusieron reparos a Cristo y —jDios nos libre!l— Lo llamaron monstruo,?? Lo
consideraron el destructor del edificio de Dios y quebrantador del Sdbado y de la Ley,
y Lo sentenciaron a muerte. Sin embargo, cada una de estas condiciones tenia un
significado interior, mas los judios no llegaron a entenderlo y, por tanto, se privaron
de reconocerlo.

La segunda venida de Cristo sigue un patrén similar. Todas las sefiales y
condiciones que se han indicado tienen significados interiores y no deben entenderse
de manera literal. Pues, de lo contrario, se dice, entre otras cosas, que las estrellas
caeran del cielo sobre la Tierra. Sin embargo, las estrellas son ilimitadas e
innumerables, y los matematicos modernos han establecido y probado que la masa
solar es aproximadamente un millon y medio de veces mayor que la de la Tierra, y que
cada una de las estrellas fijas es mil veces mas grande que el Sol. Si esas estrellas
fuesen a caer sobre la superficie de la Tierra, ;cémo habrian de caber? Seria como si
mil millones de montafias tan altas como el Himalaya cayeran sobre un grano de
mostaza. De acuerdo con la ciencia y la razén y, en realidad, por simple sentido comtn,
semejante cosa es completamente imposible. Y lo que es atin mas sorprendente es que
Cristo dijera: Tal vez llegue cuando estéis dormidos, pues la venida del Hijo del



hombre es como la venida de un ladrén.?3 Quiza el ladrén esté dentro de la casa y el
duefio no se percate.

Es, por tanto, claro y evidente que estas sefiales tienen significados interiores y no
debieran entenderse literalmente. Estos significados han sido explicados plenamente
en el Libro de la Certeza. Remitete a él.
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La Trinidad

Pregunta: ;Cudl es el significado de la Trinidad y de sus tres Personas?

Respuesta: La realidad de la Divinidad es excelsa y elevada muy por encima de la
comprensiéon de todas las cosas, de ninglin modo puede imaginarla la mente o el
entendimiento mortal, y trasciende toda concepcién humana. Esa realidad no admite
divisidn, ya que la division y la multiplicidad son caracteristicas de las cosas creadas y,
por ende, contingentes, y no accidentes que afecten al Ser Necesario.

La realidad de la Divinidad estd elevada por encima de la singularidad, jcuanto
mas, pues, de la pluralidad! El que esa realidad divina descendiera a rangos y niveles
equivaldria a una deficiencia, seria contrario a la perfeccién y totalmente imposible.
Siempre ha estado y siempre permanecera en las alturas mas elevadas de santidad y
pureza. Todo cuanto se menciona acerca de la manifestacion y la revelacion de Dios se
refiere al resplandor de Su luz y no a un descenso a los niveles de la existencia.

Dios es pura perfeccion y la creaciéon es absoluta imperfeccién. Que Dios
descendiera a los niveles de la existencia seria la mayor de las imperfecciones; mas
bien, Su manifestacion, aparicién y resplandor son como el reflejo del Sol en un espejo
claro, reluciente y pulido.

Todas las cosas creadas son signos resplandecientes de Dios. Por ejemplo, los
rayos del Sol alumbran todas las cosas terrenales, pero la luz que cae sobre las
llanuras, las montanas, los arboles y los frutos lo hace en la medida necesaria para
hacerlos visibles, asegurar su crecimiento y hacer que alcancen el objetivo de su
existencia. Sin embargo, el Hombre Perfecto es como un espejo didfano en el cual se
revela el Sol de la Verdad y se manifiesta en la plenitud de sus atributos y
perfecciones. Asi, la realidad de Cristo era un espejo diafano y pulido de la mayor
pureza y claridad. El Sol de la Verdad, la Esencia de la Divinidad, aparecié en ese
espejo y manifesté en él su luz y calor, mas no descendié de las alturas de la santidad y
del cielo de la trascendencia para residir en él. Al contrario, permanece en su
sublimidad y excelsitud, pero se ha revelado y manifestado en el espejo en toda su
belleza y perfeccion.

Luego, si dijésemos que hemos visto el Sol en dos espejos —uno, Cristo, y el otro, el
Espiritu Santo— o, dicho de otra manera, que hemos visto tres soles —uno en el cielo
y dos en la tierra— dirfamos la verdad. Y si dijéramos que hay un tnico Sol, que es
absoluta singularidad y no tiene par ni semejante, también estariamos diciendo la
verdad.

Lo que queremos decir es que la realidad de Cristo constituia un espejo diafano en
el que el Sol de la Verdad, es decir, la Esencia Divina, aparecié y resplandecié con
perfecciones y atributos infinitos. No es que el Sol, que es la Esencia de la Divinidad, se
dividiese o se multiplicara, pues sigue siendo uno, sino que se manifesté en el espejo.
Por eso Cristo dijo: «El Padre estd en el Hijo», dando a entender que el Sol esta
manifiesto y visible en ese espejo.

El Espiritu Santo es la efusion de la gracia de Dios que se revel6 y manifestd en la
realidad de Cristo. La condiciéon profética es la condicién del corazén de Cristo, y el
Espiritu Santo es la de Su espiritu. Luego es evidente y queda establecido que la
Esencia de la Divinidad es absoluta singularidad y no tiene par, ni igual, ni semejante.
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Este es el verdadero significado de las tres Personas de la Trinidad. Si no fuera asi,
los fundamentos de la religiéon de Dios descansarian sobre una proposicion ilégica que
ninguna mente podria jamas concebir, ;y como puede pedirsele a la mente que crea
una cosa que no puede concebir? Semejante cosa no podria ser captada por la razén
humana, ni mucho menos tomar forma inteligible, sino que seguiria siendo pura
fantasia.

Esta explicacion aclara el significado de las tres Personas de la Trinidad y, al
mismo tiempo, establece la unicidad de Dios.
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La preexistencia de Cristo

Pregunta: Cudl es el significado del versiculo del Evangelio de Juan: «Ahora, Padre,
glorificame t{, junto a ti, con la gloria que tenia a tu lado antes que el mundo fuese».%*

Respuesta: La preexistencia es de dos clases. Una es la preexistencia esencial, que
no esta precedida por una causa sino que existe por si misma. Por ejemplo, el Sol brilla
por si mismo y su luz no depende de la luminosidad de las demas estrellas. Esto se
llama luz esencial. Pero la luz de la Luna se deriva del Sol, ya que la Luna necesita del
Sol para poder brillar. En consecuencia, con respecto a la luz, el Sol es la causa, y la
Luna, el efecto. Aquel es antiguo, antecedente y anterior, en tanto que esta viene
precedida por otra cosa.

La segunda clase de preexistencia es la preexistencia temporal, que no tiene
principio. La Palabra trascendente de Dios esta por encima del tiempo. Pasado,
presente y futuro son lo mismo con relacién a Dios. Ayer, hoy y mafiana no existen en
el Sol.

Existe, igualmente, la anterioridad con respecto al honor y la distincién, es decir, lo
mas distintivo precede a lo distintivo. Asi, la realidad de Cristo, la Palabra de Dios,
precede sin duda a todas las cosas creadas en esencia, atributos y distincion. Antes de
aparecer en forma humana, la Palabra de Dios se hallaba en un estado de maxima
trascendencia y gloria, y permanecia con perfecta belleza y esplendor en las alturas de
su majestad. Cuando, por la sabiduria del Altisimo, esa Palabra arrojé su luz sobre el
mundo corpdreo desde el pindculo de la gloria, fue atacada mediante la carne. Cay6 en
manos de los judios, fue hecho cautivo por los ignorantes y los injustos y, finalmente,
fue crucificado. Es por eso que invocéd a Dios, diciendo: Librame del cautiverio del
dominio corpdreo y sacame de esta jaula, para que pueda ascender a las alturas de la
grandeza y majestad, recuperar la trascendencia y gloria de que gozaba antes de
habitar en el mundo de la carne, regocijarme en el dominio sempiterno y remontar el
vuelo a Mi verdadera morada, el dominio del Reino invisible que no ocupa espacio ni
lugar.

Como has observado, después de Su ascension, la grandeza y gloria de Cristo se
establecid en el dominio de los corazones y por todos los confines de la tierra, e
incluso sobre el mismo polvo. Mientras habit6 en el mundo corpédreo, fue despreciado
y vilipendiado por la nacién mas débil de la tierra, los judios, quienes estimaron
apropiado colocar una corona de espinas en Su bendita frente. Sin embargo, después
de Su ascensidn, las coronas enjoyadas de todos los monarcas se volvieron humildes y
sumisas ante esa corona de espinas.

iObserva qué gloria alcanz6 la Palabra de Dios incluso en este mundo!
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Pecado y remision

Pregunta: En I Corintios 15, 22 esta escrito: «Pues del mismo modo que en Adan
mueren todos, asi también todos reviviran en Cristo». ;Cudl es el significado de estas
palabras?

Respuesta: Has de saber que en el ser humano hay dos naturalezas: la material y la
espiritual. La naturaleza material se hereda de Adan, en tanto que la naturaleza
espiritual se hereda de la realidad de la Palabra de Dios, que es la espiritualidad de
Cristo. La naturaleza material nace de Adan, mas la naturaleza espiritual nace de la
gracia del Espiritu Santo. La naturaleza material es la fuente de toda imperfeccion y la
naturaleza espiritual es la fuente de toda perfeccion.

Cristo Se sacrificé para que la humanidad se librara de las imperfecciones de la
naturaleza material y fuese dotada con las virtudes de la naturaleza espiritual. Esta
naturaleza espiritual, que ha llegado a existir por la gracia de la Realidad Divina, es la
suma de todas las perfecciones y procede del halito del Espiritu Santo; constituye las
perfecciones divinas; es luz, espiritualidad, guia, exaltaciéon, magnanimidad, justicia,
amor, generosidad, amabilidad con todos y obras caritativas: es vida sobre la vida.
Esta naturaleza espiritual es la refulgencia de los esplendores del Sol de la Verdad.

Cristo es el punto focal del Espiritu Santo; ha nacido del Espiritu Santo; ha sido
levantado por el Espiritu Santo; desciende del Espiritu Santo; es decir, Su Realidad no
proviene del linaje de Adan sino que ha nacido del Espiritu Santo. El significado de |
Corintios 15, 22, donde dice: «Pues del mismo modo que en Adan mueren todos, asi
también todos reviviran en Cristo», es, por tanto, el siguiente: A Adan se le designa
comuinmente como el «padre de la humanidad», es decir que es la causa de la vida
material de la humanidad y ocupa la posicién de paternidad material. Es un alma
viviente, aunque no un alma que otorga vida, en tanto que Cristo es causa de la vida
espiritual del ser humano y, con respecto al espiritu, ocupa la posicidn de paternidad
espiritual. Adan es un alma viviente; Cristo es un espiritu que otorga vida.

En este mundo material el ser humano esta supeditado a la fuerza de deseos
instintivos, de los que el pecado es consecuencia inevitable, pues estos deseos no
estan sometidos a las leyes de la justicia y la rectitud. El cuerpo humano es prisionero
de la naturaleza y actia en conformidad con cuanto esta le dicta. De ello se desprende
que en el mundo material deben existir pecados, como la ira, la envidia, la
beligerancia, la codicia, la avaricia, la ignorancia, el rencor, la corrupcidn, la soberbia y
la crueldad. Todos estos atributos brutales existen en la naturaleza del hombre. Una
persona privada de educacién espiritual es como un animal, como aquellos habitantes
de Africa cuyas acciones, costumbres y moralidad son puramente instintivas y que
actian segun los dictados de la naturaleza, hasta el punto de hacerse pedazos y
comerse unos a otros. Por tanto, se hace evidente que el mundo material del ser
humano es un mundo de pecado, y en este plano el hombre no se distingue del
animal.

Todo pecado responde a los dictados de la naturaleza. Estos dictados de la
naturaleza, que se cuentan entre los sellos distintivos de la existencia corpoérea, no son
pecados respecto al animal, pero si lo son respecto al ser humano. El animal es la
fuente de imperfecciones como la ira, la lujuria, la envidia, la codicia, la crueldad y la
soberbia. Todas estas cualidades censurables se encuentran en la naturaleza del
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animal y no constituyen pecados con relacién al animal, en tanto que si son pecados
con relacién al ser humano.

Adan es la causa de la vida material del hombre, pero la realidad de Cristo, es decir,
la Palabra de Dios, es la causa de su vida espiritual. Es un espiritu que da vida, lo que
significa que todas las imperfecciones que impone la vida material del hombre son
transformadas en perfecciones humanas, mediante la instruccién y guia de esa
Esencia del desprendimiento. Es por eso que Cristo fue un espiritu otorgador de vida 'y
la causa de la vida espiritual de todo el género humano.

Adan fue la causa de la vida material, y puesto que el mundo material del ser
humano es el dominio de las imperfecciones, y puesto que la imperfecciéon equivale a
la muerte, Pablo comparé a Adan con la muerte.

Pero la mayoria de los cristianos creen que Adan pec6 y cometid una trasgresion al
comer del arbol prohibido; que las horribles y desastrosas consecuencias de esta
transgresion fueron heredadas por Sus descendientes para siempre, y que, de esta
forma, Adan se ha convertido en la causa de la muerte del hombre. Esta explicacion es
irracional y claramente errénea, pues implica que todos los seres humanos, incluidos
los Profetas y Mensajeros de Dios, sin haber cometido falta ni pecado alguno, y por la
Unica razéon de ser descendientes de Adan, se volvieron pecadores culpables y
padecieron los tormentos del infierno hasta el dia del sacrificio de Cristo. Esto estaria
muy lejos de la justicia de Dios. Si Adan fue un pecador, ;cudl fue el pecado de
Abraham? ;Qué falta cometieron Isaac y José? ;Cual fue la transgresiéon de Moisés?

Sin embargo, Cristo, que era la Palabra de Dios, Se sacrific6. Esto tiene dos
significados: uno externo y otro verdadero. El significado externo es el siguiente:
Puesto que Cristo Se proponia fomentar una Causa que conllevaba la educacién de la
raza humana, la revivificacion de los hijos de los hombres y la iluminacién de toda la
humanidad, y puesto que el promover tan grande Causa —una Causa que suscitaria la
hostilidad de todos los pueblos de la tierra y habria de resistir la oposicidon de toda
nacién y gobierno— iba a ocasionar el derramamiento de Su sangre y a llevar a Su
crucifixion y muerte, por todo ello, en el momento de revelar Su mision, ofrend6é Su
vida, aceptd gustoso la cruz como Su trono, consideré cada herida un balsamo, y todo
veneno, dulcisima miel, y Se dispuso a instruir y guiar a las gentes. Es decir, Se
sacrificé para conferir el espiritu de vida, y pereci6 en cuerpo para revivificar a otros
en espiritu.

Ahora bien, el segundo significado del sacrificio es este: Cristo fue como una
semilla, y esta semilla sacrific6 su forma a fin de que el arbol creciera y se
desarrollara. Si bien la forma de la semilla fue destruida, su realidad se puso de
manifiesto en la forma externa del arbol, con consumada majestad y belleza.

La posicion de Cristo era la de absoluta perfeccion. Esas divinas perfecciones
brillaron como el sol sobre todos los creyentes, y las efusiones de esa luz se pusieron
de manifiesto y resplandecieron en sus realidades. Por eso El dice: «Soy el pan que
baja del cielo, para que quien lo coma no muera»,?> es decir, quienquiera que participe
de este alimento divino obtendra vida eterna. Asi, todo el que particip6 de esta gracia
y obtuvo una porcién de estas perfecciones hall6 vida eterna, y todo el que buscd
iluminacién de Su antigua gracia se libré de la oscuridad del error y fue iluminado por
la luz de la guia.

La forma de la semilla se sacrificé en aras del arbol, pero sus perfecciones se
revelaron y se pusieron de manifiesto en virtud de este sacrificio: el arbol, sus ramas,
sus hojas y sus flores estaban latentes y ocultas dentro de la semilla, pero cuando se
sacrificé la forma de la semilla, sus perfecciones se manifestaron plenamente en las
hojas, las flores y los frutos.
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Adany Eva

Pregunta: ;Cudl es verdad de la historia de Adan y de que comiera del arbol?

Respuesta: En la Tord se dice que Dios puso a Adan en el jardin del Edén para
labrarlo y cuidarlo, y Le dijo: «De cualquier arbol del jardin puedes comer, menos del
arbol del bien y del mal, porque si comieres de €él, moriras sin remedio».?® Luego se
dice que Dios puso a dormir a Adan, Le quité una de las costillas y cre6 a una mujer
para que fuera Su compaifiera. Mas adelante se dice que la serpiente tenté a la mujer
para que comiera del arbol, diciéndole: «Dios os ha prohibido comer del arbol para
que no abrais los ojos y no distingais entre el bien y el mal».?7 Entonces Eva comi6 del
arbol y Le ofrecié a Adan, Quien también comi6. A raiz de lo cual, se les abrieron los
ojos, se hallaron desnudos y cubrieron su desnudez con hojas. Entonces Dios los
reproché y Le dijo a Adan: «;Has comido del arbol prohibido?». Adan respondi6: «Eva
Me tent6». Entonces Dios reprendid a Eva, quien dijo: «La serpiente me tent6». Por eso
fue maldecida la serpiente y se establecié la enemistad entre la serpiente y Eva, y
entre sus descendientes. Y Dios dijo: «El hombre ha llegado a ser como Nos, conocedor
del bien y el mal. Quizad coma del arbol de la vida y viva para siempre».?8 Asi Dios
guardoé el arbol de la vida.

Si tomasemos este relato de acuerdo con el significado literal de las palabras y
conforme a su uso comun, desde luego que seria sobremanera extrafio y las mentes
humanas se verian eximidas de aceptarlo, afirmarlo o imaginarlo. Pues preceptos y
detalles tan complejos y afirmaciones y reproches semejantes serian inverosimiles
aun viniendo de una persona inteligente, cuanto menos de la Divinidad misma, Quien
ha organizado este universo infinito de la manera mas perfecta y ha dispuesto sus
innumerables seres con la mayor armonia, coherencia y perfeccion.

Hay que detenerse un momento y reflexionar: si el significado aparente de este
relato se atribuyese a una persona sabia, sin duda todas las personas dotadas de
sabiduria lo negarian, alegando que semejante plan y estrategia no podria haber
provenido de tal persona. El relato de Adan y Eva, el que comieran del arbol y fueran
expulsados del paraiso son, por tanto, simbolos y misterios divinos. Tienen
significados omnimodos e interpretaciones maravillosas; pero solo los intimos de los
misterios divinos y los favorecidos del Sefior que todo lo satisface son conocedores del
sentido de estos simbolos.

Por tanto, estos versiculos de la Tora tienen numerosos significados. Explicaremos
uno de ellos diciendo que Adan quiere decir el espiritu de Adan, y Eva quiere decir Su
yo. Pues en algunos pasajes de las sagradas escrituras donde se mencionan mujeres, el
significado se refiere al yo humano. Con el arbol del bien y el mal se quiere decir el
mundo material, ya que el dominio celestial del espiritu es bondad pura y resplandor
absoluto, pero en el mundo material se pueden encontrar la luz y la oscuridad, el bien
y el mal, y toda clase de realidades contrapuestas.

El significado de la serpiente es el apego al mundo material. Este apego del espiritu
al mundo material condujo al exilio del yo y del espiritu de Adan del dominio de la
libertad al mundo del cautiverio, y Le hizo volverse del reino de la Unidad Divina hacia
el mundo de la existencia humana. En cuanto el yo y el espiritu de Adan entraron en el
mundo material, El abandoné del paraiso de la libertad y descendié al dominio del
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cautiverio. Habia residido en las alturas de la santidad y la absoluta bondad, y a partir
de entonces se adentr6 en el mundo del bien y del mal.

Con «el arbol de la vida» se quiere decir el grado mas elevado del mundo de la
existencia, es decir, la posicion de la Palabra de Dios y Su Manifestacion universal. Esa
posicion estuvo de hecho muy bien guardada hasta que aparecié y resplandecié en la
suprema revelacion de Su Manifestacion universal. Pues la posicién de Adan, con
respecto a la aparicién y la manifestacion de las perfecciones divinas, fue la del
embridn; la posiciéon de Cristo fue la de la llegada a la etapa de mayor desarrollo y
madurez, y el amanecer del Mas Grande Luminar®? fue la posicién de la perfeccion de
la esencia y los atributos. Es por ello que, en el altisimo Paraiso, el arbol de la vida
alude al punto focal de la absoluta santidad y pureza, es decir, la Manifestacion
universal de Dios. Pues, desde los dias de Adan hasta la época de Cristo, poca menciéon
se habia hecho de la vida eterna y de las perfecciones omnimodas del reino de lo alto.
Este arbol de la vida alude al rango de la realidad de Cristo: fue plantado en Su
Dispensacién y adornado con frutos sempiternos.

Observa ahora con qué exactitud se ajusta esta interpretacion a la realidad: pues
cuando el yo y el espiritu de Adan se apegaron al mundo material, pasaron del
dominio de la libertad al dominio del cautiverio, esta condicidn se perpetu6 en cada
generacion siguiente y este apego del espiritu y del yo al mundo material, que es el
pecado, lo heredaron Sus descendientes. Este apego es la serpiente, que siempre
estara en medio de los espiritus de los descendientes de Adan y enemistada con ellos,
pues el apego al mundo se ha convertido en la causa del cautiverio de los espiritus.
Este cautiverio es ese pecado que se ha transmitido de Adan a Sus descendientes, pues
ha privado a los seres humanos de reconocer su espiritualidad esencial y alcanzar
posiciones exaltadas.

Cuando las santas fragancias de Cristo y las luces santificadas del Mas Grande
Luminar fueron esparcidas por doquier, las realidades humanas, es decir, esas almas
que se volvieron hacia la Palabra de Dios y participaron de Su abundante gracia, se
salvaron de este apego y este pecado, recibieron vida eterna, se libraron de las
cadenas del cautiverio y entraron en el dominio de la libertad. Se purificaron de vicios
terrenales y fueron dotadas de virtudes celestiales. Este es el significado de las
palabras de Cristo cuando dice que di Mi sangre por la vida del mundo. 190 Es decir,
opté por soportar todas estas pruebas, aflicciones y calamidades —incluso el mayor
de los martirios— para lograr este objetivo ultimo y asegurar la remision de los
pecados, es decir, el desapego de los espiritus del mundo material y su atraccién al
reino divino, a fin de que aparezcan almas que sean la esencia misma de la guia y las
manifestaciones de las perfecciones del Reino de lo alto.

Ten en cuenta que si estas palabras se tomaran literalmente, como imagina el
pueblo del Libro,101 seria pura injusticia y predestinacién absoluta. Si Adan pec6 por
aproximarse al arbol prohibido, ;cual fue el pecado del glorioso Abraham, el Amigo de
Dios, y cudl el error de Moisés, Quien conversd con Dios? ;Cudl fue la infraccién de
Noé, el Profeta, y la transgresion del veraz José? ;Cudl fue la culpa de los Profetas de
Dios y el incumplimiento de Juan, el Casto? ;Acaso la justicia divina habria dejado que,
en razon del pecado de Adan, estas luminosas Manifestaciones soportaran el tormento
del infierno hasta el momento en que viniese Cristo, y con Su sacrificio los salvase del
fuego eterno? Semejante nocién estda muy alejada de toda norma y principio, y
ninguna persona racional podra jamas aceptarla.

Antes bien, el significado es lo que se ha mencionado: Adan es el espiritu de Adan,
y Eva, Su yo; el arbol es el mundo material y la serpiente es el apego a este. Ese apego,
que es el pecado, se ha transmitido a los descendientes de Adan. Mediante los halitos
de santidad, Cristo redimi6 a las almas de ese apego y las libr6 de este pecado.

Ademas, este pecado de Adan es relativo a Su posicion: si bien este apego mundano
produjo resultados fundamentales, en relacién con el apego al mundo espiritual se
considera un pecado y queda establecida la verdad del dicho «las buenas obras de los
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justos son los pecados de los allegados». Asimismo, es como la fuerza del cuerpo, que
es imperfecta en relacion con la fuerza del espiritu: de hecho, en comparacién, es mera
debilidad. De igual forma, la vida material, en comparacién con la existencia eterna y
la vida del Reino, es como la muerte. Asi, Cristo aludié a esta vida material con
términos de muerte, y dijo «Deja que los muertos entierren a sus muertos».192 Aunque
esas almas disfrutaban de vida material, a Sus ojos, esa vida era como la muerte.

Este es solo uno de los significados del relato biblico de Adan. Reflexiona para
descubrir los otros. jSalud!
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Blasfemia contra el Espiritu Santo

Pregunta: «Todo pecado y blasfemia se perdonara a los hombres, pero la blasfemia
contra el Espiritu no sera perdonada. Y al que diga una palabra contra el Hijo del
hombre, se le perdonara; pero al que la diga contra el Espiritu Santo, no se le
perdonara ni en este mundo ni en el otro».103

Respuesta: Las santas realidades de las Manifestaciones de Dios tienen dos rangos
espirituales: uno corresponde al estado de manifestacion divina, que puede
compararse con la esfera solar, y el otro al de resplandor y revelacién, que puede
asemejarse a la luz y las perfecciones divinas, es decir, el Espiritu Santo. Pues el
Espiritu Santo es la abundante gracia y las perfecciones de Dios, y estas perfecciones
divinas son como los rayos y el calor del Sol. Pues bien, el Sol es el Sol en virtud de sus
rayos resplandecientes; sin esos rayos no seria el Sol. Si las perfecciones de Dios no se
hubiesen revelado y manifestado en Jests, no seria Cristo. El es una Manifestacién de
Dios precisamente porque en El estan reveladas las perfecciones divinas. Los Profetas
de Dios son Manifestaciones, y las perfecciones divinas —es decir, el Espiritu Santo—
son lo que se pone de manifiesto en ellos.

Si un alma se aleja de la Manifestacidn, puede no obstante despertar, ya que puede
no haberle conocido ni aceptado como la Encarnacién de las perfecciones divinas. Mas
si detesta las perfecciones divinas mismas, que son el Espiritu Santo, esto muestra
que, igual que un murciélago, odia la luz.

Este odio a la luz misma es irremediable e imperdonable; es decir, es imposible
que semejante alma se acerque a Dios. Esta lAmpara que vemos es una ldmpara debido
a su luz; sin luz no seria una lampara. Un alma que aborrezca la luz de la lampara es,
por asi decirlo, ciega y no puede percibir la luz, y esta ceguera es la causa de su eterna
carencia.

Es evidente que las almas reciben la gracia que proviene de las efusiones del
Espiritu Santo que son patentes en las Manifestaciones de Dios, y no de la
personalidad individual de la Manifestacién. Por consiguiente, si un alma no participa
de las efusiones del Espiritu Santo, permanece privada de la gracia de Dios, y esta
carencia misma equivale a negarse el perdon divino.

Por ello ha habido muchas personas que se opusieron a las Manifestaciones de
Dios, sin darse cuenta de que eran Manifestaciones, pero hicieron amistad con ellas
cuando las reconocieron. En consecuencia, la enemistad hacia la Manifestacién de Dios
no fue causa de eterna privacion, pues esas personas eran enemigas del candelabro y
desconocian que se trataba de la sede de la resplandeciente luz de Dios. No eran
enemigas de la luz misma y, una vez que entendieron que el candelabro era la sede de
la luz, se convirtieron en amigos verdaderos.

Lo que queremos decir es que la lejania del candelabro no es la causa de eterna
privacién, ya que uno puede todavia despertar y ser guiado rectamente, pero la
enemistad hacia la luz misma es la causa de eterna perdicién y no tiene remedio.
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«Muchos son llamados, mas pocos escogidos»

Pregunta: Cristo dice en el Evangelio: «Muchos son llamados, mas pocos
escogidos»,194y en el Coran esta escrito: «Escoge para Su favor a quien El quiere».105
;Qué sabiduria encierra esto?

Respuesta: Has de saber que el orden y la perfeccién del universo requieren que la
existencia aparezca en incontables formas. Por lo tanto, las cosas creadas no pueden
concretarse en un solo grado o rango, en una sola manera, clase o especie: es
inevitable que haya diferencias de grado, distinciones en la forma, y una multiplicidad
de clases y especies. Asi, es necesario que existan los reinos mineral, vegetal, animal y
humano, ya que solo con el hombre el mundo de la existencia no se podria ordenar,
adornar, organizar y perfeccionar debidamente. De la misma manera, si hubiera
solamente animales, plantas y minerales, este mundo no tendria una apariencia tan
prodigiosa, un orden tan estable y una ornamentaciéon tan delicada: debe haber
diferencias de grados y rangos, de clases y especies para que la existencia
resplandezca con la mayor perfeccion.

Por ejemplo, si este arbol se convirtiera solo en fruta, no se lograrian las
perfecciones del reino vegetal, ya que el arbol necesita de hojas, flores y frutos para
aparecer en su mayor belleza y perfeccion.

Considera igualmente el cuerpo del hombre, que necesariamente debe componerse
de diferentes partes, miembros y o6rganos. La belleza y la perfecciéon del cuerpo
humano requieren de la existencia del oido, el ojo, el cerebro, e incluso de las ufias y el
pelo; si el ser humano fuera todo cerebro, ojos u oidos, ello equivaldria a una
imperfeccion. Asi, la ausencia de cabello, pestafias, dientes y ufias es en si una
imperfeccién, pues aunque estos, en comparacién con los ojos, estan faltos de
sensibilidad y se parecen a los minerales y las plantas, su ausencia en el cuerpo
humano es sumamente desagradable y molesto.

Pues bien, toda vez que los grados de las cosas creadas son diferentes, es natural
que algunas sobresalgan entre las demas. Por tanto, dado que la eleccién de algunas
criaturas para el grado mas elevado, como el ser humano, la conservacién de otras en
el grado mediano, como las plantas, y la relegaciéon de aun otras al grado mas bajo,
como los minerales, obedecen en su totalidad a la voluntad y el propésito divinos, se
desprende que la singularizaciéon del ser humano para el grado mas elevado se debe a
la gracia de Dios, y que las diferencias entre las almas con respecto a logros
espirituales y perfecciones celestiales se deben, igualmente, a la elecciéon del
Todomisericordioso. Pues la fe, que es la vida sempiterna, es una muestra de
misericordia, y no resultado de la justicia. En este mundo de arcilla y agua, la llama del
fuego del amor arde por la fuerza de la atraccién, y no mediante el esfuerzo y el
empeio humanos, aunque con estos se pueda ciertamente adquirir conocimiento,
saber y otras perfecciones. Luego es la luz de la Belleza divina la que debe instar y
mover al espiritu con su poder de atracciéon. Por eso se dice: «Muchos son llamados,
mas pocos escogidos».106

En cuanto a los seres materiales, no hay que culparlos, juzgarlos ni condenarlos
por sus propios grados y posiciones. Asi, los minerales, las plantas y los animales son
todos aceptables en su propio grado, pero si permanecieran deficientes dentro de ese
grado serian censurables, aunque el grado mismo seguiria siendo perfecto.
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Ahora bien, dentro de la humanidad las diferencias son de dos clases: una es la
diferencia de grado, y esta diferencia no es censurable. La otra es la diferencia con
respecto a la fe y la certeza, cuya ausencia es censurable, pues el alma tiene que haber
caido presa de sus propios apetitos y pasiones para haber sido despojada de esta
merced y privada del poder de atraccion del amor de Dios. Por loable y aceptable que
sea en su grado humano, al estar privada de las perfecciones de dicho grado, se ha
vuelto una fuente de deficiencias, y por esa razoén se la considera responsable.
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El retorno de los Profetas



Pregunta: ;Podria explicar el tema del retorno?

Respuesta: Baha'u’llah ha expuesto una amplia y detallada explicacién de este tema
en el Libro de la Certeza.l07 Léela, y la verdad de este tema se tornard clara y
manifiesta. Pero, ya que has formulado la pregunta, también aqui se brindara una
breve explicacidn.

Empezaremos nuestras observaciones con el texto del Evangelio. Consta alli que
cuando apareci6 Juan, el hijo de Zacarias, y anunci6 a la gente el advenimiento del
Reino de Dios, le preguntaron: «;Quién eres tu? ;Eres el prometido Mesias?».
Respondié: «Yo no soy el Mesias». Entonces le preguntaron: «;Eres Elias?» Respondi6:
«No lo soy».108 Estas palabras dejan claramente establecido que Juan, el hijo de
Zacarias, no era el prometido Elias.

Sin embargo, en el dia de la transfiguraciéon sobre el monte Tabor, Cristo dijo
explicitamente que Juan, el hijo de Zacarias, era el prometido Elias. En Marcos 9, 11 se
dice: «Y Le preguntaban: ;Por qué dicen los escribas que Elias debe venir primero? El
les contestd: “Elias vendra primero y restablecera todo; mas, ;cdmo esta escrito del
Hijo del hombre que sufrira mucho y que serd despreciado? Pues bien, Yo os digo:
Elias ha venido ya y han hecho con él cuanto han querido, segin estaba escrito de él”».
Y en Mateo 17, 13 se dice: «Entonces los discipulos comprendieron que se referia a
Juan el Bautista».

Ahora bien, le preguntaron a Juan el Bautista «;Eres tu Elias?» y respondi6 «No lo
soy», en tanto que se dice en el Evangelio que Juan era el prometido Elias mismo, y
Cristo también afirmé esto claramente. Si Juan era Elias, ;por qué dijo que no lo era? Y
si no era Elias, ;por qué dijo Cristo que lo era?

La razén es que aqui no consideramos la individualidad de la persona, sino la
realidad de sus perfecciones: es decir, exactamente las mismas perfecciones que
poseia Elias estaban presentes también en Juan el Bautista. Por tanto, Juan el Bautista
era el prometido Elias. Lo que aqui se considera no es la esencia,1%? sino los atributos.

Por ejemplo: el afio pasado salié una flor, y este afio también salié una flor. Cuando
digo que ha vuelto la flor del afio pasado, no me refiero a que haya vuelto la misma
flor, con la misma identidad. Pero como esta flor esti dotada de los mismos atributos
que la del afio pasado, es decir, posee la misma fragancia, delicadeza, color y forma, se
dice que ha retornado la flor del afio pasado, y es la misma flor. Asimismo, cuando
llega la primavera decimos que ha vuelto la primavera del afio anterior, ya que todo lo
que habia en aquella se encuentra nuevamente en esta. Por eso Cristo dijo:
«Presenciaréis todo cuanto aconteci6 en los dias de los Profetas de antafio».110

[lustrémoslo de otra manera: Se sembré la semilla del afio pasado, brotaron ramas
y hojas, salieron flores y frutos, y finalmente se produjo una nueva semilla. Cuando se
plante esta segunda semilla, de ella crecera un arbol, y otra vez volveran esas hojas,
flores, ramas y frutos, y aparecera de nuevo el arbol anterior. Como el comienzo era
una semilla y el final también una semilla, decimos que la semilla ha retornado.
Cuando tomamos en cuenta la substancia material del arbol, es distinto, pero si
consideramos las flores, las hojas y los frutos, vemos que se produce la misma
fragancia y delicadeza, y el mismo sabor. Por tanto, la perfecciéon del arbol ha
reaparecido de nuevo.

De igual manera, si consideramos a la persona, es distinta, pero si consideramos
las cualidades y perfecciones, estas mismas han vuelto a aparecer. Por tanto, cuando
Cristo sefial6 «Este es Elias», quiso decir: Esta persona es la manifestacion de la gracia,
las perfecciones, las cualidades, los atributos y las virtudes de Elias. Y cuando Juan el
Bautista dijo «No soy Elias», quiso decir «No soy la misma persona que Elias». Cristo
tenia en cuenta sus atributos, perfecciones, cualidades y virtudes, y Juan se referia a su
propia substancia e individualidad. Es como esta ldmpara: anoche estaba aqui, esta
noche estd otra vez encendida y mafiana por la noche iluminara también. Cuando



decimos que la llama de esta noche es la misma que la de la noche anterior y que ha
vuelto, nos referimos a la luz y no al aceite, al pabilo ni al portaldamparas.
10.  Estas observaciones se han explicado ampliamente en el Libro de la Certeza.
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Pedro y el papado

Pregunta: En el Evangelio de Mateo, Cristo le dice a Pedro: «T1 eres Pedro, y sobre
esta piedra edificaré mi Iglesia».111 ;Qué significa este versiculo?

Respuesta: Estas palabras de Cristo afirman la respuesta que dio Pedro cuando
Cristo pregunt6: «;Quién decis que soy Yo?», y Pedro respondid: «T1 eres el Cristo, el
Hijo de Dios vivo». Entonces Cristo le dijo: «Tu eres Pedro»112 —pues ‘Cefas’ significa
‘piedra’ en arameo— «y sobre esta piedra edificaré mi Iglesia». Pues otros habian
contestado a la respuesta de Cristo que El era Elias, o Juan el Bautista, o Jeremias, o
uno de los Profetas.113

La intencion de Cristo era afirmar las palabras de Pedro a través de la metafora y la
alusion. Y asi, como el nombre de este significaba «piedra», dijo: «Tu eres Pedro, y
sobre esta piedra edificaré mi Iglesia». Es decir, tu creencia en que Cristo es el Hijo del
Dios vivo serd el fundamento de la religion de Dios, y sobre esta creencia se
establecerd el fundamento de la iglesia de Dios, que es la Ley de Dios.

Respecto a que la tumba de Pedro se encuentra en Roma, es algo dudoso y
cuestionable; algunos afirman que esta en Antioquia.

Por otra parte, evaluemos las acciones de algunos papas con respecto a la religion
de Cristo. Cristo, hambriento e indigente, subsistia a base de las hierbas de los yermos
y no consentia ver ningin corazén apesadumbrado. El Papa va en un carruaje dorado
y pasa sus dias en el mayor esplendor, ocupado en placeres y ocupaciones que
superan la opulencia y autocomplacencia de todos los reyes de la tierra.

Cristo no hizo dano a nadie, pero algunos papas dieron muerte a muchas personas
inocentes. Consulta los libros de historia. jCuanta sangre han derramado los papas,
simplemente para asegurar su autoridad temporal! jA cuantos miles de siervos de la
humanidad —entre ellos, sabios que habian descubierto los misterios del universo—
han torturado, encarcelado y dado muerte, todo ello por simples diferencias de
opinion! jCon qué virulencia se han opuesto a la verdad!

Reflexiona sobre las exhortaciones de Cristo e investiga el proceder y la conducta
de los papas: ;ves alguna similitud entre las exhortaciones de Aquel y el gobierno de
estos? No es de nuestro agrado hallar faltas, pero las paginas de la historia del
Vaticano son realmente impresionantes. Lo que queremos decir es que las
instrucciones de Cristo son una cosa, y el comportamiento del gobierno papal, otra
muy diferente: no concuerdan en lo mas minimo. jMira a cudntos protestantes se ha
dado muerte por orden de los papas, cuantos agravios y crueldades se han tolerado,
cuantas torturas y castigos se han infligido! ;Acaso se pueden percibir las dulces
fragancias de Cristo en estas acciones? jNo, por la rectitud de Dios! Semejantes
personas no obedecieron a Cristo; en tanto que Santa Barbara, cuyo retrato tenemos
ante nosotros, Le obedecid, caminé por Su sendero y actué segun Sus exhortaciones.

Entre los papas ha habido también algunas almas benditas que siguieron los pasos
de Cristo, sobre todo durante los primeros siglos de la era cristiana, cuando eran
escasos los medios terrenales, y severas las pruebas enviadas del cielo. Pero cuando se
lograron los medios de la soberania temporal y se alcanzaron honor y prosperidad
mundanales, el gobierno papal se olvidd por completo de Cristo y se ocupé con el
dominio y la grandeza terrenales, con las comodidades y los lujos materiales. Emiti
sentencias de muerte, se opuso a la difusidn del saber, persiguié a hombres de ciencia,
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obstruyd la luz del conocimiento y orden6 matar y saquear. En las prisiones de Roma
perecieron miles de cientificos eruditos y almas inocentes. Con semejantes maneras y
acciones, ;como puede aceptarse la vicaria de Cristo?

La Santa Sede se ha opuesto sistematicamente a la expansidn del conocimiento, a
tal punto que en Europa se ha llegado a mantener que la religiéon es enemiga de la
ciencia y que la ciencia es destructora de los fundamentos de la religién. Cuando, en
realidad, la religion de Dios es lo que promueve la verdad, establece la ciencia y el
saber, apoya el conocimiento, civiliza a la raza humana, descubre los secretos de la
existencia e ilumina los horizontes del mundo. ;Cémo, entonces, habria de oponerse al
conocimiento? jBendito sea Dios! Al contrario, a los ojos de Dios, el conocimiento es la
mayor virtud humana y la perfecci6n humana méas noble. Oponerse al conocimiento es
pura ignorancia, y quien detesta el conocimiento y el saber no es un ser humano sino
un animal irracional. Pues el conocimiento es luz, vida, felicidad, perfeccién y belleza,
y hace que el alma se acerque al umbral divino. Es el honor y la gloria del reino
humano y el mayor de los dones de Dios. El conocimiento es idéntico a la guia, y la
ignorancia es la esencia del error.

iDichosos quienes dedican sus dias a la busqueda del conocimiento, al
descubrimiento de los secretos del universo y a la investigacién meticulosa de la
verdad! Y jay de aquellos que se contentan con la ignorancia, que se deleitan en la
imitacién inconsciente, que han caido en el abismo de la ignorancia y el
desconocimiento, y que de esta manera han desperdiciado su vida!
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Libre albedrio y predestinacién

Pregunta: Una vez que una accion que alguien va a realizar es objeto del
conocimiento de Dios y se consigna en la «Tabla Resguardada» del destino, ;es posible
resistirse a ella?

Respuesta: El conocimiento de una cosa no es la causa de que suceda; pues el
conocimiento esencial de Dios abarca las realidades de todas las cosas, antes y
después de que lleguen a existir, pero no es la causa de su existencia. Esta es una
manifestacion de la perfeccion de Dios.

En cuanto a los pronunciamientos que, a través de la revelaciéon divina, han
emanado de los Profetas acerca del advenimiento del Prometido de la Tora, tampoco
estos fueron la causa de la aparicion de Cristo. Pero los misterios ocultos de los dias
por venir fueron revelados a los Profetas, quienes asi tomaron conocimiento de
sucesos futuros y los proclamaron a su vez. Este conocimiento y vaticinio no fueron la
causa de que ocurrieran esos sucesos. Por ejemplo, esta noche todos saben que dentro
de siete horas saldra el Sol, pero este conocimiento comun no ocasiona la aparicién y
salida del Sol.

Asimismo, el conocimiento de Dios en el mundo contingente no produce las formas
de las cosas. Mas bien, ese conocimiento esta libre de las distinciones de pasado,
presente y futuro, y es idéntico a la realizacién de todas las cosas, sin ser la causa de
dicha realizacion.

De igual modo, la consignacién y mencién de una cosa en las escrituras no es la
causa de su existencia. A través de la revelacion divina, los Profetas de Dios fueron
informados de que ocurririan ciertos sucesos. Por ejemplo, mediante la revelaciéon
divina supieron que Cristo seria martirizado, lo cual ellos proclamaron a su vez. Ahora
bien, ;fue su conocimiento y consciencia lo que ocasiond el martirio de Cristo? No: Ese
conocimiento es un signo de la perfeccién de los Profetas y no la causa del martirio de
Cristo.

Mediante calculos astrondémicos, los matematicos determinan que en cierto
momento se producira un eclipse solar o lunar. Sin duda esta prediccidn no es la causa
del eclipse. Esto es obviamente una mera analogia y no una imagen exacta.



Parte 3

Los poderes y las condiciones
de las Manifestaciones de Dios
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Las cinco clases de espiritu

Has de saber que, en general, existen cinco clases de espiritu.114 Primero esta el
espiritu vegetal, que es el poder resultante de la composicién y combinacién de los
elementos conforme a la sabiduria y el decreto del Altisimo, y de la mutua disposicion
de estos, de su influencia sobre otras cosas creadas y su interconexioén con ellas.
Cuando estas partes y elementos se separan, deja de existir también el poder de
crecimiento respectivo. Por poner una analogia, la electricidad resulta de la
composicidn de ciertas partes constituyentes y, tan pronto estas partes se separan,
inmediatamente se disipa y se pierde la fuerza eléctrica. Lo mismo ocurre con el
espiritu vegetal.

Luego esta el espiritu animal, que también resulta de la combinacién de elementos
reunidos en una sola composicion. Pero esta composicidn es mas completa y cuando,
por decreto del Sefior todopoderoso, alcanza un grado mas elevado de combinacion,
aparece el espiritu animal, que consiste en la facultad de los sentidos. Esta facultad
percibe las realidades sensibles: lo que se puede ver, oir, saborear, oler o tocar.
Después de la separacién y disolucidn de estos elementos compuestos, naturalmente
este espiritu deja también de existir. Es como esta ldmpara que tenemos delante:
cuando se unen el aceite, la mecha y la llama, se produce la luz; pero cuando se acaba
el aceite, se consume la mecha y se separan las partes constituyentes, también se
extingue y se pierde la luz.

En cuanto al espiritu humano, es como un cristal y como la bondad del Sol. Es
decir, el cuerpo humano, que estad compuesto a partir de los elementos, es la forma
mas perfecta de composicion y combinacién, la organizaciéon mas elevada, la
constitucion mas noble y la mas perfecta de todas las cosas existentes. Crece y se
desarrolla gracias al espiritu animal. Este cuerpo perfecto puede compararse con un
espejo, y el espiritu humano, con el Sol: si se rompe el cristal o se destruye el espejo, la
efusiva gracia del Sol no sufre ningun dafio y continda sin cejar.

Este espiritu consiste en la facultad del descubrimiento, que abarca todas las cosas.
Todas las senales prodigiosas, todas las artes y descubrimientos, todas las empresas
formidables y los acontecimientos histéricos memorables de los que tienes
conocimiento han sido descubiertos por este espiritu y traidos del reino invisible al
plano visible gracias a su poder espiritual. Asi, habita en la tierra y, sin embargo, hace
descubrimientos en los cielos, y deduce lo desconocido a partir de realidades
conocidas y visibles. Por ejemplo, una persona se encuentra en este hemisferio pero,
mediante la facultad de la razén, como hizo Colén, descubre otro diferente: el
continente americano, que era desconocido hasta entonces. Su cuerpo pesa, pero
vuela por los aires con vehiculos de su propia invencidn. Su movimiento es lento, pero
viaja con rapidez por el este y el oeste, con ayuda de los artefactos que ha disefiado. En
resumidas cuentas, esta facultad abarca todas las cosas.

Ahora bien, este espiritu humano tiene dos aspectos: uno divino y otro satanico; es
decir, es capaz de llegar a la maxima perfeccidn o a la mayor imperfeccién. Si adquiere
virtudes, es lo mas noble de todo y, si adquiere vicios, se convierte en lo mas vil.

Por lo que respecta al cuarto grado del espiritu, se trata del espiritu celestial, que
es el espiritu de fe y la efusiva gracia del Todomisericordioso. Este espiritu procede
del halito del Espiritu Santo y, mediante un poder nacido de Dios, llega a ser causa de



la vida sempiterna. Es ese poder que hace que el alma terrenal se vuelva celestial y el
hombre imperfecto se vuelva perfecto. Purifica al alma impura, desata la lengua de los
taciturnos, libera a los cautivos de la pasién y el deseo, y confiere conocimiento a los
ignorantes.

El quinto grado del espiritu es el Espiritu Santo, que es el mediador entre Dios y Su
creacion. Es como un espejo orientado hacia el Sol: igual que un espejo impoluto
recibe los rayos del Sol y refleja su bondad a otros, el Espiritu Santo es el mediador de
la luz de la santidad, y la transmite del Sol de la Verdad a las almas puras. Este Espiritu
estd adornado con todas las perfecciones divinas. Siempre que aparece, el mundo
vuelve a renacer, se inicia un ciclo nuevo y el cuerpo de la humanidad se engalana con
un nuevo atuendo. Es como la primavera: cuando viene, lleva al mundo de una
condicién a otra. Pues a la llegada de la primavera, la tierra oscura, los campos y los
prados se tornan verdes y lozanos, brotan todo tipo de flores y hierbas aromaticas, los
arboles cobran vida de nuevo, se producen frutos maravillosos y se inaugura un nuevo
ciclo.

Lo mismo ocurre con la manifestacion del Espiritu Santo: cada vez que aparece,
confiere nueva vida al mundo de la humanidad y dota de nuevo espiritu a las
realidades humanas. Reviste toda la existencia con un glorioso atuendo, disipa la
oscuridad de la ignorancia y hace resplandecer la luz de las perfecciones humanas. Ese
es el poder con el que Cristo renovo este ciclo, de forma que la primavera divina erigi6
su pabelldn en el reino de la humanidad con la mayor vitalidad y delicadeza y, con sus
vivificantes brisas, impregné de suaves aromas los sentidos de las almas iluminadas.

De igual manera, la manifestacién de Baha'u’llah fue una nueva época vernal que
apareci6 con las dulces fragancias de la santidad, con las huestes de la vida sempiterna
y con un poder nacido del reino celestial. El estableci6 el trono de la soberania de Dios
en el corazéon mismo del mundo y, mediante el poder del Espiritu Santo, hizo revivir
las almas y dio paso a un ciclo nuevo.
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La relacion entre Dios y Sus Manifestaciones

Pregunta: ;Cudl es la realidad de la Divinidad y su relacién con las Auroras del
esplendor del Sefior y los Puntos de Amanecer de la luz del Todomisericordioso?

Respuesta: Has de saber que la realidad de la Divinidad y la naturaleza de la
Esencia Divina es santidad inefable y absoluta trascendencia; es decir, esta totalmente
por encima y mucho mas alla de toda alabanza. Con relacion a esta posicidn, todos los
atributos asignados a los niveles mas elevados de la existencia son mera imaginacion.
Lo Invisible e Inaccesible jamas podra ser conocido; la Esencia absoluta nunca podra
ser descrita. Pues la Esencia Divina es una realidad que abarca todas las cosas, y todas
las cosas creadas estan abarcadas por ella. No hay duda de que aquello que todo lo
abarca debe ser mayor que lo abarcado y, por tanto, lo abarcado no puede en modo
alguno descubrir aquello que lo abarca, ni comprender su realidad. Por mucho que
avancen las mentes humanas, y aunque alcancen el nivel mas elevado de comprension
humana, el limite extremo de esta comprensidn es apreciar las sefiales y atributos de
Dios en el mundo de la creacién, y no en el dominio de la Divinidad. Pues la esencia y
los atributos del gloriosisimo Sefior estdn atesorados en las alturas inaccesibles de lo
trascendente, y la mente y comprensiéon humana jamas hallaran un camino hasta esa
posicion. «El camino esta bloqueado, y toda busqueda, denegada».11>

Es evidente que todo cuanto el ser humano comprende es consecuencia de su
existencia, y que el ser humano es una sefial del Todomisericordioso. ;Cémo puede,
entonces, la consecuencia de la sefial abarcar al Creador de esa sefial? Es decir, ;co6mo
puede comprender a Dios el entendimiento humano, el cual es consecuencia de la
existencia del hombre? Asi pues, la realidad de la Divinidad esta fuera del alcance de
toda comprension y se halla oculta a las mentes de todos, y ascender a esa posicion es
totalmente imposible.

Observamos que toda cosa inferior es incapaz de comprender la realidad de lo que
es mas elevado. Asi, por mucho que evolucionen, la piedra, la tierra o el arbol jamas
podran comprender la realidad del ser humano o imaginar las facultades de la vista, el
oido o los demas sentidos, aun cuando aquellos y estas sean ambos cosas creadas.
Luego, ;como puede el hombre, una mera criatura, comprender la realidad de la
exaltadisima Esencia del Creador? Ningun entendimiento humano podra aproximarse
a esta posicién, ninguna expresion podra desentrafiar su verdad, ni alusién alguna dar
a entender su misterio. ;Qué tiene que ver una mota de polvo con el mundo de la
trascendencia, y qué relaciéon podra jamas haber entre la mente limitada y la amplitud
del reino ilimitado? Las mentes son incapaces de comprenderle a El, y las almas
quedan desconcertadas cuando intentan describir Su realidad. «La vista no puede
percibirle, pero El percibe toda visién. El es el Sutil, el Informado de todo».116

Asi, a este respecto, cualquier aseveracién o explicacion es deficiente, cualquier
descripcién o caracterizacion es impropia, cualquier concepciéon carece de
fundamento, y es inutil todo intento de contemplar sus profundidades. Sin embargo,
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para esa Esencia de esencias, esa Verdad de verdades, ese Misterio de misterios, hay
esplendores, reflejos, manifestaciones e imagenes en el mundo de la existencia. Las
fuentes de esos reflejos, los puntos de amanecer de esas revelaciones y los
manantiales de esas manifestaciones son aquellos Exponentes de la santidad, aquellas
Realidades universales y Seres divinos que son los verdaderos espejos de la
exaltadisima Esencia de la Divinidad. Todas las perfecciones, todos los favores y
esplendores del tinico Dios verdadero son claramente visibles en las realidades de Sus
Santas Manifestaciones, de la misma manera que la luz del Sol se refleja plenamente,
con todas sus perfecciones y favores, en un espejo claro y sin mancha. Y, si se dice que
los espejos son las manifestaciones del Sol y los puntos de amanecer del astro del
mundo, no se pretende dar a entender que el Sol ha descendido desde las alturas de su
santidad o se ha personificado en el espejo, ni que esa Realidad ilimitada ha sido
circunscrita a este plano visible. jEn absoluto! Esa es la creencia de los
antropomorfistas. Al contrario: todas estas descripciones, todas estas expresiones de
alabanza y gloria se refieren a estas santas Manifestaciones; es decir, cualquier
descripcién, alabanza, nombre o atributo de Dios que mencionemos aluden a ellos.
Pero ningin alma ha podido jamas desentrafar la realidad de la Esencia de la
Divinidad para estar en condiciones de darla a entender, describirla, alabarla o
glorificarla. Por tanto, todo cuanto la realidad humana sabe, descubre y entiende
acerca de los nombres, atributos y perfecciones de Dios se refiere a estas santas
Manifestaciones y no conduce a ninguna otra parte: «El camino esta bloqueado, y toda
busqueda, denegada».

No obstante, asignamos ciertos nombres y atributos a la realidad de la Divinidad y
Lo alabamos por Su vista, Su oido, Su poder, Su vida y Su conocimiento. Afirmamos
estos nombres y atributos no para afirmar las perfecciones de Dios, sino para negar
que tenga imperfeccion alguna.

Cuando observamos el mundo contingente, vemos que la ignorancia es
imperfecciéon y el conocimiento es perfeccion, y por ello decimos que la exaltada
Esencia de la Divinidad es omnisciente. La debilidad es imperfeccién y el poder es
perfeccion, y por ello decimos que esa exaltada y divina Esencia es omnipotente. No es
que podamos entender Su conocimiento, Su vista, Su oido, Su fuerza o Su vida, tal
como son en si mismas. No hay duda de que ello sobrepasa nuestra comprension, pues
los nombres y atributos esenciales de Dios son idénticos a Su Esencia, y Su Esencia
estd muy por encima de todo entendimiento. Si los atributos esenciales no fuesen
idénticos a la Esencia, habria una multiplicidad de preexistencias, y la distincién entre
la Esencia y los atributos estaria también firmemente establecida y seria preexistente.
Pero eso implicaria una cadena infinita de preexistencias, lo cual es un error evidente.

De ello se desprende que todos estos nombres, atributos, alabanzas y elogios se
refieren a las Manifestaciones de Dios; y todo cuanto podamos inferir o concebir fuera
de estos es mera imaginacién, ya que nunca podremos encontrar un camino al
Invisible e Inaccesible. Asi, se ha dicho: «Todo lo que vanamente creéis haber
discernido y expresado en los términos mas sutiles no es mas que algo creado, igual
que vosotros, y regresa a vosotros mismos».117

Es evidente que, si intentamos concebir la realidad de la Divinidad, ese concepto
seria lo contenido y nuestra mente seria el continente, y jno hay duda de que el
continente es mayor que lo contenido! De ello se desprende que cualquier realidad
que pudiésemos concebir acerca de la Divinidad, fuera de la realidad de las santas
Manifestaciones, no seria mas que una mera ilusion, toda vez que no hay manera de
aproximarse a esa Realidad Divina que esta totalmente fuera del alcance de la mente.
Y todo lo que pudiéramos concebir es pura imaginacion.

Observa, entonces, cdmo las gentes del mundo estdn dando vueltas alrededor de
sus propias imaginaciones y adorando los idolos de sus propios pensamientos y
fantasias, sin percatarse en lo mas minimo de que lo hacen. Toman estas vanas
imaginaciones como si fueran esa Realidad que estd por encima de todo
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entendimiento y mucho mas alld de toda alusién. Se consideran a si mismos los
proponentes de la Unidad Divina, y a todos los demas, adoradores de idolos, aun
cuando los idolos poseen al menos una existencia mineral, en tanto que los idolos de
los pensamientos e imaginaciones humanas son mera ilusién y no tienen siquiera la
existencia de las piedras. «Sacad pues una leccién de ello, vosotros que tenéis
vision».118

Has de saber que los atributos de la perfeccion, las efusiones de la gracia divina y
los resplandores de la revelacién divina brillan con fulgor en todas las
Manifestaciones de Dios, pero la omnimoda Palabra de Dios —Cristo— y Su Mas
Grande Nombre —Baha’'u’llah— han aparecido con una revelacién que supera toda
concepcion. Pues no solo poseen todas las perfecciones de las Manifestaciones
anteriores, sino que demuestran también, por encima de estas, perfecciones que
hacen que todas las demas sean como sus seguidoras. Asi, todos los profetas de Israel
fueron receptores de revelacion divina, como lo fue también Cristo, jpero qué grande
es la diferencia entre la revelacion de Aquel que era la Palabra de Dios y la inspiracion
de un Isaias, un Jeremias o un Elias!

Observa que la luz consiste en vibraciones del éter que estimulan los nervios del
ojo, con lo cual se produce la vision. Ahora bien, aunque las vibraciones del éter
existen tanto en la lampara como en el Sol, jqué grande es la diferencia entre la luz del
Sol y la de las estrellas o la de una lampara!

El espiritu humano manifiesta ciertas sefiales y muestras en la etapa del embrién, y
otros esplendores y evidencias distintas en las etapas de la nifiez, la adolescencia y la
madurez. El espiritu es el mismo, pero en la etapa embrionaria carece de las
facultades de la vista y el oido, mientras que en las etapas de la adolescencia y la
madurez aparece con el mayor brillo y esplendor. De igual modo, al comienzo de su
crecimiento, la semilla aparece solo como una hoja, que es el lugar de aparicion del
espiritu vegetal; y en la etapa de la fructificacion, ese mismo espiritu, es decir, la
facultad de crecimiento, se pone de manifiesto en la plenitud de su perfeccion; y, sin
embargo, jqué lejos esta la posicidn de la hoja de la posicion de la fruta! Pues a partir
de la fruta apareceran con el tiempo cien mil hojas, aunque todas crecen y se
desarrollan mediante el mismo espiritu vegetal. Detente a reflexionar, pues, sobre la
diferencia entre las virtudes y perfecciones de Cristo y el brillo y los esplendores de
Baha&’u’llah, por una parte, y, por otra, las virtudes de los profetas de la Casa de Israel,
como Ezequiel o Samuel. Todos recibieron revelacién divina, pero entre ellos hay una
distancia inmensurable. ;Salud!
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Los tres rangos de las Manifestaciones divinas

Has de saber que, aunque las Manifestaciones de Dios poseen infinitas virtudes y
perfecciones, tienen solamente tres rangos. El primero es el de la realidad material; el
segundo es el de la realidad humana, que es el del alma racional; y el tercero es el
rango de la manifestacion divina y del esplendor celestial.

En cuanto a la realidad material, tiene origen en el tiempo, pues estd compuesta de
elementos, y toda composicién tiene necesariamente que acabar por descomponerse.
De hecho, es imposible que la composicién no vaya seguida de la desintegracion.

El segundo rango es el correspondiente al alma racional, que es la realidad
humana. Este también tiene un principio, y las Manifestaciones de Dios lo comparten
con toda la humanidad.

El tercer rango es el de la manifestacion divina y del esplendor celestial, que es la
Palabra de Dios, la Gracia eterna y el Espiritu Santo. Esta realidad no tiene principio ni
fin, pues la condicidn de primero y de tltimo pertenecen al mundo contingente y no al
mundo de Dios. Para Dios, el principio y el fin son lo mismo. De manera similar, el
calculo de dias, semanas, meses y afos, del ayer y del hoy, se hace con respecto a la
Tierra; pero, en el Sol, tal cosa no se conoce: no hay ni ayer, ni hoy ni mafiana, ni
tampoco meses ni afios: todos son iguales. Asimismo, la Palabra de Dios esta por
encima de todas estas condiciones y mas alla de toda ley, restriccidn o limitacién que
pueda existir en el mundo contingente.

Has de saber que, aunque las almas humanas han existido en la Tierra durante una
miriada de edades y ciclos, no obstante, el alma humana tiene un origen. Y, dado que
es una sefial de Dios, una vez que ha sido creada, es sempiterna. El espiritu humano
tiene un comienzo, pero no tiene fin: persiste para siempre. Asimismo, las diversas
especies que se encuentran en la Tierra tienen un origen en el tiempo, pues todos
reconocen que hubo una época en la que estas especies no existian en ningtin lugar de
la superficie terrestre y, de hecho, hubo un tiempo en el que la Tierra misma no
existia. Pero el mundo de la existencia siempre ha existido, pues no se limita a este
globo terraqueo.

Con ello queremos decir que, aunque las almas humanas tienen un origen, son
inmortales, perdurables y sempiternas. Pues el mundo de las cosas es un mundo de
imperfecciones en relacién con el mundo del ser humano, y el mundo del ser humano
es un mundo de perfeccién en relacién con el de las cosas. Cuando las cosas
imperfectas alcanzan la etapa de la perfeccion, llegan a ser eternas. Esto se aporta
como ejemplo; procura entender su verdadero sentido.

Pues bien, la realidad de la condicién profética, que es la Palabra de Dios y el
estado de perfecta manifestaciéon divina, no tiene ni principio ni fin, pero su
resplandor varia al igual que el del Sol. Por ejemplo, apareci6 en el signo de Cristo con
el mayor brillo y esplendor, y esto es eterno e imperecedero. Mira cudntos reyes que
han conquistado el mundo, y cudntos ministros y gobernantes sabios, han venido y se
han ido, y todos han caido en el olvido, mientras que las brisas de Cristo siguen
todavia difundiéndose en el dia de hoy, atin brilla Su luz, ain se alza Su llamamiento,
aun se despliega Su estandarte, aun batallan Sus ejércitos, ain se escucha Su dulce
voz, aun descienden lluvias vivificadoras desde Sus nubes, ain relampaguean Sus



rayos, aun es clara e indiscutible Su gloria, atin es radiante y luminoso Su esplendor; y
lo mismo puede decirse de toda alma que se cobija a Su sombra y recibe Su luz.

Por lo tanto, es evidente que las Manifestaciones de Dios poseen tres rangos: el
rango fisico, el rango del alma racional y el rango de manifestacién divina y esplendor
celestial. La realidad corporal inevitablemente perecera. En cuanto a la realidad del
alma racional, pese a tener principio, no tiene fin y estd dotada de vida sempiterna.
Pero en cuanto a aquella santa Realidad de la que Cristo dice «El Padre esti en el
Hijo»,119 no tiene ni principio ni fin: su «principio» se refiere simplemente a la
revelacién que El hace de Su propio rango. Asi, a modo de analogia, El asimila Su
silencio al suefio: una persona que esta en silencio es como alguien que esta dormido,
y cuando habla es como si hubiera despertado.l20 Aun asi, la persona dormida y la
despierta son la misma persona: no ha habido ningin cambio en su realidad, su
excelsitud, su sublimidad, su realidad interior o su naturaleza innata. Es simplemente
que la condicién de silencio se ha asemejado a la del suefio, y la de manifestacion, al
estado de vigilia. Ya sea que duerma o esté despierta, la persona es siempre la misma:
el suefio es simplemente un estado posible, y la vigilia, otro. Es por ello que el periodo
de silencio se compara con el suefo, y el periodo de manifestaciéon y guia, con el
estado de vigilia.

En el Evangelio se dice: «En el principio existia la Palabra y la Palabra estaba con
Dios». Por consiguiente, Cristo no obtuvo Su rango mesianico y Sus perfecciones en el
momento de Su bautismo, cuando el Espiritu Santo descendié sobre El en la forma de
una paloma. Mas bien, la Palabra de Dios siempre ha existido y perdurara por siempre,
en las mas sublimes alturas de la trascendencia. jSalud!
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La realidad humana y divina de las Manifestaciones

Anteriormente dijimos que las Manifestaciones de Dios tienen tres realidades:
primero, la material, que pertenece al cuerpo humano; segundo, la individual, es decir,
el alma racional; y tercero, el rango de manifestacidon celestial, que consiste en las
perfecciones divinas y es la fuente de la vida del mundo, la educacién de las almas, la
guia de las gentes y la iluminacién de toda la creacién.

Lo corporal es de naturaleza humana y esta sujeto a la desintegracion, ya que es
una composicion de elementos y lo que estd compuesto de elementos debe
necesariamente descomponerse y dispersarse.

Pero la realidad individual de las Manifestaciones del Todomisericordioso es una
realidad trascendente, y lo es porque supera en esencia y atributos a todas las cosas
creadas. Es como el Sol que, en virtud de su naturaleza intrinseca, debe
inevitablemente producir luz y no puede compararse con ningun satélite. Por ejemplo,
las partes constitutivas del Sol no pueden en modo alguno compararse con las de la
Luna. La composicién y el orden de aquel, necesariamente, producen rayos, mientras
que las partes constitutivas de esta precisan obtener luz, no producirla. Asi, las demas
realidades humanas son almas que, como la Luna, obtienen su luz del Sol, pero esa
Realidad trascendente es luminosa en si misma y por si misma.

La tercera realidad es la de la gracia divina, la revelacién de la belleza del Anciano
de Dias, y la refulgencia de las luces del Sefior eterno y omnipotente. Las realidades
individuales de las santas Manifestaciones no se pueden disociar de la gracia y la
revelacion divinas, de la misma manera que la masa corpérea del Sol no puede
separarse de su luz. Asi, la ascension de las santas Manifestaciones es simplemente el
abandono de su cuerpo, que estad compuesto de elementos. Por ejemplo, observa la
lampara que alumbra esta hornacina. Sus rayos pueden dejar de iluminar la hornacina
si esta se destruye, pero no cesa el abundante favor de la ldmpara en si. La gracia
preexistente de las santas Manifestaciones es como la luz, sus realidades individuales
son como el cristal, y sus templos humanos, como la hornacina: si la hornacina se
destruye, la lampara sigue brillando. Las Manifestaciones de Dios son como
muchisimos espejos diferentes, cada uno con su propia individualidad distintiva, pero
lo que se refleja en estos espejos es el mismo y tnico Sol. Por tanto, es evidente que la
realidad de Cristo es distinta a la de Moisés.

No cabe duda de que, desde el principio, esa Realidad trascendente es consciente
del secreto de la existencia y, desde la nifiez, las sefiales de grandeza se manifiestan en
Su persona. ;Cémo entonces, a pesar de semejantes favores y perfecciones, no habria
de ser consciente de Su propio rango?

Hemos mencionado las tres realidades de las Manifestaciones de Dios: su
existencia corpoérea, su realidad individual y el rango de manifestacion divina perfecta,
que puede compararse con el Sol, su luz y su calor. Las demas personas también
comparten la realidad corporal y el alma racional: el espiritu y la mente. Asi, los
pasajes que dicen «Me encontraba dormido cuando la brisa de Dios Me acaricié
suavemente y Me despert6é de Mi suefio»121 son semejantes a las palabras de Cristo
cuando dice «La carne estd llena de dolor, mas el espiritu se regocija», o también
«Estoy afligido», o «Estoy tranquilo», o «Estoy preocupado»: todo esto se refiere a la
realidad corporal y no tiene relacién con la realidad individual ni con el rango de



manifestacion de la Realidad Divina. Considera, por ejemplo, que el cuerpo de la
persona puede sufrir miles de vicisitudes, de las que el espiritu permanece totalmente
ajeno. Incluso es posible que algunos miembros del cuerpo estén completamente
discapacitados y la esencia de la mente no se vea afectada por ello. Una prenda de
vestir puede sufrir un sinnimero de roturas y rasgaduras y, sin embargo, el portador
puede permanecer indemne. Asi, las palabras de Bah4'u’llah «Me encontraba dormido
cuando la brisa de Dios Me acarici6 suavemente y Me despertd de Mi suefio» se
refieren al cuerpo.

En el mundo de Dios no existe pasado, ni presente ni futuro: todos son la misma
cosa. De modo que, cuando Cristo dijo «En el principio existia la Palabra»,122 queria
decir que era, es y serd, pues en el mundo de Dios no existe el tiempo. El tiempo tiene
dominio sobre las criaturas, pero no sobre Dios. Asi, en la oracién donde Cristo dice
«Santificado sea Tu nombre»,123 el significado es que Tu nombre era, es y sera
santificado. Igualmente, mafiana, mediodia y tarde existen en relacién con la Tierra,
pero en el Sol no hay ni mafnana, ni mediodia, ni tarde.
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El conocimiento de las Manifestaciones divinas

Pregunta: ;A qué limitaciones estan sujetas las facultades de las Manifestaciones
de Dios y, en particular, su conocimiento?

Respuesta: El conocimiento es de dos clases: conocimiento existencial y
conocimiento formal; es decir, conocimiento intuitivo y conocimiento conceptual.

El conocimiento que las personas tienen generalmente de las cosas est4 basado en
la conceptualizacion y la observacidn; es decir, o bien el objeto se concibe mediante la
facultad racional, o bien, mediante la observacidn del mismo, se produce una forma en
el espejo del corazon. El alcance de este conocimiento es bastante limitado, pues esta
condicionado a la adquisicidn y la consecucidn.

Sin embargo, el otro tipo de conocimiento, es decir, el conocimiento existencial o
intuitivo, es como el conocimiento y la consciencia que la persona tiene de su propio
ser.

Por ejemplo, la mente y el espiritu de la persona son conscientes de todos sus
estados y condiciones, de todas las partes y miembros de su cuerpo y de todas sus
sensaciones fisicas, asi como de sus facultades, percepciones y condiciones
espirituales. Este es un conocimiento existencial mediante el cual la persona se da
cuenta de su propia condicién; la percibe y la comprende, pues el espiritu abarca al
cuerpo y es consciente de sus sensaciones y facultades. Este conocimiento no es
producto del esfuerzo y la adquisicién: es una cuestidn existencial; es un auténtico
don.

Dado que esas realidades trascendentes que son las Manifestaciones universales
de Dios abarcan todas las cosas creadas, tanto en su esencia como en sus atributos,
dado que trascienden y descubren todas las realidades existentes, y dado que son
conocedoras de todas las cosas, se deduce que su conocimiento es divino y no
adquirido; es decir, es una gracia celestial y un descubrimiento divino.

Pongamos un ejemplo como mera ilustraciéon de este punto. El ser mas noble de
todos los que existen en la Tierra es el ser humano. En él estan presentes los reinos
animal, vegetal y mineral; es decir, estos tres grados estdn contenidos en él de tal
manera que estd dotado de todos ellos. Y al estar dotado de todos estos grados y
condiciones, estd informado de sus misterios y es consciente de los secretos de su
existencia. Se trata de un ejemplo, no de una analogia exacta.

En breve, las Manifestaciones universales de Dios son conscientes de las verdades
que subyacen a los misterios de todas las cosas creadas y, por tanto, fundan una
religién basada en la condicién imperante de la humanidad y en consonancia con esta.
Pues la religion consiste en las relaciones necesarias derivadas de las realidades de las
cosas. Si la Manifestacién de Dios —el Legislador divino— no estuviese informada de
las realidades de las cosas, si no entendiese las relaciones necesarias derivadas de
estas realidades, seria ciertamente incapaz de establecer una religiéon en consonancia
con las necesidades y condiciones de la época. Los Profetas de Dios, las
Manifestaciones universales, son como médicos expertos, el mundo del ser es como el
cuerpo humano y las religiones divinas son como el tratamiento y el remedio. El
médico debe tener pleno conocimiento y estar informado de todas las partes y los
organos, la constituciéon y la condiciéon del paciente, a fin de prescribir un remedio
eficaz. En realidad, el médico llega al remedio partiendo de la enfermedad misma,



pues primero diagnostica la dolencia y luego trata la causa que la origina. A menos que
la dolencia se diagnostique debidamente, ;como se puede prescribir algin
tratamiento o remedio? Por lo tanto, el médico debe tener un conocimiento cabal de la
constitucion, las partes, los drganos y la condicion del paciente, y asimismo conocer
bien todas las enfermedades y medicinas, a fin de prescribir el remedio apropiado.

Asi pues, la religién consiste en las relaciones necesarias derivadas de las
realidades de las cosas. Las Manifestaciones universales de Dios, conscientes de los
misterios de la creacidn, estan plenamente informadas de estas relaciones necesarias
y las establecen como la religion de Dios.
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Los ciclos universales

Pregunta: Se ha hecho mencién de los ciclos universales que se suceden unos a
otros en el mundo de la existencia. Explique, por favor, la realidad de este tema.

Respuesta: Cada uno de los cuerpos luminosos de este firmamento ilimitado tiene
su ciclo de rotacidn, periodo en el que completa todo el circuito de su érbita antes de
comenzar uno nuevo. La Tierra, por ejemplo, completa una rotacién cada trescientos
sesenta y cinco dias, cinco horas, cuarenta y ocho minutos y una fraccion, y luego
comienza nuevamente a recorrer la misma Orbita. De la misma forma, todo el
universo, ya sea en el ambito de la naturaleza o en el dominio del ser humano, avanza
mediante ciclos de grandes acontecimientos y sucesos.

Cuando un ciclo llega a su fin, se inicia uno nuevo, y el ciclo anterior, debido a los
acontecimientos cruciales que tienen lugar, desaparece de la memoria hasta el punto
de no dejar rastro ni huella. Asi, como bien sabes, no tenemos registros de hace veinte
mil afios, aun cuando hemos establecido anteriormente, mediante argumentos
racionales, que la vida sobre la Tierra es muy antigua: no tiene cien o doscientos mil
afios, ni siquiera uno ni dos millones; es, de hecho, muy antigua, y los registros y
vestigios de tiempos muy antiguos han desaparecido por completo.

Cada una de las Manifestaciones de Dios tiene también un ciclo, dentro del cual Su
religiéon y Su ley tienen plena vigencia y efecto. Cuando termina Su ciclo, con el
advenimiento de una nueva Manifestacioén, comienza un nuevo ciclo. De esta forma se
abren, se cierran y se renuevan los ciclos, hasta que se completa un ciclo universal en
el mundo de la existencia y suceden acontecimientos decisivos que borran todo
registro y vestigio del pasado; entonces comienza en el mundo un nuevo ciclo
universal, pues el mundo de la existencia no tiene principio. Anteriormente hemos
presentado pruebas y argumentos sobre este tema, y no hay necesidad de
repetirlos.124

Brevemente, lo que afirmamos es que un ciclo universal en el mundo de la
existencia abarca un periodo de tiempo muy extenso, e innumerables edades y épocas.
En semejante ciclo, las Manifestaciones de Dios brillan en el dominio de lo visible
hasta que una Manifestacion suprema y universal hace del mundo el punto focal de los
esplendores divinos y, con Su revelacidn, lo conduce a la etapa de la madurez. La
duracion del ciclo al que da paso es ciertamente muy larga. En el transcurso de ese
ciclo, otras Manifestaciones se levantaran bajo Su influencia y renovaran, conforme a
las necesidades de la época, algunas leyes relativas a asuntos e interacciones
materiales, pero permaneceran bajo Su sombra. Estamos en el ciclo que comenzd con
Adan y cuya Manifestacidn universal es Baha'u’llah.
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El poder y las perfecciones de las Manifestaciones divinas

Pregunta: ;Hasta donde llegan el poder y las perfecciones de esos Tronos de la
verdad, las Manifestaciones de Dios, y cuales son los limites de su influencia?

Respuesta: Observa el mundo de la existencia, es decir, la creacién material. El
sistema solar estid envuelto en tinieblas. Dentro de su circulo, el Sol es el centro de
toda luz, y todos los planetas vinculados a él giran a su alrededor y reciben
iluminacion por las efusiones de su bondad. El Sol es la fuente de la vida y laluz y es la
causa del crecimiento y el desarrollo de todo cuanto hay en el sistema solar. Si cesara
la munificencia del Sol, ningin ser vivo seguiria existiendo bajo él: todo se tornaria
oscuro y quedaria reducido a la nada. Asi pues, es claro y evidente que el Sol es el
centro de toda luz y la fuente de vida de todo cuanto existe en el sistema solar.

De igual manera, las santas Manifestaciones de Dios son los Centros focales de la
luz de la verdad, los Manantiales de los misterios ocultos y la Fuente de las efusiones
del amor divino. Proyectan su resplandor sobre el dominio de los corazones y las
mentes y otorgan gracia eterna al mundo de los espiritus. Confieren vida espiritual y
brillan con el esplendor de las verdades y los significados interiores. La iluminacién
del mundo del pensamiento procede de esos Centros de luz y Exponentes de los
misterios. Si no fuese por la gracia de la revelacién y la instruccién de esos Seres
santificados, el mundo de las almas y el dominio de las caracteristicas y cualidades
animales, toda la existencia, llegaria a ser una ilusiéon efimera y se perderia la
verdadera vida. Por eso, en el Evangelio se dice: «En el principio existia la Palabra», es
decir, era el origen de toda vida.12>

Considera ahora la influencia dominante del Sol sobre todos los seres terrestres y
observa los efectos y consecuencias visibles que resultan de su proximidad o lejania,
de su salida y de su puesta. En una época es otofio; en otra, es primavera. En una
época es verano; en otra, es invierno. Cuando el Sol cruza el equinoccio, la primavera
vivificante se presenta en todo su esplendor, y cuando llega al solsticio de verano los
frutos alcanzan su plena madurez, los granos y las plantas producen sus frutos y los
seres terrenales alcanzan su maximo crecimiento y desarrollo.

De manera similar, cuando la santa Manifestacidn de Dios, que es el Sol del mundo
de la creacidn, arroja Su resplandor sobre el mundo de los corazones, las mentes y los
espiritus, se inicia una primavera espiritual y se inaugura una nueva vida. Aparece el
vigor de la inigualable primavera y se presencian sus maravillosas dadivas. Asi
observas que, con el advenimiento de cada una de las Manifestaciones de Dios, se
lograron asombrosos avances en el dominio de la mente, el pensamiento y el espiritu
humanos. Considera, por ejemplo, el progreso que, en esta época divina, se ha
conseguido en el mundo de la mente y el pensamiento; jy este es solo el comienzo del
amanecer! Dentro de poco verds como estas nuevas dadivas y ensefianzas celestiales
habran inundado con su luz este mundo oscuro y habran convertido este reino de
pesares en el altisimo paraiso.

Si tuviéramos que explicar plenamente la influencia y las mercedes de cada una de
las Manifestaciones de Dios, nos llevaria mucho tiempo. Medita y reflexiona sobre ello,
para que puedas captar la verdad del asunto.
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Las dos clases de profetas

Pregunta: ;Cuantas clases de profetas hay en general?

Respuesta: En general, hay dos clases de profetas. Algunos son Profetas
independientes a Quienes otros siguen, en tanto que otros no son independientes, sino
que ellos mismos son seguidores.

Cada uno de los Profetas independientes es el Autor de una religiéon divina y el
Fundador de una nueva Dispensaciéon. Con Su advenimiento, el mundo se viste con un
nuevo atavio, se establece una nueva religiéon y se revela un nuevo Libro. Estos
Profetas obtienen la efusidn de gracia de la Realidad Divina sin ningin intermediario.
Su irradiacién es una irradiacion esencial, como la del Sol, que es luminoso en si y por
si mismo, y cuya luminosidad es un requisito esencial suyo, y no obtenida de otro
astro: son como el Sol, no como la Luna. Estos Puntos de Amanecer del alba de la
Unidad Divina son los manantiales de la gracia divina y los espejos de la Esencia de la
Realidad.

La otra clase de profetas son seguidores y promulgadores, pues su posicion es
derivada y no independiente. Obtienen la gracia divina de los Profetas independientes
y buscan la luz de la guia en la realidad de los Profetas universales. Son como la Luna,
que no es luminosa y resplandeciente en si y por si misma, sino que recibe su luz del
Sol.

Entre los Profetas universales que han aparecido independientemente se
encuentran Abraham, Moisés, Cristo, Muhammad, el Bab y Baha’u’'llah. La segunda
clase, que esta formada por los seguidores y promulgadores, incluye a Salomdn, Isaias,
Jeremias y Ezequiel. Pues los Profetas independientes son fundadores, es decir,
establecen una nueva religidon, crean de nuevo a las almas, regeneran la moral y
promulgan una nueva forma de vida y nuevas normas de conducta. A través de ellos
aparece una nueva Dispensacidn y se inaugura una nueva religién. Su advenimiento es
como la primavera, cuando todas las cosas terrenales se engalanan con un nuevo
atavio y cobran vida de nuevo.

En cuanto a la segunda clase de profetas, que son seguidores, promulgan la religion
de Dios, difunden Su Fe y proclaman Su Palabra. No tienen autoridad ni poder propio,
sino que lo obtienen de los Profetas independientes.

Pregunta. ;A qué categoria pertenecen Buda y Confucio?

Respuesta: Buda también establecié una nueva religion y Confucio renové la
conducta y la moral antiguas, pero los preceptos originales han cambiado por
completo y sus seguidores ya no se atienen a las pautas originales de creencia y
adoracion. El fundador del budismo fue un Ser inestimable que estableci6 la unicidad
de Dios, pero posteriormente Sus preceptos originales fueron poco a poco olvidados y
remplazados por costumbres y rituales primitivos, hasta que, finalmente, ello condujo
ala adoracion de estatuas e imagenes.

Por ejemplo, mira cdmo Cristo advirti6 una y otra vez a las gentes que obedecieran
los Diez Mandamientos de la Tora e insistié en su estricta observancia. Ahora bien,
uno de los Diez Mandamientos prohibe el culto a imagenes y estatuas.126 Sin embargo,
hoy en dia hay un sinfin de imagenes y estatuas en las iglesias de ciertas confesiones
cristianas. Resulta, pues, claro y evidente que la religién de Dios no conserva sus
preceptos originales entre las gentes, sino que estos se cambian y alteran poco a poco
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hasta el punto de borrarse por completo, y entonces aparece una nueva Manifestacion
y se establece una nueva religion. Pues de no haberse cambiado y alterado la religién
precedente, no seria necesario renovarla.

Al principio, el arbol estaba lleno de vitalidad y cargado de flores y frutos, pero
poco a poco se tornd viejo, gastado y estéril, hasta que se marchité y decayd por
completo. Por ello el Verdadero Jardinero planta nuevamente un arbol joven de la
misma cepa, para que crezca y se desarrolle dia a dia, extienda su sombra protectora
en este jardin celestial y produzca sus preciados frutos. Asi ocurre también con las
religiones divinas: con el paso del tiempo se alteran sus preceptos originales,
desaparece por completo su verdad subyacente, se disipa su espiritu, surgen
innovaciones doctrinarias y se convierten en un cuerpo sin alma. Por esa razén se
renuevan.

Lo que queremos decir es que ahora los seguidores de Buda y Confucio rinden
culto a imagenes y estatuas, han dejado de ser conscientes de la unicidad de Dios y
creen, en cambio, en dioses imaginarios, como lo hicieran los antiguos griegos. Pero
esos no eran sus preceptos originales; en realidad, sus preceptos y normas de
conducta originales eran completamente distintos.

Asimismo, observa hasta qué punto se han olvidado los preceptos originales de la
religién cristiana y cuantas innovaciones doctrinarias han surgido. Por ejemplo, Cristo
prohibié la violencia y la venganza y ordend, en cambio, que el mal y la ofensa se
recibieran con benevolencia y amorosa bondad. jPero mira cuantas guerras
sangrientas han tenido lugar entre las propias naciones cristianas, y cuanta opresion,
crueldad, rapina y sed de venganza han resultado de ellas! De hecho, muchas de esas
guerras se llevaron a cabo por mandato de los Papas. Por lo tanto, queda
meridianamente claro que, con el paso del tiempo, las religiones cambian y se alteran
por completo, y por ello se renuevan.
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Las amonestaciones que Dios ha dirigido a los profetas

Pregunta: En las sagradas escrituras se han dirigido palabras de amonestacion a
los Profetas de Dios. ;A quién van dirigidas y a quién se refieren en ltima instancia?

Respuesta: Toda expresion divina que tome la forma de una amonestacién, aunque
aparentemente vaya dirigida a los Profetas de Dios, en realidad va destinada a Sus
seguidores. La sabiduria encerrada en ello no es mas que pura misericordia, para que
las gentes no se sientan abatidas, desanimadas o apesadumbradas por semejantes
reproches y amonestaciones. Por lo tanto, esas palabras van, en apariencia, dirigidas a
los Profetas pero en realidad van destinadas a los seguidores y no al Mensajero.

Ademas, el monarca poderoso y soberano de un pais representa a todos los que
habitan ese pais; es decir, cualquier palabra que pronuncie es la palabra de todos y
cualquier pacto que concluya es el pacto de todos, pues la voluntad e intencién de
todos sus subditos se subsume en la suya. De igual manera, cada Profeta representa a
todo el conjunto de Sus seguidores. En consecuencia, la alianza que Dios hace con El y
las palabras que Le dirige son aplicables a todo Su pueblo.

Pues bien, las amonestaciones y los reproches divinos tienden a oprimir y afligir el
corazoén de las gentes, y la consumada sabiduria de Dios requiere, por tanto, esa forma
de tratamiento. Por ejemplo, seglin consta en la propia Tor43, los israelitas se rebelaron
contra Moisés, diciendo: «No podemos luchar contra los amalecitas, pues son fuertes,
fieros y valientes». Entonces Dios amonest6 a Moisés y a Aarén, aunque Moisés era
obediente y no se rebelaba.l?’ No hay duda de que un Ser tan glorioso, que es el canal
de la gracia de Dios y el paladin de Su ley, ha de ser obediente al mandato divino.

Estas almas santas son como hojas de un arbol que se mueven a merced de la brisa,
y no por iniciativa propia, pues estan atraidas por los halitos del amor de Dios y han
renunciado a su propia voluntad. Su palabra es la palabra de Dios; su mandamiento es
el mandamiento de Dios; su prohibiciéon es la prohibiciéon de Dios. Son como este globo
de vidrio cuya luz proviene de la llama de la lampara. Aunque la luz parece emanar del
vidrio, en realidad proviene de la llama. De igual manera, el movimiento y la quietud
de los Profetas de Dios, que son Sus Manifestaciones, proceden de la revelacion, y no
del mero capricho humano. Si no fuese asi, ;como podria el Profeta actuar como fiel
representante y enviado escogido de Dios? ;Cémo podria promulgar los
mandamientos y las prohibiciones de Dios? Por consiguiente, todas las imperfecciones
atribuidas a las Manifestaciones de Dios en las sagradas escrituras deben entenderse
desde esta perspectiva.

ijAlabado sea Dios, por cuanto has venido hasta aqui y has conocido a los siervos de
Dios! ;Has percibido en ellos algo que no sea la fragancia de la complacencia del
Sefior? jDesde luego que no! Has visto con tus propios ojos cémo se esfuerzan dia y
noche sin otro fin que ensalzar la Palabra de Dios, fomentar la educaciéon de las almas,
rehabilitar la suerte de la humanidad, asegurar el progreso espiritual, promover la paz
universal, mostrar amabilidad y buena voluntad hacia todos los pueblos y naciones,
sacrificarse por el bien comun, renunciar a su propio provecho material y promover
las virtudes del mundo de la humanidad.

Volvamos a nuestro tema. En la Tora, Isaias 48, 12, se dice: «Escichame, Jacob,
Israel, a quien llamé: Yo soy, yo soy el primero y también soy el altimo». Es evidente
que lo que se pretende decir no es Jacob, que se llamaba Israel, sino los israelitas.
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También en Isaias 43, 1 se dice: «Pero ahora, asi dice el Sefior, el que te cred, Jacob, el
que te formo, Israel: “No temas, que yo te he redimido; te he llamado por tu nombre;
ti eres mio”».

Ademas en Numeros 20, 23-24 se dice: «Y habl6 el Sefior a Moisés y a Aarén en el
monte Hor, en la frontera de la tierra de Edom, diciendo: Aarén sera reunido a su
pueblo, pues no entrard a la tierra que yo he dado a los hijos de Israel, porque
vosotros os rebelasteis contra mi orden en las aguas de Meriba»; y en 20, 13: «Estas
son las aguas de Merib3, donde protestaron los israelitas contra Yahveh, y con las que
él manifestd su santidad».

Observa que fue el pueblo de Israel el que se habia rebelado, pero la amonestaciéon
iba, aparentemente, dirigida a Aarén y Moisés, como se expresa en Deuteronomio 3,
26: «Pero, por culpa vuestra, Yahveh se irrité contra mi y no me escuché; antes bien
me dijo: “;Basta ya! No sigas hablandome de esto”».

Pues bien, este reproche y esta amonestacion iban dirigidos en realidad a los hijos
de Israel, a quienes, debido a su rebelidn contra los mandamientos de Dios, se hizo
que vivieran durante mucho tiempo en el desierto estéril situado mas alla del Jordan,
hasta el tiempo de Josué. Este reproche y esta amonestacién parecian dirigidos a
Moisés y Aaron, pero en realidad iban dirigidos al pueblo de Israel.

De manera semejante, en el Coran se Le dice a Muhammad: «En verdad Te hemos
concedido una victoria evidente, para que Dios Te perdone Tus pecados pasados y
futuros».128 Estas palabras, aunque aparentemente dirigidas a Muhammad, estaban en
realidad destinadas a Su pueblo; y esto se debe a la consumada sabiduria de Dios,
como dijimos anteriormente, para que no se aflijan los corazones, ni queden perplejos
o consternados.

iCudn a menudo han confesado los profetas de Dios y Sus Manifestaciones
universales sus pecados y flaquezas en sus oraciones! Esto es solo para ensefiar a
otras almas, para inspirarlas y motivarlas a ser humildes y sumisas ante Dios y
reconocer sus propios pecados y flaquezas, pues estas almas santas estan por encima
de todo pecado y libres de toda falta. Por ejemplo, en el Evangelio se dice que un
hombre se acercé a Cristo, llamandole «Maestro bueno». Cristo le respondi6: «;Por
qué me llamas bueno? Nadie es bueno, sino solo uno, Dios».129 Esto no significa —Dios
nos libre— que Cristo fuera un pecador; Su intencidn era mas bien ensefiar humildad,
sumisién, mansedumbre y modestia al hombre al que se dirigia. Estas almas santas
son luz, y la luz no puede asociarse con la oscuridad. Son vida eterna, y la vida no
puede reunirse con la muerte. Son guias, y la guia no puede unirse con la rebeldia. Son
la esencia misma de la obediencia, y la obediencia no puede ir de la mano del desacato.

En resumen, lo que queremos decir es que las amonestaciones registradas en las
sagradas escrituras, aunque aparentemente dirigidas a los Profetas —Ilas
Manifestaciones de Dios— en realidad van destinadas a la gente. Si leyeras la Biblia,
esta materia se te haria clara y evidente. jSalud!
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La Mas Grande Infalibilidad

En el bendito versiculo se dice: «Aquel que es el Punto de Amanecer de la Causa de
Dios no tiene coparticipe en la Mas Grande Infalibilidad. Es El Quien, en el reino de la
creacién, constituye la Manifestacién de “El hace lo que desea”. Dios ha reservado esta
distincién para Su propio Ser, y ha ordenado que nadie tenga parte en una estacion
tan sublime y trascendente».130

Has de saber que la infalibilidad es de dos clases: infalibilidad en esencia e
infalibilidad como atributo. Lo mismo es cierto con relaciéon a todos los demas
nombres y atributos: por ejemplo, el conocimiento de la esencia de una cosa y el
conocimiento de sus atributos. La infalibilidad en esencia se limita a las
Manifestaciones universales de Dios, pues la infalibilidad es un requisito esencial de
su realidad, y el requisito esencial de una cosa es inseparable de la cosa en si. Los
rayos son un requisito esencial del Sol y son inseparables de este; el conocimiento es
un requisito esencial de Dios y es inseparable de El El poder es un requisito esencial
de Dios y es, asimismo, inseparable de El Si fuese posible separarlos de El, no seria
Dios. Si los rayos pudieran separarse del Sol, no seria el Sol. Por lo tanto, si alguien
imaginara la Mas Grande Infalibilidad separada de la Manifestacién universal de Dios,
no seria una Manifestacion universal y careceria de perfeccién esencial.

Sin embargo, la infalibilidad, como atributo, no es un requisito esencial; mas bien,
es un rayo del don de la infalibilidad que, desde el Sol de la Verdad, se proyecta sobre
algunos corazones y les concede una parte y porcion de ella. Si bien estas almas no son
infalibles en esencia, aun asi, estdn bajo el cuidado, la protecciéon y la guia inequivoca
de Dios; es decir, Dios las guarda del error. Asi, ha habido muchas almas santas que no
eran en si las Auroras de la Mas Grande Infalibilidad, pero que, sin embargo, han
estado protegidas y guardadas del error a la sombra del cuidado y la proteccion de
Dios, pues eran los canales de gracia divina entre Dios y los seres humanos y, si Dios
no los hubiese resguardado contra el error, habrian llevado a los fieles a caer
igualmente en el error, lo cual habria socavado por completo los cimientos de la
religién de Dios y habria sido impropio e indigno de Su exaltada Realidad.

En resumen, la infalibilidad esencial se limita a las Manifestaciones universales de
Dios, y la infalibilidad como atributo es conferida a algunas almas santas. Por ejemplo,
si la Casa Universal de Justicia se establece bajo las condiciones requeridas —es decir,
es elegida por toda la comunidad— estara bajo la protecciéon y la guia inequivoca de
Dios. Si esa Casa de Justicia resuelve —ya sea undnimemente o por mayoria— sobre
una materia no consignada explicitamente en el Libro, esa decisiéon y disposiciéon
estara protegida contra el error. Ahora bien, los miembros de la Casa de Justicia no
son en esencia infalibles como personas, pero la institucién de la Casa de Justicia se
halla bajo la protecciéon y la guia inequivoca de Dios: esto se llama infalibilidad
conferida.

En breve, Baha’'u’llah dice que «Aquel que es el Punto de Amanecer de la Causa de
Dios» es la manifestaciéon de «El hace lo que desea», que esta posicién esta reservada
para ese Ser santificado y que otros no participan de esta perfeccion esencial. Es decir,
dado que se ha establecido la infalibilidad esencial de las Manifestaciones universales
de Dios, todo cuanto proceda de ellas es idéntico a la verdad y conforme con la
realidad. No se encuentran a la sombra de la religion anterior. Todo lo que digan es la
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palabra de Dios y todo lo que hagan es una accién recta; y a ningin creyente le es dado
el derecho a objecién; antes bien, debe demostrar absoluta sumisioén a este respecto,
ya que la Manifestacion de Dios actiia con sabiduria consumada y las mentes humanas
pueden ser incapaces de concebir la sabiduria oculta de algunos asuntos. Por lo tanto,
cualquier cosa que diga o haga la Manifestacion de Dios es la esencia misma de la
sabiduria y es conforme a la realidad.

Ahora bien, si algunas almas no logran comprender los misterios que estan ocultos
en determinado mandamiento o accién del Verdadero, no deberian poner objeciones,
ya que la Manifestaciéon universal de Dios «hace lo que desea». Cudntas veces ha
ocurrido que una persona sabia, competente y sagaz ha seguido cierta linea de accion,
y aquellos que eran incapaces de captar su sabiduria han puesto objeciones y
cuestionado por qué ha dicho o hecho tal cosa. Estas objeciones estan provocadas por
la ignorancia, y la sabiduria de ese sabio esta libre y por encima de error.

De igual manera, un médico competente «hace lo que desea» en el tratamiento del
paciente, y este no tiene derecho a poner objeciones. Todo cuanto diga o haga el
médico es bueno y valido, y todos deben considerarlo la personificacién de «El hace lo
que desea y ordena lo que le place». Sin duda, el médico puede prescribir remedios
que estén en desacuerdo con las creencias populares, pero ;es permisible que los que
no tienen conocimientos de ciencia y medicina pongan objeciones? jPor Dios que no!
Al contrario, todos deben someterse y seguir cualquier cosa que prescriba el médico
competente. Asi, el médico competente «hace lo que desea» y los pacientes no
participan de esta posicién. Primero, debe comprobarse la competencia del médico y,
una vez que se haya hecho esto, él «hace lo que desea».

Asimismo, un general sin rival en el arte de la guerra «hace lo que desea» en todo
lo que diga u ordene; y lo mismo es cierto en el caso del capitdn de un barco que
domina el arte de la navegacion, y en el del Verdadero Educador que posee todas las
perfecciones humanas: hacen lo que desean en cuanto dicen y ordenan.

En resumen, el sentido de «El hace lo que desea» es que, si la Manifestacién de Dios
emite una orden, pone en vigor una ley o ejecuta una accién cuya sabiduria no pueden
entender Sus seguidores, ni por un momento debieran estos pensar en cuestionar Sus
palabras o acciones. Todas las almas se encuentran bajo la sombra de la Manifestacion
universal, deben someterse a la autoridad de la religion de Dios y no han de desviarse
ni un apice de ella. Antes bien, deben ajustar cada uno de sus hechos y acciones a la
religion de Dios; y, si se desvian de ella, seran censurados y considerados
responsables ante Dios. Es seguro que no participan en absoluto del rango de «El hace
lo que desea», ya que este se limita a la Manifestacién universal de Dios.

Asi, Cristo —que mi vida sea sacrificada por El— era la encarnacién de las palabras
«El hace lo que desea», pero Sus discipulos no participaban de ese rango, ya que se
encontraban bajo Su sombra y no tenian licencia para desviarse de Su voluntad y Su
mandato. jSalud!
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El origen, los poderes y las
condiciones del hombre
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La evolucién y la verdadera naturaleza del ser humano

Ahora llegamos a la cuestion de la transformacion de las especies y el desarrollo
evolutivo de los érganos; es decir, si el hombre proviene del reino animal.131

Esta idea se ha arraigado en la mente de ciertos filésofos europeos y ahora es muy
dificil hacer entender su falsedad, pero en el futuro se hara clara y evidente, y los
propios filésofos europeos la reconoceran. Pues, en realidad, es un error evidente.
Cuando uno observa la creacidn con ojo penetrante, cuando entiende las sutilezas de
las cosas creadas y ve la condicion, el orden y la perfeccion del mundo de la existencia,
se convence de la verdad de que «en la creacién no hay nada mas prodigioso que lo
que ya existe».132 Ya que todo lo que existe, ya sea en la tierra o en los cielos, incluso
este firmamento ilimitado y todo cuanto contiene, ha sido creado, dispuesto,
compuesto, ordenado y completado de la manera mas conveniente y no esta sujeto a
imperfecciéon alguna. Hasta tal punto es esto cierto que, si todos los seres se
convirtieran en pura inteligencia y reflexionaran hasta el fin que no tiene fin, no
podrian imaginar algo mejor de lo que ya existe.

Ahora bien, si en el pasado la creacidn hubiese carecido de semejante perfecciéon y
esplendor, si se hubiese hallado en un estado inferior, la existencia habria sido
necesariamente deficiente e imperfecta y, como tal, incompleta. Este asunto requiere
la mayor atencién y consideracién. Imagina, por ejemplo, la totalidad del mundo
contingente, es decir, el reino de la existencia, como si fuera el cuerpo humano. Si la
composicidn, el orden, la integridad, la belleza y la perfeccién que ahora existen en el
cuerpo humano fueran de alguna manera diferentes, el resultado seria la imperfeccion
misma.

Si nos imagindramos una época en que el hombre hubiera pertenecido al reino
animal, es decir, que fuera un simple animal, la existencia habria sido imperfecta. Esto
quiere decir que no habria existido el ser humano y faltaria ese integrante principal,
que en el cuerpo del mundo es como la mente, y en un ser humano, es como el
cerebro, por lo que el mundo habria sido, asi, totalmente imperfecto. Esto es prueba
suficiente en si misma de que, si hubiese existido una época en que el hombre hubiera
pertenecido al reino animal, se habria destruido la perfeccién de la existencia; pues el
ser humano es el miembro principal del cuerpo de este mundo, y un cuerpo sin su
integrante principal es, sin duda, imperfecto. Consideramos al ser humano el miembro
principal porque, de todas las cosas creadas, contiene todas las perfecciones de la
existencia.

Ahora, lo que queremos decir con «khombre» es el ser humano completo, la persona
mas destacada del mundo, que es la suma de todas las perfecciones espirituales y
materiales, y que es como el Sol entre todas las cosas creadas. Imagina, entonces, una
época en que el Sol no existiera como tal; es decir, que el Sol fuese simplemente otro
cuerpo celeste. Sin duda, en semejante época se habrian desestabilizado las relaciones
entre las cosas existentes. ;CoO6mo puede imaginarse algo semejante? Si se examinara
con detenimiento el mundo de la existencia, este argumento bastaria por si solo.

Presentemos otra prueba mas sutil: el sinfin de cosas creadas que se encuentran en
el mundo de la existencia, ya sean humanos, animales, vegetales o minerales, deben
estar todas compuestas de elementos. No cabe duda de que la perfeccién que se
observa en todas y cada una de las cosas proviene, mediante creacién divina, de los



elementos que la componen, su adecuada combinacién, la proporcién de sus medidas,
la forma de su composicion y la influencia de otras cosas creadas. Pues todos los seres
estan unidos entre si como una cadena, y la ayuda mutua, el apoyo y la interaccién son
algunas de sus propiedades intrinsecas y constituyen la causa de su formacion,
desarrollo y crecimiento. Mediante numerosas pruebas y argumentos, se ha
establecido que cada cosa tiene un efecto y una influencia sobre todas las demas, ya
sea independientemente o mediante una cadena causal. En resumen, la perfeccién de
todas y cada una de las cosas, es decir, la perfecciéon que ves ahora en el ser humano o
en otros seres, en relacién con sus partes, miembros y facultades, proviene de los
elementos que los componen, de la cantidad y medida de los mismos, la forma en que
se combinan, y su accion, interacciéon e influencia mutuas. Cuando todos estos se
combinan, entonces se origina el ser humano.

Dado que la perfeccion del ser humano deriva enteramente de los elementos que lo
componen, de su medida, la manera en que se combinan y la accidn mutua e
interaccion con otros seres; y puesto que el hombre se originé hace diez o cien mil
afios atras a partir de los mismos elementos terrenales, en las mismas medidas y
cantidades, con la misma composicién y combinacion, y con las mismas interacciones
con otros seres, se desprende que el ser humano era exactamente el mismo entonces
que el que ahora existe. Esta es una verdad de por si evidente y no puede ser puesta
en duda. Y si dentro mil millones de afios se aglutinan los elementos constituyentes
del ser humano, en las mismas proporciones, combinados de la misma manera y
sujetos a la misma interaccién con otros seres, se originara exactamente el mismo ser
humano. Por ejemplo, si dentro de cien mil afios se retinen el aceite, la llama, la mecha,
la ldmpara y un encendedor para la lampara, es decir, se combina todo lo necesario, se
producira exactamente el mismo resultado.

Esta cuestion es evidente, y estos argumentos, concluyentes. Pero los expuestos
por los fildsofos europeos son especulativos y no concluyentes.
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El origen del universo y la evolucion del hombre

Has de saber que una de las cuestiones mas abstrusas de la divinidad es que el
mundo de la existencia —es decir, este universo infinito— no tiene principio.

Ya hemos explicado que los propios nombres y atributos de la Divinidad
presuponen la existencia de cosas creadas. Si bien ya se ha ofrecido una explicaciéon
detallada sobre esta materia,133 se mencionara brevemente aqui, una vez mas. Has de
saber que no puede imaginarse un sefior sin vasallos; no puede haber un soberano sin
subditos; no se puede nombrar a un profesor sin alumnos; es imposible la existencia
de un creador sin creacion; es inconcebible un proveedor sin beneficiarios; puesto que
todos los nombres y atributos divinos reclaman la existencia de cosas creadas. Si nos
imagindramos una época en que no hubiesen existido cosas creadas, ello seria
equivalente a negar la divinidad de Dios.

Ademas, la inexistencia absoluta carece de la capacidad de alcanzar la existencia. Si
el universo fuese la nada absoluta, no se habria podido materializar la existencia. Por
lo tanto, puesto que esa Esencia de la Unicidad, o Ser Divino, es perpetuo y eterno —es
decir, no tiene principio ni fin— se deduce que el mundo de la existencia, este
universo infinito, tampoco tiene principio. Desde luego, es posible que una parte de la
creacion —una de las esferas celestes— se generase o se desintegrase, pero seguiria
existiendo un sinfin de otras esferas y el mundo de la existencia en si no se veria
trastornado ni destruido. Al contrario, su existencia es perpetua e inmutable. Ahora
bien, como cada esfera tiene un comienzo, inevitablemente ha de tener asimismo un
final, dado que toda composicién, ya sea universal o particular, debe necesariamente
descomponerse. A lo sumo, algunas se desintegran rapidamente, y otras, con lentitud;
pero es imposible que algo que sea compuesto no acabe por descomponerse.

Entonces, hemos de saber qué eran en el principio cada una de las grandes cosas
existentes. No cabe duda de que al inicio hubo un solo origen: no puede haber habido
dos origenes. Pues el origen de todos los numeros es el uno y no el dos; el nimero dos
tiene en si necesidad de un origen. Por lo tanto, es evidente que, en un principio, la
materia era una sola; y esa Unica materia aparecié con una forma distinta en cada
elemento. Asi, aparecieron diversas formas y, a medida que aparecieron, cada una
asumid una forma diferente y llegb a ser un elemento especifico. Pero esta distincion
alcanz6 su plena consumacion y realizacién solo después de un larguisimo tiempo.
Entonces esos elementos se compusieron, se ordenaron y se combinaron en infinitas
formas; en otras palabras, de la composicién y combinacién de esos elementos
aparecieron un sinfin de seres.

Mediante la sabiduria de Dios y Su antiguo poder, esta composicién y disposicion
procedi6 de un solo orden natural. Asi, puesto que esta composiciéon y combinacién se
han producido conforme a un orden natural, con perfecta precisiéon, acorde con una
sabiduria consumada y en funcién de una ley universal, esta claro que es una creaciéon
divina y no una composicién o un orden accidental. Es por ello que de toda
composicidn natural se origina un ente vivo, pero de una composicidon aleatoria no
aparece ningun ser vivo. Asi, por ejemplo, si el ser humano, valiéndose de toda su
sagacidad e inteligencia, uniera y combinara una serie de elementos, no se originaria
de ello un ser viviente, toda vez que esa composiciéon no seria conforme al orden
natural. Esta es la respuesta a la pregunta implicita que pudiera suscitarse en el
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sentido de que, puesto que estos seres se han originado a partir de la composicion y
combinacién de esos elementos, ;no podriamos nosotros también reunir y combinar
esos mismos elementos y crear asi un ser viviente? Esta idea es errénea, pues la
composicidn original es una composiciéon divina y la combinacién esta generada por
Dios conforme a un orden natural; y esta es la razén de por qué a partir de esa
composicidn se crea un ser viviente y se produce una existencia. Mas una composiciéon
elaborada por el hombre no produce nada, porque el ser humano no puede crear vida.

En resumen, hemos dicho que, a partir de la composicidn de los elementos, de su
combinacién, tipo y proporcién, y de su interaccién con otros seres, han llegado a
existir incontables formas y realidades, y un sinfin de seres. Pero esta claro que este
globo terraqueo, en su forma actual, no se originé de repente, sino que este ente
universal atraves6 progresivamente diferentes etapas hasta manifestarse con su
actual perfeccion. Los entes universales pueden asemejarse y compararse con los
particulares, pues ambos estan sujetos a un Unico orden natural, a una sola ley
universal y a un Unico orden divino. Por ejemplo, se vera que los &tomos mas infimos
son similares en su estructura general a los entes mas grandes del universo, y esta
claro que han provenido de un mismo laboratorio de poder, conforme a un solo orden
natural y una sola ley universal, y por ello pueden compararse unos con otros.

Por ejemplo, el embrién humano crece y se desarrolla poco a poco en el seno de la
madre, y asume distintas formas y condiciones hasta que alcanza la madurez con la
mayor belleza y aparece en una forma consumada y con la mayor delicadeza. De igual
manera, la semilla de esta flor que tenemos delante era al comienzo una cosa pequeifia
e insignificante, pero crecid y se desarroll6 en el seno de la tierra, y asumié distintas
formas hasta aparecer con semejante vitalidad y perfecta belleza a este nivel.
Asimismo, es claro y evidente que este globo terraqueo llegé a la existencia, creci6 y se
desarrolld en el seno del universo, y asumi6 diferentes formas y condiciones hasta
alcanzar gradualmente su actual perfeccidn, estar engalanado con un sinfin de seres y
presentarse en una forma tan consumada.

Por tanto, es evidente que la materia original, que es como el embrién, tomé
inicialmente la forma de elementos compuestos y combinados, y esa combinacién
crecié gradualmente y se desarrolld a lo largo de una miriada de edades y siglos,
pasando de una forma y figura a otra, hasta que, por la consumada sabiduria de Dios,
apareci6 con semejante perfeccidn, orden, disposicion y precision.

Volvamos a nuestro tema. Desde el principio de la existencia, en el seno del globo
terraqueo, el ser humano crecié progresivamente y se desarrollé como el embrién en
el seno de la madre, y pas6 de una forma y figura a otra, hasta que apareci6 con esta
belleza y perfeccion, este fisico y este vigor. Es evidente que, inicialmente, no poseia
semejante belleza, gracia y refinamiento, y que solo gradualmente alcanz6 esta forma,
disposicidn, donaire y gracia. No cabe duda de que, como el embridn en el seno de la
madre, el embrién de la humanidad no aparecid con esta forma ni lleg6 de subito a ser
la personificacidn de las palabras: «jSantificado sea el Sefior, el mas excelente de todos
los creadores!».134 Antes bien, alcanz6 de manera progresiva distintas condiciones y
asumié diversas formas hasta llegar a su apariencia y belleza, su perfeccion,
refinamiento y delicadeza actuales. Por lo tanto, esta claro y es evidente que el
crecimiento y desarrollo del ser humano en este planeta hasta llegar a su actual
perfeccion, al igual que el crecimiento y desarrollo del embrién en el seno de la madre,
se ha producido por etapas, pasando de un estado a otro y de un aspecto a otro, pues
esto concuerda con los requisitos del orden universal y de la ley divina.

Es decir, el embrién humano asume condiciones diferentes y atraviesa numerosas
etapas hasta que alcanza la forma en que manifiesta la realidad de las palabras
«jSantificado sea el Sefior, el mas excelente de todos los creadores!» y muestra las
sefiales de desarrollo y madurez plenos. Asimismo, debe haber transcurrido mucho
tiempo desde el comienzo de la existencia del ser humano en este planeta, y tuvo que
atravesar muchas etapas hasta llegar a su forma, figura y condicién actuales. No
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obstante, desde el principio de su existencia el hombre ha constituido una especie
diferenciada. Es como el embrién en el seno de la madre: al principio posee una
apariencia extrafia; luego pasa de una forma a otra y de una figura a otra, hasta que
aparece con la mayor belleza y perfeccién. Pero, aun cuando en el vientre de la madre
posee una forma extrafia, totalmente distinta de su forma y apariencia actuales, se
trata del embrioén de una especie diferenciada y no el de un animal: la esencia de la
especie y la realidad innata no experimentan transformacién alguna.

Ahora bien, si se demostrara la existencia de drganos vestigiales, ello no
desvirtuaria el caracter independiente y original de la especie. A lo sumo, probaria que
la forma, la apariencia y los érganos de los humanos han evolucionado a lo largo del
tiempo. Pero el hombre siempre ha sido una especie distinta: ha sido hombre y no
animal. Piensa: si en el vientre de la madre, el embriéon humano pasa de una forma a
otra que en absoluto se parece a la anterior, ;esto prueba que la esencia de la especie
ha sufrido una transformacién? ;Que al principio era un animal, y que sus 6rganos se
desarrollaron y evolucionaron hasta convertirse en un ser humano? jPor Dios que no!
iQué idea tan insustancial y carente de fundamento! Pues el caracter original de la
especie humana y la independencia de la esencia del hombre son claros y evidentes.
iSalud!
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La diferencia entre el ser humano y el animal
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Ya hemos tenido una o dos conversaciones sobre el tema del espiritu, pero no se
han recogido por escrito.

Has de saber que las gentes del mundo son de dos tipos, es decir, pertenecen a dos
grupos. Un grupo niega el espiritu humano y dice que el hombre es una especie de
animal. ;Por qué? Porque vemos que los humanos y los animales comparten las
mismas facultades y sentidos. Los elementos simples que llenan el espacio que nos
rodea se unen en un sinfin de combinaciones, cada una de las cuales da origen a un ser
diferente. Entre estos se encuentran los seres sensibles, dotados de determinadas
facultades y sentidos. Cuanto mas completa sea la combinacién, mas elevado es el ser.
La unién de los elementos en el cuerpo humano es mas completa que en ningtin otro
ser, y sus elementos se han combinado en perfecto equilibrio y, por tanto, es mas
noble y completo. Dicen que no se trata de que el ser humano tenga una facultad y un
espiritu especiales de los que carecen los demas animales: los animales también
tienen percepciones sensoriales, pero las facultades de los humanos son simplemente
mas agudas en algunos aspectos (aunque el animal estd mas ricamente dotado con
respecto a los sentidos externos, como el oido, la vista, el gusto, el olfato y el tacto, e
incluso con respecto a facultades internas como la memoria). Dicen que el animal
posee las facultades de la inteligencia y el entendimiento. La Unica concesiéon que
hacen es que la inteligencia del ser humano es mayor.

Estas son las aseveraciones de los fil6sofos de hoy. Estas son sus palabras, estas
son sus afirmaciones y estos son los dictados de su imaginacion. Y, de este modo,
habiendo realizado estudios exhaustivos, y armados con argumentos de peso, sitian al
hombre en la estirpe del animal y dicen que en una época el hombre fue un animal y
que la especie cambid y evolucion6 gradualmente hasta alcanzar el nivel humano.

Sin embargo, los filésofos religiosos dicen: No, no es asi. Si bien el ser humano
comparte con el animal las mismas facultades y sentidos externos, existe en él una
facultad extraordinaria de la que carecen los animales. Todas las ciencias, las artes, las
invenciones, los oficios y el descubrimiento de realidades provienen de esta facultad
singular. Es una facultad que abarca todas las cosas creadas, comprende sus
realidades, desentrafia sus misterios ocultos y las somete a su control. Es mas,
entiende cosas que no tienen existencia aparente, es decir, realidades inteligibles,
imperceptibles e invisibles, tales como la mente, el espiritu, los atributos y las
cualidades humanas, el amor y la tristeza, todas las cuales son realidades inteligibles.
Ademas, todas las artes y las ciencias existentes, todos los grandes emprendimientos y
la mirfada de descubrimientos humanos eran en otra época misterios ocultos y
encubiertos, y ese poder omnimodo del ser humano es lo que los ha descubierto y los
ha sacado del mundo invisible, y los ha traido al dominio de lo visible. Asi es como el
telégrafo, la fotografia, el fonografo, y todas esas grandes invenciones y artefactos,
fueron otrora misterios ocultos que la realidad humana descubrié y trajo al dominio
visible desde el reino invisible. Hubo incluso una época en que este trozo de hierro
que tienes delante, y hasta cualquier mineral, era un misterio oculto. La realidad
humana descubrié este mineral y forjé el metal hasta darle esta forma final. Lo mismo
ocurre con todos los demas descubrimientos e inventos del ser humano, que son
innumerables. Esta cuestion es irrefutable y no tiene sentido negarla.

Si mantenemos que todos estos efectos proceden de las facultades de la naturaleza
animal y de los sentidos fisicos, vemos clara y llanamente que, con respecto a estas
facultades, los animales son superiores al hombre. Por ejemplo, la vista de los
animales es mucho mas aguda que la del ser humano, su oido es mas afilado, y lo
mismo ocurre con los sentidos del olfato y el gusto. En breve, en cuanto a las
facultades que tienen en comun el hombre y los animales, estos a menudo llevan
ventaja. Considera la facultad de la memoria: si se lleva a una paloma de aqui a un pais
lejano y se suelta alli, recordara el camino y regresara a casa sin perderse en ningin
momento. Lleva a un perro desde aqui hasta al centro de Asia, déjalo libre alli y
regresard a casa sin perder el camino. Y lo mismo ocurre con las demas facultades,
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como el oido, la vista, el olfato, el gusto y el tacto. Estd claro, entonces, que, si el
hombre no poseyera una facultad mas alld de las facultades animales, el animal
forzosamente superaria al hombre en la realizacién de descubrimientos importantes y
en la comprensidon de las realidades. De este argumento se desprende que el ser
humano estd dotado de un don y posee una excelencia no presente en los animales.

Por otra parte, el animal percibe cosas sensibles, pero no puede percibir realidades
conceptuales. Por ejemplo, el animal ve lo que estd en su campo de visién, pero no
puede comprender ni concebir lo que estd mas alla. Asi, al animal no le es posible
comprender que la Tierra tiene forma esférica. Pero el ser humano puede deducir lo
desconocido a partir de lo conocido y descubrir realidades ocultas. Para citar un caso:
observando la inclinacién de la boveda celeste, deduce la curvatura de la Tierra. Por
ejemplo, en ‘Akka la Estrella Polar esta a 33 grados; es decir, se encuentra a una
inclinacién de 33 grados por encima del horizonte. Cuando uno va hacia el Polo Norte,
la Estrella Polar se eleva un grado por encima del horizonte por cada grado de
distancia recorrida. Es decir, la inclinacidon de la Estrella Polar alcanzara 34 grados,
luego 40, 50, 60 y 70 grados. Cuando se llega al Polo Norte, la inclinacién de la Estrella
Polar es de 90 grados y se ve en el cenit, o sea, verticalmente por encima de la cabeza.

Ahora bien, la Estrella Polar es una realidad perceptible y también lo es su
ascension, es decir, el hecho de que, cuanto mas se acerca uno al Polo Norte, mas
asciende la Estrella Polar. Y, a partir de estas dos realidades conocidas, se descubre
una realidad desconocida, a saber: que la béveda celeste tiene inclinacidn, lo cual
significa que, en cada latitud, el cielo por encima del horizonte es diferente al de otra
latitud. El ser humano comprende esta relaciéon y deduce por razonamiento algo que
era antes desconocido, es decir, la curvatura de la Tierra. Mas esta comprension es
imposible para el animal. Asimismo, al animal le es imposible entender que el Sol es el
centro y que la Tierra gira en torno a él. El animal es cautivo de los sentidos y esta
limitado por ellos: no puede comprender nada que esté fuera del alcance o control de
los sentidos, aun cuando supera al hombre en lo relativo a las facultades y sentidos
externos. Queda entonces claramente establecido que el ser humano estd dotado del
poder de la invencién que lo diferencia del animal, y este poder no es sino el espiritu
humano.

ijAlabado sea Dios! El ser humano siempre aspira a mayores alturas y a metas mas
elevadas. Siempre intenta alcanzar un mundo superior al que habita y ascender a un
nivel mas elevado que el que ocupa. El amor por lo trascendente es un sello distintivo
del ser humano. Me asombra que algunos filésofos de Europa y América hayan
consentido rebajarse a si mismos al reino animal y, asi, retroceder, mientras que toda
la existencia debe aspirar siempre a lo exaltado. Y, sin embargo, si se le llamara
«animal» a uno de ellos, se sentiria sobremanera herido y ofendido.

iQué gran diferencia la que hay entre el mundo del ser humano y el mundo del
animal! jQué gran diferencia la que hay entre la grandeza del ser humano y la bajeza
del animal, entre las perfecciones del ser humano y la ignorancia del animal, entre la
luz del ser humano y la oscuridad del animal, entre la gloria del ser humano y la
degradacion del animal! Un nifio drabe de diez afios puede someter a doscientos o
trescientos camellos en el desierto y dirigirlos meramente con su voz. Un débil
habitante de la India puede someter a un enorme elefante al punto de encaminarlo
con estricta obediencia. Todas las cosas estan sometidas a la mano del hombre, quien
resiste las fuerzas de la naturaleza misma.

Todos los demas seres son cautivos de la naturaleza y no se pueden librar de sus
exigencias; el ser humano es el Gnico que puede hacer frente a la naturaleza. Asi, la
naturaleza atrae a todos los cuerpos hacia el centro de la Tierra; pero, con medios
mecanicos, el hombre se aleja de él y se remonta por el aire; la naturaleza le impide
cruzar el mar, pero el hombre construye barcos y surca el corazén del gran océano, y
asi sucesivamente: el tema es interminable. Por ejemplo, el ser humano atraviesa
montafias y llanuras en vehiculos y hace confluir en un lugar las noticias de los
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acontecimientos de Oriente y Occidente. Asi es como el ser humano resiste las fuerzas
de la naturaleza. El mar, con toda su inmensidad, no es capaz de desviarse en lo mas
minimo de las leyes de la naturaleza; el Sol, con toda su grandeza, no puede desviarse
ni un apice de los dictados de la naturaleza, ni podrd comprender jamas los estados,
las condiciones, las propiedades, los movimientos ni la naturaleza del ser humano.
;Qué poder reside, entonces, en la insignificante forma humana que logra todo esto?
;Qué fuerza conquistadora es esta que somete todas las cosas?

Queda todavia otro punto. Los filésofos modernos dicen: «En ninguna parte vemos
un espiritu en el ser humano y, aunque hemos investigado los lugares mas reconditos
de su cuerpo, en ninguna parte percibimos un poder espiritual. ;C6mo hemos de
imaginarnos un poder que no es perceptible?». Los filésofos religiosos replican: «El
espiritu del animal tampoco es perceptible ni puede captarse por medio de nuestras
facultades materiales. ;Como deducen su existencia? No cabe duda de que por sus
efectos deducen la existencia de una facultad en el animal de la cual carecen las
plantas, que es la facultad de los sentidos: la vista, el oido y las demas facultades. De
estas se deduce que existe un espiritu animal. I[gualmente, de las sefiales y argumentos
mencionados ha de inferirse la existencia de un espiritu humano. Asi, puesto que en el
animal hay sefiales que no pueden encontrarse en las plantas, se dice que esta facultad
perceptiva es un sello distintivo del espiritu animal. De igual manera, en el ser
humano se ven sefiales, poderes y perfecciones que no existen en el animal: ha de
inferirse, pues, que en él hay un poder del cual carece el animal».

Si fuéramos a negar todo lo que no es accesible a los sentidos, nos veriamos
forzados a negar realidades que sin duda existen. Por ejemplo, el éter no es
perceptible, aunque se puede demostrar su realidad. La fuerza de gravedad no es
perceptible, aunque su existencia es igualmente innegable. ;En qué nos apoyamos
para afirmar su existencia? En sus indicios. Por ejemplo, esta luz consiste en las
vibraciones del éter, y de estas vibraciones deducimos su existencia.
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La evolucién y existencia del hombre

Pregunta: ;Qué nos dice sobre la teoria de la evolucién de los seres que suscriben
algunos filésofos europeos?

Respuesta: Ya tratamos este asunto el otro dia, pero hablaremos de nuevo sobre
ello. En resumen, esta cuestién se reduce al caracter original o no original de la
especie; es decir, si la esencia de la especie humana estaba fijada desde el origen
mismo o si provino posteriormente de los animales.

Ciertos fil6sofos europeos sostienen que las especies evolucionan e incluso pueden
cambiar y transformarse en otras especies. Entre las pruebas que aducen a favor de
esta afirmacién esta el que, a través de una meticulosa indagacién e investigacion
geolégica, ha quedado claramente constatado que la existencia de las plantas precedié
a la de los animales, y la existencia de los animales precedié a la del ser humano.
Sostienen, ademdas, que tanto el reino animal como el vegetal han sufrido
transformaciones, pues en algunos estratos de la tierra se han descubierto plantas que
existian en el pasado pero que luego han desaparecido, lo que significa que
evolucionaron, se volvieron mas robustas y cambiaron de forma y apariencia, de lo
que se desprende que las especies han cambiado. Asimismo, en los estratos de la
tierra hay ciertas especies animales que han cambiado y se han alterado. Una de ellas
es la serpiente, que tiene extremidades vestigiales, es decir, sefiales que indican que
alguna vez tuvo patas, que han desaparecido con el tiempo y han dejado solo un
vestigio. De igual manera, en la columna vertebral del ser humano hay un vestigio que
indica que, al igual que otros animales, en un tiempo tuvo cola, de la cual, segun ellos,
todavia quedan huellas. En una época ese miembro era ttil pero, a medida que el ser
humano fue evolucionando, perdi6 su utilidad y poco a poco desaparecié. De igual
forma, a medida que las serpientes comenzaron a vivir bajo la tierra y se convirtieron
en reptiles, ya no necesitaron patas, por lo que estas desaparecieron y dejaron tras de
si un vestigio. La principal prueba que aducen es que estos miembros vestigiales
ponen de manifiesto la existencia de miembros anteriores, que han desaparecido
gradualmente por falta de uso y ya no tienen razdén de existir. Asi, los miembros
habiles y necesarios se han conservado, mientras que los innecesarios han
desaparecido progresivamente a resultas de la transformacion de la especie, pero han
dejado un vestigio.

La primera respuesta a este argumento es que la anterioridad de los animales con
respecto al ser humano no es prueba de que la esencia de la especie humana haya sido
alterada o transformada, ni de que el hombre provenga del reino animal. Pues, en
tanto que se reconoce que estos seres distintos han aparecido a lo largo del tiempo, es
posible que el hombre simplemente se haya originado después del animal. Asi, en el
mundo vegetal observamos que los frutos de diferentes arboles no aparecen al mismo
tiempo; al contrario, algunos aparecen al inicio de la temporada y otros después. Esta
anterioridad no es prueba de que el fruto tardio de un arbol haya surgido del fruto
anterior de otro.

En segundo lugar, estas pequefias huellas y miembros vestigiales pudieran deberse
a una gran sabiduria oculta que la mente humana no ha podido desentrafiar todavia.
iCuantas cosas hay en este mundo cuya sabiduria oculta no se ha comprendido hasta
el dia de hoy! Asi, se dice en fisiologia —Ila ciencia de las relaciones entre los 6rganos
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del cuerpo— que adn se desconocen y permanecen ocultas la sabiduria oculta y la
razon de ser de las diferencias en la coloracidn de los animales y el cabello humano, o
el color rojo de los labios, o la variedad de colores de las aves. Sin embargo, se ha
descubierto que el negro de la pupila del ojo se debe a que absorbe los rayos del Sol,
pues si fuese de otro color, por ejemplo, totalmente blanca, no absorberia esos rayos.
Pues bien, mientras se desconozca la sabiduria oculta de las cosas que hemos
mencionado, bien podemos imaginar que también se desconoce la sabiduria y la razén
de ser de los miembros vestigiales, ya sea en el animal o en el ser humano. No hay
duda de que esa sabiduria oculta existe, aun cuando se desconozca.

En tercer lugar, aun suponiendo que ciertos animales, o incluso el hombre,
poseyeran en otro tiempo miembros que ya han desaparecido, ello no constituiria
prueba suficiente de la transformacién de las especies. Pues el ser humano, desde la
concepcion del embrion hasta que alcanza la madurez, asume distintas formas y
aspectos. Su apariencia, su forma, sus rasgos y su color cambian, es decir, pasa de una
forma a otra y de un aspecto a otro. Sin embargo, desde la formacién del embrion,
pertenece a la especie humana; es decir, es el embrién de un ser humano y no el de un
animal. Pero al principio este hecho no es evidente; solo después se hace patente y
visible.

Por ejemplo, supongamos que el ser humano tuviera en otro tiempo un parecido
con el animal, y que desde entonces haya evolucionado y se haya transformado. La
validacién de esta afirmacién no es prueba de la transformaciéon de la especie, sino
que podria compararse con los cambios y las transformaciones que sufre el embriéon
hasta llegar a su pleno desarrollo y madurez, como se mencion6 anteriormente. Para
ser mas explicitos, supongamos que en una época el hombre caminara a cuatro patas o
tuviera cola: semejante cambio y transformacién es similar al que sufre el feto en la
matriz de la madre. Aunque el feto se desarrolla y evoluciona en todas las formas
concebibles hasta alcanzar su pleno desarrollo, pertenece desde el principio a una
especie inconfundible. Lo mismo puede decirse del reino vegetal, donde observamos
que el caracter original y distintivo de la especie no cambia, en tanto que la forma, el
color y el tamafio si cambian, se transforman y evolucionan.

En resumen: asi como el ser humano progresa, evoluciona y cambia de una forma y
una apariencia a otra en el vientre de la madre, al tiempo que se mantiene desde el
principio como un embrién humano, de igual manera se ha mantenido siempre como
una esencia distinta —es decir, la especie humana— desde el comienzo de su
formacidn en la matriz del mundo, y ha ido cambiando progresivamente de una forma
a otra. Se deduce que este cambio de apariencia, esta evolucion de los 6rganos y este
crecimiento y desarrollo no excluyen la singularidad de la especie. Entonces, aun
aceptando la realidad de la evolucidn y el progreso, con todo, desde el momento de su
aparicién, el ser humano ha poseido una composiciéon perfecta y ha tenido la
capacidad y el potencial de adquirir perfecciones espirituales y materiales y llegar a
ser la encarnacidn del versiculo «Hagamos al ser humano a nuestra imagen, como
semejanza nuestra».135 Como mucho, se ha vuelto mas grato, mas refinado y agraciado
y, como resultado de la civilizacion, ha salido de su estado salvaje, de la misma manera
que los frutos se vuelven mas selectos y dulces gracias al cultivo del jardinero y
adquieren cada vez mayor delicadeza y vitalidad.

Los jardineros del mundo de la humanidad son los Profetas de Dios.
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Pruebas espirituales de la singularidad del ser humano

Los argumentos que hemos aducido hasta ahora a favor del caracter singular de la
especie humana han sido racionales. Ahora ofreceremos argumentos espirituales, que
son realmente los fundamentales. Pues hemos establecido la existencia de Dios
mediante argumentos racionales, e igualmente se ha establecido mediante
argumentos racionales que el ser humano ha sido tal desde su mismo inicio y origen, y
que la esencia de su especie ha existido desde la eternidad. Ahora presentaremos
pruebas espirituales de que la existencia humana —es decir, la especie humana— es
una existencia necesaria y que sin el ser humano no resplandecerian las perfecciones
de la Divinidad. Pero estos son argumentos espirituales y no racionales.

Una y otra vez hemos dejado establecido con pruebas y argumentos que el ser
humano es el mas elevado de todos los seres y la suma de todas las perfecciones. En
realidad, todas las cosas existentes son receptoras de la revelacion de los esplendores
divinos, es decir, que las senales de la Divinidad de Dios estdn manifiestas en las
realidades de todas las cosas. Asi como la Tierra es el lugar donde se reflejan los rayos
del Sol —lo cual significa que la luz, el calor y la influencia del Sol son evidentes y
estin manifiestos en todos los dtomos de la Tierra—, cada uno de los 4tomos del
universo en este espacio infinito proclama alguna de las perfecciones de Dios. No hay
nada que esté privado de esto: cada uno es una sefial de la misericordia de Dios, o de
Su poder, o de Su grandeza, o de Su justicia, o de Su providencia sustentadora, o de Su
generosidad, o de Su vision, o de Su oido, o de Su conocimiento, o de Su gracia, y asi
sucesivamente.

Lo que queremos decir es que toda cosa existente es, por necesidad, receptora de
los esplendores divinos; es decir, en ella se manifiestan y revelan las perfecciones de
Dios. Es como el Sol que bafia de luz el desierto, el mar, los arboles, los frutos y las
flores: todo en la Tierra. Ahora bien, el mundo de la existencia —de hecho, cada cosa
creada— proclama solo uno de los nombres de Dios; pero la realidad del ser humano
es una realidad omnimoda y universal, y la receptora de la revelacién de todas las
perfecciones divinas. Es decir, en el ser humano existe una sefal de cada uno de los
nombres, atributos y perfecciones que asignamos a Dios. Si no fuera asi, seria incapaz
de imaginar y comprender estas perfecciones. Por ejemplo, decimos que Dios todo lo
ve. El ojo es la sefial de Su vision: si el ser humano careciera de esta facultad, ;cémo
podriamos imaginar la visiéon de Dios? Un ciego de nacimiento no puede imaginar lo
que significa ver, igual que un sordo de nacimiento no puede imaginar lo que es oir, ni
algo carente de vida puede imaginar lo que significa estar vivo.

Asi, la divinidad de Dios, que es la totalidad de todas las perfecciones, se revela en
la realidad del hombre; es decir, la Esencia Divina es la suma total de todas las
perfecciones, y desde esta posicion proyecta un rayo de Su esplendor sobre la realidad
humana. En otras palabras, el Sol de la Verdad se refleja en este espejo. Asi, el ser
humano es un espejo perfecto dirigido hacia el Sol de 1a Verdad, y la sede de Su reflejo.
En la realidad del hombre se manifiesta el esplendor de todas las perfecciones divinas,
y por esta razoén es el representante y apostol de Dios. Si el ser humano no existiera, el
universo careceria de resultado, ya que el propoésito de la existencia es la revelacion
de las perfecciones divinas. Por ello, no podemos decir que hubo un tiempo en que no



existia el ser humano. A lo sumo, podemos decir que hubo un tiempo en que la Tierra
no existia, y que al principio el hombre no estaba presente en ella.

Ahora bien, desde el principio que no tiene principio hasta el fin que no tiene fin,
siempre ha habido una Manifestacion perfecta. Este Hombre al que nos referimos aqui
no es cualquier hombre: nos referimos al Hombre Perfecto. Pues la parte mas noble
del arbol, y el propdsito fundamental de su existencia, es el fruto. Un arbol sin fruto no
sirve. Por lo tanto, no se puede imaginar que el mundo de la existencia, ya sea en los
reinos superiores o inferiores, estuviese alguna vez poblado por vacas y asnos, gatos y
ratones, y sin embargo careciera de la presencia del ser humano. jQué nocién mas
falsa y banal!

La palabra de Dios es tan patente como el Sol. Este es un argumento espiritual,
pero no se puede presentar a los filésofos materialistas desde un principio. Mas bien,
primero debemos presentar los argumentos racionales y, solo posteriormente, los
espirituales.
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La aparicion del espiritu y la mente en el ser humano

Pregunta: «;La mente y el espiritu aparecieron en la especie humana desde el
comienzo mismo de su crecimiento y desarrollo en la Tierra, o fue un proceso
gradual? Y, en este ultimo supuesto, ;se logré en un breve lapso de tiempo o en el
transcurso de un largo periodo?

Respuesta: el comienzo de la formacién del hombre en el globo terraqueo es como
la formacién del embrién humano en la matriz de la madre. El embrién crece y se
desarrolla progresivamente hasta que nace, y a partir de ahi sigue creciendo y
desarrollandose hasta que llega a la etapa de la madurez. Si bien en la infancia ya
estan presentes en el ser humano las sefiales de la mente y el espiritu, no aparecen en
un estado de perfecciéon sino que permanecen incompletas. Pero cuando la persona
alcanza la madurez, 1a mente y el espiritu se manifiestan en su maxima perfeccion.

Asimismo, al comienzo de su formacién en la matriz del mundo, el hombre era
como un embridn. Luego progresé paulatinamente de nivel, y crecié y se desarrolld
hasta alcanzar la etapa de la madurez, cuando la mente y el espiritu se manifestaron
en su mayor perfeccién. Desde el comienzo de su formacién, la mente y el espiritu
existian, pero estaban ocultos y solo después se hicieron patentes. También en el
mundo de la matriz, la mente y el espiritu existen en el embridn, pero estan ocultos y
solo aparecen posteriormente. Es como la semilla: el arbol existe en su interior pero
esta oculto y escondido; cuando la semilla crece y se desarrolla, aparece el arbol en su
plenitud. De igual manera, el crecimiento y desarrollo de todos los seres se produce de
manera gradual. Esta es la ley universal y divinamente decretada, y el orden natural.
La semilla no se convierte en arbol de manera repentina; el embrién no se convierte
en hombre de repente; la substancia mineral no se convierte en piedra en un
momento; al contrario: todos crecen y se desarrollan gradualmente hasta que
alcanzan el limite de la perfeccién.

Todos los seres, ya sean universales o particulares, fueron creados perfectos y
completos desde el principio. Lo mas que se puede decir es que las perfecciones solo
se hacen patentes de forma gradual. La ley de Dios es una sola; la evolucién de la
existencia es una sola; el orden divino es uno solo. Todos los seres, grandes y
pequefios, estan sujetos a una sola ley y a un solo orden. Cada semilla tiene desde el
principio todas las perfecciones de la planta. Es decir, todas las perfecciones vegetales
existian en esa semilla desde el primer momento pero eran invisibles, y solo fueron
apareciendo poco a poco. Asi, de la semilla surge primero el tallo, luego las ramas, las
hojas y las flores, y finalmente, los frutos. Sin embargo, desde el comienzo de su
formacidn, todos existian en potencia dentro de la semilla, aunque en forma invisible.
Igualmente, el embrién posee desde el principio todas las perfecciones, como son el
espiritu, la mente, la vista, el olfato y el gusto —es decir, todas las facultades—, pero
son invisibles y solo van apareciendo gradualmente.

De forma analoga, el globo terradqueo fue creado desde el comienzo con todos sus
elementos, substancias, minerales, partes y componentes; pero fueron apareciendo de
manera gradual: primero, los minerales; luego, las plantas; después, los animales; y
finalmente el hombre. Pero estas categorias y especies estaban latentes en el reino
terrenal desde el comienzo, y aparecieron gradualmente después. Pues la suprema ley
de Dios y el orden natural universal abarcan todas las cosas y las someten a su mando.



Cuando se observa este orden universal, se ve que nada en absoluto alcanza el limite
de la perfecciéon inmediatamente después de llegar a la existencia, sino que crece y se
desarrolla poco a poco hasta llegar a esa etapa.
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La aparicion del espiritu en el cuerpo

Pregunta: ;Cudl es la sabiduria de la aparicién del espiritu en el cuerpo?

Respuesta: La sabiduria de la aparicion del espiritu en el cuerpo es la siguiente: el
espiritu humano ha sido confiado por Dios a nuestra custodia y debe atravesar todos
los grados, ya que el trayecto y el paso por los niveles de la existencia es el medio para
adquirir perfecciones. Asi, por ejemplo, cuando una persona viaja de manera
cuidadosa y metddica por muchos paises y regiones diferentes, no hay duda de que
ello sera el medio de adquirir perfecciones, pues vera con sus propios ojos diversos
sitios, escenas y regiones, llegara a saber sobre los asuntos y circunstancias de otras
naciones, se familiarizard con la geografia de otras tierras, conocerd sus artes y
maravillas, se informara de las costumbres, la conducta y el caracter de sus habitantes,
sera testigo de la civilizacion y los avances de la época, y estara al corriente del modo
de gobierno, la capacidad y receptividad de cada pais. De la misma manera, cuando el
espiritu humano atraviesa los grados de la existencia y recorre cada grado y nivel —
incluso el del cuerpo— sin duda adquirira perfecciones.

Por otra parte, es necesario que las sefiales de las perfecciones del espiritu
aparezcan en este mundo, a fin de que el reino de la creacién dé frutos inagotables y
que este cuerpo del mundo contingente reciba vida y ponga de manifiesto las dadivas
divinas. Asi, por ejemplo, los rayos del Sol deben brillar sobre la Tierra y su calor debe
sustentar a todos los seres del planeta; si los rayos y el calor del Sol no llegaran a la
Tierra, esta permaneceria baldia y desolada, y su desarrollo se detendria. Asimismo, si
no aparecieran en este mundo las perfecciones del espiritu, se volveria oscuro y
totalmente animal. Mediante la aparicion del espiritu en el cuerpo material es como
recibe iluminacién este mundo. Igual que el espiritu de la persona es la causa de la
vida de su cuerpo, la totalidad del mundo es como un cuerpo, y el hombre, como su
espiritu. Si no existiese el ser humano, si no se manifestaran las perfecciones del
espiritu y la luz de la mente no brillara en este mundo, seria como un cuerpo sin
espiritu.

Dicho de otra forma, este mundo es como un arbol y el ser humano es como el
fruto; sin el fruto, el arbol no serviria.

Aparte de esto, los miembros del ser humano, sus partes constitutivas y su
composicidn atraen y actian como un iman para el espiritu: el espiritu esta obligado a
aparecer en él. Asi, cuando un espejo esta pulido, no puede sino atraer los rayos del
Sol, iluminarse y reflejar imagenes espléndidas. Es decir, cuando estos elementos
fisicos se retinen y se combinan entre si conforme al orden natural y con la mayor
perfeccion, se transforman en un iman para el espiritu, y el espiritu se manifiesta alli
con todas sus perfecciones.

Desde esta perspectiva, uno no se pregunta «;Por qué es necesario que los rayos
del Sol caigan sobre el espejo?», ya que las relaciones que vinculan las realidades de
todas las cosas, ya sean espirituales o materiales, exigen que, cuando el espejo esté
pulido y orientado hacia el Sol, manifieste los rayos de este. De igual manera, cuando
los elementos se organizan y combinan de acuerdo con la estructura, disposicion y
forma mas elevadas, el espiritu humano aparece y se manifiesta en él. Este es el
decreto del Todoglorioso, el Sapientisimo.
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La conexidén entre Dios y Su creacion

Pregunta: ;Cudl es la naturaleza de la conexién entre Dios y Su creacién, entre el
Absoluto e Inaccesible y todos los demas seres?

Respuesta: La conexién entre Dios y Su creaciéon es la que media entre quien
origina y lo originado, entre el Sol y los cuerpos oscuros del universo, entre el
artesano y su obra. No solo es el Sol, en su esencia misma, independiente de todos los
cuerpos que reciben su iluminacidn, sino que también su luz, en su esencia, trasciende
la Tierra y es independiente de ella. Asi, aunque la Tierra se nutre del Sol y es
beneficiaria de su luz, el Sol y sus rayos estan, sin embargo, muy por encima de su
alcance. Si no fuese por el Sol, la existencia de la Tierra y de la vida terrestre seria
imposible.

La procedencia de la creacién a partir de Dios es una procedencia por emanacidn;
es decir, la creaciéon emana de Dios, no Lo manifiesta. Se trata de una conexién por
emanacion y no por manifestacion. La luz del Sol emana del Sol, no lo manifiesta. La
apariciébn mediante emanacién136 es como la apariciéon de los rayos del Sol: la
santificada Esencia del Sol de la Verdad no puede dividirse ni descender hasta la
condicion de la creacion. Del mismo modo, el Sol no se divide ni desciende a la Tierra,
sino que sus rayos —las efusiones de su gracia— emanan de él e iluminan los cuerpos
0scuros.

Sin embargo, la aparicién por manifestacion es como la manifestacion de las ramas,
las hojas, las flores y los frutos a partir de la semilla; ya que la semilla misma se
convierte en las ramas y el fruto, y su realidad se vuelca en ellos. Esta apariciéon por
manifestacion seria absoluta imperfecciéon y totalmente imposible para el Altisimo,
pues ello requeriria que la preexistencia incondicionada asumiese los atributos de lo
originado, que la independencia absoluta se convirtiera en extrema pobreza, y que la
esencia de la existencia llegara a ser pura inexistencia; y esto no es posible en modo
alguno.

Por consiguiente, todas las cosas han emanado de Dios, es decir que, mediante
Dios, todas las cosas se han hecho realidad y, mediante El, ha llegado a existir el
mundo contingente. Lo primero que emané de Dios es esa realidad universal que los
fil6sofos antiguos denominaban el «Primer Intelecto» y que el pueblo de Baha llama la
«Voluntad Primordial». Esta emanacion, con respecto a su accién en el mundo de Dios,
no esta limitada por el tiempo ni el espacio, ni tampoco tiene comienzo ni fin pues, con
respecto a Dios, el principio y el fin son una misma cosa. La preexistencia de Dios es
esencial y temporal, mientras que la generaciéon del mundo contingente es esencial,
pero no temporal, como ya explicamos otro dia en torno a la mesa.137

Si bien el Primer Intelecto no tiene principio, ello no quiere decir que participe de
la preexistencia de Dios, pues, en relacidon con la existencia de Dios, la existencia de
esa Realidad universal es la mera nada: ni siquiera se puede decir que exista, cuanto
menos que participe de la preexistencia de Dios. En una ocasién anterior se explicé
este tema.

En cuanto a las cosas creadas, su vida consiste en la composicién, y su muerte, en la
descomposicién. Sin embargo, la materia y los elementos universales no pueden
destruirse y aniquilarse totalmente. Al contrario, su aniquilacién es mera
transformaciéon. Por ejemplo, cuando la persona muere, su cuerpo se transforma en



polvo, pero no se vuelve inexistencia absoluta: conserva una existencia mineral, pero
se ha producido una transformacién, y esa composicion ha sido sometida a la
descomposicién. Lo mismo ocurre con la aniquilacién de todos los demas seres, ya que
la existencia no se torna absoluta inexistencia, y la absoluta inexistencia no adquiere
existencia.
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El espiritu humano procede de Dios

Pregunta: ;De qué manera procede de Dios el espiritu humano, pues en la Tora se
dice que Dios insuflé el espiritu en el cuerpo del hombre?138

Respuesta: Has de saber que la procedencia es de dos clases: procedencia y
aparicién por emanacidén, y procedencia y aparicion por manifestaciéon. La
procedencia por emanaciéon es como la de una obra que procede de su autor. Por
ejemplo, un escrito procede del escritor. Entonces, al igual que el escrito emana del
escritor, y el discurso, del orador, asi también el espiritu humano emana de Dios. Pero
no Lo manifiesta; es decir, no se ha separado parte alguna de la Realidad Divina para
entrar en el cuerpo del hombre. Mas bien, asi como la palabra emana del hablante, el
espiritu humano ha emanado y ha aparecido en el cuerpo del hombre.

En cuanto a la procedencia por manifestacion, se trata de la manifestaciéon de una
cosa en otras formas, como la procedencia de este arbol o esta flor de sus semillas, ya
que la semilla misma se ha puesto de manifiesto en forma de ramas, hojas y flores.
Esto se llama procedencia por manifestacion.

Los espiritus humanos proceden de Dios por emanacién, de la misma manera que
el discurso procede del orador, y el escrito, del escritor; es decir, el orador no se
convierte él mismo en el discurso, como tampoco el escritor deviene en el escrito: la
conexidn es mas bien de procedencia por emanacién. Pues el orador se mantiene en
un estado absoluto de capacidad y poder a medida que el discurso emana de él, al
igual que una accién emana de su autor. El verdadero Orador, la Esencia Divina,
permanece siempre en la misma condicién y no experimenta ningiin cambio ni
alteracidn, ninguna transformacién ni vicisitud. No tiene principio ni fin. Por lo tanto,
la procedencia de los espiritus humanos de Dios es una procedencia por emanacion.
Cuando en la Tora se dice que Dios insuflé Su espiritu en el hombre, dicho espiritu
viene a ser como las palabras que han emanado del verdadero Orador y han surtido
efecto en la realidad del ser humano.

Ahora bien, si entendiéramos la procedencia por manifestacién como «aparicidon»
en vez de «division en partes», ya hemos dicho que esta es la manera de la
procedencia y aparicidn del Espiritu Santo y de la Palabra, que provienen de Dios. Tal
como consta en el Evangelio de Juan: «En el principio era la Palabra, y la Palabra
estaba con Dios».13? Se desprende entonces de ello que el Espiritu Santo y la Palabra
son la apariciéon de Dios y consisten en las perfecciones divinas que resplandecieron
en la realidad de Cristo. Y estas perfecciones estaban con Dios, igual que el Sol que
manifiesta la plenitud de su gloria en un espejo. Pues la Palabra no significa el cuerpo
de Cristo sino las perfecciones divinas manifiestas en El. Asi, Cristo era como un
espejo inmaculado que estaba orientado hacia el Sol de la Verdad, y las perfecciones
de ese Sol, es decir, su luz y su calor se manifestaban claramente en ese espejo. Si
miramos en el espejo, vemos el Sol y decimos que es el Sol. Por lo tanto, la Palabra y el
Espiritu Santo, que consisten en las perfecciones de Dios, son la aparicién divina. Este
es el significado del versiculo del Evangelio que dice «la Palabra estaba con Dios, y la
Palabra era Dios»;140 pues las perfecciones divinas no pueden distinguirse de la
Esencia Divina. Las perfecciones de Cristo se denominan la Palabra, ya que todas las
cosas creadas son como letras aisladas, y las letras aisladas no transmiten un
significado completo; en tanto que las perfecciones de Cristo son como una palabra



entera, pues de una palabra se puede deducir un significado completo. Puesto que la
realidad de Cristo era la manifestacion de las perfecciones divinas, era como una
palabra. ;Por qué? Porque contenia un significado completo, y por eso se ha llamado la
Palabra.

Y has de saber que el hecho de que la Palabra y el Espiritu Santo procedan de Dios,
lo cual es una procedencia y aparicién por manifestacién, no debe interpretarse como
que la realidad de la Divinidad se haya dividido o multiplicado, ni que haya
descendido de sus alturas de pureza y santidad. jDios no lo quiera! Si se colocase
frente al Sol un espejo diafano e inmaculado, la luz y el calor, la forma y la imagen del
Sol aparecerian en este en tal forma que, si un observador dijese «Esto es el Sol», diria
la verdad. Sin embargo, el espejo es el espejo y el Sol es el Sol. El Sol es solo uno, y
sigue siendo uno solo aun cuando aparezca en numerosos espejos. Aqui no cabe
inherencia, salida, mezcla ni descenso; puesto que salida, regreso, inherencia,
descenso y mezcla pertenecen a las caracteristicas y requisitos de los cuerpos, no de
los espiritus: cuanto menos a la sagrada y santificada Realidad de la Divinidad. jMuy
elevado esta Dios por encima de todo cuanto no sea digno de Su santidad y gloria, y
excelso es El en las alturas de Su sublimidad!

Como hemos dicho, el Sol de la Verdad ha permanecido siempre en la misma
condiciéon y no sufre cambio ni alteracién, ni tampoco transformacion ni vicisitud. No
tiene principio ni fin. Pero la trascendente Realidad de la Palabra de Dios es como un
espejo didfano, inmaculado y resplandeciente, en el cual se reflejan el calor y la luz, la
forma y la imagen del Sol de la Verdad: es decir, todas sus perfecciones. Por eso dice
Cristo en el Evangelio «El Padre esta en el Hijo»,14! queriendo decir que el Sol de la
Verdad brilla con esplendor en este espejo. jGlorificado sea Aquel que ha derramado
Su esplendor sobre esta Realidad que est4 por encima de todo lo creado!
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Espiritu, alma y mente

Pregunta: ;Cudl es la diferencia entre mente, espiritu y alma?

Respuesta: Ya se ha explicado que, en general, el espiritu se divide en cinco
categorias: el espiritu vegetal, el espiritu animal, el espiritu humano, el espiritu de fe y
el Espiritu Santo.142

El espiritu vegetal es la capacidad de crecimiento, que se genera en la semilla
mediante la influencia de otras cosas creadas.

El espiritu animal es esa facultad omnimoda de percepcion que se logra mediante
la combinaciéon y composicion de los elementos. Cuando esta composicion se
desintegra, ese espiritu perece igualmente y se vuelve inexistente. Puede compararse
con esta ldmpara: cuando se retinen y combinan el aceite, la mecha y la llama, se
enciende; y cuando esta combinaciéon se desintegra, es decir, cuando las partes
constitutivas se separan unas de otras, también se extingue la lampara.

El espiritu humano, que distingue al hombre del animal, es el alma racional, y estos
dos términos —el espiritu humano y el alma racional— designan una misma cosa.
Dicho espiritu, que en la terminologia de los fildsofos se llama alma racional, abarca
todas las cosas y, hasta donde lo permite la capacidad humana, descubre sus
realidades y toma conocimiento de las propiedades y efectos, las caracteristicas y
condiciones de las cosas terrenales. Ahora bien, a menos que sea asistido por el
espiritu de fe, el espiritu humano no puede llegar a conocer los misterios divinos y las
realidades celestiales. Es como un espejo que, aunque diafano, brillante y pulido,
necesita la luz. Hasta que no se pose sobre él un rayo de luz, no podra descubrir los
misterios divinos.

En cuanto a la mente, es la facultad del espiritu humano. El espiritu es como la
lampara, y la mente, como la luz que esta irradia. El espiritu es como el arbol, y la
mente, como el fruto. La mente es la perfeccion del espiritu y un atributo necesario del
mismo, asi como los rayos del Sol son un requisito esencial del propio Sol.

Esta explicacién, aunque breve, es completa. Reflexiona sobre ella y, Dios
mediante, entenderas los detalles.



56

Las facultades externas e internas del ser humano

Hay cinco facultades materiales externas en el ser humano, que son los medios de
percepcidn; es decir, cinco facultades a través de las cuales percibe las cosas
materiales. Son la vista, que percibe las formas sensibles; el oido, que percibe sonidos
audibles; el olfato, que percibe los olores; el gusto, que percibe las cosas comestibles; y
el tacto, que estad distribuido por todo el cuerpo y percibe las realidades tangibles.
Estas cinco facultades perciben los objetos externos.

El ser humano tiene asimismo varias facultades espirituales: la facultad de la
imaginacién, que forma una imagen mental de las cosas; el pensamiento, que
reflexiona sobre las realidades de las cosas; la comprensidon, que entiende estas
realidades; y la memoria, que retiene todo cuanto ha imaginado, ha pensado y ha
entendido. El intermediario entre estas cinco facultades externas y las internas es una
facultad comun, un sentido que media entre ellas y que transmite a las facultades
internas cuanto quiera que hayan percibido las facultades externas. Se denomina
facultad comun porque es comun a las facultadas externas e internas.

Por ejemplo, la vista, que es una de las facultades externas, ve y percibe esta flor y
transmite esta percepcidn a la capacidad interna de la facultad comun; la facultad
comun la transmite a la facultad de la imaginacién, que a su vez concibe y forma esta
imagen y la transmite a la facultad del pensamiento; la facultad del pensamiento
reflexiona sobre ella y, habiendo captado su realidad, la transmite a la facultad de la
comprension; la comprension, una vez la ha entendido, entrega la imagen del objeto
perceptible a la memoria, y la memoria la guarda en su depdsito.

Las facultades externas son cinco: la facultad de la vista, el oido, el gusto, el olfato y
el tacto. Las facultades internas también son cinco: la facultad comun y las facultades
de la imaginacion, el pensamiento, la comprensién y la memoria.
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Las diferencias de caracter en las personas

Pregunta: ;Cudntos tipos de caracter existen en las personas, y cudles son las
causas de las diferencias y variaciones entre ellos?

Respuesta: Tenemos el caracter innato, el caracter heredado y el caracter
adquirido, que se adquiere mediante la educacion.

En lo que respecta al caracter innato, si bien la naturaleza innata que Dios le ha
conferido al ser humano es completamente buena, difiere entre las personas segtn el
grado en que se encuentren: todos los grados son buenos, pero algunos lo son mas que
otros. Asi, todo ser humano posee inteligencia y capacidad. No obstante, la
inteligencia, la capacidad y las aptitudes varian de una persona a otra. Esto es de por si
evidente.

Por ejemplo, imagina un grupo de nifios del mismo lugar y la misma familia, que
van a la misma escuela y reciben instrucciéon del mismo maestro, han crecido con la
misma alimentacién y en el mismo clima, se visten con la misma ropa y aprenden las
mismas lecciones. No hay duda de que, entre estos nifios, algunos llegaran a ser
expertos en las artes y las ciencias, algunos tendran una aptitud mediana y algunos
seran poco capaces. Por lo tanto, esta claro que en la naturaleza innata del ser humano
hay diferencias de grado, de aptitud y de capacidad, pero no es una cuestiéon de bueno
o malo: es meramente una diferencia de grado. Uno ocupa el grado mas alto, otro el
grado intermedio y otro el grado mas bajo. Por ejemplo, el ser humano, el animal, la
planta y el mineral existen, pero la existencia de estas cuatro clases de seres es
diferente. De hecho, jqué grande es la diferencia entre la existencia del hombre y la del
animal! Sin embargo, todos existen, y es evidente que en la existencia hay diferencias
de grados.

En cuanto a las diferencias en el caracter heredado, nacen de la fortaleza o
debilidad de la constitucién humana; es decir, si los padres son de constituciéon débil,
los hijos lo seran también, y si son fuertes, los hijos seran igualmente robustos.
Ademas, la excelencia del linaje ejerce una gran influencia, pues la buena semilla es
como la cepa de calidad superior que se da asimismo entre las plantas y los animales.
Por ejemplo, se observa que los hijos nacidos de padre y madre débiles y enfermizos
tienen por naturaleza una constitucién y nervios débiles, carecen de paciencia,
resistencia, resolucién y perseverancia, y son impulsivos, puesto que han heredado la
debilidad y la flaqueza de los padres.

Al margen de esto, algunas familias y progenies han sido escogidas para recibir una
bendicién especial. Asi, los descendientes de Abraham recibieron la particular
bendicién de que todos los Profetas de la Casa de Israel aparecieron de entre ellos.
Esta es una bendicién que Dios confirié a ese linaje. Moisés, tanto por parte de Su
padre como de Su madre, Cristo, por parte de Su madre, Muhammad, el Bab y todos
los Profetas y Santos de Israel pertenecen a ese linaje. Bahd'u’lldh también es
descendiente directo de Abraham, ya que Abraham, ademas de Ismael e Isaac, tuvo
otros hijos que en aquella época emigraron a regiones de Persia y Afganistan, y la
Bendita Belleza es uno de sus descendientes.

Luego es evidente que también existe el caracter heredado, a tal punto que, si el
caracter de alguien no se adecua al de sus antepasados, no se le considerard como
miembro de ese linaje en espiritu, aun cuando en cuerpo sea uno de sus
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descendientes. Tal es el caso de Canaan, que no se cuenta entre los descendientes de
Noé.143

En cuanto a las diferencias de caracter debidas a la educacion, son ciertamente
grandes ya que la educacién ejerce una enorme influencia. Mediante la educacién, los
ignorantes llegan a ser doctos; los cobardes, valerosos; la rama torcida se endereza; la
fruta aspera y amarga de las montafias se vuelve dulce y jugosa, y la flor de cinco
pétalos produce un centenar de pétalos. Mediante la educacion, las naciones barbaras
se civilizan, e incluso los animales adquieren habitos humanos. A la educacién debe
darsele la mayor importancia, pues, asi como las enfermedades se transmiten
facilmente en el mundo de los cuerpos, asimismo el caracter se transmite facilmente
en el dominio de los corazones y los espiritus. Las diferencias debidas a la educacion
son enormes y ejercen una gran influencia.

Ahora bien, alguien podria decir que, puesto que la capacidad y las aptitudes de las
almas difieren, esa diferencia de capacidad lleva inevitablemente a una diferencia de
caracter.144 Pero no es asi, pues la capacidad es de dos clases: innata y adquirida. La
capacidad innata, que es creaciéon de Dios, es totalmente buena: en la naturaleza
innata no hay mal. Sin embargo, la capacidad adquirida puede llegar a ser causa de
mal. Por ejemplo, Dios ha creado a todos los seres humanos de tal manera, y les ha
conferido tal capacidad y disposicion, que se benefician del azicar y de la miel, y los
perjudica o destruye el veneno. Esta es una capacidad y disposicién innata que Dios ha
conferido a todos por igual. Pero el hombre puede comenzar a tomar veneno poco a
poco e ingerir una pequefa cantidad cada dia, e ir aumentandola progresivamente,
hasta que llega al punto de que perece si no consume varios gramos de opio cada dia y
se alteran por completo sus capacidades innatas. Observa c6mo pueden cambiar
totalmente la capacidad y la disposicidn innatas mediante la variacion del habito y el
adiestramiento, hasta el punto de pervertirse por completo. No es en razén de su
capacidad y disposicidn innatas que se reprocha a los malvados, sino por lo que ellos
mismos han adquirido.

En la naturaleza innata de las cosas no hay mal: todo es bueno. Esto es asi aun en el
caso de ciertos atributos y disposiciones aparentemente censurables que parecen
inherentes a ciertas personas, pero que en realidad no son reprensibles. Por ejemplo,
desde el comienzo de su vida, se puede ver en un niflo de pecho senales de avaricia,
enfado y mal genio; y, por tanto, podria argiiirse que el bien y el mal son innatos en la
realidad de los seres humanos, y que esto es contrario a la pura bondad de la
naturaleza innata y de la creacién. La respuesta es que la avaricia, que significa exigir
siempre mas, es una cualidad loable siempre que se exhiba en las circunstancias
adecuadas. Asi, si una persona muestra avaricia en la adquisicién de ciencias y
conocimiento, o en el ejercicio de la compasidn, el altruismo y la justicia, ello es
altamente encomiable. Y si dirige su enojo y su ira contra los tiranos sanguinarios que
son como bestias feroces, esto es también altamente encomiable. Pero si ostenta estas
caracteristicas en otras condiciones, ello merece reproche.

Por tanto, se desprende que en la existencia y la creacién no existe en absoluto el
mal, pero cuando las cualidades innatas del hombre se usan de manera ilicita, se
tornan reprobables. Asi, si una persona rica y generosa le da limosna a un pobre para
que la gaste en sus necesidades, y este la gasta de manera inadecuada, eso es
reprensible. Lo mismo ocurre con todas las cualidades innatas de la persona, que
constituyen el capital de la vida humana: si se manifiestan y se emplean de manera
inadecuada, se vuelven reprochables. Esta claro, entonces, que la naturaleza innata es
absolutamente buena.

Observa que la peor de todas las caracteristicas y el atributo mas execrable, y el
fundamento mismo de todo mal, es la mentira; y que no se puede imaginar una
caracteristica mas danina y reprobable en toda la existencia. Anula todas las
perfecciones humanas y origina innumerables vicios. No hay peor atributo que este, y
es la base de toda maldad. Ahora bien, pese a todo esto, si un médico consuela a su



paciente, diciéndole: «Gracias a Dios, estd mejorando y hay esperanza de que se
recupere», aunque estas palabras sean contrarias a la verdad, a veces apaciguan la
mente del paciente y pasan a ser el medio de curar la enfermedad. Y esto no es
reprochable.

13.  Esta pregunta ahora ha quedado totalmente aclarada. jSalud!
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El alcance y la limitacion de la comprension humana

Pregunta: ;Hasta donde llega la comprensiéon humana y qué limitaciones tiene?

Respuesta: Has de saber que la comprension varia. Su grado mas bajo consiste en
los sentidos del reino animal, es decir, las sensaciones naturales que provienen de las
facultades de los sentidos externos. Esta comprension es comun a los seres humanos y
los animales y, de hecho, algunos animales superan en este aspecto al hombre. Sin
embargo, en el reino humano la comprension difiere y varia segtin los distintos grados
en que se halle la persona.

El grado mas elevado de comprensién en el mundo de la naturaleza es el del alma
racional. Esta facultad y comprensién la tienen en comun todos los seres humanos, ya
sean negligentes o conscientes, descaminados o fieles. En la creacién de Dios, el alma
racional del ser humano engloba y sobrepasa a todas las demdas cosas creadas; las
engloba a todas debido a su nobleza y distincion. Mediante la facultad del alma
racional, el ser humano puede descubrir las realidades de las cosas, comprender sus
propiedades y penetrar en los misterios de la existencia. Todas las ciencias, las ramas
del conocimiento, las artes, las invenciones, las instituciones, los proyectos y
descubrimientos han sido resultado de la comprension del alma racional.
Anteriormente eran secretos impenetrables, misterios ocultos y realidades
desconocidas, y el alma racional los ha descubierto progresivamente y los ha sacado
del plano invisible al dominio de lo visible. Esta es la facultad de comprensiéon mas
grande del mundo de la naturaleza, y el limite extremo de su alcance es comprender
las realidades, las sefiales y propiedades de las cosas contingentes.

Pero el Intelecto universal divino, que trasciende a la naturaleza, es la efusiva
gracia del Poder preexistente. Abarca todas las realidades existentes y participa de las
luces y misterios de Dios. Es un poder omnisciente, no un poder de investigacién ni de
los sentidos. El poder espiritual asociado al mundo de la naturaleza es el poder
investigador, y mediante la investigacion descubre las realidades y propiedades de las
cosas. Pero el poder intelectual divino, que estd por encima de la naturaleza, engloba,
conoce y comprende todas las cosas, es consciente de los misterios, las verdades y los
significados intimos divinos, y descubre las verdades ocultas del Reino. Este poder
intelectual divino estd limitado a las santas Manifestaciones y a las Auroras de la
condicion profética. Un rayo de esa luz se posa en los espejos de los corazones de los
justos para que ellos también obtengan, por medio de las santas Manifestaciones, una
parte y beneficio de ese poder.

Las santas Manifestaciones tienen tres rangos: la realidad corporal, la realidad del
alma racional, y el rango de manifestacién divina perfecta y de esplendor celestial. Sus
cuerpos perciben las cosas solo de acuerdo con la capacidad del mundo material; por
eso, a veces han expresado debilidad fisica. Por ejemplo: «Estaba dormido e
inconsciente; la brisa de Dios soplé sobre Mi, Me despert6 y Me ordené que
proclamara Su llamado».145 0 cuando Cristo fue bautizado a los treinta afios y el
Espiritu Santo descendié sobre El, sin haberse manifestado en El anteriormente.
Todas estas cosas se refieren a la realidad corporal de las Manifestaciones; pero su
realidad divina engloba todas las cosas, es consciente de todos los misterios, esta
informada de todos los signos y tiene supremo dominio sobre todas las cosas. Y esto
es valido tanto para antes como para después de que les fuera anunciada Su mision.



Por eso Cristo dijo: «Soy el Alfa y la Omega, el primero y el tltimo»;14¢ es decir, nunca
ha habido ni jamas habra en Mi cambio ni alteracién alguna.
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La comprensiéon que el hombre tiene de Dios

Pregunta: ;Hasta qué punto puede la percepcién humana comprender a Dios?

Respuesta: Este tema requiere mucho tiempo y sera dificil explicarlo en torno a la
mesa. No obstante, ofreceremos una breve explicacidn.

Has de saber que hay dos clases de conocimiento: el conocimiento de la esencia de
una cosa y el conocimiento de sus atributos. La esencia de cada cosa se conoce solo a
través de sus atributos; de otra forma, esa esencia es desconocida e impenetrable.

Dado que nuestro conocimiento de las cosas, incluso de las creadas y sujetas a
limitaciones, es de sus atributos y no de su esencia, ;como ha de ser posible entender
en su esencia la ilimitada realidad de la Divinidad? Pues la esencia intima de una cosa
no puede conocerse jamas, solo sus atributos. Por ejemplo, la realidad intima del Sol
se desconoce, pero se entiende a través de sus atributos, que son el calor y la luz. La
esencia intima del ser humano es desconocida e impenetrable, pero se conoce y
caracteriza por sus atributos. Por tanto, toda cosa llega a conocerse por sus atributos y
no por su esencia. Aun cuando la mente humana abarca todas las cosas, y todas las
cosas externas son a su vez abarcadas por ella, estas son desconocidas con respecto a
su esencia y solo pueden conocerse con respecto a sus atributos. Entonces, ;cémo se
puede conocer en Su Esencia al Sefior antiguo y sempiterno, Quien esta por encima de
toda comprension e imaginacidén? Es decir, puesto que las cosas creadas solo pueden
conocerse por sus atributos y no en su esencia, la realidad de la Divinidad, asimismo,
debe ser desconocida con respecto a su esencia y conocida inicamente con respecto a
sus atributos.

Ademas, ;como puede una realidad que tiene un origen abarcar aquella Realidad
que ha existido desde toda la eternidad? Pues la comprensién es resultado de la accion
de abarcar —una accidn que debe producirse para que la comprensiéon tenga lugar—
en tanto que la Esencia Divina es omnimoda y nunca podra ser abarcada.

Por otra parte, las diferencias de grado en el mundo de la creaciéon son un
obstaculo para el conocimiento. Por ejemplo, dado que este mineral pertenece al reino
mineral, por mucho que se eleve, jamas podra comprender la facultad de crecimiento.
Las plantas y los arboles, por mucho que progresen, no pueden imaginarse la facultad
de la vista o de los demas sentidos. El animal no puede imaginar el nivel humano, es
decir, sus facultades espirituales. Asi pues, las diferencias de grado son un obstaculo
para el conocimiento: el grado inferior no puede comprender el superior. ;Cémo
puede, entonces, una realidad que ha sido generada comprender aquella Realidad que
ha existido desde toda la eternidad?

En consecuencia, conocer a Dios quiere decir comprender y conocer Sus atributos
y no Su Realidad. Y aun este conocimiento de Sus atributos llega solo hasta donde lo
permiten la capacidad y las facultades humanas, y es totalmente insuficiente. La
filosofia consiste en comprender las realidades de las cosas como son en si mismas,
hasta donde lo permitan las facultades humanas. La realidad generada no tiene mas
recurso que comprender los atributos preexistentes dentro de los limites intrinsecos
de la capacidad humana. El reino invisible de la Divinidad estd muy por encima y
mucho mas alld de la comprensién de todos los seres, y todo cuanto pueda ser
imaginado es mero entendimiento humano. La facultad del entendimiento humano no
abarca la realidad de la Esencia Divina: a lo tinico que una persona podria aspirar es
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comprender los atributos de la Divinidad, cuya luz se manifiesta y resplandece en el
mundo y dentro de las almas humanas.

Cuando examinamos el mundo y las almas humanas, las lucidas sefales de las
perfecciones de la Divinidad aparecen de forma clara y manifiesta, pues las realidades
de todas las cosas dan testimonio de la existencia de una Realidad universal. La
realidad de la Divinidad es como el Sol, que desde las alturas de su trascendencia
brilla sobre todas las regiones, y de cuyo resplandor participan todos los paises y
todas las almas. Si no fuese por esa luz y ese resplandor, nada podria existir. Ahora
bien, todas las cosas creadas dan testimonio de esa luz, participan de sus rayos y
obtienen su parte de ella, mas la plenitud del esplendor de las perfecciones, mercedes
y atributos de la Divinidad irradia desde la realidad del Hombre Perfecto, es decir, ese
Ente singular que es la Manifestacién universal de Dios. Pues cada uno de los demas
seres ha recibido solo una parte de esa luz, pero la Manifestacidon universal de Dios es
el espejo orientado hacia ese Sol, que se manifiesta en él con todas sus perfecciones,
atributos, sefales y efectos.

El conocimiento de la realidad de la Divinidad no es en absoluto posible, pero el
conocimiento de las Manifestaciones de Dios es el conocimiento de Dios, ya que en
ellas se manifiestan las dadivas, los esplendores y atributos de Dios. Por tanto, quien
alcanza el conocimiento de las Manifestaciones de Dios alcanza el conocimiento de
Dios, y quien permanece desatento queda privado de ese conocimiento. Luego, queda
claramente establecido que las santas Manifestaciones son los centros focales de las
dadivas, sefiales y perfecciones celestiales. jBienaventurados quienes reciben la luz de
las dadivas divinas de esas Auroras luminosas!

Abrigamos la esperanza de que los amados de Dios, como una fuerza de atraccidn,
extraigan estas dadivas de su fuente misma y se levanten con tal luminosidad y
ejerzan tal influencia que lleguen a ser sefiales patentes del Sol de la Verdad.
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La inmortalidad del espiritu (1)

Habiendo establecido la existencia del espiritu humano, 147 debemos ahora
demostrar su inmortalidad.

En los libros sagrados se hace mencidn de la inmortalidad del espiritu, que es el
fundamento mismo de las religiones divinas. Pues se dice que las recompensas y los
castigos son de dos clases: unos son recompensas y castigos existenciales, y otros,
recompensas y castigos finales. El paraiso y el infierno existencial se encuentran en
todos los mundos de Dios, ya sea en este mundo o en los dominios celestiales del
espiritu, y obtener esas recompensas es alcanzar la vida sempiterna. Por eso Cristo
dijo: Actuad de tal manera que alcancéis vida eterna, nazcais del agua y del espiritu, y
entréis asi en el Reino.148

Las recompensas existenciales consisten en las virtudes y perfecciones que
adornan la realidad humana. Por ejemplo, la persona estaba sumida en la oscuridad y
se vuelve luminosa; era ignorante y se vuelve instruida; era descuidada y se vuelve
consciente; estaba dormida y despierta; estaba muerta y es resucitada; estaba ciega y
comienza a ver; estaba sorda y comienza a oir; era terrenal y se torna celestial; era
material y llega a ser espiritual. Mediante estas recompensas, vuelve a nacer en
espiritu, es creada de nuevo y se convierte en la manifestacion del versiculo del
Evangelio que dice que los Apdstoles «no nacieron de sangre, ni de deseo de carne, ni
de la voluntad del hombre, sino de Dios»;149 es decir, se libraron de las caracteristicas
y cualidades animales que son inherentes a la naturaleza humana, y adquirieron
atributos divinos, que son la efusiva gracia de Dios. Esto es lo que verdaderamente
significa haber nacido de nuevo. Pues para semejantes almas no existe mayor
tormento que estar veladas de Dios, ni peor castigo que los caracteres egoistas, los
atributos perversos, la bajeza de caracter y la inmersion en deseos carnales. Cuando
estas almas se libran de la oscuridad de estos vicios mediante la luz de la fe, cuando
son iluminadas por los rayos del Sol de la Verdad y dotadas de toda virtud humana,
estiman que ello supone la mayor recompensa y lo consideran el verdadero paraiso.
Del mismo modo, consideran que el castigo espiritual, es decir, el tormento y castigo
existencial, consiste en estar sujeto al mundo de la naturaleza, estar separado de Dios
como por un velo, ser ignorante e inconsciente, estar absorto en deseos codiciosos,
dejarse arrastrar por vicios animales, caracterizarse por malos atributos como la
falsedad, la tirania y la iniquidad, el apego a las cosas mundanas y la inmersién en
fantasias satanicas, todo lo cual consideran como el mayor de los tormentos y castigos.

Las recompensas finales, que consisten en la vida sempiterna, han sido detalladas
en todas las escrituras sagradas. Son las perfecciones divinas, las dadivas eternas y la
dicha permanente. Las recompensas finales son los dones y las perfecciones que la
persona alcanza en los dominios celestiales después de su ascensiéon de este mundo,
en tanto que las recompensas existenciales son esas verdaderas y luminosas
perfecciones que se logran estando en este mundo, y que son la causa de la vida
sempiterna. Pues las recompensas existenciales constituyen el avance de la existencia
misma y son analogas al paso del ser humano desde la etapa del embrién a la etapa de
la madurez, cuando llega a ser la encarnacién del versiculo «jSantificado sea el Sefior,
el mas excelente de todos los creadores!»130 Las recompensas finales consisten en
mercedes y dadivas espirituales, como los multiples dones de Dios conferidos después



de la ascensién del alma, el logro del deseo del corazén y la reunién con El en el
dominio sempiterno. De forma analoga, las penas y los castigos finales consisten en
estar privado de las mercedes especiales y las dadivas infalibles de Dios y quedar
hundido en los niveles mas bajos de la existencia. Y quien esté desprovisto de estos
favores, aunque continde existiendo después de la muerte, se cuenta entre los
muertos a los ojos del pueblo de la verdad.

Una prueba racional de la inmortalidad del espiritu es que de algo inexistente no se
produce ningun efecto; es decir, es imposible que surja un efecto de la nada absoluta,
ya que el efecto de una cosa es secundario respecto a su existencia, y lo secundario
esta sujeto a la existencia de lo primario. Asi, de un sol inexistente no pueden emanar
rayos; de un mar inexistente no pueden romper olas; de una nube inexistente no
puede caer lluvia; de un arbol inexistente no puede haber fruto; de una persona
inexistente no puede aparecer ni producirse nada. Por lo tanto, toda vez que los
efectos de la existencia son visibles, prueban que el autor de esos efectos existe.

Observa como ha perdurado la soberania de Cristo hasta hoy. ;C6mo puede una
soberania de semejante grandeza manifestarse de un soberano inexistente? ;Coémo
pueden levantarse semejantes olas de un océano inexistente? ;Co6mo pueden soplar
esas brisas celestiales de un jardin inexistente? Observa que tan pronto como se
desintegran las partes constitutivas de algo, ya sea mineral, vegetal o animal, y se
disuelve su composicion elemental, desaparece cualquier efecto, influencia y vestigio
de ello. Pero ese no es el caso del espiritu y la realidad humana, que contintan
manifestando sus sefales, ejerciendo su influencia y prolongando sus efectos aun
después de la disociaciéon y descomposicién de las diversas partes y miembros del
cuerpo.

Esta cuestion es muy sutil: reflexiona sobre ella atentamente. Es una prueba
racional que ofrecemos, para que las mentes racionales la sopesen en la balanza de la
razon y la imparcialidad. Mas si el espiritu humano se siente gozoso y atraido hacia el
Reino, si el ojo interior estd abierto y el oido espiritual sintonizado, y si llegan a
predominar los sentimientos espirituales, la inmortalidad del espiritu se vera con la
misma claridad que el Sol y las buenas nuevas e indicios celestiales rodearan ese
espiritu.

Mafiana ofreceremos otras pruebas.
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La inmortalidad del espiritu (2)

Ayer examinabamos la inmortalidad del espiritu. Has de saber que la influencia y la
percepcidn del espiritu humano es de dos clases; es decir, el espiritu humano tiene
dos modos de operar y comprender. Un modo es por mediacién de los instrumentos y
6rganos corporales. Asi, ve con los ojos, oye con los oidos y habla con la lengua. Estas
son acciones del espiritu y funciones de la realidad humana, pero se dan por
mediaciéon de instrumentos corporales. Por tanto, el espiritu es el que ve, pero
mediante los ojos; el espiritu es el que oye, pero mediante los oidos; el espiritu es el
que habla, pero mediante la lengua.

El otro modo en que el espiritu actia y ejerce su influencia es sin estos
instrumentos y érganos corporales. Por ejemplo, en el estado de suefio, ve sin ojos,
oye sin oidos, habla sin lengua, corre sin pies: en resumen, ejerce todas estas
facultades sin la mediacién de instrumentos ni drganos. jCuantas veces ocurre que el
espiritu tiene un sueno mientras esta dormido, y su significado se materializa con
exactitud dos afios después! Asimismo, cuantas veces ocurre que en el mundo de los
suefios el espiritu resuelve un problema que no podia resolver en estado de vigilia.
Estando despierto, el ojo solo ve una distancia corta, pero en el dominio de los suefios
alguien que esta en el Oriente puede ver el Occidente. Estando despierto, ve solo el
presente; en el suefio, ve el futuro. Estando despierto, con el medio mas rapido, viaja a
una velocidad de setenta millas por hora, a lo sumo; en el suefio, atraviesa el Oriente y
el Occidente en un abrir y cerrar de ojos. El espiritu puede viajar de dos maneras: sin
instrumentos, o viaje espiritual, y con instrumentos, o viaje material, igual que las
aves, que vuelan o son transportadas en un vehiculo.

Mientras duerme, este cuerpo fisico estd como muerto: no ve, ni oye, ni siente. No
tiene consciencia ni percepcion: sus facultades estan en suspenso. Aun asi, el espiritu
no solo sigue vivo y presente, sino que ejerce una influencia mayor, se remonta a
alturas mas sublimes y posee una comprension mas profunda. Sostener que el espiritu
queda aniquilado con la muerte del cuerpo es imaginar que un pajaro enjaulado
muere si se rompe la jaula, aunque el pajaro no tiene nada que temer de la destrucciéon
de la jaula. Este cuerpo es como la jaula, y el espiritu es como el pajaro. Vemos que
este pajaro, libre de las trabas de su jaula, vuela libremente en el mundo del suefo.
Por lo tanto, si se rompe la jaula, el pajaro no solo seguird existiendo sino que sus
sentidos se agudizaran, su percepcién se hard mas amplia y su regocijo se hard mas
intenso. En realidad, supondra dejar un sitio de tormento por un paraiso delectable,
pues para los pajaros agradecidos no hay mayor paraiso que ser liberados de su jaula.
Asi es como los martires corren hacia el campo del sacrificio con la mayor alegria y
exultacion.

En estado de vigilia, el ojo humano llega a ver, a lo sumo, hasta una hora de
distancia, pues solo hasta ahi alcanza la influencia del espiritu que usa el cuerpo como
intermediario; sin embargo, con el ojo de la mente ve América, entiende esa tierra,
esta al corriente de su condicién y organiza los asuntos como corresponde. Ahora
bien, si el espiritu fuese idéntico al cuerpo, su poder de visién no se extenderia mas
alla. Por tanto, es evidente que el espiritu es distinto del cuerpo, que el pajaro es
distinto de la jaula, y que el poder y la influencia del espiritu son mas marcados sin la
intermediacion del cuerpo. Ahora, si el instrumento estd inactivo, el que lo maneja



sigue existiendo. Por ejemplo, si la pluma se deja de lado o se estropea, el escritor
sigue vivo y sano; si una casa se destruye, su duefio sigue viviendo. Este es uno de los
argumentos racionales que prueban la inmortalidad del alma.

Otra prueba es la siguiente: El cuerpo de una persona podra debilitarse o
fortalecerse, enfermar o curarse, cansarse o descansar; podra sufrir la pérdida de una
mano o una pierna; podran decaer sus facultades materiales; podra quedar ciego,
sordo, mudo o paralitico: en suma, podria quedar gravemente discapacitado; y, sin
embargo, pese a esto, el espiritu mantiene su condicién original y sus percepciones
espirituales, sin sufrir menoscabo ni trastorno. Mas cuando el cuerpo queda afectado
por una dolencia o calamidad grave, queda privado de la gracia del espiritu, como un
espejo roto o cubierto de polvo que ya no puede reflejar la luz del Sol ni revelar su
munificencia.

Ya hemos explicado que el espiritu humano no esta contenido dentro del cuerpo,
pues esta libre y exento de salida y retorno, que son algunas de las propiedades de los
cuerpos materiales. Antes bien, la conexién del espiritu con el cuerpo es como la del
Sol con el espejo. En pocas palabras, el espiritu humano permanece siempre en la
misma condiciéon. Ni cae enfermo con la enfermedad del cuerpo, ni sana con la
curacién de este; no se debilita ni queda incapacitado, ni deviene desdichado, ni
oprimido, disminuido o menoscabado: es decir, no sufre dafio ni perjuicio a causa de
las dolencias del cuerpo, aunque el cuerpo se consumiera, o si le cortasen las manos,
los pies y la lengua, o se vieran perturbadas las facultades de la vista y del oido. Por lo
tanto, es evidente y queda establecido que el espiritu es distinto del cuerpo y que su
inmortalidad no estd condicionada por este, sino que el espiritu tiene supremacia
sobre el mundo del cuerpo, y su poder e influencia son tan claramente visibles como
las dadivas del Sol en un espejo. Sin embargo, cuando el espejo estd cubierto de polvo
o roto, queda privado de los rayos del Sol.
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Las infinitas perfecciones de la existencia y el progreso del
alma en el mundo venidero

Has de saber que los grados de la existencia son finitos: los grados de la
servidumbre, el profetismo y la Divinidad; mas las perfecciones de Dios y de la
creacion son infinitas. Si examinas detenidamente este asunto veras que, aun en su
sentido mas externo, las perfecciones de la existencia son infinitas, pues es imposible
encontrar alguna cosa creada con respecto a la cual no pueda imaginarse algo
superior. Por ejemplo, no se puede encontrar en el mundo mineral un rubi, ni en el
mundo vegetal una rosa, ni en el mundo animal un ruisefior, con respecto a los cuales
no pueda imaginarse un ejemplar mejor.

Puesto que la gracia de Dios es ilimitada, también lo son las perfecciones del ser
humano. Si le fuera posible a la realidad de alguna cosa alcanzar la cima misma de la
perfeccién, entonces se volveria independiente de Dios y la realidad contingente
llegaria al rango de la realidad necesaria. Pero a toda cosa creada se le ha asignado un
grado que de ninguna manera podra sobrepasar. Asi, el que ocupa el grado de la
servidumbre, por mucho que progrese y adquiera infinitas perfecciones, jamas podra
alcanzar el grado del Sefiorio divino. Lo mismo ocurre con todas las demas cosas
creadas. Por mucho que progrese un mineral, jamas adquirird la facultad de
crecimiento en el reino mineral. Por mucho que progrese esta flor, nunca podra
manifestar la facultad de la sensacidn, mientras se halle en el reino vegetal. Este objeto
de plata jamas podra obtener vista ni oido; a lo sumo, podra progresar dentro de su
propio grado y llegar a ser un mineral perfecto, pero no podra adquirir la capacidad
de crecer ni de sentir, ni llegara nunca a ser viviente; solo puede progresar dentro de
su propio grado.

Por ejemplo, Pedro no puede llegar a ser Cristo. A lo sumo, puede llegar a tener
infinitas perfecciones en los grados de la servidumbre, ya que toda realidad existente
es capaz de progresar. Puesto que el espiritu del hombre vive para siempre después
de abandonar esta forma material, indudablemente, al igual que todas las cosas
existentes, es capaz de progresar; y, por tanto, uno puede orar por el alma de un
difunto para que progrese, sea perdonada o reciba favores, dadivas y gracia divinos.
Por eso, en las oraciones de Bahd'u’llah se implora el perdén y la indulgencia de Dios
para quienes han ascendido al mundo del mas alla. Es mas, al igual que las personas
necesitan a Dios en este mundo, también tienen necesidad de El en el préximo. Las
criaturas siempre estan necesitadas, y Dios es siempre completamente independiente
de ellas, ya sea en este mundo o en el mundo venidero.

La riqueza del otro mundo consiste en la cercania a Dios. Es seguro, por tanto, que
a quienes gozan de cercania al umbral divino les estd permitido interceder, y esta
intercesion es aceptable a los ojos de Dios. Mas la intercesion en el otro mundo no
tiene ninguna semejanza con la intercesién en este mundo. Es una condicién, una
realidad, completamente diferente, que no puede expresarse en palabras.

Si una persona adinerada decide que, tras su muerte, una parte de su riqueza se
destine a los pobres y menesterosos, quizas esta accion atraiga el perdén y la
indulgencia de Dios y redunde en su progreso en el Reino del Todomisericordioso.

Asimismo, los padres sobrellevan los mayores esfuerzos y dificultades por sus
hijos y, a menudo, cuando estos han llegado a la madurez, ellos ya han volado al



mundo del mas alla. Mientras estdn en este mundo, la madre y el padre rara vez
disfrutan de las recompensas por el dolor y las dificultades que han tenido que
soportar por sus hijos. Por tanto, a cambio de este dolor y estas dificultades, los hijos
deben contribuir a obras de caridad y realizar buenas acciones en nombre de ellos, e
implorar perdén e indulgencia para sus almas. Asi pues, en pago por el amor y la
bondad de tu padre, auxilia a los pobres en su nombre y, con la mayor humildad y
fervor, suplica el perdén y la indulgencia de Dios e implora Su infinita misericordia.l>1

Incluso es posible que quienes han muerto en el pecado y el descreimiento sean
transformados, es decir, lleguen a ser objeto del perddn divino. Esto es por la gracia de
Dios, y no por Su justicia, pues la gracia es conferir algo sin merecimiento, y la justicia
es dar lo merecido. Igual que tenemos la capacidad de rezar por esas almas aqui,
también tendremos la misma capacidad en el préximo mundo, el mundo del Reino.
¢Acaso no son creacién de Dios todas las criaturas de ese mundo? Por tanto, deben
poder progresar también en ese mundo. Y, al igual que aqui pueden pedir iluminacién
mediante la suplica, también alld pueden implorar el perdén y pedir iluminacién
mediante la oracién y la suplica. Asi, del mismo modo en que las almas pueden
progresar en este mundo mediante sus ruegos y suplicas, o mediante las oraciones de
almas santas, asimismo, tras la muerte, pueden progresar por medio de sus propias
oraciones y suplicas, sobre todo si llegan a ser objeto de la intercesion de las santas
Manifestaciones.
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El progreso de todas las cosas dentro de su propio grado

Has de saber que nada de lo que existe permanece en estado de reposo: es decir,
todas las cosas estan en movimiento. O bien estan creciendo o declinando, viniendo de
la inexistencia a la existencia, o pasando de la existencia a la inexistencia. Asi, esta flor,
este jacinto, durante un tiempo estuvo viniendo de la inexistencia a la existencia, y
ahora esta pasando de la existencia a la inexistencia. Esto se llama movimiento natural
o esencial, y no puede de ninguna forma disociarse de las cosas creadas, pues es uno
de sus requisitos esenciales, asi como arder es un requisito esencial del fuego.

Por lo tanto, queda claramente establecido que el movimiento, ya sea de avance o
retroceso, es una condicidn necesaria de la existencia. Ahora, como el espiritu humano
continta existiendo después de la muerte, debe o bien avanzar o bien retroceder, y en
el otro mundo dejar de avanzar es lo mismo que retroceder. Sin embargo, el espiritu
humano nunca sobrepasa su propio grado: progresa solo dentro de ese grado. Por
ejemplo, por mucho que progrese el espiritu y la realidad de Pedro, nunca alcanzara el
grado de la realidad de Cristo, sino que progresara unicamente dentro de sus limites
inherentes.

Asi, ves que, por mucho que progrese este mineral, su progreso permanece dentro
de su propio grado. Por ejemplo, es imposible llevar este cristal a un estado en que
adquiera la facultad de la vista. La Luna, por mucho que progrese, jamas llegara a ser
el Sol radiante, y su apogeo y perigeo se mantendran dentro de su propio grado. De
igual manera, por mucho que hubiesen progresado los Apoéstoles, nunca habrian
llegado a ser Cristo. Es verdad que el carb6n puede transformarse en diamante, pero
ambos estan en el grado mineral, al igual que sus partes constitutivas.
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La posicion del ser humano y su progreso después de la
muerte

Cuando examinamos todas las cosas con discernimiento, vemos que, en general, se
reducen a tres categorias: mineral, vegetal y animal. Asi, hay tres clases de seres y
cada clase tiene especies asociadas. La especie humana es la mas distinguida por
cuanto combina las perfecciones de todas esas tres clases: es decir, posee un cuerpo
material, la facultad de crecimiento y la facultad de los sentidos. Sin embargo, por
encima de las perfecciones del mineral, vegetal y animal, también posee una
perfeccion especial de la que estdn desprovistas las demdas cosas creadas: a saber, las
perfecciones de la mente. Por tanto, el ser humano es lo mas noble de todo lo
existente.

El ser humano se encuentra en el dltimo grado de la materialidad y al inicio de la
espiritualidad; es decir, se encuentra al final de la imperfeccién y al comienzo de la
perfeccion. Estad en el grado mas distante de la oscuridad y en el comienzo de la luz.
Por ello se dice que la posicién del ser humano es el final de la noche y el comienzo del
dia, lo cual significa que abarca todos los grados de la imperfecciéon y que posee, en
potencia, todos los grados de la perfeccion. Tiene un lado animal y un lado angelical; y
el papel del educador es formar a las almas humanas para que el lado angelical
domine el lado animal. Por tanto, si las fuerzas divinas, que son idénticas a la
perfeccién, superan en el hombre a las fuerzas satdnicas, que son absoluta
imperfeccion, llega a ser la mas noble de las criaturas; pero si ocurre lo contrario, llega
a ser el mas vil de todos los seres. Por eso es el final de la imperfeccidn y el comienzo
de la perfeccion.

En ninguna otra especie del mundo de la existencia se puede ver tal diferencia,
distincién, contraste y contradiccién como en la especie humana. Por ejemplo, el ser
humano es quien ha sido inundado con la luz radiante de la Divinidad, como ocurrid
con Cristo: jmira qué glorioso y noble es el ser humano! A la vez, el hombre adora
piedras, arboles y pedazos de arcilla: jmira cuan miserable es, que el objeto de su
adoracidon sean los grados mas inferiores de la existencia, es decir, piedras y terrones
inertes, montafias, bosques y arboles! ;Qué mayor miseria puede haber que la de una
persona que adore la mas baja de todas las cosas?

Por otra parte, el conocimiento es un atributo humano, pero también lo es la
ignorancia; la veracidad es un atributo humano, pero también lo es la mentira, y lo
mismo ocurre con la honradez y la traicion, la justicia y la tirania, y otros atributos. En
resumen, toda perfecciéon y virtud, al igual que todo vicio, es un atributo humano.
Observa, asimismo, las diferencias que existen entre los miembros de la raza humana.
Cristo tenia forma humana, y también la tenia Caifids; Moisés era un hombre, y
también lo era el Faradn; Abel era un hombre, y también lo era Cain; Bahd'u’lldh era
un hombre, y también lo era Yahya.152 Por eso se dice que el ser humano es el signo
mas grande de Dios; es decir, es el Libro de la Creacion, pues en él se encuentran todos
los misterios del universo. Si se cobija a la sombra del verdadero Educador y recibe la
educacioén correcta, llega a ser la joya de las joyas, la luz de las luces y el espiritu de los
espiritus; se convierte en el punto focal de las bendiciones divinas, el manantial de los
atributos espirituales, la aurora de las luces celestiales y el receptor de las
inspiraciones divinas. No obstante, si se le priva de esta educacién, llega a ser la



personificacidn de los atributos satanicos, la sintesis de los vicios animales y la fuente
de todo cuanto es opresivo y oscuro.

Esta es la razén por la que aparecen los Profetas: para educar a la humanidad, a fin
de que este pedazo de carboén llegue a ser un diamante, y este arbol estéril sea
injertado y dé frutos de la mayor dulzura y delicadeza. Y, una vez alcanzadas las
posiciones mas nobles del mundo de la humanidad, se puede seguir progresando
unicamente en grados de perfeccién, no de posicién, ya que los grados son finitos,
pero las perfecciones divinas son infinitas.

Tanto antes como después de desechar esta envoltura elemental, el alma humana
progresa en perfecciones, pero no en cuanto a su posicion. El progreso de todas las
cosas creadas culmina en el ser humano perfecto, y no existe un ser mas grande que él.
Habiendo alcanzado la posicidn humana, el hombre puede progresar tinicamente en
perfecciones, pero no en cuanto a posicién, pues no hay una posicién mas elevada a la
que pueda acceder que la del ser humano perfecto. Puede progresar solamente dentro
de la posicién humana, puesto que las perfecciones humanas son infinitas. Asi, por
muy erudita que sea una persona, siempre puede imaginarse otra mas erudita aun.

Y, puesto que las perfecciones del ser humano son infinitas, también puede
avanzar en estas perfecciones después de su partida de este mundo.
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La fe y las obras

Pregunta: En el Libro Mas Sagrado se dice: «[...] el que esté privado de ello se ha
extraviado, aunque fuese autor de toda obra justa».1>3 ;Qué significa este versiculo?

Respuesta: El significado de este bendito versiculo es que el fundamento del éxito y
de la salvacion es el reconocimiento de Dios, y que las buenas obras, que son el fruto
de la fe, se derivan de este reconocimiento.

Cuando no alcanza ese reconocimiento, la persona permanece apartada de Dios
como por un velo y, estando apartada de este modo, sus buenas obras no logran todo
el efecto deseado. Este versiculo no significa que quienes estan apartados de Dios son
todos iguales, ya sean bienhechores u obradores de iniquidad. Solamente significa que
el fundamento es el reconocimiento de Dios y que las buenas obras se derivan de este
conocimiento. No obstante, es cierto que entre quienes estan apartados de Dios como
por un velo, hay una diferencia entre el bienhechor y el pecador y malhechor. Pues el
alma velada que posea buen caracter y una buena conducta merece el perdén de Dios,
en tanto que el pecador que estd velado y posee mal caracter y mala conducta se priva
de las dadivas y los dones de Dios. En esto radica la diferencia.

Asi pues, este bendito versiculo significa que las buenas acciones por si solas, sin el
reconocimiento de Dios, no pueden llevar a la redencién sempiterna, ni al éxito y la
salvacion eternos, ni a la entrada al Reino de Dios.154
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El alma racional subsiste después de la muerte del cuerpo

Pregunta: Después de que se ha abandonado el cuerpo y el espiritu ha emprendido
el vuelo, ;por qué medio subsiste el alma racional? Supongamos que aquellas almas
que son auxiliadas por las efusiones del Espiritu Santo consiguen la verdadera
existencia y la vida sempiterna. ;Pero qué ocurre con aquellas almas racionales que
estan apartadas de Dios como por un velo?

Respuesta: Algunos sostienen que el cuerpo es la substancia y que subsiste por si
mismo, y que el espiritu es un accidente que subsiste mediante la substancia del
cuerpo. Sin embargo, la verdad es que el alma racional es la substancia mediante la
cual subsiste el cuerpo. Si se destruye el accidente, que es el cuerpo, la substancia, que
es el espiritu, sigue existiendo.

En segundo lugar, el alma racional, o espiritu humano, no subsiste mediante este
cuerpo por inherencia; es decir, no entra en este, ya que la entrada y la inherencia son
caracteristicas de los cuerpos, y el alma racional estd por encima de esto. Para
empezar, nunca entrd en este cuerpo para que, al dejarlo, necesite otra morada. Mas
bien, la conexidn del espiritu con el cuerpo es como la conexién de esta lampara con
un espejo. Si el espejo esta bruiiido y es perfecto, aparece en él la luz de la lampara, y
si el espejo esta roto o cubierto de polvo, la luz permanece oculta.

El alma racional —el espiritu humano— no descendi6 a este cuerpo en un
principio ni subsiste mediante él, para requerir una substancia de la cual depender
después de haberse descompuesto las partes constitutivas del mismo. Al contrario, el
alma racional es la substancia de la cual depende el cuerpo. Desde el principio, el alma
racional estd dotada de individualidad; no la adquiere por mediacién del cuerpo. A lo
sumo, lo que puede decirse es que la individualidad e identidad del alma racional
puede fortalecerse en este mundo, y que puede progresar y alcanzar los grados de la
perfeccién o permanecer en el abismo mas profundo de la ignorancia y estar apartada
de Dios como por un velo, y privada de contemplar Sus signos.

Pregunta: ;Por qué medio puede el espiritu humano —el alma racional—
progresar después de abandonar este cuerpo mortal?

Respuesta: Una vez rota su conexidn con el cuerpo fisico, el progreso del espiritu
humano en el mundo divino tiene lugar solamente mediante la gracia y la
munificencia de Dios, o mediante la intercesiéon y las oraciones de otras almas
humanas, o mediante las aportaciones significativas y acciones caritativas ofrecidas en
su nombre.

Pregunta: ;Qué ocurre con los niflos que mueren antes de llegar a la edad de
madurez o antes de su nacimiento?

Respuesta: Estos nifios habitan a la sombra de la Divina Providencia y, no habiendo
cometido ningiin pecado y estando limpios de la contaminacién del mundo de la
naturaleza, se convertiran en las manifestaciones de la munificencia divina y seran
objeto de las miradas del ojo de la misericordia divina.
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La vida eterna y la entrada en el Reino de Dios

Has preguntado acerca de la vida eterna y la entrada en el Reino. El Reino se
designa superficialmente como «cielo», pero esta es una expresiéon y un simil, y no una
verdad o realidad objetiva. Pues el Reino no es un lugar fisico sino que esta mas alla
del tiempo y el espacio. Es un dominio espiritual, un mundo divino, y es la sede de la
soberania del Sefior todopoderoso. Estd muy por encima de los cuerpos y de todo lo
que es fisico, y libre de las vanas conjeturas de los seres humanos. Pues el estar
limitado a un lugar es una caracteristica de los cuerpos y no de los espiritus: el tiempo
y el espacio abarcan los cuerpos, no la mente y el alma.

Observa que el cuerpo humano habita en un espacio limitado y no ocupa mas de
dos palmos de tierra. Sin embargo, el espiritu y la mente del hombre recorren todos
los paises y regiones, e incluso la ilimitada extensién de los cielos; abarcan toda la
existencia y hacen descubrimientos en las esferas superiores y en la inmensa infinitud
del universo. Esto se debe a que el espiritu no ocupa lugar: es una realidad fuera del
espacio, y para el espiritu, la tierra y el cielo son lo mismo, ya que hace
descubrimientos en ambos. Pero el cuerpo esta confinado al espacio y es inconsciente
de lo que hay mas alla.

Ahora bien, hay dos clases de vida: la del cuerpo y la del espiritu. La vida del
cuerpo consiste en la vida material, pero la vida del espiritu es una existencia celestial
que consiste en recibir la gracia del Espiritu Divino y ser vivificado por el halito del
Espiritu Santo. Si bien la vida material tiene existencia, a los ojos de las almas santas y
espirituales, es pura inexistencia y muerte. Asimismo, tanto el ser humano como la
piedra existen, pero jqué grande es la diferencia entre la existencia del hombre y la de
la piedra! Aunque la piedra existe, carece de existencia en relacién con la existencia
del ser humano.

La vida eterna significa recibir la gracia del Espiritu Santo, igual que una flor
participa de las dadivas y brisas de la primavera. Observa que, al comienzo, esta flor
tenia una vida puramente mineral, pero con la llegada de la primavera, las efusiones
de sus lluvias vernales y el calor de su sol radiante, encontr6 otra vida y aparecié con
la mayor vitalidad, delicadeza y fragancia. Comparada con su vida posterior, la vida
anterior de la flor era como la muerte.

Lo que queremos decir es que la vida del Reino es la vida del espiritu, y que es
eterna y estd por encima del tiempo y del espacio, al igual que el espiritu humano, que
no ocupa lugar. Ya que, si registraras todo el cuerpo humano, no hallarias un lugar o
una ubicacion especifica para el espiritu. El espiritu es absolutamente inmaterial y no
ocupa lugar, pero tiene una conexidn con el cuerpo, al igual que el Sol tiene una
conexidn con este espejo: el Sol no ocupa lugar dentro del espejo, pero esta conectado
con él. De la misma manera, el mundo del Reino estd muy por encima de todo lo que
puede ver el ojo o pueden percibir los demas sentidos, como el oido, el olfato, el gusto
o el tacto.

(En qué parte del ser humano se puede encontrar, pues, esta mente que reside en
él y de cuya existencia no cabe duda? Si examinaras el cuerpo humano con la vista, el
oido o los demas sentidos, no lograrias encontrarla, aunque claramente existe. Por lo
tanto, la mente no ocupa lugar, aunque esta conectada con el cerebro. Igual ocurre con
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el Reino. Asimismo, el amor no ocupa lugar, pero estd conectado con el corazoén. Y, de
igual manera, el Reino no ocupa lugar, pero esta conectado con la realidad humana.

La entrada al Reino se logra mediante el amor a Dios, el desprendimiento, la
santidad y la virtud, la veracidad y la pureza, la constancia y la fidelidad, y la
abnegacion.

De estas explicaciones se desprende claramente que el ser humano es inmortal y
sempiterno. Quienes creen en Dios, quienes acarician Su amor y han logrado la
certidumbre, disfrutan de esa vida bendita que llamamos vida eterna; pero aquellos
que estan apartados de Dios como por un velo, aunque estén dotados de vida, viven en
la oscuridad, y su vida, en comparacién con la de los creyentes, es inexistencia.

El ojo esta vivo y la ufia también lo estd, pero la vida de la ufa es inexistencia en
comparaciéon con la del ojo. Tanto la piedra como el ser humano existen, pero, en
relacidn con este, la piedra no tiene existencia ni vida. Pues, cuando el hombre muere
y su cuerpo se desintegra y descompone, se vuelve como la piedra, la tierra y el
mineral. Por lo tanto, esta claro que, si bien el mineral existe, no tiene existencia en
relacion con el ser humano.

Asimismo, las almas que estan apartadas de Dios como por un velo, aunque existen
tanto en este mundo como en el mundo venidero, son inexistentes y estan olvidadas,
en relacion con la santificada existencia de los hijos del Reino divino.
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Las dos clases de destino

Pregunta: El destino que se menciona en los Libros Sagrados ;es algo irrevocable?
De ser asi, ;qué utilidad o provecho tiene intentar evitarlo?

Respuesta: El destino es de dos clases: una es irrevocable y la otra es condicional o,
como se dice, latente. El destino irrevocable es aquel que no se puede cambiar ni
alterar, mientras que el destino condicional es aquel que puede ocurrir o no. Asi, el
destino irrevocable de este candil es que su aceite se queme y consuma. Por lo tanto,
su extincidn final es segura, y es imposible cambiar o alterar esta consecuencia, pues
tal es su destino irrevocable. Asimismo, en el cuerpo humano se ha creado una fuerza
cuyo consumo y agotamiento llevan inevitablemente a la desintegracion del cuerpo. Es
como el aceite de este candil: una vez que se ha quemado y consumido, su luz se
extingue inevitablemente.

Pero el destino condicional puede compararse con esto: mientras ain queda aceite,
sopla un viento fuerte y extingue la luz del candil. Este destino es condicional.
Conviene evitar este destino, resguardarse contra él y ser cauteloso y prudente. Mas el
destino irrevocable, que es como el desgaste del aceite del candil, no puede cambiarse,
alterarse ni retrasarse. Esta obligado a ocurrir y la luz se extinguira sin lugar a dudas.
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La influencia de las estrellas
y la interconexion de todas las cosas

Pregunta: ;Tienen los astros del cielo una influencia espiritual sobre las almas
humanas, o no?

Respuesta: Algunos cuerpos celestes ejercen una influencia fisica sobre la Tierra y
sus criaturas, lo cual es claro y patente y no requiere explicaciéon. Considera cdmo el
Sol, con la ayuda de la gracia divina, da sustento a la Tierra y a todas sus criaturas.
Realmente, si no fuera por la luz y el calor del Sol, todas las cosas terrenales dejarian
de existir por completo.

En cuanto a las influencias espirituales, aunque pudiera parecer extrafio que estos
astros hubieran de ejercer una influencia espiritual sobre el mundo humano, con todo,
si reflexionases profundamente sobre esta cuestion, no te sorprenderia tanto. No
queremos decir, sin embargo, que fuesen ciertas las deducciones que los astrélogos de
antafio hacian de los movimientos de las estrellas y los planetas, ya que eran simples
productos de la imaginacién que tuvieron origen en los sacerdotes egipcios, asirios y
babilonios, o mas bien provenian de las vanas conjeturas de los hinddes y las
supersticiones de los griegos, los romanos y otros adoradores de las estrellas. Mas
bien, queremos decir que este universo sin fin es como el cuerpo humano y que todas
sus partes estdn conectadas unas con otras y enlazadas entre si con la mayor
perfeccién. Es decir, de la misma manera que las partes, los miembros y drganos del
cuerpo humano estédn interconectados y se apoyan y refuerzan mutuamente y ejercen
influencia unos sobre otros, también las partes y los miembros de este universo
infinito estan interconectados y se influencian espiritual y materialmente unos a
otros. Por ejemplo, el ojo ve y el cuerpo entero se ve afectado; el oido oye y se
conmueve toda extremidad y miembro. De esto no cabe duda, pues el mundo de la
existencia es también como una persona viva. Por tanto, la interconexién que existe
entre las diversas partes del universo requiere de mutuas influencias y efectos, ya
sean materiales o espirituales.

Para aquellos que niegan la influencia espiritual de las cosas materiales
mencionamos este breve ejemplo: los sonidos bellos, los tonos maravillosos y las
melodias armoniosas son accidentes que afectan al aire, ya que el sonido consiste en
vibraciones del aire, y mediante esas vibraciones se excitan los nervios del timpano y
se produce la audicién. Observa ahora cémo las vibraciones del aire, que son un
accidente entre accidentes y que se consideran como nada, atraen y alegran al espiritu
humano y lo conmueven sobremanera: lo hacen reir y llorar, e incluso pueden
inducirlo a incurrir en su propio perjuicio. Observa, pues, la conexién que existe entre
el espiritu humano y las vibraciones del aire, que hace que estas puedan transportarlo
a otro estado y afectarlo al punto de hacerle perder por completo la paciencia y la
compostura. Considera cuan extrafo es esto, pues no sale nada de la persona que
canta ni entra nada en la que oye y, aun asi, se producen grandes efectos espirituales.
Esta relacion intima entre todas las cosas creadas esta, por tanto, destinada a producir
efectos e influencias espirituales.

Ya se ha mencionado que las partes y miembros del cuerpo humano se influencian
mutuamente unos a otros. Por ejemplo, el ojo ve y el corazén se siente afectado. El
oido oye y el espiritu se ve influenciado. El corazén se calma, los pensamientos se



expanden y los miembros del cuerpo experimentan un estado de bienestar. jQué gran
relacién y conexion es estal Y si semejantes relaciones, semejantes influencias y
efectos espirituales se dan entre los diversos miembros del cuerpo humano, que es
solo un ser particular entre muchos, entonces deben seguramente existir relaciones
materiales y espirituales entre los innumerables seres del universo. Y, aunque
nuestros métodos y ciencias actuales no puedan detectar estas relaciones entre los
seres universales, su existencia es clara e indiscutible.

En resumen, todos los seres, ya sean universales o particulares, estan
interconectados conforme a la consumada sabiduria de Dios y ejercen influencia unos
sobre otros. De no ser asi, se trastocaria y perturbaria la organizacién omnimoda de la
existencia, su disposiciéon universal. Y puesto que todas las cosas creadas estan
perfectamente conectadas unas con otras, estdn bien ordenadas, dispuestas y
perfeccionadas.

Esta cuestion merece un examen detenido y requiere atencion seria y reflexion
profunda.
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El libre albedrio y sus limites

Pregunta: ;El ser humano es libre y auténomo en todas sus acciones, o esta forzado
y obligado?

Respuesta: Esta es una de las cuestiones mas importantes de la teologia y es muy
abstrusa. Dios mediante, otro dia explicaremos detalladamente este asunto desde el
comienzo de nuestro almuerzo. Por ahora, diremos brevemente unas pocas palabras.

Algunas cuestiones estan sujetas al libre albedrio de la persona, tales como actuar
con justicia y equidad, o con injusticia e iniquidad; en otras palabras, escoger buenas o
malas acciones. Estd claro que la voluntad de la persona desempefia un papel
importante en estas acciones. Sin embargo, hay ciertos aspectos en los que la persona
se ve obligada y no tiene opcién, como sucede con respecto al suefio, la muerte, la
enfermedad, la merma de sus facultades, el infortunio y las pérdidas materiales; estos
no dependen de la voluntad de la persona, y esta no es responsable por ellos, ya que
esta obligada a sobrellevarlos. No obstante, es libre para elegir entre buenas y malas
acciones, y las lleva a cabo por voluntad propia.

Por ejemplo, si asi lo desea, puede pasar los dias alabando a Dios y, si es su deseo,
puede ocuparse en cosas fuera de El. Puede encender la lampara de su corazén con la
llama del amor a Dios y llegar a ser un bienqueriente del mundo, o puede llegar a ser
un enemigo de toda la humanidad, o poner el afecto en cosas mundanas; puede optar
por ser justo o inicuo: todos estos hechos y acciones estan bajo su control y, por tanto,
es responsable de ellos.

Pero surge otra cuestidon: La condicion humana es de maxima incapacidad y
absoluta pobreza. Todo poder y dominio pertenecen tunicamente a Dios, y la
exaltacion y humillacién de la persona dependen de la voluntad y el propésito del
Altisimo. Asi, en el Evangelio se dice que Dios es como un alfarero que crea «una vasija
para usos nobles, y otra para usos despreciables».15° La vasija para usos despreciables
no tiene el derecho de reprochar al alfarero, diciendo: «;Por qué no hiciste de mf una
valiosa copa que pasara de mano en mano?» El significado de estas palabras es que las
almas ocupan distintos niveles. Aquello que ocupa el nivel mas bajo de la existencia,
como el mineral, no tiene derecho a poner objecién diciendo: «Oh Dios, ;por qué me
has negado las perfecciones de la planta?» Igualmente, la planta no tiene ningin
derecho de protestar por haber sido privada de las perfecciones del reino animal. Y,
similarmente, no es apropiado que el animal se queje de su falta de perfecciones
humanas. Al contrario, todas estas cosas son perfectas dentro de su propio grado y
deben aspirar a las perfecciones de ese grado. Como hemos dicho anteriormente,
aquello que es inferior en rango no tiene la competencia ni el derecho de aspirar al
nivel y las perfecciones de aquello que es superior, sino que debe progresar dentro de
su propio grado.156

Por otra parte, la quietud y el movimiento de la persona estan supeditados a la
ayuda de Dios. Si no le alcanza esa ayuda, no puede hacer ni el bien ni el mal. Pero
cuando la ayuda del Sefior generosisimo confiere al ser humano existencia, este es
capaz de hacer el bien y el mal. Y si esa ayuda se interrumpiera, seria absolutamente
incapaz de hacer nada. Por eso en las sagradas escrituras se menciona la ayuda y la
asistencia de Dios. Esta condicién se asemeja a la de un barco que se desplaza por la
fuerza del viento o del vapor. Si esa fuerza se interrumpiera, el barco seria
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completamente incapaz de moverse. No obstante, cualquiera que sea la direccién en
que se gire el timon, la fuerza del vapor impulsa al barco en esa direccion. Si el timén
esta dirigido al este, el barco se mueve hacia el este, y si esta dirigido al oeste, el barco
se mueve hacia el oeste. Este movimiento no proviene del barco mismo sino del viento
o del vapor.

De igual manera, todas las acciones del ser humano estan sustentadas por el poder
de la asistencia divina, pero la eleccién del bien o del mal le pertenece solo a él. Es
como cuando un rey nombra a una persona gobernador de una ciudad, le otorga plena
autoridad y le indica lo que es justo y lo que es injusto de acuerdo a la ley. Si el
gobernador cometiese injusticia, pese a actuar por el poder y la autoridad del rey, este
no perdonaria su injusticia. Y si el gobernador actuase con justicia, esto también seria
por la autoridad real, y el rey estaria complacido y satisfecho con su justicia.

Lo que queremos sefialar es que la eleccion entre el bien y el mal le corresponde al
individuo, pero, en todas las circunstancias, este depende de la ayuda vital de la Divina
Providencia. La soberania de Dios es realmente grande, y todos estan cautivos en
manos de Su poder. El siervo no puede hacer nada por propia voluntad unicamente:
Dios es todopoderoso y omnipotente, y confiere Su ayuda a toda la creacion.

Esta cuestion se ha explicado y elucidado claramente.
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Revelaciones espirituales

Pregunta: Algunas personas creen que tienen revelaciones espirituales, es decir,
que conversan con espiritus. ;Co6mo es esto?

Respuesta: Las revelaciones espirituales son de dos clases: una, a la que aluden
habitualmente algunas personas, es pura imaginacién, mientras que a la otra
pertenecen las verdaderas visiones espirituales como las revelaciones de Isaias, de
Jeremias y de Juan.

Observa que los poderes contemplativos del ser humano producen dos clases de
nociones. Una de ellas consiste en conceptos cabales y verdaderos que, combinados
con la determinaciéon, se hacen realidad externamente, como ocurre con las
disposiciones adecuadas, las opiniones sabias, los descubrimientos cientificos y las
invenciones tecnoldgicas. La otra consiste en ideas falsas e imaginaciones infundadas,
que no producen ningtn fruto y no tienen realidad. Se levantan como las olas del mar
del engafio y se desvanecen como vanas ilusiones.

De la misma manera, las revelaciones espirituales son de dos clases. A una de ellas
pertenecen las visiones de los Profetas y las revelaciones espirituales de los elegidos
de Dios. Las visiones de los Profetas no son sueifios, sino verdaderas revelaciones
espirituales. Asi, cuando dicen «Vi a alguien en tal forma, y dije tales palabras, y dio tal
respuesta», esa vision se produce en estado de vigilia y no en el dominio del suefio. Es
un descubrimiento espiritual que se expresa en forma de vision.

La otra clase de revelaciones espirituales es mera ilusion, pero estas ilusiones
asumen en la mente una forma tan palpable que muchas personas ingenuas imaginan
que son reales. La prueba obvia de esto es que nunca se producen consecuencias ni
resultados concretos de esa supuesta evocaciéon o invocaciéon a los espiritus. Al
contrario, son meras fabulas e invenciones.

Por lo tanto, has de saber que la realidad humana abarca las realidades de todas las
cosas y descubre su verdadera naturaleza, sus propiedades y sus misterios. Por
ejemplo, todas las artes, invenciones, ciencias y ramas del conocimiento que existen
han sido descubiertas por la realidad humana. Habia un tiempo en que todas eran
misterios ocultos y encubiertos, pero la realidad del hombre los descubrié poco a
poco, y los sacd del mundo invisible y los trajo al dominio de lo visible. Por tanto, es
evidente que la realidad del hombre abarca todas las cosas. Asi, estd en Europa y
descubre América; esta en la tierra y hace descubrimientos en los cielos. Desentrafia
los misterios de todas las cosas y comprende las realidades de todos los seres. Estas
revelaciones verdaderas que se ajustan a la realidad son semejantes a las visiones, que
consisten en comprension espiritual, inspiraciéon divina y comunién intima de los
espiritus humanos, y asi el receptor dice que vio, oy6 o dijo tal cosa.

Por tanto, estd claro que el espiritu tiene percepciones extraordinarias que no
pasan por los érganos de los cinco sentidos, como los ojos y los oidos. Y, con respecto
a las comprensiones espirituales y revelaciones interiores, existe entre las almas
espirituales una unidad que sobrepasa toda imaginacién y comparacién, y una
comuniéon que trasciende el tiempo y el espacio. Asi, por ejemplo, cuando en el
Evangelio se dice que Moisés y Elias vinieron hasta Cristo en el Monte Tabor, esta
claro que no se traté de una comunicacién material, sino de una condicién espiritual
que se ha expresado como un encuentro fisico.

La otra clase de invocacidn, conversacién y comunicacion con los espiritus es vana
imaginacién y pura ilusién, aunque parezca real. La mente y el pensamiento del ser
humano descubren a veces ciertas verdades, y este pensamiento y descubrimiento



producen resultados y beneficios concretos. Semejantes pensamientos tienen una
base solida. Pero llegan muchas cosas a la mente que son como las olas del mar del
engafio; no dan ningun fruto ni producen resultado. En el mundo del suefio, también,
uno puede sofiar algo que se cumple exactamente, mientras que en otra ocasién uno
tiene un suefio que no tiene ningn resultado en absoluto.

Lo que queremos decir es que esta condicién que llamamos conversacién o
comunicaciéon con espiritus es de dos clases: una es pura fantasia, y la otra, que
consiste en las visiones mencionadas en la Biblia, como las de Isaias y Juan y el
encuentro de Cristo con Moisés y Elias, es real. Esta dltima ejerce un extraordinario
efecto en las mentes y los pensamientos, y produce poderosas atracciones en los
corazones.
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Curacion sin medicina

Pregunta: Hay quienes sanan a los enfermos por medios espirituales, es decir, sin
medicina. ;Como es esto?

Respuesta: Anteriormente se dio una explicacién detallada sobre este tema. Si no la
has comprendido del todo, la repetiremos para que puedas hacerlo. Has de saber que
hay cuatro clases de tratamiento y curacién sin medicina. Dos de ellas se deben a
causas materiales y dos a causas espirituales.

En cuanto a las dos de tipo material, una se debe al hecho de que, en realidad, tanto
la salud como la enfermedad son contagiosas. El contagio de las enfermedades es
rapido e implacable, en tanto que el contagio de la salud es sobremanera lento y fragil.
Si se ponen en contacto dos cuerpos, sin duda se trasmitiran particulas microbianas
de uno a otro. Asi como la enfermedad se trasmite de manera rapida e implacable de
un cuerpo a otro, la buena salud de una persona sana puede también aliviar una
afeccion leve en un enfermo. Lo que queremos decir es que la enfermedad se contagia
de manera rapida e implacable, mientras que la salud lo hace lentamente y con efecto
limitado, y este escaso resultado solo es perceptible en dolencias de poca importancia.
En estos casos, la fortaleza del cuerpo sano vence la ligera debilidad del cuerpo
enfermo y le restituye la salud. Este es un tipo de curacion.

Otra clase de curacion es por la fuerza del magnetismo corporal, donde la fuerza
magnética de un cuerpo afecta a otro cuerpo y hace que sane. Esta fuerza también
tiene solo un efecto leve. Asi, alguien puede colocar la mano sobre la cabeza o el
estbmago de un paciente, y es posible que este se beneficie de ello. ;Por qué? Porque
el efecto del magnetismo y la impresién dejada en la psique del paciente pueden
disipar la enfermedad. Pero este efecto es también muy leve y débil.

Las otras dos clases de curacion son espirituales, es decir, el medio de curacidn es
una fuerza espiritual. Una se produce cuando una persona sana concentra toda su
atencién en un enfermo, y este, a su vez, tiene plena esperanza de ser sanado
mediante la fuerza espiritual de aquella y esta totalmente convencido al respecto, a tal
punto que se crea una fuerte conexién entre sus corazones. Si la persona sana hace
entonces todo el esfuerzo posible para sanar al enfermo, y si este tiene absoluta fe en
que recobrara la salud, de esta influencia mutua entre las almas puede producirse en
sus nervios una emocién que produzca la curacién. Asi, por ejemplo, cuando un
enfermo recibe repentinamente la buena noticia de que se ha cumplido su mas
ardiente deseo y anhelo, puede originarse una excitacién nerviosa que disipe la
dolencia por completo. Del mismo modo, cuando subitamente ocurre un suceso
aterrador, puede producirse una excitacion en los nervios de una persona sana que la
haga caer enferma inmediatamente. La causa de la enfermedad no es algo material,
pues esa persona no ha ingerido ni ha entrado en contacto con nada: la excitacion
nerviosa por si sola ha producido la enfermedad. Asimismo, el repentino
cumplimiento de un deseo sumamente acariciado puede impartir una alegria tal que
excite los nervios y restituya la salud.

En resumen, cuando hay una conexion total y perfecta entre el médico espiritual y
el paciente, es decir, una conexion en la que el médico concentra toda su atencién en el
paciente y este, a su vez, concentra toda su atencion en el médico espiritual y confia en
la curacién, se produce una excitaciéon nerviosa con la que se recupera la salud. Pero



esto es efectivo solo hasta cierto punto y no en todos los casos. Por ejemplo, si alguien
contrae una enfermedad grave o sufre una lesidn fisica, estos medios no eliminaran la
enfermedad ni calmaridn ni curaran la lesion; es decir, estos medios no tienen
influencia sobre enfermedades graves, a menos que sean ayudados por la constituciéon
del paciente, ya que una constitucion fuerte a menudo rechaza la enfermedad. Esta es
la tercera clase de curacion.

Pero la cuarta clase ocurre cuando la curacién se produce mediante el poder del
Espiritu Santo. Esta no depende ni del contacto fisico, ni de la necesidad de ver al
enfermo ni de estar en su presencia: no esta sujeta a ninguna condicién. Ya sea
benigna o severa la enfermedad, haya o no contacto entre los cuerpos, se establezca o
no una conexidn entre el paciente y el médico, esté presente o no el paciente, esta
curacién se produce mediante el poder del Espiritu Santo.
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La curacion por medios materiales

Ayer, en la mesa, respecto de la medicina y la curacién espirituales, mencionamos
cémo pueden curarse las enfermedades mediante fuerzas espirituales.

Ahora hablaremos de la curacién material. La ciencia de la medicina esta atin en su
infancia y no ha alcanzado todavia la madurez. Cuando llegue a esa etapa, se
administrardn tratamientos con cosas que no sean repulsivas a los sentidos del gusto
y el olfato, es decir, mediante alimentos, frutas y plantas que tienen sabor agradable y
olor grato. Pues la causa de la intrusién de la enfermedad en el cuerpo humano es o
bien un agente fisico o una excitacién y estimulo nerviosos.

En cuanto a los agentes fisicos, que son la principal causa de enfermedad, su efecto
se debe a lo siguiente: el cuerpo humano se compone de numerosos elementos, de
acuerdo con un estado de equilibrio particular. Mientras se mantiene ese equilibrio, la
persona esta resguardada contra la enfermedad; pero si se trastoca ese equilibrio
fundamental, que es el requisito basico de una constitucién sana, esta se altera y
sobrevienen las enfermedades.

Por ejemplo, si hay un déficit de uno de los componentes del cuerpo y un superavit
de otro, se trastorna el estado de equilibrio y se produce la enfermedad. Asi, por
ejemplo, el equilibrio requiere quizds que un componente sea de mil gramos y otro
sea de cinco gramos. Si aquel desciende a setecientos gramos y este aumenta de modo
que se altera el estado de equilibrio, sobreviene la enfermedad; y si se restituye el
equilibrio con medicamentos y tratamientos, se supera la enfermedad. Asi, si el
componente de azucar se vuelve excesivo, se dafna la salud; y cuando el médico
prohibe los dulces y las féculas, el componente de azicar disminuye, se restituye el
equilibrio y se elimina la enfermedad.

Ahora bien, el equilibrio de estos componentes corporales se puede lograr de dos
maneras: con medicamentos o con alimentos; y cuando la constitucién ha recuperado
su equilibrio, la enfermedad desaparece. Dado que todos los elementos constitutivos
del cuerpo también se encuentran en las plantas, si uno de estos elementos resultara
deficitario, y la persona ingiriera alimentos ricos en ese componente, se restableceria
el equilibrio y sobrevendria la curacidn. Siempre que el objetivo sea equilibrar las
partes componentes del cuerpo, esto puede efectuarse mediante medicamentos o
alimentos diversos.

La mayoria de las enfermedades que afligen a los seres humanos también afligen a
los animales, pero el animal no las trata con medicamentos. El médico del animal en
las montafas y los paramos son sus facultades del gusto y del olfato. El animal
enfermo huele las plantas que crecen en la naturaleza, come aquellas que su olfato y
su sentido del gusto encuentran dulces y fragantes, y se cura. La razon de ello es la
siguiente: Cuando, por ejemplo, baja el nivel de azdcar de su cuerpo, se le antojan
cosas dulces y, por tanto, come plantas de sabor dulce, ya que asi lo insta y lo guia la
naturaleza. De esta manera, como el animal ingiere alimentos que son gratos a su
gusto y su olfato, sube el nivel de azuicar, y recupera la salud.

Asi pues, es evidente que las enfermedades pueden curarse por medio de frutas y
otros alimentos. Pero como la ciencia de la medicina atin no se ha perfeccionado, este
hecho no se ha comprendido por completo. Cuando se perfeccione esta ciencia, se
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administrardn tratamientos con frutas y plantas aromaticas, asi como con otros
alimentos, y con aguas calientes y frias a diversas temperaturas.

Esta es solo una breve explicacién. Dios mediante, y si la ocasién lo permite, en
otra ocasién daremos una explicacién mas detallada.



Parte 5

Temas misceldneos
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Acerca del bien y del mal

Es realmente dificil explicar la verdad de este tema. Has de saber que las cosas
creadas son de dos clases: materiales y espirituales, perceptibles e inteligibles. Es
decir, algunas son perceptibles por los sentidos, en tanto que otras solo las percibe la
mente.

Las realidades perceptibles son aquellas que perciben los cinco sentidos externos:
por ejemplo, las cosas externas que ve el ojo se llaman perceptibles. Las realidades
inteligibles son las que no tienen existencia externa, pero que la mente percibe. Por
ejemplo, la mente misma es una realidad inteligible y no tiene existencia visible.
Igualmente, todas las virtudes y atributos humanos tienen una existencia inteligible, y
no perceptible; es decir, son realidades percibidas por la mente y no por los sentidos.

En resumen, las realidades inteligibles, como las cualidades loables y las
perfecciones del ser humano, son puramente buenas y tienen una existencia positiva.
El mal es simplemente su ausencia. Asi, la ignorancia es la carencia de conocimiento, el
error es la carencia de orientacion, el olvido es la carencia de memoria, la necedad es
la carencia de comprensidon: todos estos no son nada en si mismos y no tienen
existencia positiva.

En cuanto a las realidades perceptibles, también son puro bien, y el mal es
simplemente su ausencia; es decir, la ceguera es la carencia de visidn, la sordera es la
carencia de audicidn, la pobreza es la carencia de riqueza, la enfermedad es la carencia
de salud, la muerte es la carencia de vida y la debilidad es la carencia de fuerza.

Ahora, se presenta una duda: los escorpiones y las serpientes son venenosos; ;esto
es bueno o malo?, ya que tienen existencia positiva. Si, es cierto que los escorpiones y
las serpientes son perniciosos, pero solo con relacidén a nosotros y no a si mismos, ya
que el veneno es su arma, y su picadura, su medio de defensa. Pero como los
elementos constitutivos de su veneno son incompatibles con los de nuestro cuerpo, es
decir, como dichos elementos constitutivos se rechazan unos a otros, el veneno es
malo o, mas bien, esos elementos son malos unos con respecto a otros, mientras que
en su propia realidad ambos son buenos.

En resumen, una cosa puede ser mala en relacién a otra, pero no mala dentro de
los limites de su propio ser. Se deduce, entonces, que en la existencia no hay mal. Todo
cuanto Dios ha creado lo ha creado bueno. El mal consiste meramente en inexistencia.
Por ejemplo, la muerte es la ausencia de vida: cuando la persona deja de ser sostenida
por la fuerza de la vida, muere. La oscuridad es la ausencia de luz: cuando no hay luz,
reina la oscuridad. La luz es una cosa que existe positivamente, pero la oscuridad no
tiene existencia positiva; es simplemente la ausencia de aquella. Asimismo, la riqueza
es algo que existe positivamente, pero la pobreza no es mas que su ausencia.

Por tanto, es evidente que todo mal es mera inexistencia. El bien tiene existencia
positiva; el mal es meramente su ausencia.
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Dos clases de tormento

Has de saber que hay dos clases de tormento: imperceptible y palpable. Por
ejemplo, la ignorancia es en si un tormento, pero es un tormento imperceptible; la
indiferencia para con Dios es en si un tormento; la falsedad es en si un tormento; la
iniquidad y la traicién son tormentos. De hecho, todas las imperfecciones humanas
son tormentos, pero son tormentos imperceptibles. Una persona dotada de conciencia
preferirad sin duda que la maten a pecar, y que le corten la lengua antes que calumniar
y mentir.

La otra clase de tormento es palpable y consiste en castigos fisicos como la carcel,
los azotes, la expulsion y el destierro. Mas para el pueblo de Dios, el estar apartado de
El como por un velo es atin peor que todos estos tormentos.
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La justicia y la misericordia de Dios

Has de saber que la justicia consiste en dar a cada cual lo que se merece. Por
ejemplo, cuando un obrero trabaja desde la mafiana hasta la noche, la justicia requiere
que se le pague su salario, pero la merced consiste en recompensarle aun cuando no
haya hecho ningtin trabajo ni realizado esfuerzo alguno. Asi, cuando se le da limosna a
un pobre que no ha hecho ningin esfuerzo ni nada en beneficio de uno para
merecerla, esto es gracia. Por eso Cristo pidié perdén para los responsables de Su
muerte: esto se llama gracia.

Ahora bien, la excelencia o la bajeza de algo se determina mediante la razén o
mediante la ley religiosa. Algunos creen que se fundamenta en la ley religiosa: tal es el
caso de los judios, que creen que todos los mandamientos de la Tora son obligatorios y
que son materia de ley religiosa y no de la razén. Asi, dicen que uno de los
mandamientos de la Tora es que no pueden comerse juntas la mantequilla y la carne,
pues esto es «trefe» (y «trefe» significa en hebreo impuro, mientras que «kosher»
significa puro). Dicen que se trata de una cuestion de ley religiosa y no de la razén.

Pero los filésofos espirituales sostienen que la excelencia o la bajeza de una cosa
dependen tanto de la razén como de la ley religiosa. Asi, las prohibiciones de
homicidio, robo, traicién, falsedad, hipocresia e iniquidad se basan en la razén: toda
mente racional comprende que estas acciones son viles y reprobables. Pues
simplemente con pinchar a una persona con una espina, gritard de dolor: ;cémo no
habra de darse perfecta cuenta, pues, de que el homicidio, conforme a la razon, es vil y
reprobable? Y si cometiera semejante delito, se le consideraria responsable del
mismo, le hubiera llegado o no el mensaje profético, pues la razén misma capta el
caracter censurable de esta accion. Asi, cuando esa persona comete actos tan infames,
sin duda debera responder por ellos.

Sin embargo, si los mandamientos proféticos no han llegado a un lugar y, como
consecuencia, las gentes no actian en conformidad con las ensefianzas divinas, no
deberan rendir cuentas segun las leyes de la religion. Por ejemplo, Cristo ordené que a
la crueldad se respondiera con bondad. Si una persona no es consciente de este
mandamiento y actia segin los impulsos de la naturaleza, es decir, responde con dafio
al dafio, no se considera responsable de acuerdo con las leyes de la religion, pues no le
ha sido comunicado este mandamiento divino. Aunque esa persona no sea
merecedora de la generosidad y el favor divinos, con todo, Dios la tratard con Su
misericordia y le otorgara el perdon.

Ahora bien, la venganza es reprobable, incluso segtin la razén, ya que no redunda
en beneficio del vengador. Si una persona golpea a otra, y la victima opta por vengarse
devolviendo el golpe, ;qué ventaja le trae esto? ;Sera un balsamo para su herida o un
remedio para su dolor? jNo, por Dios! En verdad, las dos acciones son iguales: ambas
son agravios; la Unica diferencia es que una precedi6 a la otra. Por lo tanto, si la
victima perdona o, mejor todavia, si actia de la manera opuesta, esa accién sera
loable.

En cuanto al Estado, este castiga al agresor, pero no para cobrar venganza. La
finalidad de este castigo es mas bien desalentar y disuadir, y resistir la iniquidad y la
agresion, a fin de evitar que otros levanten igualmente la mano de la opresién. Pero si



la victima opta por perdonar y mostrar a cambio la maxima misericordia, ello es
altamente meritorio a los ojos de Dios.
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El castigo de los criminales

Pregunta: ;Se deberia castigar a un criminal, o se le deberia perdonar y pasar por
alto su crimen?

Respuesta: Hay dos clases de acciones punitivas: una es la venganza y la represalia,
y la otra, el castigo y la compensacién. Un individuo no tiene derecho a cobrar
venganza, pero el Estado tiene derecho a castigar al criminal. El objetivo de este
castigo es desalentar y disuadir a otros de cometer crimenes semejantes. Es para la
proteccién de los derechos humanos y no constituye venganza, pues la venganza es la
satisfaccion interior que resulta de devolver igual por igual. Esto no es permisible,
pues a nadie le es dado el derecho de cobrar venganza. Sin embargo, si a los criminales
se les abandonara a su suerte, se alteraria el orden del mundo. Asi, al tiempo que el
castigo es uno de los requisitos esenciales del Estado, la parte agraviada y perjudicada
no tiene derecho a cobrar venganza. Por el contrario, debe mostrar perddén y
magnanimidad, ya que esto es lo que corresponde al mundo de la humanidad.

No obstante, el Estado debe castigar al agresor, al homicida y al asaltante, a fin de
desalentar y disuadir a otros de cometer delitos similares. Lo esencial, sin embargo, es
educar a las masas de tal modo que, para empezar, no se cometan delitos; pues un
pueblo se puede educar hasta tal punto que rehiya por completo todo delito y, en
realidad, considere el delito mismo como la mayor de las penas y el mas doloroso de
los tormentos y castigos. Asi, desde un principio, no ocurririan delitos que requirieran
castigos.

Debemos hablar solamente de lo que es posible en la practica en el mundo. Lo
cierto es que hay una abundancia de ideales y sentimientos elevados que no se pueden
poner en practica. Por lo tanto, debemos limitarnos a lo que es factible.

Por ejemplo, si alguien hace dafio, agravia y ataca a otro, y este se desquita de la
misma manera, esto constituye venganza y es censurable. Si Pedro mata al hijo de
Pablo, Pablo no tiene derecho a matar al hijo de Pedro. Si lo hiciera, seria un acto de
venganza, y censurable en extremo. Mas bien, debe actuar de manera opuesta y
mostrar perdon y, de ser posible, prestarle incluso alguna ayuda a su agresor. Esto es,
en verdad, lo digno del ser humano; pues, ;qué gana uno con la venganza? Las dos
acciones son de hecho iguales: si una es reprobable, también lo es la otra. La tnica
diferencia es que una precedio a la otra.

Sin embargo, el Estado tiene derecho a preservar y proteger. No guarda
resentimiento ni abriga enemistad hacia el homicida, pero decide encarcelarlo o
castigarlo Unicamente para asegurar la protecciéon de otros. La finalidad no es la
venganza, sino un castigo a través del cual se proteja a la sociedad. De otra forma, si
tanto los sucesores de la victima como la comunidad perdonasen y devolviesen bien
por mal, los malhechores nunca cesarian su ataque y a cada momento se produciria un
homicidio; es mas, individuos sanguinarios, como lobos, destruirian totalmente al
rebafio de Dios. El Estado no actia motivado por la mala voluntad al aplicar el castigo;
actua sin prejuicio y no busca complacer su sentimiento de venganza: al imponer el
castigo, su finalidad es resguardar a los demas e impedir en el futuro la comisién de
actos tan viles.

Asi, cuando Cristo dijo: «Al que te abofetee en la mejilla derecha ofrécele también
la otra»,157 el propoésito era educar a las gentes; no insinuar que uno debe ayudar a un
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lobo que se ha abalanzado sobre un rebano de ovejas y esta decidido a devorarlas a
todas. Al contrario, si Cristo hubiera sabido que un lobo habia entrado en el redil e iba
a aniquilar a las ovejas, ciertamente lo habria impedido.

De la misma manera que el perdén es uno de los atributos de la misericordia de
Dios, la justicia es uno de los atributos de Su sefiorio. El pabellén de la existencia se
apoya sobre el pilar de la justicia y no del perddn, y la vida de la humanidad depende
de la justicia y no del perdén. Por tanto, si fuera a promulgarse un decreto de amnistia
en todos los paises, el mundo entero se veria sumido en la confusidn, y los cimientos
de la vida humana quedarian destrozados. Asimismo, si las potencias de Europa no
hubiesen resistido al tristemente célebre Atila, no habria dejado a ningin alma con
vida.

Algunos humanos son como lobos sanguinarios: si no vieran por delante algiin
castigo, matarian a otros solo por propio placer y entretenimiento. Uno de los tiranos
de Persia mat6 a su mentor por pura diversiéon. Mutawakkil, el famoso califa abasi,
solia convocar a sus ministros, representantes y fiduciarios a su presencia, mandaba
soltar en medio de ellos una caja llena de escorpiones y, tras prohibirles moverse,
estallaba en carcajadas cada vez que uno recibia una picadura.

En resumen, el correcto funcionamiento del Estado depende de la justicia y no del
perdon. Asi, lo que Cristo queria decir con perdén y magnanimidad no es que, si otra
nacién os atacara, quemara vuestros hogares, saqueara vuestros bienes, agrediera a
vuestras mujeres, hijos y familia, y violara vuestro honor, deberiais someteros a esa
hueste tiranica y permitirles que llevaran a cabo cualquier clase de iniquidad y
opresion. Antes bien, las palabras de Cristo se refieren al trato privado entre dos
personas, estableciendo que si una ataca a la otra, la parte perjudicada debe perdonar.
Pero el Estado debe proteger los derechos de las personas. Por tanto, si alguien fuese a
atacarme, perjudicarme, oprimirme y herirme, de ninguna manera le haria frente, sino
que le mostraria perddn. Pero si alguien fuese a atacar a Siyyid Manshadi, aqui
presente,1°8 por supuesto que se lo impediria. Aunque la no interferencia le pareceria
bondad al atacante, seria pura opresidon hacia Manshadi. De igual modo, si un arabe
cruel entrara ahora en la habitacién blandiendo una espada y dispuesto a agredirte,
herirte o matarte, por supuesto que yo se lo impediria. Si te dejase a merced de ese
hombre, eso seria opresidn, no justicia. Pero si me dafiara a mi, se lo perdonaria.

Un ultimo punto: el Estado esta ocupado dia y noche en idear leyes penales y
proporcionar medios y maneras de castigar. Construye carceles, adquiere cadenas y
grilletes, y dispone lugares de exilio y destierro, de tormento y privacion, tratando con
ello de reformar al criminal, cuando en realidad eso solo acarrea el deterioro de las
costumbres y la corrupcidn del caracter. En lugar de esto, el Estado deberia afanarse
dia y noche en realizar todos los esfuerzos por asegurar que las almas sean
debidamente educadas, progresen a diario, avancen en las ciencias y el conocimiento,
adquieran virtudes meritorias y modales loables, y que abandonen comportamientos
violentos, a fin de que nunca tengan lugar los delitos. En la actualidad, prevalece lo
contrario: el Estado estd continuamente intentando fortalecer las leyes penales y
disponer medios de castigo, instrumentos de muerte y punicién, y lugares de
encarcelamiento y exilio, y esperando luego a que se cometan delitos. Esto tiene un
efecto sumamente dafiino.

Pero si se educara a las masas de modo que dia a dia aumentaran el conocimiento y
el saber, se ampliara el entendimiento, se refinaran las percepciones, se rectificaran
las costumbres y se transformaran los modales; en resumen, si se progresara con
respecto a todos los niveles de la perfeccion, se reduciria la comision de delitos.

La experiencia demuestra que los delitos son menos frecuentes en los paises
civilizados; es decir, entre aquellos que han logrado una civilizacién verdadera. Y la
verdadera civilizaciéon es la civilizacién divina, la civilizacién de aquellos que
combinan las perfecciones materiales con las espirituales. Puesto que la ignorancia es
la causa fundamental del delito, cuanto mas avancen el conocimiento y el saber,



menos delitos se cometeran. Considera las tribus anarquicas de Africa: jcuantas veces
se matan entre si, e incluso ingieren el cuerpo mismo de sus adversarios! ;Por qué no
ocurren semejantes barbaries en Suiza? Claramente, la razén de ello es la educaciéon y
la virtud.

14. Por tanto, el Estado debe, primero, intentar impedir que se cometan delitos, en
lugar de idear penas y castigos rigurosos.
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Las huelgas

Has preguntado acerca de las huelgas. A raiz de esto se han producido y
continuaran produciéndose grandes dificultades. El origen de estas dificultades es
doble: uno es la excesiva avaricia y rapacidad de los propietarios de las industrias y, el
otro, las demandas injustificadas, la codicia y la intransigencia de los trabajadores. Por
tanto, se debe intentar abordar ambas cuestiones.

Veamos: la causa radical de esas dificultades estriba en la ley de la naturaleza que
rige la civilizacién actual, ya que da como resultado que un pufiado de gente acumule
inmensas fortunas que exceden en mucho sus necesidades, en tanto que la gran
mayoria permanece en la indigencia, el desamparo y la indefensién. Esto es, a la vez,
contrario a la justicia, a la humanidad y a la equidad; es la mayor iniquidad y va en
contra del beneplacito del Todomisericordioso.

Esta disparidad se limita a la raza humana; entre otras criaturas, es decir, entre los
animales, prevalece cierta especie de justicia e igualdad. Asi, hay igualdad en el seno
de un rebafio de ovejas, o de una manada de ciervos en el monte, o entre las aves
cantoras que habitan en las montafias, las llanuras y los huertos. Los animales de
todas las especies disfrutan de cierta medida de igualdad y no difieren mucho unos de
otros respecto de sus medios de existencia y, por tanto, viven en perfecta paz y alegria.

Es muy distinto el caso de la raza humana, donde uno encuentra la mayor opresion
e injusticia. Asi, por un lado, puedes observar a una sola persona que ha amasado una
fortuna, se ha aduenado de un pais entero, ha obtenido una inmensa riqueza y se ha
asegurado una corriente incesante de ganancias y beneficios y, por otro lado, a cientos
de miles de almas indefensas, débiles, imposibilitadas, y que no tienen ni siquiera un
mendrugo de pan. Observa como, en consecuencia, la paz y la felicidad general se han
vuelto tan exiguas, y el bienestar de la humanidad ha mermado hasta tal punto que las
vidas de una inmensa multitud de personas han resultado infructuosas. Pues toda la
riqueza, el poder, el comercio y la industria estdn concentrados en manos de unos
cuantos individuos, mientras que otros laboran bajo el peso de interminables fatigas y
dificultades, estan privados de ventajas y beneficios, y permanecen desprovistos de
comodidad y paz. Por lo tanto, deben promulgarse leyes y reglamentos que moderen
las fortunas excesivas de esos pocos y satisfagan las necesidades basicas de la miriada
de millones de pobres, de modo que se logre cierto grado de moderacidn.

Sin embargo, la igualdad absoluta es asimismo insostenible, pues la igualdad
completa en la riqueza, el poder, el comercio, la agricultura y la industria
desembocaria en el caos y el desorden, alteraria los medios de vida de las personas,
provocaria descontento universal y socavaria la gestion ordenada de los asuntos de la
comunidad, de modo que la igualdad injustificada también esta plagada de peligros.
Asi pues, es preferible que se logre cierto grado de moderacidn; y con moderacién se
quiere decir la promulgacion de leyes y normas que impidan la injustificada
concentracion de riqueza en manos de unos pocos y satisfagan las necesidades basicas
de la mayoria. Por ejemplo, los propietarios de las fabricas obtienen fortunas cada dia,
pero el salario que reciben los pobres trabajadores ni siquiera cubre sus necesidades
diarias: esto es sobremanera injusto, y sin duda ninguna persona ecuanime puede
aceptarlo. Por lo tanto, debieran promulgarse leyes y normas que les garanticen a los
trabajadores un salario diario, asi como una participacién en una cuarta o quinta parte
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de las ganancias de la fabrica, de acuerdo con las posibilidades de esta, o que permita
a los trabajadores participar equitativamente de los beneficios de alguna otra forma,
junto con los propietarios. Pues el capital y la gestién provienen de estos, y el esfuerzo
y el trabajo, de aquellos. A los trabajadores podria garantizarseles un salario que
cubriera de manera suficiente sus necesidades diarias, asi como el derecho a una
participacion en los ingresos de la fabrica cuando estén lesionados, incapacitados o no
puedan trabajar, o bien podria fijarse un salario que permitiera a los trabajadores
satisfacer sus necesidades diarias y ahorrar un poco para tiempos de debilidad o
incapacidad.

Si los asuntos se dispusieran de esta manera, los propietarios no amasarian
diariamente una fortuna que no les sirve de nada —ya que, si la fortuna de uno crece
de manera desmesurada, siente el peso de una abrumadora carga, se ve sujeto a
dificultades y problemas extremos, y le resulta muy dificil y fisicamente debilitador
administrar fortuna tan excesiva— ni tampoco los trabajadores tendrian que soportar
tantos esfuerzos y privaciones que los incapacitaran y, al final de la vida, los hicieran
victimas de la mayor indigencia.

Por lo tanto, queda claramente establecido que la apropiacién de excesiva riqueza
por parte de unos cuantos individuos, a pesar de las necesidades de las masas, es
arbitraria e injusta, y que, a la inversa, la absoluta igualdad también trastocaria la
existencia, el bienestar, la comodidad, la paz y la vida ordenada de la raza humana.
Siendo ese el caso, la mejor opcién es, pues, buscar la moderaciéon que, para los ricos,
supone reconocer las ventajas de la mesura en la adquisicién de ganancias y mostrar
consideracion por el bienestar de los pobres y los necesitados, es decir, fijar un salario
diario para los trabajadores y asignarles también una parte del total de los beneficios
de la fabrica.

Resumiendo, en lo que se refiere a los derechos mutuos de los propietarios y los
trabajadores, deben promulgarse leyes que permitan a los primeros adquirir
ganancias razonables y proporcionar a los segundos los medios para vivir en el
presente y cubrir sus necesidades futuras, de modo que, si quedan incapacitados,
envejecen, o fallecen y dejan huérfanos a hijos pequeiios, ni ellos ni sus hijos padezcan
extrema pobreza, sino que reciban una pensién modesta de las ganancias de la propia
fabrica.

Por su parte, los trabajadores no deberian hacer demandas excesivas, ser
porfiados, pedir mas de lo que merecen ni ir a la huelga. Deberian obedecer y cumplir,
y no exigir salarios exorbitantes. Los derechos equitativos y mutuos de ambas partes
deberian fijarse y establecerse en conformidad con las leyes de la justicia y la
compasion, y cualquiera de las partes que los violara deberia ser condenada después
de una audiencia imparcial, y someterse al veredicto definitivo dictado por la rama
ejecutiva, de modo que se ordenen correctamente todos los asuntos y se resuelvan
adecuadamente todos los problemas.

Debe garantizarse plenamente la intervencién del gobierno y de los tribunales en
los problemas que surjan entre los propietarios y los trabajadores, ya que no se trata
de cuestiones particulares, como lo son las transacciones normales entre dos
personas, que no atafien al publico y en las que el gobierno no tiene ningtin derecho a
interferir. Puesto que los problemas entre propietarios y trabajadores, aunque
aparenten ser un asunto privado, son perjudiciales para el bien comun, ya que los
asuntos comerciales, industriales y agricolas, e incluso el quehacer general de la
nacién, estan todos intimamente ligados entre si: el perjuicio de uno significa la
pérdida de todos. Y dado que los problemas entre los propietarios y los trabajadores
son perjudiciales para el bien comun, el gobierno y los tribunales tienen, por tanto,
derecho a intervenir.

Incluso en el caso de diferencias que surgen entre dos personas respecto de
derechos particulares, se requiere de una tercera parte, a saber, el gobierno, para
resolver la disputa. ;C6mo, entonces, pueden desatenderse las huelgas, que trastornan
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totalmente al pais, ya sea que se produzcan a raiz de las demandas desmesuradas de
los trabajadores o de la excesiva avaricia de los propietarios de las fabricas?

iPor Dios! ;Como puede uno ver a sus semejantes hambrientos, indigentes y
desposeidos y, con todo, vivir en paz y cdmodamente en una espléndida mansién?
;Como se puede ver a otros en la mayor necesidad y, a pesar de ello, gozar de la
fortuna propia? Por eso, en todas las religiones divinas se ha decretado que los
pudientes aporten anualmente una parte de su riqueza para el sustento de los pobres
y la ayuda a los necesitados. Este es uno de los fundamentos de la religiéon de Dios y es
un mandamiento que todos deben seguir. Y, puesto que, a este respecto, uno no esta
forzado desde afuera ni obligado por el gobierno, sino que ayuda a los pobres movido
por el corazén y con espiritu alegre y radiante, semejante accién es altamente loable,
aceptable y grata.

Este es el significado de las buenas acciones mencionadas en los escritos y libros
sagrados.
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La realidad del mundo del ser

Los sofistas sostienen que toda la existencia es ilusoria; es mas, que todos y cada
uno de los seres son una absoluta fantasia que no tiene existencia alguna; es decir, que
la existencia de las cosas creadas es como un espejismo, o como el reflejo de una
imagen en el agua o en un espejo, que es meramente una apariencia carente de base,
fundamento y realidad comprobable.

Esta nocion es falsa, pues, si bien la existencia de las cosas es una ilusiéon
comparada con la existencia de Dios, sin embargo, en el mundo contingente esta
demostrada, comprobada, y es innegable. Por ejemplo, la existencia del mineral es
inexistencia comparada con la del ser humano —dado que el cuerpo humano se
vuelve mineral después de morir fisicamente— pero el mineral ciertamente existe en
el reino mineral. Por lo tanto, estd claro que el polvo es inexistente o tiene una
existencia ilusoria en comparacién con la de la persona, pero tiene existencia dentro
del reino mineral.

De igual manera, la existencia de las cosas creadas es pura ilusiéon y absoluta
inexistencia comparada con la de Dios, y consiste en una mera apariencia, como la
imagen que se ve en un espejo. Sin embargo, aunque esta imagen es una ilusidn, su
fuente y realidad es la persona reflejada, cuya imagen ha aparecido en el espejo. En
resumen, el reflejo es una ilusién en comparacién con lo que es reflejado. Por lo tanto,
es evidente que, si bien las cosas creadas no tienen existencia en comparacién con la
de Dios y son, en cambio, como un espejismo o una imagen reflejada en un espejo, con
todo, existen dentro de su propio grado.

Por eso Cristo dijo que quienes eran desatentos con Dios y negaban Su verdad eran
como muertos, aun cuando aparentemente estaban vivos; pues, con relacién a los
fieles, estaban en verdad muertos, ciegos, sordos y mudos. Eso es lo que Cristo quiso
decir cuando declaré «Que los muertos entierren a sus muertos».159
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Preexistencia y generacién

Pregunta: ;Cuantas clases de preexistencia y de generacion hay?

Respuesta: Algunos sabios y filésofos sostienen que hay dos clases de
preexistencia: esencial y temporal; y que, asimismo, hay dos tipos de generacidn:
esencial y temporal.

La preexistencia esencial es una existencia que no viene precedida de una causa; la
generacion esencial viene precedida de una causa. La preexistencia temporal no tiene
principio; la generaciéon temporal tiene un principio y un fin. Pues la existencia de toda
cosa depende de cuatro causas: la causa eficiente, la causa material, la causa formal y
la causa final.180 Asj, esta silla tiene un creador que es un carpintero, una materia que
es la madera, una forma que es la de una silla y una finalidad que es servir como
asiento. Por lo tanto esta silla proviene de una generaciéon esencial, ya que esta
precedida por una causa y su existencia depende de ella. Esto se denomina generacion
esencial o intrinseca.

Con relacién a su Creador, el mundo de la existencia es una generacioén intrinseca.
Asimismo, dado que el cuerpo depende del espiritu y esta sostenido por este, es una
generacion esencial con relacidn al espiritu. En cambio, el espiritu puede prescindir
del cuerpo y, por tanto, tiene una preexistencia esencial con relacién al cuerpo. Si bien
los rayos son siempre inseparables del Sol, el Sol es preexistente y los rayos han sido
generados, pues la existencia de los rayos depende de la existencia del Sol, pero lo
inverso no es el caso: el Sol es el que otorga la gracia, y los rayos son la gracia misma.

La segunda consideracion es que la existencia y la inexistencia son ambas relativas.
Si se dice que cierta cosa aparecid de la inexistencia, no se quiere decir de la
inexistencia absoluta; mas bien significa que la condicidn anterior era inexistencia en
relacién con la actual. Pues la inexistencia absoluta no puede llegar a ser existencia, ya
que carece de la capacidad misma de existir. El ser humano existe y el mineral
también existe, pero la existencia del mineral es inexistencia con relaciéon a la del ser
humano: pues cuando el cuerpo humano perece, se convierte en polvo y mineral; y
cuando el polvo progresa hasta llegar al mundo humano y ese pufiado de materia
inanimada adquiere vida, aparece el ser humano. Aunque el polvo —el mineral—
tiene existencia en su propio grado, en relaciéon con el ser humano es inexistencia. Lo
que queremos decir es que ambos existen, pero la existencia del polvo y el mineral con
relacién al ser humano es inexistencia, pues cuando la persona muere se convierte en
polvo y mineral.

Por lo tanto, si bien el mundo contingente existe, con relacién a la existencia de
Dios es la inexistencia y la nada. El ser humano y el polvo existen, jpero qué grande es
la diferencia entre la existencia del mineral y la del hombre! Una con relaciéon a la otra
es inexistencia. De la misma manera, la existencia de la creacién es inexistencia en
relacion con la de Dios. Por tanto, aun cuando el universo tiene existencia, en relacién
con Dios es inexistencia.

Asi, es claro y evidente que, aunque las cosas creadas existen, en relacidon con Dios
y Su Palabra son inexistentes. Este es el comienzo y el fin de la Palabra de Dios, Quien
dice: «Yo soy el Alfa y la Omega»; puesto que El es el origen de la gracia y su objetivo
final. El Creador siempre ha tenido una creacién y los rayos siempre han emanado e
irradiado del Sol de la Verdad, pues un sol sin luz seria una impenetrable oscuridad.



Los nombres y atributos de Dios requieren la existencia de las cosas, y no puede
concebirse un cese de las efusiones de la antigua gracia de Dios, ya que eso seria
contrario a las perfecciones divinas.
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L.a reencarnacién

Pregunta: ;Qué puede decirse acerca de la reencarnacidn, que es una creencia que
defienden los seguidores de ciertas religiones?

Respuesta: Nuestro proposito en lo que vamos a decir es expresar la verdad y no
denigrar las creencias de otros; es meramente explicar la realidad y nada mas. Por lo
demas, ni nos sentimos inclinados a rebatir las creencias profundas de nadie ni
aprobamos semejante conducta.

Has de saber, entonces, que los que creen en la reencarnaciéon son de dos clases.
Los primeros no creen en las recompensas y castigos espirituales del mundo venidero.
Sostienen, en cambio, que la persona recibe su castigo o recompensa mediante la
reencarnacién y retorno a este mundo; consideran que el cielo y el infierno estan
limitados a este dominio material; y no creen en el mundo del mas alla. Este grupo se
divide a su vez en dos: un sector sostiene que, como castigo severo, el ser humano
puede en ocasiones asumir la forma de un animal al volver a este mundo y que,
después de soportar este doloroso tormento, pasa del reino animal al mundo humano;
y a esto lo denominan transmigracion. El otro sector sostiene que el hombre vuelve al
mismo mundo humano de donde parti6, y que las recompensas y castigos de la vida
anterior los experimenta a su regreso, y a esto lo llaman reencarnaciéon. Ninguno de
estos dos sectores cree en un mundo mas all de este.

El segundo grupo de defensores de la reencarnacién cree en la existencia del
mundo venidero y ve la reencarnacion como el medio para perfeccionarse, por cuanto
la persona adquiere perfecciones partiendo de este mundo y volviendo de nuevo a él,
hasta alcanzar la cima de la perfeccién. Es decir, el ser humano esta compuesto de
materia y energia: al principio, o en el primer ciclo, la materia es imperfecta pero, tras
volver repetidamente a este mundo, progresa y adquiere refinamiento y delicadeza
hasta llegar a ser como un espejo bruiiido; y, entonces, la energia, que consiste en el
espiritu, se hace plenamente efectiva dentro de él, con todas sus perfecciones.

Esta es una breve descripcion de las creencias de los defensores de la
reencarnacion y la transmigracion. Si entrdsemos en los detalles, se perderia mucho
tiempo, de modo que basta con este resumen. Estas personas no tienen pruebas o
argumentos racionales a favor de su creencia, que se basa en meras conjeturas e
inferencias circunstanciales, y no en pruebas concluyentes. Lo que se debe pedir a los
que creen en la reencarnacién son pruebas, no inferencias, conjeturas o
presentimientos.

Pero me has pedido pruebas y argumentos respecto de la imposibilidad de la
reencarnacion, y por tanto hemos de explicar las razones de su imposibilidad. La
primera prueba es que lo exterior es la expresion de lo interior; el dominio terrenal es
el espejo del reino celestial; y el mundo material estd en consonancia con el mundo
espiritual. Ahora, observa que, en el mundo perceptible, las muestras de la Divinidad
no se repiten, pues ninguna cosa creada puede ser idéntica a otra en todos los
sentidos. La sefial de la Unidad Divina esta presente y es visible en todas las cosas. Si
todos los graneros del mundo se llenaran de trigo, te seria muy dificil encontrar dos
granos que fuesen absolutamente idénticos e indistinguibles en todos los aspectos:
debe haber forzosamente alguna diferencia o distincién entre ellos. Pues bien, dado
que la prueba de la Unidad Divina existe dentro de todas las cosas, y la unicidad y



singularidad de Dios es visible en las realidades de todas las cosas, la recurrencia de la
misma sefial divina es totalmente imposible. Por tanto, la reencarnacién, que es la
manifestacion repetida en este mundo del mismo espiritu con su esencia y
condiciones anteriores, supondria exactamente la misma seial, lo cual es imposible. Y,
puesto que la recurrencia de la misma sefial divina es imposible para las cosas
materiales, la repetida adopcién de la misma posicién, ya sea en el arco de descenso o
en el arco de ascenso, es asimismo imposible para los seres espirituales, pues el
mundo material se corresponde con el mundo espiritual.

Sin embargo, con respecto a las especies, el retorno y la recurrencia son
claramente visibles en las realidades materiales; es decir, los arboles que durante
afios han producido hojas, flores y frutos produciran las mismas hojas, flores y frutos
en anos venideros. Esto se llama recurrencia de las especies. Si alguien alegara que la
hoja, la flor y el fruto se han descompuesto, han descendido del mundo vegetal al
mundo mineral, y han regresado de nuevo a aquel, y que por tanto ha habido una
recurrencia, responderiamos que la flor, la hoja y el fruto del afio anterior se
descompusieron, y que sus elementos constituyentes se desintegraron y dispersaron.
No es que las mismas particulas de la hoja y el fruto del afio anterior que se habian
descompuesto se hayan vuelto a combinar y hayan regresado, sino que la esencia de la
especie ha retornado a través de la combinacién de nuevos elementos. De la misma
manera, el cuerpo humano se desintegra completamente después de la
descomposicién y dispersion de sus partes constitutivas. Si este cuerpo regresara del
mundo mineral o vegetal, no tendria exactamente los mismos constituyentes que la
persona anterior, pues sus elementos se descompusieron, desintegraron y
dispersaron en el espacio. Después, otros elementos constitutivos se combinaron y se
formo otro cuerpo. Y, si bien puede ser el caso que ciertos constituyentes de aquel
cuerpo entraran en la composicion de este, aquellos constituyentes no se han
conservado de forma exacta y completa sin afiadidura ni disminucién, para de nuevo
componerse y dar origen a otro individuo mediante su composicién y combinacion.
Por tanto, no puede deducirse que este cuerpo ha regresado con todas sus partes
constitutivas; que aquel individuo se ha convertido en este; y que, por tanto, ha tenido
lugar una recurrencia, que ha regresado ese mismo espiritu, igual que el cuerpo, y que,
tras morir, ha vuelto a alcanzar este mundo.

Y, si afirmasemos que el propdsito de la reencarnacion es lograr la perfeccién, de
modo que la materia adquiera mas pureza y refinamiento y se refleje en ella la luz del
espiritu con la maxima perfeccién, eso también seria pura imaginacién. Pues, aun si
aceptasemos esa suposicion, la renovacion de la existencia de un objeto no puede
producir la transformacién de su esencia. Ya que, con el regreso, la substancia de la
imperfecciéon no se convertira en la realidad de la perfeccidn; la oscuridad total no
llegara a ser una fuente de luz; la deplorable debilidad no se convertird en fuerza y
poder, y una esencia terrenal no llegara a ser una realidad celestial. Por muchas veces
que regrese, el arbol infernall®l jamas producird un fruto dulce, ni el arbol bueno
producird uno amargo. Es claro, entonces, que la recurrencia y el retorno al mundo
material no constituyen el medio de alcanzar la perfeccidn, y que esta suposiciéon no se
basa en ninguna prueba ni evidencia; es simplemente una conjetura. Al contrario, el
logro de la perfeccidon depende, en realidad, de la gracia de Dios.

Los tedsofos creen que la persona regresard una y otra vez por el arco de ascenso
hasta que llegue al Centro Supremo, donde la materia llega a ser como un espejo
inmaculado, la luz del espiritu resplandece en la plenitud de su fuerza, y se alcanza la
perfeccién esencial. Sin embargo, quienes han investigado a fondo las cuestiones del
espiritu saben con certeza que los mundos materiales culminan al final del arco de
descenso; que la posicidn que ocupa el ser humano esta al final del arco de descenso y
al comienzo del arco de ascenso, en el polo opuesto al Centro Supremo; y que, desde el
comienzo hasta el final del arco de ascenso, los niveles de progreso son de naturaleza
espiritual. El arco de descenso se denomina el de la «generaciéon» y el arco de ascenso,
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el de la «nueva creacion». El arco de descenso termina en las realidades materiales, y
el arco de ascenso, en las realidades espirituales. Al trazar un circulo, el punto del
compas no invierte su movimiento, ya que eso seria contrario al movimiento natural y
al orden divino, y alteraria la regularidad del circulo.

Ademas, este mundo material no tiene tanto valor ni beneficio que uno que se haya
liberado de su jaula quiera dejarse atrapar de nuevo en sus redes. Al contrario:
mediante la gracia eterna de Dios, la verdadera capacidad y receptividad de la
realidad humana se hace clara y manifiesta al atravesar los grados de la existencia, y
no por medio de la recurrencia y el retorno. Basta con abrir la concha una sola vez
para ver si esconde una perla reluciente o bien materia sin valor. Basta que la planta
crezca una sola vez para ver si da flores o espinas: no es necesario que crezca de
nuevo. Aparte de esto, caminar y avanzar a través de los mundos en una direccién y de
acuerdo con el orden natural es la causa de la existencia, y desplazarse a
contracorriente del orden natural y la disposiciéon de las cosas es la causa de la
extincidon. El retorno del espiritu después de la muerte es incompatible con el
movimiento natural, y contrario al orden divino.

Por tanto, no es posible en modo alguno llegar a la existencia mediante el retorno:
es como si el ser humano, después de ser liberado del mundo de la matriz, tuviera que
regresar a él. jObserva lo infundadas que son las concepciones de los que creen en la
reencarnaciéon y en la transmigracidn! Consideran el cuerpo como un recipiente y el
espiritu como su contenido, como el agua y el vaso, y que el agua se vacia de un vaso y
se vierte en otro. Esta es realmente una nocién infantil: no reflexionan con suficiente
profundidad para darse cuenta de que el espiritu es algo absolutamente incorpéreo,
que no entra ni sale y que, a lo sumo, esta conectado con el cuerpo como el Sol lo esta
con el espejo. Si el espiritu pudiese en efecto atravesar todos los grados y alcanzar la
perfeccion esencial mediante el retorno repetido al mundo material, habria sido mejor
que Dios hubiese prolongado la vida del espiritu en este mundo material a fin de que
adquiriese virtudes y perfecciones y, en consecuencia, no tendria necesidad de probar
la copa de la muerte para entrar en esta vida por segunda vez.

Esta idea tiene su origen en el hecho de que algunos creyentes en la reencarnacién
imaginan que la existencia esta limitada a este mundo fugaz y niegan que haya otros
mundos de Dios, cuando, en realidad, son infinitos. Si los mundos de Dios culminaran
en este mundo material, toda la creacién careceria de sentido, y la existencia misma
seria un juego de nifios. Pues el resultado ultimo de este universo sin fin, la nobilisima
realidad del hombre, iria de un lado a otro durante unos cuantos dias en esta morada
efimera, para recibir sus recompensas y castigos. Al final, todos llegarian a la
perfeccion, la creacién de Dios con sus infinitos seres quedaria completa y consumada
y, por ende, la Divinidad del Sefior y los nombres y atributos de Dios cesarian de tener
efecto e influencia alguna sobre los seres espirituales que ahora existen. «jLejos esta
de la gloria de tu Sefior, el Todoglorioso, lo que Sus criaturas afirman acerca de El!».162

Las mentes limitadas de los fildsofos de la antigiiedad, como Ptolomeo y otros,
sostenian que el reino de la vida y la existencia estaba limitado a este globo terraqueo,
e imaginaban que este espacio infinito se hallaba contenido dentro de las nueve
esferas celestes, todas las cuales estaban desiertas y vacias. jFijate qué estrechos eran
sus pensamientos, y cuadn deficiente su razonamiento! Los que creen en la
reencarnaciéon imaginan, igualmente, que los mundos espirituales estan limitados a
los dominios que la mente humana es capaz de concebir. Algunos de ellos, como los
drusos y los nusairies, llegan a imaginar que la existencia est4 limitada a este mundo
material. jQué suposicion mas ignorante es esta! Pues en este universo de Dios, que
muestra la mayor perfeccion, belleza y grandeza, los cuerpos luminosos del universo
material son infinitos. jDetente a deducir lo infinitos e ilimitados que deben ser los
dominios espirituales de Dios, que constituyen los fundamentos mismos! «jPrestad
atencion, oh gentes de perspicacia!».163
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Pero volvamos a nuestro tema original. En los libros santos y las escrituras
sagradas se menciona un «retorno», pero los ignorantes no han logrado comprender
sus significados y han imaginado que se refiere a la reencarnaciéon. Pues lo que los
Profetas de Dios han querido decir con «retorno» no es el retorno de la esencia, sino
de los atributos; no es el retorno de la Manifestacién misma, sino de Sus perfecciones.
En el Evangelio se dice que Juan, el hijo de Zacarias, es Elias. Estas palabras no
significan el retorno del alma racional y la personalidad de Elias en el cuerpo de Juan
sino, mas bien, que las perfecciones y atributos de Elias se hicieron claras y
manifiestas en aquel.164

Anoche se encendié una ldmpara en esta habitacidon; cuando se enciende otra
lampara esta noche, decimos que de nuevo brilla la luz de anoche. Cuando el agua que
ha dejado de manar de una fuente vuelve a manar, decimos que es la misma agua que
fluye de nuevo; o decimos que esta luz es la misma que la anterior. Asimismo, durante
la primavera pasada brotaron flores y hierbas fragantes, y se produjeron frutos
deliciosos; el afio que viene diremos que han vuelto esos frutos deliciosos y esos
capullos, flores y hierbas fragantes. No es que los mismos elementos constitutivos de
las flores del afio pasado se hayan vuelto a combinar y hayan retornado, después de
descomponerse. En absoluto; lo que queremos decir es que la misma frescura y
delicadeza, el mismo grato perfume y maravilloso color que caracterizaban a las flores
del afio pasado se encuentran exactamente en las flores de este afio. En resumen, lo
relevante es la semejanza y similitud entre aquellas flores y estas. Este es el «retorno»
que se menciona en las escrituras sagradas. Bahd'u’llah lo explica perfectamente en el
Libro de la Certeza: remitete a él para informarte de la verdad de los misterios
divinos. Contigo sean mis saludos y mi alabanza.
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La unidad de la existencia

Pregunta: ;Cudl es la naturaleza de la «unidad de la existencia» propugnada por los
tedsofos y los sufies, y qué quieren decir con ello en realidad?165 ;Esta creencia es
verdadera o no?

Respuesta: Has de saber que la idea de la unidad de la existencia es antigua y no se
limita a los tedsofos y sufies inicamente. En efecto, fue adoptada por algunos de los
filésofos griegos, como Aristdteles, que decian: «La Realidad elemental es todas las
cosas, pero no es ninguna de ellas en particular».166 Aqui, «<elemental» se contrapone a
«compuesto»; es decir que esa Realidad tnica, que esta totalmente por encima de toda
composicidn y divisién, ha tomado innumerables formas. Asi, la Existencia real es
todas las cosas, pero no es ninguna de ellas en particular.

Los que propugnan la unidad de la existencia sostienen que la Existencia real es
como el mar, y que todas las cosas creadas son como sus olas. Estas olas, que
significan las cosas creadas, son las innumerables formas que asume esa Existencia
real. En consecuencia, esa Realidad santificada es el mar preexistente, y las
incontables formas de las cosas creadas son las olas que genera.

Asimismo, comparan esto con el Uno y la infinidad de nimeros, por cuanto aquel
se ha manifestado en los grados de estos, ya que los nimeros son repeticiones del
Uno. Asi, el dos es la repeticidn de uno, y asi sucesivamente con los demas nimeros.

Una de las pruebas que aducen es esta: Todas las cosas creadas son objetos del
conocimiento divino, y no puede tener lugar ningiin conocimiento sin objetos de
conocimiento, pues el conocimiento esta relacionado con algo que existe, no con algo
inexistente. En efecto, ;como puede la inexistencia absoluta obtener especificacion e
individuacién en el espejo del conocimiento? De ahi que las realidades de todas las
cosas creadas, que son los objetos del conocimiento del Altisimo, tenian una existencia
inteligible, pues eran las formas del conocimiento divino, y que son preexistentes,
puesto que el conocimiento divino es preexistente. En la medida en que el
conocimiento es preexistente, también deben serlo sus objetos. Y las especificaciones
e individuaciones de las cosas creadas, que son los objetos del conocimiento
preexistente de la Esencia Divina, son idénticas al conocimiento divino en si. La razén
de ello es que la realidad, el conocimiento y los objetos del conocimiento del Ser
Divino deben tener lugar en un estado de absoluta unidad. De otro modo, la Esencia
Divina llegaria a ser la sede de maultiples fendmenos, y se haria necesaria una
pluralidad de preexistencias, lo cual es absurdo.

De esta forma, razonan ellos, queda establecido que los objetos del conocimiento
son idénticos al conocimiento mismo, y que el conocimiento es, a su vez, idéntico a la
Esencia, lo cual es como decir que el conocedor, el conocimiento y los objetos del
conocimiento son una sola realidad. Cualquier otra concepcion llevaria
necesariamente a una pluralidad de preexistencias y a una infinita regresion y,
efectivamente, a innumerables preexistencias. Y, puesto que las individuaciones y
especificaciones de las cosas creadas en el conocimiento de Dios eran idénticas a Su
Esencia y completamente indistinguibles de ella, prevalecia la unidad verdadera, y
todos los objetos del conocimiento estaban comprendidos e incorporados, de una
manera no compuesta ni dividida, en la realidad de la Esencia Divina. En otras
palabras, eran, de manera no compuesta ni dividida, los objetos del conocimiento del
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Altisimo, e idénticos a Su Esencia. Y, mediante la aparicién de Dios en forma de
manifestacidn, esas individuaciones y especificaciones, que tenian una existencia
inteligible, es decir que eran las formas del conocimiento divino, encontraron
existencia efectiva en el mundo exterior y, asi, esa Existencia real tomé innumerables
formas. Esta es la base de su argumentacion.

Los tedsofos y los sufies incluyen dos grupos. Un grupo consiste en la mayoria de
ellos, que creen en la unidad de la existencia por mera imitacién, y no han captado el
verdadero propdsito de las ensefianzas de sus renombrados lideres. Pues la
generalidad de los sufies entienden por «Existencia» esa existencia comun concebida
por la mente y el intelecto del ser humano; es decir, la que este puede comprender.

Sin embargo, esta existencia comun es solo un accidente entre otros que son
ineludibles en las realidades de las cosas creadas, mientras que las esencias de los
seres son la substancia. Esta existencia accidental, que depende de las cosas de la
misma manera que las propiedades de las cosas dependen de ellas, no es sino un
accidente entre muchos otros.

Ahora bien, la substancia es sin duda superior al accidente, ya que la substancia es
primaria, y el accidente, secundario; la substancia subsiste por si misma, en tanto que
el accidente subsiste por medio de otra cosa; es decir, necesita de una substancia por
medio de la cual pueda subsistir.

En este caso, Dios seria secundario respecto de Su creacién y necesitaria de esta, y
la creacién podria prescindir completamente de El

Para ofrecer mayor ilustracién, cada vez que elementos independientes se
combinan conforme al orden universal divino, aparece determinado ser en el mundo
de la existencia. Es decir, cuando se combinan ciertos elementos, se produce una
existencia vegetal; cuando se combinan otros, se produce una existencia animal; y
cuando se combinan otros, se generan otras cosas. En cada caso, la existencia de las
cosas es una consecuencia de sus realidades. ;C6mo podria semejante existencia, que
es un accidente entre otros y que requiere una substancia a través de la que subsistir,
ser preexistente en esencia y la Creadora de todas las cosas?

Pero los verdaderos sabios entre los tedsofos y los sufies, después de reflexionar a
fondo sobre esta materia, han concluido que hay dos clases de existencia. Una clase es
la existencia corriente que concibe la mente del ser humano. Esta existencia tiene un
origen y es un accidente entre otros, en tanto que las realidades de las cosas son las
substancias. Pero lo que quiere decirse con la unidad de la existencia no es esta
existencia como comuinmente se percibe, sino esa Existencia real que esta
absolutamente por encima de cualquier expresion, una Existencia por medio de la cual
se hacen realidad todas las cosas. Esta Existencia es Unica; es ese Ser mediante Quien
han llegado a la existencia todas las cosas, como la materia, la energia, y esa existencia
corriente que la mente humana concibe. Esta es la verdad que hay detras de lo que
creen los tedsofos y los sufies.

En sintesis, los Profetas y los filésofos concuerdan en un punto, a saber, que la
causa por la cual se hacen realidad todas las cosas es una sola. La diferencia radica en
que los Profetas ensefian que el conocimiento de Dios no requiere de la existencia de
las cosas creadas, en tanto que el conocimiento de las criaturas requiere de la
existencia de objetos del conocimiento. Si el conocimiento divino necesitara de
cualquier otra cosa, entonces seria igual al conocimiento de las criaturas y no al de
Dios, pues el Ser Preexistente no tiene equiparacion con lo generado, y lo generado es
lo opuesto al Ser Preexistente. Aquello que afirmamos de la creacion, en el sentido de
que es uno de los requisitos de la generacién, lo negamos respecto de Dios, pues el
estar totalmente por encima y mas alld de toda imperfeccion es una de las
caracteristicas del Ser Necesario.

Por ejemplo, en lo generado vemos ignorancia; en lo Preexistente, reconocemos el
conocimiento. En lo generado vemos debilidad; en lo Preexistente, reconocemos la
fuerza. En lo generado vemos pobreza; en lo Preexistente, reconocemos la riqueza. De
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ahi que lo generado sea fuente de todas las imperfecciones, y lo Preexistente sea el
conjunto de todas las perfecciones. Y dado que el conocimiento de lo generado
requiere objetos del conocimiento, el conocimiento de lo Preexistente debe ser
independiente de la existencia de estos. En consecuencia, las especificaciones e
individuaciones de las cosas creadas, que son los objetos del conocimiento divino, no
son preexistentes. Ademas, los atributos de la perfeccién divina no se prestan tanto a
los esfuerzos de la mente humana como para permitirnos determinar si el
conocimiento divino tiene necesidad de objetos o no.

Resumiendo, lo que se ha mencionado antes es la principal prueba de los sufies, y
si fuésemos a mencionar la totalidad de sus argumentos y responder a ellos, nos
tomaria mucho tiempo. No obstante, lo dicho representa la prueba mas concluyente y
el argumento mas claro sobre lo que han propuesto los sabios sufies y tedsofos.

Todos reconocen la Existencia real mediante la cual se hacen realidad todas las
cosas, es decir, la realidad de la Esencia Divina por medio de la cual han llegado a
existir todas las cosas. La diferencia estriba en el hecho de que los sufies sostienen que
las realidades de todas las cosas son la manifestaciéon del Uno, en tanto que los
Profetas dicen que emanan de El Y, en efecto, grande es la diferencia entre
manifestacién y emanacion. La aparicion mediante manifestacion significa que una
sola cosa se manifiesta de infinitas formas. Por ejemplo, cuando la semilla —que es
una sola cosa dotada de las perfecciones del reino vegetal— se manifiesta, toma las
infinitas formas de las ramas, las hojas, las flores y los frutos. Esto se llama aparicién
por manifestacion; mientras que en la aparicién por emanacién, el Uno permanece
trascendente en las alturas de su santidad, y la existencia de las criaturas proviene de
El mediante emanacién, no por manifestacién. Puede compararse con el Sol: los rayos
emanan de él y resplandecen sobre todas las cosas, mas el Sol permanece
trascendente en las alturas de su santidad. No desciende; no toma la forma de los
rayos; no aparece en la identidad de las cosas mediante especificacién ni
personificacidn. El Ser Preexistente no deviene lo generado; la riqueza absoluta no cae
presa de la pobreza; la perfeccion absoluta no se transforma en suma imperfeccidn.

En resumen, los sufies hablan solo de Dios y la creacién, y creen que Dios ha
tomado las infinitas formas de Su creacién y Se ha manifestado mediante estas, igual
que el mar que aparece en las infinitas formas de sus olas. Estas olas generadas e
imperfectas son idénticas al Mar preexistente, que es la suma de todas las
perfecciones divinas. Los Profetas, sin embargo, sostienen que existe el mundo de
Dios, el mundo del Reino y el mundo de la creacidn: tres cosas. La primera emanacion
es la efusiéon de gracia del Reino, que ha emanado de Dios y ha aparecido en las
realidades de todas las cosas, al igual que los rayos que emanan del Sol se reflejan en
todas las cosas. Y esa gracia —los rayos— aparece de infinitas formas en las
realidades de todas las cosas, y se especifica e individualiza de acuerdo con su
capacidad, receptividad y esencia. Pero la aseveracion de los sufies requeriria que la
riqueza absoluta descendiera hasta la pobreza, que el Ser Preexistente se viera
limitado a las formas generadas, y que la quintaesencia misma del poder se reflejara
en el espejo de la impotencia y se sometiera a las limitaciones inherentes del mundo
contingente. Y esto es un error manifiesto: pues observamos que la realidad del ser
humano, que es la mas noble de las criaturas, no puede descender hasta la realidad del
animal; que la esencia del animal, que estd dotado con la facultad de la sensacion, no
se rebaja al nivel de la planta; y que la realidad de la planta, que es la facultad de
crecimiento, no se degrada a la realidad del mineral.

En sintesis, las realidades superiores no descienden ni se rebajan al nivel de las
realidades inferiores. ;CoOmo podria, entonces, la Realidad de Dios, que trasciende
toda descripcion y atributo, pese a su absoluta santidad y pureza, tomar las formas y
realidades del mundo contingente, que son el origen mismo de las imperfecciones?
Esto es pura fantasia y una conjetura insostenible. Por el contrario, esa Esencia de
santidad es la suma de todas las perfecciones divinas y sublimes, y todas las criaturas
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reciben iluminacién mediante Su aparicién por emanacion, y participan de las luces de
Su perfeccion y belleza celestiales, de la misma manera que todas las criaturas
terrenales obtienen la gracia de los rayos del Sol, sin que este descienda ni se rebaje al
nivel de las realidades receptoras de esos seres terrenales.

Hemos concluido la cena y, en vista de lo tarde que es, no hay tiempo para mas
explicaciones.
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Los cuatro criterios de comprension

Hay solo cuatro criterios de comprensién aceptados, es decir, cuatro criterios por
medio de los cuales se comprenden las realidades de las cosas.

El primer criterio es el de los sentidos; es decir, todo lo que percibe el ojo, el oido,
el gusto, el olfato y el tacto se llama «perceptible». Actualmente los filésofos europeos
sostienen que este es el criterio mas perfecto. Alegan que el mejor de todos los
criterios es el de los sentidos y lo consideran sacrosanto. Sin embargo, el criterio de
los sentidos es deficiente, pues puede equivocarse. Por ejemplo, el mas importante de
los sentidos es la vista. Sin embargo, la vista toma un espejismo por agua, y cree que
las imagenes reflejadas en los espejos son reales y existentes; ve objetos grandes
como si fueran pequefios, un punto que estd girando lo percibe como si fuera un
circulo; imagina que la Tierra estd inmovil y que el Sol estd en movimiento, y esta
sujeta a muchos otros errores de naturaleza similar. Por lo tanto, uno no puede
confiar en ella sin reservas.

El segundo criterio es el del intelecto, que era el principal criterio de comprension
para esos pilares de sabiduria que eran los filésofos de la antigliedad. Deducian las
cosas a través del poder de la mente y se apoyaban en argumentos racionales: todos
sus argumentos estan basados en la razén. Pero, a pesar de ello, discrepaban
enormemente en sus opiniones. Hasta cambiaban de opinién ellos mismos: durante
veinte afios habian deducido la existencia de algo mediante argumentos racionales, y
posteriormente refutaban lo mismo, de nuevo mediante argumentos racionales.
Incluso Platén probd primero la inmovilidad de la Tierra y el movimiento del Sol
mediante argumentos racionales y, mas adelante, establecié la centralidad del Sol y el
movimiento de la Tierra, de nuevo mediante argumentos racionales. Luego tuvo
amplia difusion la teoria ptolemaica, y la teoria de Platéon quedé totalmente olvidada
hasta que un astrénomo moderno la recuperdé. Asi han discrepado los matematicos
entre si, aun cuando todos se han basado en argumentos racionales.

Asimismo, en un momento establecian algo mediante argumentos racionales, y en
otro momento lo refutaban, de nuevo con argumentos racionales. Asi, un filésofo
defendia firmemente un punto de vista durante un tiempo y aducia una serie de
pruebas para apoyarlo, y posteriormente cambiaba de opinién y contradecia su
postura anterior con argumentos racionales.

Por lo tanto, es evidente que el criterio de la razon es imperfecto, como lo prueban
las discrepancias existentes entre los filésofos antiguos, asi como su falta de
coherencia y su propensién a cambiar de punto de vista. Pues, si el criterio del
intelecto fuese perfecto, todos habrian estado unidos en su pensamiento y de acuerdo
en sus opiniones.

El tercer criterio es el de la tradicién, es decir, el texto de las sagradas escrituras,
como cuando se dice «Dios dijo esto en la Tord», o «Dios dijo esto en el Evangelio».
Este criterio tampoco es perfecto, ya que las tradiciones deben ser comprendidas por
la mente. Y, puesto que la mente misma puede errar, ;cdmo puede decirse que
alcanzara la verdad perfecta y no se equivocara en la comprensiéon y deduccién del
significado de las tradiciones? Pues esta sujeta a errores y no puede llevar a la certeza.
Este es el criterio de los dirigentes religiosos.
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Sin embargo, lo que entienden del texto del Libro es lo que sus mentes pueden
comprender, y no necesariamente la verdad de la materia; pues la mente es como una
balanza, y los significados contenidos en los textos son como los objetos que se pesan
en ella. Sila balanza no es fiel, ;cdmo ha de comprobarse el peso?

Por tanto, has de saber que lo que las gentes creen y tienen como verdad esta
expuesto a error. Pues, si al probar o refutar una cosa se presenta una prueba
obtenida a través de la evidencia de los sentidos, este criterio es claramente
imperfecto. Si se aduce una prueba racional, ocurre lo mismo; e igualmente si se
presenta una prueba basada en la tradicidon. Luego queda claro que el ser humano no
posee ningun criterio de conocimiento que sea fiable.

No obstante, la gracia del Espiritu Santo es el verdadero criterio respecto del cual
no cabe duda ni incertidumbre. Esa gracia consiste en las confirmaciones del Espiritu
Santo que le son concedidas al ser humano y mediante las cuales se logra la certeza.
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Las buenas obras y sus requisitos espirituales

Pregunta: Aquellos que realizan buenas obras, que manifiestan buena voluntad
hacia toda la humanidad, que tienen un caracter loable, que muestran amor y
amabilidad hacia todas las personas, que cuidan de los pobres y trabajan en pro de la
paz universal ;qué necesidad tienen de las ensefianzas divinas, de las que creen que
pueden prescindir perfectamente? ;Cual es la condicion de estas personas?

Respuesta: Has de saber que semejantes maneras, palabras y acciones son loables
y dignas de aprobacidn, y contribuyen a la gloria del mundo humano. Pero estas
acciones de por si no son suficientes: constituyen un cuerpo de la mayor belleza, pero
carente de espiritu. Lo que conduce a la vida eterna, al honor perdurable, a la
iluminaciéon universal y a la salvacion y éxito verdaderos es, ante todo, el
conocimiento de Dios. Esta claro que este conocimiento tiene precedencia sobre
cualquier otro conocimiento y constituye la mayor virtud del mundo humano. Pues la
comprension de la realidad de las cosas otorga una ventaja material en el dominio del
ser y contribuye al progreso de la civilizacién visible, pero el conocimiento de Dios es
la causa del progreso y la atraccion espirituales, la visidn y percepcidn verdaderas, la
exaltacion de la humanidad, la aparicién de la civilizacién divina, la rectificacidn de las
costumbres y la iluminacién de la consciencia.

En segundo lugar esta el amor a Dios. Mediante el conocimiento de Dios, la luz de
este amor se enciende en la lAmpara del corazdn, y sus rayos se difunden e iluminan el
mundo y confieren a la persona la vida del Reino. Y, en verdad, el fruto de la existencia
humana es el amor a Dios, que es el espiritu de vida y la gracia sempiterna. Si no fuese
por el amor a Dios, el mundo contingente estaria sumido en la oscuridad. Si no fuese
por el amor a Dios, los corazones humanos estarian despojados de vida y privados de
las susceptibilidades de la conciencia. Si no fuese por el amor a Dios, las perfecciones
del mundo humano desaparecerian por completo. Si no fuese por el amor a Dios, no
existiria conexidn real entre los corazones humanos. Si no fuese por el amor a Dios, se
perderia la unién espiritual. Si no fuese por el amor a Dios, se extinguiria la unicidad
de la humanidad. Si no fuese por el amor a Dios, Oriente y Occidente no se abrazarian
como dos amantes. Si no fuese por el amor a Dios, la discordia y la divisién no se
transmutarian en compafierismo. Si no fuese por el amor a Dios, el distanciamiento no
dejaria paso a la unidad. Si no fuese por el amor a Dios, el extrafio no llegaria a ser un
amigo. En realidad, el amor en el mundo humano es un rayo del amor a Dios y un
reflejo de la gracia de Su munificencia.

Esta claro que las realidades humanas difieren unas de otras, que las opiniones y
percepciones varian, y que esta divergencia de pensamientos, opiniones,
interpretaciones y sentimientos entre las personas es un requisito esencial. Pues las
diferencias de grado en la creacién forman parte de los requisitos esenciales de la
existencia, que toma innumerables formas. Por lo tanto, estamos necesitados de una
fuerza universal que prevalezca sobre los pensamientos, opiniones y sentimientos de
todos, que pueda anular estas divisiones y congregar a todas las almas bajo la
influencia del principio de la unicidad de la humanidad. Y es claro y evidente que la
mayor fuerza en el mundo humano es el amor a Dios. Retine a pueblos diversos bajo la



10.

sombra del taberniculo de la unicidad y fomenta el mayor amor y compafierismo
entre pueblos y naciones hostiles y enfrentados.

Observa cuan numerosas fueron las diversas naciones, razas, clanes y tribus que,
después de la venida de Cristo, se reunieron al amparo de Su Palabra mediante el
poder del amor a Dios. Observa cdmo se abolieron totalmente las diferencias y
divisiones milenarias, como se disip6 la falsa ilusiéon de la superioridad de raza y
nacién, cdmo se alcanzé la unidad de las almas y los sentimientos, y cdmo todos
llegaron a ser cristianos de verdad y de espiritu.

La tercera virtud de la humanidad es la buena intencién, que es la base de todas las
buenas obras. Algunos buscadores de la verdad han mantenido que la intencién es
superior a la accién, ya que una buena intencién es luz absoluta y esta totalmente por
encima de la menor traza de malevolencia, trama o engafio. Ahora bien, uno puede
llevar a cabo una accidn que parece ser virtuosa, pero que en realidad esta instigada
por el interés personal. Por ejemplo, un carnicero cria una oveja y la protege; pero
esta buena accién del carnicero estad motivada por la esperanza de un beneficio, y el
resultado final de todo ese cuidado sera el sacrificio de la pobre oveja. jCuantas obras
buenas y virtuosas estdn promovidas en realidad por el interés personall Mas la
intencién pura estd por encima de semejantes defectos.

En resumen, las buenas obras llegan a ser perfectas y completas solo después de
adquirir el conocimiento de Dios, de manifestar el amor a Dios, y de lograr atractivos
espirituales y buenas motivaciones. De otro modo, aunque las buenas obras son
loables, si no brotan del conocimiento de Dios, del amor a Dios y de una intencién
sincera, seran imperfectas. Por ejemplo, la existencia humana debe abarcar todas las
perfecciones para ser completa. La facultad de la vista es muy valorada y apreciada,
pero debe tener la asistencia de la facultad del oido; el oido es muy valorado, pero
necesita la ayuda de la facultad del habla; la facultad del habla es muy valorada, pero
tiene que recibir la ayuda de la facultad de la razén, y asi sucede con las demas
facultades, érganos y miembros del ser humano. Cuando se combinan en conjunto
todas estas facultades, sentidos, partes y 6rganos, se logra la perfeccion.

En el mundo de hoy nos encontramos con almas que desean sinceramente el bien
de todos, que hacen todo lo que esta en sus manos para ayudar a los pobres y socorrer
a los oprimidos, y que estdn consagradas a la paz y el bienestar universales. Sin
embargo, por perfectas que sean desde esta perspectiva, permanecen privadas del
conocimiento de Dios y del amor a El y, por tanto, son imperfectas.

Galeno, el médico, escribié en su comentario sobre el tratado de Platon acerca del
arte de gobernar que las creencias religiosas ejercen una profunda influencia en la
verdadera civilizacion; la prueba de ello es que «la mayoria de la gente no puede
comprender una secuencia de argumentos légicos, y por tanto tiene necesidad de
alusiones simbdlicas que anuncien las recompensas y los castigos del mundo
venidero. La prueba de ello estd en que hoy dia vemos a unas gentes que se llaman
cristianas, que creen en las recompensas y los castigos del mundo venidero y exhiben
buenas obras como las de un verdadero filésofo. Asi, todos vemos claramente que no
le temen a la muerte y que, en virtud de su ardiente anhelo de justicia y equidad, han
de considerarse verdaderos fildsofos».167

Observa, entonces, lo grandes que deben haber sido para Galeno —un fildsofo y
médico que no era cristiano— la sinceridad, la abnegacidn, los sentimientos
espirituales, la intencién pura y las buenas obras de los creyentes cristianos para dar
testimonio de la moral y las perfecciones de esa gente y llamarlos fil6sofos
verdaderos. Semejantes virtudes y cualidades no pueden lograrse solamente con
buenas obras. Si la virtud significara dnicamente que se obtiene y se ofrece algo
bueno, entonces ;por qué no elogiamos a esta ldmpara encendida que alumbra la
estancia, aunque su luz es, sin duda, algo bueno? El Sol nutre todas las cosas terrenales
y fomenta su crecimiento y desarrollo con su calor y luz. ;Qué bondad hay mayor que
esta? No obstante, como este bien no emana de buenos motivos y del conocimiento de
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Dios y el amor a El, no impresiona en lo mas minimo. Sin embargo, cuando alguien
ofrece un vaso de agua a otro, se le muestra aprecio y gratitud. Una persona irreflexiva
podria decir: «Este Sol que da luz al mundo y manifiesta esta gran munificencia
ciertamente merece ser alabado y glorificado. Pues, ;como hemos de elogiar a una
persona por tan modesto regalo, y no darle gracias al Sol?» Pero si examinaramos esto
con el ojo de la verdad, veriamos que el modesto regalo ofrecido por esa persona nace
de los impulsos de la conciencia y es, por tanto, digno de elogio, en tanto que la luz y el
calor del Sol no se deben a esto y, por tanto, no meritan nuestra alabanza y gratitud.
De igual manera, aunque deben ser elogiados quienes realizan buenas obras, si esas
acciones no emanan del conocimiento de Dios y del amor a El, son sin duda
imperfectas.

Aparte de esto, si analizas la cuestidn objetivamente veras que estas buenas obras
de los no creyentes también tienen su origen en las ensefianzas divinas. Es decir, los
Profetas de antafio exhortaron a los hombres a llevarlas a cabo, explicaron su utilidad
y expusieron sus efectos positivos; luego, estas enseflanzas se diseminaron entre la
humanidad y fueron llegando sucesivamente a las almas no creyentes e inclinando sus
corazones hacia esas perfecciones; y cuando vieron que semejantes acciones eran
loables y producian alegria y felicidad entre las gentes, también ellos las adoptaron.
Por tanto, estas acciones nacen igualmente de las ensefianzas divinas. Mas, para darse
cuenta de ello, se requiere cierto grado de imparcialidad, y no disputas y
controversias.

Alabado sea Dios, pues has visitado Persia y has observado la amorosa bondad que,
mediante las santificadas brisas de Baha'u’llah, han demostrado los persas a toda la
humanidad. Anteriormente, si se cruzaban con un seguidor de otra religion, lo
atacaban, le mostraban la mayor enemistad, odio y malevolencia, e incluso lo
consideraban impuro. Quemaban el Evangelio y la Tor4, y se lavaban las manos si se
habian ensuciado por el contacto con esos libros. Sin embargo, ahora la mayoria de
ellos leen e interpretan contenidos de esos dos libros en sus asambleas y reuniones —
segin lo requiera la ocasién— y exponen y elucidan sus significados y misterios
intimos. Muestran amabilidad hacia sus enemigos y tratan con tierno cuidado a lobos
sanguinarios, como lo harian con las gacelas de las praderas del amor de Dios. Has
visto su conducta y caracter, y has oido acerca de las costumbres que tenian los persas
en épocas pasadas. ;Acaso puede esta transformaciéon en la moral y esta rectificacion
de sus palabras y conducta provenir de otra cosa que no sea el amor a Dios? jPor Dios
que no! Si nos dispusiéramos a difundir semejante moral y conducta Uinicamente
mediante el conocimiento y el saber, pasarian mil afios y ain no se habrian
establecido entre las masas.

En este dia, gracias al amor a Dios, esto se ha logrado con la mayor facilidad.
iPrestad atencidn, pues, vosotros que tenéis corazén comprensivo!
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