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Esta es una narrativa de la discusión que tuvo lugar 

en una de las barberías en los EE. UU. entre tres 

musulmanes que estaban a punto de hacerse un 

corte de cabello antes del Jum’ah. Abdullah 

Johnson, quien se adscribe a la creencia Athari, 

Ameer Jalloh, quien se adscribe a la creencia 

Ash’aree, y Tyrone Smith, quien es un musulmán 

convertido recientemente. Mientras el barbero les 

cortaba el cabello y les arreglaba los bigotes, surgió 

una conversación interesante que pensé que sería 

beneficioso compartir con todos ustedes. 

Mi nombre es Akhuka Fillah, de los EE. UU., que 

está relatando lo que se escuchó en la barbería un 

día cuando fui a hacerme un corte. 

Abdullah: ¡Assalamu alaykum, mis hermanos! 

¿Cómo se siente todo el mundo hoy? ¿Se están 

preparando para el Jum’ah hoy? 

Ameer Jalloh: Wa alaykum as salaam wa 

rahmatullahi wa barakatuhu. 

Tyrone Smith: Wa alaykum as salaam wa 

rahmatullahi wa barakatuhu. Es bueno verte, 

Abdullah. ¿Cómo has estado? 

Abdullah: Alhamdulillah. Bien, akhi. Estoy 

trabajando y tratando de ir a la mezquita tanto como 
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puedo. También me inscribí en algunos cursos de 

árabe en línea. Tenemos que hacer nuestro mejor 

esfuerzo para aprender el idioma árabe, hermano 

mío. 

Tyrone: ¡Wow! Eso es genial. ¿Por qué es tan 

importante aprender árabe, akhi? ¿No podemos 

simplemente depender de la traducción de los 

significados del Corán? 

 

Ameer: El idioma árabe es el idioma que Allah 

eligió para enviar Su revelación final. 

Abdullah: El idioma árabe es un idioma claro, no 

es tan difícil de aprender como otros idiomas. Es 

muy fácil de leer si aprendes la pronunciación 

adecuada del alfabeto árabe. 

Tyrone: Es bueno saberlo. Definitivamente voy a 

investigar sobre registrarme en algunas clases de 

árabe en nuestra mezquita. 

Abdullah mira a Ameer: ¿Cómo estás, akhi? ¿Es 

la primera vez que te veo aquí? ¿Eres de aquí o solo 

estás de paso? 

Ameer: Alhamdulillah, hermano mío. 

Originalmente soy de Senegal. He estado aquí en 

los EE. UU. por algún tiempo. De hecho, estoy aquí 

visitando a uno de mis amigos en NJ. Hay muchos 
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hermanos aquí que estudian los mismos libros que 

yo. 

Abdullah: Ok. ¡Eso es genial! Bueno, ¡espero que 

disfrutes tu estancia! 

Ameer: Shukran, akhi. Aprecio tu interés. Por 

cierto, ¿hay alguna mezquita Ash’aree o Tijaani 

aquí en la ciudad? 

Abdullah: ¿Mezquitas Ash'aree?! Uh, ¿por qué 

querrías ir a una de esas mezquitas, hermano mío? 

Ameer: Bueno, nací, crecí y estudié el madthab 

Ash’aree en mi país y escuché que había algunos 

hermanos y algunas comunidades aquí en NJ que 

estudian y enseñan su creencia. 

Abdullah: Ok. Creo que hay una o dos 

comunidades aquí, pero no sé exactamente dónde 

están. Normalmente asisto a la gran mezquita - 

Masjid Atharee - que tiene la mayor congregación. 

No estoy muy familiarizado con los hermanos que 

se adhieren a la creencia Ash’aree. Sin embargo, te 

diré, hermano mío, que cuanto más grande sea la 

congregación, más recompensas recibimos. 

También tienen clases regulares de árabe, Tafsir, 

Fiqh y, lo más importante, creencia. 
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Ameer: ¿Dijiste, “lo más importante es la 

creencia”?! 

 

Abdullah: Sí, por supuesto. 

 

Ameer: Entonces, ¿qué creencia sigues? 

 

Abdullah: Sigo la creencia de los predecesores 

justos. La creencia del ‘cuerpo principal de 

musulmanes’, la ‘Jama’aah’. Trato de seguir la 

creencia de lo que el Profeta Muhammad y Sus 

compañeros tenían, es decir, el cuerpo principal de 

musulmanes. 

 

Ameer: Aha. Ya veo. ¿Qué hay de ti, hermano 

Tyrone? 

Tyrone: Yo también, akhi. Desde que acepté el 

islám, he estado beneficiándome de las conferencias 

y clases en la gran mezquita. La forma en que el 

sheikh enseña es realmente maravillosa. Él 

simplifica todo y lo hace muy fácil de entender. 

 

Ameer: Entonces, Abdullah, ¿qué libros están 

estudiando para la creencia? 

 

Abdullah: Principalmente los libros de Sheikul 

Islam ibn Taymiyyah, Usoolus Sunnah del Imam 

Ahmed, Aqeedah At Tahawiyyah, Ash Shariah del 

Imam Al Ajuree, As Sunnah de Abu Bakr Al 

Khalaal. Muchos de los primeros libros de creencia. 
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También estudiamos muchos de los libros del 

Sheikh Uthaymeen y del Sheikh Al Albaani. 

 

Ameer: Eso es interesante. Bueno, yo estudio 

‘Maqaalat Al Islaamiyeen ’del Imam Abul Hasan Al 

Ash’aree, Al Insaaf de Al Baqaalaanee, Ash Shamil 

fi Usool Deen de Al Juwaynee, y Al Iqtisaad fi Al 

I’tiqaad de Al Ghazali. 

 

Tyrone: Ok. Nunca había oído hablar de esos libros 

antes. Una cosa que escuché, sin embargo, en una 

de las conferencias fue que Abul Hasan Al Ash’aree 

se arrepintió y regresó a la ideología del cuerpo 

principal de los musulmanes, ¿es correcto esto? 

Abdullah: ¡Sí, Tyrone, estás absolutamente en lo 

correcto! Abul Hasan mencionó esto él mismo en 

uno de los últimos libros que escribió sobre credo 

llamado ‘Al Ibanah ’an usool ad Dinyanah’. 

Ameer: Sí, tienes razón Abdullah. El Imam Abul 

Hasan fue criado y inicialmente educado en el credo 

de los Mu’tazilah, luego en el credo de Ibn Kullab 

Al Basree. Después comenzó a refutar a los 

Mu’tazilah mientras se adhería al nuevo credo que 

adoptó y mezcló con el credo de Ibn Kullab. Luego 

pasó a estudiar bajo Al Junayd antes de arrepentirse 

y adherirse al credo del Imam Ahmed ibn Hanbal, 

el credo Athari. 
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Tyrone: ¡Subhanallah! Así que, lo más probable es 

que haya estado fuertemente influenciado por el 

credo Mu’tazilee, ¡ya que estuvo con ellos durante 

más de cuarenta años de su vida?! 

Ameer: Sí, definitivamente lo estuvo. Por eso 

encontramos en algunos de sus primeros libros que 

estuvo de acuerdo con muchas de las creencias 

Mu’tazilee en relación con los Nombres y Atributos 

de Alá, algunos asuntos relacionados con el Más 

Allá, cómo se establece la profecía, el significado 

de Iman, y muchos otros temas. 

Abdullah: Entonces, ¿cuál es la comprensión 

Ash’aree de Iman? 

Ameer: Lo que nos enseñaron y creemos es que 

Iman (fe) es ‘tasdeeq ’en el corazón únicamente. Lo 

cual está directamente en línea con el credo de los 

‘Murji’ah’. Las acciones y declaraciones no tienen 

una relación directa con el aumento o la 

disminución de Iman. 

 

Tyrone: ¿No es esa definición de Iman lingüística? 

¿Qué hay del significado técnico? 

Abdullah: Sí, tienes razón Tyrone. En realidad, el 

significado técnico de Iman es lo que nos enseñaron 

en el Corán y la Sunnah. El Profeta Muhammad dijo 
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que: “Al Iman son sesenta o setenta y algunas 

ramas. La más alta de ellas es la declaración ‘la ilaha 

illa Allah ’(No hay deidad digna de culto excepto 

Alá solo), la más baja (de Iman) es remover algo 

dañino del camino, y ‘al haya ’(modestia, timidez) 

es una parte de Iman”. 

Tyrone: Entonces, basado en ese hadith, ¿significa 

que Iman está compuesto realmente de ramas y 

partes? 

Abdullah: Sí, eso es correcto akhi. Iman, según lo 

que dijo el Profeta Muhammad, está compuesto de 

creencias en el corazón, declaraciones en la lengua 

y acciones en los miembros. Iman aumenta con 

buenas creencias, declaraciones o acciones y 

disminuye con malas creencias, declaraciones o 

acciones. 

Ameer: Esta es la primera vez que escucho esto 

Abdullah. Suena correcto, aunque va en contra de lo 

que dicen nuestros maestros. Lo que nos enseñaron 

es que Iman está solo en el corazón y relacionado 

con tener conocimiento de Alá. 

Abdullah: Bueno, nos han enseñado que siempre 

debemos definir las terminologías islámicas de la 

manera en que Alá o Su Mensajero las definieron. 

Así que siempre es mejor confiar en la manera en 
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que Alá, Su Mensajero y los Compañeros definieron 

ciertas terminologías si las encontramos en nuestras 

fuentes antes de dar prioridad a aquellos que 

vinieron después de ellos y sus definiciones. 

 

Ameer: Sí, estoy totalmente de acuerdo. 

Tyrone: Entonces, la comprensión Ash’aree de 

Iman es realmente deficiente, ya que no incluye 

acciones y declaraciones como parte de Iman. 

Parece que solo lo entienden según su significado 

lingüístico. 

Abdullah: Sí, tienes razón Tyrone. 

Tyrone preguntando a Ameer: Entonces, 

hermano Ameer, ¿cuál es la opinión Ash’aree en 

relación con los Nombres y Atributos Magníficos 

de Alá? 

Ameer: Solo establecemos los Nombres de Alá y 

negamos todos los Atributos de Alá relacionados 

con Sus Acciones por miedo a que podamos 

asemejar Sus Acciones a las de la creación. 

Creemos que muchos de los Atributos de Alá no 

pueden ser imaginados con nuestro intelecto, por lo 

que los negamos, los interpretamos figurativamente 

o los explicamos como abstractos y no literales. 
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Tyrone: Vaya, eso es raro. ¿Por qué es eso? 

Ameer: Bueno, siempre damos prioridad a la razón 

intelectual sobre aceptar los textos del Corán y la 

Sunnah y entenderlos literalmente. Si un texto del 

Corán y la Sunnah no puede ser comprendido o 

imaginado en nuestro intelecto, entonces lo 

interpretamos de una manera que se ajuste a nuestra 

comprensión. Casi siempre hacemos ‘ta’weel ’de los 

textos relacionados con los atributos de Alá. 

Tyrone: ¿No es eso impermisible? 

Ameer: Según nuestros maestros, esto es necesario 

para que no asociemos socios con Alá y no lo 

comparemos, Sus Acciones, Sus Declaraciones o 

cualquier aspecto de Él con la creación. 

 

Abdullah: Bueno, hermano Ameer, ¿realmente es 

necesario que neguemos o interpretemos falsamente 

los Atributos de Alá por miedo a asemejarlo a la 

creación? 

Ameer: Sí, absolutamente. 

Abdullah: No estoy de acuerdo contigo, akhi. ¿Qué 

hay de lo que Alá dijo en el Corán, un hermoso 

verso que se utiliza como un principio para entender 

todos los Nombres y Atributos de Alá? Cuando dijo: 
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“no hay nada comparable a Él (nada 

comparable/similar) y Él es el Todo Oidor, el Todo 

Vidente” (Ash Shura:11). 

Ameer: Ese es un hermoso verso. ¿Cómo lo 

entienden ustedes? 

Abdullah: Bueno, nos enseñaron que este es un 

principio fundamental importante que se utiliza al 

entender los Nombres y Atributos de Alá. Que Alá 

está negando todo tipo de similitudes y 

comparaciones con Él mismo. Al mismo tiempo, 

establece que Él es el Todo Oidor y el Todo 

Vidente. Que tiene la capacidad de oír y ver. Sin 

embargo, Su capacidad de oír y ver no es como la 

capacidad de los seres creados de oír y ver. 

Ameer: Bueno, si la creación puede oír y ver, y el 

Creador puede oír y ver; ¿no son eso similitudes 

sorprendentes con Alá? 

Abdullah: Gran pregunta, akhi. En realidad, 

entendemos que la vista y el oído de Alá son 

perfectos, completos, infalibles, sin ninguna 

deficiencia o debilidad. En cuanto a otras criaturas, 

su capacidad de ver y oír es deficiente, débil, 

incompleta, imperfecta y llena de fallos. Por lo 

tanto, entendemos que solo porque los nombres de 

estas acciones sean los mismos entre el Creador y la 

creación, eso no significa que comparemos las 
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habilidades y acciones de Alá con las de la creación. 

Las habilidades de Alá son perfectas, y las 

habilidades de las criaturas son imperfectas, débiles 

y deficientes. Establecemos todos los Nombres y 

Atributos de Alá de una manera que se adecúa a Su 

Majestad y Grandeza. Y también establecemos las 

acciones y atributos de la creación de una manera 

que se adecúa a su debilidad, imperfección y 

deficiencias. No hay comparación entre los dos, 

solo en los nombres de las acciones mismas. 

 

Tyrone: Quiero decir, esto tiene más sentido. 

Incluso entre la creación, encontramos que los 

animales de diferentes tipos y especies tienen las 

mismas habilidades y se describen con atributos 

similares; pero la fuerza de ciertas habilidades 

difiere. Por ejemplo, una hormiga tiene tal fuerza y 

poder que se dice que puede cargar 50 veces su peso 

corporal. Un elefante también tiene fuerza y poder. 

Quizás no puede cargar 50 veces su peso corporal, 

pero definitivamente es fuerte en comparación con 

otros animales de una estatura y constitución física 

similar. Sin embargo, sería incorrecto decir que la 

fuerza de la hormiga en comparación directa con el 

elefante es mayor que la del elefante. Dado que el 

elefante podría fácilmente pisotear toda una aldea 

de hormigas y destruirlas por completo. Así que la 

única manera en que la fuerza de la hormiga y la 

fuerza del elefante pueden ser entendidas 

correctamente es si explicamos la fuerza de cada 

animal de una manera que se adecue a su categoría 
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y tipo de especie. Hormigas cuando se comparan 

con especies similares y elefantes cuando se 

comparan con especies similares. 

Ameer: Tienes razón en eso, Tyrone. Esto está 

totalmente de acuerdo con la razón y la lógica 

sólidas. Supongo que nos enseñaron a dar a los 

Atributos de Alá un significado figurativo 

secundario por miedo a asemejarlo a la creación. Y 

uno de nuestros principios principales para entender 

el Corán y la Sunnah es dar prioridad a nuestro 

razonamiento intelectual sobre la Revelación. 

 

Abdullah: Bueno, eso es muy problemático, 

hermano, ¿no? 

Ameer: Algo así. Creemos que si algo en los libros 

de revelación (Corán y Sunnah) contradice nuestra 

razón, entonces lo explicamos para que se ajuste a 

nuestro razonamiento. 

Tyrone: ¡Subhanallah! ¡Vaya, akhi! Eso es 

realmente peligroso. 

Abdullah: Esto es muy peligroso, hermano Ameer. 

Hay muchos asuntos dentro del Corán y la Sunnah 

que son ‘tawqeefi', es decir, los aceptamos y los 

entendemos tal como son, no podemos añadir nada 

ni omitir nada. Especialmente los asuntos de lo 

oculto, los asuntos relacionados con el Más Allá, el 
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castigo de la tumba, el ‘Siraat’, el ‘Meezan’, el 

‘Qantarah’, ver a Alá en el Día de la Resurrección. 

Todos estos están directamente relacionados con 

nuestro Iman y solo pueden ser entendidos por 

revelación, y definitivamente no pueden ser 

entendidos por la razón. Creemos en ellos tal como 

vinieron, y solo como Alá los describió. Creemos 

que la revelación nunca contradeciría al 

razonamiento sólido. Si alguien no entiende la 

revelación, es porque su intelecto y razonamiento 

son deficientes. Necesitan consultar a la gente de 

conocimiento, y no interpretar estas cosas según sus 

débiles y deficientes intelectos. Ya que esto es muy 

peligroso y puede llevar a grandes cambios en la 

religión. 

Ameer: Creemos que el ‘Ta’weel ’es la base y raíz 

para entender los Nombres y Atributos de Alá, así 

como muchos de los textos relacionados con lo 

oculto y el Más Allá. 

 

Tyrone: Lo que nos han enseñado en la mezquita es 

que todos los textos relacionados con los Nombres 

y Atributos de Alá, así como los textos relacionados 

con lo oculto y el Más Allá, deben ser entendidos 

literalmente. Solo se pueden interpretar como 

figurativos o abstractos si hay pruebas claras y 

decisivas que cambien el significado literal a un 

significado abstracto y figurativo. Si no, entonces 

siempre se entienden de manera literal, ante todo. 



14 | P a g e  

 

Mientras que, al mismo tiempo, todavía tienen ese 

significado figurativo. 

Abdullah: Sí, eso es correcto, Tyrone. Mashallah 

akhi, estás aprendiendo rápido. Este es el credo del 

cuerpo principal de los musulmanes y el credo del 

Profeta Muhammad y Sus compañeros. Por 

ejemplo, afirmamos que Alá tiene una mano, de 

hecho, dos manos derechas, tal como se menciona 

en el Corán y la Sunnah. Las Manos de Alá no son 

similares a las de la creación. Además, las Manos 

de Alá contienen poder y grandeza. No negamos las 

manos reales de Alá y solo las interpretamos como 

la fuerza o el poder de Alá sin afirmarlas 

literalmente. Este es un gran error, akhi. 

Tyrone: Entonces Ameer, ¿cuál es su comprensión 

de ‘la ilaha illa Allah’? 

Ameer: Muchos de nosotros creemos que significa 

‘no hay creador excepto Al’á. 

Abdullah: Eso es completamente falso, akhi. ‘La 

ilaha illa Allah ’significa: ‘No hay deidad digna de 

adoración excepto Al’á. Todas las formas de 

adoración deben ser dedicadas únicamente a Él. 

Cuando crees que ‘la ilaha illa Allah ’significa: no 

hay creador excepto Alá, solo estás señalando a Alá 

en Su Señoría. Lo cual es lo mismo que creían los 
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politeístas de Quraysh en La Meca. Adoraban varios 

ídolos creyendo que los acercaban a Alá. 

 

Ameer: Creemos que quien dice ‘la ilaha illa Allah ’

bajo nuestra comprensión puede dirigir sus súplicas 

y formas de adoración a otros además de Alá y no 

caer en ‘shirk’. Por eso, muchos de nosotros también 

nos adherimos a una ‘tariqah ’de los Soofiyah, ya 

sea Tijaaniyah, Raafaa’iyyah, Naqshabundiyyah, 

Berwayliee, Dusooqee y similares. 

Tyrone: Hermano, ¿no es esto ‘shirk ’cuando 

diriges cualquier forma de adoración a otros que no 

sean Alá? 

Abdullah: Sí, lo es, akhi. Hermano Ameer, te han 

enseñado el significado incorrecto de ‘la ilaha illa 

Allah’. Y quien te enseñó eso, te ha desviado, y que 

Alá los guíe. La palabra ‘ilah ’proviene de la palabra 

árabe ‘ma’looh ’que significa glorificar, estar 

devoto a. La palabra ‘ilah ’no significa ‘khaliq’, que 

significa creador. 

Ameer: ¡Subhanallah, hermano Abdullah! Nunca 

pensé en ello lingüísticamente. Ni siquiera lo pensé 

tan profundamente. Estoy contento de haber pasado 

por esta barbería hoy y haberme encontrado con 

ustedes, hermanos. 
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Tyrone: ¿Entonces, los Ash’arees creen en 

Tawheed? 

Ameer: La mayoría de nosotros solo creemos en 

Tawheed Ar Rububiyyah (la Señoría de Alá) y 

algunos de los Nombres y Atributos de Alá. No 

estudiamos realmente Tawheed Al Ulohiyyah ni lo 

practicamos. Especialmente aquellos que han 

elegido una ‘tariqah’. 

Tyrone: ¿Qué es una ‘tariqah’? 

Ameer: Bueno, una ‘tariqah ’es una forma en que 

practicamos ‘sulook ’y juramos lealtad a ciertos 

eruditos. Debemos seguirlos ciegamente y obedecer 

cada uno de sus mandatos, y nunca podemos 

desobedecerlos. Hay muchas en África, como la 

‘Tijaniyyah’, ‘Rafaa’iyyah’, ‘Shadthiliyyah’, 

‘Qadiryah’, y muchas otras. Esta es la situación para 

muchos de nosotros que somos Ash’aree en el 

credo, pero también seguimos a los Soofiyah en 

nuestro ‘sulook’. Pero no todos los Ash’arees son 

Soofis. 

 

Tyrone: Vaya. Eso suena loco. ¿Cómo puede un 

musulmán seguir ciegamente a otro ser humano en 

todo lo que les ordenan, incluso cuando puede estar 

equivocado? ¿No se nos ordenó seguir ciegamente 

al Profeta Muhammad y a Sus compañeros? 
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Abdullah: Sí, Tyrone. Solo se nos ordena seguir 

ciegamente al Profeta Muhammad en todo lo que 

nos ordena hacer o de lo que nos prohíbe alejarnos. 

Por cierto, Tyrone, ¿has oído hablar del hadith del 

Profeta Muhammad que dice: “Los judíos se 

dividieron en 71 sectas, los cristianos se dividieron 

en 72 sectas y esta ummah se dividirá en 73 sectas, 

todas ellas en el Infierno, excepto una. Los 

compañeros preguntaron: ¿quiénes son ellos, oh 

Mensajero de Alá? Él dijo: ‘Aquellos que 

permanezcan sobre lo que yo estoy y lo que mis 

compañeros están’, y en otra versión: ‘ellos son la 

‘jamaa’ah ’(es decir, el cuerpo principal de los 

musulmanes).” 

Tyrone: Sí, creo que escuché este hadith antes. Pero 

cuéntame un poco más sobre él. 

Abdullah: Bueno Tyrone, podemos entender que 

después de la época del Profeta Muhammad y 

durante el tiempo de Ali ibn Abee Taalib, 

comenzaron a surgir muchas nuevas ideologías. 

Una de las principales razones que llevó a los 

judíos, cristianos y musulmanes a dividirse en 

sectas es el ‘taw’eel’, que es hacer interpretaciones 

falsas e incorrectas de sus libros de revelación. Los 

judíos se dividieron en sectas y disputaron entre 

ellos porque muchos de ellos describieron al 

Creador con rasgos de la creación. Los cristianos 



18 | P a g e  

 

describieron a Jesús y a Su madre con rasgos del 

Creador. De manera similar, la mayoría de las sectas 

que surgieron después de la época del Profeta 

Muhammad se alejaron del cuerpo principal de 

musulmanes a causa de sus malas interpretaciones 

del Corán o de la Sunnah. 

 

Tyrone: Sí, recuerdo que el Imam una vez estaba 

explicando cómo algunas de las sectas que 

surgieron solo considerarían algunos textos que 

mencionaban las promesas de Allah, recompensas y 

paraíso; mientras que abandonaban los otros textos 

que mencionaban las advertencias de Allah, 

amenazas, castigos y el fuego del infierno. Solo 

dicen que "Allah es Todo Perdona y Todo 

Indulgente", y creen que pueden hacer lo que 

quieran y nunca serán castigados. Siempre dicen: 

"solo lo que hay en mi corazón importa". 

Abdullah: Sí, hermano Tyrone. Esta es la creencia 

de los Murji’ah. De quienes muchos de los 

Ashaa’irah han tomado su comprensión del Iman. 

Tyrone: Subhanallah akhi. Esta es una ideología 

muy perjudicial. 

Abdullah: Sí lo es akhi. Que Allah nos ayude y nos 

proteja de ello y nos mantenga firmes en la creencia 

de los 'salaf'. 
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Tyrone: Una cosa que nunca he entendido es que si 

el Imam Abul Hasan Al Ash’aree se arrepintió antes 

de su muerte y volvió a la creencia del Imam Ahmed 

(creencia Athari), entonces, ¿por qué no se 

arrepienten muchos de los Ash’arees que vinieron 

después de él y abandonan sus viejas opiniones en 

la creencia? ¿Por qué se aferran tan firmemente a 

sus enseñanzas tempranas que fueron fuertemente 

influenciadas por filosofías extranjeras, la creencia 

Mu’tazilee, la creencia Kulaabiyyah; y no 

abandonan esas ideas y adoptan la creencia en la que 

murió, la creencia del Imam Ahmed? ¿La creencia 

del cuerpo principal de los musulmanes? 

 

Ameer: Esa es una gran pregunta. Nunca pensé en 

eso. Quizás necesito revisar el libro ‘Al Ibanah’. 

Que fue uno de los últimos tratados que se dijo que 

escribió el Imam Abul Hasan. Contiene su 

declaración de que volvió a la creencia del Imam 

Ahmed. 

Abdullah: Sí, definitivamente lo necesitas, 

hermano  

Ameer. Es una gran opresión que alguien atribuya 

algo a alguien, especialmente a un erudito o gran 

Imam, después de que se haya arrepentido de ello y 

lo haya abandonado. ¿Cómo pueden las personas 

negar los Atributos de Allah, o interpretarlos como 

figurativos o abstractos, o creer que el Iman es solo 
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creencia en el corazón, y luego atribuir esas cosas al 

Imam Abul Hasan Al Ash’aree después de que ya se 

haya arrepentido de ellas? 

Ameer: Subhanallah akhi. Tienes toda la razón. 

Astagfirullah. Astagfirullah. Astagfirullah. Sabes 

que una de las cosas que muchos de nuestros 

eruditos nos enseñaron es que nunca debemos 

escuchar a los 'Atharis' porque solo citan a Sheikul 

Islam ibn Taymiyyah o Muhammad ibn Abdul 

Wahaab. 

Abdullah: ¡Vaya! Bueno, lo único que realmente 

veo en sus libros son versículos coránicos, ahadith 

auténticos y declaraciones de los compañeros y de 

los cuatro grandes imanes. También hay muchos 

temas relacionados con el Más Allá, como la 

Balanza “Meezan”, el Puente sobre el Fuego del 

Infierno “Siraat”, Ver a Allah en el Día del Juicio, 

el estanque/lago del Profeta “Hawd”, Allah 

ascendente y descendente, el Interrogatorio de la 

Tumba. ¿Cómo creen los Ashaa’irah en ellos? 

¿Acaso creen en ellos en absoluto? 

Ameer: Bueno, nosotros como Ash’arees 

aceptamos hadith auténticos en relación con los 

problemas de jurisprudencia, pero en los asuntos 

relacionados con la creencia dividimos la religión 

en fundamentos ‘usool ’y asuntos subsidiarios 
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‘furoo’. Creemos que los fundamentos de la creencia 

solo pueden basarse en versículos coránicos y 

hadith ‘mutawatir ’auténticos (un gran grupo de 

narradores en cada nivel de la cadena de narración). 

 

Tyrone: ¡Subhanallah! ¿Es la primera vez que 

escucho algo como esto? Entonces, ¿cuántos 

narradores específicamente deben estar en cada 

nivel de la cadena de narración para que ustedes lo 

acepten? 

Ameer: Bueno, eso es algo en lo que discrepamos 

entre nuestros eruditos. 

Tyrone: Entonces, lo que estás diciendo es que 

algunos de los Ashaa’irah solo aceptan el hadith si 

cuarenta narradores narran el hadith en cada nivel 

de la cadena de narración. Mientras que otros 

aceptan si solo 3 narradores narran el hadith en cada 

nivel de la cadena de narración? 

Ameer: No aceptamos hadith ‘ahad ’singulares en 

asuntos de creencias porque creemos que solo 

proporcionan pruebas especulativas en la religión 

del Islam, que son solo suposiciones fuertes y no 

pruebas definitivas que sean conocimiento cierto de 

la verdad. 
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Tyrone: ¡Espera, espera, detente! Entonces, lo que 

estás diciendo es que si algún compañero 

individual—todos los compañeros son dignos de 

confianza, honestos y precisos—narró a un ‘tabiee ’

digno de confianza, preciso y religioso, que narró a 

uno de sus hijos, quien lo narró al Imam Abu 

Hanifah, quien lo narró al Imam Malik; ¿entonces 

no aceptarías lo que dijeron porque un gran grupo 

de compañeros, tabi’een e Imames no lo narraron? 

 

Ameer: Sí. Porque no alcanza el nivel de certeza. 

Es solo especulativo ya que solo narradores 

singulares lo narraron en cada nivel de la cadena de 

narración. 

Tyrone: ¡Bruh! ¡Akhi Abdullah, tienes que 

intervenir! Estoy sin palabras. 

Abdullah: Ameer, entonces lo que estás diciendo es 

que, en la opinión de los Ash’arees, es permisible 

para los musulmanes rechazar o aceptar hadith 

saheeh o hasan en conexión con sus ‘furoo’, asuntos 

subsidiarios de aqeedah, pero no es obligatorio 

rechazar o aceptar estos hadith. 

Ameer: Sí. Eso es lo que nos han enseñado. 

Abdullah: Entonces, básicamente, los Ash’arees 

han inventado un camino intermedio entre la 
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comprensión del cuerpo principal de los 

musulmanes—la Jamaa’ah—los Atharees y los 

extraviados Kharawij, Shia, Mutazilah y Jahamiyah 

en relación con la aceptación del hadith ‘ahad ’en 

relación con la aqeedah. Esto puede llevar a alguien 

a rechazar ahadith auténticos. 

Tyrone: Entonces, hermano Ameer, si los eruditos 

de hadith han discutido sobre el número mínimo de 

narradores necesarios para hacer un hadith 

mutawatir, ¿cómo y qué criterios y estándares han 

acordado los Ashaa’irah para aceptar o rechazar 

ahadith? 

Ameer: Gran pregunta, Tyrone. El problema es que 

nuestros eruditos nunca han podido llegar a un 

acuerdo entre ellos sobre este tema. Así que muchos 

de ellos no están de acuerdo sobre qué hadith son 

mutawatir y cuáles son ahad. 

Tyrone: ¿De dónde vino la terminología de 

‘mutawaatir ’y ‘ahad ’de todos modos? 

 

Ameer: Lo más probable es que después de que los 

libros griegos de retórica filosófica fueron 

traducidos al árabe. 

Abdullah: Sí, tienes razón, Ameer. Cuando 

miramos hacia atrás en la generación de los 
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compañeros, los ‘tabi’een’, los cuatro imanes (Abu 

Hanifah, Malik, Shafi’ee y Ahmed), nunca los 

encontramos distinguiendo entre el uso de hadith 

‘ahad ’o hadith ‘mutawatir ’en creencias y fiqh. 

Nunca hicieron una distinción o división entre 

creencias y jurisprudencia. Si el hadith fue narrado 

por un narrador digno de confianza, preciso, exacto 

y recto; entonces sería aceptado en creencias y 

jurisprudencia. Tampoco las primeras generaciones 

dividieron la creencia en ‘usool ’y ‘furoo ’como lo 

hicieron las generaciones posteriores. 

Ameer: Esto suena muy correcto, Abdullah. 

Aprecio que me ilumines sobre estos temas tan 

importantes. 

Abdullah: Por supuesto, hermano. Estamos aquí el 

uno para el otro. Si te falta conocimiento correcto 

sobre temas importantes en la deen, entonces 

corresponde a nosotros como hermanos 

aconsejarnos y recordarnos mutuamente lo que es 

correcto. 

Tyrone: ¿No mencionó el sheikh en la mezquita 

algo parecido a esto la semana pasada, Abdullah? 

Abdullah: Sí, de hecho, citó al Imam Nawawi (a 

quien muchos de los Ashaairah se atribuyeron) 

diciendo: “Los Khulafaa ar-Raashidoon, el resto de 
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los Sahaabah y aquellos que vinieron después de 

ellos de los Salaf y los Khalaf nunca dejaron de 

actuar conforme a Khabr al-Waahid, es decir, hadith 

‘ahad’.” 

Ameer: Sí, el Imam Nawawi era Ashari en 

creencias. 

Abdullah: De hecho, Ameer, el Imam Nawawi fue 

influenciado por la creencia Ashari, no era 

completamente Ashari en cada uno de los temas. 

Estuvo de acuerdo con ellos en algunos asuntos, 

pero también los refutó en muchos otros. También 

afirmó la ideología Athari en muchos temas. Lo más 

probable es que fue influenciado por ellos debido al 

entorno en el que vivía. El Imam Nawawi y muchos 

otros también fueron más influenciados por los 

aspectos políticos de la escuela Ashari al ser la más 

popular en sus regiones. Yo haría una excusa por 

ellos, que era más político que un sistema de 

creencias al que se adhirieron estrictamente. O 

pensaron que Abul Hasan Al Ash’aree tenía esa 

opinión particular, así que la siguieron sin saber que 

Abul Hasan había abandonado la antigua opinión y 

había retractado esas viejas opiniones. O pensaron 

que era correcto, y no lo era. 

 

Ameer: Cuéntame más, por favor. 



26 | P a g e  

 

Tyrone: Si lo que los Ash’arees afirman es cierto en 

cuanto a ‘mutawatir ’y ‘ahad ’y la distinción entre 

ellos. Entonces déjame preguntarte, hermano 

Ameer: “Cuando el Profeta Muhammad envió 

delegados individuales con cartas a los líderes de 

diferentes naciones como Persia, Roma, Etiopía y 

otros, ¿envió numerosos delegados con la carta, y 

solo envió una carta o múltiples cartas a los 

líderes?" 

Ameer: Según mi entendimiento, él envió 

delegados individuales con una carta. 

Abdullah: Esto es lo que sé que es cierto también, 

akhi. 

Tyrone: Entonces, si esos delegados no fueran 

suficientes para establecer evidencia, debido a que 

eran individuos, el Mensajero no habría enviado sus 

cartas con solo uno de ellos; en su lugar, habría 

enviado una cantidad de delegados para alcanzar el 

nivel de Tawatur (un número significativo de 

narradores cuyo acuerdo sobre una mentira es 

imposible). 

 

Ameer: Ciertamente, eso es profundo, Tyrone. 

¡Mashallah! 



27 | P a g e  

 

Abdullah: Estás en el clavo hoy, Tyrone, debe ser 

por ese nuevo corte que te hizo el barbero. 

Tyrone: Alhamdulillah, hermanos míos. Todas las 

alabanzas son debidas a Allah. Otro punto que me 

vino a la mente fue que cuando el Profeta 

Muhammad envió a algunos de los compañeros a 

enseñar a la gente, por ejemplo, envió a Mu’adth ibn 

Jabal a Yemen y a Mus’ab ibn Umayr a Al 

Madinah... 

Ameer: Y aquellos a quienes fueron enviados no los 

rechazaron, ni sus enseñanzas. Así que lo que estás 

diciendo es que no fueron en grupos a enseñar a la 

gente. 

Tyrone: Sí, exactamente. 

Ameer: Ahora entiendo tu punto, hermano. Esto 

tiene completo sentido. 

Abdullah: Además, ¿qué hay sobre la dirección de 

la Qiblah cambiando de Jerusalén a Meca? Después 

de que el Profeta recibió la revelación, solo hubo un 

compañero que fue a las diferentes mezquitas y 

anunció la noticia a la gente. Todos aceptaron su 

noticia. No pidieron a un gran grupo de otros 

compañeros que vinieran y les narraran la misma 
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ocurrencia. Inmediatamente comenzaron a orar 

hacia la Ka’bah. 

Ameer: ¡Hechos, akhi! 

Tyrone: Abdullah, debes haber comido algunos 

dátiles o pasas hoy, porque tu memoria está aguda 

hoy. 

Abdullah: Alhamdulillah, akhi. Todo es de Allah. 

Entonces, Ameer, ¿qué creen los Ashaa’irah sobre 

los asuntos del Más Allá? 

 

Ameer: En cuanto a las escalas ‘meezan ’en el Día 

de la Resurrección, entendemos que son figurativas 

y una representación de la ‘Adl ’(justicia) de Allah. 

Hemos sido influenciados sobre esto por las 

opiniones de los Mu’tazilah y los Jahmiyyah. 

Tyrone: ¿Cómo puede alguien afirmar o decir que 

estas cosas no son literales o reales y solo 

figurativas? Nadie ha visto lo oculto, ni nadie sabe 

lo que va a suceder en el Más Allá excepto el 

Creador del Más Allá. Él es el único que puede 

informarnos sobre esos acontecimientos. 

Abdullah: Hechos, Tyrone. 



29 | P a g e  

 

Ameer: Bueno, creemos que Allah no necesita un 

‘meezan’. 

Abdullah: Teme a Allah, akhi. Es muy peligroso 

hablar sobre Allah sin pruebas. 

Ameer: Tienes razón, estoy de acuerdo. Solo te 

estoy transmitiendo lo que me han enseñado 

nuestros maestros. 

Tyrone: Entonces parece que ustedes siempre dan 

prioridad a la razón sobre la revelación. ¿Creen que 

verán a Allah en el Día de la Resurrección o no? 

Ameer: Sí, nuestra creencia e ideología se basa en 

la razón sobre la revelación. Y entendemos la 

‘uloow ’(elevación) de Allah como: sentir la 

presencia de Allah o conocimiento de la conciencia 

de Allah. Negamos un lugar para Allah. No creemos 

que Allah esté por encima o en un lugar específico. 

Creemos que Allah será visto, pero no será visto por 

encima de nosotros. 

Tyrone: Abdullah, ¿no mencionó el Imam algo al 

respecto la semana pasada y en realidad mencionó 

que Abul Hasan Al Ash’aree afirma ver a Allah 

según la creencia de los salaf? 
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Abdullah: Sí, lo hizo, akhi. Tu memoria está aguda 

hoy. Desafortunadamente, los Ash’arees de la 

generación posterior siguieron su opinión original 

que estaba fuertemente influenciada por la creencia 

de los Mu’tazilah. 

Tyrone: Ameer, ¿qué consideran ustedes que es lo 

primero que un musulmán debe aprender al ingresar 

al Islam o al alcanzar la mayoría de edad? 

Ameer: Consideramos que primero se debe 

observar, mirar, buscar y dudar inicialmente sobre 

la existencia de Allah. Luego, a través de más 

observación, se debe convencer de la realidad de 

ello. 

Abdullah: ¡Woah! ¡Espera un segundo! ¿No le dijo 

el Profeta Muhammad a Mu’adth ibn Jabal cuando 

fue a Yemen: “que la primera cosa a la que llames a 

la gente es ‘la ilaha illa Allah’”? No le dijo que 

dijera a la gente que mirara alrededor y buscara a 

Allah o dudara de Su existencia. Porque ya sabían 

que Él existía. 

Ameer: Sí. Tienes razón. Les dijo que tomaran la 

‘shahadah ’primero, no que miraran o buscaran un 

creador. 
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Tyrone: Entonces eso significaría que la primera 

obligación sobre la creación es someterse a adorar a 

Allah solo. Ya que la mayoría de las personas sabe 

que hay un Creador. Hay tantas señales en este 

universo que reconocen que hay un Creador. 

Ameer: De acuerdo. 

Tyrone: Akhi Ameer, definitivamente necesitas 

venir más al pueblo y asistir a las conferencias en 

nuestra mezquita. Te beneficiarás mucho. 

 

Ameer: Definitivamente lo consideraré. Pero 

todavía estoy buscando a esos hermanos aquí en 

Nueva Jersey. Se supone que debo asistir a una 

reunión en mesa redonda con ellos. 

Abdullah: El principal problema con este tema: ‘la 

primera obligación sobre un ser humano ’entre los 

Ashaa’irah es que niegan que Allah se conoce a 

través de la ‘fitrah ’(disposición natural) de uno. 

Creen que Allah solo se conoce a través de la 

observación y la investigación, o primero dudando 

y luego encontrándolo. Incluso Ibn Hajr al 

Asqaalaani transmitió algunas declaraciones de Al 

Juwayni en su libro ‘Fathul Baari ’y las refutó 

diciendo: “y con esto la declaración de Allah: ‘Así 

que mantente firme en la fe con toda rectitud ˹Oh 

Profeta˺—‘fitrah ’la forma natural de Allah que ha 
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instilado en ˹toda˺ la gente.” (Ar Room:30), y el 

hadith: “Todo ser humano nace sobre la ‘fitrah ’

(disposición natural)”, que son pruebas claras para 

destruir esta duda desde sus raíces.” Luego continuó 

diciendo: “el Imam Abu Muhammad ibn Abee 

Hamzah transmitió de Abee Al Waleed Al Baajee 

de Abee Jafar As Samnaanee—quien es de los 

grandes Imames de los Ashaa’irah—que lo escuchó 

decir: “este asunto es lo que queda en nuestra 

madthab de las enseñanzas de los Mu’tazilah. Y se 

busca la ayuda de Allah.” 

Tyrone: Incluso los incrédulos de Quraysh creían y 

sabían que Allah era su Señor. Incluso Firaun antes 

de su muerte. Entonces, ¿cómo puede un musulmán 

ahora reclamar que necesita buscar a Allah, cuando 

ya está grabado en su ADN y en su composición 

física? Sí, estos tipos han inventado algunas nuevas 

ideologías que están realmente alejadas de la 

creencia del cuerpo principal de los musulmanes. 

 

Abdullah: Tienes razón. Por eso es importante que 

intentemos iluminarnos mutuamente 

constantemente sobre la creencia correcta y la 

sunnah, mientras aclaramos dudas, conceptos 

erróneos, innovaciones y shirk. Para intentar salvar 

a nuestros hermanos y hermanas de caer en más 

dudas y conceptos erróneos, akhi. Tenemos que 

aclarar la verdad de la falsedad. 
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Ameer: Hermanos, esta conversación realmente me 

está abriendo muchos conceptos nuevos que nunca 

había escuchado antes. Estoy tan contento de haber 

venido a esta barbería hoy. 

Abdullah: Estamos felices de estar aquí contigo, 

hermano Ameer. Bueno, sabes, Tyrone, la creencia 

de los Ashaa’irah se fundó como un tipo de camino 

intermedio entre la creencia de los Mu’tazilah y la 

creencia de los Salaf (Athari). Sin embargo, la 

realidad es que no tuvo éxito y fracasó 

absolutamente. Lo que intentaron hacer fue 

combinar la manera de los 'salaf' en entender y 

utilizar los textos del Corán y la Sunnah y la manera 

de los Mu’tazilah en dividir, separar y categorizar 

diferentes textos basados en principios lingüísticos 

y filosóficos. 

Ameer: Nuestra madthab y creencia—la creencia 

Ashari—se ha difundido en muchos lugares en las 

tierras musulmanas. 

Tyrone: Tienes absolutamente razón. Muchos de 

los países en África Occidental y del Norte, el 

subcontinente indio, países de Europa del Este y 

algunos de los países del Golfo también. Creo que 

el Imperio Otomano jugó un gran papel en la 

difusión de su creencia. Pero solo porque sea creída, 

seguida y adherida por muchos, no significa que sea 

correcta. 
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Abdullah: Sí, tienes razón, Tyrone. Muchas de sus 

ideas peligrosas en la creencia están en muchos 

libros, se enseñan en las escuelas, en línea, y 

muchos musulmanes se han visto afectados por sus 

dudas, específicamente relacionadas con Allah el 

Altísimo y Sus Nombres y Atributos. Además, en 

relación a los hadith y si aceptarlos o no. Aceptan o 

rechazan ahadith basándose en su razonamiento, no 

en ningún estándar o principio acordado. Tanto es 

así que el autor del libro ‘Asaas At Taqdees ’

mencionó bajo el título del capítulo: ‘discurso 

integral en relación con el hadith ‘ahad’: “En cuanto 

a aferrarse firmemente a una narración singular 

‘ahad ’en relación con conocer a Allah 

(conocimiento de Allah), no es permisible, y las 

pruebas para esto son las siguientes…”. 

 

Tyrone: ¡Subhanallah! Eso es realmente peligroso, 

akhi. Donde alguien está rechazando un hadith 

auténtico simplemente porque no fue narrado por un 

gran grupo y luego transmitido a otro gran grupo. 

Abdullah: También es bien sabido que la madthab 

Ash’aree está directamente relacionada con muchas 

de las escuelas de Soofiyah en todo el mundo. 

Incluso Abul Hasan Al Ash’aree, antes de 

arrepentirse y volver a la creencia del cuerpo 

principal de los musulmanes, estuvo fuertemente 

influenciado por los Soofiyah y fue estudiante y 
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‘mureed ’de uno de los más grandes llamados al 

Soofiyah de su tiempo, Al Junayd (297h). 

Ameer: Sí, muchos de nuestros maestros en África 

y muchos de los estudiantes que están aquí en los 

EE. UU. también se adscriben a cierta ‘tariqah ’de 

una escuela de Soofiyah. 

Tyrone: Entonces, Ameer, recuérdame una vez más 

sobre las opiniones de los Ash’arees en relación con 

el Tawheed. 

Ameer: Bueno, lo que nos enseñaron es que el 

‘Tawheed ’está directamente relacionado con la 

creencia en el corazón solo, asociada a nuestra 

percepción y conocimiento de Allah. No tiene 

relación con las acciones de los miembros del 

cuerpo ni con acciones del corazón como el miedo, 

el asombro, el pavor, el amor, el arrepentimiento o 

la penitencia. Ni con acciones de los miembros 

como la oración, el hajj, el ayuno, el sacrificio, el 

tawaf, hacer juramentos o afirmar. Y no hay 

absolutamente ninguna mención sobre ‘at 

Tahaakum y al Muwalaah ’(juzgar según los textos, 

asociación y apoyo) en la mayoría, si no en todos 

nuestros libros. 

 

Abdullah: Parece que los Ashaa’irah no dejaron un 

solo fundamento de la creencia sin hacer ‘Ta’weel ’
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o ‘Ta’teel ’de él. Justo lo que ustedes creen sobre el 

Tawheed es un ejemplo primordial. ¡No consideran 

ningún tipo de adoración dirigida a otros que no 

sean Allah como ‘shirk’! Este es uno de los peores 

resultados de seguir filosofías extranjeras y 

mezclarlas con la creencia islámica pura. ‘Ta’weel y 

Ta’teel ’es lo que llevó a las naciones anteriores por 

el camino equivocado: los judíos y los cristianos. 

Ameer: Tienes razón, Abdullah. Realmente tengo 

que sentarme y discutir esto con algunos de mis 

maestros. Quizás pueda invitarte a comer un poco 

de arroz Jollof y carne con un poco de ‘fufu ’

también. 

Abdullah: ¡Me encantaría! ¡Me encanta la comida 

de África Occidental! 

Tyrone: Incluso he oído a muchos de los Ashaa’irah 

aquí en los EE. UU. llamar a aquellos que se 

adhieren al ‘cuerpo principal de musulmanes y a la 

‘jamaah ’como ‘Al Hashawiyyah, Al Mujasimah ’y 

‘Al Mushabihah’. ¿No nos dijo Allah en el Corán 

que no llamemos a la gente por nombres malos? 

Abdullah: Sí, Tyrone, así es como etiquetan a todos 

aquellos que entienden el Tawheed y los Nombres 

y Atributos de Allah de la manera en que lo hizo el 
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Profeta y Sus compañeros. Es realmente 

desafortunado. Mientras que nosotros simplemente 

los llamamos por los nombres que ellos mismos se 

dan: Ashaa’irah. 

 

Tyrone: ¡Parece que todas las sectas que 

emergieron se llaman a sí mismas por algo que 

hicieron o por sus fundadores, excepto por la 

‘jama’ah’! 

Abdullah: Tienes toda la razón en eso, Tyrone. 

Tyrone: También he escuchado que, debido a que 

los Ashaa’irah han categorizado la deen en 

diferentes partes y divisiones, como ‘al wajib al 

aqlee, al mustaheel al aqlee y al jaa’iz al aqlee ’

(necesidad intelectual, imposibilidad intelectual, 

posibilidad intelectual), han considerado que la 

profecía pertenece a la última categoría; y muchos 

de ellos dicen que la veracidad de un profeta solo 

puede establecerse mediante milagros. 

Ameer: Sí, tienes razón. Solemos decir esto porque 

no queremos afirmar que algo sea necesario u 

obligatorio para Allah hacer. Que no era obligatorio 

para Allah enviarnos mensajeros y profetas. 

Abdullah: ¡Subhanallah, justo como afirman los 

Mu’tazilah! 
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Ameer: Así que decimos esto por miedo a afirmar 

que la profecía es intelectualmente imposible. 

Abdullah: Entonces, basado en eso, Ameer, todo lo 

que cae bajo la categoría de lo permisible y posible 

regresa a la Voluntad de Allah sola, y está libre de 

sabiduría y justificación. Según su entendimiento. 

Ameer: Básicamente, sí. 

Tyrone: ¡Hermano, eso es una locura! ¡Nunca he 

escuchado nada como esto antes! Esto tiene que 

haber sido importado de esa Filosofía griega de 

Aristóteles o Sócrates. 

Abdullah: Así que los Ashaa’irah han negado que 

haya alguna sabiduría o objetivos detrás de las 

acciones de Allah en general, y específicamente en 

el envío de los Profetas y Mensajeros. Más bien, 

todo se basa únicamente en Su Voluntad y no en 

ninguna sabiduría o justificación detrás de enviarles 

a diferentes naciones. 

 

Ameer: Sí, esto es lo que hemos leído y nos han 

enseñado nuestros maestros. 

Tyrone: Sin duda, todas las acciones de Allah 

regresan a Su Voluntad y Capacidad de hacer lo que 

Él quiere, como Él quiere y cuando Él quiere; sin 
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embargo, ¡esto no implica que estén libres de 

sabiduría, misericordia y justificación! 

Ameer: Sí, tienes razón, Tyrone. Pero en realidad 

creemos que Allah otorga a los Profetas y 

Mensajeros milagros para probar su honestidad y 

confiabilidad. Y es la única prueba de su profecía. 

Abdullah: Bueno, con esta afirmación, entonces 

ustedes mismos han anulado la declaración anterior 

que hicieron sobre las acciones de Allah siendo 

libres de sabiduría y justificación. 

Ameer: Tienes razón. Solo te estoy transmitiendo 

lo que me han enseñado, akhi. 

Tyrone: Entonces, lo que estás diciendo es que los 

Ashaa’irah establecen la Profecía y/o Mensajería 

por dos pruebas: que no es intelectualmente 

imposible aceptarla y, en segundo lugar, por la 

ocurrencia de milagros. 

Ameer: Sí, eso es correcto. 

Tyrone: Entonces, basado en estos principios, 

¿cómo sabes si alguien es verdadero o no? ¿Aceptan 

a un profeta, un mago, un hechicero, un mentiroso, 

etcétera...? ¿Ustedes aceptan a cualquiera que 

afirme tener profecía y aparentemente haga cosas 
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fuera de lo común que podrían considerarse 

milagros? 

Ameer: Uh, no lo sé… 

 

Abdullah: Recuerdo de nuestra última clase que 

uno de los principales eruditos de la madthab 

Ash'aree, Al Juwaynee, dijo: "No hay prueba de la 

honestidad/veracidad de un profeta excepto 

milagros". 

Tyrone: Hermano... ¡Eso es increíble! Entonces, 

basado en esa declaración de Al Juwaynee, esto 

significa que, según él y los Ashaa’irah, no hay 

prueba de la veracidad de Musa excepto cuando su 

bastón se convirtió en una serpiente y cosas por el 

estilo. ¿Qué dicen los Ashaa’irah sobre los 

seguidores de Samiree entre los judíos cuando 

dijeron que Samiree convirtiendo el oro y las joyas 

de los judíos en un becerro de oro es mayor o similar 

al milagro de Musa convirtiendo el bastón en una 

serpiente? 

Ameer: Uh… no sé, akhi. Pero es una gran 

pregunta. Preguntaré a nuestros eruditos sobre esto. 

Abdullah: Sí, así que te verías obligado a aceptar lo 

que Samiree hizo como mejor que lo que hizo Musa, 

o abandonar esa falsa creencia sobre la profecía. 
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Los principios incorrectos de los Ashaa’irah sobre 

la veracidad de la profecía solo siendo establecidos 

por milagros, y que no es necesario creer en ellos 

hasta después de los milagros, son extremadamente 

perjudiciales para el Islam y para entenderlo 

correctamente. 

Tyrone: Hechos, akhi. Entonces, ¿cómo pueden los 

Ashaa’irah diferenciar entre un milagro que Allah 

dio a un Profeta o Mensajero, o alguna magia loca 

o ilusión óptica que un mago o hechicero hace? 

Ameer: Realmente no podemos. 

Abdullah: Bueno, el cuerpo principal de los 

musulmanes cree en todos los Profetas y 

Mensajeros basado en revelación clara y en que 

Allah los eligió y los mencionó en el Corán y la 

Sunnah como honestos, dignos de confianza, 

obedientes y veraces. Los milagros que Allah les 

otorgó son solo pruebas adicionales de su veracidad 

y honestidad. 

Ameer: Eso tiene mucho sentido. 

Tyrone: Claro que sí, akhi. Bueno, se está 

acercando la hora del adhan. Vamos adentro y 

tomemos el primer lugar para Jumah hoy. 
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Abdullah: Suena como un plan. 

Ameer: Ok, estoy justo detrás de ustedes, 

hermanos. 

Tyrone: Con suerte, después de Jumah podremos 

juntarnos nuevamente y aprender un poco más 

juntos. 

Ameer: ¡No se olviden de que ambos están 

invitados después de Jumah para un poco de arroz 

Jollof y fufu!  
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