
www.iskalnriemte.cnl
1

El significado de la Cercanía a Dios en el Islam

Por: Ayatolá Mahdi Hadavi Tehrani

Traducción: AbdulKarim Orobio

Pregunta: ¿Qué significa estar cerca a Al-lah (Dios)? ¿Cuántas clases de cercanía 
existen? ¿Cómo podemos alcanzar la cercanía a Al-lah?

Respuesta Concisa

Qurb, en términos lingüísticos significa cercanía de una cosa a otra. Esto puede 
ser en espacio o tiempo. Por supuesto,  en el uso popular, “qurb” también se aplica a ser 
el centro de atención y mantener un lugar especial cercano a alguien.

En filosofía existen tres tipos de cercanía: Espacio-temporal, esencial (relacionado 
con la quiddidad)1 y existencial. La cercanía espacio-temporal, sin embargo,  es particular 
a las diferentes partes del mundo material. Teniendo en cuenta que Al-lah no es 
materia, a Él no se aplica éste tipo de cercanía.

La cercanía esencial, o cercanía en quiddidad, se asemeja a la cercanía que hay 
entre a y b como seres humanos, siendo así que poseen la misma quiddidad, es decir ser 
de la misma especie. Al-lah (Exaltado Sea), por el contrario, es ilimitado y no tiene 
quiddidad. Sin quiddidad, no se aplicará a Él este  sentido de cercanía.

Puesto que Al-lah (s.w.t) concede la existencia a todos los seres y la separación 
entre una causa completa y su efecto es imposible, teniendo en cuenta que un efecto es 
simplemente un vínculo y relación a su causa, podemos concluir que la cercanía de Al-
lah (s.w.t) a Su creación es una cercanía existencial.

1 Quididad, es ka traducciom ak castekkamn dek katím "qujddjtas" n "qujdjtas", ka cuak a su vez prnvieme dek katím "qujd", 
prnmnlbre imterrngativn que sigmifica ¿qué es?, ¿qué cnsa?, n de lamera imdeterlimada- "akgn". Em ncasinmes se 
katimiza talbiém cnln «quiddidad». Em fiknsnfía, ek térlimn quididad, fue usadn demtrn de ka escnkástica ledievak 
pnr Samtn Tnlás de Aquimn, quiem em ek sigkn XIII, ke ntnrgo ka acepciom de simomiln de esemcia, de maturakeza- Y 
cnln aquekkn pnr kn cuak uma cnsa se cnmstituye em su prnpin gémern n especie es kn que sigmifica pnr ka defimiciom, 
ka cuak imdica kn que es ka cnsa [qujd est res], de aquí se deriva que ek mnlbre de esemcia ha sidn ludadn pnr kns 
fikosnfns em ek mnlbre de “quididad”. Y estn es kn que ek Fikosnfn [Arjstóteles] – em ek Librn VII de Metafísica – kkala 
frecuemtelemte “qund quid erat esse” n sea- estn pnr kn cuak tieme que ser akgn.
Samtn Tnlás de Aquimn. Del ente y de la esencja. Librn I.1
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La Cercanía entre Al-lah (s.w.t) y las cosas.

Hay cuatro grupos de aleyas concernientes a la cercanía de Al-lah a 
nosotros:

a. Aleyas que mencionan Su cercanía a nosotros en principio;
b. Aleyas las cuales dicen que Él está más cerca de nosotros que otro ser.
c. Aleyas las cuales dicen que Él está más cerca al ser humano que su vena yugular.
d. Las aleyas que manifiestan Su cercanía al ser humano más de lo que éste está 

cerca de sí mismo.

Al explicar el cuarto grupo de aleyas, debemos decir que el ser humano al igual 
que otros seres contingentes, es un ser vacuo, es decir carente de cualquier aspecto de 
existencia independiente. Por lo tanto Dios lo abarca en toda su existencia 
absolutamente.

La Cercanía de Al-lah (s.w.t) en términos filosóficos.

Es evidente que Al-lah (s.w.t) no se encuentra en un lugar específico como para 
decir que existe una dirección hacia la cual uno pueda dirigirse y acercarse a Él. La 
cercanía a Al-lah (s.w.t) se logra por medio del fortalecimiento existencial que realiza el 
ser humano, hasta tal punto que comienza a manifestar conscientemente los Atributos 
Divinos. En este movimiento hacia la salvación, entre más aumenta el 
perfeccionamiento existencial del hombre, más incrementan los niveles de cercanía a Al-
lah (s.w.t)

La Cercanía a Al-lah (s.w.t) según las narraciones Islámicas

Al-lah está cerca de todo, el hombre debe intentar alcanzarlo por medio de sus buenas 
obras. Estas acciones se dividen en dos tipos; obligatorias y aconsejables o meritorias. 

Las acciones que ocupan un lugar clave en la primera categoría son el 
entendimiento y la sinceridad en las acciones, en tanto que las demás, incluyendo a la 
humildad, el buen comportamiento y la generosidad, se ubican en la categoría de 
acciones recomendadas.

Respuesta Detallada

En términos lingüísticos, “qurb” significa la cercanía de una cosa a otra. Puede ser 
en espacio o tiempo. Debido a esto se dice que algo desde un punto de vista espacial 
está cerca a otra cosa. O se dice que el día de ayer es, desde un punto de vista temporal, 
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más cercano al día de hoy que hace dos días. En otro forma de uso común, “qurb” 
significa ser el centro de atención de alguien y que goza de un lugar especial cerca de 
ellos.

Formas de Cercanía en términos filosóficos.

En la filosofía hay tres tipos de cercanía: espacio-temporal, esencial (concerniente 
a la quiddidad), y existencial. La cercanía y la distancia son aspectos cuya existencia 
depende de dos cosas: A y B deben existir para que podamos decir que A está cerca de 
B o lejos de él. En el ámbito metafísico en el cual existen los seres inmateriales, y los 
cuales están libres de movimiento y tiempo, la cercanía temporal – espacial no se aplica 
a ellos. Esto es muy evidente con respecto a la Realidad de todas las realidades y la 
existencia ilimitada,  “Él (Dios) es un absoluto al cual no podemos señalar 
(espacialmente o temporalmente) ni puede entrar en nuestra imaginación”.2

Puesto que Al-lah está libre de quiddidad,3 no la comparte con otro ser, ni está 
cerca de algo al respecto. Es así porque la quiddidad aquí significa “genero” y “diferencia” 
(cuando la quiddidad se opone a la existencia). Pero Al-lah no admite delimitación o 
definición como para que otra quiddidad esté cerca o lejos de Él. “Aquel que lo señale 
pues Lo ha limitado y quien Lo limita lo ha enumerado”4.

Dos cosas asociadas o que compartan una quiddidad son como una sola. Zayd y 
Amr por ejemplo, comparten quiddidad de ser humano. Pero es imposible que exista algo 
similar o contrario a Al-lah como para poder ser comparado con ello.

Con respecto a la conexión en términos existenciales, podemos decir: Debido a 
que Al-lah (s.w.t) es la  fuente de toda existencia y porque es imposible la separación de 
la causa del efecto, por lo tanto la cercanía puede verse como una cercanía en términos 
existenciales (aunque puede apreciarse que hablar en términos de causa y efectos no 
transmite adecuadamente la relación en este caso, ya que todos los seres “excepto Dios” 
son muchas manifestaciones de Su única existencia), “Y cuando mis siervos te pregunten 
por mí, diles que estoy cerca”5

2 Nahyuk Bakagha, serlom 186- 
3 Quiddidad se defime cnln “Lns kílites de ka existemcia”, pnr kn tamtn particukar úmicalemte a kns seres 
cnmtimgemtes (seres depemdiemtes). Akkah (s.w.t) pnr ntra parte, ak ser um ser cuya existemcia es mecesaria, mn tieme 
kílite akgumn, de ésta fnrla desafía ka quiddidad.
4 Nahyuk Bakagha, Serlom 1-
5 Surah La Vaca(2)- 186
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Las cosas, en su esencia6son meras relaciones con Al-lah (s.w.t). Hasta que no se 
comprende la causa, no es posible acceder al efecto. Por lo tanto, la cercanía de Dios con 
sus criaturas es una cercanía existencial. No puede haber existencia sin que Al-lah 
(s.w.t) sea su causa, y todo efecto se da por medio de Su causa. Entonces, no puede 
haber una forma de cercanía más cercana que esta forma.

La cercanía de Al-lah (s.w.t) a las cosas

Con respecto a la cercanía entre Dios y las cosas, los versículos del Corán pueden 
dividirse en cuatro categorías:

a. Un grupo menciona Su cercanía per se: Es decir Al-lah (s.w.t) está cerca de 
nosotros: “Ciertamente estoy cerca, respondo al que me invoca”7

b. Un segundo grupo de aleyas mencionan que Él está relativamente más cerca al 
ser humano que otros. “Estamos más cerca de él que tú, pero ustedes no ven8

c. Otro tipo de versículos indican que está más cerca al hombre que su vena 
yugular: “Ciertamente hemos creado al hombre y sabemos lo que susurra su alma. Y 
estamos más cerca del él que su vena yugular”9

d. Un cuarto grupo mencionan que Al-lah (s.w.t) está más cerca al ser humano que 
este de sí mismo, como lo dice el siguiente versículo: “Oh ustedes los que creen, 
respondan a Al-lah y al Profeta cuando les invoquen a lo que les dará vida. Sepan que Al-
lah se ubica entre el hombre y su corazón”.10

No es difícil analizar los tres primeros grupos, pero el cuarto grupo no puede 
resolverse tan fácilmente. ¿De qué manera puede Al-lah (s.w.t) estar más cerca del 
hombre que el hombre de sí mismo? Es por esto que, algunos exegetas, en línea con 
algunas narraciones lo han explicado como la intermediación del Poder de Dios. Dicen 
que el significado del versículo es que algunas veces el hombre decide hacer algo, 
entonces Dios hace que éste se retracte y no permite que siga con su plan.11

Este es un significado intermedio, algo aparente. Pero si tenemos una prueba 
racional que soporte al significado aparente del versículo, entonces no tenderemos 

6 Es decir, tndns kns cnmtimgemtes snm depemdiemtes y carecem de cuakquier tipn de imdepemdemcia. Tndn kn que 
pnseem para existir es uma “snlbra” de existemcia. Uma snlbra mn tieme existemcia pnr sí lisla. Tnda su 
existemcia depemde dek nbjetn que prnduce ka snlbra. Tndns kns existemtes (exceptn Dins) mn snm lás que 
snlbras de Aquek Ser Perfectn. Pnr supuestn, ka silikitud em cuestiom aquí es ka depemdemcia de ka snlbra snbre ek 
nbjetn. 
7 Surah La vaca (2)- 186
8 Surah 56, akeya 85
9 Surah Qaf- 16
10 Surah Amfak (8)- 24
11 Mayma’ al-Bayan, vnk. 4, pág. 452
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motivo para anteponer el significado aparente (es decir, Dios está en medio del hombre 
y el mismo hombre). El ser humano no es Samad (entero, completo), al contrario, es 
como otro seres “vacío”; como lo dice Kulayni en una narración, “Ciertamente que Dios 
ha creado al ser humano vacío”12

Ahora, si el hombre es vacuo, la grandeza de Dios se interpone entre el hombre y 
el hombre mismo. Por lo tanto, Dios está más cerca de cualquier cosa. Si Al-lah (s.w.t) 
está cerca, Él está cerca con todos Sus atributos. Esto, porque los atributos esenciales de 
Al-lah (s.w.t) son uno con Su esencia.  Ahora, si Sus atributos esenciales están presentes, 
entonces Sus atributos de acción también estarán activos siguiendo a Sus atributos de 
esencia.

La forma de acercarse a Al-lah (s.w.t) desde una perspectiva filosófica

Uno de los cuestionamientos fundamentales que pueden inferirse al respecto es: 
“¿De qué manera podemos acercarnos a Al-lah (s.w.t), Aquel Ser, la luz de cuya 
existencia ha iluminado los Cielos y La Tierra, una iluminación que es igual a la 
creación y al acto creador eterno. ¿Desde qué dirección debemos dirigirnos a Él y en qué 
dirección debemos buscarlo para estar más cerca de Él? Es evidente que Al-lah (s.w.t) 
no tiene una dirección, por lo tanto, el viaje hacia Al-lah (s.w.t) en realidad ocurre en el 
interior de mismo viajero.

En el proceso de perfeccionar su esencia, cuando el viajero se desplaza desde la 
creación hacia La Realidad y viaja desde el intelecto13 material hacia el intelecto activo, 
se une a los Nombres y Atributos de Al-lah (s.w.t). En otras palabras, alcanza la 
felicidad. La profundidad de las facultades de su existencia se fortalecen y se convierte 
en uno de los grandes signos o manifestaciones de Al-lah (s.w.t). Es así como alcanza la 
santidad y la Vicegerencia Divina. Esta condición espiritual puede ser llamada 
“Cercanía a Al-lah (s.w.t)”

12 Al-Kāgj, vnk. 2, pág. 74
13 Lns fikosnfns dividem ek imtekectn em cuatrn mivekes. Material o Pasivo (nous patftjcos). Em este mivek, ek imtekectn 
es um estadn pntemciak dek emtemdiliemtn. El intelecto por Habilidad. Em este mivek, ek imtekectn cnlpremde kns 
cnmceptns y juicins autn-evidemtes. El Intelecto Activo o el Agente (jntelectus ahens n nous pojetjkos). Es ek mivek 
em ek cuak ek imtekectn cnlpremde kns cnmceptns y juicins mecesitamdn de um raznmaliemtn especukativn, pnr ledin 
de kns cnmceptns y juicins autn-evidemtes. El Intelecto Adquirido. Em este mivek, ek imtekectn cnlpremde tndns kns 
cnmceptns y juicins autn-evidemtes y aquekkns que mecesitam de um raznmaliemtn especukativn, cnrrespnmdiemte a 
kn letafísicn y a kns lumdns físicns, de tak fnrla que kns lamtieme presemte y está sielpre atemtn a ekkns.
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La Cercanía a Al-lah según el Corán y el Hadiz

Debido a que Al-lah (s.w.t) abarca todas las cosas14no tiene sentido que esté 
distante de algo. Por lo tanto, la cercanía de Al-lah (s.w.t) a Sus siervos es real en todo 
caso y situación. A la inversa, no es siempre el caso en el que el ser humano esté cerca 
de Al-lah y es una condición por la cual debe esforzarse el hombre. Entonce, si el 
hombre quiere acercarse a Dios y fortalecer esta relación, debe lograr acercarse a Él por 
medio de las buenas acciones y la obediencia, así como lo ha dicho el Imam Muhammad 
Bāquir (a.s.): “La Cercanía a Al-lah puede obtenerse únicamente por medio de la 
obediencia”.15Haciendo esto, se introduce en la primera etapa de la vicegerencia
espiritual o el Socorro de Al-lah (s.w.t)

Se narra que “La Oración es la forma como se acerca a Al-lah toda persona 
piadosa”16y con respecto a los impuestos religiosos se ha dicho que “El zakāt junto con 
la oración han sido colocados como medios de proximidad a Al-lah (s.w.t)”17

Cuando se logra esta proximidad, el ser humano se convierte en amigo de Al-lah 
(s.w.t) y Al-lah se amista con él. Versículos como estos indican claramente esta amistad 
reciproca: 

 ِ تِ َ  َ  َ ِ ِ  ل ِ    

“Di: Si amáis a Dios seguidme, Dios os amará y perdonará vuestros pecados. Dios es 
perdonador, Misericordiosisimo con los creyentes”.

(3:31)

Realizar todas estas acciones que como norma te acercan a Al-lah (s.w.t) es el 
medio hacia la proximidad, teniendo en cuenta que el ser humano las realice solo con la 
intención de complacer a Dios. En otras palabras, no basta con que estas acciones sean 
buenas per se, sino que deben llevarse a cabo de la mejor manera y con la mejor de las 
intenciones (bondad en la acción y bondad en el que las realiza).

14 Surat akFussikaat (41), akeya 54.
15 Ak-Kafi, vnk. 2, pág. 74
 ِ َ ِ  ِ َ َ َتَ َ ِ تََ ِ َ ََقَ ِ  َ ِ َ  َ .
16 Mam La Yahdhuruhu ak-Faqih, vnk. 1, pág. 210-

  َ لِّ تَقِيٍّ  
17 Nahjuk Bakaghah, Serlnm 199-
 َ  َِ  َ َ َِ  َ َ  ِ 
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Con respecto a las acciones, son de dos tipos: Obligatorias y Recomendadas o 
preferibles, por lo que alcanzar los más elevados grados de humanidad conlleva en si 
actos obligatorios y recomendados. El conocimiento y La sinceridad juegan un rol 
importante y pueden ser considerados ambos, mutuamente necesarios hasta tal punto 
en que, cuando se conoce o se entiende, aumenta la sinceridad. Por otra parte, el Corán 
considera a las acciones como un medio para alcanzar el entendimiento (certeza).

َقِ   َ تَِ َ  َ  َ َ َ
“Y Adora a Tu señor hasta que te llegue la certeza” (15:99)

Como lo dijo el Imam Ya’far bin Muhammad as-Sādiq (a.s.):

Entre las cosas que Al-lah reveló al Profeta David (a.s.) una fue esta: “Oh David, así como la 
gente humilde son los más cercanos a Dios, los arrogantes son los que están más lejos de Él”.18

 َ َ َ َ َ  َ َ ِّ َ َ  ِ  َ ِ ِ  َ َ َ ِ َ َ ِ َ َ  ِ  َ ِ ِ  َ َ َ
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