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iLa Paz Mundial en Peligro!

El deber de los seres humanos —

e La paz mundial estd en peligro y el deber de los seres humanos, especialmente
el de los musulmanes, es grande.

e Tras el ataque terrorista del 11 de Septiembre en Estados Unidos, en el que fueron
destruidas las torres gemelas, simbolo de la economia mundial y asimismo el Pentagono,
simbolo bélico del mundo, dicho acto fue condenado por todo el orbe.

« El gobierno norteamericano ha declarado una guerra global contra el terrorismo, lo
cual pareceria ser una accién buena para la paz mundial -si es que en verdad abarcara a
todos los terroristas del mundo- pero sorprendentemente el presidente norteamericano,
como escribe Hasanain Haikal, dijo:

 “Este acto es una declaracion de guerra”. Lamentablemente, estas palabras salieron
de boca de Bush después de 10 horas de miedo, panico y desorden en Estados Unidos.
Ademas, sin meditar orden6 cerrar los aeropuertos del pais, lo cual en el mismo dia
ocasiond una pérdida de 6 millares de délares. Aunque deberia haberse presentado antes
que nadie en la Casa de Gobierno, atemorizado, se encontraba volando sin destino y sus
guardias no le permitian volver a Washington. Cuando escuch6 en un colegio en Florida la
noticia del atentado, no lo pudo creer, tembld, su lengua se trabd, y su rostro enrojecio. El
miedo mas grande fue cuando le dijeron que posiblemente su avidon estaba siendo
perseguido por los terroristas. El hombre que tiene en su poder las llaves de las bombas
nucleares de América quedo sin voluntad en manos de sus guardaespaldas y aviones que lo
custodiaban, hasta que su madre lo llamo6 y le dijo que debia volver a Washington porque
todas las mujeres deseaban que los hombres estuvieran en su trabajo, en especial el
Presidente. Después de llegar a la Casa Blanca, habld con la gente y llord cinco veces. Asi
vemos que por un espacio de diez horas Norteamérica estuvo sin gobierno, e incluso los
responsables del pais estaban escondidos por el miedo”.

« El gobierno norteamericano responsabilizd del ataque a los musulmanes y al grupo
de talebanes Al-Qaedah de Afganistan, en tanto Bush declard que la guerra de las Cruzadas
se repetiria otra vez. Sus consejeros le advirtieron que politicamente no era adecuado
involucrar a todos los musulmanes porque ello provocaria un enfrentamiento entre los
Estados Unidos y el mundo islamico, razén por la cual Bush se presenté luego en una
mezquita y pidié desculpas.

e De todos modos surge una pregunta: ;Qué habia detras de estos anuncios? ;Acaso
un complot contra los musulmanes preparado con anterioridad, donde estos ataques fueron
la chispa para iniciarlo? Para responder debemos meditar en el libro de Hangtinton (“Los
Choques entre las Civilizaciones”), donde sostiene que “el mundo bipolar ha llegado a su
fin. Ahora las sociedades humanas preguntan ja donde estamos yendo? Para obtener la
respuesta el hombre debe volver a su historia, su religion, sus personalidades, su lengua y su
cultura, y lograr asi una esencia no meramente material sino acompanada de los valores
humanos”.

e Hangtinton continua diciendo en su libro que el mundo de hoy esta conformado por
las nueve civilizaciones siguientes: América latina, el Islam, el mundo occidental, Africa,



China, India, los ortodoxos, el budismo y Japén; que los grupos humanos siguen a sus civi-
lizaciones y solamente aceptan su cultura.

 Continta escribiendo que a comienzos del siglo XX el crecimiento del Cristianismo
fue del 2,7%, y hoy mantiene el mismo porcentaje; en cambio los musulmanes tienen un
aumento del 20%. Por otra parte, el mundo occidental, que en el afio 1950 tenia en su poder
el 64% de la riqueza del mundo, en 1992 sufri6 una enorme merma, al punto que llego6 al
49%; en el mismo periodo de tiempo el crecimiento de la riqueza del mundo islamico, del
3% ha llegado al 11%. Asimismo, los chinos, de un 3% han llegado al 10%, lo que implica
que dicho crecimiento ha elevado el poder militar del mundo islamico y China.

e Durante estos dias de la guerra contra Afganistan, en una entrevista con el diario
Eshpiguel de Alemania, Hangtinton dijo: “En caso de que Estados Unidos ataque Irak es
posible que la guerra involucre a otros paises y se prolongue hasta el 2020. Si esto sucede,
mermarian considerable-mente los jovenes en el mundo isldmico, y asi los grupos funda-
mentalistas musulmanes perderian su poderio y su militancia”.

e De estas palabras de Hangtinton entendemos que la guerra contra el Islam ha
comenzado para impedir su influencia, unidad, desarrollo y progreso. Las palabras del
analista inglés Robert Fixs corroboran esta tesis. El dice que la guerra contra el mundo
1slamico ha comenzado.

e Después de su regreso de Moscu en 1990, Margaret Thatcher anunci6 el fin de la
guerra fria entre el este y el oeste, pero dijo que ahora la guerra habia comenzado contra el
fundamentalismo islamico. En 1995 Billy Cliz, ex secretario de la OTAN, djjo:
“Francamente que el enemigo del futuro es el Islam”.

e Aun cuando después de la segunda guerra mundial en occidente hay muchos que
condenan las guerras, sin embargo también hay personas que tratan de enfrentar al mundo
occidental con el mundo isldmico.

e Parece que el imperialismo esta buscando la desunién de los musulmanes y la
destruccion de la nacion islamica, ya que, si Ben Laden y los talebanes son los responsables
del ataque, jpor qué son los musulmanes en general, y el pobre pueblo afgano en particular,
los que deben pagar el precio? Ademas, los talebanes y el grupo Al-Qaedah son grupos
creados por los mismos Estados Unidos, Inglaterra, Arabia Saudita, y especialmente
Pakistan, para enfrentar a los rusos, pero ahora que son rebeldes a las 6rdenes de los amos
deben ser aniquilados. La pregunta es jpor qué no escucharon las exhortaciones de la
Republica Islamica de Iran sobre este grupo retrogrado, ignorante y reaccionario que ha
dafiado con sus actos la imagen del Islam y de una doctrina que puede salvar al mundo?

e En verdad que nadie tiene la certeza de que este grupo de Ben Laden haya sido el
autor de tan enorme ataque. Tampoco son de creer las acusaciones sin pruebas de los
Estados Unidos. La mayoria de los analistas musulmanes dicen que es mas posible que
hayan sido los sionistas, puesto que ninguno fue a trabajar en las torres gemelas el dia de
ataque. Ademas son ellos quienes tienen acceso a tal poder en Norteamérica (ya sea al
Parlamento, al Senado, al Pentagono o a los medios de comunicacién), y cuentan con la
logistica para cometer dichos ataques.

« ¢ Por queé ahora los norteamericanos invadieron Afganistan?
 La respuesta es que los siguientes puntos constituyen sus objetivos:



e 1- Para establecer bases estratégicas y poder llegar a los paises de la ex Union
Soviética y sus riquezas.

e 2- Para dividir a algunos paises islamicos y tratar de fragmentarlos en paises
pequenos.

o 3- Para garantizar el flujo del petréleo del golfo pérsico hacia occidente.

e 4- Para brindar apoyo a Israel y poder seguir masacrando a los musulmanes, y asi
garantizar la ocupacion de Jerusalén y la seguridad de Israel.

e 5- Para bloquear a la Republica Islamica de Irdn e impedir su influencia en el
mundo.

e 6- Para controlar al Islam que esté llegando a oidos de todo el mundo.

« ¢ Qué debe hacer el ser humano y en especial los musulmanes?

e A- Condenar todos los actos terroristas, los cuales danan a los seres humanos y su
seguridad. Nosotros condenamos el terrorismo, el Islam no acepta la matanza de gente
inocente de cualquier credo, raza y regiéon a los que pertenezca:

e «... Y quien mata a una persona sin que ésta haya cometido homicidio o sembrado
corrupcion, es como si matara a toda la humanidad...»

o (Sura Al-Ma’idah; 5: 32)

e B- Como dice el Sagrado Cordn en el capitulo 3, aleya 64, todos debemos unirnos
bajo la Palabra de Dios. Dice, dirigiéndose a los Cristianos:

o «4Oh Gente de la Escritura! Venid y convengamos una formula que sea igual tanto para
nosotros como para vosotros: que no adoraremos sino a Dios, que no le asociaremos nada, y que no
nos tomaremos unos a otros por amos en vez de Dios...»

e C- Promover el didlogo entre las civilizaciones y religiones abrahdmicas, como es
la politica de Iran. Ciertamente que la guerra entre las civilizaciones va a aniquilar el
mundo, como dijo Hangtinton.

e D- Debemos entender bien que los talebanes son un grupo que posee una
interpretacion especial del Islam, son wahabitas, cerrados... Asesinaron a muchos
musulmanes por el mero hecho de pertenecer a otras etnias y especialmente por ser shiitas...
Pero de todos modos esto no es motivo para una guerra, saben bien que ellos fueron laca-
yos de Estados Unidos con ayuda de Pakistan...

e E- Finalmente, hoy debemos trabajar en pro de la unidn de todos los pueblos del
mundo, si es que en verdad queremos vivir sobre la Tierra.

o Was-salamu ‘alaikum ua rahmatul-lahi wa barakatuh.

Huyyatulislam Mohsen Rabbani



No debe haber Discriminacion al Definir el Terrorismo

Extracto del discurso ofrecido por el Lider de la Revolucion Islamica de Iran,
Aiatul-lah *Ali Huseini Jamenei, el 17 de Setiembre de 2001.

Expresaré algunos puntos respecto a los sucesos acontecidos ultimamente en
algunas ciudades norteamericanas. Nosotros, en conformidad con el Islam, conde-
namos el asesinato de seres humanos y la matanza de gente, y esa es nuestra
opinion categorica. No hay diferencia que esos asesinatos en masa se perpetren en
Hiroshima y Nagasaki, en Qana, en Sabra y Chatila, en Deir Yasin, en Bosnia o
Kosovo, en Irak, o en Nueva York y Washington. No hay diferencia que el instru-
mento utilizado para perpetrar las matanzas sea una bomba atdmica, un misil de
largo alcance, agentes microbianos, armas quimicas, armas fabricadas con residuos
atomicos, un avion de pasajeros o un avion de guerra. No hay diferencia en que
aquellos que proyectan el genocidio y matanza en masa sean Estados u
organizaciones o individuos infiltrados. No hay diferencia en que esas personas
asesinadas sean musulmanes, cristianos o cualquier otra persona comun. Una acto
desastroso, en cualquier lugar, por cualquier medio y por quien fuera que se
perpetre, si es que debe ser condenado —y por supuesto que debe serlo-, no debe
haber discriminacion en ello.

Nosotros condenamos este acto tanto como el accionar norteamericano en
Hiroshima. Si es que, Dios no lo permita, ocurre una tragedia similar en Afganistan
también lo condena-remos. Las vidas de las personas deben mantenerse a salvo de
estar expuestas a tal cosa. Hoy en dia el régimen sionista, al igual que hace
cincuenta afos, se encuentra realizando tales actos siniestros dentro de Palestina.
Todo ello es condenable.

Otro punto a este respecto es que lamentablemente los medios de difusion
norteamericanos excitan a la opinidn publica contra los musulmanes. Ese es otro de
esos actos perversos que a veces concluyen en desgracia. ;Por qué los musulmanes
deben ser objeto de acusacion? Los musulmanes a lo largo y ancho del planeta e
incluso dentro de los Estados Unidos han sido oprimidos en muchas ocasiones. En
Europa los musulmanes de Bosnia-Herzegovina y Kosovo, en el Medio Oriente los
musulmanes de Palestina y Libano, y asimismo en muchas otras regiones del
mundo, los musulmanes siempre han sido objeto de opresion. ;Por qué se debe
dirigir la acusacion contra los musulmanes? En este caso, la comunidad islamica
no tiene ninguna culpa. Acusan a un individuo que es musulmin de haber
cometido este acto. Nosotros no sabemos si en verdad lo perpetré o no. Es posible
que esto no haya sido obra suya. También es posible que si. Pero, ;como se puede



generalizar el acto de una persona a todos? En otro caso similar, si es que una
persona perpetrara tal acto siniestro, en caso que sea seguidor de una religion en
particular, ;acaso por ello toda la gente de esa religion debe ser acusada? Hoy en
dia los sionistas estdin cometiendo los mas siniestros actos y los crimenes mas
despiadados, ;jacaso por eso debemos acusar a todos los judios del mundo? No es
asi. Nosotros en nuestro propio pais tenemos muchos judios que viven al igual que
el resto de los ciudadanos. En el caso que todo ello fuera cierto, ;por qué el acto de
un individuo debe generalizarse a todos los musulmanes? Yo creo que esta ola pro-
pagandista contra el Islam y los musulmanes que se estd dando en EE.UU. y en
algunos otros paises, es obra de los sionistas, que son los que tienen a su dis-
posicion los medios de comunicacion. Ellos son los que siempre han recibido
golpes del Islam y son sus enemigos irreconciliables.

Otro de los puntos es la cuestion de Afganistan. ;Acaso ese pueblo oprimido
debe ser pisoteado otra vez? Hace veinticinco afios que Afganistdn es victima de
crudos conflictos; una vez la Unidn Soviética, otra vez la guerra interna, y hoy este
otro factor fordneo ingresa en la vida de los afganos y coloca a esta gente oprimida
bajo las presiones de los golpes despiadados y brutales de la guerra, por el mero
hecho de que algunos individuos fueran los autores del hecho —lo cual todavia no
se sabe a ciencia cierta-. Hay muchos indicios que nos hacen inferir que fueron
otros los que maquinaron y han sido los ejecutores principales de los acon-
tecimientos de EE.UU. El tipo de accionar estd en conformidad con la disposicion
y maneras de los sionistas, y aunque pueda creer que infiltraran a algunos
individuos musulmanes —a sabiendas o no- en su infernal red, en el supuesto caso
de que la acusacidon fuese cierta y una persona o grupo fuera acusado en este
suceso, ello no brinda la autorizacion para que el pueblo afgano sea objeto de
ahogo y opresion.

Otro tema es que hoy los sionistas estan sacando el mayor provecho de este
acaecimiento. Ni bien tuvo lugar este suceso, los sionistas endurecieron su accionar
en los territorios de la oprimida y herida Palestina, jjmientras el mundo sélo
presencia ello en silencio!! ;Por qué el mundo acepta toda esa opresion? ;Acaso la
matanza de personas es diferente de un lugar del mundo a otro? ;Acaso las
familias de las victimas que son asesinadas en Palestina son diferentes de las
familias de los que murieron en Nueva York? Tanto unas familias, mujeres y
niflos, como las otras, fueron ultrajadas. Es necesario solidarizarse con los ul-
trajados en todas partes del mundo. ;Por qué el mundo hace silencio ante esta
tragedia? Es muy clara y evidente la obligacion de los musulmanes de protestar por
las operaciones que los sionistas estdn realizando contra el pueblo palestino en las
tierras ocupadas aprovechando la oportunidad que se les present6d de que la opinidon
publica mundial se encuentra orientada a un solo punto en particular.



Estos conflictos por los que atraviesa hoy la humanidad son producto de la
injusticia y la discriminacion. A su vez, la injusticia y la discriminacion se originan
del dominio que ejercen las pasiones diabdlicas sobre las personas adineradas y
potentadas y también por el alejamiento de Dios. Es cuando las personas se alejan
de Dios que los propositos diabolicos pueden manipular a los seres humanos.

Hoy, la solucién a los antiguos males del mundo y las heridas de la
humanidad, esta en el retorno hacia Dios: «Escapad hacia Dios» (51: 50). Esto que
vemos es el resultado de aquellos que intencionadamente alejan a las personas de
la espiritualidad, la fe y la atencién en Dios. La cura de los males de la humanidad
se encuentra en dirigirse a Dios y la vuelta a la fe. Hoy las sanas conciencias
perciben ello en todas partes del mundo. Las personas solitarias se encuentran bajo
presion en el sistema materialista del mundo. Hoy, en todas partes del planeta la
gente siente necesidad de dirigirse a Dios. En cualquier parte que el estandarte de
“dirigirse a Dios” sea enarbolado, ello atraera los corazones. Aquellos que creen en
Dios y conocen la importancia de tener fe en El, dia tras dia deben brindar mas
atencion al respecto.

iSefor nuestro! Por Muhammad y la familia de Muhammad, te suplicamos
que dia tras dia dispongas mdas profundamente una fe genuina y radiante en la
gente de este mundo, en cualquier parte que se encuentren. jSefior nuestro! Libra a
los seres humanos del mal de estos dilemas. jSefior nuestro! Haz que la maldad de
los malvados vuelva hacia ellos mismos. jSefior nuestro! Ampara y ayuda a los
oprimidos del mundo en cualquier lugar que se encuentren. Que la Paz,
Misericordia y Bendiciones de Dios sean con vosotros.

... 26 de Setiembre

A causa de los sucesos acaecidos en algunas ciudades norteamericanas, hoy se
plantean algunas cuestiones en el mundo. Las olas propagandisticas mundiales y
los movimientos politicos internacionales se explayan en forma unilateral. Los
medios de comunicacidon masiva se encuentran en manos de un namero
determinado. Los perioddicos y la television mundial, se encuentran al servicio de
los capitalistas, los acaudalados y los poderosos, y no a disposicion de las personas
comunes, las personas lucidas, correctas y sapientes. Ellos introducen lo que se les
antoja en los canales de comunicacion de radio y television y las agencias de
prensa y periodicos, y lo difunden hasta en los lugares mas reconditos. Hay quienes
sin percatarse consumen €so y se ven sugestionados, y lamentablemente hay otros
que ayudan a esas olas propagandisticas unilaterales originadas de la ambicién y la
arrogancia mundial, sin que ello ni siquiera les reporte un beneficio.

Yo veo necesario expresar algunos puntos al respecto para tener informada a
nuestra querida nacion.

El primer punto es que el comportamiento y las manifestaciones del Estado y
los funcionarios norteamericanos sobre esta cuestion, son muy altaneras y



presuntuosas, y surgen del espiritu de arrogancia. Hacen declaraciones que no
armonizan con ninguna légica. Por supuesto, su reputacion se vio afectada y su
prestigio en el mundo en materia de seguridad fue seriamente perjudicado; pero
ello no es motivo para que adopten una vez mds su semblante imperialista y
aspecto agresivo, o sea querer decir: “;Oh gentes del mundo! jEstamos enojados!
iAsi que no nos contradigan!”. Estoes: jQue nadie se atreva a decir algo contrario a
lo que ellos dicen! Imaginandose que con ese proceder es posible sacar del medio a
los pueblos, personas y Estados independientes. Entre esas declaraciones esta que:
“Quien no esta con nosotros, esta con los terroristas”. Esta es una expresion muy
equivocada. No, no es asi. Hay muchos que estan con los norteamericanos y son
mas peligrosos que todos los terroristas del mundo juntos. Hoy, el Estado de Israel
esta conformado por los més peligrosos terroristas. Aquellos que se encuentran a la
cabeza de dicho Estado, son individuos que dieron 6rdenes directas y participaron,
y fueron los autores de los mas tragicos sucesos terroristas. Ahora mismo también,
dia tras dia estan ocupados cometiendo actos terroristas... y estdn con los norteame-
ricanos. Segun esto, no es cierto que todo aquel que estd con ustedes no estd con
los terroristas. No es asi, los mds despiadados terroristas se encuentran ahora
mismo junto a ustedes. Pasa lo mismo con el punto opuesto que expresa “quien no
esta con nosotros esta con los terroristas”. No es asi, nosotros no estamos con
ustedes, y tampoco estamos con los terroristas.

La segunda cuestion es que estos individuos, desde los primeros momentos
después del suceso, llenaron los espacios publicos con manifestaciones y
declaraciones en contra del Islam. ;Como es que ustedes pudieron determinar en la
primera hora después del hecho que fue obra de los musulmanes? ;Si es que su
aparato de inteligencia era tan fuerte como para que inmediatamente después, la
radio y la television en Norteamérica hablasen de una forma tal que todos creyeran
que eso fue obra de los musulmanes, por qué no pudieron determinar que se estaba
produciendo una operacion tan vasta como esa que necesita meses —e incluso
algunos dicen que afios- para llevarse a cabo? ;Coémo determinaron que fue obra de
musulmanes? Manipularon de tal forma los espacios publicos que en Norteamérica
y en algunos paises europeos algunas mezquitas fueron atacadas, y se llegd a
disparar y apuiialar a algunos cuya apariencia dejaba entrever que eran
musulmanes. El presidente de EE.UU. en sus primeras declaraciones dijo: “jEsto
es una Cruzada!”. Las Cruzadas fueron guerras en las que los cristianos vinieron
desde Europa para conquistar Palestina y duraron doscientos afios. Por supuesto,
los cristianos europeos fueron vencidos y los musulmanes salieron triunfantes y
lograron sacarlos de alli.

Una lucha Cruzada significa guerra entre el Islam y el Cristianismo. Si es que
no habia intencién de decir ello, ;como es que un alto dirigente puede expresarse
de esa manera sin control de si mismo ni reparo? ;Por qué acusa a todos los mu-



sulmanes del mundo por una accion terrorista y tragica? Disponen a la opinidon
publica contra el Islam y luego dicen oficialmente: “;Oh gente! No ataquen a los
musulmanes”. ;Acaso eso es posible? Ustedes primero disponen el ambiente de
una forma tal que acusan a todos los musulmanes y arabes, continuamente publican
en sus diarios nombres isldmicos y fotos de arabes con su pafiuelo y turbante. O
sea que entre todos esos sospechosos ;no habia ni siquiera uno que fuera nortea-
mericano y occidental, o tuviera nombre europeo? ;Si no, por qué no los
publicaron? Ese es un proceder extremadamente repulsivo; es una accidén muy
infame que tendrd consecuencias a largo plazo, que no se podra reparar rapida y
facilmente.

El tercer tema es que en estos sucesos los norteamericanos demostraron tener
grandes expectativas. Porque los norteamericanos fueron atacados, ahora esperan
que todo el mundo deba colaborar con ellos. ;Por qué? ;Porque sus intereses
fueron vapuleados? ;Cuando ustedes observaron los intereses de los demas como
para que ahora esperen que todos observen los de ustedes? ;Acaso en el mundo de
hoy el mero hecho de poseer cafiones, fusiles y misiles le permite a un Estado
anunciar que “se debe hacer lo que yo digo y no otra cosa”? ;jAcaso la gente del
mundo puede aceptar eso? Es eso mismo lo que hace de EE.UU. un pais odiado.

Hoy ustedes pueden apreciar en cuantos paises del mundo se quema la
bandera norteamericana. No todas partes es Irdn. La conferencia que Gltimamente
tuvo lugar en Africa del Sur, puso de manifiesto los sentimientos de la gente,
organizaciones y Estados diferentes del mundo. Con esa prepotencia y exceso de
expectativas, EE.UU. ha hecho de si mismo un pais odiado. Si los intereses nortea-
mericanos en el Golfo Pérsico se ven expuestos al peligro, todos deben participar,
pero si los intereses de los mismos paises del Golfo Pérsico se ven en peligro...
ique se vean en peligro! j;Qué tenemos que ver?! Con todo lo que pisotearon los
intereses de los diferentes paises —entre ellos el nuestro-, ahora dicen “todo el
mundo debe colaborar con nosotros, puesto que nuestros intereses fueron ata-
cados”. Es una expectativa excesiva.

Otro punto es que en la mente de los funcionarios norteamericanos el
concepto de terrorismo es erréneo. Ellos definen muy mal al terrorismo, de forma
que el asesinato en masa y la matanza de gente en Sabra y Chatila —dos
campamentos de refugiados palestinos- que se produjo en una sola noche por orden
de aquel mismo que hoy se encuentra a la cabeza del usurpador Estado sionista,
ino es considerado terrorismo!

Hace algunos afios, un grupo numeroso de gente de Qana en Libano, se reuni6
para protestar frente a la oficina de las Naciones Unidas, y los helicopteros
israelies llegaron y acribillaron a cientos de personas, entre las cuales se
encontraban mujeres, hombres, nifios, hambrientos y sedientos, jy mataron a todos!
iNorteamérica no considera eso terrorismo!



Cuantas veces ingresaron a Libano y secuestraron o asesinaron personas,
ipero nada de eso constituye un acto de terrorismo!

Hace uno o dos meses el Estado usurpador sionista aprobo oficialmente que
se debia ejecutar a algunos elementos palestinos y efectivamente lo hicieron.
Hicieron explotar sus automdviles y asesinaron a numerosas personas. jPero nada
de eso conforma un caso de terrorismo!

En cambio el pueblo palestino que se levantd para defender su propio suelo y
hacer valer sus pisoteados derechos, para lo cual grita y toma piedras en sus manos
—jni siquiera armas tiene!- jSon terroristas!

Esta es la 1ogica norteame-ricana, la cual es errénea y el mundo no acepta.

Otro punto es que dicen “no existe terrorismo bueno y terrorismo malo, sino
que todos los terroristas son malos”. Pero el caso es que ellos mismos en la
practica dividen el terrorismo en bueno y malo. En el firmamento del Golfo
Pérsico hacen explotar, desde un navio, un avidon de pasajeros irani con cientos de
pasajeros sin ningiin motivo ni excusa, y cientos de personas son despedazadas y
ahogadas; tras ello no solo no juzgan ni reprochan al comandante del navio, y no
solo no piden disculpas a Irdn sino que premian al comandante. Eso es “terrorismo
bueno”. Esa es una logica equivocada. El concepto es errdneo, y esperan que sobre
la base de ese mismo concepto erréneo todo el mundo se aliste y se disponga detras
de ellos y haga todo lo que quieran, y que los demas no sélo no objeten, jsino que
todos deben ayudarles!

El conjunto de indicios y testimonios sefialan que hay otra cosa detras de ese
escenario que hoy se ha montado en torno a la cuestion de Afganistan. Afganistan
oprimido y sin defensor, se encuentra frente a sus garras, a causa de que un indi-
viduo, o diez, o cien, o digamos mil individuos sospechados de provocar las
explosiones de Nueva York y Washington se encuentran dentro de ese pais. Pero
detrds de este escenario hay otra cuestion. Los primeros indicios sefialan que el
Estado norteamericano pretende hacer lo mismo que hizo en la guerra del Golfo
Pérsico en esta zona, o sea venir a instalarse en Asia Menor y el subcontinente
indio y tener luz verde para hacer presencia con la excusa de que no hay seguridad
en la region. En segundo lugar, su propoésito es ajustar cuentas con quienes en la
cuestion palestina defienden a esos oprimidos. Las otras cuestiones no son sino una
fachada del caso.

Otro punto es que estos individuos en sus declaraciones repiten que “en este
caso Irdn debe ayudarnos de diferentes formas”. ;Yo me asombro como éstos
tienen la desfachatez de solicitar ayuda al gobierno de la Republica Islamica y al
pueblo irani! Hace veintitrés afios que ustedes hacen todo lo que esta a su alcance
para perjudicar a esta nacidn. ;Ahora esperan que les ayudemos? ;Y qué tipo de
ayuda! Aunque Afganistan no hubiese sido una naciéon musulmana, ni hubiese sido



oprimida, ni hubiese sido nuestra vecina, aun asi ese pedido seria desubicado, qué
decir en este caso que esa nacion esta oprimida y desposeida.

Realmente que el corazon del ser humano debe sentir lastima por la nacion de
Afganistan. ;jEsperar ayuda de la Republica Isldmica? No. En el ataque de
Norteamérica y sus aliados contra Afganistdn no brindaremos ningln tipo de
ayuda.

En resumen, nosotros no creemos que Norteamérica sea sincera en su lucha
contra el terrorismo. Ellos no son sinceros, mienten y persiguen otros objetivos.

Consideramos que Norteamérica no tiene la idoneidad para liderar el movi-
miento mundial contra el terrorismo. Las manos de Norteamérica se encuentran
impregnadas de todos los crimenes que el régimen sionista cometio en todos estos
afios, y en estos dias prosigue con sus crimenes con toda inclemencia y salvajismo.

Todos deben saber que el Irdn islamico no participara de ninglin movimiento
liderado por Norteamérica —y eso es algo que fue manifestado por nuestros
funcionarios en sus reuniones privadas y entrevistas, y algo que yo mismo repito-.
Por supuesto, la lucha contra el terrorismo y la inseguridad del entorno de la vida
del ser humano, es una lucha obligatoria, necesaria y sagrada. Todo aquel que
pueda participar en esta lucha debe hacerlo. Solo que éste conforma un movi-
miento, por lo que debe contar con un liderazgo idoneo.

Nuestros funcionarios, en estos dias han manifestado repetidamente que en el
marco de las Naciones Unidas nosotros estamos dispuestos a cooperar con dicho
movimiento y marchar junto al mismo. Yo en lo particular digo: ;Si! Las Naciones
Unidas est4 bien, solo que con una condicidn, y es que las Naciones Unidas no se
dispongan bajo la influencia de Norteamérica y otras grandes potencias, ya que si
no es asi, y las Naciones Unidas —ya sea el Consejo de Seguridad u otro cuerpo de
la misma- se dispone bajo la influencia de aquellos, no sera de confiar. Nosotros en
el pasado no hemos tenido una buena experiencia a este respecto.

Los Estados islamicos tienen una gran responsabilidad en este particular,
deben ingresar a la escena primero, en nombre de un gran movimiento humano y
mundial contra el terrorismo, la amenaza contra la vida de las personas y la
agresion contra la vida comun y cotidiana de los ciudadanos —lo cual conforma una
gran responsabilidad, y la organizacion de la Conferencia Islamica, a este respecto
tiene un deber, y nosotros, como miembros de la Asociaciéon de la Conferencia
Islamica, consideramos que ello conforma una de las responsabilidades categoricas
de dicha organizacion-; y segundo, por el hecho de que Afganistdn es una nacidén
musulmana y parte de la comunidad islamica, por lo que a este respecto debe jugar
un papel activo.

El pueblo oprimido de Afganistan no tiene ninguna culpa. ;Acaso la sangre
de los que fueron asesinados en los edificios del comercio mundial de Nueva York
es mas colorida que la sangre del pueblo de Afganistan? ;Por qué y cudl es la ra-



z6n? ;Acaso porque el cuello de sus camisas estd mas desalifiado? ;Acaso porque
estan privados de higiene, comida, bienestar y seguridad —y ello por verse bajo el
dominio de aquellos que por largos afos fueron aleccionados por las grandes
superpotencias? Antes del golpe de Estado de hace veinte y pico de anos, aquellos
que se encontraban a la cabeza del gobierno estaban vinculados a las grandes
potencias. Después llegaron los comunistas vinculados a la ex-Union Soviética.
Luego aquello que la misma gente sabe y esta viendo.

En los ultimos tiempos, el destino de la gente afgana siempre ha estado
delimitado por la intromision de las potencias mundiales. Ese es el motivo de la
pobreza y el atraso de los afganos, y sino, en verdad que la gente de Afganistan es
libre, valiente y muy capaz, poseedora de una cultura profunda y antigua.

Nosotros conocemos al pueblo afgano y hemos vivido con ellos por muchos
siglos. Nosotros sabemos que son un pueblo con una gran capacidad, y que no
tienen absolutamente nada menos que la gente de otras partes del mundo, sino que
en muchos aspectos tienen mas. ;Qué pecado cometid esta gente que debe ser
victima de los diferentes propositos y politicas? A este respecto la organizacion de
la Conferencia Islamica y los paises islamicos tienen la responsabilidad de ingresar
a escena en forma sensata y habil, e impedir que esta gente siga recibiendo golpes.

Digamos que unos cuantos terroristas han hecho su guarida alli —algo que no
sabemos si es verdad o mentira y es so6lo una invocacidon de los norteamericanos-,
(por qué las culpas de esos cuantos debe endosarse a todo el pueblo afgano? ;Por

qué el pueblo de Afganistan debe ser pisoteado?
Traducido del persa por:
Sheij Feisal Morhell



LA CREENCIA ISLAMICA (VIII)

A la luz de la escuela de Ahl-ul Bait (p)
Por Ajatul-1ah Ya'ror Subhinit
Traduccion del arabe: §halj Feisal Morhell

Sexta Parte: El Imamato y el Califato

El Gran Profeta Muhammad (BP) fallecié en los comienzos del afio XI de la héjira lunar,
luego de veintitrés afios de esfuerzo en el camino de anunciar la shari‘ah o ley islamica.

Con el fallecimiento del Gran Profeta (BP), concluyo6 la revelacion, y se sell6 la profecia, y
de esa manera no hubo ni habrd mas profeta después de ¢l, ni otra ley divina después de la suya;
sin embargo, los deberes y obligaciones que pesaban sobre los hombros del Profeta Muhammad
(BP), a excepcion de lo concerniente a recibir revelacion y su anunciacion, obviamente no
concluyeron.

Es por ello que era menester que después de su muerte hubiera una persona perspicaz y
sagaz, proba, que continuara cumpliendo esas obligaciones y funciones, guiara a los musulmanes
y fuera su Imam y sucesor del Mensajero de Dios (BP).

La cuestion de la necesidad de la existencia de un califa del Profeta (BP) es algo en lo que
concuerdan todos los musulmanes, si bien los sunnitas y shiitas discrepan en algunos de los
atributos que tal califa debiera de tener y la forma de su nombramiento.

Al principio es necesario aclarar el significado de ““shi‘a” y “shiismo”, y la historia de su
origen y manifestacion, de forma que se facilite tras ello el estudio de las cuestiones relacionadas
al Imamato y Califato después del Mensajero de Dios (BP).

Octogésimo tercer principio: Etimologia y uso del término “shi‘ah”.

Etimolégicamente shi‘ah tiene el significado de “seguidor™, y en el uso este término o
denominacion se aplica a una de las tendencias de los musulmanes que afirman que el liderazgo
de la comunidad islamica después del Mensajero de Dios (BP) era un derecho del Imam “Ali (P)
y de sus hijos inmaculados.

Durante su vida el Santo Profeta (BP) hablé numerosas veces y en diferentes ocasiones
sobre las virtudes y cualidades del Imam ‘Ali (P), asi como sobre su liderazgo y jefatura sobre la
comunidad islamica después de ¢l (BP), y ello es testimoniado por lo contundente de la historia
compilada.

Todas esas encomendaciones y énfasis, como nos lo refieren los hadices confiables,
ocasionaron que un grupo de los Compafieros del Profeta (BP) en vida de éste se reunieran
alrededor del Imam ‘Ali (P), sus corazones se vieran cautivados por €l y fueran conocidos como
shi*atu ‘Ali (los seguidores de ‘Ali).

Este grupo de Compafieros, tras el fallecimiento del Profeta (BP), permanecié en esa
condicion y en su conviccion previa de que el Mensajero de Dios (BP) estipuld la sucesion del
Imam ‘Ali (P) en lo concerniente al califato y liderazgo de la comunidad después de €l, sin verse
influenciados por conveniencias personales.

''Ver Coran: As-Saffat; 37: 83.



Asi, un grupo de musulmanes fue llamado “shi*ah” en vida del Mensajero de Dios (BP), y
continuo llamandose de esa manera después de su desaparicion. Muchos estudiosos de la historia
de los pueblos y tendencias, han manifestado claramente esto.

An-Nawbajti (fallecido en 310 H.L.) escribe: “Los shiitas son seguidores de ‘Ali Ibn Abi
Talib (P), fueron llamados shi*atu ‘Ali tanto en tiempos del Mensajero de Dios (BP) como
después de él, y son conocidos por sentirse cautivados por ¢l y sostener su Imamato”.?

Dijo Abtl Hasan Al-Ash‘ari: “Se les dice shi‘ah porque ellos siguieron a ‘Ali y lo
anteponen por sobre el resto de los Compaiieros del Mensajero de Dios (BP)”.

Dijo Ash-Shahrestani: “Los shi*ah son quienes siguieron a ‘All (P) en especial, y
sostuvieron su Imamato y Califato en la forma de estipulacion y legado (de parte del mismo
Profeta)”.4

Sobre la base de esto, la historia de los shi‘ah no es diferente a la historia del mismo Islam,
y en realidad el Islam y el shiismo son dos caras de la misma moneda, o bien las dos caras de una
misma realidad y gemelos nacidos en el mismo momento.

Los expertos en hadiz e historiadores mencionaron que el Profeta (BP) en los primeros
aflos de su prédica, invitdo a los hashemitas (su clan familiar) y les reuni6 en su casa
anunciandoles la sucesion y califato de ‘Ali (P). Este hadiz es llamado hadiz bad’u ad-da‘wah o
del “Comienzo de la Prédica” o hadiz iawm ad-dar o del “Dia de la Casa”.’

El Profeta anunci6 esto mismo a la gente repetidas veces y en diferentes oportunidades,
especialmente en el dia de Gadir, donde se plante6 el Califato en forma oficial, de manera que
tomo la bai‘ah o juramento de fidelidad de la gente para el Imam ‘Ali (P), y el conocimiento de
los detalles del suceso resulta mas que suficiente para demostrar ello.

El shiismo no fue producto de los lamentables sucesos de la Sagifah, ni de la sedicion
producida por los sucesos concernientes al asesinato de ‘Uzman, o alguna otra de las fabulas que
se cuentan, sino que fue el mismo Santo Profeta (BP) quien por primera vez sembro las semillas
del shiismo en los corazones de los Compaiieros mediante sus repetidas ensefianzas celestiales.

Esas semillas crecieron poco a poco y grandes compafieros como Abl Dharr, Salmén y
Miqdad fueron conocidos con el apelativo de shiitas.

Los expertos en exégesis coranica mencionaron lo siguiente respecto a las palabras del
Altisimo que expresan:

«Por cierto que quienes creyeron e hicieron buenas obras, esos son lo mejor
de la creacion»

(Al-Baiinah; 98: 7)

Dijeron: El profeta respecto a esto dijo: “Son ‘AR y sus shi‘ah (seguidores)”.’

Por supuesto, este breve ensayo no puede abarcar la mencion de todos los nombres de los
primeros shiitas de entre los Compaifieros y los tabi‘in (los compaieros de los Compaiieros del
Profeta) que sostuvieron que ‘Alil era el sucesor del Profeta (BP) en forma directa e
ininterrumpida.

? Firaq Ash-Shi*ah, p.17.

* Magalat Al-Islamiiin, t. 1, p.65.

* Al-Milal wan Nahl, t.1, p.131.

> Ver: Tarij At-Tabari, t.2, pp. 62-64.

% Ad-Durr Al-Manzdr, explicacion de la sura Al-Bafinah.



El shiismo, en el sentido mencionado, conforma el denominador comun a todos los shiitas
del mundo, los cuales conforman una parte importante de los musulmanes del orbe.

Los shiitas, al igual que los seguidores de otras tendencias del Islam, tuvieron gran parte en
la difusion del Islam y brindaron grandes y juiciosas personalidades cientificas, literarias y
politicas a la comunidad humana, y actualmente también tienen una presencia activa en muchas
regiones.

Octogeésimo cuarto principio: El Imamato es una cuestion divina.

La cuestion del Imamato, tal como lo demostraremos a través de los principios venideros,
es una cuestion divina y celestial, y es por eso que era necesario que se cumplimentara la
estipulacion del califa del Profeta a través de la revelacion divina al mismo Profeta (BP), y fuera
el mismo Profeta quien la anunciara a la gente.

Antes de brindar y explicar los argumentos y pruebas transmitidas y taxativas a este
respecto, analizaremos el juicio del intelecto en este caso, considerando las condiciones de ese
periodo (esto es, el periodo anterior y posterior a la muerte del Profeta), y sus puntos que pueden
llegar a presentarse ambiguos.

La logica elemental juzga que cualquier persona considerada un reformador, si a través de
esfuerzos descomunales que se prolongan por muchos afios puede llegar a ejecutar su plan social
que le es particular, e innovar un nuevo sistema para la sociedad humana, necesariamente
pensara en el medio efectivo para la permanencia de ese plan, que garantice su continuidad y
también su desarrollo. No se corresponde con la sapiencia que una persona edifique una gran
obra, soportando gran cantidad de agobios, pero que no piense en aquello que la proteja de los
peligros, ni designe a alguien para preservarla y cuidar de la misma después de él.

El Gran Profeta (BP) es una de las mas grandes personalidades del mundo, y mediante la
ley religiosa que trajo produjo una colosal transformacién divina mundial, preparando el terreno
para establecer una civilizacion nueva y sin igual.

Es evidente que esta gran personalidad, que present6 a la humanidad una ley divina eterna,
que guid la sociedad humana en su tiempo y durante los dias de su vida, pens6 también en coémo
proteger su shari‘ah frente a los posibles peligros y flagelos que la amenazarian en el futuro;
asimismo considerd el medio para lograr la guia eterna y administracion de su comunidad, y dejo
en claro la forma del liderazgo después de €l; ello es asi porque es ilogico que ese sapiente
Profeta establezca las leyes de una legislacion divina eterna, sin disponer un sistema fuerte de
liderazgo después de él, que garantice la permanencia de dicha legislacion divina.

Tal Profeta que no escatimo esfuerzos para dejar en claro el mas minimo detalle de lo que
se necesita para la felicidad de la humanidad, ;como seria l6gico que hiciera silencio en lo
relacionado al liderazgo de la sociedad islamica y su forma y formulacion? j;Cémo podria ser
asi desde que ello conforma uno de los asuntos esenciales y decisivos de la vida de la
comunidad, e incluso de la vida de la humanidad, por lo que se estaria dejando a la naciente
sociedad islamica confusa y desatendida, sin saber cual es su obligacion a este respecto?!

Sobre la base de esto, es absolutamente imposible aceptar la pretension de quien sostiene
que el Gran Profeta (BP) cerrd los ojos a la vida sin pronunciar palabra alguna respecto al
liderazgo de la comunidad isldmica.

Octogeésimo quinto principio: el Imamato y el nefasto peligro
triangular: Roma, Persia y los hipdcritas.



Revisando la historia, y considerando las circunstancias que dominaban la region y el
mundo durante la época de la desaparicion del Profeta (BP), y en las postrimerias de su
fallecimiento, se demuestra lo evidente y necesario de la condicion “estipulada” del cargo del
Imamato, y ello porque habia tres peligros que amenazaban la religion y la nacion islamica, y la
circundaban en la forma de un tridngulo nefasto.

El primer flanco de ese peligroso triangulo estaba representado por el Imperio romano. El
segundo flanco lo representaba el imperio persa. Y el tercer flanco lo representaba el grupo de
los hipocritas internos.

En cuanto al peligro y gravedad del primer flanco, para inferir ello es suficiente saber que
el Profeta (BP) permanecio preocupado por ese asunto hasta el ultimo momento de su vida, y es
por eso que alisté un poderoso ejército bajo la comandancia de Usamah Ibn Zaid y le comisiond
enfrentarse a los romanos, de forma que también maldijo a los que, habiendo sido ordenados
partir con €l se rezagaran del mismo.

En cuanto al peligro del segundo flanco, nos es suficiente saber que también constituia un
enemigo agresivo cuyo rey despedazo la misiva enviada por el Profeta (BP) y escribio al
gobernante del Yemen que arrestara al Mensajero de Dios (BP) y lo enviara con él, o bien le
mandara su cabeza.

Asimismo, con relacion al tercer peligro, debemos saber que este grupo (el de los
hipdcritas), procedia continuamente a perturbar al Profeta (BP). Los hipocritas le importunaban
mediante diferentes tipos de conspiraciones y entorpecian sus movimientos. El Sagrado Coran
nos relata sobre ellos y sus caracteristicas, su hipocresia, sus molestias y sus intentos maliciosos
en sus diferentes suras al punto que una sura completa fue llamada con ese nombre’, y habla
sobre sus intenciones y sus acciones pérfidas.

Nosotros planteamos la siguiente pregunta: j;Con la existencia de ese triangulo de peligro,
era correcto que el gran Profeta (BP) dejara sin un lider determinado a la comunidad y a la
religion islamica, las cuales se encontraban asediadas por dichos peligros por todos partes,
encontrandose el enemigo a su acecho por todos lados y dngulos?!

Sin lugar a dudas, el Profeta (BP) sabia que la vida de los drabes estaba basada en la vida
tribal y de clanes familiares, de forma que los miembros de las diferentes tribus eran incondi-cio-
nales para con los jefes de las mismas, de manera que les obedecian fervientemente y se les
sometian considerablemente; y por ello, dejar a tal sociedad sin la designacion de un lider en
particular acarrearia la disgregacion y las disputas entre las tribus, y los enemigos se aprovecha-
rian de esas controversias y diferencias.

Partiendo de esta realidad, dijo el Shaij Ar-Ra’is Ibn Sina (Avicena): “La designacion del
Califa por medio de la estipulacion es lo mas correcto, puesto que ello no conlleva la disgrega-
cion, la agitacion social y las diferencias™.®

Octogeésimo sexto principio: La designacion del Imam y Califa en los
hadices del Mensajero (BP).

Después de haber demostrado que la sapiencia y conocimiento del Profeta (BP) implicaban
que ¢l adoptara una posicion adecuada en lo concerniente al liderazgo islamico después de ¢€l,
ahora veremos cual fue la posicion que efectivamente adoptd a este respecto.

Hay dos teorias a este respecto que expondremos aqui, y que procederemos a discutir:

7 Sura 63: Al-Munafiqn (Los Hipocritas).
% Ash-Shifa’, seccion de Al-11ahiat, articulo décimo, quinta seccidn, p.564.



Primera teoria: El Profeta (BP) eligi6 por orden de Dios a una persona excelente y cabal
para el liderazgo de la comunidad islamica, y lo designé como Califa después de él, informando
a la gente sobre ello.

Segunda teoria: El Profeta (BP) delego la eleccion del lider y califa después de ¢l a la
gente, para que ellos mismos eligieran a una persona para ese cargo.

Ahora debemos ver cudl de las dos teorias es la que se desprende de los hadices del Profeta
(BP) y la historia documentada.

Analizando con atencion la vida del Profeta (BP), desde el dia que le fue encomendado
anunciar su ley divina a sus parientes y clan familiar y luego anunciar su prédica a toda la gente,
hasta el momento de su fallecimiento, se observa en forma categorica que el Profeta (BP) marcho
la via de “la estipulacion” en la cuestion del liderazgo repetidas veces y no la de “la eleccion
popular”. Demostraremos este tema a través de los siguientes asuntos:

1- Hadiz de lawm Ad-Dar (el dia de la casa)

Luego de haber transcurrido tres afos del dia en que el Mensajero de Dios (BP) fue
enviado como tal, Dios, Glorificado Sea, le encomendd anunciar Su Mensaje a los miembros de
su clan familiar, y ello fue al revelarse Sus palabras, Majestuoso e Imponente, que expresan:

«Y amonesta a tus parientes mas cercanos»
(Ash-Shu‘ara’; 26: 214)
He ahi que el Profeta (BP) reunio a los principales de la tribu de los hashemitas y les dijo:
“:Oh hijos de ‘Abdul Muttalib! ;Por Dios! Que no conozco a ningin joven entre los arabes
que haya traido a su pueblo algo mejor de lo que yo os traigo. Os traigo lo mejor de este
mundo y el de la otra vida, y Dios, Glorificado Sea, me ha ordenado que os invoque hacia
El. Asi pues, ;quién de vosotros me secundari en este asunto de forma que sea mi
hermano, mi sucesor, mi visir y mi califa entre vosotros?”.
El Profeta (BP) repitio6 la ultima frase tres veces; en cada una de esas oportunidades no se
levanto6 nadie sino ‘All (P) quien anunci6 su predisposicion en cada vez para secundar al Profeta
(BP) y auxiliarle. A la tercera vez dijo el Profeta (BP): “Por cierto que éste es mi hermano, mi

sucesor y mi califa entre vosotros. Asi pues prestadle atencion y obedecedle”.’

2- El Hadiz de Manzilah (la posicion)

El Profeta (BP) considerd la posicion de ‘Ali (P) respecto a ¢l como aquella de Aaron
respecto a Moisés a excepcion de la condicion de Profeta, cuando dijo: “;Oh “Ali! ;Acaso no te
complace que tengas respecto a mi la misma posicion que Aaron tenia respecto a Moisés
solo que después de mi no habra mas Profeta?”."

Seglin el texto coranico, en tiempos de Moisés, Aardn tenia la posicion de profeta, de califa
o sucesor, y de visir:

? Musnad Ahmad, t.1, p,159; Tarij At-Tabari, t.2, p.406; Tafsir At-Tabarf (Yami‘ Al-Baian), t.19, p.74-75; Tafsir
(slrah) Ash-Shu‘ard’, aleya 214.

19 sahih Al-Bujari, t.6, p.3, edicion del 1312 H.L., capitulo de “La expedicién a Tabik™; Sahith Muslim, t.7, p.120,
capitulo de “Las virtudes del Imam ‘Ali (P)”; Sunan Ibn Mayah, t.1, p.55, capitulo de “Las virtudes de los
Compafieros del Profeta”; Musnad del Imam Ahmad, t.1, p.173, 175, 177, 179, 182, 185 y 230; y As-Sirah An-
Nabawiiah de Ibn Hisham, t.4, p.164, capitulo de “La expedicion a Tabik”.



«Y le otorgamos de Nuestra misericordia a su hermano Aarén como
profeta».
(Mariam; 19: 53)

«Y le dijo Moisés a su hermano Aardn: Sucédeme en mi pueblo».
(Al-A‘raf; 7: 142)

«Y dispénme un visir de entre mi familiax.
(Ta Ha; 20: 29)
El hadiz de manzilah demuestra todas esas posiciones para el Imam ‘Ali (P) a excepcion de
la profecia, y si el proposito del mismo no fuera demostrar todas esas posiciones para ‘Ali (P)
salvo la profecia, no hubiera sido necesario recalcar la excepcion en lo concerniente a la
profecia.

3- El Hadiz de As-Safinah (el Arca)

El Gran Profeta (BP) equiparé a Ahl-ul Bait (P) con el Arca de No¢ (P), en la que aquel
que se embarco en ella se salvd y quien se retraso de ella se ahogé en el diluvio, al decir:
“.Acaso no es asi que el ejemplo de la Gente de mi Casa entre vosotros es como el ejemplo
del Arca de Noé (P) entre su pueblo: quien se embarco en ella se salvé y quien se rezagé de
la misma se ahog6?”."

Nosotros sabemos que el Arca de Noé (P) era el tnico refugio de la gente respecto al
diluvio en ese tiempo. Asi, la Gente de la Casa del Profeta (BP), en conformidad al hadiz del
Arca de Noé¢, se considera el unico refugio para la salvacion de la comunidad respecto de los
sucesos de intolerancia sectaria, y los peligrosos acontecimientos que generalmente conllevan el
desvio de la humanidad.

4- El hadiz de Aman Al-Ummah (La seguridad de la comunidad)

El Mensajero de Dios (BP) describi6 a la Gente de su Casa como fuente de unidad de los
musulmanes, como aquello que ocasiona que se mantengan alejados de las diferencias y la
diversificacion, y como seguridad ante el hecho de ahogarse en el mar de la sedicion, al decir:
“Las estrellas son una seguridad para la gente de la tierra respecto a que se ahoguen;
asimismo, la Gente de mi Casa son una seguridad respecto de las diferencias, de forma que
si una tribu de entre los arabes la contraria, habra discrepado y se habra vuelto del partido
de Satanas”."

De esta manera, el Profeta (BP) asemejo a la noble Gente de su Casa con las estrellas,
sobre las que Dios, Glorificado Sea, dice:

«Y mediante las estrellas se encaminan».
(An-Nahl; 16: 16)
5- El hadiz de Az-Zaqgalain (Los dos Tesoros)

"' Mustadrak Al-Hakim, t.3, p.351; As-Sawa‘iq Al-Muhrigah, p.91; Mizan Al-I‘tidal, t.1, p.224; Tarij Al-Julafa’,
p.573; Al-Jasd’is Al-Kubrd, t.2, p.266; lanabi* Al-Mawaddah; p.28; Fath Al-Qadir, p.113, y muchas otras
referencias.

12 Mustadrak Al-Hakim, t.3, p.149.



El hadiz de Az-Zagalain es uno de los hadices mutawatir del Islam, que fue narrado por los
sabios de las dos tendencias del Islam en sus libros de tradiciones.

El Mensajero de Dios (BP) se dirigi6 a la comunidad islamica diciendo: “Por cierto que
dejo entre vosotros los dos tesoros (Az-Zagalain): el Libro de Dios y mi descendencia, la
Gente de mi Casa (Ahl-u Baiti); mientras os aferréis a ambos no os desviaréis jamas; y
ciertamente que ambos no se separaran hasta que vuelvan a mi en la fuente (del
Paraiso)”.”

Este hadiz demuestra con toda claridad la condicion de Ahl-ul Bait An-Nabawi, la Gente
de la Casa profética, como referencia del conocimiento junto al sagrado Coran, y torna
obligatorio el hecho de que los musulmanes deban aferrarse a Ahl-ul Bait y al Coran en los
asuntos religiosos, y procuren su opinion.

Pero lo que es muy lamentable, es que un sector de la gente procure la opinion de
cualquiera sin tener en cuenta la de Ahl-ul Bait (P), y toquen a la puerta de cualquiera menos a la
suya.

El hadiz de Az-Zaqalain, sobre cuya transmision concuerdan tanto shiitas como sunnitas,
puede congregar a todos los musulmanes sobre un mismo eje, puesto que si bien las dos
tendencias se diferencian en la cuestion de la determinacion del califa, lider y jefe politico de la
comunidad después del Mensajero de Dios (BP), y cada grupo posee su interpretacion historica a
este respecto, que es lo que llevo a la division de los musulmanes en dos grupos, no hay ningun
motivo para que exista discrepancia en lo concerniente a la condicion de referencial de
conocimiento de Ahl-ul Bait (P), sino que, sobre la base del hadiz de Az-Zaqgalain, deberian estar
de acuerdo al respecto.

Fundamentalmente, en la época de los primeros califas la condicion de referencia cientifica
que es propia de Ahl-ul Bait (P) le pertenecia a ‘Ali (P), puesto que se referian a €l al surgir
discrepancias en las cuestiones religiosas y los problemas se solucionaban a través de su
intermedio.

En realidad, fue desde que Ahl-ul Bait (P) fue alejada de la escena de los referenciales
cientificos que se manifestaron las diferencias y divisiones, y surgieron una tras otra las diversas
fragmentaciones en teologia.

Octogésimo septimo principio: El Hadiz de Gadir.

Como vimos en los hadices anteriores, el Mensajero de Dios (BP) a veces presentaba a su
califa y sucesor en forma general, y otras veces lo hacia en forma especifica, o sea, mencionando
el nombre del califa y sucesor, de forma que cada uno de esos hadices conforma una prueba
perfecta y completa para quien procura la realidad y es un advertido testimoniador; pero incluso
con todo ello, y para que el Profeta (BP) pudiera hacer llegar su proclama a todos los
musulmanes de aquellos dias, tanto a los que se encontraban cerca como a los que se hallaban
alejados de ¢l, para que pudiera excluir toda ambigiiedad e imprecision, y rechazar cualquier
duda o aprehension a este respecto, al volver de hayyat-ul wada“ (la Peregrinacion de Despedida)
se detuvo en una region llamada Gadir Jumm, e informo a los peregrinos que se encontraban con
¢l que le fue ordenado por Dios, Glorificado Sea, anunciar Su Mensaje hacia ellos, el cual

13 Sahih Muslim, t.7, p.122; Sunan At-Tirmidhi, t.2, p.307; Sunan Ad-Darami, t.2, p.432; Musnad Ahmad, t.3, p.14,

17, 26, 59, y t.4, p.59, 366 y 371, y t.5, p.182 y 189; Al-Jasd’is Al-‘Alawiah de An-Nisa’i, p.20; Mustadrak Al-
Hakim, t.3, p.109, 148 y 533, y muchas otras referencias.



constituia un asunto de extrema gravedad, al punto que si no lo anunciaba hubiera sido como si
no hubiera anunciado nunca nada de Su Mensaje, como dice el Altisimo:

«jOh Mensajero! Anuncia lo que te fue revelado de parte de tu Sefior, que
en verdad que si no lo hicieras no habras hecho llegar Su Mensaje, y Dios te
mantendra indemne de la gente».

(AI-M&’idah; 5: 67)

Tras ello el Profeta (BP) subi6 a un pulpito que habia sido preparado con monturas y
cargas de camellos, y se dirigi6 a la gente diciendo:

“Se acerca el momento en que yo sea llamado y responda afirmativamente, ;qué decis
al respecto?”.

Dijeron: “Testimoniamos que ti has anunciado (el Mensaje), nos has aconsejado y te
esforzaste. Que Dios te recompense en buena forma”.

Dijo: “;Acaso testimoniais que no hay divinidad mas que Dios, que Muhammad es Su
siervo y Mensajero y que la hora (del Dia del Juicio) llegara, no hay duda en ello?”.

Dijeron: “Asi es, testimoniamos ello”.

Dijo (BP): “Por cierto que yo seré el primero de vosotros en ingresar a la Fuente de
Kauzar (del Paraiso). Asi pues observad como actuais después de mi en relacion con los dos
tesoros (Az-Zagalain)”.

Alguien exclamo: “;Cudles son los dos tesoros? jOh Mensajero de Dios!?”.

Dijo (BP): “El tesoro mas grande es el Libro de Dios, un extremo del mismo se
encuentra en manos de Dios, Majestuoso e Imponente, y el otro extremo se encuentra en
vuestras manos; asi pues, aferraos a él y no os extraviéis; y el tesoro menor es mi
descendencia: por cierto que el Benevolente, el Informado me ha anoticiado que ambos no
se separaran hasta que vuelvan a mi en la fuente (del Paraiso), por lo tanto, no os anticipéis
a ellos dos puesto que seriais aniquilados, ni sedis negligentes a su respecto puesto que
provocariais aniquilacion”.

Luego tomo la mano de ‘Ali (P) y la elevo hasta que se vio el blanco de sus axilas, y a
continuacion expreso:

“:Oh gente! ;Quién posee mas primacia entre la gente (awla an-nas) sobre los
creyentes que ellos mismos?”.

Respondieron: “Dios y Su Profeta saben mejor”.

El Profeta (BP) dijo: “Por cierto que Dios es mi Seiior (mawla) y yo soy el seiior de los
creyentes, y yo tengo mas primacia sobre ellos (awla bihim) que ellos mismos”.

A continuacién dijo:

“Asi pues, de quien yo fuera su seiior (mawld), ‘Ali es su seiior (mawla)”.

Luego dijo:

“:Dios mio! Sé amigo de quien es su amigo, y enemigo de quien le sea hostil, quiere a
quien le quiera y aborrece a quien le aborrezca, auxilia a quien le auxilie y humilla a quien
pretenda humillarle, y haz que la verdad se encuentre donde él esté”. Tras ello agrego:
“1Que el presente notifique al ausente!”.



Octogésimo octavo principio: El hadiz de Gadir constituye uno de los
hadices mutawatir.

El hadiz de Gadir es uno de los hadices mutawatir y entre sus narradores se cuentan los
comparieros del Profeta (BP), los tabi‘in (esto es, los compaineros de los Compaiieros) y los
grandes transmisores de narraciones del Islam. El mismo fue narrado en forma mutawatir en
cada siglo y etapa, habiéndolo transmitido 110 personas de entre los Compafieros, 89 de entre los
tabi‘in y 3500 personas de entre los sabios y expertos en narraciones del mundo islamico. Con
ese nivel de tawatur, no queda lugar para ninguna duda sobre la legitimidad y consideracion de
dicho hadiz. Asimismo, un grupo de sabios ha escrito libros en forma independiente acerca del
hadiz de Gadir, entre los cuales, el mas completo y abarcador que cita las fuentes documentadas
del hadiz de una sola vez, es el ilustre libro Al-Gadir, escrito por el ‘Al-lamah ‘Abdul Husain Al-
Amini (1320-1390 HL).

Ahora debemos ver cudl es el propdsito de la condicion de mawla () del Profeta (BP) y
de ‘Ali (P).

Existen numerosos indicios que testimonian que el propoésito de ese vocablo es la jefatura y
el liderazgo. A continuacion sefialaremos algunos de esos indicios:

A- En los sucesos de Gadir, el Noble Profeta (BP), hizo detener las caravanas de los pe-
regrinos a la Casa de Dios en una region sin agua ni pastos, en un mediodia excesivamente
caluroso. El calor del ambiente era tan intenso que los presentes disponian la mitad de sus capas
sobre sus cabezas y la otra mitad bajo sus cuerpos para protegerse del calor de la arena. Ante
esas condiciones, era indudable que el Profeta iba a proferir palabras que debian ser decisivas
para la guia de la comunidad. ;Y qué asunto podia ser mas decisivo en el destino de los
musulmanes que la designacion de su sucesor lo cual seria un motivo para mantener la unidad de
los musulmanes y protegeria la religion?

B- Antes de exponer el asunto de la wiléiah de ‘Ali (P) el Profeta (BP) se pronuncid sobre
los tres principios del Islam: la Unicidad de Dios, la Profecia, y la creencia en el Mas All4, e hizo
que la gente reconociera ello. Recién entonces anuncié el Mensaje de Dios. El hecho de que ¢l
vinculara el Mensaje al acto de tomar el reconocimiento de la gente sobre los principios del
Islam, nos hace inferir la importancia de ese Mensaje y nos hace ver que el proposito del Profeta
(BP) al realizar tan grande y extraordinaria congregacion no puede haber sido un asunto simple
como el hecho de referirse a la “amistad” de una persona en particular (tal como lleg6 a decirse
al respecto).

C- El Mensajero de Dios (BP) al comienzo de su disertacion anuncio su pronta partida de
este mundo, lo que conforma un indicio de que se encontraba preocupado por la situacion de la
comunidad después de ¢l. Entonces, qué mejor que disponer las cosas para que la comunidad no
caiga después victima de los peligros de la tormenta de los acontecimientos venideros.

D- Antes de manifestar el Mensaje divino acerca de ‘Ali (P), plantea su condicion de
mawld y su primacia (awlawiah) diciendo: “Dios es mi mawl4, y yo soy el mawla de los
creyentes, y yo tengo primacia sobre las personas de los creyentes por sobre ellos mismos”. La
mencion de esos asuntos es un testimonio de que la condicion de mawla de ‘Ali (P) es de la
misma naturaleza de la mawlawiah y awlawiah pertenecientes al Gran Profeta (BP), y él (BP)
mediante la orden divina establece esa misma awlawiah para ‘Ali (P).

E- Luego de manifestar el Mensaje divino, el Gran Profeta (BP) pidid a los presentes que
hicieran llegar este asunto a los ausentes.



Octogésimo noveno principio: La suficiencia del Califa elegido
cortaria las intrigas de los enemigos.

La historia del Islam nos refiere que los enemigos del Profeta del Islam (BP) utilizaban
diferentes métodos para procurar apagar su prédica divina: desde acusar al Profeta de utilizar la
magia y la brujeria, hasta tomar la decision de asesinarle en su lecho, pero en todos los casos, la
mano de la atencion divina estuvo con el Profeta (BP) y lo mantuvo a salvo de los nefastos
planes de los idolatras. La ultima esperanza de éstos (especialmente considerando que el profeta
no tenia hijos varones), era que con su muerte se apagara su prédica:

«O dicen: “Es un poeta; esperaremos a que le acontezca la vicisitud de la

muerte”».
(At-Tar; 52: 30)

Este pensamiento se encontraba en la mente de muchos de los idolatras e hipocritas, pero al
designar el Enviado de Dios (BP) un sucesor competente, que a lo largo de toda su vida habia
dado muestras de una fe sincera y firme en el Islam, transform6 ese pensamiento de los
opositores en desesperanza, garantizando asi la permanencia de la religion y su afianzamiento, y
completando la gracia del Islam mediante la designacion de tal lider. Es por eso que
inmediatamente luego de la designacion de ‘Ali (P) como sucesor del Profeta (BP) en el dia de
Gadir, fue revelada la siguiente aleya:

«Hoy, aquellos que descreen se han desesperanzado respecto a vuestra
religion. No les temais, mas temedme a Mi. Hoy, os he perfeccionado vuestra
religién, he completado Mi gracia para con vosotros, y me ha complacido para
vosotros el Islam como religion».

(Al-Ma’idah; 5: 3)

Esltf es, la perfeccion de la religion se dio mediante la designacion de ‘Ali (P) como
sucesor.

'* Un grupo de los Compaiieros y los Tabi‘in transmitieron que la aleya mencionada se refiere al suceso de Gadir.

Entre ellos estan: Abli Sa‘ld Al-Jidrl, Zaid Ibn Arqam, Yabir Ibn ‘Abdul-lah Al-Anséarl, Ab( Hurairah y Muyahid
Al-Makki. Para familiarizarse con las narraciones de las personas mencionadas respecto al suceso en cuestion
referirse a: Abli Ya‘far At-Tabari en el libro Al-Wildiah; Al-Hafidz Ibn Mardwiah Al-Isfahini citando a Ibn Kazir en
el tomo 2; el Tafsir del mismo Al-Hafidz Abi Na‘im Al-Isfahani en el libro Ma nuzila minal qur’an fi ‘Al (Lo que
fue revelado en el Coran con relacion a ‘Alf); Al-Jatib Al-Bagdadi en el tomo 8 de su Ta’rij; Al-Hafidz Aba Sa‘ld
As-Sayistani en el libro Al-Wilaiah, Al-Hafidz Abal Qasim Al-Haskéani en su Shawéahid At-Tanzil, Ibn ‘Asakir Ash-
Shafi‘l narrando de As-Suilti en Ad-Durr Al-Manzlr, t.2, p.295, y Al-Jatib Al-Juwarizmi en su Al-Managqib. Sus
expresiones se encuentran citadas en Al-Gadir, t.1, p.336. Al-Fajr Ar-Razi escribe en su Tafsir: “Luego de la
revelacion de esta aleya, el noble Profeta (BP) solo vivié 81 u 82 dias, periodo de tiempo en el cual no se produjo ni
incremento ni abrogacion de ley alguna en la shari‘ah, y por supuesto ningin cambio. Sobre la base de esto,
necesariamente se debe confirmar que esta aleya fue revelada el dia de Gadir Jumm, esto es, el dia 18 de Dhul
Hiyyah del afio en que se produjo Hayyat-ul Wad&“ (La Peregrinacion de Despedida), ello desde que el Profeta (BP)
-segun la opinioén de los sunnitas- muri6 el dia 12 de Rabi® Al-Auwal, y los tres meses (Dhiil Hiyyah, Muharram y
Safar) tienen ya sea 29 o 30 dias. Seglin este solo calculo es correcto decir que él falleci6 81 u 82 dias después de ser
revelada esta aleya”. (Tafsir Al-Fajr Ar-Razi, bajo la exégesis de la sura Al-M&’idah, aleya 3).



Aparte de las narraciones mutawatir arriba mencionadas, las cuales demuestran que el
asunto de la sucesion del Profeta (BP) era una cuestion divina en la que la gente no tenia libertad
de eleccion alguna, los registros historicos también transmiten que el Profeta (BP) en los dias que
aln se encontraba en La Meca y todavia no habia formado un gobierno en Medina, consideraba
el asunto de la sucesion como un asunto divino. Por ejemplo, cuando el jefe de la tribu de Bani
‘Amir se presentd donde el Profeta (BP) durante las ceremonias de la peregrinacion y le dijo: “Si
es que te damos el juramento de fidelidad y tu llegas a vencer a tus opositores, /acaso nos tocara
algo de liderazgo y la jefatura?”. El Profeta contestd: “Ese es un asunto que compete a Dios y
que lo dispone en quien El quiere”."

Es evidente que, si el asunto del liderazgo fuera algo delegado a la gente, debiera haber
dicho: “Eso compete a la comunidad” o bien: “Eso compete a la gente de decision (ahl al-hal I
wal ‘aqd)”. Pero las palabras del Profeta a este respecto se asemejan a las palabras del Altisimo
con relacion al Mensaje divino cuando dice:

«Dios bien sabe donde dispone Su Mensaje»
(Al-An‘am; 6: 124)

Nonagésimo principio: La designacion del Califa es algo sobre lo cual
se esta de acuerdo.

La cuestion de la condicion de estipulado del califato, y el hecho de que la comunidad no
juega ningun papel en la determinacion del sucesor del Profeta (BP), era algo que también se
encontraba en las mentes de los Compaiieros, solo que, tras el fallecimiento del Enviado de Dios
(BP), en lugar de la estipulacién divina, ellos veian que era el califa anterior el que debia
designar al posterior. Asi, las diferentes cronicas historicas testimonian unanimemente que el
segundo califa fue designado por el primero. La suposicion de que aquella designacion del
segundo califa por parte de Abli Bakr no fue categorica sino que fue tan sélo una propuesta,
contraria los textos historicos, desde que el primer califa aun se encontraba con vida cuando
recibid las quejas de tal designacion por parte de Compafieros como Az-Zubair. Es evidente que
si ello hubiera sido solo una propuesta no hubiera habido razén de ser para tales quejas.

Aparte de la designacion de ‘Umar por parte de Abli Bakr, la del tercer califa también, al
haber sido elegido por y de entre el consejo de seis personas que fueron escogidas por el segundo
califa, también conforma un tipo de estipulacion que impide la intervencion de la voluntad
popular.

Baésicamente, la idea de referirse a la voluntad popular y el hecho de que el califa deba ser
elegido por la comunidad, no era algo que se encontraba en las mentes de los compafieros del
Mensajero de Dios (BP), y todo lo que a este respecto se ha invocado posteriormente no son sino
justificaciones que otros han ideado, es asi que vemos que luego consideraron que el califa debia
ser designado por el anterior.

A modo de ejemplo, cuando el segundo califa fue herido mortalmente, ‘Aishah, una de las
esposas del Profeta (BP), le envid un mensaje al califa a través de su hijo ‘Abdul-lah Ibn ‘Umar
diciendo:w“Haz llegar mis saludos a tu padre y dile que no deje sin un pastor a la comunidad del
Profeta”.

15 Sirah Ibn Hisham, t.2, p.422.
' Al-Imamah was Siasah, t.1, p.32.



‘Abdul‘lah Ibn ‘Umar también, cuando su padre se encontraba tendido en su lecho, le
exhort6 a designar al califa diciéndole: “La gente habla sobre ti. Ellos piensan que no elegiras a
nadie para sucederte. ;Acaso si un pastor dejara solos en medio del campo a tus camellos y
corderos sin dejar a alguien cuidandoles, ti no le reprocharias? jConsiderar los asuntos de la
gente es un asunto de mayor gravedad que considerar el estado de los camellos y corderos!”."”

Nonagésimo primer principio: Las funciones del Imam después del
Mensajero (BP).

Al comienzo del tema del Imamato sefialamos que el Imam y el Califa del Profeta (BP),
desde el punto de vista de los musulmanes, es aquel que tiene el deber de cumplir con las
responsabilidades del Gran Profeta (BP) (a excepcion del hecho de traer una ley divina o
shari‘ah). A continuaciéon mencionaremos las mas importantes de esas funciones de forma que
quede mas en claro la situacion del Imamato y el Califato:

A- Aclarar los conceptos del Sagrado Coran y solucionar sus complejidades, era una de las
funciones del Profeta (BP):

«Y te revelamos el recuerdo para que aclarases a la gente lo que les fue
revelado».

(An-Nahl; 16: 44)

B- Aclarar las normas de la shari‘ah era otra de las funciones del Mensajero de Dios (BP),
algunas de las cuales explicaba a través de la recitacion de aleyas, y otras mediante la Tradicion.
El Profeta explicaba las normas en forma paulatina y en consideracion a los acontecimientos que
sucedian, y la naturaleza del asunto implicaba que esta funcion tuviera continuidad, pero el caso
es que la cantidad de hadices del Profeta (BP) relacionados a las normas de la shari‘ah no
sobrepasa los quinientos.'® Esa cantidad de hadices sobre jurisprudencia no puede tornar
autosuficiente a la comunidad en el &mbito de la legislacion.

C- Desde que el Gran Profeta (BP) fue el eje de la verdad y mediante su vasta vision
evitaba cualquier tipo de desviacion en lo relacionado a la creencia, es por ello que mientras ¢l
estuvo con vida, a causa de su persona y presencia no surgioé ninguna division.

D- Responder a las preguntas doctrinales y sobre religion era otra de las funciones del Gran
Profeta (BP).

E- Educar a los individuos de la sociedad mediante sus palabras y accionar.

F- Establecer la equidad, la justicia y la seguridad publica en la sociedad islamica era otra
de las funciones del Gran Profeta (BP).

G- La defensa de las fronteras, y las riquezas del Islam frente a los enemigos también eran
parte de las responsabilidades del Profeta (BP).

Si bien las dos ultimas funciones también son posibles de concretarse por parte del lider
elegido por la gente, categdricamente, para realizar las funciones primeramente mencionadas
(aclarar los conceptos complicados del Sagrado Coran, elucidar las normas de la shari‘ah, etc.)
es necesario un lider dotado de vision y capaz, que haya sido objeto de la consideracion divina y
que en lo referente al conocimiento y la accion sobre la base del mismo, esté en proximidad al

7 Hiliat AI-AWIi&’, t.1, p.44.
'8 Al-Wahi Al-Muhammadi; p.212, sexta edicion.



Gran Mensajero (BP). Esto es, que porte los conocimientos del Profeta (BP) y se encuentre
indemne de cualquier descuido y error de forma que lleve a cabo las funciones antes
mencionadas, y pueda llenar el vacio de la desaparicion del Profeta (BP) en cualquier
circunstancia y ante los sucesos problematicos, a pesar de que tal persona que porte los
conocimientos proféticos no sea un profeta ni establezca una shari‘ah, sino que posea la posicion
de Imam.

Es evidente que la designacion de tal persona se encuentra por encima del nivel del saber y
conocimiento de la comunidad, y unicamente debe ser especificada a través del Profeta y por
orden divina. También estd claro que el hecho de que se concreten los objetivos mencionados
esta supeditado a que la gente se disponga para apoyar y obedecer al lider designado. Asi, la
designacion divina y la anunciacion del Profeta no son condiciones suficientes para concretar
esos objetivos, puesto que glai ¥ 5l 51, ¥ (“no es poseedor de opinidn quien no es obedecido™),
asi como también ocurre en relacion con el Coran y el Profeta.

Los sucesos negativos y la division de los musulmanes en grupos después del fallecimiento
del Mensajero de Dios (BP), no acaecieron a causa de que el Profeta no cumpliera con su
sapiente funcion -me aparo en Dios por tal insinuacion- o no dispusiera un plan para la
administracion de la comunidad después de él, o bien porque su plan hubiese sido defectuoso,
sino que los penosos sucesos acontecidos fueron por causa de que un grupo de personas de entre
la comunidad antepuso su propio parecer al del Profeta, y prefirié su conveniencia personal por
sobre la estipulacion de Dios y de Su Mensajero. Esa no fue la tnica vez que tal cosa tuvo lugar
en la historia, sino que en la misma encontramos muchos hechos similares. "

Nonagésimo segundo principio: Lo imperioso del hecho de que el
Imam posea una condicion inmaculada.

En el principio anterior dijimos que el Imam no es un lider comin y corriente que
solamente se ocupa de administrar la nacion en lo politico y econdmico, y proteger sus fronteras,
sino que ¢l, ademas de esas, posee otras funciones que fueron ya mencionadas; funciones
delicadas, tales como la explicacion del Sagrado Coran, la aclaracion de las normas de la ley
islamica, responder a las preguntas doctrinales de la gente, e impedir cualquier tipo de desviacion
en la doctrina y tergiversacion de la ley divina, lo cual estd supeditado a poseer un conocimiento
vasto e inequivoco, en tanto que si las personas comunes se hacen cargo de esos asuntos, no se
mantendran indemnes de las equivocaciones.

Por supuesto, la condicion de inmaculado no necesariamente implica la de profeta, sino
que es posible que una persona se encuentre exenta del error pero que no sea profeta. Un claro
exponente de ello lo conforma la virgen Maria (P), sobre quien sefialamos anteriormente los
indicios de su condicion de inmaculada al tratar el tema de la condicion de inmaculados de los
profetas.

Ademads del analisis logico mencionado, existe una serie de asuntos que sefialan la
necesidad de que el Imam deba ser inmaculado y estar exento del error, algunos de los cuales
mencionamos a continuacion:

1- La categorica y segura voluntad divina de la pureza y condicion inmaculada de Ahl-ul
Bait (P) respecto de la impureza, tal como expresa:

' Ver An-Nass wal lytihad del gran sabio Seiied ‘Abdul Husain Sharafuddin Al-‘Amili.



’Por cierto que Dios s6lo quiere alejar de vosotros la impureza, Ahl-ul Bait,

y purificaros sobremanera”.
(Al-Ahzab; 33: 33)

Lo que se desprende de la aleya que indica la condicién de inmaculados de Ahl-ul Bait es:

El hecho de que la voluntad particular de Dios haya deseado la purificacion de Ahl-ul Bait
(P) respecto de cualquier impureza, equivale e implica su condicion de inmaculados respecto a
cualquier tipo de pecado, ya que el propdsito de “riys” en la aleya, es cualquier tipo de vileza
mental, espiritual o de comportamiento, donde el pecado es uno de sus mas claros exponentes, y
desde que tal voluntad se ha dirigido a unas personas en particular y no a todos los individuos de
la comunidad, naturalmente ello implica una diferencia con la voluntad de que todos se
encuentren purificados. La voluntad de purificacion que abarca al conjunto de los musulmanes,
es la “voluntad legislativa™’, la cual es posible que no se concrete a causa de la desobediencia de
los individuos, siendo la voluntad divina en cuestion, una voluntad “existencial” la cual no esta
separada de aquello que implica, esto es, la purificacion respecto al pecado.

Es de mencionar que la “voluntad existencial” de Dios de que Ahl-ul Bait (P) se
encuentren purificados, no supone que se elimine la libre voluntad de éstos, de la misma manera
que la condicioén de inmaculados de los profetas no implica que ellos pierdan su libre voluntad.

2- También se desprende del hadiz de Az-Zagalain la condicién de inmaculados de los
Imames de Ahl-ul Bait (P), el cual expresa:

“Por cierto que dejo entre vosotros dos tesoros: el Libro de Dios y mi descendencia, la
Gente de mi Casa”.

Esto es, asi como el Sagrado Cordn se encuentra indemne de cualquier tipo de error y
equivocacion, asimismo los Imames de Ahl-ul Bait (P) se encuentran indemnes de cometer
cualquier tipo de error de pensamiento y conocimiento.

Este tema queda completamente en claro considerando la ultima parte del hadiz que dice:

“Mientras os aferréis a ambos no os extraviaréis jamas. Ciertamente que ellos dos no
se separaran hasta que vuelvan a mi en la fuente”.

Aquello a lo cual, si uno se aferra acarrea la guia, implica que impide la desviacion, y
aquello que nunca estara separado del Sagrado Coran, categéricamente se encuentra indemne de
cualquier tipo de error y pecado.

3- El Santo Profeta (BP) equipar6 a su familia con el Arca de Noé (P) en el sentido que,
cualquiera que se embarco en ella se salvd de las olas del diluvio, y el que se distancié de la
misma se ahog6. Asi, expreso:

“Por cierto que el ejemplo de la Gente de mi Casa (ahl-u baiti) entre mi comunidad es
como el del Arca de Noé: quien se embarco en ella se salvé y quien se distancio de ella se
ahogo”.”!

Considerando estos indicios que fueron expuestos en forma resumida, la condicion de
inmaculados de Ahl-ul Bait (P) es un asunto claro y demostrado. Por supuesto, los indicios de
esta tradicion del Profeta (BP) no se restringen a los mencionados.

Nonagésimo tercer principio: Los doce Imames.

El reconocimiento de un Imam es posible a través de dos vias:

2 Stira Al-M&’idah; 5: 6: «Pero desea (ello) para purificaros».
2! Al-Mustadrak, por Al-Hakim, Vol. 2, p.151; Al-Jasd’is Al-Kubra de As-Suidti, t.2, p.266.



I-  El Gran Profeta (BP) por orden divina anuncia claramente el Imamato de una persona
en particular.

II- EIl Imam anterior anuncia el Imamato del Imam posterior.

El Imamato de los doce Imames esta demostrado a través de las dos vias mencionadas, esto
es, tanto el Profeta (BP) anunci6 claramente su Imamato segun las narraciones, como el hecho de
que cada Imam presentaba al Imam que le sucederia.

A este respecto, teniendo en cuenta lo conciso de este ensayo, s6lo mencionaremos uno
sélo de esos hadices.

El gran Profeta (BP) no se limit6 a designar a ‘Ali (P), sino que menciond que después de
¢l vendrian doce Imames por medio de los cuales se materializaria la grandeza de la religién y el
Islam, es asi que expreso:

“La religion permanecera inexpugnable hasta (que se sucedan) doce califas”.

Y en otra narracion expreso:

“El Islam mantendra su grandeza hasta (que se sucedan) doce califas”.

Es de mencionar que las narraciones que se refieren a doce califas, se encuentran en los
mas prestigiosos Sihah de los sunnitas.”

Obviamente, esos doce califas a cuya existencia estd supeditada la grandeza del Islam, s6lo
se corresponden con los doce Imames de la shi‘ah, puesto que ni los califas omeyas ni los
abbasidas fueron un medio de grandeza para el Islam, ni su nimero es factible de corresponderse
con los mismos.

Los doce Imames de la shi‘ah son:

1- Amir Al-Mu’minin ‘Ali Ibn Abi Talib (P) - (afio 10 antes de la bi‘zah - afio 40 HL).
Sepultado en la noble ciudad de Nayaf - Irak.

2- El Imam Al-Hasan Ibn ‘Ali, apodado Al-Muytaba (P) - (3 HL - 50 HL). Sepultado en
el cementerio Al-Baqi* en la ciudad de Medina.

3- El Imam Al-Husain Ibn ‘Alj, el Sefior de los Martires (P) - (4 HL - 61 HL). Sepultado
en Karbala — Irak.

4- El Imam ‘Ali Ibn Al-Husain, apodado Zain Al-‘Abidin (P) - (38 HL - 94 HL).
Sepultado en Al-Baqi*.

5- El Imam Muhammad Ibn ‘Ali, conocido como Baqir Al-‘Ulim (P) - (57 HL- 114).
Sepultado en Al-Baqi”.

6- El Imam Ya‘far Ibn Muhamad, conocido como As-Sadiq (P) - (83 HL-148 HL).
Sepultado en Al-Baqi”.

7- El Imam Musa Ibn Ya‘far, apodado Al-Kadzim (P) - (128 HL- 183 HL). Sepultado en
Al-Kadzimain — Irak.

8- El Imam ‘Ali Ibn Mdsa, conocido como Ar-Rida (P) -(148 HL - 203 HL). Sepultado en
Jorasan - Iran.

9- El Imam Muhammad Ibn ‘Ali, conocido como Al-Yawad (P) - (195 HL - 220 HL).
Sepultado en Al-Kadzimain.

10- El Imam °‘Ali Ibn Muhammad, conocido como Al-Hadi (P) - (212 HL - 254 HL).
Sepultado en Samarra’- Irak.

22 para conocer el resto de las narraciones referirse a libros de hadices como Us(l Al-Kafi, Kifaiat Al-Azar, Izbat Al-
Hudat, Muntajab Al-Azar y otros.

2 Sahih Al-Bujari, t.9, p.81, capitulo de Al-Istijlaf; Sahih Muslim, .6, p.3, capitulo de Al-Amarah, Musnad Ahmad,
t.5, p.86 y 108; Mustadrak Al-Hakim, t.3, p.18.



11- El Imam Al-Hasan Ibn ‘Ali, conocido como Al-‘Askari (232 HL - 260 HL). Sepultado
en Samarra’.

12- El Imam Muhammad Ibn Al-Hasan, conocido como Al-Huyyah y Al-Mahdi -que Dios
apresure su bendita manifestacion. El es el doceavo Imam de la shi‘ah, y hoy mismo se
encuentra vivo y oculto hasta que un dia por orden de Dios se manifieste, y segun la clara
promesa del Coran y los hadices mutawatir el Islam regira entonces a lo largo y ancho del
mundo.”*

La biografia de los Imames de la shi*ah (P), se ha explicado con detalle en los libros de
historia, pero desde que el doceavo Imam hoy mismo se encuentra vivo, y posee la posicion de
Imam por voluntad divina, en principios subsiguientes mencionaremos algunos puntos respecto a
él.

Nonagésimo cuarto principio: El amor a Ahl-ul Bait (P).

Amar a la familia del Mensaje es una de las cuestiones sobre las que han enfatizado el
Sagrado Coran y la tradicion del Profeta (BP). El Altisimo expresa:

«Di: no os pido por ello recompensa sino el amor a mi familia».

(Ash-Shara; 42: 23)

Amar a la noble familia del Profeta, ademas de constituir por si misma una gran virtud,
conlleva a que aquel que siente tal amor trate de hacer que su persona se asemeje a ellos, y les
siga en lo referente a adquirir las virtudes y alejarse de los vicios.

En hadices mutawatir del Gran Mensajero (BP) se ha narrado que amar a Ahl-ul Bait (P) es
signo de fe, y que serles hostil es signo de incredulidad e hipocresia. Cualquiera que les ame
estard amando a Dios y a Su Mensajero, y cualquiera que les demuestre hostilidad estara siendo
hostil con Dios y Su Mensajero.

Basicamente, amar a la familia del Mensaje conforma una exigencia de la religion del Islam,
sobre lo cual no cabe duda ni vacilacion, y en ello estan de acuerdo todos los musulmanes, a
excepcion de un grupo conocido como los nawasib, y es por eso mismo que son considerados
entre aquellos que desmienten el Islam, puesto que nos ha llegado en hadices mutawatir de las
dos tendencias que amar a Ahl-ul Bait (P) es una sefal de fe, y odiarles es una sefial de
hipocresia e incredulidad.”

2 Respecto a la fecha exacta de nacimiento y fallecimiento de algunos de los Imames de Ahl-ul Bait existe
discrepancia, y aqui hemos elegido sdlo una de las mismas. También la historia nos refiere que la mayoria de estos
Imames murieron martires.

** Citan Al-Hakim e Ibn Haban en su Sahih, asi como An-Nabhani en su Arba‘in y As-Suidti en su Ihia’ Al-Maiit,
una narracion de Abu Sa‘id, quien transmite que el Mensajero de Dios (BP) dijo: “;Por Aquel en cuyas manos esta
mi alma! No hay hombre que nos aborrezca a nosotros Ahl-ul Bait, sin que entre en el fuego”.



El Islam shi'ita:

,Ortodoxia o Heterodoxia?
(2da parte)

Luis Alberto Vittor!

Articulo publicado en la Revista EPIMELEIA. Separata de la revista EPIMELEIA, Afio Ill, NN° 5-6. (Buenos
Aires 1994). CIFHIRE: CENTRO DE INVESTIGACIONES EN FILOSOFIA E HISTORIA DE LAS RELIGIONES.
DEPARTAMENTO DE FILOSOFIA. ESCUELA DE GRADUADOS UNIVERSIDAD ARGENTINA JOHN F.
KENNEDY.

Eleccién, opcién, inclinacién, preferencia son, segiin hemos dicho anteriormente®
algunos de los significados con que el pensamiento griego antiguo habia procurado abrirse el
camino comprensivo que introduce en la definicion de la palabra hairesis, y los transmitio al
pensamiento latino unidos, con sus necesarios acomodamientos etimoldgicos, a la palabra
haeresis que aparece ligada a diversos significados que remiten a las ideas de opinion, dogma,
partido, secta. El significado de secta que dan los diccionarios bajo la definicion de “conjunto de
fanaticos que siguen una parcialidad religiosa o ideoldgica” no es apropiada a su uso mas
aquilatado que originalmente sirvid para designar a una “doctrina particular de algiin maestro
que la hall6 y la explico, aceptada y defendida por un conjunto de secuaces o seguidores”.
Apartandose un tanto de su significacion y su raiz etimoldgica original la palabra “herejia”, lo
mismo que el vocablo “secta”, sirvieron para designar con el correr de los siglos, a los que
profesan ideas falsas o erradas que acarrean la excomunion o el anatema en tanto se incurra en la
practica y la difusion de lo ilicito o lo prohibido. En este sentido restringido, la palabra “herejia”
tiene su equivalente en el término hebreo herem (lit.: excomunion, anatema) y la palabra arabe
haram (lit.: lo ilicito, lo prohibido, derivado de la raiz harama, privar a de, anatematizar, quitar,
excomulgar). Y aunque la palabra herejia y el término secta se ha usado antiguamente para de-
signar en el campo filosofico, las opciones o tendencias de las diversas escuelas y métodos, pros-
per6 hasta imponerse en nuestros dias, por encima de cualquier otra definicion, como
denominaciéon comun para todas las agrupaciones religiosas desprendidas de un culto o doctrina

' El Prof. Luis Alberto Vittor es Secretario del Centro de Investigaciones en Filosofia e Historia de las Religiones
(CIFHIRE) del Departamento de Filosofia de la Universidad Argentina John F. Kennedy; Profesional Adjunto de
Apoyo Técnico a la Investigacion Cientifica en programas subsidiados por el CONICET y en programas de
investigacion de la Escuela de Graduados de la Universidad Argentina John F. Kennedy en el area de la Filosofia y
la Historia de las Religiones y colabora como miembro en equipos cientificos que investigan en los campos de la
Literatura, Antropologia Filosofica, Psicologia y Ciencias Penales. Es Secretario de Redaccion de la revista
cientifica EPIMELEIA, desde su fundacion hasta la fecha.

2 Véase L.A. Vittor, “El Islam Shi‘ita: ;Ortodoxia o heterodoxia?”, 1a. parte, en Epimelia. Revista de Estudios sobre
la Tradicion (Buenos Aires 1994), 5, 123-148.



original, por lo general, en disidencia con los dogmas o con las practicas rituales consideradas
ortodoxas.

Para la Iglesia, strictu sensu, eran técnicamente “heréticas” o “heterodoxas” todas las
sectas o iglesias protestantes derivadas de la Reforma, desde el momento en que se consideraban
apostatas o transfugas de Roma. Como se sabe, el término hereje, con todas sus connotaciones,
ha sido suprimido del 1éxico eclesidstico a partir de 1971. No hay, por consiguiente, mas
herejias, sino “meros errores doctrinarios” que no atraen la excomunion. A la mentalidad mo-
derna no le satisfizo esta herencia clasica y acumul6 junto a los viejos vocablos una extrana
abundancia de definiciones nuevas y aplicaciones arbitrarias; la opinion formada de Occidente lo
usa en sentidos tan disonantes y obstinados que no posee una terminologia constante para
designar los fendomenos religiosos que se muestran recelosos e incomodos al trato de una
mayoria que no siempre busca comprender los hechos que la desconciertan y esto es indice del
estado de confusion originado por la mania de la mentalidad moderna de hacer cuestion de todo,
y es también el signo de la incapacidad radical de los asi llamados “formadores de opiniéon™ que
se empefian en hacer del término “secta” su unico punto de partida y su unico apoyo para aplicar
el escarnio decretado de un concepto demasiado general y demasiado ampliamente usado hasta
tal punto que podemos decir, con propiedad, aquello que R. Otto apunt6 refiriéndose al término
“irracional”, que de esta palabra y de otras semejantes, como “fundamentalismo”, se hace un
deporte. Y lo que resulta todavia es que los eslabones de esta insegura cadena conceptual han
sido forjados y soldados para sujetar al mismo enemigo desconocido que como un proteo
multifacético cambia frecuentemente de opiniones y de nombre. La multitud de definiciones
propuestas por los influyentes “formadores de opinidon” son a veces tan contradictorias y ajenas
en todo, a lo que estérilmente tratan de definir, que sus diversidades, y de algunas podria decirse
su rareza, nos exime de la simple tentativa de clasificarlas.

El asunto se complica, ademas, cuando ciertos arabistas u orientalistas, en vez de
permanecer en el campo de la investigacion de las ideas, pasaron a ocuparse de las luchas
ideologicas, por asi decirlo, dividiendo sus conciencias entre el hacer cientifico y el quehacer
politico. Si insistimos en esta cuestion de un modo un tanto unilateral es porque asi lo exige
nuestra postura critica; creemos que no nos faltan razones para censurar la actitud de quienes
incurren deliberada, e involuntariamente, por una mera concesion al lenguaje actual, en los
abusos y errores que cultivan con esmero hasta la saciedad, como si la palabra “secta” o el
término “fundamentalismo™ fuesen mas que simples referencias teologicas, epitetos con una
implicacion moral. ;(Es posible que toda esa riqueza cldsica de términos y de definiciones
aquilatadas sirvan ahora simplemente para describir unas generalidades de tipo ideoldgico?

Es de notar que a veces la palabra secta aparece sin ninguna justificacion de caracter
doctrinal, aplicada indebidamente al Islam Shi‘ita sin que se advierta siquiera que tal definicion
es incompatible con una actitud de espiritu que es perfectamente ortodoxa y tradicional. ;Es esto
algo mas que una simple tipificacion terminoldgica? Si no es asi, ;cual es entonces el proposito
que se persigue con tal aplicacion? Planteamos estos interrogantes para que el lector delibere por
si mismo y a su vez se haga esta otra pregunta: ;/Se ha de aplicar el término “secta” en el sentido
genérico de que todo esfuerzo religioso minoritario deba estar invariablemente sujeto a las
mismas condiciones de arbitrariedad y rigidez interpretativa? Nos referimos, claro estd, a
aquellas formas de interpretacion enrevesadas y capciosas que convierten en secta a cualquier
fenomeno religioso caracterizado por una debilidad numérica y que no reparan, con tal de que
encaje en la vision general de su definicion, en el hecho cierto de que no pocas veces tildan de
sectas a algunas agrupaciones religiosas cuyo niumero de fieles es igual o aproximadamente el



mismo que el de los grupos mayoritarios, mientras que, por el contrario, ciertas agrupaciones
religiosas minoritarias que la opiniéon formada de Occidente considera como sectas son
expresiones formales perfectamente ortodoxas y tradicionales como es el caso del Islam Shi‘ita
en el Oriente Medio y el Budismo y el Taoismo en el Extremo Oriente, por citar algunos de los
ejemplos mas conocidos. Pero, segun hemos visto, la tendencia a colgarle al Islam Shi‘ita el
sambenito de “secta” no es fortuita ni desprevenida, ya que no es un azar, que ciertos
“formadores de opinidon” y los arabistas, con mas claridad que nadie, coincidan en aplicar esta
definicion comoda con la que se puede sustituir inmediatamente un sentido religioso y filoséfico
por otro sentido politico mas insidioso y provocador que define la secta como “un grupo de
secuaces de ideas extremistas y pugnaces”.

Frente a interpretaciones simplificadoras o reduccionistas que abstraen y tratan en comun
cualquier fendémeno religioso minoritario para formar un concepto general que las comprenda
todas, sin contraer al Islam Shi‘ita a un caso determinado, la definiciéon de “secta”, aplicado
indiscriminadamente, conlleva una explicacion que para algunos resulta suficiente, a pesar de
que el sentido vulgarmente aceptado no pasa de ser una convenciébn o un prejuicio ya
establecido, admitido sin reserva por todos. Y esto se ha de entender generalmente de tal modo
que, para la opinion formada, la sola idea de “secta” siempre presupone una inveterada actitud
reaccionaria e intransigente, en virtud de la cual la factio puede ser reconocida y diferenciada de
las demas “partes” o “factiones” mayoritarias. Y si hay alguna evolucion o alguna novedad
agregada a esta connotacion, todo se reduce a aplicaciones concretas que vienen exigidas por las
mismas concesiones semanticas del lenguaje que se adaptan a las circunstancias que cambian.
Nos referimos especificamente al neologismo “fundamentalismo™ que, cuando no se transforma
en toda una afirmacion sin ambages, implica toda una clasificacién axiologica que, al tratar
sobre el Islam Shi‘ita, a veces, hasta desciende al mas llano menosprecio.

Aunque el término “fundamentalista” puede atribuirse correctamente al protestantismo
estadounidense en sentido propio, ya que su actitud de espiritu y comportamiento es
concomitante con tal definicion, sin embargo, la actual tendencia a identificarla plenamente con
un sentido politico hace que su concesion sea asociada preferentemente con el Islam Shi‘ita. Con
cierta aproximacion puede afirmarse que el uso del término “fundamentalista” en un sentido
politico es un hecho reciente. En efecto, el uso del término “fundamentalista”, en contexto
politico, parece remontarse a la famosa controversia que los protestantes estadounidenses sos-
tuvieron con los partidarios de la teoria darwiniana de la evolucion. La disputa centraba su
interés en la cuestion de si la educacion del estado podia desligarse de toda creencia religiosa y
fomentar en cambio la doctrina atea de la evolucion que es incompatible con la idea de Dios y de
la Creacion Divina. En aquel entonces, el uso del término “fundamentalista” estaba todavia muy
lejos de ser algo habitual. La connotacion politica que adquirié actualmente el término
“fundamentalista”, cuya incorporacion al lenguaje coloquial se vuelve cada dia mas efectiva, se
hizo habitual en el uso del inglés y de otras lenguas occidentales para referirse de un modo
generalizado a una serie de grupos islamicos que resisten y rechazan toda suerte de interferencia

? Hay estudios recientes que pueden ilustrar ampliamente el cambio sufrido por el término “fundamentalismo” a
través de la transicion de un significado teoldgico a otro ideoldgico. Véase ahora E. Patlagean-A. Le Boulluec, Les
retours aux Ecritures. Foundamentalismes présents et passés (Louvain-Paris 1993); q.v. especialmente J.Baubérot,
“Le Foundamentalisme. Quelques hypotheses introductives”, ibid.,13-30; J.Séguy, “Le Rapport aux Ecritures dans
les sectes de terrain protestant”, ibid., 31-46; y siguiendo las huellas extraviadoras de las aberraciones modernas ya
denunciadas, hemos de introducir también la opinidon contrastante de M.A. Amir-Moezzi, “Reflexions sur une
évolution du shi’isme duodecimain: tradition et idéologisation”, ibid ., 63-82.



occidental, si bien, hagamos la salvedad, los franceses prefieran el término “integrista” y los
espafioles la palabra “rigorista” cuando se trata de definir el mismo fenémeno.

Aun sin querer llegar al fondo de las discusiones sobre la tendencia occidental a aplicar de
cualquier modo los marbetes de “secta” y “fundamentalismo” al Islam Shi‘ita, no dejaremos de
insistir en que es errada la reduccion de una expresion formal islamica perfectamente ortodoxa a
dichos rasgos; la actitud de empobrecer su comprension concediéndole gratuitamente una razéon
de ser viciada y vacia y, lo que es mas grave todavia, sin ningiin contacto conceptual con la
verdadera realidad de su pensamiento y doctrina. Aunque se consideren “leves” esta clase de
definiciones ya que, realmente, no destruyen ni afectan la doctrina del Islam Shi‘ita, no obstante,
hay que esforzarse por evitarlas porque, mas alla de la arbitrariedad y la tentacion de aplicarlo
indistintamente hoy al shiismo como mafana a cualesquiera otras escuelas islamicas o aun otras
formas tradicionales, expresa la inclusion y la exclusion de las doctrinas islamicas respecto a la
misma y Unica ortodoxia considerada en distintos aspectos y desde diferentes puntos de vista.

Por otro lado, la misma definicion de “secta”, con diferentes matices, prevalece en los
arabistas que escribieron sobre el Sufismo y la gnosis isldmica en el s. XIX. De igual modo, el
rotulo de “secta” al Islam Shi‘fta se lo aplicaron ciertos arabistas del pasado que preferian
atribuirle ciertos sesgos cristianizados, en vez de reconocer que procedian del Islam. Tales
arabistas admitian el concepto de “secta” sobre la distincion clasica de “herejia” y “cisma” para
designar, segun los parametros aceptados de la heresiologia cristiana, a los “herejes” como
aquellos musulmanes que se hallan separados de la unidad doctrinal de la “Iglesia” islamica y los
cismaticos, a los que se encuentran separados de su unidad social y jerarquica. Al respecto nos
parece oportuno recordar aqui que S. Agustin, al tratar sobre estas cuestiones, particularmente en
sus demostraciones contra las herejias pelagiana, maniquea y donatista, rechaza roda clase de
reduccionismo y advierte categoricamente que es imposible, al menos muy dificil, dar una de-
finicion de la “herejia” que se corresponda exactamente con sus caracteres esenciales y, por esta
misma razon, prevenia contra la tentacion de llamar o considerar “herética” una doctrina, ya que
puede resultar perjudicial tener por “herejes” a quienes no lo son.

Las caracteristicas del hereje, atendiendo a su elemento psicoldgico subjetivo, son la
irreductibilidad, la obstinacion, la rebeldia, la intratabilidad. Asi, no son herejes o sectarios,
aunque sus opiniones sean erradas y falsas, los que de buena fe creen que su doctrina es la misma
que ensefia la Iglesia. De ahi que algunos arabistas imbuidos de las mismas ideas tuvieran,
respecto del Islam, el mismo concepto de la herejia que se admitia en la doctrina Catodlica. Los
Sufies son herejes porque son facciones “misticas” que creen en doctrinas diferentes a las
aceptadas por la ortodoxia de la “Iglesia” sunnita, cuya unidad social esta formada por la
mayoria; en consecuencia, los Shi‘ftas son cismaticos porque son un grupo separado de la orto-
doxia sunnita pero que exteriormente conservan la misma fe. Aprendido el dogma de que es facil
reconocer el cisma, cuando deja su unidon con la mayoria una minoria entera, los arabistas se
precipitaron, olvidando por completo la licida advertencia de S. Agustin, a llamar o considerar
“herejia”, ‘“cisma”, “secta”, y un largo etcétera de definiciones afines, al Islam Shi‘ita,
simplemente, porque segun todas las apariencias, se distinguen explicitamente como una
minoria, a pesar de que ello in se y per se no constituye una herejia, ya que no existe una dife-
rencia doctrinal entre el Islam Sunnita y el Islam Shi‘ita. Lamentablemente algunos arabistas ac-
tuales, herederos quizas de aquella vieja mentalidad, todavia se empecinan en sefialar al shiismo
como una “secta” islamica que no forma parte de la unidad de la Ummah, aunque aparezcan
revestidos con el mismo nombre islamico de musulmanes y profesen las mismas creencias



religiosas. En realidad son, segun el parecer de estos especialistas, cismaticos encubiertos,
heréticos pugnaces o extremistas.”

En sintesis, la manifiesta tendencia de ciertos arabistas, iniciada en el siglo pasado y
agudizada en el ultimo tramo de este siglo, de considerar por separado en el Islam Shi‘ita sus
aspectos visibles o exotéricos —social y politico— para distinguir més radicalmente, cada vez mas,
segiin el convencimiento de A. Bausani, entre una Shi‘ah politica y una Shi‘ah religiosa’, es
ocasion, para tales arabistas y orientalistas, de producir un nuevo eclipse en Oriente de los
aspectos espirituales, metafisicos y esotéricos, de una expresion formal tradicional y mucho es de
temer que una iniciativa de esta naturaleza, por parte de Occidente, sea un ultimo intento de
hacer caer a una de las tltimas reservas de genuino espiritu tradicional en una zona indefinida de
relativa oscuridad exterior y de cierto olvido temporal. Con esto queremos significar, para
decirlo de otro modo, que si bien la consideracion del Islam Shi‘ita como forma religiosa es el
punto de partida en las discusiones entre algunos arabistas y “formadores de opinién”, se echa de
ver con claridad que el objetivo que en realidad anima a estos controversistas profesionales es
imponer una vision falsa y desfigurada del Islam Shi‘ita, aislando y subrayando su aspecto ex-
clusivamente politico. ;No es esto un “fundamentalismo” ideologico? ;No constituye ello un fla-
grante extremismo?

Sin embargo, el defecto comun a todas estas tentativas y a otras semejantes que pasamos
por alto, mas capciosas o menos fundadas atin, es que procuran comprender unilateralmente la
realidad global del Islam Shi‘ita, a la vez exotérico y esotérico, o, si se quiere en términos
actuales, al mismo tiempo politico y religioso como metafisico y espiritual. Para decirlo de otro
modo, solamente buscan retener del hecho antes sefialado, la creencia de que la regla en la
tradicion islamica es el no-shiismo, mientras que el shiismo vendria a ser algo asi como la ex-
cepcion, el pequefio rebafio de los elegidos que se apartd de la mayoria ortodoxa, que cometio
actos cismaticos, como un intento de provocar y fomentar disensiones y sembrar la divisiéon por
una cuestion politica relacionada con la sucesion del Profeta en el rango primacial del Islam.
Como veremos mas adelante, las muchas y diversas afirmaciones hechas por algunos autores
musulmanes y los arabistas sobre este punto, que dependen exclusivamente de la vision sunnita
en sus enfoques, llevaron a la opinién formada de Occidente al convencimiento de que, al igual
que en los concilios de la Iglesia, la eleccion del califa o sucesor del Profeta puede decidirse
“democraticamente” por medio del consenso (iyma®).

IV. El iyma‘ o consensus de los doctos: ¢un modo permitido y disputado de
controlar la herejia?
Aquellos arabistas, cuyas modalidades se mantienen dentro de la linea cristianizante en su

interpretacion del pensamiento islamico, han tratado de ofrecer una vision grafica de la doctrina
del iyma‘ como un modo permitido y disputado de controlar la herejia en el Islam®. La doctrina

* Asi, por ejemplo, el arabista espafiol D.Cabanelas, catedratico de la Universidad de Granada, piensa que el rotulo
secta “solo debe aplicarse a aquellos grupos que sélo se oponen al consenso en cuestiones fundamentales, se apartan
de la sunna ortodoxa y forman una comunidad disidente... Por su parte, los fieles seguidores de Ali recibieron el
nombre de shi‘as, “partidarios”, dividiéndose paulatinamente ambos grupos en varias sectas, algunas de marcado
caracter extremista”. Cfr. D. Cabanelas, “No hay mas Dios que Allah”, apud J.Samso, J. Vernet, D. Cabanelas y J.
Vallvé, Asi Naci6 el Islam (Madrid 1986), fasc. 2,23.

> Cfr. A. Bausani, El Islam en su Cultura (México 1988), IV, 112-115.

% Sobre el iyma*, véase G. Hourani, “The Basis of authority and consensus in sunnite Islam” en Studia Islamica XXI
(1964), 13-60; para el iytihad, véase M.I. Jannati, “The beginnings of shi’i ijtihad” , ap. Al-Tawhid. A Quarterly



del iyma‘, contemplada a través del prisma de la ortodoxia cristiana, podria concebirse y podria
representarse, segun H. A. R. Gibb, por medio del ejemplo del concilio. “Existe cierta analogia
entre la estructuracion de la doctrina por medio del ‘consenso’ y los concilios de la iglesia
cristiana, a pesar de las divergencias en cuanto a la forma externa; y en algunos aspectos de los
resultados eran muy similares. Por ejemplo, s6lo después del reconocimiento general del iyma*
como fuente de derecho y doctrina fue posible y se aplico una prueba legal definitiva de la
‘herejia’. Cualquier intento de promover la cuestion del significado de un texto de tal manera que
se negase la validez de la solucion ya dada y aceptada por consenso era una bid’ah, acto de
‘innovacion,’ esto es, una herejia”.7

La idea central de la opinion formada de H. A. R. Gibb es el concepto de “concilio” en el
Islam, especialmente desde el punto de vista de su entidad juridica, entendida como Colegialidad
episcopal, o sea, una concurrencia de saberes a través y en virtud de la cual la ortodoxia entera,
sobre todo en sus miembros justificados, viene a formar parte de un organismo secular que
rehace la doctrina islamica, a la luz de la autoridad soberana, cumpliendo asi una obra de
depuracion en materia de fe que bien puede asimilarse a la labor de los canonistas eclesiasticos.
Asi, en virtud de la doctrina teoldgica que la iglesia tuvo que exponer contra los herejes de su
tiempo, en la época del califato islamico, sera la doctrina del iyma‘ la piedra de toque conciliar y
constituira la base para la refutacion ortodoxa de las ideas Shi‘itas como “herejia”. Al hablar H.
A. R. Gibb del iyma‘ como concilio, o como consensus eclesiastico, entendemos que el
distinguido arabista se mantiene dentro de la interpretacion cristianizante del Islam, ya que latina
es la palabra “concilio” (lit.: concilium, de cum, con, y calare, llamar, proclamar; y de ahi el
sentido de convocacion, de asamblea por convocacion), y define, segun la misma raiz griega de
Iglesia (lit.: ekklesia, de ek y kalo), como la grey o congregacion de fieles cristianos bajo sus
pastores, i.d., al conjunto de individuos con algun caracter comun, en su doble sentido: activo,
como convocatio de los obispos, y pasivo, como congregatio de los mismos en una unién, una
sociedad, un cuerpo colegiado. Vista la doctrina del iyma“ bajo este aspecto conciliar, la idea de
“consenso” siempre presupondra la existencia de una “Iglesia” ortodoxa en el Islam que, al igual
que la Iglesia cristiana, puede ser reconocida y diferenciada de las demas “sectas” o “herejias”
como una institucion juridica, jerarquica, soberana, visible, empirica, facilmente perceptible
desde el exterior para cuantos procuren descubrirla.

Desde ya, podriamos objetar que la concepcion “eclesiologica” de H. A. R. Gibb resulta
errada y, por lo mismo, falsa si no se llega a advertir que en el Islam estos dos elementos: la
doctrina del iyma‘, como fuente de derecho y canon de las Escrituras, por un lado, la referencia
tanto interna como externa a la ortodoxia islamica, por otro, son idénticas, coexisten y coinciden
en la aplicacion de la shari’ah y la Sunna del Profeta, como expresiones soberanas del Coran, en
el Islam Sunnita y en el Islam Shi‘ita. Completemos ahora cuanto llevamos dicho criticamente,
con unas observaciones mas estrictamente especificas. Podria echarse en falta dentro de nuestra
perspectiva que la concepcion cristianizante de H. A. R. Gibb se remonta a una época
(circal950) en que esta clase de distinciones no se dejaba sentir con la intensidad conque la
sentimos en nuestros dias y que la ausencia de un punto de vista amplio y elaborado esta
ampliamente justificada porque muchos de los problemas que aqui discutimos, en relacion con

Journal of Islamic Thought and Culture (1988), VI, I, 45-64; en relacion con la jurisprudencia islamica y para una
comparacion entre los distintos puntos de vista entre sus diversas escuelas, véase A.R.I. Doi, Shari’ah: The Islamic
Law (London 1984), 315; S.H. Nasr, Ideals and Realities of Islam (London 1966), IV, passim.

7 Cfr. HA.R. Gibb, 0. c., 90.



los temas que incumben a este trabajo como el de las “sectas” y el “fundamentalismo”, apenas se
habia planteado.

A ello respondemos, que nos hubiera gustado observar alguna evolucién en todos los
arabistas y orientalistas posteriores que se mantienen dentro de la misma linea cristianizante de
H. A. R. Gibb y, sobre todo, encontrar mayor comprension, a partir de los trabajos del arabista de
Oxford, de las cuestiones suscitadas ultimamente por el estudio del Islam Shi‘ita.
Lamentablemente no es asi y, salvo contadas y honrosas excepciones, notamos que la mayor
parte de las investigaciones publicadas en Occidente, durante la ultima década del cincuenta, y
aun mucho mads aca, no son mas que compilaciones sin valor propio, cuya endeblez tedrica con-
trasta tristemente con la solidez cientifica de algunos arabistas del pasado como R. A. Nicholson,
L. Massignon, J. Berque, M. Asin Palacios, e incluso —por qué no— el mismo H. A. R. Gibb,
quienes, mas alla de su incomprension del espiritu islamico, practicaron y profesaron una ciencia
mas consecuente con la calificacion intelectual que merecieron, pero menos sospechosa de
transaccion con la controversia ideoldgica que reduce las polémicas religiosas, en todos sus
grados y matices, a términos de extrema vulgaridad y de dudosa probidad cientifica: antigua
dolencia que parece no terminar de agravarse en Occidente, sobre todo en este ultimo tiempo en
que una caterva de “formadores de opinion”, metidos a especialistas del Islam, ha salido como
una negra bandada graznante dispuesta a repetir los mismos errores y falsedades ad nauseam.

Sin duda, el conocimiento y la aplicacion analdgica de estos principios teoldgicos debieron
de parecerle a H. A. R. Gibb muy convenientes para su labor de comparacion entre el iyma*
islamico, como consenso de los doctos, y el concilio cristiano, como consenso de los saberes
eclesiasticos. Esto resulta mas cierto cuando H. A. R. Gibb alude al papel de la analogia en su
comparacion y confiesa que tal parangon es posible “a pesar de las divergencias en cuanto a la
forma externa” con los concilios cristianos, lo cual es absolutamente falso puesto que, sin
importar el orden y el género de tales “divergencias” formales y exotéricas, es nuestra obligacion
llamar la atencion respecto a la ausencia en el Islam de una Iglesia o Clero organizado, como
también a la inexistencia, en el sentido eclesioldgico, del oficio sacerdotal porque el Islam en
general no admite la mediacion entre Dios y el hombre y, asimismo, tampoco existe, en el plano
institucional, un rango primacial o prelatura equivalente al Papado ni hay jerarquia eclesidstica
similar a la gradacion de los obispos y cardenales, segiin el orden de sus merecimientos y el
grado de cercania al Poder central de la Iglesia. Sin olvidar, ademads, que resultaria inttil buscar
en el Islam ejemplos de consensus que sirvan de comparacidon con los concilios cristianos como
los de Nicea, de Lyon, de Letran, de Trento, del Vaticano, etc. No hubo ni hay letrados o ca-
nonistas justificados que llegado el caso se reuniesen en diversos sinodos para examinar la
doctrina que consideraren erronea y luego relatasen sus actuaciones en cartas a un prelado, en las
cuales pidan que ese error sea condenado como una herejia para la comunidad islamica entera.

Muchas veces, la respuesta dada por un califa o un muytahid fue considerada como la
decision arbitraria y errada de una autoridad incompetente, recaida sin conocimiento ni
fundamento sobre la doctrina discutida. No queremos decir con esto que en el Islam no haya
existido nunca una impugnacion o condena contra una doctrina considerada herética ni, muchos
menos, que no haya habido una persecucion de ciertas minorias o de individuos mal compren-
didos, porque los hechos mismos lo desmienten y alli estan presentes los dolorosos testimonios
de muchos martires como Al-Hallay, Sohravardi, Uways al-Qarni, Qanbar, Maytham al-
Tammar, entre los partidarios de ‘Ali y de sus parientes, sin descontar, claro esta, a los propios
Imames, principalmente, al-Husein, llamado por ello Saiid al-Shuhada (Sefor de los Martires),



quienes daran un categdrico mentis a cualquier afirmacion en contrario. /Quién no ve que
algunas de estas muertes fueron consecuencia de decisiones tajantes y arbitrarias?

Entiéndase bien. No hemos hecho ninguna tentativa para invalidar o explicar en otro
sentido la cuestion de las persecuciones o condenas de quienes fueron acusados o sospechados de
herejia, sino que, por el contrario, se ha afirmado que la idea del consenso segun el ejemplo del
concilio, presenta equivocamente la funcion del iyma‘ en el Islam, por lo menos respecto al
convencimiento de que expresa un modo permitido y disputado de controlar la herejia o la
autoridad y la jurisdiccion univocas de los doctos sobre toda la comunidad islamica.

Comprendemos perfectamente que la preocupacion de H. A. R. Gibb ha de dirigirse
principalmente a inculcar un concepto de consensus mas aquilatado en la vida y la experiencia
religiosas de Occidente, pero, a nuestro juicio, son precisamente las simplificaciones o
asimilaciones de esta clase las que tornan mas dificil todo intento de penetrar en el pensamiento
islamico, especialmente si, como en este caso, se hace a través de ejemplos tan divergentes como
ajenos al Islam. “Ajenos” decimos, y esto mismo podria ya suponer que hay algo en el Islam que
esté menos al dia y falto de acuerdo con la historia de las instituciones religiosas de Occidente,
sobre todo, en lo relativo a sus expresiones formales.

Cuando nos damos cuenta de que el término técnico iyma‘, conforme a la etimologia
generalmente admitida por los arabistas, se deriva de la raiz arabe yama’, una de cuyas primeras
acepciones es ‘“consenso” entre otros significados afines que aluden a la idea de
“consentimiento”, “asenso”, etc., no dudamos que expresa un verdadero concepto de la misma;
pero quiza la primera relacion del iyma* con la voz latina consensus lo represente mejor la idea
de quedar uno libre de toda coaccion de poder uno apartarse de algo que es opresivo y cercena la
libertad de elegir, toda vez que los muytahid (lit.: “aquellos que se esfuerzan” en el estudio
personal de la Ley) explican el iyma* en orden a “aquello que resulta desde un cierto punto de
vista” y, en tal sentido, se aproxima mas al concepto védico del darsana que al cristiano del
concilio. En efecto, el iyma‘ como fuente de derecho y doctrina, no presenta conceptos con-
tradictorios, sino diferentes puntos de vista y aspectos distintos de un solo y mismo concepto
polifacético.

Por supuesto, esta doctrina se halla en el Islam Sunnita y también en el Islam Shi‘ita,
aunque cada una de estas tendencias ortodoxas la interpreta y la aplica desde un angulo diferente.
De ahi que el consenso universal o asenso unanime que tiene mas fuerza y autoridad de Ley es,
en conformidad con el Coran y la Sunna del Profeta, primeramente el testimonio de los
compaiieros (Ashab) del Profeta, quienes convivieron elegidos por ¢l y de sus labios autorizados
oyeron directamente sus dichos o logias; sigue el de los testimonios de los seguidores (tabi’un) o
epigonos de los Compaiieros, o sea, quienes han sido discipulos de los Compaifieros y por ellos
les fue transmitido oralmente lo que escucharon y finalmente, el de los seguidores de los
seguidores o discipulos de los epigonos, que recibieron de sus maestros lo que a su vez sus
propios maestros le transmitieron.

Desaparecida esta ultima generacion, el consenso valido, segiin la mayoria de las escuelas -
juridicas islamicas, es el de los muytahid, cuyos juicios o dictamenes (fatua) varian de acuerdo
con sus posturas u opciones filos6ficas. Si bien el Islam Sunnita declard “sellada” la puerta del
iytihad (lit.: “deduccion personal de la Ley”) en el s. X (se sabe que ahora algunos ulemas
sunnitas la volvieron a abrir), el Islam Shi‘ita, en cambio, nunca reconocio esta clausura y sus
juristas y tedlogos se llamaron siempre a si mismos muytahid, para preservar y defender ese
derecho. Ahora bien, el hombre ilustrado y el sabio podran apreciar en todos sus alcances y con
profundidad el contenido intimo de la Ley Sagrada. Pero, para el Islam Shi‘ita, dado que ningin



docto es perfectamente sabio, por lo mismo su conocimiento de la Ley habra de ser imperfecto y
sabra dejarse guiar por el consenso de la Sunna del Profeta y de la interpretacion autorizada y
soberana de los Santos Imames. En conclusion, parece prudente tener en cuenta que mientras la
Verdad de los principios inmutables y fundamentales, sobre los que basan los musulmanes su fe,
es irrefragable, la fe completa exige algo mas que el asenso unanime en cuestiones que no son ni
pueden ser obra o convenio de los hombres. S6lo Dios es el Soberano Supremo, el Ultimo, la
Unica Fuente Legitima de Autoridad; la Esencia de Su Ley es un cuerpo de verdades inmutables,
mas inmutables que el proceso del pensamiento y el consenso humanos, ya que, a diferencia de
las ideas de los hombres, son Eternas y no cambian nunca.

V. La Autoridad Divina Infalible como fuente de derecho y doctrina en el
consenso islamico.

Hasta aqui hemos considerado una serie de conceptos que en relacion con la doctrina del
iyma‘ parecen referirse a los rasgos especificos del consenso islamico que, por un lado, se
interpreta como asentimiento intelectual a las verdades divinas y, por otro, como confianza en las
promesas de Dios y en la Gracia del Profeta. Y vimos también que, en sentido mas restringido, el
consenso isldmico exige la aceptacion de algunos puntos de vista apoyandose en la autoridad
humana que puede adquirir el conocimiento de la Ley por su iniciativa y su esfuerzo propios, de
ahi que todo musulman practico se vea obligado en gran medida a confiar en el saber ajeno. La
estructura entera de la sociedad islamica estd basada en esta confianza a los dictdmenes de los
doctos, ya que, en ultimo término, la aceptacion de tales juicios autorizados comprende un
asentimiento sin reserva a la Ley Revelada.

En sentido objetivo, el iyma‘ como fuente de derecho y doctrina significa el asentimiento al
cuerpo de verdades reveladas por Dios a los hombres, las cuales éstos deben aceptar en su
totalidad como justificacion y fundamento de la autoridad soberana de Dios. En sentido
subjetivo, este asenso unanime a la autoridad Divina significa el Influjo Santificante (Barakah) o
virtud de las mismas verdades infundidas por Dios en el alma humana a través del acto de esta
virtud realizado por el Profeta. Tal asentimiento nunca es incondicional y ciego cuando los
motivos que se exponen no son suficientemente convincentes ni concuerdan con el sentido
interior de las verdades reveladas. Si bien, como dijimos, algunos mandatos o preceptos
islamicos deben ser aceptados libremente sin el gravamen de la sospecha, es porque estos pro-
ceden de la Palabra Revelada, la cual estd exenta de error, y porque se apoyan en la autoridad del
Profeta y los Imames. En el Islam, el asentimiento a una norma o dictamen comienza cuando esta
basada firmemente sobre la Revelacion de Dios y en la Sunna del Profeta, cuya realidad trascen-
dente e inefable se hace evidente tan pronto como la razon se eleva sobre la esfera de las
verdades sensibles hasta la Verdad Inteligible. Por esto mismo, es obligacion de todo musulmén
de no comprometer su asentimiento sin antes haber llegado a la certeza de que lo que esta
aceptando es legitimo y acorde con la Verdad Revelada. Esta es la doctrina del shiismo,
subrayada y defendida con frecuencia, tanto en la época del Profeta como en los afios de su
mayor madurez conceptual, segiin el suplemento profético aportado por la autoridad docente de
los Imames.

Ni los esfuerzos naturales ni volitivos del hombre, ni las buenas obras que realiza, son, en
sentido propio, meritorios de la confianza absoluta o el asenso unanime de otros hombres. No
hay proporcion entre los esfuerzos humanos, atn los mayores, y el Don Divino de la Profecia y
la Gracia de su Walayah. Por esta razon, los actos meramente volitivos del hombre, sin la
justificacion y la autoridad de la Gracia Divina, no pueden merecerla. La primacia del Profeta



tiene que venir de la audicion de la Verdad Revelada. El Profeta confié la Primacia que Dios le
confirid junto con el Mandato de su Apostolado de propagar las verdades de su Revelacion a su
primo y yerno, el Imam ‘Ali ibn Abi Talib, y corresponde a sus sucesores y descendientes la
autoridad docente obligatoria y definitiva de ampliarla y actualizarla. Poco o nada aprovecharian
los esfuerzos humanos de los Imames, si sus palabras y sus acciones externas no estuvieran
acompanadas por los rayos de la luz que esparce interiormente en ellos la Verdad
Muhammadiana (Hagigat al-Muhammadiyyah), i.d., la Gnosis o Realidad Esotérica, y por la
atraccion que Dios ejerce sobre sus corazones, verdaderos depdsitos de la Sabiduria Eterna, y por
ello es que reciben el nombre de “Legatarios” o “Albaceas” de la Revelacion. Por tanto, el iyma’*
es un asentimiento intelectual a las Verdades Reveladas por Dios, asentimiento que no excluye la
confianza.

Si el testimonio acreditativo de la verdad de alguna cosa, es de origen humano, la autoridad
procedente de tal testimonio serd meramente humana. Si el testimonio es Divino, provendra la
Autoridad Divina. La autoridad humana es falible, pero la Autoridad Divina es infalible. La fe de
los partidarios de ‘Ali y de los Imames est4d basada en esta autoridad Divina e infalible. De ahi
que la adhesion a la autoridad espiritual de ‘Ali supone obediencia al mandato de Dios; mientras
que, por el contrario, la fidelidad a la autoridad humana, basada simplemente en un consenso,
implica a su vez desobediencia y descarrio. En consecuencia, toda resistencia y oposicion a los
desobedientes y descarriados conllevan esencialmente la intencion de obedecer a Dios e imponer
esa obediencia a los renuentes e indociles.

El califato, al contrario de lo que piensa H.A.R.Gibb, no siempre “se apoy6d completamente
sobre el iyma*”. Como se vera mas adelante, el califato recayd en Abu Bakr como resultado de la
oposicion y la colusion de los poderosos en contra de la autoridad del Imam ‘Ali, cuyo origen es
Divino y no humano. El califato debe recibirse de la Autoridad Divina infalible delegada en el
Profeta, como Vicario de Dios en la tierra, y aceptarse por su designacion autorizada, si ella,
como se desprende de las mas importantes fuentes sunnitas, llegase a conocerse por su
testimonio. Un califa sin el respaldo de esa Autoridad Divina infalible s6lo recibida y transmitida
por y a través del Profeta, ciertamente puede hacer obras que, a juicio humano, sean consideradas
ilustres y bien intencionadas, pero no puede haber verdadera virtud o influjo santificante
(Barakah) en la autoridad de ese califa y en la obra que realiza, ya que siendo carentes de la infa-
libilidad Divina, no valen para la Vida Eterna. La Gracia de Dios es necesaria para la
justificacion del califato y ninguna otra cosa de orden humano puede sustituirla. La fuente de la
justificacion del califato no es el iyma‘ o consenso de los doctos, sino la Autoridad Divina
infalible.

Siempre que falta la Autoridad Divina infalible, la vida del hombre pierde su recta
ordenacion y deja de estar orientada hacia Dios como su fin ultimo. La llamada de Dios a la
obediencia y la rectificacion se dirige a todos los hombres, aunque no alcanza a todos. Y no
responden a ella todos aquellos a quienes alcanza, porque no todos los que son llamados,
obedecen o se someten a su Autoridad. El Profeta primero, y luego los Imames, fueron los mas
obedientes y sumisos a la Autoridad de Dios. Por lo mismo son los elegidos para reflejarla con
mayor pureza y manifestarla en plenitud sobre la tierra. Ellos son las epifanias (mazar), las
teofanias (tayalli) y los signos (ayat) de la Autoridad Divina infalible. Nadie puede atribuirse a si
mismo esa autoridad, sino que debe considerarla un don o una Gracia de Dios. Precisamente
cuando ‘Ali, el depositario y heredero de esa Autoridad Divina infalible que en ¢l delego el
Vicario de Dios, se disponia a entrar en escena de la vida islamica, la oposicion y colusion de los
secuaces de Abu Bakr, no le impidieron esa aparicion anunciada por el Profeta antes de su



muerte y esperada por su familia y compafieros mas intimos. ‘Ali se les opuso con incansable
energia y llegd a ser su mas temido enemigo. Reivindicé siempre su derecho a la sucesion y
mostré que los argumentos esgrimidos contra su legitima aspiracion eran evidentemente falsos.
Pero estamos adelantandonos.

Sin embargo, cuando podemos seguir asi con la mirada, a la luz de las fuentes confiables y
seguras, el desarrollo histérico del califato que siguen las lineas que van desde la oposicion y la
colusion de los secuaces de Abu Bakr hasta la resistencia y reaccion de ‘Ali y de sus partidarios
y, entretejido con todo ello, la cuestion de la sucesion del Profeta, que envuelve tanto a uno como
a otro hecho y los alumbra el uno por el otro, la situacion se torna clara y nos deja advertir que el
surgimiento historico del shiismo obedecid a otros factores distintos y decisivos, apoyados en
principios metafisicos y cosmologicos, aun cuando esta concatenacion de conflictos seculares
hayan enfatizado exteriormente todavia mas el costado politico. Con lo cual desembocamos en
aquél aspecto que parece constituir el fundamento principal del problema y que, en todo caso,
nos interesa mas que ningun otro: la concepcion del Islam Shi‘ita como tendencia u opcidon
destinada por Dios a convertirse en eje invisible y bisagra visible de toda la Walayah profética.
Para comprender esto, es menester examinar su realidad exotérica por dentro, a partir de su
entrafia esotérica y gnostica.

VI. Mujtar al-Thagqifi, entusiasta mesianico e iluminado: La insurgencia Shi‘ita
como reaccion politica y reparacion justiciera.

Para explicarnos esa transformacion que sufrid el Islam a partir del surgimiento del
shiismo, los historiadores no musulmanes y también los musulmanes, han hallado dos
consecuencias derivadas de una misma causa: la lucha politica por el califato. Una, la influencia
politica ejercida por los sectores oligarquicos y convertida luego en el poder timocratico de una
minoria apoyada en la mayoria vencedora. Otra, la voluntad politica de la minoria marginada
como forma y medio de resistir a ella. Segin la simpatia de los investigadores, sus tesis se
inclinaran por una u otra consecuencia. Para nosotros, son dos aspectos de una causa Unica. No
es facil para el investigador occidental habituarse a pensar que entre la religion y la politica
islamica hay relaciones mucho mas estrechas que las que existen en Occidente entre la Iglesia y
el Estado. Pero mucho mas dificil ain resulta aceptar el concepto de que en el shiismo la religion
y la politica no son dos etapas y aspectos del desarrollo ortodoxo de una misma doctrina sino que
constituyen dos tendencias paralelas o separadas que se desenvuelven en el mismo ambito y sin
ninguna conexion efectiva entre si.

“Los estudios recientes”, dice A. Bausani, “van distinguiendo mas entre una shi’ah
politica, de partidarios puramente politicos de ‘Ali y de los parientes de éste [...], y una shi’ah
religiosa, de entusiastas, de ideas muy tefiidas de elementos gnosticos, cuyo centro fue sobre
todo Kufa, en Mesopotamia, y cuyo primer representante [...] fue el rebelde y agitador politico-
religioso Al-Mujtar, que en 685 - 686 se apoder6 de Kufa predicando doctrinas mesianicas e
instaurando costumbres interesantisimas como el culto al trono vacio, etcétera”.®

De aqui nace la necesidad de algunos arabistas de establecer una distincion tajante entre
una Shi‘ah politica “extremista”, una Shi‘ah religiosa “moderada” y, participando al mismo
tiempo de ambos rasgos, una Shi‘ah “intermedia”, a la vez politica y religiosa, algunas veces
“extremista” y otras “moderada”, segin la definicion del propio Bausani para el shiismo duo-
decimano. No hay que asombrarse que varios siglos después del nacimiento del shiismo, algun

8 Cfr. A. Bausani, 0. c., 112-113.



arabista en busca de argumentos para sostener a los tltimos defensores de la orientacion electiva
0 “democratica” de Abu Bakr haya pensado en utilizar esta impropia division para distinguir
supuestamente entre una Shi‘ah politica y una Shi‘ah religiosa.

La historia de los origenes del Islam Shi‘ita es en buena medida una historia de divisiones,
disensiones y querellas internas también relacionadas con el problema de la sucesion y atraido
hacia el centro de esta gran virulencia, suscitada por la reaccion hostil de alguna autoridad
politica o religiosa, se concentraba un numero sin duda considerable de conventiculos, algunos
de los cuales pasaron de la disidencia parcial o relativa (inshiab) a la separacion o ruptura
definitiva (fitna), vale decir, al estado de secta (firqa) en el sentido cristiano del vocablo, pero
que, segun entrevemos, ni siquiera esta barrera de las diferencias produjo una escision tajante, ya
que por el contrario, al amparo de esa valla, florecieron diversas ramas —algunas mas vivaces que
otras— que se desarrollaron al margen del shiismo sin amputar el vinculo, por débil que sea, con
el tronco islamico del que nacieron.

En realidad, la aparicion de sectas, es decir, de agrupaciones distinguidas y divergentes
unas de otras sobre puntos importantes de creencia o de practica, resulta de los contactos mas
estrechos establecidos entre el shiismo y las tradiciones esotéricas circundantes. El
distanciamiento y el conflicto entre si van unidos a las reacciones diversas de los distintos grupos
frente a los acopios doctrinales del exterior. El Ismailismo, p.e., tiene una doctrina que es en
muchos aspectos receptora de la tradicion de los Sabeos de Harran (quienes no deben
confundirse con los sabeanos o mandeanos del sur de Irak y Persia), que , como se sabe, fueron
depositarios de las doctrinas Hermética y Neopitagorica, las cuales combinaban con elementos
de la taumaturgia y la gnosis hindues.

Es un error muy frecuente aquel que suele caracterizar al shiismo, por cotejarlo con las
multiples escisiones y rupturas del cristianismo, como una coextension cismatica de grupos
disidentes o separados y organizados en pequefias cé€lulas o cofradias animadas por un espiritu
intransigente de capilla cerrada. El concepto de inshiab (division) dentro de la religion islamica
no debe confundirse con el de fitna, escision o ruptura definitiva o irreparable. De hecho, el
shiismo no sufrié ninguna “divisién” (inshiab) o “ruptura” (fitna), durante el Imamato de los tres
primeros Imames: ‘Ali, Hasan y Husein.

Pero después de la muerte de Husein, la mayoria de los Shi‘itas volcaron su confianza en
‘Ali ibn Al-Husain Al-Sayyad, el Imam Zainul ‘Abidin, mientras que una minoria , conocida
bajo el nombre de Al-Kaisaniyya, opinaba que el derecho sucesorio del Imamato debia pasar a
Muhammad ibn Hanafiyyah. Este era un tercer hijo de ‘Ali, aunque no de Fatimah (ya que era
fruto del matrimonio del Imam con una mujer hanafita, luego de enviudar de la hija del Profeta),
y por lo mismo no podia ser considerado como un descendiente del Profeta. Muhammad ibn
Hanafiyyah, sin embargo, fue proclamado por su parcialidad como el IV Imam, asi como
también el Mahdi Prometido, de quien, como veremos, Mujtar Al-Thagqifi fue su “Vicario” en el
momento en que el tercer hijo de ‘Ali se habia ocultado en las montafias de Rawda (cuyo
conjunto forma una cordillera en Medina) y, segln se creia, desde alli bajaria y apareceria algiin
dia como el Mesias Esperado y Bien Guiado. Hombre movido por Dios, el Mahdi es también un
guia militar y un jefe guerrero, con arreglo a todo el pensamiento Shi‘ita. Y si bien los secuaces
de Mujtar Al-Thaqifi dieron a la idea escatoldgica del Imam Oculto un caricter extremista, la
figura islamica del Mesias Restaurador de la Verdadera Religion —que es sintesis espiritual de
todas las formas reveladas y no un mero sincretismo uniforme—, no es invencion de Mujtar ni
una influencia cristiana, en tanto que dicha idea aparece expresada en todo su alcance y



profundidad significativas en muchos hadices del Profeta y también en muchas tradiciones de los
propios Imames.

En apretada sintesis, digamos que tras la muerte del Imam Zainul ‘Abidin, la mayoria de
los Shi‘itas aceptaron como V Imam a su hijo, Muhammad Al-Bagqir, en tanto que una minoria
siguié a su hermano, Zayd Al-Shahid, distinguiéndose desde ese momento como el grupo de los
zaydis. Al Imam Muhammad Al-Bagqir, sucedio6 su hijo Ya’far As-Sadiq, como VI Imam, y tras
su muerte fue reconocido su hijo Musa Al-Kazim como VII Imam. Sin embargo, un grupo
opositor sostuvo que el sucesor del VI Imam era su hijo mayor Ismail, quien habia muerto
cuando su padre aun estaba vivo, y cuando este grupo se separ6 de la mayoria Shi‘ita, pasé a ser
conocido como el de los Ismailitas. Otros, en cambio, prefirieron a Abdullah Al-Aftah e incluso
algunos eligieron a Muhammad, ambos también hijos del sexto Imam. Con todo, hasta hubo
quienes consideraron a Ya’far As-Sadiq como el Gltimo Imam convencidos de que nadie seguiria
después de ¢l. De idéntico modo, después del martirio del Imam Musa Al-Kazim, la mayoria
siguié a su hijo, ‘Ali Al-Rida, como el VIII Imam. Pero hubo quienes se negaron a reconocer
mas Imames luego de Al-Kazim, pasando a constituir el conventiculo de los Wagqifiyah. Desde el
Octavo al Doceavo Imam, a quien la mayoria Shi‘ita aguarda como el Mahdi prometido, no se
produjo ninguna division (inshiab) de importancia dentro del shiismo.

Como quiera que fuese, lo importante a retener aqui es que, desde sus propios origenes, el
Islam Shi‘fta prefigura, mas que una rebelion espiritual y politica contra alguna autoridad
ilegitima, un movimiento de “despertamiento”, al igual que el Sufismo en el mundo sunnita. No
fue un movimiento reformista en el sentido cristiano, como el de los siglos XV y XVI, sino una
restauracion integral de la Teosofia y la Metafisica Muhammadianas mediante la aplicacion y
practica de todas las ensefianzas de los Santos Imames, cuyos elementos esotéricos, vuelven a
formular la esencia de la Profecia, llevando a ajustar todo el sentido exterior del Canon escritu-
rario revelado al sentido interior y oculto de la Palabra Divina.

La causa del surgimiento historico del shiismo estd extraordinariamente alejada de las
circunstancias mundanales. El Islam Shi‘ita es, en realidad, mucho més que una simple herejia,
que un simple desacuerdo sobre una o varias cuestiones de orden politico o formal. Procede de
una Realidad Metafisica, de un proceso epifanico que instaura una nueva manifestacion
logofanica de la Profecia: como el Islam de ‘Ali o el Islam de Ahlul Bait, el shiismo es también
el soporte temporal y terrenal de la Realidad Eterna y Celestial de 1la Walayah. La Walayah, esto
es, la Primacia y la Guia espirituales de los Imames, es una manifestacion de la Profecia, una
realidad interior u oculta que se halla en potencia y en acto dentro de la misma Profecia, pero
revelada de una manera nueva que no es revocacion ni clausura de la anterior revelacion
coranica, sino, por el contrario, un “desocultamiento” de sus verdades esotéricas o metafisicas.
El Profeta sello el tiempo de las revelaciones formales y, por la concesion Divina de la Walayah
y el Imamato a su descendencia, abrid el nuevo tiempo de las revelaciones profundas. Asi como
el pléroma de los Doce Imames representa la plenitud de la Realidad Muhammadiana, sus
ensefianzas y doctrinas son destellos de la inica Luz Muhammadiana, las efusiones y manifesta-
ciones logofanicas de la revelacion coranica: su sintesis perfecta y su formulacion exacta.

En fin, para que naciese una rama vivaz del tronco isldmico, se necesitd un terreno
doctrinal favorable, una identidad espiritual con unas caracteristicas propias y diferenciadas
cualitativamente de las otras opciones de su tiempo. Asi entendida, la aparicion historica del
shiismo parece ser completamente inevitable y sin su presencia, claro esta, la historia del Islam y
del mundo hubiera cambiado por completo. De aqui que, a nuestro juicio, todo intento de reducir
el surgimiento del shiismo al mero problema politico de la sucesién o, incluso, a la accion extre-



mada de algunos elementos insurgentes, vinculados siempre a ciertas figuras excepcionales, ora
tan ficticias o imaginarias, como el ex hebreo yemenita, Abdullah ben Saba, ora tan reales e
histéricas, como Mujtar Al-Thaqifi. Presentados ambos por A. Bausani como “extremistas”
(gulat) y precursores de una Shi‘ah politica, tanto Abdullah ben Saba como Mujtar Al-Thaqifi se
han disputado por largo tiempo, en la consideracion de los especialistas musulmanes y también
no musulmanes, el impropio titulo de “fundadores” del Islam Shi‘ita. Acerca del primero, el
arabista italiano refiere brevemente que se tratd6 de una personalidad exaltada, la de este “ex
hebreo yemenita que en vida de ‘Ali lo habria divinizado”. Tan débil indicio respecto de alguien
que es considerado nada menos que el “fundador” del Islam Shi‘ita, podria haber llevado a A.
Bausani, y también a muchos otros arabistas contemporaneos, a inferir que se trataba de un
personaje simbolico o asimismo de una personalidad bien insignificante que ni siquiera estaba
registrada fidedignamente por las cronicas de su tiempo.

Asombra comprobar, no obstante, que la obstinacion en reconocer la evidencia de que la
Shi‘ah es una realidad, a la vez histérica y metahistdrica, profundamente arraigada en el
comienzo mismo del Islam, ha llevado a ciertos arabistas a desechar los datos mas verosimiles y
a admitir los menos probables. Abdullah ben Saba es, en realidad, un personaje literario, una
ficcion creada por Saif ibn Omar az-Zindiq (el ateo o el dualista), un famoso falsificador de
hadices o tradiciones del Profeta. La ausencia de elementos convincentes sobre la realidad
historica de Abdullah ben Saba y, sumado a ello, el caracter siempre contradictorio y nebuloso
de su vida, ya habia convencido, desde temprano, a algunos eruditos Shi‘itas, de que se estaba
ante la figura de un falsario o un impostor. Empero, todo ese cimulo de razonables y justificadas
sospechas tardo en ser confirmado y hubo que esperar (jNada menos que mas de mil afios!) a que
un investigador perspicaz, un erudito Shi‘ita, A.S.M. Al-Askari, pusiera al fin luz en este asunto
tan tenebroso. La conseja de Abdullah ben Saba sirvié a los detractores del Islam Shi‘ita,
durante largos siglos, como pretexto para desvirtuar su origen puramente islamico y para
corromper su genuina filiacion muhammadiana, mostrdndolo capciosamente como la creacion
de un ex hebreo, i.d., como la obra politica e intrigante de un musulman advenedizo o converso.
La figura del “converso”, aun hoy dia, es dentro de todo el mundo isldmico y fuera del ¢l, el
centro hacia donde convergen todas las sospechas, razonables o infundadas.

Citado con frecuencia, al igual que Abdullah ben Saba, como uno de los responsables mas
directos de los origenes del shiismo, Mujtar Al Thaqifi aparece como inspirador de una
resistencia armada que habia tomado desde el ano 40 de la Hégira, durante el gobierno de
Mu’awiyyah, las caracteristicas de un movimiento revolucionario dirigido contra el califa y los
grandes gobernadores del clan omeya, considerados todos ellos, sin ninguna excepcion, como
propagadores de la perdicion moral y el extravio religioso. Durante el periodo de los tres
primeros Julafa ar-Rashidun (califas bien guiados) —Abu Bakr, ‘Umar ibn Al-Jattab y Uzman-—,
entre el 632 y 656, ‘Ali ibn Abi Talib y sus seguidores estuvieron sometidos a un grado relativo
de coaccidn politica que se distendioé cuando el propio ‘Ali accedid al califato, que se torné mas
intenso a su muerte, y mucho mas critico e intolerable bajo el régimen omeya.

Con la proclamacion de Mu’awiyyah como califa en Jerusalén en el afio 660, el califato se
desplaz6 a Damasco, adquiriendo un caracter diferente que sobresalia por su nepotismo y tirania.
El califa se convirtié en un “rey” (malik) que gobernaba como un soberano absoluto a la manera
de los emperadores de Persia o de Bizancio. Muerto Mu’awiyyah, sucedio su hijo Yazid (680-
683), hombre pervertido y crapula. Contra ¢l estallaron sucesivas sublevaciones en toda Arabia,
promovidas por los Shi‘itas que odiaban la decadencia moral y espiritual de los omeyas. Las
revueltas Shi‘itas se multiplicaron a lo largo de todo el califato omeya, y la reaccion politica y la



reparacion justiciera dada a la muerte de Husain, el hijo menor de ‘Ali y Fatimah, ocurrida en
Karbala durante el reinado de Yazid, fue la revolucion dirigida en nombre de Muhammad ibn Al-
Hanafiyyah, de quien ya hemos dicho algo, por parte de Mujtar Al-Thaqifi de Kufa en el afio
685. Karbala es una de las ciudades mas santas del Islam y fue alli donde, precisamente,
retofiaron las diversas ramas esotéricas y politicas del shiismo. Apegado a la vieja formula
cristianizante de los arabistas, Hitti afirma que “la sangre de Husain, mas incluso que la de su
propio padre, fue la semilla de la ‘Iglesia’ Shi‘ita”.’

Todos esos esfuerzos desiguales de los distintos grupos Shi‘itas contra el régimen omeya,
diferentes de caracter, de sentido, de finalidad y de alcance, en definitiva, no condujeron a los
insurgentes mas que al desastre, a la represion despiadada y al martirio brutal; pero, a pesar de
estos matices, no son movimientos menos dignos de atencion y tienen un lugar, nada
despreciable, en el curso de la evolucion histérica del shiismo que procuramos seguir. En resu-
men, la época de Mujtar Al-Thaqifi es un momento de dificil transicion en la historia del
shiismo, ya que, como dijimos, es en buena medida un tiempo de disensiones y disputas de gran
virulencia, lo que implicé a menudo la utilizaciéon del soborno y el crimen politico como
instrumento del régimen omeya para controlar y suprimir a sus opositores. Asi, la division y la
ramificacion del Islam Shi‘ita en distintos partidos o facciones, que respondian, segin su
orientacion, tanto a ‘Ali como a algunos de sus descendientes, se convirtié necesariamente en un
instrumento de lucha politica y en la tinica forma de liberacion y consuelo para los oprimidos y
desamparados. Fue entonces cuando le llegd el turno a Mujtar Al-Thaqifi de transformarse en
uno de los combatientes mas activos y uno de los ingenios revolucionarios mas sobresalientes de
su tiempo.

Ni que decir tiene que Mujtar Al-Thaqifi era Shi‘ita, probablemente forzado. Es también en
el marco religioso y social de su tiempo, un revolucionario mesianico, un iluminado de ideas
gnosticas, que se habia fijado, segiin su aspiracion y su programa politico, acabar nada menos
que con Ubayd Allah bin Ziyad y, con ello, vengar la muerte del tercer Imam, Husain as-Sibt
Al-Asghar (el Nieto Menor) del Profeta. La personalidad y el caracter de Mujtar Al-Thaqifi ha
suscitado gran controversia en la temprana historia del Islam Shi‘ita. Algunas fuentes lo presen-
tan como un ambicioso aventurero y un riguroso observador de la autoridad politica de Ahlul
Bait. Para otras es un iluminado a quien sus contemporaneos consideran casi un profeta, aunque
¢l jamas haya reclamado para si esa dignidad, aun cuando dejara entrever oblicua e
indirectamente, como veremos enseguida, que sus acciones estaban inspiradas por el Angel de
las Revelacion. Después de haber superado ciertas etapas criticas, el éxito personal de Mujtar fue
grande y duradero, terminando sus dias aclamado y reconocido como uno de los héroes mas
valientes y uno de los jefes militares mas eficientes del shiismo, vengador implacable de Husain
y baluarte de los Tawwabun (Penitentes), consolidando las aspiraciones de este movimiento
revolucionario Shi‘ita cuyo surgimiento en escena estuvo motivado por la tragedia de Karbala.
Los Tawwabun constituyeron el primer movimiento vindicatorio de Karbala, sin embargo, tan
pronto como aparecié Mujtar Al-Thaqifi, sus partidarios lo asimilaron, no sin cierta apariencia de
razon, con el mesianismo revolucionario.

Pero, cualquiera que sea la razén de la popularidad de Mujtar, y dejando de lado, por lo
tanto, la cuestion de si ese endurecimiento religioso coincide con la instalacion de una jerarquia
iniciatica distinta en el marco de la gnosis Shi‘ita, ahora bien delimitado, debemos sefalar sin
demora que, al principio, no despertd grandes simpatias entre los shi’ies. La causa de dicha

? Véase Ph.K. Hitti, History of the Arabs, from the Earliest Times to the Present, 10a. ed. (London 1970), 191.



aversion hay que buscarla en un desliz accidental relacionado con el Imam Hasan, quien, durante
su conflicto con Mu’awiyyah, busco asilo en Madain, en la casa del gobernador Sa’d b. Ma’sud,
tio de Mujtar. Inesperadamente, de un modo inexplicable, Mujtar le propuso a su tio que
entregara al Imam Hasan al califa omeya, quien buscaba, de esta forma, subyugar al califa de-
puesto hasta el punto de declarar: “El acuerdo hecho con Hasan es nulo e invélido. Lo tengo
bajo mis pies”. El gobernador, por supuesto, rechazé enérgicamente la propuesta de su sobrino y
de este hecho solo se puede lamentar este traspié politico de Mujtar, sin olvidar que este
incidente no pas6 inadvertido para los Shi‘itas, quienes reprocharon unanime y severamente la
falta de consideracion y de solidaridad para con el primogénito de ‘Ali y nieto mayor del
Profeta. Mas tarde, un episodio aislado, igualmente accidental, le devolvid la confianza y el
aprecio de los Shi‘itas. Fue cuando se negd a comparecer como testigo ante el gobernador de
Kufa, Ziyad b. Abih, para declarar en contra de Huyr b. ‘Adi, jefe de una de las revueltas Shi‘itas
para derrocar al tirano. Parece que es a partir de este momento, que Mujtar fue definiendo su
posicion cada vez mas favorable a la causa Shi‘ita, al mismo tiempo que su prédica
revolucionaria iba adquiriendo un inequivoco caracter mesianico que ocasionalmente se revestia
de una apariencia revelada. Poseedor de ciertas cualidades psicoldgicas, propias del vigoroso y
raro sentido esotérico de su mentalidad religiosa, se convirtié de pronto en un orador espontaneo
que sabia manejar una elocuencia tan singular y resbaladiza, tan desbordante de expresiones
oscuras y de giros perifrasticos —a los cuales consiguié instilarles una cadencia poética que
superficialmente podia asimilarse a la Palabra Revelada— que sus discursos producian la
impresion de provenir de una fuente inspirada, razén por la que, precisamente, Mujtar solia
afirmar que su espiritu estaba iluminado por Gabriel, el Angel de la Revelacion, quien de un
modo inefable y misterioso le advertia acerca de lo imprevisto.

No obstante, por su enorme influencia entre sus partidarios, estos ingeniosos deslices
retoricos de Mujtar fueron para ellos la evidencia de que la aparicion del Mahdi Prometido, a
quien se identificaba con Muhammad ibn Hanafiyyah, estaba proxima para instaurar el orden y
la justicia. Asi, gracias a esta arraigada conviccion Shi‘ita, fue considerado por sus seguidores
como el “Vicario del Mahdi”, i. d., un delegado del tercer hijo de ‘Ali, y de este modo se hizo
conocer y dejo llamar. Establecio en Kufa, entre los afios 685 y 686, el primer gobierno de
orientacion Shi‘ita después de aquél otro instaurado por el Imam ‘Ali, cuando por fin llegoé su
turno, largamente retrasado, para ocupar el lugar del califato y asumir plenamente el rango
primacial que habia heredado del Profeta.

Téngase en cuenta, sin embargo, que semejantes excesos causaron, sino graves inquietudes
religiosas, por lo menos disgustos muy irritantes a las autoridades politicas en funciones; y si
bien, su influencia fue grande en la génesis de una Unica secta, la Mujtariyya, sus planteos no
consiguieron conmover los solidos fundamentos de la gnosis Imamita, como tampoco, aunque no
evitase el error dogmatico, alteraron radicalmente el concepto esotérico del Imam Oculto sobre el
cual se apoya, verdadera piedra de toque en todo el pensamiento Shi‘ita anterior y posterior. Su
repercusion fue suficiente para alentar el desarrollo parcial de una direccién personal
equivocada, la que, en su verdadero sentido, no es sino la obstinacion en sostener un sentir con-
trario al de la mayoria Shi‘ita.

Con todo, para ser justos, la vida azarosa e interesante de este hombre singular, le trajo la
oportunidad de rehabilitarse definitivamente en la estima de los Shi‘itas. Como hemos dicho, la
venganza de Husain, el Martir de Karbala, fue la mision que se impuso Mujtar Al-Thaqifi, al
igual que antes Suleiman b. Surad, jefe de los Tawwabun, y el blanco de esa vindicta era Ubayd
Allah b. Ziyad, considerado unanimemente por los Shi‘itas como el instigador directo y principal



ejecutor de la muerte del Imam Husain y de su familia. Y he aqui uno de esos hechos
providenciales que marcan el destino de los elegidos: uno de los Compafieros intimos del Imam
‘Ali y uno de los santos del Islam, muy venerado por los sufies, el Martir Maytham At-Tammar,
fue encarcelado por Ubayd Allah b. Ziyad en calidad de reo politico y conspirador alida contra el
régimen omeya. En la misma prision se encontraba Mujtar y fue alli donde Maytham le vaticind
que, una vez puesto en libertad, lograria cumplir su misién de vengar a Husain y, en efecto, asi
paso.

Hemos detenido nuestra atencion en Mujtar solamente con la finalidad de aclarar una de
las confusiones mas frecuentes relacionada con la cuestién de la creacion del partido alida. Y a
proposito de Mujtar, queremos aprovechar esta ocasion para rectificar otro error. Refiere A.
Bausani que Mujtar “se apoderé de Kufa predicando doctrinas mesidnicas e instaurando
costumbres interesantisimas como el culto al trono vacio”.'

Esta es la verdad, aunque no toda. Por “interesantisimas” que resulten estas costumbres,
para A. Bausani —tal vez por su apariencia simbdlica—, debemos sefialar que, en realidad, Mujtar
no se propuso jamas instaurar el mencionado “culto al trono vacio”, ya que, segun refiere R.
Dozy, esta idea del trono fue simplemente un ingenioso ardid que este hombre tan astuto como
brillante estratego, urdié con la intencion de incitar a su ejército a la lucha. Tuvo entonces la
ocurrencia de comprar un viejo sillon al que mand6 tapizar con una seda fina y costosa, con-
virtiéndolo en el famoso “trono vacio” de ‘Ali. Esta insdlita afagaza rindid el fruto esperado. El
comandante de las tropas de Mujtar, Ibrahim, combatié con su bravura y heroismo poco usuales
y con su propia espada dio muerte a Ubayd Allah b. Ziyad. En el animo de los soldados Shi‘itas
el supuesto trono de ‘Ali adquiri6 realmente un valor altamente simbolico, ya que, durante los
momentos previos a la batalla, Mujtar les habia dicho que ese trono debia significar para ellos lo
que el Arca de la Alianza representé para los hijos de Israel."

No obstante, por graves que sean los acontecimientos politicos que acompafiaron a la
Shi‘ah en sus comienzos, no pueden considerarse como razén suficiente para justificar su
aparicion. Es cierto que la investidura de Abu Bakr como califa de la comunidad isldmica, en
lugar de ‘Ali Ibn Abi Talib, la dimision por coercion de Hasan y el martirio de Husain, la
division del mundo islamico en varios campos, como consecuencia de las correrias sangrientas
de Mvu’awiyyah y Yazid, los fundadores de la dinastia Omeya, en suma, que todos estos
acontecimientos obligaron a los musulmanes, sin exceptuar a los gnosticos, a tomar partido ante
los problemas planteados. Pero el motivo por el que en verdad se luchaba sobrepasa con mucho a
lo que hoy dia solemos calificar como “politico”.

Con esto queremos significar que no todas las rebeliones politicas ejecutadas en nombre de
la Shi‘ah representan cabalmente esa realidad compleja que es la de un signo espiritual del
Imamato y de lo que éste metafisicamente significa. Ademas, de igual modo, no se debe asimilar
el nacimiento de la doctrina y el pensamiento esotérico de la Shi‘ah en el Islam a la aparicion de
la palabra “Shi‘ita” o “shiismo”, en tanto que es un término que simplemente designa a un
“partido” o un “grupo” determinado de musulmanes, ya que, como observa M. Bagqir as-Sadr,
una cosa es el significado del término y otra muy distinta la doctrina que éste designa. Diciendo
que la Shi‘ah es un “partido” de musulmanes legitimista y minoritario, no lo consideramos mas
que en un aspecto.

10 Véase supra n. 32.

' Cfr. R. Dozy, Histoire des Musulmans d’Espagne. Jusqu ‘4 la conquéte de 1’ Andalousie par les Almoravides (711-
1110), (Leiden 1861), 161. Nouvelle édition revue et mise a jour par E. Levi - Provencal (Leiden 1932), 3 vols.



Por otra parte, ya en época del Profeta, como puede verse en muchos de sus hadices, hay
referencias a la “Shi‘ah de ‘Ali” y a la “Shi‘ah de Ahlul Bait”. En 4drabe Shi‘ah significa
“partidarios”, “adeptos” o “seguidores” de alguien. Por tanto, se dice Shi‘itas a quienes son
partidarios de la linea sucesoria del Imam ‘Ali y consideran que el cumplimiento de la
Sunna del Profeta conlleva obligatoriamente la observancia integral de todas sus medidas y
providencias incluida la designacion (nass), hecha por el Profeta del Imam ‘Ali como

sucesor (jalifa).



L.a Vida Eterna

Por: Prof. Nora Jalil

“La vida es seguida por la muerte y este mundo por el Mis Alla. Todo lo que existe esta
sujeto a un cémputo final y hay Alguien que observa todas las cosas. Hay una recompensa
para todo acto bueno y un castigo para toda iniquidad. Cada cosa tiene un término prefijado.
Todo ser humano tiene un amigo y un compaiiero que algin dia serd enterrado junto a él. Si
tu compaiiero es noble y honorable, te honrard y si es bajo y vil, te atormentara y causara
problemas; él sera resucitado contigo y ti con él.

Las preguntas no iran dirigidas a ti, irdn dirigidas a él. Elige, pues, un compaiiero justo y
valioso, porque si tu compaiiero es justo te reconfortara, pero si es malvado, desearas alejarte
de él aterrado. Este compafiero y amigo por la eternidad no son otras cosas que tus acciones”.

Del Profeta Muhammad ( B.P.D)

Introduccidn:

La creencia en la vida después de la muerte ha formado parte siempre de las ensefianzas de
las religiones monoteistas. Cada profeta de Dios ordend a sus discipulos creer en ello, y
Muhammad —las bendiciones y paz sean con €l y su familia- el Gltimo de los profetas, hizo lo
mismo. Esto ha sido siempre un punto esencial de la fe Islamica. Todos los profetas de Dios han
declarado categoricamente que el que no crea o dude de ello es un incrédulo. Esto es asi, porque
negar la idea de la vida eterna priva de toda significacion al resto de los principios de la fe. Esta
negacion significaria también que una vida virtuosa no recibiria recompensa, ¢ induciria asi al
hombre a llevar una vida de ignorancia e incredulidad. Tratemos de reflexionar en ello para com-
prender mejor esto.

En nuestra vida diaria, cada vez que se nos mande hacer alguna cosa, pensaremos
inmediatamente: ;para qué va a servir esto y qué es lo que arriesgo si no lo hago? Esto esta en la
misma naturaleza del hombre. Considera instintivamente inutil una accion cuya necesidad no ve.

Por regla general, si estds convencido de la utilidad de alguna cosa, tu respuesta sera firme.
Pero si dudas de su eficacia, tu actitud sera de duda. Ademas, {por qué un nifio pone su mano en el
fuego? Porque no esta convencido de que el fuego quema. ;Por qué se rebela contra el estudio?
Porque no sabe plenamente la importancia de la educacion y los beneficios que de ella procura, y
no cree en lo que sus superiores tratan de inculcarle.

Considera ahora al hombre que no cree en el Dia del Juicio. (No tenderia a restarle
importancia a la fe en Dios y en una vida conforme a sus deseos? ;Qué valor tendria una vida
pasada en buscar agradar a Dios? Para ¢l la obediencia a Dios no conlleva ninguna ventaja, la
desobediencia a Su ley, ningun inconveniente. ;Como le serd entonces posible seguir escrupulo-
samente los mandatos de Dios, de su Enviado y de su Libro? ;Doénde encontrara los motivos y
los estimulos necesarios para afrontar las pruebas y sacrificios y para rechazar los placeres de
este mundo? Si un hombre no sigue la ley de Dios y no vive segun sus propios deseos e
impulsos, ;para qué le sirve su fe en la existencia de Dios, si se limita a esto solamente?



Esto no es todo. Si uno medita mas, llegara a la conclusion de que la fe en la vida eterna es
un factor determinante, esencial en la vida del hombre. El hecho de aceptarla o rechazarla
determina el curso mismo de su vida y conducta.

Un hombre que ha visto el triunfo o el fracaso en este mundo solamente, no se preocupa
mas que de los beneficios o de las contrariedades que puedan llegarle en esta vida, en este
mundo. No estara tan deseoso de emprender buenas acciones, si no tiene la esperanza de
encontrar en ellas un provecho mundano, ni de evitar las malas acciones, a menos que no le
acarreen perjuicio en sus intereses en este mundo.

Pero la persona que cree en una vida en el otro mundo, y que estd firmemente convencida
de las consecuencias finales de sus actos, considerara las ganancias o las pérdidas de este mundo
como temporales y transitorias, y no arriesgara su salvacion eterna por un provecho pasajero.
Considerara las cosas con una perspectiva mas amplia, y tendra siempre presente lo que pueda
ganar o perder en la eternidad. Har4 el bien sea cual fuere lo que pueda por ello procurar en este
mundo o sea cual fuere el dafio que pueda llevar a sus intereses inmediatos; evitara el mal, sea
cual fuere la atraccion que ejerza en él, juzgard las cosas desde el punto de vista de sus conse-
cuencias en la eternidad, y no cedera a sus impulsos o caprichos.

Existe pues, una diferencia radical entre los conceptos que se extraen de la vida de un
creyente y de un incrédulo. Este tltimo tiene del Bien una idea que no pasa del cuadro de los
beneficios inmediatos que pueda adquirir en esta vida provisional: dinero, bienes materiales,
celebridad, y otras cosas parecidas que le confieren una posicion, poder, gloria, y la felicidad en
este mundo. Estas cosas constituyen su tnico objetivo en la vida.

La satisfaccion de sus propios deseos y su éxito personal llegan a ser el alfa y la omega de
su vida. No duda en recurrir a medios crueles e injustos para conseguir fortuna.

Del mismo modo, lo que ¢l llama una mala accion, es todo lo que puede hacerle correr un
riesgo o causar dafo a sus intereses en este mundo: pérdida de la vida o de sus bienes, mala
salud, reputaciéon manchada, u otra contrariedad.

Por el contrario, el creyente concibe el bien y el mal muy diferentemente. Para ¢él, todo lo
que agrada a Dios es bueno, y todo lo que suscita Su descontento y Su ira es malo. Una buena ac-
cion, segun €l, serd buena, incluso si no le aporta nada en este mundo, o incluso si le trae la pér-
dida de sus posesiones terrenales, o perjudica sus intereses personales. Estd persuadido de que
Dios le recompensard en la vida eterna, y que es éste el verdadero triunfo.

El sentido de la muerte en el Islam:

El hombre instintivamente ansia entender y adquirir conocimiento sobre la vida eterna, o
sea la vida después de la muerte y el estado en que se vive entre la muerte y la Resurreccion.

Algunas preguntas surgirdn en su mente, como: ;qué clase de gente me encontraré alli?
(Qué clase de seres vive alli? ;De qué forma sera la existencia en ese lugar? ;Cual es el espacio
de tiempo entre la muerte y la Resurreccion?

Sin lugar a dudas, el Més Alld o la otra vida es de una duracion indefinida y nuestra vida
en este mundo, si la comparamos con aquella, es como una gota de agua con relacion al océano.

Segun el Islam, la muerte de los hombres no significa su aniquilacion. Con la muerte, el
espiritu que es imperecedero se libera, corta sus lazos con el cuerpo para proseguir en lo sucesivo
su existencia particular sin el cuerpo:

«Fllos dicen: Cuando hayamos desaparecido de Ia tierra, ;volveremos a una nueva
creacion? Pues ellos no creen en el reencuentro con su Seiior. Di: “El Angel de Ia muerte, al

cual estdis confiados, os recogerd, luego seréis conducidos hacia vuestro Sefior’».



(Sagrado Cordn: 32: 10-11)
El Santo Profeta (B.P.D.) dijo:

“Vosotros no pereceréis; seréis transferidos de una casa a otra”.

No solamente la vida del hombre sino también la vida en todo el mundo estd dividida en
dos periodos, cada uno de los cuales es conocido como “un dia”. El primer dia o periodo,
refiriéndose a este mundo, es temporal. El ultimo dia o periodo, refiriéndose al otro mundo, es
eterno; entonces nuestra felicidad en éste y en el otro mundo esta supeditada a tener fe en ese dia.

La procedencia y el origen de la creencia en la otra
vida:

La procedencia y el origen de la creencia en la vida eterna y la otra vida es, en primer
lugar, la revelacion de Dios, que es enviada a la humanidad a través de Sus Mensajeros.

Cuando el hombre llega a saber de Dios, cree en la verdad de los Mensajes de los profetas
y acepta lo que ellos transmiten como revelacion de Dios. A fin de no ser un trasgresor, llegara a
creer en el Dia de la Resurreccion y la vida eterna.

La naturaleza de la muerte:

(Qué es la muerte? ;Es mortalidad y aniquilacion o indica una transicion y transferencia de
un mundo a otro?

El Sagrado Corédn da una respuesta particular con una interpretacion acerca de la naturaleza
de la muerte, que son las siguientes:

a) La muerte no es mortalidad, destruccion y aniquilacion. Es una transicion de un mundo
al otro y de un estado a otro donde la vida del hombre continuaré en otra forma.

b) Lo que forma la real personalidad del hombre y es considerado el nico real “yo”, no es
lo fisico, organos y elementos subordinados del cuerpo, porque éstos son mortales y
gradualmente se desintegran. Lo que forma nuestra real personalidad y es considerado nuestro
real “yo” es interpretado como el “alma” y ocasionalmente como el “espiritu” en el Coran.

c¢) El espiritu del hombre, que es la base sobre la cual su real “yo” es determinado y de
cuya inmortalidad su propia inmortalidad depende, tiene una posicion existencial en un horizonte
superior al de la materia y de los elementos materiales.

En el Sagrado Coran estd escrito sobre la creaciéon del hombre, sin mencionarse la
Resurreccion y la vida eterna, pero sefialando algo real en ¢€l, con una cualidad y categoria por
encima del barro y del agua. Con respecto a Adan (P) dice:

«... Y cuando lo haya formado armoniosamente e infunda en él de Mi espiritu».

(Sagrado Cordn 15: 29)

La mitad del contenido de las ciencias islamicas, estan basadas en la procedencia del
espiritu, su independencia del cuerpo y su supervivencia después de la muerte.

El siguiente ejemplo, atribuye una serie de acciones vitales al hombre, tales como didlogo,
deseo y ruego después de la muerte:

«Los angeles diran a los que llamen y que han sido injustos consigo mismos: “¢Cual era
vuestra situacion?”. Diran: “Eramos débiles en la Tierra”. Diran: “¢Es que la Tierra de Dios
no era lo suficiente vasta como para que pudierais emigrar?”».

(Sagrado Cordn 4: 97)

Esta aleya es para aquellos que viven en un ambiente hostil, que esta regido por la voluntad
de otros. Ellos tratan de encontrar una excusa dando explicaciones tales como: el medio es co-



rrupto, las circunstancias son desfavorables y nosotros nos vemos frustrados en nuestra tentativa
de hacer algo para remediarlo.

Cuando los angeles de Dios reciben a estos espiritus, les hablan considerando sus excusas
injustificadas, porque lo menos que ellos podian haber hecho, era emigrar a otra parte. Los
angeles les hacen presentes sus culpas y les hacen comprender que ellos mismos son
responsables de los pecados que han cometido y de la opresion que han sufrido.

Esta aleya nos expone un didlogo y razonamiento entre los angeles y el hombre en el mo-
mento después de la muerte. Evidentemente si el mismo ser humano fuese totalmente mortal y
un simple cuerpo inconsciente, una conversacion después de la muerte no tendria sentido alguno.
Esta aleya implica que el hombre habla con criaturas invisibles llamadas angeles, a través de
0jos, oidos y lenguas diferentes después que uno deja este mundo y este estado.

En otra aleya del Sagrado Coran, sefiala clara y explicitamente que aunque el ser
fisicamente se descompone, el yo real (espiritu) sobrevive después de la muerte:

«Dios recoge a las almas en el momento de su muerte, y a las que no mueren, durante el
suefio. Retiene, pues, a aquellas cuya muerte ha decretado, y deja en libertad a las otras, hasta
un término prefijado. Por cierto que en esto hay signos para los sensatos».

(Sagrado Cordn 39: 42)

Esta aleya establece la similitud entre el suefio y la muerte, el despertar y la Resurreccion
final. El suefio es una muerte temporal, breve, y la muerte es un suefio fuerte, magnifico. En
ambos casos, un solo espiritu o alma pasa de un estado a otro. La diferencia es que durante el
suefio, uno esta inconsciente y al despertarse, la persona no sabe que en realidad ha regresado de
un viaje, contrario a la muerte en que cada detalle se vuelve claro para uno.

Considerando estas aleyas, uno puede comprender perfectamente que la naturaleza de la
muerte no es aniquilacion, sino la transferencia de un estado a otro.

La vida después de la muerte:

De acuerdo con el Sagrado Coran, el mundo después de la muerte consiste de dos etapas,
es decir, el hombre pasa a través de dos mundos después de la muerte. El primer mundo llamado
barzaj, que es finito, como el mundo presente. El segundo es el mundo del gran Juicio Final, que
es infinito.

A continuacion explicaremos cada uno de ellos:

El Barzaj:

La palabra “barzaj” significa “un intervalo”. El Sagrado Coran interpreta a la vida que
comprende entre la muerte y el gran Dia del Juicio Final como un lugar de transicion.

«Cuando, al fin, viene la muerte a uno de ellos, dice: “jSefior! jHazme volver! Quizas,
asi, pueda hacer el bien que dejé de hacer”. jNo! No son sino meras palabras, pero detras de
ellos, hay una barrera hasta el dia que sean resucitados».

(Sagrado Cordn 23: 99-100)

Esta aleya se refiere a la vida después de la muerte hasta ese momento en que se hace
alusion a aquellas personas que estan arrepentidas después de la muerte y piden ser regresadas al
mundo terrenal, pero se les responde negativamente. Con esto explicitamente se revela que
después de la muerte uno vive una especie de vida en que toda suplica de regreso sera rechazada.

Existen como quince aleyas que en su conjunto describen en uno o en otro sentido, un
género de vida que prueba la existencia de una vida completa en el lapso que cubre la muerte y el
dia del Juicio Final. Estas aleyas estan clasificadas de la siguiente manera:



Primero, un grupo numeroso de aleyas que se refieren a la conversacion que entablan las
personas virtuosas y bienaventuradas o las corruptas y nefastas con los angeles inmediatamente
después de la muerte, tales como las aleyas mencionadas anteriormente.

Segundo, existen aleyas que afiadiéndose a las anteriores, confirman que después de esta
conversacion, los angeles invitaran a las personas virtuosas y bienaventuradas a gozar de todas
las bendiciones de Dios, es decir, ellos no tendran que esperar hasta el gran dia del Juicio Final.
Las tres siguientes aleyas explican este punto:

«A quienes, habiendo sido buenos, llamaran los angeles diciendo: “jPaz sobre vosotros!
iEntrad en el Jardin como premio a vuestras obras!”».

(Sagrado Cordn 16: 32)

«Se dijo: “jEntra en el Jardin!” Dijo: “jAh! Si mi pueblo supiera que mi Sefior me ha
perdonado y me ha colocado entre los honrados™».

(Sagrado Cordn 36: 26-27)

Otro punto a notar es que, existen varios cielos, jardines o paraisos, y no justamente uno,
para el que lo merece. Es decir, existen varios cielos concordantes con la cercania del creyente a
Dios.

Tercero, este grupo de aleyas no insinlla ninguna conversacion entre los angeles y el
hombre. Hablan completamente acerca de aquellos pueblos que han llevado una vida de entera
beatitud, bienaventuranza, bienestar; y de aquel otro condenado y nefasto pueblo: su tortura y
padecimiento, en el intervalo que va desde la muerte hasta la Resurreccion. Las siguientes aleyas
se refieren a lo mencionado:

«No creais que aquellos que son matados en el camino de Dios estan muertos. jAl
contrario! jEstan vivos! Seran provistos de bienes cerca de su Sefior, seran felices de la gracia
que Dios les ha acordado».

(Sagrado Cordn 3: 169-170)

Después de la victoria de los musulmanes en la Batalla de Badr, el Mensajero de Dios
(B.P.D.) ordend reunir los cuerpos de los incrédulos y arrojarlos en un pozo. Luego se inclind
en el borde del mismo y nombrando a cada uno de los jefes muertos les dijo: ““¢Habéis
comprobado ahora la realidad que vuestro Dios os habia prometido? En cuanto a mi, encontré
lo que mi Dios me habia prometido™.

Uno de los fieles dijo al Profeta: “jEstds hablando con los muertos! ;Escuchan ellos lo que
dices?”. El Profeta (B.P.D) respondio: “Ellos son ahora mas perceptivos que ta”.

En otra aleya, el Coran relata lo siguiente:

«Y sobre la gente del Faradn se abatio el fuerte castigo: el Fuego, al que se veran
expuestos mafiana y noche.

El dia que llegue la hora: “jHaced que la gente del Faradn reciba el castigo mas
severo!”».

(Sagrado Cordn 40: 45-46)

Las dos ultimas aleyas sefialan dos tipos de tortura para la gente del Faradén. Uno que sera
aplicado antes del dia del Juicio Final, el cual es llamado “el castigo fuerte”, cuando ellos dos
veces al dia sean puestos frente al Fuego sin ser introducidos en medio de éste. El otro que sera
después del Juicio Final, ha sido referido como “el castigo severo”.

El Gran Dia Del Juicio Final:

El gran Dia del Juicio Final es la segunda etapa de la vida eterna. En contraste con el
barzaj, el cual implica la llegada individual e inmediata alli, el gran Dia del Juicio Final
comprende el todo, esto es, todos los individuos y toda la tierra. Es un evento que concierne a



todas las cosas y toda la humanidad, un acontecimiento que abarca el mundo entero. El universo
entero entra en una nueva etapa de vida y sistema.

El Sagrado Coran nos informa del gran acontecimiento de la Resurreccion. De acuerdo con
esta informacion, ese gran evento coincidira con la extincion de las estrellas y el sol, la sequia de
los mares, el exterminio de todas las cosas, la desintegracion de las montafias, terremotos y
tormentas universales, y transferencias y revoluciones grandes y tnicas.

«...c,Cuando sera el dia de la Resurreccién? Cuando se ofusque la vista, se eclipse la
luna, se retnan el sol y la luna. Ese dia, el hombre dira: “¢Y a donde escapar?”. jNo! jNo
habrd escape!l Ese dia, el lugar de descanso estara junto a tu
Sefor».

(Sagrado Cordn 75: 6-12)

Hay dos aleyas que dan respuesta a un incrédulo que estaba reteniendo unos huesos
cariados ante el Profeta, los sopld y éstos se esparcieron en el aire, y después le pregunt6 al
Enviado de Dios (B.P.D.): “;Quién va a revivir estos huesos siendo que estan cariados?”.
Entonces Dios ordena al Profeta que le pregunte por qué olvidé su primera creacion:

«Nos propone comparaciones y olvida su propia creacion diciendo: ¢Quien podra
reanimar los huesos cuando ya estén cariados».

(Sagrado Cordn 36: 77)

Y tras eso le contesta:

«Los reanimara Quien los cred por vez primera, porque es Conocedor de todas las
creaciones».

(Sagrado Cordn 36: 78)

El hombre a menudo divide los asuntos en posibles e imposibles de acuerdo con su propio
poder y habilidad. Se considera imposible la ocurrencia de cosas que estan por encima del poder
e imaginacion de uno. El Coran declara que tomando en consideracion el poder humano, la
Resurreccion es ciertamente imposible, pero que puede ser realizada si se considera el Poder de
Quien primero creo la vida a partir de un inanimado.

Hay también unas aleyas que nos relatan que cuando Abraham (P) se dirigié a Dios pidién-
dole que le revelase el secreto del “dia de la Resurreccion de los muertos”, en réplica se le
pregunté si ¢l tenia fe en ello. El respondié positivamente, diciendo que su pregunta era sélo para
asegurarse y llegar a la certeza. Entonces se le encomend6 cazar cuatro pajaros, cortar sus
cabezas, trozar sus cuerpos y dejar cada parte en una montafia diferente. Llamando a aquellos
pajaros los encontraria resucitados volando alrededor de ¢, por anuencia de Dios. '

Y cuando Jests (P.) dijo:

«Os presento un milagro de vuestro Sefior. Os plasmaré con barro, como la figura del
pajaro en la que alentaré y sera un pdajaro, con el beneplacito de Dios: y curaré al ciego de
nacimiento, al leproso; resucitaré a los muertos... Por cierto que en ello hay un signo para
VOSOtros, si Sois creyentes».

(Sagrado Cordn 3: 49)

Lo mismo sucede con la tierra y las plantas; mueren en otofio y en invierno y vuelven a la
vida en primavera. El Profeta (B.P.D.) senald: “Cada vez que observéis la primavera,
recordad la Resurreccion”.

Estas palabras expresan que uno puede repetidamente notar que la naturaleza se marchita y
muere después de haber tenido vida y energia. El mismo proceso ocurrird en todo el Universo.

! Ver: Sagrado Coran 2: 260.



Llegara a extinguirse, enfriarse y henderse. El sol y las estrellas se descompondran y
desintegraran. Todo el universo quedara completamente sin vida, pero este estado de muerte
sera temporal. Todos los seres empezaran una vida nueva en condicion y situacion diferente.

El Sagrado Coran nos dice que la Resurreccion significa renacer, un pequefio ejemplo del
cual podemos observar sobre la tierra:

«Contempla, pues, oh humano, las maravillas de la misericordia de Dios. jCémo vivifica
la tierra después de haber sido arida! Por cierto que es Este mismo el resucitador de los
muertos: porque es Omnipotente».

(Sagrado Cordn 30: 50)

«Dios es quien envia los vientos y éstos levantan las nubes, que nosotros empujamos
hacia una comarca arida. Con ellos vivificamos la tierra después de la muerte, asi sera la
Resurreccion».

(Sagrado Cordn 35: 9)

«Algunas veces ves la tierra reseca, pero, cuando hacemos que el agua baje sobre ella, se
agita, se hincha y hace brotar primorosas especies vegetales de todas clases.

Esto es asi porque Dios es la verdad, devuelve la vida a los muertos y es Omnipotente.

Es que la hora llega, no hay duda de ella, y Dios resucitara a todos los que se
encuentran en las sepulturas».

(Sagrado Cordn 22: 5-6-7)

«No hemos creado en vano el cielo, la tierra y lo que entre ellos hay».

(Sagrado Cordn 38: 26)

Si no hubiera Resurreccion, el mundo no tendria destino final. El sistema terraqueo seria
completamente errante y de acuerdo con el Coran, la creacion seria “vana”, “inutil” y “frivola”.

Los Mensajeros de Dios han venido para prevenirnos de sostener tal fundamento erréoneo y
ponernos al corriente de un hecho que, si no es reconocido, tornaria la vida sin sentido y vana
infundiendo futilidad en nuestras mentes, lo que nos convertiria en criaturas inutiles, futiles, sin
ningun objetivo en la vida.

Uno de los efectos de la fe y creencia en el Juicio Final es que nos libra de esa situacion
inutil y vacia, ddndonos un significado, en nuestros pensamientos y existencia.

La conexidn entre este mundo y el otro:

Un tema muy significativo y esencial que nos incumbe por los sagrados Libros es la
conexion entre estas dos vidas; ambas estan relacionadas. En el otro mundo uno recogerd la
cosecha de sus propios actos en este mundo.

Lo que ocasiona felicidad eterna a la persona es una fe y creencia pura y real, y los criterios
morales correctos: la liberacion de la envidia, del engafio, fraude, odio y estafa. Por el contrario,
lo que acarrea una vida muy penosa e infeliz en el otro mundo es la falta de creencia, las falsas
creencias, la mala moral, el egoismo, la vanidad, la hipocresia, la usura, la calumnia, la
abstencion del rezo y el culto a Dios...

El Mensajero de Dios (B.P.D.) dijo: “Este mundo es la hacienda para el otro mundo”,
es decir, lo que uno siembra aqui, cosechara alla; la cualidad de la cosecha depende de lo que
uno siembra. Es imposible sembrar cebada y cosechar trigo, obtener flores de los abrojos. De la
misma manera, no se sacara provecho en la proxima vida de los pensamientos, moralidad y actos
malos que tenemos en este mundo.



Todas nuestras acciones son de alguna manera registradas y conservadas para siempre.
Uno encontrara sus acciones pasadas “ilustradas” y puestas de manifiesto en el Dia de la
Resurreccion.

«El dia que cada uno se encuentre frente al Bien y el Mal que haya hecho, desearé tener bien
lejos ese Diax.

(Sagrado Coran 3: 30)

«Cuando los dos angeles guardianes del hombre, sentados uno a su derecha y otro a la
izquierda, anotan su declaracion.

No pronunciara palabra alguna sin que, junto a él, esté presente un observador que la anote.

Y en verdad le sorprendera la agonia de la muerte. Se le dira: “jHe aqui de lo que no
podras escapar!”.

Y la trompeta ser tafiida. jHe aqui el dia de la amenaza!

Y cada alma comparecera acompafiada de un angel arriero y un angel testigo. Se les
dira: “Estabas descuidado respecto de esto, pero hoy te descorremos el velo y tu vista sera
penetrante”.

Y su acompafiante dira: “He aqui presente el registro de sus actos!”.

Después de la sentencia, se dira a los dos angeles guardianes: “jPrecipitad en el
Infierno a todo incrédulo contumaz, que impedia el bien, profanador dubitante, que atribuia a
Dios otra divinidad!”...»

(Sagrado Cordn 50: 17-26)

Y tras ello continua:

«Y el Paraiso para los timoratos, estara dispuesto no lejos de alli.

He aqui lo que se promete a todo contrito, observante, que teme intimamente al
Graciabilisimo y comparece con un corazon contrito:

“iEntrad en él, en paz! jHe aqui el dia de la eternidad!”».

(Sagrado Cordn 50: 31-34)

Esta aleya prueba que el hombre verd sus hechos virtuosos como muy deseables y
agradables y sus hechos malos apareceran en formas terrificas y desagradables. Asi, si quisiera
escapar o mantenerse lejos de ellos, eso no le sera posible. En el otro mundo, las acciones del
hombre presentadas y puestas de manifiesto formaran parte de ¢él, y de esta manera seran
inseparables.

«Alli encontraran ante ellos todo lo que han hecho».

(Sagrado Cordn 18: 49)

El significado de esta aleya es la misma que la precedente.

«Ese dia los hombres surgirdn en grupos, para que se les muestren sus obras: quien
haya hecho el Bien, por insignificante que sea, lo vera. Y quien haya hecho el Mal, por
insignificante que sea, lo veré».

(Sagrado Cordn 99: 6-7-8)

Uno vivira con los hechos y moralidad adquiridos en este mundo. Seran las buenas o malas
reservas los compaieros benevolentes o malos para uno en el mundo eterno.

Un creyente en la vida eterna siempre considera sus pensamientos, moralidad, actos y
proceder seriamente, sabiendo que €stos permaneceran y seran enviados por delante al otro
mundo en reserva para considerar su vida alli.



Semejanzas y diferencias entre la vida en este
mundo y el Mas All4:

Considerando las semejanzas entre la vida presente y la venidera, se observa que ambas
son ciertas y reales. Tal como se muestra en lo siguiente:

En contraste con el Mas All4, en este mundo hay reproduccion, nacimiento, infancia,
juventud, ancianidad y muerte. Aqui uno tiene que trabajar, esparcir semillas y orientarse hacia
un terreno favorable. Alli se recupera la cosecha y beneficios de lo que intent6 en este mundo.

Aqui es un lugar de trabajo y actividad, alli s6lo de resultado y evaluacion. Aqui se puede
cambiar el curso de una vida con el cambio en los hechos y accionar de uno, pero alli no se
puede.

La sustancia y la materia, la tierra y el cielo, los jardines y frutos, como manifestaciones de
los hechos del hombre, tienen vida. También hay movimiento y evolucion. Pero alli, solamente
la voluntad y reinos divinos existen. Conciencia y sabiduria, y en una vision general, la audicion
y la percepcion son mas fuertes, en otras palabras, se quitan todas las pantallas y velos y uno
percibe los hechos a través de una profunda penetracion como se expone en el Sagrado Coran:

«Pero hoy te descorremos el velo y tu vista sera penetrante».

(Sagrado Cordn 50: 22)

En este mundo, hay fatiga, tedio y frustracién debido a la monotonia. Uno esta siempre
perdido en imaginaciones, buscando algo. Cuando alguien obtiene lo que ha estado buscando, se
regocija, pero después de un tiempo, se da cuenta que “ello” no es lo que precisamente esperaba
encontrar. Es ganado por la inquietud e insatisfaccion, y continta su afanosa busqueda. Eso es
porque esta en busca de lo que no posee y esta descontento de lo que tiene.

En el otro mundo, cuando se obtiene lo que se ha estado realmente esperando, es decir la
vida eterna al lado del Sefior de la Creacidn, uno nunca estara insatisfecho, intranquilo o afligido.
Refiriéndose a este punto el Sagrado Coran sefiala:

«En cambio, los creyentes que practican el bien tendran por albergue los jardines del
Paraiso, donde moraran eternamente, y no ansiaran mudarse».

(Sagrado Cordn 18: 107-108)

Justicia y Sabiduria de Dios:

El hombre regula su conducta sobre la base de “la fe y sus acciones”, con lo cual anhela la
vida eterna y la satisfaccion de Dios. Estas motivaciones revelan la cualidad individual e
inmaterial del espiritu.

Comparan al ser humano en este mundo con el feto en la matriz donde es provisto de
ciertos sistemas: circulatorio, respiratorio, optico, auditivo y nervioso; €stos son acondicionados
en relacion con la vida post-natal y no con las condiciones de la matriz y la vida temporal de
nueve meses alli.

La fe y las buenas acciones sugieren semillas que crecen y florecen solamente en una vida
eterna feliz, es decir, ellas obtendran su cometido para y en una vida eterna.

Si uno se desvia de la fe y de las buenas acciones, se desciende atin por debajo de la escala
animal y cae en las més bajas consideraciones.

Algunas veces el hombre muere antes de recibir el premio de sus actos justos, es por eso
que deberia existir otro lugar para premiar enteramente al benévolo y castigar al perverso, de lo
contrario, seria una injusticia de parte de Dios.



Nuestros hechos sensatos son aquellos que nos conducen rumbo a la perfeccion. La
sabiduria del hombre consiste en seguir el sendero correcto que conduce a la perfeccion humana,
mientras que la sabiduria de Dios significa la guia de las criaturas a una perfeccion merecida.

Dios ha creado a todas las criaturas con un propdsito y un fin definido, entonces, para su
concrecion la sabiduria divina necesita del progreso de las cosas vivientes hacia un fin deseado.

El Sagrado Coran expresa: si no hubiera Resurreccion, vida eterna, felicidad eterna y
recompensa o castigo final, de parte de Dios seria algo cruel e injusto, y la crueldad no es una
caracteristica de Dios.

Apoyandose en la justicia y la sabiduria de Dios, hay muchas aleyas que exponen la
necesidad y lo inevitable de la existencia de la vida eterna y del retorno a Dios.

«¢ Trataremos a los que han creido y obran bien igual que a los que van por la tierra
corrompiéndola, a los temerosos de Dios igual que a los pecadores?».

(Sagrado Cordn 38: 28)

«¢ Pretenden por ventura, quienes obran mal, que les equiparemos con los creyentes que
practican el bien? ¢Piensan, acaso, que su vida y su muerte son comparables a las de ellos?
iQue mal juzgan!

Dios ha creado los cielos y la tierra con prudencia y para que toda alma sea remunerada
segun lo que haya hecho. Nadie sera tratado injustamente».

(Sagrado Cordn 45: 21-22)

No existe perdicion mas grande que negar el Dia de la Resurreccion, dia que, con nuestros
propios 0jos, vemos repetirse afio tras afio en la naturaleza, tal como lo advertimos en la tierra
muerta que vuelve a tomar vida.

Negar ese Dia significa negar la Fuerza, Justicia y Sabiduria de Dios Todopoderoso.

Conclusién:

““La respuesta que da la religion a la ansiedad que el hombre siente cuando se enfrenta al
misterio de la muerte es infinitamente mas satisfactoria que la que da la ciencia; la religion da
al hombre la respuesta que su corazon necesita™.

Alexis Carrel

La amargura y pesadumbre por el abandono de este mundo son vistas como algo natural e
inevitable por quienes imaginan que su traspaso de la barrera de la muerte significa el fin para
todas las dimensiones de su existencia, y que no hay vida mas alla de esa frontera. Pero para
aquellos que creen en el otro mundo no es mas que un juego elaborado, y salir de este mundo
material es en realidad una forma de progresar y ascender en la dimension de lo infinito. Un
creyente ve la muerte como una puerta que se abre a la vida eterna, y el medio para salir de una
jaula que lo tiene aprisionado.

La fe en el Dia de la Resurreccion, concede tranquilidad al ser humano, le da fuerzas y
animo para soportar los problemas y dificultades, acrecentando su devocion y abnegacion.

Nuestro cuerpo se encuentra ante un oscuro € impenetrable velo, no permitiendo al hombre
ver los otros mundos. La muerte, de hecho, es el nombre que se le da cuando emerge de esa
cortina, y cuando es quitada, el hombre es capaz de ver lo que hasta entonces le era imposible
apreciar.

“Todos los hombres estan dormidos; s6lo cuando mueren despiertan”.

«Por cierto que quienes dicen: “jNuestro Sefior es Dios!”, y se consagran a El, los
angeles descenderan sobre ellos al morir y les dirdn: “jNo temais ni estéis tristes! jRegocijaos,
mas bien, por el Paraiso que os habia prometido!”».



(Sagrado Cordn 41: 30)
Sabado, 24 de Marzo del 2001 - 9hs. 15’

(Dia 'y hora en que Dios envio a sus dngeles, en busca de mi padre, para su viaje ala VIDA
ETERNA)
LA PAZ'Y LOS SALUDOS DE DIOS SEAN CON VOSOTROS.

Bibliografia:

La Vida Eterna. M. Motahari.
Revista “Kauzar™ N° 15.
Luces del Islam N°4.



Debate sobre la muerte entre el Imam Ya’far As-Sadiq (P) y su

alumno Yabir:

- ¢Por qué Dios Todopoderoso después de que cred al hombre y le dio vida,
se la quita y le da la muerte? -Le pregunto Yabir al Imam (P).

- La muerte no es como la mayoria de la gente cree (el fin), sino que es un
cambio de forma de vida... y un hombre creyente sabio no teme a este cambio...
pero supongamos que estoy hablando con un hombre que no es creyente y ¢l me
pregunta: “;Por qué Dios, que dio la vida al hombre, después se la quita?”. Le
responderia: “En realidad la muerte es la puerta que se abre para el inicio de una
nueva forma de vida, y en la otra vida, existirds”. jAy Yabir! ;Es que no existias
acaso en el vientre de tu madre?

- Si, tenia vida entonces.

- (Te alimentabas en el vientre de tu madre?

- Si.

- (En el vientre de tu madre eras un hombre completo pero pequefio?

- Si.

- (Recuerdas si en el vientre de tu madre pensabas en la muerte?

- No lo sé.

- (En qué pensabas cuando estabas en el vientre de tu madre?

- No recuerdo nada de lo sucedido en ese periodo de mi existencia.

- Tomando en cuenta todo esto -continud el Iman (P)- ;piensas que tu vida
era mejor ahi o en este mundo?

- El tiempo que estuve dentro del vientre de mi madre, fue demasiado corto,
solo nueve meses.

- Posiblemente los nueve meses que permaneciste alli, para ti fueron tan
largos como ochenta o noventa afios en este mundo.

El tiempo es medido por cada persona en diferentes magnitudes, y mucha
gente se da cuenta de esto en su vida diaria. A veces pasan las horas tan répido
para ti que crees que sOlo ha pasado una, y a veces pasa una hora y tu crees que
han pasado varias. Tu, en el vientre de tu madre, eras un ser humano completo y
con sentido comin y posiblemente hasta tenias ambiciones, pero ahora no
recuerdas ni lo mas minimo lo que te sucedio alli. T que eres un sabio ;no piensas
acaso que el salir del vientre de tu madre e iniciar una nueva forma de vida en este
mundo fue una forma de morir? —y continud- ;No crees que mientras estabas en el
vientre de tu madre querias quedarte para siempre alli y pensabas que mejor lugar
que ese no existiria y te entristecia saber que saldrias de ahi; y cuando llegaste a
este mundo gritaste? jPero ahora das preferencia a este mundo que al vientre de tu
madre!



- A pesar de que no recuerdo lo que sucedid alli —dijo Yabir- prefiero este
mundo.

- Esto demuestra que la vida después de la muerte es mejor que la vida en
este mundo.

- (Y si fuese peor que en este mundo?

Sin duda que, para aquellos que actuaron siguiendo las normas de Dios serd mejor que este
mundo. Ademads, Dios prometid al hombre que asi seria, fuera de esto no puede ser ni puede

concebirse que sea de otra forma ya que Dios es Sapiente, Todopoderoso y Justo -concluyd el
Imam (P).



Las Caracteristicas de los Sapientes

Las Caracteristicas que posee el Sapiente

1. Del Mensajero de Dios (BP): Cuando vedis al creyente en
silencio acercaos a él, puesto que imparte sapiencia.l
2. Del Imam Ar-Rida (P): De entre las sefiales del entendimiento:

la circunspeccién, el conocimiento y el silencio, que por cierto que el
silencio es una de las puertas de la sapiencia. El silencio logra el carifio y es
un indicador hacia todo bien.?

3. De Anas ibn Milik: Lugmén se encontraba junto a David
mientras éste confeccionaba una armadura y la retorcia con su mano, lo
cual sorprendi6 a Lugmdan y queria preguntarle (sobre ello) pero su
sapiencia se lo impedia. Cuando (David) concluy6, se la coloco y dijo:
“iQué buena armadura de guerra es ésta!”. Entonces dijo Lugmén: “El
silencio es parte de la sapiencia y cuadn pocos son los que lo aplican; queria
preguntarte y callé hasta que (al final) me hiciste no necesitar (de ello)”.3

4. Del Imam Al-‘Askari (P): El corazén del necio se encuentra en
su boca, mientras que la boca del sapiente se encuentra en su corazén.*

5. Del Imam “Ali (P): El sapiente satisface al requeridor y concede
las virtudes.>

6. También de él (P): Los sapientes son los més nobles de espiritu
entre la gente, los de mayor paciencia, los més rapidos en el perdén, y los
de méas amplia moral.®

! Tuhaf Al-‘Uql, p.397, del Imam Al-Kéadzim; Tanbih Al-Jawatir, t.1, p.98 y p.106, y en ambos dice: “en silencio y
solemne”.

2 AI-Kafi,t.2, p.113, h. 1; Al-Jisal, p.158, h.202; ‘Uiln Ajbar Ar-Rida, t.1, p.258, h.14 y en éste dice “el entendido”
en lugar de “el entendimiento” y todos estos hadices fueron narrados por Ahmad Ibn Muhammad Ibn Abi Nasr A-
Badzanti; Tuhaf Al-*‘Uqal, p.445; Qurb Al-Isnad, p.369, h.1321; Al-ljtisas, p.232.

? Al-Mustadrak “alas Sahihain, t.2, p.458, h.3582; Sha‘b Al-Iman, t.4, p.264, h.5028, y en éste dice “las sapiencias”
en lugar de “la sapiencia”. También ver: Mayma“ Al-Baian, t.8, p.496; Tanbih Al-Jawatir, t.1, p.108.

* Tuhaf Al-‘Uql, p.489; Nahy Al-Balagah, méaxima 4; Al-Managib de Al-Jwérizmi, p.386, h.395, transmitido por
Al-Yahidz y ambos del Imam ‘Ali (P), y en los dos dice “la lengua del sensato”, en lugar de “la boca del sapiente”.

5 Gurar Al-Hikam, h.1525.

® Gurar Al-Hikam, h.2107.



7. También de él (P): El sapiente es quien retribuye la mala acciéon
con la benevolencia.”

8. También de él (P): Quien domina su intelecto es sapiente.?

9. Del Imam Al-Baqir (P): Mientras el Mensajero de Dios (BP) se
hallaba en uno de sus viajes, se encontré con unos jinetes que (le) dijeron:
“iLa paz sea contigo! jOh Mensajero de Dios!”. Entonces les dijo: “;Quiénes
sois?”. Dijeron: “Nosotros somos creyentes joh Mensajero de Dios!”.
Entonces dijo: “;Cudl es la realidad de vuestra fe?”. Dijeron: “Estar
conforme con el designio de Dios, delegar (los asuntos) a Dios, y someterse
a la orden de Dios.” He ahi que dijo el Mensajero de Dios (BP): “jSabios!
jSapientes! Cerca estan, por esa sabiduria, de ser profetas. Si es que sois
veraces, no edifiquéis lo que no habitaréis, no acopiéis lo que no
consumiréis, y temed a Dios, a Quien retornaréis.”®

10.  Del Profeta Jestais (P): Os digo con verdad: Ciertamente que el
sapiente se cultiva del ignorante, y el ignorante se cultiva de sus pasiones.1?

11. De Luqman (P): Por cierto que la moral del sapiente esta
conformada por diez peculiaridades: el temor (a Dios), la justicia, la
comprension, el perdén, la benevolencia, la lucidez, la continencia, el
recuerdo, la prevencion, el buen carécter, y la (buena) intencion.!!

Las Caracteristicas que no posee el Sapiente

12. Del Mensajero de Dios (BP): No es sapiente quien no trata
apropiadamente a aquel con quien inexorablemente debe alternar, hasta
que Dios le disponga un alivio de ello.’2

13. Del Imam “Ali (P): No es sapiente quien es prédigo poniéndose
a completa disposicion de quien no es alguien intimo.!3

14. También de él (P): No es sapiente quien se queja de sus males
ante quien no es compasivo.4

7 Gurar Al-Hikam, h.1698.

8 Gurar Al-Hikam, h.8282.

? AI-KafT, t.2, p.53, h.1; Al-Jisal, p.146, h.175; Ma‘ani Al-Ajbar, p.187, h.6; At-Tawhid, p. 371, h.12; Al-Mahasin,
t.1, p.354, h.750, todos narrados de Muhammad Ibn ‘Adhéfir, de su padre.

' Tuhaf Al-Uquil, p.511

" Ma'din Al-Yawéhir, p.72, y en el margen de la fuente dice: “Asi dice en el original, siendo que son once
cosas”.

12 Sha'b Al-Imén, t.6, p.266, h.8104; Usud Al-Gabah, t.6, p.236, h.6156, ambos de Abti Fatima Al-Tadi.

" Gurar Al-Hikam, h.7498.

" Gurar Al-Hikam, h.7467.



15. También de él (P): No es sapiente quien no es cordial con aquel
ante quien inexorablemente debe demostrar cordialidad.>

16. También de él (P): {Oh gente! Sabed que no es juicioso aquel que
se molesta por palabras falsas sobre su persona, ni es sapiente quien se
complace por la lisonja que un ignorante hace de é1.16

17. También de él (P): El que injuries a quien se encuentra a tu
nivel, es un picotazo como el de dos gallos, o es azuzarse como lo hacen
dos perros, donde esos dos no se separan sino lastimados o deshonrados, y
ello no conforma una actitud de los sapientes, ni es el proceder de los
sensatos; y tal vez sea que él te tolere y sea mas equilibrado y noble que tq,
siendo tt mas bajo y vil.1”

18. También de él (P): Hablar mucho hace cometer un desliz al
sapiente y hace hartar al tolerante, asi pues, no hables mucho puesto que
fastidiards, ni lo hagas negligentemente (dejando escapar palabras) puesto
que te menoscabaras.8

Hadices Diversos sobre los Sapientes

19. Del Mensajero de Dios (BP): No hay tolerante sin que sea
poseedor de un traspié, ni hay sapiente sin que sea poseedor de
experiencia.l?

20. También de él (BP), al explicar los efectos de la ablucién y la
recompensa de su realizaciéon: Apenas toca el agua, Satanés se aleja de él;
cuando se enjuaga la boca, Dios le ilumina su corazén y su lengua
mediante la sapiencia.2

21. Del Imam “Ali (P): Encomendarse (a Dios) conforma la fortaleza
de la sapiencia.?!

" Tuhaf Al-Ugil, p.218

' AI-K4fix.1, p.50, h.14; Al-Ijtisas, p.1, los dos de Ibn ‘Aishah Al-Basri quien lo transmitié como hadiz marfit’
(con interrupcién en su cadena de transmision); 7uhaf'Al-Ugiil, p.208.

17 Gurar Al-Hikam, h.5647.

18 Gurar Al-Hikam, h.2009.

' Sunan At-Tirmidhi, t.4, p.379, h.2033; Al-Adab Al-Mufrad, p.172, h.565; Musnad Ibn Hanbal, t.4, p.19, h.11056 y
p.139, h.11661; Al-Mustadrak ‘alas Sahthain, t.4, p.326, h.7799; Sahih Ibn Hubbén, t.1, p.421, h.193; Ta’rij
Bagdad, t.5, p.301; Hiliah Al-Awli&’, t.8, p.324; Musnad Ash-Shahab, t.2, p.37, h.834, todos narrados por Abli Sa‘id
Al-Jidri.

20 Amali As-Sadiiq, p.258, h.279, transmitido por Al-Hasan Ibn ‘Abdu-lah, de su padre, del Imam Al-Hasan (P); Al-
Ijtisas, p.36, transmitido por Al-Husain Ibn ‘Abdu-lah, de su padre, de su abuelo, del Imam As-Sadiq, de sus padres
(P); Rawdat Al-Wa‘idzin, p.335.

2 Gurar Al-Hikam, h.544.



22. También de él (P): El ornamento de la sapiencia es el desapego a
la vida mundanal.?2

23. También de él (P): La belleza de la sapiencia es el compafierismo
y la afabilidad.?

24. También de él (P): Es mediante el conocimiento que se reconoce
la sapiencia.?*

25. También de él (P): El ignorante se alarma de aquello con lo que
el sapiente se siente a gusto.?

26. También de él (P), al describir a los creyentes de la época del
Restaurador -con €l sea la paz-: Les sera dado de beber a la tarde de la copa
de la sapiencia luego de (ya haberlo hecho a) la mafiana.?

2 Gurar Al-Hikam, h.5470.
2 Gurar Al-Hikam, h.4794.
2 Gurar Al-Hikam, h.4192.
% Gurar Al-Hikam, h.1772.
* Nahy Al-Baligah, disertacién ne 150.



La Estipulacion del Califato

Muhammad At-Tiyani As-Samawi

Traducido por: Sumeia Younes

El presente es un extracto del libro “...Y entonces fui guiado”, del tunecino Muhammad
At-Tiyanl As-Samawi. En esta obra el autor, de una forma objetiva, explica los motivos que le
llevaron a investigar sobre las dos principales tendencias existentes en el Islam, esto es, la
Sunnah y la Shi‘a. Tras una ardua investigacion de tres afios, procede a exponer los resultados de
su busqueda, que le llevaron a descubrir la escuela de Ahl-ul Bait (P). Presentamos a
continuacion el capitulo donde analiza de una manera imparcial y logica el Califato Isldmico tras
el Enviado de Dios (BP) y las circunstancias politicas que lo rodearon.-

1- 1a estipulacion sobre el Califato

Me habia jurado a mi mismo, al emprender esta investigacion, que no me basaria sino en lo
que fuera afirmado por ambas partes, y que descartaria lo que fuera exclusivo de una sola. Es por
ello que investigué la cuestion de la preferencia entre Abl Bakr y ‘Ali ibn Abi Talib, y si el
Califato estaba estipulado para ‘Ali, como alega la Shi‘a, o debia concederse con el sistema de
eleccion y Shdré (consulta), como alega la Sunnah.

Si el que investiga este tema se consagra a la verdad, ciertamente encontrard la designacion
de ‘Ali ibn Abi Talib tan clara y nitida, como en el dicho del Mensajero de Allah (BP): “De
quien yo sea su seiior, éste es ‘Ali, su sefior”, lo cual dijo después de Hayyat-ul Wada’ (la
Peregrinacion de Despedida).

De esta manera, fueron en grupos a prometerle obediencia a ‘All y a felicitarlo. Incluso
Abl Bakr y ‘Umar formaban parte del gentio que iba a felicitar al Imam (P), diciendo ambos:
“iBravo por ti, oh hijo de Abi Talib! jTe has convertido en el maula (sefior) de todo creyente y
de toda creyente!”.!

Esta designacion fue recopilada tanto en los textos Shi‘as como en los Sunnis. En este estu-
dio solamente menciono las fuentes Sunnis, y aun asi, no cito todas ellas, pues son mas de las
que puedo recordar. Si el lector desea indagar para abundar en detalles, le sugiero estudiar el
libro “Al-Gadir”, de ‘Al'lamah Al-Amini, que consta de trece volumenes, donde el autor
enumera a los narradores de este hadiz, entre los Sunnis.

En cuanto a la afirmacion de la eleccion por consenso de Abi Bakr en el dia de ““As-
Sagifah”, y el posterior juramento de fidelidad que le dieron en la mezquita, ciertamente que es
un alegato sin fundamento alguno. ;Como puede haber habido consenso si se opusieron a la
Bai‘ah (juramento de fidelidad) tanto ‘Ali como Al-‘Abbas y el resto de Bani Hashim, como asi
también Usamah ibn Zaid, Az-Zubair, Salman Al-Farsi, AbG Dharr Al-Guiffari, AlI-Miqdad ibn

' Musnad Al-Imam Ahmad ibn Hanbal, Vol. 4, p.281. Sirr-ul *‘Alamin, por el Imam Al-Ghazali, P. 12. Tadhkirat-ul
Jawas, por Ibn Al-Yauzi, p. 29. Ar-Riad An-Nadirah, por At-Tabari. Vol. 2, p. 169. Kanz-ul ‘Ummal. Vol. 6, p. 397.
Al-Bidaiah wan-Nihéiah, por ibn Kazir, Vol. 3, p. 212. Ta’rij ibn ‘Asékir, Vol. 2, p. 50. Tafsir Ar-Razi, Vol. 3, p. 63.
Al-Hawi lil Fatawi, por As-Suidti, Vol. 1, p. 112.



Al-Aswad, ‘Ammar ibn Iasir, Hudhaifah ibn Al-Iaman, Juzaimah ibn Zabit, Ab( Buraidah Al-
Aslami, Al-Bara’ ibn ‘Azib, Ubai ibn Ka‘b, Sahl ibn Hanif, Sa‘d ibn ‘Ubadah, Qais ibn Sa‘d,
Abl Aiilib Al-Ansari, Yabir ibn ‘Abdil-lah, Jalid ibn Sa‘id, y muchos otros?”.

(A donde esta el pretendido consenso, joh siervos de Allah!? Aunque hubiera sido tan s6lo
‘All (P) el que se hubiese opuesto a la Bai‘ah, hubiera sido suficiente para impugnar dicho
consenso, pues fue el unico candidato al Califato nombrado por el Enviado (BP), en
contraposicion a la hipotesis de la no existencia de su estipulacion directa (como alegan los
Sunnis).

La Bai‘ah dada a Abx Bakr fue sin consulta. Por el contrario, tomé a la gente por sorpresa,
especialmente a “los dotados de poder de decision” (como fueron llamados por los sabios
islamicos) de entre ella, quienes estaban ocupados preparando el funeral y entierro del Mensajero
de Allah (BP).

Los ciudadanos de Medina estaban conmocionados por la muerte de su Profeta, y en esa si-
tuacién se obtuvo la Bai‘ah de la gente por coercion’. Esto lo podemos deducir de la amenaza de
quemar la casa de Fatima si aquellos que no estaban de acuerdo con esa Bai‘ah se rehusaban a
salir. Por lo tanto, ;como podemos permitirnos, después de esto, decir que la Bai‘ah fue
implementada a través de la consulta y el acuerdo popular?

El mismo ‘Umar ibn Al-Jattab testifico que “esa Bai‘ah fue un error -que Allah proteja a
los musulmanes de su mal-", y dijo: “Matad a todo aquel que la repita”, y dijo: “Si alguien llama
a una accion similar, no le valdra la Bai‘ah ni a ¢l, ni a aquellos que la realicen™.

Dijo el Imam °‘Ali (P) refiriéndose a su derecho: “Por Allah, que el hijo de Abi
Quhhéfah (Abi Bakr) se habia investido con el Califato sabiendo muy bien que yo era tan
indispensable al mismo como un pivote a la piedra del molino. La ciencia y la virtud
emanan de mi y las aves del cielo no llegan a mi altura”.

Sa‘d ibn ‘Ubadah, “el Sefior de los Ansar”, ataco a Abl Bakr y a ‘Umar el dia de “As-
Sagifah”, y traté con todo su esfuerzo de mantenerlos alejados del Califato e impedirles acceder
a ¢él, pero no pudo conseguirlo, pues estaba enfermo e incapaz de mantenerse en pie. Después de
que los Ansar dieron su Bai‘ah a Aba Bakr, Sa‘d dijo: “jPor Allah, nunca os daré mi Bai‘ah!, e
incluso os combatiré hasta lanzar mi ultima flecha y teiir (de sangre) mi lanza. Os atacaré con mi
espada con todo el poder de mi mano, y os combatiré junto a todos los miembros de mi familia y
mi clan. jPor Allah, que aun si todos los yin (genios) y los seres humanos se os unieran, jamas,
hasta que me presente ante mi Sefior, os daré mi Bai‘ah!”.

El nunca rez6 con ellos ni participd en sus reuniones. Si hubiera encontrado a un grupo de
gente que lo ayudara, se les habria opuesto, y si alguien lo hubiera apoyado, los habria com-
batido. Se mantuvo en esta posiciéon hasta que murié en Siria, durante el califato de ‘Umar.°

Si “esa Bai‘ah fue un error -que Allah proteja a los musulmanes de su mal-” como lo
expreso el mismo ‘Umar, a pesar de que ¢l fue uno de sus arquitectos, y es conocido lo que
sucedi6 con los musulmanes como resultado de ello...

Si ya estaba estipulado quién debia asumir el Califato -desde antes del nombramiento de
Abl Bakr- como el Imam ‘Ali (P) lo expuso al decir que ¢l era el legitimo poseedor del mismo...

2 Ta’rij At-Tabarf, Ta’rij Ibn Al-Azir, Ta’rij Al-Julafa’, Ta’rij Al-Jamis, Al-Isti‘ab y todo aquel que narré acerca de
la Bai‘ah dada a Abi Bakr.

3 Ta’rij Al-Julafa, por Ibn Qutaibah. Vol. 1, p.18.

* Sahih Al-Bujari, Vol. 4, p. 127.

> Sharh Nahy-ul Balaghah, por Muhammad ‘Abduh, Vol. 1, p. 34. Al-Jutbah Ash-Shaqgshagfiah.

6 Ta’rij Al-Julafa’, Vol. 1, p. 17.



Si esa Bai‘ah fue injusta, segun lo afirmé Sa‘d ibn ‘Ubadah, “el Sefior de los Angar", quien
abandono al grupo reunido a causa de ello...

Y si esa Bai‘ah era ilegal debido al desacuerdo de grandes Compaiieros como Al-‘Abbas,
el tio del Profeta; entonces, ¢cudl es la evidencia y la prueba que apoya la legalidad de la suce-
sion de Abu Bakr al Califato?

La respuesta es que los Sunnis no poseen evidencias ni pruebas al respecto.

De este modo, lo que los Shi‘as dicen con relacion a este tema es correcto, pues esta con-
firmada la existencia de textos que se refieren al Califato como un derecho de ‘Ali, entre los mis-
mos Sunnis, pero deliberadamente ellos los malinterpretaron para proteger el honor de los
Compafieros. Asi, la persona equitativa y justa no puede evitar aceptar la existencia de la
designacion (para el Califato), especialmente si conoce las circunstancias que rodearon al caso’.

2- la discordia entre Fatima y Abi Bakr

Si dudara de la autenticidad de esa historia, entonces estaria dudando de la autenticidad del
libro de Al-Bujari al que nosotros (los sunnitas) consideramos el mas correcto después del Libro
de Allah.

Como nos hemos impuesto el hecho de que es correcto y auténtico, entonces los Shi‘as tie-
nen razén de usarlo en nuestra contra y ponernos como evidencia aquello en lo cual nosotros
mismos nos hemos obligado a creer. Esto es lo que se entiende por imparcialidad, entre los que
tienen intelecto.

En su libro, Al-Bujari escribe, en un capitulo titulado: “Las Virtudes de la Familia del
Mensajero de Allah (BP)”, lo siguiente: “El Mensajero de Allah (BP) dijo: “Fatima es parte de
mi, y todo aquel que la enfada, me enfada a mi”.” Asimismo, en un capitulo sobre “La
Conquista de Jaibar”, escribi6:

“Fue transmitido por ‘Aishah que Fatima -que la paz de Allah sea con ella-, la hija del
Profeta (BP), envidé un mensaje a Aba Bakr pidiéndole su parte de la herencia del Mensajero de
Allah®, pero él se rehuso a entregarle algo. Fatima se enfado tanto con Abd Bakr, que se mantuvo
alejada de ¢l y nunca més le dirigié la palabra hasta su muerte™.

El resultado final, que Al-Bujari menciona brevemente, e Ibn Qutaibah habla de ¢l con al-
gunos detalles, es que: “El Mensajero de Allah (BP) se enfadaba cuando Fatima estaba enfadada,
y estaba satisfecho cuando Fatima estaba satisfecha; y el hecho es que ella murié estando
enfadada con Abl Bakr y ‘Umar”.

Si Al-Bujari dijo: “Ella muri6 estando enfadada con Abi Bakr, pues no le habld hasta su
muerte”, entonces el significado es bastante claro. Si Fatima es “la Sefiora de las Mujeres del
Universo”, como Al-Bujari declar6 en la seccion Al-Isti‘dhan; y si Fatima es la tinica mujer en
esta comunidad de quien Allah alej6 la impureza y purificd sobremanera, entonces su enfado no
puede ser sino justo; en consecuencia, Allah y Su Mensajero se enfadan por su enfado.

" Leer: As-Sagifah wal Jilafah, por ‘Abdul Fattih ‘Abdul Magsid, y: As-Sagifah, por el Shaij Muhammad Rida Al-
Muzhaffar.

¥ Durante su vida, el Profeta (BP) obsequi6 a Fatima las tierras de labor junto a Fadak (una pequefia ciudad cercana
a Medina). Tras su muerte, le fueron negadas a Fatima, entonces ella pidié que se las legaran como parte de su

herencia. Abli Bakr se neg6. Para la tradicion Shi‘a, Fadak representa el simbolo del rechazo injusto. Para mayor
informacion, ver: Luz de la Eternidad, por Ya‘far Subhani, P. 336. (N. de T.).

? sahih Al-Bujari, Vol. 3, p. 39.



Abl Bakr dijo: “Que Allah -el Altisimo- me proteja de Su Propia ira, y de la tuya joh Fa-
tima!”. Luego llor6 amargamente, y ella dijo: “Por Allah que suplicaré contra ti en cada
oracién que realice”. El sali6 llorando y diciendo: “jNo necesito vuestro juramento de fi-
delidad!, eximidme de mis obligaciones”'’.

Muchos de nuestros historiadores y sabios admiten que Fatima -la paz de Allah sea con
ella- disputé con Abl Bakr en muchos casos tales como las donaciones, la herencia y las partes
de los familiares; pero sus reclamos fueron rechazados, y ella murid estando enfadada con él.

No obstante, nuestros sabios pasan por alto estos incidentes y no quieren hablar de ellos, a
fin de preservar la integridad de Abt Bakr, como es su costumbre. Una de las cosas sor-
prendentes que he leido con relacidn a este tema, es lo que uno de los escritores dijo después de
mencionar el incidente con algunos detalles: “Lejos estuvo Fatima de exigir algo sobre lo cual no
tuviera derecho y lejos estuvo Abli Bakr de negarle sus derechos”.

El autor supuso que a través de su débil razonamiento podria resolver el problema y con-
vencer a los investigadores. Sus palabras fueron como decir: “Lejos esta el Sagrado Coran de
decir algo excepto la verdad, y lejos estuvieron los hijos de Israel de adorar el becerro”. Hemos
conocido sabios que hablan sobre lo que no entienden y que creen simultdneamente en la tesis y
en su antitesis.

El punto es que Fatima hizo reclamaciones y Abl Bakr las rechaz6, por lo tanto, o bien ella
era una mentirosa -me amparo en Allah por decir eso, pues lejos estuvo de serlo- o Abli Bakr fue
un opresor para con ella. No puede haber una tercera solucion para este caso, como algunos de
nuestros sabios desearian.

Las correctas narraciones transmitidas y los 16gicos argumentos, impiden aceptar que “la
Seniora de las Mujeres del Universo” haya sido una mentirosa, pues su padre, el Mensajero de
Allah, dijo: “Fatima es parte de mi, y quien sea que la lastima me lastima”.

Y por légica uno acepta que una persona que miente no es digna de tal dicho de parte del
Mensajero de Allah (BP). Por consiguiente, el dicho mismo es un claro indicio de su infalibilidad
respecto a la mentira y otros actos vergonzosos. La aleya de la purificacion que estd en el
Sagrado Coran es otro indicio de su impecabilidad, habiendo sido revelada en su honor y en
honor de su esposo y de sus dos hijos, como ‘Aishah testifico'.

En consecuencia, no les queda a los sensatos sino reconocer el hecho de que ella fue
tratada injustamente, y que s6lo pudo ser desmentida en su demanda por quienes amenazaron
con quemar su casa si es que no salian de ella los que se oponian a jurarles fidelidad'.

A causa de todo eso, Fatima -que la paz de Allah sea con ella- nego la entrada a su casa a
Abl Bakr y a ‘Umar cuando ellos le solicitaron su permiso. Incluso, cuando ‘Ali les permitio
entrar, dio vuelta su rostro hacia la pared y se negd a mirarlos". Ademas, antes de morir, pidid
ser sepultada secretamente y en la noche, a fin de que ninguno de ellos pudiera estar presente en
su funeral?, y hasta este dia, la tumba de la hija del Profeta, se desconoce.

Este tema también esta recopilado como verdadero por ambas partes, y la persona equita-
tiva y justa no puede sino juzgar que Abli Bakr estaba en una posicion errada, aun cuando no
admita su injusticia y mal trato hacia la Sefiora de las Mujeres, pues cualquiera que siga los

' Ta’rij Al-Julafa’, por Ibn Qutaibah, Vol. 1, p. 20.
"' Sahih Muslim, Vol. 7, pp. 121 y 130.

2 Ta’rij Al-Julafa’, Vol. 1, p. 20.

" bid.

' Sahth Al-Bujarf, Vol. 3, p. 39.



eventos de esa tragedia y estudie sus diferentes hechos, reconocera, con toda certeza, que Abl
Bakr deliberadamente perjudico a Az-Zahra y la contradijo de modo que ella no pudo protestar
contra ¢l apoyada en las estipulaciones de Al-Gadir y otras que se refieren al derecho legitimo de
su esposo y primo a la sucesion del Califato.

Hay muchas indicaciones de que ello fue asi; entre ellas estd la mencionada por los
historiadores sobre que Az-Zahra -la paz de Allah sea con ella- fue a los lugares de reunion de
los Ansar, pidiendo el apoyo y la Bai‘ah para su primo y esposo. Ellos dijeron: “jOh hija del
Mensajero de Allah! Nosotros ya hemos dado nuestra Bai‘ah a ese hombre. Si tu esposo y primo
se hubiera acercado a nosotros antes que €I, lo hubiéramos apoyado™. ‘Ali -que la paz sea con él-
dijo: “;Dejaria yo al Mensajero de Allah (BP) en su casa, sin sepultar, e iria a disputar con
la gente (respecto a sobre quién recaia) su autoridad?”. Fatima dijo: “Abiil Hasan hizo lo
conveniente, pero en cuanto a lo que ellos hicieron, ciertamente que Allah les exigira
cuentas”.'”

Si Abli Bakr hubiera actuado mal, equivocado, pero con buena intencion, o dudando, Fa-
tima Az-Zahra lo hubiera persuadido; pero ella se enfadd con €l y no le hablé mas hasta su
muerte, pues ¢l se rehus6 a aceptar en cada ocasion su argumento y testimonio, como asi también
el de su esposo.

Por todo eso se enojo con ¢l hasta tal punto, que no le permitié presenciar su funeral,
estipulando esto en el testamento a su esposo, quien la sepulté secretamente durante la noche.'®

Ya que mencioné su entierro (P), en forma secreta y en la noche, diré que durante mis afos
de busqueda e investigacion, fui a Madinat-ul Munawwarah para examinar por mi mismo al-
gunas realidades. Entonces descubri lo siguiente:

En primer lugar, se desconoce la tumba de Az-Zahra (P) y nadie sabe exactamente donde
estd. Algunos dicen que esta en la Camara del Profeta (o sea, enterrada junto a él). Otros dicen
que la tumba esta situada enfrente de la Camara del Profeta, y hay personas que afirman que esta
en (el cementerio) Al-Bagi‘ en medio de las tumbas pertenecientes a Ahl-ul Bait (P), pero sin
estar delimitada.

Esta es la realidad que deduje: Az-Zahra (P) deseaba con ello que los musulmanes, a través
de las generaciones, se preguntaran por qué ella pidié a su esposo que la sepultara secretamente
durante la noche, jjy que ninguno de ellos asistiera a su funeral!! De este modo cualquier
musulman podria llegar a ciertas conclusiones interesantes mediante el examen de la historia.

En segundo lugar, descubri que aquel que desea visitar la tumba de ‘Uzman ibn ‘Affan
debe caminar un largo trecho hasta que llega al final de Al-Baqi‘ y alli la encuentra bajo una
pared. En cambio, encontrara las tumbas de la mayoria de los Compaiieros al comienzo de Al-
Baqi‘, cerca de la entrada. Incluso Malik ibn Anas, el fundador de la famosa madh-hab, quien fue
uno de los tabi‘i-t tabi‘in (3° generacion de musulmanes), esta sepultado cerca de las tumbas de
las esposas del Mensajero (BP).

Con eso comprobé aquello a lo que los historiadores se referian al decir que ¢l (‘Uzman)
esta enterrado en Hash Kawkab, la cual era tierra judia, porque los musulmanes se rehusaron a
sepultarlo en Al-Bagi‘ del Mensajero de Allah (BP).

Cuando Mu‘awiah se apropi6 del Califato, compro aquella tierra a los judios y la incluyo a
la de Al-Bagi‘, a fin de que pudiera contener la tumba de su primo ‘Uzman. El que atn hoy visite
Al-Bagi‘, observara este hecho muy claramente.

'S Ta’rij Al-Julaf&’, por Ibn Qutaibah, Vol. 1, p. 19. Sharh Nahy-ul Balaghah, por Ibn Abi Al-Hadid.

' Sahth Al-Bujari, Vol. 3, p. 36. Sahih Muslim. Vol. 2, p. 72. Capitulo titulado: “Nosotros no dejamos herencia, solo
dejamos limosna”.



No termino de sorprenderme al saber que a pesar de que Fatima Az-Zahra (P) fue la pri-
mera en alcanzar a su padre, pues entre su muerte y la de ella hubo como maximo sélo seis
meses, no fue sepultada al lado de su padre.

Bien pudo ser debido a que Fatima Az-Zahra (P), como mencioné anteriormente, manifesto
en su testamento que ella debia ser sepultada secretamente; pero, ;qué hay sobre el cuerpo de su
hijo Al-Hasan? ;jPor qué él no fue sepultado al lado de su abuelo!? ‘Aishah (Umm-ul Mu‘minin)
lo evitd. Cuando Al-Husain (P) llevo a su hermano para enterrarlo junto a su abuelo el Mensajero
de Allah (BP), ‘Aishah mont6 una mula y sali6 gritando: “{No enterréis en mi casa a quien no
quiero!”.

Entonces, Bani Umaiiah y Bani Hashim se levantaron dispuestos a luchar entre si, pero Al-
Husain (P) le dijo a ella que s6lo llevaria el atatid de su hermano alrededor de la tumba de su
abuelo y que lo enterraria en Al-Bagi‘, pues el Imam Al-Hasan (P) le habia recomendado que
ninguna sangre fuera derramada por su causa. Ibn ‘Abbas pronunci6 célebres versos en relacion
con este suceso:

“T( montaste un camello;*’
ti montaste una mula;*®
y si hubieras vivido mas tiempo,
ihubieras montado un elefante!

Te correspondia el noveno del octavo (de la herencia),
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y no obstante, te apoderaste de toda (la herencia)™.

Este es otro hecho interesante: ;Como pudo ‘Aishah heredar toda la casa del Profeta (BP),
cuando el Profeta tenia nueve esposas? Ibn ‘Abbas nos transmitio: “Si el Profeta no dejo ninguna
herencia, como Abl Bakr testimoni6 al respecto al impedir que Az-Zahra heredara algo de su
padre, entonces jcomo pudo hacerlo ‘Aishah? jHay algun texto que establezca que la esposa
puede heredar, pero no la hija? ;O acaso fue quizés la politica la que cambid las cosas de tal
modo que se negod a la hija todo y se dio a la esposa todo?”’.

Es digno de mencionarse aqui una historia relatada del tema de la herencia que fue citada
por muchos historiadores.

Ibn Abi Al-Hadid Al-Mu‘tazili dijo en su comentario de Nahy-ul Balaghah: “‘Aishah y
Hafsah fueron a ver a ‘Uzmaén en épocas de su Califato, y le pidieron que les diera su parte de lo
que ellas habian heredado del Mensajero de Allah (BP). ‘Uzman estaba tendido en un sofa, por
lo tanto se incorpord y dijo a ‘Aishah: “Tu y esa mujer sentada junto a ti persuadieron a un
beduino ignorante que se purificaba con su propia orina, para que testificara junto a vosotras que
el Mensajero de Allah dijo: “Nosotros, la comunidad de los profetas, no dejamos herencia”. Si el
Profeta verdaderamente no dejoé herencia, ;qué es lo que vosotras dos me pedis ahora?; y si €l
dejo herencia, jpor qué privasteis a Fatima de su parte legal?”. Tras eso, ella lo dejo en tanto es-
taba muy enfadada, y dijo: “Matad a Na‘zal, pues se volvi6 incrédulo”.”’

7 En referencia al camello que mont6 durante la Guerra de Al-Yamal (El Camello).

'8 En referencia a la mula que mont6 el dia en que evitd que el Imam Al-Hasan (P) fuera sepultado junto a su abuelo
el Enviado de Dios (BP).

19 Segun las leyes de la herencia, si el fallecido tiene hijos, a la esposa solo le corresponde un octavo. Ese octavo se
divide entre las esposas por partes iguales.

2% sharh Nahy-ul Balaghah, por Ibn Abi Al-Hadid, Vol. 16, pp. 220-223.



3- ‘Ali era el mas digno de ser seguido

Una de las razones que me llevaron al esclarecimiento y a abandonar la sunnah de mis pa-
dres y abuelos, fue la comparacion entre ‘Ali ibn Abi Talib (P) y AblG Bakr, basada en
deducciones logicas y en referencias histdricas.

Como manifesté en los capitulos anteriores de este libro, solo inclui en mi investigacion las
referencias en las que concuerdan tanto los Sunnis como los Shi‘as.

Busqué en los libros de ambas partes y solo encontré consenso en ‘Ali (P). Tanto Shi‘as
como Sunnis concuerdan en su Imamato de acuerdo a lo establecido en los textos fundamentales
de ambas escuelas. En cambio, no existe acuerdo en que el liderazgo fuera de Abti Bakr excepto
solo para una parte de los musulmanes, y ya hemos mencionado lo que ‘Umar dijo sobre esa
sucesion al Califato. Asi también encontré muchas virtudes y méritos de ‘Ali ibn Abi Talib (P)
que son mencionados por los Shi‘as, usando como referencias auténticas los libros basicos de los
Sunnis, con lo que no queda lugar a dudas.

Los dichos relatan mas virtudes del Imam ‘Ali (P) que de cualquier otro Compaiero, e
incluso Ahmad ibn Hanbal dijo: “Nadie, de entre los Compafieros del Mensajero de Allah (BP),
tuvo mas virtudes que ‘Alf ibn Abi Talib”.*!

El Qadi Isma‘il, An-Nisd’1 y Abl ‘Ali An-Naisabiri, dijeron: “Ningun Compaiero tuvo
tantas virtudes atribuidas como ‘Ali”.

Es sabido que los Omeyas trataron enérgicamente de forzar a la gente, en todas las regio-
nes, a maldecirlo e insultarlo y a no mencionar ninguna de sus virtudes. Incluso prohibieron que
alguien llevara su nombre. A pesar de todo ello, sus virtudes y buenos actos (P) continuaron
difundiéndose.

Con relacion a ello, el Imam Ash-Shafi‘i dice: “Estoy sorprendido por un hombre cuyas
virtudes fueron mantenidas en secreto por sus enemigos por envidia, y mantenidas en secreto por
sus seguidores por temor, pero que sin embargo, una enorme cantidad de ellas se difundieron”.

En cuanto a Abl Bakr, también busqué en los libros de ambas partes, y encontré que las
virtudes atribuidas a ¢l por los Sunnis no eran mas y ni siquiera igualaban a aquellas atribuidas a
‘Ali. Aun asi, las virtudes de Abti Bakr que han sido mencionadas en los libros de historia fueron
narradas, o bien por su hija ‘Aishah, cuya posicion respecto al Imam ‘Ali (P) estd bien
documentada y quien trat6 esforzadamente de apoyar a su padre, incluso fabricando dichos; o
bien por ‘Abdul-lah, el hijo de ‘Umar, quien también fue una persona distanciada del Imam ‘Ali
(P). Este fue uno de aquellos que se rehusaron a jurar fidelidad a ‘Ali (P) a pesar del apoyo popu-
lar que ¢l habia recibido (tras la muerte de ‘Uzman). ‘Abdul-lah ibn ‘Umar solia decir que las
mejores personas después del Profeta fueron Abu Bakr, luego ‘Umar y luego ‘Uzmaén, y que des-
pués de ellos, todos eran iguales™. De este modo, consider6 al Imam ‘Ali (P) como una persona
ordinaria, sin ninguna distincion o virtud.

(Cual fue la actitud de ‘Abdul-lah ibn ‘Umar hacia las realidades que incluso expresaron las
grandes personalidades e Imames de la comunidad, sobre que: “Ningun Compaiero tuvo tantas
virtudes atribuidas como las narradas sobre ‘Ali ibn Abi Talib en cadenas de transmision

2! Al-Mustadrak ‘ala As-Sahihain, por Al-Hakim, Vol. 3, p. 107. Al-Managib, por Al-Jwarizmi, pp. 3 y 19. Ta’rij-ul
Julafd’, por As-Suiiti, P. 168. As-Sawa‘iq Al-Muhrigah, por Ibn Hayar Al-Haizami, P. 72. Ta’rij ibn ‘Asakir, Vol.
3, p. 63. Shawahid-ud Tanzil, por Al-Haskani Al-Hanafi, Vol. 1, p. 19.

22 Ar-Riiad An-Nadirah, por At-Tabari, Vol. 2, p. 282. As-Sawa‘iq Al-Muhrigah, por Ibn Hayar Al-Haizam, pp. 118
y 72.

# sahih Al-Bujari, Vol. 2, p. 202.



confiables”? ;Acaso no escuchd ‘Abdul-lah ibn ‘Umar ni siquiera una de las virtudes de ‘Ali (P)?
Si, por Allah, que las habia escuchado y comprendido, pero las intrigas politicas tienden a
distorsionar las realidades.

Las virtudes de Abi Bakr fueron mencionadas por Amrd ibn Al-‘As, Abti Hurairah,
‘Urwah y ‘Akramah, y a todos ellos la historia los registra tomando partido contra el Imam ‘Ali
(P) y combatiéndolo, ya sea con armas o por medio de complots en su contra, y atribuyendo
virtudes a sus enemigos.

El Imam Ahmad ibn Hanbal dijo: “Ali tuvo muchos enemigos que buscaron afanosamente
encontrar un error atribuido a él, pero no pudieron hacerlo, asi que engrandecieron y alabaron a
un hombre que lo habia combatido y guerreado, por su intensa enemistad y rencor hacia Ali”.**

Pero Allah dice:

«Ellos emplean una artimafia. Yo empleo una artimafia. Concede una pro-
rroga a los infieles..., un poco mas de prorroga».

(Sagrado Coran; 86:15-17)

Ciertamente que es un milagro de Allah -Alabado sea- que las virtudes de Imam ‘Ali (P) se
difundieran después de seis siglos de opresion e injusticia contra él y Ahl-ul Bait. Los Abbasidas
no sintieron menor rencor y envidia hacia Ahl-ul Bait (P) que sus predecesores los Omeyas, ni
fue menor el dafio y los estragos que les causaron.

El poeta Abt Firas Al-Hamadani escribio los siguientes versos:

Lo que Band Harb
(BanG Umaiiah) les ha hecho
no es nada en comparacion
a lo que vosotros les hicisteis.
¢ Cuanto tiempo habéis violado
la Religion?
Y ¢cuanta sangre
(de la familia) del Profeta
ha sido derramada por vosotros?
Pretendéis ser seguidores suyos,
mientras cae de vuestros dedos,
la sangre de sus hijos purificados.

Después de haber finalizado con estos dichos, y de haber salido desde la oscuridad a la luz,
dejo el Gltimo juicio a Allah. No habra mas excusas de la gente ante El después de todo eso.

A pesar del hecho de que Abl Bakr fue el primer Califa, y que tuvo todo el poder y la au-
toridad... A pesar de los sobornos y regalos que los Omeyas dieron a cada uno que elogiaba a
Abli Bakr, a ‘Umar y ‘Uzman... A pesar de todas las supuestas virtudes y buenos actos que
inventaron para Abl Bakr, los cuales llenan muchos libros... A pesar de todo ello, eso no llega ni
a una fraccion de las verdaderas virtudes de Imam “Ali (P).

** Fath Al-Bari fi Sharh Sahih Al-Bujari, Vol. 7, p. 83. Ta’rij Al-Julaf&’, por As-Suiditi, P. 199. As-Sawa‘iq Al-

Muhrigah, por Ibn Hayr, p. 125.



Ademas, si analizamos los supuestos dichos que estan a favor de Abl Bakr, los encontra-
mos incompatibles con los hechos historicos, y ningin hombre sensato o cuerdo los podria
aceptar.

Previamente explicamos el dicho atribuido al Profeta: “Si la fe de AbG Bakr y la de mi co-
munidad fueran puestas en una balanza, la fe de Abli Bakr pesaria mas”.

Si el Mensajero de Allah (BP) sabia de este alto grado de fe que poseia Abt Bakr, ;por qué
designé a Usamah ibn Zaid para comandar el ejército; y se rehuso a atestiguar por él, como lo
hizo por los martires de Uhud, y le dijo que no sabia qué haria €l después de su partida, por lo
que Abu Bakr 1lor6?”°. Ademas, {por qué el Profeta envio tras Abi Bakr a ‘Ali ibn Abi Talib (P)
para tomar de ¢l la SUrah Al-Bara‘ah e impedirle transmitirla (cosa que estaba por hacer, y que le
correspondia hacer a ‘Alf)?%°.

En tal caso, el Profeta no habria dicho en Jaibar, mientras presentaba el estandarte:

“Maifiana daré mi bandera a un hombre que ama a Allah y a Su Mensajero y a quien
Allah y Su Mensajero aman; que es un héroe en las batallas y que nunca huye. Allah ha
puesto a prueba su corazon mediante la fe”.

Luego se la dio a ‘Ali y a nadie mas.”’

Si Allah sabia que Abl Bakr tenia tal alto grado de fe, y que su fe superaba a la de todos
los musulmanes, ;por qué tuvo El -Alabado sea- que amenazarlo con hacer vanas sus obras si
levantaba su voz por encima de la del Profeta?*®.

Si ‘All (P) y los Compafieros que lo seguian sabian que Abl Bakr poseia tal alto grado de
fe, entonces, {por qué disintieron con su Bai‘ah? Si Fatima Az-Zahra, la Sefnora de las Mujeres
del Universo, sabia que Abt Bakr tenia tal alto grado de fe, entonces, ;por qué se enojo con €l y
se rehuso a hablarle o a retornar sus saludos, lo maldijo en sus oraciones™, y no le permiti6 -de
acuerdo a su testamento- asistir a su funeral?

Y si el mismo Abi Bakr hubiera estado enterado de su propio elevado grado de fe, no
habria atacado la casa de Fatima ni aunque le hubieran declarado la guerra, ni habria quemado a
Al-Faya’ah As-Salami, ni habria propuesto, en el dia de As-Sagifah, que el Califato fuera de uno
de estos dos hombres: ‘Umar o Abt ‘Ubaidah.”

Ademas, quien posee tal jerarquia, pesando su fe mas que la de toda la comunidad, no se
tendria que haber arrepentido en los tltimos momentos de su vida por lo que hizo a Fatima, por
quemar Al-Faya’ah As-Salami y por haber accedido al Califato, asi como no tendria que haber
deseado ser un cabello o deyecciones de animales, en vez de un ser humano. j;Es acaso la fe de
un hombre asi, igual, o aun mas grande, que la fe de toda la comunidad isldmica?!

Consideremos el dicho: “Si yo debiera elegir a un compaiero intimo, elegiria a Ab Bakr”.
Este dicho es como el anterior. ;Donde estaba Abl Bakr en el dia de “la Pequefia Hermandad”
en La Meca, antes de la hiyrah, y en el dia de “la Gran Hermandad” en Medina, después de la
hiyrah, cuando en ambas ocasiones el Mensajero de Allah (BP) eligi6 a ‘Ali como su hermano, y

> Muwatta’ Al-Imam Malik, Vol. 1, p. 307. Maghazi Al-Wagidi, P. 310.

%6 sahth At-Tirmidhi, Vol. 4, p. 339. Musnad Ahmad ibn Hanbal, Vol. 2, p. 319. Mustadrak Al-Hakim, Vol. 3, p. 51.
%7 sahth Muslim (Seccion de las Virtudes del Imam “Alf).

% Sahih Al-Bujari, Vol. 4, p. 184.

* Al-Imamah was-Siidsah, Vol. 1, p. 14. Tratados de Al-Yahizh, P. 301. A‘lam-un Nisa’, Vol. 3, p. 1215.

3Ta’rij At-Tabarf, Vol. 4, p. 52. Al-limamah was-Stiasah, Vol. 1, p. 18. Ta’rij Al-Mas*Qd1, Vol. 1, p. 414.



le dijo: “Ti eres mi hermano en esta vida y en la otra™', y no se volvié a Abi Bakr,

privandolo asi de su hermandad en la otra vida, y del compafierismo intimo?

No deseo seguir hablando de este tema, y es suficiente con citar los dos ejemplos antes
mencionados que encontré en los libros sunnis. En cuanto a los Shi‘as, ellos no reconocen esos
dichos en absoluto, y poseen sus propias pruebas claras de que fueron inventados tiempo después
de la muerte de Abl Bakr.

Si dejamos las virtudes de lado y nos centramos en los pecados, nunca encontraremos ni
una simple falta que haya sido cometida por ‘Ali y que haya sido mencionada en los libros, tanto
shi‘as como sunnis; en tanto que encontramos que las demas personas han cometido pecados que
fueron mencionados en los libros sunnis, tales como As-Sihah y los diferentes libros biograficos
y de historia.

De este modo, existe un acuerdo total entre ambas partes con relacion a ‘Ali solamente;
ademas las realidades historicas recalcan que solamente ¢l (P) tuvo una correcta Bai‘ah.

Aun asi vemos que ‘Ali (P) quiso abstenerse de aceptar el Califato (después de ‘Uzman),
pero los Muhdyirin y los Ansar insistieron en su aclamacion, siendo finalmente designado. Al-
gunas personas se rehusaron a jurarle fidelidad, pero ¢l nunca los forz6, mientras que en-
contramos que la aclamacion de Abl Bakr “fue un error -que Allah proteja a los musulmanes de
su mal-" como ‘Umar ibn Al-Jattab expreso.

La aclamacion de ‘Umar como Califa estuvo basada en una promesa dada a ¢l por Abi
Bakr, y la aclamacion de ‘Uzman fue una comedia histérica:

‘Umar nombro6 a seis personas para designar al Califa, y les dijo que eligieran a uno de en-
tre ellos mismos. Les dijo que si cuatro concordaban y dos disentian, entonces esos dos serian
asesinados; no obstante, si los seis estaban divididos en dos partes iguales, entonces prevaleceria
el voto de la parte apoyada por ‘Abdl Ar-Rahman ibn ‘Awf; pero si transcurria un cierto tiempo
y no se llegaba a algiin acuerdo, los seis debian ser asesinados (?!).

La historia es larga y algo extrafia, pero lo importante es que Abdli Ar-Rahman ibn ‘Awf
eligio a “Ali con la condicioén de que gobernara de acuerdo con el Libro de Allah (el Coran) y la
Tradicion del Mensajero, y aceptara la tradicion de los dos Shaij: Abll Bakr y ‘Umar. ‘Ali se
rehuso a la segunda condicion pero ‘Uzman la aceptd, por lo que se transformo en Califa. ‘Ali
(P) salio sin dar la Bai‘ah, pues sabia de antemano el resultado, y hablé sobre ello en su famoso
discurso conocido como Ash-Shigshigiiah.

Después de ‘Ali (P), Mu‘awiah se apodero del Califato y lo transformé en un sistema
hereditario dentro de Bani Umaiiah (el Clan Omeya), y después de ellos, dentro de Bani Al-
‘Abbas (el Clan Abbasida), donde los califas sucedian uno tras otro, ya sea por nombramiento
personal (de los califas anteriores), o por medio de la fuerza, las armas y el poder.

Desde el comienzo de la era islamica, hasta Kemal Ataturk -quien aboli6 el califato isla-
mico- no hubo una correcta Bai‘ah®, excepto aquella dada al Comandante de los Creyentes, ‘Ali
ibn Abi Talib (P).

4- Los hadices que indican el hecho de que ‘Ali debe ser seguido

Las tradiciones proféticas que me persuadieron a seguir al Imam ‘Ali (P) fueron aquéllas
que lei en los Sihdh de los Sunnis y que son aprobadas por los Shi‘as, quienes poseen muchas

3! Tadhkirat-ul Jawas, por As-Sibt ibn Al-Yawzi, P. 23. Ta’rij Dimashq, por Ibn ‘Asakir, Vol. 1, p. 107. Al-
Manaqib, por Al-Jwarizmi. P. 7. Al-Fus(l Al-Muhimmah, por Ibn As-Sagh Al-Maliki, P. 21.
32 Es decir, por el consenso de los musulmanes y sin que alguien pudiera considerarla un error.



mas. Pero como de costumbre, s6lo me referi a las tradiciones proféticas en las que concuerdan
ambas partes. He aqui solo algunas de ellas:

A.- EL HADIZ.:
9 33

“Yo soy la ciudad del conocimiento y ‘Ali es su puerta”.

Este dicho solamente, es suficiente para indicar quién debia ser seguido como ejemplo
después del Mensajero de Allah (BP), pues el sabio es el mas digno de ser seguido. Allah -el Al-
tisimo- dice:

«Di: ¢Acaso se equiparan los que saben con los que no saben?»

(Sagrado Coran; 39:9)

Asimismo, El dice:

«¢ El que guia hacia la verdad es mas digno de ser seguido, o aquel que no
puede hacerlo a menos que sea guiado? ;COmo es que juzgais?»

(Sagrado Coran; 10:35)

Es obvio que el sabio es el que guia, y el ignorante es el que requiere dicha guia,
necesitando mas que cualquiera.

Respecto a esto, la historia ha registrado que ‘All (P) fue el mas sabio de entre todos los
Compaiieros y que ellos solian consultarle en cada asunto importante, sin que haya habido
ningun evento en el cual €1 hubiera recurrido a alguno de ellos.

Dijo Abl Bakr: “Que Allah no me enfrente jamas a un problema tal que Abal Hasan no
esté para resolverlo”. Y ‘Umar dijo: “Si no fuera por ‘Ali, ‘Umar habria perecido”.*

Ibn ‘Abbas dijo: “Mi conocimiento y el conocimiento de los Compafieros de Muhammad
(BP) no es sino una gota en siete mares comparado con el conocimiento de ‘Ali”.*

El Imam ‘Ali (P) dijo sobre si mismo: “Preguntadme antes que me perdais. Por Allah,
si me preguntarais sobre cualquier cosa que sucedera hasta el Dia del Juicio, os contestaria
sobre ella. Preguntadme sobre el Libro de Allah, porque, por Allah, que no hay aleya (del
Coran) de la cual no sepa si es en la noche que fue revelada o en el dia, en una llanura o en
una montafa”.*®

En cambio, una vez que se le preguntd a Abt Bakr sobre el significado de la palabra “Ibb”
(pasto) en las Palabras de Allah, el Altisimo:

«Y frutas y pastos, para disfrute vuestro y de vuestro ganado».

(Sagrado Coran; 80:31-32)

Abi Bakr respondio: “;Cudl cielo me daria sombra, y en cual tierra me refugiaria, si digo
algo que no sé sobre el Libro de Allah?”.

Y éste es ‘Umar ibn Al-Jattab, diciendo: “Todas las personas son mas inteligentes que yo,
incluso las mujeres”. Una vez se le preguntd sobre el significado de una aleya coranica, y su
reaccion fue reprender al hombre y golpearlo hasta que sangr6. Luego dijo: “No preguntéis sobre
asuntos que si se os manifestaran serian malos para vosotros”.>’

33 Mustadrak Al-Hakim, Vol. 3, p. 127. Ta’rij Ibn Kazir, Vol. 7, p. 358. Ahmad ibn Hanbal en Al-Managib.
* Al-Isti‘ab, Vol. 3, p. 39. Managib Al-Jwarizmi, P. 48. Ar-Riiad An-Nadirah, Vol. 2, p. 194.
35 e
Ibid.
36 Al-Muhibb At-Tabari, en Ar-Riiad An-Nadirah, Vol. 2, p. 198. Ta’rij Al-Julafd’, por As-Suidti, P. 124. Al-ltqan,
Vol. 2, p. 319. Fath Al-Bari, Vol. 8, p. 485. Tahdhib At-Tahdhib, Vol. 7, p. 338.
37 Sunan Ad-Darimi, Vol.1, p. 54. Tafsir Ibn Kazir, Vol. 4, p. 232. Ad-Durr-ul Manzr. Vol. 6, p. 111.



También se le preguntd sobre “Al-Kalalah™, pero él no conocia esa norma.

En su Tafsir (Exégesis del Coran), At-Tabari manifestdé que cierta vez ‘Umar dijo lo si-
guiente: “Conocer (la norma de) Kalalah seria mas valioso para mi que poseer los palacios de Si-
ria”.

En uno de sus libros, Ibn Mayah registr6 a ‘Umar diciendo: “Hay tres cosas, que si
hubieran sido aclaradas por el Mensajero de Allah, ello hubiera sido mas preferible para mi que
todo el mundo y lo que contiene: Al-Kalélah, la usura y el Califato”.

iGlorificado sea Allah! jLejos estaba el Mensajero de Allah de haber callado sobre estos
temas y no haberlos esclarecido!

B.- EL HADIZ:

“:Oh ‘Ali! TG ocupas con relacion a mi la misma posicion que Hariin (Aarén) ocu-
paba con relacion a Moisés, s6lo que después de mi no habra mas profeta”.

Este dicho, como es evidente para toda persona sensata, particulariza al Comandante de los
Creyentes, ‘Ali, para ser ¢l el apoyo, el representante y el Califa (o sucesor) del Mensajero de
Allah, tal como Harln fue el apoyo, el representante y el sucesor de Moisés cuando €l se ausento
para encontrarse con su Sefior.

También incluye la posicion del Imam ‘Ali (P) con relacion al Profeta (BP) la cual es
absolutamente igual a la de Aarén (P) con relacion a Moisés (P), excepto por la profecia, la cual
fue excluida en el mismo hadiz.

Ademas, se deduce del hadiz el hecho de que el Imam ‘Ali (P) fue el mejor de los
Compatieros, a quien solo sobrepasaba en categoria el mismo Mensajero de Allah (BP).

C.- EL HADIZ:

“De quien yo fuera su sefior, éste es ‘Ali, su sefior. ;Oh Allah! Sé amigo de sus amigos
y enemigo de sus enemigos, auxilia a quien le auxilie, abandona a quien le abandone, y haz
que la justicia esté con él, donde sea que se encuentre”.

Este hadiz solamente, es suficiente para refutar las pretensiones concernientes a la prio-
ridad de Abl Bakr, ‘Umar y ‘Uzman, por sobre quien fue designado por el Mensajero de Allah
(BP) como Wall (protector y sefior) de los creyentes después de él mismo. Es inaceptable, por lo
que no merece importancia, la opinioén de aquellos que interpretan el hadiz dandole el significado
de que el Profeta (BP) deseaba hacer saber que queria a ‘Ali (P), quien era un defensor (del
Islam). Esto lo hacen para desvirtuar su significado original a fin de preservar la integridad de los
Compaiieros.

El Mensajero de Allah se puso de pie en el terrible calor dirigiéndose a la gente, diciendo:
“;Testificdis que yo poseo mas derecho sobre los creyentes que ellos mismos?”. Ellos
respondieron: “jSi, oh Mensajero de Allah!”. Entonces ¢l (BP) dijo: “De quien yo fuera su
seior, éste es ‘Ali, su seinor...”

Esta es una clara estipulacion de parte del Mensajero de Allah, de ‘Ali como su sucesor
para conducir a su comunidad. La persona sensata, justa e imparcial no puede sino aceptar que
éste es el significado (del hadiz), y descartar aquellas interpretaciones falsas, pues el preservar la
integridad del Mensajero de Allah (BP) tiene prioridad por sobre preservar la de los
Compafieros, pues esa interpretacion conlleva una minimizacion y burla al juicio y prudencia del
Mensajero de Allah, quien reuni6 a la multitud de personas, en aquel insoportable calor, jsélo
para decir que ‘Ali era amigo y defensor de los creyentes!



(Como es que explican, aquellos que malinterpretan el texto a fin de preservar la integridad
de sus maestros y sefores, la procesion de felicitaciones que el Mensajero de Allah (BP) orga-
niz6 para ‘Ali (P) después de ello? La fila de felicitaciones comenzo con las esposas del Profeta,
las Madres de los Creyentes; y siguidé con Abl Bakr y ‘Umar quienes fueron diciendo: “jBravo!
iBravo por ti, oh hijo de Abi Talib! Te has convertido en el Mawla (sefior) de todo creyente y
toda creyente”.

En realidad, todas estas evidencias historicas dan claras indicaciones de que aquellos que
malinterpretaron la Tradiciéon antes mencionada son mentirosos. jAy de ellos! por lo que
escribieron sus manos, y jay de ellos! por lo que siguen escribiendo. Allah -el Altisimo- dice:

«...Pero algunos de ellos ocultan la verdad a sabiendas».

(Sagrado Coran; 2:146)

D.- EL HADIZ:

“Alf es parte de mi y yo soy parte de ‘Ali, y nadie puede desempeiiar mi deber excepto
yo mismo o ‘Ali”.*®

Esta honorable tradicion es otra clara indicacion de que el Imam ‘Ali (P) fue la tnica per-
sona a quien el Poseedor del Mensaje (BP) consider6 digna para desempefiar sus deberes. El
Mensajero dijo (este hadiz) en el dia de la Gran Peregrinacion, cuando envid a ‘Ali con la Surah
Al-Barad‘ah en vez de Abl Bakr, quien regresé llorando y dijo: “jOh Mensajero de Allah!
Permite que yo proclame algo de la revelacion”. El Mensajero respondi6: “Mi Sefior me ordené
que nadie puede desempeiiar mi deber excepto yo mismo o ‘Ali”.

Esto es analogo a lo que en otra ocasion el Mensajero de Allah dijo en honor a ‘Ali: “;Oh
Ali! Muéstrales el sendero recto cuando surja el desacuerdo entre ellos después de mi”.”

Si nadie podia desempenar el deber del Mensajero de Allah (BP) excepto ‘All, y si €l era el
que mostraria a la comunidad el sendero recto cuando el desacuerdo surgiera entre ellos después
de ¢l (BP); entonces, ;cémo pudo anteponerse a él quien no conocia el significado de “Al-1bb” y
quien no conocia el significado de Al-Kalédlah? Esta es una de las terribles tragedias que han
afligido a nuestra comunidad y que le impidi6 cumplir con las obligaciones que Allah habia
establecido para ella.

No podemos culpar a Allah, a su Mensajero, o al Comandante de los Creyentes, ‘Alil ibn
Abi Talib por ello, pues la grave culpa recae sobre aquellos que desobedecieron y cambiaron.
Allah, el Altisimo, dice:

«Y cuando se les dice: “Venid hacia lo que Allah ha revelado y hacia el
Enviado”, dicen: “Nos basta aquello en que encontramos a nuestros padres”. ¢Y
si sus padres no sabian nada, ni estaban bien guiados?»

(Sagrado Coran; 5:104)

E.- EL HADIZ AD-DAR, EN EL DiA DE LA ADVERTENCIA (IAUM-
UL INDHAR):

El Profeta de Allah dijo, sefialando a ‘Ali:

3% Sunan Ibn Mayah, Vol. 1, p. 44. Jas&’is An-Nisa’i, P. 20. Sahth At-Tirmidhi, Vol. 5, p. 300. Yami’ul Usdl, por Ibn

Kazir, Vol. 9, p. 471. Al-Yami‘us Saguir, por As-Suiiti, Vol. 2, p. 56. Ar-Riidd An-Nadirah, Vol. 2, p. 229.

3% Ta’rij Dimashq, por Ibn ‘Asakir, Vol. 2, p. 488. Kun(z Al-Haga’ig, por Al-Manawi, P. 203. Kanz-ul ‘Ummal,
Vol. 5, p. 33.



“Este es mi hermano, mi representante y mi califa (sucesor) después de mi; por lo
tanto, escuchadle y obedecedle”.*’

Este constituye también otro de los correctos hadices citados por muchos historiadores, que
se ubica al comienzo de la mision profética, y que es considerado como parte de los milagros del
Enviado de Dios (BP). No obstante, intrigas politicas distorsionaron las realidades y los hechos,
por lo que no es de extrafiarse que la opresion que tomo lugar entonces, se repita hoy, en esta
época de luz.

Por ejemplo, Muhammad Hasanain Haikal, reprodujo el dicho en su totalidad en su libro:
“La Vida de Muhammad”’, en la pagina 104 de la primera edicion, en 1354 de la Hégira, y desde
la segunda edicion en adelante, la parte del dicho donde el Profeta (BP) dice: “El es mi
representante y mi califa después de mi”, ha sido quitada.

Asimismo, en el Tafsir de At-Tabari, Vol. 19, Pag. 121, el dicho del Profeta: “Mi
representante y mi califa”, fue extraido y cambiado a: j*“Este es mi hermano, etc., etc.”!; pero
ellos fracasaron en su cometido, pues no se percataron de que el mismo At-Tabari habia citado el
dicho en su totalidad en su libro de historia: Ta’rij At-Tabari, Vol. 2, Pag. 319.

Observen como cambian las palabras y distorsionan los hechos. «...Pretenden extinguir la
luz de Allah con sus bocas, pero Allah es Quien mantiene Su Luz».

Durante mi investigacion queria ver la verdad por mi mismo, asi que busqué la primera
edicion de “La Vida de Muhammad™, y después de un arduo trabajo, -Alabado sea Allah- la
encontré, y jme costd considerablemente! Lo importante es que observé por mi mismo la distor-
sion, y eso aumentd mi certeza sobre que la gente perversa esta tratando esforzadamente de
remover realidades reconocidas, pues en ellas hay fuertes evidencias para sus “contendientes”.

Cuando el investigador imparcial se encuentra ante tan evidente distorsion, no vacila en
mantenerse alejado de ellos, y entonces sabe, sin lugar a dudas, que no poseen evidencias sino
falsedades, tergiversaciones y hechos que distorsionan a cualquier precio.

Contratan a muchos escritores, a quienes dan dinero, titulos y falsos grados universitarios,
a fin de que escriban lo que desean en libros y articulos, a través de los cuales insultan a los
Shi‘as y los acusan de incrédulos; en tanto que, al mismo tiempo, defienden afanosamente la
posicion, aun si es injusta, de algunos de los Compaiieros que se volvieron sobre sus propios
pasos y cambiaron lo verdadero por lo falso después de la muerte del Mensajero de Allah (BP).

Dice Allah:

«Lo mismo decian sus antecesores. Sus corazones son iguales. En verdad, hemos
aclarado los signos para la gente que tiene certeza». (Sagrado Coran; 2:118)

Los hadices correctos que indican el hecho de que es obligatorio
seguir a Ahl-ul Bait:

1- EL HADIZ DE AZ-ZAQALAIN (LAS DOS JOYAS PRECIOSAS):
Dijo el Mensajero de Allah (BP):

“ Ta’rij At-Tabari, Vol. 2, p. 319. Ta’rij lbn Al-Azir, Vol. 2, p. 62. As-Sirah Al-Halabfiah, Vol. 1, p. 311. Shawahid
At-Tanzil, por Al-Haskani, Vol. 1, p. 371. Kanz-ul ‘Ummal, Vol. 15, p. 15. Ta’rij ibn ‘Asakir, Vol. 1, p. 85. Tafsir
Al-Jazin, por ‘Ala’ud Din Ash-Shafi‘i, Vol. 3, p. 371. La Vida de Muhammad, por Hasanein Haikal. Primera
Edicion (Capitulo: “Y amonestad a vuestros parientes mas cercanos”).



“;Oh gente! Dejo entre vosotros algo a lo que si os aferrais, jamas os extraviaréis. Ello
es: el Libro de Allah (el Coran) y la Descendencia de la Gente de mi Casa (Ahl-ul Bait)”.

También dijo (BP):

“Pronto vendra hacia mi el Enviado de mi Sefior (Isra’il, el Angel de la Muerte), y yo
aceptaré Su invitacion. Ciertamente que dejo entre vosotros dos joyas preciosas: La
primera de ellas es el Libro de Allah, en el cual encontraréis guia y luz, y la segunda es Ahl-
ul Bait (la Gente de mi Casa). Os prevengo, por Allah, que no olvidéis a Ahl-ul Bait... Os
prevengo, por Allah, que no olvidéis a Ahl-ul Bait”."!

Si examinamos con cuidado este noble hadiz, el cual ha sido referido en los Sihah de los
Sunnis, encontraremos que solamente los Shi‘as siguieron las dos joyas preciosas: “Al Libro de
Allah y a la Pura Descendencia del Profeta (BP)”, mientras que los Sunnis siguieron al dicho de
‘Umar: “Nos es suficiente el Libro de Allah”. Si por lo menos hubieran seguido el Libro de Allah
sin interpretarlo segun sus propios caprichos...

Pero si el mismo ‘Umar no comprendia el significado de Al-Kalalah y no conocia la aleya
coranica respecto al Talammum y otras tantas normas, entonces, ;qué queda para aquellos que
vinieron después de ¢l y lo imitaron sin hacer lytihad, o que lo hicieron, interpretando los textos
coranicos segun su parecer?

Naturalmente, me responderan con el hadiz citado por ellos, y que dice: “Dejo entre voso-
tros el Libro de Allah y mi Sunnah (Tradicion)”.**

Este hadiz, si fuese verdadero, seria correcto en su significado general, pues la palabra “mi
descendencia” en el hadiz Az-Zaqgalain antes mencionado, determina por medio de quiénes
podemos acceder a su Sunnah, puesto que con sus propias palabras, exhorta a referirse a su
Familia (Ahl-ul Bait) para que, en primer lugar, les ensefien su propia tradicion (Sunnah) y les
transmitan los hadices correctos, pues ellos estdn alejados de la mentira, ya que Allah -
Glorificado sea- los hizo infalibles en la aleya sobre la purificacion.

En segundo lugar, para que les expliquen e interpreten los significados y propositos de los
hadices, pues el Libro de Allah solamente, no es suficiente para la guia. Existen tantas facciones
que alegan seguir al Coran, pero que en realidad, se han extraviado, como dijo el Mensajero de
Allah (BP): “;Cuantos lectores de Coran hay, a quienes el mismo Coran maldice!”.

El Libro de Allah es general y brinda muchos aspectos. Contiene aleyas Muhkamah
(normativas) y aleyas Mutashabihah (alegoéricas), y para comprenderlas es necesario referirse a
aquellos que son “los imbuidos en la ciencia”, como lo manifiestan las aleyas coranicas, y a
Ahl-ul Bait, como lo expresan las palabras del Profeta (BP).

Los Shi‘as se refieren en todo a los Imames Infalibles de Ahl-ul Bait, y tan solo realizan ly-
tihad de aquello sobre lo cual no existe estipulacion.

En cambio, nosotros nos referimos en todo a los Compafieros, ya sea en lo concerniente a
Tafsir (Exégesis) del Coran o a la confirmacion de la Sunnah y su explicacion... y ya conocemos
la condicién de los Compaiieros, lo que hicieron, las cosas que inventaron e interpretaron
basandose en sus opiniones personales contrapuestas a los claros textos, y que suman cientos;
por lo tanto, no podemos fiarnos de ellos después de los que han hecho.

#! sahih Muslim, Capitulo sobre “Las Virtudes de ‘Ali”, Vol. 5, p. 122. Sahih At-Tirmidhi, Vol. 5, p. 328. Mustadrak
Al-Hakim, Vol. 3, p. 148. Mushad Al-Imam Ahmad ibn Hanbal, Vol. 3, p. 17.

*2E] dicho es citado por Muslim en su Sahih, y por An-Nisa’i, At-Tirmidhi, Ibn Mayah y Abti Dawiid en sus Sunan.



Si preguntamos a nuestros ‘Ulama: ““;Cual Sunnah siguen ustedes?”. Responden categori-
camente: “jLa Sunnah del Mensajero de Allah (BP)!”. Pero las realidades historicas son incom-
patibles con eso.

Ellos narraron que el Mensajero de Allah (BP) dijo: “Tomad mi Sunnah y la Sunnah de los
Califas Correctamente Guiados después de mi. Sujetaos firmemente a ella”.

En ese caso, la Sunnah que ellos siguen seria, en su mayor parte, la de los Califas Correcta-
mente Guiados. Incluso la Sunnah del Mensajero que ellos alegan seguir seria, en realidad,
transmitida por estas personas.

Sin embargo, leemos en nuestros Sihah que se cita al Mensajero de Allah prohibiéndoles
escribir su Sunnah, a fin de que no fuera confundida con el Coran. Eso es lo que hicieron Abl
Bakr y ‘Umar durante su Califato.

Después de esto no queda prueba alguna para el dicho: “Os dejo mi Sunnah”.*

Los ejemplos que he citado en este estudio -ademas de muchos otros que no he mencio-
nado-, son suficientes para refutar este dicho, pues, como es evidente, hay elementos en la
Sunnah de Abl Bakr, ‘Umar y ‘Uzman, que contradicen y niegan la Sunnah del Profeta (BP).

El primer incidente que tuvo lugar inmediatamente después de la muerte del Mensajero de
Allah (BP), que los Sunnis y los historiadores en general mencionan, fue la discusion entre
Fatima Az-Zahra (P) y Abt Bakr, quien basé su argumento en el pretendido hadiz: “Nosotros, la
comunidad de los Profetas, no dejamos herencia, todo lo que dejamos atras, es caridad”.

Este dicho fue desmentido por Fatima (P), quien lo declar6 falso basandose en el Sagrado
Coran. Ella le replico a Abl Bakr diciendo que su padre, el Mensajero de Allah, no pudo con-
tradecir el Sagrado Coran que le fue revelado, pues Allah -Alabado sea el Altisimo- dice:

«Allah os ordena lo siguiente en lo que toca a vuestros hijos: que la porcion
del vardn equivalga a la de dos mujeres».

(Sagrado Coran; 4:11)

Esta aleya coranica es general, e incluye tanto a los profetas como a los que no lo son.

Asimismo, ella se quejo con las siguientes dos aleyas del Altisimo: La primera es:

«Salomon hered6 a David...».

(Sagrado Coran; 27:16)

y sabemos que ambos fueron profetas.

En la segunda, Allah -Glorificado sea- también dice:

«(Dice Zacarias:) jOtorgame, pues, de Tu parte un descendiente que me
herede a mi y herede a la familia de Jacob, y, haz, Sefior, que él Te complazca!».

(Sagrado Coran; 19:5-6)

El segundo incidente en el que se vio envuelto Abl Bakr durante los primeros dias de su
Califato, y que los historiadores sunnis recordaron, fue su desacuerdo con el mas cercano a ¢l de
entre la gente: ‘Umar ibn Al-Jattab. El incidente tuvo lugar a causa de la decision de Abl Bakr
de combatir y asesinar a aquellos que se rehusaran a pagar el zakdt (diezmo o caridad
obligatoria); pero ‘Umar discrep6 y le dijo que no los combatiera, pues ¢l habia escuchado al

# La expresion “El Libro de Allah y mi Descendencia” es aceptada en forma unanime como atribuida al
Mensajero de Allah (BP). En cambio el hadiz que contiene el término “mi Sunnah” no aparece en ninguno de los
seis Sihdh (de los Sunnis): El hadiz es citado con esa expresion en Al-Muwattah, de Malik ibn Anas, quien lo
transmitio como ““Mursal” (hadiz cuya transmision solo tiene garantia hasta la segunda generacion después del
Profeta) y no como “Mushad” (hadiz de autenticidad verificada). Aparte de él, s6lo lo mencionan algunos como At-
Tabari e Ibn Hisham, quienes lo citaron como “Mursal”, del mismo Malik.



Mensajero de Allah (BP) decir: “Yo he ordenado combatir a la gente hasta que digan: “No
hay Dios sino Allah y Muhammad es el Mensajero de Allah”. El que diga eso, vera su
riqueza y su sangre a salvo de mi, y sélo le cabe rendir cuentas ante Allah”.

El siguiente es un texto citado por Muslim en su Sahih:

“El Mensajero de Allah (BP) entrego6 la bandera a ‘Ali en el Dia de (la batalla de) Jaibar, y
‘Ali dijo: “;Oh Mensajero de Allah! ;Sobre la base de qué los combatiré?”. El Mensajero de
Allah respondid: “Combateles hasta que testifiquen que no hay divinidad sino Allah y que
Muhammad es el Mensajero de Allah, y si ellos lo hacen, entonces eso te impedira matarles
y tomar su riqueza, salvo lo que corresponda por derecho, y solo les cabra rendir cuentas
ante Allah”.*

Pero Abt Bakr no se satisfizo con este hadiz y dijo: “jPor Allah!, yo combatiré a aquellos
que se abstengan del salét (oracion) y del zakat, pues el zakat es una obligacion impuesta sobre
la riqueza (lo cual le permitiria combatirlos, pues segun ¢l “le correspondia por derecho”)”. Y
también dijo: “jPor Allah!, si ellos me niegan un cordon de lo que solian darle al Mensajero de
Allah (por corresponder al zakét), yo les combatiré por ello”.

Tras eso, ‘Umar ibn Al-Jattab se sinti6 satisfecho y dijo: “Luego que vi a Abli Bakr
determinado, senti que Allah confortaba mi corazon”.

iYo no sé como Allah pudo confortar los corazones de la gente por contradecir la Sunnah
del Profeta!

Esta interpretacion fue usada para justificar su lucha contra los musulmanes, a los que
Allah habia prohibido matar. Allah dice en Su Libro Glorioso:

«jCreyentes! Cuando acudais a combatir por Allah, jCuidado! No digais al
que os exprese “jPaz!”: “iTu no eres creyente!”, sdlo por procurar los bienes de
este mundo. Allah ofrece abundantes ocasiones de obtener botin. Vosotros
también erais asi antes y Allah os agracid. jCuidado, pues Allah esta bien
informado de lo que haceéis!»

(Sagrado Coran; 4:94)

Sin embargo, aquellos que se rehusaron a dar a Abl Bakr su zakat no negaron su
obligacion, sino que se demoraron en hacerlo para aclarar el asunto. Los Shi‘as dicen que estas
personas estaban sorprendidas por el Califato de Abli Bakr, pues algunos de ellos habian estado
presentes con el Mensajero de Allah (BP) en Hayyat-ul Wad@’ (la Peregrinacion de Despedida) y
habian escuchado de ¢l la estipulacion de ‘Ali ibn Abi Téalib (como su sucesor). Por consiguiente,
decidieron esperar hasta conocer la realidad del asunto, pero Abl Bakr queria silenciarles
respecto a esa realidad, razon por la que cometié una masacre.

Debido a que me he propuesto no argumentar sobre la base de lo que dicen los Shi‘as,
dejaré este tema para que lo investigue quien esté interesado en é€l.

No obstante, no debo olvidar de mencionar aqui que el Poseedor del Mensaje (BP) tuvo un
encuentro con Za‘labah, quien le pidi6 repetidas veces que suplicara para que ¢l se hiciera rico, y
¢l prometié a Allah (que si se hacia rico) daria limosna. El Mensajero de Allah suplico por
Za‘labah, quien se hizo tan rico, que sus ovejas y camellos llenaban Medina; hasta que comenzo
a apartarse y dejo de asistir a las Oraciones del Viernes. Cuando el Mensajero de Allah (BP) en-
vi6 ante €l a los encargados de recolectar el zakat, éste se rehuso a entregarles algo, alegando que

* sahth Muslim, Vol. 8, p. 151. Seccion de “La fe”.



eso seria una yaziah (impuesto que se cobra a los no-musulmanes bajo el gobierno islamico) o
algo similar a ello.

Aun asi, el Mensajero de Allah no le combati6 ni ordend su muerte; y Allah revel6 la si-
guiente aleya referente a él:

«Entre ellos hay algunos que juran por Allah: “Si El nos agraciara de Su
bondad, en verdad que dariamos limosna y ciertamente que nos contariamos
entre los virtuosos”. Mas cuando El les hubo agraciado de Su bondad, se
mostraron avaros de ello y volvieron la espalda rehusandose».

(Sagrado Coran; 9:75-76)

Después de la revelacion de la aleya coranica antes mencionada, Za‘labah se dirigio hacia
el Mensajero de Allah (BP) llorando y le pidié que aceptara su zakat, pero el Mensajero de Allah
se nego a aceptarlo, de acuerdo a las narraciones.

Si Abli Bakr y ‘Umar estaban siguiendo la tradiciéon del Mensajero de Allah, ;por qué
permitieron el asesinato de todos esos inocentes musulmanes sélo porque se negaron a pagar el
zakat?

Los apologistas tratan de justificar el error de Abti Bakr cuando ¢l interpretd que tenia el
derecho (a combatirlos) al ser el zakat una obligacion impuesta sobre la riqueza, pero no queda
ninguna excusa ni para ellos, ni para Abli Bakr después de considerar la historia de Za‘labah,
quien se abstuvo del zakat por considerarlo yaziah.

Quién sabe, quizads Abl Bakr persuadié a su amigo ‘Umar de la necesidad de asesinar a
aquellos que se negaban a pagar el zakat, porque de lo contrario su exhortacion se habria
difundido a través del mundo islamico para revivir aquella estipulacion de Al-Gadir, donde ‘Ali
(P) fue confirmado para el Califato; y fue de este modo que ‘Umar ibn Al-Jattab sintié que Allah
confortaba su corazon al combatirlos, teniendo en cuenta que fue ¢l quien amenazd con matar y
quemar a aquellos que permanecian en casa de Fatima (P), a fin de forzarles a dar la Bai‘ah para
su amigo.

En cuanto al tercer incidente que tuvo lugar durante los primeros dias del Califato de Aba
Bakr, y en el cual ¢l se encontré a si mismo en desacuerdo con ‘Umar al haber interpretado los
textos del Coran y del Profeta, fue aquel de Jalid ibn Walid, quien asesiné a Malik ibn Nuwairah
y tomo y violé a su esposa la misma noche. ‘Umar dijo a Jalid: “jOh enemigo de Allah!
iAsesinaste a un musulman, luego violaste a su esposa... Por Allah que te lapidaré!”.*’

Pero Abl Bakr defendié a Jalid y dijo: “;Oh ‘Umar!, perdonalo; ¢l hizo interpretacion (de
las leyes) y cometio un error. No reprendas a Jalid”.

iiEste es otro escandalo que la historia ha registrado de un “prominente Compafiero™!!, al
que, cuando mencionamos, lo hacemos con todo respeto y reverencia. jHasta le dimos el titulo de
“la espada desenvainada de Allah™!

(Qué puedo yo decir sobre un Compafiero que hizo todo eso, quien maté a Malik ibn
Nuwairah, el honorable Compafiero, lider de Bani Tamim y Bani larbG‘, famoso por su generosi-
dad, nobleza y coraje?

Los historiadores nos narraron que Jalid asesind a Malik y a sus seguidores por medio del
engaio, después de que ellos dejaron sus armas y se situaron juntos para rezar; que fueron
amarrados con cuerdas, y que junto a ellos estaba Leila bint Al-Minhal, la esposa de Malik,

* Ta’rij At-Tabari, Vol. 3, p. 280. Ta’rij Abil Fida’, Vol. 1, p. 158. Ta’rij Al-la‘qQbi, Vol. 2, p. 110. Al-Isabah fi
Ma‘rifat-is Sahabah, Vol. 3, p. 336.



quien era considerada una de las mujeres arabes mas hermosas de su tiempo. Se dice que cuando
Jalid la vio, quedo atrapado por su belleza.

Malik dijo: “;Oh Jalid, envianos hacia Abl Bakr y €l serd nuestro juez!”. Y ‘Abdul-lah ibn
‘Umar junto con Abli Qutadah Al-Ansari intervinieron y le insistieron a Jalid que los enviara
hacia Abl Bakr, pero ¢l se rehuso y dijo: “jQue Allah no me deje con vida si no lo mato!”.
Entonces Malik mir6 a su esposa Leila y luego se volvié a Jalid diciéndole: “Ella es la causa de
mi muerte (es decir, que la belleza de su esposa lo indujo a matarlo)”. Después de eso Jalid
ordend su ejecucion, detuvo a su esposa Leila y la tom6 esa misma noche.*°

(Qué puedo yo decir sobre aquellos Compaferos que infringieron las prohibiciones de
Allah? Asesinaron a musulmanes s6lo por pasiones personales y violaron las disposiciones
cometiendo ataques sexuales.

En el Islam, una viuda no puede ser tomada como esposa por otro hombre antes de que un
periodo definido de tiempo (‘iddah) haya transcurrido, periodo de tiempo que ha sido espe-
cificado por Allah en Su Libro Glorioso. Sin embargo, Jalid tomo6 como divinidad a sus pasiones,
renegando asi (del Islam); y ;/qué podia importarle la ‘iddah después de que ya habia asesinado a
su esposo y a sus seguidores, a pesar del hecho de que eran musulmanes, segtn el testimonio de
‘Abdul‘lah ibn ‘Umar y de Abl Qutadah?

Este ultimo se enfad6 tanto por el comportamiento de Jalid que regres6é a Medina y jurd
que nunca mas serviria en un ejército bajo el estandarte de Jalid ibn Walid."’

Como estamos hablando de este famoso incidente, es digno de observar lo que el Profesor
Haikal escribio en su libro ““As-Siddig Abd Bakr”, en un capitulo titulado: “La opinion de ‘Umar
y su razonamiento sobre el tema en cuestion”:

“‘Umar, quien era un ejemplo ideal de justicia, vio que Jalid habia tratado injustamente a
otro musulman y que habia tomado a su viuda antes del fin de su ‘iddah, por lo que considero6
que Jalid no podia permanecer en el comando del ejército, a fin de que ningun incidente
semejante se repitiera nuevamente, y no se corrompieran los asuntos de los musulmanes y les
diera un mal nombre entre los arabes. El dijo: “No es correcto dejarlo sin castigo después de su
comportamiento con Leila.

Aun cuando fuera correcto que Jalid interpretd (las leyes) y se equivocd en lo referente a
Malik -siendo esto lo que ‘Umar no aprobo-, con lo que hizo a su viuda solamente, merecia ser
condenado. El hecho de que ¢l fuese “la espada de Allah” y lo que se dice sobre que “el triunfo
solo se consigue teniendo a Jalid como comandante”, no lo eximia de ser condenado ni tampoco
era un motivo para que todas las prohibiciones fueran licitas para él, ya que si fuera asi, las
personas como Jalid abusarian de la ley. Peor todavia, serian malos ejemplos para todos los
musulmanes y no respetarian el Libro de Allah.

De este modo, ‘Umar mantuvo la presion sobre Abii Bakr hasta que €l convoco a Jalid y lo
reprendio”.*

(Podemos preguntar al Sr. Haikal y a aquellos de nuestros sabios que se le asemejan, y que
tienden a preservar el honor de los Companeros, por qué Abl Bakr no aplicdé a Jalid las
sanciones dispuestas en el Coran? Y si ‘Umar fue un ejemplo ideal de justicia -como Haikal lo
expreso-, ;por qué solo le fue suficiente la destitucion de Jalid del comando del ejército y no la
aplicacion de las sanciones legales, a fin de que no constituyera un mal ejemplo para todos los

* Ta’rlj Abil Fida’, Vol. 1, p. 158. Ta’rij Al-la‘q0bi, Vol. 2, p. 110. Ta’rij lon As-Sihnah, Vol. 11, p. 114 (en el
comentario en forma de notas de Al-Kamil). Wafaiat-ul A‘ién, Vol. 6, p. 14.

" Ta’rij At-Tabari, Vol. 3, p. 280. Ta’rij Al-la‘qQbi, Vol. 2, p.110. Ta’rij Abil Fida’ Al-Isabah, Vol. 3, p. 336.

* As-Siddiq Ab( Bakr, por el profesor Haikal. P. 151.



musulmanes respecto a como respetar el Libro de Allah, segin él mismo dijo? ;Acaso respetaron
ellos el Sagrado Coran y ejecutaron las leyes de Allah? {No! Solo seguian las pautas de la
politica, aquella que altera las verdades y arroja los textos coranicos sobre la pared.

Algunos de nuestros sabios nos narraron en sus libros que cierta vez el Mensajero de Allah
(BP) se enojo mucho cuando Usamah tratd de interceder a favor de una mujer noble acusada de
robo. El Mensajero (BP) dijo: “;Pobre de ti! ;Intercedes sobre una de las penas dispuestas
por Allah? ;Por Allah, que si la misma Fatima, la hija de Muhammad, robara, yo cortaria
su mano! Kl (Allah) aniquilé a aquellos que os precedieron porque dejaban ir al ladrén si
era de entre las personas nobles, pero si el que robaba era un pobre, le aplicaban todo el
vigor de la ley”.

(Como pudieron permanecer en silencio con relacion a la muerte de musulmanes inocentes
y la violacion de sus viudas en la misma noche, con lo desgraciadas que se sentian por la tragica
pérdida de sus esposos? {Si por lo menos hubieran permanecido en silencio! Pero en cambio,
tratan de justificar el delito de Jalid inventando numerosas virtudes y buenos actos sobre ¢l.
Hasta lo llamaron “la espada desenvainada de Allah”.

Recuerdo que me causod estupor un amigo mio, conocido por hacer bromas y por jugar con
el significado de las palabras cambiando la expresion, cuando yo estaba mencionando las virtu-
des de Jalid ibn Walid durante mis dias de ignorancia y lo llamé “la espada desenvainada de
Allah”. El respondié: “El es la espada desafilada del demonio”. Yo me indigné entonces, pero
después de mi investigacion, Allah abrid mis ojos y me ayudo a conocer el valor real de aquellos
que se apropiaron del Califato y cambiaron e infringieron las leyes de Allah.

Hay una famosa historia sobre Jalid que sucedié durante la vida del Profeta, quien lo envid
en una mision a Bani Yudhaimah para invitarlos al Islam, sin que le hubiera ordenado
combatirlos. Pero ellos no declararon muy bien su Islam; mas bien dijeron: “Hemos dejado
nuestra religion... Hemos dejado nuestra religion...”

En consecuencia, Jalid comenz6 a asesinarlos y a tomarlos prisioneros. Pero algunos de sus
Compafieros se negaron a hacer lo que se les ordenaba. Cuando regresaron narraron al Profeta
(BP) lo sucedido. El dijo (BP): “;Oh Allah!, yo no soy responsable de los crimenes de Jalid
Ibn Walid”. Y repiti6 esto dos veces*’. Luego envi6 a ‘Alf ibn Abi Talib a Bani Yudhaimah con
dinero para pagar el precio de sangre por las muertes y por la pérdida de su riqueza. Incluso se
pago el precio de un recipiente del cual solian beber agua los perros, que también habia sido
destruido.

Después de que el Imam (P) regresara, el Mensajero de Allah se puso de pie y se orientd
hacia la giblah, elevé sus manos hacia el cielo y dijo tres veces: “;Oh Allah!, yo no soy res-
ponsable de la accion de Jalid ibn Walid”.”

(Podemos preguntar donde esta la pretendida rectitud que se atribuye a todos los
Compafieros, teniendo en cuenta (las acciones de) Jalid ibn Walid, quien es considerado uno de
nuestros mas grandes hombres, hasta el punto que lo apodamos: “La espada de Allah”? ;Acaso
Allah desenvaind su espada para matar a musulmanes inocentes y violar la integridad de la
gente?

Hay una clara contradiccion aqui, pues Allah prohibe el asesinato de seres humanos y el
cometer actos viles, inmorales e injustos; pero Jalid parece haber desenvainado la espada de la

* sahih Al-Bujari, Vol. 4, p. 171. Capitulo “Cuando el Juez juzga una tirania y la rechaza”.
%% Sirah Ibn Hisham, Vol. 4, p. 53. Tabagat Ibn Sa‘d. Usud Al-Ghabah, Vol. 3, p. 102.



injusticia para asesinar a musulmanes inocentes y derramar su sangre, y para confiscar su riqueza
y hacer cautivas a sus mujeres ¢ hijos. Esto pone de manifiesto una evidente mentira y falsedad.

iGlorificado y Alabado seas, oh Sefior nuestro!; Tu estas por encima de todo eso, Bendito y
Elevado sobremanera... Glorificado seas; Tl no creaste los cielos y la tierra y lo que hay entre
ellos en vano. jAy de los incrédulos!, pues el Infierno los esta esperando.

(Como se permitio Abl Bakr, siendo el Califa de los Musulmanes, escuchar respecto a
todos aquellos crimenes y guardar silencio? Incluso hasta pidi¢ a ‘Umar que dejara de atacar con
su lengua a Jalid, y se enfaddé con Abu Qutadah porque protestd firmemente por la accion de
Jalid.

(Acaso estaba ¢l convencido de que Jalid habia interpretado (las leyes) y se habia equivo-
cado? ;Qué excusa puede darse a aquellos corruptos que violaron la integridad humana y afir-
maron haber interpretado (las leyes)? Yo no creo que Abl Bakr en verdad haya considerado asi
la accion de Jalid, a quien ‘Umar ibn Al-Jattab llamo “el enemigo de Allah”.

‘Umar opin6é que Jalid debia ser ejecutado, pues habia asesinado a musulmanes inocentes;
o que debia ser lapidado con un infierno de piedras, pues habia abusado sexualmente de la viuda
de Malik. Pero nada de eso le sucedio a Jalid; al contrario, salié victorioso sobre ‘Umar porque
contaba con el apoyo incondicional de Abl Bakr, aun cuando éste conocia la verdad absoluta
sobre Jalid, mas que nadie.

Los historiadores han registrado que después de este terrible delito, Abt Bakr envi6 a Jalid
en una mision hacia lamamah, de la cual sali6 victorioso; y como resultado, tom6 como esposa a
una muchacha de alli, de la misma manera que hizo con Leila, antes de que la sangre de aquellos
inocentes musulmanes y de que la sangre de los seguidores de Musailamah se hubiera secado.
Mas tarde, Abl Bakr le reprochd lo que habia hecho y us6 palabras mas fuertes que las utilizadas
por lo que le hizo a Leila.”!

Indudablemente, el esposo de aquella muchacha fue asesinado por Jalid, quien la tomo para
si, de la misma manera que obtuvo a Leila, la viuda de Malik.

Si hubiera sido de otra manera, Abli Bakr no se lo habria reprochado usando palabras mas
fuertes que en el evento anterior. Los historiadores mencionan el texto de la carta que Abli Bakr
envi6 a Jalid ibn Walid en la cual decia: “;Oh Ibn Umm Jalid! jPor mi vida, ti no estas haciendo
nada sino tener relaciones con mujeres, y en el patio de tu casa todavia estd la sangre de mil
doscientos musulmanes, que atin no se ha secado!”.*?

Cuando Jalid leyé la carta, comentd: “Esta debe ser obra de Al-A‘sar (quien torna
dificultosas las cosas)”, refiriéndose a ‘Umar ibn Al-Jattab.

Estos son algunos de los fuertes motivos que me hicieron sentir aversion por este tipo de
Compafieros y por sus seguidores que se sienten complacidos con ellos y los defienden afano-
samente, interpretan los diferentes textos, e inventan fantasticas narraciones para justificar los
actos de Aba Bakr, ‘Umar, ‘Uzman, Jalid ibn Walid, Mu‘awiah, Amr ibn Al-‘As, y sus
semejantes.

jOh Allah! Te pido perdén y ante ti me arrepiento. jOh Allah! Yo no soy responsable de
las acciones y dichos de aquellas personas que se opusieron a Tus normas, violaron Tus
prohibiciones y traspasaron Tus limites. Yo no soy responsable y me desentiendo de sus
seguidores y de lo que hicieron. Perdébname por mi previo apoyo hacia ellos, puesto que yo era
ignorante, ya que Tu Mensajero dijo: “El ignorante no sera reprendido por su ignorancia”.

>! Haikal, en su libro: “As-Siddiq Abli Bakr”, P. 151 en adelante.
32 Ta’rij At-Tabari, Vol. 3, p. 254. Ta’rij Al-Jamis, Vol. 3, p. 343.



iOh Allah! Nuestros lideres y maestros nos han desviado, nos ocultaron la verdad, nos
presentaron cuadros distorsionados de aquellos Compaifieros renegados, y nos llevaron a creer
que ellos eran las mejores personas después de Tu Mensajero. No hay duda de que nuestros
antepasados fueron victimas del engafio y las intrigas de los Omeyas y mas tarde de los
Abbasidas.

iOh Allah! Perdonalos y perdonanos, pues Tu conoces los secretos y lo que ocultan los
corazones. Ellos s6lo amaron y respetaron a aquellos Compafieros con buena intencion, pues los
consideraban como auxiliares de Tu Mensajero -que Tus bendiciones y paz sean sobre ¢l y sobre
aquellos que los aman-. Ta conoces, mi Sefior, su amor y el nuestro por la Purificada
Descendencia de Tu Mensajero (BP), los Imames de Ahl-ul Bait, de quienes alejaste la impureza
y purificaste sobremanera; y por el primero de ellos, el sefior de todos los musulmanes, el
Comandante de los Creyentes, el jefe de los mas iluminados, Imam de todos aquellos que temen
a Allah, nuestro sefior ‘Ali ibn Abi Talib (P).

iOh Allah! Conviérteme en uno de sus seguidores, de aquellos que se aferran al cordel de
su lealtad y que siguen su senda. Permiteme estar en su arca y ser de los que se aferran a su
asidero, que es el mas firme. Permiteme entrar por sus puertas y ser de los dedicados a su amor y
amistad, de esos que realizan todo ello tanto en palabras como en acciones y que agradecen sus
virtudes y legados.

iOh Allah! Resucitame junto a ellos, pues Tu Profeta (BP) dijo: “El hombre sera resucitado
(en el Dia del Juicio) junto con aquellos que ama”.

2- EL HADIZ DEL ARCA:

Dijo el Mensajero de Allah (BP):

“Por cierto que el ejemplo de Ahl-ul Bait (la Gente de mi Casa) es como el del Arca de
Noé; todo el que se embarque en ella se salvara y todo el que la abandone se ahogarzi”.53

Y también dijo (BP):

“El ejemplo de Ahl-ul Bait entre vosotros es como el de 1a Puerta del Arrepentimiento
de los hijos de Israel; todo el que entre por ella sera perdonado”.54

Ibn Hayar cit6 el hadiz antes mencionado en su libro “As-Sawa‘iq Al-Muhrigah™, e hizo el
siguiente comentario:

“Su objetivo al compararlos con el Arca fue decir que quien los ame y los honre como un
signo de su gratitud por sus gracias, y tome la guia de sus ‘Ulama, sera salvado de la oscuridad
de las contradicciones; y que quien se aparte de ellos se ahogara en el mar de la ingratitud y sera
aniquilado en el desierto de la tirania.

La razon de comparar a Ahl-ul Bait con la Puerta del Arrepentimiento es que Allah -el
Altisimo- hizo que el entrar por la Puerta del Arrepentimiento (la Puerta de Jerico o de Bait-ul
Mugaddas -Jerusalén-) con humildad e implorando el perdén, sea un medio para lograr Su
Indulgencia. Similarmente, el medio para esta comunidad es Ahl-ul Bait”.

Desearia poder preguntarle a Ibn Hayar si ¢l fue uno de aquellos que subi6 a bordo del
arca, entrd por la puerta y fue guiado por los ‘Ulam4, o si acaso fue uno de esos que no practican
lo que dicen y que contradicen su propia creencia. Existen muchas de estas personas que cuando
les pregunto o debato con ellas, dicen: “{Nosotros tenemos prioridad respecto a Ahl-ul Bait y al

33 Al-Mustadrak, por Al-Hakim, Vol. 3, p.151. lanabi* Al-Mawaddah, Pp. 30 y 370. As-Sawa‘iq Al-Muhrigah, por
Ibn Hayar, Pp. 184 y 234. Ta’rij Al-Julafd’ y Yami‘ As-Saguir, por As-Suiiti, e 1s‘af-ar Raguibin.
> Mayma‘uz Zaua‘id, por Al-Haizami, Vol. 9, p. 168.



Imam °Ali; nosotros respetamos y apreciamos a Ahl-ul Bait, y nadie puede negar sus gracias y
sus virtudes!”.

Asi es; ellos dicen con sus lenguas lo que no esta en sus corazones, o en todo caso, los res-
petan y aprecian, pero siguen e imitan a sus enemigos quienes los combatieron y contradijeron; o
bien, la mayoria de las veces no saben lo que representa Ahl-ul Bait, y si les preguntas quién es
Ahl-ul Bait, responden inmediatamente: “Son las esposas del Profeta, de quienes Allah alejo la
impureza y purificé) sobremanera”.

Fue uno de ellos el que me hizo “resolver el enigma” cuando le pregunté y me respondid
diciendo: “Toda la gente Sunni sigue a Ahl-ul Bait”. Me sorprendi y dije: “;Como puede ser
eso?”. El respondié: “El Mensajero de Allah (BP) dijo que debemos tomar la mitad de nuestra
religion de Humaird’ (refiriéndose a ‘Aishah), por lo tanto, tomamos la mitad de la religion de
Ahl-ul Bait”.

Es sobre esas bases que se puede entender sus palabras de respeto y apreciacion por Ahl-ul
Bait, pero si les preguntamos sobre los Doce Imames, sdlo conocen de entre ellos a ‘Ali, a Al-
Hasan y a Al-Husain  -con ellos sea la paz-, y sin aceptar el Imamato de estos dos ultimos (P),
en tanto que respetan a Mu‘awiah ibn Abi Sufidn, quien envenen6 a Al-Hasan (P) y lo asesin6
(ellos llaman a Mu‘awiah “El Escriba de la Revelacion”), y a Amr ibn Al-‘As, de la misma
manera que respetan a ‘Ali (P).

Esto es lo que se llama contradiccion, confusion y encubrir la verdad con la falsedad y la
luz con la oscuridad.

(Como puede el corazoén del creyente contener el amor a Allah y al diablo al mismo
tiempo? Allah dice en Su Libro Glorioso:

«No encontraras pueblo alguno que crea en Allah y en el Ultimo Dia, que
intime con quienes contrarian a Allah y a Su Mensajero, aunque sean sus pa-
dres, hijos, hermanos o parientes. A éstos Allah grabo la fe en sus corazones y
les fortalecid con Su espiritu y les introducira en jardines bajo los cuales fluyen
rios, donde moraran eternamente. Allah estad complacido con ellos y ellos lo
estan con El. Estos constituyen el partido de Allah. Y ¢acaso no son los
partidarios de Allah los que prosperan?».

(Sagrado Coran; 58:22)

Allah también dice:

«jCreyentes! jNo toméis como amigos a quienes son Mis enemigos y los
vuestros, dandoles muestras de afecto, siendo que renegaron de la Verdad que os
ha llegado!».

(Sagrado Coran; 60:1)

3- EL HADIZ: “EL QUE DESEA VIVIR COMO YO”

Dijo el Mensajero de Allah (BP):

“Todo el que desee vivir seglin mi vida, morir segiin mi muerte y habitar en el Jardin
del Edén que ha dispuesto mi Seifior, debe aceptar a ‘Ali como su seiior después de mi,
amar a quienes lo amen, y seguir a Ahl-ul Bait después de mi, pues ellos son mi
descendencia, han sido creados del mismo barro del que yo lo fui y fueron agraciados con el
mismo conocimiento y comprension que yo poseo. ;Ay! de aquellos de mi comunidad que



nieguen a Ahlul Bait sus virtudes y pasen por alto su relacion y afinidad conmigo. Allah
jamas les otorgara el beneficio de mi intercesién”.”

Como podemos ver, este hadiz forma parte de esos hadices claros que no requieren nin-
guna interpretacion, ni deja ninguna oportunidad a los musulmanes para elegir; mas bien, elimina
cualquier excusa. El que no acepte a ‘Ali como su sefior y no siga a Ahl-ul Bait, la descendencia
del Profeta, sera privado de la mediacion de su abuelo, el Mensajero de Allah (BP).

Es digno de mencionar aqui, que a través de la investigacion que realicé, llegué a dudar de
la autenticidad de este hadiz, pues me di cuenta de que el mismo trae aparejada una amenaza
terrible hacia aquellos que estan en oposicion a ‘Ali y Ahl-ul Bait, especialmente cuando el hadiz
no deja ninguna oportunidad para la interpretacion. Se me facilitaron las cosas cuando lei en el
libro ““Al-1sdbah” lo que Ibn Hayar Al-°Asqalani afirma después de citar el hadiz. Dice:

“...Con relacion a su cadena de transmision (del hadiz), debo decir que es débil la de Iahia
ibn Ia‘l1a Al-Muharibi”.

De esa forma, Ibn Hayar hizo desaparecer algunas ambigiiedades que permanecian en mi
mente y pensé que lahid ibn Ia‘la Al-Muharibi fabrico el hadiz, por lo que no era confiable...
Pero Allah -Glorificado y Elevado sea- quiso mostrarme la verdad en su forma completa,
brindandome un dia la oportunidad de leer un libro titulado: “Discusiones ideoldgicas sobre los
escritos de Ibrahim Al-Yabhan™.>

Este libro me hizo asumir una correcta posicion, pues me clarifico que Iahia ibn Ia‘la Al-
Mubharibi si era uno de aquellos transmisores veraces en los cuales los dos Shaij, Muslim y Al-
Bujari, confiaron. Yo mismo segui el caso y encontré que Al-Bujari citd varios hadices trans-
mitidos por ¢l con respecto a la expedicion de Al-Hudaibiiah, en el Vol. 3, Pag. 31.

Asimismo, Muslim lo cita en su Sahih, Vol. 5, en un capitulo titulado: “Las Penas
dispuestas por Allah”, Pag. 119. Incluso el mismo Adh-Dhahabi, con todo lo inflexible que era,
lo consider6 un transmisor confiable junto con los Imames de Al-Yarh y At-Ta‘dil (especialistas
dedicados a discernir entre el transmisor confiable de hadices del que no lo es), y por supuesto,
los dos Shaij (Muslim y Al-Bujari) lo usaron como una referencia confiable.

Asi que, ;por qué toda esta intriga, falsificacion, manipulacion de las realidades y calum-
nias contra un hombre que fue considerado un transmisor confiable por los autores de los Sihah?
(Es acaso porque ¢l dijo la verdad con respecto a la necesidad de seguir a Ahl-ul Bait, lo que lo
hizo ser catalogado por Ibn Hayar como ineficaz y débil?

Parece que Ibn Hayar no se percatd del hecho de que estos escritos serian analizados por
algunos ‘Ulam&@’ sumamente criticos que considerarian tanto lo grande como lo insignificante y
que descubririan su partidismo e ignorancia, pues fueron iluminados por la luz de la profecia y
dirigidos por la guia de Ahl-ul Bait.

Fue después de eso que me di cuenta de que algunos de los ‘Ulam@’ tratan esforzadamente
de encubrir la verdad, de modo que no salgan a la luz los asuntos de los Compaiieros y de los
Califas, quienes fueron su guias y lideres. Los encontramos tratando de interpretar los correctos y
confirmados hadices segun sus puntos de vista, otorgandoles significados diferentes; o bien
negando aquellos que contradicen su madh-hab, aunque estén mencionados en sus propios Sihdh
y Masanid. A veces, incluso eliminan la mitad o un tercio del hadiz para reemplazarlo por algo
distinto. O bien arrojan dudas sobre los narradores confiables (del hadiz) porque éstos plantean

> Mustadrak Al-Hakim, Vol. 3, p. 128. Al-Yami‘ul Kabir, por At-Tabarani. Al-‘Isbah, por Ibn Hayar Al-°Asqalani.
Kanz-ul ‘Ummal, Vol. 6, p. 155. Al-Manéqib, por Al-Jwéarizmi, P. 34. lanabi‘ Al-Mawaddah, P. 149. Hiliat-ul
Awlid@’, Vol. 1, p. 86. Ta’rij Ibn ‘Asékir, Vol. 2, p. 95.

% Munagashat ‘Aqgd’idliah fi Magalat Ibrahim Al-Yabhan, P. 29.



temas que no satisfacen sus intereses, y en algunas ocasiones los publican en la primera edicion
(de un libro), pero los eliminan de las ediciones subsecuentes, sin dar ninguna justificacion del
por qué de dicha supresion. jA pesar de que muchos estudiosos se darian cuenta de la causa de
ello!

Me percaté de todo eso después de la investigacion que realicé... y tengo pruebas contun-
dentes de lo que estoy diciendo. Desearia que ellos dejaran de dar pretextos tan insensatos para
justificar las acciones de aquellos Compaieros que se volvieron sobre sus pasos, pues sus puntos
de vista se contradicen entre si y contradicen los hechos historicos. Desearia que siguieran la
verdad aunque fuera amarga. Solo entonces estarian tranquilos y dejarian en paz a los demas.
Desearia que fueran la causa para la union de esta comunidad dispersada y enfrentada solo por
apoyar o desmentir sus palabras.

Ellos afirman que algunos de los primeros Compaifieros no fueron transmisores confiables
de los hadices del Profeta, por lo tanto declararon falso lo que no estaba de acuerdo a sus capri-
chos, especialmente si estos hadices incluian algunas de las ltimas instrucciones del Mensajero
de Allah (BP) antes de su muerte.

Al-Bujari y Muslim, ambos escriben sobre el hecho de que el Mensajero de Allah (BP)
aconsejo tres cosas en su lecho de muerte:

- “Expulsad a los iddlatras de la Peninsula Arabiga;

- Retribuid al ejército de la misma manera en que yo lo hice”.

Y el narrador luego dice: “Olvidé la tercera”.”’

i, Es posible que aquellos Compaiieros que estuvieron presentes en su lecho de muerte y
que oyeron las tres instrucciones, olvidaran la tercera, cuando nosotros sabemos que solian
aprender de memoria una epopeya completa con solo escucharla una vez?! No. Fue la politica la
que los forzoé a olvidarla y a no mencionarla nuevamente. Esta es mas bien otra de aquellas
comedias organizadas por los Compafieros, pues no hay duda de que la primera instruccion del
Mensajero de Allah fue para designar a ‘Alil (P) como su sucesor; aunque el narrador no la cito.

La persona que investigue este tema, inevitablemente intuird aqui la existencia de la re-
comendacion de ‘Ali (P) para la sucesion, a pesar de todos los intentos por encubrirla y elimi-
narla. Al-Bujari la citd en su Sahih, en un capitulo titulado: “Al-Wasaiah” (Los Legados o Ul-
tima Voluntad). Muslim también la citdé en su Sahih, en el capitulo “Al-Wasiah” y dijo que el
Profeta recomendé a ‘Ali (P) para la sucesion en presencia de ‘Aishah®®. Observen como Allah
muestra Su Luz aun cuando los opresores tratan de extinguirla.

Insisto en lo que dije antes: si aquellos Compafieros no fueron lo suficientemente confia-
bles como para transmitir las recomendaciones del Mensajero de Allah (BP), entonces no pode-
mos culpar a los Tabi‘in (compafieros de los Compaifieros), ni a los que precedieron a estos
ultimos.

Si ‘Aishah, la Madre de los Creyentes, no podia soportar que se mencionara el nombre de
‘Ali en su presencia, y no podia desearle ningtin bien -como Ibn Sa‘d escribe en su Tabagat™ y

>7 Sahih Al-Bujari, Vol. 1, p. 121. Sahth Muslim, Vol. 5, p. 75.
58 sahth Al-Bujari, Vol. 3, p. 68 (Capitulo: “Enfermedad y Muerte del Profeta”). Sahih Muslim, Vol. 2, p. 14.
%9 Tabagat Ibn Sa‘d, Parte 2, p. 29.



Al-Bujari en su Sahih, en el capitulo titulado “La Enfermedad y Muerte del Profeta”-, y si ella se
prosternd para agradecer a Allah cuando escucho las noticias de la muerte de ‘Ali (P), entonces
(coémo vamos a esperar que relate la recomendacion en favor de ‘Ali (P), cuando era conocida,
tanto publica como privadamente, por su animosidad y odio hacia ‘Alil y sus hijos (P), y hacia
toda la Familia del Mustafa (BP)?

Fa 1a haula ua la quwata il-la bil-lahil “aliil “azhim“No hay poder ni fuerza
excepto en Allah, Altisimo, Majestuoso”.




Karbalai Muhammad Kadzem
Traducido del arabe por: Sheij Feisal Morhell

Nacio en la aldea de Sartiq en el afio 1882 en una familia de labradores. Su padre se llamaba
“Abd-ul Wahhab” y a su madre le decian “Janiim”.

1- La forma en que aprendio el Sagrado Coran:

Era el mediodia de un dia de otofio, y aquel hombre de la aldea de Sartiq volvia de su
plantacion y se dirigia a su casa para descansar. Se sentd en el umbral del santuario de dos
piadosos descendientes de los inmaculados Imames -con ellos sea la Paz-, y ahi vio a dos
hombres ‘Alawi (de la descendencia de ‘Ali, con ¢l sea la Paz) que se aproximaban hacia él (a
quienes reconocio por el turbante negro que les caracteriza). Ellos le saludaron y le dijeron:
“;Oh Muhammad Kadzem! ;Por qué no vienes con nosotros a visitar el santuario de estos dos
honorables de la descendencia del Profeta -que las bendiciones y la paz sean con €l y su
descendencia-, y leemos la Slra Al-Fatihah por sus almas?”.

Muhammad Kadzem les contestd: “Eso ya lo he hecho antes y ahora deseo volver a mi
casa”. Los dos ‘Alawi le dijeron: “De cualquier modo, no te perjudicaria venir con nosotros a
visitarles otra vez”.

Muhammad Kadzem acepto y los tres se dirigieron a hacer la visita.

Muhammad Kadzem se encontraba prestando atencion a la lectura que los dos Seiied
hacian de la Sura Al-Fatihah y el saludo para las almas de los dos santos. Luego observd unas
palabras que resplandecian en el techo del santuario, y uno de los hombres le dijo: “;Por qué
no lees?”. El le dijo: “Soy analfabeto, no sé leer ni escribir”.

El joven extrafo le dijo: “jPero ti puedes leer!”. Tras ello el joven puso su mano sobre el
pecho de Muhammad Kadzem y le dijo: “jLee ahora!”. Muhammad Kadzem le dijo: “;Qué
debo leer?”. El joven le dijo: “Lee esto:

En el Nombre de Dios, El Clemente, el Misericordioso

«Por cierto que vuestro Sefior es Dios, Quien creo los cielos y la tierra en
seis dias; luego asumio el reino. El envuelve la noche con el dia que la sucede
incesantemente; y cred el sol, la luna y las estrellas, que estdn sometidos a su



arbitrio. ¢Acaso no le pertenecen la creacion y la potestad? jBendito sea Dios,
Creador del Universo!

iDeprecad a vuestro Sefior, fervorosa e intimamente, porque EIl no aprecia
a los excedentes!

Y no corrompais en la tierra después de haberla pacificado. Mas bien,
invocadle con temor y esperanza, porque la misericordia de Dios esta al
alcance de los bienhechores.

El es quien envia los vientos albriciadores ante su misericordia, portadores
de densas nubes, que impulsamos hacia una comarca arida, y de ellas
hacemos descender el agua mediante la cual producimos toda clase de frutos.
Del mismo modo resucitamos a los muertos, para que meditéis.

En la fértil comarca brota la vegetacion con el beneplécito de su Sefior; en
cambio, en la estéril no brota sino escasamente. Asi reiteramos las aleyas para
los agradecidos.

Habiamos enviado a No€ a su pueblo, al que dijo: “jOh pueblo mio!
jAdorad a Dios, porque no tenéis mas dios que EI! Ciertamente que temo para
vosotros el castigo de un dia tremendo”».

(AI-A‘raf; 7: 54-59)

El leyo eso y cuando concluyo observé que las dos personas que se encontraban con él
habian desaparecido y se vio s6lo en aquel santuario; también habia desaparecido la leyenda
escrita sobre el techo del santuario, y ahora aparecia en penumbra. Entonces se desmayo por
haber presenciado esa escena asombrosa.

Cuando volvi6 en si se percatd de que susurraba palabras que surgian como del fondo de
su corazon, al tiempo que se dio cuenta que esas palabras... jeran en realidad aleyas del Sa-
grado Coran!

Muhammad Kadzem, atonito por todo ello, se dirigio rapidamente hacia el Imam de la
mezquita “Sabir” y le narrd lo acontecido.

El Imam de la mezquita le examino y comprob6 que sabia todo el Sagrado Coran de
memoria, y procedio a informar a la gente que Muhammad Kadzem habia sido objeto de la
gracia de Dios, Glorificado Sea, y que se habia vuelto capaz de recitar todo el Coran.



La gente se dirigio rapidamente hacia la mezquita y desgarraron la ropa de Muhammad
Kadzem, llevandose cada uno consigo un jirén en procura de bendiciones. De esa manera lo
que le sucedio se difundio6 entre la gente poco a poco.

2- El testimonio de los sabios y grandes referentes religiosos
respecto a Muhammad Kadzem y su memorizacion del Sagrado
Coran

1- El testimonio redactado por pufio y letra del fallecido Aiatul-lah Hayy Seiied Muham-
mad Hadi Al-Milani.

Cuando el Seiied Gal-lat Razi se enter6 de que Muhammad Kadzem se encontraba en Kar-
bala en presencia de Aiatul-lah Al-Milani, le envio una carta requiriéndole que pronunciase
una opinién con relacion al asunto de Muhammad Kadzem. El Aaitul-lah le escribio lo
siguiente:

“iExaltado sean los Nombres de Dios! He participado con €l en muchas reuniones en las
sagradas ciudades de Nayaf y Karbala, donde intervinieron tanto personas de conocimiento
como el comun de la gente, quienes le probaron de todas formas, y se comprobé realmente
que él es un excepcional memorizador del Sagrado Coran, poseedor de una gran informacion
y comprensién, de forma que sélo se puede considerar ello como un milagro divino.

Nadie que se haya relacionado con él y se haya informado de su situacion en relacion con
su capacidad y poder de memorizacion, deja de percibir que ello solamente es posible
mediante la gracia divina”.

Muhammad Hadi Al-HuseinT Al-Milani

2- El ‘Al'lamah Al-Amini (autor del libro Al-Gadir).

Asimismo Karbalai Muhammad Kadzem tuvo el honor de visitar al Aiatul-lah Al-Amini.
El Aiatul-lah le preguntd: ;Cuantas veces se encuentra la palabra “rib@” (usura) en el Coran y
en cudles de sus suras?”. Respondio6:

Esa palabra fue mencionada siete veces. Cinco en la Slra Al-Bagarah (La Vaca), una vez
en la Stira Aal ‘Imran (La Familia de ‘Imran): «jOh Creyentes! No consumais la usura!», y
la otra en la SGra An-Nisa’ (Las Mujeres): «... y por haber tomado la usura siendo que se le
habia prohibido».



3- El fallecido Aiatul-lah Hayy Seiied Abdul-lah Ash-Shirazi.

Karbalal Kadzem lleg6 a la ciudad de Malaier en Kermanshah invitado por el fallecido
Shaij ‘Abbas ‘Ali Al-Islami (entonces director de la Universidad de Ensefianzas Islamicas), y
se reunio con un grupo numeroso de personas que procedieron a examinarle de diferentes
maneras.

Luego, el fallecido Aiatul-lah Hayy Seiied Abdul-lah Shirazi lo condujo a su casa en la ciu-
dad Sagrada de Nayaf y lo tuvo como invitado por un periodo de dos meses, a través del cual
lo presento a los grandes sabios y referentes religiosos, y a los disertantes y estudiantes de
ciencias teoldgicas.

Un dia, mientras se encontraba en la casa del Aiatul-lah Shirazi, Karbalai Kadzem descu-
bri6 la existencia de un error en el libro Mugni Al-Labib (sobre estudios avanzados de
gramatica arabe). Es digno de mencionar aqui que el libro en cuestion es ensefiado desde hace
muchos siglos, y nadie se habia percatado de la sutil equivocacion cometida por el autor al
citar una aleya del Sagrado Coran, hasta que el libro qued6 abierto frente a Karbalai Kadzem,
y bien recay6 su vista en la aleya mencionada grit6: “jEsta no esta correcta! ya que se
encuentra la conjuncion “fa”” en lugar de la “wau” (o bien era al revés)”.

3- Su encuentro con sabios religiosos en las ciudades de Nayaf'y
Karbala.

Karbalai viajo repetidas veces a las ciudades de Karbala (de ahi su apodo “Karbalai”) y
Nayaf. Se han transmitido muchos encuentros y sucesos que acontecieron durante esos viajes.

Su primer viaje a los sagrados santuarios de los Imames (P) sepultados en Irak le llevo
cuatro meses, en los que se hospedo en las casas de las siguientes personalidades: Aiatul-lah
Ash-Shahridi, ‘Al-la-mah Aiatul-lah Hayy Shaij Muhammad Husain Kashiful Ghita, su
eminencia Aiatul-lah Seiied Mohsen AlHakim, su eminencia el Marya* Aiatul-lah Seiied
Murtada Sadr Al-‘Ulama’ At-Tehrani, Aiatul-lah Shaij Nasrul-lah AlJaljali (representante del
fallecido gran Aiatul-lah Buruyerdi), Aiatul-lah Hayy Shaij Wahid Al-Jorasani, y muchas
otras personalidades famosas, quienes le examinaron repetidas veces.

Karbalal Kadzem se encontrd asimismo con Aiatul-lah Did’uddin At-Tuwaisrakani, y el
Hayy ‘Abdulhadi Ash-Shirazi; luego viajé a Kuwait junto a algunos sabios renombrados invi-
tado por el Shaij ‘Ali Jan Al-Kuwaiti, y alli se encontr6 con el Emir de Kuwait y otras perso-
nalidades del lugar.

4- Su encuentro con los referentes religiosos de Qom.



Karbalal Kadzem visit6 la ciudad Santa de Qom en muchas oportunidades y se encontrd con
muchos sabios y referentes religiosos. No habia nadie en la ciudad de Qom que no hubiera
visto a Karbalai y escuchado acerca de su don.

Karbalai aprovecho plenamente su estancia en Qom, desde que pasaba la mayor parte de
su tiempo en la escuela “Faidiah” (la mas renombrada en lo que hace a ensefianza religiosa) y
cada dia y noche era invitado a la habitacion de alguno de los alumnos, y muchos eran los que
participaban de esas reuniones y le planteaban diferentes preguntas relacionadas a las parti-
cularidades de las benditas aleyas del Coran, el nimero de ciertas letras o palabras que se
encuentran en él, o por ejemplo qué aleya contiene las letras “mim” y “qaf” mas que cual-
quier otra, o cuantas veces se repite la palabra “hikmah” (sapiencia) en el Coran, o el nombre
de las suras, etc.

Debido a que las respuestas a esas preguntas eran inmediatas y rapidas, los presentes mu-
chas veces no podian registrarlas todas, por lo que gran parte de esas respuestas técnicas y
practicas se perdian, a causa de que los oyentes no eran capaces de memorizarlas.

Entre aquellos con los que Karbalai se entrevistd estd el Hayy Seiied Ahmad Az-Zanyani,
el Aiatul-lah Seiied Shahabuddin Al-Mar‘ashi An-Nayafi, el Seiied Muhammad Al-Huyyah
Al-Kuhkamari, el fallecido Seiied Sadrudin As-Sadr, y su eminencia el Gran Aiatul-lah Seiied
Husain Al-Buruyerdi At-Tabatabai -que Dios santifique sus nobles moradas-. Se han narrado
muchas historias relacionadas a esos encuentros.

El fallecido Aiatul-lah Az-Zanyani describia a Karbalai diciendo: “Es un diccionario de
busqueda de aleyas del Coran vivo y movil”. El Aiatul-lah As-Sadr decia de ello lo siguiente:
“;Qué accion realizo este hombre labrador que mereci6 que Dios le dotara con toda esa gra-
cia?”.

5- Karbalai Kadzem con el fallecido Aiatul-lah Al-Buruyerdi -
santificada sea su morada-.

El Seiied Isma‘il Al-‘Alawi trajo a Karbalai Kadzem desde la ciudad de Malaier (o
Tuwasrakan) hasta Qom, y le llevo a la casa del Aiatul-lah Buruyerdi, y es desde ese mo-
mento que Karbalai se hizo famoso.

Se cuentan diferentes historias respecto al encuentro entre Karbalal y el Aiatul-lah Buru-
yerdi. A continuacion citamos lo referido por el mismo Karbalai al Seiied Gal-lat Razi:

Karbalai referia esta historia con su dialecto regional, de la siguiente manera:



“Me encontraba recitando pausadamente el Coran en la casa del Seiied y noté que todos
los presentes estaban sentados sin hacer nada, por lo que les dije: “; Por qué se sientan asi sin
hacer nada? Por lo menos reciten el Coran hasta que se presente el Seiied”, pero nadie me
escucho.

Luego me preguntaron: “;Como pudiste memorizar todas esas aleyas?”, y les dije: “Yo no
lo aprendi, sino que esto es un don que Dios me otorgo6™.

Entonces dijeron: “En tal caso, (t eres al que llaman Karbalai Kadzem?”. Dije: “Si”. A
continuacion fueron a avisarle al Seiied y luego de un corto tiempo se presentd el Aiatul-lah
Buruyerdi, y tras preguntar sobre mi estado abri6 el Cordn y me dijo: “Completa esta aleya:

«Cuando Dios os prometi6é uno de los dos grupos...»
Luego cerr6 el Libro Sagrado.

Recité lo que le sigue y le dije sonriendo: “Al principio de la aleya estd la letra “wau”
(esto es, la conjuncion “y”), solo que no la leiste, y la aleya es asi: «Y cuando Dios os prome-
tio...».

Se gener6 una molestia general entre los presentes y me dijeron con dureza: “jLa lectura
. Les dije: “Traed el Coran y verificad por vosotros mismos”.

"9

del Seiied es correcta

Trajeron el Sagrado Coran y estuvieron unos minutos buscando la aleya sin poder encon-
trarla. Les dije: “jDadme el Cordn para que la encuentre para vosotros!”.

Abri el Coran en la Slra Al-Anfal (Los Trofeos) y todos corroboraron la veracidad de mis
palabras.

Luego el Seiied recitaba otras aleyas y yo las completaba y le informaba en qué sura
estaban y en qué seccion del Coran.

Me dijo el Seiied: “jAcércate, Karbalai, para que te dé un abrazo!”; y me dirigi hacia €l e
intercambiamos abrazos.

Le dije al Seiied: “Me has preguntado muchas cosas y te has enterado de la informacion
que poseo, ahora deseo yo hacerte unas preguntas”.

El Seiied se sonrid y todos los demas se echaron a reir.

El Seiied dijo: “Pregunta lo que quieras”. Le dije: “Informame sobre una sura en la que no
hay siete de las letras del alfabeto arabe”.



El Seiied pensé un poco y luego dijo: “No lo recuerdo, ti mismo informame sobre ello”.

Le dije: “Es la Slra Al-Fatihah, en la que no se han mencionado las letras vinculadas a los
siete estadios del Infierno, puesto que la Sra Al-Fatihah es la sura de la representacion de la
Misericordia”.

a

“En cuanto a las siete letras son: “z&”, “yim”, “ja”, “zain”, *“shin”, “dz&” y “fa.”

Luego Karbalail comenz6 a recitar algunas aleyas que incluyen las palabras que contienen
77 (11

esas letras, que son: “zabdr”, “yahannam’, *“jusran’, “zaqqdm, *“shaqwa”, “lidza” y
‘lfaz£11.

Karbalai también dijo: “El Aaitul-lah Buruyerdi pidio6 lapiz y papel y escribio
esas palabras, luego orden6 a todos que también escribieran eso, y me dio 100
tumanes como regalo. Tras ello me despedi de ¢l y me fui”.



Traduccion del Sagrado Coran

(Séptima entrega)
Preparado por el Centro Cultural Zaqalain

Stra Al-Baqarah (aleyas 204 a 218)

-204

204- Y entre la gente hay quien te maravilla al hablar sobre la vida mundanal y pone a

Dios por testigo de lo que hay en su corazdn, siendo que es el mas acérrimo

|
enemigo.

-205

205- Y cuando asume un mando'® en la tierra procura corromper en ella y destruye
los cultivos y los ganados, y Dios no ama la corrupcion.

-206

206- Y cuando se le dice “jTeme a Dios!”, la arrogancia lo lleva hacia el pecado, mas
le sera suficiente el Infierno. jQué mal lecho!

-207

- ui A\ i mi s i u vi
207- Y entre la gente ha ien se vende a si mismo (esto es, sacrifica su vida
procurando la complacencia de Dios, y Dios es Compasivo con los siervos.!

-208

208- {Oh creyentes! Ingresad todos en la paz y no sigais los pasos de Satands, que
ciertamente es para vosotros un enemigo manifiesto.



-209

209- Entonces, si cometéis un desliz después de las evidencias que os han venido,
sabed que, ciertamente que Dios es Poderoso, Prudente.

-210

210- ;Qué esperan (los que siguen los pasos de Satands) sino que Dios y los angeles
vengan hacia ellos bajo sombras de nubes, y el asunto (ya) haya concluido? Y es a
Dios que retornan los asuntos.

-211

211- Pregunta a los hijos de Israel cuédntos signos evidentes les dimos. Y quien
cambie la gracia de Dios después de haberle llegado, (que sepa) que Dios es severo en
el castigo.

-212

212- A los incrédulos se les ha embellecido la vida mundana y se burlan de los
creyentes, siendo que aquellos que fueron piadosos estaran por encima de ellos el Dia
de la Resurreccion, y Dios provee sin medida_a quien Le place.

-213

213- (Al principio) la gente era una sola comunidad (pero paulatinamente surgi6 la
discrepancia), entonces Dios envio a los profetas como albriciadores y amonestadores,
e hizo descender con ellos la Escritura mediante la Verdad para que juzgace entre la
gente sobre aquello en lo que discrepaban. Pero no disintieron sobre ello, excepto



aquellos a quienes les fue dado luego de que les hubieran llegado las evidencias, (y
ello) por mutua injusticia. Asi, Dios guid a los creyentes hacia la Verdad sobre la que
discrepaban, con Su anuencia. Dios guia a quien quiere hacia el camino recto.

-214

214- ;Acaso creéis que entraréis al Paraiso siendo que todavia no os ha llegado la
parabola de aquellos que os precedieron? Les azotd la desgracia y el dafo, y se
estremecieron hasta que el Mensajero y los que creyeron con ¢l dijeran: “;Cuando
(llegard) el auxilio de Dios?”. ;Acaso no es que el auxilio de Dios esta cerca?

-215

215- Te preguntan qué caridad hacer. Di: el bien que gastéis que sea para los padres,
los parientes cercanos, los huérfanos, los indigentes y el viajero (que se ha quedado
sin recursos en el camino); y el bien que hagais, ciertamente que Dios lo sabe.

-216

216- Se os ha prescrito el combate, siendo que para vosotros es desagradable. Quizas
os desagrade algo siendo ello un bien para vosotros, y quizas améis algo siendo ello
un mal para vosotros. Dios sabe, mientras que vosotros no sabéis.

-217

217- Te preguntan sobre el combate en el mes sagrado. Di: El combate en €l es (un
pecado) grande, pero alejar (a las personas) del camino de Dios, ser infiel con EI,
(obstaculizar la entrada a) la Mezquita Inviolable, y expulsar a su gente de la misma,
es (un pecado) mas grande ante Dios. Y la discordia es (un pecado) mas grande que
matar. No dejaran de combatiros hasta que os hagan renunciar de vuestra religion, si



es que pueden. Y quien de entre vosotros reniegue de su religion y muera siendo
incrédulo, a ésos se les tornaran vanas sus obras en la vida mundanal y en la otra. Y
¢ésos seran los habitantes del Fuego, en el que moraran eternamente.

-218

218- Por cierto que los creyentes, y aquellos que emigraron y se
esforzaron en el camino de Dios, esos tienen esperanza en la Misericordia
de Dios, y Dios es Perdonador, Misericordioso.

I Esta aleya se revel6 respecto a Ajnas Ibn Shariq, quien era un hombre apuesto y elocuente.
Fingia estimar al Profeta (BP) y ser musulmén. Cada vez que se presentaba ante el Enviado de
Dios (BP) aparentaba tener fe y juraba ello, siendo que en realidad era un hipdcrita, y el
Profeta lo trataba con benevolencia. Algunos exegetas dijeron que esta persona pasé cierta
vez por un sembradio perteneciente a los musulmanes y le prendid fuego, matando a los
ganados, exteriorizando de esa manera su hipocresia.

21 Algunos dan la posibilidad de que el término aqui tenga el significado de “dar la

espalda” en el sentido de alejarse en rechazo, y no el de “asumir un mando”.

BIE] famoso exegeta sunnita Az-Za‘labi dice: El Profeta de Dios (BP) habia decidido entregar
todo lo que se le habia depositado en confianza y emigrar a Medina. Al anochecer, cuando se
disponia a partir hacia la cueva de Zafr, los id6latras se confabularon para cercarle y matarle.
El Profeta (BP) fue informado de ello y por esto pidi6 a ‘Ali que durmiera en su lecho y se
cubriera con su manto verde que le era exclusivo, para que pensaran que era ¢l quien alli
dormia. ‘Alil (P) aceptd. Cuando se acosto en el lecho del Profeta (BP), Dios pregunt6 a los
dos nobles angeles Gabriel y Mikael: “;Cual de vosotros dos esta dispuesto a sacrificar su
vida por el otro?”. Ninguno respondié en aceptacion. Entonces Dios les revelo: “Ahora
mismo ‘All duerme en lugar del Profeta y estd preparado para sacrificarse a si mismo por él.
Asi pues, descended a la tierra y proteged a ‘Ali”. Asi, Gabriel se dispuso a la cabeza de Al
(P) y Mikael a sus pies. Gabriel decia: “jBravo por ti, oh ‘Ali! Dios te ha honrado por sobre
los angeles”. En ese momento se revelo esta aleya y esa noche histoérica fue llamada “lailat-ul
mabit”. Los siguientes sabios sostienen que la aleya descendio en honor de ‘Ali (P): Al-
Gazali en su 1hid” Al-‘UIOm, t.3, p.238; As-Sibt Ibn Al-Yawzi Al-Hanafi en su Tazkirat Al-
Jawas; Ibn Hisham en su Sirah, t.2, p.291; Al-Halabi en su As-Sirat Al-Halabiah, t.2, p.29;
Ibn As-Sabbag Al-Maliki en su Al-Fusdl Al-Muhimmah y muchos otros sabios tanto sunnitas
como shiitas.

Bl Amrii Tbn Yumi® era un anciano rico que pregunto al Profeta (BP): “;Qué es lo que debo
dar en caridad y a quién debo darla?”; y por ello fue revelada esta aleya. Si bien en el Sagrado
Coran hay muchas aleyas que hablan de la caridad y la importancia de la misma en la
sociedad, aqui se desprenden tres asuntos:

I- En esta aleya se sefiala que la caridad es un “bien”, lo cual conforma una respuesta amplia
que abarca todo lo que puede ser caridad: dinero, ayuda espiritual, social, etc.

II- En el gasto de la caridad en primer lugar estdn los padres, familiares, etc., lo cual da
muestras que ésta fortalece los lazos familiares.



III- Cuando una persona hace caridad es mejor que lo haga en secreto, ya que Dios lo sabe,
manifestandose asi la sinceridad.



Carta a Fatima Az-Zahra (P)

Hoy querfa hablarte, joh Santa Madrecita!, Madre de todo lo que es
hermoso en la vida, joh Luz y Guia de todas las Sefioras del Universo! Yo sé
que tu me escuchards, pues ti miras con tus 0jos justos y tu corazén
bondadoso, a todos tus seguidores, a todos los que siguen a los Sagrados
Imames que ti nos entregaste para que con sus vidas nos guiaran en nuestro

camino.

Vivo muy lejos de donde ti naciste, joh Zahra!, quizas en el ultimo
rincén del mundo, Chile; después de él no hay nada, s6lo hielo en la
Antirtica y el cielo eterno sobre nuestras cabezas. Desgraciadamente también
en estas regiones hay injusticias, odios, rencores, desencuentros entre
hermanos, poca fe... Solo cuenta ante los ojos del mundo el dinero, de eso se
vale el Shaitdn para corromper con su poder a las almas que no son fuertes en
la fe, pero eso ya ti lo sabes, también te tocé vivirlo y quizds con mas fuerza

que ahora.

Qué triste, querida Madrecita, que hayan pocas alegrias que
comentarte, pero es muy duro ver el sufrimiento de nuestros hermanos
palestinos, arrancados de su tierra; ver a nifios que nacieron con el zumbido
de las balas como canciones de cuna, lo que vieron y siguen viendo con sus
ojitos puros, como los tanques y los misiles; destruyen sus hogares, matando a
sus padres y hermanos, corriendo siempre, hasta que a ellos les toque a su vez
el turno... Estamos lejos, pero el dolor taladra nuestros pechos, como si

viviéramos junto a ellos.

Se ha ensefioreado en el mundo la maldad y el ansia de poder; vale mas
el rico que el sabio. La ciencia, en vez de estar al servicio del hombre, lo

encadena y lo aleja cada vez mas de su Creador. Las familias ya ni siquiera



comen juntas, todos trabajan, estudian o sobreviven, sin tiempo para los hijos
0 los ancianos. Rezar se ha convertido en un lujo “para cuando tenga tiempo”.
Pocos se acuerdan del ejemplo de nuestro Profeta (BP), su Bendita Hija,
nuestro querido Imam Ali y su Descendencia Inmaculada (P). Su tnico norte
es vivir y gozar, sin pensar en el Altisimo que nos dio la vida. jSi ya el
hombre se cree poderoso!, lo habras escuchado, estd formando seres,
animales, y ahora quiere hacer seres humanos, clonados, a partir de una
célula. Ya el hombre se quiere convertir en Dios, te das cuenta, oh Zahra,
han pasado mds o menos 1400 afios desde que nos dejaste y el ciclo se repite,

la maldad y la incredulidad creen que van a triunfar.

Cudntas veces en este apartado rincén del mundo nos hemos reunido
para rezar, guiados a veces por sabios buenos, que nos han venido a ensefiar y
al escuchar la palabra divina que de sus labios y en su idioma, nos transporta
al lado de Nuestros Imames, tus hijos, y nos recuerdan que aunque pase el
tiempo, Dios siempre triunfa, en nuestras stplicas le rogamos al Altisimo para
que apresure la llegada de nuestro Salvador, nuestro Guia, E1 Mahdi, que
aunque no lo alcancemos a ver nosotros, quizas lo vean nuestros nietos y
disfruten de su promesa: darnos un mundo donde no haya injusticia, donde el
unico nombre que se escuche con amor sea el de Dios, donde antes hubo
mentira él imponga verdad, que donde haya sufrimiento, él nos dé alegrias,

que donde haya oscuridad, €l traiga su Luz.

Ves, Madre Querida, hoy queria escribirte, queria contarte que a pesar
de todo, las rosas siguen alegrandonos con su color y su aroma; los pajaros, en
los bosques quemados y talados, siguen con sus trinos, anuncidndonos que el
dia de gloria ya se acerca. ;Has visto a las abejas? Todavia nos siguen
regalando el fruto dulce de su esfuerzo; los rios y los mares, ain
contaminados por el hombre, siguen dandonos sus peces para nuestro

sustento.



Tu sacrificio, Madre, y el de tu Bendita Familia, no serd en vano; poco a
poco se ird imponiendo en el mundo, cruel y materialista, la fuerza de la fe en
nuestro Creador; las ldgrimas se convertirdn en risas, el dolor y sufrimiento
en alegria, los rezos y las stiplicas superardn a las balas y a la mentira, si Dios
asf lo permite, cuando aparezca nuestro Salvador; un ejército cada vez mds
numeroso lo seguira y apoyara y el nombre que Dios te eligié, “Kauzar’, la
Abundancia, sera en beneficio de todos tus seguidores, pues viviremos para

siempre en la abundancia de las bondades del Mds Misericordioso.

Es hora de rezar el Magrib. Gracias por escucharme, Querida Madre.
Carlos Rajab Navarro.

Santiago de Chile, 23 de Agosto de 2001.



