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LA CREENCIA ISLAMICA (IX)
A la luz de la escuela de Ahl-ul Bait (p)

Por Aiatul-lah Ya'far Subhini

Traduccion del arabe: Shaij Feisal Morhell

Octava Parte: El mundo después de la muerte

Articulo centésimo tercero:

El Dia de la Resurreccion

Todas las religiones celestiales estan de acuerdo en la necesidad de la fe en el Mas Alla y
la exigencia de la creencia en la Resurreccion. Ciertamente que todos los profetas,
conjuntamente al tema del tawhid o unicidad divina, también hablaron acerca de la
Resurreccién y el mundo después de la muerte, y dispusieron la fe en el Ultimo Dia a la
vanguardia de su prédica.

En base a esto, la creencia en la Resurreccidon conforma uno de los pilares de la fe en el
Islam.

Si bien la cuestién del “Retorno” ha sido planteada tanto en el Antiguo como en el
Nuevo Testamento, y si bien fue manifestada en el Nuevo Testamento de una forma mds
clara, el Sagrado Cordn se ha preocupado por ello mas que el resto de los Libros
celestiales, de forma que gran parte de las aleyas cordnicas tratan este tema en
particular.

En el Sagrado Cordn se ha llamado al “Retorno” de muchas formas, como: “El Dia de la
Resurreccién”, “El Dia del Cémputo”, “El Ultimo Dia”, “El Dia del Resurgimiento” y de
otras maneras.

La razén de toda esa preocupacion y consideracion por la cuestion de la Resurreccion,
es que no resulta fructifera la fe y la religiosidad sin la creencia en el Dia de la
Resurreccion.



Articulo centésimo cuarto:
La necesidad del “Retorno”

Los filésofos y tedlogos isldmicos han establecido numerosas y diferentes pruebas para la
necesidad de la Resurreccion y la vida después de la muerte. En realidad, el Sagrado
Coran conforma la fuente de inspiracion de todas esas pruebas e indicios.

Partiendo de esta base, mencionaremos algunos de los indicios cordnicos respecto a
esta cuestion:

A. Por cierto que Dios, Glorificado Sea, es la Verdad Absoluta, y asimismo Su accionar es
Verdad, y estd exento de cualquier falsedad y banalidad. Crear al ser humano sin Ila
existencia de una vida eterna conformaria una accién vana y futil. Como se expresa en el
Sagrado Coran:

«¢,Acaso creisteis que Nosotros 0s creamos en vano y que no retornaréis a
Nosotros?».1

B. La Justicia Divina conlleva que los bienhechores y los malhechores no sean iguales en
cuanto a recibir lo que merecen.

Por otro lado, no es posible que se concrete la justicia en forma completa en lo
referente a la recompensa y al castigo en la vida mundanal, puesto que los destinos de
cada uno de los dos grupos se encuentran entremezclados en este mundo e imposibles
de separar y desligar. Ademas, algunas acciones buenas y otras malas tienen una
retribucién de tal magnitud que no cabe en los limites de este mundo. Por ejemplo, esta
aquel que sacrifica su vida en el camino de la Verdad, y esta aquel que ha tefido la Tierra
con la sangre de los creyentes.

Por eso, es necesaria la existencia de otro mundo en el cual se materialice la Justicia
Divina en forma completa a la luz de las posibilidades infinitas. Tal como dice:

«¢,Acaso dispondremos a aquellos que han creido e hicieron buenas
obras como a los corruptores en la Tierra? ¢O acaso dispondremos a los
timoratos como a los corruptos?».2

1 AI-Mu’minin; 23: 115.
2 Sid:38: 28.



También dice:

«A El seré el retorno de todos vosotros. La promesa de Dios es verdad. El
origina la creacion, luego la restablece para que aquellos que han creido y
realizado buenas obras sean retribuidos con equidad; y aquellos que hayan
descreido tendran una bebida de agua hirviente y un castigo doloroso por

lo que hubieron descreido».3

C. La creacidon de la humanidad comenzé en este mundo a partir de una pequefia
particula; luego se perfecciond poco a poco en la escalada del desarrollo corporal hasta
llegar a alcanzar la etapa en la que le fue insuflado “el espiritu” en su cuerpo.

El Sagrado Cordn ha descrito al Creador del Universo como “El Mejor de los Creadores”
(Ahsan al-Jaligin) al considerar la creacion de este ser especial que es el ser humano.

Luego, mediante la muerte éste se traslada desde su morada mundanal a otro mundo,
lo cual es considerado como un perfeccionamiento respecto a la etapa anterior. El
Sagrado Coran ha sefialado esto al decir:

«Luego le suscitamos en otra creacion. Glorificado Sea Dios, el mejor de
los Creadores * Luego, vosotros moriréis después de ello * Luego vosotros
sereis resucitados el Dia de la Resurreccion».4

Articulo centésimo quinto:

Respuesta a las dudas planteadas respecto al “Retorno”

En épocas de la revelacion del Sagrado Coran, aquellos que negaban la Resurreccion y el
Retorno, plantearon dudas a las que el Sagrado Cordn responde a la vez que explica los
indicios de la existencia del Retorno. A continuaciéon veamos algunos de esos casos:

A. A veces El Sagrado Coran pone énfasis en el Poder Absoluto de Dios y dice:

«A Dios es vuestro retorno. Y El es Poderoso sobre todas las cosas».5

3 Iinus; 10: 4.
4 Al-Mu’miniin;23: 14-16.



B. Otras veces recuerda que Aquel que pudo crear al ser humano la primera
vez, tiene el poder para hacerle retornar, para recoger sus restos y hacer que
su espiritu retorne. Por ejemplo, replica a las palabras de los negadores de la
Resurreccion diciendo:

«Y diran: “¢;Quién nos hara volver?”».6

Y a continuacion dice:

«Di: “Aquel que os origino la primera vez”’».7

C. En algunos casos, asemeja la vida del ser humano después de la muerte a la
revivificacidn de la tierra en la estacion de la primavera después del letargo invernal, y
como ingresa la vida en la naturaleza, y compara con ello a la Resurreccion y al retorno
del espiritu a los muertos. Dice el Altisimo:

«Y ves a la tierra arida y he ahi que hacemos descender el agua sobre
ella, se agita, se hincha y hace crecer toda pareja de lozanos frutos * Eso
porque Dios es la Verdad y El es el que da vida a los muertos, y El es
Poderoso sobre todas las cosas * Y que la hora (la Resurreccion) esta
cerca, no hay duda sobre la misma, y que Dios resucitara a los que estén en
los sepulcros».8

D. En respuesta a la duda sobre: “éQuién dara vida a los huesos siendo que ya se habran
corroido, y como seran reunidos siendo que ya se habran perdido en la tierra como para
crear de los mismos un cuerpo como el primero?”, dice el Altisimo:

5 Hid:11: 4.

6 Al-Isrd’>17:51.
7T Al-Isri’>17:51.

8 Al-Hayy;22:5-7.



«Asies. Y El es el Creador, el Sabio».9

En otra parte, informa acerca de ese vasto conocimiento diciendo:

«Sabemos los que de ellos consume la tierra, y tenemos un Libro
Registrador».10

E. Tal vez alguien pueda suponer que el ser humano estd compuesto de partes
corporales y miembros materiales que se disuelven con su muerte y se convierten en
tierra, por lo que entonces écomo es que el ser humano en el Dia de la Resurreccion serd
el mismo que el de la vida mundanal? En otras palabras, écudl es la relacién entre el
cuerpo de la vida mundanal con el del Mas Alla como para poder juzgar que es el mismo?

El Sagrado Cordn transmite esas dudas de boca de los incrédulos y dice:

«¢Acaso cuando nos hayamos perdido en la tierra seremos creados
nuevamente?».11

A continuacion contesta a ello diciendo:

«Di: “Toma vuestra alma (iatawaffakum) el Angel de la Muerte que fue
delegado a vosotros. Luego seréis retornados a vuestro Sefior”».

Obtenemos la respuesta reflexionando en el significado de tawaffi expresado en la
aleya y observando qué es lo que fue “tomado”. Ello significa que, mas alld del cuerpo
que el ser humano deja tras si al morir, existe algo mas que es “tomado” por el Angel de
la Muerte, lo cual es el espiritu. Entonces queda en claro la respuesta del Sagrado Cordn
a esta duda, la cual consiste en que: el criterio para considerar que esos dos cuerpos son
el mismo y juzgar que el cuerpo en el Mas Alla es el mismo cuerpo de la vida mundanal -
ademads de la correspondencia de las partes que lo componen-, es el espiritu ligado al
mismo que es tomado por el Angel de la Muerte. Y si esas partes se regeneran, el retorno
serd exactamente igual a la creacion primera.

9 75 Sin; 36: 81.
10 Q4£50: 4.
11 As-Saydah;32: 10.



De esta aleya y otras similares se desprende que el ser humano congregado en la
Resurrecciéon es el mismo que se encontraba en el estado de la vida mundanal. Dice el
Altisimo:

«Di: “Le dara vida Aquel que la origin6 por primera vez, y es Conocedor
de toda creacion”». 12

Articulo centésimo sexto:

El Retorno del ser humano es tanto corporal como espiritual

Las aleyas del Sagrado Coran y las narraciones son explicitas en que el retorno del ser
humano es tanto corporal como espiritual. Con lo primero (el Retorno corporal) se quiere
significar que el ser humano serd congregado con su cuerpo en la otra vida, y que el alma
humana se vinculara a ese cuerpo en esa vida, y con el mismo serd recompensado o
castigado con asuntos que, para que sean concretados, son necesarios el cuerpo y la
sensacion fisica.

Con lo segundo (el Retorno espiritual) se quiere significar que mas alld de la
recompensa y el castigo sensorial, habra delicias y dolores espirituales que el ser humano
alcanzara sin que ello implique la necesidad del cuerpo. Se ha hecho referencia a este
tipo de castigo en las palabras del Altisimo que expresan:

«... Y la complacencia de Dios sera mayor. Ello conforma el gran
triunfo».13

Y dijo, Glorificado sea:

«Y advierteles respecto al Dia de la lamentacion, cuando el asunto sea
finiquitado y ellos se encuentren en distraccion mientras no creen».14

Asi, la complacencia de Dios sera la mayor delicia para los siervos devotos correctos, asi
como la lamentacion serd uno de los peores dolores de los malhechores.

12 13 Sin; 36: 79.
13 A¢-Tawbah;9: 72.
14 Mariam;19: 39.



Articulo centésimo séptimo:

El mundo del Barzaj

La muerte no es el final de la vida y la extincién, sino una transicién de un estado de
existencia a otro. En realidad, es el traslado hacia una vida eterna que damos en llamar
“La Resurreccidon”, solo que entre esos dos estados de existencia hay un tercero
intermedio que es denominado Barzaj, y al morir el ser humano es trasladado a ese
estado hasta que acontezca la hora de la Resurreccion. Sobre la realidad de ese estado
no sabemos mas que lo que nos ha llegado en el Cordn y los hadices. A continuacion
mencionaremos una serie de aleyas coranicas con el propdsito de familiarizarnos con
dicho estado.

A. Cuando el moribundo se enfrenta a su mal destino desea volver a la vida mundanal
para compensar las oportunidades que ha perdido. Dice el Altisimo:

«Hasta que a uno de ellos le llega la muerte dice: “jSefior mio!
iDevuélveme! * Tal vez haga las acciones correctas que he dejado de
hacer».15

Pero sus esfuerzos seran en vano y se le negard su pedido diciéndosele:

«jNo! Esas son solo palabras que dice. Y tras ellos habrd una barrera
(barzaj) hasta el Dia en que sean resucitados».16

La aleya se refiere a la existencia de una vida barzaji aterradora para los incrédulos.

B. Se describe la vida de los malhechores, haciendo especial alusidon a la casta del
Faradn, diciendo:

«Seran expuestos al Fuego por la mafianay por la noche, y el Dia en que
se constituya la Hora (se les dird): jHaced ingresar a la casta del Faradn
en el peor de los castigos!». 17

15 Al-Mu’minin; 23: 99-100.
16 Al-Mu’minin; 23: 100.
17 Gifir; 40: 46.



La aleya nos refiere que la casta del Faradn es expuesta al Fuego por la mafiana y por la
noche y ello continuara hasta el Dia de la Resurreccién. Pero después de ello, seran
arrojados al Fuego.

C. El Altisimo describe la vida de los martires en ese estado diciendo:

«Y no digéis de quienes fueron matados en el sendero de Dios: “Estan
muertos”, sino que estan vivos, solo que no lo percibis».18

En otra aleya describe la vida de los martires diciendo:

«Regocijados por lo que Dios les otorgd de Su Favor, y jubilosos por
aquellos que todavia no les han alcanzado de los que les siguen, de que no
tendran temor ni se atribularan».19

Articulo centésimo octavo:

El interrogatorio en la tumba

La vida barzaji comienza al ser tomado el espiritu del cuerpo. Cuando el cuerpo es
dispuesto en la tumba, se le presentan los angeles del Creador y le interrogan sobre el
tawhid o unicidad de Dios, la profecia, y otras cuestiones de la creencia. Es obvio que la
respuesta de los creyentes serd diferente a la de los incrédulos, y en consecuencia el
mundo del barzaj serd una de las muestras de la misericordia para con el creyente, y una
de las fuentes del castigo para el incrédulo.

El interrogatorio de la tumba y la misericordia o castigo que trae aparejado conforma
uno de los asuntos categdricos para los Imanes de Ahl-ul Bait (P). En realidad, la tumba se
cuenta como la primera etapa de la vida barzaji, la cual se prolongara hasta que se
constituya la Hora (del Juicio Final).

Los sabios imamitas se han explayado en este tema y lo han explicado claramente en
los libros que compilaron respecto a lo mencionado:

Dice el Shaij As-Sad(q (P): Nuestra creencia sobre la cuestidon de la tumba, es que ello
conforma una verdad necesaria, y quien responda correctamente triunfara, logrando el
alivio y la alegria en su tumba, y el paraiso de la delicia en el Mas Alld. Y quien no

18 Al-Bagarah;2: 154.
19 Aal Imrén;3: 170.



responda correctamente, serd recibido con agua hirviente en su tumba, y merecerd el
Infierno en el Mas All4.20

Dice el Shaij Al-Mufid en su libro Tas-hih Al-I‘tigdd: Nos ha llegado en el legado correcto
del Profeta (BP) sobre que los dngeles descienden sobre los sepultados y les preguntan
sobre sus religiones. Las expresiones de las narraciones al respecto se asemejan en
cuanto al tema de que hay dos angeles del Creador llamados N&kir y Nakir que
descienden y se dirigen al muerto preguntdndole respecto a su Sefor, su Profeta, su
religién y su Imam, y si responde con la Verdad lo entregan a los dngeles de la delicia, vy si
titubea lo entregan a los dngeles del castigo.21

Dice también el Muhaqqiq Nasiruddin At-TQGsf, en su libro Tayrid al-I'tiqdd: El castigo de
la tumba acontecerd, ya que, segun la légica, es un asunto posible, y por la abundancia
de lo transmitido sobre su acaecimiento.22

Quien se refiera a los libros de doctrina del resto de las escuelas islamicas, vera
claramente que todos los musulmanes concuerdan en dicha creencia, y sélo se atribuye a
una sola persona, llamada Darar Ibn ‘AmrQ, el haber negado el castigo de la tumba.23

Articulo centésimo noveno:

Interpretar el “Retorno” como una reencarnacion o vuelta al mundo
mismo

De lo antes expuesto queda en claro que la realidad del “Retorno” es que, después de
que el espiritu se separa del cuerpo, con la anuencia y voluntad de Dios, retorna al
mismo cuerpo con el que vivia para que el ser humano en el Mas Alla se enfrente a lo
que merece por sus acciones durante la vida mundanal: si fueron buenas obtendra lo
bueno, y si fueron malas le correspondera lo malo.

Algunos, como los seguidores del hinduismo, niegan el “Retorno” al que las religiones
celestiales exhortan a creer, y si bien reconocen la cuestion de la recompensa y el castigo
que merecen las acciones de la humanidad, interpretan ello a través de la reencarnacién.

Ellos invocan que el espiritu vuelve nuevamente a esta misma vida mundanal al
vincularse otra vez a un feto que se encuentra en las entrafias maternas, y que a través
de etapas de desarrollo y perfeccionamiento, transita los niveles de infancia, juventud y
vejez; sin embargo, quienes realizan acciones correctas logran una vida placentera y

20 I'tigadar, del Shaij As-Sadiq, Cap.17, p.37.
21 Tas-hih Al-I'tigid, del Shaij Al-Mufid, pp.45-46.
22 Kashf Al-Murad, tercer magsad, cuestién 14.

23 Ver el libro As-Sunnah, de Ahmad Ibn Hanbal; A/-7h4dnah, de Abul Hasan Al-Ash‘ari, y Sharh Al-Usil
Al-Jamsah, del Qadi ‘Abdul Yabbar el mu'‘tazilita.



hermosa, mientras que los que realizan malas acciones son afligidos por una (nueva) vida
amarga y dura. Entonces, es el nuevo nacimiento el que trae aparejado una vida feliz o
una vida dificil.

Esta creencia en la reencarnacién a lo largo de la historia de la humanidad ha tenido
defensores y se considera uno de los principios religiosos de los hinduistas.

Debemos tener en cuenta el siguiente punto, que consiste en que: las almas y los
espiritus humanos, si marchasen por la via de la reencarnacién en forma continua, no
quedaria lugar para la cuestion del Mdas Alla y la Resurreccién, siendo que la creencia en
la Resurreccién conforma un asunto necesario y evidente a la luz de los indicios vy
argumentos logicos y trasmitidos.

En realidad, es necesario decir que: los sostenedores de la reencarnacion, desde que no
pueden concebir el “Retorno” de una manera correcta, hicieron que la reencarnacion
ocupara su lugar y creyeron en ella.

En la légica islamica, la creencia en la reencarnacion implica apostasia. El tema se ha
discutido en nuestros libros de Kaldm de una forma extendida, y se ha demostrado su
invalidez y que no armoniza con las creencias islamicas. A continuacién sefialaremos
algunos de esos puntos resumidamente:

1. El alma y el espiritu humano, al sobrevenirle la muerte, alcanza un grado de
desarrollo.

En base a esto, si es que el espiritu se vinculase otra vez a un feto, a causa del juicio de
correspondencia y armonia entre el alma y el cuerpo, ello implicaria un retroceso del
alma desde la etapa de perfeccién alcanzada a una etapa de imperfeccién ya transitada;
pasar de su condicién de “en acto” a una condicién de “en potencia”, lo cual contradice
lo que rige en el mundo de la existencia que es la marcha evolutiva de las cosas
existentes de la condicidn de “en potencia” hacia la condicién de “en acto”.

2. Si aceptdramos que el alma, luego de separarse del cuerpo, se vincula al cuerpo de
otro ser vivo, ello implicaria que dos almas se vinculen a un sélo cuerpo, y el resultado de
ello seria la doble personalidad. Eso se contradice con la percepcién intrinseca del ser
humano respecto de su alma la cual no posee mas que una sola personalidad y no dos.24

3. La creencia en la reencarnacién, ademas de que contradice las pautas que rigen
sobre el régimen existencial, se considera por si misma un escudo para los opresores y
oportunistas que verian que su opulencia y bienestar actual es producto de la pureza de

24 Kashf AI-Murid, del ‘Al-lamah Al-Hil-li, segundo magsad, cuarta seccion, cuestién n° 8; A/-Asfir, de
Mul-14 Sadra Shirazi, t.9, p.10.



sus acciones en una vida anterior, y considerarian que la desgracia de los desgraciados
es, asimismo, resultado de sus malas acciones en una etapa anterior. Con ello éstos
justificarian la iniquidad de sus acciones corruptas y la existencia de injusticia y opresion
en las sociedades que se someten a su dominio.

Articulo centésimo décimo:

La diferencia entre la reencarnacion (tandsuj) y 1a metempsicosis

masj

Como final del tema sobre la reencarnacion, es necesario que respondamos a dos
preguntas:

Primera pregunta: El Sagrado Coran ha expresado claramente el acaecimiento de
estados de masj en las comunidades anteriores, donde algunos se convirtieron en
monos, y otros se convirtieron en cerdos, tal como dice el Altisimo:

«Y los convirtié en monos y cerdos».25

La pregunta es: ¢éComo es que se produjo el masj si es que la reencarnacion es falsa?

La respuesta es que masj se diferencia del tandsuj (reencarnacién en su uso
terminolégico), ya que en la reencarnacién, luego de haberse desvinculado del cuerpo, el
espiritu se vincula a un feto o a otro cuerpo.

En cambio, en el masj el espiritu no se desvincula del cuerpo, sino que cambia el
aspecto y forma del mismo cuerpo, de forma que el desobediente y el malhechor se vea
a si mismo en la forma de un mono o un cerdo y ello le atormente.

En otras palabras, el alma humana no desciende de su grado humano a un grado
animal, puesto que si ello fuera asi, aquellos que fueron objeto de masj no
comprenderian el castigo, y no hubieran padecido el castigo por sus acciones, mientas
que el Sagrado Coran manifiesta que el masj fue un escarmiento y un castigo para los
desobedientes.

«Y lo dispusimos como un escarmiento para los que estaban presentes y
los que vinieran después, y como amonestacion para los timoratos».26

25 Al-M3’idah; 5: 60. Ver también A/-A £ 7: 166.



Dice At-Taftazani: (La reencarnacién es que) luego de que las almas se desvinculan de
los cuerpos en la vida mundanal se vinculan a otros cuerpos en lo referente a su
comportamiento y adquisicion de las acciones, y no que la forma de sus cuerpos cambie
como ocurre en el masj.27

Dice el ‘Al-lamah At-Tabéatabai: Aquel que es objeto de masj de entre los seres
humanos, es eso mismo: un ser humano que ha sido objeto de masj (conservando su
alma humana), y no una criatura que ha sido objeto de masj pero carente de
humanidad.28

Segunda pregunta: Algunos autores sostienen que la creencia en la ray‘ah (o retorno en
esta misma vida mundanal) se origina en la creencia en la reencarnacién.29

¢Acaso la creencia en la ray‘ah implica sostener la reencarnacién?

La respuesta es que, tal como veremos al tratarla en forma aparte, segun la creencia de
la mayoria de los sabios shi‘as imamitas, significa que un grupo de la gente de la fe, y de
la gente de la incredulidad, volvera otra vez a esta vida mundanal al final de los tiempos,
y su retorno serd igual a la resurreccién de los muertos ocurrida a manos del Mesias (P),
y tal como fue el retorno de ‘Uzair después de haber estado cien afios muerto.30

En base a esto, la creencia en la ray‘ah no tiene relacidn alguna con la cuestién de la
reencarnacion en absoluto. Trataremos mas detalladamente el tema bajo un capitulo
titulado “La creencia en la Ray‘ah”.31

Articulo centésimo décimo primero:

Las condiciones para que se produzca la Hora Final

Siguiendo las expresiones del Sagrado Cordn los sabios han tocado un tema al que
llamaron “Las condiciones de la Hora (Final)”, y con ello quieren significar las sefiales de
la proximidad de la Resurreccion.

Las sefales del dia de |a Resurreccion se dividen en dos:

A. Sucesos que acaeceran antes de la Resurreccion y de que se aniquile el régimen
universal, y cuando ocurran todavia la humanidad estara viviendo sobre la faz de la

26 Al-Baqgarah; 2: 66.

277 Sharh Al-Magésid, de At-Taftazani, t.3, p.337.
28 Al-Mizén, de At-Tabatabat, t.1, p.209.

29 Fayr Al-Islim, de Ahmad Amin Al-Misri, p.377.
30 Ver: Aal Tmrén;3: 49,y Al-Bagarah; 2: 259.

31 Referirse luego al centésimo vigésimo noveno principio.



Tierra. La expresion “condiciones de la Hora” se aplica para la mayoria de ese tipo de
sucesos y acontecimientos.

B. Los sucesos que provocaran que se desmorone el régimen universal. La mayoria de
ellos fueron mencionados en las suras: At-Takwir (81), Al-Infitdr (82), Al-Inshiqgdq (84), y
Az-Zilzal (99).

Las sefiales del primer grupo consisten en:
1. La profecia del Sello de los Mensajeros, Muhammad (BP).32

2. La destruccion de la presa de Gog y Magog y la manifestacion de su fuerza
maligna.33

3. El cielo se cubrira de un vapor ostensible.34
4. El descenso del Mesias (P).35
5. La salida de una bestia de la tierra.36

Es necesario referirse a los libros de exégesis coranica y de tradiciones para
comprender los detalles de esas sefales.

El Sagrado Coran se ha referido con minuciosidad a las sefiales y condiciones del
segundo tipo como: El desmoronamiento del sistema universal y la destruccion vy
guebrantamiento del sol y la luna, el esparcimiento y disgregacion de las estrellas, la
explosion y desborde de los mares, el desarraigo de las montafias,37 y otros
acontecimientos que en resumen consisten en la desaparicion del régimen actual del
universo y la manifestacidon de un nuevo régimen que en realidad serd la manifestacion
del Poder divino en su completa expresién. Como dice el Altisimo:

«El dia en que la Tierra sea sustituida por otra tierra y asimismo los
cielos, y comparezcan ante Dios, el Unico, el Subyugador».38

32 Ver: Muhammad; 47: 18.

33 Ver: AI-Kaht*18: 98-99.

34 Ver: Ad-Dujén; 44: 10-16.

35 Ver: Az-Zujruf; 43: 57-61.

36 Ver: An-Naml;27: 82.

37 Ver: At-Takwir (81), Al-Infitér (82), Al-Inshigiq (84) y Al-Qériah (101).
38 Ibrihim; 14: 48.



Articulo centésimo décimo segundo:

El tafiido de la trompeta

El Sagrado Coran nos habla de un suceso con el nombre de “el tafiido de la trompeta”, el
cual tomara lugar dos veces:

A. El tafido de la trompeta que provocard la muerte de todo ser vivo en los cielos y la
tierra.

B. El tafiido de la trompeta que provocara la resurreccién de los muertos. Ello es
expresado en la aleya que dice:

«Y sera tafiida la trompeta y caera fulminado todo el que se encuentre en
los cielos y en la tierra, a excepcidon de quien quiera Dios; luego seré tafida
nuevamente, y he ahi que se encontraran erguidos observando».39

El Sagrado Cordn se refiere a las particularidades de la congregacion de la humanidad y
su vuelta a la vida el Dia de la Resurreccidén, diciendo:

«Saldran de las sepulcros como si fueran langostas esparcidas».40

Articulo centésimo décimo tercero:

Las etapas del COmputo y la Resurreccion

Después de que los muertos sean devueltos a la vida y de que sean congregados y
esparcidos, tomara lugar una serie de asuntos antes de ingresar al Paraiso o al Infierno,
los cuales fueron referidos por el Sagrado Coran y las nobles tradiciones:

1. Se computaran las acciones de la gente en forma individual y de formas especiales,
una de ellas consistird en la entrega en la mano de un libro de las acciones de cada
uno.41

2. Ademas de lo registrado en el libro de cada uno, el cual no omitira ninguna cosa ni
pequeiia ni grande, habrd otros testigos del interior y exterior del ser humano que

39 Az-Zumar;39: 68.
40 Al-Qamar;54:7.
41 Ver: Al-Isrd17: 13-14.



testimoniardn en el dia de la Resurreccidn las acciones que haya realizado en la vida
mundanal.

Los testigos exteriores los conforman: Dios Mismo42, el profeta de cada comunidad43,
el Profeta del Islam (BP)44, los sobresalientes escogidos de la comunidad45, los
angeles46 vy la tierrad7.

En cuanto a los testigos interiores a la estructura humana, estaran conformados por los
6rganos y miembros48, y la corporizacién de las mismas acciones49.

3. Para computar las acciones de la persona, ademas de lo mencionado, esta lo que se
da en llamar: “las balanzas de la justicia”, las cuales tendran lugar el Dia de la
Resurreccién y que garantizardn que cada persona obtenga lo que merece en forma
precisa, tal como dice el Altisimo:

«Y dispondremos las balanzas de la equidad para el Dia de la
Resurreccidn, y nadie sera tratado injustamente en absoluto, y aunque
fuera en la medida de un grano de mostaza lo traeremos, y Nosotros somos
suficientes para el coOmputo».50

4. De los nobles hadices se desprende que en el Dia del la Resurreccién, habra un
pasadizo o puente que deberan atravesar todos sin excepcién.

En las narraciones ese pasadizo es llamado “Sirdt” (que idiomaticamente significa
sendero). Los exegetas sostienen que las aleyas 71 y 72 de la Sura Mariam se refieren a
ello.

5. Habrd una barrera entre la gente del Paraiso y la gente del Infierno que el Sagrado
Coradn denomina Hiydb. Ademas, en el Dia de la Resurreccién, personalidades de alto

42 Ver: Aal Tmrin; 3: 98.

43 Ver: An-Nahl: 16: 89.

44 Ver: An-Nisé - 4: 41.

45 Ver: Al-Bagarah;2: 143.

46 Ver: Q4£50: 18.

477 Ver: Az-Zalzalah; 99: 4-5.

48 Ver: An-Nir; 24: 24 y Fussilat; 41: 20-21.
49 Ver: At-Tawbah; 9: 34-35.

50 Al-Anbiis’21: 47.



nivel se erguiran en un lugar elevado siendo reconocidos por la gente del Paraiso y la
gente del Infierno por sus rostros. Dice el Altisimo:

«Y entre ellos habra una cortina y sobre los murallones habra hombres
gue seran reconocidos cada uno por sus rostros».51

Estas personalidades de elevado nivel, tal como lo manifiestan las tradiciones, seran los
profetas y sus nobles y justos sucesores.

6. Cuando concluya el Computo y se esclarezca el destino de las personas en el Dia de
la Resurreccion, Dios, Glorificado Sea, dispondrd un estandarte en manos del Gran
Profeta Muhammad (BP) que se denominara “el Estandarte de la Misericordia” vy
marchara frente a la gente del Paraiso conduciéndolos hacia alli.52

7. Numerosas narraciones informan de la existencia de una gran Fuente en el mahshar
o sitio de congregacion, que es conocida con el nombre de Fuente de Kawzar, en la cual
estard presente el Mensajero de Dios (BP) y de cuya agua dara de beber con sus propias
manos y las manos de la Gente de su Casa (Ahl-ul Bait, con ellos sea la paz) a los siervos
correctos de su comunidad.

Articulo centésimo décimo cuarto:

La intercesion

Se considera la intercesion con la anuencia de Dios una de las creencias islamicas
categéricas y necesarias.

La intercesion abarca a aquellos que no cortaron su vinculo con Dios y con la religidon de
una forma completa, y se convertiran de entre los siervos correctos al abarcarles la
misericordia divina por medio de la intercesién de los intercesores, a pesar de haberse
visto envueltos en algunos actos de desobediencia y pecados.

La creencia en la intercesién estd tomada del Sagrado Cordn y la tradicidn, y a
continuacion sefialaremos algunos de esos textos:

A. La intercesion en el Sagrado Coran

Las aleyas coranicas nos hablan del principio de la intercesion en el Dia de la
Resurreccién y dejan en claro la existencia de la misma que tendra lugar con la anuencia
de Dios. Dice:

51 AI-A74f 7 46.
52 Bihér AI-Anwir, .8, Cap.18, hadiz1 a 12; Musnad Ahmad, t.1, p.281y 295 y t.3, p.144.



«Y no intercederan sino aquellos de quienes El esté complacido».53

;.Quiénes seran los intercesores?

De algunas aleyas se desprende que los dngeles seran de entre los intercesores en el
Dia de la Resurreccidn, tal como dice:

«Y cuantos angeles habra en los cielos cuya intercesion no beneficiara
sino después de que Dios se lo permita a quien desee y de quien esté
complacido».54

Respecto a la aleya que expresa:

«Puede que tu Sefior te haga llegar a un grado elogiado».55

Los exegetas sostienen que el “grado elogiado” es ese mismo grado de intercesidon que
estd comprobado que poseera el Gran Profeta (BP).

B. La Intercesion en las narraciones

Ademas del Sagrado Coran, muchas narraciones transmitidas en los libros de hadices
nos hablan de la intercesion. A continuacién indicaremos algunas de esas narraciones:

1. Dijo el Profeta: “Por cierto que mi intercesion es solo para la gente que ha
cometido grandes pecados de entre mi comunidad”.56

Lo aparente es que la razon de particularizar la intercesion a los que cometieron
grandes pecados y que les abarcara a ellos en especial, es que Dios prometié en el
Sagrado Cordn que perdonara los pequerios pecados si se abstienen de los grandes57 por
lo que el resto de los pecados, a excepcion de los grandes de entre ellos, seran objeto del
perddn durante la vida mundanal, y al haber tenido lugar el perddén, entonces ya no
gueda lugar para la intercesion.

53 Al-Anbiid’;21: 28.

54 An-Naym; 53: 26.

55 Al-Isrd* 17:79.

56 Man I4-Iahduruh Al-Fagih, del Shaij As-Sadfq, t. 3, p.376.
57 Ver: An-Nis3* 4: 31.



2. Dijo también: “Me fueron concedidas cinco cosas.. y me fue concedida la
intercesion, la cual reservo para mi comunidad, y sera para quien no haya asociado
nada a Dios”.58

Quien desee familiarizarse mas con otros intercesores en el Dia de la Resurreccién
aparte del Profeta (BP), como los Imanes Inmaculados (P) y los sabios piadosos, y
conocer mas acerca de los que seran objeto de la intercesidn, puede referirse a los libros
de creencia, kaldm o teologia islamica y hadices.

Es necesario saber que la creencia en la intercesidn, al igual que la creencia en la
aceptacion del arrepentimiento sincero, no debe provocar que las personas se en-
valentonen para cometer pecados, sino que ello debe considerarse como una “ventana
de esperanza” que devuelve al ser humano a la via correcta cuando desea el perdédn, y
para que no se vuelva de entre los desalentados que no piensan en absoluto en volver al
camino recto.

A partir de esto, nos queda en claro que el destacado efecto de la intercesién es el
perddn de los pecados de algunos desobedientes y pecadores, y no se restringe sélo a
elevar el grado de los creyentes, como sostienen algunas escuelas isldmicas (mas
precisamente los mu‘tazilitas).59

Articulo centésimo décimo quinto:

La procura de intercesion durante la vida mundanal

La creencia en el principio de la intercesion en el Dia de la Resurreccion (en el marco de
la anuencia divina), tal como dijimos, conforma una de las creencias islamicas categéricas
gue nadie puede objetar.

Solo resta ver si es que esta permitido procurar en esta vida mundanal la intercesion de
aquellos que ya sabemos que estdn autorizados para ser intercesores en el Dia de la
Resurreccién, como es el caso del Profeta (BP).

En otras palabras, ées permitido que una persona diga: “iOh Mensajero de Dios! jOh
poseedor de estima ante Dios! jIntercede por mi ante Dios!”?

La respuesta es que este tema es algo en lo que los musulmanes estaban de acuerdo
hasta el siglo octavo de la hégira, y sélo comenzaron a negarlo, a mediados de dicho
siglo, unas cuantas personas que rechazaron la intercesion de aquellos autorizados para
ser intercesores, considerandolo ilicito, siendo que la aleyas cordnicas, los hadices del
Profeta (BP) acreditados, y la trayectoria continua de los musulmanes desde la época de

58 Al-Jis4l, del Shaij As-Sadtiq, Cap. “Al-Jamsah’; Sahth Al-Bujiri, t.1, P.42; Musnad Ahmad, t.1, p.301.
59 Aw4’il Al-Maqalit, del Shaij Al-Mufid, p.54.



la profecia, dan testimonio de su condicién de licito. Ello porque la intercesién consiste
en que los intercesores supliquen por las personas, y es evidente que pedirle a un
creyente simple que suplique por uno es una cuestidn licita e indudablemente conside-
rada buena, qué decir entonces respecto de pedirle tal suplica al Profeta (BP).

Ibn ‘Abbas narré del Mensajero de Dios (BP) el siguiente hadiz del cual comprendemos
gue la intercesion del creyente consiste en su suplica para otros. Dijo (BP): “No hay
hombre musulman que muera y le recen a su cuerpo cuarenta hombres que no asocien
nada a Dios, sin que Dios acepte la intercesion de éstos a su favor”.60

Es evidente y claro que la intercesién de cuarenta creyentes al realizar la oracién del
fallecido, no es otra cosa que la suplica de éstos por esa persona fallecida.

Si hojeamos las paginas de la historia islamica encontraremos que los Compafieros
procuraban la intercesion del Profeta (BP).

He ahi a Tirmidhi, que narra de Anas lbn Malik que dijo: “Le pedi al Profeta que
interceda por mi en el Dia de la Resurreccién y dijo: “Lo haré”.

Dije: ¢A dénde te encontraré?
Dijo: “En el Sirat”.61

Considerando que la realidad de procurar la intercesion no es mas que pedir que el
intercesor haga una suplica, nos es posible sefalar ejemplos al respecto en el Sagrado
Coran:

1. Los hijos de la‘q(ib (Jacob -P-) requirieron de su padre que pidiese perddn por ellos.
El se los prometié y cumplié su promesa. Dice el Altisimo:

«Dijeron: “jOh padre nuestro! Pide perdon por nuestros pecados. Por
cierto que estabamos errados” * Dijo: “Pediré perdon a Mi Sefior por
VOSOotros”». 62

2. Dice el Sagrado Coran:

60 Sahth Muslim, t.3, p.54. Cap. “Aquel a quien le rezan cuarenta son dispuestos intercesores a su favor”.
HadizNe 1577 (numeracién al- alamiiah).

61 Sahih At-Tirmidhi, t.4, p.42, Cap. “Lo que se transmitié respecto al Sirdt”. Hadiz Ne 2357 (numeracién
al-‘alamiiah).

62 nisuf12: 97-98.



«... Y si cuando fueron injustos consigo mismos hubieran venido a ti y
hubieran pedido perdon de Dios, y el Mensajero hubiera pedido perddn por
ellos, hubiesen encontrado que Dios es Remisorio, Misericordioso».63

3. Dice en relacidn a los hipdcritas:

«Y cuando se les dice: “Venid para que el Mensajero de Dios pida perdon
por vosotros”, menean sus cabezas, Yy les ves apartarse mientras se mues-
tran soberbios».64

Si el hecho de negarse a que el Profeta realizara el pedido de perddn (cuya realidad es
igual a la de la intercesidn) es una sefial de hipocresia, entonces realizar tal pedido y
practicarlo indudablemente se considera una sefal de la fe.

Desde que nuestro propédsito aqui es demostrar lo licito y legitimo de la intercesion,
entonces la condicion de fallecido del intercesor no afecta a nuestro propdsito. Incluso si
se aceptara que estas aleyas sélo se refieren a los intercesores que se encuentran con
vida y no a los muertos, ello no perjudicaria el propdsito, puesto que si pedir la
intercesion de los vivos no es considerado shirk o idolatria, naturalmente pedirla de los
muertos de la misma manera tampoco sera idolatria, ya que la condicidon de vivo o
muerto del intercesor no es un criterio de monoteismo e idolatria en absoluto. El Unico
asunto que es necesario y requerido para procurar la intercesion de las almas sagradas es
su capacidad de escuchar nuestras palabras, y ello conforma un asunto que demos-
traremos al tratar el tawassul, donde discutimos alli tal tipo de vinculacién.65

Aqgui es necesario que dirijamos nuestra atencidon a un punto importante, y es que el
pedido de intercesidn que los creyentes y gente del tawhid hacen a los profetas y awlid’
divinos, se diferencia en forma substancial con el pedido de intercesion que los

politeistas hacen a su idolos.

El primer grupo requiere la intercesién de los “awlid’ de Dios”, y ello se desprende de
dos realidades fundamentales:

1. El grado de intercesién es un grado particular de Dios y derecho puramente suyo,
Glorificado Sea, tal como lo expresa la aleya que dice:

63 An-Nisd ' 4: 64.
64 Al-Munéfigin, 63:5.
65 Ver los principios 126 y 127.



«Di: De Dios es toda la intercesion».66

O sea que el asunto de la intercesidon estd todo en manos de Dios, y nadie tiene el
derecho de interceder sino con Su anuencia, ya que en ese caso su intercesién no sera
efectiva.

2. Los intercesores mediante los cuales la gente del tawhid o monoteismo procura su
intercesion, son siervos correctos y sinceros de Dios, Glorificado Sea, cuya suplica a Dios
es respondida a causa de su nivel ante El y la cercania de su Posicién respecto a El,
Glorificado Sea.

Con esas dos condiciones, la gente del tawhid se diferencia en forma fundamental y
basica de los politeistas en la cuestién de la intercesién.

Primero: los iddlatras no ven ningun tipo de restriccion ni condicién para que sea
efectiva la intercesion, como si Dios hubiera delegado la cuestidon de la intercesion a esos
idolos ciegos y mudos, mientras que la gente del tawhid considera la intercesién toda
como un derecho propio de Dios, siguiendo lo sefialado en el Sagrado Cordn, y restringen
la aceptacion y efectividad de la intercesién de los intercesores a la anuencia de Dios y Su
complacencia.

Segundo: Los iddlatras de la época del Mensaje consideraban a sus idolos y sus
diferentes objetos de adoracidn como entidades regentes y divinidades, y pensaban
neciamente que a esos cuerpos inertes y objetos inanimados les correspondia una parte
de la regencia sobre el universo y la divinidad, mientras que la gente del tawhid no ve a
los profetas e imames sino como siervos sinceros de Dios, y en sus oraciones y saludos
repiten constantemente su condicion de “Su siervo y Enviado” y “siervos sinceros de
Dios”.

iObserva esa tremenda diferencia y el gran contraste existente entre las dos visiones y
las dos logicas!

De acuerdo a esto, argumentar mediante las aleyas que niegan y censuran la procura
de intercesidén que los iddlatras hacen de los idolos para objetar el principio de procura
de intercesion en el Islam, conforma una argumentacién errénea y rechazada, y eso
resulta por hacer analogia de dos asuntos entre los cuales existen diferencias.

66 Az-Zumar; 39: 44.



Articulo centésimo décimo sexto:

El Arrepentimiento

Abrir las puertas del arrepentimiento frente a los desobedientes y pecadores, conforma
una de las ensefianzas islamicas, e incluso es uno de los asuntos reconocidos por todas
las religiones celestiales.

Cuando la persona pecadora se arrepiente de su accionar vergonzoso con un
arrepentimiento genuino, y su entorno espiritual se llena de atencidon hacia Dios y
sometimiento a El, y desde lo mds profundo de su corazén resuelve no volver a cometer
lo que hizo, Dios, el Misericordioso, acepta su arrepentimiento, con las condiciones
mencionadas en los libros de creencia y exégesis coranica. Dice el Sagrado Coran a este
respecto:

«... Y volveos arrepentidos todos a Dios joh creyentes! Tal vez asi
triunféis».67

Aquellos que no conocen los efectos formativos positivos del arrepentimiento insisten
en que abrir estas dos puertas -la de la intercesion y la del arrepentimiento- frente a los
desobedientes y pecadores, los envalentona
—en cierta forma- para cometer actos de desobediencia, mientras que no se dan cuenta
éstos que la mayoria de la gente se encuentra contaminada por algunos pecados, y pocos
son aquellos que no hayan cometido un pecado a lo largo de su vida.

En base a esto, si la puerta del arrepentimiento no se abriera frente a éstos, aquellos
gue quisieran cambiar su conducta y concluir su vida en la pureza y la lozania de sus
almas dirian: de cualquier forma vamos a encontrarnos con el castigo por nuestros
pecados e ingresaremos al Infierno, asi que épor qué no seguir haciendo caso a nuestros
deseos mundanales y satisfacemos nuestras pasiones en lo que nos resta de vida ya que
ese es nuestro destino, el cual no cambiard en absoluto ni se puede escapar de ello?

Es asi que, al cerrar la puerta del arrepentimiento, habremos abierto otra frente a la
gente, que es la puerta de la desesperanza y el desaliento, y habremos preparado el
terreno para la perpetracién de mds actos de desobediencia y la prolongacion de
acciones vergonzosas y pecados.

Los efectos positivos del principio del arrepentimiento se tornan mas claros cuando
sabemos que el Islam restringe la aceptaciéon del arrepentimiento a una serie de

67 An-Nir; 24: 31.



condiciones en particular, las cuales han sido mencionadas en detalle por los lideres
religiosos, investigadores y sabios del Islam.

El Sagrado Coran nos habla del arrepentimiento con completa claridad cuando dice:

«Dios se ha prescripto a Si mismo la Misericordia, de modo que quien de
entre vosotros haga algo malo con ignorancia y luego se arrepienta
después de ello y se enmiende, ciertamente que El es Perdonador,
Misericordioso».68

Luego, en los libros de jurisprudencia, exégesis y doctrina fueron mencionadas las
personas cuyo arrepentimiento no serd aceptado ante Dios, Glorificado Sea.

Articulo centésimo décimo séptimo:

El ser humano obtendra el merecido por sus acciones

El sano intelecto y la transmision acreditada testimonian que toda persona vera el
merecido por sus propias acciones, si fueron buenas vera lo bueno, y si fueron malas vera
lo malo.

Dice el Sagrado Cordn a este respecto:

«Quien haga un grano de mostaza de bien lo verd».69

También dice:

«En cuanto a su esfuerzo, lo vera * Luego sera retribuido con la mas
completa recompensa».70

De las aleyas anteriores se desprende que las acciones execrables del ser humano no
anularan las acciones correctas, pero al mismo tiempo debemos saber que aquellos que
cometen algunos pecados en particular como la incredulidad o la idolatria, o marchan
por el sendero de la apostasia respecto de la religion, seran afligidos por el habt

68 Al-An%m; 6: 54.
69 Az-Zalzalah; 99: 7.
70 An-Naym;53: 40-41.



(malogro), esto es, que sus buenas acciones serdn malogradas y anuladas, y en el Mas
alla encontrardn un castigo eterno, tal como lo expresa el Sagrado Coran:

«En cuanto a quienes renieguen de entre vosotros de su religion y
mueran siendo incredulos, seran malogradas sus (buenas) acciones en la
vida mundanal y en el Mas Alla, y esos seran los comparieros del Fuego
donde moraran eternamente».71

Considerando lo que dijimos, cada persona creyente vera la retribucion de sus buenas o
malas acciones en el Mas All4, a menos que reniegue de la religidon o se vuelva incrédulo
o idélatra, puesto que ello aniquilard sus buenas acciones tal como es sefialado por el
Libro Sagrado y las tradiciones.

Por ultimo, es necesario recordar el siguiente punto y es que: Dios, Glorificado y
Exaltado Sea, si bien ha prometido a los creyentes la recompensa por sus buenas
acciones y en contraposicion amenazo respecto a las malas acciones, el wa‘d (o promesa
de recompensa) se diferencia del wa‘7d (promesa de castigo) tanto en la l6gica como en
la practica, puesto que actuar en base a la promesa de recompensa conforma un
principio légico y no cumplir con ello conforma un acto censurable, al conllevar un
menoscabo al derecho de otros, a pesar de ser un derecho que el mismo que hizo la
promesa se impuso a si mismo. Eso es a diferencia de la promesa de castigo o wa‘id, el
cual es un derecho del que prometid, y a él le incumbe tomar su derecho o renunciar al
mismo, y es por eso que no hay inconveniente en que algunas buenas acciones cubran la
ignominia de las malas acciones, y ello es lo que se da en llamar takfir (expiacién).

El Sagrado Coran ha sido explicito en que algunas acciones buenas son expiatorias de
algunas malas acciones. Una de esas acciones es que la persona se abstenga de los
grandes pecados (Al-Kabd’ir).72

«Si 0s abstenéis de los grandes pecados de entre lo que se os ha
prohibido, os expiaremos vuestras malas acciones (menores) y 0s haremos
ingresar en un distinguido sitial».73

71 Al-Bagarah; 2: 217.
72 Kashf Al-Murid, p.413, magsad 6, cuestién 7.
73 An-Nisi’4: 31.



Asimismo sucede con otras acciones como el arrepentimiento74, la limosna en
secreto75y otros asuntos que tienen efectos similares.

Articulo centésimo décimo octavo:

La eternidad en el Fuego es particular de los incrédulos

Permanecer por la eternidad en el castigo del Infierno es particular de los incrédulos
(kuffér). En cuanto a los creyentes desobedientes cuyos espiritus fueron iluminados por
la luz del tawhid, no tendran cerrada la via del perddn y la salida del Fuego. Dice el
Altisimo:

«Por cierto que Dios no perdona que se le asocie algo, y perdona lo que
esté por debajo de ello a quien quiere. En cuanto a quien asocie algo a
Dios, en verdad que habra perpetrado un gran pecado».76

La aleya mencionada, que informa claramente sobre la posibilidad del perdén de todos
los pecados (a excepcion del shirk o idolatria), sin lugar a dudas se refiere a aquellos que
murieron sin haberse arrepentido, puesto que si la persona se arrepiente de todos los
pecados y actos de desobediencia (incluso la idolatria) es objeto del perdén y la indul-
gencia.

Desde que esta aleya ha hecho diferencia entre el idélatra y el que no lo es, debemos
decir que: la misma se refiere a la posibilidad de que ocurra el perddn sin que haya
tenido lugar el arrepentimiento durante la vida mundanal.

Es evidente que tal persona, si es que fue iddlatra no serd perdonada por Dios, pero si
no lo fue, es posible que tenga la esperanza del perdén de Dios y anhele Su indulgencia,
pero por supuesto, no de una forma categdrica y segura, sino que el perdén y la
indulgencia se dirigiran hacia quien recaiga sobre él la Voluntad Divina.

Esto es asi desde que se ha restringido con la expresion «a quien quiere», lo cual hace
que los desobedientes y pecadores se mantengan en un estado entre el temor vy la
esperanza, y ello les incentiva a evitar el riesgo mediante el arrepentimiento antes de
morir.

74 Ver: At-Tahrim; 66: 8.
75 Ver: Al-Bagarah;?2: 271.
76 An-Nisi’4: 48.



Es por eso que la promesa mencionada impulsa a la persona a la via recta de la
formacion, alejandole del estado de desesperanza y envalentonamiento a cometer
pecados.

Articulo centésimo décimo noveno:

El Paraiso y el Infierno ya estan creados

Nosotros creemos que el Paraiso y el Infierno ya estan creados ahora mismo.

Dijo el Shaij Al-Mufid: El Paraiso y el Fuego en este mismo momento estan creados, y
ello es lo que nos ha llegado en las narraciones, y existe consenso al respecto entre la
gente de la religidén y los expertos en la tradicidon.77

Las aleyas coranicas testimonian la existencia actual del Paraiso y del Fuego al decir:

«Y en verdad que lo ha visto en otra ocasion * en el loto de la linde *
donde se encuentra el paraiso de la morada».78

En otra parte manifiesta que el Paraiso se encuentra preparado para los creyentes vy el
Fuego para los incrédulos. Dice:

«Que ha sido dispuesto para los timoratos».79

Y dice respecto al Fuego:

«Y temed al Fuego que ha sido dispuesto para los incredulos»80

A pesar de ello, no conocemos el lugar del Paraiso y del Fuego en forma precisa y
certera, si bien se desprende de algunas aleyas que el Paraiso se encuentra en la parte
mas elevada, como dice el Altisimo:

7T Awd’il AI-Magalat, p.141.
78 An-Naym;53: 13-15.

79 Aal Tmrén;3: 133.

80 Aal Tmrin;3: 131.



«Y en el cielo tenéis tanto vuestro sustento como aquello que se os promete».81

81 Adh-Dhériiit; 51: 22.
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Algunos de los objetivos instructivos de esta parte son:

- Familiarizarse con uno de los mds misteriosos acontecimientos de la creacion que se
plantea como una introduccién a las temdticas de la “historia del Cordn”.

- Familiarizarse con las diferentes aplicaciones del término “wah7“en el Coran.
- Familiarizarse con el modo de la comunicacién de Dios con sus Profetas.

- Observar los estados del Profeta del Islam (BP) en el momento de recibir la
revelacidn.

Algunas fuentes importantes en esta parte son:

Libro de exégesis A/-Mizan, +.12, p. 292; y t.18, p.72 en adelante; y 1.20, p.342; £/
Cordn en el Islam; La Revelacion o Wahi, una percepcion misteriosa, Serie de
conferencias y articulos expuestos en la Segunda Conferencia de Investigaciéon de las
Ciencias e Interpretacion del Honorable Cordn; Bihdr Al-Anwér, 1.18, parte
referente a la forma de la revelacion; A/-Itgan, de As-SuiGtt, t.1; Manéhil Al-Trfan,
t.1; At-Tamhid fi'Uldm Al- Qurén, +.1; La historia del Cordn, del Dr. Mahm{d Ramiar;
Peiramin Wahi wa Rahbari (Acerca de la Revelacion y el Liderazgo), del Aiatul-lah
Yawddt Amult, p.278-309.

CAPITULO PRIMERO

El significado de wahi

A) El significado lingiiistico:

Ibn Mandz(r en su obra “Lisdn Al-‘Arab” dice: “Wahf significa sefial, escritura,
mensaje, inspiracién y palabra oculta, y cualquier cosa que se comunica a otro. La
expresion “wahd ilathi wa awhd” significa: “Le hablé de una forma oculta de los demas”.

El conocido lexicélogo del siglo IV, Ibn Faris dice: “Cualquier asunto que se haga
entender a otro, de cualquier forma que sea, es llamado wahi”.

Entonces el vocablo “wahi” abarca las diferentes formas de comunicacion, tales
como: las sefas, la voz, el suefio, la inspiracién, los susurros y hacer conocer a través de
la escritura. Algunos han mencionado la caracteristica de ser “oculta” y “rapida” dentro
del significado de “wahi”. Los arabes a una muerte repentina le llaman “muerte wah?”.



Esta caracteristica que en un principio no existia, posiblemente surgié a través del uso
entre los arabes, es decir, utilizando el calificativo “rapido”, en algunos casos se le ha

“"

agregado otra caracteristica, es decir: “el ser oculto”, ya que generalmente una

indicacidn rapida es ocultada a una tercera persona.l

De todas formas, aunque no se puede negar la utilizacién de este término para
una serie de comunicaciones rapidas y ocultas, tampoco debe aceptarse esta
caracteristica en todas las utilizaciones, ya que existen casos, incluso en el uso coranico,
en los que no existe ninguna de estas dos caracteristicas mencionadas (rapidez y
ocultacion).2

B) El significado terminoldgico de la expresion “wahi”:

La expresion terminoldgica “wahi” significa un vinculo espiritual que se establece
para los Profetas Divinos con el fin de recibir el mensaje Divino a través de una
comunicacion con el mundo oculto. El Profeta es un receptor que recibe el mensaje a
través de esta misma comunicacién (la revelacion) desde el centro que lo emite, y nadie
mas que él tiene la capacidad y aptitud de tal recepcién. En el tercer capitulo
desarrollaremos este tema en forma mas amplia.

CONCLUSION:

El vocablo “wahi” en su genuino establecimiento linguistico, significa cualquier forma de
hacer entender, como las sefias, la voz, la inspiracidn, el suefio, los susurros, la escritura,
etc. La ocultacion y la rapidez también son consideradas en algunos de sus usos.

CAPITULO SEGUNDO

El término wahi en el Coran

1 At-Tamhid, t.1, p.3.
2 Ver: Sira Marfam 19:11.



El término wahi en el Generoso Coran ha sido utilizado con relacidn a los angeles,
demonios, el ser humano, los animales y la tierra3:

A) Lainspiracion espiritual a los angeles:

’Idh idhi rabbuka ilal maléikati anni ma‘akum...

«Y de cuando tu Seiior revelo a los dngeles: “jEstoy con vosotros...!”»4

B) Lainspiracion espiritual a los seres humanos:

Wa awhaind iléd ummi M(sa an ardi‘ih

«E inspiramos a la madre de Moisés: “Amamantale”».5

C) Lainspiracion espiritual a los cuerpos inorganicos:

faima’idhin tuhaddizu ajbérahd, bi‘anna rabbaka awhé lahé

«En ese dia (la tierra) contard sus noticias segtn lo que tu Sefior le inspire».6

3 Este término y sus derivados es utilizado con més frecuencia cuando se refiere a la revelacion hecha a los
Profetas. En el capitulo siguiente analizaremos este tema por separado.

4 Sira Al-Anfal, 8:12.
5 Slra Qasas, 28:7.
6 Sra Zalzalah, 99: 4 y 5.



D) Los susurros satanicos:

Wa kadhdlika ya‘alnd li kul-li nabiin ‘adlGwan shaiatinal yinni wal insi idhi ba‘duhum il
ba‘d

«Por la misma razon, hemos dispuesto para cada profeta adversarios demonios, tanto
de entre los humanos como de los genios, que se susurran reciprocamente...»7

Wa inna-sh shaidtina laiGhdna ila awlid’ihim lifuyédildkum

«Y ciertamente que los demonios inspiran a sus fautores para contradeciros...»8

E) Laindicacidn:

Fajaraya ‘alG gaimihi minal mihrébi fa awhd ilathim an sabbihi bukratan wa ‘ashiian

«Salio, pues, del santuario y dirigiéndose a su pueblo les indico, por seiias, que
glorificasen a Dios, mafiana y tarde».9

F) Elinstinto:

Wa awhd rabbuka ila-n nahl

«Y tu Sefnor inspiro a las abejas...»10

7 Shra Al-An‘am, 6:112.
8 idem, aleya 121.
9 Sra Marfam, 19:11.



En una narracién interesante, transmitida del Imam ‘Ali (P), se han dividido los
usos del wahi en el Coran en los siguientes: wahi con el sentido de revelacion de la
Profecia, wahi con el sentido de inspiracion, wahi con el sentido de indicacién, con el
sentido de disposicidn, con el sentido de orden o mandato, wahi con el sentido de mentir
(con relacion a los demonios) wahi con el sentido de anoticiar, y para cada caso se ha
respaldado en aleyas coranicas.11

CONCLUSION:

La revelacion en el Cordn ha sido utilizada con relacion a los dngeles, demonios,
animales, al ser humano vy a la tierra.

Conceptos tales como las inspiraciones divinas, los susurros satanicos, indicaciones e
instinto, pueden ser deducidos de los casos mencionados.
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CAPITULO TERCERO

El wahi o revelacion a los profetas Y sus distintas
formas

El propdsito de nuestra tematica es hablar en cuanto al empleo mas generalizado
del término “wahi”, es decir, la revelacién a los profetas. En el Generoso Coran ha sido
mencionado este término y sus derivados cerca de setenta veces en relacidon con los
profetas; mientas que el uso de este término en otros casos es minimo. Podemos afirmar
que actualmente la utilizacion de este vocablo se limita a los profetas. Por lo tanto el
sabio ‘Al.ldmah Tabataba’t argumenta: “La modalidad isldmica exige que nosotros no
utilicemos este término mds que para los profetas”.12

10 Sdra An-Nahl, 16:68.
11 Bihar Al-Anwar, t.18, p.254 y 255.
12 Al-Mizan, t.12, p.292.



Pero ¢qué significa wahi? Wahi es un fenédmeno que no cabe en el marco del
intelecto comun del ser humano; es un fendmeno misterioso y enigmatico. Cuando se
habla de la relacién o comunicacién con otro mundo de forma que un ser humano
elegido recibe mensajes ocultos de una forma presencial (no adquirida por los sentidos) y
contemplativa, se entrevé que sélo él mismo conoce la realidad y la verdad de la
recepcidn de la revelacidn, mientras que el resto de la gente puede concebir Unicamente
un destello de aquella verdad, la cual descubre a través de sus efectos y sefiales.

He aqui una definicién de “wahi”:

“La revelacion es un tipo de alocucion celestial (inmaterial) que no puede ser concebida a
través de los sentidos ni la reflexion intelectual, sino que es otra percepcion que a veces
se manifiesta en algunas personas por la voluntad Divina quienes reciben drdenes divinas
ocultas —veladas al sentido y al intelecto- a través de la revelacion y la ensefianza
divina”.13

Este fendmeno que estd fuera del alcance del intelecto es uno de los mas
exaltados grados que separan a los Profetas de los demas. El Coran, al mismo tiempo que
expresa con énfasis que los profetas también son seres humanos, relata el asombro y la
negacién de los incrédulos respecto a la revelacion y luego afirma que “recibir el wahi” es
una peculiaridad de los enviados de Dios:

«Pero la nobleza incrédula de su pueblo dijo: “Ese no es mds que un hombre como
vosotros que quiere dominaros. Si Dios hubiera querido habria enviado dngeles por
mensajeros”». 14

Y puesto que aceptar este asunto que estd mas alla de los alcances del intelecto se
les hacia dificil, atribuyeron la locura al Profeta:

«iNo es mds que un hombre afectado de locura! Asi que soportadle por un tiempo».15

Y le negaron:

13 El Coran en el Islam, p. 125.
14 Sara AI-M{’mindn, 23:24.
15 idem, aleya 25.



«Dijeron: “¢ Acaso un humano ha de encaminarnos?”. Y descreyeron».16

En respuesta a éstos, el Coran anuncia que los profetas son seres humanos y en
este aspecto no hay diferencia entre ellos y los demds. La Unica diferencia esta en la
capacidad de recibir el Mensaje por parte de los Enviados de Dios:

«Soy tan solo un humano como vosotros a quien le ha sido revelado...»17

En las aleyas cuarta y quinta de la Sdra An-Naym (53), las cuales infunden
completa conviccion al corazdn, se explica la posicidon de la revelacién en la cima de la
santificacion e inmunidad, de modo que los deseos y las equivocaciones no tienen
camino hacia la misma:

«No habla por capricho. Ello no es sino inspiracion que le fue revelada».18

Los diferentes tipos de Revelacion a los Profetas:

La union y comunicacion oculta entre los profetas y Dios, lo cual denominamos

~J)
1

“wahi”, es posible en tres formas:

«Es inconcebible que Dios hable directamente al hombre sino por revelacion, o tras un
velo, o envie un mensajero por medio del cual revela, con Su benepldcito, lo que El
quiere...»19

En la aleya mencionada son explicadas en tres maneras las diferentes formas en
que Dios habla con el ser humano. Una forma es la revelacion sin intermediario y directa,
y las otras dos, son con intermediacidn e indirectas ya que la comunicacidn de Dios estd
supeditada al hiydb (velo) o al rasil (mensajero). La diferencia entre las dos ultimas

Ill

formas es que en una, el “mensajero” (el Angel) es quien comunica la revelacién, y en la

16 Shra At-Tagabun, 64:6.
17 Stra Al-Kahf, 18:110 y Fussilat, 41:6.
18 Stra An-Naym, 53:3-4.
19 Sara Ash-Shiira, 42:51.



otra, un “velo” es un intermediario a través del cual la revelacion se concreta.20 En otras
palabras los tres tipos de revelacidn son:

1.La alocucion divina en la que no existe ningin intermediario entre Dios
y sus criaturas.

2.La alocucion divina que se oye a través de un velo, como el arbol de
“Tar” por medio del cual Moisés (P) oia la Palabra de Dios.

3.La Palabra divina que es transmitida a través de un Angel.21

En la Sdra Ash-Shird se ha explicado el modo de la revelacién al Profeta (BP):

«Y asi es como te hemos inspirado un Espiritu (R(h) a partir de nuestra orden, (antes
del cual) no conocias lo que era el Libro ni la fe...»22

Por medio de esta aleya queda claro que la revelacién del Cordn fue realizada a
través de una pldtica divina. El “RGh” en esta aleya es el mismo “Rdh-ul Amin” (el
Arcangel Gabriel), mencionado en la aleya 194 de la Sidra Ash-Shu‘ard’ (26) sobre el que
dice: «El Espiritu digno de confianza lo ha descendido». Entonces el Coran o parte de él
fue revelado a través del Angel de la Revelacién (el tercer tipo de alocucién Divina).

CONCLUSION:

La realidad y esencia de la revelacion es sélo conocida por los Profetas, ya que son
Unicamente ellos los que se encuentran en la esfera de la revelacidn. Para definirla,

~
I

teniendo en cuenta los efectos observados, podemos decir que: el “wahi” o la revelacion
es una forma de platica celestial que es imposible de concebir a través de los sentidos y
el intelecto, y que necesita de una percepcién especial, la cual, por la Voluntad Divina, se
manifiesta en unos pocos elegidos; como consecuencia los mensajes del mundo de lo
oculto son recibidos a través de un conocimiento presencial (no adquirido por los

sentidos).

La revelacién con el significado arriba mencionado es la mas utilizada en el Generoso
Coran.

La caracteristica mas importante que distingue a los Profetas de los seres humanos es
esta misma revelacién.

20 Al-Mizan, t.18, p.73.
21 El Corén en el Islam, p.150.
22 Slra Ash-Shiira, 42:52.



4. Los diferentes tipos de revelacién a los Profetas son:
a) la revelacion directa,
b) la revelacion a través de un velo,
5. Larevelacién a través del envio de un Angel.
6. Larevelacidn coranica se concretd a través de las dos formas:

(a) y (c), arriba mencionadas.
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CAPITULO CUARTO

El modo de la revelacion directa

«Por cierto que vamos a revelarte un Mensaje ponderable».23

La forma mas dificil de revelacion ha sido la revelacion directa; es decir, cuando el
profeta quiere comunicarse con todo su ser y sin ningun intermediario con el Origen de
la Creacion. No presenta gran problema vislumbrar la condicion de dificultoso de este
asunto
-aun cuando no podamos concebir su realidad- luego de lo descrito por el Cordn y los
numerosos dichos legados por ambas tendencias isldmicas.

La grandeza y majestuosidad de la “revelacion directa” se nos esclarece cuando
sabemos que el Profeta del Islam gozaba de un espiritu poderoso y extraordinario, y
basicamente, llegar a este grado de cercania y amor hacia el Altisimo requiere de una
capacidad elevada, y no todos pueden hallarse en el ambito de la luz de la revelacién. Sin
embargo, la gravedad corporal que experimentaba al realizarse la revelacién era tal, que
inclusive el Profeta la soportaba con dificultad.

He aqui un ejemplo de las narraciones registradas a este respecto:

23 Sdra Al-Muzzammil, 73:5



1. Amin-ul Islam Tabarsi en la interpretacién de la aleya quinta de la Sdra Al-Muzzammil
relata que Hariz Ibn Hisham preguntd al Profeta (BP): “¢Cual es la forma en que recibes la
revelacion?”. Respondid:

“A veces escucho un sonido como el sonido de una campana y éste es el estado mas
intenso de la revelacion para mi, que me agota y debilita. Aunque a la vez memorizo
todo lo que me es revelado; y a veces un Angel en forma de hombre se me aparece y
me habla, y memorizo todo lo que me dice”. 24

2. ‘Abdul‘lah Ibn ‘Umar dice: Pregunté¢ al Profeta (BP) la sensacion que
experimentaba en el momento de la revelacion. Me contesto:

“Oigo unas campanas. En ese momento me quedo completamente en silencio. No se
me revela algo sin que tenga la sensacion de que me arrancan el alma de mi cuerpo”.25

3. El Shaij As-Sadlq en su obra “Tadhid” transmite de Zurarah que dijo al
Imam As-Sadiq (P):

()

“iOfrezco mi vida por ti! ¢Qué era ese desvanecimiento que padecia el Profeta en
algunas ocasiones cuando descendia sobre él la revelacion?”. Entonces (el Imam)
manifestd: “Esto sucedia cuando no habia intermediario alguno entre él y Dios. Cuando
Dios se manifestaba ante é1”26.

4. Fue relatado de ‘Aisha que un dia en el que hacia mucho frio le fue hecha una
revelacion al Profeta (BP); después de terminada ésta, el sudor corrid por su frente.27

Este tipo de revelacion directa, que resultaba muy pesada para el Profeta (BP), ha
sido descrita como “burahd’ul wahi” que significa: la fiebre intensa de la revelacion.

Al final de este capitulo transmitimos de la obra “La Historia del Coran” -escrita por el
Dr. Mahm(d Ramiar- algunos de los estados manifestados en el Profeta (BP) en el
momento de la revelacion directa en base a las narraciones:

24 Mayma“ Al-Baian, t.1, p.570; Bihar Al-Anwar, t.18, p.260; Sahth Al-Bujarf, t.1, p.58.
25 Al-ltgan, t.1, p.141.

26 Bihar Al-Anwar, t.18, p.256; Al-Mizan, t.18, p.79.

27 Bihar Al-Anwar, t.18, p.261; Al-Mizan, t.18, p.79.



1.Escuchar el sonido de una campana o el sonido del choque de dos
metales, o el sonido de una abeja.

2.Inflamacién y un estado de ardor e intensa fiebre que se reflejaba en su
rostro, y para aliviarlo, lo lavaban con agua fria y lo cubrian de
inmediato.

3.Se elevaba su temperatura de tal manera que incluso en un dia de baja
temperatura, se veia deslizarse el sudor por su cuerpo.

4.A veces el color de su rostro cambiaba a un color rojo o morado.

5.Se desvanecia.

6.Tenia que soportar un intenso sufrimiento.

7.En otras ocasiones su peso se incrementaba en tal forma que al animal
que lo transportaba le resultaba dificil avanzar.

8.A veces le aquejaba dolor de cabeza.28

CONCLUSION:

La revelacidn directa era la forma mas dificil en que descendia la revelacion al Profeta
(BP).

La sensacién de abatimiento, gran sufrimiento, dolor de cabeza, alteracion del color de
su rostro a un color rojo o morado, intensa temperatura, ardor y fiebre, escuchar sonidos
penetrantes, y finalmente el desmayo, eran los diferentes estados que padecia el Profeta
(BP) en el momento de recibir la revelacién directa.
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CAPITULO QUINTO

El modo de la revelacion indirecta

«Es cierto que él (el Cordn) es una revelacion del Creador del Universo; el Espiritu fiel (el
arcdangel Gabriel), lo hizo descender, y lo deposito en tu corazon, para que seas uno de
los amonestadores».29

28 Ta’rij Al-Qur’an, p.108-109.
29 Sdra Ash-Shu‘ara’, 26:192-194.



El Gran Profeta recibia la revelacidon con todo su espiritu y su ser, y sus ojos y
oidos exteriores no intervenian en ello, de lo contrario la gente también hubiera podido
oir y ver lo mismo que el Profeta (BP).

Sabemos a través de las narraciones y dichos que el descenso indirecto de la
revelacidon no le resultaba dificil al Profeta. En algunas ocasiones lo visitaba el Arcangel
Gabriel en forma de un ser humano. En un dicho de Imam Sadiq (P) esta registrado:
“Cuando el Arcangel Gabriel visitaba al Mensajero del Islam se sentaba frente a él
humildemente y jamas entraba a verlo sin antes pedir permiso”.30

Esta narracién muestra la grandeza y superioridad del Enviado de Dios ante el
Arcangel Gabriel, a quien el Sagrado Coran menciona como “Shadid Al Quwda” (fortisimo,
de gran poder). Entonces, la recepcién de la revelacién a través de Gabriel no fue un
asunto dificil. Han dicho que Gabriel se le aparecia al Profeta (BP) con un rostro similar al
de Dihiah Ibn Jalifa’ Kalbf; ya que él era la persona mas bella en Medina.31

Si bien el Arcangel Gabriel era el portador fiel de la Palabra Divina, las aleyas
coranicas eran reveladas con un protocolo particular y en forma completamente
custodiada por un grupo de dngeles:

«jQuia! Por cierto que él (Cordn) es un mensaje instructivo. Quien quiera, pues, que lo
recuerde. Esta registrado en Libros Honorables, Sublimes, Inmaculados, por manos de
escribas Honorables y Piadosos».32

CONCLUSION:

1. La revelacién indirecta no provocaba en el Profeta esa pesadez o gravedad que
causaba la revelacion directa.

2. Segun las aleyas 192 a 194 de la Sdra Ash-Shu‘ard, el Enviado de Dios recibia la
revelacidn con todo su ser, y los sentidos exteriores no intervenian en ésta.

3. A veces Gabriel aparecia en forma de un ser humano y visitaba al Profeta.33

30 Bihar Al-Anwar, t.18, p.256; Al-Mizan, t.18, p.79.
31 At-Tamhid fi ‘Uldm Al-Quréan, t.1, p0.36.
32 Sira ‘Abasa, 80:11-16.

33 Para més explicacion respecto a la transformacion, referirse a Al-Mizan, t.14, p.36.



Descubriendo

el Islam Shi‘a

Por MUHAMMAD A. SHOMALI

Traducido por SUMEIA YOUNES

Introduccion

LA PRESENTE OBRA es una version resumida de “El Islam Shi‘a: Origenes, Fe
y Practica (2003, ICAS Pressl)” del mismo autor. Esta breve version se
propone hacer una concisa alusion a los principales temas relacionados al
Islam en general y al Islam Shi‘a en particular. Estas dos obras representan
una modesta tentativa de llenar algunas de las brechas que existen en el area
de los estudios islamicos en general, y del Shi‘ismo en particular.

A pesar de ser un simple y claro escrito, es el resultado de més de veinte afios
de arduos estudios islamicos. El presente optsculo estd basado hasta cierto
punto en dos series de conferencias sobre el Islam Shi‘a pronunciadas a
audiencias de habla-inglesa: una primera serie de unas cincuenta conferencias
proferidas en la Universidad Az-Zahré (durante el Primer Seminario Islamico
para Mujeres) en Qom, Iran, entre 1995 y 1996, y una segunda serie de unas
treinta conferencias expuestas en el Instituto Isldamico de Manchester y en el
Centro Shi‘a de Beneficencia en Manchester, Inglaterra, entre 1998 y 1999.

El primer capitulo comienza exponiendo tanto los significados literales como
técnicos del término “Shi‘a”, y las referencias se basan en testimonios de
famosos sabios al respecto. Luego, procede a estudiar los origenes del Islam
Shi‘a y su surgimiento.

1 Islamic Collage for Advanced Studies Press: Prensa de la Universidad Islamica de Altos Estudios.



En el segundo capitulo se estudian las fuentes del pensamiento shi‘a, esto es,
el Sagrado Coran, la Sunnah o Tradicion del Enviado de Dios (BP), al-‘agl o
intelecto y el iyma’ o consenso. Tratando el tema del Sagrado Coran, el
capitulo prosigue estableciendo que los shi‘as, al igual que el resto de los
musulmanes, creen que el Coran que esta presente hoy en dia es la invariable
plasmacion de la Revelacion Divina al Profeta Muhammad (BP).

El capitulo contintia explicando la segunda fuente mas importante, es decir,
la Sunnah, la cual incluye los dichos y actos del Profeta Muhammad (BP). El
mismo Coran requiere de los musulmanes que tomen al Profeta (BP) como su
modelo, que se remitan a ¢l a fin de que juzgue y ponga fin a sus conflictos y
concilie sus diferencias, y se refiere al Profeta (BP) como aquel que recita,
ensefa y explica el Coran.

Esta misma seccion también trata sobre la Gente de la Casa del Profeta (Ahl-
ul Bait) y su papel en exponer la Sunnah o tradicion profética. Luego sigue
un estudio sobre la importancia del intelecto y su rol en comprender las
creencias, valores y leyes practicas del Islam. Finalmente, hay un andlisis
sobre el consenso legal y la forma en que es considerado en la perspectiva
shi‘a con respecto a la escuela sunnah.

El tercer capitulo estudia las doctrinas fundamentales de la creencia shi‘a,
esto es, la Unicidad de Dios, la Profecia y la Resurreccion, las cuales
conforman los Principios de la Religion (del Islam y del resto de las
religiones divinas). Se estudian también otros dogmas importantes y anexos,
tales como la Justicia Divina y el Imamato. Estas doctrinas pueden ser
compartidas en parte por otros musulmanes, pero solo son los shi‘as quienes
creen en todas ellas.

El cuarto capitulo es una breve resefia de las practicas shi‘as juntamente con
breves referencias a los objetivos y principios fundamentales en ellos. Estas
practicas son, en principio, compartidas por todos los musulmanes, aun
cuando puedan existir algunas diferencias en particular entre las diferentes
escuelas islamicas.

El quinto y ultimo capitulo es una escueta exposicion sobre la Shi‘a en el
mundo de hoy en dia. Este apartado comienza con un resumido informe de
las ultimas estadisticas sobre la poblacion musulmana y shi‘a del mundo.
Hay también una clasificacion de las afiliaciones religiosas de algunos paises
con una larga historia de la presencia shi‘a alli. Aun cuando no existen
estadisticas exactas y acreditadas sobre la poblacion shi‘a actual en el mundo,
los esfuerzos han sido hechos por reunir las mas validas.



Debo hacer notar también, que estoy sinceramente y de todo corazon
comprometido con la unidad isldmica y deseo que este trabajo pueda servir
como un modesto paso hacia la hermandad entre los musulmanes. De hecho,
uno de los mejores medios para alcanzar dicha unidad y hermandad es
conocerse unos a otros y superar los histéricos prejuicios que impiden el
entendimiento objetivo reciproco. Como dice el proverbio arabe: “Las
personas son enemigas de aquello que ignoran™.

Un cuidadoso estudio de las principales escuelas islamicas muestra que lo
que poseen en comun es mucho mas que aquello en lo que difieren. Todos los
musulmanes creen en el mismo Dios, en el mismo Profeta, y en el mismo
Coran. Todos ellos creen en el Dia de la Resurreccion y en las recompensas y
castigos divinos. Todos rezan sus oraciones diarias dirigidos hacia la misma
direccion, esto es, La Meca. Todos ellos ayunan el Mes de Ramadan
completo. Todos realizan la Peregrinacion a La Meca (Hayy) al mismo
tiempo. Todos ellos creen en que se debe dar limosna (zakat) y encomendar
lo bueno y prohibir lo malo ("amr bil ma‘raf ua nahi ‘anil munkar). Todos
creen que deben entablar amistad con la gente de fe y buena intencion y que
deben alejarse de los enemigos de Dios. Todos ellos adhieren a las mismas
virtudes y valores.

De acuerdo al Sagrado Coran, todos los creyentes son ‘“hermanos”. Sin
considerar su color, raza, género y posicion social, existen ciertos deberes
hacia cada uno que los hermanos y hermanas en la fe han de cumplir. Cierta
vez Mu‘al‘la ibn Junais le pregunté al Imam As-Sadiq (P) respecto a los
deberes de un musulman para con otro. El Imam (P) respondio6:

»

.«

“Hay siete deberes que le incumben, cada uno de los cuales le es obligatorio, y si es
que es negligente respecto a alguno de los mismos, se sale del ambito de la soberania y
obediencia al Creador, y no le correspondera nada en relacién a Dios”.

Luego el Imam (P) menciono lo siguiente:

»
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1) El mas facil de esos deberes, es que desees para tu hermano lo que deseas para ti
mismo, y desees que lo que aborreces para ti no le acontezca a tu hermano.

2) No hagas enfadar a tu hermano, sino que, por el contrario, procura complacerlo y
obedecer sus deseos.

3) Ayudalo con tu propio ser, tus bienes, lengua, manos y pies.
4) Sé sus ojos (con los que mira), su guia y su espejo.

5) No estés saciado cuando él se encuentra hambriento; no bebas estando él sediento,
y no te vistas cuando él no tiene con qué cubrirse.

6) Si es que él no tiene sirvientes y tu si, es obligatorio para ti que envies a tu sirviente
para que lave sus ropas, cocine su comida y tienda su cama.

7) Sé fiel a la promesa a él dada y acepta su invitacidn; visitalo cuando esté enfermo,
acompaia sus restos en su funeral, y si te enteras que tiene una necesidad acude a
satisfacerla antes de que él te lo requiera, apresurandote a realizar ello2.

Desgraciadamente, siempre han existido algunas personas faltas de
perspicacia entre cada agrupaciéon que han tratado de magnificar las
diferencias y en vez de llamar a la unidad y hermandad han clamado por la
separacion. Ellos se afanan por encontrar algunas excusas para denominar a
cualquiera que difiere con ellos “kafir” (incrédulo) o “mushrik™ (politeista),
y a cualquier acto que no les complace a ellos como “bid‘ah” (innovacién en
materia de religion). Obviamente, existen tanto incrédulos como heréticos,
pero uno debe tener precaucion al momento de aplicar estos términos. Los
verdaderos grandes sabios y lideres islamicos, tanto shi‘as como sunnis,
nunca han empleado estos calificativos entre si. De esta manera, han
expresado en sus fatwas (dictamenes), dichos y accionar el espiritu real del
Islam, su armonioso y universal mensaje de paz, justicia, unidad y
misericordia.

2 AI-K4f, T. 2, p. 135, h. 2. The Faith of Shi a Islam, de Mudzaffar, pp. 76 y 77.



El Islam trajo unidad y solidaridad a aquellos que padecieron mucha
enemistad y hostilidad:

«Y aferraos todos al vinculo de Dios y no os dividdis».3

El hecho de unificar a la gente se considera un acto divino:

«Y (Dios fue Quien) concilié sus corazones...».4

Lo contrario, fue el accionar de personas tales como el Faradn para desunir a
la gente:

«Por cierto que el Faraon se encumbro en la tierra (de Egipto) y dividié en sectas a su
pueblo...».5

El Sagrado Coran advierte a los creyentes que si ellos comienzan a disputar
unos con otros se debilitaran y por consiguiente seran derrotados:

3 Stra Ali Tmrén;3: 103.
4 Stra AI-Anfil: 8: 63.
5 Siira Al-Qasas; 28: 4.



«... Y no disputéis entre vosotros, porque asi os desanimariais y se perderia vuestro
valor».6

En realidad, el llamado a la unidad no se limita solo a los musulmanes. El
Coran invita a toda la gente de fe, tales como los cristianos y judios a unificar
sus esfuerzos y concentrarse en su causa comun:

«Di: jOh adeptos del Libro!, venid y comprometamonos formalmente que no
adoraremos sino a Dios, que no le atribuiremos nada y que no tomaremos, unos a
otros, por amos en vez de Dios».7

Esperamos y oramos para que dia a dia este sentido de unidad y solidaridad
se vuelva mas fuerte y se intensifique.

Aprovecho esta oportunidad para agradecer a todas las personas y
organizaciones que me incentivaron, especialmente al Aiatul-lah Muhsin
Araki, a la Universidad Islamica de Altos Estudios y a la Asamblea de Ahl-ul
Bait del Reino Unido y la Republica de Irlanda en Londres.

Por altimo, en orden pero no en importancia, expreso mis sentimientos de
profunda gratitud a Dios, por todos Sus Favores con los que me ha agraciado
en el pasado y en el presente.

Capitulo |

LOS ORIGENES DEL ISLAM SHI‘A

6 Siira AI-Anfil: 8: 46.
7 Stira Ali Tmrén;3: 64.



El significado del término Shi'a:

EN ARABE, el término “Shi*a” originalmente significa “uno, dos o un grupo
de seguidores”. En el Sagrado Coréan este término ha sido utilizado varias
veces procurandose este sentido. Por ejemplo, en la aleya 15 de la Sdra Al-
Qasas, Dios se refiere a uno de los seguidores de Moisés (P) como uno de sus
shi‘as:

«... y hallé en ella a dos hombres rifiendo; uno era partidario suyo (shi‘a) y el otro
adversario. Su partidario le pidio socorro contra su adversario, y Moisés le aporreo y le
ultimé».8

En otra parte, Abraham (P) es presentado como un shi‘a de Noé (P):

«Por cierto que entre sus seguidores (shi‘as) estaba Abraham».9

Al comienzo de la historia del Islam, el término “‘shi‘a’ fue utilizado en su
sentido original y literal para hacer referencia a los seguidores de diferentes
personas. Por ejemplo, algunos hadices hablan sobre los shi‘as de ‘Ali ibn
Abi Talib, y otros respecto a los shi‘as de Mu‘awiah ibn Abi Sufian. Sin
embargo, gradualmente el término adquiri6 un segundo significado o
acepcion técnica, es decir, los seguidores de ‘Ali, aquellos que creian en su
Imamato (liderazgo divino).

Shahrestani (f. 548 HQ), en su ““Al-Milal wa An-Nihal”’, una prominente
fuente sobre diferentes sectas en el Islam, escribe: ““Los Shi‘as son aquellos
gue siguieron a ‘Ali en particular y creyeron en su Imamato y Califato de
acuerdo a las explicitas ensefianzas y voluntad del Profeta Muhammad™.10

Esta es una definicion muy precisa, ya que los shi‘as creen que la razén por
la que se debe seguir a ‘All —que la paz sea con ¢l- es que ello fue requerido

8 Stira Al-Qasas; 28: 15.
9 Stira As-Saftit; 37: 83.
10 Al-Milal wa An-Nihal, T. 1, p. 146.



por el Profeta (BP), y no fue por propia decision que lo eligieron para
seguirlo. Esto es a diferencia de los no-shi‘as quienes, tras la muerte del
Profeta Muhammad (BP) siguieron a aquel que fue elegido en la reunion de
As-Saqifah y creyeron que el Profeta (BP) delegd dicho asunto a la gente,
para que ellos mismos decidieran a quién seguir. Por supuesto, Abli Bakr ibn
Abi Quhafah, el primer Califa, quien fue elegido solo por aquellos que se
encontraban reunidos en As-Sagifah -y en ausencia de la mayoria de los
Compaieros que también se encontraban en Medina-, juzgd que debia ser ¢l
quien debia designar a su sucesor. Y el segundo Califa, ‘Umar ibn Al-Jattab,
a su vez, eligio un concilio de seis personas para que €stas eligieran a uno de
entre ellos, de acuerdo a un proceder muy estricto establecido por ¢l mismo.
Es de hacer notar que fue solo ‘Ali, el cuarto Califa, quien fue elegido -y en
realidad forzado- por casi todos los musulmanes después del asesinato del
tercer Califa, ‘Uzman ibn ‘Affan, para aceptar el cargo de Califa.

En el libro “Firaq Ash-Shi‘ah”, un famoso sabio shi‘a, Al-Hasan ibn Misa
An-Nawbajti (f. 313 HQ), escribe: ““Los shi‘as son el grupo de “Ali ibn Abi
Talib. Fueron llamados ““shi‘as de “Ali”” tanto en vida del Profeta (BP) como
después de su muerte, y son conocidos como los seguidores de ‘Ali y los que
sostienen su Imamato™11.

El Shaij Al-Mufid (f. 413 HQ), uno de los mas destacados sabios shi‘as
antiguos, define a la Shi‘a como “aquellos que siguen a “Ali y creen en su
inmediata sucesion del Profeta”.12 Al explicar por qué los shi‘as son
llamados también “Imamitas”, ¢l dice: ““Este es un titulo para aquellos que
creen en la necesidad del Imamato y su continuidad en todas las epocas, y
gue cada Imam debe haber sido explicitamente designado, y ser también
infalible y perfecto™13.

De este modo, puede decirse que los musulmanes shi‘as son aquellos que
consideran lo siguiente sobre el sucesor del Profeta Muhammad (BP):

La posicion de sucesor del Profeta (BP) es una posicion divina que recae en una persona
infalible e inmaculada del pecado y del error.

Asi como el Profeta (BP) fue elegido por Dios, su sucesor o Imdm también debe ser
elegido por Dios, y posteriormente hecho conocer por el Profeta.

11 Firag Ash-Shiah, p. 17.
12 Ver: Awa’il Al-Magalit, del Sheij Al-Mufid, p. 36.
13 Ibid., p. 38.



C.

El sucesor inmediato del Profeta Muhammad (BP) fue Ali (P).

¢Cuando comenzo el Shi'ismo?

NATURALMENTE, la pregunta que surge es: ;Cuando comenz6 el Shi‘ismo?
Hay muchos hadices narrados tanto por shi‘as como por no-shi‘as, respecto
al tema del Imamato, lo cual serd estudiado posteriormente cuando
examinemos las doctrinas de la Shi‘a.

Sin embargo, seguidamente estudiaremos algunos hadices en los cuales el
Profeta Muhammad (BP) se refiri6 a un grupo de gente como ““shi‘as”
(seguidores) de ‘Ali y luego plantearemos algunos argumentos adicionales
basados en hadices y en la historia misma del Islam que pueden echar mas
luz sobre el tema en cuestion. Todos los hadices mencionados mas abajo
fueron extraidos de fuentes sunnitas calificadas. Estas son, no obstante, solo
algunas de las mas importantes narraciones, y existen muchisimas mas que
pueden encontrarse tanto en las fuentes que se mencionaran aqui como en
muchas otras:

) : 571 -1
» ( ) (

«
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Ibn ‘Asakir (fallecido en 571 HQ), transmitié de Yabir ibn ‘Abdul-lah Al-Ansari, que dijo:

Cierta vez que nos encontrabamos con el Enviado de Dios (BP) llegd ‘Ali (P). Entonces, el
Profeta (BP) dijo: “Juro por Aquel en cuyas manos esta mi vida, que ciertamente que
éste (hombre) y sus shi‘as (seguidores) seran los triunfadores el Dia de la Resu-
rreccidon”, y luego fue revelada la aleya: «Los creyentes que practican el bien, jesos son
las mejores criaturas!».14

14 Siira Al-Baiinah;98: 7.



2.

Tras ello, cada vez que los compafieros del Enviado de Dios (BP) veian aproximarse a ‘Alf,
decian: “Ha venido la mejor de las criaturas”15.

974 : ) -2
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Ibn Hayar (Ahmad ibn Hayar Al-Haizami, fall. 974 HQ) narré de Ibn ‘Abbas que dijo:

Cuando Al-lah revelé la aleya «Los creyentes que practican el bien, jesos son las mejores
criaturas!», el Enviado de Dios (BP) dijo a ‘Ali (P): “Esos son tu y tus shi‘as (seguidores).
Tu y tus shi‘as vendran el Dia de la Resurreccion en tanto os encontraréis complacidos
(de Dios) y se estara satisfecho de vosotros; y tus enemigos vendran en tanto ellos
seran objeto de la ira y estaran asidos por sus cuellos”.16

» ) -3

«
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Ibn Al-Azir (fall. 774 HQ) narré en su “An-Nihdiah”:
Dijo el Mensajero de Dios (BP) dirigiéndose a ‘Alf:

“iOh ‘Ali! Ta y tus shi‘as alcanzaran a Dios siendo que os encontraréis complacidos de
El y El lo estara de vosotros, y tus enemigos lo alcanzaran, habiendo sido objeto de la

15 Ta'rij ibn ‘Asékir, Seccién: Biografia del Imam ‘Ali (P), T. 2, p. 442, ediciones Dir Al-Fikr, Beirut. Ad-
Durr Al-Manzir, de As-Suitti, T. 6, p. 5890.

16 As-Sawé‘ig AI-Muhrigah, de Tbn Hayar, Seccién 11, Capitulo 1, Aleya 11. edic. de El Cairo. En el mismo
libro, Ibn Hayar ha narrado también de Umm Salamah que una noche, cuando el Mensajero de Dios (BP) se
encontraba en su casa, su hija Fitima llegd junto con ‘All. Luego el Profeta (BP) dijo: “{Oh ‘Alil Tua y tus
compafieros estdn en el Paraiso. Tt y tus sh7asestédn en el Paraiso”.



ira y asidos por sus cuellos”. Luego el Profeta (BP) puso su mano en su cuello mos-
trandoles como serd ello”.17

Hay otros hadices en los cuales el Enviado de Dios (BP), dirigiéndose a ‘Alj,
utilizé la expresion “nuestros shi‘as”. Esto esta en conformidad con lo que
fue afirmado anteriormente, respecto a que los shi‘as son aquellos que siguen
a ‘Ali, de acuerdo a las ensefianzas del Profeta (BP) y no por su propia
decision. Por ejemplo, Ibn ‘Asakir narré que el Enviado de Dios (BP) dijo:

»

LKL
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“Ciertamente que en el Paraiso hay una Fuente mas dulce que la jalea real, mas suave
que la mantequilla, mas fresca que el hielo, y huele mejor que el almizcle. En dicha
Fuente se encuentra la arcilla de la cual nosotros (la Gente de mi Casa y yo mismo) fui-
mos creados, y nuestros shi’as fueron creados de esa misma arcilla”. 18

Existen, ademas, otros hadices en los cuales el Profeta (BP), sefialando a ‘Ali
(P), utiliz6 la expresion “los shi‘as de tus descendientes”. Esto confirma lo
que se afirmé anteriormente, sobre que los shi‘as son aquellos que siguen a
‘Ali porque ellos creen en la institucion del Imamato. Como veremos
detalladamente luego, los shi‘as creen que ‘Ali fue el primer Imam y después
de ¢l la institucion del Imamato continud en aquellos descendientes de ‘All y
Fatima (P) que fueron elegidos por Dios y presentados por el Profeta (BP).
Por ejemplo, Az-Zamajshari (f. 528 HQ), en su Rabi” Al-Abrar, narra que el
Profeta (BP) dijo:

»

. K

17 Ibn Al-Azir, An-Nihéiah, T .4, p. 106, vocablo ‘ga-ma-ha”. Citado por Ibn Hayar en As-Sawd g, p.154.

18 Ta’rij Dimashgq, de Ibn ‘Asikir, Seccién: Biografia del Imam ‘Ali (P), T. 1, p. 129, Ne 180, edic. Dir Al-
Fikr, Beirut.



“iOh ‘Ali! Cuando acaezca el Dia de la Resurreccion yo me aferraré a Dios Altisimo, tu
te aferraras a mi, tus descendientes se aferraran a ti y sus shi‘as se aferraran a ellos.
iLuego veras a dénde seremos llevados!”. 19

Ha de hacerse notar que de acuerdo al Coran, la Profecia también se ha dado
en la forma de sucesion. Dice el Sagrado Coréan:

«Y ciertamente que hemos enviado a Noé y a Abraham y dispusimos en los
descendientes de ambos la Profecia y el Libro».20

Esto significa que aquellos que estan calificados para ser elegidos por Dios
como profetas estuvieron incluidos en su descendencia.

Ademas de los hadices mencionados precedentemente y sus semejantes, y
aquellos hadices sobre el Imamato que seran mencionados luego, existen
muchas otras razones que hacen de la aparicion de un grupo de gente tal
como la Shi‘a, en vida misma del Santo Profeta (BP), un fenomeno natural e
incluso necesario. Por ejemplo, al comienzo del Islam, cuando Dios le orden6
al Profeta (BP) comenzar su convocatoria publica al Islam por medio de
reunir a sus parientes mas cercanos, €l invitd a sus parientes a una comida.
Tras la misma el Profeta (BP) manifestd su mision e invito a los alli presentes
a que adhirieran al Islam, y les dijo que quien creyera en el Islam de entre
ellos y lo asistiera seria su sucesor. Todos guardaron silencio. El tnico que
aceptd la invitacion para asistirlo fue ‘Ali, un adolescente en aquella época.
El Profeta (BP) le requiri6 que se sentara y repitid su convocatoria por
segunda y tercera vez. Una y otra vez se repitid la misma escena, y fue solo
‘All quien expres6 que estaba listo para apoyar al Profeta. Entonces el En-
viado de Dios (BP) acept6 el sometimiento de ‘Ali a la voluntad de Dios y
llevé a cabo la orden de Al-lah de designarlo como su sucesor. Este evento se
encuentra documentado en muchas fuentes21.

En una muy importante expresion, el Enviado de Dios (BP) claramente
afirmo que ‘Ali era una persona correcta y sincera, libre de falsas creencias y
actos equivocos, ya sea en su conducta personal o en su hablar y juicios que

19 Citado en Doctrines of Shi% Islam, de Ya‘far Subhani, p. 6, p. 104.
20 Siira Al-Hadid:57: 26.

21 Entre las fuentes no-shi as, referirse a 7arij AI-Umam wal Muluk, de At-Tabari (f. 310 HQ), T. 3, pp. 62
y 63; Al-Kdmil fi At-Ta'rij, por Ibn Al-Azir (f. 630 HQ), T. 2, pp. 40 y 41; Al-Musnad, de Ahmad ibn
Hanbal; Musnad Al-‘Asharah Al-Mubash-sharin bi Al-Yannah, hadiz n° 841, segin la numeracién a/-
alamiiah.



emitia, e implicitamente pidi6 a los musulmanes que lo siguieran. Umm
Salamah transmitio que el Santo Profeta (BP) dijo:

LKL »

449/42 . 322/14

“Alf estd con la Verdad (al-haqq) y la Verdad esta con ‘Ali y no se separaran jamas
hasta que regresen a mi en la Fuente (de Kawzar) el Dia de la Resurreccion”.22

Ella también narré que el Profeta (BP) dijo:

LK »

4628 :  134/3

“Ali esta con el Cordn y el Coran esta con él, y no se separaran jamas hasta que
regresen a mi en la Fuente (de Kawzar)”.23

Estos hadices también fueron narrados por Ibn ‘Abbas, Abl Bakr, ‘Aishah,
Abtl Sa‘id Al-Jidri, Abt Lailad y Abl Aiilib Al-Ansari24. Ademas se narro
que el Profeta dijo:

« »

3647 - - -

“iQue Al-lah bendiga a ‘Ali! iDios mio! jHaz que la verdad siempre se encuentre con
éll”.25

Ademas, el Enviado de Dios (BP) afirmo en diferentes ocasiones que ‘Ali era
el mas sabio entre sus Compaieros respecto a los asuntos concernientes a las
ciencias islamicas. Por ejemplo, el Profeta (BP) dijo:

22 Ta'rij Bagdid, T.14, p. 322. Ta’rij Dimashq, T. 42, p. 449.
23 Al-Mustadrak ‘ala As-Sahihain, Al-Hakim An-Nishabiri, T. 3, p. 134, n° 4628.

24 De acuerdo a Al-Ghiffari, en Shiism or Original Islam, p. 10, esta tradicién ha sido transmitida a través
de quince vias no-shias, tales como A/-Mustadrak, de Al-Hakim An-Nishabiri; As-Sawdé iq, de Ibn Hayar,
Kanz Al-'Ummiély Iandbi‘* Al-Mawaddah.

25 Sunan At-Tirmidhi, Seccién: Las virtudes transmitidas por el Enviado de Dios (BP). Capitulo: Las
Virtudes de ‘Alf Ihn Abi Talib, hadiz n° 3647 de la numeracion al- 2/amiiah.



K »

359 7 ]

“La sabiduria esta dividida en diez partes: nueve partes fueron concedidas a ‘Ali, y una
sola a la gente”.26

Mas tarde el segundo Califa (‘Umar) reafirmaria los dichos del Enviado de
Dios (BP) al decir:

457 1 ( )

“Me amparo en Al-lah de un dilema para el cual Abil Hasan (‘Ali Ibn Abi
Talib) no esté presente”27.

Debemos también tomar en cuenta los valiosos y vitales servicios y
sacrificios de ‘Ali, a fin de poder percatarnos de su posicion entre los
musulmanes. Por ejemplo, cuando los infieles de La Meca planearon asesinar
al Profeta del Islam (BP) y Dios le informé sobre su complot, el Profeta (BP)
pregunto a ‘Ali si estaba dispuesto a dormir en su lugar para que los paganos
pensaran que ¢l se encontraba aun en su casa, lo que le permitiria salir sin
problemas de La Meca. ‘All acepto dicha tarea, respecto a lo cual descendid
la siguiente aleya:

«Entre la gente esta quien merca con su vida procurando la complacencia
de Dios».28

La emigracion del Profeta del Islam (BP) desde la ciudad de La Meca a
Medina marca el comienzo del Calendario Islamico. ‘Ali sirvid a la causa del
Islam luchando en las batallas de Badr, Uhud, Jaibar, Jandaq y Hunain, en
todas las cuales desempefio un papel crucial. Todo ello estd registrado en

26 Al-Bidiiah wan Nih4iah, por Ibn Kazir (f. 774 HQ), T. 7, p. 359.

27 Ver por ejemplo: Al-Mustadrak, de Al-Hakim, Capitulo: Al-Manasik, T.1, p.457. Al-Isibah fi Tamiz As-
Sahibah, de Ibn Hayar, T. 2, p. 509, y Al-Bidiiah wa An-Nihdiah, de Ibn Kazir, T. 7, p. 36.

28 Siira Al-Bagarah; 2: 207.



numerosas bibliografias historicas y en colecciones de hadices de los sabios
no-shi‘as.

Tal como mencionamos antes, los hadices proféticos sobre el tema del
Imamato en general, y respecto a ‘Ali en particular, seran analizados mas
tarde. Sin embargo, me gustaria concluir este punto refiriéndome al famoso
hadiz de Gadir Jumm.

Mientras regresaba de su ultima peregrinacion a La Meca, el Enviado de Dios
(BP) requirié a miles de musulmanes que lo acompafiaban que se detuviesen
en medio del camino. El se puso de pie sobre una plataforma o pulpito que
hicieron para ¢l con monturas de camellos, y tras alabar a Dios dijo:

« »

3646 - - -

“Todo aquel de quien yo sea su sefior (mawla), ‘Ali es su sefior”.29

Luego, la gente que se encontraba presente alli, incluyendo al primer y
segundo Califa, le dieron la bai‘ah (juramento de fidelidad) y lo felicitaron.

Este hadiz fue transmitido a través de mas de cien fuentes. Quien desee una
lista detallada de las fuentes no-shi‘as donde se menciono este hadiz, ha de
referirse a ‘Abagat Al-Anwar, de Mir Hamid Husein Al-Hindi (f. 1306 HQ),
y también a Al-Gadir, de ‘Abd-ul Husein Al-Amini (f. 1390 HQ).

Tras confirmar la veracidad y autenticidad del hadiz, algunos escritores
sunnitas han interpretado de otra manera el término “mawld™ que se utilizo6
en el mismo. Segun ellos, dicho término fue utilizado aqui en el sentido de
“amistad”. Ya sea que ello pueda aceptarse o no, no existen dudas respecto a
que esta tradicion o hadiz confirio a ‘Ali una posicion unica y esencial entre
los Compaiieros del Profeta (BP).

De este modo, pareciera que los diferentes grupos de hadices conjuntamente
con la evidencia historica antes mencionada no deja lugar a dudas que en
vida del Profeta del Islam (BP) muchos musulmanes llegaron a amar a ‘Ali
profundamente y procuraban su compaiiia y estuvieron decididos a seguirlo
después de la muerte del Envidado de Dios (BP). Se aludi6 tan frecuente y
significativamente a estas personas como ““shi‘as de ‘Ali”” que gradualmente

29 Sunan At-Tirmidhi, Seccién: Las virtudes transmitidas por el Enviado de Dios (BP). Capitulo: Las
Virtudes de ‘Ali Ibn Abi T4lib, hadiz n° 3646.



el término ““shi‘a” pasé a hacer referencia solo a los shi‘as de ‘Ali. Aun mas
importante que esto es el hecho de que categéricamente la idea del Imamato
de ‘Ali comenz6 en vida del Profeta Muhammad (BP). Naturalmente, el
fallecimiento del Enviado de Dios (BP) definié el asunto y distinguid a
aquellos que todavia creian en la necesidad de seguir a ‘Ali, del resto de los
musulmanes, quienes, tarde o temprano, creyeron en la institucion del
Califato como la sucesion del Profeta (BP) para gobernar la sociedad
i1slamica, y no como una posicion divina.

Al describir los eventos que se sucedieron tras la muerte del Enviado de Dios
(BP), Al-Mas‘udi (f. 345 HQ), gran historiador sunnita, escribe lo siguiente:
“El Imam ‘Ali y aquellos de sus shi‘as que estaban con ¢l, se encontraban en
su casa cuando se realizé el juramento de lealtad a Abl Bakr”30.

Mas tarde, ciertos eventos, tales como las guerras que se sucedieron durante
el Califato de ‘Alil y la tragedia de Karbala en la cual Husein ibn ‘Ali -el
tercer Imam de la Shi‘a- junto a 72 personas de su familia y compaifieros
fueron asesinados, distinguieron atin mas a los shi‘as de ‘Ali y definieron en
forma mas precisa la identidad shiita. Por ejemplo, encontramos en una de las
obras antiguas que, ‘Ali, acusando a Talhah y a Zubair, dijo: “Ciertamente
que los seguidores de Talhah y Zubair en Basora asesinaron a mis shi‘as
y representantes”.31

Abl Mijnaf (fall. 158 HQ) narra que tras la muerte de Mu‘awiiah los shi‘as
se reunieron en la casa de Sulaiméan ibn Surad y éste les dijo: “Mu‘awiiah ha
muerto y Husein se ha negado a jurar lealtad a los omeyas. El ha partido
hacia La Meca y vosotros sois sus shi‘as y los shi‘as de su padre”.32

Los Primeros Shi'as:

NATURALMENTE, el Islam Shi‘a comenz6 primero en el Hiyaz, entre los
compaiieros del Profeta del Islam (BP). Las referencias de las obras historicas
y biograficas del Islam muestran que la lista de shi‘as entre los compaifieros
del Profeta (BP) incluye a las siguientes personalidades famosas de entre
Bani Hashim —esto es, los descendientes de Hashim, el bisabuelo del Profeta
Muhammad (BP)-:

30 Izbit Al-Wastiah, p. 121. El evento mencionado en el texto ocurri justo antes de que comenzara la
Batalla de Yamal(del Camello).

31 Wag ar Siffin, de Nasr ibn Muzahim (f. 212 HQ).
32 Magtal Al-Imém Al-Husein, de Abti Mijnaf, p. 15.



‘Abdul-lah ibn Al-‘Abbas, Al-Fadl ibn Al-‘Abbas, ‘Ubaidul-lah ibn Al-
‘Abbas, Qizzam ibn Al-‘Abbas, ‘Abd-ur Rahman ibn Al-‘Abbas, Tamam ibn
Al-‘Abbas, ‘Aqil ibn Abi Talib, Abl Sufian ibn Al-Harz ibn ‘Abd-il
Muttalib, Nawfil ibn Al-Harz, ‘Abdul-lah ibn Ya‘far ibn Abi Talib, ‘Awn ibn
Ya‘far, Muhammad ibn Ya‘far, Rabi‘ah ibn Al-Harz ibn ‘Abd-il Muttalib,
At-Tufail ibn Al-Harz, Al-Mugairah ibn Nawfil ibn Al-Hariz, ‘Abdul-lah ibn
Al-Harz ibn Nawfil, ‘Abdul-lah ibn Abi Sufian ibn Al-Harz, Al-‘Abbas ibn
‘Utbah ibn Abi Lahab, ‘Abd-ul Muttalib ibn Rabi‘ah ibn Al-Harz, Ya‘far ibn
Abi Sufian ibn Al-Harz.

La lista de shi‘as entre aquellos compaiieros del Profeta (BP) que no eran de
Bani Hashim, incluye a:

Salman, Miqdad, Abl Dharr, ‘Ammar ibn Iasir, Hudhaifah ibn Al-Iaman,
Juzaimah 1bn Zabit, Abl Aiilb Al-Ansari, Aba Al-Haizam Malik ibn At-
Tihan, Ubaii ibn Ka‘b, Qais ibn Sa‘d ibn ‘Ubadah, ‘Adii ibn Hatam, ‘Ubadah
ibn As-Samit, Bilal Al-Habashi, Abt Rafi* Hashim ibn ‘Utbah, ‘Uzman ibn
Hunaif, Hakim ibn Yibil-lah Al-‘Abdi, Jalid ibn Sa‘id ibn Al-‘As, Ibn Al-
Husaib Al-Aslami, Hind Ibn Abi Halah At-Tamimi, Yu‘dah ibn Hubairah,
Hujr ibn ‘Adii Al-Kindi, ‘Amr ibn Al-Hamq Al-Juza‘i, Yabir ibn ‘Abdil-lah
Al-Ansari, Muhammad ibn Abi Bakr (el hijo del primer Califa), Aban ibn
Sa‘id ibn Al-*Aas, Zaid ibn Sauhan Al-*Abdi33.
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Capitulo Il

LAS FUENTES DEL PENSAMIENTO SHI‘A

ANTES DE ESTUDIAR las doctrinas o practicas de la Shi‘a, es imperioso
conocer las fuentes a las que se refieren los shi‘as para comprender el Islam.
En lo que sigue a continuacion, estudiaremos las cuatro fuentes del
pensamiento shi‘a, o, en otras palabras, las cuatro fuentes sobre las cuales,

33 Por ejemplo, ver Buhiiz fi Al-Milal wan Nihal, de Ya‘far Subhani, Vol. 6, pp. 109 y 110. Sefed ‘Ali Al-
Madant (f. 1120 HQ) en su Ad-Darayit Ar-Rafiah fi Tabagit Ash-Shiah Al-Imamiiah, menciona los
nombres de 69 Compaiieros del Profeta (BP) que fueron shAias. Seled ‘Abd-ul Husein Sharaf-ud Din (fall.
1377 HQ), en su A/l-Fusil Al-Muhimmah fi Ta’lif AI-Ummah, menciona los nombres de mds de doscientos
Compaiieros del Profeta Muhammad (BP) que fueron shias, en el orden de la “A” a la “Z”, comenzando con
Abd RAfi* y concluyendo con lazid ibn Hauzarah Al-Anséri. IGsuf ibn ‘Abdil-lah (f. 456 HQ), en su A/-
Isti’db, Ibn Al-Azir en su Usud Al-Gibah, e Ibn Hayar Al-‘Asqalani (f. 852 HQ), en su A/-Isibah, son
algunos de los sabios no-sA7as que han mencionado algunos de los sh7as pioneros.



desde un punto de vista shiita, debe basarse cualquier investigacion sobre el
Islam: el Sagrado Coran, la Sunnah o tradicion profética, el intelecto y el
consenso.

El Sagrado Coran:

DE MAS ESTA DECIR que el Coran es la mas importante fuente para todos los
musulmanes, incluyendo a la Shi‘a. El Coran actia ademas como un
instrumento de union entre los musulmanes. Sin tener en cuenta sus
diferentes fundamentos sectarios y culturales, todos los musulmanes se
refieren al mismo Libro como guia divina para regir sus vidas. Como en
todas las épocas, a lo largo y ancho del mundo isldmico hoy existe un solo
Corén, sin adicion ni alteraciones. Se puede encontrar un tipico punto de vista
shi‘a respecto al Sagrado Coran en el siguiente pasaje extraido de *“Las
creencias de los Imamitas™, del ‘Al-lamah Al-Mudzaffar, p. 26:

Nosotros creemos que el Cordn fue inspirado divinamente, y revelado por Al-lah en el
idioma de Su honorable Profeta (BP), haciendo claro todo, un eterno milagro. El ser
humano es incapaz de escribir algo semejante a él debido a su elocuencia, claridad,
verdad y conocimiento, y no es factible de ser objeto de ninguna alteracion. El Cordn que
ahora tenemos es exactamente aquello que fue revelado al Profeta (BP) y cualquiera que
alegue lo contrario es, o un perverso, un mero sofista, o bien una persona equivocada, y
todos ellos han errado el camino, puesto que es la Palabra de Al-lah:

«No le alcanza la falsedad ni por delante ni por atrds; es una revelacion de Quien es
Prudente, Loable».34

... Creemos ademds que debemos respetar y otorgar dignidad al Glorioso Cordn, tanto en
palabra como en acto. Por lo tanto, no debe ser impurificado intencionalmente, ni
siquiera una de sus letras, ni debe ser tocado por alguien que no es tdhir (es decir,
“puro”). Dice en el Cordn:

«iQue no lo toquen sino los impolutos!». 35

34 Siira Fussilat; 41: 42.



La Shi‘a niega cualquier tergiversacion en el Coran:

Como fue mencionado con anterioridad, la Shi‘a niega cualquier
tergiversacion o alteracion en el Sagrado Coran y cree que el Coran vigente
hoy en dia es el mismo que fue revelado al Profeta Muhammad (BP). El
Coran estd completo. Nadie ha visto nunca alguna copia de un Cordn
diferente del que se encuentra en nuestras manos en ninguna parte del mundo
islamico. Existen manuscritos del Cordn disponibles hoy en dia que se
remontan a la época de los Imanes de la Shi‘a y son exactamente iguales que
los que existen en el presente.

El mismo Coran explicitamente dice que Dios Mismo preserva al Coran de
cualquier alteracion y cambio:

«Ciertamente que Nosotros revelamos el Mensaje y ciertamente que Nosotros somos
sus custodios».36

Respecto a esta aleya o versiculo, el ‘Al-lamah Tabataba’l afirma en su
renombrado libro Al-Mizan fi Tafsir-il Qur’an, una de las mejores exégesis y
comentarios que existen del Coran, lo siguiente:

... ElI Coran es un vivo y eterno Recordatorio que jamas morira ni caera en
el completo olvido. Se encuentra inmune de cualquier afiadidura. Asimismo
esta inmune y resguardado de cualquier tipo de merma. Se encuentra
resguardado de cualquier alteracion en su forma y estilo que puedan afectar
su caracter de ““Recordatorio de Al-lah”, esclarecedor de las realidades de
los conceptos divinos. La aleya antedicha indica que el Libro Divino siempre
ha estado y continuard estando indemne respecto a todas las formas de
tergiversacion...37.

35 Sira Al-Wéaqiah; 56: 79.

36 Sira Al-Hiyr; 15: 9. Debe hacerse notar que la acusacién de creer en la alteracion estd limitada a la
supresién de algunos supuestos versiculos; de otra manera, ni shiitas ni sunnitas han sido acusados nunca de
creer en que se le haya afiadido algo al Coran. Por lo tanto, es procedente argumentar con algunos versiculos
del Coran para refutar la idea de la alteracion.

37 Al-Mizan fi tafsir Al-Qur’an, T.21, p.200.



La Sunnah:

DESPUES DEL SAGRADO CORAN, la mas importante fuente para comprender el
Islam y por lo tanto el pensamiento Shi‘a, es la Sunnah o Tradicion del
Profeta Muhammad (BP), que incluye sus dichos y sus actos. El mismo
Coran claramente ha conferido tal elevada posicion al Enviado de Dios (BP)
que se refiere a ¢l como aquel que es el responsable de explicar el Coran:

«Y a ti revelamos el Mensaje para que dilucides a los humanos lo que les fue revelado a
fin de que mediten».38

Y ensefiar el Coran y la sabiduria:

«...Un Mensajero de su estirpe para dictarles sus aleyas, santificarles y enseiarles la
Escritura y la sabiduria».39

El Profeta (BP) es un ejemplo perfecto para los creyentes:

«Realmente tenéis en el Mensajero de Dios un excelente ejemplo».40

El nunca habl6 basandose en sus propios deseos, ni se equivocd ni cometid
falta alguna:

«Vuestro Compaiero jamds yerra ni se descamina, ni habla por capricho».41

Ha sido requerido a los musulmanes que adopten todo lo que ¢l les trajo y se
abstengan de todo lo que ¢l les prohibid:

38 Stira An-Nahl: 16: 44.

39 Siira Al-Yum ah; 62: 2.
40 Sira Al-Ahz4b;33: 21.
41 Siira An-Naym;53: 2y 3.



«Aceptad lo que os ha traido el Mensajero y absteneos de cuanto él os prohiba».42

Teniendo en cuenta estos versiculos y muchos otros que dan cuenta del
estatus que posee el Profeta del Islam (BP), y reflexionando en la
significancia que tiene el actuar como un mensajero divino elegido
directamente por Dios y a quien El hablo, la Shi‘a, junto con el resto de los
musulmanes, desarrolldé un estado de sincero amor y fervor hacia el Profeta
Muhammad (BP).

La Gente de la Casa del Profeta (BP):

En general no existe desacuerdo entre los musulmanes en cuanto a la validez
de seguir las ensefanzas de la Familia del Profeta (BP) para comprender el
Islam, especialmente de acuerdo al punto de vista sunnita quienes consideran
incluso a todos los Compafieros del Profeta como fuentes fidedignas para
comprender el Islam43. No hay dudas, por consiguiente, de que la Familia o
Gente de la Casa del Profeta (BP) son fehacientes y dignos de confianza al
presentar el Islam.

Este hecho se torna mas claro cuando nos remitimos a las tradiciones del
Profeta (BP) sobre su Familia, y examinamos los dichos de los sabios
sunnitas sobre el conocimiento de ‘Ali y los miembros de la Casa Profética.
Por ejemplo, el Imam Malik ibn Anas dice:

»

LKL
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42 Siira Al-Hashr:59: 7.

43 Los musulmanes sunnitas sostienen que cualquiera que se haya topado con el Profeta (BP), en tanto creia
en él, es considerado un Compaiiero del Profeta y pueden fiarse de él para adquirir conocimiento sobre el
Islam. De acuerdo a ello, incuestionablemente podemos confiar en los miembros de la Familia del Profeta,
tales como Imém ‘All y Fatima (P), quienes estuvieron constantemente con el Profeta (BP) y mantuvieron la
relacién mas intima con éL



“Ningun ojo ha visto, ni ningun oido ha escuchado, y no ha concebido el corazén de
ningtin ser humano a alguien mejor que Ya‘far As-Sddig en cuanto a virtud, conocimiento,
ascetismo y servidumbre a Dios”.44

Esto es lo que Ibn Taimiiah transmite del Imam Malik en su libro.45

En un estudio sobre aquella gente que transmitio y narr6 del Imam As-Sadiq
(P), el Sheij Al-Mufid (f. 148) en su libro Al-Irshad, afirma que aquellos que
fueron confiables entre ellos, de las diferentes escuelas de pensamiento,
fueron 4000. De este modo, no existe ambigiiedad aqui y es por ello que
muchos sabios sunnitas tales como el fallecido Shaij Ash-Shaltit ha indicado
claramente que todo musulman puede actuar de acuerdo a una de las cinco
escuelas islamicas de Figh (Jurisprudencia Isldmica): Ya‘fari, Hanafi,
Hanbali, Maliki y Shafi‘i.

La razon es clara, puesto que si uno no aceptara que el Imam Ya‘far As-
Sadiq (P) u otro de los Imames de la Familia del Profeta (BP) posey6 mas
conocimiento o mejor acceso al conocimiento del Profeta que el resto,
entonces por lo menos deberia admitir que ¢l (P) debe ser al menos igual a
otros, sobre todo cuando instruyé a sabios tales como Abl Hanifah, el Imam
de los musulmanes hanafitas, quien asisti6é a las clases del Imam As-Sadiq
(P) durante dos afios. Se espera, por lo tanto, que la gente instruida o que esté
buscando la verdad, examine todas las fuentes islamicas disponibles, y por
medio de ello llegue a una conclusion sobre las vias a través de las cuales los
musulmanes pueden llevar vidas ejemplares. Ciertamente que una fuente muy
rica y valiosa la constituyen las ensefianzas de la Gente de la Casa del Profeta
(BP).

Ahora, veamos si es necesario referirse o no a la Familia del Profeta (BP) para
comprender el Islam. Para proporcionar una respuesta me centraré en algunas
tradiciones del Profeta (BP) narradas por grandes narradores de hadices sunnitas y que
son aceptadas tanto por sabios sunnitas como shiitas. Pero ante todo es necesario hacer
notar que todas las ensefianzas de la Familia del Profeta (BP) estuvieron siempre basadas
en el Glorioso Coran y la Sunnah del Profeta (BP). Nadie pensard que, por ejemplo, el
Imam As-Sadiq (P) hubiese dicho algo sobre el Islam de acuerdo a su propia opinidn.
Todo lo que ellos manifestaron fue exactamente lo que recibieron del Enviado de Dios
(BP). Hay muchas tradiciones al respecto. Por ejemplo, en Usil Al-Kdff encontramos que
el Imam As-Sadiq (P) dice que todo lo que él dijo fue lo que recibié a través de sus
ascendientes, y éstos a su vez del Profeta (BP).

44 Ton Shahr Ashiib, Al-Managib, T. 4, p. 247.
45 At-Tawassul wal Wasilah, p. 52, primera edicién.



Una de estas tradiciones es el famoso Hadiz Az-Zagalain. Este hadiz fue
pronunciado por el Profeta del Islam (BP) en diferentes ocasiones, incluyendo el dia de
‘Arafah durante su Ultima peregrinacién, y el dia 18 de Dhdl Hiyyah, en Gadir Jumm. A
pesar de diferencias menores en la expresion, la esencia es la misma en todas las
versiones del hadiz. Por ejemplo, segin una de las versiones del hadiz, el Profeta (BP)
dijo:

»

.«

10779 - - -

“Por cierto que he dejado entre vosotros dos cosas preciosas (Az-Zaqalain). Una es
mas grande que la otra: el Libro de Dios, Imponente y Majestuoso, el cual es un cordel
que se extiende del Cielo hacia la Tierra, y mi descendencia, la Gente de mi Casa (ahlu
baiti). Sabed que ambos no se separaran hasta que vuelvan a mi en la Fuente”.46

En otro hadiz el Profeta (BP) dijo:

»

K

3720 - -

“Dejo entre vosotros aquello a lo que si os aferrais no os extraviaréis jamds. Uno es

mas grande que el otro: El Libro de Dios, el cual es un cordel que se extiende desde el
Cielo hacia la Tierra, y mi descendencia, la Gente de mi Casa (ahl-u baiti). Estas dos co-
sas no se separaran una de otra hasta que vuelvan a mi en la Fuente. Entonces,
observad cdmo los tratdis después de mi”. 47

46 Musnad Ahmad, El resto de Musnad Al-Kazirin, Musnad de Abt Sa‘id Al-Jidri, Hadiz Ne 10779
(numeracidn o serie internacional a/- alamiiah).

477 Sunan At-Tirmidhi, Capitulo de las Virtudes de la Familia del Profeta (BP) — Hadiz N° 3720 (numeracién
al-alamiiah).



Esto muestra que el Profeta (BP) estaba preocupado por la manera en que los
musulmanes, o por lo menos algunos de ellos, tratarian al Coran y a su Familia. En otro
hadiz él dijo:

»

.«
20596 - -

“Dejo entre vosotros dos sucesores: el Libro de Dios, el cual es un cordel que se

extiende entre el Cielo y la Tierra (o entre el Cielo y la Tierra), y mi descendencia, la
Gente de mi Casa (ahl-u baiti). Ambos no se separaran uno de otro hasta que vuelvan a
48mi en la Fuente (de Kauzar)”.

Estas narraciones pueden ser encontradas en la mayoria de las fuentes
sunnitas, tales como: Sahih Muslim (T. 8, p. 25, n° 2408), Musnad, del Imam
Ahmad (T. 3, p. 388, n° 10720), Sunan, de Ad-Darimi (T. 2, p. 432), y Sahih,
de At-Tirmidhi (T. 5, p. 6432, n® 3788). Fueron mencionadas también en
libros como Usud Al-Gébah, de Ibn Azir (T. 2, p. 13), As-Sunan Al-Kubrg,
de Al-Baihaqi (T. 2, p. 198) y Kanz Al- ‘Ummal (T. 1, p. 44).

Ahora reflexionemos sobre el contenido del hadiz, es decir, el hecho de que
el Profeta haya dejado entre nosotros dos cosas preciosas: el Cordn y su
Familia, y que mientras la gente se aferre a ambos no se extraviardn. Esto
demuestra que estas dos cosas estardn siempre en armonia una con otra, y que
jamas se contradiran una a otra; de otra manera, el Enviado de Dios (BP)
nunca hubiese dado la orden de seguir a ambas. Ademas, la gente
permaneceria perpleja y confundida respecto a qué hacer si Ahl-ul Bait (P) les
ordenaba dirigirse hacia una direccion y el Libro de Dios ordenara dirigirse
hacia otra. A pesar de que este hecho se entiende implicitamente desde el
comienzo del hadiz, el mismo Profeta (BP), seguidamente, confirmd
explicitamente este hecho al decir: “Ambos no se separaran uno de otro
hasta que vuelvan a mi en la Fuente de Kauzar”.

De este modo, segin todas sus versiones, este hadiz indica que:

Desde épocas del Profeta (BP) hasta el fin del mundo el Libro de Dios y la Familia del
Profeta (Ahl-ul Bait) estardn siempre juntos.

48 Musnad Ahmad, Compilacién de hadices sobre los Ansir, Hadiz Ne 20596 (numeracion al- alamifah).



» Nadie puede decir que el Libro de Dios es suficiente y que no necesitamos de Ahl-ul Bait
(P), o viceversa, puesto que el Enviado de Dios (BP) claramente dijo: “Dejo dos cosas
preciosas a las que os debéis aferrar, y si hacéis asi, no os desviaréis jamas”.

»  Ahl-ul Bait (P) jamas yerran y siempre son veraces.

» Es interesante también hacer notar, que de acuerdo a este hadiz, la Familia del Profeta,
al igual que el Cordn mismo, es constante y permanente. Esta permanecera hasta el Dia
del Juicio y el Paraiso. De este modo, Ahl-ul Bait (P) jamas desaparecera, ni siquiera por
un breve periodo de tiempo.

El otro hadiz es el Hadiz de As-Safinah (El Arca). Todos los musulmanes han
narrado que el Profeta dijo:

« »

151 3

“El ejemplo de la Gente de mi Casa (ahl-u baiti) entre vosotros es como el ejemplo del
Arca de Noé (P). Todo aquel que se embarco en ella se salvd, y todo el que se rezagé de
la misma se ahogd”.

El Hadiz de As-Safinah es sus diversas versiones enfatiza el mismo hecho y
puede ser encontrado en diferentes libros sunnitas, por ejemplo, en Al-
Mustadrak, de Hakim An-Nishabari (T. 3, pp. 149 y 151); en Arba‘in Hadiz,
de Nabahani; en As-Sawa‘iq Al-Muhrigah, de Ibn Hayar, entre otras fuentes.

De este modo, de acuerdo a estos grupos de tradiciones o dichos del Enviado
de Dios (BP), el llamamiento a la guia de la Gente de la Casa del Profeta
(BP) es de suma necesidad.

Nota: El Hadiz de Az-Zagalain se encuentra mencionado tanto en fuentes
sunnitas como shiitas, por lo tanto, es un asunto en el que concuerdan todos
los musulmanes. Sin embargo, existe una version del hadiz en la cual se narra
que el Profeta (BP) dijo: “mi Sunnah™ en vez de “la Gente de mi Casa”. A
pesar de que podemos encontrar esta version solo en algunas fuentes
sunnitas, no es dificil comprender qué es lo que significa este hadiz,
obviamente, suponiendo que esta version también pueda ser autenticada. En
muchas tradiciones narradas por todos los musulmanes, el Profeta (BP) dijo:
“Dejo entre vosotros dos cosas preciosas, el Glorioso Coran y mi Familia”. Y
en pocas tradiciones transmitidas solo por un grupo en particular de
musulmanes, se narra que ha dicho: “El Glorioso Coran y mi Sunnah”.



Irrebatiblemente, el resultado sera que, como un lado de la comparacion es el
mismo, esto es, el Coran, entonces el otro lado también debe ser idéntico. Por
lo tanto, “mi Sunnah” debe equivaler a “mi Familia” (es decir, “lo narrado de
mi por ellos”); puesto que de otra manera deberiamos decir que no existe
armonia en lo que el Profeta (BP) expreso. De este modo, el mismo acto de
recurrir a las ensefianzas y consejos de la Familia del Profeta (BP) es el
mismo acto de recurrir a la Sunnah del Profeta (BP). Asi, el Gnico camino
para alcanzar la Sunnah del Enviado de Dios y comprender exactamente lo
que es la Sunnah, es referirse a esas personas que mantuvieron la mas intima
relacidén con €l y que conocian, mejor que nadie mas, lo que ¢l dijo, hizo o
aprobo.

(Quiénes conforman la Gente de la Casa (Ahl-ul Bait) del Profeta?:

La otra cuestion se relaciona con el significado exacto de “la Gente de la
Casa”. De acuerdo con muchas tradiciones, se ha requerido de nosotros que
nos refiramos a la Gente de la Casa del Profeta: Ahl-ul Bait o ‘Itrah. ;A qué
se refieren estos términos? No hay duda sobre la posicion que posee la Gente
de la Casa del Profeta en el Islam, pero puede hacer falta investigar el
referente del término para ver si incluye a cualquier pariente del Enviado de
Dios (BP) o no. Por supuesto, no cabe dudas entre ninguno de los
musulmanes que Fatima -la hija del Profeta-, el Imam ‘Ali y sus hijos: el
Imam Hasan y el Imam Husein, son miembros de su familia. La unica
cuestion es si otros parientes del Profeta (BP) estan incluidos o no, y si es asi,
hasta qué punto.

Los musulmanes sunnitas creen que todos los parientes del Enviado de Dios
(BP) estan incluidos. Naturalmente, excluyen a aquellos que no abrazaron el
Islam, como Abl Lahab, uno de los tios del Profeta (BP) y al mismo tiempo
uno de sus mas hostiles enemigos que ha sido maldecido en el Sagrado
Coran.

Los musulmanes shi‘as creen que Ahl-ul Bait son aquellos de entre sus
parientes que poseen niveles apropiados de fe y conocimiento, lo que los
hace dignos de ser mencionados junto al Coran en el hadiz de Az-Zagalain y
otros. Ademas, ellos creen que el Profeta mismo los ha precisado claramente.

Seguidamente mencionaré algunos hadices narrados en la mayoria de las
fuentes sunnitas:

1. Muslim narra de Umm Al-Mu’minin ‘Aishah:



4450 - - -

El Enviado de Dios (BP) sali6 de mafiana usando un manto estampado de lana negro, y
Hasan, el hijo de ‘Ali vino hacia él. El Enviado de Dios hizo entrar a Hasan con él bajo el
manto. Luego, llegd Husein y entré con él. Luego llegdé Fatima y también la hizo ingresar.
Luego llegd ‘Ali, y a él también le hizo entrar bajo el manto (por lo que el manto cubria al
Profeta, ‘Ali, Fatima, Hasan y Husein). Luego el Enviado de Dios (BP) recitd: «Ciertamente
que Al-lah solo desea alejar de vosotros la impureza Ahl-ul Bait, y purificaros
sobremanera».49

Mulim narra de Sa‘d ibn Abi Waqqas, que Mu‘awiiah le preguntd por qué él se habia
rehusado a insultar a ‘Ali50. Sa‘d le respondié:

»
» «

« » «

K »

4420 - - -

Recuerdo tres dichos del Enviado de Dios (BP) respecto a ‘Ali, que causaron que yo no
dijera nada malo sobre él. Si yo hubiese poseido solo una de estas cualidades, ello

49 Siira Al-Ahzab; 33: 33._Sahih Muslim, Kit4b Fad4’il As-Sahdbah, Bab Fad4’il Ahl-ul Bait-in Nabi, T. 4, p.
1883, n° 2424. (hadiz n° 4450 de la numeracién al/- alamiiah).
50 Cuando Mu‘awiah, el hijo de Abéi Sufian, se apoderé del Califato, instituyé una tradicién que consistia

en insultar a ‘Ali (P) como introduccién a cualquier disertacién publica. Dicha tradicién permanecié por
setenta afios hasta que fue abolida por ‘Umar ibn ‘Abdul ‘Aziz, “el justo de los omeyas”.



hubiese sido mejor para mi que los camellos rojizos51. (El primero es): Lo que escuché
del Profeta cuando quiso dirigirse hacia una de sus expediciones militares (la Batalla de
Tab(k, dejando a ‘Ali encargado de Medina). ‘Ali (que estaba muy triste por no tener la
gracia de poder unirse al ejército y luchar por la causa de Dios, presentdndose ante el
Profeta) le dijo: “iOh Enviado de Dios! ¢ Acaso me dejas con las mujeres y los nifios?”. El
Enviado de Dios (BP) le respondié: “éAcaso no te complace que tengas en relacion a mi,
la posicion que Aardn tenia en relacion a Moisés, excepto que no habra profecia
después de mi?”.

(Lo segundo es que) escuché del Enviado de Dios (BP) que en el Dia de la Conquista de
Jaibar dijo: “Ciertamente que daré el estandarte (del Islam) a un hombre que ama a
Al-lah y a Su Mensajero y a quien Al-lah y su Mensajero aman”. Todos esperdabamos ello
para nosotros, pero el Profeta (BP) dijo: “iLlamad a ‘Ali!”. ‘Ali llegd en tanto le adolecian
los ojos. El Profeta le puso saliva en sus ojos y le dio el estandarte y Al-lah por medio de
él nos garantizo la victoria.

(Tercero:) Cuando fue revelada la aleya sobre la Mubdhalah52el Profeta llamé a ‘Alf,
Fatimah, Hasan y Husein y dijo: “iDios mio! Ellos son mi Familia (ahli) ”.53

3. Ellmam Ahmad ibn Hanbal narra de Anas ibn Malik que:

13231 -

51 Los camellos rojizos eran considerados de gran valor en aquellos dias.

52 La Mubahalah consiste en un duelo u ordalia en el que las partes se maldicen mutuamente, imprecando el
castigo y la maldicion divina para quien mintiese. La aleya de la Mub&halah es la que dice: «Pero quienes te
discutan acerca de ella, después de haberte llegado el Conocimiento, diles: “jVenid! Convoquemos a
nuestros hijos y a los vuestros, a nuestras mujeres y a las vuestras; a nosotros mismos y a vosotros mismos;
luego imprequemos para que la maldicion de Dios caiga sobre los embusteros”». (Sira Ali ‘Imran; 3: 61).
Mediante esta aleya, Dios ordena al Profeta del Islam, que convoque a los cristianos de Najran a realizar la
Mub&halah. El Profeta (BP) salié junto a Amir Al-Mu’minin ‘Ali, Fatima, Hasan y Husein -que la paz y las
bendiciones sean con todos ellos- para realizar la Mub&halah. Cuando la mirada de los cristianos recay6 sobre
ellos, y observaron la realidad del Profeta, la veracidad en sus rostros y se percataron de las sefales del descenso
del castigo, no se atrevieron a realizar la Mubahalah, por lo que solicitaron un acuerdo de paz y aceptaron pagar
la yiziah (o gravamen del estado islamico para la gente del Libro al no pagar ellos los gravamenes religiosos del
zakat y el jums). (N. del T.)

53 Sahih Muslim, Cap.: Fad4’il As-Sahébah, Sec.: Las Virtudes de ‘Alf Ibn Abi T4lib, Vol. 4, p. 1871, n°
2408. (hadiz n° 4420 de la numeracion al- alamiiah).



(Luego de que la aleya de Tathir54fuera revelada), durante seis meses el Profeta (BP)
solia pasar por la casa de ‘Alf y Fatima cada mafiana (en su camino hacia la Mezquita)
para la Oracién de la Alborada (Saldt-ul Fayr), y decir: “iA la oracién, oh Ahl-ul Bait!
«Ciertamente que Al-lah solo desea alejar de vosotros la impureza, Ahl-ul Bait, y
purificaros sobremanera»” .55

Existen también hadices respecto al significado de “Qurbd” (parientes cercanos),
palabra que ha sido mencionada varias veces en el Sagrado Cordn. Por ejemplo, de
acuerdo al Coran, el Enviado de Dios (BP) no pidié ninglin pago a la gente a cambio de
sus ensefanzas:

«No os pido recompensa, sino el amor a mi familia (qurba)». 56

El s6lo queria que la gente amara a su qurba para su propio beneficio. Por lo
tanto, /quiénes son al-qurba?

Az-Zamajshari, gran sabio y exegeta del Cordn sunnita, dice que cuando este
versiculo fue revelado le preguntaron al Enviado de Dios (BP) a quiénes se
referia esta aleya, respecto a quienes todos debian ser respetuosos y
deferentes. El Profeta (BP) respondio: “A ‘Ali, Fatimah y sus dos hijos”.57

El Intelecto (a/-'aqg/):

LA SHI‘A CREE que el intelecto y la razén constituyen una fuente fiable de
conocimiento, y que se encuentran en completa armonia con la revelacion.
De acuerdo a algunos hadices, Al-lah posee dos pruebas (huyyah) a través de
las cuales los seres humanos pueden comprender Su Voluntad: una interna,
que es el intelecto (al-‘aqgl), y otra externa, que la constituyen los profetas. A

54 Antes de realizar la Mubahalah el Profeta (BP) coloc6 su manto sobre sus benditos hombros e hizo ingresar
bajo el mismo a Amir Al-Mu’minin ‘Ali, a Fatima, a Hasan y a Husein -que la paz y las bendiciones sean con
todos ellos-, y dijo: “jSefior mio! jCada uno de los profetas tuvo un Ahl-ul Bait (gente de su casa) que fueron los
mas especiales de la creacion a su respecto! {Dios mio! Estos son mi Ahlul Bait. jAleja de ellos la impureza y
purificales sobremanera!”. Luego descendié Gabriel (P) y reveld en relacion a ellos la aleya de Tathir:
«Ciertamente que Dios s6lo desea alejar de vosotros la impureza, Ahl-ul Bait, y purificaros sobremanera»
(Shra Al-Ahzab; 33: 33). Tras ello el Profeta (BP) salié junto a esas cuatro grandes personalidades para realizar
la Mubéhalah. (N. del T.)

55 Musnad, del Imam Ahmad ibn Hanbal, numeracién al- a/miiah N° 13231. Ver también Sunan, de At-
Tirmidhi, numeracion al/- a/amiiah Ne 3130.

56 Siira Ash-Shuré; 42: 23.
57 Al-Kash-shaf, de Az-Zamajshari, bajo el comentario de la aleya mencionada. T. 4, p. 220.



>

>

veces el intelecto es llamado “el profeta interno”, y los profetas son llamados
“el intelecto externo”.

Existe una ley establecida entre los juristas shi‘as, respecto a que “cualquier
juicio del intelecto y la razdn categoérica es el mismo que el juicio de la
religion (shar®), y viceversa”. También es aceptado unanimemente que una
de las condiciones de la responsabilidad moral o legal es poseer una mente e
intelecto sano. Si alguien es insano no se lo considera responsable de sus
actos. Lo que se espera de la gente en materia de religion también varia de
acuerdo a su capacidad mental y racional. Se espera que aquellos que son
muy inteligentes y sagaces estén mas preparados, sean mdas piadosos y
obedientes que aquellos que son legos o ignorantes.

De acuerdo al Coran, Al-lah requiere a los seres humanos que ejerciten su
facultad racional y que mediten en Sus signos y mensajes en el universo. En
muchas ocasiones los incrédulos son reprobados y censurados debido a su
falta de razonamiento o por no actuar de acuerdo a los requerimientos
racionales. Por ejemplo, son condenados debido a su ciega imitacion de sus
ancestros, y existen en ¢l muchos versiculos con preguntas retoricas,
invitando a la gente a pensar, tales como: «¢Acaso No piensan?»58, «¢No
meditan, acaso, en el Coran?»59, «Por cierto que en ello hay ejemplos para
los sensatos»60, «Asi dilucidamos nuestras aleyas a los sensatos»61...

En general, el intelecto contribuye a los estudios religiosos en tres grandes
areas: la primera, para comprender las realidades del mundo, tales como la
existencia de Dios, la veracidad de la religion y los hechos cientificos. La
segunda es presentar los principios de los valores morales y las normas
legales, tales como lo erroneo de la opresion y lo correcto de la justicia. La
tercera es establecer patrones y procesos légicos de razonamiento e
inferencia. Todos estos tres roles de la razoén son reconocidos, y, claro esta,
alentados por el Islam.

En contraste, el papel de la revelacion o las Escrituras en los estudios religiosos
puede ser resumido de la siguiente manera:

confirmar los hechos que son ya conocidos por el intelecto;

presentar un nuevo tema que esta fuera de los alcances del intelecto, tales como
pormenores de la Resurreccién y detalles de los sistemas morales y legales;

58 Siira I3 Sin; 36: 68.

59 Stira An-Nisé; 4: 82; Siira Muhammad; 47: 24.
60 Siira Ar-Ra'd; 13: 4; Stira An-Nahl; 16: 67.

61 Sira Ar-Ritm; 30: 28.



» establecer sanciones a través del sistema religioso de recompensa y castigo.

Finalmente debo mencionar que no existe nada irracional en el Islam. Por supuesto,
uno debe distinguir entre los juicios racionales categdricos y decisivos, y las propias
conjeturas u opiniones personales. Si se presenta un caso en el que pareciera que el
juicio racional esta en conflicto con las posiciones religiosas tajantes, se debe verificar
gue debe haber un error por lo menos en un lado: o no era un juicio real de la razén, o
no era una ley religiosa. Dios jamas desorienta a la gente por medio de decirles a través
de los profetas que realicen algo, y lo opuesto a través del intelecto que El Mismo les ha
otorgado. Siempre ha habido juicios atribuidos al intelecto y la razéon y tomados como
posiciones religiosas contradictorias, que después de una precisa consideracidon se
comprobd que eran contrarios a las premisas racionales categoricas.

El Consenso (a/-i/yma’):

TRADICIONALMENTE, otras de las fuentes de conocimiento en el Islam es el
consenso (al-iyma‘). De acuerdo a la metodologia de pensamiento shi‘a, el
consenso de toda la gente o de un grupo de ellos, tales como los sabios, “por
si solo” no es suficiente como prueba (huyyah). Asi como una persona puede
cometer un error, dos o tres, o miles, o incluso todas ellas pueden cometerlo
también. Sin embargo, donde sea que exista un consenso entre todos los
musulmanes, o entre los sabios musulmanes en particular, de una manera tal
que revele la Sunnah, ello puede servir como una prueba, como un
instrumento para descubrir la Voluntad de Al-lah. Por ejemplo, cuando
encontramos que cada musulmdn en épocas del Enviado de Dios (BP)
realizaba su oracion de una cierta manera, nos percatamos de que fue el
Profeta (BP) quien les instruy6o a hacer eso, de otra manera no habria un
factor para unificar el accionar unico del conjunto. No es posible que imagi-
nemos que todos ellos actuaron ciegamente y sin ningun tipo de instruccion,
o que todos ellos se equivocaron exactamente en la misma forma y que el
Profeta (BP) no les corrigio.

De este modo, para la Shi‘a, el consenso “por si mismo” no constituye una
prueba. Este solo actia cuando conlleva a descubrir la Sunnah. Por
consiguiente, si hoy en dia los musulmanes concuerdan en un tema en
particular, en tanto que un sabio tiene una duda sobre el juicio islamico
respecto a ese tema, metodologicamente €l no puede decir que, “debido a que
todos dicen asi, yo también digo lo mismo”. Se han dado muchos casos en la
historia en que todos los seres humanos creian en una misma cosa y mas
tarde descubrieron que estaban equivocados, por ejemplo, que la Tierra era
plana. Son solo el Coran y la Sunnah los que son incuestionablemente
verdaderos e inmunes de cualquier falta o error. Este enfoque garantiza un



tipo de dinamismo al pensamiento shi‘a, de manera que cada generacion de
sabios e incluso cualquier simple sabio puede, incluso debe, referirse
directamente al Coran y a la Sunnah y manejar su propio iytihad original,
esto es, su investigacion y juicio independiente. El iytihad nunca ha sido
prohibido o cerrado en el mundo shi‘a. La Shi‘a cree que el punto de vista de
ningun jurisconsulto, no importa cuan elevada sea su posicion, esta inmune a
cuestionamientos u objecion cientifica. Por supuesto, como ocurre en
cualquier otra disciplina, todo sabio religioso necesita consultar y examinar
cuidadosamente las obras de sus predecesores.

Continuara... In Sha’a Al-lah

En el libro Ikmal Ad-Din se cita un hadiz de Yabir Al-Yu‘fi que narré de Yabir
Ibn ‘Abdul-lah Al-Ansari, que dijo: Dije: “ijOh Mensajero de Dios!
Conocimos a Dios y Su Mensajero, pero équiénes son los dotados de
autoridad cuya obediencia fue adjuntada a la tuya?”. (La pregunta es en
relacion a la aleya del Sagrado Coran que expresa: «..jOh Creyentes!
Obedeced a Dios, obedeced al Mensajero y a los dotados de autoridad
entre vosotros»).

El Profeta (BP) respondid: “Son mis sucesores joh Yabir!, los Imames de los
musulmanes después de mi. El primero de ellos es ‘Ali Ibn Abi Talib, luego
Al-Hasan y Al-Husain, luego ‘Ali Ibn Al-Husain, luego Muhammad lbn ‘Ali
que es conocido en la Tora como Al-Bagir y tu llegaras a verlo joh Yabir],
por lo tanto, cuando lo encuentres transmitele mi saludo, luego As-Sadiq
Ya‘far lbn Muhammad, luego Misa Ibn Ya‘far, luego ‘Ali lbn Misa, luego
Muhammad Ibn ‘Ali, luego ‘Ali Ibn Muhammad, luego Al-Hasan lbn ‘Alj,
luego aquel que tendra mi mismo nombre y kuniah, la Prueba de Dios en
Su tierra, Su Remanente entre Sus siervos, el hijo de Al-Hasan lbn ‘Alj,
aquel que Dios hara que su mencion conquiste los horizontes (lit. los
levantes y ponientes) de la Tierra. Ese es el que se ocultara de sus segui-
dores y amigos de una manera tal, que no permanecera quien sostenga su
Imamato mas que aquel a quien Dios haya probado en la fe.”

Dijo Yabir: Entonces dije: “iOh Mensajero de Dios! ¢ Acaso sus seguidores
podran beneficiarse de él en su ausencia?”. Respondié: “jJuro por Aquél
que me ha enviado con la profecia que si! Ellos seran iluminados con su



luz y se beneficiaran de su wildiah durante su ocultacion, asi como la gente
se beneficia del sol aunque éste se encuentre cubierto por las nubes.”

lkmal Ad-Din, t.1, p.253.

La Gesta del Imam Husein (p):

Los factores y condiciones para el movimiento de ‘Ashiira, en
especial alusion a la norma de “ordenar lo bueno y prohibir lo
malo”.

Por MARCELO NADIM MORHELL

Al-lah ha comprado a los creyentes sus personas y su hacienda, ofreciéndoles,
a cambio, el Jardin. Combaten por Al-lah, matan o les matan. Es una promesa
que Le obliga, verdad, contenida en la Tora, en el Evangelio y en el Coran. Y
(quién respeta mejor su alianza que Al-lah? jRegocijaos por el trato que
habéis cerrado con El! jEse es el éxito grandioso!

Quienes se arrepienten, sirven a Al-lah, Le alaban, ayunan, se inclinan, se
prosternan, ordenan lo que esta bien y prohiben lo que esta mal, observan las
leyes de Allah... ;Y anuncia la buena nueva a los creyentes!

(Sura At-Taubah, 9: 111-112)

Una revolucion con conciencia puede tener distintos
elementos, y casualmente, la revolucion de Imam Husein
(P) tuvo muchos factores que hacen que el movimiento
tenga un caracter mualtiple y no unidimensional, ya que en el
suceso de Karbaléd intervinieron diferentes factores, es
decir, fueron varios los motivos que ocasionaron que el
Imam Husein se levantara en contra del gobierno corrupto
de lazid, y es lo que hace dificil la explicacion de la esencia
de este levantamiento, puesto que lo que se manifestaba a
partir del Imam a veces se relacionaba a un factor en
especial, y otras veces a otro.




Podemos mencionar los siguientes posibles factores que jugaron un rol preponderante
en suscitar el movimiento del Imam Husein (P):

1) El hecho de que el Imam Husein (P) era la Unica personalidad digna y merecedora
del califato, designada por Dios para ello y el Unico poseedor de la posicion espiritual del
Imamato.

Este aspecto, por si solo, no acarreaba una responsabilidad para él, a menos que la
gente se percatara de ello y diera la bai’ah o juramento de fidelidad a Imam Husein (P);
recién entonces él estaria obligado a aceptar el liderazgo, pero mientras la gente no
estuviera preparada para distinguir ello, y por otra parte, mientras la situacidén reinante
en la nacidn islamica no fuera en contra de los beneficios de los musulmanes, en ese caso
“la responsabilidad” del Imam (P) no era oponerse en contra del gobierno reinante, sino
qgue por el contrario, su deber era ayudar y asistir, tal como hizo el Imam ‘Ali (P) en su
época.

Entonces, vemos que este factor por si solo no influyé en el levantamiento de Karbal3,
sino que lo que influyd fue este factor conjuntamente con el tercero —que
mencionaremos mas adelante-, y que es el factor de la invitacion de la gente de Kufa,
porque dicha invitacion fue hecha al Imam para que se hiciese cargo del gobierno y no
por otra cosa. En consecuencia, este factor por si solo no es independiente y debe ser
tomado en cuenta en forma conjunta con el tercero.

2) Uno de los importantes factores que influyeron en el levantamiento del Imam (P), y
gue desde el punto de vista cronoldgico tal vez sea el primero, es el factor de la bai‘ah o
juramento de fidelidad. El Imam Husein (P) estaba en Medina, y Mu’awiah, que deseaba
obtener de él el juramento de fidelidad para la sucesién de su hijo lazid antes de su
propia muerte, envid a tal efecto a sus agentes a Medina. Su juramento hubiese
significado una aprobacion para el Califato de lazid, no sdlo en lo que se refiere a la
persona de este Ultimo en particular, sino también a la tradicion que queria fundar
Mu’awiah, que consistia en que “el sucesor fuese nombrado por su predecesor”, es decir,
queria implantar un régimen monarquico hereditario. Esto significaba el rechazo de la
norma que establecia que el préximo califa debia ser elegido por la gente —como creen
los Sunnis-, o, de aquella que promulga que el califa debia ser nombrado de acuerdo con
la designacion divina y aclarado por el Profeta -como creen los Shi’as. Por lo tanto, todo
esto no era tan sélo hacer que la gente aprobara la sucesion de un hijo por orden de su
padre, sino también el establecimiento de una tradicién introducida por primera vez, por
Mu’awiah, razén por la cual querian obtener el juramento de fidelidad del Imam Husein

(P).



Esta exigencia se encontrd con una reaccidn negativa por parte del Imam (P), basada
en “la piedad o el temor a Dios”. Cada ser humano se enfrenta a veces con una serie de
exigencias en su sociedad en variadas apariencias, ya sea en forma de placer, deseo por
posicién, amenaza o temor. La persona debe resistirse ante todo eso y decir ‘no’ a fin de
ser virtuoso y piadoso.

Hasta aqui el movimiento esta basado en una reaccion de negativa a exigencias
ilegales. Ellos amenazaron y él (P) dijo que estaba listo para morir, pero no para jurar
fidelidad. El Imam Husein (P) dijo: “Me rehuso a jurar fidelidad, ain cuando ningun
lugar me fuera dejado sobre la Tierra para vivir”. También dijo: “Ese bastardo hijo de un
bastardo (o sea Ibn Ziad), da a elegir una de dos cosas: la espada o la humillacién.
iLejos esta Husain de tolerar la humillacién! iNunca! iNuestro Dios no aprueba eso
para nosotros!”.

3) Tras oponerse el Imam a jurar fidelidad a lazid, la gente de Kufa lo invita y le
anuncian que estan listos para auxiliarle y ayudarlo a tomar el poder, y es asi que el

.................................................. |mam reCibe Cartas,
a persona, o dos, o diez..., \ una tras otra.

o dieciocho mil cartas, cada una de las
La gente de Kufa

cuales era a veces firmada por veinte se dio cuenta de
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antes de este suceso, ‘Ali (P) habia gobernado en ese pueblo donde los efectos de sus
ensefianzas aun permanecian. Tan pronto como Mu’awiah murid, ellos se reunieron y
dijeron que no perderian la oportunidad y que no debian permitir que lazid fuera Califa,
pues tenian a Husein ibn ‘Ali (P). Ellos debian invitarle a gobernar, y estar preparados
para auxiliarle y asi tornar al Califato verdaderamente islamico. Aqui hay una invitacion
por parte de la gente basada en que “estamos preparados con toda el alma y el corazén”
y en que “nos hemos congregado para vuestra llegada”. Kufa, que siempre habia sido un
campo militar de los musulmanes, envié invitaciones al Imam Husein (P). No fue sdlo una
persona, o dos, o diez..., sino dieciocho mil cartas, cada una de las cuales era a veces
firmada por veinte personas, hasta que llegd el nimero a cien mil personas que le
enviaron cartas.

¢Qué debia hacer el Imam ahora? No necesitaba mas excusas. La peticién habia sido
hecha, y la reaccidn por parte de los musulmanes que se habian rebelado era positiva y el
Imam (P) debia dar una respuesta positiva y apresurarse a su ayuda.

Al principio, antes de este suceso, su deber era sélo decir “no” a lazid y conservarse a
si mismo puro. Por lo tanto, si él hubiese aceptado la sugerencia de lbn ‘Abbas, quien le
aconsejaba escapar e irse a vivir en las montafias del Yemen para estar a salvo del



ejército de lazid, él habria cumplido con su primera obligacion desde el punto de vista de
lealtad y piedad.

Pero ahora un nuevo deber habia recaido sobre él como resultado de la invitacion de
los musulmanes, quienes se proponen una especie de ultimdtum. A pesar de que el
Imam (P) sabia desde el mismo comienzo de su partida que la gente de Kufa no estaba
preparada adecuadamente, y que eran gente temerosa y sin principios, sin embargo,
équé respuesta podria dar él a la historia? Si los hubiera abandonado, équé habriamos
dicho hoy preguntdandonos por qué el Imam (P) no les dio una respuesta positiva? Si el
Imam Husein (P) se hubiera rehusado a dar una respuesta positiva, el mundo hoy hubiera
dicho que si él hubiera aceptado la invitacién, lazid y sus seguidores hubieran sido
aniquilados por la valiente gente de Kufa. Kufa habia sido un campo militar de los
musulmanes y esta gente habia sido gobernada por ‘Alf (P) durante cinco afos. Alli, la voz
de ‘Ali (P) y de las viudas y huérfanos que habian sido mantenidos por él, aun podian ser
oidas. Ellos habrian dicho que el Imam Husein (P) no fue porque estaba asustado, y que si
hubiera ido a Kufa, comenzaria una revolucion.

Por lo tanto, él considerd un deber decir: “Yo estoy listo, si vosotros lo estais”.

4) Sabemos que en el Islam existe un principio llamado: “amr bil ma’rif ua nahi ‘anil
munkar”, esto es, “encomendar el bien y prohibir el mal”, particularmente en los asuntos
en que se pretenda declarar ilicito algo que el Legislador prohibié, o tornar licito algo
declarado como ilicito, o cuando se echan por la borda los derechos de la gente, o se
incrementa sobremanera la corrupcién o la opresion.

Respecto a este principio, el dia que partié de Medina el Imam Husein (P) escribid en
su testamento a su hermano Muhammad Hanafiiah
lo siguiente:

«Yo me he revelado “Que la gente del mundo sepa que yo no soy un

para LA iuEIBEN rebelde deseoso de la guerra, que no soy un co-
0z M rrupto ni un desobediente que busca una posicion,

nacion de mi
como tampoco soy un opresor. No tengo tales pro-
CLDEEGRGTTEIGON  p6sitos. Mi levantamiento es de reforma. Yo me he
ordenar lo bueno y revelado para reformar la nacion de mi abuelo. Yo

quiero ordenar lo bueno y prohibir lo malo”.

prohibir lo malo»

En esta carta no hay mencidn de la exigencia de
la bai’ah, ni naturalmente tampoco de la invitacion de la gente de Kufa, que todavia no
habia sido realizada, por lo que las acciones del Imam Husein (P) pueden ser explicadas
por su légica de ataque, martirio y difusién de la revolucion. La accién de Imam Husein
(P) sdlo se justifica con esta légica. Si su légica hubiera sido de defensa, él no habria



permitido a sus compafieros partir en la noche antes de ‘Ashura, y no les daria la eleccion
de quedarse o partir, ni les hubiera dicho que se fueran, que no tenian que morir alli, ya
que si él hubiese partido con una légica de defensa, necesitaba de sus compafieros para
dicha defensa.

El no les prohibié irse, siguiendo la légica de un revolucionario, la légica de un
atacante, la l6gica de quien quiere escribir su mensaje con sangre.

En otra parte dijo: “Escuché a mi abuelo el Enviado de Dios decir: Quien vea a un
gobernante tirano que haga licitas las prohibiciones de Dios...”

En otra parte: “é¢Acaso no veis que no se actia en base a la verdad y que no es
vedada la falsedad? iQue el creyente desee realmente encontrar a Dios!”.

Entonces, el partié de Medina con esta consigna: la de ordenar el bien y prohibir el
mal. No fue una cuestién de alzamiento a causa de serle exigido el juramento de
fidelidad, sino de levantamiento con motivo de ordenar lo bueno y prohibir lo malo en
cualquier caso, pues los vicios se habian difundido por todo el mundo islamico, y su
obligacion religiosa le hizo necesario el revelarse.

La esencia de cada uno de los factores:

Asi es que, en general, podemos decir que fueron tres los factores que influyeron en el
movimiento o levantamiento del Imam Husein (P): el primero, el hecho de “abstenerse
de dar la bai’ah o juramento de fidelidad”; segundo, “la aceptacién de la invitacidn de la
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gente de Kufa”, y por ultimo, el factor de “ordenar el bien y prohibir el mal” (al-‘amru bil

ma’rdf uan-nahi ‘anil munkar).

La primera cuestidén es de legitima defensa, algo que le incumbe personalmente al
negarse a dar la bai’ah. En la segunda cuestién él es un auxiliador. Pero en la tercera, el
Imam (P) actua como atacante al confrontar al gobierno de la época, y de acuerdo a todo
esto el Imam Husein era un revolucionario.

El factor de la invitaciéon de la gente de Kufa es aquel que le da al movimiento su
caracter de ayuda y auxilio. El factor de la exigencia de la bai‘ah, es el que le da su
caracter defensivo. Y el factor de ordenar el bien y prohibir el mal, es el que le da su ca-
racter de ataque. Obviamente éstos no tienen el mismo valor, sino que cada factor tiene
un valor particular en si mismo y es en esa medida, que sumados, le dan al movimiento

«“ L. . su valor total.
Aunque vosotros no me alberguéis, aun | .42 uno de los

asi no daré la bai’ah” factores  arriba




mencionados suscita una obligacién diferente para el Imam (P), y es por eso que
nosotros decimos que el movimiento es de un cardcter multiple.

Sobre las bases del primer factor, es decir, la cuestién de dar la bai’ah, el deber del
Imam (P) era simplemente no dar el juramento de fidelidad, y si aceptaba la sugerencia
de lbn ‘Abbas y se iba a las montafas del Yemen para mantenerse a salvo, hubiese sido
correcto.

Sobre las bases del segundo factor, es decir la cuestidn del pedido de la gente de Kufa,
él tenia la obligacion de darles una respuesta positiva mientras ellos respetaran su
promesa. Desde el momento en que lo abandonaron, ya no tuvo esa obligacion al haber
violado ellos la promesa, ya que entonces el asunto de que él llevara las riendas del
gobierno se tornaria nulo y vacio. Entonces el Imam (P) no tenia la obligacion, pero épor
qué él continud su tarea? Esto demuestra que su tarea no estaba limitada al factor de la
invitacion, el cual fue un asunto temporario comenzando el 15 de Ramadan, hasta que él
llegd al limite de Irak y Arabia y se encontré con Hurr bin lazid Ar-Riahi y oyd de la
muerte de Muslim, por lo que el asunto de auxiliar a Kufa perdié su validez. Ademas,
teniendo en cuenta que se hablé con la gente de Kufa y no con lazid y su gobierno, su
obligacion era sdlo decirle a la gente de Kufa que si no lo querian, él volveria sobre sus
pasos, lo cual no implicaba que si se tomara esa medida daria la bai’ah, algo que él
mismo dejé en claro al expresar:

“Aunque vosotros no me alberguéis, alin asi no daré la bai’ah”.

En la cuestion de prescribir lo bueno y prohibir lo malo, él ya no era un defensor o un
auxiliador, sino un atacante y un revolucionario. Asi pues, considero que el factor de la
invitacién de la gente de Kufa, fue el menos efectivo de los factores, pues si ello hubiera
sido efectivamente un factor fundamental, el Imam (P) habria renunciado a su exigencia
y juraria lealtad en el momento en que oyd que la situacién de Kufa habia cambiado, y no
pronunciaria mas su consigna de prescribir lo bueno y prohibir lo malo, pero justamente
sus mas calidas y emocionantes palabras son después de la derrota de Kufa. Esto
demuestra que para él el tercer factor, es decir, prescribir lo bueno y prohibir lo malo es
mas significativo como un medio para atacar al gobierno como un revolucionario.

En este ensayo me limitaré a desarrollar solamente el tercero de los factores, que a mi
entender, es el mas importante y de mas valor.

Respecto al tercer factor, Husein es un hombre revolucionario. Y ya no hace falta
ningun otro motivo o factor, puesto que la corrupcidn lo habia cubierto todo, lo halél de
Dios se habia convertido en hardm, y lo hardm en haldl, y el Profeta habia dicho que:
“Todo aquel que viera tal situacién y no hiciera algo por cambiar ello por medio de la



accion o la palabra, entonces es un derecho de Dios que lo introduzca en el mismo
lugar que hace entrar a los opresores, tiranos e innovadores de la religion”.

Dice el Coran: “Y que surja de entre vosotros un pueblo que preconice el bien, dicte la
justicia y prohiba lo ilicito. Ellos serdn bienaventurados”. (Sura Al Imrén; aleya 104) y
también dice: “Sois la mejor nacion que jamds haya surgido para la humanidad, porque
encomendadis el bien, prohibis lo ilicito y creéis en Dios”. (Sura Al ‘Imrén; aleya 110).

Es por ello que el tercer factor es el de mas valor en el levantamiento del Imam Husein
(P), el cual es el que otorgd a este movimiento el merecimiento de brillar a lo largo de la
historia y permanecer vivo por siempre.

El tema de ordenar el bien v prohibir el mal:

Entonces vemos que respecto al tercer factor, el Imam Husein (P) se basé tanto en las
aleyas cordnicas como en los dichos del Santo Profeta (BP), y a lo largo del camino
muchas veces repitid que su propodsito era el ordenar el bien y prohibir el mal, y decia:
“Yo decidi prescribir lo bueno y prohibir lo malo y de este modo seguir con la tradicién
de mi abuelo y de mi padre”.

Por otro lado, teniendo en cuenta que el Imam (P) era un atacante y un
revolucionario, su logica fue naturalmente diferente a la de un defensor y un auxiliador.
La légica de un defensor estd basada en la ldgica de alguien que posee algin objeto
valioso. Para impedir que un ladrén se apodere de él, o él enfrenta al ladrén, o huye para
mantener su propiedad intacta. Pero un atacante intenta destruir al otro, aun cuanllo él
mismo sea muerto en el proceso. Esta es la ldgica de prescribir lo bueno y prohibir lo
malo, la |6gica de Husein (P), la légica de un martir.

La légica de un martir se refiere a la l6gica de una persona que tiene un mensaje para
su sociedad; un mensaje que debe ser escrito sélo con sangre. Asi, este factor le otorga al
movimiento un valor muchisimo mayor que los otros dos factores.

Las condiciones para “ordenar el bien v prohibir el mal”:

Debido a que este factor elevé sobremanera el valor del movimiento huseini, debemos
conocer la norma de ordenar el bien y prohibir el mal desde el punto de vista del Islam.
¢Qué principio es éste que posee tanto fundamento y poder y tiene tanta importancia
desde el punto de vista del Islam, a tal punto que un hombre como Husein ibn ‘Ali (P) se
ve obligado a ofrecer su vida en este propdsito, a derramar su sangre, la de sus seres
queridos, la de sus mas intimos compafieros, y en fin, a originar una tragedia como
ocurrieron pocas en el mundo?

En primer lugar, debemos ver quién es digno de llevar a cabo la accién de ordenar el
bien y prohibir el mal. Para ello, analicemos las siguientes palabras del Principe de los



Creyentes, ‘Ali ibn Abi Talib (P) en la Jutbah n? 132: “La maldicion de Dios sea sobre
aquellos que aconsejan a otros a ser buenos pero no siguen su propio consejo. Pensad
sobre aquellos que dicen a otros que se abstengan del mal y ellos mismos no se
abstienen”. Con estas palabras ‘All (P) nos quiere decir que aquél serd digno de
encomendar lo bueno y prohibir lo malo y de ser guia y conductor de la gente, que él
mismo haya actuado en base a ello, y en otras palabras, aquél que, como nos lo dice la
bendita aleya, sea de entre los que se arrepienten, de entre los que sirven a Al-lah, Le
alaban, ayunan, se inclinan, se prosternan, observan las leyes de Al-lah...”

En segundo lugar, debemos saber cuando es adecuado ordenar el bien y prohibir el
mal, puesto que corremos el riesgo de rebajar el valor de este principio al cien por ciento
si atribuimos demasiada importancia a una serie de cuestiones insignificantes. Por
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ejemplo, si el “ordenar el bien” de una persona sélo consiste en decirle a un hombre
musulmdn que se saque su anillo de oro o que se deje la barba, eso no sera apropiado
mas que en determinadas circunstancias, como cuando no se observen mas faltas que

esas.

Asi, la norma de encomendar el bien y prohibir el mal es el Unico principio que
garantiza la permanencia del Islam. En si, si es que no existiera esta norma no existiria el
Islam, porque ello significa estar atento constantemente a la situacién de los mu-
sulmanes y no ser negligente respecto a ello, lo cual acarrearia la desintegracion y
desunién de los musulmanes, y a continuacion la destruccion y deterioro del cuerpo de la
sociedad. Es por ello que las aleyas del Cordn a este respecto son muchas. El Sagrado
Cordn en repetidas ocasiones nos recuerda algunas de las sociedades antiguas que
fueron aniquiladas y desaparecieron, debido a que no existia en ellas la fuerza de la
reforma, y no estaba vivo en ellos el impetu de encomendar el bien y prohibir el mal.

Ahora veamos qué condiciones presenta la norma de ordenar el bien y prohibir el mal
y cdmo podemos nosotros llevar a cabo ello. Principalmente, équé quiere decir amr bil
ma’rdf ua nahi ‘anil munkar? ¢ Qué es ma’riif? i Qué es el munkar? El Islam, debido a que
no quiso limitar el tema de encomendar el bien y prohibir el mal a ciertos asuntos especi-
ficos como la adoracidén, las transacciones, la moral, el ambito familiar, etc., utilizé una
palabra general: el ma’rif, es decir, toda acciéon buena y loable. El punto contrario: el
munkar, es decir, todo lo malo o aborrecible. No dijo que fuera la idolatria, o la corrup-
cion, o la maledicencia, o la mentira, o provocar la
... |la norma de desunién, o la usura, o la ostentacion, sino que dijo:

o1 HETA NI WAVl todo lo que sea malo, execrable y bajo.

prohibir lo malo

“Amr” significa: “ordenar”, y “nahi”, “prohibir”.
NS A= X110 ¢Pero qué tipo de orden es esa? ¢ Acaso es solo una or-

el nivel del corazén den oral que debe ser emitida solo a través de la pala-
bra? No, la norma de ordenar lo bueno y prohibir lo

como de la palabra,




malo debe estar tanto en el nivel del corazén como de la palabra, de las manos y la
accion. Es decir, debemos encomendar el bien y prohibir el mal con todo nuestro ser.
Ademas, esta gran responsabilidad tiene dos pilares o condiciones. Uno de ellos es el
desarrollo, el conocimiento y la percepcién, conocer a la sociedad, saber donde se en-
cuentra el mal y cuales son sus raices,...es decir, debemos saber qué es lo bueno y qué es
lo malo y cdmo debemos llevarlo a cabo. Si no conocemos ello en profundidad entonces
es mejor que no encomendemos el bien ni prohibamos el mal. Se debe ser de aquellos
gue no solo comprenden la situacién de su época sino que tienen percepcion y discerni-
miento respecto a los tiempos venideros y pueden comprenderlos, y de esta manera
prevenir los acontecimientos. Es decir, no solo conocer las desgracias y perjuicios de su
tiempo sino prever los del futuro también. Es por ello que el Imam Husein (P) dijo que el
primer pecador manifiesto y el mas grande en el mundo isldmico era lazid ibn Mu’awiah,
ya que el Imam vy lider debe ser una persona que cumpla con los mandatos del Coran,
establezca la justicia y tenga completa fe en la religion.

La perspicacia del Imam Husein :

Una de las cosas que otorga valor al movimiento del Imam Husein es su perspicacia y
discernimiento. Es decir, él en aquella época vio algo que los demas no podian percibir.
La gente de aquella época no comprendia las cosas que Husein comprendia. En ‘Ashura
dijo: “Ellos me mataran, pero yo hoy os digo que después de matarme no podran
continuar con su gobierno”. Y asi fue, los omeyas no pudieron continuar con su go-
bierno, puesto que lazid murié solo dos afios después. Su hijo Mu’awiah ibn lazid, tras
solo cuarenta dias de asumir el califato, se sube al pulpito y dice: “iOh gente, mi abuelo
Mu’awiah luché contra ‘Ali, pero la verdad estaba con ‘Ali, no con mi abuelo. Mi padre
lazid combatio a Husein ibn ‘Alfi, pero la verdad estaba con Husein, no con mi padre, y yo
me desentiendo de este padre. Yo mismo no me considero digno al califato, y para no
cometer los mismos pecados que cometieron mi abuelo y mi padre, os anuncio que me
hago a un lado del califato”. Y asi lo hizo. Esta fue la fuerza de Husein ibn ‘Alf (P), la fuerza
de la verdad, que surtio efecto tanto en el amigo como en el enemigo.

El nivel de oposicion y rechazo:
Los sabios islamicos consideran que la norma de encomendar el bien y prohibir el mal
posee niveles y grados. Primeramente, la persona debe sentir odio y rechazo por lo malo,
0 sea que debe poseer una raiz en su corazén y espiritu. Seguidamente, se dice que el
primer nivel en la norma de prohibir lo aborrecible es el alejamiento y el rechazo, es
decir, cuando vemos una persona que esta cometiendo algo malo, para combatir contra
su accionar e intentar que él lo abandone, nos enojamos con él, nos alejamos de él, nos
oponemos, es decir, cortamos nuestras relaciones con él, y éste es un tipo de correctivo,
desde que nuestro alejamiento de él surtira efecto en su espiritu.



El nivel de las palabras:

El segundo nivel que los sabios mencionaron para la norma de encomendar el bien y
prohibir el mal, es el del consejo y la guia. Como el caso de alguien que por ignorancia se
acostumbra a un cierto tipo de accionar aborrecible. Esta persona necesita de un
maestro y guia, necesita de alguien que esté en continuo contacto con él y que le hable y
aconseje en forma cdlida y afectuosa, y le plantee el tema para que la persona esté
informada. En este nivel, si nosotros sabemos que a través de nuestras palabras, de una
explicacion légica y clara podemos lograr que abandone esa practica, entonces es
obligatorio para nosotros hacer eso.

El nivel de la accidon:

Este es el tercer nivel. Cuando la persona estd en un estado en que no surten efecto en él
ni nuestro alejamiento y separacidon de él, ni nuestras palabras y consejos, debemos
entonces entrar en accion. ¢Qué es lo que debemos hacer? Obviamente esto no significa
que el unico camino sean los golpes y castigos fisicos. Por supuesto en el Islam se dan
algunos casos en que se debe acudir a estos medios y a la aplicacidn de las penas, cuando
ya no hay otra manera de evitar que la persona vuelva de sus aberrantes acciones, pero
no debemos pensar que en todos los casos debemos recurrir a los correctivos y puni-
ciones fisicas.

Asi también, llegamos a la conclusidon de que tenemos dos tipos de “ordenar el bieny
prohibir el mal”: uno verbal y otro practico. El verbal es aquel en que la persona explica
las realidades y aconseja el buen accionar a la gente por medio de las palabras, y los
incentiva y hace entender por este medio la diferencia entre lo bueno y lo malo. El amr
bil ma’rdf uan nahi ‘anil munkar practico es aquel en el que, luego de no haber surtido
efecto el verbal, ya no se conforma con las palabras, sino que acude a la accién.

La norma de ordenar lo bueno v prohibir lo malo indirecta v
directa:

La norma de “ordenar lo bueno y prohibir lo malo” tanto verbal como practica se puede
llevar a cabo de dos maneras: directa o indirectamente. A veces debe hacérselo en forma
directa, es decir, clara y llanamente hablamos con la persona que esta en el error y le
pedimos que no vuelva a hacer ello. Otras veces indirectamente le hacemos entender
qgue lo que hizo esta mal, y éste es un método mads provechoso y surte mas efecto, es
decir, sin que la persona se percate de que estamos dirigiéndonos a ella, le hablamos
sobre alguien que hizo un accionar semejante al que ésta cometid y expresamos lo
equivocado de ese accionar. Un ejemplo para esto es el amr bil ma’rdf que hicieron en
forma indirecta el Imam Hasan (P) y el Imam Husein (P) cuando aun eran nifios. Un dia
gue vieron a un anciano realizando la ablucidn, se percataron de que su ablucién era
incorrecta. Estos dos nifios, por un lado sabian que debian hacerle saber al hombre que
su ablucion es incorrecta, y por otro lado, sabian que si directamente le decian: jSefior,



su ablucidn es incorrecta”, el anciano sentiria rebajada su personalidad y se avergonzaria,
se enojaria y su primera reaccion seria decir: “No es asi, mi ablucién es correcta”. Ante
esto, estos dos inmaculados nifios decidieron hacer lo siguiente: fueron ante el anciano y
le dijeron: “Sefior, nosotros dos queremos realizar nuestra ablucién ante usted. Observe
cual de nosotros realiza la ablucién de la mejor manera”. El anciano aceptd y el Imam
Hasan y el Imam Husein ambos realizaron la ablucion perfectamente. Al observar su
ablucidén, el anciano se percatd de que su propia ablucion era incorrecta y les dijo: “La

ablucién de ambos es correcta. Es mi ablucion la que esta mal”. Ahora, si los Imames
venian hacia él y le decian: “iSefior!, ino tiene vergilienza!, écdmo es que no sabe hacer la

ablucién correctamente?”... Imaginémonos como hubiera reaccionado el anciano.

La accion correcta y la piedad, el mejor amr bil ma’riif:

Una de las mejores maneras de “ordenar el bien y prohibir el mal” de manera indirecta
es que uno mismo sea virtuoso y piadoso, uno mismo sea hombre de accién y piedad.
Cuando nosotros mismos somos asi, entonces somos como una corporeizacion del amr
bil ma’rif. No hay nada que influya mas sobre el ser humano como la accion. Vemos que
la gente sigue mucho a los profetas y santos de Dios, pero no sigue mucho a los fildsofos
y sabios. ¢Por qué? Porque el fildsofo solo dice, habla, funda una escuela, expone una
teoria y esta sentado en una habitacién escribiendo libros que luego entrega a la gente.
Pero los profetas y santos no poseen solo teorias e hipdtesis. Ellos actian, tienen
accionar, primero actuan y luego exponen sus palabras y hablan. Cuando la persona
actua y recién luego requiere a los demas que realicen ello, esto tiene mas efecto. El
Imam ‘Ali (P), en Nahy-ul Baldghah, Discurso 180, dijo: “Juro por Dios que no os
persuado a obedecer ninguna orden de Dios a menos que yo la haya obedecido
primero fielmente; y no os pregunto de ningun vicio o pecado a menos que primero me
haya abstenido yo mismo de ello”.

Tenemos un vivo ejemplo de ello en Imam Husein (P): iqué tan pocas palabras
pronuncid, y qué tanto hizo en la prdactica! Cuando hay accién, no hacen falta muchas
palabras.

En medio de la caravana de Husein a Karbala se

oo UNENEMIGO COMO .\ jentran sus seres mas queridos. ¢Acaso si Husein ibn

Hurr, que se ‘All hubiera dejado a sus seres queridos en Medina y no
encontraba a los hubiera llevado consigo, alguien les hubiese hecho

algo? No. Pero si sus seres queridos no hubieran estado
resguardo y presentes en Karbala, ¢acaso el suceso de Karbala
protegido, iSe pasa a tendria hoy el valor que posee? Esta claro que no. Imam
sus filas para Husein quiso hacer algo que fuera un paradigma en el
camino de Dios, que su accionar llegara a la cima del
encontrar la muerte sacrificio. No dejé nada que no obsequid en el camino

segura!



de Dios. Ademas, sus seres queridos no acompanaron a Husein forzados; ellos tenian sus
mismas creencias, su misma fe, sus mismas ideas, puesto que Husein no estaba
dispuesto a llevar consigo a nadie que abrigara en su ser siquiera un punto de debilidad y
por ello dos o tres veces en medio del camino les advirtié a todos sus acompafiantes lo
que ocurriria y que si alguien queria retroceder y no acompafiarlo mas era libre de
hacerlo, puesto que si en el dia de ‘ashura alguno de los comparieros de Husein —incluso
un nifo- se hubiera pasado, por temor, a las fuerzas del enemigo, ello se hubiera contado
como una falla e imperfeccidon para Husein. Pero ocurrié lo contrario, fue de las filas del
enemigo que se pasaron a sus filas; un enemigo como Hurr, que se encontraba a res-
guardo y protegido, jse pasa a sus filas para encontrar la muerte segura! Y esto, en suma,
es uno de los mayores orgullos de Husein y de la escuela de Husein.

El limite de la norma de ordenar el bien y prohibir el mal:

En la norma de “encomendar el bien y prohibir el mal” se plantea el tema de: ¢Hasta qué
punto estamos obligados a llevar a cabo ello? A veces sucede que encomendamos el bien
o prohibimos el mal y ello no implica ni conlleva ningln peligro o riesgo para nuestras
vidas, ni para nuestros bienes, ni honor. Hasta aqui no hay ningun problema. Pero, éiqué
sucede si sabemos que si encomendamos el bien o prohibimos el mal ello significaria un
riesgo para nuestros bienes, o se veria afectado nuestro honor, o aun mas all3, incluso
estariamos poniendo en riesgo nuestra propia vida o la de nuestros seres queridos? ¢Qué
debemos hacer ante esto?

Sabemos que para el Islam, tanto el honor de la persona como su vida son
respetables. No tenemos derecho a perjudicarnos nosotros mismos sin algin motivo
valedero, no tenemos derecho a lastimarnos fisicamente sin algin motivo valedero,
entonces mucho menos podemos arriesgar nuestras vidas si no tenemos un motivo
valido. Dice el Cordn en la Sdra Al-Bagarah, aleya 195: “No os arrojéis a la perdicion con
vuestras propias manos”.

Ante esto debemos ver en qué tema queremos hacer amr bil ma’rif uan nahi ‘anil
munkar. Si es un asunto sin importancia, insignificante, tal como si alguien por ejemplo
arrojara una cascara de banana en la calle, aqui nosotros debemos requerir a esta per-
sona que la levante, debemos hacerle saber que lo que hizo no es correcto. Pero, si
sabemos que por aconsejarle a este respecto, la persona nos insultara groseramente, o
nos propinara una paliza, entonces no es obligatorio que arriesguemos nuestro honor o
pasemos por una situacion vergonzosa ante los demds por un tema que, aunque
importante, podemos decir que no tiene el suficiente valor como para que escuchemos
los agravios de alguien hacia nuestra persona.

Otras veces sucede que el tema del amr bil ma’riif uan nahi ‘anil munkar es un asunto
para el cual el Islam ha otorgado una importancia mayor que la de la vida, bienes y honor



de la persona. Cuando vemos que el Cordn y sus fundamentos estan en peligro, cuando
vemos que la justicia social, respecto a la cual el Coran se refiere a la misma como el
objetivo del envio de los profetas estd en peligro... éacaso podemos ante esto decir:
mejor es que no encomendemos el bien ni prohibamos el mal, porque en ese caso nues-
tro honor estaria en peligro, nuestros bienes estarian en peligro, o nuestras propias
vidas?

I”

Por lo tanto la norma de “encomendar el bien y prohibir el mal” respecto a asuntos de
tal importancia no tiene limites. Es aqui que vemos que Husein ibn ‘Ali elevé el valor de la
norma de encomendar el bien y prohibir el mal. Asi como el factor de ordenar el bieny
prohibir el mal es el que le dio mas valor e importancia al movimiento del Imam Husein
(P), Husein fue el que le otorgd valor al ‘amr bil ma’rif uan nahi ‘anil munkar. El factor de
ordenar lo bueno y prohibir lo malo dio valor al movimiento, y el mismo Imam Husein (P)
le confirid valor a éste. El significado del movimiento huseini es que la norma de ordenar
el bien y prohibir el mal es tan elevada que uno debe sacrificarse a tal punto en su
camino. El Imam ofrecié todo lo que tenia con plena conviccion para este principio y con
su muerte elevd el valor de la norma de ordenar el bien y prohibir el mal. En uno de sus

discursos en medio del camino dice:
“Yo veo en la muerte, sélo felicidad, y en el vivir con un tirano, sélo desdicha...”

Y es asi que si alguien muere en el camino de ordenar el bien y prohibir el mal, es
considerado un martir.

El efecto de la norma de ordenar el bien y prohibir el mal de la
familia del Imam Husein tras el suceso de Karbala:

Ya vimos cudles fueron los factores que llevaron al Imam Husein a realizar tal mo-
vimiento; analicemos ahora hasta qué punto en este movimiento se concretd la norma
de encomendar el bien y prohibir el mal y si surtié efecto o no.

En primer lugar, la presencia de Imam Husein en este suceso por si sola ya conforma la
norma de amr bi ma’rif... Ademas de ello, tras su martirio, la familia de Imam Husein (P),
desde el dia posterior a ‘ashura, se convirtié en un grupo ordenador del bien y prohibidor
del mal, y hasta el final de esos sucesos, en cada lugar en que se encontraban ordenaban
el bien y prohibian el mal. Ellos jamds se mostraron como un grupo derrotado. Ellos
también, al igual que Imam Husein, no consideraban al hecho de sobrevivir o morir como
el propdsito final, es decir, no consideraban que lo importante y el objetivo haya sido que
Husein sobreviviera y se hiciera cargo del califato, o de ultimas, que sobreviviera y
continuara su vida en algun angulo de la tierra. Ellos no consideraban que ahora que
Husein murid, ya todo acabd. No. Ellos continuaron con ese mismo propdsito huseini. La
muerte de Husein para ellos significo el comienzo del trabajo, no el final. Ellos se



esforzaron hasta el final de sus vidas por encomendar el bien y prohibir el mal, por difun-
dir el verdadero Islam.

, .. ! Un ejemplo de
“Yo veo en la muerte, sélo felicidad, y en !

; : ello lo tenemos en
. el vivir con un tirano, sélo desdicha...” | Zeinab (P), hija de
; Imam ‘Al y

hermana de Imam Husein (P). Cuando la llevaron junto al resto de los prisioneros ante
Ibn Ziad, le hablé de tal manera, que solo alguien valiente, arrojado y de fe fuerte puede
haberlo hecho. Este es solo uno de los niveles de su encomendamiento del bien que hizo
en lo que le resté de vida. Ella disertd para las gentes en las calles, otra vez en el bazar de
Kufa, y la mas importante de todas, la disertacidon de Zeinab —la paz sea con ella- ante la
corte de lazid ibn Mu’awiah. En fin, ella y el resto de Ahl-ul Bait estuvieron prisioneros
alrededor de un mes, y esa fue la peor equivocacién de lazid. Si, la mayor equivocacion
del aparato omeya fue mantener prisioneros a Ahl-ul Bait, y llevarlos primero a Kufa y
después a Sham. Si no hubiesen hecho eso, tal vez hubiesen podido borrar de la historia
el suceso de Karbald, pero ellos mismos hicieron algo que dio la oportunidad a la Gente
de la Casa del Profeta de grabar y registrar esta historia en el mundo. Aquellos jamas se
imaginaron que un grupo de mujeres y nifios que habian participado de tal desgracia,
tuvieran la fuerza de valerse de ello para revivir el Islam.

Y de esta manera podemos entender por qué el Imam habia llevado a su familia
consigo a Karbala. El Imam Husein (P) esperaba que los efectos de su movimiento se
extendieran lo mas posible. Es por esto mismo que él trajo consigo a su familia, ya que
ella seria la encargada de transmitir su mensaje para que de esa forma quedara
sembrada una semilla que diera sus frutos para siempre en el mundo. Los creyentes, las
mentes sanas, y la buena gente perdurarian hasta el Dia de la Resurreccién y hablarian
de este asunto, y ninguno de ellos aprobaria su humillacion.

Conclusion:

Si analizamos los dos primeros factores que intervinieron en el movimiento huseinf,
veremos que: en el factor de la invitacion de la gente de Kufa hay una posibilidad de un
cincuenta por ciento o menos de éxito, y que en el factor de abstenerse de dar el
juramento de fidelidad no existe ni siquiera esa posibilidad, ya que tal negativa implica
un peligro del cien por ciento. Por otro lado, el factor del juramento de fidelidad es un re-
guerimiento hecho de parte del enemigo, basado en un pedido ilegitimo e ilicito, es por
ello que ante tal requerimiento el Imam Husein (P) da una respuesta negativa. Si
tomamos en cuenta solo este factor, ello significaria que si aquellos no requerian tal cosa
del Imam, el Imam no se hubiera levantado en su contra ni hubiera ocasionado ningun
derramamiento de sangre. Pero, debido a que ellos exigieron tal cosa, entonces el Imam



se levanto contra ellos. Y en el primero de estos dos factores, esto es la invitacion, si la
gente no lo invitaba, él no se hubiera movido de su lugar.

Sin embargo, si tomamos en cuenta el tercer factor, el de encomendar el bien y
prohibir el mal, no se dispone ni la invitacidn ni el pedido de bai’ah ante el Imam (P), sino
qgue es él mismo el que se dispone frente a ellos, puesto que la corrupcion, la pro-
pagacidon de las abominaciones y aberraciones, y segun palabras del mismo Imam, el
hecho de estar convirtiéndose lo haldl en hardm y lo hardm en haldl, es lo que obliga al
Imam a disponerse y levantarse en contra de ellos.

Cuando observamos las cualidades y virtudes de Imam Husein, nos percatamos de que
él estaba con la verdad, y que es digno de que su nombre permanezca vivo por siempre.
Porgue Husein se sacrificd por el ser humano, por la sociedad humana, por la esencia
sagrada del ser humano, por el tauhid, por la justicia...

Fue como si el Imam Husein (P) hubiese escrito su esperanzado mensaje
revolucionario sobre las paginas del vibrante aire; un mensaje que estd grabado en los
corazones de la gente porque esta escrito con roja sangre.

Hoy, los corazones de millones de arabes y no arabes que entienden el lenguaje del
Imam Husein (P), asi como quienes puedan comprender las siguientes cuatro frases,
pueden entender su mensaje:

“Yo veo en la muerte, sélo felicidad, y en el vivir con un tirano, sélo desdicha...”

Para él, vivir con opresores y rendirse a muchas bajezas, y una vida de comer, bebery
dormir solamente, es algo peor que la muerte. Este es el mensaje de un martir.

El mensaje del Imam Husein (P), que fue un atacante, y cuya légica fue la l6gica de un
shahid, fue registrado en un dia cuando no habia papel ni pluma en aquel desierto de
Karbala sino que sdélo estaba la vibrante pagina del aire; pero este mensaje perdurd y
rapidamente se trasladé a los corazones de la gente de tal manera que nunca se borrara.
Cada ano, cuando el mes de Muharram se repite, el Imam Husein revive como un sol
naciente.

«Entre los creyentes hay hombres que cumplieron lo que habian pactado con Dios;
los hay que han sacrificado sus vidas para cumplir su promesa, y otros que estdn
esperando morir sin haber violado su pacto en lo mdas minimo». (Sura Al-Ahzab: 33:23)

iOh Husein! Testifico que has ordenado el bien y has prohibido el mal, y que has
combatido en el camino de Al-lah como debe combatirse, hasta que alcanzaste la
certeza.
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La vida de Fatima
Ma'simah

(Segunda Parte)

Por HUYYATULISLAM MOHSEN RABBANI

El Centro Teol6gico de Oom

QoM FUE, desde el primer siglo del Islam, un centro para los Shi‘as. Muchos de los
descendientes de los Imames (P) y sus discipulos visitaban Qom. Con la llegada de Hadrat
Ma‘siimah (P), esta ciudad tomd un lugar especial dentro de la historia y cultura del Islam
Shi‘ah. Al establecerse en esta zona un centro académico y convertirse en un Centro
Teoldgico, el brillo y luz de la fe y la espiritualidad comenzaron a manar de esta ciudad,
tal y como el Imdm As-Sadig (P) manifestara: “Ciertamente que Qom es mi haram
(santuario, lugar inviolable) y el haram de mis hijos (los Imames) luego de mi”.1

Qom serd uno de los centros importantes del gobierno de Imam Mahdi (P). Existen
narraciones que indican que esta ciudad sera un centro importante para el gobierno del
Restaurador (P). A continuacidon narramos algunos de estos dichos:

El Imam As-Sadiq (P) dijo: “La gente de Qom son nuestros discipulos y seguidores”2.

Ufane Basri narra: El Imam As-Sadiq (P) me dijo: “éAcaso sabes por qué se llama
Qom?”. Respondi: “iDios, Su Mensajero y vosotros sois mas sabios!”. Continué diciendo:
“Porque la gente de Qom se reunira con el Restaurador (Al-Qd’im), que es uno de los
descendientes del Profeta del Islam (BP); se levantara con él, resistira con él y lo
auxiliara”.3

Otro relato del Imam As-Sadiqg (P) al respecto indica: “Los habitantes de Qom son los
auxiliadores de nuestro Restaurador (P) y reclamantes de nuestros derechos”.4

El Imam ‘Ali (P), al recordar a Qom, expresoé: “Esta es una ciudad de la cual saldran los
auxiliadores del mejor de entre las gentes (el Imam Mahdji -P-)”.5

1 Al-Bihar, ‘Al'lamah Majylesi, t.60 p.216.
2 idem, t.60, p.216.
3 fdem, t.60, p.100.
4 idem, t.60, p.212.



Amir Al-Mu‘minin ‘Ali Ibn Abi Talib (P), en una suplica en elogio de la gente de Qom
indicd: “Ellos son religiosos, apoyan el liderazgo verdadero, son gente devota y buenos
siervos de Dios. La paz, misericordia y bendicién sean sobre ellos”.6

Aqui podemos deducir que Qom seria el lugar de reunion para los seguidores vy
auxiliadores del Imam Mahdi (P). Adema3s, en los dichos se ha relatado que Qom es
refugio y corazén de los fatimi (los descendientes de Fatima Az-Zahra -P- y los Shi‘as en
general).7

Fue en Qom donde se inicid la Revolucion Isldmica, y actualmente esta ciudad es
considerada un importante centro islamico que alberga estudiantes religiosos de todas
las nacionalidades, que noche y dia se esfuerzan para poder llevar el mensaje Divino a los
musulmanes de todo el orbe. Asi también Qom fue el albergue del Imam Jomeini (ra),
quién prepard a muchos religiosos en las ciencias y doctrina islamica. En esta ciudad fue
donde ocurrid la primera protesta contra el régimen del Sha (Dinastia Pahlavi), la cual
tuvo lugar el 5 de Junio de 1963 y fue encabezada por su gran lider el Imam Ruhul-lah Al-
Jomeini (ra) quien luego de numerosos afios de lucha llevé al triunfo la Revolucion
Isldmica y en el afio de 1979 establecié en Iran un gobierno republicano de caracter
islamico.

Capitulo 3
La Mezquita de Yamkaran

OTRA DE LAS SENALES de la importancia y relacién que Qom posee con Imam Mahdi (P), es la
existencia de la Mezquita de Yamkaran, a la cual concurren los fieles en las noches de los
martes desde todo Irdn y aun del extranjero y piden a Dios por sus necesidades a través
de la intercesidon del Imam (P).

La orden de construccién de esta mezquita fue dada por el Imam Mahdi (P) en el afio
293 H.L., el dia 17 del bendito mes de Ramadan.

La historia cuenta que el virtuoso Shaij Hasan lbn Muzlih Yamkarani, el domingo por la
noche anterior al 16 del Ramadan del 293 H.L. mientras dormia en su casa, tuvo una
vision.

5 idem, t.60, p.218.
6 Idem, .60, p.228; Mayalis Al-Mu‘minin, t.1, p.83.
77 Safinat Al-Bihar, t.2, p.447.



Relata él mismo: “Siendo la medianoche, repentinamente ingresé a mi casa un grupo,
me despertd y dijo: “jLevantate! |Y responde a la orden del Imam Mahdi (P), el Sefior de

II’

la Epoca, que te buscal!”. Me levanté, preparé y sali de mi casa. Al salir me encontré con
un grupo de personalidades de la ciudad; los salude, me respondieron y luego de darme
la bienvenida me llevaron al sitio en el cual estd hoy construida la Mezquita de

Yamkaran.

Cuando llegamos al lugar, miré y vi una cama preparada con alfombras y cojines
hermosos. Recostado se hallaba un joven de aproximadamente 30 afios y ante él, un
hombre mayor le leia un libro. Alrededor de ellos vi mas de 60 hombres que rezaban
sobre el suelo, de entre ellos algunos vestian ropas blancas y otros, ropas verdes. Aquél
hombre de edad era el Profeta Jidr (P) (el Profeta Verde), quien me invité a sentar sobre
la cama, y el Imam Mahdi (P) —el hombre joven- luego de llamarme por mi nombre,
agrego:

“Ve y anuncia a Hasan lbn Muslim: “jHace algunos afios vienes trabajando sobre esta
tierra, preparandola para el cultivo pero nosotros la arruinamos! Hace cinco afios que
siembras y este afio lo hiciste nuevamente. Debes devolver todos los beneficios que has
obtenido de esta tierra, para que se construya en este mismo lugar una mezquita”.

“Dile que ésta es una tierra especial y noble, y Dios Altisimo la ha elegido de entre
otras tierras y la ha valorado. Que se ha apropiado de esta tierra y la ha anexado a Su
propiedad. Dios tomd de él a dos hijos jévenes, pero hasta ahora no se ha arrepentido. Si
no deja de obrar de este modo, Dios enviara desgracias inimaginables hacia él”.

Hasan Ibn Muzlih, manifestd: “iOh mi sefior y protector! Es necesario que me des
algunas seifales para poder hablar con la gente, puesto que ésta no aceptara mis
palabras sin sefiales”.

El Imam (P) respondié: “Visita al Seifed Abul Hasan y dile que busque a Hasan lbn
Muslim, tome de él los beneficios obtenidos de esta tierra y los utilice en la construccidn
de una mezquita. Lo faltante para su construccién, Abul Hasan debera traerlo de Rahak
(regidn del distrito de Ardajal) de la cual somos duefios, asi podrdn concluir la construc-
cion de la mezquita. La mitad de los beneficios de Rahak estdn dedicados para la
construccion y gastos de ésta, los cuales deben ser entregados anualmente”.

Los actos preferibles al visitar la Mezquita de Yamkaran

EL IMAM (P) continud diciendo: “Di a la gente que ame y engrandezca este lugar. Que rece
en ésta cuatro ciclos de oracidn: dos ciclos con la intenciéon de saludo a la mezquita
(tahiiat), de la siguiente manera: Que lea en ambos ciclos primeramente la Sdra Al-
Féatihah (Sura de la Apertura, N2 1), luego 7 veces la Sira Al-ljlds (Sura del Monoteismo,



N2 112); y repita las alabanzas a Dios siete veces tanto en la inclinacion o rukd’ (en la que
se dice: subhdna rabbi al-‘adzim wa bi hamdih) como en las dos prosternaciones o
suyid (en las que se dice: subhdna rabbi al-a‘lé wa bi hamdih).

Luego que realice dos ciclos con la intencién de la oracion del Imam Mahdi (P) de la
siguiente forma:

Al recitar la Sdra Al-Fétihah, cuando llegue a la aleya: iidka na‘budu wa iidka nasta‘in,
debera repetirla 100 veces en cada ciclo; y siete veces las alabanzas de la prosternacién y
las dos inclinaciones. Al término de la oracion ha de proclamar la Unicidad Divina: I
il-léha il-lal-lah (No hay divinidad excepto Dios) una sola vez. Luego, que lea el tasbih de
Fatima Az-Zahra (que se realiza repitiendo 34 veces Allah-u Akbar, 33 veces
Alhamdulil.lah y 33 veces Subhdnal.lah).

Seguidamente deberd realizar una prosternacion y repetir 100 veces: Al-lahumma
sal-li ‘ala muhammadin wa dli Muhammad (iOh, Dios! Bendice a Muhammad y a la
familia de Muhammad).

Entonces el Imam anuncid: “Quien realice estas dos oraciones tendrd la recompensa
de haber rezado en la Ka’bah”.

Hasan Ibn Muzlih agregd: “Me dije a mi mismo étu piensas que ésta es una tierra
normal? jAqui es la mezquita del Sefior de la Epoca! En ese momento el Imam me indicé
gue podia retirarme. Cuando empecé a caminar y me alejé un poco, me llamé de nuevo y
agrego: “En el rebafio de Ya‘far Kashani (el pastor) hay una cabra que deberas comprar.
Si la gente abona el dinero, utilizalo para la compra de ésta; en caso contrario tu mismo
paga su precio. Mafiana por la noche (o sea, noche del martes)8 trae y sacrifica aqui al
animal, y el dia miércoles 18 del mes de Ramadan reparte su carne entre los enfermos y
aquellos con dolencias graves, que Dios Altisimo curara a todos. La cabra a escoger es
blanca y negra, de abundante pelaje y tiene siete manchas, blancas y negras, cada una
del tamafio de una moneda (dirham) en una parte del cuerpo y otras cuatro manchas
mas en la otra parte.”

Hasan lbn Muzlih continud diciendo: “Quise retirarme pero el Imam otra vez me llamé
y advirtid: “Deberds permanecer aqui por siete (o setenta) dias.”

Prosigue Ibn Muzlih-: “Volvi a mi casa y toda la noche la pasé en vela y pensando.
Luego de realizar la oracion de la mafiana fui a visitar a ‘Al Ibn Mundhir y le relaté todo
lo ocurrido durante la noche anterior. Luego nos dirigimos al mismo lugar destinado para

8 Quiz4 la razén de que la ceremonia de suplicas es realizada en Yamkaran los martes por la noche, se deba a
esta misma cuestion.



la mezquita. El dijo: “jPor Dios! jLas sefiales que el Imam (P) indicé estdn colocadas ya, el
area esta indicada con cadenas y estacas!”.

Mas tarde fuimos a ver a Seied Abul Hasan que era una persona acaudalada. Al llegar a
su casa sus servidores preguntaron:

-¢Venis de Yamkaran?
-iSi!- respondimos. Entonces agregaron:
-iSefed Abul Hasan, desde temprano les esta esperando!

Entramos a la habitacién del Seied, le saludé y me respondié. Tratandome con respeto
y cortesia, me ofrecidé un lugar comodo. Antes de que hablara, dijo:

-iOh, Hasan lbn Muzlih! iMientras dormia alguien me dijo: “Al amanecer vendra una
persona de Yamkaran llamada Hasan lIbn Muzlih. Confia en lo que diga y corroborara sus
palabras, puesto que éstas seran las nuestras, por lo tanto no las rechaces”. Te estoy
esperando desde que desperté.

Hasan lbn Muzlih le narré detalladamente lo acontecido; el Seied ordend preparar los
caballos y se dirigieron hacia Yamkaran. Al llegar cerca de Yamkaran se encontraron con
Ya‘far el pastor, que habia llevado a apacentar su rebafio cerca del camino. Hasan se
acerco al rebafio para escoger la cabra indicada por el Imam (P), y en ese momento la
cabra se acercé a él. El la tomd y quiso pagar su importe, pero Ya‘far el pastor rechazé el
dinero exclamando: “jPor Dios, jamads habia visto a esta cabra! Por lo tanto, no es mia”.

Se llevaron al animal y lo sacrificaron en el lugar indicado por el Imam (P).

Seied Abul Hasan trajo a su casa en Qom las estacas y cadenas que demarcaban el area
de la mezquita. Cuando algin enfermo grave las tocaba, sanaba. Mientras Sefed Abul
Hasan9 se encontré con vida, dichas cadenas y estacas estuvieron en su poder; luego de
su muerte, cuando uno de sus hijos enfermd y quiso curarse por medio de la intercesién
de éstas, abrid el baul que las contenia, pero lo hallé vacio”.10

9 Su Mausoleo se encuentra situado en la Ciudad Santa de Qom en la avenida Adhar, y es visitado por los fieles
musulmanes (Ganyine-ie 4zare Qom, t.2, p.366)

10 Al-Bihar, .53, p.230-233.



La prediccion de Imam ‘Alil (P) respecto a la Mezquita de

Yamkaran

Lo INTERESANTE ES que el Principe de los Creyentes Imam ‘Ali (P), en su época, antes de que
la ciudad de Qom fuese conocida, es decir, doscientos cincuenta y tres afios antes de la
construccidn de la mezquita, anuncio la existencia de ésta:

En una ocasién Imam ‘Alf (P) informé a Hudhaifah Ibn Taman, uno de los benévolos
discipulos del Profeta (BP): “iOh, hijo de Tamani! El Restaurador (P), descendiente del
Profeta Muhammad (BP), al comienzo de su aparicidon saldra de una ciudad Ilamada
Qom11, y convocara a la gente hacia la verdad. Todos en el naciente y poniente le escu-
charéan y sera renovada la religion del Islam... jOh, hijo de Tamani! Esta tierra es sagrada y
purificada de toda impureza... Su bandera (la del Imam Mahdi) sera izada en la cima de
una montafia blanca, cercana a la mezquita... que serd llamada Yamkaran. El aparecera
junto a uno de los minaretes de la mezquita.”12

El testimonio de muchos sabios musulmanes, tales como el difunto Afatul-lah Mar‘ashi
Nayafi, asegura que: El Imam Oculto fue visto reiteradas veces en esta mezquita. Luego
de la Mezquita Sahlah en Kufah, la Mezquita de Yamkaran es el mejor lugar atribuido a
Imam Mahdi (P), yo mismo en persona fui testigo de numerosos milagros en esta zona
sagrada. Yamkaran es el centro del descenso de la misericordia y bendicién Divina.13

Capitulo 4

La vida de Fatima Ma‘sumah
Su padre

EL SEPTIMO IMAM de los musulmanes (shi‘as), el Imam Mdasa Ibn Ya‘far (P) fue el padre de
Fatima Ma‘sumah (P). El en los dichos es conocido como Abul Hasan Al-Awual. Sus apo-
dos son Kadzim, Bab-ul Ha(a’iy (la Puerta de los Requerimientos) y Al-‘Abd-us Salih (el
siervo correcto).

El Imam Al-Kadzim (P) nacié en el afio 128 de la Hégira, en Ab{(aa’, lugar situado entre
La Meca y Medina. Su Imamato corresponde a la época de Al-Mans(r (califa Abasi). Fue

11 Luego de aparecer en La Meca, ya que indudablemente el primer centro de su aparicion es la Ciudad de La
Meca.

12 Anwar Al-Musha‘sha‘in, t.2, p.190 a 194.
13 Bar Setigue Ndr, p. 94 y 95, Biografia del Afatul-lah Mar‘ashi Nayafi (ra).



martirizado por el califa HarGn Ar-Rashid en la cdrcel de Bagdad, el dia 25 de Rayab del
ano 183 H.L.

Su madre

LA MADRE de Fatima Ma‘sumah fue la misma que la de Imam Ar-Rida (P). Entre sus
nombres se encuentran Jaizaran, Umm-ul Banin, Naymah, etc., siendo este ultimo el mas
conocido de entre ellos. Naymah Jatln Unicamente tuvo dos hijos: Imam Ar-Rida (P) y
Fatima Ma‘sumah (P), quienes se llevaban veinticinco afios de diferencia.

Su nacimiento

FATIMA MA‘SUMAH (P) nacié el primero del mes de Dhil Qa’dah del afio 173 H.L. en la
ciudad de Medina. Su llegada colmd de alegria a la familia, ya que su nacimiento era la
cristalizacién de la prediccién del Imam As-Sadiq (P) afios atras.

Ella fue llamada Fatima, porque los Imames (P) siempre recomendaron a la gente
utilizar nombres islamicos, en especial: Muhammad, ‘Ali, Fatima, Hasan y Husain, asi
como el de los otros Imames, costumbre llevada a cabo por ellos mismos. Como ejemplo,
el séptimo Imam (P) -por respeto a Fatima Az-Zahra- llamd Fatima a sus cuatro hijas:
Fatima Kubra, Fatima Sugra, Fatima Wusta, Fatima Ujra.

No transcurrid mucho tiempo, cuando estando aun pequefia tuvo que soportar el
doloroso martirio de su padre, mientras éste se encontraba encerrado en las carceles de
Harln en la ciudad de Bagdad, siendo ésta la causa por la cudl su hermano, el Imam ‘Ali
Ibn Masa Ar-Rida (P), la ampard y se hizo cargo de su educacion desde que ella era muy
pequefia.

Su emigracién de Medina a Qom

EN EL ANO 200 H.L. el Califa abbasida Al-Ma’m{n, invité al Imam Ar-Rida (P) a Jurasan (re-
gion situada en el noreste de Iran), quién aceptd la invitacién en contra de su voluntad
dirigiéndose hacia esa region acompafiado por una caravana enviada por el califa.

Transcurrido un afio del exilio del Imam Ar-Rida (P), Fatima Ma‘sumah (P), con la
esperanza de ver una vez mas a su querido hermano y acompafiada por otros de sus
hermanos y sobrinos, partido rumbo a Jurasan. Durante el viaje la caravana fue muy bien
recibida por la gente de las ciudades y regiones por las cuales transitd. Aqui fue donde
Fatima Ma‘sumah (P), al igual que su amada tia Zainab (P) hizo llegar a los oidos de toda
esta gente creyente y musulmana el mensaje de humildad y la situacion de aislamiento
en la cual se encontraba su hermano; asi como su oposicion y la de Ahl-ul Bait (P) hacia el
gobierno opresor de los abbasidas. Fue por eso que cuando la caravana de Fatima
Ma‘sumah (P) llegd a la ciudad de Savah, un grupo de opositores de Ahl-ul Bait (P), res-
paldado y apoyado por los subalternos del gobierno, atacé la caravana enfrentandose



con los acompafiantes de ésta Sefiora. Como consecuencia, la mayoria de los hombres de
la caravana fueron martirizados, inclusive se dice que Fatima Ma‘sumah (P) fue
envenenada.

Sea lo que hubiese sido, ya fuese por la pena y desconsuelo de este infortunio o como
consecuencia del veneno ingerido, Fatima Ma‘sumah (P) enfermd, y puesto que era
imposible continuar el viaje hacia Jurasan, pidié a sus acompafiantes que se dirigieran
hacia la ciudad de Qom. Pregunté: “éA qué distancia se encuentra Qom de Savah?”. Le
informaron. Continud diciendo: “Llevadme a la ciudad de Qom, ya que escuché a mi
padre decir estas palabras: “La ciudad de Qom es el lugar donde se encuentran mis
Shi‘as”. Cuando los mayores de Qom se enteraron de la buena nueva, se apresuraron
para recibir a la hija del séptimo Imam (P), y mientras Mdsa Ibn Jazray, el mas anciano de
la dinastia Ash‘ari, jalaba las riendas del camello de esta gran Sefiora, la muchedumbre, a
pie y a caballo, rodeaba al rumiante que llevaba en su lomo a Fatima Ma‘sumah (P). Fue
aproximadamente el dia 23 de Rabi‘ul Awdal que esta gran Sefiora entré a la Ciudad
Santa de Qom.

Entonces, en un lugar llamado hoy en dia “Maidan Mir”, se detuvo el camello frente a
la casa de M{sa lbn Jazray y dio a este hombre el honor de ser su invitada.

Durante diecisiete dias vivid en esta ciudad; tiempo que se dedicé a orar y suplicar a
Dios, Bendito sea.

En el lugar donde rezd esta gran Sefiora, fue construida una escuela de Teologia
Islamica llamada “Madrasah Sittiah” (Escuela de la Dama Inmaculada); y la habitacion
donde oraba Fatima Ma‘sumah (P) es conocida como “Bait An-Nur” (la Casa de Luz), que
hoy en dia es visitada por sus fieles.

Finalmente, el dia 10 de Rabi* Az-Zani (y segun lo narrado por otros, el dia 12 de ese
mismo mes), del afio 201 H.L., antes de que sus ojos se iluminasen por ver a su querido
hermano, en un lugar lejano y sufriendo una gran pena, cerrd para siempre sus ojos al
mundo, dejando de esta manera enlutados a sus seguidores.

Su entierro

CoN TODO RESPETO, la gente de Qom llevd su inmaculado cuerpo para enterrarlo en el
mismo lugar que se encuentra hoy en dia. En ese entonces era un lugar fuera de la
ciudad, conocido bajo el nombre de “Bdqg Bdbildn”, el cudl fue donado por Misa lbn
Jazray. La familia de Sa‘d preparé la tumba de Fatima (P). En el momento en que la fosa
estuvo lista, luego de realizar el bafio completo y amortajamiento, se vieron en difi-
cultades ya que no sabian quién debia colocar el cuerpo dentro de ésta. Finalmente
eligieron a un anciano asceta y piadoso llamado Qadir para realizar este acto. Re-
pentinamente, dos hombres a caballo, con el rostro cubierto y que venian de la direccién



de la Ka‘bah, se acercaron. Después de rezar la oracién del muerto, uno de ellos se
introdujo dentro de la fosa, el otro tomd en sus manos el cuerpo de Fatima Ma‘sumah (P)
y lo entregd a su acompafante, para que éste lo colocase para siempre dentro de la
tierra.

Esos dos hombres, después de terminada la ceremonia, sin intercambiar palabras con
los alli presentes, subieron a sus monturas y se alejaron del lugar.

Tal parecia que esos dos hombres fueron enviados por Dios: Imam Ar-Rida (P) e Imam
Al-Yawad (P), ya que segun lo que dicta la jurisprudencia islamica, el cuerpo de un
inmaculado debe ser preparado y sepultado por un inmaculado, al igual que el cuerpo
inmaculado de Fatima Az-Zahra (P) fue lavado, amortajado y sepultado por el Principe de
los Creyentes, Ali (P), y el cuerpo de la Virgen Maria (P), después de su muerte, fue
lavado por su propio hijo, Jesus (P).

Después de que Fatima Ma‘sumah (P) fue sepultada, M{sa lbn Jazray, construyd un
techado de mimbre sobre la sepultura de esta gran Sefiora, hasta que Zainab, hija del
Imam Al-Yawad (P) en el afio 256 H.L., mandd a construir la primera cupula sobre la
tumba de su querida tia; y fue asi como la tierra santa donde fue enterrada esta gran
Sefiora del Islam, se convirtié en el nucleo de los corazones devotos por Ahl-ul Bait (P) y
en el dispensario de los corazones amantes de la Wildiah e Imamato.

Seis mujeres de la familia de Fatima Ma‘sumah (entre ellas hijas y nietas del noveno
Imam —P-) estdn enterradas a su lado, y por ese mismo motivo quienes conocen su
historia, al entrar a su Mausoleo saludan de este modo:

“As-Saldmu ‘alaikunna id bandti Rasiilil-lah, as-Salému ‘alaikunna wa rahmatul.lahi wa
barakdtuh”.

La paz sea con vosotras iOh, hijas del Enviado de Dios! La paz, misericordia y
bendiciones de Dios sean sobre vosotras.

Cuerpos intactos luego de 1000 afios

EN LA EPOcA DE Naseruddin Shah Qayar sucedié algo extrafio y milagroso. Cuando un grupo
estaba ocupado arreglando la zona de los alrededores de la tumba de Fatima (P) y
quisieron enladrillarla, notaron que en la parte oriental de ésta existia un sétano (distinto
al de su tumba). Decidieron arreglarlo por lo que se vieron obligados a investigar a quién
pertenecia. Para esto eligieron a dos mujeres que bajaron al sétano con una linterna; ahi
encontraron tres cuerpos frescos, sanos e intactos (como si recién hubiesen sido enterra-
dos). Uno de esos cuerpos pertenecia a una mujer y los otros dos, a dos sirvientas que



eran mujeres de colorl14. Luego de hacer averiguaciones se enteraron que se trataba de
la Sefiora Maim{nah, hija de M(isd Mubarqga‘, hijo del Imam Al-Yawad (P), y de dos sir-
vientas llamadas Umm Ishaq y Umm Habib, cuyos cuerpos luego de mil afios habian
permanecido intactos.

Confirmamos asi, la veracidad de las palabras del Profeta (BP):

“Ciertamente que Dios ha prohibido nuestra carne a la tierra, por lo que no la puede
» 15
descomponer”.

14 1gamat Al-Burhan dar Uslle Din, p.479.
15 Al-Bihar, .48, p.317, y t.102, p.266.



Laley de la jungla

En el Nombre de Dios, el Compasivo, el Misericordioso

(Acaso no da para pensar que a pesar de la existencia de las Naciones Unidas, reine en el
mundo la ley de la jungla puesto que cualquier persona que tenga armas y poder puede
hoy ocupar otro pais y atacarlo?

La invasion a Irak es ilegal en el plano internacional y es un crimen contra la
humanidad, desde que la mayoria de los paises, gobiernos y gente del mundo se
manifestaron contra EE.UU. e Inglaterra por su invasion a dicho pais; solamente algunos
paises como el régimen sionista de Israel apoyaron la guerra para limpiar a Irak de las
amas de destruccion masiva, jsi bien los invasores no mencionan nada de las bombas
atomicas de Israel y las que tienen ellos mismos!

(Acaso pretenden llevar la justicia y democracia a Irak? El punto es que las
consignas de libertad y justicia no pueden llevarse a un pueblo por medio de arrojarle mil
misiles crucero, bombas de racimo y bombas de 10 kilotones.

POR ESO, {QUE RIDICULAS SON ESTAS CONSIGNAS Y GRANDES
MENTIRAS DE LOS INVASORES A IRAK EN ESTA EPOCA!

(Quiénes fueron los que ayudaron a Saddam cuando inicié la guerra impuesta de 8
afios contra Iran? ;Quien formd y ayudo a los talibanes en Afganistan?

Los norteamericanos e ingleses han invadido Irak, un pais Isldmico, proponiéndose
los siguientes objetivos:

1- Garantizar el flujo del petrdleo que es la sangre de la industria occidental y al
mismo tiempo el medio de subsistencia de los pueblos oprimidos, empobrecidos y
colonizados (por la arrogancia mundial) en medio oriente.

2- Ocupar un lugar estratégico para su presencia en el golfo pérsico.

3- Apoyar al régimen sionista y garantizar su seguridad.

4- Controlar los paises Isldmicos ante el avance de la cultura isldmica y el
requerimiento de los pueblos musulmanes de formar gobiernos islamicos y abandonar los
gobiernos laicos, liberales y la cultura occidental, la cual es una cultura que ha traido al
mundo la corrupcién moral, politica y econdmica y la inseguridad mundial y personal.

5- Enfrentar a la Revolucion Islamica de Iran y controlarla desde sus fronteras.

6- Desestabilizar el precio del petréleo y la union de la OPEC, para la exportacion
del petréleo barato.



’ 7- Ejecutar el plan a futuro de Israel de tener bajo su control “desde el Nilo hasta
el Eufrates”.

8- Impedir la expansion del Islam al cual buscan hoy los oprimidos e intelectuales
del mundo, quienes, al conocerlo, se acercan a ¢l y lo aceptan.

Estos objetivos y la sed de poder y de la riqueza del mundo Isldmico hicieron que
el mundo moderno y democratico olvidara y arrojara por la borda todas sus consignas de
libertad, democracia, derechos humanos, etc. y atacara a Irak.

Hoy, las consignas del mundo contra Estados Unidos e Inglaterra son muy
enérgicas y profusas, por ejemplo:

“Norteamérica es el Gran Satan”, (tal como lo habia anunciado el gran lider de la
revolucion islamica Imam Jomeini); “Basta de guerra”; “Yanki vuelve a casa”; “Bush es
el rey de los terroristas del mundo”; “La democracia no es compatible con las bombas y
misiles”; ““La libertad y derechos humanos no son posibles de concretarse con misiles™...

Estas consignas son un reflejo de que la opinion publica mundial ya no cree en lo
que dicen los norteamericanos, especialmente después de que han interferido en muchos

paises del mundo.

Irak es el segundo pais en yacimientos petroliferos en el golfo pérsico, sus reservas
de petroleo superan los 112 mil millones de barriles.

Los mas importantes pozos y areas de petroleo son:

1- Alahdab, en el sur. 10- Nahribn Omar, en el sur

2- Alaemarah, en el sur. 11- Naceria, en el sur

3- Bay Hasan, en el norte 12- Ramilah, en sur y en el norte
4-  Goraf, en el sur 13- Nur, en el sur

5- Hafaieah, en el sur 14- Alrratavi, en el sur

6- Alkefl, en el sur 15- Saddam, en el norte

7-  Kirkuk, en el norte 16- Tuba, en el sur

8- Allahis, en el sur 17- Algarnah, en el sur

9- Maynun, en el sur 18- Fronteras entre Irak y Kuwait.

Los norteamericanos en afio 2000 han gastado més de 343 mil millones de dolares
en presupuesto bélico. Rusia, que es el segundo pais en gastos bélicos ha invertido un
sexto de lo que gasta EE.UU. La siguiente es una lista de algunos de los paises que ha
intervenido militarmente el gobierno de Norteamérica en los ultimos afios, lo que
demuestra el espiritu intervencionista de EE.UU. en todo el mundo:

Vietnam (1960-75)

Libano (1982-84)

Cuba (1961-1962)

Honduras (1983-89)

Alemania (1961)

Granada (1983-84)

Laos (1962 y 1971-73)

Bolivia (1986)

Panama (1964 y 1989-90)

Filipinas (1989)




Indonesia (1965)

Liberia (1990-1997)

R. Dominicana (1965-66)

Arabia Saudita (1990-91)

Guatemala (1966-67)

Yugoslavia (1992y 1999)

Camboya (1969-75)

Bosnia (1993-95)

Oman (1970) Haiti (1994-96)

Chile (1973) Croacia (1995)

Angola (1976-92) Zaire (Congo) (1996-97)
Iran (1980, 1984, 87-88) Albania (1997)

Libia (1981, 1986 y 1989) Sudan (1998)

El Salvador (1981-92) Afganistan (1998 y 2001)
Nicaragua (1981-90) Macedonia (2001)

HUYYATULISLAM MOHSEN RABBANI




Cartas del Lector
Guido C. Cubilla — Cristébal - REP. DE PANAMA

Gustosamente les escribo, para felicitarles por tan magnifica obra como lo es E/ Mensaje
de Az-Zaqalain. De igual forma doy gracias al Altisimo que a través de un hermano shi‘a,
me hizo llegar esta publicacién correspondiente a los nimeros 18 y 19, las cuales consi-
dero de mucha utilidad para el estudio isldamico. Por otro lado les informo que tengo
nueve meses de ser musulman...

Emilio Santamans Matos (del Centro Hispano Venezolano del Estado
Miranda) — VENEZUELA

He recibido el numero 20 de Az-Zaqalain por lo que les estoy muy agradecido. No es facil
conseguir literatura isldmica, y mucho menos literatura isldmica de calidad imuchas
gracias!

El articulo “No debe haber discriminacion al definir el terrorismo” por el Lider de la
Revolucidn Isldmica de Iran, Aiatul-lah ‘Al Huseini Jamenef, claro y ldcido como todos sus
escritos, pone el “dedo en la llaga” y demuestra quiénes son los verdaderos terroristas.
Es importante que esto trascienda, que se sepa que no hay terroristas de primera y de
segunda o terroristas ligth...

Abu Bakr Ben Abdelwahab — Tetuan - MARRUECOS

Les agradezco, de todo corazon, por los envios de la Revista Az-Zaqalain...

Critico severamente las declaraciones de Bush, el embustero, contra Iran e Irak. Condeno
enérgicamente el terrorismo sionista-americano contra los musulmanes en todo el
mundo. Hago un llamamiento a los musulmanes de todo el mundo para unirse y ayu-
darse mutuamente para vencer a Bush y a Sharon que son la cabeza del mal en este
mundo. Que Dios guarde y proteja a Irdn y a todos los musulmanes de su mal.

Marcelo Jesus Abaca — Buenos Aires — ARGENTINA

Hace no mas de un afio y medio que me acerqué al Islam, buscando, sin saber qué era lo
que iba a hallar, una forma distinta a la que conocia de relacionarme con Dios. Es que en
mi pasado fui cristiano catdlico y aquella religion no me contentaba en mi
correspondencia con Dios.



Quiero contarles que el Islam en este poco tiempo que llevo practicdndolo, y salvando las
distancias de todo lo que me resta por incorporar de él a mi vida, me ha dado mayor
conocimiento para esta vida como para la otra. Siento asimismo que me ha iluminado en
mi ignorancia espiritual y me estd ayudando a pulir mi alma de ciertos pecados.

Es asi que no puedo decir otra cosa mas que de la que estoy plenamente convencido y es
gue en el Islam, siendo la Ultima revelacion de Al-lah, se halla el camino para la salvacién
del hombre.

... Permitanme confesarles que desde que conozco su publicacién siempre he tenido el
deseo de poder obtener con mayor frecuencia o regularidad un numero de sus
ejemplares...

Carlos Rajab Navarro — Santiago — CHILE

Quisiera destacar el beneficio que nos entrega “El Mensaje de Az-Zagalain”,
especialmente el N* 22, en todos sus articulos nos ensena la maravilla del Poder de
Al-lah, el Mas Sapiente.

Relatos como “Las creencias del Islam” por Sheij Abu Yafar Al-lamah Tusi (r.a.h.), “El
Profeta Muhammad (BPD), su vida basada en las fuentes mas antiguas” por Martin Lings,
“Los mitos fundacionales del estado de ISRAEL” por Roger Garaudy, “Los crimenes de
guerra de Israel” por Noam Chomsky, y “La vida de Fatima Ma’suma”, son ensefianzas
preclaras para nuestro intelecto.

Quiero darles las gracias por darnos la oportunidad ; [pyitamoes a nuestros lectores a |
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A los niflos de Palestina

A los nifios que han perdido su sonrisa entre la metralla de los obuses y los
reldmpagos de las balas trazadoras...

A los niflos que han alcanzado una absurda madurez en medio del fragor y la
desolacién de una guerra de exterminio...

A los nifios cuya inocencia desaparecio para siempre entre el humo de las bombas
y el hedor de la muerte...

A los nifios que dia a dia sufren y mueren en una guerra cuya crueldad no aciertan
a comprender...

A los nifios que se han visto obligados a enfrentarse a los tanques terroristas con
la honda de David...

A los nifios que agotaron sus ldgrimas llorando a un padre muerto o a una madre
violada...

A los niflos que llenan con sus pequefios cuerpos las pequefias fosas de los grandes
cementerios que los adultos hemos construido para ellos...

A ustedes nifios de Palestina, que fienen el sufrimiento y el odio como diarios
acompafiantes... pero también a los nifios de Ruanda, de las favelas brasilefias, de
Harlem, de Venezuela; a la parte mds bella y pura de una humanidad carcomida por la
intolerancia y el odio...

A ustedes nifios del mundo, quiero pedirles perddn. Como ser humano adulto,
quiero pedirles perdon, por enlodar sus esperanzas, por darles nuestro mundo que
estd muy lejos de ser el que ustedes merecen, por pretender hacerlos a “nuestra
imagen y semejanza".

Nifios de Palestina... iperdénenme! iperdonennos a todos!... les suplico que no nos
guarden rencor. Ustedes siguen siendo el futuro, y cuando termine la pesadilla,
cuando su Patria sea libre, cuando los heraldos del racismo y del terror vuelvan a sus



madrigueras, nosotros, los que creemos en la justicia y en la fraternidad,
sonreiremos con ustedes y sentiremos que el sol alumbra una nueva era”.

- EMILIO SANTAMANS MATOS, Venezuela

EXTRACTO DE DOS DISERTACIONES DE SU EXCELENCIA EL AIATUL-LAH JAMENET

Lainvasion de EE.UU. a Irak:

La manifestacion de un nuevo hitlerismo en la historia

... 21 de Marzo de 2003

Refiriéndose a la invasion a Irak, el gran lider de la Revolucién Islamica consideré que el
propdsito de esta guerra arrolladora y opresora es: la ocupacion de Irak, el dominio sobre
la region, controlar las fuentes de petrdleo y resguardar al ilegitimo régimen sionista.

Asi también, el Aiatul-lah Jamenei, frente a una gran multitud en la ciudad de
Mash-had, en el Santuario del Imam Ar-Rida (P) expresé:

“El ataque de EE.UU. a Irak es una muestra de un nuevo y muy peligroso hitlerismo
en la historia”. Dijo: “El ataque de un pais contra otro y con excusas falaces, es
condenado por la opinién publica mundial. La guerra que EE.UU. emprendio contra Irak
presenta amplios aspectos y las naciones musulmanas deben comprender la
profundidad y dimensiones peligrosas de ello.”

El considerd la invasién de EE.UU. a Irak como la manifestacion de un nuevo
hitlerismo en la historia y agrego:

“Hitler ofrecia excusas ridiculas y falsas para cubrir sus crimenes. Asimismo hoy los
norteamericanos sefialan como causa de la criminal invasion al hecho de concretar sus
ilegitimos objetivos, a los que llaman “intereses nacionales de EE.UU.”

El gran lider de la Revolucién Isldmica, comparé a las autoridades norteamericanas
con los sefores feudales y antiguos bravucones y agregé:

“Primero los norteamericanos definen a los intereses ilegitimos en las diferentes
regiones del mundo como “intereses nacionales propios”, y luego, a cualquier precio,
incluso a costa de derramar sangre de gente inocente, se ocupan en garantizarse esos

” »

“intereses”.

El consideré que entre los propdsitos de EE.UU. al invadir Irak, estd la completa
dominacion y a largo plazo de las fuentes de petrdleo, las grandes reservas y el mercado



de vasto consumo de las zonas arabes e islamicas. También hizo referencia a como se ha
desenmascarado la real naturaleza de los falsos lemas norteamericanos de “defender la
democracia”, y agrego:

“Hoy mismo hay regimenes dictatoriales en la regiéon que les garantizan esos
“intereses”, pero para la segura plasmaciéon de esos objetivos, necesitan instalar re-
gimenes satélites que en apariencia estén sustentados por el voto del pueblo, de
manera que se aseguren que no les amenace un levantamiento popular. Es por eso que
los paises “amigos” de EE.UU. en la region, incluso aquellos en quienes disponen
equipamientos, estan expuestos a la amenaza norteamericana.”

El Aiatul-lah Jamenel consideré el fomentar la cultura del libertinaje y el liberalismo
como la preparacién del terreno para que el voto de los pueblos sea a favor de los
elementos que a ellos les satisfacen, y asuman, en la region, regimenes cipayos pero en
apariencia “defensores de la democracia”. Agrego:

“Considerando la suma de dichos objetivos, los norteamericanos, sin respetar ni el
mas minimo principio humano, al invadir Irak produjeron una de las mas sucias guerras
para perpetrar sus planes politicos, culturales, propagandisticos y finalmente militares.
Eso es algo que las naciones arabes y musulmanas deben comprender muy bien”.

El gran lider de la Revolucion Isldmica, haciendo referencia a la colaboracién de
EE.UU. y sus aliados con Saddam a lo largo de los ocho afios de la guerra impuesta a Iran,
agrego:

“Saddam, el dictador, ya no les servia, por eso mismo tuvieron la idea de
reemplazarle.”



Cuatro ejes principales en la crisis de
Irak
y la posicion de la Republica Islamica de
Iran
.. 11 de Abril de 2003

Teheran — Servicio Informativo de la Republica Isldmica: El Aiatul-lah Jamenei, lider de la
Revolucidn Islamica, ayer, ante una multitudinaria congregacion de participantes de la
Oracién del Viernes en Teheran, exponiendo los diferentes aspectos de la cuestidon de
Irak, explico la posicion de Iran ante cada uno de dichos aspectos y puso énfasis en que:

“La nacion de Iran, al igual que la nacion de Irak, esta contenta por la caida de
Saddam, pero condena con firmeza las calamidades acaecidas en Irak y la ocupacion y
trasgresion que se llevaron a cabo, y por medio de rechazar la designacion de un
gobernante militar norteamericano en Irak, cree que el destino de la nacién de Irak
debe definirse solamente a manos de dicha nacién.”

El gran lider de la Revolucidon Islamica, sefialando las excepcionales condiciones
existentes en Irak, manifesté que:

“En la cuestidn de Irak existen cuatro asuntos completamente independientes:
e lacaida de Saddam.
e Las tragedias acontecidas para el pueblo iraqui.
e Latransgresion de EE.UU. e Inglaterra a un pais independiente.
e Y el asunto de la futura administracion de Irak.

La Republica Islamica de Irdn mantiene una posicion transparente y clara respecto a
cada uno de esos asuntos, la cual se basa en el pensamiento y juicio islamico, y que se
ha tomado observando la conveniencia y los intereses del pais.”

El considerd irrisoria la pretension de Bush y
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' Blair respecto a que los norteamericanos y los
' ingleses atacaron Irak para liberar al pueblo de
- dicho pais, y agrego:
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“¢Acaso se abre fuego y se arrojan bombas y misiles sobre un pueblo para
liberarle?”.

Su Excelencia el Aiatul-lah Jamenei, haciendo referencia a la profusa alegria del
pueblo y los responsables de Irdn por la caida del dictador y tirano Saddam, considero al
periodo de gobierno de los baazistas en Irak como el mas amargo del ultimo siglo para
ese pais, y agrego:

“Los intereses de Saddam y de EE.UU. se encontraban completamente en armonia
hasta antes de que Irak atacase Kuwait, especialmente en los ocho afios que Saddam
ataco a Irdn. Pero luego del ataque de Saddam a Kuwait, los intereses del Estado de
Irak y del Estado norteamericano se vieron enfrentados, puesto que EE.UU. no queria
perder a los gobiernos arabes del Golfo Pérsico.”

El manifestd que:

“El pueblo de Irak esta plenamente feliz por la caida de Saddam, pero en la guerra
entre Saadam y los ocupacionistas norteamericanos se mantuvo completamente
neutral. El pueblo y Estado de Iran también adopté exactamente la misma posicién, y
con esfuerzo y denuedo, los funcionarios no permitieron que durante la guerra se
ayudara a ninguna de las partes.”

El lider de la Revolucién Islamica evalud que la neutralidad del pueblo de Irak en la
guerra entre Saddam y los norteamericanos e ingleses surgié del comportamiento
despético y despreciativo del gobierno de Irak para con su propio pueblo, y agregé:

“En cualquier pais en que se produzca tal distanciamiento entre el pueblo y las
autoridades y funcionarios, la cuestion sera de esa misma manera.”

El, considerd sospechoso el asunto de la rendicién de Bagdad en tres dias, y agregé:

“Nuestros bravos combatientes, sin ningun equipamiento militar, resistieron el
ataque de los iraquies a la ciudad de Jorramshahr por treinta y cinco dias, por lo cual el
pueblo de Irdn debe sentirse orgulloso de ellos, pero Bagdad, con mas de ciento veinte
mil soldados, cayé en tres dias, lo cual es realmente sospechoso.”

El considerd las tragedias humanas como el segundo de los aspectos de esta guerra, y
haciendo referencia a la pretension de “defender los derechos humanos” por parte de
EE.UU. e Inglaterra, puso énfasis en que:

“Estas calamidades y violacidn del derecho a la vida y supervivencia de la gente de
Irak no se borrara de las mentes y las conciencias de la humanidad, tal como no fueron
olvidados los pasados crimenes de EE.UU.”



El gran lider de la Revolucién Isldmica considerd que el extensivo bombardeo y los
misiles arrojados sobre las ciudades iraquies, el asesinato de personas inocentes,
especialmente los nifios, asimismo el ultraje al que fueron sometidos los hombres y
mujeres iraquies, la intrusién en su casas y el trato despreciativo que demostraron,
conforma una evidencia de la mentira de las pretensiones de EE.UU. e Inglaterra en
relacion a la observacion del derecho a la libertad de las personas y los derechos
humanos, y manifesto:

“Desde el principio, la actitud del pueblo y nacidn de Iran fue tanto condenar esos
actos como manifestar su apoyo al pueblo de Irak.”

El Aiatul-lah Jamenef, consideré como el tercero de los asuntos a la transgresion a un

pais isldmico con la excusa de encontrar armas de destruccién masiva, y juzgé ello como

el mas grotesco

e de los aspectos,
' En esta transgresion quedé en claro que EE.UU. es | y agrego:

' el real eje del mal, y efectivamente, tal como dijo el Est
! a S a
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desaparecido Imam Jomeini, es “el Gran Satan”. agresién militar

fue condenada
por la comunidad mundial mediante un accionar sin precedentes, y se produjeron

grandes manifestaciones a lo largo del planeta en oposicion a esa transgresion, lo cual
es sefial del despertar de la conciencia mundial.”

El anuncié que la posicién de la Republica Isldmica de Irdn en este aspecto concuerda

con la de la comunidad internacional, y anuncid la condena a la transgresion contra un
pais islamico. Criticando el muy débil accionar de la Organizacion de las Naciones Unidas
frente a esta evidente transgresién, puso énfasis en que:

“El Secretario General de la Organizacién de las Naciones Unidas no satisfizo las
expectativas de la comunidad internacional, y ninguno de los organismos de las
Naciones Unidas, tanto el Consejo de Seguridad como el Consejo General de las
Naciones Unidas, celebraron ni una sola reuniéon para condenar esta transgresion a
Irak.”

El lider de la Revolucién Islamica recalcé el hecho de que, mediante su transgresiéon a
Irak, EE.UU. dejo al descubierto su contumacia contra la humanidad, y agregé:

“En esta transgresion quedd en claro que EE.UU. es el real eje del mal, y
efectivamente, tal como dijo el desaparecido Imam Jomeini, es “el Gran Satan”.”



El Aiatul-lah Jamenei describi6 como un gran error el accionar de Inglaterra en
acompafiar a EE.UU. para atacar a Irak, y puso énfasis en que:

“Con esa medida el Primer Ministro de Inglaterra reavivo el repulsivo aspecto del
colonialismo inglés en la region, lo cual ya estaba cayendo en el olvido.”

El consideré el esfuerzo de los norteamericanos por dominar sobre ese pais como el
cuarto asunto en la cuestion de Irak, y puso énfasis en que:

“Ni el pueblo de Irak, ni el pueblo de Iran, ni la comunidad internacional aceptaran
que se designe a un gobernante militar norteamericano en Irak.”

El gran lider de la Revolucidn Islamica, consideré el plan de EE.UU. de imponer sobre
el pueblo de Irak un General retirado vinculado al sionismo, como un retorno al primer
periodo del colonialismo y como un suceso completamente reaccionario, y agrego:

“Para afianzar su domino sobre los pueblos, los imperialistas se valen de diferentes
métodos, y la evidente imposicion de un gobernante militar, conforma una medida
considerablemente humillante, producto de la enajenacidn y la soberbia, propia de
varios siglos atras, y que se vera enfrentada a una reaccion por parte de la comunidad
internacional.”

El gran lider de la Revolucion Islamica agrego:

“Mediante la designacion de un gobernante militar, los americanos pretenden

paulatinamente tener control también sobre la cultura del pueblo de Irak, y cambiar la
forma de pensar de ese pueblo respecto a los invasores. Pero eso es algo imposible, y
las generaciones venideras del pueblo de Irak tampoco se olvidaran de sus crimenes.”

Respecto al futuro de Irak recalco que:

“El pueblo de Irak no saldra de la sartén del dictador Saddam para caer en el asador
de un dictador norteamericano, lo cual consideramos como una violacion a las
fronteras del Islam y los musulmanes.”

El Aiatul-lah Jamenei, recalco que:

“El gobierno de Irak debe ser confiado a manos de una persona que el mismo
pueblo de Irak elija, y que no esté ligada al poder agresor.”

El gran lider de la Revolucion Islamica considerd que una victoria militar en Irak, con
las dudas y ambigliedades existentes, no conforma una victoria final y consolidada, y
recordé que:



“Los norteamericanos sufrieron una evidente derrota en lo referente a sus lemas de
“libertad” y “democracia”, y mostraron que la liberal-democracia permite violar las
fronteras de otro pais y pisotear a otros pueblos.”

El gran lider de la Revolucion Islamica puso énfasis en que:

“Si los norteamericanos dicen la verdad y vinieron solo para derrocar a Saddam y
liberar al pueblo de Irak, entonces ahora que Saddam cayd, deben salir
inmediatamente de ese pais y dejar la administracion de los asuntos de Irak en manos
de su mismo pueblo. Pero ellos no haran eso puesto que estan mintiendo.”

El consideré una pasmosa derrota militar de EE.UU. al fracaso politico en atraer la
opinién favorable de las naciones para atacar Irak. Asimismo consideré al fracaso en la
credibilidad de los medios de informacion norteamericanos e ingleses como otra de las
derrotas de EE.UU. en el ataque a Irak.”

El gran lider de la Revolucién Islamica, sefialando el papel representado por los
sionistas para preparar el terreno para la guerra contra Irak, agregé:

“Los sionistas se llevan el mayor beneficio en la cuestion del ataque
norteamericano contra Irak. El nuevo plan del Medio Oriente sobre el cual Bush insiste,
originara la expansion politico-econdmica e incluso geografica de los sionistas en la
region. A su vez, los sionistas, aprovechandose de los sucesos de Irak, incrementaron
su sangrienta represion sobre los palestinos.”

El, recalcando el hecho de que todos los grupos y activistas politicos de Irak ahora se
encuentran expuestos a una gran prueba histdrica y deben abstenerse de cometer
cualquier tipo de error estratégico, agrego:

“Los grupos y activistas politicos deben abstenerse con sumo cuidado de provocar
cualquier tipo de caos, desorden y venganzas inadecuadas, y de promover cualquier
situacion que acarree el afianzamiento de la presencia de los ocupacionistas en Irak.”

El Aiatul-lah Jamenei, evalué como un error cualquier tipo de colaboracién con las
fuerzas extranjeras por parte de los activistas y grupos politicos iraquies, y manifesto
que:

“Cualquier tipo de ayuda a los extranjeros permanecerd como una mancha
bochornosa en la historia de Irak para los activistas politicos y los grupos iraquies que
colaboren con las fuerzas foraneas.”



El gran lider de la revolucion isldmica, recalcando el hecho de que la gente de Irak
pide su independencia, libertad y un gobierno erigido sobre sus propios valores religiosos
y nacionales, agregé:

“Aquellos que durante muchos afos hablaron en nombre del pueblo iraqui, ahora
deben ser fieles al pueblo de Irak y sus valores y abstenerse de cualquier tipo de pacto
encubierto y confabulacion con las fuerzas foraneas y los poderes extranjeros.”d

- Traducido del persa por: Sheij Feisal Morhell
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Dijo el Mensajero de Dios (BP):

“Llegara para mi comunidad un tiempo en el que sus gobernantes practicaran la
tirania, y los sabios la codicia y la poca piedad, sus personas devotas la ostentacion,
sus comerciantes la usura y la disimulacion del defecto en la venta y en la compra, y
sus mujeres se ocuparan en los ornamentos mundanales; entonces, los malvados de
entre ellos les dominaran, y los buenos de entre ellos suplicaran pero no les sera
respondido su ruego”

Bihar Al-Anwar, t.23, p.22.



Destellos de la Sapiencia de Ahlul Bait (P)

La Pregunta

Extraido del libro “"El Conocimiento y la Sabiduria”

Compilado por HUYYATULISLAM MUHAMMADI RAY SHAHRI.

Traducido por SHAI FEISAL MORHELL

Razonar al preguntar

Del Imam ‘Ali (P): iOh gente! Cuando alguien pregunte que razone, y si es preguntado
gue se cerciore, que ipor Dios!, en verdad que han descendido sobre vosotros muchas
formas de calamidad y realidades de los asuntos, a causa de la indolencia de muchos de

los preguntados, y el silencio de muchos de los preguntadores.

- DastGr Ma‘élim Al-Hikam, p.81.

Preguntar para comprender

Del Imam ‘Ali (P), en respuesta a una pregunta de alguien sobre un
problema: “Pregunta para comprender y no preguntes solo por fastidiar; que
ciertamente que el ignorante que se encuentra aprendiendo es similar al sabio,
mientras que el sabio arbitrario es similar al ignorante que fastidia”.

- Nahy Al-Baldgah, maxima 320.



También de él (P), al describir al creyente: “... permanece en silencio para mantenerse
indemne, y pregunta para comprender”.

AI-KGfi, t.2, p.230, h.1.

De Al-Husain Ibn ‘Alwan: Un hombre le pregunté a Aba ‘Abdil-lah (el Imam As-Sadiq, con
él sea la paz) respecto al sabor del agua, y le dijo: “Pregunta para comprender y no
preguntes por fastidiar; el sabor del agua es el sabor de la vida”.

AI-KGfi, t.6, p.381, h.7.

La buena pregunta

Del Mensajero de Dios (BP): La buena pregunta es la mitad del conocimiento.

Al-Mu‘yam Al-Awsat, t.7, p.25, h.6744.

Del Imam ‘Ali (P): Quien pregunta en buena manera ha sabido.

Gurar Al-Hikam, h.7933.



También de él (P): Quien sabe pregunta en buena manera.

Gurar Al-Hikam, h.7674.

Preguntar por fastidiar

De lbn ‘Abbas: Dijo el Profeta (BP) [a ‘Abdul-lah Ibn Salam]: “La alabanza sea para Dios
por Sus mercedes. iOh lbn Salam! ¢Acaso viniste para preguntar o para importunar?”.
Dijo: “Para preguntar joh Muhammad!”. Dijo: “¢Para extraviar o para guiar?”. Dijo: “Para
guiar joh Muhammad!”. A continuacién dijo el Profeta (BP): “Entonces pregunta lo que

quieras”.

Al-ljtisés, p.43.

Del Mensajero de Dios (BP): Las peores de las gentes son aquellas que preguntan sobre
las peores cuestiones sdlo para hacer equivocar mediante las mismas a los sabios.

Yémi‘ Al-Usil, t.5, p.58, h3067.

Preguntar aquello cuya respuesta puede llegar a
perjudicar



Del Sagrado Coran:

«jOh creyentes! No preguntéis acerca de cosas que, Si Se 0S
fuesen manifestadas, os atribularian; mas si preguntarais acerca
de ellas cuando es revelado el Coran, se os manifestarian. Dios
perdono respecto a ellas. Dios es Perdonador, Indulgente»

(Al-Mé’idah; 5: 101)

Del Sagrado Coran:

«Dijo: Si me sigues, entonces no me preguntes acerca de nada
hasta que yo te hable haciéndote mencion de ello»

(Al-Kahf: 18: 70)

Del Mensajero de Dios (BP): Por cierto que Dios, Glorificado Sea, os dispuso limites, asi
pues, no los transgredais; os preceptud obligaciones, asi pues, no las malogréis; os
instaurd tradiciones, asi pues, seguidlas; os dispuso algunas prohibiciones, asi pues, no
las quebrantéis; y os perdond algunas cosas como misericordia (para vosotros) sin que
hubiera mediado el olvido, asi pues, no os impongais las mismas.

Amdli AlI-Mufid, p.159, h.1



Del Imam Ar-Rida (P): Por cierto que un hombre de entre los hijos de Israel matd a un
pariente suyo, luego lo tomd y lo arrojé en el camino de la mejor de las tribus de los hijos
de Israel; tras ello llegd para requerir el precio de sangre, y le dijeron a Moisés (P): “En
verdad que tal tribu maté a fulano, inférmanos de quien fue el que lo maté”. Dijo:
“Traedme una vaca: «Dijeron: “j¢Acaso te burlas de nosotros?!”. Dijo: “iMe refugio en Dios de con-
tarme entre los ignorantes!”s (Al-Baqarah; 2: 67). Y si ellos hubieran procurado cualquier vaca

eso les hubiera bastado, pero actuaron con dureza por lo que Dios fue duro con ellos;
«Dijeron: “Invoca a tu Sefior de nuestra parte, que nos aclare c6mo ha de ser ella”. Dijo: “Por cierto que
El dice que ha de ser una vaca ni vieja, ni joven -esto es, ni chica ni grande- sino de una edad
intermedia entre ello». Y si ellos hubieran procurado cualquier vaca eso les hubiera bastado,
pero actuaron con dureza por lo que Dios fue duro con ellos, «Dijeron: “Invoca a tu Sefior de
nuestra parte, que nos aclare de qué color ha de ser”. Dijo: “Por cierto que EL dice que ha de ser una vaca
de color jalde, de un amarillo intenso, que alegre a los observadores”s. Y si ellos hubieran procurado
cualquier vaca eso les hubiera bastado, pero actuaron con dureza, por lo que Dios fue
duro con ellos, «Dijeron: “Invoca a tu Sefior de nuestra parte, que nos aclare cémo ha de ser ella,
puesto que las vacas se nos tornan confusas, y nosotros, si Dios quiere, ciertamente que estaremos bien
encaminados” * Dijo: “Por cierto que EL dice que ha de ser una vaca que no haya sido amansada en arar
la tierra, ni en el riego del cultivo; sin defecto, ni mancha’. Dijeron: “{Ahora has traido la verdad!’».
Asi, fueron a buscarla y la encontraron junto a un joven de los Hijos de Israel. El joven
dijo: “No la venderé sino por todo su cuero relleno de oro”. Entonces fueron a ver a
Moisés (P) y le informaron ello. Entonces les dijo: “iCompradlal!”, por lo que la
compraron y la trajeron junto a él. Entonces él ordené que la sacrificaran, luego ordend
que se golpeara al muerto con la cola de la misma. Cuando hicieron asi el muerto



resucitd y dijo: “iOh Mensajero de Dios! Por cierto que fue mi primo el que me maté y no
aquel a quien se le atribuye haberme asesinado”, y de esa manera supieron quién era el
asesino. Entonces dijo el Mensajero de Dios, Moisés lbn ‘Imran (P) a uno de sus
companeros: “Esta vaca tiene una anécdota”. Preguntdé: “éY cual es?”. Dijo: “Un joven de
los hijos de Israel que era benevolente con su padre habia comprado un becerro, y fue
donde su padre y vio que los cabestros (que se atan al cuello del animal) se encontraban
bajo su cabeza y no quiso despertarle, por lo que renuncio a esa transaccion. Cuando su
padre se despertd le informd de ello, a lo que le dijo: “iActuaste muy bien! Toma esta
vaca a cambio de lo que te perdiste”. Dijo: Entonces dijo el Mensajero de Dios, Moisés
Ibn ‘Imran (P): “iObservad hasta dénde hace llegar la benevolencia a su gente!”.

“Uidin Ajbér Ar-Ridé (P), t.2, p.13, h.31

Del Imam ‘Ali (P): Cuando fue revelada la siguiente aleya: «Es un deber de la gente para con
Dios la peregrinacion a La Casa (la Ka'bak) para quien le sea posible dirigirse hacia ellas (Aal ‘Imrén;
3: 97), dijeron: “iOh Mensajero de Dios! ¢Acaso (eso es) todos los afios?”. Y él
permanecié en silencio. Dijeron: “éAcaso (eso es) todos los afios?”. Y permanecié en
silencio. Dijo: Luego dijeron: “éAcaso (eso es) todos los afios?”. Entonces dijo: “iNo!, y si
hubiera dicho que si hubiera sido obligatorio”, he ahi que Dios revel6 « Ok creyentes! No
preguntéis acerca de cosas que, si se os fuesen manifestadas, os atribularian... » (Al-Md’idah; 5: 101),
hasta el final de la aleya.

Musnad Ibn Hanbal, t.1, p.240, h.905.



Del Imam Al-Bagir (P), cuando le preguntaron Fudail, Zurarah y Muhammad lbn Muslim
respecto a comprar la carne de los mercados, sin saber cdmo obraron los carniceros
(esto es, si la sacrificaron segun la ley islamica, respondid): “Come si eso se encuentra en

el mercado de los musulmanes, y no indagues sobre ello”.

AI-KGfi, t.6, p.237, h.2.

Del Imam As-Sadiq (P): iOh gente! Temed a Dios y no preguntéis en demasia, que cier-
tamente que los que os precedieron sélo fueron exterminados por abundar en preguntas
a sus profetas. Ciertamente que Dios, Majestuoso e Imponente, dijo: «Of creyentes! No
prequniéis acerca de cosas que, si se os fuesen manifestadas, os atribularian», en cambio preguntad
sobre lo que Dios prescribié para vosotros, que, ipor Dios! que (sucede) que el hombre
viene y me pregunta y yo le respondo y descree, siendo que si no me hubiera preguntado
ello no le hubiera perjudicado. Dijo Dios: «Mas si prequntdis acerca de ellas cuando es revelado el
Cordn, se os manifestarian», hasta que dice (en la aleya siguiente): «En verdad que habia
prequntado ello un pueblo antes que vosotros, luego mediante ello se volvieron incréduloss(Al-

M@’idah; 5: 101y 102).

Al-Usil As-Sittat ‘Ashar, p.74



También de él (P): Amir Al-Mu’minin ofrecié la siguiente disertacion [esto es, la
disertacion conocida como Al-Ashbéh] en el pulpito de Kifa, y ello porque un hombre
llegd ante él y le dijo: “iOh Amir Al-Mu’minin! Describenos a nuestro Sefior como si lo
estuviésemos viendo con nuestros ojos, de manera que se incremente nuestro amor y
conocimiento sobre El”. He ahi que se irritd y exclamé: “iA rezar en comunidad!”. La
gente se congregd hasta que la mezquita se desbordd de gente. Entonces subio al pulpito
encontrandose irritado con el color del rostro cambiado. Alabd a Dios y Le enaltecid, y

o

bendijo al Profeta (BP). Luego dijo: “... Mira joh tu que preguntaste! En cuanto a los

atributos (de Dios) que te ha indicado el Cordn, profésalos e iluminate con la luz de su
guia, y lo que Satanas te impone que sepas y que en el Coran no se te ha prescrito, y asi
tampoco hay huellas de ello en la tradicién del Profeta (BP) y los Imames de la guia,
delega su conocimiento a Dios, Glorificado Sea, puesto que ello es el culmen del derecho
de Dios sobre ti”.

Nahy Al-Baldgah, disertacién 91.

preguntar sobre lo que no posee beneficio

Del Imam ‘Ali (P): Pregunta lo que te beneficie, y deja de lado lo que no te beneficie.

Al-Gérét, t.1, p.179.

También de él (P): No preguntes sobre lo que no puede ser, que ya tienes (bastante)
ocupacién en lo que es.

Nahy Al-Baldgah, maxima 364.



Preguntar en demasia

Del Mensajero de Dios (BP): Que Dios tenga misericordia de un creyente que habla y
aprovecha la oportunidad, o hace silencio y se mantiene indemne, que por cierto que
repruebo para vosotros el parloteo, la dilapidacion de la riqueza y la exageracién al
preguntar.

Da‘dim Al-Islém, t.2, p.66, h.184.

Del Imam Al-Kadzim (P): Por cierto que a Dios, Majestuoso e Imponente, le disgusta el
parloteo, la dilapidacién de la riqueza y la exageracion al preguntar.

AI-KGfi, t.5, p.301, h.5.

Observacion:

Si alguien dice: Se narré en un hadiz del Imam ‘Al (P) que: “El conocimiento no se alcanza sino a
través de cinco cosas: la primera de ellas es preguntar mucho...”1, siendo que observamos en
estos hadices una reprobacién para el hecho de preguntar en demasia, écémo se puede conciliar
esto?

En respuesta podemos decir que: la profusiéon de preguntas esta condicionada al hecho de que
no sean perjudiciales, sino benéficas, y que no conduzca a fastidiar al interlocutor, sino que
acarree un incremento del conocimiento, y en ese caso serd benéfico. Si faltara alguna de las
condiciones, entonces peguntar es incorrecto y abundar en las preguntas serd peor. A partir de
esto se desprende que los hadices que incentivan al alumno a preguntar y a hacerlo en demasia,
se refieren a los casos en que estdn dadas las tres condiciones mencionadas, y que los hadices
que inhiben el hecho de preguntar mucho, se refieren a los casos en que se carece de una de las

condiciones; pero lo aparente aqui es que el propésito de inhibir la profusién en el hecho de

1 Al-Mawa‘idz Al-‘Adadiah, p.263.



preguntar, es exponer interrogantes que no presentan beneficio, como lo ha mencionado el
gran sabio Al-Maylisi en su “Miriat Al-Ugil”



“Gracias”’, Presidente Bush.

* Por Paulo Coelho
Escritor brasilefio cuyos libros fueron
publicados en 150 paises y traducidos

en 56 idiomas.

Gracias, gran lider George W. Bush.

Gracias, por mostrarnos a todos el peligro que Saddam Hus-
sein representa. Tal vez muchos de nosotros hubiéramos olvidado
que él utilizé6 armas quimicas contra su pueblo, contra los kurdos,
contra los iranies... Hussein es un dictador sanguinario, una de las
mas claras expresiones del mal de hoy en dia.

Sin embargo, ésta no es la tunica razéon por la cual le
estoy agradecido. En los dos primeros meses del ano 2003, usted
ha sido capaz de mostrar muchas cosas importantes al mundo, y
por eso merece mi gratitud. Asi, es que quiero decirle: gracias.

Gracias, por revelar al mundo el gigantesco abismo que
existe entre la decision de los gobernantes y los deseos del
pueblo. Por dejar claro que tanto José Maria Aznar como Tony
Blair no conceden la minima importancia ni tienen ninguin respeto
por los votos que recibieron. Aznar es capaz de ignorar que el 90%
de los espanoles estan contra la guerra, y Blair no se inmuta con la
mayor manifestaciéon publica realizada en Inglaterra en los Gltimos
30 anos.



Gracias, porque su perseverancia forz6 a Tony Blair a ir
al Parlamento Inglés con un dossier falsificado, escrito por un
estudiante diez anos atras, y presentarlo como
"pruebas contundentes recogidas por el servicio secreto
britanico".

Gracias, por lograr que Collin Powell se pusiera en ridiculo
al mostrar al Consejo de Seguridad de la ONU algunas
fotografias que, una semana mas tarde, fueron publicamente

impugnadas por Hans Blix, el Inspector responsable del desarme
de Irak.

Gracias, porque su posiciéon hizo que el Ministro de Relaciones
Exteriores de Francia, el Sr. Dominique de Villepin, en su discurso
contra la guerra, tuviese el honor de ser aplaudido enel
plenario. Honor que, por lo que sé, s6lo habia sucedido una vez en
la historia de la ONU en ocasion de un discurso de Nelson

Mandela.

Gracias, porque a causa de sus esfuerzos por la guerra, es
la primera vez que las naciones arabes -generalmente divididas-
,han condenado unanimemente una invasiéon, durante la
reunion celebrada en El Cairo la ultima semana de febrero.

Gracias, porque su retéorica afirmando que "la ONU tiene
una oportunidad de mostrar su relevancia", logré que hasta
los paises mas reacios terminaran tomando una posicion en
contra del ataque a Irak.

Gracias, porque su politica exterior ha hecho declarar al Ministro
de Relaciones Exteriores de Inglaterra, Jack Straw, en pleno siglo
XXI, que "una guerra puede tener justificaciones morales", y con
esa declaracion perder toda su credibilidad.

Gracias, por intentar dividir una Europa que lucha por su
unificacion; es una senal de alerta que no sera ignorada.



Gracias, por haber conseguido lo que pocos han conseguido en este
siglo: unir a millones de personas en todos los continentes
luchando por la misma idea -aun cuando esta idea sea opuesta a la
suya.

Gracias, por hacernos sentir nuevamente que, aunque nues-
tras palabras no sean oidas, por lo menos son pronunciadas, y
esto nos dara mas fuerza en el futuro.

Gracias, por ignorarnos, por marginar a todos aquellos que
tomaron una actitud contra su decision, pues el futuro de la Tierra
es de los excluidos.

Gracias, porque, sin usted, no habriamos conocido nuestra
capacidad de movilizacion. Quiza no sirva para nada en el
presente, pero seguramente sera util mas adelante.

Gracias, por permitirnos a todos, un ejército de anénimos que
se manifiestan por las calles intentando parar un proceso ya
en marcha, conocer la sensaciéon de impotencia, aprender a
lidiar con ella y transformarla.

...Por lo tanto, aproveche su manana y la gloria que ella aun pueda
traerle. Gracias porque no nos escuché y por no tomarnos en
serio. Pero sepa que nosotros le escuchamos y no olvidaremos
sus palabras.

Gracias, gran lider George W. Bush.

Muchas gracias.
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Un hombre puede ser valorado por lo que dice

- IMAM ‘ALi (P) - NAHY AL-BALAGAH, maxima Ne 145

Una falsa tradicidon
implantada por los omeyas
en el dia de ‘ashira

- EXTRAIDO DE MAFATIH AL-YINAN

Bani Umaiiah (los Omeyas) consideraban que abastecer la casa de
provisiones en este dia poseia mucha misericordia, por ello dijo el Imam Ar-
Rida (P): “Quienes en este dia dejen de preocuparse por los asuntos de
este mundo, Dios le dara bienestar en este y el otro mundo. Para quien el
dia de ‘Ashura sea un dia de tristeza y de lagrimas, el Dia del Juicio
Final, sera un dia de alivio y alegria para ¢él y se contentara al vernos en
el Paraiso. Quien en este dia compre algo para su casa, pensando que el
mismo es un dia bendito, Allah no bendecira dicha provision y el Dia del
Juicio Final sera resucitado junto a Iazid, ‘Ubaidul-lah ibn Ziad y ‘Umar
ibn Sa‘d —que Al‘lah los maldiga-".

De esta forma el Imam dejo en claro la falsedad de los dichos que los Bani
Umaiiah falsificaron sobre la bendicion de este dia y que atribuyeron al
Profeta (BPD).

El autor de Shifa’ As Suddr, explica esto en profundidad cuando comenta el
parrafo de la Ziarah de ‘Ashdra que dice: “;Dios mio! por cierto que éste es
un dia que los Omeyas consideran bendito!”. El resumen de ello es lo
siguiente:

“La procura de bendiciones en este dia por parte de los omeyas presenta
varios aspectos:

El primero de ellos es que, tomaron como una tradicion el hecho de
abastecerse con provisiones en este dia y consideraban que esas provisiones
eran motivo de felicidad y abundancia hasta el afio siguiente, tal como se ha
mencionado repetidamente en las narraciones de Ahl-ul Bait (P) donde se les
recrimina y se les prohibe hacer ello.



Otro aspecto es la realizacion de ceremonias festivas (‘id) y acciones propias
de una festividad, como el hecho de ser dadivoso con la familia en este dia,
comprar ropas nuevas, recortarse el bigote y las uiias, estrecharse la mano, y
otras cosas semejantes, que los Omeyas y sus seguidores realizaban.

Otro aspecto es
el ayuno en di-

“éComo es que la gente tomaria el dia del

asesinato de Al-Husein como un dia de cho dia, para lo
c o g cual inventaron
bendicidon?”. muchas

narraciones que
enfatizan el ayuno (con todas sus condiciones) en este dia.

El cuarto de los aspectos de tomar (indebidamente) como bendito al dia de
‘Ashura es considerar que la suplica y el ruego por las necesidades son
respondidas por Al-lah y para ello inventaron muchas virtudes para este dia.
Y ensefaban varias stplicas combinadas para confundir el asunto y sus actos
se tornasen ambiguos, tal como la jutbah o disertacion que ellos leian ese dia
respecto a que para cada profeta se menciona un honor en este dia, como que,
en dicho dia se enfrid el Fuego de Nimrud (en el cual debia ser arrojado
Abraham —P-), se pos6 el Arca de Noé (P); se ahogo el ejército del Faradn;
Jests (P) fue salvado de los judios, tal como cita el Sheij Sadliq de Yablah
Mekkiah respecto a que: “Escuché a Maizam Tammar —que Allah esté
complacido de ¢l-, que dijo: “jPor Dios! Que esta comunidad matara al hijo
de su propio Profeta (BPD), en el mes de Muharram, en el dia diez, y que
cada faccion de los enemigos del Creador, Glorificado y Exaltado Sea,
dispondrd a éste como dia de bendicion. jEs como si ese dia ya hubiese
llegado y ya hubiese sucedido en el conocimiento de Dios, Glorificado Sea.
Yo sé eso por un secreto que me llegé6 de Amir Al-Mu’minin (P)...”.

Luego Yablah continua diciendo: “Dije: ;Como es que la gente tomaria el dia
del asesinato de Al-Husein como un dia de bendicion?”. Entonces Meizam
llor6 y dijo: “Inventaran hadices sobre que ese es el dia en que Dios, Glo-
rificado Sea, aceptd el arrepentimiento de Adan, siendo que Allah,
Glorificado Sea, aceptd el arrepentimiento de Adan en el mes de Dhil
Hiyyah. Supondran que es el dia en que Al-lah, Glorificado Sea, sac6 a Ilinus
(Jonas) del vientre de la ballena, siendo que Al-lah, Glorificado Sea, sacé a
[Gnus del vientre de la ballena en el mes de Dhil Qa‘dah. Supondran que es
el dia en que el Arca de Nith (Noé) se poso6 sobre el monte Yudi, siendo que
el Arca se asentd el dieciocho de Dhul Hiyyah. Supondran que es el dia en
que fueron abiertas las aguas del mar para Moisés, siendo que ello ocurri6 en
el mes de Rabi‘ Al-Auwal...”. En general, con toda esa aclaracion y énfasis
que se puso en la narracion de Meizam, ello en realidad conforma una de las



senales de la Profecia y del Imamato, y un indicio de la legitimidad del
shiismo, que haya brindado informaciones certeras como esas. El contenido
de ello concuerda con lo acontecido.

Lo sorprendente es que se compuso una suplica en base a esas mentiras y
lleg6 a ser mencionada en un libro de alguno de entre los desatentos que ni se
cuenta entre los expertos en la materia ni entre los informados, y que
distribuy6 ello entre la gente comun. Por supuesto que leer tal stplica se
considera una bid‘ah o innovacion en la religion y es algo prohibido.

No hay dudas de que esa suplica fue inventada por alguno de los nawasib
(esto es, aquellos que manifiestan rencor por Ahlul Bait) o alguno de los
jawariy, y ello complementa la opresion de los omeyas”.

Estas fueron las palabras del autor de Shifd’ As-Sudiir en forma resumida.



