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Quds

Lugar de descenso de la Revelaciéon divina, Mi‘rdy del Enviado de
Dios (BP), y primera giblah de los musulmanes

UDS ES UNA TIERRA que posee una antigua historia y es la cuna de la
espiritualidad y la fe; alberga el sepulcro de varios rostros amados y
santificados, y constituye el lugar donde los mismos recibieron la
revelacion.

El profeta Abraham, el intimo de Dios, el destructor de idolos; el profeta
Lot, sobrino de Abraham; Isaac; David; el profeta Moisés, quien hablé con Dios
(kalimul 1ah); Ismael, el dispuesto como sacrificio a Dios (Dhabihul 1ah); Jests, el
Espiritu de Dios; José, el Veraz; Salomoén, el hijo de David, que poseyé un
gobierno divino; y cientos de rostros destacados de entre los profetas, sucesores y
purificados -que la paz sea sobre todos ellos-, que han otorgado a esta tierra
angelical una grandeza y santificacion particular, y que dieron pasos en ella
difundiendo el Monoteismo y adorando al Unico Dios. El Generoso Coran
menciona a todos ellos con gran veneracion y respeto. Fue en esta tierra que Dios
hablé con Moisés, fue en ella que Jestis dio su paso a la vida y hablé en la cuna.
Ademas, Quds constituye la primera giblah u orientacién de los musulmanes.

Quds, el Mi‘ray del Enviado de Dios (BP)

«jGloria a Quien hizo viajar a Su Siervo de noche, desde la Mezquita Sagrada a
la Mezquita Lejana, cuyos alrededores hemos bendecido, para mostrarle parte de
Nuestros signos! El es Quien todo lo oye, todo lo ve».

(Sura Al-Isra’; 17:1)

En la noche en que el Fiel Gabriel se present6 al Profeta con el burig (que
es una especie de montura celestial) para emprender el viaje, visitaron juntos
Bait-ul Mugaddas, esto es, Jerusalén. El Profeta bajé del burag y realiz6é dos ciclos
de oracién en Masijid-ul Agsi (La Mezquita Lejana). Luego subi6é a la Roca y
desde alli continué su viaje a los cielos. Este viaje es denominado “viaje de
Mir‘ray”.

iLa fuerza mancomunada de la gente librard a Palestina!

LA PRESENCIA MASIVA DEL PUEBLO DE IRAN en las manifestaciones
del dia del Quds demostr6 la célera y la indignacién creciente del pueblo irani



hacia el régimen sionista, Estados Unidos y todos los que apoyan a ese régimen
criminal. Esta sensaciéon de rechazo cuya otra cara es el apoyo creciente del
pueblo irani al oprimido e inocente pueblo palestino, es un factor trascendente en
la concrecién de la sagrada aspiracion del pueblo palestino.

Esta presencia masiva en este afo se repitié6 también en muchas partes del
mundo, como Libano, Palestina, Pakistin, India, Indonesia, Siria, Jordania,
Egipto, Bangladesh, Tunez, Argelia, etc. Esto demuestra que los pueblos
musulmanes de todo el mundo y las comunidades musulmanes se preocupan en
forma unanime por la liberaciéon de Palestina.

Este afio el pueblo de Irak también ha salido a escena y se manifest6 contra
el régimen sionista. Esto es exactamente contrario a los propésitos de EE.UU. e
Israel. Ellos han encendido el fuego de la guerra en Irak precisamente para
mantenerlo bajo su yugo y separarlo de los objetivos isldmicos y revolucionarios,
en especial en lo referente a la cuestiéon de Palestina. Pero ya vimos que los
iraquies demostraron que sus corazones estan repletos de indignacion en cuanto
a EE.UU. e Israel.

Naturalmente, en todo lo referente a los asuntos humanos los pueblos de
muchos paises del mundo demostraron su apoyo a las causas humanitarias y su
odio a los criminales. El viaje de Bush a Londres y el de algunos de sus ministros
a los paises del sureste de Asia, demostré que los pueblos musulmanes no estan
solos en su repudio a los jefes estadounidenses y sus mercenarios sino que este
repudio ha abarcado a Europa y a toda Asia.

Las encuestas realizadas recientemente en la misma Europa, cuyo
resultado fue anunciado, dej6 en claro que el 60% de los europeos considera a
Israel el mayor peligro para el mundo.

No podemos imaginar un fracaso mayor que éste para los sionistas y
quienes lo apoyan ya que los europeos, que son el blanco de los més intensos
bombardeos propagandisticos de los sionistas, no solo no se dejaron impresionar
por ello sino que se situaron exactamente en la posiciéon contraria. Esto nos lleva
a concluir que debemos juzgar a los pueblos de todo el mundo separadamente de
los dirigentes arrogantes. Los pueblos del mundo estdan demostrando que ya
estan hastiados de las mentiras, traiciones y crimenes de la arrogancia mundial y
se estan preparando para enfrentarse a sus abusos.

A través de la fuerza de la gente, la cual constituye el poder mas fuerte, se
puede terminar con la corrupta existencia del régimen sionista y preparar al
mundo para que logre obtener una conciencia general que llevaria a la salvaciéon
de todos los pueblos del orbe.



La causa Palestina

A PESAR DEL TRANSCURSO DE VARIAS DECADAS, la cuestién de
Palestina no se debilit6 sino que est4 convirtiéndose en un fuerte y activo factor
para movilizar a las gentes, y estd tomando un aspecto sagrado entre los pueblos
tanto musulmanes como no musulmanes del mundo. Ya somos testigos de que
hoy dia la cuestion de Palestina se ha convertido en el mayor simbolo de la
defensa de la libertad, los derechos humanos, la justicia, y la lucha contra la
opresion, violencia y despotismo.

El gran pensador e investigador de la cuestiéon Palestina, el Aiatul lah
Hashemi Rafsanyani, en la Jutbah o disertaciéon que profirié en la Oracion del
altimo Viernes del Mes de Ramadan -el dia de Quds-, refiriéndose al tema
indico:

“El punto principal es que atn hoy, luego de 55 afios de la divisiéon de
Palestina y la creacién del gobierno usurpador de Israel, y tras casi 90 afios del
comienzo del programa para la judaizacion de Palestina, la cuestion mas
importante, mds sensible, y mds crucial, sigue siendo el conflicto Palestina-Israel.
Para percatarse de ello es suficiente con hacer una estadistica de las cuestiones
que directa o indirectamente se dan en el mundo y que tienen que ver con
Palestina. Gran parte de los sucesos mundiales, todos esos alejamientos de los
pueblos, sus cercanias, choques, privaciones y sanciones que impone EE.UU. a
otros paises, tienen que ver con esta cuestion. EE.UU. ha convertido esta cuestiéon
en eje de su politica internacional, y en un criterio para reconocer a sus amigos de
sus enemigos.

Uno de los principales motivos de la enemistad de Estados Unidos con
Iran es nuestro apoyo continuo e inalterable a los palestinos. Si hiciésemos una
estadistica respecto a los problemas y dafios que se produjeron en el mundo en
estos ultimos noventa afios a raiz de dicha cuestion, nos dariamos cuenta de cudn
profundo fue el desastre que trajeron al mundo Estados Unidos, Inglaterra y en
parte la antigua Unién Soviética. Es lamentable que no hayamos hecho esta
investigaciéon. Si el asunto hubiese sido al revés, seguramente los sionistas
habrian realizado una estadistica. Observad las armas que se han fabricado,
vendido o comprado, los programas hechos, las oportunidades perdidas, los
golpes de estados, los fracasos, las victorias, las masacres y asesinatos, guerras,
atentados y muchas otras cuestiones que se han sucedido a raiz de ello y que si
no hubiese existido Israel todo hubiese sido de otra manera. Reflexionando en
esto nos damos cuenta de la magnitud del crimen cometido por los sionistas, los
americanos, los occidentales y en gran medida por los ingleses.



Aparte de esto, mirad cémo se desacreditaron los foros internacionales
ante los ojos del mundo por culpa de esta cuestion. Pensad en el hecho de que
Israel continuamente desacata los comunicados de las Naciones Unidas, del
Consejo de Seguridad y de otros foros internaciones y nadie reacciona
seriamente, pero al mismo tiempo, si otro pais contradice un solo comunicado,
estos foros se lanzan sobre ellos. jQué gran dafio produce esto a la confianza de
los pueblos hacia estos foros internacionales! Esto aparte de los dafios
espirituales y siquicos que este simbolo de corrupcién que es Israel ha traido al
mundo.

Yo creo que es el propio EE.UU. el que ha sido dafiado en mayor parte.
Todos estamos informados de la cantidad de dinero que hasta ahora EE.UU. ha
malgastado en Israel y las armas que le ha donado. Son casi 200 mil millones de
dolares. Si este dinero hubiese sido invertido en los paises del tercer mundo,
Africa, Latinoamérica y Asia y hubiese servido a la gente sin necesidad de
disturbios, edificando hospitales, escuelas, rutas, etc... Si EE.UU. hubiese hecho
esto habria sido muy querido en todo el mundo y hubiese tenido mayores
ingresos, puesto que en este caso el ambiente seria sano y las empresas
estadounidenses hubiesen podido venir y trabajar en estos paises con total
seguridad. Esto lo digo a los americanos, a los intelectuales, a los pensadores...
Que piensen, si hubieran usado esta cantidad de dinero al provecho de la gente y
no en guerras y armas /;cudl seria la posiciéon de Estados Unidos hoy en el
mundo? ;Y ahora como es! El pais mas odiado en el mundo es Estados Unidos en
especial en el mundo isldmico. Esto no es el resultado de nuestra estadistica, sino
el de ellos mismos. Cuando Bush entra en Londres como el triunfador -segtn el-
de la guerra contra el terrorismo, jasi fue el trato y la reaccion de la gente en
Inglaterra -su aliado maés fiel en esta guerra! Esto deberia servir de leccién a los
estadounidenses. La cifra proporcionada por ellos mismos es de doscientas mil
personas en las calles manifestando en contra de Bush, mientras que
generalmente cualquier pueblo desea respetar a su huésped. Y atn més, vemos
que el alcalde de Londres dice: “Bush es la persona més peligrosa del mundo”, es
decir mas peligrosa que cualquier persona y gobierno que pisotea los derechos
de los demas. jEstas palabras proferidas respecto a EE.UU. que se presenta a si
mismo en el mundo como el angel de la salvacién! También la esposa del Primer
Ministro de Inglaterra -que es la anfitriona de Bush- dice: “Bush ha propinado el
mayor golpe a los derechos humanos en todo el mundo”. Y muchas otras
expresiones de critica de parte de pensadores, personalidades y hasta
cinematdgrafos. Vemos que tras tanto desembolso para proteger a Israel, EE.UU.
ha perdido y ha cometido una gran equivocacién, pero lo que constituye una
realidad innegable, es que los medios de comunicacién sionistas han preparado
para el mundo un chantaje propagandistico de tal envergadura que no permite a
la gente y a los medios americanos sentarse a pensar, analizar y confesar las
realidades. Vosotros sois testigos de que en cada punto que alguien habla contra



Israel enseguida lo tildan de antisemita y tratan a la persona violentamente.
Visteis lo que han hecho contra Garaudy y lo que han hecho contra este
representante del parlamento aleman que dijo: “Los judios, al igual que Hitler,
durante la segunda guerra mundial han cometido crimenes en Rusia”. No
pueden soportar estas palabras. De todas formas deben reflexionar un poco y
cambiar el desviado rumbo que han elegido. Ademas de EE.UU.,, la creacion del
Estado de Israel ha perjudicado en gran medida a los judios que estaban viviendo
tranquilamente en todo el mundo, y ya podemos observar que muchas
personalidades judias estdn confesando sus ideas en contra de sionismo. En el
propio Iran los judios participaron en las manifestaciones de este dia en apoyo al
pueblo palestino.

Yo creo que Israel no tiene futuro y cuanto mas las realidades se van
esclareciendo para la gente, mas se debilita Israel. Creo que se equivocan quienes
apoyan a este cancer en el cuerpo del mundo, jquienes invierten en un ser
advenedizo y usurpador se equivocan! Y el mundo isldmico debe aceptar
undnimemente el camino que el Imam Jomeini (ra) ha trazado frente a ellos. Si
Dios quiere podremos solucionar la cuestion palestina. Naturalmente nosotros no
somos como aquellos que dicen que se debe arrojar a los judios al mar. Estos
judios ya han venido a Israel. Nosotros creemos que los judios, junto a todos los
palestinos despatriados, a través del voto libre, pueden elegir un gobierno
independiente palestino. Judio, musulman y cristiano, pueden vivir juntos. Esto,
por un lado, puede traer paz y tranquilidad al mundo, y por otro, puede ser una
hermosa representacion de la convivencia entre los seguidores de las tres
religiones monoteistas universales, y convertirse en un ejemplo vivo de la
aplicacion de la convocatoria cordnica:

«Di: jOh Gente de la Escritura! Venid hacia una palabra que sea igual para
nosotros y vosotros: que no adoraremos sino a Dios y no le asociaremos nada; y
no tomaremos a nadie entre vosotros como sefior fuera de Dios...» (Sagrado
Coran; Aal ‘Imran 3: 64)

Tomar como punto de unién las ideas comunes entre estas tres grandes
religiones celestiales y presentar un modelo de colaboracion y reciprocidad entre
los creyentes al mundo, acabaria con todas estas aflicciones e infortunios”.q

HUYYATULISLAM MOHSEN RABBANI



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

Por Aiatul 1lah Ya'far Subhani

Traduccién del arabe: Huyyatulislam Feisal Morhell
Cuestiones sobre las Ramas del Islam

Décima Parte:

El Hadiz, el Lijtihdad y el Figh

Las fuentes de la Legislacion Isldmica y el Hadiz

a Shi‘ah Imamita, en lo relacionado a la doctrina y los principios del
Islam, actta segin los hadices narrados del Mensajero de Dios (BP) a tra-
vés de narradores fiables en los que es posible basarse, ya sea que estas
narraciones y hadices se encuentren en libros shiitas o sunnitas.

Por ello, puede suceder que la Shi‘ah en sus libros de jurisprudencia también se
base en narraciones transmitidas a través de narradores sunnitas. Este tipo de
hadiz, que es clasificado en cuatro clases, es denominado “muazzaq” (fiable).

En base a esto, las acusaciones que algunos tendenciosos hacen contra la Shi‘ah
Imamita a este respecto[1], no tienen base y son absolutamente erréneas.

El Figh Imamita se basa -fundamentalmente- en el Sagrado Coran, la Tradicién,
el intelecto y el consenso de los sabios.

La Tradicién consiste en los dichos, acciones y reconocimientos tacitos de los
Inmaculados, a la cabeza de los cuales se encuentra el Mensajero de Dios (BP).

Asi, si una persona confiable narra un hadiz del Mensajero de Dios (BP), y tal

hadiz contiene palabras, acciones o reconocimientos tacitos del Profeta (BP), sera
considerado, aceptado y puesto en practica por la Shi‘ah Imamita.
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Lo que encontramos en las obras y escritos de la Shi‘ah conforma un testimonio
veraz que corrobora esto. Debemos decir: no hay diferencia alguna a este
respecto entre los libros shiitas del hadiz y los libros sunnitas del hadiz, sino que
el tema pasa por determinar la confiabilidad y grado de consideracién de cada
narrador en particular.

[1] Esto es, que los shiitas no confiarian en los narradores sunnitas.

La condicién de prueba de valor (huyyah) de los hadices narrados
por los Imames de Ahlul Bait (P)

os hadices y narraciones transmitidos por los inmaculados Imames de Ahl-ul
Bait (P) mediante cadenas de transmision correctas, conforman una huijijah
legitima, y se debe actuar en base a su contenido y dictaminar en conformidad a
los mismos.

Los Imames de Ahl-ul Bait (P) no son muijtahidin o “muftis” -en el sentido
convencional y frecuente de ambos términos-, sino que todo lo que se transmitié de ellos
son realidades que ellos obtuvieron a través de las siguientes vias:

A- Transmitir del Mensajero de Dios (BP):

Los Imames Inmaculados tomaron sus hadices de su abuelo el Mensajero de Dios (BP)
(de antecesor a sucesor y de padre a hijo) y luego los narraron a la gente.

Este tipo de hadices y narraciones que fueron transmitidos por cada Imam del Imam
anterior hasta llegar la cadena de transmisién al Mensajero de Dios (BP), son muchos en
la Shi‘ah Imamita.

Si todos estos hadices que fueron narrados por Ahl-ul Bait (P) y cuya cadena de
transmisién llega al Mensajero de Dios (BP) fueran reunidos en un solo lugar, ello
conformaria una gran enciclopedia que representaria un inmenso tesoro para los
expertos en hadiz y los juristas musulmanes, puesto que hadices y narraciones con tan
solidas y fuertes cadenas de transmisiéon no tienen parangén en el mundo del hadiz.
Sefialaremos un solo ejemplo de esos hadices, que es el llamado hadiz “silsilat adh-
dhahab” (La Cadena de Oro), del cual se dice que los Samanidas, la dinastia amante de la
literatura y fomentadora de la cultura, solian preservar una copia en sus arcas, en
procura de bendiciones y por su amor al conocimiento.

Narr6 el Sheij As-Sadtiq, de Abh Sa'id Muhammad Ibn Al-Fadl An-Nisabtri,
de Abt “Ali Al-Hasan Ibn ‘Ali Al-Jazrayi Al-Ansari As-Sa’di, de Abus Salt Al-
Harawi, que dijo: Me encontraba junto a “Ali Ibn Masa Ar-Rida (P), cuando

11



partié de Nishabiir siendo que se encontraba montando una mula gris, y he ahi
que Muhammad Ibn Ré&fi’, Ahmad Ibn Harb, Iahid Ibn Iahid e Is‘haq Ibn
Rahwiah, asi como un gran ntmero de entre la gente del conocimiento, se
prendieron a las riendas de su mula por los cabestros y dijeron: “jPor tus puros
antepasados! Refiérenos un hadiz que hayas escuchado de tu padre”. Entonces él
saco su cabeza del palanquin y dijo:

“Me relaté6 mi padre, Al-‘Abdus Salih (“el siervo justo”), Miisa Ibn Ya‘far,
diciendo: Me relat6 mi padre As-Sadiq (“el veraz”) Ya‘far Ibn Muhammad,
diciendo: Me relat6 mi padre Abd Ya'far Muhammad Ibn ‘Ali, Baqir ‘Ilm Al-
Anbiid” (“el desmenuzador de la ciencia de los profetas”), diciendo: Me relatd
mi padre ‘Ali Ibn Al-Husain Zain Al-“‘Abidin, (“el ornamento de los
adoradores”) diciendo: Me relaté mi padre, Seiied-u Shababi Ahlil Yannah
(“el sefior de los jovenes del Paraiso”), Al-Husain, diciendo: Me relaté6 mi
padre “Ali Ibn Abi Talib, diciendo: Escuché al Profeta (BP) decir: Dijo Dios,
Majestuoso e Imponente: “No hay divinidad mds que Dios” es Mi fortaleza, y
quien ingrese en Mi fortaleza se encontrara a salvo de Mi castigo”.

Y cuando marché la caravana nos voceo6:
“Con sus condiciones, y yo soy de entre sus condiciones”.[1]

B- Transmitir del libro de “Ali (P):

‘Ali acompané al Mensajero de Dios (BP) durante todo el periodo de su profecia, y
por ello pudo registrar y escribir una inmensa parte de los hadices del Mensajero de
Dios (BP) en un libro -en realidad ese libro fue por dictado del Mensajero de Dios (BP) y
escrito por mano de “Ali (P).

En los hadices de Ahl-ul Bait (P) se mencionaron las caracteristicas de ese libro, el
cual, luego del martirio de Imam “Ali (P), pasé a manos de la gente de su casa.

Dijo el Imam As-Sadiq (P) respecto a ese libro:

“Su largo es de setenta brazos, fue dictado por propia boca del Mensajero de
Dios (BP), y escrito por las propias manos de ‘Ali Ibn Talib (P). ;Por Dios! Que
en el mismo se encuentra todo lo que la gente necesita hasta el Dia de la Resu-
rreccion”.[2]

Es de mencionar que este libro permanecié con Ahl-ul Bait (P) heredandolo cada
Imam del anterior. Los Imames Al-Baqir y As-Sadiq -con ambos sea la paz- narraron
muchos hadices refiriéndolos al mismo. Incluso lo pusieron en conocimiento de algunos
de sus shias o seguidores.
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Existe hoy una gran parte de sus hadices en los compendios de hadiz shiitas,
especialmente en Wasd'il Ash-Shi’ah.

C- Las inspiraciones divinas:

Existe otra fuente para los conocimientos de Ahl-ul Bait (P) que podemos denominar
“inspiracion”.

La inspiracién no es particular de los profetas. A lo largo de la historia hubo entre las
personalidades sagradas quienes gozaban de tal inspiracién, y a pesar de que no eran
profetas, les eran impartidos algunos secretos desde el mundo de lo oculto. El Sagrado
Coran se refiere a ello cuando habla del acompanante del profeta Moisés (P) (esto es, Al-
Jidr, con €l sea la paz), quien le ensenié a Moisés algunas cosas. Expresa:

«Le otorgamos una misericordia venida de Nuestra parte y le enseiiamos un
conocimiento infundido por Nosotros».[3]

Asi también, expresa lo siguiente en relaciéon a una persona del entorno del Profeta
Salomon (P) (esto es, Asif Ibn Barjid), diciendo:

«Dijo aquel que tenia un conocimiento del Libro»[4].

Estas personas no aprendieron sus conocimientos, ni los adquirieron a través de la
ensefianza, sino que, como lo expresa el Sagrado Corédn, era un conocimiento infundido
por Dios (ladunni): «Le ensefiamos un conocimiento infundido por Nosotros (min
ladunnd)».

En base a esto, el hecho de que una persona no sea profeta no es impedimento para
que no sea agraciado con la inspiracion divina, tal como fueron agraciados con la misma
algunas personas de entre aquellas poseedoras de altos grados espirituales.

En los hadices narrados por las dos grandes tendencias del Islam, a este tipo de
personas a veces se les llama muhaddaz, esto es “a quien le hablan los angeles” sin que
sean profetas.

Al-Bujari en su Sahih narré del Profeta (BP) que dijo:

“Antes que vosotros habia entre los Hijos de Israel personas a quienes se les
hablaba sin que fueran profetas”.[5]

A partir de aqui, los Imames de Ahl-ul Bait (P) -por su condicién de referenciales de la
comunidad en lo relacionado a explicar los conceptos divinos y las normas de la
religion- respondian a las preguntas cuyas respuestas no se encontraban en los hadices
del Profeta (BP) ni en el libro de “Ali (P) a través de la “inspiraciéon” y la ensefianza a
partir del mundo de lo oculto y el conocimiento infuso (ladunni).[6]
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[1] At-Tawhid, de As-Sadtq, cap. 1, hadices 21, 22 y 23.
[2] Bihar Al-Anwar, t.26, pp.18-66.

[3] Al-Kahf; 18: 65.

[4] An-Naml; 27: 40.

[5] Sahih Al-Bujari, t.2, p.149.

[6] Para mas informacién acerca del “muhaddaz” y la definicion del mismo,
referirse al libro Irshdd As-Sari fi Sharhi Sahih Al-Bujari, t.6, p.99; y otros.

La compilacion del Hadiz

os hadices del Profeta (BP) gozan de una consideracion especial, tal cual el
Sagrado Coran. Asi, El Libro y la Tradicién fueron y continuaran siendo las
fuentes doctrinales y juridicas de los musulmanes.

Tras el fallecimiento del Enviado de Dios (BP), un grupo de musulmanes, bajo

la presion del poder que se hizo del gobierno después del Profeta, se abstuvo de

escribir y compilar el hadiz, pero los seguidores de Ahl-ul Bait (BP) no sucumbieron -por

suerte- ni por un momento respecto a la compilaciéon del hadiz, sino que compilaron y
registraron el hadiz después de la partida del Noble Profeta (BP).

Ya hemos dicho -en el principio anterior- que una gran parte de los hadices de Ahl-ul
Bait (P) son tomados del mismo Noble Mensajero (BP).

Los sabios de la escuela de Ahl-ul Bait (P) a lo largo de la historia procedieron a
compilar grandes compendios del hadiz y compilaciones que incluian narraciones e
informaciones, lo cual fue mencionado en los libros de Riyjil (ciencia que se ocupa de la
confiabilidad de los integrantes de las cadenas de transmisién del hadiz), especialmente
en los siglos cuarto y quinto de la hégira, valiéndose a este respecto de los libros que
fueron elaborados y compilados durante la época de los Imames, a manos de sus
numerosos compafieros y alumnos.

Los libros generales de hadiz compilados que hoy se consideran el eje de referencia de
la doctrina y las normas del Shifsmo son:

1. Al-Kafi, escrito por Muhammad Ibn Ia’qtb Al-Kulaini (fallecido en 329 HL), que
esta conformado por ocho tomos.
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2. Man 14 iahduruh al-faqih, escrito por Muhamamd Ibn “Ali Ibn Al-Husain Ibn
Babtiaih, conocido como As-Sadtiq (306-381 HL), que se compone de cuatro tomos.

3. At-Tahdhib, escrito por Muhammad Ibn ‘Al-Hasan, conocido como Sheij At-Ttsi
(385-460 HL), el cual se compone de diez tomos.

4. Al-Istibsdr, escrito por el mismo autor anterior, en cuatro tomos.

Este conforma el segundo conjunto de los compendios del hadiz que elaboré y ordené la
Shi‘ah a lo largo de la historia mediante sus raudos esfuerzos hasta los siglos cuarto y quinto
de la hégira. Como ya hemos mencionado, fueron elaborados compendios de hadices
durante la época de los Imames (P) en los siglos segundo y tercero, que se denominan “las
primeras compilaciones”, eso sumado a los “usill al-arba‘mi’ah” (los cuatrocientos do-
cumentos elaborados directamente por los compafieros de los Imames Inmaculados) cuyo
contenido fue trasladado al segundo conjunto de los compendios del hadiz.

Desde que la Ciencia del Hadiz fue siempre objeto de atenciéon por parte de la Shi‘ah,
debido a ello, en los siglos XI y XII fueron elaboradas otras compilaciones del hadiz que
no mencionamos para no extendernos. Las mds famosas de estas compilaciones son
Bihdr Al-Anwir (Los Mares de Luces) del ‘Al 1lamah Muhammad Baqir Al-Maylisi, y
Wasi'il Ash-Shi‘ah (Los Medios de la Shi’ah) de Muhammad Ibn Al-Hasan Al-Hurr Al-
*Amili.

Como es evidente, la Shi‘ah no actta en base a cualquier hadiz, ni considera las
narraciones de cadena de transmision tnica (Ajbir Al-Ahid) en lo referente a las
cuestiones de creencia, ni aquellas que se contradicen con el Sagrado Coran o la Tradi-
cion categéricamente establecida, y ello no constituye una huijijah o prueba de valor para
la misma, y la sola existencia de la narracién en los libros del hadiz no indica su
aceptacion por parte del autor, sino que este grupo clasifica los hadices en sahih (correcto
o muy confiable), hasan (bueno), muwazzaq (fiable) y da’if (débil), cada uno de los cuales
sigue unas normas en particular y posee un nivel particular de consideracién. La
explicacion de ello se detalla en la Ciencia de Dirdiah (estudio del hadiz en lo que
respecta tanto a su cadena de transmision como a su sentido expresivo).

El Iytihad (capacidad de deducir las normas a través de las fuentes)

abiamos sefialado anteriormente las fuentes de la jurisprudencia shiita
imamita (que consisten en cuatro: El Libro Sagrado, la Tradicién, el intelecto,
y el consenso). La accién de extraer las normas de la shari’ah o ley isldmica a
partir de estos indicios mediante condiciones especiales mencionadas en la
ciencia del Usiil o Principios de Jurisprudencia, se denomina iijtihid.

Desde que la shari’ah o ley islamica es una ley celestial y no habra terminantemente

ninguna otra ley divina después de la misma, necesariamente debe satisfacer todas las
necesidades humanas en los diferentes aspectos de su vida individual y social.
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Por otro lado, desde que el devenir de los sucesos y acontecimientos no se
circunscribe a lo que hubo en épocas del Mensajero de Dios (BP), entonces, las trans-
formaciones subsiguientes en la vida plantean nuevas necesidades y estados, cada uno
de los cuales, evidentemente, necesita un juicio legal determinado.

Considerando estos dos temas, el hecho de que la puerta del Iijtihdd permanezca
abierta frente a los fugahd’ o jurisconsultos a lo largo de la historia conformara una
cuestion indispensable, puesto que, jcoémo seria posible que el Islam, el cual representa
la ley divina completa y la religion integra, haga silencio en relacién a los nuevos
sucesos que se manifiestan, y que abandone a la humanidad confundida en medio de las
variables de la historia y la vida frente al cauce de los nuevos sucesos?

Todos sabemos que los sabios de la ciencia del Usiil Al-Figh o Principios de
Jurisprudencia, dividieron el ijtihdd en dos partes: “el iijtihdd absoluto” y el “itjtihdd
propio de una escuela en particular”.

Si una persona realiza ijjtihdd dentro del método juridico de Abt Hanifah, y se
esfuerza en alcanzar su misma opinién en una determinada cuestién, su accionar se
denomina “iijtihad dentro de la escuela juridica”.

Pero si el muijtahid no se circunscribe a un método o escuela juridica en particular, y se
esfuerza en comprender el juicio divino a través de las fuentes juridicas (ya sea que
finalmente sea acorde a una escuela o método juridico en particular, o bien los
contradiga), ello es llamado iijtihid absoluto.

Lamentablemente, la puerta del iijtihdd absoluto fue cerrada para los sabios
sunnitas[1], delimitdndose su ijjtihidd al marco de una de las cuatro escuelas, lo cual es,
sin dudas, una manera de limitar la acciéon del mismo, y restringir su ambito.

Los fugahd’ o juristas shiitas hacen su iijtihid en base al Libro Sagrado, la Tradicion, el
intelecto, y el consenso, y se esfuerzan en no circunscribirse en modo alguno al tratar de
comprender las realidades y conceptos religiosos, sino al hecho de seguir las pruebas de
las fuentes juridicas.

A partir de aqui, vemos que su ijjtihdd vital y dindmico produce un figh integro, que
armoniza con las necesidades humanas, diferentes, diversas y en continua
transformacion, y deja tras si un tesoro académico enorme.

Lo que favoreci6 al desarrollo de este figh profundo y dindmico es la prohibicién de
imitar a una persona fallecida, y la orden es la de imitar al muijtahid vivo, quien conoce
la sociedad, su tiempo y las necesidades y renovaciones que acontecen en ambos.

El figh shi‘ah coincide en la mayoria de las cuestiones con las opiniones de los juristas
de las otras escuelas, y un estudio del libro Al-Jilif del Sheij At-Ttsi brinda un evidente
testimonio de ello. Es asi que pocas veces sucede que exista un juicio en una
determinada cuestiéon secundaria en el figh shi’ah que no coincida con la opinién de
alguno de los fundadores de las cuatro escuelas del sunnismo, o la de algunos fugahd
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que les precedieron. A pesar de ello, existen algunas cuestiones en las que el figh shiita
posee una opinioén en particular, a algunas de las cuales haremos referencia en los
siguientes articulos. Las mencionaremos junto a sus argumentos, puesto que puede lle-
gar a suponerse que no hay nada que avale estas normas en particular o bien que son
contrarias al Libro Sagrado y la Tradicién, siendo que el asunto es completamente al
reveés.

[1] Al-Magqrizi en Al-Jutat, t.2, p.344.

Algunas normas juridicas en las que existe diferencia

a religion islamica estd compuesta por doctrina y jurisprudencia (esto es, una
visién sobre lo existencial, y otra sobre lo que debe o no debe ser), lo cual es
denominado “Principios de la Religion” y “Ramas de la Religion”.

En los temas anteriores nos familiarizamos con los Principios de la Doctrina

Islamica segun la concepcién Shi‘ah de una manera argumental. Asi también se

esclareci6 la postura y opinién shiita respecto a la consideracion que poseen los hadices
del Profeta (BP) y Ahl-ul Bait (P).

Ahora debemos brevemente hacer referencia al método y conducta juridica de la Shi‘ah,
como asi también a algunas cuestiones juridicas en las cuales la Shi‘ah posee una opinién y
posicion particular.

La condicion de prueba de valor del dicho o narraciones de los
“Compaiieros del Profeta (BP)”

a Tradiciéon del Profeta (BP) fue narrada y transmitida a las generaciones
posteriores a través de un grupo de sus Compafieros, y los dichos, acciones y
aprobaciones tacitas que de él se trasmiten conforman una hujjjjah o prueba de
valor que debe ser seguida y debe actuarse en base a lo que conlleva.

Si un “Companero” narra la sunnah o Tradicién Profética y tal narracion
alcanza todas las condiciones pertinentes a una huijijah o prueba de valor, entonces
todos la asumen y aceptan y se debe actuar en base a la misma.

Asi, cuando alguno de los Comparieros explica alguno de los vocablos usados en el
Sagrado Coran o alguna de sus expresiones, o bien narra algo respecto a los sucesos y
circunstancias relacionados a la época del Mensaje, u otra cosa, su narracion es aceptada
si se retinen en ella las condiciones mencionadas.

Pero si lo que el Compafiero menciona es su propia opinién y deduccion respecto a al-
guna aleya del Sagrado Cordn o un hadiz del Profeta (BP), o bien se transmite de esa
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persona algin dicho u opinién sin que esté claro si eso que se ha transmitido forma
parte de la tradicién del Profeta de Dios (BP) o si conforma la opinién personal de ese
Compafiero y su iijtihad personal, entonces ello no constituira una huijijah, puesto que la
opinién del muijtahid no es huijijah para otros muijtahidin.

Por eso, en el dicho del Compafiero se debe diferenciar en la practica entre lo
que conforma su propia opinion e iijtihid y lo que transmite de la tradicion profé-
tica. La Shi’ah Imamita solo acttia en base al dicho del Compafiero si es que éste
expresa la tradicion profética.

At-Taqlid (la imitacion a un sabio)

odo musulmén debe alcanzar certeza en los asuntos que debe creer, y no es
permitido que siga a otros en esas cuestiones sin haber alcanzado él mismo tal
conviccion.

Desde que los fundamentos principales y las generalidades de los asuntos
doctrinales se encuentran limitados y definidos teniendo cada uno de ellos clara
demostracién racional, por ello, conforma un asunto asequible para las personas el
hecho de alcanzar la certeza en lo relacionado a los fundamentos y las cuestiones basicas
de la religiéon, mientras que el espectro de las ramas y normas juridicas no es muy
amplio al respecto, sino que el discernimiento de las mismas requiere de muchos conoci-
mientos preliminares que la mayoria de las personas no dominan. Por eso, esas personas
-tal como lo indica la naturaleza humana y en conformidad al comportamiento de las
personas sensatas de referirse a los especialistas- en lo relacionado a las normas de la
shari’ah o ley divina, deben referirse a los sabios y los mujjthidin, para de esa manera
cumplir sus deberes religiosos y sus obligaciones juridicas.

Basicamente, el ser humano realiza sus acciones segin el conocimiento y el
discernimiento, de manera que si le es asequible alcanzar por si mismo esos cono-
cimientos los adopta y acttia en base a los mismos, pero cuando eso no le es posible
requiere la ayuda de otro.

Aqui necesariamente debemos saber que el taglid a un muijtahid que retne las condi-
ciones y el hecho de referirse a él para conocer el deber religioso, es una forma de
referirse a los expertos en una materia y no tiene nada que ver con la ciega imitacion
producto del fanatismo nacional, racial o algo similar.
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Al-Wudi’ (la ablucion)

os musulmanes son undnimes en que el Islam posee una doctrina y una ley di-
vina. En cuanto a la primera, ya nos hemos familiarizado con la misma en las
secciones anteriores.

En cuanto a la shari'ah o ley religiosa, podemos decir que sus principales
divisiones son cuatro:

1. Los actos devocionales (al-"ibadat).

2. Las transacciones (al-mu‘amilat).

3. Las formulaciones unilaterales (al-igd‘at).

4. Las sentencias (al-ahkim).

Los principales actos devocionales son los siguientes:

1. El rezo (as-saldt) y las oraciones meritorias (an-nawdfil).

2. El ayuno (as-satim) obligatorio y el preferible.

3. El gravamen religioso sobre nueve géneros en particular[1] (az-zakat).

4. El gravamen religioso del quinto sobre las ganancias en general (al-jums).

5. La peregrinacion (al-haijij).

6. La lucha sagrada (al-ijihad).

7. Ordenar lo bueno (al-amr bil ma’riif).

8. Prohibir lo malo (an-nahii ‘anil munkar)

Estos son los principales actos de adoracién y asuntos para acercarse a Dios segtin los
Imamitas en conformidad a la shari‘ah o ley islamica, que nos contentamos solo con
mencionarlos. En cuanto a las transacciones, las formulaciones unilaterales y las senten-
cias, delegamos la explicacién de las mismas a los libros de jurisprudencia.

Asi es, existen normas en las que tal vez la Shi‘ah no est4 de acuerdo con los demas y

a continuaciéon sefialaremos las principales, las cuales conforman al mismo tiempo
cuestiones juridicas.
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Frotar los pies en lugar de lavarlos durante la ablucion:

Todos sabemos que el wudii o ablucién conforma uno de los preliminares de la
oracién. Leemos en la sura Al-Ma'idah (La Mesa Servida) las palabras del Altisimo que
expresan:

«jOh Creyentes! Cuando os dispongdis a rezar lavad vuestros rostros y
manos [aidi-a kum] hasta [ild] los codos, y frotad vuestras cabezas y vuestros
pies hasta los tobillos».[2]

La expresion [s3! = aidi] utilizada en la aleya es el plural de [+ = iad] la cual posee
diferentes usos en el idioma arabe: a veces se utiliza para indicar desde los dedos hasta
la mufieca, a veces para sefialar desde los dedos hasta los codos, y otras veces para
sefialar desde la punta de los dedos hasta el hombro. Esto en primer lugar.

Segundo: Desde que la medida que es obligatorio lavar durante el wudii es entre la
punta de los dedos y los codos, el Sagrado Coran ha utilizado la expresion “hasta los
codos”, para dejar en claro la medida obligatoria de lavar.

En base a esto, la preposicion [ = ild] (“hasta” o “hacia”) en las palabras del Altisimo
que expresan «hasta [ild] los codos», sehala la extension de “lo lavado” en lo que llama
“las manos”, y no el modo en que debe realizarse el lavado (esto es, si la manera de
hacerlo es desde abajo hacia arriba o al revés), sino que la forma del lavado es conforme
al entendimiento consuetudinario y el habito de las personas que es lavarse “de arriba
hacia abajo”, lo cual incluso estd en conformidad con el proceder natural y
consuetudinario.

Por ejemplo: Cuando el médico le prescribe a un hombre enfermo que lave sus pies
hasta la rodilla lo encontramos lavandose de arriba hacia abajo.

Por eso, la Shi‘ah Imamita sostiene que el lavado del rostro y de las manos en el wudii
debe ser de arriba hacia abajo, y no considera correcto lo contrario.

Hay otro tema respecto al wudii y es la cuestion de frotar los pies. El figh shi‘ah dice: se
debe frotar los pies con la mano hiimeda y no lavarlos. Eso es indicado brevemente por
lo aparente de la sexta aleya de la sura Al-Ma’'idah, la cual explica que hay dos
obligaciones en el wudi; una es “lavar” y la otra “frotar”. El lavado corresponde al
rostro y las manos y el frotado corresponden a la cabeza y los pies.

1. «Lavad vuestros rostros y manos hasta los codos».
2. «Y frotad vuestras cabezas y vuestros pies hasta los tobillos».
Si nosotros exponemos estas dos frases a cualquier arabe parlante que no estuviera

familiarizado con ninguna escuela islamica juridica en especial, ni estuviera informado
de alguna postura juridica y le pidiéramos que nos explicara qué quiere decir ello, nos
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diria sin dudar: segtin esta aleya debemos hacer dos cosas: una, el lavado y corresponde
al rostro y las manos; y la otra es el frotado y corresponde a la cabeza y los pies.

En lo que respecta a las normas de gramatica arabe, la expresion [arjjulakum] (vuestros
pies) estd en conjuncion (‘atf) con la palabra [ru’iisikum] (vuestras cabezas), por lo que el
resultado es el frotado de los pies; y no es valido considerar esta tltima palabra en con-
juncién con la frase anterior que es [ fagsilil... wa aidiakum] (Lavad vuestros... y vuestras
manos), de manera que dé cémo resultado el lavado de los pies, puesto que eso
implicaria una separacién entre el término en conjuncion, que es “los pies” y el término
al que se encuentra conjuntivizado, que es “vuestras manos” mediante una aposicién,
que seria la frase “y frotad vuestras cabezas”, lo cual no es correcto en las normas de la
gramatica drabe, puesto que implica la confusién en el proposito.

Asi también, no hay diferencia al respecto tanto si se adopta la lectura arjulikum (en
genitivo) o arjjulakum (en acusativo), puesto que en ambas lecturas la conjuncién es entre
arjjulakum (vuestros pies) y ru’iisikum (vuestras cabezas), pues ello aparejaria una sola
diferencia, que es que en el primer caso el objeto en conjuncion es el vocablo (lafdz) y la
expresion aparente (dzdhir), mientras que en el segundo caso el objeto en conjuncién es
la ubicacion gramatical (mahal ).

En otras palabras, si “vuestros pies” es objeto de conjuncién a la misma expresion
“vuestras cabezas” se lee en genitivo (arjulikum), y si es objeto de conjuncién a la
ubicacién gramatical (esto es, la condiciéon de objeto directo de “frotad”), se lee en
acusativo (arijulakum). En cualquier caso el sentido es el mismo.

Las narraciones mutawditir que nos llegan de Ahl-ul Bait (P), nos sefialan que el wudii
tiene dos componentes: “dos lavados” y “dos frotados”. El Imam Al-Baqir (P) narré en
un hadiz donde explica el wudii del Mensajero de Dios (BP), que el Profeta (BP) se frotaba
los pies.

Es de mencionar que los Imames de Ahl-ul Bait (P) no son los tinicos que frotaban sus
pies al realizar la ablucién, sino que gran parte de los Compafieros y los tabi‘in tenian
esa opinién y sostenian ello.

En cuanto a los Compafieros que sostenian ello, estan:

1. El Imam “Ali Ibn Abi Talib (P).

2. ‘Uzman Ibn “Affan.

3.“Abdul 1ah Ibn “Abbas.

4. An-Nazal Ibn Saburah Al-Hilali.

5. Rufa’ah Ibn Rafi’ Ibn Malik Al-Badri.

6. Anas Ibn Malik Ibn Nadr, el sirviente del Mensajero de Dios (BP).
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7. Tamim Ibn Zaid Al-Mazini.

8. Abtit Malik Al-Ash’ari.

En cuanto a los tibi‘in, tenemos a:

9. El Imam Al-Baqir, Muhammad Ibn “Ali Ibn Al-Husein (P).
10. Basr Ibn Sa‘id Al-Madani.

11. Hamran Ibn Abéan, el servidor de “Uzmaén Ibn ‘Affan.
12. “Abdu Jair Ibn Iazid Al-Kafi.

13. “Ubad Ibn Tamim Al-Jazrayi.

14. Aus Ibn Ubai Aus Az-Zaqafi.

15. “ Amir Sharahil Ibn ‘Abd Ash-Sha‘bi.

16. ‘Ikrimah, el sirviente de Ibn “Abbas.

17. ‘Urwah Ibn Az-Zubair Al-Qurashi.

18. Qutadah Ibn “Uzair Al-Basri.

19. Mtsa Ibn Anas Ibn Malik, el juez de Basora.

20. Husain Ibn Yundab Al-Kfi.

21. Yubair Ibn Nufair Ibn Malik Ibn ‘Amir Al-Hadrami.
22. Isma‘il Ibn Ubai Jalid Al-Bayli Al-Ahmasi.

23.Ata” Al-Qudahi.

Asi como otros, cuyos nombres hemos mencionado en nuestro “Tratado especial
sobre el juicio de los pies en el wudii”.[3]

Mencionamos el dicho de Ibn ‘Abbas que expresa: “El wudii consta de dos lavados y
dos frotados”.[4]

[1] Camellos, vacas y corderos, oro y plata, trigo, cebada, datiles y pasas de uva
(N.T.).
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[2] AlI-Ma’idah; 5: 6.
[3] Ver: Tratado especial sobre el juicio de los pies en el wudii, pp. 61-68.

[4] Tafsir At-Tabari, t.6, p.82.

Aquello sobre lo cual es vilida la prosternacion

a Shi‘ah sostiene que es obligatorio prosternarse durante la oracién sobre el suelo o
lo que brota del mismo, con la condicion de que no sea algo comestible ni de
aquello con lo que se confecciona vestimenta, y que es permitido prosternarse
sobre otras cosas fuera de ello mientras se pueda escoger.

Se narra en un hadiz del Mensjero de Allah (BP), transmitido por fuentes
sunnitas:

“Me fue dispuesta la tierra como objeto de prosternacién y como objeto de
purificacion (tahiir)”.[1]

De la palabra [Lsek = tahiir] (objeto de purificacion), la cual se refiere al taiammum
(ablucién seca cuando no es posible usar agua), se desprende que el propésito de
“tierra” aqui es la tierra natural la cual est4 conformada por el polvo, la roca, la arcilla y
materias similares.

También dice el Imam As-Sadiq (P):

“La prosternacién no se permite sino sobre la tierra o lo que ésta produce a
excepcion de lo que es comestible o aquello con lo que es factible confeccionar
vestimenta”.[2]

El proceder de los musulmanes en épocas del Noble Mensajero de Dios (BP), era
prosternarse sobre el suelo de la mezquita cubierto de guijarros, y cuando el aire estaba
muy caliente de manera que prosternarse sobre los guijarros conformaba un asunto
dificultoso, se les permitia que tomaran los guijarros en sus manos para que se
enfriaran, a fin de que pudieran prosternarse sobre los mismos.

Narr6 Yabir Ibn ‘Abdul 1lah Al-Ansari: “Yo solia rezar junto al Mensajero de Dios (BP)
la oracién del mediodia tomando un pufado de guijarros en mi mano para enfriarlos, de

manera que pudiera prosternarme sobre ello por la intensidad del calor”.[3]

Uno de los Compatfieros se abstuvo de empolvorarse el rostro al prosternarse y el
Profeta (BP) le dijo:

“Empolvora tu rostro”.[4]
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Asi también, si alguno de los Compafieros se prosternaba sobre alguno de los
extremos de su turbante, el Profeta (BP) le corria con la mano el turbante de la frente.[5]

Todos estos hadices testimonian que el deber de los musulmanes en la época del
Mensaje del Profeta (BP) era primeramente prosternarse sobre tierra y guijarros, y no se
prosternaban sobre tapetes, la ropa ni el extremo del turbante, y después al Profeta (BP)
le fue anunciado a través de la revelacién divina que también podia prosternarse sobre
las esterillas o jumar.[6] Existen numerosas narraciones que nos refieren la prosternacion
del Profeta (BP) sobre las esterillas o jumrah.[7]

Los shiitas imamitas siguen observando este principio, de manera que contindan
prosterndndose solamente sobre la tierra o lo que brota de ella que no sea comestible ni
se use para vestir, como sucede con la esterilla hecha de ramas de palmera o mimbre; y
es a estos evidentes indicios que vuelve su insistencia en prosternarse sobre tierra, guija-
rros o piedra, o bien la esterilla.

Luego, lo mejor seria que en el mundo islamico las mezquitas estén provistas de tal ma-
nera que los seguidores de las diferentes escuelas pudieran actuar de acuerdo a sus deberes
sin inconveniente.

Por dltimo, es necesario mencionar un punto que es que la tierra o la piedra son en
realidad “el objeto sobre lo cual prosternarse” y no “el objeto a quien se dirige la
prosternacién”. Los shiitas se prosternan “sobre la tierra o la roca”, no “para la tierra o
la roca”.

Tal vez alguien pueda conjeturar equivocadamente que los shiitas se prosternan para
la tierra o la piedra siendo que ellos solamente se prosternan completamente ante Dios,
Glorificado Sea, al igual que todos los musulmanes, y posan sus frentes sobre la tierra en

sometimiento a Dios, Glorificado Sea, y dicen: subhdna rabbi al-a’ld wa bihamdih (Glori-
ticado Sea mi Sefior el Elevado, y por Su Alabanza).

[1] Sahih Al-Bujiri, t.1, p.91, libro del Taiammum, hadiz 2.

[2] Wasa’il Ash-Shi’ah, t.3, cap.l de los capitulos sobre “Aquello sobre lo cual
prosternarse”, hadiz 1, p.591.

[3] Musnad Ahmad, t.3, p.327, El hadiz de Yabir; Sunan Al-Baihagi, t.1, p.439.
[4] Kanz Al-"Ummial, t.7, p.465, hadiz 19810.

[5] Ver: Sunan Al-Baihagi, t.2, p.105.

24



[6] Al-Jumar y Al-Jumrah: Es del tamafio suficiente para poner el rostro en la
prosternacion y estd hecho de esterilla, tejido de hoja de palma, u otra cosa
vegetal (Lisdn Al-"Arab).

171 Musnad Ahmad, .6, pp.179, 309, 331, 337, y t.2, pp.192-198.

El hecho de juntar dos oraciones

odo musulmén debe rezar para Dios todos los dias y noches cinco veces en los
tiempos dispuestos por la ley divina, y ello fue explicado por Dios, Glorificado
sea, a Su Noble Mensajero en el Sagrado Corén y la Tradicion.

Asi, el tiempo de la oracién del mediodia (dzuhur) y de la tarde (‘asr) comienza

a partir de que el sol cruza el cenit hasta la puesta del sol. El tiempo de la oracién

del ocaso (magrib) y de la noche (“ishd) comienza al ocaso y concluye a la media noche. El
tiempo del rezo de la mafiana comienza al despuntar el alba (faijr) hasta la salida del sol.

La Shi‘ah sostiene que el tiempo comprendido entre el mediodia (dzuhur) y el ocaso
(magrib) es el tiempo comun para las dos oraciones de dzuhur y ‘asr, a excepcion del
lapso necesario para realizar cuatro ciclos de oracién al comienzo de ese tiempo, el cual
es particular de la oracion de dzuhur, y el lapso necesario para realizar cuatro ciclos
antes del final de ese tiempo, el cual es particular de la oraciéon del ‘asr.

En base a esto, la persona puede realizar las dos oraciones en el tiempo comun a
ambas (y es solo en el lapso particular del dzuhur o del ‘asr que no se puede realizar mas
que la oracién correspondiente), si bien lo meritorio es separar la oraciéon del mediodia
de la de la tarde y la del ocaso de la de la noche y realizar cada una en su tiempo preferi-
ble[1], pero al mismo tiempo es permitido juntar las dos oraciones que tienen tiempo
comun en vez de realizarlas en su tiempo preferible.

Dijo el Imam Al-Bagqir (P):

“Cuando el sol cruza el cenit entra el tiempo (de las dos oraciones) del
dzuhur y del ‘asr, y cuando se oculta el sol entra el tiempo (de las dos
oraciones) del magrib y del “ishd’ ”.[2]

Dijo el Imam As-Sadiq (P):
“Cuando el sol cruza el cenit entra el tiempo (de las oraciones) del dzuhury
del ‘asr juntas, s6lo que una es realizada antes que la otra; luego, el tiempo es

de ambas hasta que se oculta el sol”.[3]

Informoé el Imam Al-Baqir (P) del Profeta (BP) que solia juntar las oraciones de dzuhur
y ‘asr sin que hubiera excusa de por medio ni causa en especial.[4]
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La permision de juntar las dos oraciones de dzuhur y ‘asr y las dos oraciones de magrib
e ‘ishd, es objeto de consenso entre todos los juristas del Islam, puesto que todos
permiten juntar los dos rezos de dzuhur y ‘asr en (la planicie de) ‘Arafat y los dos rezos
de magrib e “ishd en la explanada de Muzdalifah.

Asimismo, gran parte de los fuqahi’ sunnitas permiten juntar los dos rezos durante el
viaje.

En lo que se diferencia la Shi‘ah de los demas, es en el hecho de extender la cuestion
basdndose en las pruebas como las antes mencionadas (aceptando, claro estd, la
preferencia de realizar los cinco rezos en sus momentos meritorios y sostener que es una
accion preeminente) de manera que ello permite juntar las dos oraciones en cualquier
caso.

El motivo de ello -como se relata en los mismos hadices- es ampliar la norma para los
musulmanes y facilitarles el asunto. El Profeta (BP) junt6 dos oraciones en muchas
oportunidades sin que lo hiciera por alguna excusa (como lo serfa el hecho de estar de
viaje, la enfermedad u otra situaciéon similar), sino para facilitar la norma para los
musulmanes y allanarles el asunto, de manera que quien quisiera pudiera juntar las dos
oraciones y quien quisiera las realizara en forma separada.

Asi, vemos que narré Muslim en su Sahih el siguiente hadiz: “Rez6 el Mensajero de
Dios (las oraciones del) dzuhur y ‘asr juntas, y las de magrib e “ishia’ juntas sin que lo
hiciera por algtin temor ni por estar de viaje”.[5]

En algunas narraciones se hizo mencion de la razén de ello.

En una de esas narraciones se menciona textualmente lo siguiente: “Junté el Profeta
(BP) las oraciones de dzuhur 'y ‘asr y las de magrib e ‘ishi’.” Se le dijo algo al respecto, y
expreso:

“Hice eso para que mi comunidad no se viera en inconvenientes”.[6]

Las narraciones que se refieren a que el Profeta (BP) junt6 los dos rezos se citan en los
Sihdh y los Masdnid (los principales libros sunnitas), y las que expresan textualmente la
permision de juntar las dos oraciones llegan a ser veintiin narraciones, algunas de las
cuales se vinculan al hecho de estar de viaje, y otras no se vinculan ni al viaje ni a la
enfermedad ni a la lluvia.

En algunas se hace mencion del motivo de poder juntar dos oraciones, que es facilitar
su realizacion y aliviar a los musulmanes en sus obligaciones. Los fuqahd’ shiitas infieren
de esa “facilitacion” la permision de poder juntar las dos oraciones de dzuhury ‘asr y las
de magrib e ‘ishd” en cualquier caso. En cuanto a la forma en que las mismas se juntan, es
igual a como lo hacen todos los musulmanes cuando las juntan en “Arafat y Muzdalifah.

Puede llegar a suponerse que el propésito de “juntar las dos oraciones” es realizar la
primera de ambas al final de su tiempo preferible (por ejemplo cuando la sombra de un
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objeto alcanza el mismo tamafio del objeto) y la siguiente al comienzo del tiempo del
‘asr, y con este accionar el orante -en realidad- realiz6 los dos rezos en su tiempo, si bien
uno fue al final de su tiempo y el siguiente al comienzo del mismo.

Pero esta conjetura es diferente a lo aparente de las narraciones puesto que la forma
de juntar las dos oraciones -como ya dijimos- es de la manera en que lo hacen todos los
musulmanes en ‘Arafat y Muzdalifah, esto es, en “Arafat realizan las dos oraciones de
dzuhur y ‘asr en el tiempo del dzuhur, y en Muzdalifah realizan las dos oraciones de
magrib e “ishd” en el tiempo del “ishd’.

En base a esto, la accién de juntar las dos oraciones que fue expresada por el
Mensajero de Dios (BP) considera esta forma de juntar, y no el hecho de realizar una de
las oraciones al final de su tiempo y la siguiente al principio de su tiempo.

Esto, ademds de que la razon de juntar las dos oraciones fue manifestada en algunas
narraciones, y consiste en allanar y aliviar las obligaciones. En algunas narraciones la
razoén expuesta fue el hecho de alejar los inconvenientes, y en este sentido, ello solo se
verifica cuando el orante junta las dos oraciones con total eleccién para hacerlo, esto es,
cuando se le permite realizar el dzuhur y el ‘asr, o el magrib y el “ishid’ juntos, cuando lo
desee.

Esto sumado al hecho de que, en base a esta manera de juntar las dos oraciones,
debemos decir que el Profeta (BP) no trajo nada nuevo, puesto que tal forma de juntar
las oraciones era permitido incluso antes de que el Profeta (BP) realizara ello
explicitamente, puesto que a cualquier musulman le era permitido retrasar su oraciéon
del dzuhur hasta el final de su tiempo y realizar luego la oracion del ‘asr al comienzo de
su tiempo.

Los fuqahad’ shiitas imamitas han escrito detallados tratados acerca del hecho de juntar
las dos oraciones y sus pruebas, y aquel que desee extenderse al respecto puede referirse
a los mismos.

[1] El tiempo preferible de la oraciéon del dzuhur es desde el comienzo de su
tiempo al cruzar el sol el cenit, y culmina cuando la sombra de un objeto iguala a
su altura. El tiempo preferible de la oracién del ‘asr culmina cuando la sombra de
un objeto es dos veces su altura.

[2] Wasd'il Ash-Shi’ah, t.3, capitulos sobre “Los tiempos de las oraciones”, cap. 4,
hadiz 1.

[3]1 Wasd'il Ash-Shi’ah, t.3, capitulos sobre “Los tiempos de las oraciones”, cap. 4,
hadices 4 y 6.

[4] Ibid.
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[5] Sahih Muslim, t.2, p.151, capitulo sobre “El hecho de juntar las dos oraciones
sin estar de viaje”.

[6] Comentario de Az-Zarqani al Muwata” de Malik, t.1, cap.: “El hecho de juntar
las dos oraciones sin estar de viaje y estandolo”, p.294.

El matrimonio por tiempo determinado (Mut’'ah)

1 figh shiita, siguiendo el Libro Sagrado y la Tradicion, considera correcto dos tipos
de matrimonio: el matrimonio permanente, el cual no necesita explicacién, y el
matrimonio por tiempo determinado o mutah, cuya forma es como sigue:

Le es permitido al hombre y a la mujer establecer una relacién matrimonial

por un tiempo determinado a condicién de que no exista impedimento juridico

para que ambos se casen (como un vinculo familiar o por amamantamiento), y ello

luego de haber determinado una cantidad de bienes como dote. Luego ellos, al terminar
el periodo, se separan sin tener que recurrir a la férmula de divorcio.

Si de este matrimonio (temporal) surge un nifio, se considerara hijo legitimo de ambos
y les hereda.

Luego de concluido el periodo, la mujer debe esperar el periodo de ‘iddah legal, y si se
encontrara embarazada, su periodo de ‘iddah sera hasta concluido el embarazo, sin tener
la opcién de casarse nuevamente con otro hombre mientras se encuentre vinculada al
primero. Lo mismo sucede cuando se encuentra en el periodo de “iddah.

El matrimonio temporal es igual al matrimonio permanente en cuanto a su esencia y
realidad, y la mayoria de las normas estables para el matrimonio permanente también lo
son para el enlace temporal; la diferencia importante que existe entre ambos tipos de
matrimonio la conforman dos asuntos:

1. La fijacion del periodo de tiempo en el matrimonio temporal.

2. No hay obligatoriedad inicial de sustentar a la esposa en este segundo tipo de
matrimonio.

Si pasamos de esos dos temas mds exponentes, las demds diferencias son mintsculas
y no provocan gran contraste entre los dos tipos de enlace.

Debido a que el Islam es el sello de las religiones y la ley divina integra, ha permitido
esta forma de matrimonio para solucionar el problema sexual.

Si consideramos el estado del joven que estudia o trabaja fuera de su pais, y no posee
la capacidad para establecer un matrimonio permanente, entonces, ;qué puede hacer

ante esa situacion? ;Cudl es su obligacién en tal caso? Ese joven tendré tres opciones:

A. Reprimir el deseo sexual y abstenerse del disfrute sexual.
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B. Establecer una relacién sexual ilicita con mujeres corruptas o enfermas.

C. Valerse del matrimonio temporal y casarse con una mujer casta dentro de unas
condiciones especiales, sin tener la obligacién de sustentarla, tal como sucederia con un
matrimonio permanente.

Es obvio que no hay una cuarta opcién para tal joven, y si bien esto no significa que el
matrimonio temporal se circunscriba a una persona en estas condiciones, al mismo
tiempo se puede considerar tal caso para descubrir la razén de la legitimacién de este
tipo de casamiento.

Hay que tener en cuenta que los fugahd” del Islam han avalado un tipo de “casamiento
permanente” el cual en su realidad es un matrimonio temporal, puesto que en el mismo
el hombre y la mujer se casan “en forma permanente” pero ambos, o por lo menos uno
de ellos, saben que en un tiempo se separaran mediante el divorcio.

Haber legitimado tal tipo de casamiento se asemeja completamente a la legitimacion
del matrimonio temporal, puesto que son similares en su esencia aunque se diferencien
en el nombre.

El Libro Sagrado y la Tradicion profética nos refieren la legitimidad del matrimonio
temporal o mut‘ah. Es asi que el Sagrado Cordn expresa:

«En cuanto a aquellas con las cuales haydis realizado mut‘ah (istamta‘tum),
dadles sus dotes como un precepto».[1]

La contundente mayoria de los exegetas considera que esta aleya se refiere al matrimonio
temporal. Basicamente no hay lugar para la vacilacion en cuanto a que el mut‘ah fue legislado
en el Islam, sino que la controversia estd en si este tipo de matrimonio fue abrogado o no, esto
es, si contintda siendo licito.

Las narraciones de las dos tendencias del Islam sefialan que esta norma no fue
abrogada, sino que se prohibié actuar en base a esta norma en la época del segundo
Califa. Es de mencionar que hay unas palabras del mismo Califa a este respecto que
ponen de manifiesto que este tipo de matrimonio era licito y habitual durante la época
del Gran Profeta (BP), e infieren que tal prohibiciéon sélo se originé a partir de una
opinién personal y nada mas, puesto que dijo: “jOh gente! Habia tres cosas durante la
época del Mensajero de Dios las cuales yo prohibo y considero ilicitas y por las que
castigaré, y son: el mut‘ah de las mujeres[2] (el matrimonio temporal), el mut'ah del haijij
[3] y la frase (del llamado a la oracién que reza) “haiia ‘ald jair-il ‘amal” (Venid a la mejor
accion)”.[4]

Lo sorprendente es que la primera y la tltima de estas tres cosas permanecen prohibidas
hasta hoy, pero en relacién a la mut‘ah del haijij permanecio licita, actuando los musulmanes
en base a ello y en oposicién a la opiniéon del segundo Califa (puesto que cuando el
peregrino culmina la ‘umrah o peregrinacion menor sale de su estado de ihrdm o con-
sagracion ritual y se le vuelve licito lo que es prohibido durante el mismo, siendo que “Umar
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habia prohibido salir del estado de ihrdm y permanecer en el mismo hasta llegar el momento
del haijij o peregrinacién mayor).

La prueba evidente de que el Profeta (BP) no prohibi6 el mut‘ah es lo narrado por Al-
Bujari de ‘Umran Ibn Husain que dijo: “Fue revelada la aleya del mut‘ah en el Libro de
Dios y actuamos en base a la misma junto al Mensajero de Dios y no fue revelado lo que lo
prohibiera, y él no prohibi6 ello hasta que murié; luego un hombre expresé segin su
propia opinién lo que quiso (y aqui se refiere a la prohibicion del mut‘ah por parte del
segundo Califa).[5]

[1] An-Nisa’; 4: 24.
[2] El matrimonio temporal.

[3] La permision de la intimidad matrimonial durante el lapso entre la
peregrinacién menor y la peregrinaciéon mayor.

[4] Sharh At-Tajjrid de Al-Qushyi, tema del Imamato, p.464.

[5] Sahih Al-Bujari, t.6, p.37, seccion del tafsir, al referirse a la exégesis de la aleya
196 de la Stira Al-Bagarah.

Colocar la mano derecha sobre la izquierda durante la recitacién de
las suras en la oracidn

1 takfir o qabd, que consiste en colocar la mano derecha sobre la mano izquierda
I : durante el rezo, conforma una bid’ah o innovacién y algo ilicito para el figh

imamita.
Dijo Amir Al-Mu'minin (P):

“El musulman no junta sus manos en su oraciéon mientras se encuentra en
posicién de pie ante Dios asemejandose a la gente de la incredulidad entre los
zoroastrianos”.[1]

El gran Compafiero Abtt Hamid As-S&’idi habl6é a un grupo de los Compaferos del
Profeta (BP) entre los que se encontraba también Abt Hurairah Ad-Dsii, Sahl As-Sa’idi,
Abt Usaid As-Sa‘idi, Abt Qutadah, Al-Hariz Ibn Rab’t y Muhammad Ibn Maslamah, y se
refiri6 a la forma del rezo del Noble Profeta (BP), y mencioné todas las acciones meritorias
tanto pequefias como grandes, pero no mencioné en absoluto esta accion (o sea, el

takfir).[2]
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Es evidente que si esta accion hubiese sido parte del comportamiento y vida del
Profeta (BP), la hubiera mencionado al referirse a su oracién (BP) o bien la hubieran
mencionado los presentes en aquella reunion.

También nos ha llegado en nuestros libros de Hadiz algo similar al hadiz de As-Sa’idi de
boca del Imam As-Sadiq (P) en una narracién de Hammad Ibn ‘fsa.[3]

Se infiere también del hadiz de Sahl Ibn Sa’d que colocar la mano derecha sobre la
izquierda durante la oracién comenzé después del fallecimiento del Mensajero de Dios
(BP) puesto que dijo: “A la gente les fue ordenado”[4], mientras que si hubiera sido el
Profeta (BP) quien hubiera ordenado esta accién, hubiese dicho: “El Profeta (BP) ordené
a la gente”, esto es, lo hubiera atribuido a la misma persona del Profeta (BP).

[1] Wasd'il Ash-Shi’ah, t.4, cap.15 de entre los capitulos sobre las cosas que cortan
la oracion, hadiz 7.

[2] Al-Baihaqi en As-Sunan, t.2, pp.72, 73, 101 y 102; AbG Dawtd en su As-Sunan,
t.1, p.194, cap. “La apertura de la oraciéon”, hadices 730 y 736; At-Tirmidhi en su
As-Sunan, t.2, p.98, cap. “Los atributos de la oracion”.

[3] Wasi'il Ash-Shi‘ah, t.4, cap.1 de entre los capitulos sobre “Las acciones de la
Oracion”, hadiz 81.

[4] Fath Al-Bari, t.2, p.224; Sunan Al-Baihagqi, t.2, p.28.

No es permitido realizar un rezo meritorio en forma colectiva

1 rezo de tardwih es considerado una de las acciones meritorias en las que se ha
puesto mas énfasis, imitando al Mensajero de Dios (BP).

Se transmite en el figh shi’ah que es meritorio que la persona rece a lo largo del
mes de Ramadan una cantidad de mil ciclos de oracién ademas de la oraciones
meritorias reguladas para el resto de los meses. Estas oraciones se rezan en

forma individual y hacerlas en forma colectiva conforma una bid’ah o innovacion en
materia de religion. Dijo el Imam Al-Baqir (P):

“No es permitido que se recen las oraciones meritorias en comunidad”.[1]
El Imam Ar-Rida (P) ha mencionado en su carta en la cual escribi6é cuales deben ser
las creencias y practicas del musulman, que no es permitido realizar estas oraciones

meritorias (nawdfil) en comunidad, y que hacerlas de esa manera conforma una bid‘ah o
innovacién en materia de religion. Dijo:
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“No se realizan las oraciones meritorias en comunidad puesto que ello es
una bid’ah, y toda bid’ah es un extravio, y todo extravio esta en el Fuego”.[2]

Haciendo un estudio del Salit At-Tariwih realizado en comunidad tal como es
frecuente entre los sunnitas, queda en claro que hubo un iijtihdd personal detrds de la
legislacion de ese asunto, al punto que se vieron obligados a llamar ello “bid’ah hasanah”
(innovacion buena).

Quien desee profundizar en el tema puede dirigirse a las siguientes fuentes:

Al-Qastalani en Irshid As-Sari, t.3, p.226; ‘Umdat Al-Qiri, t.11, p.126; Ash-Shatibi en Al-
I'tisim, t.2, p.291.

[1] As-Sadtiq en Al-Jisil, p.606.

[2] As-Sadtiq en ‘Uiiin Ajbdr Ar-Rida, t.2, p.124.

El Jums

os fuqahi’ del Islam estdn de acuerdo en que las ganancias de la guerra se di-
viden entre los combatientes a excepcion del jums o quinto del botin, puesto que
ello debe ser gastado en asuntos especiales que fueron mencionados en las pala-
bras del Altisimo que rezan:

«Y sabed que de lo que obtengais (ma ganimtum), a Dios pertenece
su quinto, y asimismo al Mensajero, a sus parientes, a los huérfanos, a los
indigentes y al viajero (que se ha quedado sin recursos)».[1]

La tnica diferencia entre los fugahd” shiitas y los demas estriba en que los ultimos
restringen el jums a las ganancias obtenidas en la guerra, y no sostienen su obli-
gatoriedad en otro caso fuera de ese (como ser lo que gana y adquiere una persona), y
para ello argumentan mediante la misma aleya mencionada en la que se hace referencia
a las ganancias (ganimah) de la guerra y el combate.

Pero ello no es correcto por dos motivos:

Primero: En idioma arabe el vocablo [4«s¢ - ganimah] significa “todo aquello que
obtiene la persona”, y no se circunscribe a lo que consigue del enemigo durante la
guerra y el combate.

Dice Ibn Mandz(r en su Lisan Al-’Arab:

“Al-Gunm es obtener algo sin penalidad”.[2]
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Asimismo, el Sagrado Coran utiliza la misma expresion al referirse a las mercedes del
Paraiso, cuando dice:

«Y junto a Dios hay abundantes ganancias»[3]

Basicamente, el vocablo [4«s¢ - ganimah] se encuentra en oposicion a [4l_& - gardmah]
(sufrir una pérdida), de manera que cada vez que se juzga que una persona debe pagar
una cantidad sin obtener un beneficio, tal cantidad se llama gardmah, mientras que si
gana algo y lo consigue es llamado ganimah.

En base a esto, el vocablo ganimah no se circunscribe al botin de guerra, y el hecho de
que la aleya haya sido revelada respecto al botin de la batalla de Badr, no indica que ello
fuera particular de las ganancias de la guerra, sino que la norma de separar un quinto de
las ganancias conforma una ley general e integral, y el tema de la aleya no restringe esa
norma general.

Segundo: En algunas narraciones se menciona que el Noble Profeta (BP) prescribi6 el
jums sobre cualquier tipo de ganancia. Es asi que cuando se present6é ante él una
comitiva del clan de “Abdul Qais y le dijeron: “Entre tt y nosotros se encuentran los id6-
latras, y nosotros no podemos venir a verte sino en los meses sagrados. Asi pues,
ordénanos una serie de asuntos por medio de los cuales ingresemos al Paraiso si
actuamos en base a ellos, y exhortemos con los mismos a quienes se encuentran tras
nuestro”.

Respondi6 (BP):

“Os ordeno cuatro cosas y os prohibo otras cuatro: Testimoniar que no hay
divinidad mas que Dios, realizar la oracién, dar el zakdt, y dar el quinto de lo
ganado...”.[4]

El propésito de ganimah en esta narracién no es lo que se obtiene del combate, puesto
que los de la comitiva de “Abdul Qais dijeron: “Entre tt y nosotros se encuentran los
iddlatras”, esto es, no podemos venir a verte en Medina puesto que se encuentran los
iddlatras en medio de nuestro camino. De esto se desprende que ellos se encontraban
cercados por los incrédulos y los iddlatras, y en tal caso no tenian la capacidad de
combatirles como para obtener de ellos un botin y luego separar el jums del mismo.

Esto sumado al hecho de que las narraciones expuestas por Ahl-ul Bait (P) dejan en
claro la obligatoriedad de pagar el jums de cualquier tipo de ganancia que la persona
consiga, y esto ya no deja lugar a ningtin tipo de duda y ambigtiedad.[5]

Estas fueron algunas normas de jurisprudencia en las que la Shi‘ah ha adoptado una
posicién en particular.

Por supuesto, las diferencias entre los shiitas y los demés en lo concerniente a las

ramas del Islam no se limitan a estos asuntos. Por ejemplo existe diferencia en
cuestiones como el jums, el testamento y la herencia, pero ademés del hecho de que la
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Shi‘ah comparte con los demas las generalidades de las normas de la shari‘ah, un estudio
del figh de forma comparada, especialmente considerando las opiniones argumentadas
de la Familia de la Casa de la Profecia (P), puede disminuir las diferencias entre sunnitas
y shiitas a este respecto.[6]

[1] Al-Anfal; 8: 41.

[2] Lisan Al-"Arab, vocablo “ganam”. Se asemeja a este significado lo mencionado
por Ibn Al-Azir en su An-Nihdiah y Al-Fairtiz Abadi en su Qamils Al-Lugah.

[3] An-Nisd’; 4: 94.
[4] Sahih Al-Bujari, t.2, p.250.
[5] Wasd'il Ash-Shi’ah, t.6, Libro del Jums, Capitulo Primero.

[6] Segun los shiitas el testamento del testador es legalmente efectivo (hasta un
tercio de los bienes), pero no es asi para los sunnitas. El ‘aul (disminucién
proporcional cuando las partes determinadas por la shari‘ah para los herederos
sobrepasan el entero) y el ta’sib (distribucion del sobrante entre los herederos del
segundo nivel) en las normas de la herencia que realiza Ahl As-Sunnah son nulos
para la Shi'ah y su jurisprudencia y los casos de ‘aul se solucionan de otra manera
mencionada en los libros de jurisprudencia.

Elrol de la Shi'ah en la edificacién de la civilizacion isldmica

a civilizacion isldmica es producto de los esfuerzos continuos de la comunidad
islamica desde que broté el bendito mensaje muhammadiano. Asi, los
musulmanes con sus diferentes pueblos y bajo la sombra de la fe y la creencia
fundieron sus personas en el crisol del Islam, emplearon todas sus fuerzas y
facultades, y concentraron todos sus esfuerzos para servir al Islam y concretar sus
objetivos y sublimes propésitos, y de esa manera establecieron las bases de una
civilizacién con la cual la humanidad sigue en deuda y aprovechandose de la misma.

La Shi‘ah desempefi¢ un rol destacado en la edificacion de la estructura de la gran
civilizacién islamica. Es suficiente hojear las paginas de los libros sobre ciencias y
civilizacién isldmica para ver como brillan en los mismos los nombres de los sabios y
pensadores shiitas.

En el &mbito de la literatura drabe es suficiente con saber que fue el Imam “Ali (P), el

Comendador de los Creyentes, su primer fundador, y que fue su discipulo Abtl Aswad
Ad-Du’ali quien continu6 su tarea desarrollandola y redactandola. Luego de él llego el
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turno de personalidades shiitas que continuaron con esos ingentes esfuerzos en la
materia. Entre ellos tenemos a: Al-Mazini (fall. 248 HL), Ibn As-Sikkit (fall. 244 HL), Abt
Is haq An-Nahwi (quien se contaba entre los compafieros del Imam Al-Kadzim, con él
sea la paz), Jalil Ibn Ahmad Al-Farahidi, autor del libro Al-‘Ain (fall. 170 HL), Ibn
Duraid, autor de Al-Yamharah (fall. 321 HL), As-Sahib Ibn ‘Ubbad, autor de Al-Muhit
(fall. 386 HL), asi como otros de entre miles de literatos shiitas cada uno de los cuales fue
en su tiempo un polo de referencia en idioma, sintaxis gramatical (nahw), morfologia
(sarf) o poesia y ciencia de la prosodia (‘arid).

En cuanto a la Ciencia del Tafsir o Exégesis Coranica, después del Mensajero de Dios
(BP) los principales referentes fueron el Imam Amir Al-Mu'minin “Ali Ibn Abi Talib (P)
y los Imames de Ahl-ul Bait (P). Luego de ellos tenemos a “Abdul 1ah Ibn “Abbas (fall. 68
HL) y otros de entre los discipulos de Ahl-ul Bait (P). A lo largo de catorce siglos, los
sabios shiitas han elaborado cientos de libros de exégesis coranica que se diferencian en
volumen, calidad y método. Al respecto hemos escrito un detallado articulo sobre las
obras shiitas en el ambito del tafsir a lo largo de la historia, que fue publicado en la
introduccion de la nueva impresion del Tafsir At-Tibian del Sheij At-Ttsi.

En la Ciencia del Hadiz ya hemos mencionado que los shiitas se adelantaron a los
demas de entre las diferentes tendencias del Islam en lo relacionado a la compilacion de
la Tradicién y su escritura y estudio, mientras que ello era considerado prohibido en la
época de los califas (a excepcion del periodo del califato del Imam “Ali (P), quien tenia
registrado los hadices).

Es posible sefialar a este respecto a “Ubaidul 1ah Ibn Abi Rafi’, Rabi’ah Ibn Sami’ y “Ali
Ibn Abi Rafi" de entre los compafieros del Imam ‘Ali (P), y luego de ellos a los
comparfieros y discipulos de los Imames As-Sayyad, Al-Baqir y As-Sadiq (con ellos sea la

paz).

El desarrollo de la Ciencia del Hadiz en épocas del Imam Ya’far As-Sadiq (P) alcanz6
tal grado que Al-Hasan Ibn “Ali Al-Washa’ dijo: “Vi en la mezquita de Kiifa novecientos
narradores del Hadiz, cada uno de los cuales decia: “Me narré Ya’far Ion Muhammad,
con él sea la paz...”.[1]

En lo referente al Figh o Jurisprudencia Islamica, egresaron de la escuela de Ahl-ul
Bait (P) grandes sabios y muijtahidin tales como: Aban Ibn Taglib (fall. 141 HL), Zurarah
Ibn A’ian (fall. 150 HL), Muhammad Ibn Muslim (fall. 210 HL) y cientos de otros
grandes muijtahidin y sabios investigadores como Sheij Al-Mufid, el Seiied Al-Murtada,
el Sheij At-Tasi, Ibn Idris Al-Hil 1i, el Muhaqqiq Al-Hil1i y el ‘Al ldamah Al-Hil 1j,
quienes dejaron un inapreciable legado cientifico e ideolégico.

Los esfuerzos de la Shi‘ah no se centralizaron sélo en estas ciencias y sus servicios no
se limitaron a estos temas, sino que realizaron servicios al Islam y al mundo en otras
ciencias como la Historia, las expediciones del Profeta (BP), la ciencia de Rijjil, la ciencia
de Dirdiah, la poesia, la literatura y otras ramas del conocimiento que este breve escrito
no puede abarcar.
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Todo ello es en lo relacionado a las ciencias transmitidas, y se aventajaron a otros de
entre las demds tendencias y grupos en el area de las ciencias intelectivas como el Kaldm
y la Filosofia, puesto que la Shi‘ah le concede al intelecto un mayor rol y mas im-
portancia que el que le dan las demds tendencias isldmicas.

De esta manera, ellos, inspirdndose en los hadices del Imam Amir Al-Mu'minin y sus
hijos inmaculados, se esforzaron més que otros en dilucidar y explicar las creencias
isldmicas, y es asi que la Shi‘ah ofreci6 a la Ummah o comunidad islamica una gran
generacion de tedlogos capaces y grandes filosofos. El Kaldm shiita se cuenta entre las
mas ricas escuelas teoldgicas isldmicas, la cual incluye -ademas de las pruebas del Libro
Sagrado y la Tradicion- fuertes pruebas del intelecto.

Uno de los fundamentos de la civilizacién islamica lo conforma el conocimiento del
mundo de la naturaleza y sus leyes. De la escuela del Imam Ya‘far As-Sadiq (P)
egresaron famosas personalidades como Yabir Ibn Haiidn, que se destacaron en el
ambito de las Ciencias Naturales al punto que Yabir es considerado en esta época como
el padre de la quimica moderna.

En cuanto a la ciencia de la Geografia, Ahmad Ibn Ia’qab, conocido como Al-Ia’qtibi
(fall. alrededor del 290 HL) fue el primer sabio en geografia que recorri6 las extensas
regiones isldmicas y compil6é un libro llamado Al-Buldin (Los Paises), y es uno de los
sabios shiitas.

Estos grandes y multilaterales esfuerzos que fueron realizados en vias del
conocimiento y la cultura por los sabios shiitas, comenzaron a partir del primer siglo de
la hégira y contintian hasta hoy; y para esto ellos fundaron hawzas o escuelas religiosas,
universidades y diferentes institutos, los cuales siempre estuvieron al servicio de la
humanidad, y la civilizacién islamica y humana.

Lo que se mencioné aqui brevemente, no es mas que una ligera alusion sobre el papel
desempefiado por la Shi‘ah en el ambito de la ciencia y la civilizacién isldmica. Para
mayor informacién es necesario referirse a las fuentes relacionadas especificamente al
tema.[2]

[1] Riyjal An-Naijijashi, n°79.
[2] Al-Fehrest de Ibn Nadim; Rivjal An-Naijijashi, Al-Fehrest del Sheij At-Ttsi; Ta’sis

Ash-Shi‘ah i "Uldm Al-Islam; Adh-Dhari’ah ild Tasanif Ash-Shi‘ah; A‘ian Ash-Shi'ah;
el tomo sexto de Buhiiz fi-l Milal wan Nihal, y otros libros.
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La Unidad de los Musulmanes

a Shi‘ah no ve que las diferencias en las ramas o normas de la ley sean un in-
conveniente para que se establezca la hermandad entre los musulmanes, y para
unir las filas de los musulmanes frente al imperialismo tiranico.

Asimismo, la Shi‘ah sostiene que realizar reuniones de didlogo académico bajo un
ambiente sereno y afable, puede solucionar muchos de los problemas y discre-
pancias ideolégicas y juridicas (que a veces impiden la unién y la armonia).

Bésicamente, las diferencias de opinién y de método conforman un asunto natural en la
humanidad, y cerrar la puerta del didlogo y la discusién académica frente a los sabios,
pensadores y juristas ocasiona la muerte del conocimiento y la aniquilacion del espiritu
de investigacion.

Asi, los sabios shiitas imamitas en todas las épocas se esforzaron por dejar en claro las
realidades planteando discusiones académicas y doctrinales, y en la practica siempre
vieron con beneplécito cualquier paso necesario para unificar las filas de los musulma-
nes y aunar sus corazones contra los enemigos declarados del Islam.
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Las Ciencias Coranicas

(Parte 1V)

Autor: Husain Yavan Arasteh

Traduccion: Zohre Rabbani - Colaboracion: Martha Golzar

Capitulo Cuarto

La Primera y Ultima Aleya y Sura
A) La primera Aleya y Sura.

ES NECESARIO Y BENEFICO conocer la primera aleya y sura descendidas,
en especial para quienes investigan la cronologia del descenso de éstas y
estudian las aleyas referentes a cada tema asi como el orden de su descenso. Casi
todos los expertos en Ciencias Coranicas investigan minuciosamente lo referente
a los topicos del “descenso del Coran”. Aparte del beneficio practico, no debe
quedar ningtn punto incégnito en cuanto al Coran. Deben ser evidentes y
esclarecidos todos los horizontes del Coran, incluso en las particularidades de
este Libro Sagrado.

En cuanto a la primera aleya y sura reveladas, los investigadores y expertos
del Coran, declaran que la primera sura fue la Sira Al-Alag (N° 96), cuyas
primeras cinco aleyas fueron reveladas en el comienzo de la Misiéon Profética.
Los dichos corroboran esta versiéon. Ha sido narrado de Imam As-Sadiq (P): “Lo
primero que ha sido revelado al Enviado de Dios (BP) fue:

Bismil lahir-Rahmanir-Rahim, Iqra’ bismi Rabbika...

«En el Nombre de Dios, el Compasivo, el Misericordioso * jLee! En el Nombre de
tu Seiior... ». [1]

Algunos han dicho: “La Siira Fatihatul Kitdb es la primera sura revelada”[2].
Zamajshari en su obra Al-Kash shif trasmitiendo esta misma versiéon de Ibn
‘Abbas y Muyahid, dice: “La mayoria de los intérpretes opinan que la primera
Sura revelada ha sido Fatihatul Kitib”.[3]
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Sin embargo, esta opinién no es correcta ya que en primer lugar son pocos
los que sostienen esta version; en segundo lugar, los expertos de las Ciencias del
Coran afirman que la Siira Al-Hamd (o Fatihatul Kitib) es la primera sura
completa que fue revelada, pero las cinco aleyas de la Siira Al-’Alaq fueron
reveladas con anterioridad.[4]

En el orden de la revelacién la Siira Fatihatul Kitdb, segan lo transmitido por
Yabir Ibn Zaid, es la quinta sura, es decir, una de las primeras suras reveladas.
Seguin algunos libros histéricos, el Profeta (BP) realizaba la oracion desde los
comienzos de su Misién Profética, y personas como Imam “Ali (P) y Jadiyah lo
acompafiaban. Por otro lado vemos en los dichos: “No es correcta la oracién sin
recitar Fatihatul Kitdb”. Entonces esta sura debe ser una de las mas antiguas
suras, reveladas en forma completa en los principios de la Misién Profética.

B) La altima aleya y sura.

La altima aleya.

EXISTEN DIFERENTES OPINIONES respecto a la tlltima aleya descendida.
Zarqani en su obra Manahil-ul ‘Irfin ha registrado diez opiniones a este
respecto.[5]

Algunas de estas opiniones son:

1. La Aleya: - «Y temed el dia en el que regreséis a Al lah...» [6] (segtn lo indicado
por Ibn “Abbas y Abi Hatim).

2. La Aleya: - «jVosotros los que creéis! Temed a Al lah y renunciad a cualquier
beneficio de usura que os quede...» [7] (segun lo transmitido por Ibn “Abbés e Ibn
‘Umar).

3. La Aleya:

«jVosotros que creéis! Cuando tratéis entre vosotros un préstamo con plazo de
devolucién, ponedlo por escrito» [8]

Afirma Suitti:

“No existe contradiccion alguna entre las narraciones que consideran estas
tres aleyas como las dltimas, ya que todas han sido reveladas en una sola vez, del
mismo modo que en el orden del Libro estan juntas, y la causa de su revelaciéon
es la misma. Cada uno de los transmisores consideré como ultima una de esas
aleyas, y en cada caso su opinién es correcta.[9]

39



Zargani en su obra Mandhil-ul ‘Irfan considera la aleya 281 de la Siira Al-
Bagarah como la dltima y escribe: “Ha sido transmitido de Ibn “Abbas, que el
Profeta (BP) ha vivido solo nueve noches luego del descenso de esta aleya”.

. La Aleya:

«Hoy, os he completado vuestra Religion, he culminado Mi bendicién sobre
vosotros y he aceptado complacido el Islam para vosotros como Religién».[10

[a’qbi ha dicho: “Esta fue la tltima aleya cuya revelaciéon tuvo lugar en un
sitio llamado Gadir Jumm, en el momento de designar a Imam “Ali (P) para el
Imamato”. El autor de At-Tamhid, prefiere la opinién de Ia’qtbi, ya que esta
aleya fue la anunciaciéon para perfeccionar la religion y advertencia de la
culminacién de la revelacion. Aceptando las dos opiniones entre las dltimas
aleyas de la Siira Al-Bagarah y esta aleya, podemos decir que las primeras tres
aleyas mencionadas fueron las dltimas aleyas referentes a las leyes practicas a
seguir en el Islam, y esta cuarta aleya, es la altima revelacién.[11]

La altima sura.
EXISTEN TRES VERSIONES respecto a la altima sura descendida:
1) Sura Al-Ma’idah. 2) Sura Al-Bard’ah o At-Tatibah. 3) Sura An- Nasr.
Existe una narraciéon de Imam As-Sadiq (P) que dice:

“La primera aleya que fue revelada al Enviado de Dios (BP) fue:
“Bismil lahi Ar-Rahmadn Ar-Rahim, Iqra’ bismi Rabbika...” (<En el Nombre de
Dios, el Compasivo, el Misericordioso * jLee! En el nombre de tu Seiior...»), y la
altima fue: - “Idha ijd’a nasrul lahi wal fath” («Cuando venga el auxilio de Dios
y la victoria...»).[12]

Muchos opinan que las suras Al-Ma'idah y At-Tatibah no son las tltimas
suras descendidas en forma completa, sino que es considerando sus primeras
aleyas que la Siira At-Tatibah fue la Gltima sura descendida.

La dltima sura descendida en forma completa fue la Siira An-Nasr (110). Ibn
‘Abbas argumento: “Idha 1jd’a nasrul lahi wal fath («Cuando venga el auxilio de
Dios y la victoria... »), fue la tltima sura descendida en forma completa”.

Existe una narracién que argumenta que cuando la Siira An-Nasr fue

descendida, el Profeta (BP) la recit6 para sus Compafieros. Todos se pusieron
contentos, a excepcion de ‘Abbas, el tio del Profeta, que llor6 al escucharlo. El
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Profeta (BP) le pregunto la causa de su tristeza, él respondié: “Creo que esta sura
es el anuncio de tu partida”.[13]

Conclusion:

1. Las primeras cinco aleyas de la bendita Sura Al-’Alag (96) fueron las primeras aleyas
reveladas.

2. La Siira Fatihatul Kitab (1) fue la primera sura, y la Siira An-Nasr (110) la dltima sura
revelada en forma completa.

Capitulo Quinto
Las Suras y Aleyas Mecanas y Medinesas
A) Las ventajas de esta division.

LAS SURAS Y ALEYAS DEL GENEROSO CORAN, por diversas razones,
han sido divididas en dos partes, mecanas o medinesas.

Algunas de estas razones son:

1. Conocer la cronologia de la convocatoria y el mensaje del Profeta (BP), asi como
la forma del desarrollo y legislacién de los mandatos y leyes en el Coran.

2. Las ventajas que resultan de conocer la anterioridad o posterioridad de las aleyas
o suras para poder restringir o exceptuar juicios absolutos o generales del Coran,
y también a veces para distinguir las aleyas abrogantes de las abrogadas.

3. Conocer una de las dimensiones del milagro del Coran y su inmunidad ante
cualquier alteracién, que se obtiene a través de un estudio y meditacién en las
suras mecanas y medinesas. Esto es, las suras mecanas generalmente son suras
pequefias que contienen aleyas cortas y de ritmo uniforme, contrario a las suras
medinesas. Estas caracteristicas en el principio del descenso del Coran por un
lado presentan el aspecto milagroso de desafiar a todos para que traigan algo
parecido, y por otro lado hacian inmune al Corédn frente a cualquier alteracion,
ya que su aprendizaje y memorizacién resultaban fécil.

B) El criterio de esta division.

HAN SIDO MENCIONADOS TRES CRITERIOS para diferenciar las suras
mecanas de las medinesas.

1) El criterio del “tiempo”. 2) El criterio del “lugar”. 3) El criterio del “grupo
interlocutor del Coran”.
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1. El criterio del tiempo: En este caso la emigraciéon del Profeta (BP) a
Medina ha sido utilizada como criterio. Cada aleya y sura descendida antes de la
hégira o en el camino antes de llegar a Medina, es considerada como “mecana”, y
todas aquellas reveladas luego de la hégira -aunque haya sido revelada en La
Meca- son llamadas “medinesas”.

2. El criterio del lugar: En este criterio, el lugar de la revelacién de cada
aleya es el que determina. Todo lo revelado en La Meca y sus alrededores es
“mecano”, y todo lo revelado en Medina y sus alrededores es “medinense”.
Entonces, las aleyas y suras que no fueron reveladas ni en La Meca ni en Medina,
no son ni “mecanas” ni “medinesas”.

3. El criterio del “grupo interlocutor del Coran”: Las aleyas y suras
dirigidas a la gente de La Meca, o sea, las que comienzan con “jId aiiuhan nds!”
(«jOh gentes!») son mecanas, y las aleyas y suras dirigidas a los habitantes de
Medina o sea las que comienzan con “jId afiuhal ladhina dmani!” («jOh
creyentes!»), son llamadas medinesas (Ibn Mas'td).

Lo mas famoso entre los intérpretes del Coran es el primer criterio en
cuanto a la separacién entre suras mecanas y medinesas.[14]

C) Las caracteristicas de las suras mecanas y medinesas.

LAS CARACTERISTICAS que generalmente existen en las suras mecanas
son:

1. La convocatoria a los fundamentos de las creencias islamicas, tales
como: la fe en Dios y el dia del Juicio Final, la presentacion de escenas de ese Dia
y los estados de los que se encuentran en el Paraiso y en el Infierno.

2. La brevedad de las suras y aleyas, el ritmo de las aleyas y las oraciones
concisas y reducidas.

3. Discusion con los inicuos y anulacion de sus creencias.

4. La multiplicidad de los juramentos a Dios en el dia del Juicio, el Coran,
etc. En las suras mecanas existen aproximadamente treinta juramentos, mientras
que en las suras medinesas Gnicamente se ha empleado el juramento en dos
casos: «jPor tu Sefior! No creerin hasta que te tomen por drbitro de sus
disensiones, y cuando no hallen nada que objetar a lo que ti hayas
sentenciado...»[15], y: «jPor tu Seiior! Que seréis resucitados y luego se os hard
saber lo que hicisteis».[16]

5. La multiplicidad de las historias de los Profetas y las comunidades
anteriores, asi como la historia del Profeta Adan e Iblis (el Demonio).
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6. La multiplicidad del uso “jI4 afiuhan nds!” («jOh gentes!»), y la escasez
del uso de “;ld afiuhal ladhina dmanii!” («;Oh creyentes!»).[17] En las aleyas 21 y
168 de la Siira Al-Bagarah, y aleya 1 de la Siira An-Nisd’’, a pesar de ser una sura
medinesa se ha utilizado “;I4 afiuhan nis!”.

Ibn Hisar ha argumentado: “Todos estdn de acuerdo en que la Siira Al-
Haijij es mecana, no obstante en la aleya 77 de esta sura existe “;ld aiiuhal ladhina
amanil! Irka’d wasijudii...” («jOh creyentes! Inclinaos y prosternaos...»).[18]

7. Las aleyas y suras mecanas son encendidas, fuertes y categdricas; en
sus aleyas existe una homogeneidad en el sonido.

8. La convocatoria hacia los valores religiosos y la exaltada moral, tales como:
amor, sinceridad, respeto hacia el préjimo, bondad a los vecinos, amabilidad hacia los
padres; y la lucha en contra de las inmoralidades, tales como: asesinatos, derramamiento
de sangre y despojar al huérfano de su derecho, etc.

Asi mismo podemos afirmar que son mecanas todos las suras que
comienzan con letras aisladas -a excepcion de las suras Al-Bagarah 'y Ali “Imran -.

Las caracteristicas de las suras medinesas en general son:

La extension de las suras y aleyas.
La discusién con la Gente del Libro (cristianos y judios).
Enfrentamiento con los hipdcritas.

La multiplicidad de la mencién del “jihid” (lucha en el camino de Dios), y el
permiso para el mismo y sus reglas.

La explicacion de los preceptos de “hudild” (sanciones y penas dictaminadas en
el Coran), las obligaciones, los derechos, la herencia, las leyes politicas y
econdmicas y los convenios.

La explicacién de los indicios y argumentos de las verdades religiosas.[19]
D) Recuadro de las suras mecanas y medinesas.

AL FINAL DE ESTE CAPITULO, siguiendo otros libros de las Ciencias
Coranicas que mencionan las suras mecanas y medinesas en el orden de su
revelacion, echaremos un breve vistazo a las suras. Generalmente son utilizadas
como documento dos narraciones, la de Ibn “Abbas y Yabir Ibn Zaid. Suitti y los
demas, los utilizan como criterio en el orden de la revelacion de las suras.

Suitti menciona lo dicho por Ibn “Abbas respecto al orden de las suras en
su obra Al-Itgan (t.1, p.31 a 32). En esta narracién, no ha sido mencionada la Siira
Fatihatul Kitdb; no obstante en la narracién que relata de Yabir en la pagina 81,
menciona la Siira Fatihatul Kitab como la quinta sura mecana. Segun estos dichos
el nimero de suras mecanas es de ochenta y seis suras y el nimero de suras
medinesas es de veintiocho. Nosotros, siguiendo lo registrado en el libro At-
Tambhid, que menciona la Siira Fatihatul Kitdb en el orden segin lo dicho por Ibn
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‘Abbas, hemos elaborado el recuadro de las suras. En este orden tenemos en
cuenta el comienzo de cada sura, entonces, si algunas aleyas de una sura fueron
reveladas, y luego fue descendida otra sura, y posteriormente fueron reveladas
aleyas que completan la primera sura, entonces en este orden, nosotros hemos
registrado primero la sura cuyas primeras aleyas fueron reveladas antes.

CUADRO DEL ORDEN DEL DESCENSO DE LAS SURAS
MECANAS (86 SURAS)

Orden

de Orden | Nombre de la

descens | actual | Sura

o
Al-‘A

1 % -“Alag
El Coagulo
Al-Qalam

2 %8 El Calamo
Al-Muzzammil

3 73 El Enmantado

4 74 Al-Muddazzir
El Arropado

5 1 Al-Fitihah
La Apertura
Al-Masad

6 111 La Fibra de
Palma
At-Takwir

7 81 El
Arrollamiento
Al-A’la

8 87 El Altisimo
Al-Lail

2

? ? La Noche

10 %9 Al-Faijr
La Alborada

11 93 Ad-Duha
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La Media

Manana

1 94 Al-Inshirih
El Sosiego
Al-"Asr

13 103 ,
La Epoca

14 100 Al-"Adiat
Los Corceles
Al-Kauzar

15 108 La
Abundancia
At-Takdazur

16 102 El Afdan de
Lucro
Al-Ma‘in

17 107
La Asistencia
Al-Kafiriin

18 109 Los Incrédulos

19 105 AFFil
El Elefante
Al-Falag

20 13 El Alba
An-Nis

21 114
La Gente

22 119 At-Taithid
La Unicidad
An-Najm

23 53 La Estrella
‘Abasa

24 80 Fruncio el
ceno
Al-Qadr

% 7 El Decreto
Ash-Shams

26 2 El Sol

27 85 Al-Buriyj
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Las

Constelacione
S
’8 95 At-Tin
La Higuera
29 106 Quraish
30 101 Al-Qari‘ah
La Calamidad
Al-Qidamah
31 75 La
Resurreccion
Al-Humazah
32 104 El Difamador
Al-Mursalat
33 77
Los Enviados
34 50 Qaf
35 % Al-Balad
La Ciudad
At-Tarig
36 86 FEl Astro
Nocturno
Al-Qamar
37 54
La Luna
38 38 Sad
Al-A'raf
39 7 Los
Murallones
20 - Al-Yin
Los Genios
41 36 14 Sin
Al-Furgéan
42 25 El
Diferenciador
43 35 Fatir
Originador
44 19 Mariam
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Maria

45 20 Ta Ha
Al-Wigqi‘ah

46 56 El ..
Acontecimient
0
Ash-Shu’ard’

47 26 Los Poetas

48 7 An-Naml .
Las Hormigas
Al-Qasas

49 28 Los Relatos
Al-Isrd’

50 17 El viaje
nocturno
Iinus

51 10 j
Jonas

52 11 Hiid
j/\

53 12 tsuf
José
Al-Liv

54 15 -Higr
Petra

55 6 Al-"An‘am
Los Ganados
As-Saffat

56 37 Los Enfilados

57 31 Lugmin

58 34 Saba’

59 39 Az-Zumar
Los Grupos
Gdfir

60 40 Perdonador
Fussilat

61 41 Las Detalladas

62 42 Ash-Shiird
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La Consulta

Az-Zujruf

63 43 El Ornamento
Ad-Dujan

4 44

6 La Humareda
Al-Yéziah

65 45 La
Arrodillada
Al-Ahgaf

66 46 Las Dunas
Adh-Dhariat

67 51 Los
Aventadores

68 28 Al-Gdshiiah
La que cubre
Al-Kahf

69 18 La Caverna
An-Nahl

70 16 Las Abejas
Niih

71 71 Noé

7 14 Ibrahim
Abraham

73 1 Al-Anbiid’
Los Profetas

74 ’3 Al-Mii'miniin
Los Creyentes
As-Saijdah

75 32 La
Prosternaciéon

76 52 ArTar
El Monte

- - Al-Mulk
El Reino
Al-Hdaggah

78 69 =4

La Inevitable
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Al-Ma'driyj

CUADRO DEL ORDEN
MEDINESAS (28 SURAS)

DESCENSO DE LAS SURAS

7 7
9 0 Los Escalones
%0 - An-Nabid’
La Noticia
An-Nazi‘at
81 79 Los
Arrancadores
- - Al-Infitdr
La Hendidura
Al-Inshigag
83 84
La Grieta
84 30 Ritm
Los Bizantinos
Al-"Ankabiit
85 29
La Arana
Al-Mutaffifin
86 83 Los
Mermadores
DEL
Orden
del Orden | Nombre de la
descens | actual | Sura
o
Al-Bagarah
87 2 La Vaca
Al-Anfal
88 8 Los Trofeos
Ali ‘Imrin - La
89 3 Familia de
‘Imran
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Al-Ahzib

90 33 Los
Confederados
Al-Mumtahanah

o 60 La Examinada
An-Nisa’

72 4 Las Mujeres
Az-Zalzalah

%3 % El Terremoto
Al-Hadid

o 57 El Hierro

95 47 Muhammad
Ar-Ra’d

% 13 El Trueno
Ar-Rahman

97 55 El
Misericordioso
Al-Insan

%8 76 El Ser Humano
At-Taldq

» 65 El Divorcio
Al-Batinah

100 98 La Prueba
Clara
Al-Hashr

101 59 La
Congregacion
An-Nasr

102 110 El Triunfo
An-Niir

103 24 La Luz
Al-Haijj

104 22 La
Peregrinacion

105 63 Al-Mundafiqiin
Los HipOcritas

106 58 Al-Muijadalah

La Discusion
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Al-Hujjurat

Los Aposentos

At-Tahrim

La Prohibicién

Al-Yumu'ah

El Viernes

At-Tagabun

110 64 La Decepcion

Reciproca
As-Saff

1 61 La Fila

Al-Fath

La Victoria

Al-Ma'idah

113 5 La Mesa

Servida

At-Taiibah

El

Arrepentimient
0

107 49

108 66

109 62

112 48

114 9

Las excepciones

(ACASO EN LAS SURAS MECANAS existen aleyas medinesas o
viceversa? Muchos han respondido positivamente a esta interrogativa. Suitti en
una extensa explicacién menciona las excepciones de las aleyas en las diferentes
suras. Por ejemplo ha dicho: “En la Siira Al-Bagarah que es medinesa, existen dos
excepciones, que son las aleyas 109 y 272...”[20]

At-Tamhid ha mencionado los mismos casos en forma desarrollada, no
obstante ha rechazado la existencia de excepciones tanto en las suras medinesas
como en las suras mecanas.[21]

El “Diccionario Estadistico del Censo de las Palabras del Generoso Coran”,
expone las aleyas exceptuadas basandose en la obra de exégesis Al-Kash shif de
Zamajshari que concuerda también con el Tanwir Al-Migias min Tafsir Ibn “Abbds,
con el Ta'rij-ul Qur’an de Ab “Abdul lah Zanyani, y con AI-Mu jjamul Mufahras.
El ha presentado en dos recuadros la clasificacién de los vocablos medinenses en
las suras mecanas, separando las suras y aleyas; y la clasificaciéon de los vocablos
mecanos en suras medinesas, separando las suras y aleyas. A continuacién
mostramos la conclusion de este estudio estadistico.[22]
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114 Namero de suras del Sagrado Coran
6234 Namero de Aleyas del Coran
77807 Namero de palabras del Coran

Suras mecanas 86

Suras medinesas 28

Palabras medinesas 32154

Palabras mecanas 45653

Aleyas mecanas 4468

Maimero de Aleyas del Coran

Aleyas medinesas 1768

Niumero de suras, aleyas y vocablos del generoso Cordn, separando
las mecanas de las medinesas.

Num. | Divididas en (im. Divididas en
Aley
as

Considerando esta estadistica, el Sagrado Coran contiene 4.468 aleyas
mecanas con 45.653 términos, y 1.768 aleyas medinesas con 32.154 términos; o
sea, 71.6% de aleyas mecanas y 28.4% de aleyas medinesas. Estos porcentajes
para los términos utilizados son 58.7% (aproximadamente tres quintos), y 41.3%
(aproximadamente dos quintos), respectivamente.
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Conclusion:

1. Las aleyas y suras del Generoso Coran han sido divididas en dos grupos:
mecanas y medinesas.

2. Las aleyas y suras reveladas antes de la Hégira son llamadas mecanas, y las
aleyas y suras reveladas después de la Hégira son llamadas medinesas.

3. Las caracteristicas mas observadas en las suras mecanas son: la convocatoria a
las creencias basicas, la moral exaltada, referencia al dia del Juicio Final, al Paraiso y al
Infierno, discusién con los inicuos, la multiplicidad del empleo de juramentos, las
historias de los Profetas, la brevedad de las suras, el ritmo uniforme en sus aleyas y los
mensajes concisos y reducidos.

4. Las caracteristicas de las suras medinesas son: discusiéon con la gente del Libro,
enfrentamiento con los hipécritas, la mencién del “ijihdd” y sus mandatos, el desarrollo
de los mandatos de las sanciones corénicas, obligaciones, derechos, herencia, las leyes

politicas y econdémicas y convenciones; asi mismo la extensién de las aleyas y suras.

5. El Coran posee 86 suras mecanas y 28 suras medinesas.[]

[11 At-Tamhid, t.1, p.124; Al-Mizdn, t.20, p.378.

[2] Sahih Al-Bujari, t.1, cap. “Cémo fue el comienzo del wahi”; Al-Itgin, t.1, p.76; Mandhil-ul “Irfin,
t.1 p.93.

[3] Al-Kash shaf, t.4, p.270.

[4] Ta’rij Qur'an, Dr. Ramiar, p.592.
[5] Mandhil-ul “Irfin, t.1, p.97-100.
[6] Sura Al-Bagarah, 2:281.

[7] Idem, 278.

[8] Idem, 282.

[9] Al-Itgan, t.1, p.87.

[10] Sura Al-Ma’idah, 5:3.

[11] At-Tamhid, t.1, p.128 y 129.

[12] Al-Mizin, t.20, p.378.
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[13] Mandhil-ul “Irfan, t.1, p.100; At-Tamhid, t.1, p.129; Maijma’ul Baidn, t.10, p.844; Al-Mizin, t.20,
p-378.

[14] Al-Itqan, t.1, p.26.

[15] Siira An-Nisd’, 4:65.

[16] Stira At-Tagdbun, 64:7.

[17] Miigjiz “Uliimil Qur’an, p.143.

[18] Al-Itgan, t.1, p.52 y 53.

[19] Miigjiz “Uliimil Qur’an, p.144.

[20] Al-Itgan, t.1, p.43 a 52.

[21] At-Tamhid fi “Ulidmil Qur’dn, t1, p.137-203.

[22] Farhang Améri Kalimat Qur’an Karim, t.1, p.36 y 37.
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El Imam Al-Mahdi (P) en el Coran

POR: ZOHRE RABBANI - SUMEIA YOUNES

L TEMA DEL MAHDI, de la “espera del Salvador”, de la “aparicién del

Imam”, ha llenado libros y documentos de diferentes escuelas islamicas.
El propio Profeta (BP) lo expuso y el Imam “Ali (P) y el resto de los
Imames siempre han hablado de ello, refiriéndose detalladamente a las

particularidades del “Esperado”, “su aparicion” y el deber de quienes lo
esperan.

Entonces, teniendo en cuento esto, jacaso es posible que un tema tan
importante como éste no haya tenido fuentes y raices en el Libro de Dios? Un
tema del cual existen cientos de dichos tanto del Profeta (BP) como de los
inmaculados Imames (P) sin duda alguna posee raices coranicas.

El Generoso Coran explicitamente se refiere a cuestiones del futuro de la
humanidad, a los sucesos de los dltimos tiempos, al triunfo del bien y de los
bienhechores en el universo y que los virtuosos llegaran a gobernar el mundo.

Esta serie de aleyas, segtin los exegetas del Coran, quienes se documentan
en las tradiciones islamicas, se refieren al Mahdi -que Allah apresure su
aparicion- y su manifestacién en los tltimos tiempos. He aqui una serie de aleyas
referentes al tema:

Aleya 1:

«Hemos escrito en los Salmos, después de la Amonestacion, que la Tierra la
heredardan Mis siervos virtuosos».[1]

(Al-Anbia’; 21:105)
El Imam Muhammad Al-Baqir (P) dijo:

“Estos siervos virtuosos que heredaran la Tierra son los discipulos del Mahdi
en los altimos tiempos”.[2]

El sabio Tabarsi, luego de transmitir este hadiz dice: “La prueba de la
veracidad del hadiz del Imam Al-Baqir (P) es un dicho que ambas escuelas

islamicas relatan del Profeta (BP):

“Si no quedara de la vida del mundo mas que un dia, Dios lo alargara tanto
hasta que aparezca un hombre virtuoso (salil) de mi descendencia y él llenara
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el mundo de justicia y equidad de la misma forma que habra sido llenado de
injusticia y opresion”.[3]

El Imam Abt Bakr Ahmad ibn Husein Beihaqi, en el libro Al-Ba'z ua-n
Nushiir, relata numerosos dichos al respecto y su nieto Abtil Hasan ‘Ubaidul 1ah
ibn Muhammad ibn Ahmad, nos lo ha transmitido en el afio 518 de la hégira[4].

Aleya 2:

«Quisimos agraciar a los que fueron oprimidos en la Tierra y hacer de ellos
Imames y disponerlos herederos».

(Al-Qasas; 28: 5)

Esta aleya también, segtin palabras del Imam ‘Ali en Nahij-ul Balaghah y
dichos de otros Imanes, se refiere a los oprimidos y despojados, a los seguidores
del camino de la verdad, y a los benevolentes de entre ellos que heredarédn el
gobierno de la Tierra, y este asunto acontecerd luego de la aparicion de la Prueba
certera y categorica de Dios (Huijijah)[5].

Asimismo, el Sheij Abti Ya‘far As-Sadtiq (P) transmiti6 un dicho del Imam
‘All (P) que dice:

“Esta aleya se refiere a nosotros”.[6]

Aleya 3:

«En esa ocasién los creyentes fueron puestos a prueba y sufrieron una violenta
conmocion».

(Al-Ahzib; 33:11)
Dijo Amir Al-Mu'minin “Ali (P):

“Ciertamente que sobrevendra para la gente una época en la que la verdad
estard cubierta y la falsedad manifiesta y célebre. Y ello sera cuando los de
mayor preponderancia entre la gente sean sus enemigos, se acerque la promesa
de verdad, se incremente la incredulidad, y se manifieste la corrupcion.
Entonces los creyentes seran probados y sufrirdn una violenta conmocién. Los
incrédulos les atribuiran calificativos de malvados, y el esfuerzo del creyente
consistira en resguardar su vida de quienes le son mas cercanos; luego Dios
concedera el sosiego a Sus amigos y el Dueiio de la Orden se manifestara a Sus
enemigos.”[7]
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Aleya 4:

«jCreyentes! Si uno de vosotros apostata de su fe... Al lah suscitard un pueblo
al cual El amard y Le amardn, siendo humildes con los creyentes, altivos con los
infieles, que luchardn por Al lah y que no temerdn la censura de nadie»

(Al-Ma’idah; 5:54)

Encontramos en el Tafsir de “Ali ibn Ibrahim: “...Esta aleya se refiere al
Qd’im y sus discipulos, esos mismos que luchan en el camino de Dios en el
mundo y no vacilan ante el reproche de nadie”[8].

Aleya 5:

«A quienes de vosotros crean y obren bien, Al lah les ha prometido que ha de
hacerles sucesores en la Tierra, como ya habia hecho con sus antecesores. Y que
ha de consolidar la religién que Le complacié que profesaran»

(An-Niir; 24:55)

El Shaij Tabarsi, ha transmitido de los Imames de Ahl-ul Bait (P) que esta
aleya se refiere al Imam Al-Mahdi (P). Abi ‘Abdil lah (el Imam As-Sadiq -P-),
respecto a la Palabra de Dios, Majestuoso e Imponente: «A quienes de vosotros
crean...» (hasta el final de la bendita aleya), dijo: “(Se refiere al) Qa’im (P) y a
sus compaifieros”.[9]

El Sheij AbGi An-Nadr ‘Aiashi, segin su propia cadena de transmision,
relata del Imam Zain Al-“Abdinin (P), que el Imam, luego de recitar esta aleya
dijo:

“iPor Dios! que ellos son nuestros seguidores. Dios dispondra este asunto para
ellos en manos de un hombre de nuestra descendencia. Este hombre es el
Mahdi de esta comunidad y es el mismo respecto al cual dijo el Profeta (BP):
“Si no quedara de la vida del mundo mas que un dia, Dios lo alargara tanto
hasta que aparezca un hombre virtuoso (sdlih) de mi descendencia, cuyo
nombre es mi nombre (Muhammad), y él llenard el mundo de justicia y
equidad de la misma forma que habra sido llenado de injusticia y opresiéon”.

Un dicho parecido ha sido narrado del Imam Al-Baqir y del Imam As-Sadiq
(P). El Shaij Tabarsi continta: “Debido a que la expansion de la religion en toda
la Tierra y un gobierno mundial no se ha concretado atin, seguramente sucedera
en el futuroo ya que esto es una  promesa  divina
-segn la aleya coranica-, y la promesa divina es indefectible”[10].
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Aleya 6:
«j...Y recuérdales los dias de Al lah...!»
(Ibrahim; 14:5)
Dijo As-Sadiq (P):
“Los dias de Al lah, Majestuoso e Imponente, son tres: el dia que aparezca el

Restaurador, el dia de Rajj‘at (en que retornaran a la vida algunas personas
por voluntad de Dios) y el Dia del Juicio Final”.[11]

Aleya 7:
«Sabed, que los amigos de Al lah, no tendrdn temor ni estardn atribulados».
(Iinus; 10:62)
Dijo el Imam As-Sadiq (P):
“Bienaventurados los seguidores del Restaurador, quienes lo esperan en época

de su ocultacién y le obedecen luego de su aparicion. «Ellos son los amigos de
Dios, quienes no tendrdn temor ni estardn atribulados».[12]

Aleya 8:

«jCreyentes! jTened paciencia, rivalizad en ella! ;Sed perseverantes! ;Temed a
Al lah! Quizds, asi, prosperéis».

(Ali ‘Imran; 3: 200)

El Imam Al-Baqir (P) respecto a la Palabra de Al‘lah, Imponente y
Majestuoso: «;Oh creyentes! ;Tened paciencia, rivalizad en ella! [Sed
perseverantes!», dijo:

“Tened paciencia para realizar los preceptos obligatorios, resistid frente a

vuestros enemigos, y perseverad en relacion con vuestro Imam Esperado
(acatad sus derechos)”.[13]

Aleya 9:

«Todos tienen una direccion adonde volverse. jRivalizad en las buenas obras!
Dondequiera que os encontréis, Al lah os juntard. Al lah es Omnipotente».
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(Al-Bagarah; 2: 148)

El Imam Al-Baqir (P), en respuesta a una pregunta que le hicieron en
cuanto a esta aleya, dijo:

“Las buenas obras (al-jairdt) quiere decir “al-wildiah” (aceptar la supremacia
de los Infalibles en la creencia y en la practica) y cuando Dios dice:
«Dondequiera que os encontréis, Al lah os juntard», se refiere a los compaifieros
del Restaurador que son mas de 310 personas”. Y luego dijo: “Por Dios que
ellos son la misma comunidad contada que, jjuro por Dios!, que al igual que
nubes en el otofio, en un solo instante se juntaran”.[14]

Aleya 10:

«El es quien ha enviado a Su Mensajero con la Direccion y con la religion
verdadera para que, a despecho de los asociadores, prevalezca sobre toda otra
religion».

(At-Taubah: 9: 33)

Rashid-ud Din Meibudi, en el Tafsir Kashf-ul Asrdr, al comentar esta aleya
dice: “Rasiil en esta aleya es el Profeta Muhammad (BP), la guia es el Cordn y la
fe, y la religion verdadera es el Islam. Dios haré triunfar esta religiéon sobre otras,
y este asunto tendra lugar en el futuro y atin no ha sucedido. Y no acaecera el
Dia de la Resurrecciéon a menos que ello acontezca.”

Abt Sa‘id Jidri transmitié que el Profeta (BP) habl6 sobre una desgracia que
aconteceria para esta comunidad, hasta el punto que “debido a la gran tirania y
opresiéon, nadie encontrara refugio para si. Cuando ello suceda, Dios hara
levantarse a un hombre de mi familia, quien llenara la Tierra de justicia y
equidad, asi como antes habra sido llenada de opresién. Todas las criaturas del
cielo, y todos los seres de la Tierra estaran complacidos con él. En esos dias, no
habra una gota de lluvia en los cielos a menos que penetre en la tierra, y no
habra planta sobre la tierra sin que brote. Seran unos dias tan fructuosos y
benditos que la gente anhelara que sus muertos regresen a la vida y a este
mundo...”.[15]

Aleya 11:

«Y di: “iHa venido la Verdad y se ha disipado lo falso! jLo falso tiene que
disiparse!».

(Al-Isra’; 17: 81)
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Dijo el Imam Al-Baqir (P) en cuanto a esta aleya:

“Cuando se levante el Restaurador se disiparan los gobiernos falsos”.[16]

Aleya 12:

«Les hicimos Imames, que dirigieran siguiendo Nuestra orden. Les inspiramos
que obraran bien, erigieran la oracion y dieran el zakat. Y nos rindieron culto».

(Sura Al-Anbid’, 21: 73)
Dijo el Enviado de Dios (BP):

“iOh Yabir! Cuando veas a mi hijo Al-Baqir, hazle llegar mis saludos, puesto
que él tendrda mi nombre y sera el mas parecido a mi entre la gente. Su
conocimiento es mi conocimiento y su orden es mi orden. Siete de sus fieles
infalibles hijos son los Imames benevolentes. El séptimo de ellos es el Mahdi,
quien llenara el mundo de justicia y equidad, asi como habra sido llenado de
injusticia y opresion”. Luego el Profeta recit6 esta aleya: «Y les hicimos Imames,
que dirigieran siguiendo Nuestra orden...»

Aleya 13:

«A quienes de vosotros crea y obre bien, Al lah les ha prometido que ha de
hacerles sucesores en la Tierra, como ya habia hecho con sus antecesores. Y que
ha de consolidar la religion que le plugo profesaran. Y que ha de trocar su temor
en seguridad. Me servirdn sin asociarme nada. Quienes, después de esto, no
crean, ésos son los perversos».

(An-Niir; 24: 55)
El Imam As-Sadiq (P), respecto a esta aleya dijo:

“(Se refiere al) Restaurador y sus compafieros”.[17]

Aleya 14:
«No matéis a nadie que Dios haya prohibido, sino con justo motivo. Si se mata
a alguien sin razén, damos autoridad a su pariente proximo, pero que éste no se

exceda en la venganza. Se le auxiliard».

(Al-Isra’; 17: 33)
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Huaizi, en Tafsir Niir Az-Zagalain, dice: El Imam Muhammad Al-Baqir (P)
dijo:

“Esa persona es Husein ibn “Ali (P) quien fue matado injustamente, y somos
nosotros los herederos de su derecho. Cuando nuestro Restaurador se
manifieste, requerird el resarcimiento de la sangre de Husein.. «Se le
auxiliard» se refiere a que el mundo no llegara a su fin hasta que no se erija un
hombre de la Familia de Muhammad (BP), que llenara el mundo de justicia y
equidad, de la misma manera que habra sido llenada de injusticia y
opresion”.[18]

Aleya 15:

«¢Quién, si no, escucha la invocacién del compelido, quita el mal y hace de
vosotros sucesores en la Tierra?»

(An-Naml; 27: 62)
Dijo el Imam As-Sadiq (P):

“Esta aleya descendié respecto al Qd’im de la Familia de Muhammad (BP).
ijJuro por Dios que es él el compelido que cuando rece dos ciclos de oracion
junto al Maqam de Ibrahim (junto a la Ka‘bah), e invoque a Al 1ah, Imponente
y Majestuoso, le responderd, suprimira el mal y lo dispondra sucesor en la
Tierra”.[19]

Aleya 16:

«El Remanente de Dios es mejor para vosotros, si es que sois creyentes. Y Yo no
Soy vuestro custodio».

(Hid; 11: 86)
Se transmiti6 en Niir Az-Zagalain, de Usil Al-Kafi:

Un hombre pregunté al Imam Ya’far As-Sadiq (P) si acaso la gente podia
dirigirse al Restaurador, en el momento de saludarlo, con la frase: “jla Amir Al-
Mu’minin! - jOh Principe de los Creyentes!”. El Imam As-Sadiq dijo: “No. Este
es un titulo que Dios solo concedié a Amir Al-Mu'minin Ali”. Dije: “jQue yo
sea sacrificado por ti! Entonces, ;como debemos dirigirnos a él al momento de
saludarle?”. El Imam As-Sadiq (P) respondié: “Todos deben decir: “;As-Saldm-
u ‘alaika id baqiiatal lah! - La paz sea contigo, oh Remanencia de Al 1ah”. Tras
ello el Imam recit6 la siguiente aleya: «El Remanente de Dios es mejor para
vosotros, si es que sois creyentes».[20]
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El Sheij Abtt Mangtr Tabarsi, en el libro “Ihtiijdj”, transmitié del Amir Al-
Mu’minin (P) lo siguiente:

“Bagftiat-ul lah” es el Mahdi, que vendra después de esta época, y llenara la
Tierra de justicia y equidad, asi como antes habra sido llenada de injusticia y
opresion”.[21]

El Sheij As-Sadtgq, en el libro “Kamdil Ad-Din”, transmitié un largo hadiz del
Imam Al-Baqir (P). El Imam (P) en el hadiz, en el que se refiere al Restaurador,
dice, entre otras cosas:

“Cuando se levante el Restaurador se apoyara en la Ka’bah. Luego 313
personas se reuniran a su alrededor. La primera frase que dira es esta aleya:
“Baqiatul lah jairun lakum...” - «El Remanente de Dios es mejor para
vosotros...». Luego dira: “Yo soy el Remanente de Dios, la Prueba de Dios y
Su vicario entre vosotros”. Luego, cada musulman que le salude dira: “As-
salamu ‘alaika ia bagqiiatal lahi fi ardih - La paz sea contigo, oh Remanencia
de Al lah en Su Tierra”. [22].

Asimismo, encontramos en los hadices que el Imam Al-Baqir (P) dijo:

“El conocimiento del Libro de Dios y la Tradicién del Profeta (BP) brotara del
corazon del Mahdi tal como brotan las mejores y mas verdes y fértiles plantas.
Todo aquel de entre vosotros que permanezca vivo y pueda ver al Imam ha de
saludarle de la siguiente manera: “As-Saldm-u ‘alaikum id ahla baitir-rahmati
ua-n nubiiuati ua ma‘danal “ilmi ua maudi’-ar risilah. As-Saldmu ‘alaika ia
bagiiatal lah” - La paz sea sobre vosotros o Gente de la Casa de la
Misericordia y la Profecia, y fuente de conocimiento y Ilugar de
establecimiento del Mensaje. La paz sea contigo, oh Remanencia de Dios”.[23]

Aleya 17:
«jPor el cielo con sus constelaciones!».
(Al-Buriiyj; 85: 1)

Se le pregunt6 al Enviado de Dios respecto a las Palabras de Dios Altisimo:
«jPor el cielo con sus constelaciones!», y dijo:

“...En cuanto al cielo, soy yo, y las constelaciones son los Imames después de
mi, el primero de los cuales es “Alj, y el altimo Al-Mahdi”.[24]
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Aleya 18:

«; Qué esperan sino que vengan a ellos los dngeles, o venga Tu Seiior, 0 vengan
algunos de los signos de tu Seiior? El dia que vengan algunos de los signos de tu
Sefiot, no aprovechard su fe a nadie que antes no haya creido o que, en su fe, no
haya hecho bien. Di: “;Esperad! jNosotros esperaremos!”».

(Al-An’dm, 6: 158)

El exegeta de Cordn Sefied Hashim Bahrani dice: “El Sheij As-Sadtq relata
del Imam As-Sadiq (P):

“Aidt (los signos) en esta aleya son los Imames, y aquel signo esperado es el
Restaurador. El dia en que él se levante con su espada ya no les beneficiara
creer en €l a quienes antes de su llegada no creyeron en él, atn cuando hayan
creido en los Imames que le precedieron”.[25]

Asimismo dice: “ Ab# Basgir relata del Imam Ya'far As-Sadiq (P) que dijo:

“Este “signo” en la aleya se refiere a la aparicion del Restaurador de la
descendencia del Profeta (BP) en la Tierra. jOh Aba Basir, dichosos de los
seguidores del Restaurador, quienes lo esperan en época de su ocultaciéon y le
obedecen luego de su aparicién! «Ellos son los amigos de Dios, quienes no
tendrdn temor ni estardn atribulados»”.[26]

Aleya 19:
«En ella se decide todo asunto sabiamente»
(Ad-Dujan; 44: 4)

Esta aleya bendita habla del destino de los asuntos en la Noche del Decreto
en cada afo. Este asunto tiene una relacién directa con el Imam de la Epoca y su
presencia de supremacia en su comunidad y en los canales del destino en el
mundo de la creacién.

Aleya 20:

«jPor la Epoca! En verdad, que el hombre estd en la perdicion. Excepto quienes
crean, obren bien, se recomienden mutuamente la verdad y se recomienden
mutuamente la paciencia».

(Sura Al-"Asr)

63



Se le pregunté al Imam As-Sadiq (P) respecto a la Palabra de Dios,
Majestuoso e Imponente: «;Por la Epoca! En verdad, que el hombre estd en la
perdicion», y dijo:

“La Epoca es aquella de la manifestacién del Qad’im. «En verdad, que el hombre
estd en la perdicién», o sea, nuestros enemigos. «Excepto quienes crean», o sea,
quienes crean en nuestras aleyas o signos. «Obren bien», o sea, asistiendo a los
hermanos en la fe. «Se recomienden mutuamente la verdad», o sea, el Imamato. «Y
se recomienden mutuamente la paciencia», o sea, durante el periodo (de
ocultacién)[27].q

[1] Leemos expresiones similares en el Antiguo Testamento. Por ejemplo en los Salmos de David,
en el Salmo 37, N°9, 10 y 11 leemos: “... pero los que esperan en Jehovd, ellos heredardn la Tierra - Pues
de aqui a poco no existird el malo; observards su lugar, y no estard alli - Pero los mansos heredardn la
tierra”. Luego en el N° 18 leemos: “Conoce Jehovi los dias de los perfectos, y la heredad de ellos serd para
siempre”. Y en el N° 29 dice: “... Los justos heredardn la Tierra”.

[2] Ta'wil Al-Aidt, t.1, p.332. hadiz 22; Al-Burhin, t.5, p.257, hadiz 5.

[3] At-Tabarsi, Mayjma’ Al-Baidn fi Tafsir Al-Qur’dn, ediciones Dar lhid” At-Turdz Al-"Arabi, Beirut,
t.7, p.66.

[4] Tafsir Maijjma’ Al-Baidn, t. 7 p. 6667.

[5] Ibid., p. 239.

6] Tafsir Niir Az-Zagalain, t. 4, p. 107-111.

[7] Ihtividy As-Sadig, p. 73.

[8] Tafsir Nilr Az-Zagalain, t. 1, p. 641.

[9] Tafsir Al-Burhin, t. 3, p. 146.

[10] Magjma’ Al-Baidn, t. 7, p. 152. Tafsir Al-Burhan, t. 3, p. 147.
[11] Al-Jisal, p. 108.

[12] Kamal Ad-Din, t. 2, p. 357.

[13] Tafsir Al-Burhdn, t. 1, p. 334.

[14] Tafsir Niir Az-Zagalain, t. 1, p. 139-140; Al-Kafi, t.8, p.313.

[15] Kashf Al-Asrdr, t. 4, pp. 119-120.
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[16] Bihar Al-Anwir, t. 51, p. 62.

[17] Tafsir Al-Burhdn, t. 3, p. 146.
[18] Niir Az-Zagalain, t. 3, p. 163.
[19] Tafsir Al-Burhan, t. 3, p. 208.
[20] Niir Az-Zagalain, t. 2, p. 390.
[21] Niir Az-Zagalain, t. 2, p. 390.

[22] Niir Az-Zaqalain, t. 2, pp. 390-392.

[23] Bihir Al-Anwir, t. 52, pp. 317 y 318.

[24] Bihdar Al-Anwir, t. 36, p. 370 y 371.
[25] Tafsir Al-Burhdn, t. 1, p. 564.
[26] Ibid.

[27] Tafsir Niir Az-Zagalain, t. 5, p. 666.
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Reflexiones a 25 anos de la victoria de la Revolucion

Islamica del Iran (1979-2004)

POR EL PROF. SHAMSUDDIN ELIA
(Instituto Argentino de Cultura Islamica)

E DICE QUE UNA IMAGEN VALE MAS QUE MIL PALABRAS. Pero se
puede afiadir que mil imagenes no valen un concepto. Hay tres conceptos
que pueden definir la victoria de la Revolucién Islamica del Iran y su
legado politico, social y cultural para el mundo contemporaneo.

1. La Revolucién Islamica del Iran ha demostrado que la religiéon esta
mejor capacitada para movilizar a las masas que las ideologias seculares.

2. La Revolucion Islamica del Irdn no sélo desafia la hegemonia cultural
de las ideas occidentales, sino que constituye un modelo social y un modo de
vida alternativos.

3. La Revoluciéon Islamica del Iran ha sido uno de los sucesos mas
importantes y trascendentales de la historia moderna, comparable a Ila
Revoluciéon Francesa en el siglo XVIII y a la Revoluciéon Rusa a principios del
siglo XX.

Existen innumerables razones para creer que la Revolucion Islamica del
Irdn a sido el motor que ha puesto nuevamente en marcha el renacimiento y la
renovacion del mundo musulmén, largamente postergado y absolutamente
necesario e imprescindible. Numerosos centros de altos estudios en Occidente
han analizado el fenémeno y han llegado a conclusiones terminantes. Por
ejemplo, el Centro para Estudios Internacionales del Instituto de tecnologia de
Massachusetts (EE.UU.) dice al respecto:

«La Revolucion Irani ha producido uno de los principales desarrollos de la religion y la
politica de nuestro tiempo: el renacimiento islimico de Indonesia a Marruecos y de
Turquia al Africa central» (en un articulo titulado Iran in Comment, publicado por
The Catholic Institute for International Relations, Londres, Mayo de 1980).

Igualmente, el Dr. Hamid Algar, profesor de Estudios Isldmicos e idioma
persa de la Universidad de California en Berkeley, hace la siguiente observacion:
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«El caso de la Revolucion Isldmica del Irdn merece una atencion especial. Con el paso del
tiempo, quedard demostrado que ha sido el evento mds significativo de la historia isldmica
contempordnea. Ya podemos ver, sin embargo, el impacto de la Revolucion Islamica a lo
largo y lo ancho del mundo isldmico, desde Marruecos a Indonesia, desde Bosnia al
corazén de Europa y al de Africa» (Hamid Algar: The Roots of the Islamic Revolution
('Las raices de la Revolucién Islamica’), The Open Press, Londres, 1983, p. 9.)

El Dr. Kalim Siddiqui, ex director del Instituto Musulman de Londres,
oportunamente hizo esta declaracion:

«A partir de la difusion de los principios y objetivos de la Revolucion Isldmica del Irin en
algunos paises sunnies, algunos de los mds reaccionarios, podria decir, puedo asegurarles
que la gente en esos paises ha recepcionado el mensaje positiva y concienzudamente.
Algunos de ellos se toman la precaucion de poner el cerrojo a sus puertas antes de
mencionar el tema. Si las fronteras nacionales desaparecieran, probablemente el
Aiatol lah Jomeini seria elegido undnimemente por la Ummah como el lider del mundo
musulmdn» (Ponencias del Instituto Musulman, Londres, 1980, prélogo de K.
Siddiqui)

El Imam Jomeini rechaz6 siempre a los criticos que opinaban que los
musulmanes debfan apartarse de la politica. El les contestaba con una pregunta a
la que luego le agregaba la respuesta correspondiente: — ;Se mantuvo el profeta
Muhammad apartado de la politica? Si se hubiera limitado a ser el Mensajero de
Al 1ah, habria entregado el Libro de Al 1ah, el Sagrado Coran, y desaparecido
inmediatamente. Pero Allah le ordené que luchara en batallas como Uhud.
Organizé la sociedad y actué de juez de la comunidad. Envié a luchar a los
ejércitos contra los oligarcas de La Meca y contra los bizantinos, despach¢ a los
embajadores, firmo tratados.

«Bs absurdo decir que el Din puede separarse de la politica. Esto es lo que
quieren los imperialistas», dijo el Imam Jomeini. «Quieren convencernos de que
el Din es s6lo una cuestion de teologia. Dicen que cuando los britdnicos entraron
en Irak durante la Primera Guerra Mundial, prohibieron todas las
manifestaciones. Entonces un dia alguien informé al general en jefe de que habia
gente que gritaba desde lo alto de los minaretes (el llamado a la oracién) de las
mezquitas. “Si esto es todo lo que hacen —dijo el general—, que sigan gritando
hasta el Dia del Juicio Final. Que se queden en sus mezquitas y griten todo lo que
quieran desde los minaretes”»...

El opresor shah Pahlevi dejo como recuerdo imperecedero al pueblo de
Irdn un 90% de analfabetismo, 50% de mortalidad infantil, y s6lo 14 mil médicos
para 40 millones de habitantes. Mientras él y su familia acumulaban en los
bancos suizos y norteamericanos 32 mil millones de délares producto del saqueo
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de los ingresos petroleros y del trafico de opio y heroina que le permitié6 EE.UU.
a cambio de los jugosos servicios prestados.

Conviene senalar que la Revolucion Islamica del Iran rechaza la cultura de
la violencia, la pornografia y la doble moral burda y grosera de los paises de la
OTAN porque tiene su propia cultura, la del Islam de Muhammad (BPD), dentro
de la cual son bienvenidos los nuevos descubrimientos de la ciencia, los avances
tecnolégicos y los inventos que contribuyen al progreso del ser humano; pero en
la que no tienen cabida los vicios, los embriagantes como el alcohol y la droga, la
prostitucién ni la homosexualidad.

Segtn el Aiatol lah Ahmad Yannati, que integra hoy el calificado Shurai-e
Negahban (Consejo de Guardianes, 6 tedlogos y 6 juristas): «El pueblo
musulmén irani no hizo la Revolucién por tierras, pan, agua o una vida mejor,
sino solamente por el Islam. Esto es lo que tenemos que apreciar y salvar».

El Shiismo es el Islam de los disidentes y perseguidos, el de los eternos
desheradados. Su origen se remonta al conflicto por la sucesion de Muhammad
(BPD). El 1 de febrero de 1979, cuando el avién que traia al Imam Jomeini desde
su exilio en Paris se posaba en el aeropuerto Mehrabad de Teherdn, fue una
jornada histérica. Diez dias después la primera revolucion islamica habia
triunfado y los shiies se resarcian, trece siglos después con la toma del poder en
un pais musulman.

A partir de entonces y hasta nuestros dias, el mundo entero se interesa
por esta rama del Islam, que dirige los destinos de uno de los paises productores
de petréleo, mdas importante para Occidente y que constituye ademéds uno de los
territorios mas estratégicos del Asia central.

A través de la llamada “Revoluciéon Blanca” que segtn el Imam Jomeini,
tenia esa denominacién por haber sido disefiada en la “Casa Blanca” de
Washington—, desde 1961 el shah intent6 por todos los medios hacer a los
iranies occidentales por la fuerza.. El shah se rodeé de juguetes, aviones
ultramodernos, tanques y carros de combate, helicopteros, fragatas misilisticas
adquiridos a su mentor, los EE.UU. Se habia propuesto crear el tercer ejército
mas poderoso del mundo.

La dinastia de los Pahlevi fue desde sus origenes una farsa monarquica.
Su origen fue Reza Pahlevi, un mulero plebeyo, sargento de caballeria,
convertido en rey por iniciativa de sir Winston S. Churchill en 1921. De repente
una familia arcaica y recalcitrante se encontré flotando en un mar de petréleo. Su
hijo, M. Pahlavi, elegido shah a los 16 afios, se hizo furiosamente
pronorteamericano. Cuando se autoproclamé emperador en 1971 a través de una
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multimillonaria y ridicula ceremonia en Persépolis, cometié una burla cruel. La
patética ceremonia a la que asistieron més de diez mil invitados llegados de los
cuatro rincones del planeta fue un insulto para la pobreza del sufrido y noble
pueblo irani que se veia identificado plenamente con un hombre de mirada
profunda y voz suave y dulce, el Imam Jomeini, que vivia frugalmente de
yogurt, y algo de pollo.

Desde el comienzo de la prédica del Imam Jomeini contra el shah y la
intromisién occidental en Irdn, las mujeres sintieron suya la revolucién, porque
traia con ella una idea alternativa de la mujer, diferente de la mujer-mufieca que
se vende por la television de Nueva York, Roma o Londres. Era un modelo
propio, tomando por ejemplo a Fatima (P), la hija del Profeta (BPD). Deberia
tomarse en cuenta que antes que la vestimenta islamica femenina se hiciera
obligatoria en Iran, a partir de abril de 1979, la mayoria de las mujeres la
utilizaban de forma natural; las tnicas que no lo llevaban eran las ricas y ciertas
intelectuales liberales.

Entre 1965 y 1978, muchas jovencitas no llevaban el chador y se veian en
las calles de las principales ciudades minifaldas y jeans ajustados, escotes, etc.
Pero a medida que comenzé a desarrollarse la revolucion islamica, empezo6 a
crecer el namero de chicas con chador. Era la respuesta individual a una
necesidad colectiva de afirmacion de la identidad musulmana. q
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Manifiesto general sobre el Islam y el
Shiismo

Por: Seiied Yamaluddin Bastani
Traducido del persa por: Feisal Morhell

Introduccion

LAS RELIGIONES DIVINAS, de forma categoérica, conforman los factores mas
importantes que han dispuesto bajo su influencia a las culturas y civilizaciones
humanas. A pesar de que los tltimos siglos son llamados “la época en que la
humanidad ha tendido a la razén -en lugar de la revelaciéon-" atin asi, se deben
buscar las raices de la vida racional de la humanidad en la religion.

El Judaismo, el Cristianismo y el Islam son religiones vivas e importantes del
mundo de hoy. El Cristianismo conforma la primera mayoria de la humanidad, y
luego del mismo el Islam posee el mayor porcentaje.

El Islam, como la dltima religién divina que fue expuesta a la gente por medio
de su gran Profeta Muhammad (BP), desde los albores de su manifestaciéon hasta
hoy en dia, ha tenido el mayor crecimiento. El siglo XX fue el siglo del
crecimiento del Islam, y el siglo XXI ha sido considerado “el siglo del Islam”.

Desde la creacion de Adéan (P) la puerta de la revelacion y la guia divina ha
sido abierta a la humanidad. Adan (P) fue el primer profeta de Dios. Luego de él
también fueron enviados por parte de Dios los mensajeros divinos uno tras otro,
quienes transmitfan el dltimo mensaje celestial a las personas -el cual era
revelado en base a la capacidad de la época-.

Si bien las religiones divinas contienen una gran parte de elementos comunes,
las cualidades de cada nueva religién llegan al punto que se consideran a si mis-
mas abrogantes de la religion anterior. El Islam -que es la religién sobre la cual
las religiones anteriores daban albricias a sus prosélitos- conforma el sello de las
religiones; esto es, luego de la misma las puertas de la revelacién divina han sido
cerradas a la humanidad. Naturalmente, esta religion goza de una capacidad tal
que puede responder a las necesidades de la humanidad hasta el final de los
tiempos -considerando todos los cambios existentes en ese periodo.

En este compendio presentamos una resefia general de la religion del Islam, y

a continuaciéon de ello, la Escuela del Shifsmo -es decir, la explicacion que la
Gente de la Casa del Profeta (BP), esto es Ahl-ul Bait (P), hace del Islam.
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Que sirva para que los musulmanes recuerden su propio honor y orgullo, y
para que los no-musulmanes lo vean como algo que merece reflexion.

La religién del Islam

“ISLAM” etimolégicamente tiene el significado de “someterse y exponer el
cuello”, y el sentido de ello en el Sagrado Cordn es “el sometimiento ante la
voluntad de Dios”. Este es el Islam en el sentido general de la palabra.

El Sagrado Cordn no admite otra religiéon fuera del Islam -con el significado
mencionado-:

«Ciertamente que para Dios la religion es el Islam».[1]

Desde la perspectiva islamica, el valor y la consideraciéon pertenecen a la
creencia pura y a la buena accién, y no a la simple vinculacién nominal y formal
a la religion:

«Por cierto que los creyentes, los judios, los cristianos, los sabeos, quien cree en Dios
y en el Ultimo Dia, y realiza buenas obras, esos tendrdn su recompensa ante su Seiior, y
no tendrdn temor ni se atribulardn».[2]

Pero atn asi, en nuestro tiempo, solamente la religion de Muhammad (BP)
conforma la plasmacion especifica del “Islam”, asi como las otras religiones divi-
nas, en su momento, eran el exponente del sometimiento y adoracién a Dios. En
otras palabras, eran el “Islam” de su tiempo:

«¢;Acaso fuisteis testigos cuando la muerte se le presenté a Jacob, cuando dijo a sus
hijos: “; Qué adoraréis después de mi?”. Dijeron: “Adoraremos a tu Dios y al Dios de tus
padres; Abraham, Ismael e Isaac. Un solo Dios y a El nos sometemos”».[3]

Por esto mismo, el Islam de Muhammad (BP) corrobora todas las religiones
anteriores:

«Decid: “Creemos en Dios y en lo que nos fue revelado, y en lo que fue revelado a
Abraham, a Ismael, a Isaac, a Jacob, a las tribus de Israel, en lo que le fue dado a
Moisés, a Jesiis, y en lo que les fue dado a los profetas por su Seiior. No hacemos
distincion entre ninguno de ellos, y nosotros a El nos sometemos”».[4]

Y es en base a esto mismo que, aquel a quien no le fueron explicadas las
creencias islamicas, o bien le fueron explicadas pero no las entendié -en otras
palabras es un ignorante sin culpa- y en consecuencia permanecié alejado de la
verdad, desde la perspectiva del Islam es un oprimido, se considera exculpado y
es objeto de condescendencia.
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La religion del Islam es la promesa hecha a todas las religiones
divinas

Dice Dios:

«Y esforzaos por Dios como se debe. El os eligié y no dispuso para vosotros ninguna
dificultad en la religion. Es el culto de vuestro padre Abraham quien os llamé
musulimanes (sometidos a Dios) antes y aqui, de manera que el Mensajero sea un
testimonio sobre vosotros y sedis un testimonio sobre la gente. Asi pues, realizad la
oracion, dad el diezmo y aferraos a Dios. El es vuestro Seiior. jQué buen Sefior! |Y qué
buen Auxiliador!».[5]

La religion de Muhammad (BP) es el Islam en la concepcion
particular de la palabra

EL ISLAM ES EL SELLO DE LAS RELIGIONES. Esto es, es la tltima de las religiones
divinas, la cual, a través del altimo de los profetas de Dios, Muhammad (BP), fue
revelada a los siervos de Dios. Su culto sera el exponente de la adoracién a Dios
hasta el final de los tiempos. Tener fe y aferrarse a la misma garantiza la
voluntad de Dios en la vida de la humanidad.

En épocas del envio del Gran Mensajero (BP) la humanidad alcanzé un grado
de aptitud y capacidad tal que logré la idoneidad para portar la religion com-
pleta de Dios, poder entenderla con la ayuda de los piadosos santos de la
religiéon y disponer la ldmpara de su propia guia hasta el final de los tiempos.

Las ensefianzas del Islam no se limitan a una region o raza en particular, sino
que disponen bajo su sombra a todas las generaciones de la humanidad hasta el
dia de la Resurreccion. Asi también, la religion del Islam considera todos los
aspectos de la vida de la humanidad y engloba todo aquello que los seres
humanos necesitan para su felicidad en cuanto a lo material y espiritual en el
ambito de su vida individual y social.

Las enseiianzas del Islam

LAS ENSENANZAS DE LA RELIGION ISLAMICA pueden ser divididas en tres partes:
las creencias, la moral, y la jurisprudencia.

El Imam As-Sadiq (P) transmite en un hadiz lo siguiente:
Dijo el Profeta (BP): “Por cierto que el conocimiento esta conformado por
tres partes: una aleya coranica determinante, un precepto justo o una tradicion

establecida”.[6]

Las creencias religiosas conforman la base de la religion y del resto de las
ensefianzas religiosas. Los ejes de las creencias de la religién del Islam -al igual
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que las otras religiones divinas- son tres: el Monoteismo, la Profecia y el Mas
Alla.

El Monoteismo, el cual es la més bésica de las ensefianzas religiosas, alcanza
su plenitud como creencia luego de que se llega a la convicciéon en la Unicidad de
Dios, y dentro del marco de la completa adoraciéon y servilismo al Creador, al
punto que el Islam no bosqueja mas objetivo para la creaciéon que el de la
servidumbre a Dios:

«No he creado al genio y al hombre sin para que me adoren».[7]

El Islam, ademéas de la creencia en la Unicidad Divina en lo referente a la
Creacion (tawhid fil jaligiiah), también sostiene la unicidad en “el sefiorio o
regencia existencial” (rubibiiah takwiniiah) y “el sefiorio o regencia legislativa”
(rubtibiiah tashri’tiah). Esto significa que no considera que Dios solamente cre6 el
mundo y lo dej6 a su suerte y que lo que sucede no tiene que ver con la Voluntad
Divina, sino que sostiene que la misma engloba y rige en toda la existencia (rubiib-
iiah wa wildiah takwiniiah - “Sefiorio y Potestad existencial”). Asimismo, luego de
conferir el libre albedrio al ser humano, El expone un orden para la vida humana
en el marco de unas leyes y normas, y esa tutoria y supervision conforma Su
exclusivo derecho (rubiibiiash wa wildiah tashri'tiah - “Sefiorio y Potestad
legislativa”).

De la wildiah tashri‘iiah de Dios se desprende la necesidad de la profecia. Una
de las funciones de los profetas es anunciar las leyes divinas a los seres humanos.
Asimismo, es necesario que la explicacién de las realidades y el hecho de dirigir
la atencion de la humanidad hacia las mismas se dé a través de los profetas.

La creencia en los Profetas, significa creer en la existencia de mensajeros que
trajeron para la humanidad el Mensaje de la Revelaciéon Divina. Aqui, el propé-
sito de Revelacion (wahi) es el Mensaje que fluy6 en los Libros Celestiales y del
corazén y boca de los profetas, en forma de palabras especiales.

Por supuesto, a los profetas también se les revelaban e inspiraban palabras. En
la tradicién isldmica a ello se le llama hadiz qudsi o dicho sagrado.

El hadiz qudsi es un mensaje divino que se expone a las personas con palabras
de los mismos profetas y no de Dios directamente, a diferencia del Sagrado
Coran, donde tanto el significado como las mismas palabras provienen de Dios,
Majestuoso e Imponente.

El Mensaje de la Revelacion conforma la fuente principal para conocer
cualquier religién. La tnica religion donde la revelacién de Dios a su profeta no
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ha sido objeto de alteracion y olvido es la religiéon del Islam. Dios, de forma clara,
prometi6 que resguardaria el mensaje del Coran:

«Ciertamente que Nosotros hicimos descender el Recuerdo, y ciertamente que
Nosotros somos sus custodios».[8]

La historia también da testimonio de que no hubo alteraciéon en el Sagrado
Coran. Asimismo las tradiciones islamicas confirman ello.

Cabe mencionar que el Islam, al igual que las demas religiones divinas -a
excepciéon de algunas religiones tergiversadas-, considera inmaculados a los
profetas, y rechaza la posibilidad de que hayan cometido error en la transmisién
del Mensaje de la Revelacion:

«Y no habla por capricho. No es sino una revelacion que es descendida»[9]

El Sagrado Coran es el Libro Celestial del Islam. Contiene todo aquello que la
religion del Islam ha planteado, y deja en claro lo que es y lo que debe ser -por
supuesto, “aquello que es y debe ser” cuyo conocimiento es necesario para la
telicidad del ser humano.

Cuando el Sagrado Coran explica, a veces hace las veces de un maestro que le
ensefia a la humanidad lo que no sabe:

«Y Dios hizo descender sobre ti el Libro y la sapiencia, y te enseiié lo que no sabias. Y
la gracia de Dios para contigo fue inmensa».[10]

Otras veces asume la posiciéon de un “Recordador” que manifiesta aquello que
estd recondito en la naturaleza humana y respecto a lo cual la persona, en rea-
lidad, estd desatenta:

«Por cierto que os revelamos un Libro en el cual se encuentra un recuerdo para
vosotros. ;Acaso no reflexiondis?».[11]

La formacién y la depuracién de las almas es otra de las funciones de los
profetas, lo cual también se fundamenta en la revelacion:

«Asi como enviamos entre vosotros a un Mensajero que os recita nuestras aleyas, os
purifica y os enseifia el Libro y la sapiencia; y os enseifia lo que no sabiais».[12]

Es posible que “el afianzamiento del corazén” (esto es, suscitar la conviccion

interior) que sefala el Sagrado Coran, también forme parte de la formacién del
alma.
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«Y te narramos todas estas noticias sobre los profetas, con lo que afianzamos tu
corazon».[13

La formaciéon y el recordativo espiritual abarcan las tres partes de las
ensefianzas religiosas (la doctrina, la moral y la jurisprudencia), puesto que la
humanidad necesita de la orientacién divina.

Dios ennoblece al ser humano y pone énfasis en “la nobleza humana”:

«Y en verdad que hemos ennoblecido a los hijos de Addin y les portamos sobre la
tierra y el mar, les agraciamos de las cosas buenas y les preferimos sobremanera por
sobre mucho de lo que creamos».[14]

Ello es por los estados de perfecciéon que estan reconditos en su naturaleza. Tal
vez la mayor de esas capacidades de perfeccion sea el entendimiento y
comprension de las realidades del mundo:

«jLee! En el Nombre de tu Sefior que creé * Creé al ser humano de un codgulo * ;Lee!
Que tu Seiior es el mds Noble * Quien enseii6 mediante el cilamo * Enseiié al ser

humano lo que no sabia».[15

A pesar de todo ello, el ser humano necesita ser sujetado por Dios para que no
caiga presa del comportamiento ignorante y la altivez. Inmediatamente después
de manifestar la nobleza del ser humano, Dios expresa:

«jNo! En verdad que el ser humano se ensoberbece * cuando se ve innecesitado».[16]

Esto nos refiere la debilidad de las personas. Asimismo, otras aleyas divinas
nos describen al ser humano de la siguiente manera:

«Ciertamente que es opresor, ignorante».[17]

«Por cierto que el ser humano es opresor, desagradecido».[18]
«El ser humano es precipitado».[19]

«Y el ser humano fue creado débil».[20]

«Por cierto que el ser humano fue creado impaciente».[21]

La debilidad de la humanidad en lo relacionado a conocer las realidades del
mundo -entre las que se cuenta su propia felicidad- por un lado (esto es, la
debilidad en la razén tedrica)[22], y su debilidad espiritual -lo cual abarca desde
la existencia de las pasiones del alma hasta como es influenciado por su entorno
natural, social, politico y cultural- por otro lado (esto es, la debilidad en la razén
préctica)[23], provocan que el ser humano:
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Primero: no sepa en detalle lo que le conviene.

Y segundo: no pueda confiar en sus sentidos y su conciencia en forma
absoluta.

Esto nos explica y da una idea general de la necesidad que la humanidad tiene
de la Revelacion.

La Revelacion se apresura a asistir al ser humano a través de dos caminos: uno
es a través de las mismas ensefianzas religiosas, y el otro exponiendo al “hombre
perfecto”.[24]

«En verdad que habéis tenido en el Mensajero de Dios un excelente ejemplo».[25]
En cuanto al Ma‘dd (el Mas Alla), esto es, la creencia en que:

Primero: La vida humana no se restringe a esta vida mundanal, sino que en el
Dia de la Resurreccién todos los seres humanos volveran a la vida y comenzaran
una vida eterna en su altima morada.

Dijo el Profeta (BP): “No habéis sido creados para la aniquilacién, sino que
habéis sido creados para la permanencia, y s6lo os trasladais de una morada a
otra”. [26]

Incluso, en las ensefanzas islamicas, ademds del mundo terrenal y del mundo
del Més All4, se habla sobre otro mundo denominado el mundo del Barzaj[27], el
cual se encuentra entre esos dos:

«Y tras ellos hay una barrera (barzaj) hasta el Dia en que sean resucitados».[28]

En base a esto, la vida del ser humano comienza al ser engendrado en este
mundo y contintia por la eternidad.

Segundo: La vida mundanal es un sembradio para el Mas Alla.

Dijo el Profeta (BP): “La vida mundanal es un sembradio para el Mas
Alla”.[29]

El “Retorno” que plantean las religiones divinas, nos deja en claro que: la vida
eterna del ser humano se edifica en base a sus acciones en este mundo. Este
mundo es una morada en la cual la persona resuelve el camino para su vida. El
camino que el ser humano elige en esta vida en base a su intencién pura o
espuria, tomando como referencia a las pruebas de Dios (esto es, el intelecto y la
revelacion), delimita como sera su vida eterna.
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Dijo Amir Al-Mu'minin “Ali (P): “Por cierto que Dios dispuso este mundo
como morada para las acciones y dispuso a la otra vida como morada de la
retribucion a las mismas y de la permanencia”.

(Bihar Al-Anwar, .32, p.464)

La vida del Més Alla es la corporeizacién de las acciones del ser humano en el
mundo terrenal:

«Y quien haga la mds minima particula de bien lo verd, y quien haga la mds minima
particula de mal lo verd».[30]

Por supuesto, la virtud y misericordia divina puede hacer que Ila
corporeizacion de la buena accién se muestre para su bienaventuranza de una
forma cien veces mayor:

«Quien realice una buena accién, recibird diez veces mds».[31]

La armonia y el proposito del mundo

DESDE UNA PERSPECTIVA MONOTEISTA -que alegan las religiones divinas-, todo
el mundo fue creado por una tinica Voluntad y es regido por la misma. Una Vo-
luntad que es Sabia, Sapiente, Veraz y Benevolente. En base a esto, la unidad y
armonia rigen en las partes de este mundo, segtin lo cual no se puede considerar
ninguna parte del mismo desconectada de las demas.

Es por esto mismo que el sistema que rige en el mundo es un sistema
moral[32], y las acciones correctas e incorrectas del ser humano en el mundo
terrenal afectan su vida en el Mas Alla.

El dominio de una unidad y armonia sapiente sobre el universo, en el Islam es
objeto de un mayor énfasis. Esto es porque: cada plan que se dispone para
corregir la vida espiritual del ser humano, también ordena su vida formal -tanto
en el aspecto individual como en el social-. Por ello mismo, toda instruccion que
emite sobre alguna cuestion de la vida material, va acompafada de los aspectos
morales y en combinacién con los principios doctrinales y el pensamiento
espiritual. Esto es una tradicién divina.[33]

La Escuela del Shiismo

CoON EL ENVIO del Gran Profeta de Dios (BP), Muhammad Al- Mustafa (el
Elegido), que las bendiciones de Dios sean con €l y su familia, en el afio 610 de la
era cristiana, el Islam naci6 en La Meca -una ciudad en la peninsula arabiga (el
Hijaz) donde Abraham (P) reedificé la Ka‘'bah, el més importante lugar de
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adoraciéon a Dios-. El Gran Profeta (BP) fue un hombre conocido por sus elevadas
virtudes morales del clan de los hashemitas, uno de los clanes de la tribu de
Quraish. La tribu de Quraish era renombrada y poderosa. Era la tribu mas pro-
minente de esos dias en la zona del Hijjiz, y el clan de los hashemitas entre ellos
era conocido por su nobleza moral.

La convocatoria al Islam comenzé en la propia familia y clan del Profeta.
Luego tomo6 forma abierta. La mayor oposicion que enfrent6 el Gran Profeta (BP)
fue de parte de los contrincantes del clan de los hashemitas de la misma tribu de
Quraish, lo cual fue un asunto que luego perduraria.

En cualquier caso, el desarrollo del Islam en La Meca, fue conformandose
paulatinamente a los largo de 13 afios, y a pesar de la hostilidad de Quraish y sus
prosélitos, al emigrar el Profeta (BP) a la ciudad de Medina, se agiliz6.
Finalmente, a lo largo de 23 afios de esfuerzos ininterrumpidos del Profeta y sus
leales compafieros, toda la peninsula arabiga se convirti6 al Islam.

Durante este periodo, surgié un grupo conocido como “los shias (partidarios)
de “Ali (P)”. Existen muchos hadices o narraciones del Gran Mensajero del Islam
(BP) transmitidos a través de las dos corrientes (sunni y shi‘a) que nos sehalan
que tal predisposicién fue reconocida oficialmente en vida del Gran Profeta (BP)
e incluso fue ratificada. Por ejemplo:

El sabio sunni Ibn ‘Asakir cita una narracién transmitida por Yabir Ibn
‘Abdil 1ah Al-Ansari, que dice:

“Nos encontrabamos junto al Profeta (BP) y lleg6 “Ali (P). Entonces dijo el
Profeta (BP): “iPor Aquel en cuyas manos esti mi alma! Por cierto que éste y
sus shias seran los triunfadores el dia de la Resurreccién”. Tras ello fue
revelada la aleya que expresa:

«Por cierto que los creyentes que practican buenas obras, esos son lo mejor de la
creacion».[34

Por ello, cuando llegaba “Ali (P) los Compatfieros del Profeta (BP) decian: “Ha
llegado lo mejor de la creacion”.

(Ad-Durr Al-Manziir, t.6, p.589. Edic. Dar Al-Fikr)[35]

La historia menciona el nombre de un namero considerable de Compafieros
del Profeta (BP) como “Shias de “Ali (P)”. Entre los mismos se encuentran
grandes personalidades como: “Abdul 1lah Ibn “‘Abbas, Al-Fadl Ibn “Abbéas, Qazm
Ibn ‘Abbas, “Aqil Ibn Abi Talib, Salman Al-Farsi, Miqdad, Abti Dharr, “Amar Ibn
lasir, Abt Alitib Al-Ansari, Ubai Ibn Ka’b, Sa’d Ibn ‘Ubadah, y Muhammad Ibn
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Abi Bakr fueron parte de dicho grupo. (Referirse a los libros: Usud Al-Gabah, Al-

Isti’ab, y Al-Isibah, de entre los libros escritos por renombrados sabios sunnis, y a
los libros: Ad-Darajat Ar-Rafi‘ah, Asl Ash-Shi‘ah wa Usiliha, y Al-Fusil Al-
Muhimmah, de entre los libros de los sabios shias).

El origen de este suceso fue la posiciéon que gozaba “Ali ibn Abi Talib (P) ante
el Noble Profeta (BP) desde el punto de vista de las perfecciones religiosas por
un lado, y la designacién del Profeta (BP) basadas en la sucesion de “Ali (P) tras
si.

Este asunto no fue aceptado por muchos de aquellos quraishitas que desde
antafio mantenian pugnas tribales con los hashemitas. Esa disconformidad
muchas veces incluso en vida del Profeta (BP) se manifestaba en la forma de opo-
nerse a ‘Ali (P). El Profeta (BP) repetidas veces se quejo por las objeciones que los
quraishitas hacian de “Ali (P).

En el suceso de la expediciéon enviada al Yemen, un grupo de entre los
Comparieros (Jalid Ibn Al-Walid y sus acélitos) fueron ante el Profeta (BP) a
quejarse de ‘Ali (P) -que era el jefe de la expediciéon-. El Mensajero de Dios
volvié el rostro unas cuantas veces y luego al ver su insistencia se enoj6 y dijo:
“:Qué queréis de “Ali?”. Luego inmediatamente dijo: “Por cierto que ‘Ali es de
mi y yo soy de él, y es el Wali (patrono) de todo creyente después de mi”.
(Citado en los principales libros sunnis como Musnad Ahmad[36], t.4, p.438, hadiz
n°® 19081, y Sahih At-Tirmidhi[37], t.5, p.296, hadiz n° 3645).

Esas disconformidades definieron el apego a favor de Amir Al-Mu'minin “Ali

().

El segundo califa da testimonio de ello alld donde le dice a Ibn “Abbas: “;Oh
Ibn “Abbas! ;Sabes qué es lo que impidi6é que os dieran la bai‘ah (juramento de
fidelidad) después del Profeta? Ellos no querian que vosotros tuvieseis tanto la
profecia como el califato, y presionaron a su gente. Es por eso que Quraish eligi6
el califato para si mismo. ;Y fue algo correcto y exitoso!”.

Luego dice: Escuché que ta dices “nos arrebataron el califato por la fuerza y
tiranamente a causa de la envidia”.

Ibn “Abbas le respondid: “Respecto a lo que dices que nos fue arrebatado por
la fuerza y tiranamente, conforma una realidad que es conocida tanto por el
ignorante como por el sabio, y es algo claro para todos. En cuanto a lo que dices
que fue por causa de la envidia, ta sabes que Adan (P) fue objeto de la envidia, y
nosotros también somos sus hijos envidiados... (Al-Kamil fi-t Ta’rij[38], t.3, p.24;
Sharh Ibn Abil Hadid[39], t.3, p.107; Ta’rij Bagdad[40], t.2, p.97).
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Al-Ia’qtbi también transmite el didlogo anterior y al final agrega:

Dijo ‘Umar: “jJuro por el Dios de Ibn “Abbas! jque realmente “Ali, tu primo, es
la persona mas adecuada para el califato, pero Quraish no lo puede ver!”.
(Muriyj Adh-Dhahab, t.2, p.137).

Tal pugna y envidia incluso frente a un Profeta, no eran extrafias en el
profundo régimen tribal que imperaba sobre la peninsula arabe.

La realidad del Shiismo:

LA SHI'AH SOSTIENE el Imamato de 12 personas de la descendencia del Gran
Profeta (BP) y considera que el doceavo Imam se encuentra atn vivo y oculto.

La escuela del Shiismo en particular invoca dos principios basicos:

1. La condicién de Ahl-ul Bait (P), la Gente de la Casa del Profeta (BP), como
referentes del conocimiento. Ello es demostrable mediante numerosos hadices
del Profeta (BP):

La aleya de Tathir (1a Purificacion):

«Por cierto que Dios sélo quiere alejar de vosotros la impureza, Ahl-ul Bait, y
purificaros sobremanera».[41]

Seguin los hadices tanto de los shias como de los sunnis, esta aleya fue
revelada refiriéndose a Ahl-ul Bait (P), la Gente de la Casa del Profeta (BP).

El Hadiz de Zaqalain (los dos tesoros):

Dyo EL PROFETA (BP): “jOh gente! Ciertamente que dejo entre vosotros
aquello a lo cual si os aferrais no os extraviaréis: el Libro de Dios y mi
descendencia, Ahlu Baiti (La Gente de mi Casa)”. (Kanz Al-"Ummial, t.1, p.44;
Musnad Ahmad, t.5, p.26; Mustadrak Al-Hdkim, t.3, p.109 y 148, ... con ligeras
diferencias en cada narracion).

El Hadiz de Safinah (El Arca):

D1jo EL PROFETA (BP): “;Sabed que el ejemplo de la Gente de mi Casa (ahlu
baiti) entre vosotros es como el ejemplo del Arca de Noé: quien se embarcd en
ella se salvo y quien se rezag6 de la misma se ahog6”. [42]

Estas, al igual que decenas de otras narraciones -algunas de las cuales fueron

trasmitidas como explicadoras de aleyas del Sagrado Coran-, todas son un
testimonio de que la Gente de la Casa del Profeta (BP) fueron una prueba para la
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humanidad en lo concerniente al conocimiento del Islam, y que al explicar la
religién estaban indemnes de la equivocacion.

La escuela del Shiismo posee una caracteristica propia al tener la creencia en
esa posicion de Ahl-ul Bait (P), la Gente de la Casa del Profeta (BP), y es el hecho
de que la escuela del Shiismo es la tinica que, mediante la creencia en la wildiah y
la orientacién de los puros Imames (P), resguardd para siempre el nexo de la
guia divina entre Dios y la Creacién -mediante la dilucidaciéon de las normas
isldmicas y su adaptacién constante al tiempo y al lugar, y asimismo mediante el
hecho de presentar el ideal del ser humano perfecto en cada tiempo. Asi,
considera que la wildiah divina se encuentra viva y permanente.

La carencia de esta creencia en las demas escuelas islamicas -y asimismo en
las demas religiones-ha provocado que se suponga que la religion no ha dejado
en claro las cosas en muchas cuestiones, y que respecto a las mismas se deben
idear soluciones convenientes sin la orientaciéon de la Revelacién. Idear
soluciones convenientes sin la influencia de la Revelacién, a lo largo de la
historia ha sido causa de desvio, discrepancias y divisiones sociales, y no ha
llevado més que a la corrupcion. Es suficiente con observar el mundo de hoy
para tomar conciencia de ello. Eso es asi mientras que la Shi‘ah siempre se ha nu-
trido de la Revelacion por aferrarse a la wildiah de los Inmaculados (P).

Los inmaculados de la Casa del Profeta (BP) nos han legado decenas e incluso
cientos de miles de hadices relacionados a la ensefianza de la religion, y la
instituciéon de las escuelas religiosas de la Shi‘ah (hawzah ‘ilmiiah), a lo largo de
trece siglos de la fundacién de la misma por medio de Ahl-ul Bait (P), se ha
ocupado de extraer, profundizar y divulgar esos conocimientos.

2. La wildiah politica de Ahl-ul Bait (P): La escuela del Shiismo dice: El Profeta
del Islam deleg¢ el califato y el liderazgo de la comunidad islamica de forma di-
recta e inmediata a Amir Al-Mu'minin “Ali (P), y luego de él a los 11 Imames de
su descendencia, y fue el fanatismo de la época de la ignorancia que persistia en
la gente lo que provocé que los sucesos relacionados al califato ocurrieran de
otra manera y no se concretara ese dictamen de la religién isldmica.

Las pruebas de estas alegaciones también las constituyen las palabras del
Profeta (BP) que pronunci6 siguiendo la orden divina:

El Hadiz de Manzilah (La Posicion):

NARRA AL-BUJARI en su Sahih: El Mensajero de Dios (BP) sali6 en la expedicion
de Tabtik y la gente parti6é con él. Entonces “Ali le dijo: “; Yo parto contigo?”, y le
dijo: “No”. Entonces “Ali (P) llor6 y el Mensajero de Dios (BP) le dijo: “;Acaso no
te complace que tengas con relacion a mi la posicion que Aardén tenia con
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relacion a Moisés, s6lo que después de mi no habra mas profeta? Yo no debo
partir a menos que seas t mi califa”. (Sahih Al-Bujdri[43], t.5, seccién: Las
virtudes de los compafieros del Profeta, cap.: Las virtudes de “Ali, p.24; Sahih
Muslim[44], cap.: Las virtudes de “Ali, pp.120 y 121).

El Hadiz mutawatir de Gadir:

TRANSMITE AHMAD DE ZAID IBN ARQAM que dijo: Nos detuvimos con el
Mensajero de Dios (BP) en un valle al que le dicen valle de Jumm. Ordené
realizar la oracién, y la rezé al mediodia. Dijo: Y nos hablé, y el Mensajero de
Dios (BP) se guareci6 del sol a la sombra de una prenda dispuesta sobre unos
arbustos; y dijo: “;Acaso no sabéis, (u acaso no testimonidis) que yo tengo
primacia sobre todo creyente sobre su propia vida?”. Dijeron: Asi es. Dijo: “De
quien yo fuera su mawld, ‘Ali es su mawld. iDios mio! Sé amigo de quien le
sea amigable, y sé hostil con quien le sea hostil”. (Musnad Ahmad, t.4, p.372; As-
Sawad’iq Al-Muhriqah[45], p.43-44; Mustadrak Al-Hakim, t.3, p.109).

Es necesario que sepamos que el suceso de Gadir Jumm aconteci6 luego de
haber sido revelada la aleya de Al-Balig, en la que Dios expresa:

«jOh Mensajero! Anuncia lo que te ha sido revelado por tu Sefior, que si no lo
hicieras, no habras comunicado Su Mensaje. Y Dios te mantendra indemne de la gente.
Por cierto que Dios no guia al pueblo de los incrédulos».[46]

Luego de anunciar la wildiah de Amir Al-Mu'minin ‘Alil (P), fue revelada la
aleya de Ikmal Ad-Din, en la que Dios expresa:

«Hoy, se han desesperanzado aquellos que han descreido de vuestra religion, asi
pues no les temdis, mas, temedme. Hoy os he perfeccionado vuestra religion, he
completado Mi gracia para con vosotros, y me ha complacido para vosotros el Islam
como religion».[47]

Lo que hasta ahora hemos citado como pruebas documentadas, es tan sélo
una pequefia parte de un considerable conjunto de aleyas, narraciones e indicios
16gicos e histéricos -incluso de entre las mismas fuentes de los sunnis-.

Todas las corrientes isldmicas se enfrentan a la siguiente pregunta: ; Cémo es
posible que el Gran Profeta (BP), con todo ese compromiso y preocupacién por
su comunidad, dejara en la ambigtiedad el asunto de la conduccién de la misma
después de su muerte? Sélo esto constituye un claro indicio de que tenia que
haber designado un califa, ni qué decir respecto a las explicitas narraciones al
respecto.

Con esto se hace patente que el Shiismo es en realidad la continuacién de un
movimiento que el mismo Profeta del Islam (BP) orient6. El Shiismo es una expli-
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caciéon del Islam que nos fue expuesta por medio de la Familia del Profeta del
Islam (BP), en su titulo de “Formados por la persona del Profeta (BP)”.

El Imam “Ali (P), en una de sus cartas a sus shias (seguidores), expresa lo
siguiente luego de decir: “En el Nombre de Dios”:

“Del siervo de Dios, ‘Ali Amir Al-Mu'minin a sus shias de entre los
creyentes. Ese nombre (shi‘ah) fue ennoblecido por Dios en Su Libro Sagrado
al decir: «Y por cierto que entre sus shias se contaba Abraham». Vosotros sois
los shias del Profeta Muhammad... Es un nombre que no es particular de un
grupo, y un asunto que no fue innovado...[48]

Esto es, “seguirme a mi es seguir al Gran Mensajero, puesto que él me designo
su sucesor”. Asimismo, ese nombre no es sélo particular de algunos Comparieros
del Profeta (BP) como Abt Dharr, Miqdad, Salman y “Ammar, sino que es un
nombre que hace referencia a cualquiera que crea en Muhammad y en su
sucesor.

En cualquier caso, con los sucesos ocurridos en la Sagifah (donde un grupo
reunido eligié a Abti Bakr como califa mientras en otra parte atin se lavaba el
cuerpo del Profeta,), la wildiah de los puros Imames no se concret6 oficialmente.
Lamentablemente, asi también la aprehensiéon de los califas omeyas y los
abbasidas respecto a la influencia de Ahl-ul Bait (P) motivdé que incluso su
condiciéon de referentes del conocimiento fuese desestimada, al punto que la
Gente de la Casa del Profeta (BP) y los Imanes de la Shi‘ah tuvieron que
permanecer en una especie de fagiinth o disimulo, siendo finalmente todos
martirizados.

La exhortacién de hoy, de la comunidad Shi‘ah, es que: ahora que -como ya
sabemos- de cualquier manera el asunto del califato ya pas6 en la historia, por lo
menos reavivemos la condicion de referentes de conocimiento de Ahl-ul Bait (P)
de manera que sus ensefianzas se extiendan. Creemos que muchas de las
dificultades de la comunidad isldmica surgen del hecho de que la misma se en-
cuentra privada de esos conocimientos, y si en adelante asumimos la marcha de
la historia de la forma en que el Mensajero de Dios (BP) la deline¢, la guia del
Islam se expandira a todo el mundo.

Los Imames de la Shi‘ah:

Los Imames inmaculados, con ellos sea la paz, que fueron sucesores del
Mensajero (BP) uno tras otro, son doce, de los cuales el doceavo se encuentra
vivo y oculto.
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Luego de que el Gran Mensajero (BP) designara a Amir Al-Mu'minin “Ali para
el Imamato, la designacién del siguiente Imam a través del Imam “Ali (P) hubiese
sido suficiente para que se estableciera el Imamato del segundo Imam. Asimismo
sucede con los siguientes, y efectivamente cada uno de los Imames de la Shi‘ah
fue designado claramente por el precedente.

A pesar de ello, en muchas narraciones, el Gran Mensajero (BP) deja en claro
el namero de los Imames, e insiste en su condicion de tales.

A titulo de ejemplo, a continuacién citaremos dos narraciones de fuentes
sunnis:

1) Al-Bujari transmite de Yabir ibn Samurah lo siguiente:

“Escuché al Mensajero de Dios (BP) decir: “Habra doce emires” y dijo unas
palabras que no escuché. Me dijo mi padre: (El Profeta) dijo: “Todos seran de
Quraish”. (Sahih Al-Bujari, t.9, Kitab Al-Ahkam, cap 51: Al-Istijlaf).

At-Tirmidhi transmite la siguiente narracién de Yabir:

Dijo el Mensajero de Dios (BP): “Habra después de mi doce emires”. (Sahih
At-Tirmidhi, t.2, p.45, edic. afio 1342).

Ahmad Ibn Hanbal lo transmite de la siguiente manera:
“Habra para esta comunidad doce califas”. (Musnad Ahmad, t.5, p.86-108).

Estas narraciones y otras similares fueron transmitidas por decenas de vias.
Ahora, la expresion “doce califas”, jpara quien puede aplicarse sino a los
Imames de la Shi‘ah?

2) En lanabi” Al-Mawaddah[49] se transmite lo siguiente:

Se transmite de Muyahid, de Ibn “Abbas, que Dios esté complacido de ambos, que
este ultimo dijo: Vino un judio al que le decian Na‘zal y dijo: jOh Muhammad! Te
pregunto por cosas que inquietan mi pecho... (y el hadiz contintia hasta que dice:)
Dijo el Mensajero de Dios (BP): “Por cierto que mi sucesor es ‘Ali Ibn Abi Talib,
después de él mis dos nietos Hasan y Husain, a quienes le seguiran nueve de la
descendencia de Husein”. Dijo: jOh Muhammad! Llamalos por sus nombres. Dijo:
“Después de Husein, sera su hijo “Ali, después de él su hijo Muhammad, después
de Muhammad su hijo Ya‘far; después de Ya‘far su hijo Miisa; después de Miisa
su hijo ‘Ali, después de’Ali su hijo Muhammad, después de Muhammad su hijo
‘Ali, después de ‘Ali su hijo Hasan, y después de Hasan su hijo Muhammad Al-
Mahdji. Esos son los doce”. ... (Hasta que dijo:) “Y por cierto que el doceavo de mi
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descendencia se ocultara de manera que no sera visto y vendra para mi
comunidad un tiempo en el que no permanecerd mas que su nombre, no
permanecera del Coran mas que su nombre. Entonces, Dios, Venerable y Exaltado
Sea, le permitira manifestarse, y Dios expondra el Islam mediante suyo y lo
restaurara”[50].q

[1] Aal “Imrén; 3: 19.
[2] Al-Bagarah, 2: 62.
[3] Al-Bagarah; 2: 133.
[4] Al-Bagarah; 2: 136.
[5] Al-Haijij; 22: 78.
[6] Al-Kdfi1 / 32.

[71 Adh-Dharidt; 51: 56.
[8] Al-Higjr; 15: 9.

[9] An-Naijm; 53: 3.
[10] An-Nisd’; 4: 113.
[11] Al-Anbia’; 21: 10.
[12] Al-Bagarah; 2: 151.
[13] Hidd; 11: 120.

[14] Al-Isra’; 17: 70.
[15] Al-"Alag; 96; 1-5.
[16] Al-"Alag; 96: 6-7
[17] Al-Ahzidb; 33: 72.
[18] Ibrihim; 14: 34.
[19] Al-Isra’; 17: 11.

[20] An-Nisa’; 4: 28.
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[21] Al-Ma’ariy; 70: 19.
[22] “La razoén teérica” (‘agl nadzari) es la capacidad de la persona para inferir el conocimiento.

[23] “La razoén practica” (‘agl ‘amali) es la capacidad de la persona para comprender las buenas y
malas acciones y disponer ello como la luz en su camino.

[24] Las religiones, al presentar a los profetas y a unas personas santas en particular como almas
inmaculadas, esto es, personas que no se equivocan ni a propoésito ni por ignorancia, establece un
paradigma para el ser humano. Al referirse a los paradigmas humanos se puede: primero,
encontrar un criterio de referencia para la correcta conciencia humana; y segundo, acudir a ellos
para saber como aplicar en la vida las ensefianzas de la religion.

[25] Al-Ahzib; 33: 21.
[26] Bihar Al-Anwir, t.6, p.249.

[27] El mundo del Barzaj corresponde a un estado donde el alma permanece entre la muerte y la
Resurrecciéon. El mundo del Barzaj, al mismo tiempo que en algunas narraciones es ejemplificado
mediante el mundo de los suefios, conforma un pequefio ejemplo de la Resurreccién, puesto que
en este “mundo de los suefios” las almas impuras se encuentran perturbadas y afligidas, y las
almas puras se encuentran tranquilas.

[28] Al-Mu’mintin; 23: 100.
[29] ‘Awili Al-Laidli, p.1, p.267.
[30] Az-Zalzalah; 99: 7-8.

[31] Al-An’dm; 6: 160.

[32] Uno de los mensajes comunes de las religiones divinas es que: el sistema que rige sobre el
mundo es un sistema moral; esto es, toda accién que surge de una persona por su libre albedrio,
no queda sin respuesta. Si es una buena accién, la respuesta serd lo bueno; y si la accion fue
execrable, verd como respuesta lo malo. Nadie puede escapar de la justicia de Dios. Lo que le
toque a cada uno de la bondad divina sera equivalente a lo otorgado a los demas, y justo.

[33] El sentido de “Tradicién Divina” son las disposiciones existenciales sobre las cuales se
afianza el sistema de universo y que son inevitables: «Y el tramar la maldad no recae sino en sus
propios autores. ;Acaso esperan algo diferente a lo que cupo a la prdctica de los antiguos?
Nunca encontrards cambio en la prdictica de Dios. Y no encontrards mutacion en la prdctica de
Dios» (Fatir; 35: 43). La tradicion o “practica” de Dios debe ser indagada en los signos de la
creacion y disposicién de Dios.

[34] Al-Batinah, 98: 7.
[35] Ad-Durr Al-Manzilr fi At-Tafsir bil Ma'zir, es un libro de exégesis del Sagrado Corén, en base
a narraciones, escrito por Yalaluddin ‘Abdurrahman Ibn Abi Bakr As-Suifiti, quien fue un

jurisconsulto, exegeta, experto en tradiciones e historiador de la escuela shafil. Naci6 en el afio
849 HQ (calendario lunar isldmico) en As-Suitit, Egipto, donde creci6é. El Hanbalita Ibn Al-*Amad
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dice a su respecto: Fue el més sabio de su época en las ciencias del hadiz y de rijjal (esto es, la
ciencia que estudia la confiabilidad de los trasmisores de las narraciones) y en lo que respecta a la
emisiéon de fatuas o dictdmenes religiosos. Falleci6 en el afio 911 HQ. (ver: Kashf Adz-Dzuniin,
Sahadharit Adh-Dhahab y Ad-Dauw Al-Lami’).

[36] Musnad Ahmad es uno de los mas famosos libros de hadiz de la corriente sunni. Fue escrito
por Ahmad Ibn Muhammad Ibn Hanbal Abt ‘Abdil lah Ash-Shaibani Al-W4'ili. Es el Imam de
los hanbalitas y uno de los imames de las cuatro escuelas de jurisprudencia sunni. Naci6 en
Bagdad en el afio 164 HQ y falleci6 en tiempos del califa abbasida Al-Mutawakkil en el afio
241HQ. Dejoé muchas obras de las cuales, la mas importante es Al-Musnad, que contiene cerca de
treinta mil hadices. (Ver: Ta’rij Ibn "Asikir, Sifat As-Safwah, y Ta’rij Bagdad).

[37] Sahih At-Tirmidhi: es uno de los seis Sihih (principales compilaciones del hadiz) de los sunnis.
Su autor fue Abt ‘Isa Muhammad Ibn ‘Isd At-Tirmidhi. Fue un renombrado héfidz y uno de los
imames del hadiz entre los sunnis. Falleci6 en el afio 279 HQ en Tirmidh, en la aldea de Bag. (Ver:
Al-Fihrist, Mizan Al-I'tidal y Tahdhib At-Tahdhib).

[38] Al-Kamil fi-t Ta'rij, escrito por Ibn Al-Azir Al-Yazri.

[39] Ibn Abil Hadid: ‘Izzuddin Abil Hamid Ibn Hibah Ibn Muhammad Ibn Al-Husain Ibn Abil
Hadid Al-Mada’ini. Fue uno de los grandes sabios e historiadores del segundo periodo abbasida.
Fue un versado fagih, jurisconsulto y literato, sobre todo en esta tltima rama. Su corriente
doctrinal era la mu’tazilita. Nacié en Madd’in en el afio 586 HQ, y falleci6 en el afio 656 HQ. Dejo
numerosas obras, una de las cuales es Sharh Nahij Al-Baligah, un comentario a las palabras
recopiladas del Imam “Ali (P). (Ver: La Introduccion a Sharh Nahij Al-Baligah, del mismo Ibn Abil
Hadid).

[40] Ta'rij Bagddd, escrito por Abt Bakr Ahmad Ibn “Ali Ibn Zabit Al-Bagdadi, conocido como Al-
Jatib. Fue uno de los expertos en hadiz e historiador. Naci6 en el afio 392 HQ en Guziah que era
una localidad entre Kiifa y La Meca. Se cri6 en Bagdad hasta que finalmente en el afio 463 HQ
falleci6 en esa misma ciudad. Se han llegado a contar 56 voliimenes entre sus obras, de las cuales
las mas importante son: Ta'rij Bagdid en 14 tomos, Al-Bujald’, Al-Kifdiah fi ‘Ilm Ad-Dirdiah y otros.
(Ver: Mu‘jjam Al-Udabd’, Tabaqat Ash-Shafi‘tah de Ibn ‘Asékir, y Wafidt Al-A’idn).

[41] Al-Ahzab; 33: 33.
[42] Mustadrak Al-Hakim, t.3, p.151.

[43] Sahih Al-Bujdri es uno de los seis Sihih de los sunnis. Incluso es el mas importante de los
mismos. Su autor fue el experto en la ciencia del hadiz Abi “Abdul lah Muhammad Ibn Abil
Hasan Isma‘il Al-Bujari. Naci6 en 194 HQ y fallecié en 256 HQ. (Ver: At-Tabagit de As-Sabki,

Tabagat Al-Hanabilah, Tahdhib At-Tahdhib, y AI-Wifi).

[44] Sahih Muslim es otro de los seis Sihih de los sunnis. Su autor fue el renombrado experto en
hadiz Abul Hasan Muslim Ibn Al-Hayyay Ibn Muslim Al-Qushairi An-Nishabtri. Naci6 en el afio
206 HQ en Nishabtr y ahi mismo falleci6 a la edad de 55 afios, en el afio 261 HQ. (Ver: Al-Fihrist,
Tahdhib At-Tahdhib, Tabagat Al-Handbilah, y Ta'rij Bagdad).

[45] As-Sawa’iq Al-Muhrigah: escrito por Sulaiman Ibn Joyah Ibrdhim Qabalan Al-Hanafi An-
Nagshbandi Al-Qandtizi. Naci6é en 1220 HQ y fallecié en 1270 HQ en Constantinopla. Otro de
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sus libros famosos es lanabi’ Al-Mawaddah fi Shamd’il Ar-Rastil wa Ahlul Bait. (Ver: Mu jjam Al-
Matbii'dt y Al-A’ldm de Az-Zarkali).

[46] Al-Md’idah; 5: 67.

[47] Al-M@&’idah; 5: 3.

[48] Mustadrak Nahij Al-Baldgah, t.2, p.29.

[49] Ianabi” Al-Mawaddah escrito por Sulaiman Ibn Jayah Al-Qandtizi.

[50] Ianabi” Al-Mawaddah, cap. 76, p.440, octava ediciéon, Ediciones Dar Al-Kutub Al-"Irdgiiah 1385
HOQ.
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Manifestaciones del Lider de la Revolucién Islamica en un
encuentro con los participantes del Congreso: El Mundo
Islamico: Amenazas y Oportunidades

2003/12/23
En el Nombre de Dios, el Compasivo, el Misericordioso

Doy la bienvenida a todos los respetables presentes y queridos hermanos y os
agradezco por responder a la invitacion de la Republica Isldmica y participar de
esta asamblea. Vosotros habéis venido a vuestra propia casa y a estar entre
vuestros hermanos. Iran es el segundo hogar de todos los musulmanes de
cualquier parte del mundo.

Este Congreso toma lugar en un tiempo muy necesario, puesto que hoy los
musulmanes a lo largo del mundo se enfrentan a nuevas contingencias, amenazas
y obstaculos.

Cuando un ser vivo se ve amenazado, la razén y la légica concluyen que debe
reunir fuerzas, utilizar la inteligencia y proceder de una manera apropiada y
conveniente. Simplemente permanecer sentados y dejar los sucesos en manos de lo
que marquen los acontecimientos no es propio de una nacién viva como la nacién
del Islam.

En toda circunstancia la comunidad isldmica es motivada e incentivada por el
Islam para actuar y proceder. En base a ello, este congreso de hoy conformaba un
vacio en el mundo islamico y vosotros lo habéis llenado.

Tenemos la expectativa de que esta reunion sea vista con total seriedad, que las
cuestiones del mundo islamico y los potenciales de la comunidad islamica sean
objeto de andlisis y se determine la via para explotar esas capacidades. Nosotros,
como la Republica Islamica de Irdn -que gracias a Dios Glorificado Sea, somos una
nacion grande, vital y aferrada-, estamos preparados para desempefiar nuestra
parte y rol en aquello que hoy conforma el deber de la comunidad isldmica.

Es verdad que hoy el mundo islamico se ve enfrentado a nuevas amenazas, pero en
contrapartida, también han surgido oportunidades para la comunidad islamica
que no habia en el pasado.

Cuando se habla de oportunidades, inicialmente la mente se orienta hacia las
materiales -como la situacién geografica, el pasado historico, la existencia de
reservas subterraneas y el crecimiento demogréfico en el mundo islamico-. Por
supuesto, no hay duda al respecto, pero debemos tener en cuenta que ya antes el
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mundo del Islam tenia eso y atin asi el colonialismo pudo hacerse del mundo
isldmico y mantenerlo estancado por un periodo entre ciento cincuenta y
doscientos afios, y convertir a las naciones islamicas en dependientes y atrasadas.
Por eso, ello no es suficiente. Por supuesto, el hecho de haber permanecido
estancados y débiles por un espacio de tiempo, no significa que una nacién o
comunidad débil tenga como destino la debilidad. No es asi. En cualquier
momento que nos despabilemos y hagamos lo que nos requiere el Islam, todo
cambiara y el mundo islamico se encaminara en direccién al desarrollo -en el real
sentido de la palabra-.

Segtin mi opinion, la mayor oportunidad del mundo islamico la constituye el
mismo Islam. Nosotros tenemos el Islam y esa es la mayor gracia que Dios,
Glorificado Sea, nos confiri6: «Para completar Mi gracia para con vosotros». Dios,
Glorificado Sea, consider6 al Islam una gracia de Su parte, y conforma la mayor
bendiciéon de Dios. Cualquier cosa que hagamos, debemos hacerla en base a
nuestra religion, que es el Islam.

El Islam tanto puede equipar el interior del ser humano mediante el arma de la fe 'y
el conocimiento, como equipar a los musulmanes en el aspecto material mediante
el arma de la ciencia y por medio de producir la unién. Este es el poder del Islam
que no debe ser menospreciado. Hoy en dia la situaciéon del mundo islamico es
muy diferente a la que tenia hace cincuenta afios. Hoy el mundo isldmico esta mas
vivo, més vital, mas esperanzado, mas joven y con una visién mas amplia que hace
cincuenta afios. Tenemos muchas esperanzas por delante y debemos reconocerlas y
tomarlas con seriedad.

Hoy en dia, los musulmanes del mundo se enorgullecen del Islam. Hubo un
periodo en el cual los musulmanes no se enorgullecian en absoluto del Islam.
Muchos elementos isldmicos e intelectuales musulmanes se enorgullecian por
encontrarse alejados del Islam. Pero hoy nuestros jévenes e intelectuales a lo largo
del mundo se enorgullecen de aferrarse al Islam y a sus ensefianzas. Esta es una
gran oportunidad.

Hoy en dia los principales adversarios ideol6égicos del Islam -esto es, el marxismo,
el comunismo y el socialismo- fueron eliminados de la escena. Algtin dia conformé
el gran obstaculo para el Islam el hecho de lidiar con el ateismo marxista, lo cual en
realidad era auto-defenderse. Hoy en dia esos contendientes salieron de la escena
ante los sucesos del mundo y fueron derrotados, siendo que el Islam se ha
desarrollado.

Hoy en dia el Islam politico, ha entrado a escena con fuerza. Eso no existia en el

mundo islamico. Todo lo que se decia sobre el Islam politico se referia a los
primeros siglos del Islam. Hoy en dia el Islam politico se encuentra en el centro de
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la escena, ha confirmado su eficacia y poder, y ha demostrado que puede erguirse,
edificar y afianzarse a si mismo. Esto conforma una gran oportunidad.

Hace medio siglo, y antes también, aquellos que querian decidir el destino de los
musulmanes obsequiaban a éstos “la modernidad”. Decian: “Someteos a nosotros.
Arrodillaos frente a nuestra cultura y os obsequiaremos la modernidad”.

Hoy cuando los musulmanes miran ese pasado, ven que esa modernidad no trajo
al mundo islamico mas que mayor dependencia y corrupciéon. Los musulmanes no
obtuvieron més que la debilidad de los pueblos y los gobiernos islamicos. Esa
modernidad no hizo de los musulmanes sabios e innovadores, sino mas
dependientes. En este aspecto, hoy el conocimiento y lucidez de los musulmanes es
muchas veces mayor al de las generaciones pasadas.

Hoy el liberalismo es victima de contradiccién en su propio lugar de nacimiento.
Esos mismos que elevan el lema de “defender la libertad” en los mismos paises en
que se originé la libertad individual y el liberalismo y en sus centros de
planificaciéon politica, hoy se valen de métodos totalmente opuestos a la libertad.
Occidente hoy no tiene una respuesta frente a la represion de los nifios palestinos.
Occidente hoy no se puede defender frente a la ocupacion de Irak y de Afganistan
y las terribles matanzas que tuvieron lugar en esos dos paises. Occidente no se
puede defender de ninguna manera, ni puede dar ninguna respuesta frente al
gobierno popular religioso y a las votaciones de los pueblos que tuvieron lugar en
estos afios en las que optaron por el Islam, y en las que los norteamericanos se
enfrentaron a las mismas por la fuerza.

Frente a las humillaciones que sufre la dignidad de la mujer, Occidente hoy no
tiene ninguna respuesta ni defensa. Hoy en el mundo occidental -la cuna de la
libertad y la democracia- la mujer ha perdido su dignidad; la corrupcién sexual se
encuentra en un limite elevadisimo y la familia se dirige a su destrucciéon. Las
estadisticas que se dan respecto a la destrucciéon de la estructura familiar en los
paises occidentales son estremecedoras y causan consternacién. Occidente quiere
someter al mundo con el lema del liberalismo. Esas son hoy las contradicciones del
liberalismo.

Hoy los norteamericanos y el imperialismo estan reaccionando frente al Islam. Tras
varias décadas de patrocinar a dictadores e incluso establecerlos en las regiones de
Asia y medio oriente, jEE.UU. hoy eleva el lema de la democracia en la region!
¢Quién es el que no sabe que EE.UU fue el protector y patrocinador de los tiranos y
dictadores de la regién?

Hoy quedé en claro para todos que los EE.UU. apoyaban a Saddam. Fueron los
norteamericanos quienes le dieron luz verde para atacar Irdn y crear una guerra de
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ocho afios. Saddam fue patrocinado por los mismos norteamericanos. Ellos lo
hicieron crecer. Ellos le dieron poder. Ellos le posibilitaron la utilizacién de armas
quimicas. Ellos fueron los que hicieron silencio frente a la matanza de la gente de
Halabche (kurdos iraquies) y de muchos de nuestros jévenes mediante armas
quimicas. Todavia en nuestro pais son muchos los jovenes que sufren los flagelos
de las armas quimicas. Cada tantas semanas se difunde que ha alcanzado el
martirio alguno de nuestros rectos, combatientes y creyentes jovenes que fueron
heridos por las armas quimicas de Saddam y que ahora terminan de agonizar.

Occidente hace silencio frente a esto. Hoy, ese mismo occidente que viene aqui a
dar lemas de democracia, reacciona frente al gobierno popular religioso islamico.
“Gobierno popular religioso” significa “la opiniéon de la gente desde la perspectiva
de la l6gica de la religion, con el respeto que la religion tiene por la opinién de la
gente”. La religion sostiene la dignidad de los seres humanos. La religién sostiene
que los gobiernos tienen una seria responsabilidad frente a la gente. La religiéon no
acepta la tiranfa y la dictadura de ningin gobernante y bajo ninguna
denominacién. Ese es nuestro Islam. Eso es la democracia islamica; esto es, un
gobierno popular religioso apoyado en una légica fuerte y clara, con esos mismos
criterios que el Islam sostiene para los gobernantes en cualquier sociedad. Hoy esto
se ha planteado en el mundo y se ha hecho una realidad; no es sélo algo que existe
en los libros y las mentes.

A lo largo de los pasados veinticinco afios hemos tenido veinticuatro elecciones en
la Reptblica Islamica donde la gente ha concurrido a las urnas y ha emitido su
voto erigiendo y sosteniendo este sistema. Eso es una manifestacion perfecta de la
democracia. Frente a esto, EE.UU. reacciona elevando lemas de democracia en el
medio oriente.

Hoy en dia el mundo es victima de un vacio ideolégico. En ningtn lugar del
mundo existe algin pensamiento claro y estable en base al cual las sociedades
puedan organizar para si un movimiento y bosquejar un futuro. El Islam tiene hoy
la oportunidad de plantearse en el mundo. El Islam se apoya en puntos que
conforman antiguas aspiraciones de los seres humanos desde el principio de la
historia humana hasta el dia de hoy.

El Islam se basa en la justicia, la hermandad, y la dignidad del ser humano. Hoy la
humanidad se encuentra sedienta de ello. El ser humano se encuentra sediento de
dignidad, de justicia, y de un real sentido humanitario. El Islam se basa en eso
mismo.

Hoy es tiempo que el Islam se plantee en el mundo en esa misma forma original y

real, y los intelectuales y politicos musulmanes eleven ello en la forma de una
bandera frente a los ojos de la toda la gente del mundo. La atraccién del genuino
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Islam es muchisima. Los enemigos del Islam -a la cabeza de los cuales hoy estan el
sionismo y EE.UU.- no desean que el genuino Islam se muestre. Ellos quieren
restringir el Islam en dos formas: una es la forma retrégrada, similar a lo que se vio
en el Islam de los talibanes, esto es, fanatismo seco de los pies a la cabeza, sin
ninguna légica, conocimiento y estudio, de manera que los ojos aborrezcan ello y le
vuelvan la cara al Islam.

O bien un Islam que ha perdido completamente su identidad frente a occidente.
Eso es, un Islam receptivo. Un Islam que acepta cualquier cosa que digan los
occidentales, que fomente la cultura occidental bajo la cubierta del Islam y que no
tenga nada para decir de si mismo. Hoy, los enemigos del Islam quieren mostrar a
éste en una de estas dos formas, pero no estan dispuestos a plantear el Islam que
ingresa con denuedo a la escena mundial y que quiere el orgullo, la grandeza, la
fuerza, la justicia, el gobierno popular y el desarrollo cientifico para la comunidad
islamica.

Por supuesto, hoy los enemigos del Islam, y a la cabeza de ellos EE.UU. y el
sionismo, saben que dentro de la comunidad isldmica hay una enorme fuerza
acumulada. Por eso, sienten pavor y temor de ello. Es en base a esto que no
combaten con el mundo islamico usando el nombre Islam, sino que usan otros
nombres para combatirlo. Amplian el sentido de terrorismo de manera que puedan
reprimir los movimientos libertadores. Quieren reprimir a los combatientes
palestinos -quienes hoy en dia son los mds valientes combatientes del Islam-
llamandoles terroristas. Bajo el nombre de terrorismo quieren sacar de la escena a
los jovenes combatientes del Libano, Irak, Afganistdn y a los jévenes combatientes
de cualquier punto del mundo islamico que se oponen a los propdsitos del
imperialismo y a la intromisiéon foranea; o bien bajo el pretexto de “las armas de
destruccién masiva”, bajo el pretexto de “los derechos humanos”, bajo el pretexto
de “la democracia” quieren enfrentar al Islam. Hoy el imperialismo plantea esos
pretextos puesto que sienten pavor de enfrentar al Islam llaméndole por su
nombre.

Por esto, es verdad que hoy el mundo isldmico se enfrenta a nuevas amenazas,
pero también hay grandes y nuevas oportunidades en el mundo del Islam. Hoy
una gran cantidad de jévenes musulmanes a lo largo del mundo isldmico cierran
los ojos a los deleites y los productos coloridos de occidente y disponen como lema
en sus corazones la fe en Dios, y en sus acciones la obediencia a la religiéon. Estos
jovenes son muchisimos tanto en Irdn como en el resto del mundo islamico, tanto
en el oriente del mundo islamico como en su occidente. Hoy hay muchos
intelectuales en el mundo islamico que hablan bajo el nombre del Islam, escriben
bajo el nombre del Islam, y materializan sus obras artisticas bajo el nombre del
Islam. Esas son oportunidades para el Islam. Hoy el mundo islamico ha conocido
hasta cierto punto su propia fuerza y sabe que puede llegar a ser poderoso. Si bien
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la amenaza es grande, también las oportunidades son muchas. Somos nosotros los
que tenemos que esforzarnos.

Se ha transmitido del Gan Profeta -que la paz y las bendiciones de Al 1lah sean con
él y su descendencia- una tradicion que expresa: “El ejemplo del creyente es el de
la espiga; a veces esta tumbada y otras se yergue”. El creyente no es desarraigado.
Es posible que la tempestad de los sucesos le tumbe al suelo, pero con la minima
oportunidad se levanta y otra vez se desarrolla y avanza. También el Sagrado
Coran expresa lo siguiente: «Como un drbol exquisito cuyas raices son firmes y
cuyas ramas estdin en el cielo, brinda sus frutos cada tanto con la anuencia de su
Sefior». Somos nosotros los que debemos esforzarnos en hacer madurar ese fruto...
y eso es posible.

Nosotros en la Republica Islamica de Irdn hemos puesto nuestro empefo para
afianzar ese pilar basico. Nosotros no desistiremos del gobierno popular, el cual es
tomado del Islam y conforma el juicio del Islam mismo. El Islam también ha
determinado y aclarado la aceptacion de la existencia de dirigentes en reglas como
aquella de la bai‘ah o “juramento de fidelidad al gobernante”. Nosotros aceptamos
eso con todo nuestro ser. Nosotros no tomamos eso de occidente. Ello nos
pertenece, pertenece al Islam. Por eso, nosotros estamos firmes en ello.

Nosotros nos erguimos frente a la influencia e intromisioén foranea. Con todo el
mundo hacemos intercambios y negociamos en lo relacionado a la ciencia, el
conocimiento, la experiencia, productos materiales y espirituales, pero no
aceptamos en absoluto de nadie la intromisién, la intrusién, el uso de la fuerza y la
dominacién. Nuestros enemigos -aquellos que tienen una decidida hostilidad
hacia la Republica Islamica y el Iran isldmico- estin muy furiosos por este punto.
Nosotros hemos demostrado que estamos firmes en ello. Hemos demostrado que
podemos, y creemos que todo el mundo islamico puede hacer eso.

Nosotros creemos que se debe expandir la justicia. La expansién de la justicia en la
sociedad conforma una de los asuntos mas problematicos y dificultosos. Queremos
hacer eso. En ese sentido hemos dado muchos pasos, pero existe una gran brecha
entre la situaciéon en la que nos encontramos y aquello que el Islam requiere de
nosotros. Ello requiere un gran esfuerzo. Creemos que debemos centralizarnos en
esta cuestion y esforzarnos, y si Dios quiere haremos ese esfuerzo.

Nosotros creemos que se debe expandir la ciencia y el conocimiento, y hemos
logrado muchos avances en ese camino. Nosotros creemos que el mundo islamico,
con los antecedentes, la profundidad y las raices culturales y cientificas que tiene,
puede dar grandes pasos en el campo de la ciencia y el conocimiento. Han
mantenido al mundo islamico alejado de la ciencia y el conocimiento a propésito.
Nosotros hemos aconsejado a nuestros jovenes y cientificos que generen ciencia. Es
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verdad que se debe aprender la ciencia de aquellos que la poseen, pero no
debemos detenernos ahi. Creemos que no debemos contentarnos con traducir la
ciencia, sino que debemos generarla. Nuestros jévenes han comenzado con ello y
han logrado muchos éxitos en numerosas areas. Nosotros haremos eso y lo
continuaremos.

Nosotros creemos que debemos fortalecer la estructura material y espiritual de la
sociedad y la gente. Debemos fortalecer tanto su estructura material y generar
riquezas -puesto que nuestro pais es potencialmente rico-, como su estructura
espiritual, esto es, fortalecer su fe y animo. Eso forma parte de nuestras
responsabilidades.

Hoy, el peligro mas importante que amenaza al mundo islamico es la desunién.
Nosotros nos hemos dividido y no hemos entrelazado nuestras manos. Es por eso
que el enemigo nos codicia. Mientras estemos divididos el enemigo nos codiciara.

Nuestra propuesta a todos los estados y gobiernos del mundo islamico y a todas
las naciones musulmanas es la de la unién y el mutuo acercamiento. Debemos
superar las diferencias y dejarlas de lado. Algunas diferencias pueden
solucionarse, entonces a esas las solucionemos. Es posible que algunas no sean
posibles de resolverse en un corto periodo, entonces debemos cerrar los ojos a las
mismas y dejarlas a un lado. Este es exactamente el punto en el cual los sionistas y
los americanos se ven perjudicados y es por eso mismo que ponen todo su esfuerzo
para evitar que ello se produzca.

Las diferencias regionales, religiosas, tribales, politicas y territoriales, son todas
incitadas por los enemigos. Ya existia entre nosotros la predisposicién para ese tipo
de diferencias, solo que hemos sido indolentes y no hemos eliminado esas
predisposiciones, y ellos llegaron y se valieron de la indolencia de la comunidad
isldmica e intensificaron esa diferencias haciéndonos lidiar entre nosotros mismos.
Cuéntas de nuestras fuerzas materiales y espirituales hemos derrochado en esas
peleas y diferentes guerras regionales, nacionales, religiosas y tribales. Nosotros
creemos que debemos seguir esto como un objetivo serio.

En lo personal creo que hoy en el mundo isldmico, los enemigos del Islam y la
comunidad isldmica utilizan mayormente dos armas: una es el arma de la
amedrentacion, y la otra es el arma de generar la ambicién. Las naciones, los
intelectuales, las personas destacadas y los integrantes de la comunidad a veces
son amedrentados y otras veces son tentados. Tanto lo uno como lo otro son redes
de Satands. No se debe temer de su amedrentacion: «Aquellos a quienes la gente
les dice: “La gente se ha agrupado en vuestra contra, temed pues de ellos”, y ello
les aumenta su fe y dicen: “Dios nos es suficiente. |Y qué mejor Protector!”, y se
volvieron por una gracia de Dios y un favor en el cual no les tocard lo malo», ésos
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constituyen una leccién para nosotros. Asi debemos proceder. No debemos
dejarnos amedrentar por el enemigo. Tampoco debemos sucumbir a la tentaciéon
del enemigo, puesto que el enemigo no brinda nada bueno y lo que hace
ambicionar no es mas que una trampa.

Esta cuestion, se verifica tanto para las personas como para los estados y
gobiernos, tanto para los pensadores como para el comiun de la gente. No
tengamos esperanzas en aquello que hacen ambicionar y no temamos de su
amedrentacion. Nosotros somos fuertes: «Y vosotros sois los victoriosos si es que
creéis».

Al final de mis palabras quiero enfatizar en el hecho de que en este seminario y
reunién debéis buscar y encontrar las vias. Vosotros sois los elegidos del mundo
islamico. Cada uno de vosotros, cada una de vuestras ideas, puede ser el origen de
una transformacién o un movimiento en algtin sector de la gran sociedad
comunidad isldmica. Cuando estas ideas se juntan entre si, pueden abrir muchos
caminos frente a nosotros.

Se debe conocer al enemigo. Conocer al enemigo es una de las principales tareas.
Hoy el gran enemigo del mundo isldmico son EE.UU. y el sionismo. Esos
conforman el gran Satan. Entre los satanaces los peores, los més funestos, y los mas
peligrosos son EE.UU. y el sionismo que hoy en dia, en forma completamente
abierta y clara, colaboran entre si. Nunca tal como hoy éstos fueron tan amigos y
estuvieron tan juntos. Esos son el enemigo principal. Esos son el gran idolo que se
debe quebrar. Se debe conocer a este enemigo y presentarlo al comun de la gente,
las personas sobresalientes y los pensadores de las comunidades islamicas.

No debemos equivocarnos al reconocer al enemigo. Algunos no reparan en el
enemigo real y principal y consideran como enemigo a cosas secundarias. Eso
conforma un gran error y es posible que lleve a dilapidar afios de la vida del
mundo islamico. Por la gracia de Dios, nosotros no nos hemos equivocado al
distinguir al enemigo y no lo haremos. Se nos dirigen distintos tipos de
enemistades, pero nunca confundiremos eso con el gran enemigo principal.
Nosotros no consideramos ni reparamos en muchas hostilidades. El enemigo real
esta ahi. El siguiente punto a este respecto es que también debemos conocer los
métodos del enemigo. Esto es, por qué vias ingresa, como procede y qué hace.

Me refiero al dltimo asunto sefialando la bendita aleya que dice: «Di: Solo os
prevengo una cosa: que os yergdis por Dios de dos en dos, o individualmente, luego
reflexionéis». Erguirse por Dios -de dos en dos o individualmente- es la mas
obligatoria de nuestras tareas. Eso es posible en todos los niveles.
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iQueridos hermanos! Nuevamente os doy la bienvenida y os agradezco por
haberos tomado la molestia de haber venido hasta aqui, y agradezco a Dios que me
dio la oportunidad de encontrarme con vosotros en esta fraterna reunion.

Was salamu Alaikum Wa rahmatullah wa barakatuh

TRADUCCION DEL PERSA:

H. FEISAL MORHELL

Sura Al-Bagarah; 2:150.
Sura Ibrahim; 14: 24.

Sura Ali ‘Imrdn; 3: 173-174.
Sura Ali ‘Imréin; 3: 139.

Sura Saba; 34: 46.

97



El siguiente es un comunicado emitido por la hija del Imam
Jomeini (ra), Dra. Zahra Mustafawi Jomeini, condenando las
manifestaciones del presidente francés Jacques Chirac
relacionadas a proyectar una ley de prohibiciéon del uso del
hiyab o velo islamico en las escuelas.-

R IR JBE RE IR CE R GREEE RE )

En el Nombre de Dios, el Compasivo, el Misericordioso
ESAFORTUNADAMENTE, el gobierno francés, y Jacques Chirac
personalmente, alarmado por el crecimiento del Islam en
Francia, ha decidido ordenar la formacién de una Comisién para
proyectar una ley que prohiba el uso del velo islamico (hitjab) en
las escuelas publicas. El proyecto de ley propuesto sera

presentado al Parlamento para una ratificacion final.

Por este motivo, esta Asociacién llama la atencion de toda la humanidad
hacia ciertos puntos concernientes a esta injusta propuesta y a la manera en la
que la ley propuesta es ejecutada en contra de la minoria religiosa mas numerosa
en Francia.

El principio fundamental aqui es el de la libertad de culto y ello requiere
de un trato equitativo hacia los seguidores de las diferentes culturas, creencias y
grupos religiosos. Es obvio que la prohibicién del uso del velo isldmico en las
escuelas y el prohibir a las mujeres elegir libremente una forma de cubrirse que
simboliza su identidad religiosa y cultural y que constituye una parte inalienable
de los derechos humanos, conforma una violacién a los derechos de las mujeres,
especialmente en un pais donde, por siglos, seguidores de diferentes religiones,
usando el velo estipulado por su religién particular, han vivido en armonia y en
una coexistencia pacifica.

El proyecto de ley para prohibir el uso del velo islamico es, por un lado,
una clara violacion del espiritu de la cultura europea, y, por otro, una violacién al
namero de leyes francesas y de otros paises europeos. Ademas, claramente viola
la Declaracion de los Derechos Humanos de las Naciones Unidas, desde que las
jovenes musulmanas son forzadas o: a dejar de usar el velo islamico -practica
decretada por su religion- lo cual viola el Articulo 18 concerniente a “la libertad de
expresar las propias creencias religiosas en la educacion, la prdctica, adoracion y
ceremonias”, o a abandonar su educacion, lo cual viola el Articulo 26, que expresa
que “todos tienen derecho a la educacion...”
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En épocas presentes, el mundo espera nuevos planes y sugerencias para
facilitar la confraternidad entre la gente, particularmente entre los seguidores de
las religiones divinamente reveladas, tales como la realizada por un “dialogo
entre civilizaciones”, propuesta por el Presidente de la Republica Islamica de
Irdn, y calurosamente acogida por el mundo. La ley propuesta por el gobierno
francés, sin embargo, fortalece y da forma al modelo de “el choque de las
civilizaciones”, una teoria fomentadora de guerras que, en perfecta armonia con
los planes hegemonistas del tnico superpoder que queda en el mundo,
intensifica los desacuerdos y desentendimientos histéricos entre las naciones y
civilizaciones.

Desde que tal vez este plan pueda también ser puesto en efecto en algunos
otros estados europeos, la Asociaciéon de Mujeres de la Republica Islamica de
Iran, debido a su divina misién y a su compromiso por defender los derechos de
las personas oprimidas y avasalladas del mundo, dirige una llamada a todos los
grupos, asociaciones, organizaciones e individuos independientes y amantes de
la justicia, especialmente al Papa y a otros lideres de las religiones divinamente
reveladas, a pronunciarse en contra de la injusticia que estd por ser infligida
sobre cientos de miles de mujeres y nifias musulmanas en la forma legal de un
proyecto de ley en contra del uso del velo islamico en las escuelas publicas.

ZAHRA MUSTAFAWI JOMEINI
Directora General

Asociacion de Mujeres de la Republica Islamica de Iran- Teheran
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