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Transliteracion de las letras arabes
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Se utilizara un punto para evitar posibles confusiones como puede suceder con la letra lam con sonido doble a causa del tashdid

(8= 1) para evitar la doble “ele”, o como puede ocurrir con las letras > dh y Ui sh al encontrarse con otra “h”.
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Prefacio a la edicidn en castellano

En el Nombre de Al-lah, el Compasivo, el Misericordiosisimo
Alabado sea Al-lah, el Unico, el Eterno,
Quien no tiene asociados;
y que las bendiciones y la paz sean sobre Su Enviado,

el sefior de los primeros y los ultimos, el Sello de los profetas y mensajeros, Abil Qasim Muhammad
ibn ‘Abdil-lah;
y sobre su Purificada e Inmaculada Familia.

Encontramos que el camino para la unidad islamica es claro y estd abierto para aquellos musulmanes
sinceros, quienes rechazan las diferencias secundarias y la intransigencia, extirpan los motivos de
division, y someten las teorias y opiniones a la investigacion y al analisis cientifico y objetivo.

Los miembros de la Ummah en cualquier lugar, deben tomar conciencia de la delicada situacion politica
y social por la que atraviesan los musulmanes, trabajar activamente para la unidad, rechazar las
divisiones, mirarse unos a otros con ojos de afecto y hermandad... e identificar quiénes son los que
promueven las diferencias y el fanatismo entre ellos, para repudiarlos y alejarlos de si.

Con el devenir de los diferentes sucesos politicos y sociales en el mundo, especialmente en cuanto a los
musulmanes y al Islam se refiere, desde un tiempo a esta parte los sabios y creyentes comprometidos de
las diferentes tendencias islamicas, han dado importantes pasos con el fin de unificar a la Ummah, que
lamentablemente se encuentra tan dividida y deteriorada, y por gracia de Al-lah, los musulmanes estan
tomando conciencia de la significacion que posee el estar unidos frente a los que pretenden extirpar el
Islam de sus vidas, ain cuando permanecen todavia algunas dudas y recelos en cuanto a la vision que
algunos poseen de sus hermanos shi‘as, lo cual se origina en la falta de informacién respecto a sus
creencias y practicas.

Asi, me es grato presentar a los lectores de. habla hispana la traduccion al castellano del libro
“Discovering Shi‘i Islam”, escrito por el Huyyatulislam Muhammad Ali Shomali, quien, a través de un
simple y claro escrito, y utilizando como fuentes de referencia los libros mas acreditados y aceptados
por los sabios sunnis, intenta aportar un grano de arena para la concrecion de esta anhelada unidad, por
medio de esclarecer y explicar de una manera objetiva, tanto para nuestros hermanos sunnitas, como
para los de otras religiones, y por que no, para los mismos shi‘as, las verdaderas creencias y practicas de
la Shi‘ah, a fin de descorrer los velos que cubren la realidad de la escuela de Ahl-ul Bait, la escuela de
los Imanes Purificados (BP) de la Casa Profética, a quienes Al:-lah y su Mensajero ordeno seguir tras si,
en el famoso hadiz de Zagalain:

“iOh gente! Dejo entre vosotros algo a lo que si os aferrais, jamas os extraviaréis. Uno es mayor
gue el otro: el Libro de Allah (el Coran), el cual es un cordel que se extiende desde el cielo hacia la
tierra; y mi Descendencia: la Gente de mi Casa (Ahl-ul Bait). Ambos no se separaran uno del otro
hasta que regresen a mi en la Fuente (del paraiso). Asi pues, observad como actuais con ambos en
mi ausencia”.

Sahih At-Tirmidht, hadiz n°® 3720
El Huyyatulislam Muhammad Ali Shomali es Director del Instituto Isldmico de Manchester y Profesor
de Teologia, Filosofia y Gnosis en la Universidad Islamica de Altos Estudios en Londres. Actualmente
es también Director del Departamento de Asuntos Internacionales de la Universidad Teoldgica “Az-



Zahra (P)” y Director del Departamento de Religiones del Instituto de Educacion e Investigacion
“Imam Jomeini”.

La presente es una version resumida del libro “El Islam Shi‘ah: Origenes, Fe y Practica”,
recientemente impreso, que con la anuencia de Al-lah también sera traducido al castellano en un futuro
proximo.

Cabe hacer notar que el original de esta obra ha sido escrito en inglés, habiendo sido impreso dos veces
en el mismo afio. Fue traducido al italiano, ruso y persa, y se esta realizando actualmente la traduccion
al urda y al arabe.

Al final de este libro, a pedido del autor, afiadi un apéndice sobre las actividades y servicios de la
Universidad Az-Zahra (P), con el fin de que sirva de informacion para otras hermanas hispano-parlantes
que estén interesadas en realizar los cursos de estudios en la misma. Aprovecho esta oportunidad para
agradecer a todos los responsables y dirigentes de esta Universidad, por haberme abierto sus puertas
para poder transitar en ella e impregnarme con las ensefianzas exaltadas de nuestro Noble Profeta (BP)
¢ Imames Infalibles de Ahl-ul Bait (P), de manera que, a pesar de haber obtenido hace ya unos afios la
licenciatura en Ciencias Islamicas, continuo favoreciéndome de las diferentes actividades y cursos
especiales y de post-grado de esta bendita Universidad que se cimentd sobre las bases de propodsitos
elevados y sinceros a Allah, llegando asf a representar dignamente a la escuela del Imam Ya‘far As-
Sadiq (P).

Por ultimo, agradezco al Huyyatulislam Feisal Morhell, por su colaboracion para la revision y
compaginacion de este libro.

Rogamos a Dios, Glorificado Sea, que esta obra contribuya a una mayor comprension del Islam shi‘ah.
«Y aferraos todos al cordel de Dios y no os dividais...»
(Sura Aal ‘Imran; 3: 102)

Wal Hamdu lil-1ahi Rabb-il ‘Alamin. Que la Alabanza sea para Dios, el Sefior del Universo.

SUMEIA YOUNES

1 Ramadan 1424 / 2003



Introduccion

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

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

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

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

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

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

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

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

! Islamic Collage for Advanced Studies Press: Prensa de la Universidad Islamica de Altos Estudios.
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El quinto y ultimo capitulo es una escueta exposicion sobre la Shi‘ah en el mundo de hoy en dia. Este
apartado comienza con un resumido informe de las ultimas estadisticas sobre la poblacion musulmana y
shi‘ah del mundo. Hay también un analisis de las afiliaciones religiosas de algunos paises con una larga
historia de la presencia shi‘ah alli. Atn cuando no existen estadisticas exactas y acreditadas sobre la
poblacion shi‘ah actual en el mundo, nos hemos esforzado por reunir las mas validas.

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

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

De acuerdo al Sagrado Coran, todos los creyentes son “hermanos”™. Sin considerar su color, raza, género
y posicion social, existen ciertos deberes hacia cada uno que los hermanos y hermanas en la fe han de
cumplir. Cierta vez Mu‘al-la ibn Junais le pregunt6 al Imam As-Sadiq (P) respecto a los deberes de un
musulman para con otro. El Imam (P) respondio:

»

K

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

Luego el Imam (P) mencioné lo siguiente:

»

LK

2]135:2

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

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



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

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

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

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

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

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

P . e 37 3
«Y aferraos todos al vinculo de Dios y no os dividdis».

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

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

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

. 7 < . . . e qer . 5
«Por cierto que el Faradn se encumbro en la tierra (de Egipto) y dividid en facciones a su pueblo...».

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

2 Al-Kafi, T. 2, p. 135, h. 2. The Faith of Shi‘ah Islam, de Mudzaffar, pp. 76 y 77.
3 Sara Ali ‘Imran; 3: 103.

4 Stra Al-Anfal; 8: 63.

3 Sira Al-Qasas; 28: 4.



. ;: p L p 6
«... Yno disputéis entre vosotros, porque asi os desanimariais y se perderia vuestro valor».

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

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

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

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

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

Muhammad A. Shomali

Ramadan 1423, Noviembre de 2002

% Stira Al-Anfal: 8: 46.
7 stira Al “Imran: 3: 64.
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Capitulo |

Los Origenes del Islam Shi‘ah
El significado del término Shi‘ah:

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

«.. Yy hallé en ella a dos hombres rifiendo; uno era partidario suyo (shi‘ah) y el otro adversario. Su
. . . g7 . . s < .08
partidario le pidié socorro contra su adversario, y Moisés le aporred y le ultimo».

En otra parte, Abraham (P) es presentado como un shi‘ah de No¢ (P):

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

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

Shahrestani (f. 548 HQ), en su “Al-Milal-wa An-Nihal’’, una prominente fuente sobre diferentes
tendencias en el Islam, escribe: “Los shi‘as son aquellos que siguieron a ‘Al en particular y creyeron
en su Imamato y Califato de acuerdo a las explicitas ensefianzas y voluntad del Profeta Muhammad®*°.

Esta es una definicion muy precisa, ya que los shi‘as ereen que la razén por la que se debe seguir a ‘Al
—que la paz sea con ¢€l- es que ello fue requerido por el Profeta (BP), y no fue por propia decision que lo
eligieron para seguirlo. Esto es a diferencia de los no-shi‘as quienes, tras la muerte del Profeta
Muhammad (BP) siguicron a aquel que fue elegido en la reunion de As-Saqifah y creyeron que el
Profeta (BP) delegd dicho asunto a la gente, para que ellos mismos decidieran a quién seguir. Por
supuesto, Abli Bakr ibn Abi Quhafah, el primer Califa, quien fue elegido solo por aquellos que se
encontraban reunidos en As-Sagifah -y en ausencia de la mayoria de los Compaieros que también se
encontraban en Medina-, juzg6 que debia ser ¢l quien debia designar a su sucesor. Y el segundo Califa,
‘Umar ibn Al-Jattab, a su vez, eligié un concilio de seis personas para que éstas eligieran a uno de entre
ellos, de acuerdo a un proceder muy estricto establecido por ¢l mismo. Es de hacer notar que fue solo
‘Ali, el cuarto Califa, quien fue elegido -y en realidad forzado- por casi todos los musulmanes después
del asesinato del tercer Califa, ‘Uzman ibn ‘Affan, para aceptar el cargo de Califa.

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

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

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

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

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

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

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

¢Cuando comenz6 el Shi‘ismo?

Naturalmente, la pregunta que surge es: ;Cuando comenzo6 el Shi‘ismo? Hay muchos hadices narrados
tanto por shi‘as como por no-shi‘as, respecto al tema del Imamato, lo cual sera estudiado
posteriormente cuando examinemos las doctrinas de la Shi‘ah.

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

) ( ) : 571 -1
(

« » .

/ : 442 12 ( )
589. /6

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

H Firaq Ash-Shi‘ah, p. 17.
12 Ver: AW&’il Al-Magalat, del Sheij Al-Mufid, p. 36
B bid,, p. 38.
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Cierta vez que nos encontrabamos con el Enviado de Dios (BP) llegd ‘Ali (P). Entonces, el Profeta (BP)
dijo: “Juro por Aquel en cuyas manos esta mi vida, que ciertamente que éste (hombre) y sus shi‘as
(seguidores) seran los triunfadores el Dia de la Resurrecciéon”, y luego fue revelada la aleya: «Los
creyentes que practican el bien, jesos son las mejores criaturas/»."*

Tras ello, cada vez que los compafieros del Enviado de Dios (BP) vefan aproximarse a ‘Ali, decfan: “Ha

venido la mejor de las criaturas”.”

974 : -2
» ) )

K

11: 11

Ibn Hayar (Ahmad ibn Hayar Al-Haizami, fall. 974 HQ) narr6 de Ibn ‘Abbas que dijo:

Cuando Allab reveld la aleya «Los creyentes que practican el bien, jesos son las mejores criaturasly,
el Enviado de Dios (BP) dijo a “‘Ali (P): “Esos son ta y tus shi‘as (seguidores). T y tus shi‘as vendran
el Dia de la Resurreccion en tanto os encontraréis complacidos (de Dios) y se estara satisfecho de
vosotros; y tus enemigos vendran en tanto ellos seran objeto de la ira y estaran asidos por sus

cuellos”.'

» g -3

«

154 106/4

Ibn Al-Azir (fall. 606 HQ) narr6 en su “An-Nihaiah”:

Dijo el Mensajero de Dios (BP) dirigiécndose a ‘Ali: “;Oh ‘Ali! T\ y tus shi‘as alcanzaran a Dios siendo
que os encontraréis complacidos de El y El lo estara de vosotros, y tus enemigos lo alcanzaran,
habiendo sido objeto de la ira y asidos por sus cuellos”. Luego el Profeta (BP) puso su mano en su

2 17

cuello mostrandoles cémo sera ello”.

Hay otros hadices en los cuales el Enviado de Dios (BP), dirigiéndose a ‘Ali, utilizd la expresion
“nuestros shi‘as”. Esto esta en conformidad con lo que fue afirmado anteriormente, respecto a que los
shi‘as son aquellos que siguen a “Ali, de acuerdo a las ensenanzas del Profeta (BP) y no por su propia
decision. Por ejemplo, Ibn ‘Asakir narr6é que el Enviado de Dios (BP) dijo:

»

LK

" Sora Al-Baiinah; 98: 7.
15 Ta’rij ibn ‘Asékir, Seccion: Biografia del Imam ‘Ali (P), T. 2, p. 442, ediciones Dar Al-Fikr, Beirut. Ad-Durr Al-Manzdr, de
As-Suitti, T. 6, p. 5890.
16 As-Sawa‘ig Al-Muhrigah, de Ibn Hayar, Seccion 11, Capitulo 1, Aleya 11. edic. de El Cairo. En el mismo libro, Ibn Hayar ha
narrado también de Umm Salamah que una noche, cuando el Mensajero de Dios (BP) se encontraba en su casa, su hija Fatima
lleg6 junto con ‘Ali. Luego el Profeta (BP) dijo: “jOh “Ali! TU y tus compafieros estan en el Paraiso. TU y tus shi‘as estan
en el Paraiso”.

7 Ibn Al-Azir, An-Nihaiah, T .4, p. 106, vocablo ““qa-ma-ha”. Citado por Ibn Hayar en As-Sawa‘iq, p.154.
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129:1 ()

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

fueron creados de esa misma arcilla”."

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

»

L«

“Oh ‘Ali! Cuando acaezca el Dia de la Resurreccion yo me aferraré a Dios Altisimo, ta te

aferraras a mi, tus descendientes se aferraran a ti y sus shr‘as se aferraran a ellos. jLuego veras a
I g

dénde seremos llevados!”."”

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

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

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

Ademas de los hadices mencionados precedentemente y sus semejantes, y aquellos hadices sobre el
Imamato que seran mencionados luego, existen muchas otras razones que hacen de la aparicion de un
grupo de gente tal como la Shi‘ah, en vida misma del Santo Profeta (BP), un fenémeno natural e incluso
necesario. Por ejemplo, al comienzo del Islam, cuando Dios le ordeno al Profeta (BP) comenzar su
convocatoria publica al Islam por medio de reunir a sus parientes mas cercanos, ¢l invit6 a sus parientes
a una comida. Tras la misma el Profeta (BP) manifesté su mision e invitd a los alli presentes a que
adhirieran al Islam, y les dijo que quien creyera en el Islam de entre ellos y lo asistiera seria su sucesor.
Todos guardaron silencio. El tnico que acepto la invitacion para asistirlo fue ‘Ali, un adolescente en
aquella época. El Profeta (BP) le requirié que se sentara y repitid su convocatoria por segunda y tercera
vez. Una y otra vez se repitié la misma escena, y fue solo ‘Ali quien expres6é que estaba listo para
apoyar al Profeta. Entonces el Enviado de Dios (BP) acept6 el sometimiento de ‘Ali a la voluntad de

18 Ta’rij Dimashq, de Ibn ‘Asakir, Seccion: Biografia del Imam ‘Ali (P), T. 1, p. 129, N° 180, edic. Dar Al-Fikr, Beirut.
19 Citado en Doctrines of Shi‘i Islam, de Ya‘far Subhani, p. 6, p. 104.
2% stira Al-Hadid; 57: 26.
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Dios y llevo a cabo la orden de Al-lah de designarlo como su sucesor. Este evento se encuentra
21
documentado en muchas fuentes™ .

En una muy importante expresion, el Enviado de Dios (BP) claramente afirmé que ‘Ali era una persona
correcta y sincera, libre de falsas creencias y actos equivocos, ya sea en su conducta personal o en su
hablar y juicios que emitia, e implicitamente pidid a los musulmanes que lo siguieran. Umm Salamah
transmitié que el Santo Profeta (BP) dijo:

K »

449/42 . 322/14

“Alf esta con la Verdad (al-haqq) y la Verdad esta con ‘Ali y no se separaran jamas hasta que

regresen a mi en la Fuente (de Kawzar) el Dia de la Resurreccion”.”

Ella también narré que el Profeta (BP) dijo:

L« »

4628 1 134/3

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

Estos hadices también fueron narrados por Ibn ‘Abbas, Abli Bakr, ‘Aishah, Abl Sa‘id Al-Jidri, Abl
Laila y Abii AiiGb Al-Ansari**. Ademas se narré que el Profeta dijo:

« »

3647 - - -

“:Que Allahbendiga a ‘Ali! {Dios mio! jHaz que 1a verdad siempre se encuentre con él!”.”

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

.« »

359 /71

2! Entre las fuentes no-shi‘as, referirse a Ta’rij Al-Umam wal Muluk, de At-Tabari (f. 310 HQ), T. 3, pp. 62 y 63; Al-Kamil fi At-
Ta’rlj, por Ibn Al-Azir (f. 630 HQ), T. 2, pp. 40 y 41; Al-Musnad, de Ahmad ibn Hanbal; Musnad Al-‘Asharah Al-
Mubash-sharin bi Al-Yannah, hadiz n° 841, segiin la numeracion al-‘alamifah.
22 Ta’rij Bagdad, T.14, p. 322. Ta’rij Dimashq, T. 42, p. 449.
23 Al-Mustadrak “ala As-Sahfhain, Al-Hakim An-NishabQrf, T. 3, p. 134, n® 4628.
% De acuerdo a Al-Ghiffari, en Shi‘ism or Original Islam, p. 10, esta tradicion ha sido transmitida a través de quince vias no-
shi‘as, tales como Al-Mustadrak, de Al-Hakim An-Nishab(ri; As-Sawa‘iq, de Ibn Hayar, Kanz Al-‘Ummal y lanabi* Al-
Mawaddah.
%> sunan At-Tirmidhi, Seccion: Las virtudes transmitidas por el Enviado de Dios (BP). Capitulo: Las Virtudes de ‘Ali Ibn Abi
Talib, hadiz n° 3647 de la numeracion al-‘alamifah.
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“La sabiduria esta dividida en diez partes: nueve partes fueron concedidas a ‘Ali, y una sola a la

gente””

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

457 1 ( )

“Me amparo en A//ah de un dilema para el cual Abtil Hasan (‘Ali Ibn Abi Tlib) no esté presente”.”’

Debemos también tomar en cuenta los valiosos y vitales servicios y sacrificios de ‘Ali, a fin de poder
percatarnos de su posicion entre los musulmanes. Por ejemplo, cuando los infieles de La Meca
planearon asesinar al Profeta del Islam (BP) y Dios le inform6 sobre su complot, el Profeta (BP)
preguntd a ‘Ali si estaba dispuesto a dormir en su lugar para que los paganos pensaran que €l se
encontraba ain en su casa, lo que le permitiria salir sin problemas de La Meca. ‘Ali acepto6 dicha tarea,
respecto a lo cual descendio la siguiente aleya:

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

La emigracion del Profeta del Islam (BP) desde la ciudad de La Meca a Medina marca el comienzo del
Calendario Islamico. ‘Al sirvio a la causa del Islam luchando en las batallas de Badr, Uhud, Jaibar,
Jandaq y Hunain, en todas las cuales desempefi6 un papel crucial. Todo ello estd registrado en
numerosas bibliografias historicas y en colecciones de hadices de los sabios no-shi‘as.

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

Mientras regresaba de su ultima peregrinacion a La Meca, el Enviado de Dios (BP) requiri6 a miles de
musulmanes que lo acompafaban que se detuviesen en medio del camino. El se puso de pie sobre una
plataforma o pulpito que prepararon con monturas de camellos, y tras alabar a Dios dijo:

« »
3646 - - -

. ~ A A ~ y
“Todo aquel de quien yo sea su sefior (mawl3), ‘Ali es su sefior”.”’

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

26 Al-Bidaiah wan Nihaiah, por Ibn Kazir (£, 774 HQ), T. 7, p. 359.
7 Ver por ejemplo: Al-Mustadrak, de Al-Hakim, Capitulo: Al-Manasik, T.1, p.457. Al-Isabah fi Tamiz As-Sahabah, de Ibn
Hayar, T. 2, p. 509, y Al-Bidaiah wa An-Nihaiah, de Ibn Kazir, T. 7, p. 36.
B sira Al-Bagarah; 2: 207.
* sunan At-Tirmidhi, Seccion: Las virtudes transmitidas por el Enviado de Dios (BP). Capitulo: Las Virtudes de ‘Ali Ibn Abi
Talib, hadiz n° 3646.
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Este hadiz fue transmitido a través de mas de cien fuentes. Quien desee una lista detallada de las fuentes
no-shi‘as donde se menciono este hadiz, ha de referirse a ‘Abagat Al-Anwar, de Mir Hamid Husein Al-
Hindi (f. 1306 HQ), y también a Al-Gadir, de ‘Abd-ul Husein Al-Amini (f. 1390 HQ).

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

De este modo, pareciera que los diferentes grupos de hadices conjuntamente con la evidencia histérica
antes mencionada no deja lugar a dudas que en vida del Profeta del Islam (BP) muchos musulmanes
llegaron a amar a ‘Ali profundamente y procuraban su compaiia y estuvieron decididos a seguirlo
después de la muerte del Envidado de Dios (BP). Se aludi6 tan frecuente y significativamente a estas
personas como ““shi‘as de ‘Ali”” que gradualmente el término ““shi‘ah” paso a hacer referencia solo a los
shi‘as de ‘Ali. Aun mas importante que esto es el hecho de que categoéricamente la idea del Imamato de
‘Ali comenzo6 en vida del Profeta Muhammad (BP). Naturalmente, el fallecimiento del Enviado de Dios
(BP) definié el asunto y distinguié a aquellos que todavia creian en la necesidad de seguir a ‘Ali, del
resto de los musulmanes, quienes, tarde o temprano, creyeron en la institucion del Califato como la
sucesion del Profeta (BP) para gobernar la sociedad islamica, y no como una posicion divina.

Al describir los eventos que se sucedieron tras la muerte del Enviado de Dios (BP), Al-Mas‘tdi (f. 345
HQ), gran historiador sunnita, escribe lo siguiente: “El Imam ‘Ali y aquellos de sus shi‘as que estaban

con él, se encontraban en su casa cuando se realizo el juramento de lealtad a Ab Bakr™.

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

asesinaron a mis shi‘as y representantes”.”!

Abl Mijnaf (fall. 158 HQ) narra que tras la muerte de Mu‘awfiiah los shi‘as se reunieron en la casa de
Sulaimén ibn Surad y éste les dijo: “Mu‘awiiah ha muerto y Husein se ha negado a jurar lealtad a los

omeyas. El ha partido hacia La Meca 'y vosotros sois sus shi‘as'y los shi‘as de su padre”.*

Los Primeros Shi‘as:

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

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

39 1zbat Al-Wasiiah, p. 121. El evento mencionado en el texto ocurrié justo antes de que comenzara la Batalla de Yamal (del
Camello).
31 \Wag“at Siffin, de Nasr ibn Muzahim (f. 212 HQ).
32 Magtal Al-Im&m Al-Husein, de Abl Mijnaf, p. 15.
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ibn Nawfil ibn Al-Hariz, ‘Abdul-lah ibn Al-Harz ibn Nawfil, ‘Abdul-lah ibn Abi Sufian ibn Al-Harz,
Al-*Abbas ibn ‘Utbah ibn Abi Lahab, ‘Abd-ul Muttalib ibn Rabi‘ah ibn Al-Harz, Ya‘far ibn Abi Sufian
ibn Al-Harz.

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

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

33 por ejemplo, ver Buh(z fi Al-Milal wan Nihal, de Ya‘far Subhani, Vol. 6, pp. 109 y 110. Seied ‘Ali Al-Madani (f. 1120 HQ)
en su Ad-Darayat Ar-Rafi‘ah fi Tabagat Ash-Shi*ah Al-Imamfiah, menciona los nombres de 69 Compafieros del Profeta (BP)
que fueron shi‘as. Seiied ‘Abd-ul Husein Sharaf-ud Din (fall. 1377 HQ), en su Al-Fusil Al-Muhimmah fi Ta’Iif Al-Ummah,
menciona los nombres de mas de doscientos Compaiieros del Profeta Muhammad (BP) que fueron shi*as, en el orden de la “A”
a la “Z”, comenzando con Abili Rafi‘ y concluyendo con Iazid ibn Hauzarah Al-Ansari. IGsuf ibn ‘Abdil-lah (f. 456 HQ), en su
Al-Isti‘ab, Ibn Al-Azir en su Usud Al-Gabah, e Ibn Hayar Al-‘Asqalani (f. 852 HQ), en su Al-Isébah, son algunos de los sabios
no-shi‘as que han mencionado algunos de los shi‘as pioneros.
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Capitulo 11

Las Fuentes del Pensamiento Shi‘ah

Antes de estudiar las doctrinas o practicas de la Shi‘ah, es imperioso conocer las fuentes a las que se
refieren los shi‘as para comprender ¢l Islam. En lo que sigue a continuacion, estudiaremos las cuatro
fuentes del pensamiento shi‘ah, o, en otras palabras, las cuatro fuentes sobre las cuales, desde un punto
de vista shiita, debe basarse cualquier investigacion sobre el Islam: el Sagrado Coran, la Sunnah o
tradicion profética, el intelecto y el consenso.

El Sagrado Coran:

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

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

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

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

«jQue no lo toquen sino los impolutos!>>.3’5
La Shi‘ah niega cualquier tergiversacién en el Coran:

Como fue mencionado con anterioridad, la Shi‘ah niega cualquier tergiversacion o alteracion en el
Sagrado Coran y cree que el Coran vigente hoy en dia es el mismo que fue revelado al Profeta
Muhammad (BP). El Coran esta completo. Nadie ha visto nunca alguna copia de un Coran diferente del
que se encuentra en nuestras manos en ninguna parte del mundo isldmico. Existen manuscritos del

3% Siira Fussilat; 41: 42.
3% Sra Al-Wagi‘ah; 56: 79.
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Coran disponibles hoy en dia que se remontan a la época de los Imames de la Shi‘ah y son exactamente
iguales que los que existen en el presente.

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

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

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

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

3 Sora Al-Hiyr; 15: 9. Debe hacerse notar que la acusacion de creer en la alteracion estd limitada a la supresion de algunos
supuestos versiculos; de otra manera, ni shiitas ni sunnitas han sido acusados nunca de creer en que se le haya afadido algo al
Coran. Por lo tanto, es procedente argumentar con algunos versiculos del Coran para refutar la idea de la alteracion.
37 Al-Mizan fi tafsir Al-Qur’an, T.21, p.200.
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La Tradicion (as-sunnah):
Después del Sagrado Cordn, la mas importante fuente para comprender el Islam y por lo tanto el
pensamiento Shi‘ah, es la Sunnah o Tradicion del Profeta Muhammad (BP), que incluye sus dichos y

sus actos. El mismo Coran claramente ha conferido tal elevada posicion al Enviado de Dios (BP) que se
refiere a ¢l como aquel que es el responsable de explicar el Coran:

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

Y ensefiar el Coran y la sabiduria:

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

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

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

El nunca habl6 basandose en sus propios deseos, ni se equivoco ni cometio falta alguna:

~ . s . . . . 41
«Vuestro Compaiiero jamds yerra ni se descamina, ni habla por capricho».

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

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

Teniendo en cuenta estos versiculos y muchos otros que dan cuenta del estatus que posee el Profeta del
Islam (BP), y reflexionando en la significancia que tiene el actuar como un mensajero divino elegido
directamente por Dios y a quien El hablé, la Shi‘ah, junto con el resto de los musulmanes, desarroll6 un
estado de sincero amor y fervor hacia el Profeta Muhammad (BP).

38 Sira An-Nahl; 16: 44.
39 Stira Al-Yum‘ah; 62: 2.
40 Sgra Al-Ahzab; 33: 21.
* Sora An-Naym; 53: 2y 3.
2 sira Al-Hashr; 59: 7.
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La Gente de la Casa del Profeta (BP):

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

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

K »

247 14 | /

“Ningln ojo ha visto, ni ningun oido ha escuchado, y no ha concebido el corazén de ningin ser
humano a alguien mejor que Ya‘far As-Sadiq en cuanto a virtud, conocimiento, ascetismo y

servidumbre a Dios™.**

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

En un estudio sobre aquella gente que transmiti6 y narré del Imam As-Sadiq (P), el Sheij Al-Mufid (f.
413) en su libro Al-Irshad, afirma que aquellos que fueron confiables entre ellos, de las diferentes
escuelas de pensamiento, fueron 4000. De este modo, no existe ambigiiedad aqui y es por ello que
muchos sabios sunnitas tales como el fallecido Shaij Ash-Shaltiit ha indicado claramente que todo
musulman puede actuar de acuerdo a una de las cinco escuelas islamicas de Figh (Jurisprudencia
Islamica): Ya‘fari, Hanafi, Hanbali, Maliki y Shafi‘i.

La razén es clara, puesto que si uno no aceptara que el Imam Ya‘far As-Sadiq (P) u otro de los Imames
de la Familia del Profeta (BP) posey6 mas conocimiento o mejor acceso al conocimiento del Profeta
que el resto, entonces por lo menos deberia admitir que ¢l (P) debe ser al menos igual a otros, sobre
todo cuando instruy6 a sabios tales como Abu Hanifah, el Imam de los musulmanes hanafitas, quien
asisti6 a las clases del Imam As-Sadiq (P) durante dos afios. Se espera, por lo tanto, que la gente
instruida o que esta buscando la verdad, examine todas las fuentes isladmicas disponibles, y por medio
de ello llegue a una conclusion sobre las vias a través de las cuales los musulmanes pueden llevar vidas
ejemplares. Ciertamente que una fuente muy rica y valiosa la constituyen las ensefianzas de la Gente de
la Casa del Profeta (BP).

Ahora, veamos si es necesario referirse o no a la Familia del Profeta (BP) para comprender el Islam.
Para proporcionar una respuesta me centraré¢ en algunas tradiciones del Profeta (BP) narradas por
grandes narradores de hadices sunnitas y que son aceptadas tanto por sabios sunnitas como shiitas. Pero
ante todo es necesario hacer notar que todas las ensefianzas de la Familia del Profeta (BP) estuvieron
siempre basadas en el Glorioso Coran y la Sunnah del Profeta (BP). Nadie pensara que, por ejemplo, el
Imam As-Sadiq (P) hubiese dicho algo sobre el Islam de acuerdo a su propia opinion. Todo lo que ellos

® Los musulmanes sunnitas sostienen que cualquiera que se haya topado con el Profeta (BP), en tanto creia en él, es
considerado un Compaiiero del Profeta y se puede fiar en él para adquirir conocimiento sobre el Islam. De acuerdo a ello,
incuestionablemente podemos confiar en los miembros de la Familia del Profeta, tales como Imam ‘Al y Fatima (P), quienes
estuvieron constantemente con el Enviado de Dios (BP) y mantuvieron la relaciéon mas intima con €l.
* Ibn Shahr Ashib, Al-Managib, T. 4, p. 247.
> At-Tawassul wal Wasilah, p. 52, primera edicion.
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manifestaron fue exactamente lo que recibieron del Enviado de Dios (BP). Hay muchas tradiciones al
respecto. Por ejemplo, en Usll Al-Kafi encontramos que el Imam As-Sadiq (P) dice que todo lo que ¢l
dijo fue lo que recibid a través de sus ascendientes, y €éstos a su vez del Profeta (BP).

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

»

LK

10779 - S S

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

separaran jamas hasta que vuelvan a mi en la Fuente”.”

En otro hadiz el Profeta (BP) dijo:

»

LK

3720 - 1

“Dejo entre vosotros aquello a lo que si os aferrais no os extraviaréis jamas. Uno es mas grande
que el otro: El Libro de Dios, el cual es un cordel que se extiende desde el Cielo hacia la Tierra, y
mi descendencia, la Gente de mi Casa (ahl-u baiti) y no se separaran jamas uno de otro hasta que

vuelvan a mi en la Fuente. Asi pues, observad cémo los tratais después de mi”."

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

»

LK

20596 - -

“Dejo entre vosotros dos sucesores: el Libro de Dios, el cual es un cordel que se extiende entre el
Cielo y la Tierra (o desde el Cielo hacia la Tierra), y mi descendencia, la Gente de mi Casa (ahl-u
baiti). Ambos no se separaran jamas uno de otro hasta que vuelvan a mi en la Fuente (de

Kauzar)”*®

46 Musnad Ahmad, el resto de Musnad Al-Mukzirin, Musnad de Abi Sa‘id Al-Jidri, Hadiz N° 10779 (numeracion o serie
internacional al-*alamiiah).
7 Sunan At-Tirmidhi, Capitulo de las Virtudes de la Familia del Profeta (BP) — Hadiz N° 3720 (numeracion al-‘alamiiah).
8 Musnad Ahmad, Compilacion de hadices sobre los Ansar —que Al-lah esté complacido de ellos-, Hadiz N° 20596 (numeracion
al-*alamiiah).
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Estas narraciones pueden ser encontradas en la mayoria de las fuentes sunnitas, tales como: Sahih
Muslim (T. 8, p. 25, n° 2408); Musnad, del Imam Ahmad (T. 3, p. 388, n° 10720), Sunan, de Ad-Darimi
(T. 2, p. 432), y Sahih, de At-Tirmidhi (T. 5, p. 6432, n° 3788). Fueron mencionadas también en libros
como Usud Al-G&bah, de Ibn Azir (T. 2, p. 13), As-Sunan Al-Kubra, de Al-Baihaqi (T. 2, p. 198) y
Kanz Al-‘Ummal (T. 1, p. 44).

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

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

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

Nadie puede decir que el Libro de Dios es suficiente y que no necesitamos de Ahl-ul Bait (P), o
viceversa, puesto que ¢l Enviado de Dios (BP) claramente dijo: “Dejo dos cosas preciosas a las que 0s
debéis aferrar, y si hacéis asi, no 0s desviareéis jamas”.

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

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

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

« »

151 3

“El ejemplo de la Gente de mi Casa (ahl-u baiti) entre vosotros es como el ejemplo del Arca de
Noé (P). Todo aquel que se embarcod en ella se salvo, y todo el que se rezagd de la misma se
ahog6”.

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

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

Nota: El Hadiz de Az-Zagalain se encuentra mencionado tanto en fuentes sunnitas como shiitas, por lo
tanto, es un asunto en el que concuerdan todos los musulmanes. Sin embargo, existe una version del
hadiz en la cual se narra que el Profeta (BP) dijo: “mi Sunnah™ en vez de “la Gente de mi Casa”. A
pesar de que podemos encontrar esta version solo en algunas fuentes sunnitas, no es dificil comprender
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qué es lo que significa este hadiz, obviamente, suponiendo que esta version también pueda ser
autenticada. En muchas tradiciones narradas por todos los musulmanes, el Profeta (BP) dijo: “Dejo
entre vosotros dos cosas preciosas, el Glorioso Coran y mi Familia”. Y en pocas tradiciones
transmitidas solo por un grupo en particular de musulmanes, se narra que ha dicho: “El Glorioso Coran
y mi Sunnah”. Irrebatiblemente, el resultado sera que, como un lado de la comparacion es el mismo,
esto es, el Coran, entonces el otro lado también debe ser idéntico. Por lo tanto, “mi Sunnah” debe
equivaler a “mi Familia” (es decir, “lo narrado de mi por ellos”); puesto que de otra manera deberiamos
decir que no existe armonia en lo que el Profeta (BP) expresd. De este modo, el mismo acto de recurrir
a las ensefianzas y consejos de la Familia del Profeta (BP) es el mismo acto de recurrir a la Sunnah del
Profeta (BP). Asi, el unico camino para alcanzar la Sunnah del Enviado de Dios y comprender
exactamente lo que es la Sunnah, es referirse a esas personas que mantuvieron la mas intima relacion
con ¢l y que conocian, mejor que nadie mas, lo que ¢l dijo, hizo o aprobd.

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

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

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

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

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

Muslim narra de Umm Al-Mu’minin Aishah:

4450 - - -

El Enviado de Dios (BP) sali6 de mafiana usando un manto estampado de lana negro, y Hasan, el hijo de
‘Ali vino hacia él. El Enviado de Dios hizo entrar a Hasan con ¢l bajo el manto. Luego, llegé Husein y
entr6 con él. Después lleg6é Fatima y también la hizo ingresar. Luego lleg6 “Ali, y a él también le hizo entrar
bajo el manto (por lo que el manto cubria al Profeta, ‘All, Fatima, Hasan y Husein). Tras ello el Enviado de
Dios (BP) dijo: «Ciertamente que Allah solo desea alejar de vosotros la impureza Ahl-ul Bait, y
purificaros sobremanera».”

* Siira Al-Ahzab: 33: 33.

Sahih Muslim, Kitdb Fad&’il As-Sahabah, Bab Fada’il Ahl-ul Bait-in Nabf, T. 4, p. 1883, n° 2424. (hadiz n° 4450 de la
numeracion al-*alamiiah).
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2. Muslim narra de Sa‘d ibn Abi Waqqas, que Mu‘awiiah le preguntd por qué ¢l se habia rehusado a
insultar a ‘Ali*’. Sa‘d le respondio:

» « » .

« » «

K »

4420 - - -

Recordé tres dichos del Enviado de Dios (BP) respecto a ‘All, que hacen que yo nunca lo maldiga. Si yo
hubiese poseido solo una de estas cualidades, ello hubiese sido mejor para mf que los camellos rojizos™'. (El
primero es): Lo que escuché del Profeta cuando quiso dirigirse hacia una de sus expediciones militares (la
Batalla de Tabuk, dejando a ‘Ali encargado de Medina). ‘Ali (que estaba muy triste por no tener la gracia de
poder unirse al ejército y luchar por la causa de Dios, presentandose ante el Profeta) le dijo: “;Oh Enviado
de Dios! ¢Acaso me dejas con las mujeres y los nifios?”. El Enviado de Dios (BP) le respondio:
“cAcaso no te complace que tengas en relacién a mi, la posicion que Aarén tenia en relacion a
Moisés, excepto que no habra profecia después de mi?”.

(Lo segundo es que) escuché del Enviado de Dios (BP) que en el Dia de la Conquista de Jaibar dijo:
“Ciertamente que daré el estandarte (del Islam) a un hombre que ama a A/Jahy a Su Mensajero y
a quien A/ /ahy su Mensajero aman”. Todos lo esperabamos para nosotros, pero el Profeta (BP) dijo:
“;Llamad a ‘Ali!”. ‘Ali lleg6 en tanto le adolecfan los ojos. El Profeta le puso saliva en sus ojos y le dio el
estandarte y A/ /ah por medio de él nos garantizé la victoria.

(Tercero:) Cuando fue revelada la aleya sobre la Mubihalah’™ el Profeta llamé a ‘Ali, Fatimah, Hasan y
Husein y dijo: “;Dios mio! Ellos son mi Familia (ahfi)?.”

1. El Imam Ahmad ibn Hanbal narra de Anasibn Malik que:

%% Cuando Mu‘awiah, el hijo de Abu Sufian, se apoder6 del Califato, instituyd una tradicién que consistia en insultar a ‘Ali (P)

como introduccion a cualquier disertacion publica. Dicha tradicion permanecio por setenta afios hasta que fue abolida por ‘Umar

ibn ‘Abdul ‘Aziz, “el justo de los omeyas”. (N. del T.)

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

52 La Mubahalah consiste en un duelo u ordalia en el que las partes se maldicen mutuamente, imprecando el castigo y la
maldicion divina para quien mintiese. La aleya de la Mub&halah es la que dice: «Pero quienes te discutan acerca de ella,
después de haberte llegado el Conocimiento, diles: “jVenid! Convoguemos a nuestros hijos y a los vuestros, a nuestras
mujeres y a las vuestras; a nosotros mismos y a vosotros mismos; luego imprequemos para que la maldicién de Dios caiga
sobre los embusteros”» (Sdra Ali ‘Imran; 3: 61). Mediante esta aleya, Dios ordena al Profeta del Islam que convoque a los
cristianos de Nayran a realizar la Mub&halah. El Profeta (BP) sali6 junto a Amir Al-Mu’minin ‘Ali, Fatima, Hasan y Husein -
que la paz y las bendiciones sean con todos ellos- para realizar la Mub&halah. Cuando la mirada de los cristianos recayo6 sobre
ellos y observaron la realidad del Profeta y la veracidad en sus rostros, y se percataron de las sefiales del descenso del castigo, no
se atrevieron a realizar la Mubahalah, por lo que solicitaron un acuerdo de paz y aceptaron pagar la yiziah (o gravamen del
estado islamico para la gente del Libro al no pagar ellos los gravamenes religiosos del zakat y el jums). (N. del T.)
53 Sahih Muslim, Cap.: Fada’il As-Saha&bah, Sec.: Las Virtudes de ‘Ali Ibn Abi Talib, Vol. 4, p. 1871, n° 2408. (hadiz n® 4420 de
la numeracion al-*alamiiah).
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13231 -

(Luego de que la aleya de Tathir’” fuese revelada), durante seis meses (el Profeta) solfa pasar por la casa de
‘All y Fatima cada mafiana (en su camino hacia la Mezquita) para la Oracion de la Alborada (Salit-u! Fajr), y
decir: “;A la oracion, oh Ahl-ul Bait! «Ciertamente que Allah solo desea alejar de vosotros Ia
impureza, Ahl-ul Bait, y purificaros sobremanera»”.”

Existen también hadices respecto al significado de ““Qurba” (parientes cercanos), palabra que ha sido
mencionada varias veces en el Sagrado Coran. Por ejemplo, de acuerdo al Coran, el Enviado de Dios
(BP) no pidi6 ninglin pago a la gente a cambio de sus ensefianzas:

. . . - A\ 56
«INo os pido por ello recompensa, sino el amor a mi familia (qurbd)».

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

Az-Zamajshari, gran sabio y exegeta del Coran sunnita, dice que cuando este versiculo fue revelado le
preguntaron al Enviado de Dios (BP) a quiénes se referia esta aleya, respecto a quienes todos debian ser

respetuosos y deferentes. El Profeta (BP) respondio: “A “Alf, Fatimah y sus dos hijos™.”’

El Intelecto (al-‘aql):

La Shi‘ah cree que el intelecto y la razon constituyen una fuente fiable de conocimiento, y que se
encuentran en completa armonia con la revelacion. De acuerdo a algunos hadices, Al-lah posee dos
pruebas (huyyah) a través de las cuales los seres humanos pueden comprender Su Voluntad: una
interna, que es el intelecto (al-‘aqgl), y otra externa, que la constituyen los profetas. A veces el intelecto
es llamado “el profeta interno”, y los profetas son llamados “el intelecto externo™.

Existe una ley establecida entre los juristas shi‘as, respecto a que “cualquier juicio del intelecto y la
razon categorica es el mismo que el juicio de la religion (shar®), y viceversa”. También es aceptado
unanimemente que una de las condiciones de la responsabilidad moral o legal es poseer una mente e
intelecto sano. Si alguien es insano no se lo considera responsable de sus actos. Lo que se espera de la
gente en materia de religion también varia de acuerdo a su capacidad mental y racional. Se espera que

>* Antes de realizar la Mubahalah el Profeta (BP) coloco su manto sobre sus benditos hombros e hizo ingresar bajo el mismo a
Amir Al-Mu’minin ‘Ali, a Fatima, a Hasan y a Husein -que la paz y las bendiciones sean con todos ellos-, y dijo: “jSefior mio!
iCada uno de los profetas tuvo un Ahl-ul Bait (gente de su casa) que fueron los més especiales de la creacién a su
respecto! jDios mio! Estos son mi Ahlul Bait. jAleja de ellos la impureza y purificales sobremanera!”. Luego descendio
Gabriel (P) y revelo6 en relacion a ellos la aleya de Tathir: «Ciertamente que Dios sdlo desea alejar de vosotros la impureza,
Ahl-ul Bait, y purificaros sobremanera» (Slra Al-Ahzab; 33: 33). Tras ello el Profeta (BP) salié junto a esas cuatro grandes
personalidades para realizar la Mub&halah. (N. del T.)
>3 Musnad, del Imam Ahmad ibn Hanbal, numeracién al-‘alamiiah N° 13231. Ver también Sunan, de At-Tirmidhi, numeracion
al-*alamfiah N° 3130.

°6 Sra Ash-Shura; 42: 23.

37 Al-Kash-shaf, de Az-Zamajsharf, bajo el comentario de la aleya mencionada. T. 4, p. 220.
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aquellos que son muy inteligentes y sagaces estén mas preparados, sean mas piadosos y obedientes que
aquellos que son legos o ignorantes.

De acuerdo al Coran, Al-lah requiere a los seres humanos que ejerciten su facultad racional y que
mediten en Sus signos y mensajes en el universo. En muchas ocasiones los incrédulos son reprobados y
censurados debido a su falta de razonamiento o por no actuar de acuerdo a los requerimientos
racionales. Por ejemplo, son condenados debido a su ciega imitacién de sus ancestros, y existen en ¢l
muchos versiculos con preguntas retoricas, invitando a la gente a pensar, tales como: «;Acaso no
. 58 . £ 5 59 ) .
piensan?»”", «;No meditan, acaso, en el Coran?»"", «Por cierto que en ello hay ejemplos para los
60 P 61
sensatos» , «Asi dilucidamos nuestras aleyas a los sensatos» ...

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

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

confirmar los hechos que son ya conocidos por el intelecto;

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

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

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

El Consenso (al-iyma‘):

Tradicionalmente, otras de las fuentes de conocimiento en el Islam es el consenso (al-iyma‘). De
acuerdo a la metodologia de pensamiento shi‘ah, el consenso de toda la gente o de un grupo de ellos,
tales como los sabios, “por si solo” no es suficiente como prueba (huyyah). Asi como una persona
puede cometer un error, dos o tres, o miles, o incluso todas ellas pueden cometerlo también. Sin
embargo, donde sea que exista un consenso entre todos los musulmanes, o entre los sabios musulmanes
en particular, de una manera tal que revele la Sunnah, ello puede servir como una prueba, como un

3% Sgra 12 Sin; 36: 68.
% siira An-Nisa’; 4: 82; Slira Muhammad; 47: 24.
%9 Sora Ar-Ra‘d; 13: 4; Sira An-Nahl; 16: 67.
%! Sara Ar-Rom; 30: 28.
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instrumento para descubrir la Voluntad de Al-lah. Por ejemplo, cuando encontramos que cada
musulman en épocas del Enviado de Dios (BP) realizaba su oracion de una cierta manera, nos
percatamos de que fue el Profeta (BP) quien les instruy6 a hacer eso, de otra manera no habria un factor
para unificar el accionar tnico del conjunto. No es posible que imaginemos que todos ellos actuaron
ciegamente y sin ningun tipo de instruccion, o que todos ellos se equivocaron exactamente en la misma
forma y que el Profeta (BP) no les corrigio.

De este modo, para la Shi‘ah, el consenso “por si mismo” no constituye una prueba. Este solo actua
cuando conlleva a descubrir la Tradicion del Enviado de Dios (BP). Por consiguiente, si hoy en dia los
musulmanes concuerdan en un tema en particular, en tanto que un sabio tiene una duda sobre el juicio
islamico respecto a ese tema, metodoldgicamente €l no puede decir que, “debido a que todos dicen asi,
yo también digo lo mismo”. Se han dado muchos casos en la historia en que todos los seres humanos
creian en una misma cosa y mas tarde descubrieron que estaban equivocados, por ejemplo, que la Tierra
era plana. Son solo el Coran y la Sunnah los que son incuestionablemente verdaderos ¢ inmunes de
cualquier falta o error. Este enfoque garantiza un tipo de dinamismo al pensamiento shi‘ah, de manera
que cada generacion de sabios e incluso cualquier simple sabio puede, incluso debe, referirse
directamente al Coran y a la Tradicion y manejar su propio iytihad original, esto es, su investigacion y
juicio independiente. El iytihad nunca ha sido prohibido o cerrado en el mundo shi‘ah. La Shi‘ah cree
que el punto de vista de ningtn jurisconsulto, no importa cuan elevada sea su posicion, esta inmune a
cuestionamientos u objecion cientifica. Por supuesto, como ocurre en cualquier otra disciplina, todo
sabio religioso necesita consultar y examinar cuidadosamente las obras de sus predecesores.
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Capitulo 111

Doctrinas

A pesar de sus diferencias a través de la historia del Islam, los musulmanes han tenido grandes
acuerdos, no solo en muchos de los principios del Islam, sino también en muchas de sus practicas. El
Corén y la insigne persona del Profeta (BP), por un lado, y el amor y la devocion sincera de todos los
musulmanes hacia ellos, han unificado a los musulmanes y ha hecho de ellos una nacion real que posee
su propia identidad, herencia, propdsitos, objetivos y destino. La hostilidad de los enemigos del Islam,
quienes siempre han estado tratando de desarraigarlo como un todo, juntamente con los desafios de la
época, han contribuido también a despertar y fortalecer el sentido de unidad y hermandad entre los
musulmanes. La invitacion cordnica y profética hacia la unidad y hermandad siempre ha sido recalcada
por grandes personalidades isldmicas de diferentes escuelas del Islam.

Con respeto a las creencias, todos los musulmanes comparten la fe en Dios y Su Unicidad; en los
profetas en general y en la misiéon del Profeta Muhammad (BP) en particular -la cual conformé el
Mensaje Final de Dios a los seres humanos-; en la Resurreccion, y en el trato justo y equitativo que se
dara a todos en el Dia del Juicio Final. Estos son los principios mas fundamentales del Islam en los
cuales concuerdan todos los musulmanes. Vemos expresada una opinion independiente sobre el grado
de acuerdo entre los musulmanes shi‘as y sunnis en el siguiente pasaje:

““Con la Revolucion irani todos saben que los shiitas son musulmanes, como los sunnitas, en lo que
respecta al dogma central de la Unicidad de Dios, el mismo Escrito Sagrado (el Coran), el mismo
Profeta Muhammad, la misma creencia en la Resurreccion seguida por el Ultimo Juicio y las mismas
obligaciones fundamentales: la oracion, el ayuno, la peregrinacion, la limosna y el yihad (lucha en el
sendero de Dios). Estos puntos en comin son mas importantes que sus diferencias: un shiita no tiene
ninguna objecidn tedrica para realizar sus oraciones con un sunni, 0 viceversa, ain cuando muchas
dificultades han existido en el pasado, y en la préactica alin subsisten” %2

A continuacidén, procederemos a esbozar los principios de la religion o articulos de fe.
Subsecuentemente serdn examinadas algunas de las creencias especificas de la Shi‘ah®,

Principios de la religion
1. La Unicidad de Dios

Se formula la fe islamica por medio de la declaracion de dos testimonios, esto es, “no hay divinidad
(es decir, nadie es digno de ser adorado) sino Dios (Al-lah), y Muhammad es el Mensajero de Dios -
(La ilaha il-lal-lah muhammad-ur rastlul-lah)”. Los musulmanes creen que Al-lah es Uno. No posee
coparticipe o hijos. El es el Comienzo y el Final. Es Omnipotente, Omnisciente y Omnipresente. El
Coran dice que El estd mas cerca del hombre que su propia vena yugular, pero que no puede ser visto
con los ojos o abarcado por el intelecto humano. En una suplica, el Imam ‘Ali (P) dice:

“iOh Dios, ciertamente que te pido a Ti por Tu Nombre, en el Nombre de Allah, el
Misericordioso, el Compasivo. jOh Poseedor de la Majestad y el Esplendor, el Viviente, el
Subsistente, el Eterno, no hay divinidad mas que Ta!”.

82 ghivite Islam, de Yann Richard, p. 5 (resumido).

% Una de las fuentes principales de las siguientes discusiones respecto a los principios y practicas del Islam es “An Introduction
to Islam”, por Bashir Rahim. Para quien desee ver la version en Internet de este articulo, puede referirse a www.al-
islam.org/begin/index.html.
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La Justicia Divina: Entre los atributos divinos, la Shi‘ah pone un gran énfasis en Su Justicia.
Por supuesto, todos los musulmanes creen que Dios es Justo (‘adil), que Dios nunca comete injusticia
alguna hacia Sus siervos, y que El nunca oprime a nadie. Este hecho esta claramente expresado en el
Coran:

. . . . 64
«Dios nunca es injusto para con Sus siervos».—

- . . . 65
«Tu Sefior no es m]usto para con sus s1eroos».—

«Jamds Soy injusto para con mis siervos» 2

. .. . . . p 67
«Dios no es injusto ni en la medida de una mintiscula particula».~

«Por cierto que Dios en nada es injusto con la gente sino que las personas son injustas consigo
mismas» 2

Ademas de la importancia de la Justicia Divina en sf misma, la otra razon para el énfasis en este dogma
por parte de la Shi‘ah, es que los Ash‘aritas, un grupo de te6logos sunnis, creen que los actos correctos
o equivocados no poseen ningun criterio inherente. Bueno es-aquello que Dios hace o todo lo que es
ordenado por Dios. Por lo tanto, todo lo que Dios hace u ordena es bueno y justo por definicion. Ellos
creen que si Dios requiriese de nosotros mentir, entonces: mentir se volveria algo bueno, y si Dios
enviara a la gente piadosa al Infierno, entonces ello sera justo. Por supuesto, creen que Dios nunca
realiza esos actos, no porque ellos sean incorrectos “en si mismos”, sino porque en la practica El ha
dicho que esos actos son incorrectos. Los Ash‘aritas también creen que los seres humanos no poseen
libre voluntad y que es Dios quien crea sus actos sin que ellos tengan ningtn rol en ese respecto. Ellos
solo son receptaculos de los actos Divinos.

La Shi*ah y algunos otros te6logos sunnitas, tales como los Mu‘tazilitas, creen que lo bueno y lo malo,
o lo correcto y lo errado siguen criterios inherentes, y que hay criterios racionales para los juicios
morales. En otras palabras, ellos creen en el bien y mal “intrinsecos”. Creen que efectivamente existe
una diferencia entre, por decir, justicia y opresion, y no es arbitrario que Dios nos haya ordenado ser
justos y no oprimir a nadie incluso a nuestros enemigos. Ellos creen también que los seres humanos son

% sgra Ali ‘Imrén; 3: 182. Slra Al-Anfal; 8: 51. SGra Al-Hayy; 22: 10.
83 Sira Fussilat; 41: 46.
% Siira Qaf; 50: 29.
57 Sra An-Nisa’; 4: 40.
8 stra l0nus; 10: 44.
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libres y responsables de sus actos. Por supuesto, los Mu’tazilitas ademas creen en el tafwid (delegacion
absoluta), es decir, que Dios ha delegado a las personas Su autoridad sobre los actos voluntarios del ser
humano y éstas poseen completo control sobre los mismos. Pero la Shi‘ah cree que, si bien el
determinismo (yabr) es incorrecto y contrario a la Justicia Divina, y que los seres humanos son libres,
también sostiene que su libertad y poder son limitados, y que Dios posee una total autoridad sobre sus
actos. Este hecho es expresado en el famoso dicho del Imam Ya‘far As-Sadiq (P):

“No hay determinismo (yabr), ni delegacion absoluta de poder (zafwid), sino que la posicion real
se encuentra entre los dos extremos”.

Debido a la fundamental importancia de este tema para cualquier sistema de valor, la Shi‘ah siempre ha
hecho hincapié en la cuestion de la Justicia Divina y frecuentemente lo ha presentado junto al tema del
Tawhid (Unicidad Divina), Profecia, Imamato (Liderazgo Divino) y Resurreccion, como uno de los
cinco Principios de la Fe (Usll Al-Madh-hab), en contraste al Tawhid, la Profecia y la Resurreccion,
que se cuentan como los tres Principios de la Religion (Ustl Ad-Din), los cuales son compartidos por
todos los musulmanes.

Este énfasis en el tema de la Justicia Divina no solo ha tenido su rol en el aspecto tedrico del Shi‘ismo.
En realidad, la Shi‘ah ve el tema de la Justicia Divina como un aspecto fundamental del Islam, al punto
que ellos siempre han llamado también a la implementacion del principio de la justicia en la escala
social. Los movimientos shi‘as que han tenido lugar siempre han estado invocando por la justicia.

2. La Profecia:

Dios ha creado a la humanidad sabiamente y con un proposito determinado:

«jNo he creado al genio y al hombre sino para que me adorasen!»*
El ha otorgado al hombre el intelecto y el libre albedrio. para .encontrar su camino hacia la perfeccion y
felicidad. Ademas, ha complementado-el intelecto humano con la Revelacion Divina. A través de Su

Sabiduria y Justicia, no ha dejado a ninguna persona o rincon del mundo sin una guia. Ha enviado
profetas a todas las comunidades para instruirlas y guiarlas:

«Cada pueblo tuvo su Mensajero».70

Y también:

«Habiamos hecho surgir, en cada pueblo, un Mensajero (para que les dijera): “jAdorad a Dios y
apartaos del seductor! 7yt

%9 Sora Ad-Dariat; 51: 56.
70 Sdra l0nus; 10: 47.
"' stira An-Nahl; 16: 36.
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El primer profeta fue Adan (P) y el altimo Muhammad (BP), el Sello de los Profetas:

«Muhammad no es el padre de ninguno de vuestros hombres, pero es el Mensajero de Dios y el Sello de
los Profetas».72

El Coran menciona a veinticinco profetas y afirma que hubo muchisimos mas:

«Ciertamente que antes que a ti, habiamos enviado mensajeros; la historia de algunos de ellos te
hemos referido, y también los hay respecto a quienes nada te hemos referid0».73

A través de lo que indican los hadices, los musulmanes creen que ha habido 124.000 profetas. Entre los
que fueron mencionados en el Sagrado Coran, se encuentran: Adan, No¢, Abraham, Ismael, Isaac, Lot,
Jacob, José, Job, Moisés, Aaron, Ezequiel, David, Salomodn, Jonds, Zacarias, Juan el Bautista, Jests y
Muhammad. Entre ellos, Noé, Abraham, Moisés, Jesus y Muhammad tuvieron una misioén universal y
trajeron nuevos codigos de ley. Ellos son llamados “Uldl ‘azm” significando “los poseedores de
determinacion”.

Aparte del Coran mismo, el Coran habla de cuatro Libros celestiales: el Libro de Abraham (P):

«Los Libros de Abraham y Moisés»; "

Los Salmos de David (P):

, .1 75
«Y concedimos los Salmos a David»;

La Tora de Moisés (P):

e . . . s 76
«Habiamos concedido el Libro a Moisés»;

"2 Stra Al-Ahzab; 33: 40.
73 Sara Al-Gafir; 40: 78.
™ Sara AI-A‘14; 87: 19.
7> Sira An-Nisa’; 4: 163 y Sara Al-Isra’; 17: 55.
% Sgra Al-Baqarah; 2: 87.
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«El te revel6 el Libro corroborante de sus anteriores; asi como habia revelado antes la Tord y el

Evangelio para servir de guia a los humanos, y también revelé la Discriminacion (El Sagrado
ST

Coran)»;

. s < . . . s 78
«¢;Quién entonces revelé el Libro que trajo Moisés...?»;

Y también:
. . . 79
«Luego concedimos a Moisés el Libro...»;

Y el Evangelio a Jesus (P):

«E hicimos que les sucediera (a los profetas) Jesiis, hijo de Maria, confirmando la Tord que le precedio,
. . . w : . 80
y le concedimos el Evangelio que encierra direccion y luz, que corrobora la Tord que le precedio».

Un musulman debe creer en todos los Libros Sagrados:

. . 81
«Quienes creen en lo que te fue revelado y en cuanto fue revelado antes que a ti».

Y también:

«El Mensajero cree en lo que le fue revelado por su Seiior, y asimismo todos los creyentes creen en
. ¢ . y 82
Dios, en Sus Angeles, en Sus Libros y en Sus Mensajeros».

Y en todos los profetas:

" Sora Ali “Imran; 3: 3 y 4.
78 Stra Al-An‘am; 6: 91.
7 Stra Al-An‘am; 6: 154.
%0 Stira Al-M&’idah; 5: 46.
8 Sora Al-Bagarah; 2: 4.
82 Sra Al-Bagarah; 2: 285.
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«A quienes creen en Dios y en sus Mensajeros y no hacen distingos entre ninguno de ellos, Dios les
p 83
acordard sus recompensas».

Y también:

. . . . . 84
«(Dicen:) “iNosotros no hacemos distingos entre ninguno de sus Mensajeros!”».

Como veremos luego, la Shi‘ah cree también que todos los profetas fueron necesariamente infalibles,
inmaculados y exentos de pecados, tanto antes como durante su mision.

La Shi‘ah, como los demas musulmanes, siente un gran amor hacia ¢l Profeta Muhammad (BP). Ellos
ven en el Profeta Muhammad el modelo perfecto de la total confianza en Dios, profundo conocimiento
de Dios, suma devocion a Dios, sincera obediencia a la Voluntad Divina, el de mas noble caracter, y
una misericordia y clemencia para toda la humanidad. Estar capacitado para recibir la Revelacion
Divina requiere que la persona posea una muy elevada aptitud y disposicion, y ademds, para estar
capacitado para la Revelacion mas perfecta se requiere, claro estd, de la mas elevada de todas las
capacidades.

El caracter y comportamiento personal del Profeta (BP) contribuyeron enormemente al progreso del
Islam. Fue conocido desde su nifiez como una persona honesta, confiable y piadosa. Durante su
profecia, siempre vivid en base a sus principios y valores. Tanto en los tiempos de bonanza como en los
de dificultad, en los de seguridad como en los de temor, en los de paz como en los de guerra, en los de
victoria como en los de derrota, siempre manifesto humildad, justicia y confianza. Era tan humilde que
nunca se admird de si mismo, nunca se sintid superior a otros ni vivioé una vida de lujos. Tanto cuando
se encontro solo y pobre como cuando gobernd a toda la peninsula arabica y los musulmanes lo seguian
con teson recogiendo cada gota de agua que caia de su ablucion, ¢l se comportd de la misma manera.
Vivié de una manera muy simple y siempre junto a la gente, especialmente los pobres. No tuvo
palacios, ni cortes, ni guardias. Cuando se sentaba con sus Compafieros nadie podia distinguirlo de los
demas si se consideraban su sitio o ropas. Eran solo sus palabras y espiritualidad las que lo distinguian
de los otros.

Era tan justo que nunca ignor6 los derechos de nadie, incluso los de sus enemigos. Ejemplificé en su
vida los mandatos divinos:

«jOh creyentes! Sed consecuentes para con Dios y fieles testimonios de la equidad: que el odio de un
pueblo no os incite a ser injustos con ellos. Sed justos, porque ello estd mds préximo a la piedad, y
temed a Dios, porque Dios estd bien enterado de cuanto hacéis»*

Antes de las batallas, siempre daba instrucciones a sus soldados de no hacer dafio a las mujeres, a los
nifios, a los ancianos y a aquellos que se rindieran, de no destruir los sembradios y jardines, no
perseguir a aquellos que escaparan del frente de guerra, y ser amables con los cautivos. Momentos antes
de su muerte, anunci6 en la Mezquita: “Todo aquel que sienta que yo estoy en deuda con él o que yo

%3 Sora An-Nisa’; 4: 152.
8 Sora Al-Bagarah; 2: 285.
8 Sora Al-Ma’idah; 5: 8.
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no he observado sus derechos, por favor, que se adelante y reclame su derecho”. Los musulmanes
lloraron, recordaron todos los servicios que el Profeta (BP) habia hecho para ellos y los problemas por
los que habia pasado solo para guiarlos. Ellos sabian que ¢l nunca habia dado ninguna prioridad a sus
propias necesidades ni prefirié su tranquilidad y conveniencia por sobre las de los demas. Por lo tanto,
le expresaron su declaracion de profunda gratitud y respeto. Pero un hombre se puso de pie y le dijo:
“;Ta me debes algo! Previo a una de las batallas estabas ordenando a los solados en fila y tu baston me
golpeod. Ahora, yo quiero la represalia”. Sin ningun cuestionamiento, el Profeta (BP) le dijo a uno de sus
intimos Compafieros que fuera a su casa y le trajera el mismo baston, tras lo cual le pidié al hombre que
tomara su represalia y lo golpeara en la espalda. Pero el hombre le dijo: “Tu baston me golpeo6 sobre la
piel de mi vientre”. Ante esto, el Profeta (BP) levant6 su camisa a fin de que ¢l pudiera golpearlo sobre
su piel, cuando de repente, el hombre beso el cuerpo del Profeta. La tnica razén por lo que esta persona
actuo de esa manera, fue para poder besarlo por respeto y amor.

El Imamato: Como se mencioné anteriormente, la Shi‘ah cree en la institucion del Imamato como una
continuacion de la Profecia. En arabe, el término “Imam” literalmente significa “lider”. Un Imam, en la
terminologia general, puede ser bueno o malo, y el alcance de su liderazgo puede ser muy amplio -tal
como dirigir a toda una nacion- o limitado -como dirigir congregaciones en una mezquita. Sin embargo,
en la creencia Shi‘ah el Imam, en su sentido mas preciso, es la persona que esta a cargo de todos los
asuntos politicos y religiosos de la nacion islamica. Mas exactamente, el Imam es la persona que ha sido
designada por Dios y presentada por el Profeta (BP), y luego, por cada Imam precedente, por medio de
una designacion explicita (nass), para guiar a la comunidad musulmana, interpretar y proteger la
religion y la ley (shari‘ah), y guiar a la comunidad en todos los asuntos. El Imam es el Representante de
Dios en la Tierra (Jalifat-ul-lah) y el sucesor del Profeta (BP). El debe ser inmaculado y poseer
conocimiento divino tanto del significado exotérico como esotérico del Sagrado Coran.

El Punto de Vista Sunni: Los musulmanes sunnitas utilizan el término Imam como un equivalente al
término “Califa” (Jalifah). En arabe el término “jalifah™ significa “sucesor”. El término ha sido usado
como un titulo para todo aquel que tomo el poder y goberno el Estado Islamico después de la muerte del
Profeta Muhammad (BP). Un Califa puede ser electo, nominado por su predecesor, o elegido por un
comité, o incluso puede hacerse del poder a través de la fuerza. Un Califa no necesariamente debe ser
inmaculado. Tampoco necesita ser superior a otros en cualidades tales como la fe y el conocimiento.

Los Shi*as duodecimanos, quienes constituyen la gran mayoria de los musulmanes shi‘as, creen que el
Profeta (BP) fue sucedido por doece Imames™’. Ellos son:

Iméam *Alf ibn Abi Talib®’ Martirizado 40 H.L. / 659 D.C.
Imam Hasan ibn ‘Ali Martirizado 50 H.L. / 669 D.C.
Imam Husain ibn ‘Ali Martirizado 61 H.L. / 680 D.C.
Imam ‘Alf ibn Husain Martirizado 95 H.L./ 712 D.C.

6 Hay una serie de hadices en los cuales el Profeta menciond que habra doce lideres después de él. Por ejemplo, Bujari narra
que el Profeta (BP) dijo: “Habra doce lideres (amir) después de mi”. Luego el narrador dice que el Profeta dijo algo que no
pudo escuchar. El pidi6 a su padre, quien también estaba presente alli, que le dijera qué era lo que el Profeta habia dicho. Su
padre le respondié que el Profeta habia dicho: “Todos estos doce lideres serén de la tribu de Quraish”. (Sahih Al-Bujarf,
hadiz n° 6682). Muslim también transmite esta tradicion, diciendo que el narrador de la misma se dirigié con su padre al lugar
donde se encontraba el Profeta (BP), y el Profeta dijo: “Esta religion no terminara hasta que haya doce sucesores (jalifah)”.
Luego el narrador dice: “El Profeta dijo algo que no entendi y le pregunté a mi padre. El dijo: “El Profeta dijo: “Todos ellos son
de Quraish’.” (Sahih Muslim, hadiz n° 3393).

7 Como vimos anteriormente, el Imam ‘Ali (P) fue el primo y yerno del Profeta (BP) (esposo de la Gran Dama Fatima Az-
Zahra). El fue el primer hombre que abrazoé el Islam.
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5. Imam Muhammad ibn ‘Ali Martirizado 114 H.L. /732 D.C.

6. Imam Ya‘far ibn Muhammad Martirizado 148 H.L. / 765 D.C.

7. ImaAm Misa ibn Ya‘far Martirizado 183 H.L./ 799 D.C.

8. Imam ‘Ali ibn Muisa Martirizado 203 H.L./ 817 D.C.

9. Imam Muhammad ibn ‘Ali Martirizado 220 H.L. / 835 D.C.

10. Imam °Al1 ibn Muhammad Martirizado 254 H.L. / 868 D.C.

11. Imam Hasan ibn ‘Ali Martirizado 260 H.L. / 872 D.C.

12. Imam Al-Mahdi Naci6 255 H.L. / 868 D.C.
La creencia en un Salvador es compartida por la mayoria de las religiones (si no por todas). En el Islam,
la idea de un Salvador es presentada muy argumentadamente en la doctrina de Al-Mahdi (el Guiado),
quien se levantara con bendiciones divinas y llenara la Tierra de justicia después de haber sido llenada
de injusticia y opresion. La idea de un Salvador o de un buen final para el mundo es indicado en
muchos versiculos coranicos y hadices islamicos. Por ejemplo, leemos en el Coran:
«Hemos prescrito en los Salmos, después del Mensaje (La Tord), que la Tierra la heredardn mis siervos
meritorios».®
«Y quisimos agraciar a los sometidos en la Tierra designdndoles imames y les constituimos en
herederos (de la misma)».*°
Los siguientes son solo algunos ejemplos de hadices sobre la misma idea del Salvador narrados tanto a
través de fuentes sunnitas como shiitas:

1. Dijo el Enviado de Dios (BP):

2156 -

“No terminara el mundo hasta que gobierne a los arabes un hombre de la Gente de mi Casa (Ahlu
Baiti) cuyo nombre sera igual que el mio”.

Dijo también:

8 Stra Al-Anbi&’; 21: 105. 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 Jehov4, ellos heredaran la Tierra - Pues de aqui a poco no existira
el malo; observaras su lugar, y no estara alli - Pero los mansos heredarén la tierra”. Luego en el N° 18 leemos: “Conoce
Jehova los dias de los perfectos, y la heredad de ellos ser& para siempre”. Y en el N° 29 dice: ““... Los justos heredaran la
Tierra”. (N. del T.)
¥ stira Al-Qasas; 28: 5.

37



2157 -

“Gobernara un hombre de la Gente de mi Casa (Ahlu Baiti) cuyo nombre sera igual que el mio”.
Dijo ‘Asim, y nos informé Abu Salih, de AbG Hurairah: (El Profeta) dijo: “Aun si no quedara (de la
existencia) del mundo mas que un solo dia, Dios extendera ese dia hasta que gobierne...”.”

El Enviado de Dios (BP) dijo también:

4075 -
“Al-Mahdi es de nosotros (los miembros de) la Gente de la Casa (Ahl-ul Bait). Dios preparara para

él (sus asuntos) en una noche”.”

Ademas, se narr6 de Umm Salamah que el Profeta (BP) dijo:

3735 -

“El Mahdi sera de mi descendencia, de la progenie de Fatima”.”

También se narrd de Yabir ibn ‘Abdil-lah Al-Ansari que él escuchd al Mensajero de Dios (BP)
diciendo:

225 -

“Un grupo de mi comunidad no dejara de luchar por la verdad hasta el Dia del Juicio Final”.
Luego dijo: “Entonces Jesus, el hijo de Maria, descendera, y su lider le dira: “;Ven, dirigenos en la
oracion!”, y Jesus (P) dira: “;No! Ciertamente que entre vosotros fueron dispuestos lideres para los
demas, como distincién de Dios para esta comunidad”.”

%0 Sunan At-Tirmidhi, Kitab Al-Fitan, numeracién al-‘alamiiah n° 2156 y 2157. Sunan Abd Dawdd, Kitab Al-Mahdi,
numeracion al-‘alamiiah n° 3733 y 3734. De acuerdo a Abli Dawiid, el hadiz terminaba asi: “El llenard la Tierra de justicia
asi como antes habra sido llenada de injusticia y opresion”. Ver también: Musnad Ahmad, Musnad Al-‘Asharah Al-
Mubash-sharin bil Yannah, numeracién al-‘alamiiah n° 2769.
I sunan ibn Mayah, Kitdb Al-Fitan, numeracion al-‘alamiiah n° 4075. Musnad Ahmad, Mushad Al-‘Asharah Al-Mubash-sharin
bil Yannah, numeracion al-‘alamiiah n° 610.
%2 Sunan Ab Dawdd, Kitab Al-Mahdi, numeracion al-‘alamiiah n° 3735. Ver también: Sunan ibn Mayah, Kitab Al-Fitan,
numeracion al-‘alamiiah n° 4076.
93 Sahth Muslim, Kitdb Al-Imén, numeracién al-‘alamiiah n°® 225 y Musnad Ahmad, Bagi Musnad Al-Mukzirin, numeracion al-
‘alamfiah n® 14193 y 14595.

38



De este modo, el Mahdi tendra una misioén universal que comenzara en el mundo arabe. Su nombre sera
el mismo que el del Profeta Muhammad (BP) y serd de la progenie de la gran dama Fatima Az-Zahra
(P). La Shi‘ah cree que €l es el hijo del Imam Hasan Al-‘Askari. Naci6é en el afio 255 de la Hégira
Lunar. Su ocultacién comenzo en el afio 260 H.L. El todavia esta vivo, pero protegido por Dios en un
estado de ocultacion hasta que estén dadas las condiciones para su reaparicion. Algunos sabios sunnitas
sostienen lo mismo, pero otros sabios sunnitas creen que €l todavia no ha nacido. El Sefied Muhsin Al-
Amin, en su “A*ian Ash-Shi‘ah” ha citado trece ejemplos de aquellos sabios sunnitas que han afirmado
que el Mahdi es el hijo del Imdm Hasan Al-‘Askari y que ya nacid, tales como Muhammad ibn [Gsuf
Al-Kanyi Ash-Shafi‘i en su Al-Baian fi Ajbar Sahib Az-Zaman, y Kifaiat At-Talib fi Manaqib ‘Al ibn
Ab? Talib; Nir-ud Din ‘Ali ibn Muhammad Al-Maliki, en su Al-Fus(l Al-Muhimmah fi Ma‘rifat-il
A’immah, e Ibn Al-Yauzi en su famoso Tadhkirat Al-Jawass.

3. La Resurreccion:

El mundo llegara a su fin en el Dia de la Resurreccion (laum-ul Qiamah), el Dia del Juicio Final. Todos
los seres humanos seran resucitados y presentados ante Dios Quien decidira sus destinos individuales de
acuerdo a sus creencias y obras en este mundo. All4 habrd recompensas por lo bueno y castigos por lo
malo:

«jOh humanos! jTemed a vuestro Seiior, porque la convulsion de la Hora del Juicio serd algo
pavoroso! El dia que la presenciéis, cada nodriza olvidard al hijo que amamante; toda embarazada
abortard, y verds a los hombres como ebrios, aun cuando no estén ebrios; porque el castigo de Dios
serd severisimo».”

«Esto, porque Dios es la Verdad y porque El resucita a los muertos y.porque es Omnipotente. Y que la
Hora es venidera, indubitable, y que Dios resucitard a quienes estén en los sepulcros>>.95

«...El dia de la Resurreccion le haremos gustar la pena de la quema infemul».96

«Cada alma probard el sabor de la muerte. Pero en el dia del Juicio Final percibiréis integramente

vuestras recompensas. Mas quien sea alejado del fuego infernal e introducido en el Paraiso, serd
. 97

bienaventurado».

Dios tratara a la gente con justicia pero el factor dominante en la administracion de Su Justicia sera Su
Misericordia:

 Sara Al-Hayy; 22: 1y 2.
9 Ibid., aleyas 6y 7.
% Ibid., aleya 9.
°7 Sara Ali ‘Imran; 3: 185.
39



«... El se impuso a Si mismo la clemencia. jJuro que os congregard para el dia indubitable del Juicio
. 98
Final!».

NOTA:

A pesar de que todos los musulmanes aceptan los Principios del Islam antes mencionados, existe una ligera
diferencia en su articulacion de las creencias y practicas. Los musulmanes shi‘as enuncian las creencias
antedichas como principios o raices de la religion (Usll Ad-Din) y los actos de adoracion a seguir como practicas
o ramas de la religion (FurQ‘ Ad-Din). La razon para tal articulacion es que aquellas creencias constituyen los
aspectos mas fundamentales de la religion, y el criterio para ser considerado un musulman. Sin embargo, los
actos de adoracion obligatorios son implicaciones de ser creyentes, desde que la fe genuina se manifiesta a si
misma en las practicas. Los musulmanes sunnis generalmente consideran que la declaracion del Islam (kalimah)
consistente en testificar que “No hay divinidad sino Dios (Al-lah) y que Muhammad es el Mensajero de Dios”
junto con los cuatro actos de adoracion, es decir: las oraciones diarias (as-salat), el ayuno (as-saum), la
peregrinaciéon a La Meca (al-hayy) y dar limosna (az-zakat), conforman los Cinco Pilares de la Fe. Ellos
consideran al resto de los actos de adoracion tales como encomendar el bien y prohibir el mal (al-amr bil ma‘raf
wan naht ‘anil munkar) y la lucha en el camino de Dios (al-yihad), como actos obligatorios, pero no incluidos
entre los Pilares de la Fe.

%8 Sdra Al-An‘am; 6: 12.
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Capitulo IV

Practicas

Los principales actos de adoracion obligatorios aceptados tanto por los musulmanes shi‘as como por los
sunnis son:

1. Las Oraciones Diarias:

Todo musulmén y musulmana, desde el momento en que llega a la pubertad (delimitada por la religion),
debe realizar cinco oraciones diarias (as-salat). Para poder comenzar la oracion se debe en primer lugar
realizar la ablucion (al-wudd) en la forma prescripta. Luego situarse en direccion a La Meca y poner la
intencion de que esta por realizar la oracion especifica del momento con el fin de aproximarse a Dios.
Dicha intencion debe ser mantenida todo el tiempo durante la oracion. Si alguien al principio o después
se olvida de lo que estd haciendo, o reza solo para hacer ostentacion, o por cualquier otro motivo
egoista, su oracion se invalida. La oracion propiamente dicha comienza cuando la persona dice: Al-lah-u
Akbar (Dios es el Mas Grande). Con esto ingresa al estado formal de la oracion en la cual ha de
permanecer hasta finalizar la misma.

Cada oracidn estd conformada por dos, tres o cuatro unidades o ciclos (rak‘ah)®. Cada ciclo esta
constituido por:

La recitacion del capitulo o Sura de Apertura del Coran (Al-Fatihah), seguido por otro capitulo o sura
como At-Tawhid o Al-Qadr'®’;

La inclinacion (ar-ruk(®), y la alabanza y glorificacion a Dios estando en dicha posicion;

La realizacion de dos prosternaciones (as-saydah) y la alabanza y glorificacion a Dios.

Las oraciones son concluidas por medio de testimoniar que Dios es Uno y que no tiene asociados, y que
Muhammad es Su siervo y Mensajero; de enviar salutaciones para ¢l y su Familia —todo lo cual es

denominado “at-tashahhud”-, y por medio de dirigir salutaciones al Profeta, a todos los siervos
correctos y a todo aquel que se encuentra realizando las oraciones —lo cual es denominado ““at-taslim”.

Las oraciones diarias constituyen la forma mas importante de adoracion y recuerdo del Sefor. Dice el
Sagrado Coran:

«Y realiza la oracién. Por cierto que la oracion aleja la obscenidad y lo execrable. Y el recuerdo de
. 101
Dios es mayor».

%9 La oracién de la mafiana (fayr), que debe ser realizada entre la alborada y la salida del sol, estd constituida por dos ciclos o
unidades; las oraciones del mediodia (zhuhr) y de la tarde (‘asr) estan constituidas por cuatro ciclos, la oracion del ocaso

(magrib) esta constituida por tres ciclos y la de la noche (“ish&”) por cuatro ciclos.
100 . . . . ., .
En las oraciones de tres y cuatro ciclos, el tercer y cuarto ciclo consisten en la recitacion opcional de la Sura de Apertura del

Coran (Al-Fatihah) o bien la recitacion de un recuerdo (dhikr) especifico llamado “‘at-tasbihét al-arba‘ah™ (las Cuatro
Glorificaciones), y luego la inclinacién y las prosternaciones. En estas oraciones la declaracion de la Unicidad de Dios y la
condicion de Enviado de Dios del Profeta Muhammad, y las salutaciones a €l y su Familia son realizadas tanto en el segundo
ciclo como en el ultimo, después de las prosternaciones.
"% sra Al-*Ankabit; 29: 45.
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2. El Ayuno:

El segundo acto de adoracion es el ayuno (as-sawm) en el Mes de Ramadan, el noveno mes del
calendario islamico. En este mes todo musulméan que ha alcanzado la pubertad se abstiene de comer,
beber y de tener actividad sexual desde el amanecer hasta la puesta del sol'%%.

Al igual que cualquier otro acto de adoracion, el ayuno debe ser realizado con una intencion pura, es
decir, debe ser realizado solamente por Dios y para lograr la proximidad a El. Juntamente con lograr la
intimidad con Dios y alcanzar Su satisfaccion, existen muchos otros beneficios en el ayuno, tales como
fortalecer la propia voluntad; recordar a la gente las bendiciones de Dios tales como el alimento del que
disfrutan todos los dias y que pueden no apreciar lo suficiente; recordarles el hambre y la sed del Dia
del Juicio; ayudar al pudiente a comprender lo que experimenta el pobre, a fin de despertar en ¢l el
sentimiento de benevolencia y cordialidad; debilitar nuestros apetitos y bajos deseos, y permitir que
florezca el entendimiento racional y la conciencia espiritual. En general, el Coran expresa:

«jOh creyentes! Se os ha prescrito el ayuno, tal como fue prescripto a quienes os precedieron, tal vez
. . 103
asi le temdis».

3. La Peregrinacion a La Meca:

Todo musulman que ha llegado a la pubertad y es capaz fisica y economicamente, debe realizar la
Peregrinacion a La Meca (al-hayy) aunque sea una vez en su vida en el Mes de Dhil Hiyyah, el
doceavo mes del calendario islamico. En La Meca esta situada la Mezquita mas importante para los
musulmanes de todo el mundo, llamada Masyid Al-Hardm (La Mezquita Inviolable), en la cual se
encuentra la Ka‘bah. Todos los musulmanes orientan sus rostros y cuerpos hacia la Ka‘bah durante sus
oraciones. La Ka‘bah es una construccion ctibica y simple construida por el Profeta Abraham (P) y su
hijo, el Profeta Ismael (P), sobre los cimientos de lo que originalmente habia sido construido por el
Profeta Adan (P).

En efecto, la peregrinacion a La Meca en gran manera es una reconstruccion simbolica de lo que el
Profeta Abraham (P), el monoteista insigne, realizd en este mismo lugar alrededor de cuatro mil afios
atras. Después de un largo viaje, cuando Abraham llega a La Meca, Dios requiere de ¢l que haga las
preparaciones para la peregrinacion de la gente hacia La Meca. Dice el Sagrado Coran al respecto:

«Acuérdate de cuando indicamos a Abraham el sitio de la Casa (la Ka’bah, diciéndole): “;No me
asocies nada y purifica mi Casa para los que la circunvalan, los que permanecen de pie, los que se
inclinan y los que se prosternan * y proclama la peregrinacion a las gentes y vendrdn a ti, de toda

102 Egtan exentos varios grupos de gente, tales como los enfermos o los que se encuentran de viaje.
103 -
% sgra Al-Bagarah; 2: 183.
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apartada comarca, ya a pie, ya sobre macilentos camellos * para presenciar sus beneficios y

. . p . S 104
mencionar el Nombre de Dios en los dias consabidos, por lo que les agracio en reses de ganado!”».

«Sin duda que la primera Casa sagrada erigida para el género humano es la de Bakka (La Meca),
donde reside la bendiciéon y es guia de la humanidad * En ella hay signos evidentes: el sitial de
Abraham, y quienquiera se refugie en ella estard a salvo. La peregrinacion a esta Casa es un deber
para con Dios de todos los seres humanos que estdn en condiciones de emprenderla; mas quien se
niegue a ello, sepa que Dios prescinde de las criaturas».'”

La peregrinacién a La Meca estd repleta de inolvidables experiencias. Entre ellas, quizas las mas
destacadas sean el desinterés, la hermandad, la igualdad y la simplicidad. Cada afio millones de
musulmanes de diferentes continentes dejan sus hogares, sus familias, ocupaciones y todo lo que es
querido para ellos y emprenden su viaje hacia La Meca, localizada en el desierto. Se requiere de todos
que estén presentes alli, en los mismos lugares, en el mismo momento, usando todos las mismas ropas y
realizando los mismos ritos. El rico y el pobre, el rey y el comun de la gente, la nobleza y la plebe,
deben todos pararse hombro a hombro y usar dos piezas de vestidura blanca. Esto es algo que todos
deben experimentar aunque sea una vez en su vida, y luego tratar de implementar ello en su vida diaria.

4. La Caridad:

Dar limosna es altamente recomendado en el Coran y en la tradicion islamica, y la recompensa por
realizar actos de caridad es enorme. AUn cuando todas las cosas, incluyendo nuestros propios bienes
pertenecen a Dios, el Coran presenta el hecho de dar limosna como dar un préstamo a Dios:

. p . ) = . 106
«¢Quién serd el que haga a Dios un préstamo generoso, de manera que El se lo duplique...?».

Ademas de las limosnas voluntarias, hay ciertos tipos de limosnas que son obligatorias. Por ejemplo, un
tipo de limosna es el zakat, un impuesto sobre la riqueza de un pequefio porcentaje (generalmente el

2,5%). Pagar el zakat no es un regalo para el pobre, sino que en realidad es un derecho de los mismos
que debe ser observado:

«Y en sus bienes hay un derecho para el mendigo y el desprovisto».107

Dijo el Imam ‘Ali (BP):

1% Sira Al-Hayy; 22: 26-28.

195 sara Ali “Imran; 3: 96-97.
196 Sra Al-Hadid; 57: 11.
197 sra Ad-Dariat; 51: 19.
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“Dios, Glorificado sea, ha fijado el sustento de los indigentes en la riqueza del rico.
Consecuentemente, cuando un indigente permanece hambriento, es porque algunas personas

ricas les han negado su parte”.'”

Aquellos cuyas posesiones de ciertas cantidades de trigo, cebada, datiles, pasas, oro, plata, camellos,
vacas y ovejas superan ciertas cantidades, deben pagar el zakat sobre una base anual a los menos
afortunados de entre sus parientes, huérfanos, necesitados, viajeros que se han quedado sin recursos,
etc. El zakat debe ser gastado para comida, refugio, educacion, salud, orfanatos y otros servicios
publicos.

Es digno de hacer notar que en muchos versiculos coranicos el pago del zakét es mencionado después
de las oraciones (salat) y como un signo de fe y creencia en Dios. Pagar el zakat es un acto de
adoracion, por lo tanto éste debe ser llevado a cabo por la causa de Dios. De este modo, el zakat no solo
ayuda al necesitado y contribuye al establecimiento de la justicia y desarrollo social, sino que también
purifica el alma de aquellos que lo pagan, de la avaricia y la codicia. Dice el Coran:

. . Lo . 109
«Toma de sus bienes una limosna que les limpie y purifique».

El Jums: Los musulmanes shi‘as también creen en otro impuesto obligatorio, llamado Jums. En arabe,
literalmente la palabra “jums” significa “un quinto”. Es un impuesto del 20% del beneficio excedente
que gana la persona anualmente. Al final de cada afio financiero de la persona, ésta debe pagar el 20%
de todas sus ganancias después de restar los gastos del hogar y comerciales''’. La obligacion de pagar el
jums ha sido mencionada en el Sagrado Coran:

«Y sabed que de todo botin que obtengdis, la quinta parte pertenece a Dios, al Mensajero, a sus

parientes, a los huérfanos, a los menesterosos y al viajero (que se ha quedado sin recursos), si es que
. . . 111

creéis en Dios y en lo que revelamos a nuestro Siervo (Muhammad)».

Los musulmanes sunnis generalmente creen que este versiculo solo se refiere a lo que los musulmanes
obtienen cuando ganan una guerra (es decir, el botin) y lo consideran como una forma de zakat.

De acuerdo a la jurisprudencia shi‘ah, la mitad del jums pertenece al doceavo Imam, el miembro
remanente de la Familia del Profeta y su sucesor; y la otra mitad a los descendientes (“‘sefied’”) pobres
del Profeta (BP). El jums debe ser gastado bajo la supervision de una autoridad religiosa shi‘ah (marya'*
taqlid), es decir, el jurisconsulto religioso que uno sigue en los asuntos de la practica religiosa. Esto es
para asegurarse que es gastado de una manera que complazca al Imam Mahdi —que Al-lah apresure su
aparicion. La parte que pertenece al Imam generalmente es invertida en seminarios isldmicos y otros
proyectos educacionales como la publicacién de libros provechosos o la construccion de mezquitas y
escuelas.

108 Nahy-ul Balaghah (Las Cimas de la Elocuencia).
1% Sara At-Taubah; 9: 103.
1o Hay otros casos mencionados en la jurisprudencia Shi‘ah para lo cual es obligatorio pagar el jums. Lo que mencionamos
arriba es lo mas divulgado.
"1 stra Al-Anfal; 8: 41.
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5. La Lucha por la Causa de Dios:

Todo musulman debe luchar tenazmente y esforzarse por la causa de Dios de diferentes maneras para
hacer mejoras en la vida de los seres humanos en general y en su vida individual en particular. Dice el
Sagrado Coran:

2 . p . " 112
«El fue quien os creé de la tierra y os arraigo en ella».

Ser indiferente a las catastrofes humanas o ser ocioso en la vida personal es enormemente reprobado en
el Islam. Por otro lado, aquel que trabaja tenazmente para ganar dinero y desembolsarlo en su familia y
mejorar sus condiciones de vida es considerado un héroe en la lucha por la causa de Dios, un muyahid.
Un caso destacado y vital de esta lucha (yihad) es defender los derechos humanos tales como la libertad
y los valores islamicos y humanos tales como la justicia, la dignidad, y la integridad de una nacion
musulmana. Dice el Coran al respecto:

«Se permitio (la lucha) a los que fueron combatidos, porque fueron tratados injustamente; en verdad,

Dios es Poderoso para secundarle * Son quienes fueron expulsados inicuamente de sus hogares, sélo
.. - A 113

porque dijeron: “;Nuestro Seiior es Dios!”...».

«Y qué os impide combatir por la causa de Dios y la de los indefensos; hombres, mujeres y nifios que

dicen: “;Oh, Sefior nuestro! [Sdacanos de esta ciudad cuyos habitantes son opresores! jDesignanos de tu
) 114

parte un protector y designanos de tu parte un socorredor!”?».

Por supuesto, el yihad también incluye a casos mas personales en los cuales la familia, la propiedad o la
reputacion de uno han sido puestas en peligro, usurpadas o danadas. De acuerdo a los hadices islamicos,
quien es matado mientras defendia a su familia o.tierra es considerado como un combatiente que es
martirizado en el campo de batalla.

Elyihad debe continuar hasta que la causa justa sea obtenida. Dice el Coran:

«Y combatidles hasta que dejen de induciros a apostatar, y prevalezca la religion de Dios» !

Obviamente, en una escala mas grande, siempre ha existido un yihad real desde los albores de la
creacion de la humanidad, entre el bien y el mal, la verdad y la falsedad, y entre el partido de Dios y el

112
113

Slra Had; 11: 61.

SOra Al-Hayy; 22: 39-40.

14 stra An-Nisa’; 4: 75.

5 sra Al-Bagarah; 2: 193.
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partido de Satan. Esta batalla mas o menos continuard hasta el Fin de los Tiempos en que la Tierra sera
llenada de justicia y sean distribuidos justamente todos los recursos bajo el Gobierno de Al-Mahdi (P).

Ya sea que el yihad sea llevado a cabo con la pluma, la lengua, un arma o cualquier otro medio, es un
acto de adoracidn, y debe ser llevado a cabo con la mas pura intencion, es decir, solo por Dios y por Sus
justas causas. A nadie se le permite luchar o combatir por propositos materialistas, por gloria personal o
de su clan, raza, nacion o por alguna causa opresiva tal como ocupar la tierra de otros para volverse mas
ricos y poderosos.

En efecto, el yihad primero que todo comienza dentro del alma de un muyahid (alguien que lucha). Para
asegurarse de que puede ganar la batalla externa en contra del mal, debe luchar primero contra sus
propios bajos deseos y pasiones mundanas, liberar su propio corazon de cualquier posesion satanica y
recuperar la dignidad y honor que Dios, el Altisimo, ha conferido a los seres humanos. Dice el Sagrado
Coran a este respecto:

«jOh, ti, alma sosegada! [Retorna a tu Seiior satisfecha y complacida! jEntra pues en el niimero de
. ' . -y 116
Mis siervos! ;Y entra en mi Paraiso!».

De acuerdo a un famoso hadiz, cierta vez el Profeta Muhammad —que la paz y las bendiciones de Al:-lah
sean con ¢l y su Familia- dijo a un grupo de sus compafieros que habian ganado una batalla:

“;Bien hecho! Bienvenida a la gente que ha completado el y7hid menor (al-yihid al-asgar) y para
quien todavia esta pendiente el y7hdd mayor (al-yihdd al-akbar)”.

Sorprendidos, los Compaieros, que habian derrotado al enemigo y estaban preparados para dar la cosa
mas preciada para ellos, es decir, sus vidas, por defender el Islam, preguntaron: “;Cual es el yihad
mayor?”. El Profeta Muhammad (BP) respondi6:

“El yihdd mayor es luchar contra nosotros mismos (0 contra nuestras almas)”.

De este modo, resistir contra las propias tentaciones, prohibir a nuestras almas lo errado, y purificarnos
a nosotros mismos, es el mayor y el mas dificultoso yihad.

Para concluir, refiramonos a algunos de los méritos que poseen aquellos que luchan por la causa de
Dios, como lo explica Dios Mismo:

«Los creyentes que emigraron, lucharon con sus bienes y sus personas por la causa de Dios, obtendrin
mayor dignidad ante Dios y serdn bienaventurados * Su Seiior les albricia con Su misericordia, Su
complacencia, y jardines donde gozardn de eterno placer, en que morardn eternamente, porque Dios
dispone de magnificas recompensas».117

116
117

Sira Al-Fayr; 89: 27-30.
Shra At-Taubah; 9: 20-22.
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6. Encomendar lo bueno y prohibir lo malo:

Encomendar lo bueno (al-‘amr bi-I ma‘rif) y prohibir lo malo (an-nahi ‘an-il munkar) son dos actos de
adoracion que todo musulman maduro ha de realizar cada vez que sea aplicable. Ningiin musulman
puede ser indiferente a lo que sucede en el mundo que lo rodea. Parte de las responsabilidades sociales
de cada individuo musulman es observar los valores humanos y religiosos, y cada vez que alguno de
ellos es pasado por alto o violado deliberadamente, debe aconsejar y orientar a los responsables de
dicha contravencion hacia la realizacion del bien y contra la perpetracion de actos malos y
pecaminosos. Dice el Sagrado Coran:

. . . 118
«Acepta la excusa, encomienda el bien y huye de los ignaros».

«Los creyentes y las creyentes son protectores unos de otros. Recomiendan el bien, prohiben lo
p . g : 119
execrable, observan la oracion, pagan el diezmo y obedecen a Dios y a su Mensajero...».

«A los arrepentidos, adoradores, alabadores (a Dios), peregrinos, los que se inclinan y prosternan (en

la oracion), que encomiendan el bien, prohiben lo execrable y son custodios de los limites dispuestos
. iy y,, 120

por Dios. jDa albricias a los creyentes!».

«Son quienes, cuando les damos poderio en la Tierra, observan la oracion, pagan el diezmo,
. . 121
encomiendan el bien y prohiben lo execrable...».

118
119
120

Sira Al-A‘raf; 7: 199.

SOra At-Taubah; 9: 71.

Slra At-Taubah; 9: 112.

121 Sora Al-Hayy; 22: 41.
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Capitulo V

LOS SHI'AS EN EL MUNDO

De acuerdo con UNFPA (United Nation Population Fund) y otras fuentes, en el afio 1999 la poblacion
mundial excedié los seis billones'** de habitantes. Alrededor del 20% de esta poblacion (cerca de 1.200
millones) adhieren al Islam. Un estudio de la poblacion musulmana del mundo a mediados de 1998 se

. . 123
estima de la siguiente manera ~:

Africa: 28 paises con menos de

315.000.000 14 millones cada uno

# paises con menos de 1 millén cada uno
[x]

| Asia: 812.000.000 | kazaistin /8 e
| Europa: 31.401.000  Arabia savdita,
Latinoamérica: Aksnn ta
1.624.000 Uganda | ———
— Uzbekistan Simglidet
Norteameérica: Manuecos § i
4.349.000 diin

Turquia

Oceania: 248.000

Gréfico 1: Indice de Poblacion (1997)

Mapa de la Poblacion Musulmana

Los musulmanes viven en todo el mundo. El nimero total de paises con habitantes musulmanes es de
208'%%, Alrededor del 85% de los musulmanes vive fuera del mundo arabe'®. La mayoria de los
musulmanes vive al este de las fronteras de Iran, especialmente en Pakistan, India, Bangladesh, Malasia

e Indonesia. Indonesia es el pais de mayor poblacion musulmana.

Entre los musulmanes que constituyen la minoria de la poblacion mundial, los shi‘as constituyen
alrededor del 10% de los musulmanes, los que, de acuerdo a la poblacion mundial actual ascenderia a
120.000.000'%%. Por ejemplo, leemos en Britannica 2002 (Edicion Deluxe):

“A través de los siglos el movimiento shiita ha influenciado profundamente todo el Islam sunnita, y sus
adherentes asciendieron a cerca de 60 a 80 millones a fines del siglo XX, o una décima parte de todo el
Islam. El Shiismo (en arabe: shi‘ah o Islam shi‘ah) es la doctrina de la mayoria en Iran, Irak, y quizas
del Yemen (San‘a) y tiene adherentes en Siria, Libano, Este de Africa, India y Pakistan”.

122 Se estima que la poblacion mundial en 01/01/2002 fue de 6.196.141.294 habitantes. (Ver la pagina web oficial de la Agencia
de Censo del Gobierno de EE.UU. en: www.census.gov).
123 Britannica 2002, version Deluxe. Segun esta fuente, la poblacion musulmana total del mundo a mediados de 1998 fue de
1.164.622.000, que equivale al 19.6 % de la poblacién mundial.
124 Britannica 2002, version Deluxe.

18 yer por ejemplo: Islam Outside the Arab World, de D. Westerlund e 1. Svanberg.

126 B} resto son principalmente musulmanes sunnitas conformados por: Hanafitas (que pueden hallarse en Egipto, Libano, Siria,

Jordania, Irak y Turquia), Malikitas (predominantes en Marruecos y Sudan), Shafi‘itas (la escuela shafi‘ita es practicada en
Siria, Yemen, Oman, los Emiratos Arabes Unidos, Bahrein y Kuwait, y coexisten con otras escuelas en Jordania y Egipto), y los
Hanbalitas. De acuerdo a MEDEA (Instituto Europeo para la Investigacion de la Cooperacion Mediterranea y Euro-Arabe), el
item “SUNNISM?”, la escuela Hanbalita es la escuela oficial en Arabia Saudita y en Qatar.

48



De acuerdo con algunas fuentes, la cifra es 11%'2’. De este modo, la poblacién mundial shi‘ah actual
debe rondar los 132.000.000."2* Un anélisis de la poblacion shi‘ah en algunos paises de Asia con una
mayoria shiita o con un considerable porcentaje de la poblacion shi‘ah puede ser resumido de la

siguiente manera'>:

Afgan Poblacion (1998): 24.792.000.
istan: Afiliaciones religiosas (1990): Musulmanes
Sunnis: 84%; Musulmanes Shi‘as: 15%;
otros: 1%.2

Arabi Poblacion (1998): 20.786.000.

a Saudita: Afiliaciones religiosas (1992): Musulmanes

Sunnis: 93.3%; Musulmanes Shi‘as: 3.3%.131

Azerb Poblacion (1998): 7.650.000.

aijan: Afiliaciones religiosas (1991): Musulmanes
Shi‘as: 70%; Musulmanes Sunnis: 30%.

Bahre Poblacion (1998): 633.000.

in: Afiliaciones religiosas (1991): Musulmanes:

81,8%, de los cuales, Shi‘as: 61,3%; Sunnis
20,5%; Cristianos: 8,5%; otros: 9,7%.132

Emira Poblacion (1998): 2.744.000.

127 Yann Richard (1991, traduccioén al inglés 1995), p. 2, utilizando principalmente cifras presentadas por Md-R. Djalili,

Religion et revolution, Paris, Economica, 1981, p. 23ff, y M. Momen, An Introduction to Shi‘i Islam, New Haven and London,
Prensa de la Universidad de Yale, 1985, pp. 264ff. Las cifras de Richard se refieren hasta no mas de los afos ‘80. Su
clasificacion es de la siguiente manera: Irak: 55% o 18.000.000; Bahrein: 70% o alrededor de 170.000; Kuwait: 24% de los
ciudadanos kuwaities o 137.000; Qatar: 20% de la poblacién o 50.000; Emiratos Arabes Unidos: 6% o 60.000; Arabia Saudita:
7% de los ciudadanos sauditas o 440.000; Libano: un tercio o un millon; India: 15 a 20% de la poblaciéon musulmana que
alcanza los 80 millones o 12% del total de la poblacién (Imamitas e Ismaelitas); Pakistan: 12.000.000; Afganistan: 15% o
alrededor de 2.5 millones; Azerbaijan: una gran comunidad shi‘ah (4.5 millones); Turquia: 1.500.000 aparte de los ‘alawitas;
Siria: 50.000 aparte de los ‘alawitas (Nota: Shi‘as'y ‘Alawitas juntos alcanzan los 4.900.000).

128 besafortunadamente no hay estadisticas precisas que reflejen el numero exacto de musulmanes en general y de shi‘as en
particular. Lo que se sugirio arriba es de acuerdo a la mayoria de las fuentes disponibles sobre el tema. Sin embargo, ha sido
indicado que la Shi‘ah comprende el 23% de los musulmanes, en tanto que los Hanafitas comprende el 31%; los Malikitas el
25%; los Shafi‘itas el 16% y los Hanbalitas el 4% de los mismos. Ver S. M. Qazwini, p. 4, tomado del Boletin de Afiliacion: Al-
Madh-hab — Escuela de Pensamiento, Vol. 17, n° 4 (Diciembre 1998), p. 5.

1291 as citas mencionadas en el texto son de acuerdo a Briténica 2002, Edicion Deluxe. Las cifras se relacionan al afio 1998. Por
lo tanto, la poblacion debe haber aumentado en los tltimos afios, aunque los porcentajes deben ser los mismos.

Por otro lado, debe tenerse en cuenta también que la lista de arriba no significa que sea global; es una seleccion basada en la
informacion recolectada de la fuente de cada pais. Por ejemplo, Qatar no figura, mientras que, de acuerdo a MEDEA, el 10% de

la poblacién de Qatar es shi‘ah.
10 CIA World Factbook estima que la poblacion de Afganistan en Julio de 2001 era de la siguiente manera: 26.813.057 /

Musulmanes sunnitas 84%, musulmanes shi‘as 15%, otros 1%. Mas abajo me referiré a esta fuente a través de CWF. De acuerdo
a Westerlund and Svanberg /1999, p. 177), se considera que alrededor del 18% de la poblacion de Afganistan adhiere a la

Escuela Shi‘ah Duodecimana y algo menos que el 2% es Ismaelita.

131 . . ., . . . , ,
~— CWF no menciona el porcentaje de poblacion shi‘ah en Arabia Saudita, aunque el numero es mayor que en otros paises

mencionados arriba. Solo dice que los musulmanes conforman el 100% de la poblacion del pais. De acuerdo a MEDEA, los
Shi‘as constituyen el 2.5% del total de la poblacion y los Sunnis el 97%. De acuerdo a Fuller y Francke (1999, p. 180), el
gobierno saudita coloca a la Shi‘ah entre el 2 al 3% de la poblacion, aproximadamente 300.000, no obstante el niimero es
probablemente mas de medio millon.

132 De acuerdo a CWF, los shi‘as de Bahrein constituyen el 70% de la poblacion musulmana. De acuerdo a MEDEA, el 85% de
la poblacion son musulmanes, de los cuales 1/3 son sunnitas y 2/3 son shi‘itas (la mayoria son arabes pero también hay
alrededor de 70.000 de origen irani).

De acuerdo a Fuller and Francke (1999, p. 120), la Shi‘ah conforma aproximadamente el 70% de la poblacion nativa de Bahrein.
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tos Arabes

Afiliaciones religiosas (1995): Musulmanes:
96% (Sunnis: 80%; Shi‘as: 16%); otros
(mayoritariamente Cristianos e Hindues):
4%.

Poblacion (1998): 984.004.000.
Afiliaciones religiosas (1995): Hindues:
81.3%; Musulmanes: 12%, de los cuales,
Sunnis: 9%; Shi‘as: 3%; Cristianos: 2,3%, de
los cuales, Protestantes: 1,1%; Catolicos
Romanos: 1%; Sikh: 1,9%; Budistas: 0,8%;
Jainies: 0,4%; Zoroastricos: 0,001%; otros:
1,3%.

Poblacion (1998): 21.722.000.
Afiliaciones religiosas (1994): Musulmanes
Shi‘as: 62,5%; Musulmanes Sunnis: 34,5%;
Cristianos (principalmente de rito Caldeo, y
Catdlico Romano de rito Sirio 'y
Nestorianos): 2,7%; otros (principalmente
sincretistas lazid1): 0,3%.122

Poblacion (1998): 61.531.000.
Afiliaciones religiosas (1995): Musulmanes:
99%, de los cuales, Shi‘as: 93,4%; Sunnis:
5,6%:; Cristianos: 0,3%; Zoroastricos: 0,05%;
Judios: 0,05%.@

Poblacion (1998): 4.682.000.
Afiliaciones religiosas (1995): Musulmanes
Sunnis: 96.5%; Cristianos: 3,5%.>

Poblacion (1998): 1.866.000.
Afiliaciones religiosas (1995): Musulmanes:
85%, de los cuales, Sunnis: 45%; Shi‘as:
30%; -otros+ Musulmanes: ~10%; otros
(mayoritariamente Cristianos e Hindues):
15%.

Unidos:
India:
Irak:
Iran:
Jorda
nia:
Kuwa
it:
Liban
0:

Poblacion (1998): 3.506.000.
Afiliaciones religiosas (1995): Musulmanes:
55,3%, de los cuales, Shi‘as: 34%; Sunnis:
21,3%; Cristianos: 37,6%, de los cuales,
Catolicos: 25,1% (Maronitas: 19%; Catolicos
de rito Griego o Malaquitas: 4,6%);

—= De acuerdo a CWF, los shi‘as comprenden el 60%-65% vy los sunnis el 32%-37% de la poblacion total. De acuerdo a
MEDEA, los musulmanes de Irak son el 97%, de los cuales los shi‘as son el 65% y los sunnis el 32%. De acuerdo a Fuller and
Francke (1999, p. 87), la Shi‘ah conforma el 55 a 60% de la poblacion de Irak. Afiade que a finales de los afnos ‘70 los shi‘as
iraquies han estado partiendo de Irak en gran niimero para establecerse en Iran, Siria, Inglaterra y otros paises.

132 be acuerdo a CWF, la Shi‘ah conforma el 89% de la poblacion del Estado.

133 De acuerdo a CWF , los musulmanes sunnis conforman el 92%, los Cristianos el 6% (en su mayoria Ortodoxos Griegos, pero
algunos Catolicos Griegos, Catolicos Romanos, Ortodoxos Sirios, Ortodoxos Coptos, Ortodoxos Armenios, y grupos
Protestantes), y otros, el 2% (muchas poblaciones pequeiias de musulmanes Shi‘as y Drusos) (2000).
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Ortodoxos: 11,7% (Ortodoxos Griegos: 6%;
Apostolicos Armenios: 5,2%); Protestantes:
0,5%; Drusos: 7,1%.13—6

Oman Poblacion (1998): 2.364.000.
Afiliaciones religiosas (1993): Musulmanes:
87.7%, de los cuales, Musulmanes Ibadies:
75% (las minorias  principales  son
Musulmanes Sunnis y Shi‘as); Hindues:
7,4%; Cristianos: 3,9%; Budistas: 0,5%;
otros: 0,5%.m

Pakist Poblacion (1998): 141.900.000.
an: Afiliaciones religiosas (1993): Musulmanes:
95% (mayoritariamente Sunnis, con una
comprension Shi‘ah de alrededor del 20%
del total de la poblacion); Cristianos: 2%;

Hindutes: 1,8%; otros (incluyendo a los
Ahmadiiah); 1,2%2%

Siria: Poblacion (1998): 15.335.000.
Afiliaciones religiosas (1992): Musulmanes:
86%, de los cuales, Sunnis: 74%; Alawitas
(Shi‘as): 12%; Cristianos: 8.9%; Drusos:
3%:; otros: 1%.2

Tayik Poblacion (1997): 6.112.000.
istan: Afiliaciones religiosas (1995): Musulmanes
Sunnis: 80%; Musulmanes Shi‘as: 5%;
Ortodoxos Rusos: 1,5%; Judios: 0,1%; otros
(la mayoria no-religiosos): 13,4%.

Turq Poblacion (1998): 64.567.000.
uia: Afiliaciones religiosas (1994): Musulmanes
Sunnis’ 80%; Musulmanes Shi‘as 19,8%, de
los —cuales,  ‘Alawitas, - no-ortodoxos 14%;
Cristianos 0,2%.™

136 be acuerdo a CWF , los musulmanes comprenden el 70% (incluyendo a los Shi‘as, Sunnis, Drusos, Ismaelitas y ‘Alawitas o

Nusairitas). De acuerdo a MEDEA, los musulmanes son el 70% (5 grupos islamicos reconocidos legalmente: Shi‘ah, Sunni,
Drusos, Ismaelitas y ‘Alawitas o Nusairitas) y los Cristianos son el 30% (11 grupos cristianos reconocidos legalmente: 4
Cristianos Ortodoxos, 6 Catdlicos, 1 Protestante). Los judios se encuentran en menor porcentaje. De acuerdo a Fuller y Francke
(1999, p. 203), la Shi‘ah conforma el 30 a 40% de la poblacion y representa el tnico grupo doctrinal numeroso en Libano.

— De acuerdo a CWF, los musulmanes Ibadies son el 75% y el resto son musulmanes sunnis, musulmanes shi‘as ¢ hindaes. De
acuerdo a MEDEA, los musulmanes son el 75%, tres cuartos de los mismos pertenecen a la secta Ibadies.

138 De acuerdo a CWF, los musulmanes constituyen el 97% (Sunnis: 77% y Shi‘as: 20%). Los Cristianos, Hindues, y otros son
el 3%. De acuerdo a Westerlund and Svanberg (1999, p. 225), los Musulmanes componen mas del 96% del total de la poblacion.

Entre los musulmanes se estima que del 15 al 20% son shi‘as.
139 . . .
—— De acuerdo a CWF, los musulmanes Sunnis conforman el 74%. Los ‘Alawitas, Drusos, y otras sectas musulmanas

conforman el 16%. Los Cristianos (varias sectas) constituyen el 10% y los Judios son comunidades mintisculas en Damasco, Al-
Qamishli, y Alepo. De acuerdo a MEDEA, los musulmanes Sunnis son el 75%, los musulmlanes ‘Alawitas el 11%, los

Cristianos (todos los ritos) el 10% y los Drusos el 3%.

10 CWF solo dice que el 99.8% son musulmanes (en su mayoria Sunnis) y otros (Cristianos y Judios) son el 0.2%.

Sorprendentemente, el informe de MEDEA pasa por alto la poblacion Shi‘ah en Turquia y dice: “Las Religiones: Musulmanes
99% Sunni, otros 1% (Cristianos y Judios)”. (http://www.medea.be/en/index059.htm). De acuerdo a Westerlund and Svanberg
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Yeme Poblacién  (2000):  18.260.000'*.
n: Afiliaciones religiosas (1995): Musulmanes:
99,9% (Sunnis: 60%; Shi‘as: 40%); otros:
0,1%.'*

La poblacion Shi‘ah en algunos paises es discutida; algunos creen que es mayor que lo que indican las
cifras oficiales, debido a la falta de estadisticas exactas, o por problemas politicos.

(1999, p. 133), los musulmanes Sunnis constituyen el 70 a 80% de la poblacion y la mayor parte de los restantes 20 — 30% son
‘Alawitas.

181 Bst6 es de acuerdo a SESRTCIC afiliada a la Organizacion de la Conferencia Islamica (OIC).

142 CWF solo dice: “Los Musulmanes, incluyendo a los Shafi‘itas (Sunnis) y Zeiditas (Shi‘as), pequefias cantidades de Judios,
Cristianos e Hindues”. De acuerdo a MEDEA, los musulmanes Sunnis son el 55%, los Zeiditas el 44%, y los Cristianos el 1%.
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Nota:

A

Las referencias a los hadices de Sahih Al-Bujari; Sahih Muslim; Sunan, de An-Nisa’i; Sunan de Abt
Dawid; Sunan de Ibn Mayah; Sunan de At-Tirmidhi; Sunan de Ad-Darami y Musnad de Ahmad ibn
Hanbal, se citan de acuerdo al nimero de serie al-‘alamfiah, seguido por la Compaiiia Informatica Sajr

en Maws(‘ah Al-Hadiz Ash-Sharif (Version 1.1, 1991-1996).
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Apéndice:
La Universidad Az-Zahréa' (P)

Una Ojeada a las Actividades y Servicios de la Universidad Az-Zahr&' (P)
Con la asistencia de la Esencia Sagrada, Dios Altisimo,
y apelando a la consideracion de
Hadrat Bagjiat-ul-lah —que Al-lah apresure su aparicion

El aprendizaje de las ciencias religiosas por parte de las damas, y la existencia de centros cientificos-
religiosos para la ensefianza de las mujeres, goza de un largo antecedente, y la orgullosa historia de la
Shi‘ah ha grabado el nombre de virtuosas mujeres y numerosas “‘muytahidas™, de las cuales, entre las
contemporaneas, se halla la gran dama Mujtahidah Amin. En los dmbitos de las escuelas religiosas de
Qom también, desde unos afios antes del triunfo de la Revolucion Islamica, grandes personalidades
tales como el Martir Aiatul-lah Quddisi iniciaron en forma oficial las actividades de centros de
ensefianza de las ciencias religiosas para mujeres.

Desde que el rol de la mujer en la reforma o corrupcion de la sociedad es determinante, y, segun
palabras del Imam Jomeini (ra), “las mujeres son la mitad de la sociedad y las instructoras de la otra
mitad”, cuanto mas ellas se familiaricen con los propdsitos de la creacion, las ciencias islamicas y la
moral humana, se materializaran visiblemente los efectos en la sociedad; y desde que a lo largo del
esplendoroso levantamiento islamico y tras €l, también en palabras de nuestro querido fallecido Imam
(ra), las mujeres, hombro a hombro con los hombres, e incluso més adelantadas a éstos, forjaron honor
y victoria; y por otro lado, puesto que la delicadeza e importancia del tema demandaba que el Imam de
los musulmanes se abocara directamente a ello mediante a designacion de responsables que reunieran
las condiciones para garantizar la continuacion de este movimiento sagrado, emitié la orden de que se
fundara un amplio centro para dedicarse a este tema. Asi, por disposicion de esta gran personalidad, y
por medio de la honorable Junta establecida y designada por Imam Jomeini (ra), compuesta por 7
personas de entre los grandes Aiatul-lah y sabios de la Hauzah *‘limiah (ambito de las Escuelas
cientifico-religiosas) de Qom, comenzaron las actividades de la Institucion Cientifica y Educacional de
Ciencias Islamicas de Mujeres denominada “Universidad Az-Zahra (P)”, en el afio lectivo 1985-86,
incluyéndose en ella a la mayoria de los centros académicos de las hermanas.

Tras el fallecimiento del Excelentisimo Imam, el Gran Lider de la Revolucion Islamica, Aiatul-lah
Jamenei —que Dios le proteja- ademads de hacer hincapié en la necesidad de la continuacion de tal tarea,
ratifico a este grupo revalidando la Junta establecida.

Breve explicacion respecto a las secciones y programas:

Seccion de “tiempo completo”: La mayoria de las inscriptas en este programa participan de las clases
tiempo completo y son elegidas de todo el pais, egresando tras aprobar un curso general de 4 afios.

Seccidn de “medio tiempo”: Las hermanas egresan tras aprobar un curso de 6 afios.

Seccion de “tiempo limitado”: El programa de esta seccion se imparte a lo largo de una carrera de 3
aflos de ensefanza general.

Seccidn de ensefianza especializada: Tras completar la carrera de Ciencias Islamicas en general, las
hermanas contintian sus estudios por medio de una eleccion especial en las ramas de Exégesis Coranica

56



10.

y Ciencias Coranicas (Tafsir y ‘Ulim Al-Qur’an), Filosofia y Teologia Islamica (Falsafah y Kalam),
Jurisprudencia y Principios de Jurisprudencia (Figh y Usdl Al-Figh), Historia del Islam (Ta’rij Al-
Islam), Difusion (Tablig) y Literatura Arabe. Cabe mencionar que los programas de medio tiempo,
tiempo limitado y los estudios de especializacion son particulares de las hermanas que estén radicadas
en Qom.

Programa libre: Se lleva a cabo a lo largo de una carrera de 7 afios por medio del envio de casetes,
libros y cuadernillos de las clases. Ahora mismo esta seccion abarca a mas de 9000 personas de entre
las diferentes categorias: universitarias, culturales, obreras, amas de casas, a lo largo de todo el pais e
incluso en el extranjero. Ultimamente se ha dispuesto y constituido el programa libre, que se asemeja al
programa de tiempo limitado para abarcar a las hermanas que no poseen diploma de nivel medio.

Seccién internacional (exclusiva para las hermanas extranjeras): Ahora mismo, hermanas de
alrededor de 70 paises del mundo estan estudiando en esta seccion en tiempo completo o mitad de
tiempo, quienes, tras finalizar el curso del idioma persa y atravesar la carrera de 4 afios (tiempo
completo) o 5 afios (mitad de tiempo), egresan y reciben el titulo de licenciatura. Hoy, cientos de
hermanas estudiantes de esta seccion se encuentran al servicio de los musulmanes del mundo en sus
propios paises, realizando difusion, ensefianza y el resto de los servicios culturales islamicos.

Los programas de ensefianza en todas las secciones mencionadas son pertinentes al sistema usual de las
escuelas religiosas, y comprenden, entre otras, las siguientes materias: Literatura Arabe, Jurisprudencia
(Figh), Principios de Jurisprudencia (UsUl Al-Figh), Historia, Ciencias Coranicas (‘Ulim Al-Qur’an) y
Exégesis del Coran (Tafsir), Reglas para la Recitacion del Coran (Tayuid), Teologia Islamica (Kalam),
Hadiz, Filosofia, Moral (Ajlaq), Logica (Mantiq), La Familia en el Islam, Temas Politicos y Sociales,
etc.

Facultad Al-Huda: Acepta estudiantes a través de un examen de ingreso que practicamente se centra
en las ramas de la Teologia Islamica y conceptos generales del Islam, considerando las siguientes
orientaciones: Jurisprudencia Islamica y Fundamentos del Derecho Islamico, Ciencias Corénicas y
Hadiz, Filosofia y Teologia Islamica, y las egresadas obtienen el titulo oficial de magister en la
correspondiente especializacion. Cabe recordar que las hermanas extranjeras son aceptadas en esta
Facultad bajo condiciones especiales.

Secundaria de Seforitas Al-Huda (Rama de Ciencias y Estudios Islamicos): El programa de estudio
de esta secundaria es una combinacion de las materias del sistema del ciclo medio del pais con las del
estudio religioso, y las hermanas, tras atravesarlo, obtienen el titulo secundario oficial. Esta secundaria
tiene filiales en varias ciudades del interior del pais.

Unidad de Investigacion: En esta unidad se han previsto 5 secciones: Oficina de Estudios Religiosos
de Muyjeres, Oficina de Centros de Estudio, Oficina de Publicaciones, Oficina de Reuniones
Académicas y Oficina de Analisis de los textos de estudio. Entre las actividades de esta Unidad figura:
el establecimiento de la Biblioteca Especializada de Mujeres, la realizacion de Congresos académicos
tales como: “La Cultura del Hiyab, Temores y Esperanzas”; la impresion de trabajos de investigacion
con titulos como: “El clamor de Fatima (P)”, “La posicion de la Mujer”, “Los Derechos de la Mujer y la
manera de vivificarlos”; y la divulgacion de trabajos de investigacion y obras escritas de profesores y
estudiantes de la Universidad Az-Zahra (P), bajo titulos como: “Desde los ojos de las seres celestiales”,
“Los Paradigmas Eternos”, “El Perfil de la Familia en el Cordan”, “La Edad de Madurez en las Nifias”, y
“Sobre el Martirio de Amir Al-Mu’minin (P)”.

Secretaria Cultural y de Difusion: Esta seccion contiene diferentes unidades: Dar Al-Qur’an (Casa
del Coran), Envio de Difusores Religiosos, Asuntos comunes entre la Hauzah y la Universidad, Asuntos
Extracurriculares, Respuestas a Preguntas, La Morada del Calamo, Asuntos Culturales a distancia,
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Asuntos de Egresados, Biblioteca, Banco de Cintas de Audio y Video, Base de Datos Digital de
Estudios Islamicos, Asuntos de Radio y Television y otros medios de comunicacion, Voluntarios de
Accion Social, etc. Teniendo en cuenta las funciones y responsabilidades de cada unidad, esta
Secretaria se esfuerza por llevar a cabo sus funciones conjuntamente con la coordinacion y ayuda del
resto de las secciones. La lista de actividades de esta seccion se refleja junto al resto de los servicios de
la Universidad Az-Zahra’ (P).

Segmentos de las actividades y servicios de la Universidad Az-Zahra’ (P):

Gracias a Dios y Su favor, y por la bendicion de la pura sangre de los martires en el interior y exterior
del pais, son numerosos los frutos y obras de esta gran institucion a la que adorna el bendito nombre de
Hadrat Zahra’ Mardiiah (P), cuyos servidores se encuentran bajo el favor y consideracién del Imam del
Tiempo —que Al:lah apresure su aparicion-, que posee el honor de haber sido fundada y establecida por
orden del gran Lider de la Revolucion Islamica, Imam Jomeini -que Al-lah tenga misericordia de él-, y
cuya orientacion se basa en la guia y liderazgo del actual Lider de la Revolucion, Aiatul-lah Jamenei —
que Al-lah le proteja-. Entre dichas obras podemos mencionar las siguientes:

A) Ha sido notable y exitosa la ensefianza de las hermanas egresadas en los diferentes niveles y ramas,
en las hauzas (tanto en la Universidad Az-Zahra (P) en Qom como en las escuelas religiosas de las
diferentes ciudades del Iran islamico y otros paises) y en centros culturales del pais como: la Secretaria
de Educacion, Universidades, Voluntarios de Accion Social, etc. Asimismo, un nimero de egresadas de
la Universidad Az-Zahra (P) prestan servicios siendo miembros del Concejo Académico en las
Universidades.

B) Direccion de escuelas Hauzaul (dentro y fuera del pais), escuelas estatales y algunos centros de
investigacion, etc., y la responsabilidad de los centros culturales, etc.

C) Brindar respuesta a las preguntas sobre jurisprudencia islamica a las hermanas de todo el pais y del
exterior en la unidad de “Respuesta a las Preguntas” que estd a cargo de hermanas de esta Institucion
(casilla de correo 713 — Qom).

D) Difusion en el sentido amplio de la palabra y en las diversas formas siguientes:

- Presentacion de mas de 3.700 libros, tesis, cuadernillos y articulos de investigacion en diferentes areas
y temas como: La personalidad de la mujer desde el punto de vista del Coran; La conducta educativa-
moral de Hadrat Fatima Az-Zahra’ (P) en cuestiones de familia, etc.

- Vasto envio de hermanas a las regiones del interior y exterior del pais para los diferentes niveles:
general, jovenes, estudiantes, universitarios, etc., y estas respetables hermanas hasta hoy dirigen cientos
de reuniones culturales y de difusion en los diferentes puntos del pais y el mundo, a pesar de la
existencia de abundantes problemas, e incluso brindando heridos y martires.

- Realizacion de Congresos de la Mujer y Cultura de la Revoluciéon Islamica a fin de esclarecer los
asuntos relacionados a las damas, ofrecer soluciones y presentar a mujeres ejemplares del pais como

modelos.

- Realizacion de Seminarios de union entre la Hauzah y la Universidad, especial para Mujeres, el 18 de
Diciembre de cada afio con la amplia presencia de hermanas universitarias y estudiantes de religion.

- Realizacion de campamentos estudiantiles y universitarios con el fin de esclarecer cuestiones
islamicas para las hermanas iranies y extranjeras.
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- Ofrecer disertaciones y articulos en las Conferencias dentro y fuera del pais en defensa del Islam, la
Revolucion Islamica y la personalidad de la mujer musulmana.

- Participacion en mesas paneles, entrevistas y diversos programas de radio y television en las diferentes
ocasiones, y cooperacion con la seccion extraterritorial de la radio y television irani en diferentes

idiomas, lo cual tuvo mucha aceptacion por parte del publico en general.

- Creacion de Base de Datos de Ciencias Islamicas para ofrecer servicios de computacion a las
hermanas, especialmente a las abocadas a la investigacion.

- Realizaciéon de diferentes Ferias del Libro, Exposiciones de Fotografia, productos culturales y obras
artisticas de las hermanas en Qom y otras ciudades.

- Realizacion de reuniones generales con la disertacion de diferentes personalidades y diversos
programas en forma periodica, y también en ocasion de acontecimientos religiosos y por la Revolucion
Islamica.

- Traduccién de algunos libros y articulos desde el persa a otros idiomas, y viceversa.

- Impresion y distribucion de hadices y folletos cientificos-religiosos en las diferentes secciones.

- Realizacion de competencias cientificas, religiosas y culturales entre las hermanas iranies y
extranjeras.

- Grabacion de cintas de estudio, de moral, académicas y sociales para diferentes centros cientificos del
pais.

Nota: Ahora mismo se encuentran abocadas al estudio en las diferentes secciones mas de 12.000
hermanas, y hasta el momento egresaron mas de 16.000 personas.
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