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Capitulo 2: 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 el 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 esta decir que el Coran es la mas importante fuente para todos los musulmanes, incluyendo a
la Shi‘ah. El Coran actia ademas como un instrumento de unién 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 adicidn 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. El Coran que ahora tenemos es exactamente aquello que fue revelado al
Profeta (BP) y cualquiera que alegue lo contrario es, 0 un perverso, un mero sofista, o bien una persona

equivocada, y todos ellos han errado el camino, puesto que es la Palabra de Al-lah:
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«No le alcanza la falsedad ni por delante ni por atras; es una revelacion de Quien es Prudente,
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Loablex. 1

... 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:

§ Ll 4 i 3

«;Que no lo toquen sino los impolutos!». 2
La Shi‘ah niega cualquier tergiversacion 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 islamico. Existen manuscritos del
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:
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«Ciertamente que Nosotros revelamos el Mensaje y ciertamente que Nosotros somos sus
custodios». 3

Respecto a esta aleya o versiculo, el ‘Al-lamah Tabataba’t afirma en su renombrado libro A/-Mizan fi

Tafsir-il Qur'dn, una de las mejores exégesis y comentarios que existen del Coran, lo siguiente:

... EI Coran es un vivo y eterno Recordatorio que jamas morira ni caera en el completo olvido. Se
encuentra inmune de cualquier anadidura. 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... 4



La Tradicion (as-sunnah)

Después del Sagrado Coran, la mas importante fuente para comprender el Islam y por lo tanto el
pensamiento Shi‘ah, es la Sunnah o Tradicién del Profeta Muhammad (BP), que incluye sus dichos y
sus actos. El mismo Coran claramente ha conferido tal elevada posiciéon al Enviado de Dios (BP) que se
refiere a él como aquel que es el responsable de explicar el Coran:
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«Y a ti revelamos el Mensaje para que dilucides a los humanos lo que les fue revelado a fin de
que mediteny. 5

Y ensefar el Coran y la sabiduria:
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«...Un Mensajero de su estirpe para recitarles sus aleyas, santificarles y ensenarles la Escritura y
la sabiduria». 6

El Profeta (BP) es un ejemplo perfecto para los creyentes:
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«Realmente tenéis en el Mensajero de Dios un excelente ejemplo». 7

El nunca hablé basandose en sus propios deseos, ni se equivocd ni cometi6 falta alguna:
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«Vuestro Companero jamas yerra ni se descamina, ni habla por capricho». 8

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

él les prohibid:
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«Aceptad lo que os ha traido el Mensajero y absteneos de cuanto él os prohibay. 9

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 habld, la Shi‘ah, junto con el resto de los musulmanes, desarrolld un

estado de sincero amor y fervor hacia el Profeta Muhammad (BP).

La Gente de la Casa del Profeta (BP)

En general no existe desacuerdo entre los musulmanes en cuanto a la validez de seguir las 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 Companeros del Profeta como fuentes fidedignas para
comprender el Islam 10. 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 més claro aun 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:
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“Ningun ojo ha visto, ni ninglin 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”.
11

Esto es lo que Ibn Taimiiah transmite del Imam Malik en su libro. 12

En un estudio sobre aquella gente que transmitié y narré del Imam As-Sadiq (P), el Sheij Al-Mufid (f.
413) en su libro A/-Irshad, afirma que aquellos que fueron confiables entre ellos, de las diferentes
escuelas de pensamiento, fueron 4000. De este modo, no existe ambigtedad aqui y es por ello que

muchos sabios sunnitas tales como el fallecido Shaij Ash-Shalt(t 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 Shafif.

La razon es clara, puesto que si uno no aceptara que el Imam Ya‘far As-Sadiq (P) u otro de los Imames
de la Familia del Profeta (BP) poseyd mas conocimiento o mejor acceso al conocimiento del Profeta que
el resto, entonces por lo menos deberia admitir que él (P) debe ser al menos igual a otros, sobre todo

cuando instruy6 a sabios tales como Ab( Hanifah, el Imam de los musulmanes hanafitas, quien asistié a

las clases del ImamAs-Sadiq (P) durante dos afos.

Se espera, por lo tanto, que la gente instruida o que esta buscando la verdad, examine todas las
fuentes islamicas disponibles, y por medio de ello llegue a una conclusién 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 ensefanzas de la Gente de la Casa del Profeta (BP).

Ahora, veamos si es necesario referirse 0 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 ensefnanzas 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 opiniéon. Todo lo que ellos manifestaron fue exactamente lo que recibieron del Enviado de
Dios (BP). Hay muchas tradiciones al respecto. Por ejemplo, en Usdl Al-Kafi encontramos que el Imam
As-Sadiq (P) dice que todo lo que él dijo fue lo que recibid a través de sus ascendientes, y estos 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, segun una de las versiones del hadiz, el
Profeta (BP) dijo:
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“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”. 13

En otro hadiz el Profeta (BP) dijo:
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“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 (ah/-u baiti) y no se separaran jamas uno de otro hasta que

vuelvan a mi en la Fuente. Asi pues, observad como los tratais después de mi”. 14

Esto muestra que el Profeta (BP) estaba preocupado por la manera en que los musulmanes, o por lo

menos algunos de ellos, tratarian al Coran y a su Familia. En otro hadiz él dijo:
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“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 (ah/-u baiti).

Ambos no se separaran jamas uno de otro hasta que vuelvan a mi en la Fuente (de Kauzar)”. 15

Estas narraciones pueden ser encontradas en la mayoria de las fuentes sunnitas, tales como: Sahih
Muslim (T. 8, p. 25, n.° 2408); Musnad, del Imam Ahmad (T. 3, p. 388, n.° 10720), Sunan, de Ad-Darimi
(T. 2, p. 432), y Sahih, de At-Tirmidhi (T. 5, p. 6432, n.° 3788). Fueron mencionadas también en libros
como Usud Al-Gébah, de Ibn Azir (T. 2, p. 13), As-Sunan Al-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 Coran 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 Ah/-
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, segun todas sus versiones, este hadiz indica que:

e Desde épocas del Profeta (BP) hasta el fin del mundo el Libro de Dios y la Familia del Profeta (Ah/-ul

Bait) estaran siempre juntos.

e Nadie puede decir que el Libro de Dios es suficiente y que no necesitamos de Ah/-ul Bait (P), o
viceversa, puesto que el Enviado de Dios (BP) claramente dijo: “Dejo dos cosas preciosas a las que os

debéis aferrar, y si hacéis asi, no os desviaréis jamas”.
e Ahl-ul Bait (P) jamés yerran y siempre son veraces.

e Es interesante también hacer notar, que de acuerdo a este hadiz, la Familia del Profeta, al igual que
el Coran mismo, es constante y permanente. Esta permanecera hasta el Dia del Juicio y el Paraiso. De

este modo, Ah/-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:
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“El ejemplo de la Gente de mi Casa (ah/-u baiti) entre vosotros es como el ejemplo del Arca de Noé (P).

Todo aquel que se embarco en ella se salvo, y todo el que se rezagé de la misma se ahogo”.

El Hadiz de As-Safinah es sus diversas versiones enfatiza el mismo hecho y puede ser encontrado en
diferentes libros sunnitas, por ejemplo, en A/l-Mustadrak, de Hakim An-Nishabari (T. 3, pp. 149y 151);

en Arba‘inHadiz, de An-Nabahani; en As-Sawa ‘iq Al-Muhrigah, de lon 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-Zaqalain se encuentra mencionado tanto en fuentes sunnitas como shiitas, por lo
tanto, es un asunto en el que concuerdan todos los musulmanes. Sin embargo, existe una version del
hadiz en la cual se narra que el Profeta (BP) dijo: “mi Sunnah” en vez de “la Gente de mi Casa”. A
pesar de que podemos encontrar esta version solo en algunas fuentes sunnitas, no es dificil
comprender qué es lo que significa este hadiz, obviamente, suponiendo que esta version también
pueda ser autenticada. En muchas tradiciones narradas por todos los musulmanes, el Profeta (BP) dijo:

“Dejo entre vosotros dos cosas preciosas, el Glorioso Coran y mi Familia”.

Y en pocas tradiciones transmitidas solo por un grupo en particular de musulmanes, se narra que ha
dicho: “El Glorioso Coran y mi Sunnah”. Irrebatiblemente, el resultado sera que, como un lado de la
comparacion es el mismo, esto es, el Coran, entonces el otro lado también debe ser idéntico. Por lo
tanto, “mi Sunnah” debe equivaler a “mi Familia” (es decir, “lo narrado de mi por ellos”); puesto que de

otra manera deberiamos decir que no existe armonia en lo que el Profeta (BP) expreso.

De este modo, el mismo acto de recurrir a las ensefianzas y consejos de la Familia del Profeta (BP) es
el mismo acto de recurrir a la Sunnah del Profeta (BP). Asi, el 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 él y que conocian, mejor que nadie mas, lo que él dijo, hizo o

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

La otra cuestién 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 oltrah. ;A qué se refieren estos términos? No hay duda sobre la posicién 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) 0 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) estén incluidos.



Naturalmente, excluyen a aquellos que no abrazaron el Islam, como Ab0 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 Ah/-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-Zaqalain y otros. Ademas, ellos creen que el Profeta mismo los ha precisado claramente.
Seguidamente mencionaré algunos hadices narrados en la mayoria de las fuentes sunnitas:

1. Muslim narra de Umm Al-Mu’minin ‘Aishah:
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El Enviado de Dios (BP) sali6 de mafana usando un manto estampado de lana negro, y Hasan, el hijo
de ‘Ali vino hacia él. El Enviado de Dios hizo entrar a Hasan con él bajo el manto. Luego, llegd Husein y
entrd con él. Después llegd Fatima y también la hizo ingresar. Luego llegd ‘Ali, y a él también le hizo
entrar bajo el manto (por lo que el manto cubria al Profeta, ‘Ali, Fatima, Hasan y Husein). Tras ello el
Enviado de Dios (BP) dijo: «Ciertamente que Al-lah solo desea alejar de vosotros la impureza Ah/-ul

Bait, y purificaros sobremanera». 16

2. Muslim narra de Sa‘d ibn Abi Waqqgas, que Mu‘awiiah le pregunté por qué él se habia rehusado a

insultar a ‘Ali 17. Sa‘d le respondio:
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Recordé tres dichos del Enviado de Dios (BP) respecto a ‘Ali, que hacen que yo nunca lo maldiga. Si yo
hubiese poseido solo una de estas cualidades, ello hubiese sido mejor para mi que los camellos rojizos
18. (El primero es): Lo que escuché del Profeta cuando quiso dirigirse hacia una de sus expediciones
militares (la Batalla de Tab(k, dejando a ‘Ali encargado de Medina). ‘Ali (que estaba muy triste por no
tener la gracia de poder unirse al ejército y luchar por la causa de Dios, presentdndose ante el Profeta)
le dijo: “;Oh Enviado de Dios! Acaso me dejas con las mujeres y los nifios?”. El Enviado de Dios (BP)
le respondié: “;Acaso no te complace que tengas en relacién a mi, la posicién que Aardn tenia en

relacion a Moisés, excepto que no habra profecia después de mi?”.

(Lo segundo es que) escuché del Enviado de Dios (BP) que en el Dia de la Conquista de Jaibar dijo:
“Ciertamente que daré el estandarte (del Islam) a un hombre que ama a Al-lah y a Su Mensajero y a
quien Al-lah y su Mensajero aman”. Todos lo esperabamos para nosotros, pero el Profeta (BP) dijo:
“iLlamad a ‘Ali!”. ‘Ali lleg6 en tanto le adolecian los ojos. El Profeta le puso saliva en sus ojos y le dio el

estandarte y Al-lah por medio de él nos garantiz¢ la victoria.

(Tercero:) Cuando fue revelada la aleya sobre la Mubahalah 19 el Profeta llamé a ‘Ali, Fatimah, Hasan y
Husein y dijo: “iDios mio! Ellos son mi Familia (ah/i)”. 20

1. El Imam Ahmad ibn Hanbal narra de Anas ibn Malik que:
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(Luego de que la aleya de Tathir 21 fuese revelada), durante seis meses (el Profeta) solia pasar por la
casa de ‘Ali y Fatima cada manana (en su camino hacia la Mezquita) para la Oracién de la Alborada
(Salat-ulFayr), y decir: “jA la oracion, oh Ah/-ul Bait! «Ciertamente que Al-lah solo desea alejar de

vosotros la impureza, Ah/-ul Bait, y purificaros sobremanera»”. 22

A0

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 pidié ningun pago a la gente a cambio de sus ensefanzas:

]
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«No os pido por ello recompensa, sino el amor a mi familia (qurbd)». 23

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

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) respondié: “A ‘Ali, Fatimah y sus dos hijos”. 24

El Intelecto (al-‘aql)

La Shi‘ah cree que el intelecto y la razén constituyen una fuente fiable de conocimiento, y que se
encuentran en completa armonia con la revelacion. De acuerdo a algunos hadices, Al-lah posee dos
pruebas (huyyah) a través de las cuales los seres humanos pueden comprender Su Voluntad: una
interna, que es el intelecto (a/-‘aq/), 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”.
y

Existe una ley establecida entre los juristas shi‘as, respecto a que “cualquier juicio del intelecto y la
razén 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 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 imitacion de sus ancestros, y existen en él
muchos versiculos con preguntas retéricas, invitando a la gente a pensar, tales como: «¢Acaso no
piensan?y 25, «¢;No meditan, acaso, en el Coran?» 26, «Por cierto que en ello hay ejemplos para
los sensatosy 27, «Asi dilucidamos nuestras aleyas a los sensatos» 28...

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 religién y los
hechos cientificos. La segunda es presentar los principios de los valores morales y las normas legales,
tales como lo erréneo 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 razdn son reconocidos, vy,

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:
e Confirmar los hechos que son ya conocidos por el intelecto;

e 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;
e 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 categoéricos y decisivos, y las propias conjeturas u opiniones personales. Si
se presenta un caso en el que pareciera que el juicio racional esta en conflicto con las posiciones
religiosas tajantes, se debe verificar que debe haber un error por lo menos en un lado: 0 no era un juicio

real de la razon, 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 categéricas.

El Consenso (al-iyma®)

Tradicionalmente, otras de las fuentes de conocimiento en el Islam es el consenso (a/-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 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 unico 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 corrigié.

De este modo, para la Shi‘ah, el consenso “por si mismo” no constituye una prueba. Este solo actia
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, metodoldégicamente él no puede decir que, “debido a que todos dicen asi,
yo también digo lo mismo”. Se han dado muchos casos en la historia en que todos los seres humanos
creian en una misma cosa y mas tarde descubrieron que estaban equivocados, por ejemplo, que la

Tierra era plana.

Son solo el Coran y la Sunnah los que son incuestionablemente verdaderos e inmunes de cualquier
falta o error. Este enfoque garantiza un tipo de dinamismo al pensamiento shi‘ah, de manera que cada
generacion de sabios e incluso cualquier simple sabio puede, incluso debe, referirse directamente al
Corany a la Tradicion y manejar su propio /ytihad original, esto es, su investigacion y juicio

independiente.

El iytihdd nunca ha sido prohibido o cerrado en el mundo shi‘ah. La Shi‘ah cree que el punto de vista de
ningun jurisconsulto, no importa cuan elevada sea su posicion, esta inmune a cuestionamientos u
objecion cientifica. Por supuesto, como ocurre en cualquier otra disciplina, todo sabio religioso necesita

consultar y examinar cuidadosamente las obras de sus predecesores.
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considerado un Companiero 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 ‘Ali y Fatima (P),
quienes estuvieron constantemente con el Enviado de Dios (BP) y mantuvieron la relacion mas intima con él.
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por ‘Umar ibn ‘Abdul ‘Aziz, “el justo de los omeyas”. (N. del T.)
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19. La Mubéhalah 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 Mubahalah es la que dice: «Pero quienes te discutan acerca de ella,
después de haberte llegado el Conocimiento, diles: “;Venid! Convoquemos a nuestros hijos y a los vuestros, a nuestras
mujeres y a las vuestras; a nosotros mismos y a vosotros mismos; luego imprequemos para que la maldicion de Dios caiga
sobre los embusteros” (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) salié junto a Amir Al-Mu’minin ‘Ali, Fatima, Hasan y Husein -
que la paz y las bendiciones sean con todos ellos- para realizar la Mubahalah. Cuando la mirada de los cristianos recayo
sobre ellos y observaron la realidad del Profeta y la veracidad en sus rostros, y se percataron de las sefales del descenso
del castigo, no se atrevieron a realizar la Mubahalah, por lo que solicitaron un acuerdo de paz y aceptaron pagar la yiziah
(o gravamen del estado islamico para la gente del Libro al no pagar ellos los gravamenes religiosos del zakat y el jums).
(N. del T.)

20. Sahih Muslim, Cap.: Fad&’il As-Sahabah, 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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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:
“1Sefor mio! jCada uno de los profetas tuvo un Ahl-ul Bait (gente de su casa) que fueron los mas especiales de la
creacion a su respecto! ;Dios mio! Estos son mi Ahlul Bait. jAleja de ellos la impureza y purificales sobremanera!”. Luego
descendié Gabriel (P) y revel6 en relacion a ellos la aleya de Tathir: «Ciertamente que Dios sélo desea alejar de vosotros
la impureza, Ahl-ul Bait, y purificaros sobremanera» (Slra Al-Ahzab; 33: 33). Tras ello el Profeta (BP) sali¢ junto a esas
cuatro grandes personalidades para realizar la Mubahalah. (N. del T.)
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