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Las fuentes de la Legislacion Islamica y el Hadiz

La tradicién Shi‘ah Imamita, en lo relacionado a la doctrina y los principios del Islam, actia segun los
hadices narrados por el Mensajero de Dios (BP) a través de narradores fiables en los que es posible

basarse. Estos hadices pueden encontrarse en libros de narraciones tanto shiitas como sunnitas.

Por ello, puede suceder que la tradicion Shi‘ah, en sus libros de jurisprudencia, también se base en
narraciones transmitidas a través de narradores sunnitas. Este tipo de hadiz, que es clasificado en
cuatro clases, es denominado “muazzaq” (fiable). En base a esto, las acusaciones que algunos
tendenciosos hacen contra la tradicién Shi‘ah Imamita a este respecto1, no tienen base y son

absolutamente erréneas.

El Figh Imamita se basa -fundamentalmente- en el Sagrado Coran, la tradicion, el intelecto y el con-
senso de los sabios.La Tradicidn consiste en los dichos, acciones y reconocimientos tacitos de los

Inmaculados, a la cabeza de los cuales se encuentra el Mensajero de Dios (BP).

Asi, si una persona confiable narra un hadiz del Mensajero de Dios (BP), y tal hadiz contiene palabras,
acciones o reconocimientos tacitos del Profeta (BP), sera considerado, aceptado y puesto en practica

por la tradicion Shi‘ah Imamita.

Lo que encontramos en las obras y escritos de la tradicion Shi‘ah conforma un testimonio veraz que
corrobora esto. Debemos decir: no hay diferencia alguna a este respecto entre los libros de hadices
shiitas y los libros de hadices sunnitas, sino que el tema pasa por determinar la confiabilidad y grado de

consideracién de cada narrador en particular.
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La condicion de prueba de valor (huyyah) son los hadices narrados por los Imames de Ahlul Bait (P).
Los hadices y narraciones transmitidos por los inmaculados Imames de Ahl-ul Bait (P) mediante ca-
denas de transmision correctas, conforman una huyyah legitima, y se debe actuar en base a su conte-

nido y dictaminar en conformidad a los mismos.

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

través de las siguientes vias:

La Transmision del Mensajero de Dios (BP)

En la tradicién Shi‘ah Imamita, son mucho los hadices y narraciones que fueron transmitidos por cada

Imam en cadena al Imam anterior hasta llegar a la transmision por el Mensajero de Dios (BP).

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

al conocimiento.

Narré6 el Sheij As-Sadiq, de Ab( Sa‘id Muhammad Ibn Al-Fadl An-Nisab(ri, de Ab( ‘Ali Al-Hasan lbn
‘Al Al-Jazrayi Al-Ansari As-Sa‘di, de Abus Salt Al-Harawi, que dijo: Me encontraba junto a ‘Ali Ibn
Misa Ar-Rida (P), cuando partié de Nishab(r siendo que se encontraba montando una mula gris, y he
ahi gue Muhammad Ibn Rafi‘, Ahmad lbn Harb, lahia Ibn lahia e Is-haq lbn Rahwiah, asi como un gran
numero de entre la gente del conocimiento, se prendieron a las riendas de su mula por los cabestros y
dijeron: “;Por tus puros antepasados! Refiérenos un hadiz que hayas escuchado de tu padre”. Entonces

él sacd su cabeza del palanquin y dijo:
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“Me relatdé mi padre, Al-‘Abdus Salih (“el siervo justo”), M(sa Ibn Ya‘far, diciendo: Me relaté mi padre
As-Sadiq (“el veraz”) Ya‘far Ibn Muhammad, diciendo: Me relaté mi padre Abd Ya‘far Muhammad lbn
‘Ali, Bagir ‘llm Al-Anbiia’ (“el desmenuzador de la ciencia de los profetas”), diciendo: Me relatd mi padre
‘Ali Ibn Al-Husain Zain Al-‘Abidin, (“el ornamento de los adoradores”) diciendo: Me relaté mi padre,



Seiied-u Shababi Ahlil Yannah (“el sefior de los jovenes del Paraiso”), Al-Husain, diciendo: Me relat6
mi padre ‘Ali Ibon Abi Talib, diciendo: Escuché al Profeta (BP) decir: Dijo Dios, Majestuoso e Imponente:
“No hay divinidad mas que Dios” es Mi fortaleza, y quien ingrese en Mi fortaleza se encontrara a salvo

de Mi castigo”.

Y cuando marcho la caravana nos voceo:
}:. .9 }:.
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“Con sus condiciones, y yo soy de entre sus condiciones”.2

Transmitir del libro de ‘Ali (P)

‘Ali acompand al Mensajero de Dios (BP) durante todo el periodo de su profecia, y por ello pudo
registrar y escribir una inmensa parte de los hadices del Mensajero de Dios (BP) en un libro -en rea-
lidad ese libro fue por dictado del Mensajero de Dios (BP) y escrito por mano de ‘Ali (P). En los hadices
de Ahl-ul Bait (P) se mencionaron las caracteristicas de ese libro, el cual, luego del martirio de Imam
‘All (P), pasé a manos de la gente de su casa.

Dijo el Imam As-Sadiq (P) respecto a ese libro:
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“Su largo es de setenta brazos, fue dictado por propia boca del Mensajero de Dios (BP), y escrito por
las propias manos de ‘Ali Ibn Talib (P). jPor Dios! Que en el mismo se encuentra todo lo que la gente

necesita hasta el Dia de la Resurreccion”.3

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

Las inspiraciones divinas

Existe otra fuente para los conocimientos de Ahl-ul Bait (P) que podemos denominar de “inspiracion”.
La inspiracion no es particular de los profetas. A lo largo de la historia hubo entre las personalidades

sagradas quienes gozaban de tal inspiracién, y a pesar de que no eran profetas, les eran impartidos



algunos secretos desde el mundo de lo oculto. El Sagrado Coran se refiere a ello cuando habla del
acompanante del profeta Moisés (P) (Al-Jidr, con él sea la paz), quien le ensefid a Moisés algunas

cosas. Expresa:
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«Le otorgamos una misericordia venida de Nuestra parte y le ensefiamos un conocimiento infundido por

Nosotros».4

Asi también, expresa lo siguiente en relacion a una persona del entorno del Profeta Salomén (P) (Asif

Ibn Barjia), diciendo:
P oLl o e suie il J ¢

«Dijo aquel que tenia un conocimiento del Libro». 5

Estas personas no aprendieron sus conocimientos, ni los adquirieron a través de la ensenanza, sino
que, como lo expresa el Sagrado Coran, era un conocimiento infundido por Dios (ladunni): «Le
ensefiamos un conocimiento infundido por Nosotros (min ladunné)». En base a esto, el hecho de que
una persona no sea profeta no es impedimento para que no sea agraciada con la inspiracion divina, tal
como fueron agraciados con la misma algunas personas de entre aquellas poseedoras de altos grados

espirituales.

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

Al-Bujari en su Sahih narr6 del Profeta (BP) que dijo:
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“Antes que vosotros habia entre los Hijos de Israel personas a quienes se les hablaba sin que fueran
profetas”.6

A partir de aqui, los Imames de Ahl-ul Bait (P) —por su condicion de referenciales para la comunidad en
lo relacionado a explicar los conceptos divinos y las normas de la religion- respondian a las preguntas
cuyas respuestas no se encontraban en los hadices del Profeta (BP) ni en el libro de ‘Ali (P) a través de

la “inspiraciéon” y la ensefianza a partir del mundo de lo oculto y el conocimiento infuso (ladunni).7



La compilacion del Hadiz

Los hadices del Profeta (BP) gozan de una consideracion especial, tal cual el Sagrado Coran. Asi, El

Libro y la Tradicion han sido y continuaran siendo las fuentes doctrinales y juridicas de los musulmanes.

Tras el fallecimiento del Enviado de Dios (BP), un grupo de musulmanes, bajo la presion del poder que
se hizo del gobierno después del Profeta, se abstuvo de escribir y compilar hadices, pero los seguidores
de Ahl-ul Bait (BP) no sucumbieron —por suerte— ni por un momento respecto a la compilacién de
hadices, sino que los compilaron y registraron después de la partida del Noble Profeta (BP). Hemos
mencionado anteriormente, que una gran parte de los hadices del Ahl-ul Bait (P) son tomados del

mismo Noble Mensajero (BP).

Los sabios de la escuela de Ahl-ul Bait (P), a lo largo de la historia, procedieron a compilar grandes
compendios del hadices y compilaciones que incluian narraciones e informaciones, esto han sido men-
cionado en los libros de Riyal (ciencia que se ocupa de la confiabilidad de los integrantes de las
cadenas de transmision de hadices), especialmente en los siglos cuarto y quinto de la hégira,
valiéndose a este respecto de los libros que fueron elaborados y compilados durante la época de los
Imames, a manos de sus numerosos compareros y alumnos. Los libros generales de hadices

compilados que hoy se consideran el eje de referencia de la doctrina y las normas del Shiismo son:

1. Al-Kafi, escrito por Muhammad Ibn la‘qib Al-Kulaini (fallecido en 329 HL), que esta conformado por

ocho tomos.

2. Man la iahduruh al-faqih, escrito por Muhamamd lbn ‘Ali Ibn Al-Husain Ibn BabdGaih, conocido como
As-Sadiq (306-381 HL), que se compone de cuatro tomos.

3. At-Tahdhib, escrito por Muhammad Ibn ‘Al-Hasan, conocido como Sheij At-T(si (385-460 HL), el

cual se compone de diez tomos.
4. Al-lstibsér, escrito por el mismo autor anterior, en cuatro tomos.

Estos conforman el segundo conjunto de compendios de hadices que ha elaborado y organizado la
tradicion Shi‘ah a lo largo de la historia mediante sus raudos esfuerzos hasta los siglos cuarto y quinto
de la hégira. Como ya hemos mencionado, fueron elaborados compendios de hadices durante la época
de los Imames (P) en los siglos segundo y tercero, que se denominan “las primeras compilaciones”,
estos suman a los “usl al-arba‘mi’ah” (los cuatrocientos documentos elaborados directamente por los
companeros de los Imames Inmaculados) cuyo contenido fue trasladado al segundo conjunto de los

compendios de hadices

Debido a que la Ciencia del Hadiz ha sido siempre objeto de atencién por parte de la tradicion Shi‘ah,
en los siglos Xl 'y XlI fueron elaboradas otras compilaciones de hadices que no mencionamos para no

extendernos. Las mas famosas de estas compilaciones son Bihar Al-Anwér (Los Mares de Luces) del



‘Allamah Muhammad Bagir Al-Maylisi, y Wasa’il Ash-Shi‘ah (Los Medios de la Shi‘ah) de Muhammad
Ibn Al-Hasan Al-Hurr Al-‘Amili.

Como es evidente, la tradiciéon Shi‘ah no actla en base a cualquier hadiz, ni considera las narraciones
de cadena de transmisién unica (Ajbar Al-Ahad) en lo referente a las cuestiones de creencia, ni
aquellas que se contradicen con el Sagrado Coran o la Tradicién categéricamente establecida, y ello no
constituye una huyyah o prueba de valor para la misma, y la sola existencia de la narracion en los libros
del hadiz no indica su aceptacion por parte del autor, sino que este grupo clasifica los hadices en sahih
(correcto o muy confiable), hasan(bueno), muwazzaq (fiable) y da‘if (débil), cada uno de los cuales
sigue unas normas especificas y posee un nivel particular de consideracion. La explicacion de ello se
detalla en la Ciencia de Diraiah (estudio del hadiz en lo que respecta tanto a su cadena de transmision

como a su sentido expresivo).

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

2. At-Tawhid, de As-Sadiq, cap. 1, hadices 21, 22y 23.

3. Bihar Al-Anwér, 1.26, pp. 18-66.

4. El Coran, Surat Al-Kahf; 18: 65.

5. An-Naml; 27: 40.

6. Sahih Al-Bujari, t.2, p.149.

7. Para mas informacién acerca del “muhaddaz” y la definicién del mismo, referirse al libro Irshad As-Sari fi Sharhi Sahih
Al-Bujari, 1.6, p.99; y otros.

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

Hemos sefalado anteriormente las fuentes de la jurisprudencia shiita imamita (las cuales consisten en
cuatro: El Libro Sagrado, la Tradicion, el intelecto, y el consenso). La accion de extraer las normas de la
shari‘ah o ley islamica a partir de estos indicios mediante condiciones especiales mencionadas en la

ciencia del UsUl o Principios de Jurisprudencia, se denomina iytihad.

Desde que la shari‘ah o ley islamica es una ley celestial y no habra terminantemente ninguna otra ley
divina después de la misma, necesariamente debe satisfacer todas las necesidades humanas en los

diferentes aspectos de su vida individual y social.

Por otro lado, desde que el devenir de los sucesos y acontecimientos no se circunscribe a lo que hubo
en épocas del Mensajero de Dios (BP), entonces, las transformaciones subsiguientes en la vida
plantean nuevas necesidades y estados, cada uno de los cuales, evidentemente, necesita un juicio legal

determinado.



Considerando estos dos temas, el hecho de que la puerta del Ijtihad permanezca abierta frente a los
fugah&’ o jurisconsultos a lo largo de la historia conformara una cuestion indispensable, puesto que,
¢,como seria posible que el Islam, el cual representa la ley divina completa y la religion integra, haga
silencio en relacion a los nuevos sucesos que se manifiestan, y que abandone a la humanidad

confundida en medio de las variables de la historia y la vida frente al cauce de los nuevos sucesos?

Todos sabemos que los sabios de la ciencia del Usul Al-Figh o Principios de Jurisprudencia, dividieron
el iytihad en dos partes: “el ijtihad absoluto” y el “ijtihad propio de una escuela en particular”.Si una
persona realiza iytihad dentro del método juridico de Abl Hanifah, y se esfuerza en alcanzar su misma
opinién en una determinada cuestion, su accionar se denomina “iytihad dentro de la escuela juridica”.
Pero si el muytahid no se circunscribe a un método o escuela juridica en particular, y se esfuerza en
comprender el juicio divino a través de las fuentes juridicas (ya sea que finalmente sea acorde a una
escuela o método juridico en particular, o bien los contradiga), ello es llamado iytihad absoluto.
Lamentablemente, la puerta del iytihdd absoluto fue cerrada para los sabios sunnitas1, delimitdndose su
iytihad al marco de una de las cuatro escuelas, lo cual es, sin dudas, una manera de limitar la accién del

mismo, y restringir su ambito.

Los fugahd’ o juristas shiitas hacen su iytihad en base al Libro Sagrado, la Tradicion, el intelecto, y el
consenso, y se esfuerzan en no circunscribirse en modo alguno al tratar de comprender las realidades y
conceptos religiosos, sino al hecho de seguir las pruebas de las fuentes juridicas. A partir de aqui,
vemos que su iytihad vital y dinamico produce un figh integro, que armoniza con las necesidades

humanas, diferentes, diversas y en continua transformacion, y deja tras si un tesoro académico enorme.

Lo que favorecié al desarrollo de este figh profundo y dindmico es la prohibicién de imitar a una persona
fallecida, y la orden es la de imitar al muytahid vivo, quien conoce la sociedad, su tiempo y las

necesidades y renovaciones que acontecen en ambos.

El figh shi‘ah coincide en la mayoria de las cuestiones con las opiniones de los juristas de las otras
escuelas, y un estudio del libro Al-Jilaf del Sheij At-TGsi brinda un evidente testimonio de ello. Es asi
gue pocas veces sucede que exista un juicio en una determinada cuestion secundaria en el figh shi‘ah
que no coincida con la opinion de alguno de los fundadores de las cuatro escuelas del sunnismo, o la
de algunos fugaha que les precedieron. A pesar de ello, existen algunas cuestiones en las que el figh
shiita posee una opinion en particular, a algunas de las cuales haremos referencia en los siguientes
articulos. Las mencionaremos junto a sus argumentos, puesto que puede llegar a suponerse que no hay
nada que avale estas normas en particular o bien que son contrarias al Libro Sagrado y la Tradicion,

siendo que el asunto es completamente al revés.

1. Al-Magrizi en Al-Jutat, t.2, p.344.



Algunas normas juridicas en las que existe

diferencia

La religidn islamica estd compuesta por doctrina y jurisprudencia (esto es, una vision sobre lo
existencial, y otra sobre lo que debe o no debe ser), lo cual es denominado “Principios de la Religion” y

“Ramas de la Religion”.

En los temas anteriores nos familiarizamos con los Principios de la Doctrina Islamica segun la
concepcion Shi‘ah de una manera argumental. Asi también se esclarecio la postura y opinion shiita
respecto a la consideracion que poseen los hadices del Profeta (BP) y Ahl-ul Bait (P). Ahora debemos
brevemente hacer referencia al método y conducta juridica de la tradicién Shi‘ah, como asi también a

algunas cuestiones juridicas en las cuales posee una opinion y posicion particular.

La condicion de prueba de valor del dicho o narraciones de los

“Companeros del Profeta (BP)”

La Tradicion del Profeta (BP) fue narrada y transmitida a las generaciones posteriores a través de un
grupo de sus Compaferos, y los dichos, acciones y aprobaciones tacitas que de él se trasmiten
conforman una huyyah o prueba de valor que debe ser seguida y debe actuarse en base a lo que
conlleva. Si un “Companero” narra la sunnah o Tradicion Profética y tal narracion alcanza todas las
condiciones pertinentes a una huyyah o prueba de valor, entonces todos la asumen y aceptan y se

debe actuar en base a la misma.

Asi, cuando alguno de los Compaferos explica alguno de los vocablos usados en el Sagrado Coran o
alguna de sus expresiones, 0 bien narra algo respecto a los sucesos y circunstancias relacionados a la
época del Mensaje, u otra cosa, su narracidén es aceptada si se reunen en ella las condiciones

mencionadas.

Pero si lo que el Companero menciona es su propia opinion y deduccion respecto a alguna aleya del

Sagrado Coran o un hadiz del Profeta (BP), o bien se transmite de esa persona algun dicho u opinién
sin que esté claro si eso que se ha transmitido forma parte de la tradicién del Profeta de Dios (BP) o si
conforma la opinidon personal de ese Companero y suiytihad personal, entonces ello no constituira una

huyyah, puesto que la opinion del muytahid no es huyyah para otros muytahidin.

Por eso, en el dicho del Compariero se debe diferenciar en la practica entre lo que conforma su propia
opinién e iytihad y lo que transmite de la tradicion profética. La Shi‘ah Imamita solo actda en base al
dicho del Compafiero si es que éste expresa la tradicion profética.



At-Taqlid (la imitacion a un sabio)

Todo musulman debe alcanzar certeza en los asuntos que debe creer, y no es permitido que siga a

otros en esas cuestiones sin haber alcanzado él mismo tal conviccion.

Desde que los fundamentos principales y las generalidades de los asuntos doctrinales se encuentran
limitados y definidos teniendo cada uno de ellos clara demostracion racional, se conforma un asunto
asequible para las personas el hecho de alcanzar la certeza en lo relacionado a los fundamentos y las
cuestiones basicas de la religion. Mientras que el espectro de las ramas y normas juridicas no es muy
amplio al respecto, sino que el discernimiento de las mismas requiere de muchos conocimientos
preliminares que la mayoria de las personas no dominan. Por eso, esas personas —tal como lo indica la
naturaleza humana y en conformidad al comportamiento de las personas sensatas de referirse a los
especialistas- en lo relacionado a las normas de la shari‘ah o ley divina, deben referirse a los sabios y

los muythidin, para de esa manera puedan cumplir sus deberes religiosos y sus obligaciones juridicas.

Béasicamente, el ser humano realiza sus acciones segun el conocimiento y el discernimiento, de manera
que si le es asequible alcanzar por si mismo esos conocimientos los adopta y actua en base a los
mismos, pero cuando eso nho le es posible requiere la ayuda de otro. Aqui nhecesariamente debemos
saber que el taqglid a un muytahid que reune las condiciones y el hecho de referirse a él para conocer el
deber religioso, es una forma de referirse a los expertos en una materia y no tiene nada que ver con la

ciega imitacion producto del fanatismo nacional, racial o algo similar.

Al-Wud(’ (la ablucién)

Los musulmanes son unanimes en que el Islam posee una doctrina y una ley divina. En cuanto a la
primera, ya nos hemos familiarizado con la misma en las secciones anteriores. En cuanto a la shari‘ah o

ley religiosa, podemos decir que sus principales divisiones son cuatro:
1. Los actos devocionales (al-‘ibadat).

2. Las transacciones (al-mu‘amilat).

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

4. Las sentencias (al-ahkam).

Los principales actos devocionales son los siguientes:



1. El rezo (as-salat) y las oraciones meritorias (an-nawéfil).

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

3. El gravamen religioso sobre nueve géneros en particular1 (az-zakat).

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

6. La lucha sagrada (al-yihad).

7. Ordenar lo bueno (al-amr bil ma‘raf).

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

Estos son los principales actos de adoracion y asuntos para acercarse a Dios segin los Imamitas en
conformidad a la shari‘ah o ley islamica, los cuales nos contentamos solo con mencionarles. En cuanto
a las transacciones, las formulaciones unilaterales y las sentencias, delegamos la explicacion de las

mismas a los libros de jurisprudencia.

Asi es, existen normas en las que tal vez la tradicién Shi‘ah no esta de acuerdo con los demas y a conti-

nuacion senalaremos las principales, las cuales conforman al mismo tiempo cuestiones juridicas.

Frotar los pies en lugar de lavarlos durante la ablucion

Todos sabemos que el wudi o ablucion conforma uno de los preliminares de la oracion. Leemos en la

sura Al-M&’idah (La Mesa Servida) las palabras del Altisimo que expresan:
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«jOh Creyentes! Cuando os dispongais a rezar lavad vuestros rostros y manos [aidi-a kum] hasta [ila]

los codos, y frotad vuestras cabezas y vuestros pies hasta los tobillos».2

La expresion [g.sif = aidi] utilizada en la aleya es el plural de [x = iad] la cual posee diferentes usos en
el idioma arabe: a veces se utiliza para indicar desde los dedos hasta la mufieca, a veces para sefalar
desde los dedos hasta los codos, y otras veces para sefalar desde la punta de los dedos hasta el

hombro. Esto en primer lugar.

Segundo: Desde que la medida que es obligatorio lavar durante el wudi es entre la punta de los dedos
y los codos, el Sagrado Coran ha utilizado la expresion “hasta los codos”, para dejar en claro la medida
obligatoria de lavarse. En base a esto, la preposicion [ ! = ila] (“hasta” o “hacia”) en las palabras del



Altisimo que expresan «hasta [ila] los codos», sefiala la extension de “lo lavado” en lo que llama “las
manos”, y no el modo en que debe realizarse el lavado (esto es, si la manera de hacerlo es desde abajo
hacia arriba o al revés), sino que la forma del lavado es conforme al entendimiento consuetudinario y el
habito de las personas que es lavarse “de arriba hacia abajo”, lo cual incluso esta en conformidad con

el proceder natural y consuetudinario.

Por ejemplo: Cuando el médico le prescribe a un hombre enfermo que lave sus pies hasta la rodilla lo
encontramos lavandose de arriba hacia abajo. Por eso, la Shi‘ah Imamita sostiene que el lavado del

rostro y de las manos en el wudl debe ser de arriba hacia abajo, y no considera correcto lo contrario.

Hay otro tema respecto al wud( y es la cuestion de frotar los pies. El figh shi‘ah dice: se debe frotar los
pies con la mano humeda y no lavarlos. Eso es indicado brevemente por lo aparente de la sexta aleya
de la sura Al-M&’idah, la cual explica que hay dos obligaciones en el wud(; una es “lavar” y la otra

“frotar”. El lavado corresponde al rostro y las manos y el frotado corresponden a la cabeza y los pies.
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1. «Lavad vuestros rostros y manos hasta los codos».
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2. «Y frotad vuestras cabezas y vuestros pies hasta los tobillos».

Si nosotros exponemos estas dos frases a cualquier arabe parlante que no estuviera familiarizado con
ninguna escuela islamica juridica en especial, ni estuviera informado de alguna postura juridica y le
pidiéramos que nos explicara qué quiere decir ello, nos diria sin dudar: segun esta aleya debemos
hacer dos cosas: una, el lavado y corresponde al rostro y las manos; y la otra es el frotado y

corresponde a la cabeza y los pies.

En lo que respecta a las normas de gramatica arabe, la expresion [5.514,7 — aryulakum] (vuestros pies)
esta en conjuncién (‘atf) con la palabra [stu&ij = ru’Gsikum] (vuestras cabezas), por lo que el resultado
es el frotado de los pies; y no es valido considerar esta ultima palabra en conjuncion con la frase
anterior que es [‘.Sé.gf 5 ...Jslwe & = fagsild... wa aidiakum] (Lavad vuestros... y vuestras manos), de
manera que dé coémo resultado el lavado de los pies, puesto que eso implicaria una separacion entre el
término en conjuncién, que es “los pies” y el término al que se encuentra en conjuntivo, que es
“vuestras manos” mediante una aposicion, que seria la frase “y frotad vuestras cabezas”, lo cual no es

correcto en las normas de la gramatica arabe, puesto que implica la confusion en el propdsito.

Asi también, no hay diferencia al respecto tanto si se adopta la lectura aryulikum (en genitivo) o

aryulakum (en acusativo), puesto que en ambas lecturas la conjuncion es entrearyulakum (vuestros



pies) y ru’isikum (vuestras cabezas), pues ello aparejaria una sola diferencia, que es que en el primer
caso el objeto en conjuncién es el vocablo (lafdz) y la expresidon aparente (dzahir), mientras que en el

segundo caso el objeto en conjuncion es la ubicacion gramatical (mahal-l).

En otras palabras, si “vuestros pies” es objeto de conjuncion a la misma expresion “vuestras cabezas”
se lee en genitivo (aryulikum), y si es objeto de conjuncion a la ubicacién gramatical (esto es, la
condicién del objeto directo de “frotad”), se lee en acusativo (aryulakum). En cualquier caso el sentido

es el mismo.

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

Es de mencionar que los Imames de Ahl-ul Bait (P) no son los Unicos que frotaban sus pies al realizar

la ablucién, sino que gran parte de los Compaieros y los tabi‘in tenian esa opinién y sostenian ello.
En cuanto a los Compafieros que sostenian ello, estan:

1. El Imam ‘Ali Ibn Abi Talib (P).

2. ‘Uzman Ibn ‘Affan.

3. ‘Abdul-lah Ibn ‘Abbas.

4. An-Nazal Ibn Saburah Al-Hilali.

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

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

8. Ab( Malik Al-Ash‘ari.

En cuanto a los tabi‘in, tenemos a:

1. El Imam Al-Bagir, Muhammad lbn ‘Ali Ion Al-Husein (P).

2. Basr Ibn Sa‘id Al-Madani.

3. Hamran Ibn Aban, el servidor de ‘Uzman Ibn ‘Affan.

4. ‘Abdu Jair Ibn lazid Al-Kafi.

5. ‘Ubad Ibn Tamim Al-Jazrayi.



6. Aus lbn Ubai Aus Az-Zagafi.

7. ‘Amir Sharahil Ion ‘Abd Ash-Sha‘bi.

8. ‘Ikrimah, el sirviente de Ibn ‘Abbés.

9. ‘Urwah lbn Az-Zubair Al-Qurashi.

10. Qutadah Ibn ‘Uzair Al-Basri.

11. MGsa Ibn Anas lbn Malik, el juez de Basora.

12. Husain Ibn Yundab Al-Kafi.

13. Yubair Ibn Nufair Ibn Malik lbn ‘Amir Al-Hadrami.
14. Isma‘fl Ibn Ubai Jalid Al-Bayli Al-Ahmasi.

15. ‘Atd’ Al-Qudahi.

Asi como otros, cuyos nombres hemos mencionado en nuestro “Tratado especial sobre el juicio de los

pies en el wudd”.3

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

Aquello sobre lo cual es valida la prosternacion

La tradicion Shi‘ah sostiene que es obligatorio prosternar la frente durante la oracién sobre el suelo o lo
que brota del mismo, con la condicién de que no sea algo comestible ni de aquello con lo que se confec-
ciona vestimenta, y que es permitido prosternar la frente sobre otras cosas fuera de ello mientras se

pueda escoger. Se narra en un hadiz del Mensjero de Allah (BP), transmitido por fuentes sunnitas:
« TJJ'Q-L& T—‘A—M. i :)'Aﬂ' o Sulan /, }.\9 »

“Me fue dispuesta la tierra como objeto de prosternacion y como objeto de purificacion (tahar)”.5

De la palabra [,s¢- = tah(r] (objeto de purificacion), la cual se refiere al taiammum (ablucién seca
cuando no es posible usar agua), se desprende que el propdésito de “tierra” aqui es la tierra natural la
cual estad conformada por el polvo, la roca, la arcilla y materias similares. También dice el Imam As-
Sadiq (P):
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“La prosternacion no se permite sino sobre la tierra o lo que ésta produce a excepcién de lo que es

comestible o aquello con lo que es factible confeccionar vestimenta”.6

El proceder de los musulmanes en épocas del Noble Mensajero de Dios (BP), era prosternacion sobre
el suelo de la mezquita cubierto de guijarros, y cuando el aire estaba muy caliente de manera que
prosternar la frente sobre los guijarros conformaba un asunto dificultoso, se les permitia que tomaran

los guijarros en sus manos para que se enfriaran, a fin de que pudieran hacerlo sobre los mismos.

Narr6 Yabir Ibn ‘Abdul-lah Al-Ansari: “Yo solia rezar junto al Mensajero de Dios (BP) la oracion del
mediodia tomando un punado de guijarros en mi mano para enfriarles debido a la intensidad del calor,

de manera que pudiera prosternarme sobre ellos”.7

Uno de los Compaferos se abstuvo de empolvorarse el rostro al prosternarse y el Profeta (BP) le dijo:
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“Empolvora tu rostro”.8

Asi también, si alguno de los Companferos se prosternaba sobre alguno de los extremos de su turbante,

el Profeta (BP) le corria con la mano el turbante de la frente.9

Todos estos hadices testimonian que el deber de los musulmanes en la época del Mensaje del Profeta
(BP) era primeramente prosternarse sobre tierra y guijarros, y no se prosternaban sobre tapetes, la ropa
ni el extremo del turbante, y después al Profeta (BP) le fue anunciado a través de la revelacion divina
que también podia prosternarse sobre las esterillas o jumar. 10Existen numerosas narraciones que nos

refieren la prosternacion del Profeta (BP) sobre las esterillas o jumrah. 11

Los shiitas imamitas siguen observando este principio, de manera que continuan prosternandose
solamente sobre la tierra o lo que brota de ella que no sea comestible ni se use para vestir, como
sucede con la esterilla hecha de ramas de palmera o0 mimbre; y es a estos evidentes indicios que vuelve
su insistencia en prosternarse sobre tierra, guijarros o piedra, o bien la esterilla. Luego, lo mejor seria
que en el mundo islamico las mezquitas estén provistas de tal manera que los seguidores de las

diferentes escuelas pudieran actuar de acuerdo a sus deberes sin inconveniente.

Por Ultimo, es necesario mencionar un punto que es que la tierra o la piedra son en realidad “el objeto
sobre lo cual prosternarse” y no “el objeto a quien se dirige la prosternacion”. Los shiitas se prosternan
“sobre la tierra o la roca”, no “para la tierra o la roca”. Tal vez alguien pueda conjeturar
equivocadamente que los shiitas se prosternan para la tierra o la piedra siendo que ellos solamente se
prosternan completamente ante Dios, Glorificado Sea, al igual que todos los musulmanes, y posan sus
frentes sobre la tierra en sometimiento a Dios, Glorificado Sea, y dicen: subhana rabbi al-a‘la wa

bihamdih (Glorificado Sea mi Sefor el Elevado, y por Su Alabanza).



El hecho de juntar dos oraciones

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

Asi, el tiempo de la oracion del mediodia (dzuhur) y de la tarde (‘asr) comienza a partir de que el sol
cruza el cenit hasta la puesta del sol. El tiempo de la oracién del ocaso (magrib) y de la noche (‘isha)
comienza al ocaso y concluye a la media noche. El tiempo del rezo de la mafiana comienza al

despuntar el alba (fayr) hasta la salida del sol.

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

de la oracion del ‘asr.

En base a esto, la persona puede realizar las dos oraciones en el tiempo comun a ambas (y es sélo en
el lapso particular del dzuhur o del ‘asr que no se puede realizar mas que la oraciéon correspondiente), si
bien lo meritorio es separar la oracion del mediodia de la de la tarde y la del ocaso de la de la noche y
realizar cada una en su tiempo preferible 12, pero al mismo tiempo es permitido juntar las dos oraciones

que tienen tiempo comun en vez de realizarlas en su tiempo preferible. Dijo el Imam Al-Bagqir (P):

2
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“Cuando el sol cruza el cenit entra el tiempo (de las dos oraciones) del dzuhur y del ‘asr, y cuando se
oculta el sol entra el tiempo (de las dos oraciones) del magriby del ‘isha’ ”.13

Dijo el Imam As-Sadiq (P):
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“Cuando el sol cruza el cenit entra el tiempo (de las oraciones) del dzuhur y del ‘asr juntas, sélo que una
es realizada antes que la otra; luego, el tiempo es de ambas hasta que se oculta el sol”. 14

Informé el Imam Al-Bagqir (P) del Profeta (BP) que solia juntar las oraciones de dzuhur y ‘asr sin que

hubiera excusa de por medio ni causa en especial. 15

La permisién de juntar las dos oraciones de dzuhur y ‘asr y las dos oraciones de magrib e ‘isha, es



objeto de consenso entre todos los juristas del Islam, puesto que todos permiten juntar los dos rezos de
dzuhur y ‘asr en (la planicie de) ‘Arafat y los dos rezos de magrib e ‘isha en la explanada de Muzdalifah.

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

En lo que se diferencia la tradicién Shi‘ah de los demas, es en el hecho de extender la cuestién
basandose en las pruebas como las antes mencionadas (aceptando, claro estd, la preferencia de
realizar los cinco rezos en sus momentos meritorios y sostener que es una accion preeminente) de

manera que ello permite juntar las dos oraciones en cualquier caso.

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

pudiera juntar las dos oraciones y quien quisiera las realizara en forma separada.

Asi, vemos que narré Muslim en su Sahih el siguiente hadiz: “Rez6 el Mensajero de Dios (las oraciones
del) dzuhur y ‘asr juntas, y las de magrib e ‘ish&’ juntas sin que lo hiciera por algin temor ni por estar de
viaje”.16 En algunas narraciones se hizo mencion de la razén de ello. En una de esas narraciones se
menciona textualmente lo siguiente: “Junté el Profeta (BP) las oraciones de dzuhur y ‘asr y las de
magrib e ‘ishad’.” Se le dijo algo al respecto, y expreso:

“Hice eso para que mi comunidad no se viera en inconvenientes”. 17

Las narraciones que se refieren a que el Profeta (BP) junté los dos rezos se citan en los Sihah y los
Masanid (los principales libros sunnitas), y las que expresan textualmente la permision de juntar las dos
oraciones llegan a ser veintiun narraciones, algunas de las cuales se vinculan al hecho de estar de

viaje, y otras no se vinculan ni al viaje ni a la enfermedad ni a la lluvia.

En algunas se hace mencién del motivo de poder juntar dos oraciones, que es facilitar su realizacion y
aliviar a los musulmanes en sus obligaciones. Los fugah&’ shiitas infieren de esa “facilitacion” la
permisiéon de poder juntar las dos oraciones de dzuhur y ‘asr y las de magrib e ‘isha’ en cualquier caso.
En cuanto a la forma en que las mismas se juntan, es igual a como lo hacen todos los musulmanes

cuando las juntan en ‘Arafat y Muzdalifah.

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

mismo.



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

Muzdalifah realizan las dos oraciones de magrib e‘isha’ en el tiempo del ‘isha’.

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

siguiente al principio de su tiempo.

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

‘isha’ juntos, cuando lo desee.

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

comienzo de su tiempo.

Los fugaha’ shiitas imamitas han escrito detallados tratados acerca del hecho de juntar las dos

oraciones y sus pruebas, y aquel que desee extenderse al respecto puede referirse a los mismos.

1. Camellos, vacas y corderos, oro y plata, trigo, cebada, datiles y pasas de uva (N.T.).

2. Al-M&’idah; 5: 6.

3. Ver: Tratado especial sobre el juicio de los pies en el wudd, pp. 61-68.

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

5. Sahih Al-Bujéri, t.1, p.91, libro del Taiammum, hadiz 2.

6. Was&'il Ash-Shi‘ah, 1.3, cap.1 de los capitulos sobre “Aquello sobre lo cual prosternarse”, hadiz 1, p.591.

7. Musnad Ahmad, t.3, p.327, El hadiz de Yabir; Sunan Al-Baihag, t.1, p.439.

8. Kanz Al-‘Ummal, t.7, p.465, hadiz 19810.

9. Ver: Sunan Al-Baihaqi, t.2, p. 105.

10. Al-Jumar y Al-Jumrah: Es del tamafo suficiente para poner el rostro en la prosternacion y esta hecho de esterilla,
tejido de hoja de palma, u otra cosa vegetal (Lisan Al-‘Arab).

11. Musnad Ahmad, 1.6, pp. 179, 309, 331, 337, y t.2, pp. 192-198.

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

13. Was#'il Ash-Shi‘ah, 1.3, capitulos sobre “Los tiempos de las oraciones”, cap. 4, hadiz 1.

14. Was®'il Ash-Shi‘ah, 1.3, capitulos sobre “Los tiempos de las oraciones”, cap. 4, hadices 4 y 6.

15. Ibid.

16. Sahih Muslim, t.2, p. 151, capitulo sobre “El hecho de juntar las dos oraciones sin estar de viaje”.

17. Comentario de Az-Zargani al Muwata’ de Malik, t.1, cap.: “El hecho de juntar las dos oraciones sin estar de viaje y

estandolo”, p.294.



El matrimonio por tiempo determinado (Mut'ah)

| figh shiita, siguiendo el Libro Sagrado y la Tradicién, considera correcto dos tipos de matrimonio: el ma-
trimonio permanente, el cual no necesita explicacién, y el matrimonio por tiempo determinado o mut‘ah,

cuya forma es como sigue:

Le es permitido al hombre y a la mujer establecer una relacion matrimonial por un tiempo determinado a
condicion de que no exista impedimento juridico para que ambos se casen (como un vinculo familiar o
por amamantamiento), y ello luego de haber determinado una cantidad de bienes como dote. Luego
ellos, al terminar el periodo, se separan sin tener que recurrir a la férmula de divorcio. Si de este

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

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

encuentra en el periodo de ‘iddah.

El matrimonio temporal es igual al matrimonio permanente en cuanto a su esencia y realidad, y la
mayoria de las normas estables para el matrimonio permanente también lo son para el enlace temporal;

la diferencia importante que existe entre ambos tipos de matrimonio la conforman dos asuntos:
1. La fijacidén del periodo de tiempo en el matrimonio temporal.
2. No hay obligatoriedad inicial de sustentar a la esposa en este segundo tipo de matrimonio.

Si pasamos de esos dos temas mas exponentes, las demas diferencias son minusculas y no provocan
gran contraste entre los dos tipos de enlace. Debido a que el Islam es el sello de las religiones y la ley
divina integra, ha permitido esta forma de matrimonio para solucionar el problema sexual. Si
consideramos el estado del joven que estudia o trabaja fuera de su pais, y ho posee la capacidad para
establecer un matrimonio permanente, entonces, ¢,qué puede hacer ante esa situaciéon? ;Cual es su

obligacion en tal caso? Ese joven tendra tres opciones:
A. Reprimir el deseo sexual y abstenerse del disfrute sexual.
B. Establecer una relacion sexual ilicita con mujeres corruptas o enfermas.

C. Valerse del matrimonio temporal y casarse con una mujer casta dentro de unas condiciones

especiales, sin tener la obligacion de sustentarla, tal como sucederia con un matrimonio permanente.

Es obvio que no hay una cuarta opcion para tal joven, y si bien esto no significa que el matrimonio

temporal se circunscriba a una persona en estas condiciones, al mismo tiempo se puede considerar tal



caso para descubrir la razon de la legitimacion de este tipo de casamiento.

Hay que tener en cuenta que los fugaha’ del Islam han avalado un tipo de “casamiento permanente” el
cual en su realidad es un matrimonio temporal, puesto que en el mismo el hombre y la mujer se casan
“en forma permanente” pero ambos, o por lo menos uno de ellos, saben que en un tiempo se separaran
mediante el divorcio. Haber legitimado tal tipo de casamiento se asemeja completamente a la
legitimacion del matrimonio temporal, puesto que son similares en su esencia aunque se diferencien en

el nombre.

El Libro Sagrado y la Tradicion profética nos refieren la legitimidad del matrimonio temporal o mut‘ah. Es
asi que el Sagrado Coran expresa:
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«En cuanto a aquellas con las cuales hayais realizado mut‘ah (istamta‘tum), dadles sus dotes como un

precepto».1

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

licito.

Las narraciones de las dos tendencias del Islam sefialan que esta norma no fue abrogada, sino que se
prohibié actuar en base a esta norma en la época del segundo Califa. Es de mencionar que hay unas
palabras del mismo Califa a este respecto que ponen de manifiesto que este tipo de matrimonio era
licito y habitual durante la época del Gran Profeta (BP), e infieren que tal prohibicion sélo se originé a
partir de una opinién personal y nada mas, puesto que dijo: “;Oh gente! Habia tres cosas durante la
época del Mensajero de Dios las cuales yo prohibo y considero ilicitas y por las que castigaré, y son: el
mut‘ah de las mujeres2 (el matrimonio temporal), el mut‘ah del hayy3 y la frase (del llamado a la oracién

ue reza) “halia ‘ala jair-il ‘amal” (Venid a la mejor accion)”.4
J 4

Lo sorprendente es que la primera y la ultima de estas tres cosas permanecen prohibidas hasta hoy,
pero en relacion a la mut‘ah del hayy permanecio6 licita, actuando los musulmanes en base a ello y en
oposicién a la opinion del segundo Califa (puesto que cuando el peregrino culmina la ‘umrah o peregrina-
cion menor sale de su estado de ihram o consagracion ritual y se le vuelve licito lo que es prohibido
durante el mismo, siendo que ‘Umar habia prohibido salir del estado de ihram y permanecer en el

mismo hasta llegar el momento del hayy o peregrinacion mayor).

La prueba evidente de que el Profeta (BP) no prohibié el mut‘ah es lo narrado por Al-Bujari de ‘Umran
Ibn Husain que dijo: “Fue revelada la aleya del mut‘ah en el Libro de Dios y actuamos en base a la

misma junto al Mensajero de Dios y no fue revelado lo que lo prohibiera, y él no prohibio ello hasta que



murio; luego un hombre expres6 segun su propia opiniodn lo que quiso (y aqui se refiere a la prohibicion

del mut‘ah por parte del segundo Califa).5

1. An-Nisd’; 4: 24.

2. El matrimonio temporal.

3. La permisién de la intimidad matrimonial durante el lapso entre la peregrinacion menor y la peregrinacion mayor.
4. Sharh At-Tayrid de Al-Qushyi, tema del Imamato, p.464.

5. Sahih Al-Bujéri, 1.6, p-37, seccion del tafsir, al referirse a la exégesis de la aleya 196 de la Sira Al-Bagarah.

Colocar la mano derecha sobre la izquierda

durante la recitacion de las suras en la oracion

| takfir o qabd, que consiste en colocar la mano derecha sobre la mano izquierda durante el rezo, con-

forma una bid‘ah o innovacién y algo ilicito para el figh imamita. Dijo Amir Al-Mu’minin (P):
«ou;AJlbtaJ}}SJlJ.mﬁ,@ﬁﬂlgl;b;;;ij\gﬁhéqﬁwl}c&‘i»

“El musulman no junta sus manos en su oracién mientras se encuentra en posiciéon de pie ante Dios

asemejandose a la gente de la incredulidad entre los zoroastrianos”. 1

El gran Companero Ab(l Hamid As-S&’idi hablé a un grupo de los Compaieros del Profeta (BP) entre
los que se encontraba también Ab( Hurairah Ad-DUsii, Sahl As-Sa‘idi, Ab Usaid As-S&‘idi, Ab(
Qutadah, Al-Hariz Ibn Rab‘T y Muhammad lbn Maslamah, y se refiri¢ a la forma del rezo del Noble
Profeta (BP), y menciond todas las acciones meritorias tanto pequefias como grandes, pero no

menciono en absoluto esta accion (o sea, el takfir).2

Es evidente que si esta accidén hubiese sido parte del comportamiento y vida del Profeta (BP), la hubiera
mencionado al referirse a su oracion (BP) o bien la hubieran mencionado los presentes en aquella

reunion.

También nos ha llegado en nuestros libros de Hadiz algo similar al hadiz de As-Sa‘idi de boca del
Imam As-Sadiq (P) en una narracion de Hammad Ibn ‘Is&.3 Se infiere también del hadiz de Sahl Ibn
Sa‘d que colocar la mano derecha sobre la izquierda durante la oracion comenzé después del
fallecimiento del Mensajero de Dios (BP) puesto que dijo: “A la gente les fue ordenado”4, mientras que
si hubiera sido el Profeta (BP) quien hubiera ordenado esta accion, hubiese dicho: “El Profeta (BP)

ordend a la gente”, esto es, lo hubiera atribuido a la misma persona del Profeta (BP).

1. Was&'il Ash-Shi‘ah, t.4, cap.15 de entre los capitulos sobre las cosas que cortan la oracién, hadiz 7.



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

3. Was&'il Ash-Shi‘ah, t.4, cap. 1 de entre los capitulos sobre “Las acciones de la Oracién”, hadiz 81.

4. Fath Al-Béri, 1.2, p.224; Sunan Al-Baihaq, t.2, p.28.

No es permitido realizar un rezo meritorio en

forma colectiva

| rezo de tarawih es considerado una de las acciones meritorias en las que se ha puesto mas énfasis,
imitando al Mensajero de Dios (BP). Se transmite en el figh shi‘ah que es meritorio que la persona rece
a lo largo del mes de Ramadan una cantidad de mil ciclos de oracién ademas de la oraciones meritorias
reguladas para el resto de los meses. Estas oraciones se rezan en forma individual y hacerlas en forma
colectiva conforma una bid‘ah o innovaciéon en materia de religién. Dijo el Imam Al-Bagir (P):

«f?.;Lo;é'f,.Ieﬂl‘:jjA:bfb;.]}IJ »

“No es permitido que se recen las oraciones meritorias en comunidad”. 1

El Imam Ar-Rida (P) ha mencionado en su carta en la cual escribié cudles deben ser las creencias y
practicas del musulman, que no es permitido realizar estas oraciones meritorias (nawéfil) en comunidad,

y que hacerlas de esa manera conforma una bid‘ah o innovacién en materia de religion. Dijo:
€U s ISy a8 deay IS deay olls ¥ delan 8 gkl Liai ¥y »

“No se realizan las oraciones meritorias en comunidad puesto que ello es una bid‘ah, y toda bid‘ah es

un extravio, y todo extravio esta en el Fuego”.2

Haciendo un estudio del Salat At-Tarawih realizado en comunidad tal como es frecuente entre los
sunnitas, queda en claro que hubo un iytihad personal detras de la legislacion de ese asunto, al punto
gue se vieron obligados a llamar ello “bid‘ah hasanah” (innovacién buena). Quien desee profundizar en
el tema puede dirigirse a las siguientes fuentes: Al-Qastalani en Irshad As-Sari, t.3, p.226; ‘Umdat Al-
Qari, t.11, p.126; Ash-Shatibi en Al-I‘tisam, t.2, p.291.

1. As-Sadlq en Al-Jisal, p.606.
2. As-Sadlq en ‘Uilin Ajbar Ar-Rida, t.2, p.124.



El Jums

Los fugaha’ del Islam estan de acuerdo en que las ganancias de la guerra se dividen entre los
combatientes a excepcidn del jums o quinto del botin, puesto que ello debe ser gastado en asuntos

especiales que fueron mencionados en las palabras del Altisimo que rezan:

2. 83 L 9% 82
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«Y sabed que de lo que obtengais (ma ganimtum), a Dios pertenece su quinto, y asimismo al
Mensajero, a sus parientes, a los huérfanos, a los indigentes y al viajero (que se ha quedado sin

recursos)».l

La Unica diferencia entre los fugaha’ shiitas y los demas estriba en que los ultimos restringen el jums a
las ganancias obtenidas en la guerra, y no sostienen su obligatoriedad en otro caso fuera de ese (como
ser lo que gana y adquiere una persona), y para ello argumentan mediante la misma aleya mencionada

en la que se hace referencia a las ganancias (ganimah) de la guerra y el combate.
Pero ello no es correcto por dos motivos:

Primero: En idioma arabe el vocablo [i.i& - ganimah] significa “todo aquello que obtiene la persona”, y

no se circunscribe a lo que consigue del enemigo durante la guerra y el combate.

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

“Al-Gunm es obtener algo sin penalidad”.2

Asimismo, el Sagrado Coran utiliza la misma expresion al referirse a las mercedes del Paraiso, cuando
dice:

b i i i i €

«Y junto a Dios hay abundantes ganancias»3

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

ganimah

En base a esto, el vocablo ganimah no se circunscribe al botin de guerra, y el hecho de que la aleya



haya sido revelada respecto al botin de la batalla de Badr, no indica que ello fuera particular de las
ganancias de la guerra, sino que la norma de separar un quinto de las ganancias conforma una ley

general e integral, y el tema de la aleya no restringe esa norma general.

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

nuestro”.

Respondio (BP):

° £ B
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“Os ordeno cuatro cosas y os prohibo otras cuatro: Testimoniar que no hay divinidad mas que Dios,

realizar la oracion, dar el zakét, y dar el quinto de lo ganado...”.4

El propésito de ganimah en esta narraciéon no es lo que se obtiene del combate, puesto que los de la
comitiva de ‘Abdul Qais dijeron: “Entre tl y nosotros se encuentran los idélatras”, esto es, no podemos
venir a verte en Medina puesto que se encuentran los idolatras en medio de nuestro camino. De esto se
desprende que ellos se encontraban cercados por los incrédulos y los idolatras, y en tal caso no tenian

la capacidad de combatirles como para obtener de ellos un botin y luego separar el jums del mismo.

Esto sumado al hecho de que las narraciones expuestas por Ahl-ul Bait (P) dejan en claro la obli-
gatoriedad de pagar el jums de cualquier tipo de ganancia que la persona consiga, y esto ya no deja
lugar a ningun tipo de duda y ambigliedad.5 Estas fueron algunas normas de jurisprudencia en las que

la Shi‘ah ha adoptado una posicién en particular.

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

entre sunnitas y shiitas a este respecto.6

1. Al-Anfal; 8: 41.
2. Lisan Al-‘Arab, vocablo “ganam”. Se asemeja a este significado lo mencionado por Ibn Al-Azir en su An-Nihaiah y Al-
Fair(z Abadi en su Qamis Al-Lugah.

3. An-Nisd’; 4: 94.

4. Sahih Al-Bujari, t.2, p.250.

5. Was&'il Ash-Shi‘ah, 1.6, Libro del Jums, Capitulo Primero.



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

manera mencionada en los libros de jurisprudencia.

El rol de la Shi‘ah en la edificacion de la

civilizacion islamica

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

humanidad sigue en deuda y aprovechandose de la misma.

La tradicion Shi‘ah desempefd un rol destacado en la edificacion de la estructura de la gran civilizaciéon
islamica. Es suficiente hojear las paginas de los libros sobre ciencias y civilizacion isldmica para ver

cémo brillan en los mismos los nombres de los sabios y pensadores shiitas.

En el ambito de la literatura arabe es suficiente con saber que fue el Imam ‘Ali (P), el Comendador de
los Creyentes, su primer fundador, y que fue su discipulo Abal Aswad Ad-Du’ali quien continué su tarea
desarrollandola y redactandola. Luego de él llegd el turno de personalidades shiitas que continuaron
con esos ingentes esfuerzos en la materia. Entre ellos tenemos a: Al-Mazini (fall. 248 HL), Ibn As-Sikkit
(fall. 244 HL), AbQ Is-hdg An-Nahwi (quien se contaba entre los compaferos del Imam Al-Kadzim, con
él sea la paz), Jalil Ion Ahmad Al-Farahidi, autor del libro Al-‘Ain (fall. 170 HL), lbn Duraid, autor de Al-
Yamharah (fall. 321 HL), As-Sahib Ibn ‘Ubbad, autor de Al-Mubhit (fall. 386 HL), asi como otros de entre
miles de literatos shiitas cada uno de los cuales fue en su tiempo un polo de referencia en idioma,

sintaxis gramatical (nahw), morfologia (sarf) o poesia y ciencia de la prosodia (‘ar(id).

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

publicado en la introduccion de la nueva impresién del Tafsir At-Tibian del Sheij At-Tasi.



En la Ciencia del Hadiz ya hemos mencionado que los shiitas se adelantaron a los demas de entre las
diferentes tendencias del Islam en lo relacionado a la compilacién de la Tradicidén y su escritura y
estudio, mientras que ello era considerado prohibido en la época de los califas (a excepcion del periodo
del califato del Imam ‘Ali (P), quien tenia registrado los hadices). Es posible sefialar a este respecto a
‘Ubaidul-lah Ibn Abi Rafi‘, Rabi‘ah Ibn Sami‘y ‘Ali Ibn Abi Rafi‘ de entre los compaferos del Imam ‘Al
(P), y luego de ellos a los companeros y discipulos de los Imames As-Sayyad, Al-Baqir y As-Sadiq
(con ellos sea la paz).

El desarrollo de la Ciencia del Hadiz en épocas del Imam Ya‘far As-Sadiq (P) alcanzé tal grado que Al-
Hasan Ibn ‘Ali Al-Washa’ dijo: “Vi en la mezquita de Kifa novecientos narradores del Hadiz, cada uno

de los cuales decia: “Me narr6 Ya‘far lbn Muhammad, con él sea la paz...”. 1

En lo referente al Figh o Jurisprudencia Islamica, egresaron de la escuela de Ahl-ul Bait (P) grandes
sabios y muytahidin tales como: Aban lbn Taglib (fall. 141 HL), Zurarah lbn Afian (fall. 150 HL),
Muhammad Ibn Muslim (fall. 210 HL) y cientos de otros grandes muytahidin y sabios investigadores
como Sheij Al-Mufid, el Seiied Al-Murtada, el Sheij At-Tasi, Ibn Idris Al-Hil-li, el Muhaqgqiq Al-Hil-li y el

‘Allamah Al-Hil-li, quienes dejaron un inapreciable legado cientifico e ideoldgico.

Los esfuerzos de la tradicion Shi‘ah no se centralizaron sélo en estas ciencias y sus servicios no se li-
mitaron a estos temas, sino que realizaron servicios al Islam y al mundo en otras ciencias como la
Historia, las expediciones del Profeta (BP), la ciencia de Riyal, la ciencia de Diraiah, la poesia, la

literatura y otras ramas del conocimiento que este breve escrito no puede abarcar.

Todo ello es en lo relacionado a las ciencias transmitidas, y se aventajaron a otros de entre las demas
tendencias y grupos en el &rea de las ciencias intelectivas como el Kalam y la Filosofia, puesto que la
Shi‘ah le concede al intelecto un mayor rol y mas importancia que el que le dan las demas tendencias

islamicas.

De esta manera, ellos, inspirandose en los hadices del Imam Amir Al-Mu’minin y sus hijos inmaculados,
se esforzaron mas que otros en dilucidar y explicar las creencias islamicas, y es asi que la Shi‘ah
ofreci6 a la Ummah o comunidad isldmica una gran generacion de tedlogos capaces y grandes
filosofos. El Kalam shiita se cuenta entre las mas ricas escuelas teolégicas islamicas, la cual incluye -

ademas de las pruebas del Libro Sagrado y la Tradicion- fuertes pruebas del intelecto.

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

considerado en esta época como el padre de la quimica moderna.

En cuanto a la ciencia de la Geografia, Ahmad Ibn la‘qlb, conocido como Al-la‘qbi (fall. alrededor del
290 HL) fue el primer sabio en geografia que recorrid las extensas regiones islamicas y compilé un libro

llamado Al-Buldan (Los Paises), y es uno de los sabios shiitas.



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

estuvieron al servicio de la humanidad, y la civilizacién islamica y humana.

Lo que se mencion6 aqui brevemente, no es mas que una ligera alusion sobre el papel desempenado
por la Shi‘ah en el &mbito de la ciencia y la civilizacion islamica. Para mayor informacion es necesario

referirse a las fuentes relacionadas especificamente al tema.2

1. Riyal An-Nayyéshi, n°® 79.
2. Al-Fehrest de Ibn Nadim; Riyal An-Nayyashi, Al-Fehrest del Sheij At-T(si; Ta’sis Ash-Shi‘ah li ‘Ulim Al-Islam; Adh-
Dhari‘ah ila Tasanif Ash-Shi‘ah; A‘ian Ash-Shi‘ah; el tomo sexto de Buhiz fi-I Milal wan Nihal, y otros libros.

La Unidad de los Musulmanes

La Shi‘ah no ve que las diferencias en las ramas o normas de la ley sean un inconveniente para que se
establezca la hermandad entre los musulmanes, y para unir las filas de los musulmanes frente al im-

perialismo tiranico.

Asimismo, la tradicion Shi‘ah sostiene que realizar reuniones de dialogo académico bajo un ambiente se-
reno y afable, puede solucionar muchos de los problemas y discrepancias ideologicas y juridicas (que a

veces impiden la union y la armonia).

Basicamente, las diferencias de opiniéon y de método conforman un asunto natural en la humanidad, y
cerrar la puerta del dialogo y la discusion académica frente a los sabios, pensadores y juristas ocasiona

la muerte del conocimiento y la aniquilacion del espiritu de investigacion.

Asi, los sabios shiitas imamitas en todas las épocas se esforzaron por dejar en claro las realidades
planteando discusiones académicas y doctrinales, y en la practica siempre vieron con beneplacito
cualquier paso necesario para unificar las filas de los musulmanes y aunar sus corazones contra los

enemigos declarados del Islam.

URL del envio: https://www.al-islam.org/es/cuestiones-sobre-las-ramas-del-islam-jafar-subhani

Enlaces

[1] https://www.al-islam.org/es/person/jafar-subhani

[2] https://www.al-islam.org/printpdf/book/export/html/23165
[3] https://www.al-islam.org/printepub/book/export/htm|/23165



[4] https://www.al-islam.org/printmobi/book/export/html|/23165

[5] https://www.al-islam.org/es/person/feisal-morhell



	Cuestiones sobre las Ramas del Islam: El Hadîz, el Iÿtihâd y el Fiqh
	[Author(s): ]
	Author(s): 
	Translator(s): 


	Las fuentes de la Legislación Islámica y el Hadîz
	La Transmisión del Mensajero de Dios (BP)
	Transmitir del libro de ‘Alî (P)
	Las inspiraciones divinas
	La compilación del Hadîz

	El Iÿtihâd (la capacidad de deducir las normas a través de las fuentes)
	Algunas normas jurídicas en las que existe diferencia
	La condición de prueba de valor del dicho o narraciones de los “Compañeros del Profeta (BP)”

	At-Taqlîd (la imitación a un sabio)
	Al-Wudû’ (la ablución)
	Frotar los pies en lugar de lavarlos durante la ablución
	Aquello sobre lo cual es válida la prosternación
	El hecho de juntar dos oraciones

	El matrimonio por tiempo determinado (Mut‘ah)
	Colocar la mano derecha sobre la izquierda durante la recitación de las suras en la oración
	No es permitido realizar un rezo meritorio en forma colectiva
	El Jums
	El rol de la Shî‘ah en la ediﬁcación de la civilización islámica
	La Unidad de los Musulmanes

