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Significado General

El Significado De Imamah Y Kjilafah

Al Imamah (i.¥1) significa literalmente e/ liderazgo; al Imam (» Y1) significa e/ /ider. Dentro de la
terminologia islamica al Imamah (i.¥1) significa autoridad universal en todos los asuntos religiosos y
seculares, en sucesion del Profeta (S.Lu g Uy aule ) L= ) (saws)1.Al Imam significa e/ hombre quien, en
sucesion del Profeta, tiene el derecho al liderazgo absoluto de los musulmanes en todos los temas

religiosos y seculares.

La palabra hombre en la definicion anterior quiere decir que una mujer no puede ser imam. En cuanto al
liderazgo absoluto, este excluye a aquellos que dirigen las oraciones, ya que ellos son denominados
Imam de la oracion, pero esto no indica que tengan la autoridad absoluta mencionada en la definicion
en cuestion. En lo concerniente a la sucesion del Profeta, aqui se denota la diferencia entre un Profeta y

un Imam; el Imam no disfruta de esta autoridad directamente, sino como sucesor del Profeta.

El término Al Kjilafa <3)al! significa la sucesion, mientras al kjalifa iilall significa e/ sucesor. En la
terminologia islamica los términos anteriores poseen practicamente los mismos significados de A/

Imamah 'y al Imam respectivamente.

Al wisaya 44L=ll significa la ejecucion de la voluntad [de Dios, mientras Al Wasi’ <!l significa e/ que
gfecuta la voluntad [de Dios. En la literatura islamica el significado de estos dos vocablos es igual al de
Kkjilafa y kjalifa. Es interesante anotar que muchos profetas previos fueron también califas de sus
profetas predecesores, asi que ellos eran tanto nabi’ (profeta) como kjalifa; mientras otros profetas
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(quienes trajeron nueva shari’a2) no fueron califas de ningun profeta anterior. También hubo aquellos

quienes fueron califas de los profetas pero no profetas.

La cuestion del Imamato y del califato ha dividido a los musulmanes y ha afectado a su vez el
pensamiento y la filosofia de los diferentes grupos tan tremendamente, que incluso la creencia en

Dios(A/ Taujid) y en los profetas (Al Nubuwa) no se podia salvar de esta divergencia de puntos de vista.

Este es el tema mas controvertido en la teologia islamica. Los musulmanes han escrito miles y miles de
libros respecto al califato. El problema al que yo mismo me enfrento no es qué escribir sino qué no
escribir. En un escrito tan corto como este, uno no puede tocar todos los aspectos del tema, sin
mencionar que tampoco se puede ir en detalle en cuanto a los temas subyacentes a este. Este trabajo

ofrece solamente un bosquejo de las diferencias concernientes al califato.

Sera de gran ayuda mencionar que respecto a este problema, los musulmanes se hallan divididos en
dos sectas, a saber que los sunnas, quienes creen que Abu Bakr fue el primer califa del Santo Profeta
(Lo dfy wle wlf Lo -saws) y los shi'as quienes sostienen que Ali Ibn Abi Talib (as) fue el primer Imam
y Califa.

Esta diferencia fundamental ha llevado a otras diferencias las cuales deben ser discutidas en los

siguientes capitulos de este libro.

Resumen De Las Diferencias

El Santo Profeta (‘,.Lu@ g aule atlf =) dijo en una de sus tradiciones (ahadith), el cual ha sido aceptado

por todos los eruditos islamicos:
Mi Ummah (comunidad muy pronto se dividira en tres grupos, de los cuales dos seran condenados”3.

Los que estan en la busqueda de la salvacion siempre han realizado esfuerzos ingentes para investigar
sobre el tema con el fin de descubrir el verdadero camino: el camino a la salvacion; y ciertamente es
necesario para cada ser humano tomar la razén como su guia, hacer lo mejor en este camino y nunca
desesperarse para llegar a la verdad. Pero esto sélo puede ser posible cuando la persona tiene una
visidn clara de las diferencias radicales frente a él, descartando todos los prejuicios, examinando los
puntos clave del tema con una mente analitica, siempre orandole a Dios para que lo oriente hacia el

buen camino.

Por lo anterior, propongo mencionar brevemente aqui las diferencias y los conflictos mas importantes
junto con los argumentos y los razonamientos de cada grupo, con el fin de facilitar el camino hacia la

busqueda de la verdad. Las preguntas principales son:

1. ¢ Le atafie solamente a Dios designar al sucesor del Profeta ( oLus Jfy ale &l Lo ) o es del deber de

la Ummah denominar a quien ella desee para realizar esta titanica labor?



2. En este ultimo caso, ¢quién puso en las manos de la Ummah algun codigo especial o sistematico
que poseyera las reglas y los procedimientos para la designacion de un califa, Dios o el Profeta( w// Lo
oL dls wle )? 4O fue la Ummah en su consentimiento unanime quien, antes de designar su propio
califa, prepar6 una serie de reglas a las cuales subsecuentemente se adhirié? ;O quizas la Ummah
actud de acuerdo a la oportunidad que tuvo en aguel momento? Siendo asi, ¢ Tenia la Ummah el

derecho a proceder de esta manera?

3. ¢Acaso la razon y la divina providencia requieren la existencia de algunas cualidades y condiciones

para el Imam y Califa? Si es asi, ¢,cuéles son tales condiciones?

4. ¢Acaso el Profeta del Islam( Lw dfy 4ule Ul Lo ) designo a alguien como su califa y sucesor? Si asi

lo hizo, ¢quién fue? Si no, ¢por qué?

5. Después del deceso del Santo Profeta, ¢ quién fue reconocido como su califa?  Poseia esta persona

las cualidades necesarias para serlo?

Diferencia Basica

Ahorraré mucho tiempo explicando inicialmente la causa basica de las diferencias concernientes a la
naturaleza del caracter del califato y del Imamato ;Cual es la caracteristica principal del Imamato? 4 Es
el Imam, principalmente, el lider de un reino? ;O acaso es él el representante de Dios y el vice regente
del Profeta?

Ya que el Imamato y el califato son generalmente aceptados como elementos sucesores del Profeta, las
preguntas anteriores no pueden contestarse hasta que se tome una decision en cuanto las
caracteristicas basicas de un profeta. Debemos decidir si un profeta es el lider de un reino o el

representante de Dios.

En la historia del Islam, encontramos un grupo de personas que vieron la mision del Santo Profeta( L
oL Iy wle 1//') como un intento para establecer un reino. La vision de estas personas era materialista;
sus ideas estaban basadas en la riqueza, la belleza y el poder. Consecuentemente, este grupo de

personas atribuyeron lo mismo al Santo Profeta.

Utbah Ibn Rabi’ah, el suegro de Abu Sufian, fue enviado hacia el profeta para darle el mensaje de los
Quraish:

“tMuhammad! Si quieres poder y prestigio, te haremos el rey de la Meca. ;Quieres casarte con una
mujer de familia noble? Tendras la mano de una de las virgenes mas hermosas de esta region.
¢ Deseas oro y plata? Podemos dartelo y mucho mas. Pero la condicion es que dejes de predicar en

contra de nuestros ancestros quienes adoraban a los dioses que hoy nosotros adoramos”

Los quraishitas estaban seguros de que el Profeta (Lw dfy 4le Wl Lo saws) responderia



afirmativamente a su propuesta; sin embargo, el Santo Profeta recito la Sura 41 en respuesta, la cual

posee la siguiente advertencia:
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Pero si se apartan, di: ";Os prevengo de un rayo de castigo como el rayo [que cayo sobre las
tribus de Aad y Zamud!" 4

Utbah estaba sobrecogido con esta respuesta y clara advertencia. A pesar de que no acepto el Islam,
les recomendo a los quraishitas que dejaran a Muhammad tranquilo y mejor vieran cémo se comportaba
con las otras tribus. Asi fue como los quraishitas declararon que Utbah habia sido hechizado por el
Santo Profeta( 5. ( pLuws ¢/fs wule /f Lo

Entonces este hombre queria dejar al Profeta (4Lw Iy aule a4/ L) con las demas tribus. Por otro
lado, cuando el Santo Profeta (4Lw dfy 4le alf Lo ) emigré a Medina y los quraishitas llevaban a cabo
una guerra tras otra, las demas tribus pensaron que era mejor dejar a Muhammad con su propia tribu.
Amir Ibn Salamah, un companero del Santo Profeta( yLw dly ale Wt L) dijo:

“Los drabes estaban esperando que los quraishitas aceptaran el Islam. Solian decir que Muhammad
oL dly wle Wil L) deberia confrontarse con su propio pueblo. Si salia victorioso sobre ellos, era sin
duda un verdadero profeta. Asi fue como al conquistar Meca, todas las tribus escucharon el llamado del
Islam por medio de Muhammad ( 6(-Lus T 4le wlll Lin

Consecuentemente, para ellos jla victoria era el criterio de la verdad! De esta manera, si Muhammad(
oL dfy wle 4l Lo ) hubiese sido derrotado él hubiera sido considerado un mentiroso!

La vision de que esta sagrada mision profética no era nada mas que un asunto mundanal fue en
repetidas ocasiones evidenciada por Abu Sufidn y su clan. En el momento de la caida de Meca, Abu
Sufian abandond Meca para evaluar la fortaleza del ejército musulman. Al Abbas, tio del Santo Profeta,

quien lo llevo ante su sobrino para que le diese proteccion, con el fin de que este aceptara el Islam.

Al Abbas llevé a Abu Sufian para que observara el ejército musulman, resaltandole las grandes
personalidades que hacian parte de este glorioso ejército. En aquel momento, el Santo Profeta «// Lo
oLws 4Jy wle ) pasaba con su grupo el cual vestia un uniforme verde. Abu Sufian gritd: “/Ay Abbas!
Ciertamente tu sobrino ha adquirido un gran reino!” A lo cual Abbas respondié: “Pobre de ti ; Esto no es

un reino, esto es un profetado!”7

Aqui podemos observar dos puntos de vista realmente contrarios. Abu Sufian nunca cambio su vision.
Cuando Uzman se convirtié en califa, Abu Sufian vino hacia él y le aconsej6: “Hijo de los Omeyas:
Ahora que este reino ha llegado a tus manos, juega con él cual nifio juega con una pelota, y pasenselo

el uno al otro dentro de su clan. Esto si que es una realidad. Lo que no sabemos a ciencia cierta es si



existe un infierno o un paraiso, o no’8.

Acto seguido, Abu Sufian se dirigié a Ujud y le dio un puntapié a la tumba de Hamza(tio del Santo
Profeta) y dijo: “1Abu Ya'ala! Mira que el reino contra el cual luchaste, ya ha venido a nosotros!9

Las mismas ideas fueron heredadas por su nieto Yazid, quien dijo:
Jsi > Y 5 ela a2 WliSIl (bla gl

“Banu Hashim se gano el reino, y después de todo no hubo noticia ni revelacion...”10

Si ese es el punto de vista de un musulman, entonces esta propenso a equiparar el Imamato con un
reinado. De esta manera, la funcion primaria del profeta era reinar, y consecuentemente cualquiera que

tuviese las riendas del poder podia ser el sucesor del Profeta (4Lw dfy ale Wl Lo)

Pero el problema yace en que mas del noventa por ciento de los profetas no tenian poder politico, y la
mayoria de ellos eran perseguidos y aparentemente victimas indefensas del sistema de sus
correspondientes épocas. Pero su gloria no era de cetro y corona, sino de sufrimiento y martirio. Si la
caracteristica principal de los profetas fuese el poder politico y de dominio, entonces ni siquiera 50 de

los 124 mil profetas no gozarian n siquiera de ese grado(nabi- ).

Asi, es evidente que la principal caracteristica del Santo Profeta (»Lw dfy 4le 1l L) no era el poder
politico sino que él era el representante de Dios, y tal representacién no se la otorgd la gente, sino Dios
Mismo. De la misma manera, el sucesor del Profeta no puede ser alguien con poder politico; ya que el
Profeta era el representante de Dios, la gente no podia elegir quien lo sucediera; este derecho
solamente lo tiene Dios. En resumidas cuentas, el Imam es un representante de Dios, y debe ser

elegido por Dios.

El Sistema Del Liderazgo Islamico

Hubo un tiempo en el que la monarquia era el unico sistema de gobierno conocido. En aquella época
los lideres islamicos solian glorificar a los monarcas y a sus monarquias diciendo: “f Jk o UsLuwll_ E/
sultan(monarca) es la sombra de Dios”-jcomo si Dios tuviera sombra!- En tiempos modernos, la
democracia esta en boga, asi que los eruditos sunies no se cansan de aseverar en cientos y miles de
articulos, libros y tratados que el sistema de gobierno isldmico esta basado en la democracia. Y van tan
lejos como para decir que la democracia fue establecida por el Islam, olviddndose de las ciudad-
republicas de Grecia.11

En la segunda mitad del siglo XX ,el socialismo y el comunismo lograron ser aceptados tanto en los
paises desarrollados como en los paises en via de desarrollo; no me sorprende escuchar de parte de

muchisimos eruditos cuando dicen una y otra vez que el Islam ensefa y crea el socialismo. Incluso,



algunas personas en Pakistan y en algunas otras partes han inventado la frase socialismo islamico.
¢, Qué es socialismo islamico? No lo sé. Pero no me sorprenderia que dentro de unos diez afos o

menos esta misma gente empiece a asegurar jque el Islam proclama el comunismo!

Todo este vaivén de términos hace mofa de lo que es el verdadero liderazgo Islamico. Hace tiempo, en
una reunion en un pais africano, en la cual el presidente de ese pais era el invitado de honor, uno de
los lideres musulmanes dijo que el Islam ensefa a “obedecer a Dios, obedecer al apdstol y a nuestros
lideres”. En su respuesta a esta aseveracion, el presidente, quien era un ferviente catolico, dijo que él
comprendia perfectamente la orden de obedecer a Dios y a Su apdstol pero que no comprendia bien la
orden aquella de obedecer a los lideres; ¢qué tal si uno de los lideres es injusto y tirano?; jAcaso el

Islam le ensefa a sus seguidores a obedecer sin derecho a resistirse?

Esta inteligente pregunta merece una inteligente respuesta; no puede ser respondida someramente. El

meollo del asunto yace en que el musulman que dijo semejante cosa malinterpret6 el Sagrado Coran.

Examinemos entonces el sistema de liderazgo islamico. ;Es democratico? La mejor definicion de
democracia fue hecha por Abraham Lincoln (el decimo sexto presidente de los Estado Unidos entre
1861y 1865): “...gobierno, del pueblo, por el pueblo y para el pueblo... (Gettysburg, 1863).

La diferencia con el Islam es que el gobierno no es del pueblo sino de Dios. En el Islam la gente no se
gobierna a si misma; las leyes estan hechas por Dios. Las leyes, a su vez, no se promulgan en
consenso con el pueblo, sino que Dios las hace saber por medio del Profeta; el pueblo no esta llamado

a criticar ni a hacer reformas a la ley de Dios, sino a seguirlas:
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Y, si Dios y Su Enviado han decidido un asunto, no cabe que un creyente o una creyente
reclamen para si libertad de eleccion en lo que a ellos concierne: pues quien [asi se rebela
contra Dios y Su Enviado esta ya claramente extraviado12

En cuanto a la frase por la gente analicemos cdmo la gente se gobierna a si misma. Ellos lo hacen
eligiendo a sus propios mandatarios. El Santo Profeta ( ¢Lwg dfy wle wlf Ls) , quien era el lider
supremo, judicial y la autoridad méaxima en la tierra, no fue elegido por la gente. En efecto, si esta
potestad le hubiese sido dada al pueblo, jeste hubiera elegido a ‘Urwah ibn Mas’ud(de Ta'if) o a Mualid

ibn al Mughira (de Meca) como profeta de Dios! De acuerdo al Sagrado Coran:
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Y dicen, también: "¢ Por qué no se ha hecho descender este Qur'an en algun gran hombre de las



dos ciudades?"13

De esta manera, el Santo Profeta ( +Lw Iy aule ¢/l L=) no solamente era el lider supremo del estado
islamico, elegido por Dios, sino que ademas lo era muy a pesar de los deseos del pueblo. El Profeta(
oLws s wule u/ JL)es la maxima autoridad del Islam: él combina en su santa personalidad todas las
funciones de las ramas judicial, legislativa y ejecutiva del gobierno islamico; y ademas, lo reitero, no fue

elegido por la gente.

El sistema islamico, de principio a fin, es por Dios, Todo debe ser hecho por Dios; si se hace algo por la
gente, esto se denomina politeismo oculto. Lo que sea que hagas, ya sea la oracién o la caridad, el
servicio social o una funcion familiar, la obediencia a tus padres o el amor hacia el préjimo, dirigir una
oracion o decidir sobre un caso, entrar en guerra o hacer la paz, todo debe ser hecho qurbatan ilallah
(para acercarse a Dios), para llegar a la complacencia del Todopoderoso. En el Islam, todo es por
Dios.

En definitiva, la forma de gobierno islamica es el gobierno de Dios, representado por el elegido por Dios,

para llegar a la complacencia de Dios. Esto es teocracia.
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... y [diles que no he creado a los seres invisibles y a los hombres sino para que Me [conozcan y
adoren... 14

La manera en que el versiculo anterior menciona la obediencia y como esta es la base del gobierno

islamico, se discutira en los capitulos subsiguientes.

1. Al- alamah al Hili: Al Babul Hadi ‘Ashar, Traduccion al inglés por WM Miller, p. 62: Falsafat Islamiia, p. 392.

2. La ley sagrada del Islam.

3. Al Kjatib at-Tabrizi: Mishkatul Masabih, vol. |, p. 45; Al Maylisi ha recopilado en un capitulo completo las tradiciones al
respecto en Bijarul Anwar, Vol. XXVIII, p. 2-36; al Qomi, Sheikj Abbas: Safinatul Bijar, vol. Il, p. 359-360.

4. 41:13

5. Ibn Hisham: As-Sirah an Nabawiiah, vol. |, p. 313.

6. Al Bujari: Al Sajij, vol. V, p. 191; Ibn Kuthayyir: Al Bidayah wal Nijayah, vol. V, p. 40.

7. Abul Fidaa: Al Mujktasar, vol.l, p, 143-144; Al Yakubi: At-Tarikh, Vol. Il, p. 59.

8. Ibn Abdil Barr: Al Isti’ab, Vol. IV, p. 1679; Ibn Ail Hadid cita la tltima parte de la siguiente manera: “por aquel en cuyo
nombre Abu Sufian jura: no hay castigo ni recompensa, ni paraiso ni fuego, ni resurreccién ni dia del juicio”(Ver su Sharj
del Najy al Balagha, vol. IX, p. 53)

9. Ibn Abil Jadid: ibidem. Vol. XVI, p. 136.

10. Sibt Ibnil Yauzi: Tathkirah, ed. S.M.S.Bahrul Ulum, p. 261; At Tabari, At Tarikj, vol. XIIl, p. 2174

11. La palabra griega "democracia” (el gobierno del pueblo") fue inventada por los atenienses para definir un sistema de
gobierno de la ciudad en el cual las decisiones eran tomadas por la asamblea de ciudadanos(los ciudadanos no eran ni
mujeres ni esclavos ni extranjeros) y no por un rey o emperador como en otras ciudades o imperios de la antigliedad. Sin
embargo la mayor parte de la poblacidén de Atenas estaba integrada por esclavos. (Nota de la Traductora)

12. 33:36



13. 43:31-Para ver més detalladamente la explicacion de la expresion gran hombre, ver: As-Suyuti: Lubabunnuquil fi
Asbabinozul, impreso con Tafsirul Yalain, p. 298, 649.
14. 51:56

El Punto De Vista Shi’ita

La Necesidad Del Imamato Y Las Cualidades Y Condiciones De

Un Imam

La necesidad del Imamato

Desde el Punto de vista chiita, la institucion del Imamato es necesaria, de acuerdo a la razén. Es la
gracia de Dios (lutf) lo que atrae a las criaturas hacia la obediencia, sin obligarlas. Se ha comprobado
en la teologia chiita que el lutf es incumbencia de Dios solamente. Por ejemplo, cuando Dios quiere que
el ser humano haga algo, El sabe que no lo podra hacer sin Su anuencia. Asi, si Dios no asiste al ser
humano en su tarea, estaria contradiciéndose a Si mismo. Obviamente, tal negligencia de parte de Dios

es malvada de acuerdo a la razon , y no corresponde a Dios.

El Imamato es una misericordia (lutf) ya que, como sabemos, cuando el hombre tiene un lider (ra’is) y
un guia (murshid) a quien obedecer, quien se enfrente al opresor y lo amilane, este se acerca al buen c
amino y se aparta de la maldad; por lo tanto, ya que esto es un /utf, s6lo corresponde a Dios designar a

un Imam para que guie a la umma después del Profeta. 1

La superioridad (afdhaliyah)

Los shi’as creen que, asi como el Profeta ( oL Jfy ale u L), el Imam debe superar a la Ummah en
virtudes como el conocimiento, la valentia, la piedad y la caridad, y que ademas debe poseer un
completo conocimiento de la ley Divina. Si no es asi, y esta elevada posicion (la de Imam) es otorgada
a alguien con menos conocimiento y cualidades, se le daria preferencia a quien es superior, lo cual
estaria en contra de la Justicia Divina, y en contra de la razdn. Por lo tanto, ninguna persona puede

recibir el Imamato cuando existe una persona superior a ella2.

La infalibilidad (‘ismah)

La segunda cualidad de un Imam es la infalibilidad (‘ismah). Si el imam no es infalible, es proclive a
errar, lo cual desviaria a los demas que estan bajo su orientacion.3Primero, en tal caso, lo que él dijera
y nos ordenara no seria digno de nuestra confianza. Segundo, el Imam es el lider de la Ummah y esta

debe seguirlo sin dudar en todos los aspectos. Ahora bien, si él comete un pecado la gente lo seguiria;



harian lo que él hace. La logica de esta posicion es evidente: la obediencia en el pecado es equivalente
a la mala, ilegal y ademas prohibida. Ademas esto querria decir que este lider deberia ser obedecido y
desobedecido al mismo tiempo ; es decir, la obediencia y la desobediencia serian obligatorias al mismo

tiempo, lo cual es evidentemente absurdo.

Tercero, si fuese posible para un imam cometer pecado seria obligacion de parte de la gente prevenirlo
de hacerlo(ya que esta es una obligacion de todo musulman: prevenir el mal y aconsejar el bien). En
este caso, el honor del imam seria disminuido; su prestigio se acabaria ya que en lugar de ser el lider

de la Ummah seria su seguidor, de esta manera el Imamato no tendria caso.

Ademas de todo esto, el imam es el defensor de la ley Divina, asi que esta labor no puede ser llevada a
cabo por una persona falible, ya que no lo haria apropiadamente. Por esta razén, ademas de las
anteriores, la infalibilidad ha sido considerada como una de las condiciones esenciales para el

profetado; y las condiciones que son necesarias para un profeta también lo son para un imam y califa.

Se mencionaran mas detalles a este respecto en el capitulo XII.

Designacion de parte de Dios

Como en el caso de los profetas, las cualidades mencionadas anteriormente no son suficientes para
que una persona sea imam. El Imamato no es un empleo, es una designacion de Dios.4 Por esta razén,
los shi'as doce-imamitas (shi‘a idhna ‘asharia) creen que solamente Dios puede designar un sucesor
para el Profeta ( VJ.MJ g aule a4/l Ls); que la Ummah no tiene que ver en tal votacion, lo unico que ella
debe hacer es seguir la orden de Dios. Por el contrario, los sunies creen que es obligacion de la
Ummabh designar al califa.

Versiculos del sagrado Coran

Los siguientes versiculos del Sagrado Coran confirman el punto de vista sh'ia
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Y [asi es: tu Sustentador crea lo que quiere; y elige [para la humanidad lo que es mejor para ellos
/Infinito es Dios en Su gloria, y excelso sobre todo aquello a lo que los hombres atribuyan parte
en Su divinidad!5

Esto muestra claramente que el ser humano no tiene eleccion frente a los designios de Dios.

Antes de crear a Adan (as), Dios les anunci6 a los angeles:
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Y he ahi que tu Sustentador dijo a los angeles: "Voy a poner en la tierra a alguien que ha de
heredarla.'s

Y cuando los &ngeles respetuosamente inquirieron sobre el asunto, su protesta obtuvo la siguiente
respuesta:
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Dijeron: ¢ Vas a poner en ella a alguien que extendera la corrupcion en ella y la corrompera --

mientras que nosotros proclamamos Tu gloria infinita, Te alabamos y santificamos Tu nombre?"
[Dios respondio: " Ciertamente, Yo sé lo que vosotros no sabéis."7

Si los infalibles angeles no tuvieron voz ni voto en la designacion de un califa, ;,cémo pueden los falibles

seres humanos pretender tomar la voceria y designar a su propio califa?

A manera de otro ejemplo, citemos cémo Dios designa al Profeta David (as) como califa en la tierra:
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[Y dijimos: ";Oh David! Ciertamente, te hemos hecho [profeta y, con ello, Nuestro vice-gerente en
la tierra...8

En estos como en todos los casos, Dios Se otorga a Si mismo la designacién de los califas. Veamos el

llamado al profeta Abraham:
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Y [recordad esto: cuando su Sustentador puso a prueba a Abraham con [Sus ordenes y este las
cumplio, le dijo: "Haré de ti un guia para los hombres." Abraham pregunto: ¢ Y [hards guias
también a mis descendientes ?'|Dios respondio: "Mi pacto no incluye a los malhechores."9

Este versiculo nos lleva a analizar puntos importantes respecto al Imamato:



1. Dios dijo: "Haré de ti un guia para los hombres." . Esto muestra que el Imamato es un estatus

decretado por la Orden Divina; estd mas alla de la jurisdiccion de la Ummah.

2. 'Mi pacto no incluye a los malhechores”. Esto muestra claramente que un no ma’sim no puede ser

Imam. Siguiendo la légica, podemos dividir a la humanidad en cuatro grupos:

e Los que permanecen injustos durante sus vidas;

e Los que nunca son injustos;

e Aquellos que son injustos al principio de sus vidas pero que después se vuelven justos;

e Por el contrario, aquellos que al inicio de sus vidas eran justos y después se tornan injustos.

El profeta Abraham (as) tenia una posicion muy elevada para requerir el imamato ya fuera para el
primero o para el cuarto grupo. Esto deja a los otros dos grupos (el segundo y el tercero) para ser
incluidos en la suplica. No obstante, Dios rechaza uno de ellos: el tercer grupo. Asi que queda un grupo

que califica para el Imamato: el primero (los ma’sum).

3. La traduccidn literal de la ultima oracién es como sigue: mi orden no alcanzara a los injustos. Notese
que Dios no dijo que los injustos no alcanzarian su orden, ya que esto hubiese implicado que esto
estaba bajo el poder del hombre, excepto un grupo, para llegar al estado del Imamato. La frase que
estamos analizando en este punto no deja espacio para malos entendidos, ya que muestra claramente

que la designacion de un Imam le corresponde solo a Dios. Asi, como regla general:
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...y les hicimos imames (lideres) que guiaban [a otros conforme a Nuestro mandato: pues les

inspiramos [con una voluntad de hacer buenas obras, y de ser constantes en la oracion, y de dar

limosna: y a Nosotros [solo adoraron. 10

Cuando el profeta Moisés (as) queria un vicario que le ayudara con sus responsabilidades, no fue él

quien lo designo, a pesar de gozar de una autoridad elevada; por el contrario le suplico a Dios :
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...y nombra, de entre mi gente, a uno que me ayude a llevar mi carga: Aaron, mi hermano. 11

A lo que Dios respondio:
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Dijo: ";Se te concede todo lo que has pedido, Oh Moisés! 12

La eleccion Divina es dada a conocer a la Ummah por medio del profeta o del imam. Esta declaracion
se denomina an-nas (L=l), 0 especificacion, determinacion, designacion del imam sucesor por medio
del profeta o imam precedente. Un imam, de acuerdo a la creencia shi’ita, debe ser Almansus min Allah
(W e azaial), es decir, designado por Dios para ese estatus.

Milagros

Si no se ha escuchado sobre la determinacion (i) respecto a alguien que clama ser tenedor del

Imamato, la Unica manera de corroborar la verdad es por medio de un milagro(mu’yizah)13.

En términos generales, cualquier persona puede declararse ser un imam o un infalible califa, pero un
milagro es la unica manera de comprobar la verdad en un caso como este. Si la persona en cuestion
falla en la realizacion del milagro, automaticamente sera evidente que esta persona no posee las

cualidades para ser imam, por lo cual sus declaraciones seran falsas.

Precedente

La practica universal de los profetas era nominar a sus sucesores(por orden de Dios) sin la interferencia
de la Ummah. La historia de todos los profetas no ofrece ningun antecedente que muestre que la
eleccion de sus sucesores fue hecha por votacion de la Ummah. Por lo tanto , no hay razén por la cual
se afirme que la designacion del sucesor del Santo Profeta (saws), la cual fue también establecida por

la Ley Divina, deba ser cambiada. Dios dice:
--;y no hallaras cambio alguno en el proceder de Dios!14

Razones légicas

La misma razon que comprueba que la designacion de un profeta es una prerrogativa divina, ratifica con
la misma certeza que el sucesor de ese profeta también debe ser elegido por Dios. Un imam o un califa,
asi como un profeta, es elegido para llevar a cabo la labor encomendada por Dios; este debe ser
responsable ante Dios. Asi que, si él es designado por la gente, su responsabilidad sera con la misma,
no con Dios, ya que sera el pueblo la “base de su autoridad”; esta persona siempre trataria de
complacer a la gente. De esta manera, esta persona no cumpliria con sus obligaciones religiosas con
fe, sino que su mirada siempre estaria puesta en el favor politico. La obligacion para con Dios sufriria.
Ademas, la historia del Islam ofrece amplia evidencia de la falta de interés en los aspectos religiosos

que han mostrado los califas designados por el hombre, desde sus inicios. Asi que este argumento no



es soOlo académico: existe evidencia historica subyacente.

Ademas, sb6lo Dios sabe acerca de los sentimientos mas profundos del hombre; nadie mas puede saber
la real naturaleza de otra persona. Quiza alguien pueda aparentar piedad y temor de Dios para
impresionar a sus colegas para obtener algun beneficio con ello. Ejemplos como este no son pocos en
la historia del Islam. Tomemos por ejemplo, el caso de Abdul Malik Ibn Marwan, quien solia pasarse
gran parte de su tiempo en la mezquita rezando y recitando el Coran. En uno de esos momentos,
encontrandose en la mezquita, Ibn Marwan recibié la noticia de la muerte de su padre; la gente estaba
esperandolo para darle sus condolencias. Cerrando el Coran dijo: “esto es lo que me diferencia a mi de

ustedes”. 15

La Infalibilidad De Los Imames

Examinemos ahora lo que dice el Sagrado Coran respecto a Ahlul Bayt(«wu Jal-La gente de la Casa, o
Prole del Santo Profeta-saws).

De acuerdo al Sagrado Coran, las siguientes personas eran libres de pecado e infalibles al momento del

fallecimiento del Santo Profeta: Ali, Fatima, Hasan y Husein. El versiculo de la pureza recita:
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Y permaneced discretamente en vuestras casas, y no os acicaléis como solian hacer en tiempos
del paganismo ignorante; y sed constantes en la oracion, dad el impuesto de purificacion, y
obedeced a Dios y a Su Enviado: pues Dios solo quiere apartar de todos vosotros, Oh gente de
la casa [del Profeta, cualquier inmundicia, y purificaros hasta una pureza perfecta. 16

Es reconocido universalmente que las personas que se mencionan en este versiculo son la gente de la
casa, y que ellos son libres de pecado y de toda abominacion. Las frases anteriores y siguientes al
versiculo subrayado en arabe y en negrilla en espanol (arriba), se refieren a las esposas del Profeta, por
lo tanto los pronombres utilizados estan en género femenino. Pero los pronombres utilizados en el
versiculo resaltado son del género masculino. La razén por la cual este versiculo fue revelado de esta
manera no es dificil de comprender. El renombrado erudito Alamah Puuya, redacta en su nota al pie de

pagina No. 1857 en la traduccion del Sagrado Coran de S.V. Mir Ahmed Ali:

“La porcion de este versiculo relacionada a la pureza divina del Sagrado Ahlul Bayt requiere de una
correcta explicacion en referencia a su contexto real. La porcion de este versiculo corresponde a un
ayah (versiculo) separado, revelado en una ocasion distinta pero puesto junto con los demas ya que
son referentes a las esposas del Profeta (ylws g aule atlf sL=);la colocacion de esta parte del versiculo

Si se analiza apropiadamente hace que sea obvio que posee un proposito detrds de si. Mientras la



referencia en la primera parte se hace hacia el género femenino, hay una transicion hacia el genero
masculino, ya que mientras el versiculo en su primera parte hace referencia a las esposas del Profeta
Muhammad (5 g aule atlf sL=), en la segunda parte hay una mezcla de referencias hacia el genero
masculino y femenino, por lo cual los pronombres en masculino son utilizados. Esta transicion en el
orden gramatical referente al género hace obvia la comprension en cuanto a que esta frase corresponde
a un grupo de personas diferente a la primera clausula o frase, la cual ha sido perfectamente colocada
para hacer la diferencia entre los dos grupos de personas; es decir, para mostrar la diferencia entre
Ahlul Bayt en contraste con las esposas del Profeta (-Lw dfy ale Wl L)

Amr ibn Abi Salamah , quien fue criado por el Santo Profeta (-Lw dfy le all L), relata:

“cuando este versiculo fue revelado, el Santo Profeta estaba en la casa de Ummu Salamah. Cuando el
versiculo fue revelado asi: ...pues Dios solo quiere apartar de todos vosotros, Oh gente de la casa
[del Profeta, cualquier inmundicia, y purificaros hasta una pureza perfecta, el Santo Profeta reunio
a su hija Fatima, a sus nietos Hasan y Husein y a su yerno, que a su vez era su primo(Ali), y cubrio el
grupo, incluyéndose a si mismo, con su propio manto y dirigiéndose a Dios dijo: ‘Dios mio: estas
personas constituyen mi prole. Mantenlos alejados de todo tipo de impureza, siempre limpidos con la
purificacion perfecta’. Ummu Salamabh, la correcta esposa del Santo Profeta, presenciando esta
maravillosa ocasion, humildemente se dirigio hacia el Santo Profeta (yLw g aule allf L= ): - ¢puedo
unirme a este grupo? —No, mujer- le respondio el Enviado, -tu permanece alli. (No te preocupes:)Tu
eres de los bondadosos-. 17

Este no es el momento de mencionar las muchas referencias concernientes a este versiculo; sin
embargo, me gustaria citar brevemente al famoso erudito sunita Mawlana Wajiduz Zaman, cuya
traduccion y comentario del Sagrado Coran , asi como su libro Anuarulughah(Diccionario del Sagrado
Coran y del Hadiz) se hallan entre las referencias mas reconocidas. El escribe acerca del versiculo en

mencion:

“Algunas personas sostienen que se refiere especialmente a los miembros de la familia que tenian lazo
de sangre directo con el Profeta(sa): Ali, Fatima, Hasan y Husein. Este autor dice que las tradiciones
que son sahih(correctas) y bien conectadas en la cadena de narracion hasta el Santo Profeta, apoyan el
mismo punto de vista, porque cuando el Santo Profeta (sa) mismo declaro que sus familiares directos
eran solamente estos cuatro, la aceptacion y la creencia de estos es obligatoria. Otro signo de la
veracidad de esta version es que los pronombres usados antes y después de este versiculo en especial
son femeninos, mientras los que se usaron para este versiculo en particular son pronombres

masculinos... 18

Mas adelante, menciona en Anuarulughah: “La vision correcta es que en este versiculo de la pureza
solamente estas cinco personas estan incluidas...aunque en el idioma drabe la expresion Ahlul Bayt
también se usa para referirse a las esposas. Algunas personas comprueban que estas cinco personas

eran ma’sum, y aunque no fuesen ma’sum, eran ciertamente Mahfuz(protegidos de la comision de



pecados y errores). 19

He citado estas referencias con el fin de demostrar que no solo los shias doce-imamitas confirman esta
teoria sino que también los eruditos sunitas también la apoyan. Ademas, ellos también estan de
acuerdo en que Ahlul Bayt también estaban libres de pecado.

La Superioridad de Ali (as)

La palabra afdhalia (superioridad) en el Islam significa “merecer méas recompensa (zawab) de Dios por

las buenas acciones”.

Todos los musulmanes estan de acuerdo en que esta superioridad no puede ser observada bajo la
decision de nuestro propio punto de vista; no hay otra manera de comprobarla sino con el Coran o con
el Hadiz(dichos del Profeta). Al Ghazali, el famoso erudito suni dice:

“La realidad de la superioridad es lo que es ante Dios; y esto es algo que no se da a conocer sino al
Santo Profeta(20”(vLw 5 dly ale lf Lo

La mayoria de nuestros hermanos sunis creen que la superioridad se da de acuerdo a la secuencia del
califato: Abu Bakr era superior, luego Umar, después Osman, finalmente Ali (as). Pero esta creencia no
esta basada en ninguna prueba, ni era la creencia de ningun suni en aquellos dias anteriores al
fallecimiento del Santo Profeta. Durante la época del Santo Profeta encontramos que tan respetados
companeros como Salman Al Farsi, Abu Zar al Ghefari, Migdad Al Kindi, Ammar ibn Yasir, Khabab ibnil
Artt, Yabir ibn Abdillah al Ansari, Huzaifah ibnil Yaman, Abu Said AL Judri, Zaid ibn Argam y muchos
otros creian que Ali (as) era superior a todos los Ahlul Bayt y los compafieros.21

A Ahmad ibn Hanbal su hijo le pregunt6 cierta vez acerca de su opinién sobre el tema de la
superioridad. Dijo: “Abu Bakr, Omar y Osman” “Y Al ibn Abi Talib?” Le inquirié su hijo. “El es de Ahlul

Bayt. Nadie puede ser comparado con él” Afadio.22

Ubaidullah Amristari escribe en su famoso libro Aryajul Matalib: “Dado que la superioridad significa
tener mas zawab, su comprobacion solamente puede hacerse a través de los hadices(tradiciones) del
Santo Profeta...y si hubiesen algunas tradiciones dudosas, entonces las tradiciones auténticas deben

ser tomadas como fuertes y diferenciadas de las débiles’.

Al Alamah Ibn Abdil Barr en su libro Al Isti’'ab23 respecto a los hadices que han sido narrados en cuanto
a la superioridad de Ali (as), dice que el Imam Ahmad ibn Hanbal, Al Qadhi Ismail ibn Is’aq, el Imam
Ahmad ibn Ali ibn Shu’ayb An Nasa'i y al Jafiz Abu Ali An Naysaburi24 narraron: no ha habido tanto
hadiz con tan buenas cadenas de narracion(asanid) acerca de las virtudes de ninguno de los
compaferos como las que han sido narradas acerca de las virtudes de Ali ibn Abi Talib(as)”

Ademas, si miramos las virtudes exclusivas de Ali (as) y pensamos en aquellas cosas que lo llevaron a



cosechar grandes recompensas de Dios, tendremos que admitir que soélo él era superior después del
Profeta. 25

El autor en mencion era suni; él discutié este tema en detalle en el capitulo Ill, pg. 103 a la 516 del libro
citado.

Obviamente no puedo citar aqui ni siquiera una lista corta de versiculos y tradiciones concernientes a la
afdhalia de Ali (as). Seré suficiente decir que existen por lo menos 86 versiculos en el sagrado Coran

que exaltan las virtudes de Ali ibn Abi Talib (as); las tradiciones sobre el tema son incontables.

Designacion de Ali (as)

Después de dar una breve descripcion acerca de las virtudes de Ali (as), viene la cuestiéon mas

importante respecto a su designaciéon hecha por Dios.

En distintas ocasiones el Santo Profeta (Juw s «//5 4l ull Lo) declard que Ali (as) era su sucesor y

califa. Es un hecho que la primera declaracion abierta fue en el momento del banquete del clan.

Cuando el versiculo, ! diyie f,:ﬁfg(Y advierte a [cuantos puedas llegar, empezando por tu
familia)26 fue revelado, el Santo Profeta (Jw Jfy wule ull L) le ordeno a Ali (as) que preparara comida
una cena e invitara a los hijos de Abdul Mutalib para que él les pudiera revelar el mensaje que Dios le
encomendd. Después de la cena, evidentemente el Profeta( Juw /5 wle /] Lo) intentd hablarles, pero
Abu Lahab interrumpi6 diciendo: “;ciertamente, su camarada los ha hechizado!” Al escuchar estas

palabras, todos se dispersaron.

Al dia siguiente, el Mensajero de Dios los convocé de nuevo a la reunion. Después de haber terminado
la comida, el Santo Profeta se dirigi6 a sus invitados: “Hijos de Abdul Mutalib: he traido para ustedes lo
mejor de este mundo y del otro, y he sido elegido por el Todopoderoso para hacerlo. Entonces, ;quién
de ustedes administrara esta causa por mi y serd mi hermano, mi sucesor y mi califa?”.Nadie respondié
excepto Ali(as), quien era el mas joven de la reunion. El Santo Profeta le dio un golpecito en su espalda
y dijo: “;Gente! Este es Ali, mi hermano, mi sucesor y mi califa entre ustedes. Escuchenle y

obedézcanle”27.

El versiculo de la Wilayah

El versiculo de la Wilayah28

Después de aquella ocasién, como en muchas otras, muchos versiculos y tradiciones le recordaron a la
gente que Ali(as) era el maestro de los musulmanes después del Santo Profeta. Uno de los versiculos

mas significativos es el siguiente:
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Ciertamente, vuestro unico aliado debe ser Dios y Su Enviado, y quienes creyeron —-que son

constantes en la oracion y dan el impuesto de purificacion mientras se inclinan29

Los eruditos islamicos estan de acuerdo en que este versiculo se refiere al Imam Ali (as). En este se
muestra claramente que existen sélo tres wali (maestros) de los creyentes: Dios, Su Santo Profeta

(saws) y Ali(con sus once imames sucesores).

Abu Zar Al Ghefari comenta que cierto dia él se encontraba rezando con el Santo Profeta cuando un
mendigo se acerco a la mezquita. Nadie respondi6 a sus peticiones. Este hombre alzd sus manos hacia
el cielo y dijo: iDios! Sé testigo de que yo vine a la mezquita de Tu profeta y nadie me dio nada! Ali (as)
se encontraba haciendo el ruku’ (inclinacién) en ese momento. Asi que le sefialdé al mendigo su dedo
mefnique, en el cual tenia un anillo; el hombre comprendio la sefial y tomé el anillo. El Profeta, quien

estaba presente, miré hacia el cielo y dijo:

“1Sefior mio! Mi hermano Moisés te rogo que abrieras su pecho para que le hicieras mas facil su labor,
para que le desataras el nudo en su lengua y asi la gente le entendiera, y para que le designaras a un
companero, a su hermano Aaron para que fuese también su vicario. Y Tu dijiste: Moisés, haremos tu
mano mas firme con tu hermano... Dios mio! Yo soy Muhammad y Tu me has dado distincion. Abre mi
pecho, y de m familia designa a mi hermano Ali como mi vicario. Fortalece mi espalda con él”. El
Profeta Muhammad (saws) no habia terminado sus palabras cuando el angel Gabriel trajo el versiculo

para revelarselo. 30

La declaracion formal de Ghadir Jumm

Todas las declaraciones previas pueden ser catalogadas como un preludio para la declaracion formal
de Ghadir Jumm. Este evento ha sido descrito unanimemente por los historiadores y eruditos sunis y
shi’as. En esta ocasién daremos un recuento de los sucesos acontecidos antes de este especial

momento en el cual Ali (as) fue declarado como sucesor del Profeta.

Ghadir Jumm es un lugar que yace en inmediaciones de las ciudades de Meca y de Medina. Cuando el
Santo Profeta estaba de regreso a su casa después de realizar su peregrinaje a la meca, el Angel

Gabiriel le trajo este urgente mensaje de parte de Dios:
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;Oh Mensajero! Transmite lo que ha descendido a ti procedente de tu Senor. Si no lo haces, sera
como si no hubieses transmitido nada de Su mensaje y Dios te protegera de las gentes. En
verdad, Dios no guia a la gente que no cree31.

El Santo Profeta (Juw s <//s 4ule 4/l L) detuvo la caravana inmediatamente y ordeno que la gente que
ya se habia adelantado se devolviera y se detuvo él también a esperar a que los rezagados llegaran.



Una vez toda la caravana se reunid, se le hizo al Profeta un pulpito de sillas de montar; las espinas de
acacia fueron removidas del lugar. El Santo Profeta ascendi6 al improvisado pulpito y dio un largo
sermon. El dia era bastante caluroso; la gente tuvo que usar sus mantos bajo sus pies para protegerse

de la arena caliente y en sus cabezas para protegerse del ardiente sol.
El Santo Profeta de Dios se dirigio a ellos de la siguiente manera:

“La alabanza sea solo para Allah y a El pedimos ayuda. En El creemos y a El nos encomendamos, y

nos refugiamos en Dios de nuestro propio mal y de la maldad de nuestros actos.

;Oh gentes! Por cierto que el Serior Misericordioso y Sabio me ha informado que el periodo de mi vida
se acerca a su fin y yo pronto responderé a la invitacion de Dios, y vosotros y yo somos responsables

cada uno de lo que se nos ha encomendado, entonces ¢;vosotros qué decis a esto?”.

La gente dijo: “Atestiguamos que anunciaste muy bien tu Mensaje y nos aconsejaste y te esforzaste.

/Que Dios te recompense en la mejor forma!”.

Dijo: “; Atestiguais que no hay divinidad mas que Allah, y que Muhammad es Su siervo y mensajero,
que Su paraiso es verdad, que Su fuego es verdad, que la muerte también es verdad, y que la Hora
estd préxima, de lo cual no hay duda, y que ciertamente Dios Unico resucitard a los que estdn en los

sepulcros?”.

,”

Dijeron: “Si, lo atestiguamos”. El Enviado de Dios (BP) djjo: “;Sefior mio, Sé testigo
Entonces dijo: “;Acaso me estais escuchando?”.
Respondieron: “Si”.

Dijo: “Sabed que yo entraré a la Fuente de Kauzar y vosotros también volveréis a mi, al lado de la
Fuente, la que tendra un ancho como de San‘a’ y Busra[4, y en la cual habra copas de plata como hay
estrellas en el cielo. Entonces observad como tratais a Zaqalain -los dos tesoros-, y como observais mi

derecho en relacion a ellos dos”’
Uno de los presentes dijo: “; Y cudles son los dos tesoros joh Mensajero de Dios!?’.

Dijo: “El tesoro mayor es el Libro de Dios, uno de cuyos extremos se encuentra en manos del Poder de
Dios, Imponente y Majestuoso, y el otro extremo esta en las vuestras. Entonces, aferraos a él para que
no os desviéis. Y el tesoro mas pequerio es mi familia, y asi como el Benevolente, el Informado me ha
anoticiado, estos dos no se separaran jamas hasta que regresen a mi en la Fuente (de Kauzar). Yo he
pedido eso a mi Sefior, entonces, no os adelantéis a ellos, puesto que seriais aniquilados, ni seais

negligentes a su respecto, puesto que seriais exterminados’.

En ese momento tomd la mano de ‘Ali (P), levantandola de tal manera, que podia verse la blancura de



las axilas de ambos, y toda la gente lo observo. Y dijo:

“Oh gentes! ; Quién posee primacia sobre los creyentes por sobre sus propias vidas?’.
Respondieron: “Dios y Su Mensajero son los mas sabios”.

Dijo:

“Ciertamente que Dios es mi Sefior y yo soy el sefior de los creyentes y poseo primacia sobre los

creyentes por sobre sus propias vidas’.
Tras ello dijo:
“Entonces, aquel de quien yo fuera su sefior, éste es ‘Al su sefior’. (Y repitio esto tres veces).

Y en la transmision de Ahmad ibn Hanbal -el Imam de los hanbalitas- se narro que repitio esta frase

cuatro veces y tras ello djjo:

“Dios mio, Sé amigo de quien sea su amigo, y enemigo de quien sea su enemigo, ama a quien le ame,
y odia a quien le odie, auxilia a quien le auxilie, y abandona a quien le abandone, y haz que la verdad

,})

esté donde él se encuentre
Tras ello dijo:

“Todos los que hoy estuvieron presentes aqui, deben hacer llegar este mensaje a quienes no

estuvieron’.

El Profeta Muhammad también se refirié a los demas imames en este sermén; ademas fueron
mencionados en muchas otras tradiciones. Por ejemplo en ocasion de dirigirse cierta vez al imam
Husein, el Santo Profeta dijo: “Tu eres un imam, el hijo de un imam, el hermano de un imam; nueve de

tus descendientes seran imames piadosos; el noveno de ellos sera el Qa’im(el que se levanta). 32

No es necesario ser un gran observador para darse cuenta de que lo que el Profeta (/s 4de «// Lo
Jw ) queria anunciar era de gran importancia para los musulmanes; por tal motivo él hizo tantos
preparativos para ese momento. Expuesto a los inclementes rayos del sol, el Santo Profeta «.le «// Lo
Juw s ¢l5) se subid al improvisado pulpito y dio su importante noticia.

Primero que todo, le informé a la audiencia de su proximo fallecimiento y les pidié que le afirmaran si
habia cumplido con su obligacién. Luego les pregunté: “;acaso no tengo mds potestad sobre ustedes
que ustedes mismos? Todos contestaron afirmativamente al unisono. Luego el Profeta(u/y wle a1/ e
Juw ) dijo: “de quien yo soy su maestro, Ali es su maestro” Luego invocé bendiciones sobre Ali: Dios
mio! Ama a aquel que ame a Ali y sé el enemigo del enemigo de Ali; ayuda al que ayuda a Ali y
abandona a aquel que abandone a Ali”



Una vez terminada la ceremonia, el siguiente versiculo fue revelado:
z . <o o g% - g - o0 0}0//}3,36/ o &~ V) a,aé,g,e
L o (ST )y aad (Sile cianilly (S (ST calaSTa'gll

Hoy os he perfeccionado vuestra religion, he completado Mi gracia en vosotros y Me satisface

que sea el islam vuestra religion33.

Este comunicado divino claramente muestra que gracias a la designacion de Ali para el Imamato la
religion del islam fue perfeccionada, el favor de Dios completado y el Islam aprobado por Dios. Tras
escuchar la noticia los alli presentes congratularon a Ali en presencia del Profeta y muchos poetas
compusieron versos en su honor. Todos estos hecho fueron consignados en distintas fuentes

bibliogréaficas, asi como veremos algunas en las siguientes paginas.

Hadiz de Ghadir: Mutawatir

Los siguientes extractos son tomados de libros auténticos de fuentes sunitas desde el jkutbah(discurso)

del Santo Profeta (saws) y son de gran importancia.

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

vuelvan a mi en la Fuente. Asi pues, observad como los tratdis después de mi”
Luego tomé la mano de Ali y dijo: “de quien yo soy su maestro, Ali es su maestro”

Estas dos tradiciones son llamadas Zagalain (las dos joyas) y wilayah. Estas son narradas

separadamente y conjuntamente por infinidad de tradicionalistas.

Nawwab Siddiq Hasan Jkan de Bhopal narré: “al Hakim Abu Sa’id dice que la tradicion de zaqalain y la
de “de quien yo soy su maestro, Ali es su maestro”, son mutawatir, es decir, que son narradas por
tantas personas que no hay duda sobre su autenticidad, porque ademdas una gran cantidad de

companeros del Profeta las han narrado.

Es tanta la fidelidad de esta cadena de narracion que Muhammad ibn Yarir escribio estas tradiciones
desde setenta y cinco asnad (cadenas)diferentes, y ha pasado la prueba de ser mutawatir; ademas,
Abul Abbas ibn Uqdah ha narrado el hadiz de Ghadir desde 150 cadenas de narracion, escribiendo un

libro completo con ellas”34

Ciertas personas han tratado de poner en tela de juicio la autenticidad de los eventos de Ghadir Jumm.
Por esto es necesario mencionar que este hadiz es mutawatir y que el renombrado erudito al Alamah al

Amini en su primer volumen del reconocido libro Al Ghadir da completas referencias de 110 reconocidos



companeros del Santo Profeta quienes narraron este hadiz. Como referencia, enumeraré solo algunos
de aquellos nombre, bajo la primera letra del alfabeto arabe(alif). El afio de fallecimiento de cada

persona esta indicado en paréntesis, correspondiente a los afios después de la hégira, (d.H).
Falta la p. 36,37

1. Abu Layla Al Ansari (37)

2. Abu Zaynab ibn Auf al Ansari

3. Abu Fazajah al Ansari (38)

4. Abu Qudama al Ansari

5. Abu Amra ibn Amr ibn Mujassin al Ansari

6. Abul Jaitam ibn al Taizan (37)

7. Abu Rafi’ la Qibti (un sirviente del Santo Profeta)
8. Abu Zuayb Jkuwailid ibn Jkalid al Juzali

9. Osama ibn Zaid ibn Jarizah (54)

10. Ubay ibn Ka’b al Ansari (30 o0 32)

11. As’ad ibn Zurarah al Ansari

12. Asmaa bint Umais

13. Ummu Salama (una esposa del Santo Profeta)
14. Ummu Hania bint Abi Talib

15. Abu Hamzah anas ibn Malik al Ansari

16. Abu Bakr ibn Abi Qujafah

17. Abu Huraira35

Ademas hubo no menos de 84 Tabiin (discipulos de los compaferos) que narraron este mismo hadiz
desde los comparieros arriba mencionados. Un ejemplo de algunos:

1. Abu Rashid al Jubrani al Shami

2. Abu Salama ibn Abdil Rajman ibn Auf



3. Abu Sulaiman al Muazzin

4. Abu Salih as Samman, Zakwan al Madani
5. Abu Unfuanah al Mazani

6. Abu Abdil Rajim al Kindi

7. Abul Qasim asbagh ibn Nubatah at Tamimi
8. Abu Layla al Kindi

9. lyas ibn Nuzair36

Los tradicionalistas han registrado este hadiz en todos sus libros y en todas las épocas. Por ejemplo,
los nombres de aquellos escritores y eruditos que han escrito este hadiz en el segundo siglo de la
hégira son:

1- Abu Mohammad, '‘Amr ibn Dinar Al-Jumahi Al-Mekki (115 o0 116)

2 — Abu Bakr Mohammad ibn Muslim ibn 'Ubaydillah Al-Quraishi Az-Zuhri (124)

3- Abdul Rahman ibn Qasim ibn Mohammad ibn Abi Bakr At-Taymi Al-Medeni (126)
4- Bakr ibn Sawadeh ibn Thumameh, Abu Thumameh Al-Basri (128)

5- Abdullah ibn Abi Najih, Yesar Ath-Thagafi , Abu Yesar Al-Mekki (131)

6- Al-Hafidh Mugheereh ibn Mukasim, Abu Hisham Ad-Dabbi Al-Kufi (133)

7 -Abu Abdul Raheem Khalid ibn Zayd Al-dJumahi Al-Mesri (139)

8- Hasan ibnil Hakam An-nakha'ee Al-Kufi (circa 140)

9- Idrees ibn Yazeed, Abu Abdillah Al-'Aowdi Al-Kufi

10-Yahya ibn Sa'eed ibn Hayyan At-Tayrni Al-Kufi

11-Al-Hafidh Abdul Melik ibn Abi Sulaiman Al-Arzami Al-Kufi (145)

12-'Aowf ibn Abi Jameeleh Al-'Abdi Al-Hajeri Al-Bastri (146)

13-'Ubaydillah ibn 'Umar ibn Hafs ibn 'Asim ibn 'Umar ibnil , Khattab Al-'Adawi Al-Medeni (187)
14-Nu'aim ibni Hakim Al-Madayeni (148)

15 -Talha ibn Yahya ibn Talha ibn 'Ubaydillah At-Taymi Al-Kufi (148)



16-Abu Muhammad Katheer Ibn Zayd Al-Aslemi (alrededor del 150)

17 -Al-Hafidh Muhammad ibn Ishaqg Al-Medeni (151 0 152)

18-Al-Hafidh Mu'ammar ibn Rasheed, Abu 'Urwa Al-AMi Al-Basri (153 0 154)
19-Al-Hafidh Mis'ar ibn Kidam ibn Zahir Al-Hilali Ar-Rawasi Al-Kufi (153 0 154)
20-Abu 'Isa Hakam ibn Aban Al-'Adani (154 0155)

21-Abdillah ibn Shawthab Al-Balkhi Al-Basri (157)

22-Al-Hafidh Shu'bah ibn Al-Hajjaj, Abu Bistam Al-Wasiti

23-Al-Hafidh Abul Alaa, Kamil ibn Al- 'Alaa At —Tamimi Al-Kufi (alrededor del 160)
24-Al-Hafidh Sufyan ibn Sa'eed Ath-Thawri, Abu Abdillah Al-Kufi (161)
25-Al-Hafidh Israel ibn Yonus ibn Abi IS"haq As-Sabi'i Abu Yousof Al-Kufi (162)
26-Ja'far ibn Ziyad Al-Kufi Al-Ahmar (165 ar 167)

27-Muslim ibn Salim An-Nahdi, Abu Farwah Al-Kufi

28-Al-Hafidh Qays ibnAr-Rebee', Abu Muhammad Al-Asadi Al-Kufi (165)
29-Al-Hafidh Hammad ibn Selemeh, Abu Selemeh Al-Basri (167)

30-Al -Hafidh Abdillah ibn Lahi'ah, Abu Abdir Rahman Al-Misri (174)
31-Al-Hafidh Abu 'Uwanah Al-Wadhdhah ibn Abdillah Al-Yeshkuri Al-Wasiti Al-Bazzaz (175 or 176)
32-Al-Qadhi Shereek ibn Abdillah, Abu Abdillah An-Nakh'ee Al-Kufi (177)

33-Al-Hafidh Abdillah (or 'Ubaydillah) ibn 'Ubaydurrahman (Ol '‘Abdul Rahman) Al-Kufi, Abu Abdil
Rahman Al-Ashja'ee (182)

34-Nooh ibn Qays, Abu Rawh Al-Huddani Al-Basri (183) -

35-Al-Muttalib ibnZiyad ibnAbi Zuhair Al-Kufi, Abu Talib (185)

36-Al-Qadhi Hassan ibn Ibraheem Al-'Anazi, Abu Hashim (186)

37-Al-Hatidh Jereer ibn Abdil Hameed, Abu Abdillah Adh-Dhabbi Al-Kufi Al-Razi (188)

38-Al -Fadhl ibn Moosa, Abu Abdillah Al-Merwezi As —Sinani (192)



39-Al-Hafidh Muhammad ibn Ja'far Al-Medeni Al-Basri (193)

40-Al-Hafidh Isma'eel ibn 'UIiyyah, Abu Bishr ibn Ibraheem Al-Asadi (193)

41-Al-Hafidh Muhammad ibn Ibraheem, Abu 'Amr ibn Abi 'Adiyy As-Sulami Al-Basri (194)
42-Al-Hafidh Muhammad ibn Khazim, Abu Mu'awiyah At-Tamimi Adh-Dhareer (195)
43-Al-Hafidh Muhammad ibn Fudhayl , Abu 'Amil Rahman Al-Kufi (195)

44-Al-Hafidh Al-Wakee' ibn Al -Jarrah Ar-Ru'asi Al —Kufi (196)

45-Al-HafidhSufyan ibn 'Uyaynah, Abu Muharnma Al-Hilali Al-Kufi (198)

46-Al-Hafidh Abdillah ibn Numayr, Abu Hisham Al-Hamadani Al-Kherifi (199)

47 -Al -Hafidh Hanash ibn Al-Harith ibn Lageet an-n'akh'ee Al-Kufi

48-Abu Muhammad Moosa ibn Ya qoob Az-Zama' ee Al-Medeni

49-Al-'Alaa ibn Salim Al-'Attar Al-Kufi

50-Al -Azraq ibn Ali ibn Muslim Al -Hanazi . A ul Jahm Al-Kufi

51-Hani ibn Ayyoob Al-Hanafi Al-Kufi

52-Fudhayl ibn Marzooq Al-Agharr al Ru’asi Al -Kufi (alrededor del afio 160)

53-Abu Hamzah Sa'd ibn 'Ubaydah As-Sulami al Kufi

54-Moosa ibn Muslim Al-Hizami As h-shaibani, Abu ' Isa Al-Kufi Al-Tahhan (Moosa As-Sagheer)
55-Ya'qoob ibn Ja'far ibn Abi Katheer , Al ansari al Madani

56-Othman ibn Sa'd ibn Murrah Al-quraishi, Abu Abdillah Abu Ali Al Kufia37 .

Consecuentemente, este hadiz sigue siendo narrado por tantos que lo han hecho mutawatir en cada

era.

Haciendo énfasis en los eruditos que han narrado este hadiz en sus libros de tradiciones, es suficiente
mencionar que al Alamah Amini ha enumerado 360 eruditos del siglo XIV que han mencionado este
hadiz.38

Todo estudioso del islam sabe que si un hadiz es mutawatir no es necesario analizar las cadenas de
narracion individualmente. Sin embargo, me gustaria citar aqui las opiniones de algunos tradicionalistas

famosos (mujadizun) al respecto.



Asnad del Hadiz de Ghadir

1. Al Hafiz Abu Isa al Temezi(279 d.H) dice: “miaa uus Euaa 13a” (este hadiz es bueno y correcto)39

2. Al Hafiz abu Ya'far Al Tajawi (321 d.H) dice:” «ils), & 9y ak ¥ g byl raia uaall 1igs” (este hadiz
es sajij de acuerdo a las cadenas de narradores y nadie ha dicho nada contrario a lo que se ha
narrado)40

3. Abu Abdilah Al Jakim Al Nisaburi(405 d.H) narré este hadiz desde diversas cadenas de narracion y

ha certificado que este hadiz es sajij(correcto).41

4. Abu Muhammad Ahmad ibn Muhammad Al Asimi ha dicho:” Jsw¥ U 38l sa 5 Jsuilly &85 enaa s 47
(este hadiz ha sido aceptado por la Ummah y estéa en conformidad con los principios42

De la misma manera, los siguientes tradicionalistas han citado este hadiz como sajij:
1- Abu Abdillah Al-Mahameli Al-Baghdadi en su Amali;

2- |bn 'Abdil Barr Al-Qurtubi en Al-Istee-ab;

3- Ibnil Maghazeli Al-Shafe'ee en Al-Managqib:

4- Abu Hamid Al-Ghazzali en Sirrul 'Alamayn:

5-Abul Faraj jbn Al-Jawzi en Al-Managib:

6- Sibt ibn Al-Jawzi en Tathkiratu Khawassil Cmmah;

7- lbn Abil Hadeed Al-Mu'tazeli en su Sharhu Nahyil Balaghah
8- Abu Abdillah Al-Genji Al-Shafe'ee en Kifayerul Talib;

9- Abul Makarim 'Alaul Din Al -Simn ani en Al 'Urwatul Wuthgaa;
10-Ibn Hajar Al-'Asgalani en Tahtheebul Tahtheeb:

11-Ibn Kahir Al-Demeshqi en Tareekh;

12-Jalalul Din As-Soyooti;

13-Al-Qestelani en Al-Mawahibul Ladunniyyah;

14-lbn Hajar Al-Mekki en Al-Sawa'iqul Al-Muhrigah;

15- Abdul Hagq Al-Dehlawi en Sharhul Mishkat y muchos otros...43



Debe anotarse que todos los nombres mencionados son de eruditos sunis. En la usanza suni, un hadiz
es llamado sajij cuando es narrado ininterrumpidamente por las personas probas, justas (‘Adil), quienes
tienen una memoria perfecta y el cual no tiene ningun defecto y no es usual(shathith)44 Si estas virtudes
se hallan en las asnad de un hadiz pero la memoria de uno de los narradores tiene un grado menos de

lo requerido, entonces la narracion se denomina hasan(buena).45

Definiciones generales de Mawla

Ya que los sunis no pueden negar la autenticidad del hadiz de Ghadir, tratan de menospreciar su
importancia diciendo que la palabra mawla en este hadiz significa amigo, y que el Santo Profeta queria

anunciar que: “de quien soy su amigo, Ali es su amigo”.
El problema es que ninguno de los que se hallaban presentes en Ghadir entendieron esto. Hasan ibn
Zabit, el famoso poeta del Santo Profeta compuso un poema y lo recité ante la audiencia:

lola 5 Lolel uny o eliigan, ils 2 le Uy o5 4 JUas
Asi que él (el Profeta) le dijo (a Ali): ;Levantate Ali! Pues estoy complacido de declararte Imam y
Guia después de mi.

Umar ibnil Khattab felicité a Ali de la siguiente manera:
Giage 5 cpose US Jlsn cupmal 5 Eiapeal il il oy Al
“Felicitaciones, hijo de Abi Talib, en un dia te convertiste mawla de todo creyente y toda

creyente” 46

Si Mawla significa amigo, ¢ por qué las felicitaciones? ;Acaso era Ali enemigo de la gente que Umar dijo

que en un dia se habia convertido en el amigo de todos?

El mismo Imam Ali le escribié a Muawiyah: “...y el Mensajero de Dios me otorgo su autoridad en el Dia
de Ghadir Jumm” 47

Los nombres de los siguientes eruditos pueden ser citados como ejemplos de aquellos eruditos que han

interpretado al palabra mawla como awila, que significa mas merecedor, mas apropiado, etc. :
1. Ibn Abbas (en su Tafseer, en el Margen de Al-Durrul
Manthoor, vol.V, p.355);

2. Al-Kelbi (como fue citado en Al-Tafseerul Kabeer of Al-Razi,



vol.XXIX, p.227, Al-Aaloosi, Ruhul Ma'ani, vol. XXVII, p.178);
3. Al-Farraa, (Al-Razi, ibid.; Al-Aaloosi, ibid.);

4. Abu 'Ubaydeh Mu'ammar ibn Muthanna Al-Basri (Al-Razi,
ibid.; & Al-Sherif Al-Jurjani, Sharhul Mawagif, vol.lll, p.271);
5. Al-Akhfash Al-Aowsat (en su Nihayetul 'Ugool);

6. Al-Bukhari (en su Al-Saheeh, vol.VIl, p.240);

7. Ibn Qutaybeh (en suAl-Qurtayn, vol.ll, p.164);

8. Abul Abbas Tha'lab (en su Sharhul Sab'ah Al-Mu'allegeh of
Al-Zuzani);

.9. Al-Tabari (en suTafseer, vol. IX, p.117);

10.Al-Waheedi (en su Al-Desee);

11.Al-Thallebi (en su Al-Kashfwal Beyan);
12.Al-Zamakhshari (en su Al-Kashshaf, vol.ll, p.435);
13.Al-Baydhawi (en su Tafseer, vol.ll, p.497);

14.Al-Nasafi (en su Tafseer, vol. IV, p.229);

15.Al-Khazin Al-Baghdadi (en su Tafseer, vol. IV, p.229);

16.Muhibbul Din AfaNdi (en suTanzilul Aayat).48

Significado de Mawla en el contexto

Ahora examinemos el significado que puede ser inferido del contexto del hadiz (dicho) en estudio. Si un
vocablo tiene mas de un significado, la mejor manera de tener la certeza del mismo es observando la

gariinah —ii ,3 (asociacion, contexto) de este.

Existen escalas de asociacion en este hadiz que claramente muestran que el Unico significado que
realmente encaja en este hadiz es maestro. Algunas de las asociaciones y algunos contextos son los

siguientes:

Primero.



La pregunta que el Profeta hizo justo antes de empezar su discurso: §p<uudil oo o<y ol wull _“gacaso
no tengo mds autoridad sobre ustedes que ustedes mismos?” Cuando ellos dijeron: “Si, por supuesto”,

el Profeta declaro: s¥ s *le 1igd 8¥ 50 «uiS oo “De quein yo soy su mawla, Al es su mawla’.

Sin duda, al palabra mawla en esta declaracion tiene el mismo significado que <y ! (tener mas
autoridad sobre ustedes) tiene en la pregunta precedente. Por Io menos 64 tradicionalistas sunitas han
citado la pregunta anterior; entre ellos se encuentran ahmad ibn Hanbal, Ibn Mayih, Al Nasa'’i y Al
Tirmizi.49

Segundo.
La oracion que el Profeta Muhammad dijo después de haber declarado lo anteriormente citado:

;Dios mio! Ama a aquel que ame a Ali y sé el enemigo del enemigo de Ali; ayuda al que ayuda a Al y

abandona a aquel que abandone a Ali”
disn o JA8T 5 8 peai e eail 5 oble gpa sle 5 s¥l5 a Jlg gl

Esta suplica muestra que a Ali (as) se le encargo esa responsabilidad la cual, por su naturaleza, haria
que algunas personas se convirtieran en sus enemigos; y al cumplir con esa responsabilidad necesitaria

personas que le ayudaran. jAcaso se necesitan ayudantes para tener una amistad?
Tercero.

La declaracion del Santo Profeta de: “Es inminente que seré llamado por Dios y responderé a este
llamado”, muestra claramente que él estaba haciendo preparativos para el liderazgo de los musulmanes

después de su muerte.
Cuarto

Las felicitaciones de los comparferos y sus expresiones de felicidad no dejan lugar a dudas en cuanto al

significado de esta declaracion.
Quinto.

Imaginen al Profeta(saws) interrumpiendo su jornada en la plenitud del mediodia, deteniendo por lo

menos cien mil viajeros bajo el ardiente sol del desierto de Arabia, haciéndolos sentar en un lugar lleno
de plantas espinadas y sobre la arena caliente, y ademas pidiéndoles que le improvisaran un pulpito de
sillas de montar; imaginense luego al Profeta dando un largo discurso para finalmente anunciar: “quien

me ame debe amar a Ali” y “de quien yo sea amigo debe ser amigo de Ali”

¢ Es esto aceptable ante el sentido comun? No, pero alguna gente esta lista para acusar al Santo



Profeta de un comportamiento tan infantil.

Ali (as) como parte del Santo Profeta (saws)

Existen muchos versiculos que hablan sobre el Califato de Ali ibn Abi Talib(as). No es posible
enumerarlos todos aqui. Pero el evento de la mubahilah (increpacion, maldicidon mutua) que sucedié en

el noveno ano de la Hégira debe ser examinado.

En ese ano una delegacion de catorce cristianos vino desde Najran a ver al Profeta(saws). Al
encontrarse son él, le preguntaron: “; Cual es tu opinion acerca de Jesus?” El Profeta dijo: “es mejor

que descansen y mafana recibiran su respuesta’.

Al dia siguiente, tres versiculos de la tercera Surah (capitulo) del Sagrado Coran acerca de Jesus(as)
fueron revelados50. Cuando los cristianos no aceptaron la palabra de Dios, el Apdstol (saws) recito el

siguiente versiculo:

Para Ala, Jesus es semejante a Adan, a quien creo de tierra y a quien dijo:«;Sé!» y fue.

L
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La Verdad viene de tu Senor. ;No seas, pues, de los que dudan!
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Si alguien disputa contigo a este proposito, después de haber sabido ti lo que has sabido,
di:«;Venid! Vamos a llamar a nuestros hijos varones y a vuestros hijos varones, a nuestras
mujeres y a vuestra s mujeres, a nosotros mismos y a vosotros mismos. Execrémonos

mutuamente e imprequemos la maldicion de Ala sobre quienes mientan».51

Al dia siguiente, los cristianos vinieron por un lado del sitio; por el otro lado el Profeta(saws) salié de su
casa con el pequefio Husein en sus brazos y con Hasan de la mano. Tras él estaba Fatima(as), su hija,
y detras de él, Ali (as). Cuando los cristianos vieron este impresionante cuadro, se abstuvieron de la
imprecacion y se sometieron a un trato con el Profeta (saws). En este versiculo, la palabra hjjos se
refiere al imam Hasan y al imam Husein, la palabra mujeres se refiere a Fatima especificamente y la

palabra vosotros mismos hace referencia a Ali y al Profeta(saws).52



Igualmente, es necesario decir que es simplemente ilegal pretender ser superior al Santo Profeta;
similarmente, es ilegal tratar de sobrepasar a Ali ya que él es parte del Profeta , de acuerdo a las
palabras de Dios. Alguien en consecuencia, quien pretenda sobrepasar a Ali estaria en esencia

queriendo sobrepasar al Santo Profeta (saws).

Tradiciones

Después de la declaracion de Ghadir, realmente no es necesario ofrecer mas pruebas con respecto al

califato de Ali ibn Abi Talib (as). Sin embargo, sera pertinente citar el hadiz de zagalayn:

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

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

Es evidente que Ali (as) no solamente pertenece a Ahlul Bayt sino que es la cabeza de ellos. De esta
manera, la obligatoriedad en cuanto a la obediencia hacia €l viene de una tradicion universalmente

aceptada.53

Ademas, existe un hadiz conocido como Hadizul Manzilah (de rango, posicion). En la expedicidon de
Tabuk (durante el mes de rayab54 en el afno noveno de la hégira) el Santo Profeta (saws) designoé a Ali
como su diputado en Medina. Ali exclamo con tristeza: “me estds dejando?” el Profeta (saws) le dijo:
“Tu eres para mi como Aaron fue para Moisés, con la diferencia de que tu no eres Profeta. No es digno
que yo me vaya sin haberte nombrado mi sucesor".55

Luego se dio la ocasion de comunicar los versiculos de la sura Al Bagarah a la gente de la Meca.
Primero, Abu Bakr fue enviado a comunicarselos a los paganos. Después, el Santo Profeta envi6 a Ali
(as) a que lo hiciera él mismo. Abu Bakr se regres6 desde la mitad de su camino y le pregunté al
Profeta (saws) si se habia revelado algun versiculo en contra de que él revelara los que él
anteriormente le habia encomendado. El Profeta le dijo: “E/ angel Gabriel me ha dicho que nadie debe
dar el mensaje excepto yo o la persona que sea parte de mi’56

El principio moral evidente en estas declaraciones del Santo Profeta (saws) también esta expresado en
la siguiente tradicién que ha sido aceptada por todos los musulmanes. Segun el Profeta: “Ali esta con la
verdad y la verdad esta con Ali’57. Otro hadiz es el hadliz de la luz divina(hadizun-nur). Segin el seyed

Ali Hamadani en el Mawaddatul Qurbaa, bajo la autoria de Salman al Farsi, el Profeta dijo:

“Yo y Ali fuimos creados de la misma luz (la luz divina) cuatro mil aflos antes de que Adan fuese
creado; y cuando Adan fue creado, esa luz tuvo un lugar especial en su espina dorsal. Asi que
ocupamos siempre el mismo lugar hasta que fuimos separados en la espalda de Abdul Mutalib. Asi que

en mi esta la profecia y en Ali se encuentra el califato”.



En Riyadhul Fadha'’il, las ultimas palabras de el hadiz anterior estan escritas de la siguiente manera:

“..y luego EI me hizo profeta e hizo de Ali un vice regente(wasi) 58

Ulul Amr deben ser ma’sum

Dios dice en el Sagrado Coran:
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;Creyentes! Obedeced a Ala, obedeced al Enviado y a aquéllos de entre vosotros que tengan
autoridad. Y, si discutis por algo, referidlo a Ala y al Enviado, si es que creéis en Ala y en el
ultimo Dia. Es lo mejor y la solucion mas apropiada. 59

Este versiculo obliga a los musulmanes a dos tipos de obediencia: primero, la obediencia a Dios;
segundo, la obediencia al apéstol y a “aquellos de vosotros que tengan autoridad”. El orden de las
palabras en este versiculo muestra que la obediencia a Ulul Amr es tan obligatoria como la obediencia
al Apéstol. Naturalmente, esto quiere decir que Ulul Amr debe tener la misma capacidad que el apéstol;

de otra manera Dios no los hubiese colocado en el mismo renglon.

Antes de decidir quiénes son los Ulul Amr, sera de gran ayuda echarle un vistazo al mandato de

obedecer al Apostol. Dios dice en el Sagrado Coran:
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No hemos mandado a ningun Enviado sino para, con permiso de Ala, ser obedecido.60

Los profetas y los apoéstoles deben ser obedecidos y seguidos; los seguidores no deben revisar cada
accion de los profetas para ver cual de ella seguir; es claro que los profetas y apdstoles estan exentos
de todo error y pecado, de lo contrario Dios no hubiese ordenado que se les siguieran

incondicionalmente.

Existen muchos versiculos en los cuales Dios nos ordena a obedecer al Profeta:
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iCreyentes! ;Obedeced a Ala y obedeced al Enviado! ;No hagais vanas vuestras obras! 61
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Estas son las leyes de Al4. A quien obedezca a Al4 y a Su Enviado, El le introducira en jardines
por cuyos bajos fluyen arroyos, en los que estaran eternamente. ;Este es el éxito grandioso!62
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Quien obedece al Enviado, obedece a Ala. Quien se aparta... Nosotros no te hemos mandado
para que seas su custodio.63
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Espera, pues, paciente, la decision de tu Sefior y no obedezcas a quién de ellos sea pecador o

desagradecido.64

Los profetas deben ser obedecidos; los pecadores no deben obedecerse. La Unica conclusion es que

los profetas no son pecadores ni cometen errores; es decir, ellos eran ma’sum.

Si miramos especialmente al Profeta del Islam (saws) debemos leer lo que Dios nos dice:

}}.}/

sl dls 1 ) w a1 1Ty 100 e (K G 5 eTal Sl 15T g
Pero, si el Enviado os da algo, aceptadlo. Y, si os prohibe algo, absteneos. Y ;temed a Ala! Ala
castiga severamente.65

Lo anterior significa que el permiso o la prohibicion impartidas por el santo profeta siempre esta de
acuerdo a la orden de Dios. Esta es otra prueba de que el Profeta es ma’'sum; nadie puede estar seguro
de los mandatos de alguien que no es infalible.

Existe otro versiculo al respecto:
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Di: «Si amais a Ala ,;seguidme! Ala os amara y os perdonara vuestros pecados. Ala es
indulgente, misericordioso».66

El amor a Dios es congruente con el amor hacia el Profeta. Si tu amas a Dios, amas al Profeta(saws), y

si amas al Profeta(saws) Dios te ama a ti. ;Acaso esto no es otra muestra de que el Profeta es



infalible?

Pero no solo sus acciones, sino también las palabras de Muhammad (saws) son conformes a lo que

Dios ordena:
el oo iy B
No habla por propio impulso.
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No es sino una revelacion que se ha hecho.67

Otro versiculo:
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El es quien ha mandado a los gentiles un Enviado salido de ellos, que les recita Sus aleyas, les
purifica y les ensena la Escritura y la Sabiduria. Antes estaban, evidentemente, extraviados. 638

¢ Cémo puede un profeta purificar a otros del pecado y de las malas acciones si €l mismo no es libre de
aquello (que Dios me perdone por decir esto)? ; Cédmo puede un hombre ensenarle a otros la sabiduria

si él mismo no la posee para decidir entre lo bueno y lo malo, o lo que es peor, si él mismo no se resiste
ante la tentacion de cometer pecados? Si el Profeta (saws) debia ensefiar el libro de Dios, es obvio que

él conocia los mandatos de Dios perfectamente:
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Eres, si, de eminente caracter.69
En resumen, todos los versiculos anteriores muestran claramente dos aspectos esenciales:

Primero: La autoridad del Santo Profeta sobre todos los creyentes es ilimitada y comprensible.
Cualquier orden dada por €él, bajo cualquier circunstancia, en cualquier lugar, en cualquier momento

debe ser obedecida incondicionalmente.

Segundo: Esa autoridad suprema le fue dada al Profeta (saws) por ser ma’sum.



Ulul Amr gozan de la misma autoridad sobre los musulmanes, ya que tanto el apdstol como ellos han
sido mencionados en el sagrado Coran bajo la palabra obedece(lji.l_kl), colocando a ambos en el mismo
nivel. Por lo tanto, se entiende que Ulul Amr también gozan de su estado de ma’sum; de lo contrario no

hubiesen sido puestos en el mismo nivel que el Santo Profeta(saws).

Amirul Mu'minin Ali(as) dijo: “E/ que desobedece a Dios no debe ser obedecido; verdaderamente que la
obediencia se le debe a Dios, a Su Apdstol y a aquellos revestidos de la autoridad por El otorgada. En
verdad que Dios les ordena a los creyentes obedecer al Apostol porque él es libre de pecado y puro,
por lo tanto no le diria a la gente que le desobedeciera a Dios, Dios ordena tambien que la gente siga a
aquellos revestidos de autoridad ya que ellos son libres de pecado y puros, y no le recomendarian a la

gente que desobedezca a Dios’.70

¢Ulul Amr significa lideres islamicos?

Muchos de nuestros hermanos sunitas tienden a interpretar a Ulul amr como los lideres de entre
ustedes , o lideres islamicos. Infortunadamente, esta interpretacion no esta basada en ningun

razonamiento légico: esta solamente fundamentada en malinterpretaciones histéricas.

La mayoria de los musulmanes se han rezagado como vasallos de los monarcas y ministros,

interpretando y malinterpretando el Islam segun su acomodo.

La historia de los musulmanes (como la historia de todos los pueblos) esta repleta de nombres de
lideres cuya injusticia, desenfreno y tirania han deslustrado el nombre del Islam. Lo mas infortunado de
todo es que esos tiranos han existido desde siempre y se nos dice que ellos son los Ulul Amr. Sin
embrago, si Dios nos ordenase que siguiéramos a esos lideres, se crearia una situacién imposible de
sobrellevar por los musulmanes. Los desdichados seguidores del Islam estarian condenados al disgusto
de Dios, sin importar todo el esfuerzo que hiciesen, ya que si ellos obedecieran a sus mandatarios,

desobedecerian a Dios.

Igualmente, existen lideres musulmanes que poseen diferentes creencias y puntos de vista. Entre ellos
encontramos a los Shafi’is, los Wahabis, los Malikis, los Hanafis, los shi’as y los Ibadis71. Ahora bien,
de acuerdo a esta interpretacion, los sunies que habiten bajo el dominio de un Sultan ibadi (como
sucede en Yemen), deben seguir las normas ibadies; entretanto, los seguidores del shi’ismo que
habiten en una region shiita, deben seguir un mandatario shi’a. Los que interpretan esto, ¢tienen la

conviccidn y el coraje de seguir lo que esta interpretacion conlleva hasta sus ultimas consecuencias?

El famoso erudito sunita, Fajrudin Al Razi, concluye en su Tafsirul Kabir72 que el versiculo en cuestion
(4:59) prueba que Ulul Amr deben ser ma’sim. El argumenta que Dios le ordena a la gente que

obedezca a Ulul Amr incondicionalmente; por lo tanto, es esencial que ellos sean ma’sim. Puesto que
si existiese alguna posibilidad de que ellos cometiesen pecado(y el pecado, recordemos, es prohibido),

esto querria decir que uno tiene que obedecerles a ellos y a la vez desobedecerles, lo cual es



imposible. Entonces, para disuadir a sus lectores en contra de Ahlul Bayt este autor inventé la teoria

gue la Ummah en su totalidad debe ser Ma’sum.

Esta interpretacion es unica, ya que ningun erudito sunita la habia publicado y porque ademas no esta
basada en ninguna tradicion ni fuente coranica. Es sorprendente que Al Razi acepte que cada individuo
de la nacioén islamica no sea ma’sim pero a la vez asegura que la totalidad de la Ummah lo es. Incluso
un estudiante de primaria entiende que 200 vacas mas 200 vacas es igual a 400 vacas, no a un caballo;
pero Al Razi dice que 70 millones de no-ma’sim mas 70 millones de no-ma’sim equivalen a un
ma’sum. ¢Acaso nos quiere decir que todos los pacientes de un hospital mental juntos son iguales a un

solo paciente?

El poeta del Oriente, Igbal Lahori, dice:
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Las mentes de doscientos burros no pueden producir los pensamientos de un solo hombre

Razi no se detuvo a pensar que el versiculo contiene la frase minkum (de entre ustedes), que muestra
que Ulul Amr es parte de la Ummah, méas no corresponde a toda la nacién islamica...ademas, si toda la

nacion islamica debe ser obedecida, ;quién queda para obedecer?

El verdadero significado de Ulul Amr

Ahora retornemos a la interpretacion correcta del versiculo en cuestion. El Imam Ja’far As Sadiq (as)
dijo que este versiculo habia sido revelado en honor a Ali ibn Abi Talib, Hasan y Husein(la paz sea con

ellos).

Al escuchar esto, alguien le pregunté al Imam: “La gente dice: ¢;por qué dios no menciond los nombres
de Ali' y su familia en Su sagrado Libro?”-“Diles-le contesté el Imam-que cuando llegé el mandato de
Dios de la oracion (salat), él no menciond cuantas rakats (unidades de oracion) debian realizarse, si tres
o cuatro: fue el Apostol de Dios quien explico todos los detalles; el mandamiento del zakat (azaque,
tributo) fue dado pero no se especifico cuanto: fue el Profeta quien lo explico; el hajj o peregrinacion a
Meca fue ordenado pero no se explico cuantas vueltas debia darse(tawaf): fue el Profeta quien ensefio
a la gente como hacerlo. De la misma manera, se revelo el versiculo: ;Creyentes! Obedeced a Ala,
obedeced al Enviado y a aquéllos de entre vosotros que tengan autoridad. (! Jiu_tal ! Ji;T wﬂ‘ LGJI G
S.’Su JAYI o ﬁg Jsa I Ji.!_ﬁg dl 1), y este fue revelado respecto a Ali, Hasan y Husein”

En Kifayitul Aazar, existe una tradicion de Jabir ibn Abdillah al Ansari, en explicacion a este versiculo.
Cuando fue revelado, Jabir le dijo al Santo Profeta(saws): “Conocemos a Dios y al Santo Profeta, pero

cquienes son esos revestidos de autoridad cuya obediencia ha sido equiparada a la obediencia para



con Dios y Su profeta?” El Santo Profeta Dijo: “se refiere a mis califas y los imames de los musulmanes
después de mi. El primero de ellos es Ali, después Hasan, luego Husein , sequidamente Ali hijo de
Husein, después Muhammad, hijo de Ali, quien se conoce como Baquir en la Torah(altiguo testamento).
Jabir: tu te verds con él. Cuando lo veas, dale mis saludos. El serd sucedido por su hijo Ja'far As
Sadlq(el veraz), luego le segquira Musa hijo de Ja'far, después Ali hijo de Musa, le sucedera Muhammad
hijo de Ali, después Ali hijo de Muhammad, seguidamente Hasan hijo de Ali. Este sera sucedido por su
hijo cuyos nombre y patronimico serén iguales a los mios. El serd la juyyat (prueba) de Dios en la tierra
y el baquiyyatullah (el resguardado u oculto por Dios para mantener la causa de Su fe) entre la
humanidad. El Conquistara el mundo entero de oriente a occidente. Su tiempo de ocultacion sera tan
prolongado que la creencia en €l y su Imamato solo se dara entre aquellos corazones que han sido

probados por Dios en su fe”

Jabir dijo: “Mensajero de Dios: ;sus seguidores se beneficiaran de su ocultacion?” El Profeta
Muhammad contesté: “Si. Por Dios que me envié a este mundo con la profecia, la gente se guiaré por
su luz y se beneficiara con su wilayah durante su ocultacion, asi como la gente se beneficia del sol
incluso cuando esta tras las nubes. Jabir: lo que te dije esta entre los secretos mas ocultos de Dios y Su

preciada sabiduria, asi que gudrdalo y no se lo reveles sino a la gente que merezca saberlo”73

Los doce Califas o Imames

En este momento es imprescindible referirse a varias partes del capitulo 77 del Yabi'ul Mawwaddih de al

Jafiz Sulaiman ibn Ibrahim al Qunduzi al Hanafi.

Un hadiz bien reconocido es el que dice: “Habra doce califas, todos de Quraish”, este ha sido citado en
muchos libros, incluso los de Bujari, Muslim, Abu Dawud y al Tirmizi. El autor cita varias tradiciones ,
una de tantas dice desde el Santo Profeta: “Yo, Ali, Hasan, Husein y nueve de los descendientes de
Husein son puros y libres de pecado” . También cita que el Profeta Muhammad (saws) le dijo al Imam
Husein: “eres un guia, hermano de un guia. Eres un Imam, hijo de un Imam, hermano de un Imam.
Eres la prueba de Dios, hijo de una Prueba, hermano de una Prueba y padre de nueve pruebas. EI
noveno de ellos serd Al Mahdi”. Y después de citar tantas y tantas tradiciones, dice: “algunos eruditos
dicen que las tradiciones que demuestran que los califas después del Santo Profeta serian doce, son
bien conocidos desde muchas asnad(cadenas de narracion). Ahora bien, con el pasar del tiempo, y a
través de eventos historicos, sabemos que en este hadiz el Santo Profeta se refiere a los doce Imames

de la descendencia de su Ahlul Bayt, porque:

e Este hadiz no puede aplicarse para los cuatro califas de entre sus compafieros, ya que ellos eran

menos de cuatro.

e No se puede aplicar a los califas de la tribu Omeya, ya que a) eran mas de doce; b) todos ellos eran
tiranos(excepto Umar ibn Abdil Aziz) y c)ellos no eran de Bani Hashim y el Profeta dijo en un hadiz que
todos ellos serian de Bani Hashim...



e Este hadiz no se puede aplicar a los califas de la dinastia abaside, ya que: a) ellos eran mas de doce;
b)no cumplian con lo que requeria el versiculo: “di: no pido ninguna recompensa excepto el amor hacia
mis parientes cercanos”74, ni con la tradicion de Kisaa(del manto): ellos perseguian a los descendientes
del Santo Profeta (as).

Entonces, la unica manera de interpretar este hadiz es aceptando que se refiere a los doce imames
descendientes del Santo Profeta , ya que ellos eran, en sus épocas, los mas sabios, los mas ilustrados,
los mas temerosos de Dios, los mas piadosos, los mas altos en su linaje, los mejores en virtudes, los
mas honorables ante Dios; ademas, su sabiduria era derivada de su ancestro directo, el Santo Profeta

(sa) a través de sus padres, por herencia y por ensefianza directa de Dios”75

Mas informacion acerca de los Doce Imames(as)

Primer Imam

Amirul Momeneen Abul Hasan Ali Al-Murtadha, hijo de Abu Talib. Nacido el 13 de Rayab, 10 afos
antes del profetado de Muhammad (saws) (600 d.C), dentro de la Ka 'ba. Se convirtié en Imam, tras el
fallecimiento del Santo Profeta (saws), el 28 de Safar (11,d.H./632d.C.). El Imam Ali(a.s.) fue herido de
muerte por una espada envenenada de propiedad de Abdul Rahman Ibn Muljim mientras hacia su
oracion en la mezquita de Kufa(lraq), y fallecié dos dias después en el 21de Ramadhan, afio 40
d.H./661d.C. Fue sepultado en Al-Najaf Al-Ashraf(lraq).

Segundo Imam

Abu Muhammad Al-Hasan Al-Mujtabaa, hijo de Ali(a.s.). Nacido el 15 de Ramadhan, 3d.H./625d.C en
Medina, y fue envenenado en el dia 27 o 28 de Safar, 50d.H./670d.C en Medina.

Tercer Imam

Sayyidush Shuhadaa (El Sefor de los martires), Abu Abdillah Al-Hussein, hijo de Ali(a.s.). Nacido el 3
de Shaban, 4d.H./626 d.C en Medina. Fue martirizado con sus hijos, familiares y companeros el 10 de
Muharrarn, 61d.H. /680d.C. en Karbalaa(lraq). El y su hermano mayor, Al-Hasan, eran los hijos de
Fatimah Zahraa(a.s.) hija del Santo Profeta (saws)

Cuarto Imam

Abu Muhammad Ali Zaynul 'Abedeen, hijo de Al-Hussein(a.s.). Nacido el 5 de Shaban, afio 38 d.H. /659
d.C.; fue envenenado el 25 de Muharram, 94d.H./712d.C., o0 95d.H./713d.C. en Medina.

Quinto Imam

Abu Ja'far Muhammad Al-Bagir, hijo de Ali Zaynul '‘Abedeen(a.s.). Nacido el 1 de Rayab, 57AH./677AD.



en Medina; fue envenenado el 7 de Dhul Jiyyah, 114 d.H./733 d.C. en Medina.
Sexto Imam

Abu Abdillah Ja'far Al-Sadiq, hijo de Muhammad Al-Bagir(a.s.). Nacido el 17 de Rabi'ul Awwal, 83
d.H./702d.C. en Medina, y fue envenenado el 25 de Shawwal, 148d.H./65d.C.

Séptimo Imam

Abul Hasan Al-Awwal, Moosa Al-Kadhirn, hijo de of Ja'far Al-Sadig(a.s.). Nacido en Al-Abwaa(a cien
millas de Medina) el 7 de Safar, 129d.H./46d.C., y murié envenenado el 25 de Rayab, 183d.H./799d.C.
en la prision de Harun Al-Rasheed(el quinto califa abasida)en Baghdad y fue sepultado en Al-
Kazimiyyeh(antes “Meqgebil Quraish,”o cementerio de Quraish, a unos 10 kildémetros al norte de
Baghdad).

Octavo Imam

Abul Hasan Al-Thani, Ali Al-Reza , hijo de Musa Al-Kazim(a.s.). Nacido en Medina el 11 de Zil Qi'deh,
148d.H./765d.C., y muri6 envenenado el 17 de Safar, 203d.H. /818 d.H. en Mashhad(Khurasan, Iran).

Noveno Imam

Abu Ja'far Al-Zani, Muhammad Al-Tagqi Al-Jawad, hijo de Ali Al-Redha(a.s.). Nacido el 10 de Rayab,
195d.H./811d.C. en Medina, y fallecié envenenado en Baghdad el 30 de zil Qi'dah, 220d.H./835 d.C., y

fue sepultado al lado de su abuelo en Al-Kadhimiyyeh.

Décimo Imam

Abul Hasan Al-Thalith, Ali Al-Nagi Al-Hadi, hijo de Muhammad Al-Tagi(a.s.). Nacido el 5 de Rayab, 21
2 d.H./827dC.en Medina, y fallecié por envenenamiento en Samarra, Iraq el 3 de Rayab, 254 d.H/868
dC

Décimo primer Imam

Abu Muhammad al Hassan Ali Al Askari, hijo de Ali al Nagi (as). Nacido el 8 de Rabi’ul Zani , 232
d.H/846 d.C en Medina. Fue envenenado en Samarra el 8 de Rabi’ul Awal, 260 dH/874 d.C.

Décimo segundo Imam

Abul Qasim Muhammad al Hadi, hijo de al Hasan Al Askari (as). Nacido el 15 de Sha’ban, 255 dH/869
d.C en Samarra. El nuestro actual Imam. Su ocultacion menor sucedié en el afio 260 dH/874 dC hasta
el 329 dH/844 dC. Luego se dio la segunda ocultacién o gran ocultacién, hasta hoy. El aparecera

cuando Dios lo disponga para establecer el Reino de Dios, para llenar el mundo de justicia y equidad,



puesto que esta lleno de injusticia e inequidad. El posee varios patronimicos: Al Qaim(el que se
levanta), Al Juyyah (la prueba), SHajibizz Zaman (el Maestro de nuestro tiempo) y Shajibil Amr (El

poseedor de la autoridad divina).
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El Punto De Vista Sunita

Posiciones sunitas en cuanto al califato

La mayoria de los sunitas de hoy son Ash’aritas. Asi como los Mu’tazilies, ellos creen que la institucién
del Imamato/califato es necesaria, y que es incumbencia y obligacion (es wayib) de la Ummah designar
a un califa. Los Mu'tazilies sostienen que este argumento se basa en la razén; mientras los Ash’aritas

arguyen que se basa en la tradicion (sunna).

Al Nasafi escribe en su Al Aqa’id: "Los musulmanes no pueden estar sin un imam que se ocupe de la
toma de decisiones , de la implementacion de judud(codigo penal), de guardar sus fronteras, de armar a
sus ejércitos, de recibir su zakat, de judicializar a los ladrones, de preservar los Viernes y las
Eid(fiestas), de remover la peleas y desavenencias entre la gente, de recibir la evidencia para resolver

casos legales, de casar a aquellos que no tienen albaceas y de dividir los botines™

Mientras los sunitas quieren un lider terrenal, los shi’itas se complacen con uno que establezca el Reino

de Dios y que acabe por fin con la maldad de este mundo.2

De acuerdo al sunismo, existen cuatro principios para la designacion de un califa:
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http://es.wikipedia.org/wiki/Shafi
http://es.wikipedia.org/wiki/Ibad%C3%ADes

1. lyma o consenso de los hombres a cargo del poder. El acuerdo de todos los seguidores del Santo
Profeta no es necesario ni esencial para asegurar el consentimiento de todas las personas de poder y

de posicidén en la Ummah.
2. Nominacion hecha por el previo califa;
3. Shura, o seleccion por un comité;

4. Poder militar; es decir, si alguien adquiere el poder por la fuerza militar, tendra derecho a convertirse

en califa.

El autor de Sharil Maqgasid explica que cuando un Imam fallece y una persona que posea las anteriores
cualidades reclama esta posicion, (sin el juramento-bay’ah hecho por él mismo) y aparentemente el
mismo caso se da para los ignorantes y los inmorales. De manera similar, cuando un califa es
designado por la fuerza pero después es derrocado, el que lo reemplaza sera tomado como califa o

imam.3

Cualidades De Un Califa

Los sunitas consideran diez condiciones necesarias para un califa:
1. Que sea musulman;

2. Que posea la edad(es decir, que pase la pubertad);

3. Que sea varodn;

4. Que sea cuerdo;

5. Que sea valiente;

6. Que sea libre, no esclavo;

7. Que sea accesible, que no esté oculto;

8. Que sea capaz de dirigir una guerra y que sea conocedor de las tacticas concernientes;
9. Que sea justo;

10. Que sea un jurista religioso4.

Pero las dos ultimas condiciones son sélo en teoria. Asi que las condiciones de justicia y conocimiento
religioso no tienen base. A su vez, en el sunismo se sostiene que la infalibilidad (ismah) no es necesaria
para ser un califa. Para apoyar este punto de vista, se citan las palabras de Abu Bakr ante los
compafieros del Santo Profeta(saws): “Gente: se me ha elegido como califa aunque no soy mejor que



ustedes, asi que si cumplo con mis obligaciones, ayudenme, si no lo hago, oriéntenme. Deben saber

que Satan viene a mi de vez en cuando. Asi que si estoy enojado, manténgase alejados de mi”s

Ademas, Al Tiftizani dice en Sharjul Aga-idin Nifisih: “Un imam no puede ser derrocado de su mandato

por su inmoralidad o su tirania”.6

La Toma De Poder De Abu Bakr

Los principios anteriormente mencionados no son derivados de ningun versiculo ni hadiz sino de una

serie de eventos después del deceso del Santo Profeta(saws).

De acuerdo a los sunitas, los primeros cuatro califas son denominados “A/ Jkulifa al Rashidin” (los

rectos califas). Analicemos entonces de dénde proviene este apelativo.

Inmediatamente después del fallecimiento del Santo Profeta (saws), los musulmanes de Medina
conocidos como los Ansar (los que ayudan), se reunieron en la saquifah (terraza) de Bani Sa’idah.
Segun el autor de Ghiyazullughat, este era un lugar secreto en el cual los arabes solian reunirse para
llevar a cabo actividades ilicitas.7 En ese lugar, Sa’d ibn Ubadah, quien en ese momento era uno de los
aliados de ese grupo, fue llevado hacia una silla forrada de blanco y sentado alli para que fuese
designado como califa. Sa’d aprovecho tal oportunidad para exponer un discurso en el que hablé de las
virtudes de los Ansar y le dijo a su audiencia que debian tomarse el califato antes de que otros lo
hiciesen. Los Ansar estuvieron de acuerdo en que él fuera el califa. Pero entonces llegé la duda de los
presentes en la reunion: “;qué les diremos a los mujayirin(los Emigrantes de Meca) de Quraish si se
oponen a esta decision y la apelan?” . Un grupo dijo: “Les diremos que elijamos a un lider de entre ellos

y a uno de los nuestros.” Sa’d replicéd: “esta es la primera debilidad que ustedes demuestran”.

Entretanto, alguien le informaba a Omar ibnil Jkatab de tal reunién diciéndole: “si quieres adquirir la
dignidad del mandato debes apresurarte a la Saquifah antes de que sea demasiado tarde y no puedas
cambiar cualquier decision alli tomada”. Al recibir esta noticia, Omar junto con Abu Bakr se apresuraron

hacia el sitio. Abu Ubaidah ibn Al Yirrah también se uni6 a ellos.

Segun las narraciones de Al Tibiri, Ibnil Azir, ibn Qutaibah y otros 8 se dirigieron a la Saquifah; no se
habian sentado cuando Zabit ibn Qays se puso de pie y empezd a enumerar las virtudes de los Ansar y
sugirié que el califato debia ser tomado por uno de ellos. Se reporta que Omar dijo: “cuando el de Ansar
termino su discurso, hice el intento de hablar también, ues habia pensado en algunso puntos
importantes qué mencionar, pero Abu Bakr me persuadio para que me quedara en silencio. Asi lo hice.
Abu Bakr era mas competente y mas sabio que yo. Luego él expreso las mismas cosas que yo iba a
decir aunque mejor de lo que yo lo hubiese hecho’.

De acuerdo a Rauzitus Sifa, Abu Bakr se dirigié a la asamblea:

“Asamblea de los ansar: Reconocemos sus cualidades; no hemos olvidado sus batallas y su lucha por



mantener la causa del islam. Pero el honor y el respeto que los de Quraish gozan entre los drabes no lo

posee ninguna otra tribu, y los drabes no se someteran a nadie mas que no sean los Quraishitas’.9
En Al Sirah Al Jalibiiah se afiade:

“Sin embargo, es un hecho que los mujayirin fuimos los primeros en aceptar el Islam. El Profeta era de
nuestra tribu. Somos los familiares del apdstol...por lo tanto somos los merecedores del califato...es
preferible que se tome un lider de entre nosotros y de entre ustedes podemos elegir a un ministro. No

actuaremos antes de consultar con ustedes. ”10.

Empezaron a sucederse unos acalorados argumentos en aquel momento, de repente Oram grit6: “Por
Dios que mataré al que se oponga a nosotros”. Al Jubab ibnil Munzil ibn Zaid, un ansari de la tribu de
Jkazrayy, retd a Omar diciéndole: “por Dios que no permitiremos que nadie sea nuestro califa. Un lider
debe venir de ustedes y otro de nosotros. Abu Bakr dijo: “/No! Esto no puede ser asi. Es nuestro
derecho ser los que mandan y ustedes deben ser nuestros ministros”. Y dijo al Hubab: jansar! No se
sometan a lo que esta gente dice. Sena firmes; por Dios que si alguien se atreve a oponerse a mi
ahora, le cortaré la nariz con mi espada. Pero Omar recalcé: ;Por Dios que la dualidad no es
aconsejable en el califato! No pueden haber dos reyes en un régimen, y los arabes no estarian de
acuerdo con su liderazgo, porque el Apdstol no era de la tribu de ustedes”.

Al Tibiri e Ibnil Azir concuerdan en citar que hubo un prolongado intercambio de palabras entre al Hubab
y Omar a este respecto. Entonces Omar maldijo a al Hubab: “;Que Dios te mate!”, al Hubab le contesté
con las mismas palabras. Luego Omar se paro en frente de Sa’d ibn Ubadah y le dijo: “Queremos
destrozar cada uno de tus érganos”. Furibundo tras esta amenaza, Sa’'d se puso de pie y le agarré la
barba a Omar, quien le amenaz6 de nuevo: “si me tocas un solo pelo, veras que todos se iran en tu
contra”. En ese momento, Abu Bakr intervino para que Omar se comportara mas civilizadamente. Asi
gue Omar decidi6 tornarse del frente de Sa’d, quien en ese momento decia: “Por Dios que tuve el valor
de ponerme de pie, tu hubieras oido el rugido del ledn en cada esquina de Medina y todos habrian
tenido que esconderse en hoyos en la tierra. Por Dios que les hubiesemos hecho unirse con quienes

ustedes eran simplemente unos seguidores y no unos lideres’.

En medio del alboroto, Omar le dijo a Abu Bakr: “Levanta tu mano para que hagas tu juramento”. Pero
Abu Bakr dijo: “No. Tu levanta tu mano y haz tu juramento pues tu eres mds fuerte que yo y eres el mas
apropiado para ser califa.” Asi que Omar tomé la mano de Abu Bakr y le juré fidelidad diciendo: “mi
fuerza no tiene ningun valor comparada con la tuya, tus méritos y tu seforio, pero si sirve de algo, mi

valor unido al tuyo sera la suma perfecta para llevar a cabo este califato”

Finalmente, todos conspiraron y vieron que era conveniente para sus intereses jurarle fidelidad a Abu

Bakr. En medio de todo esto, Ali y sus compafieros asistian al ritual de sepultura del Profeta (saws).

lbn Qutaybah escribié: “cuando Abu Bakr hubo tomado el califato, Ali fue forzado a presentarse ante él ,

pero este no paraba de decir: ‘soy el esclavo de Dios y el hermano del Mensajero de Dios”. Luego a Ali



se le ordené que declarara su fidelidad ante Abu Bakr, pero Ali dijo: “tengo mas derecho al califato que
cualquiera de ustedes. No juraré obediencia a ti. Por el contrario, tu eres quien deberia jurarme
obediencia a mi. Convocaste a los Ansar para que te juraran fidelidad en la tierra en la cual tuviste lazos
de sangre con el Mensajero. Estas usurpando el califato de nosotros, los miembros de esta casa. ;Les
dijiste a los Ansar que tu tenias mas derecho que ellos para tomar el califato dado que el Profeta era de
tu tribu para que ellos aceptasen tu liderazgo? Entonces la misma razon que expusiste para tomar el
cargo es la misma que te doy ahora mismo. Mi relacion con el Apdstol tanto en vida como en el
momento de su muerte era mas cercana que la de ustedes. Si eres fiel a tu argumento, entonces eres

Justo, de lo contrario, debes saber que estds actuando con tirania.

Omar le amenazo diciéndole: “Hasta que no des tu ba’iah(juramento de fidelidad) no seras liberado”

pero Ali se negd una vez mas. Finalmente Abu Bakr cedi6: “Si no quieres hacerlo, no te forzaré’

Recapitulacion

Varios aspectos de los eventos anteriormente mencionados merecen mas atencion.

1. Era tradicion entre los arabes que una vez una persona era declarada, incluso por un grupo pequefio,
como el lider de la tribu, los demas no se oponian a él, asi que lo seguian sin reparo. Esta tradicion
incluso existia en la mente de Abbas, el tio de Profeta, cuando le dijo a Ali: “Dame tu mano para
declarar mi fidelidad ante ti...pues una vez esto se haga nadie podra oponerse”. Esta misma idea fue la
que llevé a Sa’d a exhortar a los ansar a que tomaran el califato antes de que alguien mas lo hiciese; y
fue a causa de esta misma tradicion que se le sugiri6 a Umar que llegara a la saquifah. Fue dada esta
costumbre que una vez algunas personas aceptaron el califato de Abu Bakr, la mayoria de los

musulmanes en Medina los siguieron.

2. Ali sabia muy bien de esta costumbre. Entonces, ¢por qué se nego6 a aceptar el juramento de
fidelidad, diciéndole: “quién mas que yo puede pedir que se me jure fidelidad?”?11 Simplemente porque
Ali sabia que el califato del Santo Profeta (saws) no era incumbencia de la Ummah, de ninguna tribu.
No se basaba en la declaracion juramentada de nadie. Era una responsabilidad otorgada por Dios, no
por la gente. Ya que él habia sido elegido por Dios por medio del Profeta (saws) , no era necesario que
se apresurara a que la gente le jurara fidelidad. El tampoco queria que la gente pensase que su
Imamato estaba basado en la ba’iah de nadie. Si la gente le seguia tras la declaracién de Ghadir Jumm,

eso era mas que suficiente.

3. Ahora retornemos a los eventos de la saquifah. Durante el periodo de vida del Santo Profeta(saws) la
mezquita del Profeta era el centro de todas las reuniones islamicas. Era ahi donde las decisiones de
guerra y paz se tomaban, se daban los sermones, y cuando la noticia del fallecimiento del Santo Profeta
se divulgd, fue en ese preciso lugar en donde los musulmanes se reunieron. Entonces, ¢ por qué los
copartidarios de Sa’d ibn Ubadah decidieron reunirse en la saquifa, lugar que quedaba lejos de la

ciudad y que ademas tenia mala reputacion?; ;Acaso era porque querian usurpar el califato sin el



conocimiento de los demas y asi presentar a Sa’d como califa?

4. Cuando Omar y Abu Bakr supieron de la reunién, ellos se encontraban en la mezquita; una gran
mayoria de los musulmanes estaban en ese mismo lugar. ¢ Por qué no les informaron a los demas
acerca de la reunion en la saquifah? ; ;por qué se escaparon en secreto?; ;Acaso seria porque Ali y
bani Hashim se encontraban en la mezquita y no querian que ellos se enteraran del complot?; ;Acaso

seria porque temian que si Ali se enteraba, iria a la reunién y todos sus planes se irian abajo?

5. Cuando Abu Bakr estaba exaltando las virtudes de los Mujayirun como pertenecientes a la tribu del
Santo Profeta, ;no sabia él acaso que habia otras personas de su familia que tenian el derecho de
reclamar? Fue este aspecto lo que llevé a Ali a decir:

8,aill Igelinl g8 ail by [ynial

Discutieron por el poder del arbol (genealdgico) pero destruyeron el fruto(la familia) del Santo
Profeta... 12

Mirando estos episodios sin apasionamientos, no podemos decir que aquello fue una “eleccion”, ya que
los “votantes” en su totalidad no sabian que se iba a llevar a cabo una eleccién popular, mucho menos
sabian en donde se llevaria a cabo. Ademas de los votantes, otros posibles candidatos no tenian
conocimiento de lo que estaba sucediendo en la saquifah. He aqui otras palabras del Imam Ali al

respecto:

“Si aseguran que poseen la autoridad sobre los musulmanes, ;como sucedio mientras todos

estaban ausentes?...13

Tampoco podemos llamar a lo sucedido una “Seleccion” puesto que una gran mayoria de los

companieros del Santo Profeta no tenian conocimiento de esos eventos.

En pocas palabras, AbuBakr se convirtié en el califa constitucional porque salié triunfante dado su
ejercicio de poder sobre la gente. Entonces, los musulmanes a los que se les ha ensefiado a glorificar
este evento aprendieron que lo Unico que cuenta es el poder: una vez estas asegurado en la silla del
poder, todo estara bien; te convertiras en el “lider constitucional” de un estado. Para terminar esta parte,

citaré unas palabras del mismo Omar, durante su califato:

“Se me ha informado que alguien dijo que cuando yo muera le va a jurar fidelidad a fulano. Bien, nadie
debe desviarse de esta manera, pensando que aunque la toma de poder de Abu Bakr se dio por
sorpresa, termino siendo buena. Por supuesto , fue por sorpresa, pero Dios nos salvo de las

maldades(de este mandato). Ahora bien, si alguien quiere hacer lo mismo, le cortaré su cuello”14



Nominacion De Omar

La mayoria de los sunitas creen que lo que pasé en la saquifah fue una manifestacion del espiritu
democratico del Islam. Bajo este punto de vista era razonable esperar que la “eleccion democratica”

continuara como la base del califato; pero no fue asi.

Abu Bakr estaba en deuda con Omar por establecer su califato y sabia que si a la masa se le otorgaba
la libertad de elegir, Omar no tendria opcion. Asi que decidid nominar a su propio sucesor: Omar, quien
era conocido como grosero y de temperamento fuerte—culalt Il Ls . Al Tibiri escribe: “Abu Bakr llamé a
Uzman en el momento de su muerte y le pidio que escribiera una carta, asi: ‘En el Nombre de Dios, el
Compasivo, el Misericordioso. Esta es la orden de Abdullah ibn Abi Qujafih(el nombre completo de Abu
Bakr) a los musulmanes. Por lo tanto...” y en ese momento, abu Bakr se desmayd. Uzman afiadio las
palabras: “asi que designo a Omar ibn Jkattab como mi sucesor’. Luego Abu Bakr recobré la conciencia
y le pidié a Uzman que leyera la carta en voz alta. Abu Bakr djjo: Dios es el Mas Grande(Allahu Akbar);
estaba tan complacido que dijo: -pensé que temias que la gente estuviera en desacuerdo después de

mi muerte. Que Dios te recompense en nombre del Islam y de los musulmanes”5

Asi que el comunicado se completé y Abu Bakr orden6 que se leyera ante todos los musulmanes. lbn
Abil Jadid al Mu'tizili escribe que cuando Abu Bakr recobrd su conciencia y le pidié al escriba que leyera
lo escrito y este leyé el nombre de Umar, le pregunté: “;por qué escribiste su nombre?”; “no puedes
pasarlo por alto”replico este, a lo que Abu Bakr dijo: “tienes razén’. 16 Momentos después de lo

sucedido, Abu Bakr fallecié.

Omar se gano el califato gracias a esta designacion. Aqui es necesario recordar la tragedia que ocurrio
tres o cuatro dia antes del deceso del Santo Profeta(saws). En el Sajij Muslim hay una tradicién de lbn
Abbas: “Omar ibnil Kattab y otros compafieros del Profeta estaban a su lado. El Apdstol dijo: “Escribiré
algo a manera de testamento para que no estén extraviados después de que yo muera” Omar dijo: “el
Apdstol esta delirando. El Libro de Dios es suficiente para nosotros”. Las palabras de Omar causaron
furor entre los presentes. Algunos decian que el deseo del Profeta debia ser obedecido, otros decian lo

contrario y se iban del lado de Omar. Al ver esto, el Profeta dijo: “aléjense de mi vista”17

Recordemos algunos versiculos coranicos en este momento:
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;Creyentes! ;No elevéis vuestra voz por encima de la del Profeta! ;No le habléis en voz alta, como

hacéis entre vosotros! Os expondriais a hacer vanas vuestras obras sin daros cuenta. 18
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No habla por propio impulso. 19
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Pero, si el Enviado os da algo, aceptadlo. Y, si os prohibe algo, absteneos. Y ;temed a Ala! Ala
castiga severamente. 20

Y cuando el Apostol, con estas caracteristicas, con éste caracter, cinco dias antes de su muerte quiso
escribir una nota para que su gente no se desviara, jdijeron que estaba delirando! Por el contrario,
cuando Abu Bakr, quien no tenia ese elevado estatus , empez6 a dictar su ultima voluntad y cayo
inconsciente, Omar no dijo que estaba delirando...Nadie puede esta seguro de lo que queria escribir el

Profeta, pero la frase que €l usé nos da una idea:

“Mi tesoro mayor es el Libro de Dios, uno de cuyos extremos se encuentra en manos del Poder de Dios,
Imponente y Majestuoso, y el otro extremo esta en las vuestras. Entonces, aferraos a él para que no os
desviéis. Y el tesoro mas pequefio es mi familia, y asi como el Benevolente, el Informado me ha
anoticiado, estos dos no se separaran jamas hasta que regresen a mi en la Fuente (de Kauzar).

Presérvenlos sinceramente, para que ustedes no se desvien”

Al usar la misma frase cinco dias antes de su muerte( “Escribiré algo a manera de testamento para que
no estén extraviados después de que yo muera”), es evidente que el Santo Profeta iba a escribir lo que
les habia estado anunciando repetidas veces a sus seguidores, respecto al Sagrado Coran y a su Ahlul
Bayt (as). Parece ser que Omar alcanz6 a percibir perfectamente, dado lo que dijo en el acto: “E/ Libro
de Dios es suficiente para nosotros”; con esto quiso darle a conocer al Apdstol que él no estaria
dispuesto a aferrarse a las dos cosas preciosas que él tanto habia mencionado: juna sola era suficiente

para Omar!

El mismo Omar admitié en una conversacion con Abdillah ibn Abbas: “..y seguramente él(el Santo

Profeta) quiso durante su agonia declarar a Ali como su sucesor, pero yo lo evité”21

Quiza la palabra “delirio” hubiese servido también para sus propésitos incluso si el Profeta hubiese
escrito lo que queria escribir. De todas maneras hubieran arguido lo mismo y la carta no tendria

ninguna validez.

Al Shuraa: El Consenso

Después de gobernar por alrededor de diez afios, Omar fue fatalmente herido por el esclavo

Zoroastriano Firuz. Aungue Omar estaba en deuda con Uzman(por la ocasidn en la que este escribid su



nombre en la carta de Abu Bakr), este no queria hominarlo abiertamente como su sucesor, ni tampoco
quiso que los musulmanes ejercieran su libertad de eleccion. Asi que ingeniosamente se invento un
tercer sistema electoral. En un momento dijo: “Verdaderamente que el Apdstol de Dios murio y estaba
complacido con estas seis personas de Quraish: Ali, Uzman, Taljih, Al Zubair, Sa'd ibn Al Waqqgas y
Abdul Rajman ibn Auf; asi que he decidido que la consulta para elegir al proximo califa se haga entre
ellos, para que también seleccionen a uno de ellos”

De esta manera, se convoco a los seis antes de su muerte. Al mirarlos, les pregunté: ;fodos quieren ser
califas después de mi? Nadie respondié. Asi que volvié a preguntar. Entonces Al Zubair dijo: “; Y qué
es lo que nos descalifica a nosotros? Tu tuviste el califato y lo manejaste; nosotros no somos inferiores
a ti entre los quraishitas, ni antes ni después del Profeta” Omar pregunto: “No quieren que les hable
acerca de ustedes?’. “Dinos, pues incluso si te pedimos que no lo hagas, lo haras’. Replicé Zubair. Asi
gue Omar empezd a enumerar uno a uno los defectos de Zubair, Taljah, Sa’d ibn abi Waqqgas y Abdul
Rajman ibn Auf. Luego se refirié a Ali (as) y le dijo: “por Dios que tu lo merecerias si no fuera porque
tienes una naturaleza jovial. Sin embargo, por Dios, que si ustedes, gentes, lo eligieran a él,
seguramente los orientaria hacia la verdad y hacia el camino de la luz”. Luego miré a Uzman vy dijo:
“Escuchame: es como si estuviese viendo a los de Quraish poniéndote el collar del califato por tu amor;
luego te veo que pones a los Bani Omeya y a los Bani Abi Mu ayt(la tribu de Uzman) sobre los hombros
de la gente, para que estos tengan el poder, y obtengan asi el botin(los musulmanes), luego un grupo
de lobos arabes vienen hacia ti y te degliellan en tu propia cama. Por Dios que si los quraishitas de dan
el califato, tu les daras la exclusividad a los de Bani Omeya, por esto los musulmanes te matarian de

seguro...asi que si esto sucede, recuerda mis palabras; lo mas seguro es que suceda’.

Entonces Omar llamé a Abu Taljah al Ansari y le dijo que después del sepelio de Omar, debia convocar
a cincuenta personas de los Ansar, armados con espadas, y reunir luego al grupo de los seis arriba
mencionados en una casa como candidatos con el fin de elegir a uno de ellos como califa. Si cinco
estaban de acuerdo, debian decapitar al que estuviese en contra; en caso de que cuatro acordaran que
si y dos que no, esos dos debian ser decapitados también; pero en caso de que se diese un acuerdo de
tres a favor y tres en contra, el grupo en el que estuviese Abdul Rajman ibn Auf debia prevalecer y los
demas serian decapitados. Luego, afiadié Omar, si pasados tres dias no se hubiese tomado ninguna
decision, los seis debian ser decapitados y los musulmanes harian su propia eleccion del califa

libremente.22

El Autor Shi’a Qutbuddin al Rawendi narra que cuando Omar decret6 que el grupo de lbn Auf debia
prevalecer, Abdullah ibn Abbas le dijo al Imam Ali: “De nuevo la llevamos perdida. Este hombre quiere
que Uzman sea el califa. Ali replicd: “Eso lo sé también. De todas maneras me quedaré en la Shuraa,
porque Omar con este acuerdo por lo menos ha aceptado publicamente que yo merezco el califato,
mientras que antes pregonaba que la profecia y el Imamato no podian mantenerse en una sola familia.
Asi que participaré en ese consenso para demostrarle a la gente que él se contradice en sus acciones y

en sus palabras”23



¢ Por qué Ali(as) e Ibn Abbas estaban tan seguros de que Omar queria que Uzman fuese el califa? Fue
por la constitucion de la Shuraa y sus términos de referencia. Abdul Rajma estaba casado con la
hermana de Uzman, y Sa’d ibn Abi Waqqgas era primo de Abdul Rajman. Taljih (ibn Ubaidillah) era del
clan de Abu Bakr, y desde el dia de la saquifah, los de Bani Hashim y los de Bani Taim no sentian mas

gue resquemor los unos contra los otros.

A un nivel personal, Ali habia asesinado al tio de Uzman, Umair ibn Uzman, al hermano, Malik ibn
Ubaidillah y al sobrino, Uzman ibn Malik en la batalla de Badr.24 Asi que era imposible para Uzman

aguantarse a Ali(as).

As Zubair era el hijo de Safiiah, la tia de Ali; después de la saquifah, esta habia tomado su espada para
pelear contra aquellos que habian irrumpido en la casa de Ali para llevarselo a Abu Bakr, asi que era
razonable esperar que Zubair estuviera del lado de Ali. Pero por otro lado, él podia estar tentado a

quedarse con el califato también.

Incluso si Tajjih hubiese favorecido a Ali, no podia ser califa ya que en caso de una division equitativa,

la opinion de Abdul Rajman hubiese prevalecido.25

Después de estudiar los términos de referencia, lo que sucedié en la Shuraa solo le corresponde al

interés académico.

Taljah se fue a favor de Uzman; asi que Al Zubair estuvo del lado de Ali (as) y Sa’d del lado de ibn Auf.
Al tercer dia, ibn auf retird6 su nombre y le dijo a Ali que seria califa si seguia el Libro de Dios, las
tradiciones del Santo Profeta (saws) y el sistema de Abu Bakr y Omar. Obviamente, ibn Auf sabia
perfectamente cudl seria la respuesta de Ali (as). Asi fue como Ali dijo: “sigo el Libro de Dios, las
tradiciones del Profeta (saws) y mis propias creencias”. Entonces, Abdul Rajman ibn Auf le puso las
mismas condiciones a Uzman, quien obviamente no se negd a seguirlas jy asi fue como este lo nombrd
califa! Ali le dijo a Abdul Rajman ibn Auf que habia designado a Uzman como califa esperando que este
le nominase a él como su sucesor. Después dijo: “Dios quiera que se cree la enemistad entre ustedes
dos”. Y asi fue. Después de unos afnos, los dos hombres se odiaron tanto que no se dirigieron la

palabra nunca mas. Abdul Rajman fallecio.

Poder Militar

Uzman, el tercer califa, fue asesinado por los musulmanes que no estuvieron de acuerdo con su
despotismo. Asi que las circunstancias no le dieron la oportunidad de elegir a su sucesor. Por primera
vez, los musulmanes eran libres de elegir a quien querian que fuese su califa, asi que tocaron la puerta
de Ali(as). Pero 25 afios después de haber fallecido el Profeta (saws), la mente de los musulmanes
habia cambiado tanto que no soportaron la idea de que su nuevo Califa, Ali(as) los tratase de manera
equitativa a como trataba a los musulmanes no arabes, pues el califato de Ali (as) estaba basado en la

justicia, tal y como lo hizo Muhammad (saws). De esta manera, primero Taljih, luego al Zubair y



finalmente Aisha(quien fue esposa del Profeta ) y Muawiyah se rebelaron contra Ali(as). Ellos se
encargaron de martirizar al Imam Ali (as). Después de su martirio, su hijo el Imam Hasan (as) quiso
continuar la guerra con Muawiyah, pero muchos de sus seguidores fueron sobornados por este ultimo.
Bajo estas circunstancias, el Imam Hasan (as) tuvo que aceptar un tratado con su enemigo. Después de
este tratado, los sunis aclaman que el poder militar es otra manera de adquirir el califato. De esta forma,

las cuatro maneras constitucionales del califato fueron establecidas por ellos.

Recapitulacion

En la politica, usualmente la constitucion o carta magna de un pais es dispuesta con anticipacion y
cuando llega el momento de elegir un gobierno o de legislar, cada funcién de lleva a cabo en
concordancia con lo especificado en dichas normas. Lo que sea que se acuerde, sera valido y legal,
pues esta hecho bajo la ley.

Dado que, de acuerdo al sunismo es el deber de la Ummah elegir a sus califas, era necesario para Dios
y Su Profeta emitir una constitucion que contuviese los detalles del procedimiento para elegirlo, y si no
se hacia, los mismos musulmanes deberian haber aprobado las medidas constitucionales de antemano

para proceder a elegir a su mandatario. Peor extrafilamente esto no se hizo.

De esta manera encontramos una constitucién no elaborada; las acciones no siguieron la constitucion
simplemente porque no existia; por el contrario, las normas fueron hechas sobre el paso, después de

que todo habia sucedido.

El argumento de los hermanos sunitas es que para ellos era tan importante elegir a s califa que
prefirieron no asistir a los funerales de su Profeta e ir a la reunion en la cual se llevaria a cabo su deber.
Desde ese momento ellos concluyeron que es el deber de la Ummah elegir a su califa. Lo que ellos no

comprenden es que es precisamente a validez de esta norma lo que los shias contradicen.

Los shi’as arguyen que ese evento es ilegal; por el contrario los sunis dicen que es legal y correcto.
¢ Por qué dicen que es correcto? Es tan egoista como decir: “lo que yo hice esta bien porque ya lo

hice”. ;Qué corte tendria en cuenta este argumento?

El Lado Practico

Dejemos a un lado el tema académico y centrémonos ahora en el efecto que todos los sucesos
narrados anteriormente tuvieron sobre el liderazgo islamico y a la vez sobre la mentalidad de los

musulmanes.

Dentro de los treinta anos subsiguientes al fallecimiento del Profeta (saws) todas las maneras habidas y
por haber para obtener el poder eran usadas y canonizadas: eleccion, seleccion, nominacion y poder

militar, por ejemplo. El resultado evidente es que hoy en dia todo lider musulméan aspira a ocupar la silla



del califato y del “liderazgo espiritual” de los musulmanes; y es, ademas, el defecto basico de los

musulmanes y lo ha sido dada la inestabilidad politica que este proceder acarrea consigo.

Todo musulman que ha aprendido que la “supremacia militar” es una manera constitucional de llegar al
califato, trata de todas las formas de debilitar a los demas para que sea él quien llegue al poder sin
contratiempos. De esta manera, esta “constitucién” ha hecho que los musulmanes se debiliten mas y

mas.

Aparte de todo esto, veamos ahora como funcionaron todos estos métodos después de haber sido
creados. Este tipo de califato de cuatro caras es tan inseguro que cualquiera puede entrar en él,

indiferentemente a su caracter o a su conocimiento.

El primer califa después de Muawiyah fue su hijo, Yazid; este fue nominado por su padre dado ademas
su indiscutible poder militar los musulmanes le habia jurado fidelidad durante mucho tiempo a
Muawiyah, asi que también hubo iyma. De esta manera, Yazid era un “califa elegido

constitucionalmente”. Pero, ¢ cuales fueron sus creencias y su caracter?

Yazid era un hombre que abiertamente se negaba a creer en el Profeta. Incluso dio a conocer sus
creencias en un poema, ya citado con anterioridad en este libro: “Banu Hashim se gand el reino, y
después de todo no hubo noticia ni revelacion...”. Y tampoco creia en el dia de la resurreccion:
“Queridos mios: nunca crean que me veran después de la muerte, porque lo que se les ha dicho en
cuanto a resucitar después del dia del juicio es solo un mito que hace que el corazon se olvide de los

placeres de este mundo’26

Después de asumir el califato, Yazid se burlaba abiertamente de las oraciones islamicas y mostraba su
falta de respeto por los simbolos religiosos, por ejemplo poniéndole los atuendos de los religiosos a los
perros y a los burros. Las apuestas y los juegos con 0sos eran su pasatiempo favorito. Pasaba todo su
tiempo ebrio, bebiendo vino, sin importarle el lugar o el tiempo en el que estuviese. No respetaba a
ninguna mujer, familiares; le faltaba al respeto a su hermana, hija, tia o0 madrastra. Las veia como

cualquier otra muijer.

Una vez envid su ejército a Medina a que la zaqueara. Trescientas jovencitas, ademas de otras
mujeres, fueron brutalmente vejadas por los hombres de Yazid. Trescientos recitadores de Coran(qgaris)

y setecientos compafieros del Santo Profeta fueron vilmente asesinados.

La Sagrada Mezquita del Profeta estuvo cerrada durante varios dias: el ejército de Yazid la usaba como

establo. Los perros la hicieron su refugio y el pulpito (mimbar) del Santo Profeta fue profanado.

Después, el comandante de ese ejército maligno forzé a la gente a que se rindiera ante Yazid
diciéndole: “Somos los esclavos de Yazid: es su decision si nos da la libertad o si nos vende en el
mercado de esclavos”. Aquellos que demandaron que jurarian su fidelidad a Yazid bajo la condicién de

que este siguiera al Coran y a las tradiciones del Profeta (saws) fueron asesinados.27



No sobra aqui mencionar lo que dijo alguna vez el Santo Profeta(saws): “Que Dios maldiga a aquel que

atemorice a la gente de Medina’.

Finalmente, y no satisfechos con lo que habian hecho en Medina, bajo la orden de Yazid , este ejército
se dirigié a Meca. Aquella sagrada ciudad fue sitiada por ellos. Al no poder entrar en la ciudad, usaron
una catapulta, con la cual lanzaron antorchas encendidas hacia la Kaaba. La marquesina de la Sagrada

Kaaba fue incinerada y gran parte de las edificaciones sagradas fue danadaz2s.

Al Walid Y Harun Al Rashid

Lo anteriormente mencionado no era una excepcion, resultd ser la regla general.
Al Walid ibn Yazid ibn Abdul Maalik fue otro califa Omeya. Era un ebrio.

Una noche estaba bebiendo con una de sus concubinas hasta que escucharon el azan(llamado a la
oracion). Este se empecin6 en que esa mujer debia liderar la oracion. Asi fue. La mujer us6 el atuendo
del califa y dirigi6 la oracion, ademas en su condicion de ebria. 29Un dia Al Walid ibn Yazid ibn Abdul
Maalik estaba acosando a su hija adolescente en presencia de una de sus sirvientas. Esta dijo que lo
que veia en él no era Islam sino la religion de los magos. El hombre recitdé una copla: “e/ hombre que se
preocupa por lo que hablen las lenguas de la gente muere de tristeza, el hombre que se atreve a hacer

lo que quiere obtiene todos los placeres’. 30

Harun al Rashid, el famoso califa abasida y el personaje principal de Las Mil y Una Noches, y de quien
se piensa que fue uno de los mejores califas, queria dormir con una de las concubinas de su padre. La
mujer inmediatamente protesté arguyendo que seria un incesto puesto que estaba en una posicion con
respecto a él como si fuese su propia madre. El hombre llamé a al Qadhi Abu Yusif y le pidié que
buscara la manera de satisfacer su deseo sexual. Este ultimo le dijo que ella era simplemente una
esclava y que debia obedecer lo que él le dijera, y que ademas €l no tenia que creer las razones de la

muijer. Asi que el califa satisfizo su deseo...31

Efectos Sobre La Creencia En La Justicia De Dios Y La ‘Ismah

De Los Profetas

Como si fuera poco, ademas de lo anteriormente mencionado con respecto al debilitamiento de la
comunidad islamica, las acciones llevadas a cabo a través de la historia después del fallecimiento del

Profeta (saws) han llevado a que los musulmanes cambien su vision y sus creencias islamicas.

Primero que todo, una abrumadora mayoria de los califas eran reacios ante la religiosidad y la piedad.
Para justificar el califato irreligioso de esta gente, arguyen que incluso los profetas cometian pecados.
Asi pues, la creencia en la ‘Ismah de los profetas cambi6 drasticamente. 32 Ademas, dado que habia

mas personas con el mérito de ser califas, se vieron obligados a decir que no habia nada de ilicito en



nominar a alguien que fuese menos calificado para ser el califa. Y cuando se subray6 por parte de los
shias que es ilicito y maligno de acuerdo a la razdn darle preferencia a alguien para que sea califa
sobre otra persona con mas mérito, los sunis declararon que nada era bueno ni malo, que lo que Dios

ordena se torna bueno y lo que El prohibe se toma como malo.33

En cuanto a la razdn, los sunis niegan que esta exista en la religion. No es posible ir mas en detalle ara
demostrar como la creencia de los sunitas en el “califato constitucional” afecta toda la malla de la
teologia islamica, pero la siguiente explicacion corta debera ser suficiente para el proposito de este
escrito: “es claro que para proteger a los califas, no sélo los profetas fueron privados de su ‘ismabh, sino
gue también Dios fue privado de Su justicia”. A partir de este enunciado, es posible que comprendamos

mejor el significado completo del versiculo revelado el dia de Ghadir Jumm:

;Enviado! ;Comunica la Revelacion que has recibido de tu Senfor, que, si no lo haces, no
comunicas Su mensaje! Ala te protegera de los hombres. Ala no dirige al pueblo infiel.

La pureza de la creencia y del proceder islamicos dependian del califato de Ali (as). Si ese mensaje no
era revelado, era como si no se hubiese revelado ningun mensaje. La seguridad de toda la religion

dependia del califato después del Santo Profeta(saws).

¢Es El Chiismo Antidemocratico?

Nuestros oponentes ven la sucesion de los califas y la comparan con los imames, diciendo que el

chiismo es antidemocratico.

La totalidad de los doce Imames venian de una sola familia mientras los primeros cuatro califas
provenian de clanes diferentes. Por esto concluyen que el pensamiento sunita es democratico en su
esencia, el cual se supone que es el mejor sistema de gobierno; por el contrario, ya que el chiismo tiene

sus bases en la norma hereditaria se considera como un mal sistema.

Primeramente, hay que decir que ningun sistema en si mismo es bueno o malo. Este se puede tornar
bueno o malo dependiendo de la persona que esté a su cargo. Ademas, la creencia chiita en que un
imam debe ser ma’sum, libre de todo defecto y superior a la Ummah en virtudes, significa que el

gobierno, consecuentemente, debe ser cristalino y justo.

Por un lado, tenemos la justicia del Imam Ali (as), el primer Imam, durante su corto tiempo de mandato;

por otro lado tenemos el aceptado hadiz del Santo Profeta acerca del ultimo

Imam, el Imam Mahdi (que Dios apresure su llegada): “é/ llenara la tierra de justicia y equidad ya que

esta estard llena de opresion e injusticia”34. Nuestra premisa no es meramente una abstraccién.

Como segunda medida, es necesario tener en cuenta que todos los califas sunitas, desde Abu Bakr
hasta Musta’sim Bilah(asesinado por Julaku Jkan, el rey mongol que dominé Iran y acabé con la



dinastia abasida en el 656 d.H/ 1258 d.C), eran de Quraish. ;Acaso esto no significa ge una sola familia

goberno a todos los musulmanes desde el Este de China hasta Espafa por mas de seis siglos y medio?

Tercero, el sistema de califato sunita, como ya se ha mencionado, no estaba basado en la democracia.
El primer califa fue impuesto por un pufiado de sus seguidores; el segundo fue elegido por el primero; el
tercero fue nominado por cinco personas, aunque realmente si miramos bien, sélo fue una persona la
que lo eligi6. Muawiyah tomo el califato por medio del poder militar. Antes de él existi6 la oligarquia y le

sucedid la monarquia.

Muchos de los temas democraticos fueron puestos en tela de juicio con este sistema. ;Qué tipo de
democracia implica, desde el punto de vista de la equidad, dicho sistema?

Omar tomo la decision de que un no arabe no puede heredar de un arabe a no ser que su heredero
haya nacido en Arabia.35 La ley sunita también restringia, en épocas pasadas, que un no arabe se
casara con una mujer arabe y también prohibia que uno que no fuese de la tribu de Quraish o de
Hashim desposase a una mujer de alguna de estas tribus. Un esclavo, aunque fuese liberado, tampoco
podia desposar a una mujer libre, entre los chiitas de la época36. Y todo esto se dio pese a la
advertencia de que no hay superioridad de ningun arabe frente a un no arabe, ni de un blanco sobre un
negro, o de un negro sobre un blanco, excepto por su piedad. Los seres humanos vienen de Adan y él
fue hecho de barro.37

También, se tienen los precedentes que el Santo Profeta sento6 al casar a su prima con Zayd ibn
Jarizah, un esclavo liberado, y al darle la hermana de Abdul Rajman ibn Auf (un quraishita) en

matrimonio a Bilal, un esclavo liberado etiope38. Por lo tanto, el chiismo dice:

“Es permitido que se case una mujer libre con un esclavo, una arabe con un no arabe, un hashimita con
una hashimita, y viceversa. De igual manera, es permitido que las mujeres de familias adineradas o con

un nivel académico mayor se casen con hombres con poca educacién o poco dinero”39

En cuanto a la distribucion de los botines de guerra, el Santo Profeta habia establecido un sistema
equitativo para que fuese dividido en partes iguales entre quienes hubiesen participado en la guerra o
batalla. Abu Bakr continué con ese mismo sistema, pero Omar, en el afio 15 d.H lo cambid(sélo cuatro
anos después de la muerte del Santo Profeta). Fij6 estipendios anuales para diferentes persona, clanes

y tribus.

Por ejemplo, Abbas, el tio del Profeta debia pagar 12 mil o 25 mil dinares al afio; Aishah 12 mil; otras
esposas del Santo Profeta pagaban 10 mil; los participantes de la batalla de Badr, 5 mil cada uno; los
que se unieron entre las batallas de Badr y Hudaibiiah, 4 mil cada uno...el monto crecia dos dinares por
afo.40

Obviamente, como era de esperarse, este nuevo sistema dano tanto a los musulmanes que la riqueza

se convirtié en el principal objetivo y el unico beneficio de la religion. Su vision se torno tan materialista



que no soportaban ningun sistema equitativo, como el del Imam Ali:

“Bien, quien de los Mujayirin y de los Ansar se sienta superior a los otros por haber sido companero del
profeta, déjenme recordarles que la superioridad se vera mafiana ante Dios. No esperen su
recompensa en este mundo. Cualquier persona que respondio al llamado de Dios por medio de Su
Profeta, acepto la verdad de nuestra religion y se dirigio a la Quibla tiene todos los derechos y
obligaciones de un musulman. Ustedes son los siervos de Dios; toda propiedad es la propiedad de Dios,

asi que sera dividida entre ustedes con equidad; no hay preferencia del uno sobre el otro”41

Después de la victoria de los Omeyas esta inequidad entre los musulmanes se llevé mucho mas alla de
sus limites. Incluso si alguien aceptaba el Islam, no se le respetaban sus derechos. De cierta manera su
situacion era peor que la de sus coterraneos no musulmanes. Por ejemplo, los no musulmanes eran
obligados a pagar solamente el impuesto al sufragio, pero los musulmanes, ademas de este impuesto

debian pagar el Zakat (el impuesto pagado por los musulmanes).42

No es dificil imaginar cuanto ayudaron estas politicas para que el Islam no se expandiese. Por siglos
paises enteros se rehusaron a tomar el Islam. Incluso los Bérbaros , quienes inicialmente habian
respondido con resistencia ante la invasion arabe, no se convirtieron sino hasta que se establecio el
primer gobierno chiita en Marruecos. Este fue el gobierno fundado por la dinastia Idrasida, establecido
por un tataranieto del Imam Hasan (as). Pero cuando Yazid ib Abdil Malik ocup6 el trono Omeya y
asigno a Abi Muslim Dinar la gobernacién de Marruecos, este revivié el impuesto al sufragio para los

musulmanes conversos y los reenvio a las villas de donde provenian antes de su conversion.43

¢La Prevalencia De Una Monarquia?

Algunos dicen que la escuela de pensamiento chiita quiere establecer una monarquia dinastica. Ellos
denotan que ya que el Profeta estaba lejos de tener razones egoistas para dominar, la escuela chiita
debe estar en un error. Como ya lo hemos citado, son los mismos autores sunis los que citan al Profeta
(saws) diciendo: “los imames seran de Quraish’. ;acaso este hadiz significa que el Profeta queria
establecer un gobierno para su dinastia? No queremos pensar que ellos creen que el Profeta dijo esas

palabras por razones egoistas(Dios nos perdone).

Precisamente, el argumento que acallé a los Ansar fue el de Abu Bakr en cuanto a que los arabes no
aceptarian a nadie que no fuera de Quraish para que fuese su califa. Con el mismo argumento, si un
miembro de la familia directa del Santo Profeta hubiese sido califa, como Ali, todos le hubiesen
obedecido y nos habriamos evitado tanta disension entre nosotros. Este aspecto, incluso, ha sido

reconocido por algunos escritores no musulmanes como Mr. Sédillot:

“Si el principio de sucesién hereditaria a favor de Ali hubiese sido reconocido desde el comienzo, se
hubiesen prevenido todas las pretensiones desastrosas que hundieron al Islam en la sangre de los

musulmanes...el esposo de Fatima reunia en su persona el derecho de sucesion como el descendiente



legal del profeta, asi como el derecho a ser elegido...”
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