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Significado General

El Significado De Imamah Y Kjilafah

Al Imamah (i.\Y!) significa literalmente e/ liderazgo; al Imam ({;La!l) significa e/ lider. Dentro de la
terminologia islamica al Imamah (i.¥1) significa autoridad universal en todos los asuntos religiosos y
seculares, en sucesion del Profeta (4L Wy aple atlf 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 definicién 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 definicién
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 3Ll significa /a ejecucion de la voluntad [de Dios, mientras Al Wasi” ;! significa el que
gfecuta la voluntad [de Dios. En la literatura islamica el significado de estos dos vocablos es igual al de
kjilafa 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
(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.
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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
(rle Jfy aule ! 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 (oLw s dly yle )l L) 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’s.

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 s6lo puede ser posible cuando la persona tiene una
vision 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 g aule ) Lo ) 0 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( «/ 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 aquel 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 wle 4l Lo ) designd 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? ;0O 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 4l Lo saws) responderia
afirmativamente a su propuesta; sin embargo, el Santo Profeta recitd 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 cay6 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 recomendo6 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. ( pLws dly ale lf Lo

Entonces este hombre queria dejar al Profeta (4Lw g aule /] L) con las demas tribus. Por otro
lado, cuando el Santo Profeta (ylw dly le wlf Lo ) emigrd 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 dfy wle Wl Lo ) dijo

“Los drabes estaban esperando que los quraishitas aceptaran el Islam. Solian decir que Muhammad
peop dly wle 4ll 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(sLe 5 iy aule atlt s

Consecuentemente, para ellos jla victoria era el criterio de la verdad! De esta manera, si Muhammad(
S,J_% s wule 4/l L) hubiese sido derrotado jél hubiera sido considerado un mentiroso!

La visidén de que esta sagrada mision profética no era nada mas que un asunto mundanal fue en
repetidas ocasiones evidenciada por Abu Sufian y su clan. En el momento de la caida de Meca, Abu
Sufian abandon6 Meca para evaluar la fortaleza del ejército musulman. Al Abbas, tio del Santo Profeta,
quien lo llevé 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
oL 4Js wle ) pasaba con su grupo el cual vestia un uniforme verde. Abu Sufian grito: /Ay Abbas!
Ciertamente tu sobrino ha adquirido un gran reino!” A lo cual Abbas respondié: “Pobre de ti j 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 €l 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’s.

Acto seguido, Abu Sufian se dirigié a Ujud y le dio un puntapié a la tumba de Hamza(tio del Santo

Profeta) y dijo: “jAbu 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 o> 9 ¥ 5ol ea M ISl dla 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 (yLw dly 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-gg).

Asi, es evidente que la principal caracteristica del Santo Profeta (»Lw dfy 4le wlf Ls) no era el poder
politico sino que él era el representante de Dios, y tal representacion 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: “a! b ULl 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 islamico esta basado en la democracia. Y van tan
lejos como para decir que la democracia fue establecida por el Islam, olvidandose 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 ensefia 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 anos 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 ensefia a “obedecer a Dios, obedecer al apdstol y a nuestros



lideres”. En su respuesta a esta aseveracion, el presidente, quien era un ferviente catdlico, 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 cémo la gente se gobierna a si misma. Ellos lo hacen
eligiendo a sus propios mandatarios. El Santo Profeta ( ¢Luwg dfy wle wlf Ls) , quien era el lider
supremo, judicial y la autoridad maxima 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:
peie LA Ga JR5 e oA 138 05 ¥l 15005

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 s aule 4/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(
oLy Jfy ule u/l L=)es la maxima autoridad del Islam: él combina en su santa personalidad todas las
funciones de las ramas judicial, legislativa y ejecutiva del gobierno isldmico; 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 funcién familiar, la obediencia a tus padres o el amor hacia el préjimo, dirigir una
oracion o decidir sobre un caso, entrar en guerra o0 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, Traduccién 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. I, p. 359-360.

4.41:13

5. Ibn Hisham: As-Sirah an Nabawiiah, vol. I, 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 Ultima parte de la siguiente manera: “por aquel en cuyo
nombre Abu Sufian jura: no hay castigo ni recompensa, ni paraiso ni fuego, ni resurreccion ni dia del juicio”(Ver su Sharj
del Najy al Balagha, vol. IX, p. 563)

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 poblacion de Atenas estaba integrada por esclavos. (Nota de la Traductora)

12. 33:36

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

14. 51:56
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