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Introducción del traductor al Idioma Español 

En estos días cuando la globalización, y las comunicaciones electrónicas y otros 

avances de la ciencia sorprenden al ser humano, por la rápida evolución que conllevan. 

La Civilización Islámica ha venido a ser un factor de polémica en Occidente en los 

últimos 30 años. Tanto el Islam como los musulmanes, son temas sobre los cuales, 

prácticamente a diario se discuten en los mayores medios de comunicación masiva. 

También han proliferado un sin número de escritos sobre estos temas, algunos serios 

otros lamentablemente irresponsables y superficiales. Éstos últimos se han encargado 

de presentar una imagen tendenciosa y prejuiciada del Islam, hasta el punto de 

presentarlo como sinónimo de violencia, en tanto que a los musulmanes ïlos cuales 

exceden un quinto de la población total de La Humanidad-, se les presenta bajo 

epítotes maniqueos. 

Podríamos entender que muchos de los prejuicios y antagonismos que existen contra 

el Islam y sus adeptos, tienen sus orígenes en varias causas: La incomprensión de los 

principios teológicos del Islam, Las Crusadas, el colonialismo y por último; los 

cálculos de la geopolítica y geoeconomía de los centros industrializados occidentales. 

El hecho que la mayoría de los musulmanes observen sus prácticas religiosas con 

devoción, causa también malestar en el Occidente secular, el cual ha cesado de dar 

pre-eminencia a las materias de la fe y la espiritualidad trascendente.    

El orientalista español Miguel Asín Palacios, trivializa al Islam diciendo que ésta es 

una religión agnóstica (véase la contradicción de semejante aseveración) la cual posee 

seg¼n su opini·n ñuna doctrina paup®rrimaò, y que ñcarece de todo sentido filos·ficoò. 

Además califica particularmente a la corriente Shiíta Duodecimana de ser una secta 

ñher®ticaò y ñlegitimistaò1 . Por su parte muchos occidentales escuchan decir a 

musulmanes adeptos a otras corrientes de pensamiento, que la Shía Duodecimana es 

ñla quinta columna dentro del Islamò, ñEl invento de los inglesesò, o como la ha 

calificado Mohammed Asad de ser una mera reacción de los persas ante su derrota 

militar en manos de los ejércitos islámicos árabes,2 etc.  

Ataques como los que hemos señalado, muchas veces encuentran su fundamento, en 

fuentes bibliográficas surgidas de las políticas de las Dinastías Omeya, Abásida y 

Otomana contra los musulmanes shiítas; por la adherencia de éstos ùltimos a las 

enseñanzas del Santo Profeta y su Alul Bait. 

En aras de presentar al lector de lengua española una obra seria, la cual pueda presentar 

los principios básicos de la doctrina de la Religión Islámica en general, y los de la 

corriente islámica shiíta duodecimana, decidimos traducir y comentar la obra del  del 

Sheik Al Mudhafar: La Doctrina de la Escuela Imamiyah,  

El tema del libro se cataloga dentro de la disciplina del ñkalamò, que es la rama de las 

ciencias islámicas encargadas de cotejar la Revelacion Coránica, los Hadices del 

Profeta (Ј) y su Alul Bait (И), con la Filosofia.   

                                                             

 1Asín Palacios, Miguel: Tres Estudios Sobre Pensamiento y Mística Hispanomusulmana, Ediciones 

Hiperión, 1992. 
 2Asad Mohamed: The Road to Makkah, Islamic Book Service, New Delhi, 1997, p278. 
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1. El libro trata de materias como: a) La Exitencia de Dios y Su Unicidad  b) La 

Mision Profética, c) La Justicia de Dios, d) El Imamato, e) La Exitencia después de la 

Muerte. 

2. Posee una introducción del autor, que es prácticamente un capítulo 

independiente, concerniente a los presupuestos del conocimiento, la necesidad de la 

búsqueda de la certeza racional en los temas de la fe, así como una reseña de las 

condiciones necesarias para la imitiación del sabio en la jurisprudencia islámica. 

3. El Sheik Al Mudhafar a lo largo de su libro no solo explica la posición de la 

Escuela Imamiyah (Shía Duodecimana), sino que la contrasta con los postulados 

doctrinales de otras escuelas de pensamiento islámico.  

4. En lo que se refiere al comentario de esta obra, diremos que hemos agregado 

aquellos textos del Corán, y hadices del Profeta y su Alul Bait, que tengan relación 

con el tema que Al Mudhafar expone. También, hemos ilustrado y comentado las 

posiciones de las otras escuelas de pensamiento, con textos provenientes de sus libros. 

Prácticamente la mayoria de las notas y comentarios poseen una lista particular de 

referencias bibliográficas. 

5. En la labor de comentario, hemos usado la mayoría de las fuentes bibliográficas 

directas provenientes del idioma árabe, seguidas por obras en persa, inglés y español. 

6. Todos los textos coránicos y los hadices que han sido incluidos en el libro y en 

su comentario, han sido transcritos al árabe, y de seguido, hemos incluido sus 

respectivas traducciones al español. 

 

Es nuestra intención que la presente obra, sirva de medio para una mayor comprensión 

del Islam y de las riquezas espirituales que aporta el Mensaje de Mohammed y su Alul 

Bait a toda la Humanidad. (La Paz y las Bendiciones de Allah sean sobre todos ellos)

 . 

   

Mohammed Essa Ibarra. 

11-3-2000. 
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PREFACIO 
 

En El Nombre de Allah, El Clemente, El Misericordioso. La Paz de Allah sea sobre 

Su Profeta Mohammed y Los Miembros de su Excelsa Familia. 

Han transcurrido seis años desde el establecimiento de la Fundación Imam Alí, y 

cuatro años desde la creación de la Oficina de Enlace del Gran Ayatollah Ali As Sistani 

(que Allah le otorgue una larga vida),  localizadas ambas entidades en la ciudad de 

Londres. Éstas fueron creadas con el objetivo de realizar un esfuerzo para conectar el 

Mundo Islámico, con la verdadera fe islámica proveniente del Santo Profeta 

Mohammed y su noble Familia (La Paz y las Bendiciones de Allah sean sobre sus 

Miembros). 

Con el objeto de concretar dicha finalidad, y hacer a la vez accesible a un mayor 

número de personas los valiosos conocimientos del Islam, ambas entidades han 

realizado publicaciones que abarcan una gama amplia de materias; entre las que se 

destacan: Jurisprudencia, Ética, Doctrina, e Historia; y han difundido dicha 

informaci·n en diferentes idiomas como ingl®s, franc®s, sueco, noruego, etcéen 

forma de libros, y de textos electrónicos a través de la Interntet. 

Uno de estos libros es ñAqaedul Imamiyahò (La Doctrina de la Escuela Imamiyah), 

escrito por el finado Ayatollah Sheik Muhammed Redha Al Mudhafar- (la 

Misericordia de Allah sea sobre él). Ésta es una de las   mejores y más comprensibles 

síntesis, que se han escrito en materia de la Doctrina Islámica. Debido a su 

importancia, fue traducida al inglés, y encontró una gran demanda y aceptación por 

parte de los lectores de esa lengua. 

Ahora, nos complacemos en presentar la traducci·n de ñAqaedul Imamiyahò, al 

idioma español, realizada por el respetable investigador M.E., quien a su vez no sólo 

domina este idioma por ser su lengua materna, sino que también está familiarizado 

con su literatura y las características propias del tema que trata el autor. 

Nos esforzaremos por distribuir esta obra, con el objeto se servir al enriquecimiento 

del pensamiento y la cultura, y para que puedan beneficiarse de ella los lectores de 

habla hispana. 

El Centro de Enlace agradece al Sheik Mohammed.Essa. Los esfuerzos y energías 

desplegados para el logro de la traducción de este valioso libro, y pide a Allah que le 

guíe y otorgue bendiciones y felicidad en ambas vidas, así como que El Creador le 

otorgue Su Paz y Miresicordia a él y todos nuestros hermanos creyentes. 

Centro de Enlace del Gran Ayatollah As Sistani. 

Londres, Reino Unido. 

1 Zul Hijjah 1420. 

8-3-2000. 
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SOBRE EL AUTOR 

 

 
 

 

1. Nacimiento y Estudios: 

El Sheik Mohammed Redha Al Mudhafar, nació en la ciudad de Nayaf, Irak, en el año 

1901 correspondiente al 1322 de La Hégira. Su padre fue el Sheik Mohammed Ibn 

Abdallah Al Mudhafar, y su madre era hija del Allamah Sheik Abdul Hussain Al 

Tariji. 

Dado que su progenitor murió cinco meses antes de su nacimiento, el autor fue 

inicialmente educado bajo el cuidado del Sheik Abdul Nabi Al Mudhafar, quien era 

su hermano mayor. Cuando el joven Mohammed alcanzó los 15 años de edad su 

hermano murió, por lo que su educación pasó a ser dirigida por el Sheik Mohammed 

Hassan, quien tenía la reputación de ser uno de los jurisconsultos más sabios de su 

tiempo. Con éste estudió hasta que finalizó la etapa introductoria de las ciencias 

islámicas, pasando luego a ser discípulo de un grupo de sabios de primer orden en las 

disciplinas del Derecho Islámico de Fondo (Al Fiqh) y El Derecho Islámico Procesal 

(Usul Fiqh), entre los que se destacan: Sheik Mohammed Al Karami Al Hawazi, Sheik 

Mohammed Hussain Al Naimi, y Sheik Diá Din Al Iraki. Profundizó La Filosofía con  
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el Sheik Mohammed Hussain Al Isfahani, y la Gnosis (Irfán) con el Seyid Alí Alqad 

At Tabatabai. 

Además nuestro autor también profundizó sus estudios en diversas ramas de La 

Matemática. 

2. Labor de Enseñanza, Obras y Escritos. 

Despu®s de haber alcanzado el grado de experto jurista, ñmujtahidò, lleg· a ser uno de 

los directores del Centro de Estudios de Las Ciencias Islámicas de Nayaf, posición 

que aprovechó para echar a andar todo un proceso de reforma de su sistema educativo. 

El Sheik Al Mudhafar notó que la etapa que tenía mayores problemas, era la etapa 

introductoria (ñal-muqadematò) dado que los libros con que se impartían los cursos, 

eran muy engorrosos y faltos de claridad. Por tal motivo él se dedicó a escribir una 

serie de libros y ensayos, que serían los que darían las bases sólidas a los estudiantes 

cuando éstos alcanzaran la etapa de estudios superiores o (ad-darsul kharej).  

Entre sus obras se destacan: 

Comentarios al libro del Seyid Al Ansari titulado ñAl Mutayerò, 1931 (1352 d.H.). 

1)  ñAs Saquifahò, 1947 (1368 d.H).  

2)  ñAqaedul Imamiyahò, 1952, (1373 d.H), que es el libro que hemos traducido en 

esta ocasión al español. El mismo apareció en su primera edición con el título ñAqaedu 

As Shíaò. Pero luego vari· su t²tulo al actual, con el objeto de evitar equ²vocos. 

3)  ñAl Manteqò es una obra de Lógica, que consta de 3 volúmenes, en esta obra la 

influencia de Ibn Sina es palpable. 

4) ñUsul Fiqhò, 1957 (1373 d.H.), es una obra de derecho procesal islámico que 

consta de dos volúmenes. 

5)  ñAl Falsafatul Islamiyahò, trata del objeto de estudio de la Filosof²a Isl§mica. £ste 

libro fue publicado post-mortem, en el año 1994 (1414 d.H.).            

El Sheik Mohammed, unas veces usando su nombre personal, otras a través de un 

pseudónimo, publicó muchos escritos, artículos e investigaciones en revistas 

especializadas de Irak, Siria, Líbano y Egipto. Entre sus numerosos artículos cabe 

mencionar los siguientes: 

a) Ahlamul Iaqdiah: trata de materias filosóficas y místicas relacionadas con la obra 

del Gran Sabio Sadr Din As Shirazi, autor del famoso libro: ñAl Asfarò. Revista Al 

Irfan as Saidawiah. 

b) ñFalsafatu Ibn Sina: en un número especial de la revista Al Filosuf Nayafi, 

publicado especialmente para conmemorar los mil años del nacimiento de Ibn Sina. 

c) ñAl Mizalu Al Aflatoniah einda Ibn Sinaò, analiza los arquetipos platónicos en la 

filosofía de Ibn Sina, en la Revista ñ Filosuf Nayafiò. 

d) ñFalsafatul Imam Alíò, es una ponencia pronunciada por el autor en la Conferencia 

de Conmemoración del Nacimiento del Imam Alí, la cual se llevó a cabo en Pakistán. 

3. Muerte 

Finalmente, después de dedicar su vida a la purificación del alma y el 

perfeccionamiento de su razón, y de servir al Islam y los musulmanes a través de su 
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pluma y enseñanzas, el Sheik Mohammed Redha Al Mudhafar falleció en la ciudad 

de Nayaf, Irak, en el año 1962 (1383 d.H.). 

 

SECCIÓN 1: NUESTRA DOCTRINA SOBRE LA CONCEPCIÓN Y EL CONOCIMIENTO. 

 

 Creemos que Allah, en el momento de conferirnos el poder del pensamiento y de la 

razón, nos ha ordenado reflexionar sobre de Su Creación; y examinar detenidamente 

los efectos de Su Obra. (Nos ha ordenado) meditar respecto a Su Sabiduría, y la 

excelente precisión expuesta en Sus Signos; en las distintas regiones de la Tierra, y en 

nuestras propias personas.3 

                                                             
3   El autor hace referencia del Principio del Orden, el cual enuncia que la razón humana 

puede llegar a concluir la existencia del Creador, Sabio, Inteligente y Poderoso, como 

consecuencia de la observación y meditación del orden perfecto y maravilloso existente 

en El Universo. El ser humano ha realizado dichas observaciones y conclusiones desde 

tiempos remotos, cuando consideraba que los elementos que constituyen La Creación 

eran cuatro: agua, fuego, aire y tierra; y algunas culturas agregaban a éstos elementos la 

madera. Y hoy en día, con los avances de las ciencias y la tecnología, el ser humano 

continúa la observación, discusión y profundización del conocimiento acerca del orden 

maravilloso de La Creación. 

Por Orden ha de entenderse: ñla relaci·n y cooperación de los miembros de un conjunto 

¼nico, en aras de alcanzar un objetivo definido.ò (1)  

 

Este principio posee las siguientes premisas: 

¶ (Premisa Mayor): El Universo es la consecuencia de la acción de un Sujeto Agente, 

Inteligente, Sabio y Poderoso, conocedor del propósito que ha dispuesto para las 

leyes que operan en dicha Creación.  

¶ (Premisa Menor): El Universo manifiesta estar sometido a un orden perfecto, del 

cual las ciencias naturales, nos explican el funcionamiento e interacciones que rigen 

en dicho orden. 

 

Lo anterior se basa en el axioma que dice que el Universo material está sometido a un 

sistema de causalidad. En esto están de acuerdo aquellos que afirman la existencia de un 

Ser Creador, como también aquellos pensadores de la filosofía materialista quienes 

niegan la existencia de ese Ser. 

Varios pensadores materialistas han sido incapaces de identificar lo siguiente: que 

quienes afirman que existe un Creador del Universo, no dicen que éste sea la causa 

inmediata de un determinado efecto natural, ni tampoco dicen que no existen causas 

materiales. 

Por el contrario, el método de los pensadores que afirman la existencia del Creador del 

Universo, nunca han descartado las causas y efectos naturales; debido a esto, siempre se 

han ocupado de estudiar ciencias como la astronomía, la física, la química, la botánica y 

la matem§tica, y han denominado al conjunto de estas disciplinas ñFilosof²a de la 

Naturalezaò. Y a un segundo conjunto lo han denominado ñFilosof²a que va m§s all§ de 

La Naturalezaò o ñMetaf²sicaò; tal y como las clasific· Arist·teles.  

Los pensadores materialistas, dicen que: El orden el Universo, es el producto del ñazar 

de la materiaò. Sin embargo, podemos acotar que el ñazarò es incapaz de producir un 



11 
 

Dice (Allah) El Sublime: 

 ̴ФϝТфϜ сТ ϝз̴ϧ̲тϐ блтϽ̳з̲Ђ "}б̴л̴Ѓ̳Ужϒ сТм  ϢϼнЂ {."̳Х̲ϳЮϜ ̳йΖжϒ бл̲Ю ̲еΖу̲ϡ̲ϧ̲т п̵ϧϲ̪ϥЯЋТ  ϣтϐ53.  

(ñPronto les mostraremos nuestros signos, en las (distintas) regiones (de la 

Tierra) y en sus propios seres, hasta que se les haga manifiesto que ésta es La 

Verdad").  Sura Fusilat, (No. 41), aleya 53. 

 

  Allah censura a quienes son creyentes por el mero hecho de seguir la tradición de sus 

padres -o ancestros-, cuando declara: 

 ̲днЯ̴ЧЛ̲т ъ б̳кϔϝϠϐ ̲дϝЪ н̲Ю̲мϒ ϝж̲̭ϝϠϐ ̴йуЯК ϝзу̲УЮϒ ϝв ̳Й̴ϡΖϧ̲ж Э̲Ϡ Ϝн̳ЮϝЦ "} {".̯ϝϛу̲І    ̪ϢϽЧϡЮϜ ϢϼнЂ:ϣтϐ 170.  

 

 

(Dicen ellos:" ¡No! seguiremos las costumbres que encontramos siguiendo 

nuestros padres", aunque sus padres no supieran absolutamente nada.ò) Sura al-

Baqarah, (No.2) aleya 170. 

                                                             
orden perfecto y sistemático poseedor de una finalidad. Por el contrario, el ñazarò 

produce desorden y carencia de racionalidad. 

Bibliograf ía: 

(1) Al Hadi, Yaôafar: Allah Kh álequl Kaun, comentado por el Sheik Yaôfar Subhani, Dar Al Al 

Adwa, Beirut, 1986, tercera ed, página 155. 

(2) Davies, Braian: An Introduction to the Philosophy of Religion, Oxford University Press, 

Oxford, 1993, páginas 94-119.  
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De manera similar, Allah rechaza a aquellos quienes siguen las conjeturas u opiniones 

de quienes son importantes, cuando afirma:                   

 ϢϼнЂ (".Ζе̲ЗЮϜ ъϖ ̲днЛ̴ϡΖϧ̲т дϖ ") :ϣтϐ ̪аϝЛжъϜ116.  

("No siguen sino meras conjeturas".) Sura Yunus (No. 10), aleya 66. 

 

Ciertamente, creemos que: ñla Raz·nò, nos exige plantearnos una opinión sobre (los 

temas de) La Creación4, del conocimiento acerca del Creador del Universo; como 

                                                             

4    

El Argumento Cosmológico. 

Un tema que hoy en día se discute, es el siguiente: ¿Es acaso la materia de la cual está 

hecha todo este Universo, eterna y antigua, o por el contrario ésta fue originada? Si 

decimos que la materia fue originada, implícitamente afirmamos que su exitencia estaba 

precedida por la no existencia; en otras palabras, no existía y luego empezó a existir. Por 

el contrario si decimos que la materia es antigua o eterna, significa que siempre ha 

existido y que nunca ha tenido un inicio. 

Podemos ordenar el presente Argumento de acuerdo a las siguientes premisas y su 

resultado: 

1.- (Premisa Menor) El Universo ha sido originado. 

2- (Premisa Mayor) Todo suceso o efecto es el resultado de una causa. 

3- (Resultado): El Universo necesariamente ha de tener un Originador.   

  

La Premisa Menor se explica de acuerdo con la información que nos aportan las ciencias 

naturales y la filosofía veamos: 

¶ El físico Isaac Newton determinó que El Universo se orienta hacia la separación, la 

desintegración y el frío. Dice que los cuerpos materiales tienen un movimiento del calor 

a un estado de ausencia de calor. Llegará el momento en que todos los cuerpos estén 

igualados el frío o la ausencia de calor que hará imposible las acciones y la vida que se 

da en El Universo. Si la existencia del movimiento y la vida es el resultado de la variación 

y oposición entre los elementos materiales para se produzca el calor, sería imposible 

afirmar entonces, que el Universo no ha tenido un principio u origen; puesto que si fuese 

eterno ya hubiera llegado a ese estado de congelamiento y asuencia de la vida, desde 

hace mucho tiempo. Concluímos entonces que El Universo material tuvo un inicio y 

origen y que la materia no es eterna. 

¶ Desde un punto de vista filosófico podemos afirmar lo siguiente: Una vez que ha sido 

establecido el movimiento de la materia hacia su desintegración y la desaparición de la 

vida, llegamos a la conclusi·n que la materia no es ñesencialmente existenteò sino que 

es ñaccidentalmente existenteò. Por lo que es necesario, que le haya sido aportada su 

existencia. Si dij®ramos la materia es ñesencialmente existenteò tendr²amos que negar 

que tiene una desintegración o desaparición. Puesto en otras palabras, cuando algo es 

ñesencialmente exitenteò, hablamos de un Ser que no ha tenido principio y que no tendr§ 

nunca un final. Características que adolece la materia.  

¶ Existe otra posición científica, relacionada con el origen del Universo dice: ñNo hay 

duda que los mejores modelos de hoy en día, han comprobado que El Universo se 

expande a partir de una ñGran Explosi·nò (Big Bang), que data de hace unos 14,000 

millones de años. Estos modelos han logrado predecir no solamente la densidad y escala 
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de la recesión de las galaxias, sino también las proporciones que varios elementos 

químicos tienen respecto de otros; la radiación en El Universo, y sobre todo, los 

precedentes de radiaci·nò. (1) 

¶ Podríamos argumentar a esta posici·n lo siguiente: La teor²a de ñLa Gran Explosi·nò o 

ñBig Bangò, nos aclara que El Universo tuvo un tiempo determinado a partir del cual 

empez· a existir. Pero no nos aclara la causa que origin· dicho ñBangò. 

Siguiendo con el orden de premisas anteriormente expuesto, diremos que la premisa 

mayor, tiene relación con el tema de la relación de causalidad, que dice que a toda causa 

corresponde un efecto. Para varios pensadores de la filosofía materialista causa significa 

la materia que tiene la propiedad de transformarse en otra forma de materia. La primera 

clase de materia, se la denomina causa, y a la segunda; efecto. Algunas veces la causa es 

entendida como la fuente originaria del movimiento; como sería el caso de un carpintero 

quien reúne la madera, clavos y herramientas y traslada todo esto de un lugar a otro 

dentro de su taller, hasta que finalmente se produzca una silla. Siendo la silla la que se 

produjo a sí misma. 

La filosofía que admite la existencia de un Ser Creador, identifica el concepto de la 

causa, con el productor u originador de la existencia de una cosa material llamada ñel 

efectoò; extray®ndo a este ¼ltimo de la nada. Esta corriente afirma que El Universo ï

materia y forma,- no siempre ha existido por lo que debe haber un Ser Creador el cual 

haya dado origen a la materia y le haya establecido sus formas; abarcándolas con un 

orden maravilloso. Esta posici·n se conoce por el nombre de: ñPrincipio del Creadorò. 

Este Ser Originador de la relación de causalidad, ha exitido siempre, previamente antes 

de que podamos afirmar la existencia del ñcomienzoò del tiempo y el espacio, y existir§ 

despu®s del ñfinalòde ®stos. Fil·sofos de la Escuela Imamiyah de la estatura de Nasiru 

din At Tusi (597-672 D.H. / 1214-1294 D.C.), Sadr din As Shirazi (979-1050 D.H./ 1601-

1672 D.C.), El Muhaqqe As Sabsabari (1214-1289 D.H./ 1836-1911 D.C.),  sostenían 

que todo efecto tiene como condición de su existencia una causa, que a su vez es el efecto 

condicionado de otra causa anterior, llamando a esto : la cadena de la causalidad. Esta 

cadena se prolongaría hasta el infinito, por lo que para sustentar su validez lógica, 

requiere la existencia de un Ser Independiente de dicha relación de causalidad que le dé 

a ésta su origen. Dicho Ser posee una existencia incondicionada a partir de la cual, se 

origina la existencia del Universo y las demás relaciones causales. 

Conviene a esta altura del debate, repasar la clasificación aristotélica de los tipos de 

causas: 

1. Causa Activa: como lo sería el carpintero que construye una mesa. 

2. Causa de la Finalidad: esta es la finalidad u objetivo para la cual fue creada la mesa: 

tomar los alimentos, escribir sobre ella, etc. 

3. Causa Material: la cual sería la madera y demás materiales con los cuales fue creada la 

mesa. 

El Profesor Yaôfar Al Hadi, sostiene que los filósofos materialistas como el británico 

Bertrand Russell (1872-1970 D.C.), aceptan únicamente la existencia del tercer tipo de 

causas, esto es la causa material, y que han descartado los dos primeros tipos: el sujeto 

creador y la finalidad de la creación. Esto por cuanto ñé ellos (los fil·sofos 

materialistas), si aceptaran la causa activa tendrían que aceptar la existencia del 

Creador, llegando con esto a la anulación de su propia escuela de pensamientoò. (2) 

A Bertrandd Russell le preguntaron durante  un  debate radiofónico con Frederick 

Copleson donde discutían el origen del Universo; ñàEs este Universo algo fortuito?ò,- 



14 
 

también repecto a la legitimidad de La Misión Profética y sus milagros. Por lo que no 

es correcto ñimitarò a otra persona, -en lo concerniente a ambos temas (la creencia, y 

el conocimiento);- aunque fuese aquella, poseedora de una posición de dignidad, 

prestigio o importancia. 

El Sagrado Corán vino a exhortar (al hombre) a pensar, y a adherirse al conocimiento.  

Pues ciertamente, viene establecida (en el Corán), la libertad natural (que poseen) los 

seres racionales, (la cual) armoniza con la opinión de la mayoría de los sabios que han 

tratado ese tema.  También se establece en El Corán, la libertad intelectual, que 

                                                             
en otras palabras, carece de un Creador y de un propósito- él respondió : ñYo dir²a que 

tan sólo está ahí, eso es todoò.(3) 

Nosotros consideramos que La Razón decreta la existencia de un Ser Creador, 

Autosuficiente, Poderoso y Sabio, el cual ha originado la materia y la cadena de 

causalidad, las leyes naturales y ha otorgado a toda esta Creación y propósito 

determinado. Dicho de otra manera: ñtodo ser cuya existencia sea accidental ha de 

referirse finalmente a un Ser cuya existencia sea esencialò. (4) 

Veamos algunos de los textos islámicos concernientes al presente tema: 

Declara Allah en el Sagrado Corán: 

ñ)а̲Юм̲ϒ  ̴ϤϜ̲мϝ̲вΖЂЮϜ ̴Ϥм̳Ъ̲Я̲в сТ Ϝмϼ̳Дж̲т ̲Ф̴Я̲϶ ϝ̲вм ̴Ќϼ̶цϜм  ̱ϙт̲І д̴в ̳̳Ϝé   ("̪РϼКцϜ ϢϼмЂ  ϣтϐ185. 

(ñEs que no han observado en el gobierno de Los Cielos y La Tierra y todo lo que Allah 

ha creadoéò) Sura Al Araf (No.7), Aleya 185. 

 ̴Ю̲Ϻ̲Ъ ̲ЬϝЦ ") ϣтϐ ̪атϼв ϢϼмЂ (".ϝϚт̲І ̳Ш̲Ϧ ̶а̲Ю ̲м ̴Ь̶Ϡ̲Ц д̴в ̲Ш̳Ϧ̲Ч̲Я̲϶ ϸ̲Ц ̲м ̰д̴̵т̲к Ζп̲Я̲К ̲м̳к ̲ШΗϠ̲ϼ ̲Ьϝ̲Ц ̲Ш9. 

(ñDijo: ñDe esta maneraò Declar· Tu Se¶or: esto es para m² f§cil pues te he creado 

anteriormente cuando no eras nada.ò) Sura Mariam,(No.19) Aleya 9. 

Entre las tradiciones del Alul Bait, podemos citar el siguiente hadiz proveniente del Imam 

Alí bin Musa Ar Redha (И): 

"é ̭сІ двТ ̭сІ ЙжϝЊ ЬЪ дϜ̪ЙжЊ ФЮϝ϶ЮϜ м  ФЯ϶ ЬтЯϮЮϜ РтАЯЮϜъ ЙжЊм ̭сІ двé" 

× ñEn verdad, todo aquel que crea algo lo crea a partir de algo, y Allah, El 

Creador Sublime y Poderoso; crea (algo) sin que exista esa (otra cosa 

previa.ò(5) 

Referencias Bibliográficas: 

(1) Davies, Braian: Opt Cit , página 78. 

(2) Al Hadi, Yaôfar: Opt Cit , página 299. 

(3) Davies, Braian: Opt Cit , página 87. 

(4) Al Hadi, Yaôfar: Opt Cit , página 302. 

(5) As Sheik Saduq: At Tauhid, Munasharah Yamaôtul Mudaresin Fil Hauzatil Elmiah, Qom, sf, 

página 67. 
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estimula e invita al desarrollo de las capacidades innatas y naturales del pensamiento, 

el conocimiento y el horizonte mental.5 

                                                             
5  El Sagrado Corán insta al ser humano, a ejercitar sus capacidades mentales le exhorta 

a observar y reflexionar sobre La Creación y las Leyes Naturales que en ésta operan. 

Toda esta maravilla nos conduce a la conclusión de que debe haber un Creador 

Misericordioso, : 

 

 ̴ϤϜ̲мϝ̲вΖҶҶҶҶҶҶҶЂЮϜ ̴ФЯ̲϶ сТ Ζд̴ϖ")ЬтЯЮϜ ̴Ры̴Ϧ϶Ϝм ̴Ќϼ̲цϜм сϦΖЮϜ ̴ШЯ̳УЮϜм ̴ϼϝ̲лΖжЮϜм  ̳Й̲Уж̲т ϝ̲в̴Ϡ ̴ϼϲ̲ϠЮϜ сТ р̴ϼϮ̲Ϧ ̲ЀϝΖжЮϜ ̲вм ̲Ь̲Ͼж̲ϒ ϝ 
 ϝ̲л̴Ϧм̲в ̲ϸЛ̲Ϡ ̲Ќϼ̲цϜ ̴й̴Ϡ ϝтϲ̲ϓ̲Т ̱̭ϝΖв д̴в ̱̭ϝ̲вΖЂЮϜ ̲д̴в ̳ϝ̲лтТ ΖϨ̲Ϡм  ϣϠϜϸ ̴̵Ь̳Ъ д̴в ̴ϰϝ̲т̴̵ϼЮϜ ̴Рт̴ϼЊϦ̲м  ̴ϼΖ϶̲Ђ̳вЮϜ ̴Ϟϝ̲ϲΖЂЮϜм  ̲Ϡ ̲дт

 ̴̭ϝ̲вΖЂЮϜϤϝтф ̴Ќϼ̲цϜм  ϢϼмЂ (".̲дм̳Я̴ЧЛ̲т ̱ам̲Ч̴Ютϐ ̪ϢϼЧϠЮϜϣ 164. 

(ñEn verdad, en la creación de Los Cielos y La Tierra, en la alteración de La Noche 

y El Día, en la navegación de Las Embarcaciones a través del Mar, para deparar 

beneficio a La Humanidad; en el agua que hace descender Allah del Cielo haciendo 

revivir La Tierra después que ésta hubiera estado muerta. En los seres que transitan 

por La Tierra. En el cambio de los vientos y las nubes sujetadas entre El Cielo y La 

Tierra. (En todo esto) hay Signos para las personas que piensan.ò) Sura Al Baqara, 

(No.2), Aleya 164. 

El ejercicio de nuestras potencialidades mentales, produce un discernimiento entre lo 

fútil y banal que se pueda encontrar en esta vida limitada, y la importancia de plenitud 

de una existencia más allá de esta vida temporal. 

 ") ̳Ϣм̲т̲ϲЮϜ ϝ̲вм  ̰Ϟ̴Л̲Ю ъϖ ϝ̲т̴жΗϸЮϜ ̲ЮмϢϼ϶фϜ ̳ϼϜΖϸЯ̲Юм ̰мл  ϣтϐ аϝЛжцϜ ϢϼмЂ (".̲дм̳Я̴ЧЛ̲Ϧ ы̲Т̲ϒ ̲дм̳ЧΖϦ̲т ̲дт̴ϺΖЯЮ ϼт̲϶32. 

(ñ¿Y qué es la vida de este mundo sino juego y pasatiempo? Pero la residencia en la 

otra vida, es lo mejor para aquellos quienes son temorosos de Allah. ¿Es que acaso 

no entend®is?ò). Sura Al An óAm, (No.6) , aleya 32. 

Por su parte, entre los hadices de los Imames del Alul Bait encontramos una instancia a 

la reflexión sobre la importancia del uso de la razón : 

пЮϖ йЛТϼ ϝжϠϝϲҶҶҶЊϒ ЌЛϠ дК ϼϝϠϮЮϜ ϸϠК дϠ ϸвϲв дК Ѐтϼϸϖ дϠ ϸвϲϜ  ϤЯЦ :ЬϝЦ аыҶҶҶЂЮϜ йтЯК  ϸϠК сϠϒЮ:й  ϝв
 двϲϼЮϒ йϠ ϸϠК ϝв :ЬϝЦ ̬ЬЧЛЮϜйϠ ϞЂϦЪϜм дϝжϮЮϜé" 

¶ ñAhmad bin Idrµs, reporta de Mohammed bin Abdul Yab§r, de unos de nuestros 
compañeros quienes le preguntaron a Abi Abdallah (el Imam Báquer) (И): Le 

dije a él (al Imam): àQu® es ñla Raz·n? Dijo: 

× ñEs aquello con lo que adoras al Clemente y ganas los corazoneséò. 

 аыҶҶЂЮϜ йтЯК ϝҶҶЎϼЮϜ ϤЛвҶҶЂ :ЬϝЦ алϮЮϜ дϠ дҶҶЂϲЮϜ дК ЬҶҶЊТ дϠϜ дК пҶҶЂтК дϠ ϸвϲв ϸвϲϜ дК птϲт дϠ ϸвϲв"
 йЯЧК ̭рϼвϖ ЬЪ ФтϸЊ" :ЬмЧтйЯлϮ имϸКм". 

¶ ñMohammed bin Yahia reporta de Ahmad bin Mohammed bin Isa, de Ibn Fasel 

de Al Hassan bin Al Yaham quien dijo: ñEscuch® del (Imam) Redha (И) declarar: 

× ñEl amigo de toda persona es su raz·n, y su enemigo es su ignorancia.ò  

¶ El Imam Musa Al Qádem (И) declaró: 

ϲ ЀϝжЮϜ пЯК ύ дϖ :аϝІк ϝт" ϢϼкϝД ϣϮϲ :дтϦϮϣжАϝϠ ϣϮϲм  ЬЂϼЮϝТ ϢϼкϝДЮϜ ϝвϓТϣжАϝϠЮϜ ϝвϒм ϣвϚцϜм ̭ϝтϠжцϜм 
".ЬмЧЛЮϝТ 

× ñáAy Hisham!, Allah ha otorgado dos tipos de pruebas a las personas: Una 
prueba externa y otra interna. La prueba externa son los profetas y enviados y 

la prueba interna es la raz·nò.(3) 
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Por lo tanto, no es aceptable, -teniendo en cuenta dicha libertad-, que el hombre de 

manera negligente; omita su propia opinión en materia de la doctrina, o que confíe y 

dependa de la imitación de sus tutores o dirigentes, o de cualquier otra persona. 

 Sino que (por el contrario) le es obligatorio (a dicha persona),- de acuerdo con su 

naturaleza racional, la cual está corroborada por las Aleyas del Corán y las Tradiciones 

del Profeta y los Imames,-buscar y meditar sobre Los Fundamentos Doctrinales de la 

Religión. Siendo los más importantes: El Principio de la Unicidad de Allah, El 

Principio de la Misión Profética, La Justicia de Allah , El Principio del Imamato , y El 

Principio de la Existencia después de la Muerte . 

Quien imita a sus padres (o ancestros), en la creencia de dichos principios doctrinales, 

se arriesga a que esa posición tradicional, o esté equivocada, o bien, sea contraria al 

Camino Recto, (siendo por tal negligencia), incapaz de ser objeto de excusa. 

Podemos resumir lo anterior, en dos puntos: 

*  PRIMERO:  Es obligatorio poseer opini·n y conocimiento en materia del ñlos 

Fundamentos de La Creenciaò .Y no es aceptable la imitación, de otra persona en la 

referida materia. SEGUNDO: Ciertamente ésta es una obligación racional6, antes de 

                                                             
En otras palabras, el ser humano puede encontrar la dirección hacia Su Creador por medio 

del ejercicio de su inteligencia y la obediencia al mensaje que le ha sido revelado a los 

profetas y enviados de Allah. 

Véase: 

(1)Al Kulaini, Abi Yaôfar: ñAl Usul Al K§fi¨, Darul Kitab Al Islamiyat, Tehrán, 1984, vol I, pág 

10, hadiz No 3. 

(2) Ib ídem.  

(3)Al Qumi, Hussain Ibn Ali: Tuhfa Al Uôqul Aôn Ali Ar Rasul, Muassasatul Aôlmiyah Lil 

Matbuaôt, Beirut, 1996, página 284. 

 

 6  El Allamah Al Heilly (1) , explica la posición de la Escuela Imamiyah sobre este tema, 

de acuerdo con  el siguiente orden de puntos: 

(Primero):  La concepción razonada correctamente, se obtiene como consecuencia de las 

premisas previas. Por ejemplo, sabemos que 1 es la mitad de 2, y que 2 es la mitad de 4, 

entonces podemos concluir que 1 es la mitad de la mitad de 4. Dicho resultado es 

necesario desde el punto de vista racional, puesto que se desprende de la información 

contenida en las premisas anteriores. Difieren en esto los seguidores de la Escuela 

Asháerah, quienes afirman que la consecuencia del razonamiento no es un producto 

ñnecesarioò de las premisas, sino que es algo meramente ñconvencionalò pudiendo ser o 

no ser. 

    (Segundo): La concepci·n es la consecuencia ñnecesariaò, en virtud de la raz·n. 

Significa esto que se concibe algo no porque alguien lo diga, sino porque la razón así lo 

determina. La Escuela Ash§erah ha dicho que ñel acatamiento del mensaje de los profetas 

se debe por el hecho de escucharlo, no porque así lo exija la raz·nò. De esta manera 

rechazan las pruebas que han traido los profetas de Allah a los seres humanos, porque es 

obligatorio el acatamiento del mensaje divino cuando la razón acepta la veracidad del 

mensajero, y no tan sólo por el mero de que éste invite a las gentes a seguirlo, o que les 

presente milagros. 

Este debe ser el orden de razonamiento de acuerdo a las premisas: 
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ser una obligación jurídico-religiosa7.  En otras palabras, no toman su fuerza -la 

opinión y el conocimiento-, por apoyarse en fuentes religiosas (como el Corán, y las 

                                                             
1. En verdad este milagro proviene de Allah. 

2. Allah ha otorgado este milagro para corroborar la veracidad Su Mensajero. 

3. Todo aquel cuya veracidad es establecida por Allah, se le concidera veraz. 

 

Una vez logrado un resultado racional como éste, la persona posee una concepción 

ñobligatoriaò respecto al mensaje que trae un profeta. . De no desprenderse la concepci·n 

de las premisas, podría alguien argumentarle a un profeta : 

 ñNo reconozco tu veracidad sino es en virtud de una concepci·n, y no actuar® de 

conformidad a esa concepción si no se me demuestra que es obligatoria, puede ser que 

conozca de su obligatoriedad o no, únicamente por medio de tus palabras. Pero tus 

palabras no son una prueba vinculante si no s® previamente que eres verazò. 

Dicho de otra forma: sólo se admite la veracidad del mensaje por medio de las palabras 

del profeta, pero esas palabras no tienen por qué ser obedecidas si no se sabe que dice la 

verdad, la cual únicamente se demuestra a través de sus palabras. 

A través de esta posición, nunca se logrará obtener a una conclusión satisfactoria. 

(Tercero): El conocimiento se obtiene necesariamente a través de la razón. El 

conocimiento sobre Allah obligatoriamente se logra, por medio del uso de la razón, lo 

que no excluye que las palabras que se escuchen puedan aportar una ayuda en esa 

dirección.  

 Véase: 

(1) Al Heilly, Allamah: Nahyul Háq wa Kashfus Sedq, Dar Al Kitabi Lubnani, Beirut, 1982, 

págs 49-52. 

 

 7  La Shariah  Islámica considera como una acción prohibida , la imitación en materia 

del la creencia en los Principios Doctrinales del Islam, tales como la Unicidad de Allah, 

La Misión Profética, El Imamato y La Existencia después de la Muerte. A la vez, La 

Sharia Islámica invita al ser humano a hacerse cargo de la responsabilidad inherente a la 

libertad su libertad racional, en aras de investigar y hacerse una opinión sobre dichos 

principios. El gran jurista y filósofo de la Escuela Imamiyah, As Seyied Mohammed 

Báquer Sádr al respecto agrega: 

ñées una obligaci·n jur²dico-religiosa, que toda persona realice un esfuerzo directo e 

investigue sobre (esta) materia éy aunque algunas veces encuentre en esto una 

dificultad, el hombre debe emprender un esfuerzo y vencer esas dificultades  puesto que 

la creencia que posee el ser humano es de lo m§s importante para ®steéLa Sharia 

Islámica, no exige a la persona una investigación sobre el tema de las creencias como ho 

haría un pensador o experto sino lo que el común de los hombres (de su tiempo) pueda 

realizar; logrando con esto, la satisfacción y seguridad personal por haberse hecho cargo 

de su responsabilidad ante Su Se¶or.ò (1) 

 El Sheik Al Mudhafar ha citado supra, las Aleyas del Sagrado Corán, en las cuales se 

hace explícito los peligros que se corren cuando las personas imitan a sus ancestros, o 

siguen las tradiciones u opiniones ajenas en esta materia. 

Bibliografía: (1) Báquer Sádr, Mohammed: Al Fataua Al Wádhehah wa Fiqan Lil Madhabi 

Ahlul Bait , Darut Taôruf Lil Matbuaôt, Beirut, 1983, página 91. 



18 
 

Tradiciones del Profeta y los Imames-), si antes no son válidamente corroboradas por 

principios racionales. Y no significa la obligación racional, sino la explicación por 

medio de la razón, de aquello que necesariamente conoce, así como también significa, 

la necesidad de pensar y realizar un esfuerzo con el objeto de extraer la verdad;  en 

materia de los Fundamentos de las Creencias. 

 

 SECCIÓN 2.-NUESTRA DOCTRINA ACERCA DE LA 
IMITACIÓN EN MATERIA DEL CANÓN. 

 

En lo referente a la ramificación jurídica del Islam- la normativa legal relacionada con 

las acciones de los hombres, (al contrario de los Fundamentos de la Doctrina), no es 

obligatorio que cada individuo se esfuerce; en la obtención de un criterio u opinión 

personal, sobre dicha normativa. 

Siempre y cuando, no se trate de ñasuntos de necesidad establecidaò, tales como la 

oración, el ayuno o la caridad; puede darse una de tres posibilidades: 

(1) O se extrae y forma el criterio, en relación a una acción determinada, mediante la 

obtención su fundamento o causa legal  8 , siempre que se posean el conocimiento y la 

                                                             
 

 

 

  8 La Ley Islámica (As Sharia), es el conjunto de normas contenidas por El Corán, el 

cual fue revelado por Allah a Su Profeta (ò); dichas normas se extienden por todos los 

ámbitos de la vida del ser humano. Como es natural, que no es obligatorio para todas las 

personas el conocer los pormenores del Derecho, como lo conocen los abogados; 

tampoco es obligatorio, que todos los musulmanes conozcan detalladamente toda La 

Normativa de La Ley Islámica; siendo dicha peculariedad, propia de los jurisconsultos. 

Ciertamente, los musulmanes necesitan conocer las normas de La Ley Islámica , 

relacionadas con: 

Los actos devocionales,dos son físicos: 

1. La Oración  

2. El Ayuno  

 

Dos son estrictamente de carácter pecuniario: 

 

3. El pago de la quinta parte de los réditos. 

4. El Zakaq, el cual es el deber pecuniario que deben pagarse sobre los ganados, y granos.  

 

Y los otros dos últimos contienen una naturaleza mixta, es decir son de carácter físico y 

pecuniario. 

5 La Peregrinación Mayor a La Meca, por lo menos, una vez en la vida; si se contara con las 

posibilidades para llevarla a cabo. 
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capacidad de realizar tal obtención. Siendo la persona que realiza dicho esfuerzo, un 

jurisconsulto especialista en Las Ciencias del Derecho Islámico. 

(2) O se actua con de acuerdo a las normas del procedimiento llamado precaución  9 a 

la hora de llevar a cabo determinado actosiendo conocido quien procede de tal forma, 

con el nombre de ñmujtatò. 

(3) O se imita, a un jurista en lo concerniente a las normas legales del Islam, y se es 

un imitante.  La esta imitación, se conoce con el nombre de "taqlidò10. 

 

El jurista especializado en el Derecho Islámico que se imita, debe poseer entre otras, 

la plenitud de sus capacidades racionales, y ser reconocido como un hombre justo. 

Éste ha de construir y desarrollar su personalidad de acuerdo con las directrices 

establecidas por El Islam, ha de ser un defensor de su religión, ha de oponerse a los 

impulsos y dictados de sus bajas pasiones, y por último, ha ser un siervo obediente de 

las órdenes de su Señor.11 

                                                             
6. La Lucha por La Causa del Islam.  

 

Los musulmanes han de conocer las normas atinentes a acciones de la vida cotidiana, v.gr: La 

purificación o los alimentos (cuáles de ellos son lícitos o ilícitos), o las normas relacionadas 

con sus propias ocupaciones, vgr. : el comercio, la agricultura y la administración. Si se es un 

especialista del Las Ciencias Islámicas, puede dicha persona, actuar de acuerdo a su propio 

criterio. 

 

 

  9 Si el musulmán no es un especialista en Las Ciencias del Derecho Islámico, existe otra 

posibilidad, la cual es que: El musulmán posea un grado conveniente de conocimiento de las 

disciplinas del Derecho Islámico, y conozca los decretos emitidos por  dichos especialistas, 

siendo por esto, capaz de actuar conforme a la precaución . Por ejemplo: Decreta el 

jurisconsulto, que cierta actividad no es prohibida, pero cuya abstención es recomendable 

(ȻĀȀøøøøøøȮøøøøøøȵ), y otro jurista decretó sobre la misma acción, que su realización es prohibida; el 

musulmán ante tal disyuntiva escoge el decreto más fuerte, en cuyo caso es la declaración de la 

prohibición de la realización de dicha acción. O por ejm: un Jusrisconsulto decreta la validez 

de la oración bajo una determinada circunstancia, y otro por su parte, decreta sobre lo misma, 

su invalidez; ante dicha disyuntiva, el musulmán escoge el decreto más fuerte, que resultaría en 

la necesidad de repetir la oración. Con estos ejemplos, dejamos claro que la precaución, es el 

escogimiento de la resolución jurídica, que brinda una mayor seguridad de su corrección, de 

tal manera que; en virtud de ésta, el musulmán puede confiar, que su acción es conforme con 

la Voluntad de Allah. Sea que la realidad de dicha Voluntad, se ajuste o no, a la resolución del 

Jurisconsulto que se haya escogido.  

 

 10 Es el acatamiento de las resoluciones de un Jurista especializado en La Ley Islámica, 

quien reúne todas las condiciones para ser imitado, siendo el más sabio entre los sabios, 

de entre todos los juristas. 

 
11 Se ha informado que el Imam Hassan Al Askari declaró con relación a las cualidades 

de los sabios de quienes se ha de hacer la imitación : 
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De manera que, si no se es un jurisconsulto especialista en el Derecho Islámico, o 

alguien que atúe de acuerdo a los procedimientos de la precaución, y aún así no se 

imita a un jurista, en el conjunto de normas legales del Islam; las acciones de adoración 

y devoción que se lleven a cabo (bajo tales condiciones), serán nulas e inadmisibles. 

Por ejemplo, si se ha orado, o ayunado o realizado actos devocionales a lo largo de la 

vida, sin ésta imitación; tales acciones serían calificadas de nulas. 

 (Podría eliminarse esa nulidad) si (dichas acciones), pudieran verificarse 

posteriormente, como aceptables de acuerdo con los criterios de un jurisconsulto 

especializado en el Derecho Islámico, que se hubiese escogido para imitarle. Así como 

que tales actos hubieren sido efectuados con la intención de encontrar cercanía 

espiritual con Allah, El Altísimo.12 

 

  

                                                             
 é" ϝжϚϝҶҶҶҶҶҶҶЊ ̭ϝлЧУЮϜ дв дϝЪ дв ϝвϑТ̪йҶҶҶҶҶҶҶЂУжЮ  ϝДТϝϲ̪йжтϸЮ  пЯК ̲ϝУЮϝ϶в̪иϜмк  ϼвц ϝЛтАв̪иъмв  дϖ аϜмЛЯЯТ
имϸЯЧт"é 

× ñéEmpero, respecto a aquel de los jurisconsultos quien desarrolle y 
construya su personalidad (de acuerdo con las directrices del Islam), 

sea defensor de su religión, y que se oponga a los dictados de sus 

bajas pasiones y sea obediente a las órdenes de Su Señor, pues 

entonces ha de ser imitado.ò (1) 

Bibliograf ía: 

(1) Ibn Abi Taleb at Tabrsi, Ahmad: Al Ehteyay, Mansurat Al Naôman, SL, 1966, Vol II, p§gina 

263. 

 

   12 Si durante un transcurso de tiempo, el musulmán solía orar y ayunar, sin imitar al 

jurista de las ciencias islámicas, y despúes llegó a saber de su obligación de hacerlo con 

respecto a uno que fuese el m§s sabio o ñAl Ćlamahò. Y se percatara que sus acciones 

anteriores a su ñimitaci·nò, fueron hechas de una manera que no contradec²an las 

disposiciones del mencionado jurisconsulto; y además que dichas acciones se habían 

efectuado con la intención de lograr una cercanía espiritual con respecto a Allah, 

entonces; pueden reconocerse dichas acciones como ñv§lidasò, siendo ellas, como si se 

hubiesen realizado de acuerdo la ñimitaci·nò. 
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SECCIÓN 3: NUESTRA DOCTRINA SOBRE LA OBTENCIÓN DE 

LA OPINIÓN LEGAL A PARTIR DE LAS FUENTE. 

 

Creemos, que la obtención de la opinión legal a partir de las fuentes, es una obligación 

de carácter genérico; que pesa sobre todos los musulmanes, en cualquier periódo de 

tiempo, dentro de ñLa £poca de la Gran Ocultaci·nò - del Imam Al Mehdi (И)- 13. Sin 

embargo, dicha obligación genérica que pesa sobre todos los musulmanes, desaparece 

a partir del momento; que haya por lo menos uno de ellos, quien en virtud de sus 

estudios (profundos de las Ciencias Islámicas) sea plenamente capaz de realizar la 

                                                             

 13El Imam Mehdi (И), es el último de los Doce Imames del Alul Bait, quien en su vida 

ha de tener dos períodos de ocultación a saber: 

(A) La Ocultación Menor : 

Esta ocultación comienza a partir de la muerte de su padre el Imam Hassan Al Askari (И), 
en el año 260 D.H. (888 d.C.), y termina en el año 329 D.H. (951 d.C.). Durante este período, 

el Imam Al Mehdi (И)  siguió manteniendo el contacto  con sus seguidores, a través de  

Cuatro Representantes, quienes  comunicaban las directrices emanadas por el Imam; ellos 

son :  

1. Uthmán Ibn Said Al Amri Al Asadi, quien fue uno de los allegados del Imam Al Jadi, 

del Imam Al Askari y por último del Imam Mohammed Al Mehdi, la paz sea sobre 

todos ellos.  

2. Mohammed Ibn Uthmán Ibn Said Al Amri Al Asadi, quien siguió con las 

responsabilidades que había ejercido su padre, luego de la muerte de éste, por un 

período de cuarenta años; hasta su propio fallecimiento en el año 305 D.H. (927 d.C.).  

3. Hassan Ibn Ruj, quien desempeño el cargo, desde el fallecimiento de su predecesor, 

hasta el día de su propia muerte, en el año 326 D.H. (948 d.C.).  

4. Alí Ibn Mohammed As Samari, quien es el último de los Cuatro Representantes, quien 

desempeñó su gestión, por un período de tres años tan sólo, porque éste falleció el día 

15 del Mes de Shaôban del a¶o 329 D.H. (951 d.C).  

 

(B) La Época de La  Ocultación Mayor:   
 

Comienza el 15 del Mes de Shaôban del a¶o 329 D.H. (951 d.C) y que culminar§ el d²a 

en que Allah le ordene al Imam su reaparición ante las gentes. Entre las últimas 

directrices que el Imam Mehdi , la paz se con él, le dió a su cuarto representante, fue que 

a partir del inicio de la La Gran Ocultación hasta su finalización, los musulmanes 

deberían de remitirse para el conocimiento de su religión,sus normativas y disposiciones;  

a sus Ìmuyôtajids¨, quienes poseen las condiciones de piedad, ética, y conocimiento de 

las ciencias islámicas, que les capacitan para obtener la decisión jurídica a partir de 

razones derivadas de las fuentes normativas. La obligación de los musulmanes, han de 

remitirse al jurista versado en la Ley Islámica, capacitado para extrer de las fuentes de 

ésta una opinión legal, con el objeto de conocer los alcances de sus deberes ante Allah, 

de acuerdo a La Ley Islámica. Siendo dicha remisión un deber llamado: (ǦɆȲȞȦȱä ǦǤǱäĀ).En la 

Época de La Gran Ocultación, seguir el decreto jurídico de un jurisconsulto con el rango 

de, sería como si se estuviera actuando de conformidad con una decisión jurídica 

proveniente del mismo Imam. Y la obediencia a las órdenes de dicho jurista, sería como 

obedecer las órdenes emanadas del Imam. 
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obtención del criterio jurídico, a partir de las fuentes de la Ley.  Así como también, 

posea las demás condiciones necesarias para ser considerado como un jurisconsulto 

del cual se pueda realizar la imitación, como anteriormente fueron mencionadas. 

 De esta manera, los demás musulmanes pueden imitarlo y dirigirse a él, para conocer 

toda materia de las normas legales de su Religión.  Por tal motivo, en todo tiempo les 

es obligatorio a los musulmanes, tratar de encontrar entre ellos, a la persona que se 

haya dedicado (a los estudios de las leyes islámicas) y haya alcanzado el grado de 

conocimiento, así como las otras condiciones propias para la obtención del criterio 

jurídico a partir de las fuentes de la Ley Islámica; de quien puedan llevar a cabo la 

imitación. 

 Si no se encontrase, ninguna persona capacitada para realizar la obtención del criterio 

jurídico a partir de las fuentes de La Ley Islámica, la cual pudiera ser imitada; entonces 

la obligación genérica que pesa sobre todos los musulmanes, pondría en acción sus 

efectos. O bien, deberían ayudar a una persona entre ellos, para que realice ese 

importante esfuerzo y logre el nivel de conocimientos y obtenga las demás condiciones 

de ïpropias del rango de- jurista; y así quedarían eximidos los demás de la mencionada 

obligación. Cuando se imita a un jurista, éste ha de estar vivo, puesto que no está 

permitida la imitación de uno que hubiera fallecido.14 

El criterio jurídico obtenido a partir de las fuentes de La Ley, tiene por objeto el 

conocimiento de Las Normas, que han venido a nosotros con El Señor de Los 

Enviados (Ј)15. Siendo esas Normas (de carácter) inmutable, a través de los cambios 

de los tiempos: 

 ̪ϣвϝуЧЮϜ ант пЮϖ Ьыϲ Ϲгϳв Ьыϲ "йв ϜϽϲм ."ϣвϝуЧЮϜ ант пЮϖ аϜϽϲ 

ü ñAquello que es l²cito para Mohammed (Ј) sera lícito hasta el Día del Juicio 

Final, y aquello que es ilícito para Mohammed (Ј), será ilícito hasta el   Día del 

Juicio Final ñ.16 

                                                             

 14 Es un requisito para hacer imitación de un jurisconsulto, que se encuentre con vida, 

según lo han determinado la mayoría de los sabios de la Escuela Imamiyah. Si las 

personas hubiesen estado imitando, y acatando las disposiciones y decretos de dicho 

jurista, y posteriormente muriese éste, se podría continuar imitándolo, si otro 

jurisconsulto del mismo nivel de conocimiento que estuviese vivo, autorizara el 

seguimiento y prácticas con base en las resoluciones del jurista fallecido.  Sin embargo, 

no está permitido, la imitación del jurista que hubiese muerto, para aquella persona la 

cual empezara a efectuar por vez primera en su vida, la imitación. 

 

 15 ñEl Señor de Los Enviadosò, es uno de los títulos con que se conoce al Santo Profeta 

Mohammed (ò). 

 

16 El Sheik Al Kulaini, en su Usul Al Káfi   incluye  el siguiente hadiz, donde el Imam 

Yaôfar As S§deq (И) expone:   
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Las Fuentes legales son: 

1.  "El Libro", - entiéndase por El Sagrado Corán, 

2.  " Las Tradiciones" (del Santo Profeta Mohammed (Ј), y su Familia),  

3.  ñLas Opiniones Generalizadas de Los Juristas; y  

4.  ñLa Raz·nò aplicada a las elaboraciones contenidas en los libros de la ciencia 

(del derecho Procesal) Islámico (que se ocupa de la metodología jurídica 

necesaria para la extracción de la opinión del jurista, con base en las fuentes 

de la Ley arriba mencionadas). 

La obtención del grado de sapiencia en la Ley Islámica, requiere muchos 

conocimientos que no poseen sino aquellos que con seriedad y dedicación se esfuerzan 

para su logro17.   

                                                             
 ϢϼϜϼϾ дК ...:ЬϝЦ  аϜϼϲЮϜм ЬыϲЮϜ дК аыЂЮϜ йтЯК  ϸϠК ϝϠϒ ϤЮϓЂ:ЬϝЧТ  амт пЮϖ ϜϸϠϒ Ьыϲ ϸвϲв Ьыϲ̪ϣвϝтЧЮϜ  йвϜϼϲм

Ϡϒ аϜϼϲ амт пЮϖ Ϝϸ̪ϣвϝтЧЮϜ  ̭сϮт ъм иϼтО дмЪт ъ.иϼтО  :ЬϝЦм  йтЯК пЯК ЬϝЦ:аыЂЮϜ  ϝлϠ ШϼϦ ъϖ ϣКϸϠ ИϸϦϠϜ ϸϲϒ ϝв

.ϣжЂ" 

ñ(Se informa) de Zar§rah quien dijo: ñLe pregunt® a Aba Abdallah (И) acerca de lo lícito 

e ilícito, y él respondió: 

× ñAquello que es l²cito para Mohammed, lo será para siempre hasta El 

Día del Juicio Final, y lo que es ilícito para él; lo será para siempre 

hasta El Día del Juicio Final. No es posible cambiar esto, o agregarle 

(otro criterio). Puesto que dijo Al²: ñNadie ha empezado la innovaci·n, 

excepto si no es porque se haya apartado de las enseñanzas (del 

Profeta)ò. (1) 

Creemos que el Santo Profeta Mohammed (ò), es ñEl Sello de Los Profetasò, y la Ley 

que le fue revelada, es ñEl Sello de las Legislaciones de Origen Divinoò. En este punto, 

están de acuerdo todos los musulmanes, por lo tanto; si Allah y Su Profeta, han declarado 

algo como ilícito, nadie tiene la potestad legítima declararlo lícito hasta el Día del Juicio. 

Y si Allah y Su Profeta, han declarado algo como lícito, nadie tiene la potestad legítima 

declararlo como ilícito, hasta el Día del Juicio. 

 Véase: 

(1) Al Kulaini, Abi Yaôfar: ñAl Usul Al K§fi¨, Darul Kitab Al Islamiyat, Tehrán, 1984, vol I, pág 

58, hadiz No. 19. 

 

 17 El jurista capacitado para la obtención del criterio jurídico a partir de las fuentes de La Ley,  

debe dominar nueve especialidades, : 

1. La semántica (el estudio del significado de las palabras) ,  

2. La morfología,   

3. La sintáxis.  

4. Derecho procesal.  

5. Teología.  

6. Lógica formal.  
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7. Hermenéutica de las aleyas del Sagrado Corán, que contengan disposiciones de la 

normativa jurídica. 

8. Hermenútica, o interpretación de las tradiciones narradas del Santo Profet,a o de Su 

Familia; la paz sea sobre todos ellos, las cuales contengan disiposiciones de la normativa 

jurídica. 

9. Conocimiento sobre la identidad y características morales de aquellas personas que 

aparezcan como narradores de las Tradiciones, con esto, puede establecerse la 

autenticidad, falsedad o falta de certeza plena, respecto a dichas narraciones (1) 

Queda claro entonces, que para alcanr la obtención del criterio jurídico a partir de las 

fuentes de la Ley, requiere profundos conocimientos en todas esas materias, que 

capacitan al jurista para declarar de acuerdo a su juicio personal, que algo es lícito, ilícito, 

recomendable su ejecución, o recomendable su abstención, o algo que no es suceptible 

de circunscribirlo en ninguno de los anteriores criterios. Es natural entonces, que para 

lograr dicha capacidad, tenga el jurista que ocuparse mucho tiempo, en el estudio y la 

meditación del Corán, La Sunnah del Profeta (ò) y El Derecho Islámico. También se 

requiere, que el jurisconsulto sea un hombre justo (üìǠȝ), temeroso de Allah capaz de 

discernir sobre La Sharia, y todo aquello que se le oponga a ésta.Véase: 

(1) Véase la nota No.2 que hace el Seyied Mohammed Yawad At Tarihi en su comentario del 

libro del Sheik Al Mudhafar: Aôqaed Al Imamiyah, Muaôasesatul Emam Alí, Qom, 1996, página 

241. 
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SECCIÓN 4.- NUESTRA DOCTRINA SOBRE EL 
JURISCONSULTO. 

 

Creemos que quien reúne todas las condiciones para ser tenido como jurista, es (a su 

vez), el representante del Imam ïMehdi (И)-, en los tiempos de la ñLa Ocultaci·nò. Es 

el jurista: el Gobernante y la cabeza del Poder, en todo aspecto y circunstanca. Son las 

atribuciones éste- durante ñLa Ocultaci·nò, - las mismas que le corresponderían al 

Imam, en lo que se refiere a la Administración de la Justicia y el Gobierno. 

El rechazo de su autoridad, significa el rechazo de la autoridad del Imam, y el rechazo 

de la autoridad del Imam; (implica) el rechazo de la autoridad de Allah El Sublime, lo 

que equivale a realizar una asociación de los atributos de Allah, a una falsa deidad. 

Según lo expresado por el hadiz proveniente del Imam Yaôfar as- Sádeq, (И).18 

Podemos afirmar que el jurista, no sólo es la Autoridad Jurídica sino que le 

corresponde también la Autoridad General (al-Wilayat al Aôma). De tal forma, que a 

él han de ser dirigidos los asuntos de determinación, resolución, y ejecución del 

Derecho. Por ser esas potestades exclusivas de su cargo, no es lícito ejercer dichas 

funciones sin contar con su autorización; como tampoco es lícito el decretar y ejecutar 

castigos punitivos, sin poseer la orden y sentencia correpondiente emanada de él. 

 

                                                             
18 se encuentra el  hadiz del Imam As Sádeq que dice: Usul Al KáfiEn el    

 ϼтҶҶЊϠ пϠϒ дК ...":ЬϝЦ :ϤЯЦ  ϸϜϼЮϝЪ млТ ϼвцϜ ϜϺк пЯК ϸϜϼЮϜ Ϥтϒϼϒ ШϜϸТ ϤЯЛϮ̬аЪтЯК :ЬϝЧТ  ϜϺк ШтЯК ϸϼ дв ϸвϲв ϝϠϒ ϝт

  ЬмЂϼ пЯК ϸϜϼЮϝЪ млТ ϼвцϜ ШϼϝϠϦ  пЯКм йЮϐм йтЯК  пЯЊ.пЮϝЛϦм  

ñSe informa que Abu Basir dijo: ñáMe ofrezco en sacrificio por t²! àAcaso es que ves 

que el rechazo en este asunto, como si fuera el rechazo a vosotros? Y dijo ñáOh Abu 

Mohammed! Quien os * rechaza en este asunto, es como si hubiera rechazado al 

Mensajero de Allah (ò), y a Allah, Glorioso y Sublime.ò (1) 

Es natural que el rechazo del Mensaje del Profeta (ò), sea el rechazo del Mensaje de 

Aquel quien lo envía. Pues quien no acepta al Profeta (ò), y rechaza El Mensaje que ha 

traído a La Humanidad, rechaza a Allah, por no odedecerle. De hecho, dicha persona 

obedece sus pasiones o algún otro ser humano; o bien, comparte su obediencia a Allah; 

con la obediencia de sus pasiones, u otra persona. Lo mismo sucede, con el rechazo del 

Alul Bait (И), quienes Allah nos ha ordenado obedecer. Semejante a esto, es la obediencia 

respecto a las órdenes de los sabios de ñLa V²a del Alul Baitò, o el jurista que sea el más 

sabio (ýɎøøøøøøøȞøøøøøøøȱä) de su tiempo; es decir, que la desobediencia de éste, implicaría la 

desobediencia al Imam al-Mehdi ( И) .(2 ) 

Consúltese: 

 

¶ (1). Al Kulaini, Opt Cit , vol VIII, página 146 

  (*) El texto árabe de la edición usada, parece tener un error, puesto que por el sentido de la 

oraci·n el deber²a decir: ñ(é) quien nos rechaza en este asuntoéò.  (N. del Tr.) 
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SECCIÓN 5.- NUESTRA DOCTRINA SOBRE ALLAH.- 

Creemos en la Unicidad Única de Allah, así como también creemos que no existe nada 

semejante a Él.19 Allah es  El Antiguo tanto que nunca "empezó" a existir, ni tampoco 

                                                             

 19 El Sheik Al Mudhafar, en esta declaración se refiere al punto más importante de la 

Doctrina Islámica, la cual se refiere al conocimiento que ha comunicado Allah a La 

Humanidad, a través de Sus profetas y Enviados, sobre Sí mismo.  Dicho tema se titula 

Principio de La Unicidad de Allah del cual  ha de enternderse  

(Primero) Que se rechaza que Allah, esté compuesto por partes. 

(Segundo) Que no existe nada que se pueda comparar con Él. 

En El Sagrado Corán  se lee  lo siguiente: 

ϝ̲Ϧ̲ϸ̲Ђ̲У̲Ю ̳ ъ̴ϖ ̰ϣ̲л̴ЮϜ̲̭ϑв̲лт̴Т ̲дϝ̲Ъ ̶м̲Ю")é ϣтϐ ̭ϝтϠжъϜ ϢϼмЂ (."22. 

(ñSi hubiesen en ellos dos (Los Cielos y La Tierra) otros dioses aparte de Allah, habr²a 

corrupci·n en amboséò) Sura Al Anbiaô. (No.21), Aleya 22. 

")é ̰ϸ̴ϲϜ̲м ̳й̲Ю̴ϖ ̳ ϝ̲вΖжϖé ϣтϐ ̭ϝЂжЮϜ ϢϼмЂ ("171. 

(ñÌéEn verdad Allah, es El Dios Đnicoò). 

")éϝ̲вΖж̴ϖ  ̰ϸ̴ϲϜ̲м ̰й̲Ю̴ϖ ̶а̳Ъ̳л̲Юϖé ϣтϐ РлЪЮϜ ϢϼмЂ ("110. 

(ñéEn verdad, que vuestro Dios es Unoéò) Sura Al Kahf (No.20), Aleya 110. 

 ϣтϐ Јы϶шϜ ϢϼмЂ (".̰ϸ̲ϲ̲ϒ ̳ ̲м̳к ̶Ь̳Ц")1. 

(ñD²: £l Allah, es Unoò). Sura Al Ikhl§z (No.112), Aleya 1. 

 

En el libro ñAt Tauhidò del Sheik Saduq, se encuentra el siguiente hadiz: 

"é ЬмЧϦϜ ЬϝЧТ (И) дтжвϔвЮϜ ϼтвϒ пЮϖ ЬвϮЮϜ амт аϝЦ ϝтϠϜϼКϒ дϜ ЬϝЦ сжϝк дϠ ϱтϼҶҶҶҶІϦ дК дϖ Ϝм̪ϸϲ 
 йтЯК ЀϝжЮϜ ЬвϲТϝт ϜмЮϝЦм  сϠϜϼКϒ дϗТ имКϸ (И) дтжвϔвЮϜ ϼтвϒ ЬϝЧТ ϞЯЧЮϜ атҶҶҶҶҶҶҶЂЧϦ дв (И) дтжвϔвЮϜ ϼтвϒ йтТ ϝв оϼϦ ϝвϐ

 дв иϸтϼж рϺЮϜ мк сϠϜϼКцϜ иϸтϼт рϺЮϜ̪амЧЮϜ  ϣЛϠϼϒ пЯК ϸϲϜм  дϖ ЬмЧЮϜ дϖ сϠϜϼКϒ ϝт ЬϝЦ̪аϝҶҶҶҶҶҶҶҶЂЦϒ  ъ ϝвлжв дϝлϮмТ
 ϾК  пЯК дϜϾмϮтдϝϦϠϪт дϝлϮмм ЬϮм ϜϾмϮт ъ дϜϺЯЮϜ ϝв ϝТ .йтТ д̪йтЯК  ъ ϝв ϜϺлТ ϸϜϸКцϜ ϞϝϠ ϸҶҶҶҶҶҶЊЧт ϸϲϜм ЬϚϝЧЮϜ ЬмЧТ

̪ϾмϮт ЬϚϝЧЮϜ ЬмЦм  ϞϝϠ сТ Ь϶ϸт ъ йЮ сжϝϪ ъ ϝв дц ϸϲϜм мк̪ϸϜϸКцϜ  .ϣϪыϪ ϨЮϝϪ ЬϝЦ дв ϼУЪ йжϜ оϼϦ ϝвϐЬϚϝЧЮϜ ЬмЦм 
 йтϠҶҶҶҶҶҶҶІϠ йжц йтЯК ϾмϮт ъ ϝв ϜϺлТ ЀжϮЮϜ дв ИмжЮϜ йϠ ϸтϼт ЀϝжЮϜ дв ϸϲϜм мкϝжϠϼ ЬϮм  пЮϝЛϦмдК  .ШЮϺдϝлϮмЮϜ ϝвϒм 
 ϾК ϝжϠϼ ШЮϺЪ йтϠҶҶҶҶҶҶІ ̭ϝтҶҶҶҶҶҶІцϜ сТ йЮ ЀтЮ ϸϲϜм мк ЬϚϝЧЮϜ ЬмЧТ йтТ дϝϦϠϪт дϜϺЯЮϜ̪ЬϮм ЬϚϝЧЮϜ ЬмЦм  ϾК ϝжϠϼ йжϜмрϸϲϒ ЬϮ 

̪пжЛвЮϜ  ϸмϮм сТ аЂЧжт ъ йжϜ йϠ сжЛтЬЧК ъм акм ъм  ϾК ϝжϠϼ ШЮϺЪЬϮм". 

ñése reprota de Sharikh bin H§di que un §rabe (beduino), se acercó al Príncipe de Los 

Creyentes (Alí bin Abi Táleb) (И), en el día (de La Batalla del) Camello, y le dijo: ¿Tú 

afirmas que Allah es Uno? Las demás personas (presentes) se molestaron con dicho 

§rabe y le dijeron: ñàEs que acaso no ves que El Príncipe de Los Creyentes (И) está 

sumamente triste?  

× Dijo El Príncipe de Los Creyentes (И): ñInvit§dle (a venir) porque en 
verdad, lo que quiere (comprender) el árabe es lo que queremos 

nosotros que las gentes (comprendan).  

× Dijo (Al² bin Abi T§leb): ñáOh §rabe! En verdad cuando se dice que 

Allah es Uno, se pueden (entender) cuatro postulados. Dos de ellos no 

son permisibles que se den en Allah, El Poderoso y Majestuoso; y otros 

dos postulados están estblecidos en Él. 

× Respecto a los dos primeros postulados, los cuales no está permitido 

que se le atribuyan son: La afirmación de quien dice que (Allah) es 

Uno, queriendo significar con esto un concepto numérico. Y la 

afirmación de quien dice que Él es Uno, porque no hay un Segundo 
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(que sea de su misma naturaleza) por lo que no ha incurrido en un 

concepto numérico; empero incurre en la incredulidad cuando implica 

que Allah es el tercero de la trinidad. La afirmación de quien dice que 

Él es Uno, y que es una persona humana, le ha atribuido una especie 

proveniente de un género, lo cual es inválido que se dé en Él, porque 

implica que Allah tiene un ser semejante. Y Él es un Ser por encima de 

tales atribuciones (falsas). 

× Pero los otros dos postulados que están establecidos en Él son: La 

afirmación que dice que Él es Uno, queriendo significar con esto que 

no hay nada que se pueda comparar a nuestro Señor, El Poderoso y 

Majestuoso. Y la afirmación que dice que Él es Uno, significando con 

esto que no se puede dividir Su Existencia sea por medio de La Razón 

o de La Imaginaci·n.ò(1) 

Veamos  cada uno de los significados que menciona el Imam Alí (И): 

1. Si dijéramos que Allah es Uno, siendo dicha unidad un concepto numérico, 

implícitamente se estaría admitiendo que ha de existir un segundo dios Por lo que tal 

aseveración es totalmente nula. El primer significado que es rechazado por el Imam Alí 

(И), es el que admite la posibilidad de existencia de un ser semejante o contrario que 

pueda ser comparado con Allah. El Islam rechaza categóricamente que pueda existir un 

ser, que pueda serle comparado u opuesto a Allah. Por ser Él, absolutamente perfecto, le 

son inaplicables las relaciones de comparación y oposición.  

El Sagrado Corán, afirma que de haber un segundo ser divino, no existiría el orden en La 

Creación, sino el caos. De haber esa segunda divinidad, sería necesario que hubiésemos 

encontrado algún tipo de efecto de esa existencia en El Universo.  

2. Si dijéramos que Allah es Uno, siendo dicha unidad una especie derivada de un género. 

Esta aseveración es también nula, y es rechazada por el Islam. Posteriormente 

analizaremos este tema con mayor detenimiento cuando comentaremos el tema de La 

Divina Trinidad.  No obstante podemos rápidamente acotar  lo siguiente: 

¶ Si enunciáramos que Allah es una Trinidad, o el tercero de una Trinidad, implícitamente 

estar²amos atribuy®ndole una ñcomposici·n de partesò. Y todo ser compuesto de partes, 

ñest§ necesitadoò de todas ellas para ser ñcompletoò; y el estado de ñnecesidadò es 

imposible que le sea atribuido a Allah, por ser Él Absoluta e Incondicionalmente 

Perfecto.  

¶ Si admitiésemos que es Allah una unidad compuesta por tres partes, estaríamos 

admitiendo la posibilidad de que pueda ser dividido. Y toda división conlleva un 

ñcambioò y ñdestrucci·nò, y estos estados son absolutamente imposibles que se den en 

Allah. Por ser Él Incomensurablemente Perfecto, ajeno de dichos estados contingentes.   

3. El tercer significado es correcto: Allah es Uno, porque no hay ningún ser que le pueda 

ser comparado a Él. Es decir, no existe ninguna otra divinidad. 

4. El cuarto significado es también correcto: Allah es Uno, porque no es susceptible de ser 

dividido, por no serle atribuidos los estados de ñnecesidadò, ñcambioò, ni ñdestrucci·nò. 

Referencias Bibliográficas: 

(1) Ibn Al Hussain, Mohammed, conocido como As Sheik Saduq: At Tauhid , Darul Maôrefah, 
Beirut, sf. Páginas 83-84, hadiz No. 3. . 

(2) Shubra, Abdallah: Haqul Iaquin fi Maôrefatil Usulid Din, Dar Al Adhwaô, Beirut, 1983, 

páginas 45-46. 
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dejará nunca de existir, es El Primero y El Último 20 El Omnisapiente  , El Sabio,21 El 

Justo 22   El Viviente23; El Poderoso24 El Autosuficiente 25, El Oyente 26, y El Vidente   
27. 

                                                             

 20 Por (üĀɉä), ha de entenderse ñEl Primeroò el cual no ha tenido prinicipio. Y el vocablo 

(Ȁǹɉä), significa ñEl Đltimoò diferente de aquello que tiene un final. 

 Consúltese: 

(1)  Sheik Saduq: Opt Cit , página 208. 

 
21  El autor menciona dos de las características de Allah que nos informa el Sagrado 

Corán: Su Conocimiento Omnisciente y Su Sabiduría. 

")é("̯ϝвтЪϲ ̯ϝвт̴Я̲К ̲дϝ̲Ъ  Ζдϖ  ϢϼмЂ̪̭ϝЂжЮϜ  ϣтϐ11. 

(ñé En verdad, Allah es Omnisciente, Sabio. ñ) 

")é ̴Ь̳Ъ̴Ϡ ̳м  ,ϢϼЧϠЮϜ ϢϼмЂ (".̰ат̴Я̲К ̱̭с̲І282. 

(ñéy Allah es Omnisciente de todas las cosas.ò Sura Al Baqara (No.2), Aleya 282. 

De conformidad con las Aleyas citadas podemos afirmar, que El Conocimiento de Allah 

es Absoluto, por lo que conoce de todas las cosas y asuntos globales y particulares, aún 

antes que éstos empiecen a existir. En lo que se refiere a la Sabiduría podemos entender 

los siguientes puntos: 

1. Es Sabio porque ubica cada cosa en su repectivo lugar, contraviniendo con esto la 

opresión y la estupidez. 

2. Rechaza el mal  

3. Conoce la esencia de las cosas, no siéndole atribuible la ingnorancia. 

4. Porque posee El Conocimiento Absoluto, sabe de la virtud de la excelencia. (1) 

Consúlese: (1) Shubra, Abdallah: Haqul Iaquin fi Maôrefatil Usulid Din, Dar Al Adhwaô, 

Beirut, 1983, página 63. 

 

22   El vocablo ñJustoò que se le atribuye a Allah, significa que Su Juicio es conforme a 

La Justicia y La Verdad.   Véase: (1) Saduq: Opt Cit , página 208.   
  23  Es ñEl Vivienteò, por Su Esencia misma, no morirá, ni es susceptible al 

aniquilamiento. Además significa, que no necesita que ningún otro ser le otorgue la vida, 

pero Él es quien la otorga.   Véase: (1) Saduq: Opt Cit , página 201. 
  24 Allah es Poderoso, posee por sí mismo el Poder Absoluto para llevar a cabo sus 

decisiones. Pero como sabemos que es Sabio y Omnisciente, sabemos que Allah no 

realizará acciones perversas o absurdas, por ser inconcebibles en un Ser Absolutamente 

Perfecto como lo es Él.  Consúltese: Ibídem, página 198. 

 25 Él es El Autosuficiente, en virtud de Su Esencia, por lo que no necesita absolutamente 

nada de ningún otro ser. Consúltese: Ibídem, página 208. 

 26 Allah es El Oyente, en virtud de Su Esencia, y escucha la súplica de su siervo cuando 

éste le llama.  Refiérase a: Ibídem, página 197. 
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No puede ser descrito por aquello que describe a los seres creados. Dado que no es 

ñmaterialò28, ni posee ñformaò,29 ni ñsubstanciaò30, ni ñaccidenteò31. No es pesado, ni 

liviano, no le corresponde el movimiento, ni la estaticidad, (tampoco) lugar o tiempo; 

por lo tanto, no pueden ser adscritos a Él (ninguno de esos estados). No posee contrario 

ni semejante, no tiene oponente ni asociado, ni hijo ni compañero32. El vidente, no lo 

                                                             

 27  Ël es El Vidente, observa absolutamente todo, auenque Él no puede ser observado. 

Véase: Ibídem. 
 28 La materia, es una substancia susceptible de ser percibida por los sentidos, y que posee 

la posibilidad de ser circunscrita, dentro de las tres dimensiones: Longitud, Anchura y 

Profundidad; y con ello, pudiendo también su cantidad ser determinada de acuerdo a 

dichas dimensiones.  Allah, El Creador de esas dimensiones, es por sí mismo superior a 

ellas; siendo imposible circunscribirlo a éstas, porque Allah es diferente de todo lo 

creado. 

La Escuela Imamiyah, no sostiene  como lo han hecho otras corrientes de pensamiento 

que: ñAllah posee un cuerpo material, el cual no est§ compuesto por partesò, dado que 

no es posible afirmar que Allah; pueda ser circunscrito al espacio o al tiempo, como 

podría hacerse con una entidad material.Consúltese:  

(1) Sayyad², Yaôfar: Estelajate Uôlume Falsafe wa Kalam, Wajde Taulide Amir Kabir, 

Teherán, 1996, primera ed., págs: 239-241. 

  

 29 El atributo de forma, es imposible que Allah lo posea, puesto que ésta es una cualidad 

de una substancia material, capaz de ser localizada dentro de las coordenadas de espacio 

y tiempo. Consúltese: 

¶ (1) Sayyadí, Yafar: Ibídem, págs: 305-312. 

 

 

 30 En el contexto en que el autor emplea aquí el vocablo substancia, ha de entenderse el 

ñyaujar al basit al yesmaní¨, la cual se refiere a un tipo de substancia que posee forma y 

materialidad. Por lo tanto, dicho atributo es imposible que se dé en Allah, El Altísimo. 

Consúltese : 

¶ (1) Sayyad², Yaôfar: Ibidem, pág 250. 

 

 31 El accidente, es una característica o condición, agregada a la esencia que no posee 

una existencia independiente de ésta.  

Para mayor información, consúltese:  

¶ (1) Sayyad², Yaôfar: Ibídem, págs 476-478. 

 

32 Sobre El Tauhid y Las Doctrinas Cristinanas de La Trinidad y La Naturaleza 

de Jesús (Isa bin Marian ) 

Existen dos diferencias categóricas entre los postulados doctrinales del Islam y los del 

Cristianismo. La primera diferencia categórica es la siguiente: El Islam tiene como punto 

fundamental de su doctrina La Unicidad de Allah y El Cristianismo por su parte postula 

La Trinidad.  La segunda diferencia categórica es la que se refiere a la naturaleza de Isa 
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bin Mariam (И), (Jesús): El Islam sotiene que él es uno de los más grandes y profetas y 

enviados de Allah, y El Cristianismo postula que es hijo de Allah, poseedor por tanto de 

una naturaleza divina. . El debate es de una importancia incomnesurable, por lo que no 

es válido decir no hemos de meditar en ellos, por ser éstos temas de la ñescol§stica 

medievalò, o que      ñno es necesario investigar estos temas, porque la tradici·n de los 

ancestros siempre los ha aceptado como v§lidosò, o que ñno hay que someter a escrutinio 

estas doctrinas por ser ellas un misterioò.  

El ser humano ha de aceptar la responsabilidad de su libertad intelectual, y ha de 

preguntarse sobre la validez o invalidez de esos postulados, así como ha de tener la 

valentía de informarse sobre el origen histórico de dichas doctrinas. Sólo así podrá 

despojarse del velo de la ignorancia, y adquirir una fe basada en la certeza racional. Las 

líneas que siguen a continuación tienen esa motivación, y no la de ofender ni irrespetar 

a ninguna persona o institución. 

 

I. Postulados Coránicos sobre la invalidez de la doctrina de la trinidad y la 

alegada divinidad de Isa  Ibn Mariam (И). 

Declara Allah en El Sagrado Corán: 

 ̲а̲т̴ϼ̲в ̳дϠϜ пҶ̲ҶҶЂт̴К ̳ϱт̴ҶҶҶЂ̲вЮϜ ϝ̲вΖж̴ϖ ΖФ̲ϲЮϜ ̵ъ̴ϖ ̴ п̲Я̲К Ϝм̳Юм̳Ч̲Ϧ ъ ̲м ̶а̳Ъ̴жт̴ϸ сТ ̶Ϝм̳Я̶П̲Ϧ ъ ̴Ϟϝ̲Ϧ̴ЪЮϜ ЬкϑϠ ")  ̳Ьм̳ҶҶҶЂ̲ϼ ̲м ̴ ̳й̳Ϧ̲в̴Я̲Ъ 
ϝ̲вΖж̴ϖ ̶а̳Ъ̲Ю ̯Ϝϼ̶т̲϶ Ϝм̳л̲ϦжϜ ̰ϣ̲Ϫы̲Ϫ Ϝм̳Юм̳Ч̲Ϧ ъ ̲м ̳й̴Я̳Ђ̲ϼ ̲м ̴ύϝ̴Ϡ Ϝм̳ж̴вϑ̲Т ̳й̶ж̴в ̰ϰм̳ϼ ̲м ̲а̲т̴ϼ̲в п̲Ю̴ϖ ϝкϝЧЮϒ  ̳Ъ̲т д̲ϒ ̳й̲жϝ̲ϲ̶Ϡ̳Ђ ̰ϸ̴ϲϜ̲м ̰йЮ̴ϖ ̳ ̲дм

 п̲У̲Ъ ̲м ̴Ќϼ̶̲цϜ сТ ϝ̲в ̲м ̴ϤϜ̲мϝ̲вΖЂЮϜ сТ ϝ̲в ̳й̲Ю ̰ϸ̲Ю̲м ̳й̲Ю ϣтϐ ̭ϝЂжЮϜ ϢϼмЂ (".̯ыт̴Ъ̲м ̴ύϝ̴Ϡ171 

(ñáOh Gentes del Libro!. No os exced§is en vuestra religi·n, y no dig§is sobre Allah 

excepto La Verdad. El Mesías Isa Ibn Mariam es un Mensajero de Allah y Su Palabra 

la cual Él envió a María, y el espíritu procedente de Él. Por lo tanto, creéd en Allah y 

Sus Mensajeros y no dig§is ñTrinidadò, desistid. (Esto) es bueno para vosotros, en 

verdad Allah es El Dios Único. Glorificado sea Él, que (se le atribuya) el tener un hijo. 

A Él pertenece todo lo que hay en Los Cielos y La Tierra. Allah es suficiente para 

encargarse a (de todos los asuntosò) Sura An Nisaô, (No.4), aleya 171. 

 ̲а̲т̴ϼ̲в ̳дϠϜ ̳ϱтҶ̴ҶҶҶҶЂ̲вЮϜ ̲м̳к ̲ Ζд̴ϖ Ϝм̳Юϝ̲Ц ̲дт̴ϺΖЮϜ ̲ϼ̲У̲Ъ ̶ϸ̲Ч̲Ю") ̳ϱтҶ̴ҶҶҶҶЂ̲вЮϜ ̲Ьϝ̲Цм  с̴̵Ϡ̲ϼ ̲ Ϝм̳ϸ̳ϠКϜ ̲Ьт̴ϚϜ̲ϼҶ̶ҶҶҶҶЂ̴ϖ с̴ж̲Ϡ ϝ̲т Ζж̴ϖ ̶а̳ЪΖϠ̲ϼм ̳ й  д̲в
 ̲ϣΖж̲ϮЮϜ ̴йт̴Я̲К ̳ ̲аΖϼ̲ϲ ϸ̲Ч̲Т ̴ύϝ̴Ϡ ̶Ш̴ϼІ̳т ̳ϼϝΖжЮϜ ̳иϜ̲мϓ̲вм  ̲дт̴в̴ЮϝΖД̶Я̴Ю ϝ̲вм  ̴в ̱ϣ̲Ϫы̲Ϫ ̳Ϩ̴Юϝ̲Ϫ ̲ Ζд̴ϖ Ϝм̳Юϝ̲Ц ̲дт̴ϺΖЮϜ ̲ϼ̲У̲Ъ ϸ̲Ч̲Ю .ϼϝ̲Њж̲ϒ дм ϝ̲в

д̴в  ̰ϸ̴ϲϜ̲м йЮϖ ъϖ йΖЮ̴ϖа̵Ю д̴ϖм  дϝϦтϐ ϢϸϚϝвЮϜ ϢϼмЂ (".̰ат̴Ю̲ϒ ̰ϞϜ̲Ϻ̲К ̶а̳л̶ж̴в Ϝм̳ϼ̲У̲Ъ ̲дт̴ϺΖЮϜ Ζд̴̵Ђ̲в̴т̲Ю ̲дм̳Юм̳Ч̲т ϝΖв̲К Ϝм̳л̲Ϧж̲т72-73. 

(ñHan incurrido en la incredulidad aquellos quienes dicen que en verdad Allah es 

El Mes²as,  el hijo de Mar²a, dijo El Mes²as: ñ áOh Hijos de Israel! Ador§d a Allah, 

mi Señor y vuestro Señor. En verdad que para quien asocia (otras divinidades con 

Él) Allah ha prohibido para éste El Paraíso, y El Fuego será su lugar de reposo. Los 

opresores no tendrán nadie que los auxilie. Han incurrido en la incredulidad 

aquellos quienes dicen que Allah es el tercero en una trinidad. No hay Dios exepto 

El Dios Único; si no cesan de proferir lo que dicen, serán aflijidos los incrédulos 

entre ellos, por un severo castigo.ò)  Sura Al Má edah, (No.5) aleyas 72-73. 

De las anteriores Aleyas podemos extraer los siguientes puntos: 

1. Contradice a La Verdad aquel quien niega La Unicidad de Allah.Quien hace esto, se 

ha excedido en su religión, y ha incurrido en la incredulidad o la asociación. El 

responsable de dicha blasfemia se hace merecedor de la sanción de ser excluído del 

Paraíso; y de ir a residir en el Fuego del Infierno. 

2. La naturaleza de Isa Ibn Mariam (И) (Jesús), es definida por Allah como: (a) un 

hombre ñel hijo de Mar²aò, (b) es un Mensajero de Allah para los hombres (c) y ñSu 

Palabra la cual le fue otorgada a Mar²aò, los exc®getas la han entendido con La Palabra 

de Allah que le fue traída a María por los §ngeles, ñS® y fueò. Es decir, debido a La črden 

de Allah se produjo concepción milagrosa de Isa. (1) 
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3. Isa como mensajero y profeta de Allah predicó a los Hijos del Pueblo de Israel, que 

debían adorar a Allah, y advirtió sobre las consecuencias de la asociasión de otros dioses 

con la Divinidad Única de Allah. 

4. Allah cataloga como incredulidad, la creencia en La Trinidad. 

5. Por lo tanto, La Revelación descarta la Doctrina de la Trinidad, y la naturaleza divina 

de Isa Ibn Marian (И) (Jesús). 

 

II: Análisis Filosófico de los postulados referentes a La Trinidad y la alegada 

divinidad de Isa Ibn Mariam (И) 

El teólogo cristinano protestante, Bruce Nicholls afirma: 

ñSi la raz·n de ser del Islam es el tauhid, es igualmente cierto que el centro creador del 

evangelio son las tres divinas personas. ñDios es amorò y ñJesucristo es el amor 

encarnadoò, son conceptos de un Dios persona que trascienden la unidad matem§tica 

de Dios. Jes¼s no lleg· a ser El Hijo, el ha sido eternamente esoéSi Dios es amor, 

entonces Él es eternamente amor y el misterio de su relación intrínsica se hace visible a 

través de la encarnación. Todas las analogías de la naturaleza, son totalmente 

indadecuadas para explicar la personalidad del amor divino. Este Misterio de la 

Trinidad de Dios, y la Natrualeza de Hijo que posee Jesucristo, sólo pueden ser 

conocidos dentro del círculo de la fe; por lo que el evangelizador, debe tratar de 

establecer una relación profunda con el musulmán dirigiéndolo a la fe, antes que esta 

doctrina pueda ser entendida. Los cristianos evangelizadores deben generalmente 

aceptar la metodolog²a de Agust²n y Anselmo ñcredo ut intelligumò. (Creo para poder 

entender).ò (2)  

De la anterior usando la anterior cita, podemos acotar lo siguiente: 

1. El señor Nicholls, justifica la doctrina de La Trinidad, dicendo: a) Que todas las 

analogías de la naturaleza son inadecuadas para entender dicha doctrina. Dicho en otras 

palabras, La Razón no puede analizar este tema, por lo que implícitamente afirma la 

existecia de una contradicción abierta entre ésta y La Fe. b) La solución que propone a 

este problema, la toma de Agustín: ñcredo ut intelligumò; por lo que concluye que el 

significado de los postulados de la doctrina de La Trinidad, únicamente dentro del círculo 

de La Fe pueden ser aprehendidos. c) Err·neamente concibe el ñtauhidò, como ñuna 

unidad matem§tica de Diosò, concepci·n que descartamos en la Nota No.1, punto 1 del 

análisis del hadiz del Imam Alí Ibn Abi Taleb (И)-, relacionada con el significado de ñLa 
Unicidad de Allahò. 

2. La Escuela Imamiyah, con base en las Aleyas del Sagrado Corán, y las Tradiciones 

del Santo Profeta Mohammed (ò) y su Familia (ö), postula que el ser humano debe 

racionalizar y entender los principios doctrinales de su religión, para que sea válida la fe 

que pueda tener en ellos. Véase la posición de La Escuela Imamiyah, en la Sección No.1 

de este libro. 

3. El Cristianismo sostiene como centro fundamental de su doctrina que Allah o Dios, 

está constituído por tres divinas personas. El Padre: Quien se identifica con La Esencia 

de Allah. El Hijo: quien es El Conocimiento de Allah. Y El Espíritu Santo al cual se le 

identifica con La Vida. (3) 

4. El Cristinanismo afirma, que dada una de esas Tres Divinas Personas poseen una 

individualidad determinada, pero a la vez; las tres constituyen un sólo ser. En otras 

palabras, Allah es esencialmente único y al mismo tiempo una trinidad, implicando con 

esto una unión de la unicidad real con la multiplicidad real; lo que es absolutamente 

imposible como explicaremos a continuación con los siguientes ejemplos: 
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¶ Si se afirma con lo anterior, que hay unidad y diversidad simultáneas respecto a la 

personalidad sería como dicir: Víctor es uno, pero a la vez éste, son tres personas. O si 

decimos que Pedro, Juan, y Francisco son tres personas, pero que en son en su realidad 

y ser,   una única persona. 

¶ Si se afirma, que hay unidad y diversidad simultáneas en la especie, sería como si 

preguntásemos ¿cuál es el hombre? Teniendo frente a nuestros ojos, Un hombre, un 

caballo y una oveja. Y contestásemos que estos seres poseen 3 especies distintas, pero 

que a la vez pertenecen a una única especie. 

¶ Si se sostiene que hay una unidad y diversidad simultánea en el género: Sería como 

si preguntásemos ¿cuál es el animal?, cuando tenemos ante nosotros: Un gato, un árbol 

y una piedra. Y respondiésemos que esos tres seres, poseen tres distintos géneros: animal, 

vegetal y mineral, pero que a la vez son todos provenientes de un único género. 

Por otra parte, podría darse válidamente los siguientes casos: 

A) La unidad de la especie y la multiplicitad de la personalidad: Cuando decimos que 

hay una especie única: la especie humana; y una multipliciad de personalidades como: 

Pedro, José y Juan. 

B) La unidad del género y la multiplicidad de las especies. Si conjugamos un género 

único, el género animal, y una multiplicidad de especies como las aves, los peces, los 

mamíferos etc. 

C) Si se da una personalidad única y una multiplidad de individualidades. Como sería 

el caso si tomásemos a Pedro, quien tiene una personalidad única, cuyo cuerpo está 

compuesto por una multiplicidad miembros, cabeza, brazos, piernas, tronco etc. 

Podemos concluir entonces que, las alternativas A, B, y C, son válidas. El connotado 

filósofo  de La Escuela Imamiyah, el Allamah Tabatabai, objeta el postulado de la 

Doctrina de La Trinidad  cuando dice: 

ñPero los cristianos hablan de una multiplicidad real, de una trinidad y de tres divinas 

personas en su doctrina. Si dicen que Allah es uno, tan sólo en su explicación niegan la 

realidad de la unidad, por lo que se rechaza de plano el tauhid. Si dicen que Allah es uno 

en su realidad habría que admitir la conjunción en la realidad, de la unidad y la 

multiplicidad; lo que es imposible. Aparentemente El Cristianismo aprueba esta 

concepción, y creen que tres divinas personas son atributos de Allah. Dicen que La 

Esencia es única y que le corresponden 3 divinas personas. Las personas son atributos 

por medio de los cuales se hase explícito ese ser. Son  La Persona de La Existencia (El 

Padre), La Persona del Conocimiento (El Hijo) y La Persona de La Vida  (El Espíritu 

Santo) ò.(4) 

Lo anterior nos sirve para comprender la siguiente implicación: 

Si afirmamos que Jesús es Hijo del Dios Padre, hemos establecido necesarimamente la 

diversidad real. Si hablamos de una especie única entre el Padre y El Hijo, como cuando 

decimos el padre y el hijo son hombres, serían uno en su realidad de su especie humana, 

pero a la vez serían personas diversas. De tal forma que es imposible decir que Allah 

(Dios) es uno en Su Esencia, y que a la vez es esencialmente múltiple. 

Si se quiere decir que Allah es un Dios Único, compuesto por tres divinas personas, 

estaríamos afirmando que tiene partes. Por lo tanto, éste   necesita de cada una de ellas 

para poder ser perfecto. Lo que sería decir que ese dios es un ser ñnecesitadoò ñlimitadoò, 

ñcarente de autosuficienciaò. Estar²amos impl²citamente reconociendo la posiblidad de 

que puede ser dividido, por lo que estaríamos atribuyéndole la posibilidad de poseer 

estados de ñcambioò y destrucci·nò. Y sabemos que tales estados son propios de los seres 

creados, cuya existencia es accidental y no los de un Ser cuya existencia es esencial. 
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La afirmación que hace El Cristianismo, que dice que Allah posee un Hijo, presenta las 

siguientes variantes: 

1. La Secta Malkenita: Afirmaba que Jesús era el hijo real de Allah. 

2. La Secta Nestoriania: Decía que la naturaleza de Jesús era como la luz divina y 

radiante incorporada en un cuerpo humano, lo que se ha llamado ñla encarnaci·nò. 

3. La Secta Jacobita: Pregonaba una transformación, esto es, que Allah, el ser absoluto 

se transformó en Jesús poseyendo éste la carne y la sangre.(5)  

Todas estas posturas tienen las siguientes objeciones: 

¶ Cuando se afirma que El Hijo fue ñengendrado no creadoò, poseedor de la misma 
esencia (homoousius) y es co-substancial con El Padre tal y como lo establecieron los 

obispos cristianos en el Concilio de Nicea (325 D.C),- convocados para tal efecto por el 

Emperador Bizantino Constantino I- (6), implícitamente se estaría hablando de dos 

diferentes personas, se estar²a diciendo que en Allah se ha dado una ñseparaci·n 

esencialò. Por lo que se estar²a atribuyendo el ñcambioò al Ser Absolutamente Perfecto, 

el cual no acepta dicha posibilidad. Además, se estaría reconociendo que la persona del 

Hijo, tuvo un origen, por lo tanto no es eterno. Ya hemos acotado que un ser que no es 

eterno, es accidentalmente existencial; atributo que nunca puede ser relacionado con 

Dios. 

¶ O bien que posee un cuerpo material. Dado que sabemos que del cuerpo del padre se 

separa un espermatozoide que irá a fecundar el óvulo materno; el cual permanercerá en 

el vientre de la madre por un período de gestación determinado, hasta que finalmente 

nazca un ser llamado hijo. Sabemos que  a Allah,- por ser El Ser Perfecto y Absoluto-, 

no le puede ser atribuído un cuerpo material, dado que sería reducirlo a las coordenadas 

de espacio, tiempo y todas las cuales son únicamente atribuibles a los seres 

accidentalmente existentes de La Creación. 

¶ Al decir que Allah posee un Hijo, necesariamente implicaría que este Hijo es semejante 

a su Padre. Por otra parte sabemos que Allah, como El Ser Absolutamente Perfecto y 

Originador de La Creación, nunca puede ser comparado con nada ni con nadie. 

Podría argumentarse, que los Evangelios que tenemos a nuestra disposición hoy en día, 

dan testimonio de la naturaleza divina de Jesús, y su realición filial con Dios, cuando 

leemos que Isa Ibn Mariam se dirig²a al Creador, usando el vocablo arameo ñAbbaò, que 

significa Padre. De acuerdo con investigaciones históricas recientes, los estudiosos del 

tema han llegado a la conclusi·n que el t®rmino ñAbbaò fue usado por otros sabios 

religiosos contemporáneos a Jesús, cuando se referían a Dios. Por lo que el uso de dicho 

término, no implica una relación  de naturaleza divina, de acuerdo con la lengua Aramea, 

cuando Isa ibn Mariam la empleaba.en el ejercicio  su misión profética.(6) 

Sin embargo, los mismos Evangelios nos informan de una expresión usada por Isa Ibn 

Mariam, con la cual se autodesignaba en numerosas ocasiones, la cual es la de ñEl Hijo 

del Hombreò. Dicha frase tiene un significado inconveniente en el idioma griego, por lo 

que ha de poseer un origen más bien semítico. La misma puede tener diferentes orígenes, 

por lo que le pueden ser adscritos distintas interpretaciones. Veamos: 

(a)  Podría interpretarse como una expresión poética hebrea, con la cual se designa 

al Hombre. (Salmos 8:4). 

(b)  O es el eco del llamado de Dios a un profeta como Ezequiel. 

(c)  O una simbólica y visionaria representación de una comunidad redimida. 



 56 

                                                             
(d)  O a los santos, (Daniel 7:13). Dicho versículo fue posteriormente interpretado 

dentro del Judaísmo, como un pasaje referido a un hombre quien será el 

viceregente de Dios en una era posterior. 

(e)  Finalmente, una nueva interpretación ha sido propuesta, la cual se toma del uso 

común de dicha frase en la lengua aramea, donde el interlocutor la usaba para 

referirse a sí mismo de una manera indirecta; evitando con ésta, una falta de 

modestia. (7) 

 

Por todo lo anterior, podemos afirmar que tanto la idea de un dios Trinitario, y de la 

naturaleza divina de Jesús siendo éste Hijo de Allah, son desde el punto de vista racional 

y filosófico, inaceptables. Por lo que ha de encontrarse el fundamento de éstas, en La 

Historia. 

III. Orígen Histórico de Ambas Doctrinas. 

Ambas doctrinas relacionadas con La Trinidad, tienen un origen antiguo: 

Estudiosos del fenómeno religoso han determinado que la doctrina de la trinidad tiene su 

origen en el siglo VI A.C., en la religión Brahamánica de la India. Esta religión sostenía 

que la Esencia de Dios se dividie en tres divinas personas: 

(a) Brahma: Éste es el primero de los tres grandes dioses del induísmo, se le conoce 

como ñEl Creador de los Universosò, a quien se le llama ñEl Padreò; -de los demás dioses 

y los seres humanos-, todos los autores de los libros ñPuranasò, consideran a esta deidad 

la responsable de toda La Creación.(7). 

(b) Vishnú: Es la segunda persona de la trinidad indú. Aunque se le conoce como el 

segundo de esa triada, no por esto se dice que sea un ser inferior a Brahma. Es conocido 

como ñEl Hijoò, y su funci·n es la de preservar La Creaci·n. La palabra ñVishn¼ò en los 

libros ñPuranasòse deriba de la ra²z ñvisò que significa ñentrarò; en otras palabras, 

después de que Brahma crea Los Universos, Vishnú entra en La Creación con el objeto 

de preservarla. Esta deidad tiene la facultad de poseer múltiples encarnaciones a través 

de los tiempos, entre las que se destacan : Krishna y Buda.(8) 

(c) Siva: Es la tercera persona de la trinidad del induísmo. El Destructor, por lo que lleva 

a La Creación a asumir nuevas faces de existencia, por lo que es una especie de re-

creador. (9) 

La idea de una deidad trinitaria, y la encarnación de una de estas divinidades en un cuerpo 

humano, posteriormene llegó a incorporarse a las religiones antiguas de Egipto, Grecia 

y Roma. Y  fue introducida al Cristinanismo después de la partida de Isa (Jesús) de este 

mundo.(10) 

El personaje central quien sentó las bases de lo que se conoce hoy en día como 

Cristianismo es un hombre llamado Saulo de Tarso, quien nunca fue ni discípulo ni 

apóstol de Jesús, sino un hombre versado en La Torah quien había estudiado con el sabio 

Gamaliel. Después de la desaparición de Jesús, Saulo de Tarso quien posteriormente se 

le conocerá como Pablo, se dedicó a la persecusión de los seguidores del Mesías, y tuvo 

participación en el martirio de Esteban. En su afán de exterminar a los seguidores del 

Mesías, obtuvo la autorización para llevar a cabo su misión persecutoria en Damasco. 

Para este propósito se le asignó un contingente de 50 soldados romanos bajo su mando. 

En el trayecto entre Jerusalem y Damasco, Saulo de Tarso dice que Jesús se le apareció, 

y le preguntó la razón de su empeño persecutorio. Según sus propias afirmaciones, dicha 

aparición transformò su corazón, se arrepintió y posteriormente entró en contacto con los 

discípulos de Jesús.  Al cabo de un tiempo, después de informarse de las enseñanzas de 

Jesús, Saulo a quien se le seguirá llamando Pablo, dió inicio a su labor de propagación 
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del mensaje, acompañado del apóstol Bernabé (quien había sido electo por los 11 

apóstoles restantes, con el objeto de completar el número 12 que había quedado vacante 

con la muerte de Judas Iscariote). 

Pablo con transcurso del tiempo, empezó a predicar una serie de postulados que hablan 

no de Isa (Jesús) como profeta de Allah o Mesías, sino que pregona las bases de la 

doctrina de un Cristo poseedor de una naturaleza esencialmente divina, -como llegó a 

conocerse en Europa siglos después- Los cambios doctrinales y legales introducidos por 

Pablo, al mensaje original de Isa Ibn Mariam (Jesús) (И), permitían al mundo 

culturalmente helénico y romano asimilar con mayor facilidad la religión que predicaba. 

Y a la vez, provocaba el alejamiento del Pueblo de Israel del Mensaje que les había traído 

Isa bn Mariam (И).  

Pablo racionalizaba sus acciones diciendo : 

ñTodas las cosas son l²citas para m², pero yo no ser® sometido al poder de nadieò. (I. 

Corintios, 7:12). 

Al no aceptar la autoridad de nadie sobre él, estaba rechazando de plano el mensaje de 

los profetas Moisés y Jesús.  

 ñPablo produjo una religión compuesta de diversos elementos contradictorios. Él tomó 

el unitarismo de los judíos y le agregó a éste la filosofía de los paganos. Esta mezcla fue 

combinada con algunas de las enseñanzas de Jesús y otras que alegaba Pablo, le habían 

sido a él reveladas por Cristo. La teología de Pablo, estaba basada en su experiencia 

personal interpretada, a la luz del pesamiento griego (que le era) contemporáneo. Jesús 

fue deificado y las palabras de Platón fueron puestas en su santa boca. La teoría de la 

redención, es una criatura de la mente de Pablo, una creencia que les era desconocida a 

Jes¼s y sus disc²puloséò (10)  

III. El Desarrollo y Consolidación de La Doctrina de la Trinidad y La Naturaleza 

de Jesús en El Cristianismo. 

Las especulaciones de Pablo, chocaron con la posición de una facción que siguió las 

enseñanzas del discípulo Bernabé, quien pregonaba la naturaleza humana de Jesús. El 

debate de ambas tendencias se dió por espacio de los primeros cinco siglos de la Era 

Cristiana, a continuación mencionaremos algunos de los acontecimientos y personajes 

más destacados quienes participaron en la evolución de dichas doctrinas: 

(A) En el año 318 (d.C.) Alejandro el Obispo de Alejandría, pronunció un discurso ante 

los presbíteros de su diócesis, en el cual desarrollaba su concepción sobre el tema de 

La Trinidad, titulado: ñLa Unidad en La Trinidadò.- cabe destacar, que Alejandro se 

basaba en las opiniones de Pablo mencionadas anteriormente-. Uno de los clérigos 

presentes llamado Arius ïsiguiendo la corriente del Apóstol Bernabé-, sostuvo en la 

discusi·n una posici·n diametralmente opuesta cuando dijo: ñSi Dios engendró un 

Hijo, debe de haber un momento cuando éste (hijo) no existía, además; como parte 

del orden de lo creado por Dios, éste debería de haber tenido el libre albedrío y la 

capacidad para llevar a cabo el vicio o la virtudò. Con base en dichas controversias, 

el mundo cristiano de Oriente quedaría dividido entre ambas tendencias por muchos 

años. 

(B) En el año 325 (d.C.) por órdenes del Emperador Constantino I, se llevó a cabo en 

Nicea, al oeste de la actual Turquía, un Concilio donde se reuniron todos los obispos 

del Imperio. Dicho Concilio, debatió las posiciones de Arius (quien postulaba la 

posición unitaria de Dios, y la humanidad de Jesús), y el Obispo sucesor de 

Alejandro, llamado Athanasius quien era el defensor de los postulados de Pablo. En 

el Concilio de Nicea, por órdenes del Emperador Constantino I, el cánon doctrinal 

del Cristianismo fue instituído. Muchos libros fueron excluídos por considerárseles 
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apócrifos, otros fueron destruídos, y la posición de Arius fue condenada como 

herética. Es a partir de este hecho histórico, que las diferentes corrientes y sectas del 

Cristianismo han aceptado La Trinidad y La Divinidad de Jesús, como puntos 

fundamentales de sus creencias. El Credo de Nicea estipuló que Cristo participa en 

el proceso de La Creación, pero no es un ser creado. ñDios de Dios, Luz de Luz, Dios 

Verdadero de Dios Verdadero, engendrado no creado, cosubstancial con el Padreò. 

(C) En Oriente del Imperio, Athanasius fue el gran defensor de las resoluciones del 

Concilio de Nicea, y se enfrentó con los obispos orientales quienes opinaban que en 

Nicea, no se había distinguido debidamente entre El Padre y El Hijo cuando se 

declaró que el Hijo era cosubstancial con El Padre. Por su parte, los obispos del 

Occidente del Imperio, se plegaron ampliamente a las definiciones del mencionado 

Concilio, sin ningún problema. 

(D) En el año 342, los obispos de ambas partes del Imperio se reunieron en Serdica 

(Sofía) con el objeto de dilucidar el problema, sin embargo no lograron ningún 

acuerdo. 

(E) Oriente y Occidente volvieron a chocar en el año 350 (d.C.) cuando el Emperador 

Constansius trató de imponer a los obispos de Occidente, la fórmula de fe referente 

al Hijo, reemplazando la definici·n ñde la misma substanciaò (homoousios)  por la 

de ñuna substancia semejante a la del Padreò (homo²uios). Sin embargo, Hosious el 

Obispo de Córdoba, en representación de los Obispos de Occidente; declaró que el 

Emperador no debía de hacer cambios al Credo, y que debía de dejar de agobiar a 

Athanasius. 

(F) Los Padres Apodicianos (Basil de Cesarea, Gregorio de Nyssa y Gregorio de 

Nazianzen), lograron la modificación del Credo, incluyendo la definición de las 

Acciones del Espíritu, de acuerdo con la filosofía platónica que era compartido por 

los Obispos de Oriente. 

(G) En Alejandría, con el incio del Obispado de Cyril en el año 412, surgió una nueva 

corriente teológica, la cual se basaba en el Evangelio de Juan 1:14. ñEl Verbo se hizo 

carne, y habitó entre nosotrosò. Cyril consideraba que este versículo declaraba una 

naturaleza divina que se sumaba a la humanidad en La Encarnación; sin que hubiese 

operado ningún cambio en esa naturaleza divina. Jesús era El Padre en un sentido 

absoluto. La corriente teológica de Antioquía creía por su parte, que Jesús poseía 

una personalidad humana plena, y que junto a ésta, habitaba Dios en él. 

(H)  El Emperador Theodosio II (408-450 d.C), nombró a un antioqueno Nestorio como 

Obispo de Constantinopla. Éste tuvo una serie de opiniones teológicas que chocaban 

con las de Cyril, puesto que Nestorio no aceptaba a La Virgen como ñtheotokosò (la 

que cargaba a Dios) sino que sostenía que ella fue la madre de un hombre, Jesús. 

(I) Theodosio II ordenó que en el año 431 (d.C.) debería llevarse a cabo, el Tercer 

Concilio Ecuménico el cual tuvo lugar en Efeso, donde salió vencedora la posición 

de Cyril, por estar ésta más acorde con el Credo de Nicea. Nestorio fue destituído de 

su cargo. 

(J) En el año 433 se dió una tregua entre ambas corientes, dado que Cyril aceptó que 

Cristo ten²a ñdos naturalezasò a saber: una divina y la otra humana, estableciendo 

con esta opinión lo que se llegó a conocer como ñLa F·rmula de la Reuni·nò. Y los 

antioquenos por su parte, aceptaron el t®rmino de ñtheotokosò en lo concerniente a 

La Virgen. 

(K)  La tregua terminó con la muerte de Cyril en el año 444 (d.C.) y el ascenso al 

Obispado de Discorus (444-451 d.C). Éste tenía como objetivo el destruir los 

remanentes del Nestorianismo, con el apoyo del Emperador, presidió un segundo 
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Concilio en Efeso en agosto del año 449 (d.C) en el cual las disposiciones del Papa 

Leo en las cuales se sostenía la doble naturaleza de Cristo, fueron rechazadas. 

(L)  El 18 de Julio del año 450 (d.C), el Emperador Theodosio II murió, y subió al trono 

Marciano (450-457), quien en el otoño del año 451 convocó a 520 obispos efectuaran 

lo que se ha conocido como el Concilio de Calcedonia. En éste, Discourus fue 

destituído por indisciplina, y la creencia cristológica fue definida, creando una 

posición de compromiso entre Alejandría y Antioquía, y donde se aceptaron las ideas 

del Papa Leo. 

ñSiguiendo entonces los Santos Padres, nosotros un§nimemente ense¶amos que 

nuestro Señor Jesucristo es para nosotros uno y el mismo Hijo, y es él mismo 

perfecto en su Divinidad; perfecto en su humanidad; verdaderamente Dios y 

verdaderamente Hombre, es un alma racional y cuerpo; cosubstancial con El Padre 

en su Divinidad; y al mismo tiempo cosubstancial con nosotros en su Humanidad, 

igual que nosotros en todo, antes de todos los tiempos fue engendrado del Padre en 

su Divinidad; pero en los últimos días al igual que nosotros, para nuestra salvación 

(nació) de María, La Virgen Theotokos en su humanidad; uno y el mismo Cristo, 

Hijo, Señor, únicamente engendrado, que se nos hace conocer en dos naturalezas, 

inconfundibles, inalterables, indivisibles, inseparables. (é)ò 

      El Concilio de Calcedonia, ha sido considerado como un triunfo político del 

Emperador Marciano, el cual intervino directamente en los debates y procedimientos del 

Concilio, y quien prácticamente dirigió La Definición resultante. También se ha 

conciderado a este Concilio, como un triunfo de las posiciones teológicas de Cyril, puesto 

que introducía una resolución modificada de La Fórmula de La Reunión. Además, 

constituyò un compromiso por parte de Alejandría, Antioquía y Roma; las cuales 

intentaron encontrar una solución aceptable para las zonas griegas y latinas del Imperio. 

IV. - La Posición de Miguel Servetus. 

Entre los exponentes de una visión unitaria de Dios que rechaza el dogma de la trinidad, 

y que pregona la naturaleza humana de Jesús, se destaca la persona de Miguel Servetus 

(1511-1553 D.C.). Éste hombre nació en España, en la localidad de Villanueva, siendo 

hijo del juez de la localidad, se abocó a los estudios teológicos y de la medicina; campos 

en los cuales llegó a poseer una posición muy destacada. 

Siendo tan sólo un niño de seis años, en 1517 D.C, Martín Lutero dió inicio a su rebelión 

contra la Autoridad de la Iglesia Católica Romana, movimiento que llegó a conocerse 

como La Reforma. El ambiente de persecusión política y religiosa, el régimen de Carlos 

V y la alianza de éste con el Papa de la época, motivaron al joven Servetus a dedicarse a 

los estudios de Las Escrituras; en aras de poder discernir la verdad de la religión 

cristinana. Dichos estudios le llevaron a la conclusión que el dogma de la trinidad y la 

divinidad de Jesús, eran incorrectos; y contradictorios con Las Escrituras. Por tal motivo 

dejó España, y viajó por diferentes lugares de Europa, entrando en contacto con los 

líderes de La Reforma. Servetus tenía la esperanza de que éstos, podrían renovar el 

cristianismo, y corregir los errores de La Doctrina. En el año 1531, publicó sus ideas en 

un libro titulado ñLos Errores de La Trinidadò.  Martín Lutero le condenó como hereje 

en el año 1539, por lo que a partir de ese momento, Servetus decidió dirigir sus esfuerzos 

hacia Calvino de quien se decía que era el teólogo más avanzado de La Reforma; con 

éste debatió ambos temas doctrinales a través de múltiples cartas, las cuales llegaron a 

ser publicadas en forma de un libro titulado ñLa Restauración de La Cristiandadò. 

Calvino al igual que Lutero y La Iglesia Católica, vió en este joven español un peligro 

que debía ser eliminado. Por eso en 1546, cuando Miguel Servetus fue a verle a Ginebra, 

le arrestó y entregó a las autoridades católicas, quienes también le perseguían por 

considerarle hereje. 
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La sentencia condenatoria del tribunal inquisidor que  condenó a muerte a Servetus, dijo: 

ñServetus confes· que en su libro él ha llamado a los creyentes en La Trinidad, trinitaristas y 

ateos. £l ha llamado a La Trinidad como un mostruo diab·lico de tres cabezasé£l llam· al 

bautismo del infante, como una invención del diablo y la brujería. Además, él escribió una carta 

a uno de los ministros, en la cual junto con otras numerosas blasfemias; declaró que nuestra 

evangélica religión no tiene ni Fe ni Dios, y que ha reeplazado a Dios con un cancerbero de tres 

cabezas. La Corte dirigiéndose a Servetus declaró: Tú no has tenido vergüenza, ni horror de 

ponerte a tí mismo, en contra de La Majestad de La Santísima Trinidad; y por esto, tú has tratado 

obstinadamente de infectar el mundo con tu pegajoso veneno her®ticoéPor estas y otras razones, 

deseando purgar La Iglesia de Dios dicha infecci·n, y cortar el miembro podridoénosotros ahora, 

de manera escrita, emitimos la sentencia final y te condenamos a tí, Miguel Servetus a ser 

arrestado y llevado a La Capilla, y allí atado a una estaca  y ser quemado con tu libro hasta las 

cenizas. De esta manera, terminarán tus días, y darás ejemplo a otros que podrían cometer 

semejante delito.ò 

 En 1553, Servetus después de haber sido juzgado, fue ejecutado en la hoguera teniendo 

atado a su cintura un ejemplar de su libro: ñLos Errores de La Trinidadò. Uno de sus 

seguidores, de apellido Castillo declaró: ñQuemar a un hombre no es probar una 

doctrinaò. (11)  

Es pertinente preguntarnos, ¿Cuáles eran los postulados doctrinales de Miguel Servetus 

que provocaron la ira y el temor de los líderes religiosos de su época? ¿Por qué Lutero y 

Calvino, tildaron el pensamiento de Servetus de ser una herej²a? àCu§l era ñla infecci·nò 

que el tribunal inquisidor trataba de erradicar? El siguiente es un extracto del libro ñLos 

Errores de La Trinidadò escrito por este valiente pensador cristinano español : 

ñLos fil·sofos inventaron un tercer ser, realmente separado de los otros dos, el cual es llamado 

por ellos La Tercera Persona, o Espíritu Santo, con esto han ideado una imaginaria trinidad. Tres 

seres en una sola naturaleza. Pero en realidad tres Dioses o un Dios tripartito pretendiendo 

llamarlo UnidadéPara ellos es f§cil tomar las palabras en su sentido literal, con el objeto de  que 

estas tres cosas existan, de las cuales  dicen que son  estrictamente o simplemente distintas y 

diferentes. Una de las cuales nace de la otra, y la otra es un soplido de las demás; y todas estas 

tres son encerradas en una única jarra. Porque no quiero emplear mal la palabra Personas, los 

llamaré, el primer ser, el segundo ser, y el tercer ser; dado que en Las Escrituras no he encontrado 

otro nombre para estosé Admitiendo por lo tanto estos tres,- que por la costumbre han llamado 

Personas-, admiten la pluralidad de seres, la pularidad de entidades, la pluralidad de esencias, la 

pluralidad de substancias; y si usaran la palabra Dios, tendrían una pluralidad de Dioses. 

Si es así, entonces por qué los tritoristas quienes creen en tres dioses, son condenados? Porque 

ellos también conciben tres Dioses o uno tres veces repetido. Estas tres veces repetidos Dioses de 

ellos, forman una única substancia. Y aunque algunos no usan esa palabra significando que han 

sido puestos juntos, ese Dios está constituído por tres seres. Es claro entonces, que ellos son 

Tritoristas y que tenemos un Dios (repetido) tres veces. Entonces nos hemos convertido en unos 

ateos, en hombres sin Dios. Porque tan pronto como tratamos de pensar acerca de Dios, hemos 

puesto por delante tres espectros, de tal manera que no queda ninguna unidad en nuestra 

concepción. Qué otra cosa es quedarse sin Dios, dado que  se es incapaz de pensar acerca de Dios, 

cuando siempre está presente en nuestra mente una confusión de tres seres que nos persiguen, y 

nos enga¶an siempre haci®ndonos suponer que estamos pensando acerca de Dioséò(12) 

En lo que se refiere a la naturaleza de Isa Ibn Mariam (И), Servetus escribió: 

ñAlgunos est§n escandalizados porque llamo a Cristo, el profeta, dado que ocurre que ellos no 

aplican tal epíteto; ellos se imaginan que todo aquel que lo haga, ha de ser acusado (con el cargo 

de) Judaísmo o Mahometanismo, sin percatarse del hecho que La Escritura y los escritores 

antiguos lo llamaban ñel profeta òéò(13) 

Miguel Servetus sometió a un escrutinio racional la doctrina de La Trinidad, y se percató 

de la invalidez del postulado que afirma que hay una unidad real en la multiplicidad real. 

No encontró ninguna justificación en Las Escrituras, que fundamentara que Dios está 
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compuesto por Tres Divinas Personas; por lo que llegó a la conclusión que dicha posición 

era un producto de la especulación humana. 

Por otra parte, cuando analizó el dogma de la doble naturaleza de Isa Ibn Mariam (И), se 

percató que éste de acuerdo con Las Escrituras y documentos antiguos, era catalogado 

de profeta de Allah, y no Hijo de Allah, o Allah hecho hombre, ni localizó el texto de 

Las Escrituras donde se describiera a Isa Ibn Mariam (И),   como un ser divino 

ñengendrado no creado de la misma naturaleza del Padre.ò Al llegar a esta conclusi·n, 

descubrió que hay una línea de continuidad de los postulados originales del Judaísmo, El 

Cristinanismo y los que sostiene El Islam 

 

Conclusión: Los postulados referentes a La Tinidad y la divinidad de Jesús, carecen de 

validez; desde el punto de vista de la Revelación y de la Filosofía. Sólo se puede 

encontrar la razón de ambas doctrinas, si se analizan sus orígienes históricos desde el 

siglo VI. A.C., iniciándose ambas concepciones en la religión brahamánica de la India; 

las cuales posteriormente fueron absorbidas por el ambiente cultural de Grecia y Roma. 

Éstas existen en el acervo religioso del Cristianismo, debido a las innovaciones de Pablo, 

y las decisiones políticas del Emperador de Bizancio Constantino I; y su influencia sobre 

las resoluciones tomadas por el Concilio de Nicea en el siglo IV. D.C.Posteriormente a 

dicho Concilio, siguieron unos 120 años de polémicas dentro del Imperio Romano; las 

cuales trataron de dilucidar las serias contradicciones que presuponen dichas doctrinas. 

Además, ha de notarse que desde El Concilio de Nicea (325 d.C) hasta El Concilio de 

Calcedonia (451); siempre estuvo presente en la intervención y el cálculo político de los 

líderes políticos del Imperio (Constantino I, Constansius, Theodosius II, y Marciano). 

Finalmente hemos acotado brevemente, cómo Miguel Servetus trató de liberar al Mundo 

Cristiano de los Dogmas erróneos de La Trinidad, y de la posición que admite una 

naturaleza divina en Jesús. Y vimos cómo dicho pensador español, fue perseguido y 

asesinado por los aparatos ideológicos que dominaban la Europa de su tiempo. 
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puede percibir por medio de su sentido de la vista, no obstante; Él observa a dicho 

vidente. 

Aquel quien afirma que existe en La Creación algo semejante a Él, teniendo imagen, 

cara33, manos, ojos, o que Él baja al Cielo de la Tierra34, o que Él se hará evidente en 

                                                             
(12) Subhan², Yaôfar: Muaôlemu At Tauhid Fil Quran Al Kamim, Dar Al Daôwa, Beirut, 1984, 

tercera edición, páginas 258-259. 
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1979, página 71. 
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33 El Sheik Saduq, en su Tauhid, incluye el siguiente hadiz donde el Sexto de Los 

Imames, Yaôfar S§deq (И), se pronuncia al respecto: 

 ϞмЧЛт дК ..."̪ϬϜϼҶҶЂЮϜ :ЬϝЦ  йтЯК  ϸϠК пϠф ϤЯЦ:аыҶҶЂЮϜ  ЌЛϠ дϖаКϾт ϝжϠϝϲҶҶЊϒ  ϢϼмҶҶЊ ЬϪв ϢϼмҶҶЊ ύ дϒϝҶҶЂжшϜ̪д 

 ϸЛϮ ϸϼвϒ ϢϼмЊ сТ йжϖ ϼ϶ϐ ЬϝЦм̪ААЦ мϠϒ ϼ϶Т   ϸϠК̪ϜϸϮϝЂ  ЙТϼ аϪ̪йЂϒϼ :ЬϝЧТ  йЯϪвЪ ЀтЮ рϺЮϜ  дϝϲϠЂІ̪̭с  ъм

йЪϼϸϦ  йϠ Атϲт ъм ϼϝҶҶҶҶҶЊϠцϜ̪аЯК  йϠҶҶҶҶҶІт ϸЮмЮϜ дъ ϸЯт аЮ̪иϝϠϒ  йϠҶҶҶҶҶІтТ ϸЮмт аЮмдϝЪ дв ̪йЯϠЦ  ϜмУЪ йЧЯ϶ дв йЮ дЪт аЮмϒ̪ϸϲ 

 ϜмЯК иϜмЂ дв ϣУЊ дК пЮϝЛϦ.ϜϼтϠЪ " 

Á ñ Se ha informado a trav®s de Yacub As Sar§y, quien dijo: ñLe dije a Abi Abdallah 

(И): Hay algunos de nuestros compañeros, quienes alegan que Allah tiene un rostro 

semejante al del ser humano, y otro dice que Allah tiene un rostro excento de barba, 

y que su cabello es risado. (Como consecuencia de esas palabras) Abu Abdallah 

cayó en postración, luego levantó su cabeza y dijo: 

× ñGlorificado sea Allah, Aquel del cual no existe otro igual (*), y que no puede ser 
percibido por el vidente (**). Y no lo puede abarcar el conocimiento. No engendró, 

porque el hijo se asemeja a su padre, ni fue engendrado porque éste sería 

semejante de otro anterior a Él; nada de La Creación puede comparársele (***). 

Elevado est§ £l de las caracter²sticas que otro le atribuye.ò (1) 

 

(1) Ibn Al Hussain, Mohammed, conocido como As Sheik Saduq: At Tauhid , Munasharah 

Yamaôtul Mudaresin Fil Hauzatil Elmiah, Qom, sf, hadiz No. 19, página 103. En dicho hadiz, el 

Imam Sádeq (И) cita las siguientes Aleyas del Sagrado Corán: 

     (*) Sura As Shura (No. 42) aleya 11. 

     (**) Sura Al Aônam (No.7) aleya 103. 

     (***) Sura Al Ikhlás (No. 114) aleya 3-4. 

 

 34  Dawud, Kafah, y la Escuela Hanábelah (1); siguiendo una interpretación literal de 

los textos, erróneamente concebían a Allah  como poseedor de un cuerpo material, quien 

se sienta  sobre El Trono,  otros hadices (incorrectos), afirman que Allah baja todas las 

noches de los viernes y declara  hasta el alba: ñHay alguien que se torne en 

arrepentimiento?ò.(2) 
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el Día del Juicio, tal y como vemos la Luna, (o aseveraciones por el estilo).  Es 

ciertamente -dicho declarante-, una persona situada en la categoría de incrédulo, 

correspondiéndole también la calificación de ignorante- de la realidad del Creador, 

quien está libre de todo defecto. 

Por otra parte, si lográsemos conceptualizar una representación mental de Él, el 

contenido de dicha representación mental, estaría compuesto de elementos existentes 

en los seres creados, como somos nosotros.  Así lo declaró el Imam Baquer (И)35, 

siendo dicha declaración una explicación de una enorme profundidad y sabiduría. 

                                                             
Por otra parte, entre las Tradiciones de la Familia del Profeta, se encuentra un hadiz que 

dice que Allah envía un ángel quien declara los viernes; ñàHay alguien que se torne 

(hacia Allah) en arrepentimiento?ò (3) 

Ahmad Ibn Hanbal, el Imam de la Escuela Hanábelah, estaba convencido por 

interpretar literalmente las Aleyas del Corán, de que Allah poseía un cuerpo, y que éste 

estaba compuesto por diferentes miembros tales como: Las manos, el rostro, y los ojos. 

Una posición semejante era la de Málek Ibn Anas, el Imam de la Escuela Malekiyah.(4) 
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35 Declaró el Imam Mohammed Al Báquer, sobre él sea la paz: 

 

 ̯ϝвЮϝК с̵вҶҶҶҶҶҶҶЂ Ьк ̵ъϖ ̯ϜϼϸϝЦм  ̲Ϟ̲к̲м й̵жц  ̴̭ϝвЯЛЯЮ ̲аЯЛЮϜ ̲дтϼϸϝЧЯЮ ̲ϢϼϸЧЮϜм  ΗЬ̳Ъм ϝ̲в  а̳Ъ̲вϝкмϓϠ ̳имвϦϾ̵твФϸϒ сТ     йтжϝЛ̲в
"...аЪтЮϖ ̰ϸмϸϼв ̪а̳Ъ̳ЯϪ̴в ̯ИмжЊв ̰ФмЯ϶ 

× ñSe le llama Sabio y Poderoso, porque Él es quien otorga el conocimiento a los 

sabios, y el poder a los poderosos, y todos aquellos quienes han sido creados 

que intenten  brindar una impresión mental (de Él), tendrían que utilizar 

atributos de seres que han sido creados al igual que ellos...ò.(1) 

En otro hadiz, el Imam Yaôfar As S§deq (И), declara en relación con este tema, lo 

siguiente:   

 ϸϠК пϠϒ дК аЪϲЮϜ дϠ аϝҶҶІк дК ... дтϲ ФтϸжϾЯЮ ЬϝЦ йжϒ аыҶҶЂЮϜ йтЯК :йЮϓҶҶЂ  ϝв̬мк :ЬϝЦ  ̭ϝтҶҶІцϜ Ры϶Ϡ ̭сҶҶІ мк

 ϣЧтЧϲϠ ̭сҶҶҶҶІ йжϒм пжЛв ϤϝϠϪϖ пЮϖ сЮмЧϠ ЙϮϼϒϼтО ̪ϣтϚтҶҶҶҶІЮϜ  Шϼϸт ъм ЀϮт ъм Ѐϲт ъм ϢϼмҶҶҶҶЊ ъм аҶҶҶҶЂϮ ъ йжϒ
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De la misma forma, es considerado ñincr®duloò, aquel quien afirma que (Allah) será 

observado por Su Creación en El Día del Juicio, aunque dicha afirmación contega a 

su vez, la negación de un semejante material. Esta (última) postura es tan sólo un 

problema semántico. 

Quienes sostienen la posibilidad de ver a Allah en el Día del Juicio,36 se han detenido 

y limitado exclusivamente, en el significado literal de los vocablos contenidos en el 

                                                             
 ЀϜмϲЮϝϠ̪Ѐв϶ЮϜ  иϼтПϦ ъм ϼмкϸЮϜ йЊЧжϦ ъм аϝкмцϜ йЪϼϸϦ ъ̪дϝвϾцϜ  йЮ ЬϝЧТ:ЬϚϝЂЮϜ  ЙтвЂ йжϖ ЬмЧϦТтЊϠ̬ϼ :ЬϝЦ 

 ЙтвЂ мк:ϼтЊϠ  ϼтПϠ ϼтЊϠм ϣϲϼϝϮ ϼтПϠ ЙтвЂ̪ϣЮϐ  йЂУжϠ ЙвЂт ЬϠ̪йЂУжϠ ϼЊϠтм ЙтвЂ йжϖ сЮмЦ ЀтЮ  йЂУжϠ ЙвЂт

 ̭сІ ЀУжЮϜм ̭сІ йжϒ йЂУжϠ ϼЊϠт ϼтЊϠм̪ϼ϶ϐ ."(é) 

ñDe Hashem bin Al Hukam, quien informa de Abi Abdallah (И) quien le dijo a Zandiq cuando 

éste le preguntó: ¿Qué es Él? Respondió-el Imam Abi Abdallah, As Sádeq (И)-: 

×  ñ£l es algo diferente a lo dem§s, repasad mis palabras sobre el fundamento de esto, 

significa que en verdad Él es una realidad existente, diferente (a lo demás) dado que 

no posee cuerpo, ni rostro, ni se conoce a través de los cinco sentidos, ni puede ser 

tocado. La imaginación no lo puede percibir, no se minimiza ni cambia (con el 

transcurso) del tiempo. Le dijo quien preguntaba (Zandiq): ñD² en verdad, que £l 

es El Oyente y El Vidente. Dijo (El Imam): ñ£l es El Oyente y El Vidente. El Oyente 

excento de órgano (auditivo) y El Vidente excento de aparato (visual). Empero, 

escucha por sí mismo, y observa en virtud de sí mismo. No significa lo que digo, que 

Él es algo y Su Ser sea otra cosa difenrente (é)ò.    (2) 

En otras palabras, una representaci·n mental referida a ñLa Esencia de Allahò, es una 

representación errónea, puesto que sería producto de la mente humana; la cual reproduce 

representaciones de lo existente, y lo circunscrito al tiempo y al espacio. Allah, está por 

encima de cualquier representación mental real o imaginaria. A nosotros, nos es 

imposible concebir Su Esencia, porque ésta supera nuestras capacidades de pensamiento.  

Esto mismo es lo a lo que se refiere el hadiz del Imam Sádeq (ö), citado en la Nota No.16 

supra, cuando dice ñ(é) Y no lo puede abarcar el conocimiento. (é)ò, en otras palabras, 

es imposible llegar a comprender de manera total la Realidad de Su Esencia. 

Bibliograf ía: 

(1) Al Kashani, Mohsen: ñAl Mayayatul Baidaô Fi Tajdibil Jaiá¨, Daftare Entesharat Islami, 

Qom, tercera ed, vol I, sf, pags 221-222.  

(2)  Al Kulaini, Opt Cit , vol I, página 83. 
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 Suponen algunos musulmanes, que podrán observar con sus ojos a Allah, en el Día 

del Juicio Final, por ejemplo, el pensador sunnita perteneciente a la Escuela Ashaôerah, 

Aôbdul Q§her Al Bagdadi afirma: 

ñ(é) Y la mayor²a de los (adeptos a la Corriente) Ahle Sunnah son de la opini·n de que 

que Allah, El Sublime podrá ser observado por los creyentes en la Próxima Vida; y dicen 

que es posible verlo en toda circunstancia por todo vivo a través de la vía de la razón, y 

que es obligatoria la visión de Él por parte de los creyentes especialmente en La Próxima 

Vida a trav®s de la la experiencia.ò (1) 

La Escuela Imamiyah afirma, que Allah sólo puede ser visto a través de los ojos del 

corazón, la razón y el espíritu; siendo imposible percibirlo por medio de la facultad 

óptica, en esta vida o en la próxima. El hadiz que menciona el Sheik Al Mudhafar 
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respecto a la afirmación de algunos, que declara que Allah podrá ser observado en el Día 

del Juicio, fue rechazada de manera vehemente por nuestros Imames (ö) .(2 ) 

También la suposición referida a la posibilidad de visualizar a Allah, fue desmentida por 

algunos de los Compañeros del Santo Profeta, entre ellos, Ummul Mu'menin Aisha, de 

la cual ha reportado  Masruk el siguiente hadiz: 

 ϸжК ϝϚЪϦв ϤжЪ"̪ϣҶҶҶҶІϚϝК  ϝϠϐ ϝт :ϤЮϝЧТϨыϪ ̪ϣҶҶҶҶІϚϝК  пЯК ϣтϼУЮϜ аДК ϸЧТ длжв ϢϸϲϜмϠ аЯЪϦ дв ̪Ͼ дв дϐ аК
 пЯК ϣтϼУЮϜ аДКϒ ϸЧТ йϠϼ оϒϼ Ϝϸвϲв ̪мЬмЧт   ϼϝЊϠцϜ йЪϼϸϦ ъ)Шϼϸт мкм  ϼϝЊϠцϜРтАЯЮϜ мкм ЮϜ (ϼтϠ϶

дϝЪ ϝвм  (ϞϝϮϲ ̭Ϝϼм дв мϒ ϝтϲм ъϜ  йвЯЪт дϖ ϼҶҶҶҶІϠЮϝϚЪϦв ϤжЪм  сжтϼДжϜ ̪двϔвЮϜ аϒ ϝт :ϤЯЧТ ϤҶҶҶҶЂЯϮТм ъ
сжтЯϮϦ ϣЮϾж иϐϼ ϸЧЮм) ЬмЧт пЯЛϦ  ЀтЮϒ ̪иϐϼ ϸЧЮм) (оϼ϶ϒ  ϝжϐ :ϤЮϝЦ ̬(дтϠ̳вЮϜ ФТϜϼϠ мЬмϒ ЬϓҶҶҶЂ дв  ЬмҶҶҶЂϼ

 дК аЯЂ ϔ йтЯК  пЯЊ ̪ϜϺк ЬтϼϠϮ ШЮϺ ϝвжϖ :ЬϝЦ"é 

Á ñSe ha transmitido de As Shaôbi, quien cita a Masruq el cual declar·: Estaba 
reclinado en presencia de Aisha, quien dijo:  

Ã ñOh Abu Aisha, tres de aquellos quienes dicen una de estas aseveraciones 

habrán proferido una enorme mentira respecto a Allah: Aquel quien afirma 

que Mohammed observó a Su Señor en verdad ha pronunciado una enorme 

falsedad sobre Allah, porque Allah ha declarado: (ñNo puede ser percibido 

por el vidente, y Él es quien observa al vidente...¨)- (*) -. (ñNo es posible 

para el ser humano que Allah le hable si no es por medio de la revelación 

o detr§s de un veloéò) (**)  -. Porque estaba reclinado -agrega Masruq-

, me senté y dije: ¡Oh Madre de los Creyentes, mírame y explícame 

despaciosamente!, ¿Acaso no declaró Allah, El Altísimo?: (ñEn verdad ®l 

le vi· en otro descensoò) (***). (ñEn verdad le vi· en el claro horizonteò) 

(****)?.Ella dijo: Por Allah que fuí yo la que le preguntó al Mensajero de 

Allah (Ј) sobre este particular y él declaró: 

ü Que en verdad era (el Ćngel ) Gabriel éò (3) 

En este hadiz, queda claro entonces que las personas allegadas al Santo Profeta 

Mohammed (ò), tales como La Madre de Los Creyentes Aisha, tenían muy claro que al 

ser humano le es imposible percibir visualmente a Allah; y agrega ella que las Aleyas del 

Sagrado Corán que citaba Masruq las cuales se referían a una percepción visual del Santo 

Profeta, se relacionaban con las percepciones que éste tuvo del Ángel Gabriel. 

Bibligorafía:  

(1) Al Bagdadi, Aôbul Qáher: ñAl Farq beinil Furuqò, comentado por Mohammed Mohi Ad Din 

Aôbd, N§sher Dar Al Maôrefah, Beirut, sf, p§ginas 335-336. 

(2) Véase el hadiz y las referencias bibligráficas de la nota No. 16 supra, página 18 de este libro. 

(3) El  hadiz que transmite  Ummul Muômenun Aisha, se encuentra en: 

¶ Tirmidhi, Mohammed Ibn Isa: Sunan At Termidhi wa juwa Y§meô As Sahih,  Dar Al Fiker 

Liltabaôiah wa Nasher, Estambul, Sf, vol IV, p§g 328, hadiz No. 5063. 

¶ Al Bukhari, Mohammed Ibn Ismail, Sahih Al Bukhari, Dar Al Fiker Liltabaôiah wa Nasher, 

Estambul, vol VIII, 1981, pág 166.  

¶ Tatan, Abdul Karim, Sharj Yaujar At Tauhid Fi Aôquidati Ahle As Sunnah wal Yamaeôh, 

Dar Al Bashaer, Damasco, sf, vol II, pág 702. 

Y en esta tradición , se citan las siguientes Aleyas del Sagrado Corán: 

(*)  Sura Al Aônam (No.7), Aleya 103. 

(**) Sura As Shura (No.42) Aleya 51. 

(***) Sura An Nayam, (No.53) Aleya 13. 
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Sagrado Corán y Las Tradiciones (del Santo Profeta Mohammed (Ј) y su Familia 

(И).  

Tales personas hablan sin una reflexión racionalizada sobre la literalidad de los textos, 

siéndoles imposible por tal defecto, el poder acceder a su correcta comprensión de 

acuerdo con las reglas atinentes a la metáfora y el lenguaje figurado.              

 

  

                                                             
(****) Sura At Takuir (No. 81) Aleya 23. 
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SECCIÓN 6.- NUESTRA DOCTRINA SOBRE EL PRINCIPIO DE 
LA UNICIDAD DE ALLAH. 

 

(1) Creemos que en verdad, es obligatoria y necesaria, La Unicidad de Allah, El 

Altísimo, en en todos sus alcances. Consideramos también obligatora su Unicidad 

Esencial, pues creemos que Allah es Uno en Su Esencia, y también, es obligatorio 

creer que Su Existencia es Necesaria   

(2) Creemos en la Unicidad en sus Atributos sean dichos atributos esenciales - los 

cuales serán posteriormente explicados-, no existiendo nada que se le compare en 

cuanto a ellos.  De tal manera que Él es El Sabio y El Poderoso no pudiendo nada ser 

comparable con Él; y en Su Acción Creadora o de Providencia, no existe  nada que se 

le asemeje, así como en cualquier otra perfección . 

(3) También es obligatoria y necesaria, la creencia en la Unicidad en Su Adoración, 

no estando permitido la adoración a otro ser que no sea Él, en ninguna de las diferentes 

formas (o manifestaciones) de los actos de devoción. Tampoco está permitida la 

adoración que no sea exclusivamente para Él, puesto que de ser así, se estaría 

incurriendo por medio de cualquier acto devocional en politeísmo.  

Sea esta adoración, obligatoria o no, como es el caso de la oración; o cualquier otro 

acto devocional. Y quien asocia en la devoción a otro ser aparte de Él, es dicha persona 

un politeísta;  tal y como ocurre con aquel quien para ser visto por otro realiza un 

determinado acto de adoración, o aquel quien realizara una acción semejante, con la 

intención de aproximarse  otro ser aparte de Allah, El Altísimo. Siendo atribuible a 

dicha persona, el mismo calificativo que se le aplicaría a quien adora los ídolos y 

estatuas, sin que exista diferencia alguna entre ellas.                                                                     

Pero la visita a Los Mausoleos - de los Imames (И), o las reuniones conmemorativas 

de una persona fallecida, no son formas de acercamiento a otro ser, aparte de Allah en 

la adoraci·n; como equivocadamente ha entendido aquel quien desea difamar la ñV²a 

del Imamatoò, desconociendo la realidad inherente a dichos actos. Esto es, que lo que 

se trata en verdad, es de una forma de acercamiento a Allah a través de una acción 

virtuosa. Como sería el acercamiento a Allah, por medio de las visitas a los enfermos, 

o el acompañamiento del féretro del fallecido (hasta su sepultura), o la visita a los 

hermanos en la religión, o la ayuda que se presta a una persona pobre.     

La visita al enfermo -por ejemplo-, es una acción virtuosa, por medio de la cual, se 

acerca (espiritualmente) el siervo a Allah.  Y no es ésta, una forma de acercarse al 

enfermo, porque de ser así, es obligatorio tenerla como una forma de adoración para 

otro que no es Allah, es decir; es una forma de asociación en la adoración. De la 

misma manera como sucede con los demás ejemplos de actos virtuosos, sucede con la 

visita a Los Mausoleos -de los Imames (И) -, o la visita al moribundo, o el 

acompañamiento del difunto a su sepultura, o la visita a los hermanos (en la religión). 

Por otra parte, la existencia de las visitas a los Mausoleos, o al moribundo, son 

acciones virtuosas legítimas de acuerdo a las ciencias jurídicas islámicas; no siendo 

este el lugar donde cabe dilucidar sus fundamentos.   

El propósito de realizar dichos actos, no es el de llevar a cabo acciones del asociación, 

como maliciosamente han sostenido algunos. Pues no es la finalidad de ellas, la 

adoración a los Imames, sino que su finalidad es la implementación del recuerdo de 
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ellos; y el acatamiento de sus enseñanzas, llevándose a cabo a través de dichos actos, 

la glorificación de Allah. 

 ...)"б̴̵З̲Л̳т е̲вм  ϣтϐ ̪ϭϳЮϜ ϢϼнЂ (".̴ϞнЯ̳ЧЮϜ о̲нЧ̲Ϧ е̴в ϝл̵жϗТ ̴ ϽϚϝЛІ32.  

(ñ...y aquel quien honra los actos devocionales de Allah, dicha honra ciertamente 

proviene de la piedad de los corazones.ò)  Sura al Hajj, (No. 22), aleya 32. 

 

Todas estas acciones virtuosas, son consideradas por la Ley Islámica, como meritorias 

(no obligatorias). Cuando realiza el hombre dichas acciones, con la intención de que 

estas sean para Allah, queriendo por medio de éstas encontrar Su aprobación; se hace 

tal persona acreedora del derecho a ser recompensado   (por Allah).              

  

 

       SECCIÓN 7.- NUESTRA DOCTRINA ACERCA DE LOS ATRIBUTOS 

DEL ALTÍSIMO . 

 

Creemos que entre los atributos de Allah, están Los Atributos Afirmados de la 

Realidad Perfecta , los cuales son llamados (también) Atributos de la  Belleza y la 

Perfección,  tales como: El Conocimiento, El Poder, a Autosuficiencia, La Voluntad, 

y La Vida; los cuales son todos ellos: Uno con Su Esencia, y no son  agregados a  ésta. 

No existen dichos atributos, excepto por ñLa Existencia de la Esenciaò. De tal manera 

que, Su Poder es en virtud de la existencia de Su Vida, y Su Vida es en virtud de la 

existencia de Su Poder. Es El Poderoso porque es El Viviente, y es El Viviente porque 

es El Poderoso, no existiendo dualidad entre Los Atributos y Su Existencia; siendo 

éste, el estado de la totalidad de Sus Atributos de La Perfección. 

Aceptamos que hay una diversidad en cuanto a los conceptos y sus significados, pero 

afirmamos que no existe diversidad entre los atributos en cuanto a su realidad y 

existencia. Pues de haber diversidad entre los atributos desde el punto de vista de la 

existencia, serían éstos considerados como accidentales.  Siendo obligatorio que El 

Accidente fuese antiguo y necesario, como lo es La Esencia, lo que haría necesario 

que hubiese una multiplicación de La Existencia Necesaria   cuando lo cierto es que, 

no existe una multiplicidad de la unicidad real .De tal forma que la afirmación de esto 

(la diversidad de los atributos y la realidad de la existencia) niega la creencia en ñLa 

Unicidad de Allahò.37 

                                                             

 37 El atributo de aquello que ha sido creado, es distinto de la esencia sobre la cual dicho atributo 

es referido. Por ejemplo, la esencia del hombre es distinta, del color de su piel, de su 

conocimiento, de sus sentimientos etc. Empero, la Esencia de Allah, es diferente a la esencia 

de los seres creados, de igual forma; los Atributos de Allah, no son como los atributos de los 

seres de La Creación. 

Los teólogos musulmanes, han debatido el tema relacionado con Los Atributos y La Esencia 

de Allah, y se han preguntado: ¿son aquellos lo mismo que la última?, o bien, ¿son Los 

Atributos Divinos diferentes a La Esencia? 

 

[A] Las Escuelas ñAl Imamiyahò y ñAl MuËtazelahò, afirman que La Esencia de Allah es la 

misma que   Sus Atributos, sin que exista diferencia entre aquella y éstos. 
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Los Atributos Afirmados Agregados, como lo son: La Potestad Creadora, La 

Potestad Sustentadora, Él es El Proveedor, El Causante; todos ellos se refieren a ñLa 

Unicidad Realò, el  cual es  un atributo único, del cual se derivan los todos los demás; 

los cuales  se dividen y diferencian en teniendo en consideración  sus propios efectos.                                  

Empero, Los Atributos Negativos, los cuales son llamados también, Atributos de 

Majestad. Se refieren en su totalidad a la una negación única, esto es, ñLa negaci·n de 

la posibilidad de ser (tales atributos) en Él.  Ciertamente,òla negación necesaria de la 

posibilidadò, significa la negaci·n de: ñLa materialidadò, de   ñla aparienciaò, del 

ñmovimientoò; de ñla estaticidadò, del ñpesoò) o ñla ligerezaò, y atributos por el estilo.  

Por lo tanto, la negación de la posibilidad en realidad se refiere, a La Existencia 

Necesaria. Y es ésta, es uno de Los Atributos Afirmados de La Perfección. 

De tal forma, Los Atributos de Majestad (o Atributos Negativos), se refieren en última 

instancia a Los Atributos (Afirmados) de La Perfección.   Allah, es ÚNICO entre el 

conjunto de las causas, y no existe diversidad en Su Esencia Divina, como tampoco; 

es compuesta La Realidad de Su Unicidad Eterna.  

No deja de ser sorprendente, la aseveración de aquella persona que se remite a los 

Atributos Afirmados como si se remitiera a los Atributos Negativos, no entendiendo 

que los Atributos de Allah, son una ñUnidad con Su Esenciaò. 

Imagina -tal persona-, que los Atributos Afirmados, dependen de los Atributos 

Negativos con el objeto de asegurar: su creencia en la Unicidad de la Esencia, y el 

rechazo de la multiplicidad de ella. Quedándose en esa pésima concepción;- cuando 

llega ante la esencia la cual es ella misma la Unicidad , la existencia absoluta, libre de 

toda posibilidad de imperfección- cuando (err·neamente) sostiene que ñLa Esenciaò 

en s² misma es la ñnulidadò  y  la ñnegación absolutaò. 

¡Que Allah nos proteja, de semejantes concepciones, y escritos erróneos! 

De la misma manera no deja de ser sorprendente que haya quien asevere que los 

Atributos Afirmados , est§n sumados  a la ñEsencia de Allahò,  sosteniendo de tal 

forma que sus atributos son pre-existentes, tal y como lo es Su Esencia; implicando 

que los atributos son compañeros o socios, en La Unicidad de la Existencia.  También 

hay quien dice -erróneamente- que Allah, El Altísimo, está compuesto por Sus 

Atributos. 

Declar·, ñEl Pr²ncipe de los Creyentes y Líder de Los Unitariosò; (el Imam Al² Ibn 

Abi Talib) sobre él sea la paz, :( en el Sermón No. 1 del libro Las Cumbres de la 

Elocuencia, -Nayul Balagah): 

... " ̴Јы϶шϜ ̳ЬϝгЪм  ̪РнҶҶЊнгЮϜ Ͻ̳уО ϝлΖжϒ ̱ϣУҶҶЊ ̴̵ЭЪ ̴ϢϸϝлҶҶЇЮ ̪̳йзК ̴ϤϝУҶҶЋЮϜ ̳сУж ̳йЮ ̴ЭЪ ̴ϢϸϝлҶҶІм  ̳йжϒ ̱РнҶҶЊнв

 ̪̳й̲жϽЦ ϹЧ̲Т йжϝϳϡЂ ̲ ̲СЊ̲м̲ е̲г̲Т ̴̪ϣУЋЮϜ Ͻ̳уО ̳й̲жϽЦ е̲вм  ̪̳иϝ̵зϪ ϹЧ̲Т ̳иϝ̵зϪ е̲вм "...̳й̲Я̴л̲Ϯ ϹЧ̲Т ̳и̲ϒ̵ϿϮ ϹЧ̲Т  

                                                             
[B] Las Escuelas ñAl Ash§erahò y ñAl Han§belahò, consideran que los Atributos de Allah, son 

distintos de Su Esencia, por ejemplo: Allah es Antiguo (ƇǼøøȩ), y Sus Atributos son también 

antiguos. Quienes sotienen dicho   postulado, no se percatan que están proponiendo un 

problema atinente a la diversidad. 

 

Consúltese: 
(1) Al Aish, Hussain: ̈Sefatu Allah Endal Muslemin¨, Mua´sesat Ummul Qura Liajia¨ At Taraz, Beirut, 

sf, págs 12-17. 
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× "(...) la perfección de Su Pureza es negarle atributos, porque todo atributo es 

una prueba que es diferente de aquello que es atribuido, y todo sobre lo cual 

recae la atribución, es diferente del atributo.  De manera que, quien quiera 

asignar atributos a Allah, los reconoce como semejantes a Allah, y le asigna 

a Él un Segundo; y quien le asigna un Segundo le ha concebido Partes, y quien 

le ha concevido Partes, se ha equivocado respecto a Él. (...)".38 

 

SECCIÓN 8.-NUESTRA DOCTRINA SOBRE LA                                                         
JUSTICIA DE ALLAH.- 

 

Creemos que entre Los Atributos Afirmativos de la Perfección del Altísimo, se 

encuentran, la característica de ser Justo, y el de no ser opresor. Allah no trata a sus 

criaturas de manera injusta, ni las gobierna de manera deshonesta o cruel, (sino que) 

recompensa a sus siervos obedientes; y castiga a aquellos quienes son rebeldes.  No 

impone a sus siervos, deberes que éstos no puedan realizar, y tampoco los castiga mas 

allá de lo que se han hecho acreedores.39 

Creemos que Él no omite el realizar El Bien, (y nunca lleva a cabo ningún acto 

maligno, pues en verdad Allah, El Altísimo, (posee la facultad del) Poder que le 

capacita para llevar a cabo El Bien, y abstenerse de realizar El Mal, porque gracias a 

Su Conocimiento sabe la excelencia del Bien, y la abyección del Mal, y no tiene 

necesidad de apartarse del Bien, ni tiene tampoco necesidad de realizar El Mal. 

 Dado que el realizar El Bien, no implica para Él ningun efecto negativo, no tiene 

necesidad alguna de abstenerse de llevarlo a cabo. Y como El Mal no ejerce sobre Él 

ninguna obligación, no está forzado a cometerlo. Además de todo esto, Allah es Sabio, 

por lo que es necesario que sus actos, sean consecuentes con Su Sabiduría, y estén de 

acuerdo al Orden Perfecto. 

                                                             

  38 El párrafo transcrito por el autor, proviene de un sermón del Imam Alí (И) donde éste 

describe Los Atributos de Allah, y sostiene que Sus Atributos y Su Esencia, tienen la misma 

existencia, y quien sostiene que son dos o más existencias, ha descrito a Allah como un ser 

existente que es compuesto, y todo lo que es compuesto; necesita de sus partes. También, lo 

compuesto posee la posibilidad de cambio, de exceso y de carencia, y como sabemos, Allah 

está por encima de semejantes atributos.  Puesto que Él es diferente de aquello que podamos 

conocer del Universo regulado por el tiempo y el espacio. Los Atributos de Allah, son Su 

Esencia, la cual es Única, Inmutable, y Perfecta. 
 
(1) Alí Ibn Abi Taleb, Alí: Las Cumbres de La Elocuencia (Najyul Balagah), Ansariyan Publications, 

Qom, Sf, vol 1, pag 23. 

 
 39 Es posible que la recompensa que otorga Allah a Sus criaturas, sea mayor de lo que en virtud 

de sus propios méritos, éstas en realidad se merezcan. Sin embargo, el Castigo de Allah, es 

menor o equivalente, a las faltas cometidas por Sus criaturas. Sin que el Castigo Divino exceda 

nunca el límite de la paridad. Declara El Altísimo en el Sagrado Corán: 
ñ) ъ  ̵дϖЬϝЧϪв аЯДт  ϣтϐ ̪̭ϝЂжЮϜ ϢϼмЂ ("...Ϣ̵ϼϺ40  . 

(ñEn verdad, Allah no oprime (ni siquiera en) el m§s ²nfimo de los grados...ò), SURA an- Nisaô , 

(No.4), Aleya 4 
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 Si supusieramos que realizara La Opresión, y El Mal, -elevado es Él de semejantes 

actos-, es obligatorio que tales acciones se circunscriban dentro de cuatro 

posibilidades: 

 (1) Que sea Él, ignorante de la acción, y no sepa que ésta es maligna. 

 (2) Que sea conocedor de la acción, pero esté obligado a realizarla; siendo incapaz de 

abstenerse de ella. 

 (3) Que sea conocedor de la acción, y no esté obligado a realizarla, pero aún así; desea 

llevarla a cabo. 

 (4) Que sea conocedor de la acción, y que no esté obligado a realizarla, y sin que 

exista alguna otra causa que lo motive; la comete, por hecho de llevar a cabo algo 

carente de propósito, y el simple afán de divertirse. 

 

Todos estos aspectos, son imposibles (de ser adscritos a) Allah, puesto que todos 

implican una deficiencia, siendo £l ñLo Más Excelso de La Perfecciónò; por lo tanto 

es necesario que afirmemos que Allah, es libre y está por encima de cualquier 

circunstancia (que implique) la comisión de ñla opresi·nò y ñel malò. 

No obstante, hay musulmanes quienes afirman que Allah, El Altísimo, puede 

(¡benditos sean Los Nombres de Allah!), castigar a los obedientes e introducir a los 

rebeldes y a los negadores de La Divinidad en El Paraíso.  Pudiendo además, 

establecer deberes sobre sus siervos, los cuales se encuentran más allá de las 

capacidades de éstos, y por serles imposible el llevarlas a cabo, considerarles 

acreedores del Castigo Divino. En otras palabras, declaran que es perfectamente 

posible, que Allah sea opresor; injusto, mentiroso, fraudulento; capaz de llevar a cabo 

acciones carentes de sabiduría, propósito o beneficio porque: 

 ̳Э̲ЛУ̲т ϝΖг̲К ̳Э̲ϛЃ̳т ъ")днЮϓЃт б̳км ϣтϐ ̪̭ϝуϡжцϜ ϢϼнЂ (".23.  

(ñ£l no ser§ interrogado por sus actos, y ellos ser§n (los) interrogados.ò)  Sura al- 

Anbiaô, (No. 21), aleya 23. 

 

He aquí, algunos ejemplos de lo que manifiestan de Él, aquellos quienes han adoptado 

ilusoriamente en sus creencias la corrupción: ñopresorò, ñconfusoò, ñinsolenteò, 

ñburlescoò, ñmentirosoò, ñfraudulentoò, ñejecutor del Malò, y ñnegligente en llevar a 

cabo El Bienò.  

Altísimo sea Allah, cargos,- como los anteriormente citados,- son ciertamente el más 

puro de los ateísmos. Dice Allah, en Su Libro, (El Sagrado Corán): 

 ") ̳ ϝ̲вм  ϣтϐ ̪евϕгЮϜ ϢϼнЂ (".̴ϸϝ̲ϡ̴ЛЯЮ ̯ϝгЯ̳Д ̳ϹтϽ̳т31.  

(ñ...y Allah no quiere la opresi·n para Sus Siervos.ò)  Sura Gafir (No.41), aleya 31. 

Y cuando dice: 

  ")ъ ̳м  ϣтϐ ̪ϢϽЧϡЮϜ ϢϼнЂ (."̲ϸϝ̲Ѓ̲УЮϜ ̳ϟϳ̴̳т205.  

ñ(... y Allah no ama la corrupci·n.ò). Sura al-Baqarah, (No. 2), aleya 205. 
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Declara (Allah):   

)" ϝ̲вмϝ̲зЧ̲Я̲϶  ϤϜмϝгЃЮϜϝг̳л̲зу̲Ϡ ϝ̲вм ̲ЌϼцϜм (."̲еу̴ϡ̴Къ  ϢϼнЂϣтϐ ̪дϝ϶ϹЮϜ 38.  

 

(ñY no hemos creado los Cielos y la Tierra y todo lo hay en medio de ellos, por 

mero juego.")̱ Sura al-Anbia̪  (No. 21) aleya 16. 

También dice: 

 ") ̳ϥЧ̲Я̲϶ ϝ̲вм  Ζъ̴ϖ ̲ЁжшϜм ΖеϯЮϜ  ϣтϐ ̪ϤϝтϼϜϻЮϜ ϢϼнЂ (".̴дм̳Ϲ̳ϡЛу̴Ю56.  

(¨ Y no hemos creado a los genios y los hombres, excepto para que me sirvan.") , 

Sura ad-Dhariya (No. 51), aleya 56. 

 

 

  





 56 

 

SECCIÓN 9.- NUESTRA DOCTRINA ACERCA DE LOS 
MANDAMIENTOS DE ALLAH.- 

 

Creemos que Allah, no espera de Su siervo (el cumplimiento de) Sus Mandamientos, 

sin antes no se los ha hecho evidentes; tampoco le establece deberes, excepto si (dicha 

persona) tiene la posibilidad de comprenderlos, y de llevarlos a cabo. Porque sería una 

injusticia (el que ordenara) Mandamientos, a quien está incapacitado para cumplirlos, 

o al ignorante imposibilitado para informarse de sus deberes   

Por otra parte, es responsable ante Allah, la persona ignorante, quien debido a su 

propia negligencia, desconociera la normativa islámica y sus deberes religiosos.  Ésta 

será castigada por su falta, puesto que es obligatorio para todos, el aprender todo 

aquello que sea necesario ïconcerniente a- La Normativa de La Ley (Islámica). 

Creemos ciertamente, que Allah ha ordenado a sus siervos y dispuesto para ellos, La 

Ley (Islámica), en todo aquello que les sea beneficioso para dirigirles hacia las Sendas 

del Bien y la Felicidad Eterna.  Y les aleje de todo aquello que es corrupto, perjudicial, 

y que les convierta en acreedores del Castigo Divino. 

 He inclusive, (Allah) de conformidad con Su Gentileza y Clemencia, enseña todo 

esto; inclusive a aquellos de Sus Siervos; quienes ignoran lo que les es provechoso en 

las sendas de este Mundo y las del Próximo; e ignoran (también), la mayoría de lo que 

les (puedan) protejer del daño y el dolor. 

Allah, es El Clemente , El Misericordioso por Su Misma Esencia,  Su Clemencia  

proviene de Su Perfección Absoluta, la cual es Su Propia Esencia), siendo imposible  

separar  dichas cualidades de Él. 

(A pesar) de la desobediencia de Su siervo, en lo que se refiere a sus Mandamientos y 

Órdenes, (tal incumpliento), no anula (ni) La Gentileza, ni La Clemencia (de Allah), 

para con aquél. 

 

  



 61 

SECCIÓN 10:-NUESTRA DOCTRINA ACERCA DE LA 
PREDETERMINACIÓN Y EL DECRETO DIVINO. - 

 

La secta "Al Muyabbirahò 40  afirm· que Allah, es el ñSujeto  Activoò de todas las 

acciones de Sus Criaturas, de tal manera que ñdeterminaò al ser humano, para que ®ste 

lleve a cabo una acción de desobediencia de Sus Mandatos. Y debido a la ejecución 

de dicha acción de desobediencia, Allah le castigará. 

 Tambi®n sostuvo, que Allah ñdeterminaò al ser humano, para que realice una acción 

de obediencia de Sus Mandatos, el cual será motivo de recompensa. 

(ñLos ñmuyabbirunesò) han afirmado, que ñlas acciones de las personas son en 

realidad, acciones de Allahò; siendo atribuidas a las gentes de manera figurativa, por 

ser (ellas) el lugar donde (las acciones divinas) tienen lugar. Esta teoría, se relaciona 

con la negación de las causas naturales (que existen) entre las cosas, y dijeron (dichos 

exponentes), que en verdad Allah es ñla Causa Realò, no existiendo ninguna otra causa 

aparte de Él. Negaron las causas naturales entre las cosas, cuando suponían que esto 

era necesario, para creer que Allah, es El Creador (el cual) no posee ningún asociado 

(en Su Divinidad). Pero aquella persona quien ha hecho semejante afirmación, 

(implícitamente) ha afirmado que Allah es un opresor. 

Por su parte, otra secta ñAl Mufawadahò41, afirmó que Allah, El Altísimo, ha delegado 

a sus criaturas, ñdiscrecionalidad total en sus accionesò, descartando de ellas, ñLa 

                                                             

 40Entre los partidarios de esta posición se encuentra la Escuela ñAl Ash§erahò, la cual  por 

tomar el sentido aparente de las aleyas del Corán y los hadices, de manera contundente negaron 

que la existencia del hombre, fuera la causa intermedia, por lo tanto, según dichos exponentes, 

Allah es el autor de los efectos de las acciones de Sus criaturas. Un primer grupo llamado 

ñYahmiyahò por seguir a Yaham Ibn Zafwan, sostenía la tesis de la determinación total del 

hombre por Allah, siendo Éste la causa de todas las acciones llevadas a cabo por Sus siervos, 

sin que a éstos pueda atribuírseles ningún tipo de autoría por sus conductas...  Otro grupo 

llamado ñKasabò, reconocieron un tipo de voluntad en el ser humano, de esta manera: el 

hombre quiere una acción, y Allah es el autor del acto que produce los efectos queridos por Su 

criatura.  Siendo entonces Allah, ñla causa pr·ximaò, y la voluntad de Su criatura ñla causa 

lejanaò.  

 

Véase:  
(1) Misbaj Iazdí, Mohammed: Omuzeshe Falsafé, Markaze Chap Sazman Tabligate Islamí, sl,sf, vol 2, 

pag 390.   

(2)Yawad Mashkur, Mohammed: Farjangue Furuqe Islamí, Muasese Chap wa Entesharat Astan Quds 

Radwi, tercera ed, Mashad, 1996, pag 58. 

 
 41 La cual es una rama de la secta ñQaderiahò, cuya posici·n es la siguiente: El hombre tiene 

completa discrecionalidad en sus acciones, y Allah no posee ningún rol en los actos de los 

hombres, excepto el de otorgarles dicha discrecionalidad. Por lo tanto, el hombre puede ser 

creyente o ateo, bueno o malo según su propia voluntad, sin que le sea atribuida ningún tipo de 

responsabilidad por sus acciones; puesto que la libertad absoluta que le fue otorgada, está 

excento de todo tipo de responsabilidad. El primer exponente de dicha tesis, fue Ma´bud Ibn 

Abdullah Alyajni Albazri, fallecido en el año 80 D.H. [702 d.C]. 

Para mayor información sobre esta secta consúltese:  
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Determinaci·nò, y ñEl Decreto Divinoò. La raz·n de semejante teor²a, es que ellos 

(los ñmufawad²esò) consideraban que la atribución de los actos de las criaturas a Allah, 

implicaba necesariamente la atribución de la imperfección de éstas a Allah. 

 (Afirmaban) que todas las cosas existentes, poseen sus causas particulares, y las 

cuales pueden ser seguidas hasta La Causa de las Causas; o La Primera Causa, la cual 

es Allah, El Altísimo. Quien sostiene semejante teoría, ha desprovisto a Allah de Su 

Autoridad, y le ha atribuído asociados en Su Creación. 

Nuestra creencia en lo que se refiere a este tema, es aquella que sigue las enseñanzas 

de nuestros Imames Purificados (И), que sostiene ñla vía media entre las dos 

posicionesò.  Una soluci·n que no pudo ser entendida por personas, como aquellos 

teólogos disputantes, los cuales se han excedido en un extremo o en otro. Tampoco, 

La Ciencia, ni La Filosofía, han sido capaces de dilucidar este tema, después (del 

transcurso de) muchos siglos. 

 No es sorprendente, que quien no se ha familiarizado con La Sabiduría de los Imames, 

y sus Tradiciones, suponga que esta doctrina: ñla v²a media entre las dos posicionesò; 

proviene de una de las últimas investigaciones de algunos de los filósofos 

occidentales, aunque lo cierto es que nuestros Imames diez siglos antes, habían 

dilucidado la solución del problema. 

El Imam As Sádeq (И), ha clarificado ñla v²a mediaò, con una frase muy conocida: 

 ̪ЍтнУϦ ъм ϽϡϮ ъ ")Ͻвϒ еЫЮм ("етϽвϒ еуϠ  

× ("No hay determinación (absoluta por parte de Allah), ni hay absoluta 

delegación de poder (de Allah al hombre), sino una vía intermedia entre las dos 

posiciones.").42 

 

¡Cuán grandioso sentido, y cuán  preciso es el significado de esta declaración!. 

Resumiendo: Nuestras acciones son desde un punto de vista, nuestras propias 

acciones en realidad, siendo nosotros la causa natural de ellas.  De tal forma que tales 

acciones se encuentran bajo nuestro poder y libre elección. 

Pero visto desde otro ángulo, ellas fueron decretadas por Allah, El Altísimo, y sujetas 

a Su Autoridad, dado que Él es quien nos ha otorgado la existencia.  

Allah, no nos determina en nuestras acciones, hasta el punto de oprimirnos con el 

castigo (en raz·n) de una ñacci·n de desobedienciaò- (la cual hubiera sido) 

determinada por Él -. Puesto que nos ha otorgado el poder, y (la facultad de) la libre 

elección, en aquello que realizamos. Sin embargo, no nos ha otorgado una delegación 

absoluta en la creación de nuestras acciones, hasta el punto; de que éstas queden más 

all§ de Su Autoridad.  Porque a £l pertenecen ñLa Creaci·nò ñEl Juicioò y ñLa Ordenò.  

Él es Poderoso sobre todas las cosas, y posee una Absoluta Autoridad sobre todos Sus 

Siervos. 

                                                             
¶ Subjan², Yaôfar: Bujuz fil Melal wal  Nijal , Muaôsesat An Nasharil Islamiya, Qom, cuarta ed, vol iii, 

1996, pags 111-138.  

¶ Yawad Mashkur, Mohammed, Opt cit , pag 424. 

 
 42 Al Kulaini, Opt cit , pag 160, hadiz 13. 
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Por todo lo anterior, nuestra creencia en (el tema de) ñLa Determinaci·nò, y ñEl 

Decreto Divinoò es que ®ste, es un secreto de entre los secretos de Allah. Y si alguien 

puede entenderlo de manera acertada, sin incurrir en ninguno de los extremos, dicha 

persona está en lo correcto. De otra manera, no es obligatiorio que se esfuerce en 

pensar más de lo necesario, para (poder) entender esta materia de manera exacta; hasta 

el punto de incurrir en el extravío, y la corrupción de su creencia. 

Dado que éste, es uno de los más precisos (y difíciles) temas de La Filosofía, el cual 

no puede ser entendido sino por la minoría de los hombres;- y por ese mismo motivo, 

muchos teológos se han extraviado-, el deber de entender esta materia; está por encima 

del entendimiento del hombre común. 

Siendo suficiente el creer en este asunto, de manera general, siguiendo las 

declaraciones de los Imames,- ñLos Purificadosò (И)-; que ciertamente existe una vía 

entre las dos posiciones (extremas), y que no hay ñdeterminaci·n ïabsoluta-ò, ni ñla 

delegación absoluta de poder en la acci·nò. 

De todas formas, no es éste uno de los temas de Los Fundamentos de La Doctrina, que 

requiera de manera obligatoria una investigación y pensamiento profundo para llegar 

a creer en él. 
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SECCIÓN 11:- NUESTRA DOCTRINA ACERCA DEL BADÁ. 

El Badá en el ser humano es: La aparición de una intención (respecto a un acto), la 

cual no se tenía previamente, de manera que se altera el propósito (inicial) de efectuar 

dicha acción.                           

(Podríamos decir que) algunas veces, sucede algo que transforma, la volición y el 

conocimiento, que se tiene de una acci·n. (Ese suceso) provoca la ñaparici·nò de la 

decisión de abstenerse de la realización del acto, que anteriormente, se había querido 

llevar a cabo. Este cambio ocurre en virtud de (dos causas a saber:), la ignorancia de 

aquello que es beneficioso, y el arrepentimiento de efectuar lo que previamente se 

había pensado realizar. 

El badá, en este sentido es imposible que se dé en Allah, El Altísimo, puesto que 

implica, la ignorancia y la imperfección; y esto es imposible en Allah, y la (Escuela) 

Imamiyah no sostiene tal cosa. Dice el Imam as- Sádeq (И): 

."буЗЛЮϜ ύϝϠ ϽТϝЪ ϝжϹзК нлТ ϣвϜϹж ̭ϜϹϠ ̭сІ сТ йЮ ϜϹϠ пЮϝЛ̲Ϧ ̲ Ζдϒ бКϾ е̲в " 

× "Quien declara que el badá  se da en Allah, El Altísimo, (respecto a ) algún  

asunto; provocando en  Él el arrepentimiento, es para nosotros tal persona un 

negador de La Divinidad,  en lo concerniente a Allah, El Grandeò 43 

También ha dicho: 

 ̭сІ сТ йЮ ϜϹϠ  дϒ бКϾ ев"йгЯЛт бЮм ".йзв ϒϽϠϓТ Ёвϒ  

× ñLejos estar® de aquel, quien declara que en Allah sucede el ñbadáò, de 

manera que Él no tenía conocimiento previo; sobre un determinado asunto.ò44 

Sin embargo, nos han llegado Tradiciones provenientes de los Imames (И), los que al 

ser leídas por algunas personas, éstas infieren que (creemos) en ñel badáò, tal y como 

anteriormente se expuso. Nos ha sido informado, del Imam as-Sádeq (И), el siguiente 

hadiz. 

."сзϠϜ ЭуКϝгЂϜ сТ йЮ ϜϹϠ ϝгЪ ̭сІ сТ ύ ϜϹϠ ϝв " 

ñNo exite ñbadáò para Allah en un asunto, como en el caso de (mi hijo) Ismail.ò45 

Debido a esta tradición, algunos escritores provenientes de (ciertas) sectas islámicas, 

han acusado a toda (La Escuela) Imamiyah de creer en el badá, calumniando de esta 

manera, (nuestra) Escuela y ñLa V²a de La Familia del Profetaò. (Dichos autores), han 

usado semejante cargo, para difamar a La Shía. 

 El punto de vista correcto en lo referente a este tema, es lo que dice Allah, en Su 

Excelente y Perfecto Libro, (El Sagrado Corán): 

ñ) ̳ϥ̴ϡϫт̳ ̲м ̳̭ϑ̲Ї̲т ϝв ̳ Ϝ̳нϳг̲т Ηа̳ϒ ̳и̲Ϲз̴Км  ϣтϐ ̪ϹКΖϽЮϜ ϢϼнЂ (".̴Ϟϝ̲ϧ̴ЫЮϜ39.  

(ñAllah revoca aquello que le place, y establece [aquello que le place], y con Él 

est§ ñLa Madre del Libroò,)  Sura ar-Rad, (No.13), Aleya 39. 

                                                             

 43  Saduq, ñKamalud Dinò, Yamaôatul Mudaresin, Qom, 1985, pag 69. 
 44 Saduq, Ibidem, pag 70. 
 45 Saduq, At Tauhid, Munasharah Yamaôtul Mudaresin Fil Hauzatil Elmiah, Qom, sf, hadiz No 10 , 

página 336 . 
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Significa esto: Que Allah, puede hacer evidente (un asunto) a través de la palabra de 

Su Profeta, o de Su Custodio o bien por cualquier otro medio, que sea beneficioso para 

hacerlo explícito. Posteriormente lo revoca, y lo sustituye por otro diferente, 

ocurriendo todo esto de acuerdo con el conocimiento previo que tenía de todo desde 

el (mero) principio.Como sucedió en el caso del (profeta) Ismail (И), cuando su padre 

(el profeta) Ibrahim (И),   vió (en un sueño), que lo sacrificaría.  

El hadiz del Imam as-Sádeq (И), significa (lo siguiente): Que Allah no ha explicitado 

un asunto, como lo hizo en el caso de Ismail (hijo del Imam As Sádeq), a quien honró 

(con la muerte) antes de la de su padre; de manera que la gente supiera que Ismail no 

sería el Imam (sucesor). Aunque pudiese ser aparente que lo sería; por el hecho de ser 

el hijo mayor del Imam as-Sádeq (И). 

Próximo a este significado de badá, es la abrogación de las Legislaciones Divinas 

anteriormente reveladas, (ocurrida) por medio de la Legislación Revelada traída por 

nuestro Santo Profeta (Ј); he inclusive la abrogación de algunas  normas de ésta  

Legislación, las cuales llevadas a cabo por el Santo Profeta (Ј), - de conformidad con  

La Voluntad de Allah-. 

  



 65 

SECCIÓN 12:- NUESTRA DOCTRINA SOBRE LA NORMATIVA   
RELIGIOSA. 

 

Creemos que Allah, ha establecido en Su Ley -normas cuyo cumplimiento es de 

carácter obligatorio, y normas que prohíben la acción de manera obligatoria;- todo 

aquello que es beneficioso para Sus siervos. De tal manera, que toda acción que 

conlleve un beneficio (importante y necesario), nos la ha estipulado obligatoria. Y toda 

acción, cuya comisión conlleve una gran corrupcion, nos la ha estipulado prohibida. 

Toda acción cuyo cumplimiento, nos depare beneficios (que no son de carácter 

necesario), la ha dispuesto como recomendable. Y así es el resto de Su Normativa, 

proviniendo ésta de Su Justicia, y Su Gracia, para con Sus siervos. 

Es necesario que dicha Normativa (o Ley), sea (prevista para) regular para todo (tipo 

de) asunto que se dé en la vida del hombre, y también es necesario, que para todo 

exista una norma divina; aunque muchas veces no seamos capaces de entenderla.  

También afirmamos, la imposiblilidad de que Él nos ordene realizar un acto de 

naturaleza maligna el cual vendrá a tener como consecuencia la corrupción. También 

sostenemos la imposibilidad, de que nos ordene abstenernos de efectuar, aquella 

acción que conlleve el bien. 

 Sin embargo, algunas de las sectas musulmanas, afirman: Que lo maligno es aquello 

que Allah ha prohibido, y lo virtuoso es lo que Él nos ha ordenado realizar; de tal 

manera que no existe un acto que sea intrínsicamente, ñmalignoò o ñvirtuosoò. Dicha 

postura, contradice ñlas necesidades de La Raz·nò, no obstante, agregan dichas sectas, 

que es posible que Allah realice un acto maligno, ordenándonos efectuar una acción 

corrupta; y que nos prohíba aquel acto que conlleve el bien. 

Tal y como anteriormente se expuso, esta es una opinión que contiene un enorme error. 

Porque ella implica la afirmación, de que ñla ignoranciaò y ñla incapacidadò son 

atribuibles a Allah. Glorificado y Exaltado sea Él, quien es libre de semejantes 

infundios. 

 

Resumiendo: La creencia correcta es aquella que afirmamos, (la cual sostiene que)  a 

Allah, El Altísimo no le benefician,  (ni le provocan ningún) perjuicio; las normas 

cuya realización nos las ha estipulado como obligatorias, o aquellas normas 

relacionadas con las (acciones cuya realización) nos las ha prohibido.  Sino que el 

beneficio y el perjuicio (del acatamiento de tales normas), se relacionan 

exclusivamente con nosotros. No significa la negación del beneficio o la corrupción 

en las acciones ordenadas como tales, sino que se entiende como algo imposible, que 

Allah ordene realizar aquello que no posee ñinter®sò o ñbeneficioò, y que prohiba lo 

que no contiene perjuicio, siendo Él Autosuficiente, (sin estar necesitado  de nada) de 

Sus siervos. 
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SECCIÓN 13:- NUESTRA DOCTRINA ACERCA DE LA MISIÓN 
PROFÉTICA. 

 

Creemos que La Misión Profética, es una función (de origen) divino, y una misión 

proveniente de Allah. Él asigna (ésta), a un escogido entre Sus siervos virtuosos, y Sus 

amigos cercanos a la perfección de sus propias naturalezas humanas. 

(Él envía Su siervo escogido) al resto de los hombres, con el objeto de guiarlos hacia 

lo que es importante y beneficioso para éstos últimos, en (la vida de) este Mundo, 

como en (la vida) próxima. 

(Otros) propósitos (de esa misión), son el limpiar y purificar  (a los hombres), de las 

impurezas éticas (producto de) la corrupción de las costumbres; enseñar La Sabiduría 

y El Conocimiento as² como explicar los senderos que conducen al logro de ñLa 

Felicidadò, y ñEl Bienò. De tal forma que los hombres, puedan lograr la perfección de 

sus naturalezas humanas, para la cual fueron creados. Y asciendan a posiciones 

sublimes en ambos Mundos, en este Mundo, y en el de la Próxima Existencia. 

Creemos que ñEl Principio de Generosidad, - cuyo significado será explicado más 

adelante-, exige que el Creador; Generoso para con Sus siervos, envié Mensajeros para 

que guíen a los seres humanos, comuniquen el mensaje de la virtud; y funjan como 

Sus intermediarios y ñviceregentesò. 

Además creemos que Allah, no ha otorgado a los seres humanos el derecho de 

ñnombrarò, ñnominarò o ñescogerò al profeta. Los seres humanos, no poseen ninguna 

potestad al respecto, puesto que ésta es exculiva del Altísimo.: 

")é   ϣтϐ ̪аϝЛжцϜ ϢϼнЂ (" ...̳й̲ϧ̲Юϝ̲Ђ̴ϼ ̳Э̲Лϯ̲т ̳ϩу̲ϲ ̳бЯК̲ϒ 124.  

("...Allah conoce mejor dónde establece Su Mensaje,...") . Sura al Aônam, (No.6), 

aleya 124. 

Tampoco le corresponde a las personas, el derecho de disputar acerca de aquellos 

quienes han sido enviados por Allah para la guía, la albricia y la amonestación; como 

tampoco tienen derecho a disputar sobre (el contenido de) lo que han traído (dichos 

enviados) en materia de la normativa legislativa, o de costumbres. 
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SECCIÓN 14:- LA MISIÓN PROFÉTICA PROVIENE DE LA 
GENEROSIDAD DE ALLAH. 

 

 El Hombre es una criatura de una sorprendente complejidad de estados, posee una 

composición muy exacta en su ser, su naturaleza, su espíritu; y su inteligencia. Cada 

ser humano, tiene una personalidad individual, en la cual se reúnen las inclinaciones 

que (tienden hacia) ñLa Corrupci·nò por una parte, y aquellas otras (que tienden) hacia 

ñEl Bienò y ñLa Virtudò. 

Desde un punto de vista, el ser humano fue creado provisto de emociones, instintos; 

amor propio, deseos, orgullo; obediente al dictado de sus pasiones. Tiene un natural 

amor al triunfo, al poder, a la apropiación de aquello que sus semejantes poseen; y se 

esfuerza (en obtener) las posesiones y ornamentos de este Mundo.  Declara El 

Altísimo: 

 ϣтϐ ̪ϽЋЛЮϜ ϢϼнЂ (".̱ϽЃ̳϶ ̀с̴У̲Ю ̲дϝ̲ЃжшϜ Ζдϖ ")2.  

(ñCiertamente, El Hombre está en la vía de la pérdidaò.) Sura al Asar, (No. 103), 

aleya 2. 

 ϢϼнЂ (".п̲з̲П̲ϧЂϜ ̳иϐΖϼ д̲ϒ .п̲ПГ̲у̲Ю ̲дϝ̲ЃжшϜ Ζдϖ ")ХЯЛЮϜ̪  ϣтϐ 6-7.  

(ñCiertamente El Hombre se convierte en opresor, en (aquello) que se vea 

autosuficiente.") Sura al-Alaq, (No. 96), aleyas: 6 y 7. 

 ϣтϐ ̪СЂнт ϢϼнЂ (".̴̭нΗЃЮϝϠ ̰Ϣ̲ϼϝΖв̲ц ̲ЁУзЮϜ Ζд ϖ")53.  

(ñCiertamente alma (humana) exige (a llevar a cabo) el mal.") Sura Yusuf, (No. 

12), aleya 53. 

Existen otras aleyas como éstas, las cuales tratan e indican con toda claridad, los 

deseos y pasiones con las cuales, fue creada el alma del ser humano. 

  Visto desde un segundo punto de vista, Allah, El Altísimo, creó en el ser humano, la 

(facultad de) ñLa Raz·n, la cual le gu²a hacia ñLa Virtudò, y ñLas Regiones del Bienò. 

Le ha dotado adem§s, con ñLa Concienciaò, la cual le previene contra el cometimiento 

del mal y la opresión; y le reprende cuando ha efectuado una acción maligna y 

reprochable.  

En el seno del alma humana, no cesa el fuego de la lucha entre las fuerzas de las bajas 

pasionesò, y las de ñLa Raz·nò. La persona en la cual vence ñLa Raz·nò, sobre los 

dictados de sus impulsos pasionales, alcanzará una posición elevadísima; y se 

encontrará entre quienes han sido ñcorrectamente guiados en su naturaleza humanaò. 

(Por en contrario), aquel dentro del cual, vencen sus bajas pasiones sobre su ñraz·nò; 

encontrará su posición entre los grandes perdedores, y lo más abyecto de la condición 

humana, semejante a la naturaleza de las bestias. 

La m§s poderosa de estas dos fuerzas disputantes, son ñlas bajas pasiones del almaò, 

y sus ejércitos. Por encontrarse sometidas, a la obediencia de éstas, y a la respuesta 

del llamado de sus emociones; la mayoría de las personas están inmersas en el error, 

y (se encuentran) alejadas de La Guía:  

 ") ̳Ͻϫ̲Ъ̲ϒ ϝ̲вм  ЀϝзЮϜ ̲ϥЊϽ̲̲ϲ н̲Юм  ̪СЂнт ϢϼнЂ ("̲е̴уз̴вϕ̳г̴Ϡ103.  
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(ñY aunque quisieras que la mayoría de la gente llegara a tener Fe, ellos no 

creer§n.ò), Sura Yusuf, (No. 12), aleya 103. 

 

Ciertamente, el ser humano es negligente, e inconsciente del conjunto de realidades y 

secretos del mundo que lo rodea; como también es ignorante de las realidades que 

emanan de su propia alma. Es incapaz de conocer, todo aquello que la beneficia, o la 

perjudica; y no puede conocer todo aquello que le pueda brindar felicidad, y todo lo 

que le trae desgracia.                           

Desconoce todo esto en lo concerniente, tanto en su individualidad personal, como lo 

que se refiere a la Humanidad; a su sociedad, o a su país. Sin embargo, cuando logra 

conocer algo por sí mismo, se percata inmediatamente, de que su ignorancia ha 

aumentado; o toma conciencia de la necesidad, de que alguien  lo saque de su (estado 

de) ingnorancia, sea éste relacionado con su propio ser, o con aquello que desarrolle 

su conocimiento acerca de la Naturaleza, y el Universo Material. 

Por tal motivo, el hombre necesita imperiosamente, que alguien le exponga   los 

diferentes grados de la felicidad, (alguien) quien le ayude a establecerse en el Camino 

del Bien, quien le muestre la vía hacia las más elevadas alturas de ñLa Concienciaò y 

la adopci·n de ñLa Gu²aò. Para fortalecer con esto, a las fuerzas de La Razón, hasta 

que logre la victoria sobre su mortal enemigo, el cual insistentemente desvía al hombre 

de su propio ser, cuando éste se adentra en esta batalla crucial. 

El ser humano, necesita desesperadamete alguien, quien tome su mano y le lleve en 

dirección al Bien, y La Virtud, (especialmente); cuando sus bajas pasiones le engañan 

y equivocan -en la mayoría de lo que hace -; de modo que ve ñEl Malò, como si éste 

fuera ñEl Bienò , y ñEl Bienò, como si fuera ñEl Malò. 

Las bajas pasiones, extienden un velo ante La Razón (el cual impide a la persona 

visualisar) el sendero que lleva hacia ñLa Virtudò, ñLa Felicidadò y ñLa Bendici·nò; 

(todo esto sucede) cuando no posee el conocimiento que le permite distinguir entre lo 

bueno y malo.  

Todos nosotros, hemos sido vencidos en este campo de batalla, consciente o 

incoscientemente, excepto aquel quien es protegido por Allah. Si es un hecho, la 

dificultad (que padece) un hombre cultivado y civilizado, para encontrar la vía que 

conduce hacia ñEl Bienò y ñLa Virtudò, ácu§nto mayor ser§ aqu®lla para un hombre 

ignorante e incivilizado! 

Aún y cuando las personas, deliberan y consultan entre sí, (siempre) son incapaces de 

conocer, todo aquello que les es beneficioso o perjudicial; sea esto desde el aspecto 

individual, social o nacional.  Por tal motivo, es necesario que Allah, envíe a los seres 

humanos; en virtud de Su Clemencia y Su Gracia: 

 ̴й̴Ϧϝтϐ б̴лу̲Я̲К Ϝ̳нЯϧ̲т б̳лз̴в ̯ън̳Ђ̲ϼ ...") ̲Ϟϝϧ̴ЫЮϜ б̳л̳г̵ЯЛ̲тм б̴лу̴̵ЪϿ̳тм  ̲ϣ̲гЫ̴ϳЮϜм ϣтϐ ̪ϣЛгϯЮϜ ϢϼнЂ ("...2.  

("...un Mensajero de entre ellos quien les traiga Nuestros Signos, les purifique, y 

les enseñe El Libro y La Sabiduría..."). Sura al-Yumaô, (No.62), Aleya 2. 

(Dicho Mensajero), les amonestará respecto a todo lo que conlleve corrupción, y les 

albriciará sobre todo lo que les lleve a la virtud y felicidad. En verdad, la Gracia para 

Sus siervos, es obligatoria para Allah, por derivarse ésta de Su Absoluta Perfección. 

Él otorga La Gracia a Sus siervos, por el hecho de ser Él Magnánimo y Generoso.   

Cuando el hombre, se hace merecedor de Su Gracia y Su Generosidad, es necesario 
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para Allah el otorgárselas.  Porque no hay imperfección, ni en Su Existencia, ni en Su 

Generosidad. 

No significa (el enunciado): ñes obligatorio para Allahò, que alguien le ordene a actuar 

de esta manera, y que Allah le obedezca. Sino que significa, lo mismo que lo 

obligatorio (o necesario), cuando decimos: Allah es ñLa Existencia Necesariaò, lo cual 

quiere decir que La Existencia es Necesaria y e Inseparable de Él.      
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SECCIÓN 15:- NUESTRA DOCTRINA SOBRE LOS MILAGROS 
DE LOS PROFETAS.- 

 

Creemos que Allah, cuando establece para Su Creación un Guía, y Mensajero, es 

necesario que les haga conocer (a los miembros de Su Creación) la personalidad de 

éste, y les dirija hacia él a través de una especifíca identificación. Por tal motivo, en 

virtud de la plenitud de Su Generocidad y la perfección de Su Clemencia, le otorga a 

(Su Mensajero), evidencias y pruebas que puedan ser mostradas a las gentes, y de esta 

manera, quede establecida (la veracidad) de su misión. 

Esta prueba o evidencia, necesariamente ha ser de tal género, que no emane de otro 

que no sea El Creador de Los Universos y Administrador de Todo Lo Existente, -en 

otras palabras, que sea dicha prueba más allá de las capacidades del ser humano-. Él 

transmite tales pruebas a Su Profeta, para que sea éste conocido, y se dirijan a él (los 

seres humanos). Esta prueba (de la cual hablamos), recibe el nombre de milagro, el 

cual es imposible para los humanos producir o imitar. 

Como es necesario, que el Mensajero manifieste los milagros a las gentes, con el 

objeto de establecer una evidencia (de su misión). También es necesario, que el 

milagro sea evidentemente, más allá de las posibilidades del ser humano; de tal forma, 

que sea imposible de imitar por las gentes de conocimiento, por los magos; ni por las 

personas ordinarias.  De la misma manera, es necesario que el milagro, ocurra 

simultáneamente con ñla llamada prof®ticaò; constituyéndose en una prueba de ésta .   

Cuando las personas de conocimiento, y los magos, son incapaces de repetir el 

milagro; las gentes se percatan de que éste se encuentra más allá de las capacidades 

del hombre ordinario, y que es de carácter sobrenatural. Por lo tanto, entienden que 

quien lo trae, está por encima (del nivel) de los hombres comunes, por tener éste una 

relaci·n espiritual con ñEl Administrador de Los Universosò. Cuando este hombre, 

muestra el milagro a las gentes, y las invita a través de éste a su misión profética; 

concierne a aquellas el aceptar dicha misión, creer en su mensaje, y obedecer sus 

órdenes; sin embargo algunas creeran en él, y otras le negarán. 

Podemos observar, que los milagros de todos los profetas, guardan relación con los 

conocimientos y las artes de sus respectivas épocas. Por ejemplo, el milagro del báculo 

del profeta Moisés (И), fue el que detuvo la magia y las mentiras de (los magos 

egipcios); puesto que era la magia el arte (o la práctica) más difundida y común de su 

tiempo. El báculo destruyó, lo que habían venido realizando (los magos), quienes 

comprendieron que este milagro; estaba más allá de sus poderes y habilidades, el cual 

era humanamente imposible de ser imitado, y que hacía insignificantes, el arte y 

conocimiento (de la magia).  

Algo semejante, sucedió con el milagro de Isa (И) ïJesus el hijo de María-; el cual fue 

el curar al ciego de nacimiento, al leproso y resucitar al fallecido. (Estos milagros se 

produjeron), durante una época en la cual, la ciencia médica era muy bien conocida 

entre las gentes, y existían científicos y médicos; quienes poseían una altísima estima 

(social). Pero todos sus conocimientos, no pudieron compararse con los milagros que 

vinieron con Isa (И). 
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El milagro de nuestro Profeta (Ј), es El Generoso Corán, el cual imposibilita por su 

elocuencia y estilo; (la imitación o la comparación con éste, por parte de los versados), 

en un tiempo en el cual, el arte de la retórica era muy conocido. (En una época), cuando 

los oradores, eran tenidos en una alta estima por las gentes, debido a la belleza, y la 

corrección idiomática de sus obras. El Corán vino con su luz, provocando en las gentes 

humildad y perplejidad, haciéndolas comprender, la imposibilidad de oponérseles a 

éste. Y que debían darse por vencidas, dada su incapacidad de producir algo semejante 

a él.  

Esta imposiblilidad se hizo manifesta, cuando el Corán las retó a que produjeran diez 

suras semejantes a las suyas, y no pudieron responder tal reto. Luego fueron retadas, 

a producir una sura como las suyas, y tampoco pudieron hacer tal cosa. Sabemos que 

ante tal fallo de su parte, optaron por la vía de la confrontación armada, en vez de 

seguir (su lucha contra el Corán) con la palabra.  Sabemos que el Corán es un milagro 

(en sí mismo), y que Mohammed Ibn Abdallah (Ј), vino con él para llamar a las 

gentes a su mensaje. Sabemos también, que (Mohammed) es el Mensajero de Allah, 

quien vino con La Verdad, - que Allah le bendiga a él y a los miembros de su Familia-

.  

 

  



 78 

 

SECCIÓN 16:- NUESTRA DOCTRINA ACERCA DE LA 
INFABILIDAD DE LOS PROFETAS.- 

 

 

Creemos: Que todos Los Profetas son infalibles, como (también lo) son Los Imames, 

sobre todos ellos sea la paz. Algunos musulmanes, se oponen a esta posición, puesto 

que niegan la necesidad de la infabilidad de los profetas, y por supuesto, la niegan con 

mucha más vehemencia, respecto a los Imames. 

La infabilidad: Es (el estado de pureza absoluta) de toda falta o pecado, sea éste 

pequeño o grande, y es (la pureza) de todo tipo de error u olvido. Es necesario también, 

que el profeta no lleve a cabo actos contrarios a las buenas maneras, esto es; que no se 

comporte de manera vulgar, o mal educada como sería el comer por la calle; el reir a 

carcajadas, o el cometimiento de todo tipo de acto, que fuera inaceptable entre las 

personas.  

La razón necesaria de la infabilidad, es la siguiente: Si admitiéramos -la posibilidad-, 

que el profeta pecara, o se equivora; u olvidara asuntos, sucederían en tal profeta, una 

de dos alternativas: 

(a) Si es obligatorio obedecerle, admitiríamos una permisibilidad de pecar, la 

cual es emanada de Allah; o bien diríamos que Allah, ha estabecido como obligatorio, 

el cometimiento de dicho pecado. Es (sin duda alguna esta alternativa), nula desde el 

punto de vista de la Religión y la Razón. 

(b)  Si no es obligatorio, obedecer al profeta en ese (acto pecaminoso), 

estar²amos negando de pleno ñLa Misi·n Prof®ticaò; la cual conlleva la necesidad de 

obediencia.  Visto de otra manera, diremos que si todo lo que el profeta dice o hace, 

(conlleva implícitamente) la posibilidad de ser pecaminoso o errado; concluiremos 

entonces que no nos es obligatorio obedecerlo en ningún asunto, desapareciendo de 

esta forma, el propósito del ñEnv²o del Mensaje Proféticoò. Convirtiéndose el profeta 

en un hombre ordinario, cuyas palabras y acciones, estarían desprovistas de un valor 

superior; las cuales serían incapaces de infundir confianza y seguridad (en las 

personas). Por lo que, sería innecesario el obedecer dichas acciones y palabras; -por 

estar- desprovistas de certeza, y convicción plenas. 

Esta razón de la infabilidad, se aplica en su totalidad a Los Imames, dado que es 

necesario que El Imam sea nombrado (por una orden emanada) de Allah, para que 

funja como ñEl Sucesor del Profetaò), con el objeto de guiar a la Humanidad, tal y 

como será expuesto en el Capítulo del Imamato. 
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SECCIÓN 17:- NUESTRA DOCTRINA SOBRE LOS ATRIBUTOS 
DE LOS PROFETAS.- 

 

Creemos: Que así como es necesario, que un profeta sea infalible, es también 

necesario; que sea poseedor de los más perfectos y elevados atributos (humanos), en 

relacionados con la ética, la razón; tales como: La valentía, la política, el 

planeamiento, la paciencia, la perspicacia y la inteligencia.  Debido al grado (de 

excelencia) de las cualidades que posee el profeta, el hecho de ser superado por otros 

seres humanos resulta imposible, porque de lo contrario;  no sería apto para (ejercer) 

el cargo de ñL²der General de las Gentesò  y ni el de practicar los actos propios del 

administrativo en todos los asuntos del Mundo. 

(También creemos) necesario, que (el profeta) provenga de una descendencia pura, 

sea digno de plena confianza veraz, y libre de todo tipo de vicio ético (durante toda su 

vida). Inclusive, durante el período anterior a su Misión Profética, de tal forma que las 

personas puedan de todo corazón, confiar y verse atraídas por él, haciéndose 

merecedor de esta gran posición otorgada por La Divinidad. 
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SECCIÓN 18:-NUESTRA DOCTRINA SOBRE LOS PROFETAS Y 
SUS LIBROS.- 

 

Desde un punto de vista general, creemos que todos los profetas y (todos) Los 

enviados están en La Verdad, también creemos que todos ellos son infalibles y puros, 

y quien niegue sus misiones proféticas, les insultase, o se burlase de ellos, le sería 

atribu²do el cargo de ñnegador de La Divinidadò o infiel y por el mismo motivo, dicha 

persona estaría negando a Nuestro Profeta (Ј), quien nos informó sobre ellos y los 

confirmó.46 

Es obligatorio creer en cada uno de los profetas cuyos nombres y leyes nos son 

conocidas, por ejemplo Adam, Nuj (Noé), Ibrahim (Abraham); Dawud (David), 

Soleimán (Salomón), Musa (Moisés), Isa (Jesús), y otros a quienes El Sagrado Corán 

ha mencionado de manera particularizada47.  Y quien negase (tan sólo) uno de ellos, 

le sería atribuída la negación de todo el resto de los profetas, como también le sería 

                                                             
46 ísimo en El Sagrado Corán:Dice El Al  

 ")Ϻ϶ϒ Ϻϖм  ϝвЮ ФϸЊв̵ ЬмЂϼ аЪ̭ϑϮ ̵аϪ ϣвЪϲм ϞϝϦЪ дв аЪϦтϦϐ ϝвЮ д̵тϠжЮϜ ФϝϪтв  йϠ ̵джвϔϦЮ аЪЛвй̵жϼЊжϦЮмé ϢϼмЂ ("
 Ьϐ̪дϜϼвК  ϣтϐ81. 

(ñ Y cuando Allah tom· la el convenio de los profetas de que  desp¼es de todos Los Libros 

Revelados y La Sabiduría que Os he otorgado, vendrá un Apóstol quien confirmará lo que  

existía en vuestra posesión, vosotros debe²s creer ®l  y ayudarle éò) 

Sura Ale- Emrán, (No.3), Aleya 81 

 
47 Declara Allah en Su Libro: 

")ϝжЯЂϼϒ ϸЧЮм  ШтЯК ϝжЊЊЦ дв алжв ШЯϠЦ дв ъмЂϼдв алжвм  ϣтϐ ̪двϔвЮϜ ϢϼмЂ (".ШтЯК ЈЊЧж аЮ78. 

(ñY enviamos mensajeros antes de t², algunos de ellos os hemos relatado sus historias, y 

algunos otros no hos hemos relatado sus historias...) Sura al-Muômen, (Al Gafir), (No.40), 

Aleya 78.  

 

De acuerdo con múltiples tradiciones y hadices, Allah ha enviado a la Humanidad, la totalidad 

de 124 mil profetas, entre los cuales 313 de ellos han venido con una ñrisalahò, o libro. Entre 

éste último grupo, se destacan cinco profetas (Ulu al-Aôzam) a quienes se les dió un Libro 

completo con su respectiva Legislación, la cual abrogaba las anteriores y respecto de la cual 

otros profetas se serían obedientes; estos son: Nuj (Noé), Ibrahim (Abraham), Musa (Moisés), 

Isa (Jesús), la paz de Allah sea sobre todos ellos y Mohammed (ò). (1) 

Son 26 los  profetas, cuyos nombres son mencionados en el Sagrado Corán : 

[1] Adam, [2] Nuj (Noé),[3] Idrís, [4] Jud, [5] Zálej, [6] Ibrahim (Abraham), [7] Lut (Lot), [8] 

Ismail (Ismael), [9] Elisaô, [10] Dhul Karnein, [11] Il²as, [12] Yunus, [13] Esjaq (Isaac), [14] 

Yacub (Jacob), [15] Yusuf (José), [16] Shuaib, [17] Musa (Moisés), [18] Jarún (Aarón),[19] 

Dawud (David), [20] Sulaimán, [21] Aiyub (Job), [22] Zaqariya (Zararías), [23] Yajia (Juan El 

Bautista), [25} Ismail Zadequl Waeid, quien no debe ser confundido con Ismail hijo de Ibrahim, 

véase en Sura Mariam, Aleya 54. [26] Isa Ibn Mariam (Jesús el hijo de María), [27] Mohammed 

[[Ј. 

Consúltese: 

(1) Al Kulaini: Opt Cit , vol 1, página 175. 
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adjudicada especialmente la negación de la misión de Nuestro Profeta (Ј). También 

es necesario, creer en sus libros, y todo aquello que les fue revelado. Pero La Tora48 y 

                                                             

  48 En el Sagrado Corán, podemos encontrar frecuentemente la referencia al libro revelado por 

Allah, al Profeta Moisés, sobre és sea la paz, el cual es llamado La Tora, (ñLa Leyò) respecto 

al cual, los musulmanes aceptan su origen divino. Sin embargo, dicha revelación auténtica, no 

debe ser confundida con el llamado ñPentateucoò t®rmino griego usado para designar los cinco 

primeros libros del Antiguo Testamento: Génesis, Éxodo, Levítico, Números y Deuteronomio. 

Ellos contienen una narrativa semi-histórica y legendaria del Mundo, desde la Creación hasta 

la llegada de los judíos a la Tierra Prometida. Contiene pasajes de enorme belleza, empero, 

presenta también; historias de incestos, fraudes, adulterios, crueldad, y traición; actos que no 

son rechazados o condenados por dicho libro. La Ley Mosáica que contiene, aunque es atribuida 

a Moisés, no fue escrita por él, sino que fue compuesta en un tiempo posterior al retorno de los 

judíos del cautiverio en Babilonia, alrededor del año 536 a.C. Actualmente los investigadores, 

han determinado, que el texto que tenemos hoy en día, fue compuesto; basándose en una serie 

de documentos del judaísmo antiguo, del cual ninguno puede ser tenido como el libro 

originalmente revelado por Allah. 

Aunque La Tora original debió ser en el idioma del hebreo antiguo, no existe ningún documento 

que date de la época de Moisés: 

 

¨...Ahora bien, desgraciadamente no ha llegado a nosotros ningún texto bíblico hebreo en 

manuscritos de la época bíblica propiamente dicha. Y aquí ha de consignarse otro hecho 

sorprendente: la rica serie de manuscritos medievales de la Biblia hebrea arranca tan sólo en 

el siglo ix-x d.C., son muy escasos los manuscritos íntegros de los siglos x y xi y la gran masa 

de ellos es ya posterior al siglo xi. Efectivamente, el manuscrito completo de la Biblia hebrea 

más antiguo, entre los completos que llevan fecha escrita, es el ms. BI9A de Leningrado del 

año 1008 d.C.¨ 

 

Las fuentes del texto del judaísmo que se encuentra hoy en día son: 

1. El Pentateuco Samaritano, que presenta 6000 variantes respecto al texto consonántico, 

2000 de ellas son variantes del sentido del texto.  

2. El Papiro Nash, adquirido en Egipto por W.L. Nash, acutualmente se localiza en la 

Biblioteca de la Universidad de Cambridge, data entre el siglo II a.C, y el I d.C...  

3. El ¨Codex Severi¨, es un Pentateuco llevado a Roma tras la destrucción del Templo de 

Jerusalem en el año 70, y después fue regalado por el Emperador Severus (222-235), a una 

sinagoga. Se conservan copias de éste, en las Bibliotecas de París y Praga, posee una lista 

de 32 variantes.  

4. El ¨Codex Hillel¨, escrito aproximadamente en el año 600 d.C, por el Rabbí Hil lel ben 

Mose bel Hillel.  

5. Existen otros codex como el ¨Codex Mugä, el ¨Codex Jericó̈, y el ̈ Codex Yerusalmi. 

6. Los Manuscritos del Mar Muertoò, encontrados en el 1947, los cuales presentan 

contradicciones y marcadas diferencias con el mismo texto de las versiones 

antiguas.Presentan pasajes de sentido diferente, omisiones, adiciones y alteraciones. 

7. ¨La Versión Septuagintä, versión escrita en griego, llamada así porque se supone que fue 

preparada por 70 o 72 sabios judíos, quienes trabajaron en diferentes épocas de manera 

independiente entre ellos; cuya porción más antigua data del ano 284 a.C. Esta versión fue 

usada por los judíos de Alejandría y por comunidades judías esparcidas por el Imperio 

Romano. Pero debido al condicionamiento de la polémica judeo-cristiana, los judíos 

abandonaron su uso, y la ¨Septuaginta¨, se convirtió en el texto usado por los cristianos. 

8. La ¨Vulgatä , es una traducción al latín del hebreo antiguo, hecha por San Jerónimo, la cual 

data del siglo v d. C.  Con este breve repaso, puede entenderse que no existe un texto único 

del Antiguo Testamento en su forma hebrea original.  
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El Evangelio49, los cuales se encuentran, a disposición de las personas hoy en día; ha 

sido establecida su falta de originalidad, dado que han sido sometidos a alteraciones y 

modificaciones.  Las adiciones y cambios sufridos por los textos, los cuales en su 

mayoría o en su totalidad, fueron compilados por seguidores de Moisés y Jesús, en 

tiempos posteriores a éstos, se debieron a las maquinaciones fraudulentas de gentes 

guiadas por sus bajas pasiones y codicias.50 

  

                                                             
Para mayor ilustración, véase: 

 
¶ Pérez Castro, Federico:¨La transmisión del texto del Antiguo Testamento Hebreö,  La Sagrada 

Biblia  , Biblioteca de Autores Cristianos, Madrid, segunda ed, 1979, pags xv-xxxvii.  

 
  49El Evangelio  del cual habla el Sagrado Corán, como el libro que le fue revelado por Allah 

al profeta Isa Ibn Mariam (Jesús),  no debe de ser confundido con los Cuatro Evangelios 

contenidos en el Nuevo Testamento, el cual es aceptado por las personas que profesan la 

religión cristiana. Los Cuatro Evangelios Canónigos, son cuatro entre otros más que han llegado 

hasta nuestros días (Evangelio de Bernabé, El Evangelio de la Niñéz, etc). Marcos y Lucas, no 

pertenecieron a los Doce Apóstoles nombrados por Jesús.  El Evangelio de San Juan, presenta 

controversias, debido a que se sostiene que fue escrito por más de una persona. Clemente de 

Roma (97 d.C), hizo citas de las palabras de Jesús, las cuales no se encuentran en los Cuatro 

Evangelios actuales. Una Epístola de San Bernabé y un libro del Apocalípsis de San Pedro, fue 

admitido como auténticos por el Padre Clemente de Alejandría (180 d.C).  El Apocalípsis de 

San Juan, el cual pretenece al cánon actual de Occidente, no forma parte de la ¨Peshittä, usada 

por los Critianos del Oriente. (411-413 d.C). 

 El cánon del Nuevo Testamento fue fijado en Occidente, en el sigo IV d.C.  alrededor del año 

367 d.C.; el Codex Sinaiticus, el cual fue adquirido por el Museo Británico en 1934 es uno de 

los más antiguos manuscritos de la Biblia completa, el cual data del siglo IV d.C, el cual fue 

escrito en griego.  

Véase : 
el capítulo 15 del libro de Gibbon, ¨Decadencia y Caída del Imperio Romano¨, si se quiere tener una idea 

del génesis de las iglesias y sectas cristrianas surgidas durante el Imperio Romano. También, Bell y T.Cl 

Skeat: Fragments of an Unknown Gospel an other Christian Papyri, British Museum, 1935. 
 

 50 Policarpo, en su Epístola VII, ataca a aquellos hombres quienes ñpervierten lo dicho por El 

Señor, debido a sus propias pasionesò y quiere volver a ñla Palabra que se nos di· en el 

principioò, refiri®ndose a una tradici·n que data mucho antes de los Cuatro Evangelios 

Canónigos. Véase las referencias bibliográficas citadas en la nota anterior. 
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SECCIÓN 19.-NUESTRA DOCTRINA ACERCA DEL ISLAM.- 

 

Creemos (tal y como lo dice el Sagrado Corán), que: 

") ̳аыЂшϜ ̴ ̲Ϲз̴К етϹЮϜ  ̵дϖ" ( ϣтϐ ̪дϜϽгК Ьϐ ϢϼнЂ 19.  

(ñCiertamente, La Religi·n ante Allah es El IslamÌ). Sura ale-Imrán; (No.3), aleya 

19. 

 

 (Creemos) que el Islam es La Ley Divina Verdadera, la cual es la que sella y 

perfecciona el ciclo de Leyes Reveladas, que establece el (camino para conseguir) la 

felicidad del hombre, y que abarca todo lo que es beneficioso para éste  en esta vida 

presente y en la vida próxima. (Esta Ley) jamás será obsoleta, ni sufrirá cambios o 

alteraciones, y contiene todo lo que el ser humano necesita; en su vida individual, 

social, y política. Porque es la última de las Leyes (Reveladas), y por no sucederle otra 

que venga a reformar al ser humano, - el cual está inmerso en la opresión y la 

corrupción-; hemos de aceptar la necesidad de que vendrá el día, cuando la Religión 

del Islam será (lo suficientemente fuerte) para extenderse por todo el Mundo, para 

colmarlo a su vez con sus Normas y su Justicia. 

 Si las personas actuaran conforme a la Normativa de la Ley Islámica, ocurriría de 

manera completa la prosperidad en todo el Mundo. La paz sería universal entre los 

seres humanos, dándose la plenitud de la felicidad entre ellos, y el hombre alcanzaría 

las más elevadas metas que pudiera imaginar en bienestar, honor, comodidad, 

satisfacción en la vida, y excelencia moral. No ocurriría en La Tierra la opresión, la 

pobreza o la indigencia; sino que serían sustituidas, por el amor y la fraternidad entre 

todos los seres humanos. 

Sin embargo, si hoy somos testigos de la vergonzosa y sofocante condición (que 

padecen) aquellos quienes se autodenominan musulmanes, es porque desde un punto 

de vista real, La Religión Islámica no ha penetrado sus almas. Este problema, se inició 

desde los primeros dias del Siglo Primero de la Hégira, y ha continuado hasta nuestros 

días, empeorando (dicha situación) cada vez más. 

La aceptación de la Religión Islámica, no ha sido la causa que ha producido el retraso 

vergonzoso que padecen los musulmanes. Por el contrario, han sido (las causas de 

dicha condición), la insubordinación ante las enseñanzas del Islam, el menosprecio a 

sus Normas; la propagación generalizada de la opresión, la agresión de los tiranos 

contra los pobres, y (el ataque de) grupos particularizados contra las personas 

comunes. 

Todo esto ha paralizado el progreso (de los musulmanes), ha debilitado y quebrantado 

sus espirítus, y ha traído; la calamidad y la tragedia para todos ellos. Allah los ha 

destruido por sus pecados: 

 ̵̴уП̳т пϧ̲ϲ ̱ан̲Ц пЯ̲К ϝ̲л̲г̲Лж̲ϒ ̯ϣ̲гЛ̴ж ̯ϜϽ̴̵уП̳в ̳Щ̲т бЮ ̲ Ζдϓ̴Ϡ ̲Щ̴Ю̲Ϻ ")б̴л̴Ѓ̳Уж̲ϓ̴Ϡ ϝ̲в ϜмϽ é  ϢϼнЂ ("тϐ ̪ЬϝУжцϜϣ 53.  

  ("Esto es así, porque Allah nunca cambiará La Gracia que ha enviado ha un 

pueblo, hasta que ellos (los miembros del pueblo mencionado) cambien lo que 

hay en sus almas...")  Sura al-Anfal, (No.8), Aleya 53. 
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 ϢϼнЂ (".̲дн̳в̴Ͻϯ̳гЮϜ ̳ϱ̴ЯУ̳т ъ ̳йΖж̴ϖ...")̪Ёжнт  ϣтϐ17 . 

 ("...los culpables (de pecado) nunca prosperarán.")  Sura Yunus, (No. 10), Aleya 

17. 

") ̲дϝЪ ϝ̲вм  ̱бЯ̳З̴Ϡ о̲Ͻ̳ЧЮϜ ̲Щ̴Ял̳у̴Ю ̲ЩΗϠ̲ϼ ̲д̳нϳ̴ЯЋв̳ ϝ̲л̳Як̲ϒм ϢϼнЂ (".̪ϸнк  ϣтϐ117.  

(" Y nunca Tu Señor, destruirá comunidades injustamente, cuando sus 

habitantes practicaban en El Bien.") Sura Hud (No.11), aleya 117.  

 

") ̳ϻ϶̲ϒ ̲Щ̴Ю̲ϻ̲Ъм  о̲Ͻ̳ЧЮϜ ̲ϻ̲϶̲ϒ Ϝ̲Ϻ̴ϖ ̲Щ̵Ϡ̲ϼ ̰ϣ̲г̴Юϝ̲Д скм .̰Ϲт̴Ϲ̲І ̰бу̴Ю̲ϒ ̳и̲ϻ϶̲ϒ Ζд̴ϖ(ò  ϣтϐ ̪ϸнк ϢϼнЂ102.  

(ñY as² es El Castigo de Tu Señor, cuando Él castiga comunidades las cuales 

practicaban la opresión. ¡Ciertamente Su Castigo es severo, terrible!") . Sura Hud 

(No.11) aleya 102. 

 

¿Cómo podemos esperar que la Religión salve a La Nación (Islámica) de esta 

perdición, si sus miembros la consideran ñmera tinta sobre el papelò, y no practiquan 

aunque sea un poco de sus enseñanzas? 

La fe en Allah), la honestidad, la veracidad en la palabra; la sinceridad).   El tener 

decoro en la conducta, la generosidad, el deber del musulmán que le insta a querer 

para su hermano; lo que quiere para sí mismo.  Todos estos son ejemplos de las 

enseñanzas, que desde sus inicios nos ha traído El Islam; pero los musulmanes las han 

dejado atrás, desde los tiempos pasados hasta nuestra la situación actual. Actualmente 

encontramos a sus adeptos, diseminados en sectas y grupos, compitiendo por (los 

asuntos) mundanos, atacándose los unos a los otros de impiedad por causas 

imaginarias, o por temas carentes de trascendencia. Desatendiendo los intereses vitales 

de La Religión, y el bienestar individual y social. 

(Los siguientes), son ejemplos de vanas disputas: ¿El Corán ha sido creado o no? ¿Han 

sido creados el Infierno y el Paraíso, o bien serán creados en el futuro?, discusiones 

como éstas, dejan claro que tales personas se han desviado del Camino Recto, y que 

se dirigen hacia la ruina y la destrucción.   Con el transcurso del tiempo, tales 

altercados se hacen cada vez mayores, los cuales son rodeandos por la ignorancia y la 

aberración, tratándose de materias superficiales, banales y supersticiosas. Luchas, 

difamaciones, soberbia. Todo esto ha provocado, que los musulmanes hayan caído en 

un abismo sin fondo. 

 En ese preciso momento, ñOccidenteò siempre vigilante -ñEnemigo de entre los 

enemigos del Islamò 51-, ha logrado colonizar las tierras islámicas mientras que los 

                                                             

 51Es posible que el lector considere excesivas estas aseveraciones del Sheik Al Mudhafar. Sin 

embargo, permítasenos recomendar la lectura de los escritos del Dr. Samuel Huntington, 

historiador estadounidense quien en los últimos años ha estado formulando los fundamentos 

ideológicos de lo que debe ser la política exterior de Estados Unidos y Europa Occidental en lo 

que él denomina la formación del Nuevo Orden Mundial. El profesor Huntington centra su 

teoría en lo él denomina como choque y conflicto de nueve tipos de civilizaciones las cuales  

clasifica especialmente por el factor religioso: 

 1) La Civilizacion Occidental: Estados Unidos, Canada y Europa Occidental, estandartes del 

Cristianismo Católico-Protestante. 

2) La Civilización Sino-Confusiana: Representada por China Popular. 
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musulmanes; semejantes a seres semidormidos y desatentos, transitan por un abismo 

de enormes profundidades. Sólo Allah sabe, por cuánto tiempo más continuará este 

estado   de cosas; y cuándo llegará a su fin. 

)" ̲дϝЪ ϝ̲вм  ̱бЯ̳З̴Ϡ оϽ̳ЧЮϜ ̲Щ̴Ял̳у̴Ю ̲ЩΗϠ̲ϼ ̲дн̳ϳ̴ЯЋв̳ ϝ̲л̳Як̲ϒм ϢϼнЂ ("тϐ ̪ϸнкϣ 117.  

  ("Y nunca Tu Señor, destruirá comunidades injustamente, mientras que sus 

habitantes practicaban El Bien."). Sura Hud (No.11), aleya 117. 

 

Hoy en día como en el futuro, los musulmanes no poseen otra alternativa, que la de 

autoanalizarse; y estudiar sus propias faltas. Es necesario, que se imparta a todos los 

musulmanes, la educación en materia de las enseñanzas del Islam.  También es 

necesario, que sean erradicadas por completo, la práctica de todo tipo de opresión y 

crueldad entre sí. De esta manera, podrían salvarse de esta gran tragedia, y como 

resultado de dicha erradicación, se produciría necesariamente, el establecimiento de la 

Justicia en toda La Tierra, como lo han afirmado Allah y Su Profeta. 

 Puesto que Su Religión, es la última de las religiones, y el Mundo no puede ser 

organizado otra vez sin ella, es necesario que venga un Imam; que repudie (por ser 

ajeno) al Islam, aquellas fantasías, innovaciones y desviaciones las cuales hubieran 

sido atribuídas a La Religion Islámica. Y (éste), sea quien salve a la Humanidad, 

rescatándola por completo de La Corrupción, La Opresión; La Enemistad contínua, y 

de toda de falta en los ámbitos de la moral, y la espiritualidad del ser humano.Que 

Allah apresure y facilite su reaparición. 

 

                                                             
3) La Civilización Islámica: cuya Religión y Valores son los del Islam y que comprende países 

que van desde Marruecos hasta Indonesia. 

4) La Civilización Ortodoxa: Rusia y Europa del Este, representantes del Cristianismo 

Ortodoxo. 

5) La Civilización Hindú: Encabezada por la India, la cual posee como centro ideológico la 

Religión Indú. 

6) La Civilización Budista: Thailandia, Burma, Laos, Cambodia, países donde se profesa 

abrumadoramente el budismo. 

7) La Civilización Japonesa. 

Y por último dos bloques candidatos para llegar a ser civilizaciones: América Latina y El Sur 

del Sahara Africano. 

En lo que concierne a nuestro tema, Huntington sostiene que que las diferencias entre Occidente 

y El Islam son irreductibles e irresolubles, y que el problema de Occidente no es el llamado 

Fundamentalismo Islámico, sino El Islam en sí mismo. En otras palabras, la solución que 

propone es el conflicto en vez del diálogo. 

Semejantes teorías fomentan la intolerancia, la incomprensión, e inclusive racismo. Por lo su 

parte, ha de entenderse la apreciación del Sheichk Al Mudhafar en el contexto histórico que 

abarcan los últimos cien años, cuando identifica la tendencia agresiva que proviene de las 

naciones industrializadas occidentales, las cuales han practicado  políticas colonialistas muy 

dolorosas para la mayoría de los países islámicos. 
Consúltese: 

1. - Huntington Samuel, The Clash of Civilizations and Remaking of World Order, New York, Simon 

& Schuster, 1996. 

2. - Ikenberry John, ñJust lit the Restò, en Foreing Affair s, Vol 76, No.2, March-April 1997. 
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SECCIÓN 20:- NUESTRA DOCTRINA ACERCA DEL 
LEGISLADOR EN EL ISLAM.- 

 

Creemos: Que el mensaje del Islam, está contenido en la persona de Mohammed ibn 

Abdallah, ñEl Sello de los Profetasò y ñL²der de Los Enviadosò, quien es el mejor de 

todos ellos, y  que también;  es el mejor de los seres humanos. Es incomparable, en 

sus virtudes y excelencia, siendo imposible que alguien se le asemeje, en nobleza, e 

inteligencia. 

 Ciertamente, él posee una conducta moral sublime, y ha sido esto desde el principio 

de La Creación del ser humano y así será hasta el Día del Juicio Final. 

 

SECCIÓN 21:-NUESTRA DOCTRINA SOBRE EL SAGRADO 
CORÁN.- 

 

Afirmamos: Que el Cor§n, es ñLa Revelacion Divinaò proveniente de Allah, la cual a 

trav®s de la lengua de nuestro Honorable Profeta se explica todo. El Cor§n, es ñEl 

Milagro Eternoò siendo imposible para el ser humano, producir algo semejante a ®l, 

en lo que se refiere a su elocuencia, su estilo, y sus contenidos, relacionados con las 

realidades y conocimientos sublimes.  Es (un libro que), no puede ser objeto de 

cambio, alteración, o falsificación.  Este Corán que se encuentra en nuestras manos, y 

que (actualmente) leemos, es el mismo Corán que fue revelado al Profeta; y quien 

sostiene lo contrario o es un innovador, o un sofista o se trata de un sujeto equivocado. 

Siendo cualquiera de estos casos, de personas extraviadas dado que Allah ha dicho:  

 ̴йт̲Ϲ̲т ̴еу̲Ϡ е̴в ̳ЭАϝ̲ϡЮϜ ̴йуϦϓ̲т ъ")е̴в ъм  ϣтϐ ̪ϥЯЋТ ϢϼнЂ (".̴й̴УЯ̲϶42.  

("La falsedad, no puede acercársele de frente, ni por detrás.") Sura al Fusilat, 

(No.41), aleya 42.   

 

Una de las pruebas, que demuestran su naturaleza milagrosa, es el hecho de que (a 

pesar) del transcurso de los tiempos y el avance del Arte, y Las Ciencias; permanecen 

en El Corán; su frescura y belleza, así como sus elevados objetivos e ideas. Tampoco 

presenta, ningún tipo de error en sus puntos de vista relacionados con hechos 

científicos comprobados, y no posee criterios contrarios con el pensamiento filosófico 

positivo. 

  Por el contrario, son los libros de los científicos, y los filósofos de enorme 

envergadura, quienes en la cima del conocimiento y posición de sus pensamientos, 

exhiben trivialidades, errores o falacias, a pesar del avance de las investigaciones y 

teorías científicas. Como sucede incluso, con los grandes filósofos griegos, de la talla 

de Sócrates, Platón, y Aristóteles, quienes han sido reconocidos por todos los que han 

vendido despu®s de ellos, como los ñPadres de la Cienciaò y ñMaestros del 

Pensamientoò.   

También sostenemos la obligación de respetar y honrar el Sagrado Corán, (por medio 

de) palabras; y acciones. Por tal motivo, no está permitido contaminar 

intencionalmente sus palabras, como tampoco ninguna de sus letras.  
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Tampoco está permitido, que éste sea tocado por quien no se encuentra en ñestado de 

purezaò   (Afirma el Corán): 

 ϣтϐ ̪ϣЛЦϜнЮϜ ϢϼнЂ (".̲дм̳ϽΖл̲Г̳гЮϜ Ζъ̴ϖ ̳йΗЃ̲г̲т ъ ")79.  

(ñNo puede ser tocado, sino únicamente por quienes están purificados".).Sura al-

Waquiat (No.56), aleya 79. 

 

(Nadie que se encuentre), en un haya padecido una ñimpureza mayor como: El haber 

eyaculado, la mestruación, o el sangrado post-partum etc; o en una ñimpureza menorò, 

v.gr: El sue¶o; si no ha realizado ñla abluci·n mayorò, o ñla   abluci·n menor de 

conformidad como se ha estipulado en los libros de jurisprudencia islámica; a dicha 

persona, le está vedado el tocar el Sagrado Corán. 

Quemar el Corán, está prohibido, así como también, el insultarlo por medio de 

cualquier acto, el cual sea entendido entre las personas como un insulto, v.gr: Tirarlo, 

ensuciarlo, pisotearlo, o llevarlo a lugares asquerosos. Si alguien llevara a cabo 

(intencionalmente) un insulto, o menospreciara el Sagrado Corán por uno de esos 

actos, u otro que fuera similar a ellos; se le tendr²a por ñuno de los que repudian El 

Islamò, y ser²a considerado como si hubiera salido del ámbito de La Religión Islámica, 

y negase la Divinidad respecto al Señor de los Mundos.     

 

 

SECCIÓN 22:- EL MEDIO PARA PROBAR LA AUTENTICIDAD 
DEL ISLAM Y LAS LEGISLACIONES ANTERIORES.- 

 

Si un no musulmán, nos discutiera respecto a la autenticidad del Islam, podríamos 

probar dicha veracidad, por medio del ñMilagro Eterno del Sagrado Coránò, tal y como 

lo explicamos anteriormente. De la misma manera, es el Corán la vía para lograr 

nuestra satisfacción mental, ante la aparicíon de la duda y la pregunta, la cual 

necesariamente surge en el hombre libre de pensamiento, cuando éste desee reafirmar 

sus creencias. 

 Pero en lo concerniente a las legislaciones, (de origen divino anteriores al Islam), 

como la judaica y la cristiana; no nos es posible establecer su veracidad, o 

satisfacernos a nosotros mismos, o a cualquier otra persona que dude de ellas; si antes 

no creemos en la veracidad del Islam; dado que tales tradiciones no poseen ñun 

milagro eternoò como El Sagrado Cor§n.  Adem§s, los milagros que los profetas 

anteriores aportaron como prueba de veracidad a sus seguidores, resultan inaceptables 

(hoy en día); por ser la autenticidad de las narraciones de dichos milagros, de carácter 

dudoso. 

 Los libros de los anteriores profetas, que se encuentran hoy a nuestra disposición, 

como La Tora o El Evangelio; no son de ninguna manera, un ñmilagro eternoò que 

pueda ser la razón suficiente, para establecer la veracidad de sus religiones; sin 

embargo, dicha veracidad  ha venido a ser confirmada por el Islam. 

Es propio de nosotros los musulmanes el creer y confirmar la naturaleza profética de 

las legislaciones anteriores, puesto que nos han sido aportadas sus autenticidades a 



 89 

través del Islam, cuando éste nos enseña a creer en la misión de los profetas anteriores, 

tal y como lo describimos anteriormente.52 

 Esto significa, que el musulmán después de haber aceptado las creencias del Islam, 

no necesita investigar o evaluar la veracidad del Judaísmo, o del Cristianismo. Puesto 

que la creencia en la veracidad del Islam, trae consigo la creencia en los mensajes y 

profetas anteriores. Tampoco es necesario para el musulmán, el verificar la 

autenticidad de los milagros de los anteriores profetas, puesto que él cree en ellos, en 

virtud de su fe islámica.  

Por otra parte, si una persona investiga sobre la veracidad del Islam, y no está 

convencido de ella; es necesario desde el ángulo racional, que examine la veracidad 

del Cristianismo, por ser esta la religión que antecede al Islam. Pero si después de 

semejante evaluación, no pudiese alcanzar una certeza acerca de su veracidad, debe 

investigar la religión que antecede al Cristianismo; es decir, el Judaísmo. Y ha de 

continuar el mismo proceso, hasta que encuentre una religión cuya verdad le produzca 

una plena certeza. 

Por su parte, si una persona hubiese crecido, como judío o cristiano; debe tomar en 

consideración, las tradiciones religiosas provenientes de profetas posteriores al 

advenimiento de sus propias religiones. Por ejemplo, el judío necesita evaluar el 

Cristianismo y el Islam, desde una perspectiva racional; y en el caso del cristiano, no 

es suficiente que tenga fe en Jesús, sino que debe investiguar y considerar 

(racionalmente), la veracidad del Islam.  Significa esto, que ellos no serán excusados, 

por creer en sus propias religiones; sin que hayan realizado dicha investigación, puesto 

que no existe ninguna disposición en sus tradiciones, la cual les prohíba llevar a cabo 

dicha acción. Ni tampoco, afirmaron los profetas Moisés o Jesús, que ningún otro 

profeta vendría después de ellos.  

Por tal motivo (nos preguntamos), ¿cómo pueden los cristianos y los judíos, tener 

plena certeza en sus doctrinas, y confiar en sus religiones, antes de haber investigado 

acerca de la veracidad de la legislación (revelada) posterior a las suyas? Como es el 

caso, de la religión cristiana respecto a la judaica, y la religión islámica, respecto a las 

(religiones) judaica y cristiana. De conformidad con un dictado de la razón, ellos 

deberían informarse sobre la veracidad de la siguiente religión (o religiones); y si 

verificasen la verdad de la religión posterior, sería incorrecto que sigan manteniendo 

sus creencias originales en preferencia de aquella otra. 

Pero en el caso del musulmán, -tal y como lo dijimos anteriormente-, en virtud de su 

creencia en El Islam, no le es obligatorio el buscar, ni las religiones anteriores a la 

suya, ni ninguna otra religión futura. En lo concerniente a las religiones anteriores, El 

Islam las ha confirmado, de manera (que cabe preguntarnos); ¿por qué habría de 

buscar, los fundamentos (de veracidad) de aquellas?  Además, cabe agregar que en 

virtud de la abrogación de las religiones anteriores, producida con el advenimiento del 

Islam, al musulmán no le es obligatorio el actuar conforme a las normas y los libros 

de aquellas. 

Por su parte, en lo relacionado con las futuras religiones, el Santo Profeta Mohammed 

(Ј), declaró:  

                                                             
52 Véase supra, Sección 18. 
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"рϹЛϠ ̵сϡж ъ" 

ü "No habrá otro profeta después de mí". 

 

 Y como el Santo Profeta Mohammed (Ј), es veraz en sus palabras y honesto en sus 

acciones, tal y como lo ha afirmado Allah, El Altísimo:                  

 ") ̳Х̴Гз̲т ϝ̲вм  д̴ϖ о̲н̲лЮϜ ̴е̲К ϣтϐ ̪бϯзЮϜ ϢϼнЂ (".п̲ϲн̳т ̰сϲ̲м Ζъ̴ϖ ̲н̳к3-4.  

   (" No habla él, por su propio deseo. En verdad (lo que dice) no   es otra cosa, 

sino una Revelación a él revelada"). Sura al-Nayôm (No. 53), Aleyas 3-4. 

Entonces cabe preguntarnos, ¿Con qué objeto han de buscarse los criterios de verdad 

en una religión futura, cuando sabemos que la misma, es de por sí falsa?  Ahora bien, 

es deber del musulmán- cuando un largo período de tiempo ha transcurrido desde los 

dias del Profeta, y han surgido controversias, entre las diferentes opiniones y 

escuelas; y además han proliferado, sectas y errores,- el escoger aquella vía de la cual 

pueda estar seguro que le guiará hacia el conocimiento de las Normas (de Allah), tal 

y como ellas fueron dadas al Profeta Mohammed (Ј).  Puesto que el musulmán, está 

obligado a actuar de conformidad con la Normativa, tal y como fue revelada, ¿cómo 

puede saber que esas Normas y Mandamientos, son los mismos que fueron le 

revelados (al Profeta)? Encontrándose los musulmanes, divididos en diferentes 

agrupaciones, de acuerdo a sus particulares criterios, y no existiendo uniformidad en 

la oración, ni en sus actos devocionales, ni en el conjunto de sus (demás) acciones. 

Entonces, ¿qué es lo que debe hacer? De acuerdo a ¿cuál manera de la oración ha de 

orar? Conforme a ¿cuál de las diferentes opiniones (jurídicas), ha de realizar sus actos 

devocionales, o bien; diversas acciones tales como el matrimonio, el divorcio, la 

herencia, la compraventa, el castigo penal, la acción (penal) resarcitoria de la vida, a 

cambio de dinero;  entre muchas otras?.  

No es correcto para el musulmán, el imitar a sus padres, o someterse (a las creencias) 

de su familia o amistades; sino que su deber es, encontrar una certeza (que sea 

consecuente a la vez) con su mente y con Allah, en todo esto; no debe haber falta de 

sinceridad, ni ningún tipo de parcialidad; o fanatismo. El musulmán, debe seleccionar 

racionalmente, la vía que crea mejor, para que por medio de ésta, pueda estar seguro, 

(de cuáles son) sus responsabilidades ante Allah.  Además, podrá saber que El Creador 

no le castigará ni le reprenderá, por las acciones que hubiera efectuado, de acuerdo 

con Sus Reglas. 

Tampoco le está permitido, prestar atención a las censuras que pueda ser objeto, por 

el hecho de seguir la senda correcta. Allah ha declarado:  

 ϣтϐ ̪ϣвϝуЧЮϜ ϢϼнЂ ("̯оϹ̳Ђ ̲Ш̲Ͻϧ̳т д̲ϒ ̳дϝ̲ЃжшϜ ̳ϟ̲Ѓϳ̲т̲ϒ ")36.  

(ñ¿Piesa el hombre, que será hecho a un lado, negligentemente?"). Sura al-

Quiamah, (No.75) aleya 36. 

 ϢϼнЂ (".̰ϢϽ̲у̴ЋϠ̲ ̴й̴ЃУ̲ж п̲Я̲К ̳дϝЃжшϜ ̴Э̲Ϡ")тϐ ̪ϣвϝуЧЮϜϣ 14.  

(ñSin embargo, el hombre será una prueba evidente contra sí mismo."), Sura al 

Quiamah, (No.75), aleya 14. 

 ϣтϐ ̴̪Э̴вΖϿ̳гЮϜ ϢϼнЂ (".̯ыуϡ̲Ђ ̴йΖϠ̲ϼ пЮ̴ϖ ̲ϻ̲ϷΖϦϜ ̲̭ϝ̲І е̲г̲Т ̰Ϣ̲Ͻ̴Ъϻ̲Ϧ ̴и̴ϻ̲к Ζд̴ϖ")19.  

  ("En verdad este es un recordatorio, quien quiera que tome el camino hacia Su 

Señor."), Sura al-Muzzamel (No. 73), aleya 19. 
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La primera pregunta, que ha de formularse, es (la siguiente): àEs ñLa Senda de la 

Familia del Profetaò) u otra distinta, la que tiene que seguir? Si escoge ñLa Senda de 

la Familia del Profetaò, ha de preguntarse: ¿Es la vía correcta, la de la (Escuela) 

Imamiyah Duodecimana, o bien, la de alguna otra agrupación?         

Por su parte, si escoge ñLa Senda de (la Tradici·n) Sunnitaò, deberá optar por la vía 

de una de ñLas Cuatro Escuelasò53 ; o de alguna otra de entre ñ'Las Escuelas 

                                                             
53Las Cuatro Escuelas de La Corriente Sunnita, surgieron como una necesidad imperiosa del 

Gobierno de La Dinastía Abásida, de poner orden al enorme volumen de fatuas o decretos 

jurídico-religiosos que estaban emitiendo los ̈ faquijs´o jurisconsultos de la época.  Por lo tanto, 

buscando esa uniformidad de criterios jurídicos en las tierras islámicas, el Gobierno Abásida 

decretó que entre todos los jurisconsultos únicamente cuatro ñmuytajidsò, serían los que sus 

criterios y fatuas deberían ser seguidos por todos los demás. Ellos son:  

  

1. Naeman Ibn Zábet Ibn Zawati Ibn Maj, conocido como Abu Janifa, Imam de la 

ñMadjab Hanafiyaò 80-150 D.H, [702-772 d.C], Amir Arakin Amr Ibn Jabira en virtud 

del conocimiento, y la piedad de Abu Janifa, le nombró Juez de la Corte de Justicia de 

la ciudad de Kufa, posteriormente los Abásidas quisieron nombrarlo Juez de Bagdad, 

cargo que Abu Janifa no aceptó, por lo que fue confinado a prisión, lugar donde 

encontró la muerte.  

 

2. Abdullah Málek Ibn Anas Ibn Málek Al Azbaji Aljamiri, Imam de la ñMadjab 

Malekiyaò nacido y fallecido en Medina, 95-179 D.H. [717-801 d.C]; el Califa Abásida 

Al Manzur le pidió que escribiera un libro sobre la ciencia del hadiz, lo cual hizo, y le 

tituló ¨Al Muwatä .  

3. Abdallah Mohammed Ibn Idrís Ibn Abbas Ibn Uzman Ibn As Shafe´Al Jashemi Al 

Qarshi, Imam de la ñMadjab Shafeiaò 150-204 D.H. [772-826 d.C], nacido en la 

ciudad de Gaza, Palestina, viajó a La Meca y a Bagdad, Egipto y murió en Fastat. 

Fue un gran sabio del ¨fiq¨ y de las ciencias del   Corán, estudió en Medina con el 

Imam Málek hasta la muerte de éste. En el Yemen, tuvo relación con los partidarios 

de la rebelión de Zeid, fue por esto arrestado y puesto a disposición del Califa 

Harum Ar Rashid, quien en consideración a su conocimiento le perdonó y concedió 

la libertad en el año 187 D.H. Entre sus obras más conocidas están: ¨Al Umma¨, 

relacionado con el fiq, escrtito en siete volúmenes; Wa Ar Ra¨Ajkamul Qorán¨, ¨Ar 

Resalaḧ en uzul fiq, ̈Adaul Qadí¨, ¨Fadhaelul Quraisḧ, ̈ Asbaq mï.    

4. Ahmad Ibn Mohammed Ibn Janbal, 164-241 D.H [786-863]; Imam de la ñMadjab 

Han§belahò, nació en Irán en la Ciudad Maru.Estudió en Kufa, viajo en busca de 

conocimiento a  Basra, La Meca, Medina, Yemen, Siria, Jiyaz , Irak, Irán. Escribió un 

libro titulado ¨Musnado Ibn Janbal¨, en seis tomos, los cuales contienen 1000 jadices. 

Posteriormente, escribió otras obras relacionadas con la hermenéutica del Corán, fue 

encarcelado por el representante del Califa Abásida Ma´mun, durante 28 meses.  

 Véase :  

¶ Yawad Mashkur, Mohammed, ¨Tarikh Shia wa Ferquejaie Islam̈ , Kitab Furushi Ashraqui, Tehrán, 

1983, pag 100. 

¶ Y del mismo autor, ñFarjangue Furuq Islamiò, Muasese Chap wa Entesharat Astan Quds Radwui, 

tercera ed, Mashad, 1996.  
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Extintasò54. Todas estas preguntas, le surgen a una persona razonable, por lo que 

tendrá que ser cauteloso; para evitar ser objeto de confusión. Teniendo en cuenta todo 

lo anterior, debemos considerar el tema del Imamato, sobre el cual se funda la doctrina 

de La (Escuela) Imamiyah Duodecimana. 

 

  

                                                             

  54Antes que el Gobierno de La Dinast²a Ab§sida, circunscribiera el ñiytijadòen las Cuatro 

Escuelas de los jurisconsultos mencionados en la nota anterior; la corriente sunnita tuvo otras 

Escuelas de Jurisprudencia o ¨Madjabs̈, las cuales fueron abolidas, y de las que tenemos 

conocimiento tan sólo de sus nombres como las de  

1. Abdallah Ibn Shabramat muerto en 124 D.H [746 d.C.].  

2. Mohammed Ibn Adul Rahmán  Ibn Abi Laili quien fue Juez en la Ciudad de Kufa, Irak, 

fallecido en el año 128 D.H. [750 d.C]. 

3. Sufián Zuri, fallecido en el año 161 D.H [783 d. C]. (d) Laizu Ibn Saôd, fallecido en el a¶o 175 

D.H., [797 d.C.]. (e) Sharik Nakhei muerto en el año 177 D.H. [799 d.C.] 

4. Sufián Ibn Aíina muerto en el año 198 D.H. [820 d.C].  

5. Esjaq Ibn Rajwuia, fallecido en el año 238 D.H. [860 d.C].  

6. Ibrahim Ibn Kháled Bagdadi, conocido como Abi Zawar, fallecido en el año 226 D.H. [848 

d.C.].  

7. Abu Amru Abdul Rahmán Ibn Amru Auzaei, muerto en el año 175 D.H. [797 d.C].  

8. Dawud Alí Esfajani conocido como Abi Sulaimán Dhájerí, muerto en el año 270 [892 d.C] 

fundador de la Escuela Dhajerí.  

9. Mohammed Yarir Tabarí, fallecido en el año 310 D.H. [932 d.C.], fundador de la Escuela Tabar. 

Consúltese : 

Yawad Mashkur, Mohammed, Ibídem, pag 105.  
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SECCIÓN 23.- NUESTRA DOCTRINA ACERCA DEL 
IMAMATO.- 

 

Creemos que ñEl Imamatoò es uno de ñLos Principios Fundamentales de La Religi·n 

siendo incompleta la fe (de una persona), si no se cree en él.  En esta materia, no está 

permitada la imitación de los padres, familiares o maestros; aunque éstos sean 

(merecedores de un) gran prestigio y respeto. 

 Por el contrario, hay una obligación de formarse, (respecto a este tema), una opinión 

(personal y racional); como también es un deber obligatorio, el formarse un criterio, 

en lo relacionado a los temas de La Unicidad de Allah; y La Misión Profética  

Como mínimo debe la persona, examinar el concepto del Imamato, para así salvar su 

responsabilidad en lo concerniente a esta materia. La razón de esto, es la siguiente: 

Debemos estar plenamente seguros, por ser este un imperativo racional, de que 

nuestras acciones sean efectuadas; conforme a la normativa (que es aceptable ante) 

Allah. Sin embargo, no toda la información contenida en la normativa islámica, se 

obtiene directamente de Él; por tal motivo, es necesario que nos remitamos en nuestras 

acciones, a otro en quien confiemos plenamente, para así obtener la seguridad; de que 

no estamos incurriendo en un error ante Allah. (Quien es digno de confianza), es el 

Imam para aquellos quienes siguen ñLa Senda del Imamatoò, u otra persona para 

aquellos que transitan   en una vía distinta.     

Creemos que El Imamato, tal y como sucede con La Misión Profética, es una gracia 

proveniente del Altísimo; porque es necesario que haya un Imam, en todas las épocas 

posteriores al Santo Profeta, para guíe a los seres humanos; hacia El Bien y La 

Felicidad, tanto en esta vida, como en la próxima.  

Le corresponden al Imam, las mismas atribuciones que le correspondieron al Santo 

Profeta, en lo relacionado con su ñAutoridad P¼blica sobre la Vida de las Gentesò, en 

aras de su bienestar común; estableciendo La Justicia, y eliminando todo tipo de 

enemistad y opresión entre los seres humanos. 

En esta tesitura, el Imamato es una continuación de la   Misión Profética, siendo la 

razón del envío de los Profetas; la misma que justifica, la necesidad de la existencia 

del Imam, quien venga posteriormente al Santo Profeta. Por lo tanto, afirmamos: Que 

(la investidura de un Imam en el cargo) del Imamato, sólo se puede dar por medio de 

la voluntad de Allah, manifiestada a través de las palabras del Profeta (Ј), o aquellas 

provenientes del Imam precedente.  Las gentes, no tienen ningún tipo de (potestad), 

para seleccionar; o elegir al Imam, porque de ser así, también tendrían la potestad de 

destituirlo 

 Ϥϝв ев"РϽЛт бЮм ϣΖуЯкϝϮ ϣϧув Ϥϝв йжϝвϾ аϝвϖ .ò 

ü "Quien muriera, sin conocer al Imam de su tiempo, moriría como aquel quien 

pereció durante la ñÉpoca de la Ignorancia." 55  

Así lo expresó el Santo Profeta Mohammed (Ј).  Por lo tanto, no es posible que una 

época se encuentre desprovista de un Imam nombrado por Allah; y respecto del cual, 

                                                             

 55 Al Kulaini, Opt Cit , pág 377, hadiz: No 3. 
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existe una obligación de obediencia emanada también del Altísimo. Esto siempre es 

así, sea que las personas lo acepten o no, lo obedezcan o no; le brinden apoyo o no, 

sea que el Imam se encuentre presente ante las personas, o se esté en un estado de 

ocultación no pudiendo ser visto por ellas. 

Así como sucedió en el caso del Santo Profeta (Ј) , quien estuvo  oculto dentro de  la 

cueva 56  y en un paso montañoso 57, de la misma forma; es posible para el Imam 

                                                             

 56 Esta es la la ocultación llevada a cabo por el Santo Profeta Mohammed (Ј), con la cual 

evitó ser asesinado por  sus enemigos entre los Quraish, habían acordado su muerte. 

Mohammed (Ј), siguiendo las órdenes de Allah, salió de Meca hacia la ciudad de Yatrib; 

conocida luego con el nombre de ñMedinaò, realizando con esto lo que se conoce, como la 

H®gira o ñEmigraci·nò; [correspondiente al a¶o 622 d.C] que marca el inicio de la Era Isl§mica. 

Con el objeto de evitar el descubrimiento del Santo Profeta por parte de sus enemigos, a la hora 

en que éste debia abandonar La Meca, el Imam Alí Ibn Abi Taleb, se ofreció como voluntario 

para dormir en la cama del Mensajero de Allah (ò), dando de esta manera al traste con los 

planes de los conspiradores. Después de su partida de La Meca, en vista de la persecusión de 

que era objeto por parte de sus enemigos,  el Profeta (ò) junto con su compañero Abu Bákar, 

penetraron en la Cueva de Thaur, localizada a unos 5 kms a las afueras de La Meca; donde 

permanecieron por espacio de  tres noches. Mohammed tranquilizó las aprehensiones de su 

compañero, diciéndole que Allah estaba con ellos, y efectivamente; El Creador les auxilió de 

una manera milagrosa, evitando que sus enemigos pudieran encontrarlos. La siguiente aleya del  

Sagrado Corán  declara:  

 

 ̲еу̲зϪϜ ̲с̴жϝ̲Ϫ Ϝм̳Ͻ̲У̲Ъ ̲ет̴ϻΖЮϜ ̳й̲Ϯ̲Ͻ϶̲ϒ Ϻ̴ϖ ̳ ̳и̲Ͻ̲Ћж̲ Ϲ̲Ч̲Т ̳им̳Ͻ̳Ћз̲Ϧ ъϖ ")ϝ̲г̳к Ϻ̴ϖ  ̲Ь̲Ͽж̲ϓ̲Т ϝ̲з̲Л̲в ̲ Ζд̴ϖ д̲Ͽϳ̲Ϧ ъ ̴й̴ϡ̴ϲϝ̲ЋЮ̴ ̳Ьн̳Ч̲т Ϻ̴ϖ ̴ϼϝ̲ПЮϜ сТ

 ̴йу̲Я̲К ̳й̲ϧ̲зу̴Ы̲Ђ ̳ ̱ϸн̳з̳ϯ̴Ϡ и̲ϹΖт̲ϒм  ϝ̲км̲Ͻ̲Ϧ б̲Ю ̲ϣ̲г̴Я̲Ъ ̲Э̲Л̲Ϯм т̴ϻΖЮϜ сЯУЃЮϜ Ϝм̳Ͻ̲У̲Ъ ̲е ̴ ̳ϣ̲г̴Я̲Ъм  ϝ̲уЯ̳ЛЮϜ ̲с̴к ̰Ͽт̴Ͽ̲К ̳м (".̰бу̴Ы̲ϲ  ̪ϣϠнΖϧЮϜ ϢϼнЂ

ϣтϐ 40. 
(ñSi no le ayud§is a ®l (Mohammed), pues entonces Allah le ayudar§. Cuando le 

expulsaron aquellos quienes no creyeron, eran dos (El Profeta de Allah y Abu Bakar), 

cuando (penetraron en) la Cueva, le dijo (Mohammed) a su compa¶ero, ñno temas, en 

verdad Allah est§ con nosotrosò. Pues Allah hizo descender Su Tranquilidad sobre ®l, y 

le auxilió con su ejército, sin que lo pudieran ver (sus enemigos). He hizo Allah que la 

palabra de los incrédulos fuera rebajada, y la Palabra de Allah fuera ella exaltada, Allah 

es Poderoso y Sabio.ò) Sura at-Taubah, (No.9) Aleya 40. 

 

 
 57 ñAs Sh®ôb¨, es un paso montañoso a las afueras de La Meca, conocido como ¨As Sh®ôb Abi 

T§lebò, porque en ese lugar el Santo Profeta, junto con todo su Clan Bani Háshem, excepto 

Abu Lahab, tuvieron que irse a radicar; al haber sido decretado por demás Quraish contra El 

Mensajero de Allah (ò), los musulmanes y aquellos quienes les apoyaran, un bloqueo civil y 

económico ( por espacio de 3 años, que transcurrió del año VII al X de La Misión Profética; 

correspondientes al período comprendido entre el 616-619 d.C). El Santo Profeta (ò) junto con 

los suyos tuvieron que padecer el hambre y las dificultades del inóspito desierto. Su esposa la 

señora Khadiya, y su tío Abi Taleb; le brindaron total apoyo moral y material, y fue en ese lugar 

donde la señora Kahdiya murió. Los miembros del Clan Bani Hashem, sólo podían salir de ese 

exilio en el mes de Rayab para efectuar la Peregrinación Menor (al-Umrah), y en los días de la 

Peregrinación Mayor (al-Hajj).  De mamera subrepticia, el Imam Ali Ibn Abi Taleb (И), solía 

salir de ese paso montañoso por las noches, y traía consigo provisiones de La Meca.  

 

Véase: 

¶ Subjan², Yaôafar: Farazajaie Tarikhe Peiambare Islam, Muaôseseye Chape Elaj², Qom, 1994, pags 

139-153. 
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encontrarse en dicho estado, sin que  exista diferencia desde el punto de vista racional, 

entre una  ocultación de corta, o  una de larga duración.   

Dice Allah: 

...") ̱ан̲Ц ̴Э̳Ы̴Юм .̱ϸϝ̲к(ò   ϣтϐ ̪ϹКϽЮϜ ϢϼнЂ7.  

("...y existe para cada pueblo un Guía.") Sura ar-Raôd, (No.13), Aleya 7.                

...ñ)е̴в д̴ϖм  ϣтϐ ̪ϽАϝТ (".̰Ͻт̴ϻ̲ж ϝлу̴Т ы̲϶ Ζъϖ ̱ϣΖв̳ϒ24.  

("... y no ha habido una Nación, por la cual no haya pasado, un Amonestador.") 

Sura al-Fatir, (No.35), aleya 24. 
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SECCIÓN 24:- NUESTRA DOCTRINA SOBRE LA 
INFABILIDAD DEL IMAM.- 

 

Afirmamos: Que el Imam, al igual que El Profeta, debe ser infalible, esto es, incapaz 

de cometer acciones malignas o corruptas; en su corazón, o de manera manifiesta. De 

manera conciente, o inconsciente, desde los (primeros momentos de su) infancia hasta 

(el momento de) su muerte. Es necesario que sea infalible también, de todo tipo de 

error, negligencia u olvido; puesto que los Imames, son ñLos Guardianes de la Ley y 

La Normativa ñ, (Isl§mica), teniendo en este particular, id®nticas potestades que El 

Profeta.  

Las razones para establecer, la necesidad de la infabilidad del Imam, son las mismas 

razones por las cuales se necesita que un profeta sea ñinfalibleò, sin que exista ningun 

tipo de (diferencia entre ellos, en este sentido.  

.̴ϹϲϜм сТ ̲б̲ЮϝЛЮϜ ̲Йгϯ̲т д̲ϒ                    ϽЫзϧЃгϠ ̴ пЯ̲К ̲ЁуЮ 

 "Para Allah no es imposible              el unir el Mundo en una persona."  58  

 

 

SECCIÓN 25:- NUESTRA DOCTRINA ACERCA DE LOS   
ATRIBUTOS, Y EL CONOCIMIENTO DEL IMAM.- 

 

Afirmamos: Que el Imam, al igual que el Profeta, debe ser el mejor entre los hombres 

en lo que se refiere a sus ñatributos de perfecci·nò tales como: La valent²a, la 

generosidad, la pureza, la veracidad, la justicia, la prudencia, la inteligencia, la 

sabiduría, y la ética. 

El fundamento de esta aseveración, respecto al Imam, es el mismo que se da con 

relación al Profeta.  Pero en lo concerniente, a su conocimiento de La Normativa 

Divina, así como todo el conjunto de información que posee; lo obtiene de manera 

directa del Profeta, o del Imam que le hubiera sido precedente. Cuando surge una 

materia nueva, necesariamente ha de conocer su respuesta, por medio de ñLa Vía de 

la Inspiraci·n Divinaò; en virtud de ñLa Santa Facultad (Racional)ò, la cual Allah le 

ha conferido. 

 Por lo tanto, si él prestara atención a un asunto, y deseara conocerlo; dicho 

conocimiento lo obtendrá en su forma real, sin que exista la posibilidad de que éste, 

contenga ningún tipo de error. El Imam, no necesita obtener su conocimiento de 

acuerdo a un ñm®todo de razonamientoò, ni tampoco de ning¼n tipo de ense¶anza que 

fuera proviniente de maestros, aunque es posible, que dicho conocimiento se 

acreciente y refuerce; tal y como lo declaró el Santo Profeta (Ј):  

                                                             
58 Poema de Abi Nawas  que se encuentra en su  colección poética, véase en Abdul Qájer 

Al Yarayani, Dalael al A´yaz, El Cairo, Násher Maktaba Al Khanayi, 1404 H, (1986  D.C) 

página 196 
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."̯ϝгЯК сжϸϾ ̴̵Ϟϼ̲" 

ü "Señor, incrementa mi conocimiento".59 

Ha sido probado, por medio de las investigaciones psicológicas, que todo hombre 

posee durante su vida; uno o dos momentos, durante los cuales es capaz de saber 

alguna información, por la vía de la intuición la cual es una de las formas de la 

ñinspiraciónò, que le ha sido dada por Allah. Dicha facultad, no es uniforme en todas 

las personas, dándose en algunas en un mayor grado, y en otras en un grado menor. 

En algunos es de una gran intensidad, mientras que en otros es de una intensidad 

menor. 

Cuando la inspiración se produce en la mente del hombre, él es capaz de conocer un 

asunto, sin necesidad de pensamiento, ni de método analítico, ni de la enseñanza 

obtenida de un maestro. Todos los seres humanos, han de reconocer haber 

experimentado, dicha condición muchas veces a lo largo de sus vidas. Por lo tanto, es 

posible que un ser humano alcance el más alto grado de la capacidad de inspiración, 

posibilidad que ha sido reconocida, por los filósofos antiguos y contemporáneos.  

Nosotros afirmamos, que la capacidad de inspiración de los Imames, que es reconocida 

como un poder santo; es del grado más perfecto y es un atributo de origen divino; en 

virtud del cual puede comprender informaciones sobre cualquier asunto, todo el 

tiempo; y en cualquier circunstancia.  

Dicha comprensión, la obtiene en virtud de, su capacidad de inspiración de origen 

divino; directamente, y sin necesidad de un proceso de razonamiento metodológico, 

ni de la instrucción de un maestro. Cuando quiere conocer sobre algún asunto, la 

información sobre éste, aparece en su mente; como si se tratara de un reflejo, sobre un 

espejo detalladamente pulido.     

De acuerdo a la Historia de los Imames (И), éstos al igual que el Santo Profeta 

Mohammed (Ј), nunca obtuvieron sus conocimientos a través de un proceso de 

entrenamiento con alguien, ni por medio de un proceso de enseñanza con un maestro, 

ni siquiera en lo relacionado con la escritura y la lectura. Desde sus infancias, hasta la 

culminación de sus procesos de madurez mental, nunca fue visto ningún tutor o 

maestro, quien les hubiera instruído. 

Nadie puede comparárseles ninguna materia de conocimiento. Nunca se les preguntó 

algo acerca de lo cual, no fueran capaces de responder de forma inmediata, y nunca se 

les escuchó decir; que no sabían acerca de algún asunto. Tampoco requirieron de 

tiempo, para   poder evacuar una pregunta, que se les hubiese formulado. En 

comparación con todo esto, no se puede encontrar ninguna persona que sea catalogada, 

como jurista islámico, narrador, o científico; de quien en su biografia se diga que no 

estudió, o que no fue educado por otro sabio. O que se diga, que nunca ha tenido dudas 

acerca de muchos asuntos, o que no se hubiera detenido ante algunos problemas, como 

ha ocurrido con el común de los hombres; en todo tiempo y lugar.  

                                                             

 59 Declara El Altísimo, en el Sagrado Corán: 

 ΗФ̲ϲЮϜ ̳Ш̴Я̲вЮϜ ̳ пЮϝ̲Л̲Ϧ̲Т")Ь̲ϮЛ̲Ϧ ъм  д̴в дϐϼЧЮϝϠд̲ϒ ̴ЬϠ̲Ц  п̲ЎЧ̳т ̲Шт̲Ю̴ϖ с̴жϸ̴Ͼ ̴̵ϞΖϼ Ь̳Цм ̳й̳тϲ̲м  ϣтϐ ̪йА ϢϼмЂ (".̯ϝ̲вЯ̴К114.  

(ñSublime es Allah, El Rey, La Verdad, no te apresures con el Cor§n antes de que la 

Revelaci·n te sea completada, sino que d²: ñSe¶or, incrementa mi conocimientoò.) Sura 

Tahá, (No.20), aleya 114. 

 



 113 

 

SECCIÓN 26:- NUESTRA DOCTRINA ACERCA DE LA 
OBEDIENCIA A LOS IMAMES.- 

 

Sostenemos: Que los Imames, poseen la Autoridad, y que respecto a ellos Allah ha 

ordenado su obedeciencia. 60 . 

                                                             

 60 Declara el Allah: 

 ̲ Ϝн̳Лу̴А̲ϒ Ϝн̳з̲вϒ ̲ет̴ϻΖЮϜ ϝ̲лΗт̲ϒ ϝ̲т ") ̲Ьн̳ЂΖϽЮϜ Ϝн̳Лу̴А̲ϒм  ̴ϽвцϜ с̴Юм̳ϒм ..б̳Ыз̴в̪̭ϝЃзЮϜ ϢϼнЂ (".  ϣтϐ59. 
(ñáOh quienes cre®is! Obedec®d a Allah, y obedec®d al Mensajero, y a quienes han sido 

investidos con Autoridad de entre vosotroséò) Sura An Nisa (No.4), Aleya 59. 
 

El Sheik At Tusi, ha acotado lo siguiente: 

 

ñEsta es una declaraci·n proveniente de Allah dirigida a los creyentes, en la cual les ordena 

obedecerle a Él, a Su Profeta y a quienes poseyeran la Autoridad sobre ellos. La obediencia es 

la sumisión ante una orden, entoces la obediencia respecto a Allah, es la sumisión ante Sus 

črdenes,é y la obediencia respecto al Mensajero es tambi®n la obediencia a Allah; puesto que 

Él ha ordenado la obediencia a Su Mensajero. Entonces,   (podemos decir) que la obediencia al 

Mensajero es la obediencia a Allah, tal y como declara (El Sagrado Cor§n): ñQuien obedece al 

Mensajero, en verdad obedece a Allahò (é) la obediencia al Profeta es obligatoria en tiempos 

de su vida y después que éste haya muerto, puesto que es necesario el seguimiento de su línea 

de conducta. (é) ò. (1) 

 

En lo que respecta al significado de ñquienes poseen La Autoridadò existen varias de 

interpretaciones:  

 

¶ Una primera posición, basada en las declaraciones de Abu Huraira, Abi Abás, Mimun bin 

Mehran, y de As Sadi, Al Yabaei, y Al Yalkhi; dicen que el término se refiere a aquellos 

quienes detentan el poder político, -literalmente- ñlos emires o pr²ncipesò. 

¶ Una segunda posición, entre los que se encuentran Yáber bin Addallah, Muyáhed, y Al 

Hassan, Abi Aliah, quienes deicen que el término se refiere a los sabios.   

¶ Por otra parte, existe otra posición basada en las enseñanzas de Abu Yafar y de Abi Abdallah 

(И) quienes dicen que ñquienes poseen La Atoridadò, hace referencia de los Imames 
descendientes del Santo Profeta (Ј ). De tal forma que Allah ha decretado obligatoria la 

obediencia plena de las disposiciones emanadas de ellos, de la misma forma que ha hecho 

obligatoria la obediencia de las órdenes emanadas del Santo Profeta, y las que hayan 

emanado de Él mismo. Agrega el Sheik At Tusi : ñéNo es permisible la obediencia plena 

de alguien, excepto si éste no es infalible de todo olvido o error, (condición) que no ocurre 

en el caso de los emires o de los sabios, por lo tanto es obligatoria la obediencia de Los 

Imames, por estar fundamentada en su infabilidad y pureza. Respecto a la opinión que dice 

que el término se refiere a los sabios, puede decirse que ésta es poco probable, puesto que 

significa obedec®d a quienes poseen La Autoridad y esto no se aplica a los sabiosé y si han 

dicho que nos es obligatorio el obedecer a los sabios si éstos son competentes, por lo tanto 

no tenemos la obligación de obedecerles si se apartan de La Verdadé ò  (2) 

 

 Consúltese: 
(1) At Tusi Ibn Al Hassan, Mohammed,: At Tabian Fi Fafsiril Qurán , Dar Ihiá At Tarázil) Arabi, sl, 

sf, vol III, páginas 236-237. 

(2)  Ibídem. 
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 También afirmamos que son: ñLos Testigos para La Humanidadò, ñLas Puertas 

(hacia) Allahò, ñLa Vía que conduce a Allahò, ñLos Guardianes de Su Conocimientoò, 

ñLos Intérpretes de Su Revelaciónò. ñLos Pilares (del Principio) de la Unicidad de 

Allahò y ñLos Custodios de Su Sabiduríaò. Son la causa de la seguridad para los 

habitantes del Mundo, así como son las estrellas para los habitantes de los Cielos. El 

Santo Profeta (Ј), declaró: 

 ̪ϝϯж ϝлϡЪϼ ев ϰнж ϣзуУЃЪ ϣΖв̳цϜ иϻк сТ блЯϫв Ζд̴ϖ"С̵ЯϷϦ евм  ФϽО ϝлзКонкм."  

ü ñEn verdad, ellos (los miembros de mi Familia), son semejantes al Arca de 

Noé, quien se embarque en ella; será salvo, y quien se vuelva (y la rechace)    perecerá 

ahogado".61  

Lo anterior, concuerda con lo declarado por el Sagrado Corán, en relación con los 

Imames, cuando dice:    

*̲дн̳в̲ϽЫΗв ̰ϸϝ̲ϡ̴К Э̲Ϡ...") ̴Ьн̲ЧЮϝ̴Ϡ ̳й̲жн̳Ч̴ϡЃ̲т ъ ̴и̴Ͻв̲ϓ̴Ϡ б̳км  ϣтϐ ̪̭ϝуϡжцϜ ϢϼнЂ ("̲дн̳Я̲гЛ̲т26-27.  

 ("...son siervos honrados, quienes no hablan antes que hable Él, y   actúan 

conforme a Su Orden.") Sura al-Anbiaô, (No.21) Aleyas 26-27.  

Son ellos, quienes Allah ha alejado todo tipo de aberración, y a quienes ha purificado 

(de forma) inmaculada.   

Creemos que sus órdenes y prohibiciones, son las de Allah, y que la obediencia a ellos; 

es la obediencia a Él. La rebeldía contra ellos, es la rebeldía contra Allah, siendo la 

amistad y enemistad hacia ellos; las mismas respecto a Allah. No está permitido, el 

rechazarlos porque esto equivaldría, el  rechazar al Profeta (Ј), y quien rechaza al 

Profeta, rechaza al Altísimo62; por lo que es obligatorio la  obedediencia de  sus 

órdenes; así como el seguimiento de  sus enseñanzas. 

Por lo tanto, creemos que La Normativa Legal de Origen Divino, debe ser aprendida 

-en todos sus extremos-; por medio de las enseñanzas de los Imames, no siendo 

admisible; el dirigirse a otra persona para tal propósito. (Porque de lo contrario), la 
                                                             
 

 
61 El hecho de que el Santo Profeta (ò), haya comparado a su Alul Bait con El Arca de Noé, 

nos aclara que quienes se refugien en su Familia, y tomen de ella la información y directrices 

concernientes a los Fundamentos de La Doctrina Islámica, así como la información 

concerniente a la normativa islámica. Se encontrarán a salvo del la perdición en un océano de 

discordias y confusión en esta vida, y el hecho de que será objeto de condena en El Fuego del 

Infierno en la vida próxima.  Quien rechaza las enseñanzas de la Familia del Profeta, será como 

aquel quien rechazó el refugio del Arca de Noé, y se dirigió a la cumbre de la montaña, creyendo 

que esto evitaría que muriese ahogado durante el Diluvio. Sin embargo, a pesar de esa 

expectativa, murió finalmente ahogado bajo las aguas. Esa persona quien rechaza las 

enseñanzas de La Familia del Profeta nunca podrá alcanzar la certeza en sus creencias y la 

validez de sus acciones islámicas. 
Consúltese el hadiz citado en: 

¶ At Tabari, Muôyam al Kubra, Darul Nashar Ajiaô At Turaz, Beirut,sf, pag 34, hadiz No. 12388 

¶ At Tabari, Muôyam Az Zugra, Darul Kitab Al Alamia, Beirut, 1982 (1403), vol 2, página 75, 

No. 4004 
 
62

  Véase la cita No. 1 de esta sección. 
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persona no salvaría su responsabilidad ante Allah, y nunca estaría segura de haber 

realizado correctamente sus deberes. Para salvar esa responsabilidad y alcanzar dicha 

seguridad, no existe otra opción que la de seguir La Vía de Los Imames. Son los ellos, 

semejantes al ñArca de No®ò; quien se embarca en ella se salvar§, y quien la rechaza 

(alejándose de ella), perecerá ahogado; bajo las muchas olas del mar tempestuoso de 

las dudas, los errores, las discordias y los antagonismos.   

No pretendemos, al exponer La Doctrina del Imamato, el establecer en estos tiempos; 

el derecho que les corresponde a los Imames para ser ñLos Califas Leg²timosò; o que 

son Los Poseedores de La Autoridad por Orden Divina.  Por tratarse estos temas, de 

asuntos de carácter histórico, y no ser este el lugar (propicio) para tratarlos. (Además), 

no se puede con dicha discusión, dar marcha atrás en el tiempo, a efecto de devolver 

lo que fue robado a sus legítimos dueños.  

Sin embargo, lo que sí podemos hacer es debatir (el tema) del Imamato, en lo atinente 

a la obligación que existe; en virtud de la cual a de irse a ellos, para obtener La 

Normativa de la Ley de Allah; y para conocer de manera precisa, todo aquello que 

trajo el Santo Profeta.  Entonces, si alguien obtiene la Normativa (de la Ley de Allah), 

de juristas quienes no han bebido el agua del (conocimiento) proveniente de ellos, y 

cuyas mentes no han sido iluminadas por la sabiduría de éstos; el resultado será, que 

dicho sujeto transitará, por un sendero desviado del camino correcto de La Religión 

Islámica. Y nunca podrá estar seguro, de encontrarse libre de reproche, cuando efectúe 

los deberes que le incumben; los cuales fueron revelados por Allah, El Altísimo.   

Dada las opiniones divergentes de grupos y sectas, en materia de los Mandatos de La 

Ley, y por no existir la posibilidad de que éstas llegen a ponerse de acuerdo algun día. 

Además, porque no tiene una potestad discresional para remitirse a la Escuela Jurídica 

que le plazca, puesto que tiene el deber de buscar e investigar cuál es (La Escuela) que 

le pueda brindar la certeza de que sus acciones se realicen de acuerdo con la Normativa 

de Allah. 

La búsqueda de certeza, obliga a remitirse a Los Miembros de la Familia del Profeta 

(P), por ser éstos la fuente fundamental del conocimiento de la Ley de Allah en los 

tiempos posteriores al Santo Profeta (Pbd), dado que éste afirmo: 

 ̪еуЯЧϫЮϜ ̪"ϜϹϠϒ рϹЛϠ Ϝн̵ЯҶҶҶҶҶЏϦ еЮ йϠ бϧЫҶ̵ҶҶҶҶЃгϦ дϖ ϝв бЫуТ ϥЪϽϦ ϹЦ сж̴ϖ "ϽϡЪϒ ϝгкϹϲϒм  Эϡϲ  ϞϝϧЪ :Ͻ϶фϜ ев

 ̪ЌϼцϜ пЮϖ ̭ϝгЃЮϜ ев ϸмϹгвЭкϒ сϦϽϧКм  ъϒ ̪сϧуϠеЮ ϝгл̵жϖм ".ЌнϳЮϜ ΖсЯК ϜϸϽт пϧϲ ϝЦϽϧУт  

ü ñYo os dejo algo del cual si Ustedes se aferran no nunca incurrirán en error, 

después de mi (partida): Las dos pezas de la Balanza, siendo una mayor que la otra: 

El Libro de Allah el cual es un lazo que se extiende desde El Cielo hasta La Tierra, y 

La Descendencia de Mi Familia, en verdad que estas dos (pesas de La Balanza) no se 

separar§n hasta que me encuentren en La Fuente (del Para²so).ò 63                                                             

                                                             

 63
  Consúltese: 

¶ Al Hindi, Ibn Hasemud Din: Kanzul A´mal, Nasher Muaôasesah Ar Risalah, Beirut, sf, v 

edición, 1984 (1405 d. H), vol 1, p§gina 44. Al inicio del cap²tulo titulado ñBasado en El Libro 

y La Sunnaò, cita a Tirmidhi y Al Nasai, quienes tomaron esta narraci·n de Y§ber. 

¶ Ibn Hanbal, Ahmed: Musnad Ahmed, Nasher Darul Fikr, Beirut, sf, vol 5, páginas 182 (al 

principio) y 189 (al final). Este autor cita el hadiz como lo transmitió Zaid bin Zábet, y cuya 

autenticidad está confirmada por Muslim y Bukhari. 
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Esta tradición ha sido narrada por la corriente sunnita, así como por la corriente shiíta, 

si se presta la debida atención; se llegará a estar sorprendido, y convencido debido a 

su significado y gran expresión; porque primeramente dice:   

"..."ϜϹϠϒ рϹЛϠ ϜнЯЏϦ еЮ йϠ бϧЫ̵ЃгϦ дϖ" 

ñ... del cual si Ustedes se aferran, nunca incurrirán en error después de mi (partida)... 

".      

A¼n as², hay entre nosotros quienes descartan una de ñLas Dos  Pesas de La Balanzaò, 

las cuales fueron dispuestas conjuntamente, como una unidad, (y de las cuales no dijo) 

que hay que sujetar fuertemente tan sólo una de ellas , sino que  dispuso que existe el 

deber de sujetar ambas, con el objeto de no extraviarse después de él, ¡nunca!.   Aclara 

el Santo Profeta (Ј), el significado de sus palabras (cuando agrega):     

".ЌнϳЮϜ ΖсЯК ϜϸϽт пϧϲ ϝЦϽϧУт еЮ..." 

 "...estas dos no se separarán, hasta que me encuentren en La Fuente (del Paraíso)".         

 

Si alguien separa una de ellas, y sujeta tan sólo la otra, nunca estará correctamente 

guiado. Por esto, son los Imames ñEl Arca de la Salvaci·nò, y ñLa Seguridad para los 

Habitantes de la Tierraò, y quien los rechace; perecerá ahogado en las profundidades 

del error. No es correcto, el interpretar (la obligación relacionada con la Familia del 

Santo Profeta), como únicamente un deber de amarles; sin tener que obedecerles o 

seguirles. Semejante interpretación, tan sólo la pueden hacer, o el fanático, o aquel 

quien obviase negligentemente, las reglas atinentes a la correcta comprensión, del 

significado de la oración gramatical del idioma árabe.   
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SECCIÓN 27:- NUESTRA DOCTRINA SOBRE EL AMOR A LA 
FAMILIA   DEL SANTO PROFETA - 

 

Dice Allah, El Altísimo:  

 (" ...сϠϽЧЮϜ сТ ̲ϢΖϸ̲нгЮϜ Ζъϖ ̯ϜϽϮ̲ϒ ̴йуЯ̲К бЫЮϓЂϒ ъ Э̳Ц...")ЮϜ ϢϼнЂоϼнЇ ϣтϐ ̪23.  

("...Di: no os pido por esto ninguna recompensa, excepto el amor por mis seres 

cercanos..."). Sura as-Shura, (No.42), aleya 23.        

 

Afirmamos, que en adición a la obligación de sujetarse fuertemente del "Alul Bait", es 

obligatorio para todo musulmán; el amar (a los miembros de dicha Familia), porque 

Allah en la aleya (arriba) citada, ha declarado a las gentes, que éstas deben amar a los 

seres cercanos - de Mohammed (Ј)- 64. Ha sido narrado, que el Santo Profeta (Ј), 

dijo que el amor a ellos; es un ñSigno de La Feò, y la enemistad hacia ellos; es un 

ñSigno de La Hipocrec²aò, Aquel quien los ama, ama a Allah y Su Profeta, y aquel 

quien sea de sus enemigos; será como si fuera de los enemigos de Allah y Su Profeta.65 

De tal manera que, el amor hacia ellos, es un deber del conjunto de obligaciones de la 

Religión Islámica; respecto del cual, no puede haber disputa o duda. 

Respecto a este deber, se muestran de acuerdo la totalidad de las distintas 

agrupaciones, y corrientes de pensamiento de la comunidad islámica. Con excepción 

de unas cuantas personas, quienes han sido reconocidas como enemigas del ñAlul 

Baitò, quienes han sido identificadas; con el calificativo de "An Nawaseb",  las cuales 

debido a dicha enemistad,  han rechazado uno de los ñDeberes Fundamentales del 

Islamò; del cual existe una plena certeza. 

 Y quien rechaza uno de estos deberes, tales como la obligación de orar, o la  de pagar 

la caridad; es catalogado (por la Ley  Islámica") como una persona que rechaza El 

Principio  de la Misión   Prof®tica, a¼n y cuando dicha persona, declarara ñLos Dos 

Testimonios de La Fe en El Islamò. Quiere decir esto, que a pesar de haber 

pronunciado ambos testimonios, el odio hacia La Familia del Profeta Mohammed; se 

traduce como un signo de la hipocrecía, por parte del (declarante); siendo por el 

contrario, el amor a la Familia del Santo Profeta, un ñsigno de la feò. Por lo tanto, la 

enemistad hacia el ñAlul Baitò se tiene como enemistad hacia Allah y   Su Enviado.66 

Sin duda alguna, Allah, nos ha hecho obligatorio el amor a ellos, por ser merecedores 

de esto, al ser próximos a Él; y por el hecho de ser poseedores de una elevadísima 

posición ante Él, en virtud la obediencia, y la pureza del politeísmo; y los pecados que 

alejan al siervo del honor, y la conformidad de Allah; para con éste. 

Es imposible pensar, que Allah nos ordene amar a aquel quien comete actos de 

rebeldía, o le sea desobediente en aquello que debería ser obediente. Tal orden, no se 

debe a la existencia entre ellos y Allah, de un vínculo familiar; o de amistad. Puesto 

que sabemos, que ningún ser humano, puede poseer otra clase de relación con Él; 

excepto la de ser un siervo el cual ha sido creado (por Él). 

En verdad, aquellos quienes poseen más honores ante Allah, son Sus Siervos Piadosos. 

De esta manera, podemos deducir que: Si Allah ordena amar a alguien , éste debe ser 

respecto a todos los otros seres humanos, el más excelso y piadoso de ellos; de no  ser 
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64 El término usado en la aleya transcrita es (al-mawadah) que posee un significado 

equivalente al término (al-hubb), que en español significa: Amor, el cual incluye a su 

vez las connotaciones de respeto y obediencia. En otras aleyas El Sagrado Corán dice: 

 ύϝϠ дмжвϔт ϝвмЦ ϸϮϦ ъ ")ϼ϶ϐ амтЮϜм  ̲ ̵ϸϑϲ д̲в дм̵ϸϐмтйЮмЂϼм ϢϼмЂ (...̪ϣЮϸϝϮвЮϜ  ϣтϐ22.  

 (ñNo encontrarás ninguna gente creyente en Allah y en El Día de La Resurección, que ame 

quienes se opongan vehementemente a Allah y Su Enviadoéò) Sura al-Muyadilah, (No. 58), 

Aleya 22. 

  аЪϠϠϲт сжмЛϠ̵ϦϝТ  дмϠϲϦ аϦжЪ дϖ ЬЦ")аЪЮ ϼУПтм аЪϠмжϺϼмЂ ("Ϣ  Ьϐ̪дϜϼвК  ,    ϣтϐ31 

 (ñD²: Si vosotros am§is a Allah, segu²dme, (entonces) Allah os amar§ y os perdonar§ 
vuestros pecadoséò) Sura Al Emrán, (No.3), Aleya 31.  

 ал̵Ϡϲт амЧϠ  сϦϓт РмЂТ ... ")йжм̵Ϡϲтм ϢϼмЂ (" ...ϣтϐ ̪ϢϸϚϝвЮϜ 54. 

 (ñéAllah producir§ un pueblo que £l ama y (cuyos miembros) le amanéò) Sura al- 

Maôedah, (No.5), Aleya 54. 

 

Es conveniente, hacer la distinción entre lo que se entiende por: amor por Allah, y amor 

a Allah.  (1) 

¶ Cuando decimos: ñEl Amor por Allahò, nos referimos al amor que el com¼n de los creyentes 

tiene hacia El Creador. Puesto que se le ama en razón del anhelo de obtener Sus Bendiciones 

y Recompensas, y se le teme debido al Castigo del Infierno. 

¶ ò, connota aquel amor se se le tiene, por ninguna otra El Amor a AllahPor otra parte, ñ

razón excepto por que Él es El Único Ser, merecedor de ser adorado con todas las fuerzas 

de nuestra mente, y corazón. Éste es el máximo grado de amor místico que el ser humano 

puede desarrollar con relación al Creador. El siguiente hadiz nos aclara un poco más este 

punto: 

  ϸϠК ϝϠϒ ϤЮϓЂ :ЬϝЦ ϼϝЂт дϠ ЬтЎТ дК"-аыЂЮϜ ϣтЯК -ϞϲЮϜ дК ЬϝЧТ ̪ЌПϠЮϜм дϝвтшϜ Ькм ϞϲЮϜ ъϖ 
двϒ ЌПϠЮϜм ̪̬дϝвтшϜ  иϺк ыϦ аϪ) ϣтфϜ дϝвтшϜ аЪтЮϖ ϞϠϲ"сТ йж̵тϾм  аЪϠмЯЦаЪтЮϖ иϼЪм ФмЂУЮϜм ϼУЪЮϜ 

ШϚЮмϒ дϝтЊЛЮϜм ." ("дмϸІϜϼЮϜ ак 

Á ñéSe ha transmitido de Fadhil Ibn Iasar el cual dijo: ñLe pregunt® a Aba 

Abdallah (se refiere al Imam Yafar As-Sadeq) ïla paz de Allah sea con él- 

¿tienen relación con La Fe, el Amor y la Aversión? Dijo (el Imam): 

× ¿Es acaso La Fe otra diferente del Amor y La Aversión?, luego leyó La Aleya: 

(ñ-Allah- ha hecho La Fe, objeto de vuestro amor, la ha embellecido en 

vuestros corazones, y os ha hecho repulsivos el rechazo de La Fe, la 

corrupción y la rebelión (contra Él); son ellos (los poseedores de La Fe y La 

Aversión) los guiados ï (en El Sendero del Bien)-.ò *)  (2) 

En otras palabras, el creyente porque ama a Allah, ama a aquellos que tienen Fe en Él, y 

desaprueba con aversión tres cualidades: El rechazo de La Fe, la corrupción y la rebeldía 

contra El Creador. 

Ahora, cabe preguntarnos, ¿qui®nes son los ñseres cercanosò del Santo Profeta ïPbd-, 

respecto a quienes Allah y Su Enviado nos ordenan amarles? 

 (" пϠϼЧЮϜ сТ ϢϸмвЮϜ ъϖ ̵ϜϼϮϒ йтЯК аЪЮϓЂϒ ъ ЬЦ") ϣтфϜ ϤЮϾж ϝ̵вЮ ":ЬϝЦ й̵жϒ ЀϝϠК дϠϜ дК рмϼ"т :ϤЯЦϝ  ШϦϠϜϼЦ дв  ЬмЂϼ
 :ЬϝЦ ̬алϦϸмв ϝжтЯК  ЌϼϦТϜ дтϺЮϜпЯК ϨыϪ ϝвкϸЮмм ϣвАϝТм ."ϝлЮмЧт ϤϜϼв 

Á ñSe ha reportado de Ibn Abbas quien dijo: Cuando fue revelada la aleya que dice 

(ñéD²: No os pido por esto ninguna recompensa, excepto el amor por mis seres 
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cercanoséò) dije: ¡Oh Enviado de Allah! ¿Quienes son tus seres cercanos, respecto 

a los cuales se nos ha hecho obligatorio amarles? Dijo ïEl Santo Profeta (Ј)- tres 

veces: 

ü ñAl², F§tima y sus hijosò. (3)     

Existe otra versi·n la cual dice que ñlos seres cercanosò de los cuales se nos ha ordenado 

amarles, son todos los miembros de la Tribu Al Quraish, sin excepción alguna. Dice este 

tipo de hadices: 

    еЫт бЮ ""ϣϠϜϽЦ блуТ дϝЪ ъϖ ЅтϽЦ ев еГϠ 

ñNo hay ning¼n ning¼n vientre entre Los Quraish, dentro del cual no est® un ser 

cercano (a m²)ò. (4) 

No puede ser aceptado este tipo de connotación del vocablo discutido, dado que 

contradice el sentido de la Aleya comentada. Sabemos que el Santo Profeta (Ј), no esperaba 

de las personas, ningún tipo de recompensa pecuniaria, tampoco quería el poder, o el prestigio 

como pago por sus esfuerzos en La Misión Profética. No obstante, Allah le ordenó pedirle a 

las gentes una excepción a esa regla, la cual consitía en pedirles que amaran a sus seres 

cercanos (Alí, Fátima, Hassan, y Hussain). Sabemos que la gran mayoría de los miembros de 

La Tribu Al Quraish,  rechazó la Misión de Mohammed (Ј), se aferró al politeísmo y la 

opresión, y combatió al Mensajero de Allah, con todos los medios que tuvo a su alcance 

durante casi 20 años. Muchos de esos Quraish nunca aceptaron la Fe en Islam sino hasta que 

se consum· la Victoria sobre La Meca en el a¶oé Cabe preguntarnos entonces, àpor qu® 

habría de hacérsenos obligario el amar a enemigos del Islam, tales como como Abu Lahab, 

o Abu Yajal y otros?  

¿ Cómo podríamos aceptar la interpretación arriba aludida, la cual instituye que los 

enemigos de Allah y Su Mensajero (Ј), son los seres allegados a éste ùltimo; cuando  

Allah declara en El Sagrado Corán respecto a uno de los hijos del profeta Noé (И), -el 

cual rechazó la misión profética de su padre, y rehusó embarcarse en ël en El Arca y los 

demás creyentes- lo siguiente: 

 ϢϼмЂ ("ϱ̴Юϝ̲Њ ̳ϼт̲О ̰Ь̲в̲К ̳йΖж̴ϖ ̲Ш̴Як̲ϒ д̴в ̲Ѐт̲Ю ̳йΖжϖ")̪ϸмк  ϣтϐ46.  

(ñD²: Oh No®, en verdad ®l no es de tu familia, en verdad ®l ha cometido una acci·n 

incorrectaéò) Sura Hud, (No. 11), Aleya 46. 

El creyente en Allah y El  Profeta, es obediente de las órdenes de éstos, por lo que se 

hace merecedor del Amor de Allah y de los demás creyentes;  por el contrario, el 

rebelde y aquel quien rechaza la fe, no tienen participación en esa bendición. 

 ̲ ϜмЛтАϒ Ь̳Ц ")д̴ϗ̲Т ̲Ьм̳Ђ̲ϼЮϜм  Ζд̴ϗ̲Т ϜмΖЮ̲м̲Ϧ  ̲  ϣтϐ дϜϼвК Ьϐ ϢϼмЂ (" .̲дт̴ϼ̴Тϝ̲ЪЮϜ ΗϞϲ̴̳т ъ32.  

(ñD²: Obedec®d a Allah y al Mensajero, y si os d§is vuelta, Allah no ama a quienes rechazan 

la Fe.ò) Sura Al Emrán, (No. 3), aleya 32. 

Referencias Bibliográficas: 

(1) Sádatul Parwar, Ali: Sirrul Asrar fi Sharje Hadizil Miraj , Munshawarat Matabat At 

Tashaiu, Qom, 1996 (1416 H), vol I, págs 35-80.   

(2) Al Kulaini, Opt Cit , vol 2, pág 125. 

(3) Maylesi, Bihar Al Anwar , Nashr Muasesat Al Wafá, Beirut, 1983 (1403 H), vol 22, página 

241.  
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(4) Buhari, Opt Cit , vol 6, página 37. 

                                                                                                                                                

 65 En su libro Kanzul Aômal, el connotado sabio de la corriente sunnita Mutaqui Al Hindi dice: 

)334159 йтЯК йЯЊ  ЬмЂϼ ЬϝЦ (̪аыЂм аϦϠϼϝϲ двЮ Ϟϼϲ ϝжϒ "двЮ аЯЂм  ϞϝϦЪ сТ рϺвϼϦ ϼϠ϶ϒ " аϦвЮϝЂ

 дЂϲЮϜ ϞЦϝжв ϞϝϠ ϞЦϝжвЮϜ.дтЂϲЮϜм 

(334159)  

ü ñDijo El Mensajero de Allah (Ј): ñYo combatir® a quien os combata y har® la paz con 
aquel quien os haga la pazò.  

vol 1, hadiz No.  Al Munaquebul Hassan wal Hussain,en su libro  Tirmidhilo ha comunicado í As

3781.(1) 

)34194 дв" (Ϟϲϒ  ϸЧТ ̭ъϔк̪сжϠϲϜ алЎПϠϒ двм  дЂϲЮϜ сжЛт сжЎПϠϜ ϸЧТ ̲ϝтЯКм ϣвАϝТм дтЂϲЮϜм." 

(34194)  

ü ñAquel quien ame a ®stos, me ama; y aquel quien les enoje me enoja a mí, refiriéndose a 

Hassan Hussain, F§tima y Al².ò. (2) 

Bibliografía:  

(1) Al Hindi, Mutaqui: Kanzul Aômal, Muassah Ar Resallah, sl, 1989, vol 12, pág 96. 
(2) Ibídem, pág 103.                      

 
 
  
66 En la exégesis del Sagrado Corán que hace el sabio de la corriente sunnita al-Qurtubi se 

encuencuetra incluído el presente hadiz: 

 

 ЬмҶҶҶЂϼ ЬϝЦ "-а̵ЯҶҶҶЂ м йЮϐ м йтЯК   п̵ЯҶҶҶЊ- пЯК Ϥϝв дв м ъϒ ,̲ϜϸтлҶҶҶІ Ϥϝв ϸв̵ϲв Ьϐ ̵Ϟϲ пЯК Ϥϝв дв :
 ϼЪжв аϪ ϣжϮЮϝϠ ϤмвЮϜ ШЯв иϼ̵ҶҶІϠ ϸ̵вϲв Ьϐ ̵Ϟϲ пЯК Ϥϝв дв м ъϒ ,дϝвтшϜ ЬвЪϦҶҶЂв ̲ϝжвϔв Ϥϝв ϸ̵вϲв Ьϐ ̵Ϟϲ

ϝϠ   иϼϠЦ сТ йЮ ϱϦТ ϸ̵вϲв Ьϐ ̵Ϟϲ пЯК Ϥϝв дв ъϒ ,ϼтЪж м ЬЛϮ ϸ̵вϲв Ьϐ ̵Ϟϲ сТ Ϥϝв дв м ъϒ ,ϣжϮЮϜ пЮϖ дϝϠ
 Ϥϝв дв м ъϒ ,ϣКϝвϮЮϜ м ϣ̵жҶҶҶҶҶҶҶЂЮϜ пЯК Ϥϝв ϸ̵вϲв Ьϐ ̵Ϟϲ пЯК Ϥϝв дв м ъϒ ,ϣвϲϼЮϜ ϣЪϚыв ϼϜϾв иϼϠЦ 
 ϸ̵вϲв Ьϐ ЌПϠ пЯК Ϥϝв дв м ъϒ , ϣвϲϼ дв Ѐтϐ ϣтжтК дтϠ ̲ϝϠмϦЪв ϣвϝтЧЮϜ амт ̭ϝϮ ,ϸ̵вϲв Ьϐ ЌПϠ пЯК

 ̲ϜϼТϝЪ Ϥϝв".ϣжϮЮϜ ϣϲϚϜϼ аІт аЮ ϸ̵вϲв Ьϐ ЌПϠ пЯК Ϥϝв дв м ъϒ , 
 

ü ñDijo El Mensajero de Allah (ò): ñ Aquel quien muriere amando a La Familia de 

Mohammed, muere ïen la condición de- mártir, y quien muriere amando a La Familia de 

Mohammed muere siendo un creyente el cual posee una Fe perfecta; aquel quien muriere 

amando a La Familia de Mohammed, El Ángel de La Muerte le albriciará la obtención de la 

entrada al Paraíso, lo mismo harán luego (los ángeles que interrogan el alma del difunto 

cuando éste es depositado en su tumba llamdos) Munkar y Nakír. Aquel quien muriere 

amando a La Familia de Mohammed, le serán abiertas en su tumba dos puertas las cuales se 

dirigen hacia El Paraíso. Para aquel que muriere amando a La Familia de Mohammed, Allah 

establecerá que su tumba sea visitada por los ángeles, quien muriere amando a La Familia 

de Mohammed, morirá (estando de acuerdo) con La Tradición (del Santo Profeta) y la de La 

Mayoría; aquel que muriere odiando a La Familia de Mohammed, se presentará en El Día 

de La Resurreción, con la desesperanza de porder obtener la Misericordia de Allah, inscrita 

en medio de sus ojos. Quien muriere odiando a La Familia de Mohammed, morirá en la 

condición de aquel quien niega a Allah (káfer), quien muriere odiando a La Familia de 

Mohammed no percibirá el olor del Paraíso.ò (1) 
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así, no sería merecedor de ser amado, porque Allah nunca preferiría una persona sobre 

otra, sin tener una razón para ello.   

  

                                                             
Del anterior texto podemos deducir los alcances que tienen el amor a La Familia del Santo 

Profeta, y el odio hacia ésta. El amor al Alul Bait de Mohammed, depara al musulmán las 

satisfacciones de Allah y del Profeta, perfecciona su fe, le otorga el elevado rango espiritual 

de mártir; así como las bendiciones durante su estancia en la tumba y en El Día de La 

Resurrección. Por el contrario, el odio hacia el Alul Bait de Mohammed, provoca la 

degradación de la fe del musulmán, hasta el punto de llegar al grado de rechazo total de la 

existencia misma de Allah, y la Misión del Santo Profeta (ò), situándose en la posición de 

ñincr®duloò. Siendo con esto, imposible que pueda percibir el aroma del Paraíso, por ser su 

lugar aquel que compartirán los habitantes del Infierno.                                                              

Ÿ 

 

 Ŷ (1) Tafsir Al Qurtubi, vol 16, págs 22-23. 
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SECCIÓN 28:- NUESTRA DOCTRINA SOBRE LOS IMAMES.- 

 Nosotros no creemos en los Imames, lo que creen (las sectas), "Al Gulatò   67 y ñAl 

Jululiiunò 68 

 ϣтϐ ̪СлЫЮϜ ϢϼнЂ ("...б̴л̴кϜ̲нТ̲ϒ е̴в ̳Ϭ̳ϽϷ̲Ϧ ̯ϣг̴Я̲Ъ ϤϽ̲̳ϡ̲Ъ ...")5.  

                                                             

   67ñAl Gulahò, es una secta que expone una serie de creencias, inaceptables para un musulmán 

que siga el Sendero del Santo Profeta Mohammed y su Alul Bait. Dicha secta sostiene que los 

Imames, descendientes del Profeta, ¡no son criaturas de Allah; sino que ellos son la divinidad! 

ñAl Gulatò, no es una secta homogénea, por el contrario presenta múltiples ramificaciones en 

sub-sectarias: 

(a) ñAl Khatabiyaò: Fundada por Abil Khatab Mohammed Ibn Zainab Al Aydaô Al Asadi, 

quien sostuvo que él mismo era un profeta enviado por Allah, que él era un ángel; aparte de 

otras grandes blasfemias. 

(b) ̈ Al Garabiyä : Quienes sostienen que Allah, envió la revelación a Alí por medio del Ángel 

Gabriel, quien debido a una equivocación de su parte, se la entregó a Mohammed (ò).                    
(c) ñAl Aliyaeiaò: Fundada por Al Aliyae Ibn Daraeô ad-Dawasi o Al Asadi, sostenian la 

creencia en la divinidad de Alí, y que por tal motivo, Mohammed [ò], era un siervo de Alí. 

(d) ñAl Makhmasiyaò: Estos afirmaban que Alí Ibn Abi Táleb, era El Señor; y que Salman Al 

Farsi, Abu Dhard  Al Gafari, Al Maqaed Ibn  Al Asud, A´mar Ibn Yaser, Umar Ibn Amiyat Ad  

Damari; eran todos profetas, quienes comunicaban las palabras del Señor, quien para ellos era  

Alí. 

(e) ñAl Baziaeiatò: Fundada por Baziae´Ibn Musa Al Jaek, decían que el Profeta había sido 

enviado por el Imam Zádeq. Cuando el Imam Az Zádeq escuchó esa flasfemia, los maldijo. 

(f) ñAs Sabaeiatò: Fundada por Abdallah Ibn Saba´, no está determinado si este fue una persona 

en realidad, o bien se trata de varias, o de una mera fabricación hecha por los enemigos de la 

Shía. De cualquier forma, esta secta sostenía que Alí era quien recibió la revelación. 

(g) ñAl Magiriyatò: Fundada por Al Magirat Ibn Saeid Al Aýyali, quien sostenía que él era un 

profeta, y que muchas de las disposiciones ilícitas, eran lícitas, e inclusive, llegó a proferir 

maliciones contra el Imam Sádeq (ö). 
(h) ñAl Manzuriyatò: Fundada por Abi Manzur Al Ayli, quien repudió al Imam Mohammed 

Al Báquer (ö), y reclamó para sí mismo la posición del Imamato. Afirmaba esta secta, que Alí 

era un eclipse bajado del Cielo, y que la Profecía nunca llegaba a su término. 

La secta ñAl Gulatò, fue condenada en múltiples hadices por nuestros Imames, por considerar 

que sus postulados contravenían las bases mismas de la Fe Islámica. Al respecto citaremos un 

hadiz del Imam Ar Redha (ö)., quien declaró:  

 

 ϼϝУЪ ϢыПЮϜ"ЎнУгЮϜмднЪϽЇв ϣ  блϠϼϝІ мϐ   блЯЪϒ мϒ блГЮϝ϶ мϒ блЃЮϝϮ евблЯЊϒм мϒ  мϐблзв ϬмϿϦ ϣтъм ев ϬϽ϶   

 ЭϮм ϿК Экϐ ϝзϧтфмм ".ϥуϡЮϜ 

                                                                    
× ñ(Los adeptos de la secta) Al Gulah, son incr®dulos, y los de la (secta) Al Mafudhat, 

son idólatras, quienes tomen asiento con ellos, o se interrelacione con ellos, o coma 

con ellos, o beba con ellos, o mantenga lazos con ellos, o se case con ellos; se han 

salido del (ámbito) de la Autoridad de Allah, y la Autoridad (conferida por Allah) 

al Alul Bait,ò. 
 

 Consúltese: 

¶ Yawad Mashkur, Mohammed:òFarjangue Furuq Islamiò, Muaesese Chap wa Entesharat Astan 

Quds Radwi, Mashad, tercera ed, 1996, pags 344-346. 
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("...es una gravísima palabra, la que sale de sus bocas...") Sura al-Kaf (No. 18), 

aleya 5.  

 

Afirmamos que los Imames, son seres humanos como nosotros, esto (quiere decir) 

que, si ellos hacen el bien, serán recompensados, y si cometieran el pecado, serían 

castigados por tal acto. En verdad, ellos son  siervos honorables, a quienes Allah ha 

particularizado con su honor; dignidad , y  autoridad.Además poseen, los más elevados 

grados de la perfección humana respecto al conocimiento, temor a Dios, valentía, 

generosidad, pureza;  y la totalidad de las excelsas, y atributos dignos de elogio. No 

existe, ningún otro ser humano, el cual pueda igualarlos en lo que a estas 

características se refiere.     

Debido a esto, ellos merecen ser Imames, Guías y Autoridades; después del Profeta, 

en todo aquello que los seres humanos requieran ayuda. Sea respecto a la Normativa 

Religiosa, o decisiones judiciales o legislativas, o bien las que se refieren a asuntos 

relacionados con el comentario e interpretación del Sagrado Corán.  Nuestro Imam 

(Yafar) Sadeq (P), declaró:         

 еуЦнЯϷгЮϜ сТ днЫт дϒ Ͼнϯт ϝг̵в ϝ̵зК бЪ̭ϝϮ ϝв"ингЯЛϦ бЮм инглУϦ бЮм  имϹϳϯϦ ыТϝзуЮϖ им̵ϸϼм ̪бЪ̭ϝϮ ϝвм  ϝ̵зК

 еуЦнЯϷгЮϜ сТ днЫт дϒ Ͼнϯт ъ ϝ̵гвим̵ϸϽϦ ъм имϹϳϮϝТ ".ϝзуЮϖ  

× ("Aquello que se os reporte, como algo proveniente de nosotros, y que sea 

posible que se dé entre los seres creados; o que pueda ser comprendido o   entendido, 

tomadlo, porque esto puede ser atribuido a nosotros. Y si se os reporta, algo 

proveniete de nosotros, que no puede darse en los seres creados; rechazadlo, porque 

éste, no se nos puede atribuir.").69 

  

                                                             

 68 ñAl Jululiahò es una secta que sostenía el ñjululò o ñencarnaci·n" de Allah en Adam, en 

Los Profetas y Los Imames. En otras palabras, esta secta cree en la materialidad y encarnación 

de Allah, en una forma humana. 

Consúltese: 
¶ Yawar Mashkur, Mohammed: Opt Cit , pag 165. 

 

  
 69 Al Helly, Hussain ibn Soleimán: Mokhtazar bi Zaeri  ad Darayaôh, Nasher Al Mutbuah Al Jeidariah, 

Nayaf, 1950 (1380 d.H), primera edición, página 92. 
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SECCIÓN 29: NUESTRA DOCTRINA ACERCA DE LA 
INVESTIDURA DEL IMAMATO. 

 

Afirmamos: Que el Imamato, al igual que la Misión Profética, no puede darse si no es 

en virtud de la investidura proveniente de Allah, la cual se manifiesta a través de la 

palabra de Su Profeta o del Imam precedente, cuando El Creador deseara designar al 

Imam sucesor. 

Respecto al tema de la investidura, no existe diferencia entre la la Misión Profética, y 

el Imamato.  Las personas, no están facultadas, para disputar acerca del 

nombramiento; de aquel que hubiera sido escogido por Allah, como ñGu²a y L²der de 

las Gentesò. De igual forma, no tienen la potestad de seleccionar, designar o elegir a 

éste, dado que las santas aptitudes que lo capacitan para ñEl Imamato Generalò; y 

ñGu²a de La Humanidadò, s·lo pueden ser reconocidas por Allah. Por consiguiente, 

únicamente Allah, es quien puede nombrarlo en dicha posición.  

Creemos que el Profeta (Ј), declaró muchas veces la investidura de su primo Alí Ibn 

Abi Taleb, como su Califa e Im§m sucesor, quien es conocido como ñGuardi§n de la 

Revelaci·nò, o ñImam de las Gentesò.  

 El Santo Profeta, en el día del Gadir declaró dicha investidura e hizo a todos los 

creyentes, obligatorio el juramento de fidelidad a Alí, cuando dijo: 

ñъ̲ϒ  ΔсЯК ϜϻлТ иънв ϥзЪ е̲в̪иънв  ев ЬϜм бл̵ЯЮϜ̪иъϜм ев ̴ϸϝКм ̪иϜϸϝК ев Ьϻ϶Ϝм ̪йЮϻ϶ ХϳЮϜ ϼϸϒм  йЛв

.ϼϜϸ ϝгУуЪò  

ü ñáOh creyentes! Para quien fuí su Líder, he aquí Alí quien será su Líder, ¡Oh 

Allah! Sé amigo de aquel quien sea su amigo, enemigo de aquel quien sea su enemigo, 

apoya a quien le apoye: abandona a quien le abandone, y que sea   la verdad siempre 

con ®l.ò70 

 

La primera ocasión, en la cual el Profeta  declaró  la investidura del Imamato de Alí, 

sucedió cuando invitó (a una comida en su casa), a sus parientes cercanos, y miembros 

de su clan, y les dijo: 

ñϜϻк ̪с϶ϒ ̪суЊмм ев сϧУуЯ϶м ̪рϹЛϠ  йЮ ϜнЛгЂϓТ.ϜнЛуАϒмò  

 

ü ñHe aquí mi hermano, mi sucesor, el vicerregente después de mí; por lo tanto, 

escuch§dle y obedec®dle.ò 71 

                                                             

 70 Consúltese: 

¶ (1) Ibn Hanbal, Ahmad: Musnad Ahmad, Beirut, Nasher Darul Fikr, sf, vol 1, páginas 118-119, 

vol 4 páginas   3367, 370, 372,381. 

¶ (2) Ibn Isa, Mohammed bin Isa, Sunan Tirmidhi , Beirut, Nasher Daul Haiah At Turaz Al Arabi, sf, 

vol 5, página 633, hadiz No. 3713. 
 71 Conúltese : 

¶ (1) Ibn Hanbal, Ahmad: Musnad Ahmad, Beirut, Nasher Darul Fikr, sf, vol 1, páginas 111 y 159. 

¶ (2) Ibn Hadid: Opt Cit , vol 3, página 276. 
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El Profeta (Ј), en numerosas oportunidades reiteró su declaración, diciéndole a Alí: 

ñсзв ϥжϒ  пЂнв ев дмϼϝк ϣЮϿзгϠйжϒ ъϖ рϹЛϠ сϡж ъ.ò  

ü  

ñT¼ eres para m², tal y como fue la posici·n de Harún (Aarón) respecto a Musa 

(Moisés), excepto que no habrá ningún otro profeta despu®s de m².ò.72 

 

Por otra parte, otras tradiciones así como aleyas del Corán, hacen referencia al 

establecimiento de ñLa Autroridad Generalò de Al² sobre las Gentes, como por 

ejemplo la aleya que dice: 

 ϝгΖж̴ϖ") ̳ ̳бЫΗу̴Юм  ̲етϻΖЮϜ̲м ̳й̳Юн̳ҶЂ̲ϼм  ̲Ϣн̲ЯΖҶЋЮϜ ̲дн̳гуЧ̳т ̲ет̴ϻΖЮϜ Ϝнз̲вϐ ̲Ϣн̲ЪΖϿЮϜ ̲дн̳Ϧϕтм  ̲дн̳Л̴ЪϜ̲ϼ б̳км".̪( гЮϜ ϢϼнҶЂ ϣтϐ ̪ϢϹϚϝ

55                                                     . 

(ÌEn verdad, tienen ñLa Autoridadò sobre vosotros, Allah; Su Profeta y los 

creyentes quienes realizan la oraci·n, y otorgan el ñzakatò mientras se 

encuentran en (la posición de) ñruk¼ò.) Sura al-Maedah, (N.o. 5), aleya 55. 

Esta aleya, fue revelada cuando Alí dió en caridad su anillo, encontrándose en la 

posición de ñruk¼ò, mientras oraba. No es posible, en un libro como éste, el citar todas 

las tradiciones y aleyas relacionadas con este tema; así como el analizar sus 

fundamentos. 

Posteriormente, el Imán Alí anunció el Imamato de Al Hassan, y el de Al Hussain. 

Este último, anunció el de su hijo Alí Zeinul Abedin, y de manera similar procedieron 

los otros Imames sucesivos; declarando el Imám precedente la investidura de su 

sucesor; hasta el último de ellos como se verá posteriormente. 

 

  

                                                             
72   Entre muchas fuentes que han recogido esta tradición  podemos mencionar : 

¶ (1) Qashiri Al Neshaburi, Sahih Muslem, Beirut, Darul Fikr, tercera edición, vol 4, página 1870, 

hadiz No. 2404. 

¶ (2) Ibn Isa, Mohammed bin Isa, Sunan Tirmidhi , Beirut, Nasher Daul Haiah At Turaz Al Arabi, sf, 

vol 5, página 640, hadiz No. 3730. 

¶ (3) Ibn Hanbal, Ahmad: Musnad Ahmad, Beirut, Nasher Darul Fikr, sf, vol 1, página 179, vol 3 

página 22.  
¶ (4) Al Bagdadi, Khatib: Tarikh Al Bagdad , Beirut, Nasherul Kitab Al Arabi, sf, vol 1, página 320. 
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SECCIÓN 30: NUESTRA CREENCIA EN EL NÚMERO DE 
IMAMES. 

 

Afirmamos: Que son los Imames, aquellos quienes poseen el atributo del Imamato 

Verdadero, siendo ellos nuestras m§ximas Autoridades en materia de ñLa Normativa 

de la Ley Isl§micaò.           

Ellos son doce, habiendo el Profeta (Ј), mencionado a cada uno de ellos por sus 

respectivos nombres.73  Posteriormente como ya hemos dicho, el Imám precedente 

declaró la investidura de quien sería su sucesor. Ellos son: 

                                                             
73  

Hadices Provenientes de las Fuentes de la Corriente Sunnita. 

 

 En las fuentes de hadices sunnitas se encuentran una serie de tradiciones, las cuales guardan 

una estrecha relación con el tema que trata el Sheik Al Muzafar, veamos: 

 

¶ Al Bukhari, en su Sahih cita este hadiz (*):  

 ϹϡК еК ϣϡЛІ ϝзϪϹϲ ϼϹзО ϝзϪϹϲ пзϫгЮϜ еϠ Ϲгϳв"ϽϠϝϮ ϥЛгЂ ЩЯгЮϜ  ϢϽгЂ еϠсϡзЮϜ ϥЛгЂ ЬϝЦ бЯЂм йуЯК  пЯЊ  ЬнЧт

 ев блЯЪ ЬϝЦ йжϜ пϠϒ ЬϝЧТ ϝлЛгЂϜ бЮ ϣгЯЪ ЬϝЧТ ϜϽувϒ ϽЇК ϝзϪϜ днЫт.ЅтϽЦ 

Á ñMohammed Ibn Al Mudhana, nos ha transmitido de Gandar, quien lo hace a la vez de 

Shaªb Ibn Abdallah, quien dijo:  ñEscuch® a Y§ber Ibn Samarrah quien declar·: 

ñEscuch® al Profeta de Allah (Ј) quien declar·: ñHabr§n Doce Emiresò, luego dijo 

unas palabras que no escuche, mi padre dijo: En verdad él (se refiere al Santo Profeta) 

declaró que todos ellos (los Doce Emires) serán (de la Tribu) Quraish.ò 

 

¶  Por su parte, Muslem incluye en su Sahih (**):  

  бϦϝϲ ϝзϪϹϲ"нкм)  еϠϜ(ЭуКϝгҶҶҶЂϖ    пϠϐ еϠ ϹЛҶҶҶЂ еϠ ϽвϝК еК ϼϝгҶҶҶЃв еϠ ϽϮϝлгЮϜ еКЬϝЦ ЈϝЦм ϧЪпЮϖ ϥϡ  Йв ϢϽгҶҶҶЂ еϠ ϽϠϝϮ

 йϧЛгЂ ̭сЇϠ сжϽϡ϶ϒ дϒ ЙТϝж свыОЬнЂϼ ев  йуЯК  пЯЊ  ЬϝЦ бЯЂмпЮϖ ϟϧЫТ ЬнЂϼ ϥЛгЂ м йуЯК  пЯЊ  ант бЯЂ

 ЅтϽЦ ев блЯЪ ϣУуЯ϶ ϽЇК ϝзϪϜ бЫуЯК днЫт мϐ ϣКϝЃЮϜ анЧϦ пϧϲ ϝгϚϝЦ етϹЮϜ ЬϜϿт ъ ЬнЧт пгЯЂ ъϒ бϮϼ ϣуЇК ϣЛгϮé " 

ñNos ha comunicado Hátem (Ibn Ismail), de Muháyer Ibn Musámar, quien cita a Aômar Ibn Abi 

Waqás, quien dijo: Le escribí a Yáber Ibn Samarrah (una carta que le envié) por medio de mi siervo 

en la que le pedía que me informara de algo que hubiese escuchado del Mensajero de Allah (Ј), 

(Yáber) escribió que había escuchado declarar al Mensajero de Allah (Ј) el viernes al anochecer, 

la predicción sobre El Islam,:  

ñPermanecer§ firme La Religi·n (Isl§mica) hasta que ocurra La Hora o que lleguen a vosotros 

Doce Califas, todos ellos (descendientes) de Los Quraish.ò 

¶ En la ñ Sunanò de Abi Dawud, se encuentra esta tradición (***) :  

 еК ϹЮϝ϶ пϠϒ еϠϜ пзЛт ЭуКϝгЂϖ еК ̪ϣтмϝЛв еϠ дϜм Ͻв ϝзϪ ̪дϝгϫК еϠ мϽгК ϝзϪϹϲ"̪йуϠϒ  еϠ ϽϠϝϮ еК̪ϢϽгЂ :ЬϝЦ 

ЬнЂϼ ϥЛгЂ  бЯЂм йуЯК  пЯЊ :ЬнЧт ъ) Ϝϻк ЬϜϿт етϹЮϜ  йуЯК ЙгϧϯϦ блЯЪ ϣУуЯ϶ ϽЇК ϝзϪϜ бЫуЯК днЫт пϧϲ ϝгϚϝЦ

(ϣвцϜ ϝвыЪ ϥЛгЃТ  бЮ бЯЂм йуЯК  пЯЊ сϡзЮϜ ев̪йглТϒ :сϠф ϥЯЦ  ϝв̬ЬнЧт :ЬϝЦ  ев блЯЪ.ЅтϽЦ   

ñNos ha transmitido Aômru Ibn Aônaz de Marwan Ibn Muaôwiah, quien transmite de Ismail Ibn Abi 

Kháled, quien reporta de su padre, que Y§ber Ibn Samarrah declar·: ñEscuch® decir al Mensajero 

de Allah (Ј): ñContinuar§ erguida esta Religi·n, hasta que vengan a vosotros Doce Califas, 
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alrededor de los cuales se reunirá La Nación (Islámica). Posteriormente escuché que El Mensajero 

de Allah (Ј) pronunció unas palabras que no entendí, le dije a mi padre: ¿Qué fue lo que declaró? 

Contest·: ñTodos ellos (se refiere a los Doce Califas), ser§n de entre Los Quraish.ò 

 Pueden extraerse de las anteriores tradiciones los siguientes puntos: 

1. - Los hadices hablan del Califato o el Gobierno de la Nación Islámica, que vendrá después del 

Santo Profeta. 

2. Se hace incapié que en el factor numérico de 12 Califas o Emires de la Ummah Islámica, quienes 

estarán legitimados para ejercer el cargo. 

3. En virtud del desempeño del cargo por parte de estos 12 Califas, se producirá un fortalecimiento 

de la Nación Islámica. 

4. En casi todas las tradiciones semejantes a las que hemos transcrito, Yáber Ibn Samarra declara 

que por algún tipo de causa, no pudo escuchar una parte de las declaraciones del Santo Profeta 

(Ј), y que su padre le dijo que El Mensajero de Allah había mencionado que esos Doce Califas 

serían provenientes de la Tribu Quraish. 

 

En lo que se refiere a la interpretación de estos hadices, los sabios de la Corriente Sunnita han 

opinado: como Ibn Hayar quien cita al Qad² Aôiad el cual dijo que es posible que comprender que 

lo que denotan los hadices respecto a Los Doce, es que con ellos se producirá por medio del Califato, 

un fortalecimiento del Islam, habrá honestidad en los asuntos públicos, y unidad de los musulmanes, 

en todo aquello que se relacione con El Califa. Sin embargo, puede encontrarse, que en lo que hubo 

consenso público es en el caos que ocurrió durante el Gobierno de la Dinastía Omeya, en especial 

durante el período de Yazid. (****) . 

 

Los sabios de la Escuela Imamiyah, han determinado que los anteriores hadices se refieren a 

los Doce Imames descendientes del Santo Profeta (Ј ), puesto que todas estas tradiciones 

hacen incapié en el elemento numérico: 12 , además, si se observan los hechos históricos, se 

puede concluir que: 

 

1. Los hadices hacen referencia a 12 Califas que sucederán al Santo Profeta, por su parte, los 

Califas que fueron Compañeros del Mensajero de Allah, fueron tan sólo 4: Abu Báker, 

Omar, Úthman, y Alí. 

2. No es posible reconocer la legitimidad de los reyes de la Dinastía Omeya, puesto que los 

hadices hablan de 12, y aquellos fueron 13. Además, los gobernantes de esa dinastía fueron 

claros exponentes de la corrupción y la opresión, lo que contradice la segunda parte de la 

información contenida en los hadices; relacionada con la unidad de la Nación Islámica, el 

ejercicio y aplicación de la Justicia, y la rectitud en las funciones del Califato. Por otra parte, 

es imposible que se sumen los 4 primeros Califas con los monarcas omeyas, puesto que el 

resultado sería 17 y no 12 como han estipulado los hadices; y también habría que incluir a 

tiranos de la estatura de Yazid Ibn Muaôwuiah Ibn Abi Sufi§n, del cual sabemos que sabios 

de la Corriente Sunnita lo han catalogado de: incrédulo, corrupto, y déspota. (*****). 

3. Los gobernantes de la Dinastía Abásida, exceden el número 12, puesto que ellos fueron 35, 

y se distinguieron al igual que la dinastía anterior, en el ejercicio de la opresión y la 

corrupción. 

 

4. El Allamah Abdulallah Shubra, hace la acotación respecto a los mencionados hadices, que 

podría interpretarse que los mismos se refieren a los 12 Imames de la Familia del Santo 

Profeta. Sin embargo puede objetarse esta interpretación diciendo, que los hadices hablan 

de 12 Califas, esto es, de doce personas que hubiesen ejercido las funciones de dicha 

posición. Y sabemos que de los 12 Imames, tan sólo el Imam Alí Ibn Abi Taleb (И) y el 
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Imam Al Hassan Ibn Alí (И), fueron los que ejercieron el cargo del Califato.  Agrega el 

Allamah Addullah As Shubra: 

 ķ (ļ) podría argumentarse que ellos -los diez Imames restantes-Û eran Califas a los cuales 

les fue impedido por las gentesÛ el ejercicio del cargo respecto al cual estaban legitimados. En 

otras palabras, si elllos no fueron gobernantes en acto, lo fueron en potencia y de (pleno) 

derecho. Ķ (******)  

Hadices Provenientes de las Fuentes de La Escuela Imamiyah. 

En las fuentes de la Escuela Imamiyah, se encuentra recogida la tradición porveniente de Yáber Ibn 

Samarra, prácticamente en los mismos términos en que se encuentra en las Fuentes de la Corriente 

Sunnita. 

El Allamah Maylesi, en su libro : Bihar Al Anwar , incluye este hadiz (¦): 

 еϠ ЭЏУЮϜ еК бϦϝϲ сϠϜ еϠ дϝгϲϽЮϜ ϹϡК еК дϝГЧЮϜ "̪ϞнЧЛт  еϠ бϫулЮϜ еК̪ЭугЪ  еК̪ϽукϾ  еϠ ϸϝтϾ еКК ̪ϣгϫу϶е Ђ еϠ ϹуЛ

 ЁуЦ̪сжϜϹлЮϜ  ϢϽгЂ еϠ ϽϠϝϮ еКϝЦ :ЬϝЦЬ  йуЯК йЮ ЭЊ сϡзЮϜаыЃЮϜм ϝгуЧϧЃв ϣвцϜ иϻк ЬϜϿϦ ъ :̪ϝкϽвϒ  ϝкмϹК пЯК ϢϽкϝД

 ϽЇК ϝзϪϜ сЏгт пϧϲ̪ϣУуЯ϶ в блЯЪЅтϽЦ е"é 

 ò Se reporta de Fádel bin Yacub̪ de Haitam bin Kumail̪ de Zubair quien lo hace de Ziad bin 

Khizamh̪ de Said bin Qais Al Hadani̪ de Yáber bin Samarra quien dijo:ò Dijo el Profeta (la 

Paz y las Bendiciones de Allah sean sobre él):  

ü ñPermanecer§n los asuntos de esta Nación de una manera correcta, y será (ésta) 

valiente frente a sus enemigos, hasta que hayan transcurrido Doce Califas, todos 

ellos provenientes de Los Quraish,ò. 

 

Al igual que en las fuentes sunnitas, este hadiz recalca: 

 

1. La finalidad del Califato, es el servicio al bienestar de la Nación Islámica, en sus aspectos 

políticos, jurídicos y espirituales. 

2. En virtud del ejercicio de la Autoridad por parte de los Doce Califas, La Nación Islámica 

podrá defenderse de sus enemigos, (sean internos o externos). 

3. Determina el número de 12 Califas, quienes estarán legitimados para ejercer el cargo 

después ddel Santo Profeta. 

4. La vigencia temporal de los alcances del hadiz, tendrán vigencia hasta que haya terminado 

el período del Décimo Segundo Califa. 

5. Y hace por último, referencia al origen de esos Doce Califas, los cuales provienen de la 

Tribu Quraish.-  Sabemos que el Santo Profeta (Ј) y Los Imames del Alul Bait (И), todos 

ellos eran provenientes de la Tribu Quraish, y del Clan más honorable llamado Bani 

Hashem.- 

 

¶ Otro tipo de hadices como este nos informan (¦¦):  

 еК "̪сжϜϹглЮϜ  ЭЧЛв еϠ Ϲгϳв еК̪сзуЃувϽЧЮϜ   ϹϡК еϠ Ϲгϳв еК̪рϽЋϡЮϜ  еϠ букϜϽϠϖ еК̪амϿлв  сϠϒ еК .йуϠϒ еК

 ϹϡК ̪ еК̪йϚϝϠϐ   пЯҶҶҶҶЊ  ЬнҶҶҶҶЂϼ ЬϝЦ :ЬϝЦ :аыҶҶҶҶЂ йуЯК сЯК еКйЮϐм  бкϝГКϒ сϧуϠ Экϐ ев ϽҶҶҶҶЇК ϝзϪϜ :сглТ ̪

̪сгЯКм ев блЧЯ϶м ̪сϧгЫϲм ̪сзуА етϽϡЫϧгЯЮ Этмм  блуТ еуЛАϝЧЮϜ ϹЛϠ блуЯК̪сϧЯЊò" 

 

× ñ Se ha reportado de Al Hamdani, de Mohammed bin Muaqel Al Qurmisini, de 

Mohammed bin Addallah Al Basri, de Ibrahim bin Muhzam, de su padre, quien 



 123 

                                                             
transmite de Abi Addallah, quien dijo quien lo hace de sus padres, quienes 

reportan de Alí (P), quien declaró: 

ü ñDijo el Mensajero de Allah (Pbd): (ñA Doce de Mi Familia, Allah les otorgar§ mi 

entendimiento, mi conocimiento, mi sabiduría, y su creación (será) de mi propia 

arcilla- . ¡Ay de los arrogantes para con ellos, y del (otro grupo) quienes han 

cortado vínculos con mis descendientes!é 

 

Este tipo de hadices hacen referencia a: 

 

1. Que habrán 12 Imames, descendientes del Santo Profeta (Ј). 

2. De manera explícita, declara que Allah ha otorgado a Los Imames (И), cualidades especiales 

necesarias para el ejercicio del Imamato tales como: El conocimiento; la sabiduría y la 

hechura, semejantes a las que les fueron dadas al Santo Profeta (Ј). 

3. El Mensajero de Allah (Ј), hace una clara amonestación a un primer grupo de oponentes 

de los Imames descendientes de su Familia (И), y a un segundo grupo de contrincantes, 

quienes por ser arrogantes se opondrán a Los Imames.  

 

 

¶ Un último tipo de hadices, hacen mención explícita de la identidad de los Doce Imames, 

quienes están legitimados para ejercer el Califato de la Nación Islámica. (¦¦¦) 

ЛϮ еК ,аϝгк еϠ Ϲгϳв еК " еϠ Ёжнт еК ,ЭЏУЮϜ еК ,ϨϽϳЮϜ еϠ ϹгϲϜ еК ϣКϝгЂ еϠ Ϲгϳв еϠ еЃϳЮϜ еК ,рϼϜϿУЮϜ ϽУ

  ϜнЛуАϒ Ϝнзвϐ етϻЮϜ ϝлтϒ ϝт": йуϡж пЯК ЭϮм ϿК  ЬϿжϜ ϝгЮ :ЬнЧт  ϹϡК еϠ ϽϠϝϮ ϥЛгҶҶЂ :ЬϝЦ сТϝϯЮϜ ϽϠϝϮ нКϜ дϝуϡД

 ϝзТϽК  ЬнҶҶҶҶҶҶЂϼ ϝт :ϥЯЦ "бЫзв ϽвфϜ сЮмϒ м ЬнҶҶҶҶҶҶЂϽЮϜ ϜнЛуАϒ м блϧКϝА  дϽЦ етϻЮϜ ϽвфϜ ϜнЮмϒ егТ йЮнҶҶҶҶҶҶЂϼ м 

 еϠ сЯК бϪ ,еуҶҶҶҶҶҶЃϳЮϜ м еҶҶҶҶҶҶЃϳЮϜ бϪ ,ϟЮϝА сϠϒ еϠ сЯК блЮмϒ ,рϹЛϠ еугЯҶҶҶҶҶҶЃгЮϜ ϣгϚцϜ м ,ϽϠϝϮ ϝт сϚϝУЯ϶ бк ЬϝЦ ̬ЩϧКϝГϠ

 ,аыҶҶЃЮϜ сзв и̭ϜϽЦϗТ йϧуЧЮ ϜϺϗТ ,ϽϠϝϮ ϝт йЪϼϹϧҶҶЂ м ϽЦϝϡЮϝϠ ϢϜϼнϧЮϜ сТ РмϽЛгЮϜ сЯК еϠ Ϲгϳв бϪ ,еуҶҶЃϳЮϜҶҶЋЮϜ бϪ ϽУЛϮ Фϸϝ

 сϧузЪ м сугЂ бϪ ,сЯК еϠ еЃϳЮϜ бϪ , Ϲгϳв еϠ сЯК бϪ,сЯК еϠ Ϲгϳв бϪ ,пЂнв еϠ сЯК бϪ ,ϽУЛϮ еϠ пЂнв бϪ ,Ϲгϳв еϠ

сЯК еϠ еЃϳЮϜ еϠ иϸϝϡК сТ йϧуЧϠ м йЎϼϒ сТ  ϣϯϲ"é 

ñSe ha transmitido de Mohammed bin Hamam, de Yaôfar Alfazari, de Al Hassan bin 

Mohammed bin Samaôh, de Ahmad bin Al Harz, de Al Mufdal, de Yunis bin Dabian, quien lo 

hace de Y§ber Al Yaôfi, quien dijo:  

Á ñ Escuch® de Y§ber bin Addallah decir: ñ Cuando Allah hizo descender la 
revelación sobre Su Profeta, (de la Aleya que dice): (ñáOh quienes creéis!. 

Obedecéd a Allah, y obedecéd al Mensajero, y a quienes han sido investidos 

con Autoridad de entre vosotrosé  ò). (Sura An Nisá, (No.4) Aleya 59). Dije 

(habla Yáber bin Abdallah). ¡Oh Mensajero de Allah! Sabemos de Allah y de Su 

Mensajero, pero ¿quiénes son los que tienen la Autoridad, respecto a los cuales ha 

dispuesto Allah su obediencia, como de manera semejante a la obediencia que 

debemos dispensarte? Dijo (El Santo Profeta):  

ü ñ¡Oh Yáber! Ellos, son mis Califas y los Imames de los musulmanes despúes de mí. 

El primero de ellos es Alí bin Abi Taleb, luego Al Hassan y Al Hussain, después Alí 

bin Al Hussain, luego Mohammed bin Alí, conocido en La Turah (por el calificativo) 

del Báquer. Yáber, (dado) llegarás a conocerle por lo que cuando te reúnas con él 

saludádle con el salam de parte mía. Despúes (de éste último), seguirá As Sádeq, 

Yaôfar bin Mohammed, luego Musa bin Yafar, después (seguirá) Alí bin Musa, 

luego Mohammed bin Alí, posteriormente Alí bin Mohammed, luego Al Hassan bin 

Alí, después el que se llamará igual a mí, y tendrá mi misma kunia, será La Prueba 

de Allah en La Tierra y La Permanencia en Su Adoración. (Será) bin Al Hassan bin 

Al²éò 

 

Podemos deducir de este último hadiz, los siguientes puntos : 

 

1. Explica los alcances de la Aleya 59 de la Sura An Nisá (No.4), la cual es el fundamento de 

la legitimidad del Gobierno Islámico que ha de suceder al Santo Profeta (Ј). Siendo la 

obediencia de Allah obligatoria para los creyentes, Él nos ordena obedecer las órdenes de 
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Su Mensajero (Ј), y éste nos ordena obedecer aéò quienes han sido investidos con la 

Autoridad de entre vosotrosé ñ.. 

 

2. Por último de manera particularizada, menciona uno por uno los nombres de Los Doce 

Imames de La Familia del Mensajero de Allah, quienes han sido investidos legítimamente 

para ejercer las funciones de la Autoridad política, jurídica, económica, y espiritual sobre la 

Nación Islámica.  
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N

o. 

KUNIAT  NOMBRE LAQAB NAC- FALLECIDO.  

1 Abul 

Hassan 

Alí ibn Abi 

Taleb 

Al Murtada 23 A.H-40 

D.H 

(601-661 D.C). 

2 Abu 

Mohamme

d 

Hassan Ibn 

Alí  

Az Zaki 2 DH-50 

DH 

(623-670 D.C). 

3 Abu 

Abdallah 

Hussain 

Ibn Alí 

Saidul 

Shujadah 

3 DH-61 

DH 

(624-680  D.C) 

4 Abu 

Mohamme

d 

Alí Ibn 

Hussain 

Zainul 

Abedin 

38 DH- 90 

DH 

(658-713 D.C) 

5 Abu Yafar Mohamme

d Ibn Alí 

Al Baker 58 DH- 

114 DH 

(678-732 D.C) 

6 Abu 

Addallah 

Yafar Ibn 

Mohamme

d 

Az Sadeq 83 DH-148 

DH 

(702-765 D.C) 

7 Abu 

Ibrahim 

Musa Ibn 

Yafar 

Al Kadhem 128 DH-

183 DH 

(745-799 D.C) 

8 Abul 

Hassan 

Alí Ibn 

Musa 

Al Redha 148 DH-

203 DH 

(765-818 D.C) 

9 Abu Yafar Mohamme

d Ibn Alí 

Al Yawad 195 DH-

220 DH 

(810-835 D.C) 

1

0 

Abul 

Hassan 

Alí Ibn 

Mohamme

d 

Al Jadi 212 DH-

254 DH 

(827-868 D.C) 

1

1 

Abu 

Mohsmme

d 

Hassan Ibn 

Alí  

Al  Askari 232 DH-

260 DH 

(846-870 D.C) 

1

2 

Abul  

Qasem 

Mohamme

d Ibn 

Hassan 

Al Mehdi 256 DH-.... (870...D.C.) 

 

El ¼ltimo de ellos, es ñLa Prueba (de Allah) en Nuestra Eraò. Este Im§m, es El Oculto, 

y El Esperado, quiera Allah adelantar el día de su reaparición, para que extienda en 
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toda la Tierra, La Justicia y La Equidad; después de que ésta, había sido anteriormente 

colmada de Opresión y Maldad. 

 

SECCIÓN 31: NUESTRA DOCTRINA ACERCA DEL MEHDI. 

 

Muchas son las tradiciones del Santo Profeta (Ј), referidas a la reaparición al final 

de los tiempos del Mehdi, quien es un descendiente de Fátima, el cual difundirá por la 

Tierra la justicia y equidad, después de haber sido sometida a la injusticia y la opresión. 

Todos los musulmanes, han aceptado estas noticias, pero difieren en su 

interpretación.74 

Esta doctrina, no es una idea nueva, dentro de la corriente de pensamiento Shiíta; o 

una creencia dirigida a encontrar refugio ante la opresión e injusticia, ni el sueño 

acerca de la reaparición de alguien, quien purifique La Tierra de la contaminación de 

la opresión; como han querido sugerir, algunos sofistas mal intencionados. 

Por el contrario, el establecimiento de la idea referente al Mehdi, proviene del Profeta 

(Ј) como lo han entendido la mayoría de los musulmanes; quienes han encontrado 

en ésta, satisfacción para sus corazones y sus creencias. Prueba de lo anterior, es el 

hecho de que algunas personas, falsamente han pretendido ser El Mehdi durante el 

primer siglo de La Hégira, tales como; Kalakisaniat, los Abásidas, entre los Alawitas 

ha habido algunos, y otras personas quienes han hecho esa falsa pretensión. Esto la ha 

llevado a cabo, con el objeto de aprovecharse de la creencia de los musulmanes (en el 

Mehdi), y poder alcanzar de esta manera, el poder y la autoridad. 

                                                             

 74 

ЯК  пЯЊ  ЬнЂϼ ЬϝЦ" йурϹлгЮϜ :йЮϐм  ев̪рϹЮм  йгЂϜ̪сгЂϜ  йϧузЪм̪сϧузЪ  ϝЧЯ϶ сϠ ЀϝзЮϜ йϡІϒднЫϦ ̪ϝЧЯ϶м  йϠ

(йЮ)  ϝлуТ ЭЏϦ ϢϽуϲм ϣϡуО̪бвцϜ  ϟЦϝϫЮϜ ϞϝлЇЮϝЪ ЭϡЧт бϪъϹК ϝкϕЯгт  ϜϼнϮ ϥϛЯв ϝгЪ ϝГЃЦм.ϝгЯДм" 

ñDijo El Mensajero de Allah, (la paz sea sobre él y su Familia):  

ü ñEl Mehdi vendrá de entre mis hijos (descendencia), su nombre será mi nombre, su 

ñKuniahò ser§ mi ñKuniahò, su apariencia y modales ®ticos ser§n como los m²os, 

porque él estará en estado de Ocultación la cual provocará incredulidad de las 

gentes acerca de su existencia, lo que provocará que éstas incurran en el error. Él 

colmará la Tierra de equidad y justicia de la misma forma en que anteriormente 

®sta hubiera sido colmada de opresi·n e injusticia.ò  

Este hadiz se encuentra en: 

¶ (1)Abi Dawud, Sulaimán Ibn Al Ashaz As Sayastani, Sunan Abi Dawud, Dar Al Fikr, sl, 

1990, primera edición, vol 4, página 108, No 4284. 

¶ (2) Ibn Isa, Mohammed bin Isa, Sunan Tirmidhi , Beirut, Nasher Daul Haiah At Turaz Al 

Arabi, sf, vol 4, página 505. 

¶ (3) Maylesi: Bihar An Anwar , Mua`sesah al Wafá, Beirut, 1982 (1403 H.) segunda 

edición, vol 36 pág 309. 

¶ (4)  Ibn Azir: Kamalud Din , Nasher Darul Fikr, Beirut, 1985 (1405 H), segunda edición, 

vol 51, páginas 71-72.  
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Hicieron esa falsa pretensión, porque a través de ella, obtenían una vía eficaz para 

apelar ante las personas, así como también; podían expandir sus influencias sobre 

ellas. 

Nosotros (los adeptos a la Escuela Imamiyah), creemos en la veracidad de la Religión 

Islámica, (también creemos) que ésta; es la última de las religiones de origen divino, 

y no esperamos ninguna otra religión, la cual venga a reformar a La Humanidad. Por 

otra parte, observamos la expansión de la opresión, y la corrupción por el Mundo a tal 

punto, que no podemos encontrar La Justicia ni El Bien; en ningún lugar habitable del 

Planeta. 

Presenciamos también, el abandono que hacen los musulmanes de su Religión, de sus 

Normas y Leyes; en la mayoría de los países islámicos. Nosotros debemos con todo 

esto, esperar el restablecimiento de todo el poder del Islam, y la reforma del Mundo; 

el cual está inmerso en la opresión y la corrupción. Efectivamente, no es posible que 

la Religión Islámica, vuelva a su fuerza y prevalezca sobre los seres humanos en 

general; cuando ésta padece las actuales divergencias, en materia de su Ley y sus 

Normas; así como las contradicciones de criterios existentes, en lo relacionado al 

pensamiento jurídico. 

Reiteramos nuestra aseveración, que no es posible que la Religión Islámica vuelva a 

su poder, excepto si no aparece un Gran Líder y Reformador; el cual en virtud de una 

gracia divina, venga a unificar a las personas, y erradique los errores, cambios o 

perversiones, que se hubiesen mezclado con el Islam. Este Guía debe poseer una 

posici·n de inconmensurable importancia, ñLa Autoridad Generalò, y facultades de 

carácter sobrenatural. Todo esto, para poder colmar La Tierra de Justicia, cuando ésta 

hubiese sido colmada (previamente) de iniquidad e injusticia.   

Resumiendo: Debido a la condición de descomposición de la Humanidad, la cual 

señala como sus finalidades la corrupción y la opresión; por otra parte, al considerar 

la veracidad del Islam, y ser ésta, la última de las religiones reveladas; todo esto nos 

lleva a esperar ese gran reformador Al Mehdi; quien salvará a este Mundo. No sólo 

poseen esta creencia, la totalidad de las agrupaciones dentro del Islam, sino que 

también; la mayoría de los no musulmanes.  Sin embargo, (la Escuela) Imamiyah 

difiere (de las otras corrientes de opinión), porque considera que este reformador, Al 

Mehdi, es una persona determinada, nacida el año 256 DH, (870 D.C.) y que no ha 

dejado de existir desde entonces; y (es tal  persona) el hijo de Hassan Al Askari. Su 

nombre es Mohammed, tal y como lo dispuso el Santo Profeta (Ј), de acuerdo con 

lo que nos ha sido informado; por medio de numerosas tradiciones provenientes, de él 

y de su Familia, las cuales se referieren al nacimiento y ausencia (de éste Imam). 

El Imamato, debe continuar a través de todas las épocas, aún y cuando el Imam esté 

en ocultación (respecto al resto de las personas); y reaparecerá el día que Allah así lo 

disponga; siendo (tal momento) un secreto divino conocido sólo por El Altísimo. 

El hecho de manterse con vida, durante todo este prolongado lapso de tiempo, no es 

sino un milagro que le ha otorgado Allah; el cual no es mayor que el milagro de haberlo 

investido en el cargo de ñImam de la Humanidadò al momento de la muerte de su 

padre; cuando contaba  tan sólo con cinco años de edad. No siendo mayor, que el 
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milagro referido a Isa (И) quien habló a las gentes desde su lecho de nacimiento, y fue 

(desde ese momento) investido como profeta.75 

El hecho de ser poseedor, de una vida más prolongada de lo normal, o de lo que se 

imagina que es el período normal de vida de un ser humano; no hace imposible que 

esto pueda ocurrir, aún y cuando; la ciencia médica no haya podido prolongar la vida 

humana por mucho tiempo. Y aunque dicha prolongación fuera imposible para la 

ciencia médica, Allah es Todopoderoso, capaz de llevar a cabo tal extensión, tal y 

como lo hizo con el profeta   Nuj (Noé)76, y el profeta Isa (Jesús hijo de María), quien 

aún sigue con vida, de acuerdo con lo que nos ha comunicado el Sagrado Corán77, la 

paz sea con ellos. ¡No deja de ser sorprendente, que haya entre los musulmanes, 

quienes dudan respecto a la posibilidad de dicho milagro, y digan tener fe en el 

Glorioso Corán! 

Otro elemento, relacionado con la reaparición del Imam Al Mehdi, es el que se refiere 

a su espera, entendida ésta; no como una (posicón) estática de los musulmanes, 

respecto a su religión. O una espera, que implique un abandono, de los deberes y 

                                                             

 75. En el Sagrado Corán, se nos dice que al reprocharle los Hijos de Israel a María, el aparecer 

con un niño en sus brazos, sin antes haber sido desposada debidamente, ella siguiendo las 

instrucciones divinas, no contestó palabra alguna, sino que señaló a Isa (Jesús);  y éste declaró: 
 

 ϸϠК сжϖ ЬϝЦ")сжϝϦϒ   ϞϝϦЪЮϜϝтϠж сжЯЛϮм  (ñ ϢϼмЂтϼв̪а  ϣтϐ30   
 

(ñDijo: En verdad, yo soy el siervo de Allah, quien me ha otrogado El Libro, y me ha 

investido como profetaò.) Sura Mariam, (No. 19), aleya 30. 

 
 76Respecto a este profeta el Sagrado Corán nos dice: 

 ")ϝжЯҶҶҶҶҶЂϼϒ ϸЧЮм ҶҶҶҶҶЂ РЮϒ алтТ ϨϠЯТ йвмЦ пЮϖ ̲ϝϲмж дϝТмАЮϜ акϺ϶ϓТ ̲ϝвϝК дтҶҶҶҶҶЂв϶ ъϖ ϣждмвЮϝД акм ϢϼмҶҶҶҶҶЂ ("
 ϤмϠЪжЛЮϜ ϣтϐм14. 

(ñY enviamos a No® a su pueblo, y ®ste permanecio entre ellos por espacio de mil a¶os 

menos cincuenta, después ellos fueron tomados por el Diluvio, mientras que ellos 

(persistían) en la opresi·nò) Sura Al Ankabut (No.29), Aleya 14. 

 

Quiere decir esto, que Nuj (Noé) predicó a su pueblo por espacio de 950 años. Se a afirmado 

que su edad ascendió a 1600 años.(1) 
Consúltese:         

¶ Ibn Al Yuzi, Z§dul Masir fi Eôlmit Tafsir, Nashr Al Maktubul Islami, Beirut, 1986 (1407 H), cuarta 

edición, vol 6, página 261. 

 
 77  Declara   el Sagrado Corán: 

 ")Ɠǈã þǌǃāƿā  Ȱ ýāƪï þǒïǆ ÿƕå ǏƪǒƵ Ơǒƪǆǃå ƓǈǄƙƿǉāǄƙƿ Ɠǆā ǉāƕǄƮ Ɠǆā ǊĊƕƬ ÿǂǃā  þǌǃÿǒîǃå ĊÿȒåā ƙƤå Ǌǈǆ üƬ Ǒƽǃ ǊǒƼ åāƽǄ
 ÿöǃå ÷Ɠƕƙå Ǚã þǄƵ ÿǆ Ǌƕ þǌǃ ƓǆǉāǄƙƿ Ɠǆā  Ǌǒǃã Ȱ ǊƶƼï ýƕ * ćƓǈǒǀǒȰ ÿƓǂā  çïāƪ (" ćƓǆǒǂơ ćåðǒðƵǈǃåÜßƓƪ  Ɨǒà107-158. 

 

(ñY su dicho en verdad hemos dado muerte al Mesías Isa hijo de María, Mesajero de 

Allah, no lo mataron ni lo crucificaron, sino que así les pareció haberlo hecho, en verdad 

discrepan sobre esto y tienen dudas acerca del hecho. No poseen en esto conocimiento 

excepto que siguen la conjuetura, y no le mataron ni tienen certeza de ello. Sino Allah le 

ascendi· hacia £l, porque Allah es Poderoso y Sabio.ò) Sura An Nisá, (No.4), Aleyas 157-

158. 
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obligaciones; (que estipula para nosotros el Islam), tal como ñla lucha en el sendero 

de Allahò, o la aplicaci·n de las Normas Isl§micas; o la exhortación al bien y la 

prohibición del mal .  Por el contrario, los musulmanes están obligados a practicar las 

Reglas y Normas que de la Realidad Divina.  Están obligados a exhortar al bien y 

prohibir el mal, de acuerdo a la medida de sus posibilidades, (tal y como lo declaró el 

Santo Profeta (Ј): 

"ИϜϼ бЫЯЪ ЬмϕЃв бЫЯЪм ".йϧуКϼ еК  

ü ñTodos vosotros sois pastores, y todos vosotros sois responsables de vuestros 

rebaños.¨)78  

Por lo tanto, no está permitido que el musulman retrase la aplicación de sus deberes, 

a causa de la espera del Reformador Al Mehdi, El Albricidor, El Guiado; puesto que 

dicha espera no conlleva, ni absolución de responsabilidades, ni el retraso de ninguna 

acción. (La espera de la aparición éste Imam), no significa llevar a las personas a 

estados de negligencia o de ausencia de objetivos, como meros animales. 

  

                                                             

  78 Entre las numerosas fuentes donde se encuentra este hadiz podemos mencionar las 

siguientes:   
¶ Ibn Hanbal, Ahmad: Opt Cit , vol 2, página 5. 

¶ Al Bukhari, Opt Cit , vol 2, página 6, y vol 3 página 196 
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SECCIÓN 32:- NUESTRA DOCTRINA SOBRE EL Ȱ2%4/2./ȱ -. 

 

La Escuela Imamiyah, ha seguido las enseñanzas que han sido transmitidas por la 

Familia del Santo Profeta, en lo referente a esta materia, la cual declara: Que Allah, 

El Altísimo, hará que retornen a este Mundo personas, quienes habían fallecido 

anteriormente; poseyendo los mismos aspectos que tenían en el pasado, con el objeto 

de confirmar a un grupo, y humillar a otro grupo. (Allah) distinguirá a los oprimidos, 

de aquellos quienes fueron sus opresores.  Este evento, sucederá en la época del 

levantamiento de al-Mehdi, quien es miembro de la Familia del Santo Profeta.79 

No retornarán sino tan sólo aquellos, que hubiesen alcanzado un grado prominente de 

fe, o aquellos quienes hubiesen sucumbido hasta los (más bajos) confines de 

corrupción. Posterior a este retorno, dichas personas morir§n, y en ñEl D²a de La 

Resurreci·nò, se les otorgar§ sus recompensas o castigos. Allah, en el Sagrado Cor§n, 

ha mencionado que aquellos quienes han retornado, querrán volver al Mundo una 

tercera vez; con el propósito de arrepentirse de sus pecados.    

 ̴еу̲ϧ̲зϪϜ ϝ̲зΖϧ̲в̲ϒ ϝзϠϼ ϜнЮϝ̲Ц ") ̴еу̲ϧ̲зϪϜ ϝ̲з̲ϧу̲уϲ̲ϒм  е̴̵в ϬмϽ϶ пЮ̴ϖ Э̲л̲Т ϝ̲з̴Ϡнж̳ϻ̴Ϡ ϝ̲зТ̲Ͻ̲ϧКϝ̲Т.̱Эу̴ϡ̲ҶЂ ϢϼнҶЂ ( ̪евϕгЮϜ-ϽТϝО- ϣтϐ ̪

11.  

  (ñDir§n: Se¶or Nuestro, T¼ nos has hecho morir en dos ocasiones, y nos has 

dado la vida dos veces, puesto que confesamos nuestros pecados; ¿existe alguna 

salida de este camino?ò) . Sura al-Muômen ïGafir-, (No. 40), Aleya 11. 

En verdad, el Sagrado Corán ha venido a declarar la realidad del retorno, tal y como 

lo han confirmado, tradiciones de la Casa de la Infabilidad, (es decir la Familia del 

Profeta). La Escuela Imamiyah, cree en esta doctrina, excepto algunos quienes 

interpretan ésta como el ñretorno del gobiernoò, junto con las potestades de prohibir 

y ordenar; al seno de la Familia del Santo Profeta, que sucederá con la aparición del 

Imam Esperado. Sin que conlleve éste, el regreso a la vida de personas que habían 

muerto anteriormente. 

La creencia en el retorno, es juzgada por la (corriente) Sunnita, como repudiable, y 

herética. Sus compiladores de tradiciones (hadices), consideran que esta doctrina es 

un defecto atribuible al narrador, por lo que aparte de desacreditar a dichos narradores; 

han hecho obligatorio el rechazo de esos hadices. Además, dice dicha corriente que 

aquellos quienes creen en el retorno, se encuentran entre los que han descendido a la 

categor²a del ñrechazo de la existencia de la Divinidadò, del politeísmo;   o de algo 

peor. Es esta creencia, una de las mayores causas, de las que provocan rumores y 

calumnias contra La (Escuela) Shía Al Imamiyah. 

Sin duda, esto forma parte de los ataques que han usado algunas sectas islámicas, con 

el objeto de atraer personas (hacia ellas), o para dañar a otras; haciendo parecer como 

algo de grandes magnitudes, aquello que en realidad no lo es.  De hecho, no vemos 

cuál es el sustento de tales acusaciones, puesto que esta creencia no causa ningún daño 

o detrimento a las creencias en las doctrinas de La Unicidad Divina, o La Misión 

Profética; por el contrario, se enfatiza con aquella, la veracidad de las dos últimas.  

Dado que el retorno, testifica el Poder Supremo de Allah, (el cual es capaz) de resucitar 
                                                             
79 Consúltese :  

¶ Allamah As Subra: Opt Cit , vol 2, páginas 9-56 
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y levantar a los muertos, y es (también) uno de los eventos sobrenaturales, que pueden 

ser entendidos como milagros que testifican a favor de nuestro Profeta (Ј), y su 

Familia (И).  

El retorno, es un milagro semejante a la resurrección del fallecido, realizado por el 

Mesías (И), sin embargo en el caso del aquel; sucede algo más importante, puesto que 

ocurre después de que el finado, se ha convertido en meros huesos. 

 ̲аϝ̲З̴ЛЮϜ сϳт е̲в Ьϝ̲Ц ...") ̰бу̴в̲ϼ ̲с̴км ̱ϢΖϽ̲в ̲ЬΖм̲ϒ ϝкϓЇжϒ ~рϻЮϜ ϝ̲лу̴уϳ̳т Э̳Ц * ̴̵Э̳Ы̴Ϡ ̲н̳км  ,Ёт ϢϼнЂ (".̰бу̴Я̲К ̱ХЯ̲϶78-

79.  

(ñDir§: àqui®n dar§ la vida a los huesos, cuando est®n podridos? Dí (¡Oh 

Mohammed!), les dará la vida, Aquel quien los creó por vez primera, y es el 

conocedor de toda Su Creación.¨), Sura Yasin, (No. 36), aleyas 78-79. 

Quien denigra el retorno, por considerar que ®ste es una especie de ñtransmigraci·n 

del almaò se equivoca por completo. Dado que dicha persona, no ha diferenciado entre 

dicha transmigración del alma, y la resurrección corporal; siendo el retorno, es una 

especie de ®sta ¼ltima. Dado que ñtransmigraci·n del almaò implica el traslado del 

alma, de un cuerpo a otro cuerpo diferente, distinto del primero; se diferencia de la 

resurrección corporal, la cual conlleva el regreso del alma al cuerpo que originalmente 

había tenido; poseyendo todas sus (anteriores) características particulares. El retorno, 

ocurre de la misma manera. Si éste fuese una transmigración del alma, entonces la 

resurrección del difunto realizada por Isa (И); debió ser también debió serlo. Y si el 

retorno fuese una transmigración del alma, también debería serlo la resurrección.  

Nos restan por discutir, dos puntos (adicionales), concernientes a esta doctrina, los 

cuales son: 

 La negación de la posibilidad, de que pueda ocurrir. 

 La negación de veracidad, de las tradiciones (¨hadices¨), referentes este tema. 

La discusión del retorno, conlleva de manera implícita, que dicho tema no es algo 

repulsivo, como declaran quienes antagonizan con la Shía. ¿Cuántas de las creencias 

(que postulan) otras grupos islámicos, (realmente) son muy improbables, o carecen de 

un fundamento (correcto), basado en los textos religiosos; y apesar de todo esto, no 

son señaladas como ateas, o salidas de los márgenes del Islam? Existen numerosos 

ejemplos de semejantes creencias, de entre las cuales señalaremos: 

*  La creencia que admite las posibilidades de olvido o desobediencia (de las 

órdenes de Allah), por parte del Santo Profeta. 

*  La creencia en la eternidad del Corán. 

*  La creencia que postula lo siguiente: Cuando Allah, dice que llevará a cabo un 

castigo, está obligado ha realizarlo. 

*  Aquella que declara que el Santo Profeta, no nombró un Califa que le sucediera 

(después de su muerte). 

En lo relacionado con los puntos de la discusión (supra señalados), diremos que no 

existe ningún tipo de fundamento correcto, que afirme que el retorno es algo 

imposible; sino que sostenemos que éste, es una forma de resurrección corporal, que 

se diferencia de ®sta ¼ltima; tal s·lo en el aspecto de que el ñrayaôhò, se llevar§ a cabo 

en este Mundo. 
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Siendo el fundamento de la posibilidad del ñrayaôhò, el mismo del de la resurreci·n, 

no hay razón para sorprenderse de éste, excepto de es inusual para nosotros, y no 

estamos acostumbrados (a la ocurrencia de tales eventos) en este Mundo. No 

conocemos ninguna causa o imposibilidad del ñrayaôhò, que nos aproxime a un 

entendimiento o refutación del mismo; no obstante, a la imaginación humana le es 

difícil aceptar lo que está fuera de lo ordinario.  Como ocurre en el caso de aquel quien 

refuta la resurrección diciendo: 

 ̲аϝЗ̲ЛЮϜ сϳт е̲в...") ̰бу̴в̲ϼ ̲с̴км ̱ϢΖϽ̲в ̲ЬΖм̲ϒ ϝкϓҶҶҶЇжϒ рϻЮϜ ϝ̲лу̴уϳ̳т...") ("... ̴̵Э̳Ы̴Ϡ ̲н̳км  ,Ёт ϢϼнҶҶҶЂ (".̰буЯ̲К ̱ХЯ̲϶78-

79 

(ñ... ¿quién dará vida a los huesos, cuando estén podridos?ò) (...les dará la vida, 

Aquel quien los creó por vez primera, y es conocedor de toda Su Creación.¨) Sura 

Yasin, (No. 36), Aleyas 78-79. 

 

De tal forma, que no existe prueba racional que nos permita negar, ni afirmar el 

ñrayaôhò, como tampoco; la que nos lleve a suponer la ausencia de tal fundamento. 

Por lo tanto, es necesario que recurramos a los textos religiosos, que tienen origen en 

la revelaci·n divina.  El establecimiento de la realidad del ñrayaôhò, nos es dada por 

el Sagrado Corán, en él se nos dice que algunas de las personas fallecidas, 

¨retornarán¨a este Mundo, y que dicho ñrayaôhò, será semejante al milagro de Isa 

cuando éste resucitó al difunto. 

 ...")ϣгЪцϜ ̳Ϙ̴ϽϠ̳ϒм п̲Ϧн̲гЮϜ сϲϒм ̲ЈϽ̲Ϡ̲цϜм  Ьϐ ϢϼнЂ ("...̴ ̴дϺ̴ϗ̴Ϡ̪дϜϽгК  ϣтϐ49.  

(ñ...san® al ciego de nacimiento y al leproso, y resucit® al fallecido, con el permiso 

de Allah...¨). Sura ale-Imrán, (No. 3), Aleya 49. 

 

En la aleya que precede a la arriba citada, (declara el Corán): 

 ̲ ̳й̲Ϧϝ̲в̲ϓ̲Т ϝ̲л̴Ϧн̲в ̲ϹЛ̲Ϡ ̳ ̴и̴ϻ̲к сϳт пΖж̲ϒ...") ̱аϝ̲К ̲ϣ̲Ϛϝ̲в  ϢϽЧϡЮϜ ϢϼнЂ ("...̳й̲ϫ̲Л̲Ϡ Ζб̳Ϫ ϣтϐм259.  

(ñáOh! ¿Cómo resucitará Allah , a estos después de que hayan muerto? Entonces, 

Allah le hizo morir por (un período) de cien años, y luego le levantó a la vida...¨), 

Sura al-Baqarah, (No. 2), Aleya 259. 

 

Nos dice la aleya supra citada: 

.̴еу̲ϧ̲зϪϜ ϝ̲зΖϧ̲в̲ϒ ϝ̲зΖϠ̲ϼ ϜнЮϝ̲Ц") ϣтϐ ϽТϝПЮϜ ϢϼнЂ ("..11.  

 (ñDirán, Señor Tú nos has hecho morir dos veces...¨). Sura Gafir, (No. 40), aleya 

11. 

 

No es posible comprender el significado pleno de esta aleya, sino se entiende como el 

ñrayaôhò, o el ñretornoò a este Mundo después de la muerte. Aunque algunos 

excégetas del Sagrado Corán, hayan tratado de dar una interpretación (distinta), que 

no brinda (la comprensión) del significado correcto de la aleya, y que además, nos 

parece poco convincente. 

Respecto al segundo punto de la discusión, el cual sostiene la negación de autenticidad 

de aquellas tradiciones que se refieren al ñrayaôhò; tampoco posee un fundamento 

verdadero, dado que ésta es una doctrina de carácter necesario de acuerdo con (las 
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tradiciones) de la Familia del Profeta, las cuales han sido transmitidas por muchos 

narradores. Despúes de todo esto, resulta sorprendente lo que un escritor renombrado 

como Ahmad Amin, en su libro El Amanecer del Islam, declara: ñEl juda²smo hace 

su aparición en la Shía, a través de la creencia en el retornoò80 

Nosotros podríamos decirle (a dicho autor): el judaísmo también hace aparición en el 

Cor§n, a trav®s del ñretornoò, tal y como ha sido mencionado en las aleyas del Sagrado 

Corán, que fueron citadas anteriormente. Y podríamos agregar, que  es necesario que 

en el judaísmo y el cristianismo aparezcan en muchas de las creencias y normas de la 

Ley Islámica, puesto que el Honorable Profeta (Ј), vino a confirmar lo que existía de 

la (anterior) Legislación de Origen Divino, aunque (también viniera a) abrogar parte 

de las mismas. Por tanto, la aparición del judaísmo, o cristianismo; en algunas de las 

creencias islámicas, no denota ninguna clase de defecto del Islam, aún y cuando; el 

ñretornoò, fuese una de las creencias del juda²smo, como sostiene el autor del citado 

libro. 

De todas maneras, el ñretornoò, no es uno de los Fundamentos Doctrinales, cuya 

creencia sea de carácter obligatoria, ni una de aquellas de las cuales se exija llegar a 

una convicción por conclusión propia. Nuestra creencia en esto, es la consecuencia de 

tradiciones auténticas provenientes de la Familia del Profeta, respecto de la cual 

reconocemos su Infabilidad. El ñrayaôhò, es una de las materias relacionadas con los 

asuntos conocidos únicamente por Allah, y nada nos sugiere, que no pueda ocurrir. 

 

  

                                                             
 80 No pude encontrar las referencias bibliográficas de esta obra. (N.del Tr). 
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SECCIÓN 33: NUESTRA DOCTRINA ACERCA DE LA 
DISIMULACIÓN. 

 

El Imán Sádeq (И), según una tradición auténtica, declaró: 

 сзтϸ ϣуЧϧЮϜ "сϚϝϠϐ етϸм."  

× ñLa disimulación, es mi religión y la religión de mis antepasados¨.81 

".йЮ етϸ ъ йЮ ϣуЧϦ ъ ев" 

× ñQuien no tiene disimulaci·n, no tiene religi·n.82 

 

La disimulación, era una consigna de la Familia del Profeta, por medio de la cual (sus 

miembros) se protegían así mismos y a sus seguidores; de cualquier (tipo de) daño, y 

(se evitaba con ella) el de derramamiento de sangre. También con ésta, se mejoraba la 

condición de los musulmanes, fomentando la concordia entre ellos y la restauración 

del orden, en circunstancias en que imperaban la desunión y el caos.83 

Por medio de esta doctrina,  la Escuela Imamiyah se distingue y es reconocida de otros 

grupos y gentes. Todo ser humano, cuando siente que su vida o sus posesiones corren 

peligro, por razón de predicar o exteriorizar sus creencias u opiniones en público; debe 

practicar la disimulación. Siendo dicha acción, compatible con la inteligencia natural 

del hombre. Es conocido que La Escuela Imamiyah y sus Imames, como ninguna otra 

agrupación o personas; a lo largo del tiempo han padecido el embate de las 

tribulaciones, así como toda clase de limitación de sus libertades. 

Fueron ellos (los Imames y sus seguidores), obligados en muchas ocasiones a practicar 

la disimulación, evitando la manifestación de sus creencias y acciones con el objeto 

                                                             

 81 Véase: Al Kulaini, Opt Cit , vol II, pag 174, hadiz 12. 

 
 82 Al Kulaini, Ibidem, pág 172, hadiz 2. 

 
 83 La ñtaquiyahò, es la disimulación de la verdad, ante el gobernante opresor o los adversarios 

en materia de fe; a través de la cual, no sólo logra obviarse un peligro proveniente de dichas 

personas, sino que se reafirma la creencia y la conducta correcta de quien la practica. Por esto, 

no debe ser confundida la disimulación (ñtaquiyahò), con la mentira (ñal kadhabò, o el fraude 

(ñal-khedaò). La disimulación,  es natural en el ser humano, cuando se encuentra oprimido y 

teme las represalias del tirano y sus partidarios; y ha sido también la línea de los profetas, 

cuando éstos y los creyentes en el mensaje divino que predicaban, se encontraban bajo dichos 

peligros; y no tenían la fuerza suficiente para  luchar abiertamente contra esa opresión .Por su 

parte, los Imames del Alul Bait (ö), así como sus seguidores, también recurrieron a su práctica, 

de acuerdo con un  en un hadiz del Alul Bait (ö), la disimulación, empezó a practicarse cuando 

Caín el hijo de Adam  junto con sus hijos quienes eran más numerosos y poderosos, amenazaban 

a  Abel y a sus hijos. Nos ha sido transmitido que la disimulación, es obligatoria, hasta la 

aparición del Imam Mehdi (ö) cuando él ilumine con la luz del Islam y el Alul Bait, toda La 

Tierra. 
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de ocultarse de sus adversarios cuando sus vidas corrían peligro. La disimulación, 

posee una normativa (propia) que informa cuándo la práctica de ésta es obligatoria, y 

cuándo su abstención es de carácter obligatorio; de acuerdo con las diferentes 

circunstancias del temor al daño, tal y como ha sido explicado en los capítulos 

correspondientes (al tema), de los libros de los juristas.84 De manera que en no todos 

los casos, es obligaroria la práctica de la disimulación, sino que conforme a las 

circunstancias puede ser su (implementación) de carácter optativo; y en otros casos, 

resulta obligatoria la abstención de ella. (Esta última alternativa) se presenta, cuando 

la proclamación de La Verdad ayuda a La Religión, o es útil para la lucha en La Causa 

del Islam; en cuyos casos, la propiedad no tiene valor y las vidas no poseen relevancia. 

La disimulación, está prohibida, cuando su puesta en práctica conlleva: La muerte de 

una persona85, propagación de la falsedad; corrupción de la Religión, la amenaza de 

los musulmanes, o cuando por medio de ella, la opresión y la tiranía se extienda entre 

ellos.   

De cualquier manera, el propósito de la disimulación   para (la Escuela) Imamiyah, no 

es el establecer entre sus adeptos una organización secreta, dedicada a actividades 

subversivas o destructivas, como han querido entenderla algunos de los enemigos de 

esta Escuela; quienes no quieren concebirla  como es en verdad,  ni quieren esforzarse 

en  entender correctamente nuestra opinión acerca de ella.  Tampoco es el propósito 

de la disimulación, el convertir el Islam y sus normas, en (tópicos) secretos que no 

pueden ser divulgados a quienes no creen en ellos. ¿Cómo podría ser de tal manera?, 

                                                             

 84 En el Derecho Isl§mico, existe la figura jur²dica de la ñcoacci·nò o la determinaci·n 

que realiza una voluntad ajena en virtud su la fuerza, sobre la voluntad del sujeto pasivo, 

para la comisión de determinado acto no querido por éste.  Respecto a esta figura, han 

coincidido todas las Escuelas Jurídicas del Islam, que el sujeto pasivo, quien es objeto 

de la coacción o fuerza sobre su voluntad, está excento de responsabilidad y culpa por 

las acciones, que bajo tales circunstancias haya sido compelido a realizar.  Si 

relacionamos esta figura, con la de la disimulación, queda claro que la persona haya sido 

compelida a la ocultación de la verdad, en virtud de un temor a un daño proveniente de 

una fuerza exterior; está excenta de cualquier reproche jurídico. Para la Escuela 

Imamiyah, es il²cita la ñdisimulaci·nò, que conlleve la muerte de una persona, de acuerdo 

con el principio que estipula: ñNo hay disimulación en caso de que se produzca la 

muerteò 

"ǠȵǼȱä Ž ǦɆȪǩ ɍ." 

 
 85  Nos ha transmitido Mohammed Ibn Muslim, un hadiz del Imam Mohammed Al Báquer 

(И),que dice: 

 ϝвжϖ"ϣтЧϦЮϜ ЬЛϮ  НЯϠ ϜϺϗТ ̪аϸЮϜ ϝлϠ дЧϲтЮЀтЯТ аϸЮϜ "ϣтЧϦ   

× ñEn verdad, la disimulaci·n, fue establecida para evitar con ella el 

derramamiento de sangre, si produjera el derramamiento de sangre, entonces 

(tal acci·n) no ser²a disimulaci·n.ò  

 

V®ase este hadiz en: Lil Jur Al Aômuli: Wasael As Shía, Tajquiq wa Neshr Alul Bait lil Ajiaô 

At Taráz; Qom, 1990 (1409 H.Q.), primera edición, vol XI, página 483, hadiz No.1. 
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si los libros y escritos de (La Escuela) Imamiyah en materias de Jurispruduencia, 

Normativa Jurídica, Estudios Teológicos, y Doctrinales; son de una gran abundancia 

en el Mundo, excediendo lo que han hecho otras (escuelas y sectas), las cuales se 

consideran seguras de su camino. 

Ciertamente, nuestra creencia en la disimulación, ha sido usada (como pretexto) por 

aquellos quienes quieren denigrar La Escuela Imamiyah, pensando que la 

disimulación, es uno de los puntos más débiles (de la Doctrina de nuestra Escuela). 

Parece como si tales personas, estuvieran insatisfechas con (la cantidad de) cuellos 

que cayeron ante (el filo de) las espadas, cuando se intentó acabar hasta el último de 

(los Imames y sus adeptos); en los días cuando era suficiente decir: ñ®ste hombre es 

un shi²taò, para asegurar su muerte en las manos de los enemigos de la Familia del 

Santo Profeta, como lo fueron (las dinastías) Omeya, Abásida, y   Otomana. 

Si la persona quien nos difama, quiere decir que no existe prueba alguna de la 

disimulación   en el Islam, le diremos: 

¶ PRIMERO: Que seguimos a nuestros Imames, y que somos guiados por ellos, 

siendo éstos quienes nos han ordenado practicar la disimulación cuando ésta sea 

necesaria. Además, los Imames consideraban esta doctrina, como una parte del Islam, 

como se desprende de las palabras del Imam Sádeq  )И( quien declaró: 

"йЮ етϸ ъ йЮ ϣуЧϦ ъ ев " 

× (ñQuien no tiene disimulaci·n no tiene religi·nÌ).86  

¶ SEGUNDO: Su legalidad, se deriva del Corán, cuando Allah, declara: 

 ̴ϹЛ̲Ϡ е̴в ̴ύϝ̴Ϡ ̲Ͻ̲У̲Ъ евъϜ")  ̲и̴ϽЪ̳ϒ е̲в ъ̴ϖ ̴й̴жϝ̲гт̴ϖ Ηе̴ϛ̲гГ̳в ̳й̳ϡЯ̲Цм  ϢϼнЂ ("...̴дϝ̲гт̴шϝ̴Ϡϣтϐ ̪ЭϳзЮϜ106.  

(ñQuien niega a Allah, después de que hubiese creído en Él, excepto aquel quien 

es forzado a ello; y en su corazón posee la convicción (en Allah) en virtud de la 

Fe...ò) Sura al-Nahal, (No. 16), aleya 106. 

 

La revelación de esta aleya, se relaciona con Ammar Ibn Yasir, quien se refugió en la 

proclamación de su no creencia en Allah, con el objeto de protegerse de los enemigos 

del Islam.87 

                                                             

  86 Significa este hadiz, que si un musulmán combate abiertamente a los opresores, en 

contradicción con las instrucciones del Santo Profeta (ò) o de los Imames del Alul Bait )(ö 
estaría llevando a cabo dicha acción de acuerdo a su criterio y pasiones personales desviándose 

del camino recto. Por lo tanto, tal acto sería reprobable por parte de Allah y Su Profeta (ò), 

como también, no produciría ningún resultado positivo.  

 

 
 87 Esta aleya se relaciona con un suceso que padecieron Yasser, Sumaia y su hijo Ammar Ibn 

Yasser. La Familia de Yasser era de origen yemenita, la cual habíase establecido en La Meca y 

se había incorporado a la alianza con la tribu ñMakhzum Al Karashiaò. Cuando los miembros 

de dicha familia se islamizaron, fueron torturados por los politeístas de Meca, bajo las órdenes 

de Abu Yajal. Yasser y su esposa Sumaya encontraron el martirio, y Ammar Ibn Yasser; para 

salvar su vida después de haber sido sometido a grandes aflicciones y crueles torturas, se vió 
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Declara Allah: 

 ̴вϕ̳гЮϜ ̴ϻ̴ϷΖϧт ъ") ̲еу̴з̴вϕ̳гЮϜ ̴дм̳ϸ е̴в ̭ϝуЮмϒ ̲ет̴Ͻ̴Тϝ̲ЫЮϜ ̲дн̳зЭ̲ЛУ̲т е̲вм  б̳лз̴в Ϝн̳ЧΖϧ̲Ϧ д̲ϒ ъϖ ̭сҶҶҶҶҶҶІ сТ ̴ ̲е̴в ̲Ёу̲Я̲Т ЩЮϺ

 ϣтϐ ̪дϜϽгК Ьϐ ϢϼнЂ ("...̯Ϣϝ̲Ч̳Ϧ28.  

(ñNo tomen los creyentes a los incrédulos como sus allegados, prefiriendo a éstos 

en detrimento de los [otros] creyentes, quien obráse así no obtendrá de Allah 

nada; excepto si vosotros temiéseis un peligro proveniente de ellos [los 

incrédulos]...¨).  Sura ale-Imrán, (No. 3), aleya 28. 

 

O la aleya que dice: 

 ̳б̳ϧЫ̲т ̲дн̲КϽ̴Т ̴Ьϐ е̴в ̰е̴вϕ̳в ̰Э̳Ϯ̲ϼ ̲Ьϝ̲Ц̲м ") ...̳й̲жϝг̲т̴ϖ(ò ̪ ϢϼнЂ̪ϽТϝО  ϣтϐ28.  

(ñY dijo un hombre creyente, proveniente del pueblo del Faraón, quien ocultaba 

su fe...¨).  Sura Gafir, [Al Muômen], (No. 40), aleya 28. 

 

  

                                                             

forzado a repudiar su fe en Allah y en Su Profeta [Ј ], por lo que fue liberado. Posteriormente 

Yasser se dirigió hacia Mohammed [Ј ] y le expuso el temor y remordimiento que sentía por 

haber proferido el rechazo de la fe islámica; en estas circunstancias fue cuando El Creador 

reveló la aleya 106 de la Sura Al Najal, que el autor ha citado supra. El Santo Profeta 

Mohammed [Ј ], le dijo a Ammar Ibn Yasser: ñNo temas, no hay dem®rito en tí, si vuelve la 

amenaza, de acuerdo a la taquiyah y d² lo que quieren de t² que digasò. Este suceso ha sido 

reconocido como la circunstancia que rodeó la revelación de la citada aleya, y el mismo ha sido 

recogido por muchas importantes obras relacionadas con la Vida del Profeta [Ј ], así como en 

libros de hadices de todas las Escuelas en el Islam. Sin embargo, algunos hermanos de la 

corriente sunnita, por no haber sopesado fundamentos coránicos e históricos de la taquiyah, no 

han cesado de atacar a la Shía por la práctica de la disimulación. 

 

Consúltese: 

1. Al Jákem Al Nasáburi, Ibn Addallah: Mustadrak Al Jákem; Dar Al Maôrefat, Beirut, Sf, 

vol II, página 357. 

2. Al Jády, Yajia Ibn Al Hussain, Al Ajkám fil Jalal wal Jaram , se, sl, 1990, primera edición, 

vol II, página 545. 

3. Yaôfari§n, Rasul: Sírate Rasule Khudá, Sasmone Chape wa Entesharát, sl, 1995 (1373 

H.S.), primera edición, páginas 280-281. 
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INTRODUCCIÓN: 

 

Los Imames de la Familia del Santo Profeta )И( , sabían de antemano que el poder 

político, no volvería a ellos durante sus vidas.  También sabían que, tanto ellos como 

sus seguidores, permanecerían bajo el gobierno de otros; y que se verían obligados a 

luchar contra dichos gobernantes, por medio del uso de la fuerza. 

Por tal motivo, resulta natural que optaran por refugiarse en la disimulación, 

resguardando su religión y evitando el derramiento de sangre y el perjuicio, tanto del 

Islam como de otros seres humanos; logrando sobrevivir de esta manera,  en el gran 

océano de traición, odio y venganza; (dirigidas) en su contra . Por otra parte, los 

Imames se vieron en la necesidad, de enseñar a sus seguidores de una manera correcta, 

los fundamentos normativos de la Ley Islámica, y educarlos (de acuerdo a un patrón 

de) comportamiento, que fuese una conducta beneficiosa para la sociedad; con el fin 

de que pudieran llegar a ser modelos de lo que es un musulmán correcto y justo. 

El sendero de La Familia del Santo Profeta, y lo referente a sus enseñanzas, no puede 

ser explicado (plenamente) en este libro.  Pudiendo consultarse, famosos libros de 

tradiciones, si se desease obtener información atinente a la educación religiosa. No 

obstante, no estaría mal si indicásemos aquí, algunas de esas instrucciones impartidas 

a sus seguidores, las cuales pueden agruparse en un capítulo referido a tales doctrinas; 

las cuales se refieren: a (las normas) de comportamiento social, a las actividades que 

permiten un acercamiento (espiritual) a Allah, o aquellas que tratan el tema de la 

purificación del corazón de todo tipo de contaminación (espiritual); y las maneras para 

lograr convertirse en un verdadero hombre justo. 

Hemos mencionado anteriormente, en la discusión de la doctrina de la disimulación, 

algunos puntos de interés, relacionados con el comportamiento social beneficioso para 

los musulmanes. En esta parte del libro, trataremos otros temas de relevancia. 
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SECCIÓN 34:- NUEST2! $/#42).! 3/"2% Ȱ,! 3ª0,)#!ȱ-.88 

 

Dijo el Santo Profeta, (Ј) 

 ϰыЂ ̭ϝКϹЮϜ "̪евϕгЮϜ ̪етϹЮϜ ϸнгКм ϤϜмϝгЃЮϜ ϼнжм ЌϼцϜм".  

ü ñLa s¼plica, es el arma del creyente, el pilar de La Religi·n, y la luz de Los 

Cielos y La Tierra.89 

Ciertamente, la súplica, se convirtió en una de las singulares características por medio 

de las cuales, es reconocida La (corriente) Shiíta.  Han sido escritos muchos libros, los 

cuales tratan sobre la importancia de las súplicas, y las maneras de llevarlas a cabo.  

Decenas de libros, grandes y pequeños, contienen las súplicas transmitidas por la 

Familia del Profeta, las cuales expresan los objetivos del Profeta y su Alul Bait; la paz 

sea sobre todos ellos.  Y donde se motiva también a los seguidores del Alul Bait, para 

que reciten dichos discursos exhortatorios.  

De la Familia del Profeta, se nos ha transmitido:  

".̭ϝКϹЮϜ ϢϸϝϡЛЮϜ ЭЏТϒ" 

× ñLa mejor forma de devoci·n, es la súplica  90.  

                                                             

 88 Es un hecho reconocido por muchos, que el ser humano tiene una serie de innumerables 

necesidades en esta vida, y que siempre ha de resolverlas con medios y recursos limitados. Esta 

contradicción genera una tensión existencial en el hombre, que le impulsa a la búsqueda de 

ayuda del Ser Absoluto y Omnipontente, quien venga a otorgarle asistencia en tales 

requerimientos. Esta necesidad de solicitar la ayuda del Creador, es una cualidad natural del 

espíritu del ser humano). Es por esta razón, que la súplica, es un acto que ha estado presente no 

sólo en el Islam, sino que también en muchas otras religiones. Los paganos realizaban sus 

súplicas en templos y durante ocasiones especiales, lo mismo que religiones reveladas como el 

Judaismo y el Cristianismo, las cuales las llevan a cabo en sinagogas e iglesias; inclusive antes 

de tomar los alimentos.  En el Islam, la súplica se practica en las mezquitas en ocasiones 

determinadas como por ejem: a) después de las oraciones diarias, b) durante el Mes de 

Ramadán., c) o con motivo de la Peregrinación Mayor (al-Hajj). O bien, las leen durante todo 

el año, en especial durante la noche del miércoles y del viernes. Los contenidos de éstas, 

generan una atmósfera de gran espiritualidad entre los presentes; como sucede con la lectura de 

la súplica que el Imam Alí   (ö), transmitió a Kumail Ibn Ziad An Nakhai, o las que se 

relacionan con el martirio del Imam Hussain (ö). 
Despúes de la lectura de las súplicas provenientes del Santo Profeta (ò) o de su Familia (ö) 
los musulmanes exponen sus necesidades a Allah, El Clemente y El Misericordioso; y también 

se pide al Creador ayuda en favor de otras personas necesitadas. Entre las distintas corrientes 

de pensamiento del Islam, la shiíta, es la que posee un mayor número libros relacionados con 

la súplica; los cuales merecen ser investigado y estudiado seriamente.  

 
 89 Al Kulaini, Opt Cit , vol II, página 339, hadiz No. 1. 

 
 90 Ibidem, este hadiz viene incluído junto con el de la nota anterior. 
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 Э̵Ϯм ̵ϿК  пЮϖ ЬϝгКцϜ ϟϲϒЌϼцϜ сТ ".̭ϝКϹЮϜ ò 

× ñLa acci·n, m§s apreciada por Allah en la Tierra, es la s¼plica.ò 91 

 ̭ϝЏЧЮϜ ̵ϸϽт ̭ϝКϹЮϜ Ζд̴ϖ"̭ыϡЮϜм"  

× ñEn verdad, la s¼plica, anula las tribulaciones y la retribución (originada por 

El Decreto de Allah).92 

."̭Ϝϸ ЭЪ ев ̭ϝУІ" 

× ñ(La s¼plica es la) cura para todo tipo de enfermedadò.93 

 

El Príncipe de los Creyentes -el Imam Alí Ibn Abi Taleb )И(  -, era un hombre que 

suplicaba mucho (al Creador), lo que nos explica de manera diáfana por qué era 

considerado como ñEl L²der de los Monote²stasò, y ñJefe de los Creyentesò.  Sus 

súplicas y sermones, son piezas excepcionales de la elocuencia de la lengua árabe, 

como el Duaô de Kumail Ibn Ziad Al Mashjur, 94 la cual expresa el conocimiento de 

lo divino y la educación religiosa; que permiten a la persona (suplicante), prepararse 

(para transitar por) El Sendero Correcto, (con el objeto de) llegar a ser un buen 

musulmán. 

De hecho, las súplicas, provenientes del Santo Profeta  )Ј ( y su Familia )И( ; son un 

método (eficaz) para que los musulmanes reflexionen, fortalezcan su fe, sus creencias, 

y (desarrollen) el espíritu de sacrificio en El Sendero de La Verdad.  También, por 

medio de dicho método, se logran conocer los secretos (intrínsicos) de los actos 

devocionales, y a su vez; se obtiene el placer de establecer una forma de comunicación 

con Allah, separándose de todo lo demás que no sea Él.95  Las súplicas, le enseñarán 

                                                             

 91 Ibidem, hadiz No. 8. 
 92Ibidem, página 341, hadiz 1 y 8.  
 93 Ibidem, hadiz No. 1.  
 94 Incluída en la recopilación del Sheichk Abás Al Qumi: Mafatijul Yinán , Darut Taôr§fi Lil 

Matbuaôt, sl, 1995 (1414 D.H.) páginas 60-67. 

 
 95  Allah, en el Sagrado Corán dice lo siguiente: 

ñ) ̲ШЮ̲ϓ̲Ђ ϜϺ̴ϖм  с̴̵ж̴ϗ̲Т сΖж̲К р̴ϸϝ̲Ϡ̴К ̳Ϟт̴Ϯ̳ϒ ̰Ϟт̴ϼ̲Ц  сЮ ϜмϠт̴Ϯ̲ϦЂтЯ̲Т ̴дϝ̲К̲ϸ ϜϺ̴ϖ ̴ИϜΖϸЮϜ ̲Ϣ̲мК̲ϸсϠ ϜмжвϔтЮм ...(ò ЮϜ ϢϼмЂ ̪ϢϼЧϠ
 ϣтϐ186. 

(ñY cuando te preguntan Mis Siervos acerca de Mí, (díles que) en verdad Estoy cerca de 

ellos. Contesto la súplica del suplicante cuando me llama, entonces que me contesten y que 

crean en M²,...ò). Sura al-Baqarah, (No.2), Aleya 186. 

 

 ϝ̯КΗϼЎϦ а̳ЪΖϠ̲ϼ Ϝм̳КϸϜ") ̳йΖж̴ϖ ̯ϣ̲тУ̳϶м  ΗϞϲ̴̳т ъ  ϣтϐ ̪РϜϼКцϜ ϢϼмЂ ("̲дт̴ϸ̲ϦЛ̳вЮϜ55. 
(ñLlam§d a vuestro Se¶or humildemente y en privado, en verdad £l no ama a los 

transgresores.ò) , Sura al-Aôraf, (No. 7), Aleya 55. 
 
")а̳ЪΗϠ̲ϼ ̲Ьϝ̲Цм с̴Ϧ̲ϸϝ̲Ϡ̴К д̲К ̲дм̳ϼ̴ϠЪ̲ϦЂ̲т ̲дт̴̵ϺЮϜ Ζд̴ϖ а̳Ъ̲Ю ϞϮ̴̲ϦЂ̲ϒ с̴жм̳КϸϜ  ̪двϔвЮϜ ϢϼмЂ ("дтϼ϶Ϝϸ ̲аΖж̲л̲Ϯ ̲дм̳Я̳϶ϸ̲т̲Ђ
ϣтϐ60. 

(ñY dice Vuestro Se¶or: ñLlam§dme, Yo os responder®, en verdad aquellos quienes son 

arrogantes para adorarme, entrar§n en El Infierno humillados.ò), Sura Gafir, (No.40) 

aleya 60. 
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(al musulmán), qué es lo que el hombre debe saber acerca de su Religión; le 

aproximarán (espiritualmente) a Allah, le alejarán de la corrupción, (y de la obediencia 

a sus bajas) pasiones; así como de las falsas innovaciones (en materia religiosa). 

Dicho en breves palabras, estas súplicas, han recogido de manera sucinta la educación 

religiosa, en materias de como la ética; la disciplina del espíritu, y las doctrinas 

islámicas, y a la vez; son la fuente de ideas filosóficas y de investigaciones éticas y 

teológicas. Si las personas, pudieran seguir la guía contenida en los elevados 

significados de éstas, - y en verdad nunca podrán hacerlo-; no se encontraría rastro de 

la corrupción que colma La Tierra, y aquellas almas que están atadas por sus pecados 

(actualmente), podrían volar libremente hacia el Cielo de la Verdad. Sin embargo, es 

casi imposible que se preste atención a las palabras de estos reformadores, quienes han 

llamado a (La Humanidad) a La Verdad. Como lo ha declarado Allah: 

 ϢϼнЂ ("...̴̭нΗЃЮϝ̴Ϡ ̳Ϣ̲ϼϝΖв̲̲ц ̲ЁУΖзЮϜ Ζд̴ϖ...")ттϐ ̪СЂнϣ 53.  

(ñ...en verdad, el alma es propensa al mal,...ò.), Sura Yusuf, (No.12), aleya 53.96 

                                                             

El Santo Profeta Mohammed  )ò( dijo: 

"ϢϸϝϠЛЮϜ мк ̭ϝКϸЮϜ" 
ü ñLa s¼plica, es en s² misma, devoci·nò.  

 

Y acto seguido declaró la aleya 60 de la Sura Al Muômen. V®ase: Z§fi, Mohammed: Al Yadul 

Fi Erábil Qurán wa Zarfiji  wa Baianini, Entesharate Madin, Qom, 1992 (1412 H.Q.), vol 

XXIII,  página 265. 

 

 
 96 El vocablo ñnafsò  (ЀУжЮϜ), posee dos significados a saber: 

¶ En una primera acepción de dicha palabra, El Sagrado Corán y los hadices provenientes 

del Santo Profeta (ò) y del Alul Bait (ö), significa: Esp²ritu o alma humana ñper seò (ñar-

rujò). Esta significaci·n de la palabra ñnafsò, es la que se usa en la disciplina de la 

Filosofía Islámica. Por ejemplo dice Allah  en el Sagrado Corán: 

 ϣтϐ ̪ϼвϾ ϢϼмЂ ("...ϝ̲л̴Ϧм̲в ̲дт̴ϲ ̲Ѐ̳Уж̲цϜ пΖТ̲м̲Ϧ̲т ")42. 
(ñAllah es el que toma las almas cuando mueren...ò), Sura Zumar, (No.39), Aleya 42. 

 

 .рϸϝϠК сТ сЯ϶ϸϝТ.̯ϣΖт̴ЎϼΖв ̯ϣ̲т̴ЎϜ̲ϼ ̲Ш̴̵Ϡ̲ϼ пЮ̴ϖ сЛϮϼϜ.̳ϣ̲ж̴Ϛ̲вА̳вЮϜ ̳ЀУ̲жЮϜ ϝ̲л̳ϦΖт̲ϒ ϝ̲т")сϦжϮ сЯ϶ϸϒм(". 

 ϣтϐ ̪ϼϮУЮϜ ϢϼмЂ27-29. 
 

   (ñOh Alma satisfecha! Regresad a vuestro Señor complacida (de tí misma) y            

complacida en £l. Ingresad entre Mis Siervos. y entr§d en Mi Para²so.ò). Sura al-Fayar, 

(No 89), Aleyas 27-29.  

 

¶ En una segunda acepci·n, El Cor§n y los hadices denotan con el vocablo ñnafsò, una 

actividad pasional que se da en el alma, la cual se contrapone a ñla raz·nò. Dicha acepci·n, 

se usa frecuentemente en la disciplina de la Ética Islámica, la cual nos informa que en el 

alma del ser humano existe una lucha de fuerzas contrapuestas: De un lado las que dirigen 

al alma hacia la satisfacción de sus bajas pasiones y por último hacia su propia destrucción, 

y por otra parte, la actividad de la razón, que dirige al alma hacia el logro de su realización 

y felicidad. Esta lucha ha sido llamada por El Santo Profeta (ò) y los Imames del Alul Bait 

(ö) como ñLa Lucha Mayorò (ñYihad al-Akbarò). 
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ñ) ̳Ͻ̲ϫЪ̲ϒ ϑ̲вм  ̴ЀϝΖзЮϜ ̲ϥЊϽ̲̲ϲ н̲Юм  ϢϼнЂ ("̲еу̴з̴вϕ̳г̴Ϡ̪РнЃт  ϣтϐ103.  

(ñY la mayoría de los humanos no creerá, a pesar de que quieras esto 

fervientemente ñ). Sura Yusuf, (No.12), aleya 103. 

 

Ciertamente, el origen del mal en el ser humano, se encuentra en el su autoengaño; en 

la ignorancia de sus propias faltas, y la negación de la mera existencia de dichas faltas, 

al hacerlas parecer como méritos. De tal manera, que el hombre oprime a otras 

personas, se apropia (ilegítimamente) de lo ajeno; miente, engaña, obedece 

ciegamente los dictados de sus pasiones; y al mismo tiempo, se autojustifica 

diciéndose así mismo, que él no está obedeciendo sus deseos; o bien, observa sus 

propias faltas como algo de una (relevancia) insignificante. 

Estas súplicas que se nos han transmitido, se nutren en la fuente de La Revelación, y 

ofrecen al hombre la oportunidad de realizar un esfuerzo; para retrotraerse en sí 

mismo, y quedarse en soledad ante Allah. También le muestran la manera de reconocer 

sus propias faltas, porque el suplicante es pecador; debe dirigirse a Allah en busca de 

arrepentimiento y perdón, recordando su propio autoengaño; como lo dice el Duaô de 

Kumail Ibn Ziad: 

 слЮϖ"рънвм ̴еутϿ̲Ϧ ев ̴йуТ ЀϽ̲ϧϲϒ бЮ ̲м ̪сЃУж онк ̴йуТ ̳ϥЛϡΖϦϜ ̯ϝгЫ̳ϲ ΖсЯК ̲ϥтϽϮϒ !р̵̴̪мϹК  ϝг̴Ϡ сжΖϽПТ̪онкϒ 

 ̲Щ̴ЮϺ пЯК ̳иϹЛЂϒ ̲м̪̳̭ϝЏЧЮϜ ."̲Ш̴Ͻ̴вϜ̲м̲ϒ ̲ЍЛ̲Ϡ ̳ϥУЮϝ̲϶ ̲м , ̲Ш̴ϸм̳Ϲ̳ϲ ̲ЍЛϠ ЩЮϺ ев ΖсЯК оϽϮ ϝг̴Ϡ ̳ϤϾмϝϯϧТ  

                                                             

 ϢϼмЂ ("...̴̭мΗЂЮϝ̴Ϡ ̳Ϣ̲ϼϝΖв̲̲ц ̲ЀУΖжЮϜ Ζд̴ϖ...")тϐ ̪РЂмтϣ ро.  

(ñ...en verdad, el alma es propensa al mal,...ò.), Sura Yusuf, (No.12), Aleya 53. 

 

Esta aleya contiene las palabras de Zulaikha, esposa del Aziz de Egipto (conocido en la 

tradición judeo-cristiana por el nombre de Potifar), cuando ella junto con las mujeres de los 

Ministros llegaron ante la presencia del Faraón; quien quería averigüar sobre la contención 

existente entre ellas y el profeta José (ö)El significado de esta aleya se entiende mejor, si se 

relaciona con la Aleya 51 de la misma Sura, donde Zulaikha reconoce que fue ella quien trató 

de seducir a José, sin embargo él por su parte rechazó tales pretensiones dado que en verdad 

era un hombre puro y virtuoso. Zulaikha explica su conducta reprochable, cuando afirma, que 

la actividad pasional del alma ordena al ser humano al cometimiento del mal y el error, y que 

éste incurre en la comisión del acto rebelde, y que es salvado de esto únicamente por la gracia 

de Allah. Esta afirmación se ve confirmada por  la siguiente aleya, cual expresa la tensión  de 

fuerzas que tiene lugar en el alma humana: 

 ϝ̲к̲ϼм̳Ϯ̳Т ϝ̲л̲в̲лЮϝ̲Т ")ϝ̲кϜ̲мЧ̲Ϧм ϣтϐ ̪ЀвІЮϜ ϢϼмЂ ("8. 
(ñY por su discernimiento entre el mal y el bienò). Sura As Shams (No.91), Aleya 8. 

 

Consúltese para una mayor información sobre este tema : 

 

1. Khomaini, Rukhollah (Imam): Chejel Hadiz (Arbain Hadiz), Muaôsese Tanzime wa 

Neshri Ázare Imam Khomaini, sl, 1993 (1371 H.S), primera edición, hadiz No. 1, páginas 

3-34. 

2. Naraqui, Mohammed: Y§maô As Saôd§ti, Publicado por Mohammed Kalanter, Nayaf, 

1963 (1383 H.Q), tercera edición, vol I, págs 5-9. 

3. Zadé Qumi, Azgar Nádhem: Alí [И] Ain® Eôrf§n, Markaze Entesharate Daftar Tabligáte 

Islamie Jauze Elmiye Qom, Qom, 1996 (1374 H. S), primera edición, páginas 165-172. 

 



 158 

 ̈¡Oh Dios y Señor mío! Hiciste descender sobre mí una sentencia, por haber seguido 

yo los dictados de mi alma, y por no protegerla de las artimañas de mi enemigo 

(Satanás) viéndo (mis malas obras como) hermosas; así pues, fuí engañado por causa 

de mis pasiones, y él (mi enemigo) se mostró complacido con esto. Me excedí en 

aquello que venía hacia mí, transgredí tus límites, y dejé tras de mí Tus 

Mandamientosò.97 

Sin duda, una confesión como ésta, realizada en privado es mucho más fácil (de 

realizar); que la admisión de faltas, llevada a cabo en público. Aunque el 

reconocimiento en soledad de dichas faltas, resulte desagradable para el ego de la 

persona, si ésta efectuara ese exámen de conciencia; lograría una reducción muy 

importante de sus transgresiones malignas, y habituaría su alma en (el ejercicio) de la 

búsqueda del bien.  Quien quiera refinar su alma, debe realizar este tipo de retiro, ha 

de reflexionar y sopesar sus acciones, siendo la mejor manera de llevar a cabo el 

exámen de conciencia, la práctica constante de la lectura de estas súplicas; las cuales 

nos relacionan, con los profundos conceptos que se refieren al alma, como sería; lo 

que se lee en el ñDuaô de Abi Jamzatul Zumaliò, que Allah esté complacido con él: 

 сзЯ̵ЯϮ !Ϟϼ рϒ"̪̲Ш̴ϽϧЃϠ е̲К ̳СКϜм ."!̲Щ̴лϮм аϽЫϠ сϷуϠнϦ  

ñáOh Señor mío! Cúbreme con tu velo, y abstente de reprocharme en virtud de Tu 

Honorò. 98 

El uso de la palabra: ñc¼bremeò, produce (en el alma del suplicante), un enorme deseo 

de hacer secreto todo aquello que conlleve la maldad; y le hace tomar conciencia que 

se encuentra inmersa en la iniquidad, y que puede salir de semejante condición, por 

medio de una confesión de sus pecados; cuando se lee de seguido: 

"ЙЯ̵АϜ нЯТ  ϝв ̲ШϽ̳уО с̴ϡжϺ пЯК ануЮϜй̪̳ϧЯЛТ ."й̳ϧϡзϧϮъ ̴ϣϠнЧЛЮϜ ̲ЭуϯЛϦ ̳ϥУ϶ нЮ̲м  

ñPues si fuese informado en este d²a sobre mis pecados, otro a parte de T², àqu® 

podría hacer yo?, y aunque pudiese retrasar la expedición de Tu Castigo, ¿cómo 

podría escapar yo de éste?¨99. 

Esta es una confesión, que ocurre en la interioridad del alma, la cual denota un 

ferviente deseo hacer secreto todo aquello que implique iniquidad, produciéndose en 

el lector, el deseo de buscar el perdón de Allah. También éste pide (a Allah) que evite 

que otras personas se enteren de la ejecución de su castigo divino, sea que se verifique 

éste en la vida temporal o en la próxima. 

 Cuando el suplicante realiza dicha petición en secreto, se está dirigiendo totalmente a 

Allah, por lo que le glorifica por Su Tolerancia y Su Perdón. Además alaba (al 

Creador) por no hacer de conocimiento público (sus maldades y pecados personales), 

a pesar de estar facultado para ello, cuando agrega: 

                                                             

 97  Ibidem, página 64. 
 98  At Tusi, Masábijul Mutajayed, N®shru Muaôsesatul Fiqjus Sh²ai, Beirut, primera 

edición, 1991 (1411 H.Q.), página 582.  
 99 Ibídem.  
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 пЯК ̳ϹгϳЮϜ ̲Щ̲Я̲Т "̪̲Щ̴гЯϲ  ̲ШнУК пЯКм "̲Щ̴ϦϼϹ̳Ц ̲ϹЛϠ  

¨Sean para Tí, las alabanzas por Tu Tolerancia, que antepones a Tu Conocimiento y 

la abstenci·n (de Tu Decreto), a pesar de Tu Poder (para llevarlo a cabo).ò100 

Después, enseña esta súplica al alma (del lector), la manera de excusarse por aquello 

que transgredió; invocando dicha excusa La Tolerancia y El Perdón de Allah. De esta 

manera, se comprende el acaecimiento de una interrupción en la relación Señor - 

siervo; también enseña (al suplicante), que su desobediencia no implica una negación 

de Allah, o una subestimación de Sus Órdenes; cuando agrega: 

"пЯК сзϚ̴̵Ͻϯтм сз̳Ягϳтм  ̲Щ̳гЯϲ ̲Щ̴ϧуҶ̴ҶҶҶЋЛвс̵̪зК пЮϖ сжнКϹтм  ̲Ш̳ϽϧҶҶҶҶЂ ̴̭ϝуϳЮϜ ̴ϣ̵Я̴ЦΗ̪сЯК пЮϖ сзК̴̵ϽҶҶҶҶЃтм  ϟΗϪнϧЮϜ

 ̲Щ̴ϧгϲϼ ̴ϣЛ̲ЃϠ с̴ϧ̲ТϽЛв ̲Щ̴вϼϝϳв пЯК ̲Ш̴нУК ̴буЗКм".  

ñ He sido motivado a la desobediencia (de tus ·rdenes debido), a Tu Tolerancia hacia 

mí, he sido invitado a la insignificancia de la vida, debido al velo con que has cubierto 

mis pecados de la  vista de los demás; y has cubierto mi salto a las acciones 

prohibidas, debido a mi conocimiento de Tu Gran Capacidad de Perdón y 

Clemencia.ò101 

Esto ha sido un ejemplo, de la forma que siguen las súplicas en lo que se refiere, a la 

introspección secreta, la educación y refinamiento del alma, su capacitación en el 

(ejercicio) de la obediencia (a Allah); así como el abandono del pecado y la maldad. 

Es imposible en este libro, citar (muchos otros) ejemplos de súplicas como ésta, 

debido a su enorme cantidad. (No obstante), tengo el grato placer de citar (a 

continuación), ejemplos de (algunas) súplicas, que denotan métodos para excusarse 

ante Allah y buscar Su Perdón. Por ejemplo, se lee en el ñDuaô de Kumail Ibn Ziadò 

"рϽЛҶҶІ ̲ϥуЮм  р̴Ϲ̵уҶҶЂ ϝт ̲рън̲вм ̪̯ϢϹϮϝҶҶЂ ̲Щ̴ϧгЗЛЮ ϤΖϽ϶ ̱инϮм пЯК ̲ϼϝзЮϜ ̳Б̴̵ЯҶҶЃϦϒ ̪ ̱е̳ҶҶЃЮϒ пЯКм  ̲Ш̴ϹуϲнϧϠ ϥЧГж

 ̪̯ϣЦ̲ϸϝҶҶЊ ̯ϣϲ̴ϸϝв ̲Ш̴ϽЫҶҶЇϠм ̪ ̱ϞнЯЦ пЯКм  ̪̯ϣЧ̴̵Чϳв ̲Щ̴ϧ̵улЮϗϠ ϥ̲ТϽϧКϜ ̲Ͻ̴ϚϝгҶҶЎ пЯКм  ϤϼϝҶҶЊ пϧϲ ̲ЩϠ ̴бЯЛЮϜ ̲е̴в Ϥнϲ

̪̯ϣ̲ЛҶҶҶІϝ϶  ̲ϰϼϜнϮ пЯКм  ΗϡЛϦ ̴дϝАмϒ пЮϖ ϥ̲ЛҶҶҶЂ ̲Ш̴Ϲ̪̯ϣЛϚϝА  ̲Ш̴ϼϝУПϧҶҶҶЂϝϠ ϤϼϝҶҶҶІϒм  ̪̲ЩϠ ΗеЗЮϜ ϜϻЫк ϝв !̬̯ϣзКϻв ъм

ϝжϽϡ϶̳ϒ ."̲Щ̴ЯЏУϠ  

ñSi lo hubiera sabido, ¡oh mi Señor y Amo! ¿Cómo podrás ordenar el (castigo) del 

fuego, para aquel quien se postraba ante Tu Grandeza, o (decretarás el castigo del 

Fuego) para aquellas lenguas, las cuales declaraban con sinceridad Tu Unicidad, y 

te daban las gracias por medio de alabanzas, o para corazones que testificaban Tu 

Divinidad con plena certeza; o para conciencias plenas de conocimiento acerca de 

Tí, las cuales fueron humildes, o para miembros de un cuerpo que han viajado a 

lejanas tierras para adorarte, y mostrarte sus arrepentimientos a través de la 

sumisión?. No podemos concebir tales acciones de Tí, así como tampoco hemos sido 

informados de esto, de acuerdo con Tu Generosidad.¨102 

Durante la repetición de estos pasajes, y la meditación detallada acerca lo sublime de 

este texto exhortatorio,- su método de excusa; su elocuencia, y su fascinante 

exposición del mensaje-. Es cuando se produce, el momento de inspiración durante el 

cual, el alma (del lector) reconoce sus responsabilidades y su servidumbre; y también, 

es cuando se le enseña a no incurrir en la desesperación, ni en el nihilismo por creer 

que no existe Misericordia, o Compasión Divina para él. De esta manera, se le instruye 

acerca de sus grandes deberes, por medio de una palabra sublime y clara. Cuando 

                                                             

 100 Ibídem. 
 101 Ibídem. 
 102 Al Qumi, Abás: Opt Cit , página 64. 
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dicha palabra, prescribe la realización perfecta de tales deberes, de seguido, pasa a 

enseñarle; que gracias a la mencionada realización, se ha hecho merecedor del Perdón 

proveniente de Allah. Todo esto causa que la persona, preste atención a su alma, y 

cumpla sus obligaciones, si es que no las estaba ejecutando de manera apropiada. 

Posteriormente, se presenta en el texto de la súplica, otra forma de apelación: 

" слЮϖ ϝт сзϡлТ ̳ϤϽ̲ϡ̲ҶҶЊ с̴̵Ϡ̲ϼм рϹ̵уҶҶЂм  ̴̵Ͻϲ пЯК ̳ϤϽϡҶҶЊ слЮϖ ϝт сзϡ̲к̲м !̲Щ̴ЦϜϽТ пЯК ̳Ͻ̴ϡҶҶЊ̲ϒ ̲Су̲Ы̲Т ̲Щ̴ϠϜϻК пЯК

."!̲Щ̴ϧ̲вϜϽЪ пЮϖ ̴ϽЗзЮϜ еК ̳ϽϡЊϒ ̲СуЫТ ̲Ш̴ϼϝж 

ñD²me, áOh Dios y Se¶or m²o!, podría soportar con paciencia, Tu Castigo, pero 

¿cómo podré soportar pacientemente el estar separado de Tí? ¡Díme oh mi Dios!. 

Podré soportar pacientemente el arder en Tu Fuego, pero ¿cómo podré soportar con 

paciencia el no poder observar Tu Generosidad?ò.103 

Esta es una enseñanza, relacionada con la necesidad de encontrar, gozo y placer, en el 

acercamiento a Allah; también trata sobre la (necesidad) de observar, Su Generosidad 

y Poder, amando y deseando lo que Él posee.  En verdad, dicho gozo o placer de 

desarrollar esa cercanía (espiritual) con Allah, puede llegar a tal grado, que la 

separación de Él; es peor que el Castigo Divino, o el calor del Fuego (Infernal). Si es 

que fuera posible, que el ser humano pudiera soportar pacientemente el calor del Fuego 

del Infierno, a esta misma persona, le resultaría imposible ser paciente (ante el hecho 

de) ser separado de Allah. De tal manera, que entendemos en estos pasajes, que el 

amor y el gozo de la cercanía del Ser Amado (Allah); es la mejor forma de intercesión, 

a favor del pecador frente al Altísimo para lograr la obtención de Su Perdón.104 

No deja de maravillarnos, la delicadeza de la petición y la alabanza a Allah, quien 

acepta el arrepentimiento (del pecador suplicante), y le perdona sus pecados. No 

estaría mal, que terminásemos esta exposición, con una breve súplica (̭ϝКϸ); la cual 

                                                             

 103 Ibídem, página 65.  

 
104  La súplica del Imam Alí (ö), guarda estrecha relación con lo que declara el Sagrado Corán 

cuando dice: 

 

 ")éϜмжвϐ ̲дт̴Ϻ̵ЮϜм  Ηϸ̲І̲ϒ ύ ϝϠϲé ϢϼмЂ ("̪ϢϼЧϠЮϜ  ϣтϐ165. 
  (ñé y aquellos quienes creen son los m§s enf§ticos en el amor a Allahéò). Sura Al 

Baqarah, (No.2) aleya 165. 

 

Después de haber leído esos hermosos pasajes de la súplica  donde el Imam Alí (ö), expresa la 

relación de amor entre Allah y Su Siervo, léanse las afirmaciones  carentes de asidero que 

expone el  orientalista español, don Miguel Asín Palacios, acerca de la relación  existente entre 

Allah y  el ser humano   de acuerdo al Islam: 

 

ñ(..) La relaci·n m²stica de las almas con su Creador, en que la religión estriba, no puede verse 

satisfecha con una teología tan agnóstica, que se limita a confesar un monoteísmo vago y frío, 

con un Dios autócrata e indiferente para sus criaturas, que no pueden siquiera aspirar a amarle, 

porque tan s·lo saben de El [sic] que existe y que es uno, que premia y que castiga.ò (Los 

subrayados no son del texto original). 

Asín Palacios, Miguel: Tres Estudios Sobre Pensamiento y Mística Hispanomusulmanes, 

Ediciones Hiperión, 1992, página 7. 
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contiene una lista de grandes virtudes éticas, las cuales pueden ser desarrolladas en 

sus más elevados grados; por todas las distintas categorías de seres humanos. 

 ̲м.̴ϣвϽϳЮϜ ̲дϝТϽК ̲м , ̴ϣ̵узЮϜ ̲ФϹЊ ̲м ̪ ̴ϣуЋЛгЮϜ ̲ϹЛϠ ̲м ̴̪ϣКϝГЮϜ ̲ХуТнϦ ϝзЦ̳ϾϼϜ Ζб̳л̵ЯЮϜ"  ̲м ̴̪ϣвϝЧϧЂъϜ ̲м о̲ϹлЮϝϠ ϝзв̴ϽЪϒ

 С̳УЪϜ ̲м ̴̪ϣлϡҶҶЇЮϜ м аϜϽϳЮϜ  ев ϝзжнГϠ Ͻ̴̵лА ̲м ̪ϣТϽЛгЮϜ м бЯЛЮϝϠ ϝзϠнЯЦ чвϜ ̲м ̪ϣгЫϳЮϜ ̲м ϞϜнҶҶЋЮϝϠ ϝзϧзҶҶЃЮϒ ϸ̴̵ϹҶҶЂ

.̴ϣϡуПЮϜ ̲м ̴нПЯ̲ЮϜ еК ϝз̲КϝгҶҶҶЂϒ ϸ̳ϹҶҶҶЂϜ ̲м ̴̪ϣжϝуϷЮϜ м̴ϼнϯУЮϜ еК ϝж̲ϼϝҶҶҶЋϠϒ ЍҶҶҶЏОϜ ̲м ̪ϣ̴ЦϽҶҶҶЃЮϜ м бЯЗЮϜ еК ϝз̲тϹтϒ ̲м

 ̲м ̴Иϝϡ̴̵ϦъϝϠ ̲еуЛгϧҶҶҶҶҶҶЃгЮϜ пЯК ̲м ̴̪ϣϡОϽЮϜ ̲м ̴Ϲл̳ϯЮϝϠ ̲еуг̴̵ЯЛϧгЮϜ пЯК ̲м ̴̪ϣϳуҶҶҶҶҶҶЋзЮϜ ̲м ̴ϹкϿЮϝϠ ϝз̴ϚϝгЯК пЯК Э ΖҶҶҶҶҶҶЏУϦ

 ̲м ̴ϼϝЦнЮϝϠ ϝз̴ϷтϝЇв пЯК ̳м.ϣгϲϽЮϜ ̳м ̴ϣТϒϽЮϝϠ б̳кϝϦнв пЯК ̲м ̴̪ϣϲϜϽЮϜ ̲м ̴̭ϝУЇ̲ЮϝϠ ̲еугЯЃгЮϜ пЎϽв пЯК ̲м.̴ϣЗКнгЮϜ

 ϞϝϡҶҶЇЮϜ пЯК̲м ̴̪ϣзуЫҶҶЃЮϜ ̲м ̴̪ϣ̲ЛҶҶЃЮϜ ̲м ̴Й̳ҶҶЎϜнϧЮ ϝϠ ̭ϝузОцϜ пЯК ̲м ̴̪ϣΖУЛЮϜ ̲м ̴̭ϝуϳЮϝϠ ̴̭ϝҶҶЃзЮϜ пЯК ̲м ̴̪ϣϠнϧЮϜ̲м ϣϠϝжшϝϠ

 пЯК ̲м ̴̪ϣ̲ϲϜϽЮϜ м ЈыϷЮϝϠ ̴̭ϜϽҶ̲ҶҶҶҶҶЂ̳цϜ пЯК ̴̪ϣϡЯПЮϜ ̲м ̴ϽҶҶҶҶҶҶЋзЮϝϠ  ̴ϢϜϿПЮϜ пЯК ̲м.̴ϣКϝзЧЮϜ ̲м ̴ϽϡҶҶҶҶҶҶЋЮϝϠ ̭ϜϽЧУЮϜ пЯК

 ̴ϣ̵уКϽЮϜ пЯК ̲м ̴̪ϣ̲ЧУЇЮϜ м ̴ЬϹЛЮϝϠ ̴̭ϜϽ̲в̳цϜ  ̴̪ϣЧУзЮϜ ̲м ̴ϸϜϿЮϜ сТ ̴ϼϜΖмϿЮϜ ̲м ̴ϬϝΖϯϳЯЮ ШϼϝϠ ̲м.̴ϢϽуЃЮϜ еЃϲ ̲м ̴РϝЋжшϝϠ

".̲еугϲϜϽЮϜ ̲б̲ϲϼ̲ϒ ϝт ̲Щ̴ϧ̲гϲ̲ϼ ̲м ̲Щ̴ЯЏУϠ.ϢϽгЛЮϜ м ̴̵ϭϳЮϜ ̲е̴в б̴луЯК ̲ϥϡϮмϒ ϝв ̴ЍЦϜ ̲м 

¨ ¡Oh Allah! Otórganos la prosperidad de obedecerte, después (de haber incurrido en 

el) pecado, concédenos La Sinceridad de Intención, y El Conocimiento de Lo Sagrado. 

Hónranos por medio de La Guía, y La Perseverancia. Sella nuestras lenguas, con la 

marca de La Razón y La Sabiduría, y llena nuestros corazones con El Conocimiento 

y La Atención. Mantén puros nuestros vientres, de lo prohibido y lo dudoso, mantén 

libre nuestras manos de la opresión y del robo, aparta de nuestros ojos, la 

inmoralidad y la traición. Y cierra nuestros oídos, (ante) los rumores y la calumnia. 

Otorga a nuestros Sabios en la Ley Islámica, la indeferencia respecto a los placeres 

mundanos, así como también, la capacidad de dar buenos consejos. Otorga a nuestros 

estudiosos, la dedicación y el deseo por el saber; y a aquellos quienes les escuchan, 

la obediencia con relación a los consejos espirituales (de aquellos). Otorga al 

enfermo entre los musulmanes, salud y comodidad; y a los musulmanes fallecidos, 

compasión y misericordia.  

Otorga a nuestros mayores, dignidad y serenidad, y a nuestros jóvenes; confianza (en 

Tí), y arrepentimiento (de sus pecados). Otorga a las mujeres, modestia y castidad; a 

los ricos humildad y generosidad, a los pobres paciencia y satisfacción (interna). 

Concédeles a los luchadores del Islam, victoria y triunfo; a aquellos quienes han sido 

hechos prisioneros por el enemigo, libertad y paz. A los gobernantes dádles, la justicia 

y el afecto, respecto a sus gobernados, por medio de la honestidad y el buen 

comportamiento. 

Ayuda a los peregrinos, que van a La Meca y Los Santos Lugares, a ser caritativos 

con sus provisiones y riquezas, y ayúdales a llevar a cabo los actos rituales 

obligatorios de La Peregrinación Mayor (al-Hajj), y La Peregrinación Menor (al-

Umrah). Otorga todo esto, en virtud de Tu Generosidad, ¡Oh El Más Misericordioso 

de aquellos que muestran misericordia!ò 105 

Yo les recomiendo, a Ustedes los lectores quienes son mis hermanos, que no pierdan 

la oportunidad de leer estas súplicas, y que no dejen de prestar atención a los 

significados y propósitos de éstas. Traigan sus corazones a (un estado de) atención, y 

escúchenlas en (una actitud) de humildad. Léanlas, como si fueran sus propias 

palabras, y sigan las indicaciones atinentes a la lectura de aquéllas, las cuales han sido 

transmitidas por La Familia del Profeta (И).  Porque, el leerlas sin prestar antención a 

su significado, sería una dicción que no le incrementaría a la persona, el conocimiento 

                                                             

 105 Al Kafôami, Ibrahim: Al Baladul Amin , Néshr Maktabatu As Saduq, Tehrán, Sf, página 

349. 
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de su propio ser. No le acercaría (espiritualmente) a Allah, como tampoco; ninguno 

de sus problemas sería resuelto, ni su súplica sería aceptada. 

 ̴ϖ"."йϠ ϝϮъϝϠ еЧуϧЂϜ ̵бϪ ЩϡЯЧϠ ЭϡЦϓТ ϤнКϸ ϜϺϗТ .иϝЂ ϟЯЦ ϽлЗϠ ̭ϝКϸ ϟуϯϧЃт ъ ЭϮм ϿК ̲Ϝ Ζд 

× ñEn verdad, Allah no acepta la súplica proveniente de un corazón oscuro, por 

lo tanto; cuando la recites, házlo de corazón y no dudes que será aceptada.  ̈106 

  

                                                             

 106 Al Kulaini, Opt Cit , vol 2, página 343, hadiz No. 1. 
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SECCIÓ. συȡ 3ª0,)#!3 $%, ,)"2/ Ȱ3!*)&! AS SAYADIAHȱȢ 

 

Después de la deplorable tragedia (ocurrida en Karbalá)107, y la toma del poder 

político de la Nación Islámica por parte de (la dinastía de los) Omeyas, quienes 

                                                             

107 Karbalá y Naqueat Naf, son nombres de lugares localizados en el centro de Irak, 

donde ocurrió el martirio del Tercer Imam del Alul Bait, Hussain Ibn Alí (ö) y sus 

Compañeros, el día décimo del Mes de Mujarram del año 61 de la Hégira (683 d.C.). 

Karbalá es un nombre relacionado con un suceso de extraordinarias consecuencias para 

La Nación Islámica (ǦɆȵɎøøøȅɋä Ǧȵɉä), el cual carece de precedente alguno en la Historia de 

Los Profetas, y que para poder entederlo ha de hacerse un breve repaso de varios puntos 

:  

Antecedentes Históricos del Martirio del Imam Hussain (ö) en Karbalá. 

1. Es conocido que a Mohammed (ò), no le sobrevivió ningún hijo varón, y que sus 

hijas tampoco dieron a luz hijos varones, excepto su hija mayor Fátima Zahra (ö), la 

cual producto de su matrimonio con el Imam Alí Ibn Abi Táleb; dió a luz dos varones: 

Al Hassan y Al Hussain. A éstos, se sumaron dos niñas: Ummul Kulzum y Zeinab, sobre 

todos sea la paz. El Santo Profeta Mohammed (ò), nos ha dicho que los otros profetas 

tuvieron su descendencia a través de sus hijos varones, empero en su caso, Allah la había 

establecido la suya a través de su hija Fátima (ö). Por tal motivo, Mohammed (ò) solía 

llamar a Hassan y Hussain con el calificativo de ñhijos míosò, y los comparaba con los 

hijos que Allah le había otorgado al profeta Ibrahim. El Profeta de Allah (ò) antes de 

su muerte, testó a la Nación Islámica, dos elementos: El Corán y su Alul Bait (Alí, 

Fátima, Hassan y Hussain) los cuales debían de ser tomados firmemente para no ser 

objeto del extravío y la confusión.  Sin embargo, los musulmanes irrespetaron las 

instrucciones del Santo Profeta (ò) y abandonaron al Alul Bait. Los musulmanes 

dejaron de lado el cuerpo del Santo Profeta (ò) al momento de su muerte el día 12 del 

Mes de Rabí Al Awual, del año 11 de la Hégira (633 d.C.), y mientras la Familia de 

Mohammed se encargaba del sepelio del Mensajero de Allah (ò), un grupo de 

musulmanes se reunió secretamente en un lugar de Medina llamado Saquifa. Allí 

escogieron a Abu Báker como Califa, el cual era un elemento ajeno al Alul Bait. Alí y 

el resto del Alul Bait finiquitaron la sepultura del Mensajero de Allah (ò), se retiraron 

a su casa, y se negaron a otorgar el juramento de alianza a Abu Báker.  Junto con el Alul 

Bait, también se sumaron en esa negativa otros Compañeros del Profeta, entre los que 

habian emigrado de La Meca (al-Muhayerín) y los que eran origninales de Medina (al-

Ansar). Fue entonces cuando Ummar Ibn Al Khatab y otras personas fueron a la casa 

de Fátima, exigiéndoles a  quienes estaban dentro, que debían ir a jurar la alianza a Abu 

Báker, so pena de morir quemados, acto seguido Ummar Ibn Al Khatab apiló leña con 

la cual dió fuego a la puerta de la casa de Fátima (ö).El Imam Alí , Fátima y el resto del 

Alul Bait, la paz de Allah sea con todos ellos; guardaron silencio y mantuvieron una 

actitud de paciencia ante la opresión de que eran objeto, tal y como el Profeta de Allah 

(ò)  les había recomendado. Abu Báker únicamente gobernó dos años y medio, puesto 

que murió de causas naturales en el año 13 de la Hégira (635 d.C.), no sin antes haber 

designado como su sucesor en el Califato, a su amigo Ummar Ibn Al Khatab, cargo que 

ejerció durante diez años y medio (13-23 de la Hégira (635-645 d.C.). Ummar Ibn Al 
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Khatab quien murió en el último año de su gobierno, había dispuesto en su testamento 

la integración de una comisión, encargada de elegir a su sucesor; sin embargo ésta tanto 

por la manera en que había ordenado que debía ser integrada, como por las normas de 

su procedimiento, hab²a de favorecer el ascenso al poder de su amigo Uthm§n Ibn Aôf§n, 

el cual gobernó por un período de doce años (23-35 de la Hégira, {645-657 d.C.).  Éste 

últmo Califa, era miembro del Clan Bani Omeya, el cual formaba parte a su vez de la 

Tribu Quraish, los cuales habían sido los peores enemigos del SantoProfeta (ò) y del 

Islam. 

Uthm§n Ibn Aôf§n, otorg· a los miembros de su clan, puestos políticos y de control de las 

finanzas del Gobierno Islámico, en especial a favor de Abu Sufián, quien había sido el jefe 

de los politeístas y comandante de las guerras contra el Profeta de Allah (ò). El clan Bani 

Omeya, realizó gravísimos abusos de poder contra los musulmanes, estableciéndose con 

ellos por vez primera en la Historia de la Nación Islámica, un gobierno de carácter clasista. 

Los Compañeros del Profeta, en muchas ocasiones protestaron y aconsejaron al Califa 

Uthmán, que debía detener el pillaje del erario público que realizaban sus allegados. Sin 

embargo, este gobernante no prestó oídos a dichas protestas. La situación de descontento 

popular llegó a un extremo de explosión social, y finalmente surgió un movimiento 

revolucionario en Egipto, Irak y Medina, el cual culminó cuando las masas dieron muerte al 

Califa Uthm§n Ibn Aôf§n en el Mes de Dhil Hayô del año 35 de la Hégira (657 d.C.). 

Posteriormente, el pueblo se abanlanzó hacia la casa de Alí (ö), y le pidieron que se hiciera 

cargo del Califato, para que reestableciese la justicia y el orden, tal y como había existido 

en tiempos del Profeta de Allah (ò).  

2. El Imam Alí (ö), aceptó el Califato, y emprendió una labor titánica tendiente a restablecer 

los valores de justicia y bienestar de las gentes de acuerdo a los dictados del Sagrado 

Corán, los hadices del Santo Profeta (ò), y su propio criterio. Sin embargo, el Imam no 

pudo gobernar más de cuatro años y medio. Durante ese lapso de tiempo, se alzaron en 

armas contra él,: 

¶ Un grupo llamado como los ñN§kezinò comandado por Aisha, Talja y Zubair; los cuales 

empredieron las batallas de Basra y del ñYamalò en el año 36 de la Hégira (658 d.C); 

quienes finalmente fueron derrotados por el Imam.  

¶ Posteriormente se levantó contra la Autoridad del Imam Alí (ö), Muaôwiah Ibn Abi 
Sufián, encabezando un grupo que ha sido denominado por la Historia con el nombre de: 

ñAl Q§setinò. Éstos se enfrentaron militarmente con las fuerzas del Imam Alí (ö) en 

Siria, el año 37 de la Hégira, (659 d.C); lo que se conoce como la Batalla de Sifín, no 

surgiendo ningún ganador de ésta.  

¶ Un tercer grupo conocido como los ñKhawareyò o ñM§requinÌ, se alzaron en armas 

contra el Imam Ali (ö), los cuales fueron derrotados por el Imam en el año 38 de la 

Hégira (660 d.C.).  

¶ Finalmente en el día 19 Mes de Ramadán del año 40.de la Hégira (662 d.C.) un miembro 

de la secta Khawareyô de nombre Rahm§n Ibn Mulyam, atac· con una espada 

envenenada al Imam, el cual el día 21 del mismo mes, entregó su alma al Creador. 

3. Despúes de la muerte del Imam Alí Ibn Abi Taleb (ö), ascendió al Califato su hijo, el 

Imam Hassan (ö) quien únicamente pudo gobernar durante un lapso de seis meses, puesto 

que para proteger el bienestar de la Nación Islámica, se vió obligado a aceptar un tratado 

de paz con Muaôwiah Ibn Abi Sufi§n. £ste último irrespetó los términos del tratado, 
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persiguió a La Familia del Profeta (ö) y dió muerte a los Compañeros de Hassan, 

constituyéndose en el fundador de la Dinastía Omeya. Dicho Califa ordenó el 

envenamiento del Imam Hassan (ö) el cual entregó su alma a Allah cuando contaba tan 

sólo con 50 años de edad, el día 28 del Mes de Safar del año 50 de la Hégira (672 d.C.) 

. 

4. Muaôwiah Ibn Abi Sufi§n, muri· en el año 60 de la Hégira (682 d.C.), dejando como su 

sucesor a su hijo Yazid Ibn Muaôwiah. £ste quiso que el Imam Hussain (ö) diera su 

juranmento de alianza, pero el Imam se negó a ello, dado que conocía la naturaleza perversa 

y corrupta del segundo Califa de la Dinastía Omeya. Ante dicha negativa, el Califa Omeya 

se abocó al exterminio del Imam (ö), por lo que envió con tal objeto, un ejército de 30 mil 

hombres contra Al Hussain (ö), el resto de la Familia del Profeta, y 100 de sus Compañeros. 

Ambas fuerzas chocaron en Karbalá- Irák-, camino de la ciudad de Kufa; y donde el Imam 

y sus Compañeros fueron martirizados, en manos de las fuerzas de Yasid Ibn Muaôwiah 

Ibn Abi Sufián, luego sus cuerpos fueron decapitados y despojados de sus ropas, el día 10 

del Mes de Mujarram del año 61 de la Hégira {683 d.C). El Imam Hussain Ibn Alí (ö) era 

el segundo hijo de Fátima Zahra (ö), y el único miembro de la descendencia del Santo 

Profeta Mohammed (ò), quien fue martirizado de esa manera tan salvaje y cruel. Las 

mujeres y niños de su familia fueron hechos prisioneros y llevados en cadenas hasta 

Damasco, donde se encontraba la sede del gobierno de la tiranía Omeya. 

¶ En el segundo año después del martirio del Imam Hussain (ö),- 63 de la Hégira (685 

d.C.),- estall· una rebeli·n popular contra la tiran²a de Yazid Ibn Muaôwiah, en la ciudad 

de Medina. El Califa Omeya envió en contra de dicha ciudad, un ejército proveniente de 

Siria, el cual dió muerte muchas personas; entre las que estaban 700 hombres que habían 

sido Compañeros del Santo Profeta Mohammed (ò). Yazid autorizó a los soldados de 

su ejército el tomar a cualquier mujer que desearan, por lo que durante tres días el rapto 

y la violación fueron llevadas a cabo de manera impune. 

¶ En el año 64 de la Hégira (686 d.C.), tres años después del martirio del Imam Hussain 

(ö), estalló la revolución de Abdallah Ibn Zubair en la ciudad santa de La Meca. Yazid 

Ibn Muaôwaiah, envi· contra dicha ciudad un poderoso ej®rcito, Zubair se refugi· dentro 

de la Sagrada Mezquita , la cual fue atacada y dañada seriamente  con el uso de 

catapultas.Finalmente, Zubair fue muerto, y su revolución aplastada. 

¶ Bajo tales condiciones, la Religión Islámica fue gravemente lesionada, por lo que era 

necesario restablecer la Fe desde un nuevo comienzo. Fue el Imam Alí Ibn Hussain (ö) 
quien tuvo la responsabilidad de enseñar a los musulmanes las pautas de su religión. Él 

escribió un conjunto de súplicas, que son conocidas con el nombre de Sajifa As Sayadiah, 

las cuales tratan de una forma muy profunda, los más importantes temas del Islam. 

Referencias Bibliográficas: 

¶ Ibn Abil Hadid Al Muôtazeli: Sharju Nahyul Balagah, Muaôsesatul Aôlami Lil 

Matbuaôt, Beirut, 1995 (1415 H.Q), vol I, Serm·n No. 3, conocido como ñAs 

Shaqshaquiyatò, páginas 118-158.   

 (Del texto del Imam Alí (ö), como de la explicación que Ibn Abil Hadid que hace de 

este Sermón, pueden entenderse los sucesos relacionados con la toma del poder por parte 

de los tres primeros Califas, en detrimento de las instrucciones claras y precisas del Santo 
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practicaron una terrible opresión; derramaron sangre, y se burlaron de las enseñanzas 

del Islam. No tuvo otra alternativa el Imam Zeinul Aôbedin (И), que recluirse en su 

casa, padeciendo un gran dolor y rechazo. Dado que nadie se atrevía a acercarse a su 

casa, él se vió imposibilitado de enseñar a las gentes aquello que debían conocer. 

Por tal motivo, el Imam se vió en la necesidad de adoptar el método de la súplica, el 

cual según dijimos anteriormente; se trata de una manera de instruir sobre la 

purificación de las almas, de difundir las enseñanzas del Corán, Los Principios del 

Islam; y La Senda de la Familia del Profeta. A través dicho método, el Imam educaba 

a las gentes en el espíritu de la Religión (Islámica), sobre la renuncia a los placeres 

mundanos; así como los medios necesarios para purificar toda imperfección del alma 

y la ética. 

Gracias a esa vía adoptada, él podía educar a las gentes, sin crear sospechas de sus 

perseguidores; y al mismo tiempo, no les brindaba ninguna prueba que pudiera ser 

utilizada en su contra. Por estas razones, la mayoría de sus elocuentes súplicas, 

consisten en varios tópicos relacionados con las enseñanzas del Islam. Algunas de esas 

súplicas, están recogidas en el libro titulado Sajifa As Sayadiah, conocido también 

como ñLos Salmos de Familia de Mohammedò. Libro que por su forma y contenido, 

posee uno de los más elevados niveles dentro de la literatura árabe, y también es 

reconocido, como una de las más mejores exposiciones de los objetivos del Islam, 

presentando meticulosamente los secretos intrínsicos de la Unicidad de Allah y La 

Misión Profética. 

Dicho libro, facilita la vía de instrucción de la persona, de acuerdo con los preceptos 

de la ética del Santo Profeta (Ј); y los patrones de conducta islámica. Son enseñanzas 

éticas y espirituales en forma de súplicas; o bien, súplicas hechas de acuerdo a 

enseñanzas espirituales y éticas. -Ciertamente, es este libro despúes del Sagrado 

Corán, y Las Cumbres de la Elocuencia; uno de los mejores ejemplos de estilo (de la 

literatura) árabe, así como de discusión filosófica de temas teológicos y éticos.- En 

éstas aprendemos cómo ha de alabarse a Allah, glorificársele y agradecérsele, así como 

la manera en que hemos de tornarnos a Él, en una actitud de arrepentimiento. Se nos 

muestra la manera en que debemos establecer una relación estrecha con el Altísimo, y 

la forma de expresarnos privadamente ante Su Presencia; y cómo llegar a ser 

únicamente dependientes de Él. 

                                                             

Profeta (ò); así como las consecuencias negativas que esas conductas depararon para la 

Nación Islámica. (N. del Tr. al español). 

.Pishwai, Mehdi: Sírat Pishwaián, Muaôsesei Tajquiq§ti wa Taôlim§ti Imam S§deq, 

Qom, 1996 (1374 H.Q.), segunda edición, pp 792. 

(* Este libro presenta un estudio histórico de la vida de los Doce Imames de la Familia 

del Santo Profeta, la paz y bendición sea sobre todos ellos. N. del Tr.). 

¶ Yacub, Ahmad Hussain: Nadhariatu Aôdalatit Zah§bat Wa Al Marya'iat Siasiat 

Fil Islam, se, Qom, 1996, pp.103. 

(* Esta obra, trata sobre el tema de los Compañeros del Profeta desde el punto de vista 

de las corrientes sunnita y shiíta. Además, analiza del tema de la sucesión política del 

Gobierno Islámico después de la muerte del Santo Profeta (ò) .N. del Tr.). 
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En este libro, aprendemos el significado intrínsico de la exclamación de bendiciones 

para El Profeta (Ј), los demás Enviados (de Allah) y Escogidos entre Su Creación. 

Además ententemos la forma en que han de llevarse ha cabo, tales exclamaciones. Se 

nos instruye sobre a los derechos de los padres respecto a sus hijos, y de los hijos 

respecto a los padres, los derechos de los vecinos, de los demás familiares, y de los 

musulmanes en general. Los derechos de los pobres respecto a los ricos, y los de éstos 

últimos, respecto a los pobres. Se nos exhorta a pagar nuestras deudas contraídas con 

otras personas, y se nos enseñan las pautas de conducta, en materias de negocios y 

comercio, también aprendemos las formas de cooperación con parientes, amistades y 

demás personas, teniendo en consideración sus intereses. 

De esta manera, se comprende la totalidad de las buenas cualidades éticas que un 

hombre ha de desarrollar. A través de la lectura de estas súplicas, podemos aprender 

a tener paciencia ante la dificultad, y cómo hemos de afrontar los momentos tanto de 

salud como de enfermedad. Se nos explica en ellas, los deberes de los ejércitos y los 

soldados del Islam, así como las obligaciones de las gentes para con ellos. Y muchas 

otras enseñanzas, importantes no sólo de acuerdo a La Ética Islámica, sino también, 

en lo referente a su Ley Divina. Los siguientes, son los temas recurrentes en las 

súplicas del Imam: 

 

PRIMER TEMA: 

La descripción de Allah, Su Grandeza y Su Poder, Su Unicidad , y Su Trascendencia; 

todo esto expuesto en una de las maneras más precisas y sabias. Este tema, se repite 

en todas las súplicas del Imam, de diferentes maneras; como se lee por ejemplo en el 

discurso exhortativo No.1: 

 ̪̳й̲ЯϡЦ ̲дϝЪ ̱ЬΖм̲ϒ ыϠ ̴ЬΖмцϜ ύ ̳Ϲгϳ̲ЮϜ"ыϠ ̳Ͻ̴϶фϜм  ̪̲етϽ̴ДϝзЮϜ ̳ϼϝҶҶҶҶҶҶЋϠϒ ̴й̴ϧтϔϼ е̲К ϤϽҶ̳ҶҶҶҶҶЋ̲Ц рϻ̵ЮϜ ̪̳иϹЛϠ ̳днЫт ̱Ͻ̴϶ϐ

е̲К ϤϿ̲̲ϯ̲Км  ̪ϝКϜϹϧϠϜ ̲ХЯϷЮϜ ̴й̴ϦϼϹЧϠ ИϹϧϠϜ.̲еуУ̴ЊϜнЮϜ ̳аϝкмϒ ̴й̴ϧЛжпЯК б̳л̲КϽϧ϶Ϝм .̯ϝКϜϽ̴ϧ϶Ϝ ̴й̴ϧϛуЇвò  

ñAlabado sea Allah, El Primero, sin que exista ningún ser primero que Él, y El Último, 

sin que exista ningún ser después de Él. Quien es imposible de ser percivido por los 

ojos de los videntes, y Quien nuestra imaginación no puede describir. En virtud de Su 

Poder, inició la existencia de La Creacíon desde el principio, e hizo sus criaturas 

totalmente de acuerdo a Su Voluntad.ò108 

En este pasaje, de una manera cuidadosa explica el significado de ñEl Primeroò, y ñEl 

Último¨, también ha dejado expuesto que Allah es imposible ser visto o inclusive, 

siquiera imaginado por la mente. Por otra parte, (el Imam) ha dejado explicado el 

significado de ¨La Creación¨. En la súplica No.6, se aprecia una exposición detallada 

del Poder de Allah, y la administración de Su Creación, de la siguiente manera: 

 ̲ЭуЯЮϜ ̲Х̲Я̲϶ рϻ̵ЮϜ ύ ̳ϹгϳЮϜ"ϝг̳л̲зуϠ ϿΖувм ̴̪й̴ϦΖн̳ЧϠ ̲ϼϝ̲лΖзЮϜм  ̪йϦϼϹЧϠ ̵̱ЭЫЮ ̲Э̲ЛϮм  ̱ϹϲϜм ΖЭЪ ̳ϭЮн̳т ̪̯ϜϸмϹϳв ̯Ϝ̵Ϲϲ ϝг̳лзв

 ̪йϡ̴ϲϝҶҶЊ сТ ϝг̳лзв ̳й̲ϡϲϝҶҶЊ ̳ϭЮнтм  ̴̪й̴Ϡ б̳кмϻП̲т ϝгуТ ̴ϸϝϡЛЯЮ ̳йзв ̱ϽтϹЧϧϠ ̴̪йуТ ̴йуЯК бл̲ϛҶҶЇз̳тм Ϝнз̳ЫҶҶЃуЮ ̲ЭуЯЮϜ блЮ ̲ХЯϷТ ̪

 ̴ϟЛϧЮϜ ̴ϤϝЪϽϲ ев ̴йуТ̴̪ϟҶҶЋзЮϜ ̴ϤϝҶҶЏлжм  ̯ϝҶҶЂϝϡЮ ̳й̲ЯЛϮм  ̴й̴ϧ̲ϲϜϼ е̴в Ϝн̳ҶҶЃϡЯуЮ ̴й̴вϝЧвм ̯ϝвϝ̲гϮ б̳лЮ ̲ЩЮϺ ̳днЫуТ ̪ ̯ϢΖнЦм ̪

                                                ".̯ϢнлІ̲м ̯Ϣ̲ϻЮ ̱йϠ Ϝн̳Юϝзу̴Ю 

                                                             

 108 Ibn Hussain, Alí - conocido como el Imam Zeinul Aôbedin- (ö) : Sajifa as Sayadiat, 

Dárut Tiáril Yadid, Beirut, 1990 (1415 H. Q.), página 33. 
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ñAlabado sea Allah, Quien cre· La Noche y El D²a, por medio de Su Poder, y las hizo 

distintas por medio de Su Poder, y creó para ambas límites específicos; e introduce a 

cada una dentro de su compañera. Sus Siervos obtienen de Él, su sustento y desarrollo. 

Ël creò para ellos La Noche, en aras de que puedan relajarse de las actividades 

fatigantes, y del excesivo cansancio. Creó La Noche como una vestimenta de 

comodidad y descanso, para que las personas repongan sus fuerzas, y encuentren 

satisfacción y placer.109 

El Imam, hasta el final de la exhortación, continúa mencionando los propósitos de la 

creación de La Noche y El Día, y señala cómo el ser humano; ha de agradecer a Allah, 

semejantes bendiciones. En la súplica No.7, usando un estilo diferente, nos dice que 

todo está en las manos de Allah, de la siguiente manera: 

 ̴̪и̴ϼϝЫгЮϜ ̳ϹЧ̳К ̴йϠ ΗЭ̲ϳ̳Ϧ е̲в ϝ̲т"е̲в ϝтм  ̴йϠ ̳ϓϫУ̳т ̴Ϲ̴ϚϜϹҶҶҶҶҶҶҶЇЮϜ ΗϹϲ ̪е̲в ϝ̲тм  ϥΖЮϺ ̴̪Ϭ̲ϽУЮϜ ̴ϰмϼ пЮ̴ϖ ̳ϬϽϷгЮϜ ̳йзв ̳Ёг̲ϧЯ̳т

 ̪̳ϞϝЛЋЮϜ ̲Щ̴ϦϼϹЧЮ ̲Щ̴УГЯϠ ϥ̲ϡΖϡЃϦм  ̪̳ϞϝϡЂцϜ ̲Щ̴Ϧ̲ϼϹ̳ЧϠ о̲ϽϮм  ̪̭̳ϝЏЧЮϜпЯК ϥ̲Џвм  ̲Щ̴ϧ̲ϛуЇгϠ сл̲Т ̪̭̳ϝуІцϜ ̲Щ̴Ϧ̲ϸϜϼ̴ϖ

 ̴ЮнЦ ̲дмϸ ̪̰ϢϽгϦϕв ̲Щ ̲дмϸ ̲Щ̴ϦϸϜϼϖм ".̰ϢϽϮϿзв ̲Щулж  

¨ ¡Oh Aquel, quien por medio de Su Voluntad, los nudos de los problemas son 

desatados! ¡Oh Aquel, en quien nos refugiamos en tiempos de dificultad! ¡Oh Aquel, 

a quien solicitamos la salida hacia las soluciones!  Humillas por medio de Tu Poder al 

rebelde, y es por causa de Tu Gracia, que la forma de mejorar nuestra situación, es 

encontrada. Se deriva de Tu Poder el Decreto (Divino), y las cosas siguen los dictados 

de Tu Voluntad, en virtud de ésta, los asuntos obedecen sin necesidad a que lo digas, 

ellas (las dificultades), están limitadas por Tu Intención, aunque no la hayas 

expresado...ò.110 

 

SEGUNDO TEMA: 

El segundo tema recurrente, (del mencionado libro), se refiere a la Gracia de Allah 

para con su siervo, y la imposibilidad éste para corresponder semejante Gracia a Su 

Señor; sea a través de actos de obediencia o de adoración.  También se nos explica, 

(acerca de la virtud) de confiar y depender en Él, como se lee en la súplica No 37:  

 ̳Н̳Яϡт ъ ̯ϜϹϲϒ Ζд̴ϖ Ζбл̵ЯЮϜ"  ̪̯ϜϽЫ̳ҶҶҶІ ̳й̳в̴ϿЯ̳т ϝв ̲Щ̴жϝҶҶҶЃϲϖ ев ̴йуЯК ̲ЭҶ̲ҶҶЋϲ ̵ъ̴ϖ ̯ϣтϝО ̲Ш̴ϽЫҶҶҶІ е̴в ̳Н̳Яϡт ъм  ̲Щ̴ϧ̲КϝА ев ̯ϝП̲Яϡв

 ̲Ϲ̲лϧϮϜ д̴ϖм  ̲дϝЪ ̵ъ̴ϖ  ̲Ш̴ϸϝϡК ̳Ͻ̲ЫҶҶІϓТ ̪̲ЩЯ̴ҶҶЏУϠ ̲Щ̴ЦϝЧϳϧҶҶЂϜ ̲дмϸ ̯ϜϽ̴̵ҶҶЋЧв      ̪̲Ш̴ϽЫҶҶІ еК ̰ϿϮϝК ̶Ͻ̴̵ҶҶЋЧв б̳к̳ϹϡКϒм  еК

.̲Щ̴ϧ̲КϝА ò  

ñáOh Allah!.  En verdad, nadie es capaz de completar sus agradecimientos para Tí, 

excepto si nuevos dones son enviados por Tí; los cuales requieren posteriores 

agradecimientos. Tampoco, nadie puede llegar a los niveles de completa obediencia a 

Tí, aún y cuando realice un esfuerzo para llegar a ello; si no le envías Tu Gracia. 

Aunque tu más agradecido siervo, te dé las gracias, le es imposible agradecerte 

plenamente; y los más devotos y obedientes de tus siervos, carecen de una perfecta 

obediencia a Tí. ¨111 

 

                                                             

 109 Ibídem, página 52. 

 110  Ibídem, página 57. 

 111  Ibídem, página 154. 
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Debido a las grandes e incesantes bendiciones, de Allah para con sus siervos, le resulta 

imposible a los seres humanos; agradecerlas (plenamente). 

 ¿Cómo podría una persona quien ha llevado un acto de intratitud, corregirlo, aún y 

cuando; pusiese todo su esfuerzo y empeño en esto?. Esto es lo que se deduce en la 

siguiente cita, tomada de la súplica No.16: 

 н̲Ю слЮ̴ϖ ϝ̲т" ̲ЩуЮ̴ϖ ̳ϥуЫϠ  ̵̪с̲зуК ̳ϼϝУҶҶҶІϒ ̳Б̳ЧҶҶҶЃϦ п̵ϧ̲ϲп̵ϧ̲ϲ ̳ϥϡϳϧжϜм  ̪с̴ϦнҶҶҶЊ ̲ЙГЧзт ̲ЩЮ ̳ϥгЦм  ̪̲рϝв̲ϹЦ ̲ϽҶ̵ҶҶЇзϧϦ п̵ϧ̲ϲ

 ̲ЩЮ ̳ϥЛЪ̲ϼм  ̲ϓ̵ЧУϧϦ п̵ϧ̲ϲ ̲ЩЮ ̳ϤϹϯҶҶҶЂ̲м ̪сϡЯ̳ҶҶҶЊ ̲ЙЯϷзт п̵ϧϲ ̲ϞϜϽϦ ̳ϥЯЪ̲ϒм ̪̲рϝϧЦϹϲ  ̪р̴ϽгК ̲ЬнА ̴Ќϼ̲цϜ ̳ϥϠϽҶ̲ҶҶІм

 ̭̲ϝв  ̪р̴Ͻкϸ ̲Ͻ϶ϐ ̴ϸϝвϽЮϜ ̳ϦϽЪϺмсТ ̲Щ  ϝв ̪̲Щзв ̴̭ϝгҶҶҶҶҶҶЃЮϜ ̴ФϝТϐ пЮ̴ϖ с̴ТϽА ЙТϼ̲ϒ бЮ ̵бϪ ̪сжϝҶҶҶҶҶҶЃЮ ΖЭЫт п̵ϧ̲ϲ ̲ЩЮϺ ̴Ьы϶

".сϦϝϛуЂ ев ̱ϢϹϲϜм ̱ϣϛ̴̵уЂ ̲нϳв ̲ЩЮϻϠ ̳ϥϡϮнϧЂϜ 

¨ ¡Oh Dios mío! Aunque llorara hasta perder la vista, o me lamentara hasta perder la 

voz, o me mantuviera en pie (orando en posición de ¨quiamat¨), hasta que mis piernas 

no pudieran sostenerme más; o me inclinara (orando en posición de ¨rukú¨) hasta que 

mi espalda quedase paralizada. O me postrara (orando en posición de ¨suyud¨) hasta 

convertirme en esqueleto; o comiera el polvo de la tierra durante toda mi vida, y 

bebiera la más sucia de las aguas hasta el final de mis días. O si recordara Tu Gloria 

hasta que se secara mi lengua, aunque no pudiera levantar mis ojos a los cielos, por 

sentirme avergonzado ante Tí, no sería merecedor (de la oportudidad) de pedirte que 

borres uno s·lo de los pecados que he cometido...ò112 

 

TERCER TEMA: 

La descripci·n de ñLa Recompensaò, ñEl Castigoò,òEl Para²soò, y ñEl Fuego 

Infernalò. Se enuncia que La Recompensa de Allah, se otorga con base en Su Gracia 

para con Sus Siervos; puesto que en verdad estos últimos, merecen ser castigados aún 

por los más pequeños de sus pecados. Todas las súplicas del (libro) As Sayadiayah 

mencionan este tema, con el fin de producir en la persona; un sentimiento de temor al 

castigo de Allah, así como otro sentimiento de esperanza de poder obtener la 

recompensa. Dicha exposición sucede eficazmente, usando elocuentes estilos 

(literarios), los cuales generan (a la vez) en el corazón (del suplicante), un intenso 

temor y esperanza; que le permiten, salvarse de incurrir en el pecado. Se lee, en la 

súplica No.46 lo siguiente: 

 ̪̳ЍϲϹ̳Ϧъ ̰ϣгϚϝЦ ̲Щϧ̵ϯϲ" ̰ϥϠϝϪ ̲ЩжϝГЯҶҶҶҶЂм  ̪̲ЩзК ̲ϱзϮ егЮ ̳бϚϜϹЮϜ ̳ЭтнЮϝТ ̪̳ЬмϿт ъ ̳ϣЮϺϝϷЮϜ ̳ϣϡуϷЮϜм  ̪̲Щзв ̲Ϟϝ϶ егЮ

пЧІцϜ ̳̭ϝЧЇЮϜм  ̪̲Щ̴ϠϜϻК сТ ̳й̳Т̲ϽЋϦ ̲ϽϫЪϒ ϝв ̪̲ЩϠΖϽϧОϜ егЮ ̲ЬнАϒ ϝвм  ̪̲Щ̴ϠϝЧК сТ и̳ϸΗϸϽϦϹЛϠϒ ϝвм  ̴̪ϬϽУЮϜ ев й̳ϧтϝО

 ̳й̲ГзЦϒ ϝвм  ̴ϣ̲ЮнлҶҶЂ ев ̴̪йуТ ϼнϯϦ ъ ̲Щ̴ϚϝҶҶЏЦ ев ̯ъϹК ̴̪ϬϽϷгЮϜев ̯ϝТϝҶҶЋж̴ϖм  ̲ϤϽкϝД ϹЧТ ̴̪йуЯК ̳СуϳϦ ъ ̲ЩгЫϲ

 ̪̲ϭϯϳЮϜ ̲ϼϜϻКцϜ ϥуЯϠϒм"...  

ñTus Pruebas son claras. Tu Autoridad es eterna e indisminuible. Por tanto, ¡ay de 

aquel que te desobedezca!, terriblemente perdido está quien se aleje de Tí, y la peor 

calamidad es para quien se extravía lejos de Tí. ¡De qué violenta manera será tomado 

por Tu Castigo! y ¡cuán extenso será el período que éste permanecerá en esa 

condición!, ¡cuán lejano estará de cualquier remisión!, y ¡en qué estado de 

desesperanza se encontrará inmerso! La sentencia que decretes contra él, será justa. Y 

                                                             

 112  Ibídem, página 83. 
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la justicia de Tu Decisión no puede ser cuestionada. Tú has hecho todas las cosas 

precisamente claras, y ning¼n espacio para la excusa; ha sido dejado...ò113 

Por su parte, leemos en la súplica No.31: 

 бϲϼϝТ Ζбл̵ЯЮϜ" ̲еуϠ с̴ϦϹϲм  ̪̲ЩтϹтсϡЯЦ ̲ϟуϮмм  ̪̲Щ̴ϧуҶҶҶҶҶЇ϶ евдϝЪϼϒ ̲ϞϜϽГҶҶҶҶҶЎϜм сзϧвϝЦϒ ϹЧТ ̪̲Щϧϡук ев- ϝт ̴̵Ϟϼ-

сϠнжϺ  ̪̰Ϲϲϒ с̵зК ХГзт бЮ ΗϥЫЂ д̴ϗТ ̪̲Щ̴ϚϝзУϠ рϿ̴ϷЮϜ ̲аϝЧв ̳ϥЛУІ д̴ϖм  ".̴ϣКϝУЇЮϜ ̴ЭкϓϠ ̳ϥЃЯТ  

ñáOh Allah!. Ten misericordia de aquel quien está sólo ante Tí, mi corazón palpita 

debido al temor de Tí, y los miembros de mi cuerpo, tiemblan debido a mi reverencia 

de Ti. ¡Oh Señor!, mis pecados causan que me presente avergonzado ante Tí, si me 

mantengo en silencio; nadie hablará en mi favor, aunque alguien quisiera interceder 

por mí, yo no tengo derecho a esa intercesión.¨114 

Semejante a lo anterior, se lee en (el texto) de la súplica No. 39: 

 ̪сзЫЯлϦ ̴̵ХϳЮϝϠ сзТϝЫϦ д̴ϖ ̲Щ̵ж̴ϗТ"сжϹΖг̲П̲Ϧ ̵ъ̴ϖм ...сзЧϠнϦ ̲ЩϧгϲϽϠев ̲Щ̴ЯгϳϧҶҶҶҶҶҶЂϒм  ̪̳й̳Ягϲ сз̲ЗлϠ ϹЦ ϝв сϠнжϺ

 ̲ЩϠ ̳еуЛϧҶҶҶҶЂϜм  ̱Ϲ̴̵гϳв пЯК ̴̵ЭҶҶҶҶЋТ ̪й̳ЯЧϪ сзϲϹТ ϹЦ ϝв пЯКйЮϐм ̪сҶҶҶҶЃУж ϝл̴гЯД пЯК сҶҶҶҶЃУз̴Ю ϟкм ̪ ̲Щϧгϲϼ Э̴̵Ъ̲мм 

"...рϽЊ̴ϖ ̴ЬϝгϧϲϝϠ 

ñSi Tu quisieras castigarme justamente, yo perecería, pero si Tu me otorgaras Tu 

Misericordia, yo permanecería existiendo... levanta de mí mi la carga de pecados, cuyo 

peso ha encorbado mi espalda, te imploro ayuda por el peso que ha doblado mis 

rodillas sobre el suelo. Que la paz sea sobre Mohammed y su Familia, ten Misericordia 

de mi alma, por el mal que haya cometido contra mi propio ser, y has que tu 

Misericordia levante la carga de mis pecados...115 

 

CUARTO TEMA: 

El suplicante es guiado por medio de la lectura de las súplicas, hacia la perfeccïón, 

tanto en sus actos como en las características de su personalidad, a la vez, aprende a 

distanciarse de las malas acciones, y es dirigido hacia la purificación del corazón; 

como se expone en la No.20. 

 Ζбл̵ЯЮϜ" ̲ЩУГЯϠ Ͻ̴̵Тм  ̲Њм̲ ̪сϧ̵уж ̴Ьϐ̲м ̱Ϲ̵гϳв пЯК ̴̵ЭЊ Ζбл̵ЯЮϜ (...)с̵зв ̲ϹЃТ ϝв ̲ЩϦϼϹЧϠ ϱ̴ЯЋϧЂϜм ̪сзуЧт ̲ШϹзК ϝгϠ ϱ̴̵ϳ

 Ϲ̵гϳв ̯оϹлϠ сзЛ̴̵ϧвм  ̪йϠ ̳ЬϹϡϧЂϜ ъ ̱ϱЮϝЊ ̵̱Хϲ ̴ϣЧтϽАм  ̪ϝлзК ̳НтϾϒ ъ ̱ϹІϼ ̴ϣ̵ужм  ̯ϣЯЋ϶ ИϹϦ ъ Ζбл̵ЯЮϜ .ϝлуТ ΗЩІϒ ъ

 ̪ϝл̲ϧϳЯЊϒ ̵ъ̴ϖ с̵зв ̳ϞϝЛ̳Ϧ ̯ϣϡϚϝК ъм Ϡ ̳ϟΖжϔϒ ̪ϝл̲ϧзΖЃϲ ̵ъ̴ϖ ϝл ̯ϣвмϽЪϒ ъм ϝл̲ϧггϦϒ ̵ъ̴ϖ ̯ϣЋЦϝж ΖсТ.ò  

ñáOh Dios m²o! Incrementa la sinceridad de mis intenciones, por medio de Tu Bondad, 

y fortalece mi creencia en Tí, por Tu Poder, corrige la corrupción que hay en mí. (...) 

¡Oh Dios mío!  Bendíce a Mohammed y a la Familia de Mohammed, otórgame la guía 

correcta que yo no pueda alterar, y el camino de la verdad que del cual no me pueda 

desviar; y la intención íntegra, de la cual yo no pueda dudar... ¡Oh Dios mío! No dejes 

sin corregir en mí, ninguna característica que pueda culparme, ni ningún defecto que 

                                                             

 113  Ibídem, página 194. 

 114   Ibídem, página 136. 

 115   Ibídem, páginas 160-161.  
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sea una desgracia para mí, y (no dejes en mí) ninguna cualidad imperfecta, sin que sea 

ésta perfeccionada.116 

QUINTO TEMA: 

Inspiran, el entendimiento de la necesidad de la toma de conciencia, por parte del 

suplicante, referida a la necesidad de convertirse en un ser independiente de las otras 

personas, también le (exhorta) a no humillarse ante los demás, y le insta a confiar sus 

necesidades exclusivamente a Allah. La codicia de las posesiones, que se están en 

manos ajejas, es una de las peores características; que el ser humano pueda tener. Dice 

así la súplica No. 20: 

 "с̴̵зϧУϦ ъм  ̪̳ϤϼϽГҶҶҶЎϜ ϜϺ̴ϖ ̲ШϽуПϠ ̴ϣжϝЛϧҶҶҶЂъϝϠИнҶҶҶЇϷЮϝϠ ъм  ̪̳ϤϽЧϧТϜ ϜϺ̴ϖ ̲ШϽуО ̴ЬϜϕҶҶҶЃЮИΗϽҶҶҶЏϧЮϝϠ ъм  ев пЮ̴ϖ

 ̲Щжмϸ ̳ϥϡкϼ ϜϺ̴ϖ ̲Щ̲жъϻ϶ ̲ЩЮϻ̴Ϡ ΖХϳϧЂϓТ ̪ЩЎϜϽКϖм ̲Щ̲Лзвм."  

ñNo me pruebes con la con la b¼squeda de ayuda, de otro que no seas T¼, a¼n y cuando 

me viese ogligado a ello; ni con la humillación de pedir (ayuda) a otro que no seas Tú, 

aún y cuando estuviera (en una condicón de) necesidad; y cuando sufra temores no 

implore a nadie que no seas Tú. De tal forma, que por todo eso me haga merecedor de 

ser abandonado por Tí, y sea privado de Tus Bendiciones, o sea ignorado por Tí.¨117 

Dice el texto exhortativo No. 28: 

 ̪̲ЩуЮ̴ϖ сКϝГЧжϝϠ ̳ϥЋЯ϶ϒ с̵ж̴ϖ Ζбл̵ЯЮϜ"слϮм ̳ϥТϽЊм  ̪̲ШϹТϼ пЮ̴ϖ ̳Ϭϝϧϳт еΖгКсϧЮϓЃв ̳ϥϡЯЦм  еК еПϧЃт бЮ е̵гК

 ̪̲ЩЯЏТ ̳ϥт̲ϒϼм ".̴й̴ЯЧК ев ̰ϣΖЯЎ ̲м ̴̪йтϒϼ ев ̰ϣ̲У̲Ђ ̴ϬϝϧϳгЮϜ пЮ̴ϖ ̴ϬϝϧϳгЮϜ ̲ϟЯА ̵дϒ  

"¡Oh Dios mío! Verdaderamente, me he dedicado sinceramente a Tí, y me he alejado 

de apoyarme en aquellos quienes de hecho, dependen de Tí, yo no pediré nada de 

aquellos quienes están necesitados de Tu Favor, porque he entendido que el necesitado 

que solicita (ayuda) de otro quien también está necesitado, muestra lo equivocado de 

su opinión, y lo errada que está su mente.118 

Por su parte, en la súplica No.13 se lee: 

 ̪̲Ш̴ϹзК ев ̴й̴ϧ̵Я϶ ̵ϹҶҶЂ ̲Ь̲мϝϲ ег̲Т" ̲РϽҶҶЊ ̲аϜϼм  ̪ϝл̴̵жϝЗв сТ й̲ϧ̲Ϯϝϲ ̲ϟЯА ϹЧТ ̴̪ЩϠ ̴й̴ҶҶЃУж е̲К ̲ϽЧУЮϜ ̳й̲ϧϡЯА пϦ̲ϒм  ев

 .ϝлл̴Ϯм ̲йΖϮнϦ евм  ̴̪дϝвϽϳЯЮ ̲ЌΖϽЛϦ ϹЧТ ̪Щ̲жмϸ ϝл̴ϳϯ̳ж ̲ϟϡҶҶЂ ̳й̲ЯЛϮ мϒ ̪̲Щ̴ЧЯ϶ ев ̱Ϲϲ̲ϒ пЮ̴ϖ ̴й̴ϧϮϝϳϠ ̲Щзв ΖХϳϧҶҶЂϜм 

".дϝЃϲшϜ ̲ϤнТ 

ñPara alguien quien busca la satisfacción de sus necesidades en Tï, y confía en Tí para 

encontrar la liberación de la pobreza, definitivamente; tal persona ha llevado sus 

necesidades al lugar correcto, y las ha dirigido en la dirección precisa. Y si alguien 

viene con sus necesidades a una de Tus criaturas, y ha considerado que otro aparte de 

Tí; será la causa de su éxito, definitivamente, merece que cese para él Tu 

Beneficencia.119 

                                                             

 116   Ibídem, páginas 91-92. 

 117   Ibídem, páginas 94-95. 

 118   Ibídem, página 127. 

 119   Ibídem, páginas 71-72.  
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SEXTO TEMA: 

En aquí se nos enseña, la necesidad de tomar en cuenta los derechos de las otras 

personas, se (nos exhorta) a prestarles asistencia, y a ser compasivos y afables con 

ellas. Se nos explica el sacrificio personal, en aras de ayudar a los otros, haciendo de 

esta manera la hermandad islámica, una realidad. El la súplica No.38, expresa: 

 бЯ̲Т сϦϽҶҶҶҶЏϳϠ ̲б̴Я̳Д ̱анЯЗв ев ̲ЩуЮ̴ϖ ̳ϼϻϧКϒ с̵ж̴ϖ Ζбл̵ЯЮϜ" ̪иϽҶҶҶҶЋж̲ϒ,  е̴в ̲м ̪ ̳иϽЫҶҶҶҶІ̲ϒ бЯ̲Т ΖсЮ̴ϖ ̲рϹҶҶҶҶЂ̳ϒ ̱РмϽЛв е̴в ̲м

е̴в ̲м ̪̳иϽ̴̵Тм̲ϒ бЯ̲Т ̱евϕгЮ сзвϿЮ ̵Хϲ р̴Ϻ ̴̵Хϲ е̴в ̲м ̪̳иϽϪϔ̲ϒ бЯ̲Т сзЮϓҶҶЂ ̱ϣЦϝТ р̴Ϻ е̴в ̲м ̪̳иϼϻКϒ бЯ̲Т ΖсЮ̴ϖ ̲ϼϻϧКϜ ̱̭пҶҶЃв 

Д ̱евϕв ϟуК"...̳иϽϧЂ̲ϒ бЯ̲Т сЮ ̲Ͻл  

¨¡ Oh Allah! Te pido perdón por el mal trato que he cometido a otra persona, en mi 

presencia, sin que haya ido yo en su ayuda; y por la amabilidad que me han mostrado, 

sin que yo haya dado gracias por ella. Y por un acto desagradable, cuyo ejecutor me 

haya pedido perdón, y yo lo haya ignorado. Y por los derechos de un creyente, los 

cuales tenía obligación yo de velar por ellos, los cuales he desatendido; y por el defecto 

de algún creyente, el cual yo noté pero no oculté (a los demás).120 

Esta petición de perdón, es una de las mejores maneras de amonestar el alma, en aras 

de que ésta se supere (y alcance la) ética excelsa.  En el texto No.39, se agrega algo a 

lo anterior, y es la enseñanza referida a cómo perdonar a otra persona, que hubiera 

realizado algo malo en nuestra contra; y de cómo detener la búsqueda de venganza 

contra aquella, elevándose de esta manera el suplicante; a los grados espirituales de la 

santidad: 

 ̴̪йуЯК ̲ϤϽЗϲ ϝв с̴̵зв ̲Ьϝж ̱ϹϡК ϝгΖтϒм Ζбл̵ЯЮϜ"с̴̵зв ̲ЩлϧжϜм  ̲ϤϽϯϲϝв  сЮ ϥЯҶҶҶҶЋϲ мϒ ̪̯ϝϧ̵ув с̴ϧвыЗϠ пҶ̲ҶҶҶЏгТ ̴̪йуЯК

 ̪с̴̵зв ̴йϠ ΖбЮϒ ϝв ̳й̲Ю ϽУОϝТ ̪̯ϝ̵у̲ϲ ̳й̲Я̲ϡ̴Ц ̳й̲Ю ̳СКϜм  ̪с̴̵зК ̴йϠ̲ϽϠϸϒ ϝ̵гК ̴йУЧϦ ъм  ̪ΖсТ ̲ϟЫϦϼϜ ϝв пЯК ̳йУҶҶҶҶҶҶЇЫϦ ъм  ϝ̵гК

 ̪сϠ ̲ϟЃϧЪϜϝв ЭЛϮϜм  ̴нУЛЮϜ ̲ев ̴йϠ ̳ϥϳгЂ̪блзК ев ̳ϥКΖϽϡϦм ЮϜ ̴ϤϝЦϹЊ пЪϾϒ блуЯК ̴ϣЦϹЋЮϜ пЯКϒм ̪̲еуЦ̴̵ϹЋϧг

 ̪̲еуϠ̴̵ϽЧϧгЮϜ ̴Ϥы ̴ҶҶҶҶҶҶЊев сзҶҶҶҶҶҶЎ̴̵нКм  ̪̲Ш̲нУК б̳лзК рнУКс̴ϚϝКϸ евм  ϝ̵зв ̱ϹϲϜм ΗЭЪ ̲Ϲ̲ЛҶҶҶҶҶҶЃт п̵ϧϲ ̪̲Щ̲ϧгϲϼ блЮ

".̲Щ̴ЯЏУϠ 

ñáOh Allah!. Cualquiera quien haya tomado de m², algo que T¼ hubieras prohibido y 

me hubiera calumniado cuando Tú lo huvieras prohibido, y haya muerto con mi 

sombra sobre él; o quien hubiera hecho esto contra mí, y continuara con vida, 

perdónale por aquello que haya hecho para perjudicarme, y no lo humilles por lo que 

me hubiera arrebatado. 

Has el perdón con que le perdono, y el regalo que le ofrezco a él, la ofrenda más pura 

que cualquiera pudiera ofrecer, y la más alta liberalidad de aquellos cercanos a Tí. Y 

prémiame por mi perdón, con el perdón para mí; y por mi súplica para ellos, por Tu 

Misericordia, de tal forma que todos nosotros nos seamos felices en Tu Gracia.121 

¡Cuán sorprendentes son estos últimos pensamientos, y qué forma tan hermosa 

influenciar el alma de los buenos!, (dado que se) advirtierte sobre la necesidad de la 

intención pura ante las otras personas; al pedir por la felicidad de todos. Inclusive, por 

aquellos quienes han sido injustos y malvados en nuestra contra. Como los anteriores, 

hay muchos más ejemplos en los textos exhortativos del (libro) Sajifa As Sayadiah, si 

las personas pudieran escuchar sus directrices, las cuales están colmadas de toda clase 

de enseñanzas, y ética (excelsa). 

  

                                                             

 120   Ibídem, página 158. 
 121   Ibídem, página 159. 



 175 

 

SECCIÓN 36:- NUESTRA DOCTRINA ACERCA DE LA VISITA, 
A LOS SANTOS MAUSOLEOS-. 

 

Una de las prácticas, por las cuales se distingue La Escuela Imamiyah, es la visita a 

los santos mausoleos; como la tumba del Santo Profeta (Ј) y las de los Imames (И). 

(También se conoce, esta Escuela por) la construcción de buena fe, de magníficas 

edificaciones sobre las mencionadas sepulturas.Todo esto ha sido realizado, de 

conformidad con las intrucciones de los Imames, quienes exhortaron a sus seguidores 

a la realización de esas visitas, las cuales deparan una gran recompensa por parte de 

Allah. 

Ciertamente, despúes de los actos devocionales obligatorios, la visita; contituye una 

de las más excelsas formas de la obediencia, y (búqueda de) acercamiento (espiritual) 

a Allah; puesto que dichos mausoleos son de los mejores lugares; donde se pueden 

realizar súplicas al Altísimo, así como buscar Su cercanía. Los Imames, establecieron 

las mencionadas visitas, como una manera de fidelidad para hacia ellos: 

"ЭЫЮ дϒ  йϚϝуЮмϒ ХзК сТ "ϜϹлК аϝвϖ̪йϧЛуҶҶҶҶҶҶІм ев ̵дϖм  ̪ϹлЛЮϝϠ ̭ϝТнЮϜ аϝгϦ̭ϜϸцϜ еҶҶҶҶҶҶЃϲм  егТ ̪бкϼнϡЦ ϢϼϝтϾ

 сТ ϣϡОϼ бкϼϜϾ̪блϦϼϝтϾ  ϜнϡОϼ ϝгϠ ϝЧтϹЋϦм̪йуТ  ант бк̭ϝЛУІ блϧгϚϒ дϝЪ.ϣвϝуЧЮϜ"  

ñEn verdad, hay para todos los Imames un pacto, que pende en el cuello de sus 

allegados y seguidores; ciertamente la visita correcta a sus mausoleos, es una manera 

de cumplir fielmente el pacto (contraído con ellos). Así pues, si una persona los̈visitä , 

teniendo la intención de realizar la ñziaratò, creyendo en dicha acción; para dicha 

persona, serán sus Imames intercesores en el Día de la Resurrección.¨122 

En la (realización) de este acto, se hayan beneficios de carácter religioso y social, los 

cuales fueron objeto de especial atención; por parte de nuestros Imames. A través de 

dichas visitas, se refuerza el lazo vinculante y el amor entre los Imames y sus 

seguidores, y tambíen; éstos últimos recuerdan las virtudes éticas y las luchas en La 

Senda de La Verdad, llevadas a cabo por sus Imames. (Por medio de ellas) reúnen los 

musulmanes en un lugar, permitiendo que éstos puedan conocerse, y establezcan lazos 

de amistad entre sí. Por medio de la visita, se imprime en los corazones (de los 

musulmanes), el espíritu de obediencia y de devoción a Allah, a Sus Mandamientos y 

Sus Órdenes.  También, se confirma en los visitantes, el verdadero significado de ésta: 

La Verdad del Principio de la Unicidad de Allah, el reconocimiento de la Santidad del 

Islam, y el Mensaje del Santo Profeta Mohammed (Ј). 

 Además, el musulmán reconoce los deberes, por los cuales debe esforzarse en 

alcanzar; tales como: El poseer una elevada ética, sumisión al Creador quien controla 

y administra El Universo, así como el deber de ser agradecido con Él, por todas sus 

bendiciones. 

                                                             

 122   Este es un hadiz del Imam Mohammed Ad Redha (ö), que se encuentra en la 

recopilaci·n de s¼plicas de Ibn Qawaliat, Yaôfar: Kámelu Az Ziárát , Néshr Al Matbuatu Ar 

Radhawiat, Al Nayaf, 1936 (1356 H.Q), página122. 
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De tal forma, que la visita, constituye por sí misma un medio para realizar la lectura 

de las súplicas, tal y como se vió en la exposición anterior. Dichas súplicas, poseen 

elevadísimos signicados, como el (que presenta la) titulada: ñZiarat Aôminu Allahò, 

compuesta por el Imam Zainul Abedin (И) cuando visitó la tumba de su abuelo (Alí 

Ibn Abi Taleb) El Príncipe de los Creyentes, con él sea la paz. 

En la recitación de las súplicas de las visitas, entendemos el magnífico carácter de los 

Imames, sus sacrificios en aras de la defensa del Sendero de La Verdad, y en la honra 

del Islam; así como la perseverancia de éstos en la obediencia a Allah. Las súplicas de 

las visitas, fueron escritas en el más refinado árabe, siendo poseedoras de una gran 

elocuencia en forma de frases fáciles de comprender, tanto para el experto (lingüísta), 

como para el hombre común. Ellas contienen tanto, la exposición detallada y precisa 

del Principio de la Unicidad de Allah, como la forma en que ha de suplicarsele al 

Creador. 

Las súplicas de las visitas, están por derecho propio, entre los más grandes ejemplos 

de la literatura de la Religión Islámica, -despúes del Corán, Las Cumbres de la 

Elocuencia, y otras súplicas transmitidas por los Imames-; por contener éstas, una 

exposición resumida de sus enseñanzas en materias islámicas y éticas.  Existen 

directrices y guías, en ciertos actos ceremoniales que han de efectuarse en la visita, -

que mencionaremos posteriormente-; los cuales ayudan al desarrollo espiritual del 

musulmán, fomentan la solidaridad con los pobres, la fraternidad entre las personas, y 

exhortan a la buena conducta. Tales ceremonias, han de llevarse a cabo, antes de entrar 

en el Santo Mausoleo. Otras se llevan a cabo, durante la visita, y por último; otras 

ceremonias se realizan posteriormente a ésta. Aquí indicaremos algunos de dichos 

actos, teniendo por objeto el ilustrar lo que hemos expuesto: 

 

Formalidades que han de observarse, cuando se lleva a cabo la visita a un 

Mausoleo. 

1- La persona antes de efectuar la visita, ha de tomar realizar una ablución mayor  por 

este medio; purifica su cuerpo de cualquier tipo de suciedad, previene la enfermedad, 

y el sufrimiento o molestias que pudiera causar su mal olor a otras personas. Tambíen 

purifica su alma, de las impuresas espirituales. Nos ha sido transmitido, por medio de 

varias tradiciones, que después de tomar la ablución mayor, en aras de tomar 

conciencia de estos grandes objetivos; la persona ha de decir: 

 с̴Ю ЭЛϮϜ Ζб̳л̵ЯЮϜ" ̯ϜϼнлАм ̯Ϝϼнж ̪ ̯ϝуТϝЪ ̯ϜϾϽ̴ϲм  ̱̭Ϝϸ ̴̵ЭЪ ев ̱б̲ЧЂм ̪ ̴̵ЭЪ евм  ̱ϣкϝКм ̱ϣТϐ ̪ ̴йϠ Ͻ̴̵лАм  сϡЯЦс̴ϲ̴ϼϜнϮм ̪

с̴вϸм с̴гϳЮм с̴вϝЗКм ̪ ̲м с̴̵Ϸвм р̴ϽҶҶҶҶҶҶЇϠм р̴ϽЛҶҶҶҶҶҶІм ̲м ̪с̴̵зв ̳ЌϼцϜ ϥΖЯЦϒ ϝ̲в̲м ̪с̴гЗКϜ ̲ант ̯ϜϹ̴кϝҶҶҶҶҶҶІ с̴Ю ЭЛϮ

 ̲м р̴ϽЧТ̲м ̪сϧ̲Ϯϝϲс̴ϧ̲ЦϝТ."  ñ 

ñáOh Allah! Concédeme luz y pureza, (concédeme) protección de toda clase de 

enfermedad, corrupción o calamidad. Purifica a través de esta ablución mayor, mi 

corazón y mi cuerpo, mis huesos, mi carne, mi sangre, mi cabello, mi piel, mi mente, 

y mis nervios; así como cualquier otra parte de mí, que toque la Tierra. Otórgame un 

testigo en el día de mi pobreza, necesidad y requerimiento.ò123      

2.- Ha de vestirse, con las más apropiadas y limpias de sus ropas, porque en esas 

ocasiones; donde se reúnen las personas, el vestirse de esa manera genera simpatía, y 

                                                             

 123   Ibídem, página 184. 
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acercamiento entre ellas; así como también, incrementa la dignidad de éstas, y les 

permite entender la importancia de la visita. 

Ha de entenderse que esta persona, ha de vestirse con las mejores ropas que le permita 

sus capacidades de compra; no aquellas que sean las más refinadas del mercado. 

Puesto que no todas las personas, pueden vestir lo mejor, una disposición (que 

sostuviera esto), provocaría una gran presión sobre los pobres; e iría en contra de La 

Generosidad de Allah. Este punto referido a la vestimenta adecuada para la visita, 

conjuga siguientes elementos: (a) las personas han de ir bien vestidas, y (b) al mismo 

tiempo, deben prestar consideración a la condición de los pobres y necesitados. 

3.- Quien realiza la visita, debe ir perfumado si le fuera posible, siendo el beneficio de 

ésto; semejante al de ir bien vestido. 

4.- El visitante, ha de otorgar una caridad a los pobres; de acuerdo con sus capacidades 

(económicas). Los propósitos de ésta acción, son los de ayudar al pobre, y desarrollar 

en la personalidad del donante; el espíritu de generosidad. 

5.- La persona ha de caminar, despacio y silenciosamente, sin mirar a los alrededores. 

Esto guarda relación, con el respeto a la santidad del lugar, fomenta la antención en 

Allah y se evita de esta manera, el causar algún tipo de inconveniente a otras gentes. 

6.- Ha de decir, cuantas veces lo desee: ñAllah es Grandísimoò (Allahu Akbar). 

Algunas súlpicas, han estipulado que ha de repetirse esta alabanza, cien veces. Ésta, 

tiene por objeto el crear la conciencia espiritual relacionada con la Grandeza de Allah. 

No existiendo otro ser más grande que Él. Así, la visita no es otra cosa, sino una 

manera de adorar a Allah, Su Grandeza, y Su Dignidad; (y al mismo tiempo) de 

revivificar las ceremonias litúrgicas, y fortalecer La Religión. 

7.- Después de visitar la tumba del Santo Profeta (Ј) o la de (uno de los) Imames (И), 

ha rezar dos ciclos de oración, como mínimo. Adorando de esta forma a Allah, 

dándole las gracias, y solicitándole la aceptación de la visita. También ha de solicitarle 

(al Creador), que le otorgue la recompensa de la oración, a la persona que está 

sepultada en ese lugar. La súplica que se recita despúes de la oración antes 

mencionada, le permite al visitante la comprensión de que sus actos devocionales 

realizados durante la vistia, han sido efectuados exclusivamente para Allah, porque 

nadie excepto Él; merece ser adorado. De tal forma, la visita, no es sino una vía para 

encontrar la cercanía respecto al Altísimo; (especialmente) cuando se dice: 

 ̪̳ϥуΖЯҶҶЊ ̲ЩЮ Ζбл̵ЯЮϜ" ̳ϥЛЪϼ ̲ЩЮм ̪ ̳ϤϹϯҶҶЂ ̲Щ̲Юм ъ ̲Ш̲Ϲϲм  ̳ϢыҶҶЋЮϜ днЫϦ ъ ̳йΖжц ̪̲ЩЮ ̲ЩтϽҶҶІ ̵ъ̴ϖ ̳ϸнϯҶҶЃЮϜм ̳Ин̳ЪϽЮϜм 

 ̱Ϲ̵гϳв пЯК ̴̵ЭҶҶЊ Ζбл̵ЯЮϜ ̪̲ϥжϒ ̵ъ̴ϖ ̲йЮ̴ϖ ъ  ̲ϥжϒ ̲ЩΖжц ̪̲Щ̲Ю̪̱Ϲ̵гϳв ̴Ьϐм с̴̵зв ЭΖϡЧϦм  ̱Ϲ̵гϳгϠ ̪с̴ЮϕҶҶЂ сз̴ГКϒм ̪сϦ̲ϼϝтϾ

ϝГЮϜ ̴йЮϐм ̲етϽк ".  

ñáOh Allah!. He rezado para T², me he inclinado ante T², me he prostrado ante T²; s·lo 

Tú no tienes nada que se te pueda comparar, por esto no ha sido la oración, ni la 

inclinación; ni la prostración, excepto para Tí. Porque Tú eres Allah, no hay más Dios 

excepto Tú. ¡Oh Allah!. Bendice a Mohammed, y a la Familia de Mohammed, acepta 

de mí esta visita; y otórgame lo que te solicito, (en virtud de tu amor) a Mohammed y 

su Familia Inmaculada.124 

                                                             

 124    Lil Kafaômi, Al Mezbaj, N®shr Muaôsesatul Aôlami, Beirut, 1982 (1402 H.Q.),  tercera 

edición, vol  II, página 158. 
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Con lo anterior, se clarifica a quien quiere comprender, la realidad de la intención en 

las visitas a los mausoleos; llevadas a cabo por los Imames y sus seguidores, y se 

responde a aquellos ignorantes, quienes confunden la visita; con una forma de 

ñidolatría de las tumbasò, o de politeísmo, adorando (por medio de ella) a otro ser que 

no es Allah. 

  Sin duda alguna, el propósito de aquellos detractores, es el privar a los seguidores de 

la Escuela Imamiyah; de los beneficios resultantes de la reunión de carácter religioso, 

en los días especiales de las visitas. Donde suceden protestas y recriminaciones, ante 

los ojos de los enemigos de la Familia del Profeta, quienes no ignoran la verdadera 

intención de los Imames (cuando exhortaron a sus seguidores a la realización de dichas 

visitas). Es imposible creer, que aquellos quienes por Allah, fueron sinceros en sus 

intenciones; en sus actos devocionales, y dieron su sangre por la causa del Islam, 

pudieran ser capaces de invitar a las gentes al politeísmo (y a adorar a otro ser aparte) 

de Allah. 

8.- El visitante, ha de ser bondadoso con aquel quien es su compañero, es decir; con 

aquella persona quien al igual que él lleva a cabo la visita, tratándolo bien de palabra, 

recordando mucho a Allah 125, ha de ser humilde; orar mucho, y solicitar al Altísimo; 

                                                             

 125  El recuerdo, es un estado o disposición del espíritu por medio del cual el ser humano 

puede proteger el conocimiento y la conciencia -sobre la Realidad de Allah y la 

dimensión espiritual que ha alcanzado- , de los peligros de desatención y el olvido. El 

recuerdo, puede llevarse a cabo de tres maneras: (a) El que ocurre en el corazón. (b) El 

que se expresa por medio de la palabra. (c) El que se realiza por medio de la acción 

exterior. 

Declara El Altísimo en el Sagrado Corán: 

") ̲дтϺЮϜ ϝ̲лΗт̲ϓ̲т  ̲ Ϝм̳ϼ̳ЪϺϜ Ϝм̳ж̲вϐϜ̯ϼт̴Ϫ̲Ъ Ϝ̯ϼЪ̴Ϻ ϣтϐ ̪ϞϜϾϲцϜ ϢϼмЂ (".41. 

(ñáOh quienes cre®is! Recordad mucho (en toda circunstancia) a Allah.ò), Sura al-

Azhab (No.33), Aleya 41.  

 

) ϣтϐ ̪ϢϼЧϠЮϜ ϢϼмЂ ("...аЪϼЪϺϒ сжмϼЪϺϝТ"152 

(ñRecord§dme, y Yo os recordar®...ò), Sura al-Baqarah, (No.2), Aleya 152. 

") ̲Ш̲ϠΖϼ ϼ̳ЪϺϜм  ̯ϣ̲Ут̴϶̲м ̯ϝКΗϼ̲ҶҶЎ̲Ϧ ̲ШҶ̴ҶЂУ̲ж сТ ̴ϼл̲ϮЮϜ ̲дм̳ϸм  ̲м ̴̵м̳ϸ̳ПЮ̴ϝϠ ̴Ьм̲ЧЮϜ ̲д̴в ̲м ЬϝҶҶЊфϜ.̲дт̴Я̴Тϝ̲ПЮϜ ̲д̴в Ζд̳Ъ̲Ϧ ъò( 
 ϣтϐ ̪РϜϼКцϜ ϢϼмЂ205. 

(ñY recordad a Vuestro Se¶or en vuestra propia Alma, con humildad y temor, sin 

hacer ruido con la palabra, en las mañanas y las noches; y no sed de los 

desatentos.ò), Sura al-Aôraf, (No.7), Aleya 205. 

 

 ̲ ̲дм̳ϼ̳ЪϺ̲т ̲дтϺЮϜ "}а̴л̴Ϡм̳ж̳Ϯ пЯ̲Км ̯Ϝϸм̳Л̳Цм ̯ϝвϝ̲т̴Ц Ьϐ ϢϼмЂ {"... ϣтϐ ̪дϜϼвК191. 

(ñAquellos quienes recuerdan a Allah de pie, sentados y recostados sobre sus 

costados...ò). Sura ale-Imrán, (No. 3), Aleya 191. 

 

Por su parte el Santo Profeta Mohammed  [Ј ], declaró: 

". ϼЪϺ ϼϪЪтЯТ ϣ̵жϮЮϜ Ќϝтϼ сТ ЙϦϼт дϒ ΖϞϲϒ дв " 
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bendiciones para Mohammed (Ј), y su Alul Bait (И). También el visitante (ϽϚϜϾ), ha 

de ayudar a sus hermanos (en el Islam), cuando éstos no posean nada, ha de 

consolarlos, y mantenerse lejos de todo aquello que sea reprochable, e ilícito. Debe el 

                                                             
ü "Quien quiera disfrutar (la felicidad) en la privacidad del Paraíso, entonces que 

sea profuso en el recuerdo de Allah.ò 

 

"Ј)ЬϚЂм ϤмвϦ дϒ" :ЬϝЧТ ̬ЬЎТϒ ЬϝвКцϜ рϒ (ϞАϼ ШжϝЂЮм "  ϼЪϺϠ 

ñSe le pregunt· (al Santo Profeta [Ј ]), ¿cuál es la mejor de las acciones?. Y él dijo: 

ü ñTu lengua, que es refrescada con el recuerdo de Allah, en el momento de tu 

muerte.ò 

 

(Ambos hadices del Profeta [Ј ], están contenidos en Al Kashani, Mohsen: Al Majayatul 

Baid§ô Fi Tajdibil Aji§ô, Daftare Entesharate Islami, Qom, 1995 (1415 H.Q.), segunda 

edición, vol II, 267. 

 

 

  El Imam Az Sádeq [И],  dijo: 

  дϝϲϠҶҶЂ ЬмЦϒ ъ сжϒ ϝвϒ "ύ ϸвϲЮϜм йЮϖ ъм  ъϖдϝЪ дϖм ̪ϼϠЪϒ м   дв ϜϺк дЪЮм ̪ШϜϺ    сТ  ϼЪϺЪ Ь
дАмв ".ϣтЊЛв мϒ ϣКϝА пЯК ϤвϮк ϜϺϖ 

 
× ñEn verdad que no digo tan s·lo ñGloria a Allah y Alabado sea Allah, No hay 

divinidad excepto Allah y Allah es Grand²simoò, a¼n y cuando esto sea una manera 

de recordar a Allah, sin embargo; Allah debe ser recordado en todo lugar, cuando 

le obedezcamos o no*...ò.  

 

¶ Ibn Qawaliat, Yaôfar: Kámelu Az Ziárát , Néshr Al Matbuatu Ar Radhawiat, Al Nayaf, 

1936 (1356 H.Q), página 131. 

 

 

Este hadiz nos aclara que el ñdhikrò, no es tan s·lo el pronunciamiento de alabanzas a Allah, 

sino que es una manera de devoción aún más amplia, que conlleva un estado de conciencia 

espiritual. Inclusive, el recuerdo de Allah debe preceder todo acto de obediencia al Creador; y 

si se pretendiera realizar una acci·n de rebeld²a en contra de Allah, el ñdhikrò que precediere a 

éste, nos prevendría de llevar a cabo dicho acto reprochable. 

 

Para una mayor informaci·n  sobre el tema del  ñdhikrò cons¼ltese: 

 

 

¶ (1) Khomaini, Rukhollah (Imam): Chejel Hadiz (Arbain Hadiz), Muaôsese Tanzime wa 

Neshri Ázare Imam Khomaini, sl, 1993 (1371 H.S), primera edición, hadiz No. 18, páginas 

287-298. 

 

¶ (2) Al Kulaini, Opt Cit , vol II, páginas 497-506. 

 

¶ (3) Zadé Qumi, Azgar Nádhem: Alí [И] Ain® Eôrf§n, Markaze Entesharate Daftar 

Tabligáte Islamie Jauze Elmiye Qom, Qom, 1996 (1374 H. S), primera edición, páginas 

259-261.. 
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visitante, evitar discusiones y conflictos sobre sus creencias personales. Ciertamente, 

la realidad de la visita, no es otra que saludar al Profeta (Ј); o al Imam (И), en el 

entendido de que ellos: 

 Ьϐ ϢϼнЂ (".̲дн̳Ц̲ϾϽ̳т б̴лΖϠ̲ϼ ̲Ϲз̴К ̰̭ϑ̲уϲ̲ϒ ...")̪дϜϽгК  ϣтϐ169.  

(ñ...están vivos, junto a Su Señor está la provisión de ellos.¨), Sura ale-Imrán 

(No.3), aleya 169. 

Por lo tanto, ellos (el Santo Profeta y los Imames), escuchan las palabras del visitante, 

y contestan sus saludos, siendo suficiente con que se diga en la visita al Profeta 

Mohammed (Ј) 

 ЬнЂϼ ϝт ЩуЯК аыЃЮϜ ""  

ñLa paz sea contigo, áoh Mensajero de Allah!ò. 

 

Pero, es preferible leer las palabras transmitidas por La Familia del Profeta, por 

contener según lo señalamos; las más elevadas intenciones, (y ser de gran) importancia 

religiosa, (las cuales vienen expresadas) elocuentemente; y por ser de las súplicas que 

permiten concientizar al hombre, respecto a Allah, El Altísimo, El Único.  
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SECCIÓN 37: NUESTRA DOCTRINA RELACIONADA CON EL 
SIGNIFICADO DE LA ̈ SHÍÄ, DE ACUERDO A LA OPINIÓN DE 

LA FAMILIA DEL PROFETA. 

 

Ciertamente, los Imames de La Familia del Profeta (И), después de que les fue negado 

el retorno; al liderazgo (político) de la Nación Islámica-, no tuvieron otra resolución, 

que la de educar a los musulmanes de una manera correcta; tal y como Allah lo ha 

ordendo. Los Imames se mantuvieron al lado de quienes creyeron en ellos, y confiaron 

(a dichos allegados) sus secretos. También  llevaron a cabo, todo tipo de lucha y 

esfuerzo para enseñar a sus seguidores, las normas de la Ley Islámica;  y la transmisión 

de los conocimientos de La Vía  de Mohammed (Ј), aclarando de esta manera; lo que 

para al ser humano,  es beneficioso o perjudicial. 

Los Imames, no reconocían a una persona como uno de sus seguidores, excepto si ésta 

obedecía Los Mandatos de Allah, se distanciaba de sus pasiones, y practicaba lo que 

ellos le habían enseñado.  Tampoco consideraban que el amor que se les dispensara, 

era únicamente la razón para obtener La Salvación, excepto si dicho amor; iba 

acompañado de acciones virtuosas, y estuviesen (dichos seguidores) engalanados con 

la veracidad, la honestidad; la piedad, y el temor a Allah. (El Imam Mohammed 

Báquer (И) declaró): 

 ϝт "̪ϣгϫу϶  ̪ЭгЛϠ ̵ъ̴ϖ ̯ϝϛуҶҶҶҶҶҶІ  ев блзК сзПж ъ й̵жϒ ϝзуЮϜнв НЯϠϒеЮ бл̵жϒм  ϜнЮϝзтϝзϧт ъм  ̪ИϼнЮϝϠ ̵ъ̴ϖ ̵ϹҶҶҶҶҶҶІϒ ̵д̴ϖм 

 пЮϖ йУЮϝ϶ ̵бϪ ̯ъϹК СЊм ев ϣвϝуЧЮϜ ант ϢϽЃϲ ЀϝзЮϜ.иϽуО"  

× ñáOh Khuzaimah! Dí a nuestros amigos, que en verdad no seremos para ellos 

de ninguna ayuda frente a Allah, excepto si sus acciones (son puras), y que ellos no 

contarán con nuestra amistad ni amor, excepto por razón de sus virtudes. En verdad, 

la más severa tristeza durante el Día del Juicio, la padecerá aquel quien prescribió 

la justicia, y después, actuó en contradicci·n con ®sta.ò126 

Ellos querían, que sus seguidores invitaran (a las gentes) a La Verdad, y les guiaran al 

Bien, por medio de sus acciones; en vez de hacerlo tan sólo con sus palabras. 

 ϽуПϠ ϽуϷЮϝϠ ЀϝзЯЮ ϢϝКϸ ϜнжнЪ "̪бЫϧзЃЮϒ  ϸϝлϧϮъϜ бЫзв ϜмϽуЮИϼнЮϜм ФϹЋЮϜм."  

× Ïnvitad a las gentes al bien, por otro medio aparte de vuestras lenguas, para 

que observen en vosotros; la perseverancia, la verdad y la piedad.ò127  

Nosotros, (ilustraremos) este tema con algunas de las conversaciones, que tuvieron 

lugar; entre los Imames (И) y sus seguidores, para que el lector pueda conocer, el 

énfasis y el interés; otorgados por nuestros Imames, a la enseñanza de la ética: 

¶ La conversación entre (el Imam Mohammed) Ibn Báquer (И), y Yáber Al Yuafi: 

 ϝт"̪ϽϠϝϮ   пЧϦϜ ев ̵ъ̴ϖ ϝзϧЛуҶҶҶҶҶҶІ ϝв  нТ !̬ϥуϡЮϜ Эк̲ϒ ϝзϡϳϠ ЬнЧт дϒ ЙΗуҶҶҶҶҶҶЇϧЮϜ Эϳϧзт ев сУϧЫтϒйКϝАϒм . ϝвм

ϜнжϝЪ  ̪ЙҶҶЎϜнϧЮϝϠ ъ̴ϖ днТϽЛтϽЪϺ ϢϽϫЪм ̪ϣжϝвцϜм ̪ЙΗҶҶЇϷϧЮϜм  ̪ϜманҶҶЋЮ ̪ϢыҶҶЋЮϜм ̪етϹЮϜнЮϝϠ ϽϡЮϜм ̪ ϹкϝЛϧЮϜм

дϜϽуϯЯЮ  ̭ϜϽЧУЮϜ евϣзЫЃгЮϜ Экϒм аϝϧтцϜм еувϼϝПЮϜм ̪ϩтϹϳЮϜ ФϹЊм ̪дϐϽЧЮϜ ϢмыϦм ЀϝзЮϜ еК еЃЮцϜ ̵СЪм ̪

 ̪Ͻу϶ ев ̵ъ̴ϖϝ̭зв̳ϒ ϜнжϝЪм   ϜнЧϦϝТ .̭ϝуҶҶҶҶҶІцϜ сТ бкϽϚϝҶҶҶҶҶЇКϝгЮ ϜнЯгКϜм   еуϠ ЁуЮ ̪  ϹзКϹϲϒ еуϠм  ̪ϣϠϜϽЦ

ϟϲϒ  бкϝЧϦϒ ЭϮм ϿК  пЮϖ ϸϝϡЛЮϜйϧКϝГϠ блЯгКϜм ϝт .̪ϽϠϝϮ ϝв м  ШϼϝϡϦ  пЮϖ ϞΖϽЧϧж ̵ъ̴ϖ пЮϝЛϦм  ̪ϣКϝГЮϝϠ

                                                             

 126  Al Kulaini, Opt Cit , vol II, página 140, al final del hadiz No. 2. 
 127   Ibídem, página 64, hadiz No.12. 
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 нлТ ̯ϝуЊϝК ύ дϝЪ ев м ̪сЮм ϝзЮ нлТ ̯ϝЛуГв ύ дϝЪ ев ̪ϣ̵ϯϲ ев Ϲϲц  пЯК ъ м ̪ϼϝзЮϜ ев Ϣ̭ϜϽϠ ϝзЛв ϝв м

 ϝв м ̪мϹК ϝзЮϝзϧтъм ЬϝзϦ ЛЮϝϠ ̵ъ̴ϖ".ИϼнЮϜ м Эг  

× ñáOh Y§ber!. àEs suficiente para pretender ser ¨shía¨, el decir que se nos ama a 

nosotros ñEl Alul Baitò? ¡Por Allah!, no es uno de nuestros ¨shías̈, sino aquel quien 

teme y obedece a Allah. Y no se les conoce, excpeto por (poseer las cualidades de) 

humildad, modestia; honestidad, el mucho recuerdo de Allah, el ayuno; la oración, la 

dedicación al bienestar de sus padres, la lealtad para con sus vecinos; entre los pobres, 

los necesitados, los extraviados y los huérfanos. (Se conoce a nuestros ¨shías¨, también 

por) la veracidad de sus palabras, la lectura del Corán, por el (uso moderado) de sus 

lenguas; excepto en materia del bien, y son dignos de confianza para aquellos de sus 

allegados; en todas circunstancias. 

× Por tanto, teméded a Allah, y actuád (buscando la recompensa) que viene de Él 

, porque no existe preferencia de Allah respecto a nadie. Es para Allah, el más amado 

de sus siervos, aquel quien le es más devoto y obediente. ¡Oh Yáber!. ¡Por Allah!, 

nadie puede llegar a ser cercano de Él, excepto por la obediencia, (sin la obediencia),no 

puede haber salvación del Fuego del Infierno, ni excusa ante Allah. Sólo aquel quien 

fue obediente a Allah, es nuestro amigo, y aquel quien fue desobediente de (las órdenes 

de) Allah, es nuestro enemigo. Tú no puedes obtener nuestra amistad, si no es a través, 

de las (buenas) acciones y la piedad.ò128 

¶ La conversación entre (el Imam Mohammed Báquer) Abi Yáfar (И), y Saeid Ibn Al 

Hassan : 

ñнϠϒ ыТ йϧϮϝϲ ϻ϶ϓуТ йҶҶҶҶҶЃуЪ сТ иϹт Э϶ϹуТ йу϶ϒ ϙЮϖ бЪϹϲϒ ̭сϯтϒ :аыҶҶҶҶҶЃЮϜ йуЯК ϽУЛϮ ̬йЛТϹт .ò)ϹуЛҶҶҶҶҶЂв :(ϝ 

.ϝзуТ ЩЮϺ РϽКϒ 

 :аыҶҶҶҶЃЮϜ йуЯК ϽУЛϮ нϠϒñдϺϖ ̭сҶҶҶҶІ ыТ .ò :аыҶҶҶҶЃЮϜ йуЯК ϽУЛϮ нϠϒ !дϺϖ ШылЮϝТ :(ϹуЛҶҶҶҶЂ)ñ ϜнГЛт бЮ анЧЮϜ дϖ

.ϹЛϠ блвыϲϒò  

× "(El Imam Báquer) Abu Yáfer (И), ̈ ¿No es sorprendente que uno de Ustedes, 

se acerque a su hermano e introduzca su mano en el bolsillo de éste, y tome to que 

necesite, sin que su hermano le prevenga de hacerlo?  

Á (Saeid): No conozco a nadie así entre nosotros. 

× Abu Yáfar (И):¨Entonces, no existen (nuestros) seguidores¨verdaderos entre 

Ustedes.  

Á (Saeid): Entonces, ¿nosotros desapareceremos?  

× Abu Yáfar (И): ¨ (Sí), porque verdaderamente tales personas no practican lo 

que predican.129 

*  La conversación entre (el Imam Yáfar) Abi Abdallah, As Sádeq  (И), y Abi Az 

Zabaj  al Kanani: 

ЩуТ ЀϝзЮϜ ев пЧЯж ϝв :  ϹϡК сϠц сжϝзЫЮϜ!̬  

" :(  ϹҶϡК нϠϒ)рϻҶЮϜ ϝҶвм  ϝҶззуϠ днЫт ЬϜϿт ъ :сжϝҶзЫЮϜ "̬ЀϝҶзЮϜ ев пЧЯϦЭҶϮϽЮϜ еуϠм ̪аыЫЮϜ  рϽУЛϮ :ЬнЧуТ

 ЀϝзЮϜ бЪϽ̵уЛт" :( ϹϡК нϠϒ) .ϩуϡ϶ ̬сϠ!ñ.  

 ЭЦϒ ϝв":(  ϹϡК нϠϒ) !бЛж :сжϝзЫЮϜев м  ϜϽУЛϮ Йϡ̵ϧт!бЫзв  ̵ϹϧҶҶҶҶҶҶІϜ ев сϠϝϳҶҶҶҶҶҶЊ̲ϒ ϝгΖж̴ϖйКϼм ̪йЧЮϝϷЮ ЭгКм ̪

йϠϜнϪ ϝϮϼм."!сϠϝϳЊϒ ̭ъϕк . 

                                                             

 128   Ibídem, página 60, hadiz No. 3. 
 129   Ibídem, página 139, hadiz No. 13. 
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Á "Al Kanani: ¡ Cuánto hostigamiento recibimos de las gentes, por vuestra causa! 

× -El Imam Yáfar - Abu Abdallah (И): ñ¿Qué clase de hostigamiento os hacen 

las gentes?̈ 

Á Al Kanani: No ha terminado entre nosotros y otro hombre una conversación, 

sin que éste nos diga: ñyafarita marrulleroò.  

× Abu Abdallah (И): ñàOs humillan las gentes por causa nuestra?ò 

Á Al Kanani: ¡Sí!  

×  Abu Abdallah (И): ñáPor Allah! Que hay muy pocos de mis seguidores entre 

vosotros. En verdad, mi seguidor es aquel quien posee una gran virtud, y quien actúa 

(exclusivamente) por amor a su Creador, y obtiene su recompensa de Él, sólo este tipo 

de personas, son mis seguidores.ò130 

 

¶ Hay numerosas tradiciones, del (Imam Yáfar) Abu Abdallah (И)relacionadas con 

este tema; aquí hemos escogido solo unas de ellas: 

ϒ- ЁуЮ"ϝзв-ϣвϜϽЪ ъм-ев  мϒ СЮϒ ϣϚϝв йуТ ϽЋв сТ дϝЪ̪дмϹтϿт сТ дϝЪм ."йзв Иϼмϒ Ϲϲϒ ϽЋгЮϜ ЩЮϺ  

A.- ¨No es de los nuestros, - y no posee dignidad-, aquel quien vive en una ciudad de 

cien mil habitantes o más, y hay en dicha ciudad una persona más piadosa que él.¨131 

 

Ϟ- ̯ϝЛϡ̵ϧв ϝжϽвϒ ЙугϯЮ днЫт пϧϲ "ϝзвϕв ЭϮϽЮϜ ϹЛж ъ ϝжϖ"̪̯ϜϹтϽвм  ъϒев д̴ϖм  ̪ИϼнЮϜ йϦϸϜϼϜм ϝжϽвϖ ИϝϡϦϜ

." бЫгϲϽт йϠ ϜнзΖтϿϧТ 

B.- ̈ En verdad, nosotros no contamos a un hombre entre los creyentes, hasta que llega 

a ser obediente respecto a todas nuestras órdenes, ciertamente, la piedad es el único 

signo de uno quien nos obedece; embellecéd a vosotros mismos con ella (la 

obediencia), para que Allah os otorgue de Su Misericordia.¨132 

Ϭ-гЮϜ ϨϹϳϧϦ ъ ев ϝзϧЛуІ ев ЁуЮ" сТ йКϼнϠ ϤϜϼϹϷ̪екϼмϹ϶ ев ЁуЮм  ϝлуТ ϣтϽЦ сТ нк ев ϝзϚϝуЮмϒ  

".йзв Иϼмϒ ύ ХЯ϶ блуТ ЭϮϼ Ръϐ ϢϽЇК 

C.- ñNo es uno de nuestros seguidores, sino aquel de quien hablan (elogiando sus 

cualidades éticas) las mujeres (creyentes) en sus hogares.133 

ϸ-ϽУЛϮ ϣЛуҶҶҶІ ϝгжϖ"  йзГϠ СК ев̪йϮϽТм ̪иϸϝлϮ ϹϧҶҶҶІϜм ̪йЧЮϝϷЮ ЭгКм ̪йϠϜнϪ ϝϮϼм йϠϝЧК Рϝ϶м ϥтϒϼ ϜϺϝТ .

".ϽУЛϮ ϣЛуІ ЩϛЮмϝТ ЩϛЮмϒ 

D.-ò En verdad, el seguidor -de la l²nea del Imam Yaôfar-, es aquel quien protege su 

estómago (de la comida ilícita, o aquella que haya sido procurada por medios ilícitos) 

y su sexualidad (de la actividad sexual ilícita); quien efectúa vigorosamente el yijad, 

                                                             

 130  Ibídem, página 62, hadiz No. 6. 

 
 131   Ibídem, página 63, hadiz No. 10. 

 
 132   Ibídem, página 63, hadiz No 13. 

 
 133   Ibídem, página 64, hadiz No. 15. 
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cumple con los deberes que le ha prescrito su Creador, y obtiene su recompensa de 

Él; y teme el castigo de Allah. Por lo tanto, cuando veas estos hombres, son ellos los 

¨seguidores (yafaritas) .̈134 

 

SECCIÓN 38:- NUESTRA DOCTRINA ACERCA DE LA TIRANÍA 
Y LA OPRESIÓN-. 

 

Para nuestros Imames (И), uno de los mayores pecados que puede cometer el ser 

humano, es la enemistad hacia sus semejantes y la (práctica de la) opresión a las demás 

personas. Dicha posición, es conforme a lo que nos ha sido transmitido por el Sagrado 

Corán, cuando éste explica y condena la (práctica de la) opresión. Declara Allah, El 

Altísimo: 

") Ζе̲ϡ̲Ѓϳ̲Ϧ ъм  ϢϼнЂ (".̳ϼϝ̲ЋϠ̲цϜ ̴йу̴Т ̳ЉϷ̲Ї̲Ϧ ̱ан̲у̴Ю б̳к̳Ͻ̴̵϶̲ϕ̳т ϝ̲гΖж̴ϖ ̲дн̳г̴ЮϝΖЗЮϜ ̳Э̲гЛ̲т ϝΖг̲К ̯ы̴Тϝ̲О ̲Ϝ̪букϜϽϠϖ  ϣтϐ42.  

  (¨No penséis que Allah le es inadvertido lo que hacen los opresores, en verdad, 

Él ha retrasado su ajuste de cuentas; hasta el Día en que los ojos de éstos 

quedarán inmobilizados [por el horror] ¨). Sura Ibrahim, (No.14), Aleya 42. 

 

Por su parte, el Imam Alí Ibn Abi Taleb (И), expresó el más claro rechazo a la opresión; 

como aparece en el libro Las Cumbres de La Elocuencia, Sermón 219:  

 "нЮ м ".̳ϥЯЛТ ϝв ϢϽуЛІ ̲ϟЯ̴Ϯ ϝл̳ϡ̳ЯЂϒ ϣЯгж сТ  сЋКϒ дϒ ϙЯК ϝлЪыТϒ ϥϳϦ ϝгϠ ϣЛϡЃЮϜ буЮϝЦцϜ ̳ϥуГКϒ  

× ñ(...) ¡Por Allah!, que si se me dieran todos los dominios de los siete (cielos) 

con todo lo que existe debajo de ellos, con el objeto de que yo desobeciera a Allah, 

hasta el extremo de que le arrebatara un grano de cebada a una hormiga, no lo haría. 

(...) .̈135 

Esto muestra hasta qué límites, ha de guardarse el ser humano, de no cometer la 

opresión; cúan alerta ha de estar respecto a la tiranía; y (de su deber de) condenar la 

comisión de éstas. De hecho, (el Imam Alí Ibn Abi Taleb), no oprimiría una hormiga 

(quitándole) un pequeño grano de cebada; aún y cuando se le ofreciera todo lo que 

estuviese bajo los Siete Cielos. Entonces, ¿cúal es la condición de aquel quien derrama 

la sangre de los musulmanes, roba la propiedad de las gentes, y destruye el honor y la 

reputación de éstas? ¿Cómo puede ser comparado (lo que éste hace), con las acciones 

del Príncipe de los Creyentes, (Alí Ibn Abi Taleb)? ¿Y cómo podrás (tú) llegar al nivel 

de sabiduría de Alí? 

Verdaderamente, este comportamiento de Alí, es la clase de conducta que busca 

producir en el hombre; la Religión (Islámica). Es la opresión, uno de los más grandes 

pecados que ha prohibido Allah, por esta razón; La Familia del Santo Profeta (И); a 

través de sus súplicas y palabras, han alertado a sus seguidores respecto (a los peligros 

                                                             

 134   Ibídem, página 183, hadiz No. 9. 

 
135   Ibn Abi Táleb, Alí  (ö)  Las Cumbres de la Elocuencia (Nahyul Balagah), Ansarián 

Publications, Qom, sf, vol II, página 211, Sermón No. 224. 
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que conlleva la comisión de dicho pecado). Ésta era la política y la conducta, de los 

miembros de La Familia del Santo Profeta incluso; con aquellas personas quienes les 

irrespetaban o les eran hostíles. 

Es muy conocida, historia de la tolerancia mostrada por el Imam Al Hassan (И), 

respecto a un hombre proveniente de Siria, quien le irrespetó e insultó.136  En esa 

oportunidad, el Imam le tranquilizó, y le dispensó mucha amabilidad; permitiéndole a 

dicha persona, entender el mal que había hecho. Puede leerse en las  súplicas, del 

(Imam) Said As Sayedin -Alí Ibn Al Hussain (И), que él pidió (el) perdón (de Allah),  

para aquellas personas que fueran inicuas.Siendo esto, muestras de excelsa 

generosidad y perfección de la personalidad humana. Aún y cuando también está 

permitido, de acuerdo con la Ley Islámica, atacar al opresor, de la misma forma que 

                                                             

 136 
 ϸϼϠвЮϜ дК̪ϣІϚϝК дϠϜм  аЯЂТ йтЯК дЂϲЮϜ ЬϠЦϒ МϼТ ϝвЯТ , ϸϼт ъ дЂϲЮϜ йжЛЯт ЬЛϮТ "ϝϠЪϜϼ иϐϼ "ϝтвϝІ дϖ .ЬϝЦ

ϒ ϵтІЮϜ ϝлтϒ":ЬϝЦ м ШϲЎм йтЯК мЮ м ,ШϝжтАКϒ ϝжϦЮϓЂ мЮ м ,ШϝжϠϦКϒ ϝжϦϠϦЛϦЂϜ мЯТ ,ϤлϠІ ШЯЛЮ м ,"ϝϠтϼО ШжД
 ϤжЪ дϒ м ШϝжмЂЪ "ϝжϝтϼК ϤжЪ дϖ м ,ШϝжЛϠІϒ "ϝЛϚϝϮ ϤжЪ дϖм ,ШϝжЯвϲ ϝжϦЯвϲϦЂϜ мЮ м ,ШϝжϸІϼϒ ϝжϦϸІϼϦЂϜ

ШЯϲϼ ϤЪϼϲ мЯТ ,ШЮ ϝкϝжтЎЦ ϣϮϝϲ ШЮ дϝЪ дϖ м ,Шϝжтмϐ "ϜϸтϼА ϤжЪ дϖ м ,ШϝжтжОϒ "ϝϮϝϦϲв  ϤжЪ м ϝжтЮϖ
 пЮϖ ϝжУтЎ ϝвЯТ ." ,"ϜϼтϪЪ "ъϝв м"ϝЎтϼК "ϝкϝϮм "ϝϠϲϼ "ϝЛЎмв ϝжЮ дц ,ШтЯК ϸмКϒ дϝЪ ШЮϝϲϦϼϜ ϤЦм

 сТ  ϣУтЯ϶ Шжϒ ϸлІϒ .ЬϝЦ аϪ пЪϠ йвыЪ ЬϮϼ ЙвЂ ̪йЎϼϒ  ЬЛϮт Ϩтϲ аЯКϒ̪йϦъϝЂϼ Ϥжϒ ϤжЪм м ШмϠϒ
  ФЯ϶ ЌПϠϒ̪сЮϖ Ϥжϒ дфϜм  ̵мϲм .сЮϖ  ФЯ϶ Ϟϲϒ Ь йтЮϖ йЯϲϼйУтЎ дϝЪм  дϒ пЮϖ̪ЬϲϦϼϜ ϜϸЧϦЛв ϼϝЊм "
".алϦϠϲвЮ 

Ha sido transmitido a través de Al mobarrab e Ibn Aeshat, quien dijo: 

 ñUn hombre del ñShamò (actualmente Siria), vi· al (Imam) Hassan quien iba cabalgando; 

y comenzó aquel hombre a insultar a Al Hassan, y éste no le respondió. Cuando ese hombre 

hubo terminado, el Imam Hassan lo miró, le dió el salam, le sonrió y le dijo: 

× ñáOh Sheick (se¶or)! Pienso que eres un extra¶o (en estas tierras), y que que tal 
vez, tú has mal entendido algo respecto a nosotros; así pues, si tienes alguna 

crítica nosotros aceptaremos tu dicho, si nos solicitas algo, nosotros te lo 

proveeremos, si quieres guía nosotros te guiaremos. Si quieres montar, nosotros 

te daremos una montura. Si te encuentras hambriento, nosotros te 

alimentaremos, si no tienes ropas, nosotros te proveeremos con algunas; si 

necesitas algo nosotros te ayudaremos, si no posees refugio, nosotros te 

protegeremos. Si no tienes ningún objetivo, nosotros te daremos asistencia, y si 

vienes, serás nuestro huésped hasta el tiempo que tú quieras partir; esto sería 

una excelente idea, puesto que poseemos grandes propiedades, y muchos 

sirvientes y provisionesò. 

Cuando el hombre escuchó esto,  a lloró  y dijo: 

Á ñYo doy testimonio que t¼ eres El Califa de Allah en Su Tierra, Allah sabe mejor 

dónde deposita Su Mensaje. Tú y tu padre, fueron las criaturas de Allah más 

odiadas por mí, y ahora Ustedes son las criaturas de Allah, más amadas por 

m²ò.  

Él llevó su equipaje a la casa (del Imam) y fue su huésped hasta que llegó el 

tiempo de su partida, y ®ste lleg· a creer en ellos (los Imames)ò.  

Véase:  

¶ Ibn Ashub,òAl Mun§quebò, Neshr Muaôasesate Entesharate Aôlamiyat, Qom, sf, vol IV, p§gina 19. 
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él nos hubiera atacado.137 Así como también, está permitido pedir a Allah, que lo 

maldiga. Sin embargo, lo permisible es una cosa, y el perdón -el cual es un signo de 

la virtud ética-, es otra cosa distinta. Para los Imames, el maldecir a un opresor, era 

una opresión en sí misma. Declaró el (Imam Yafar) As Sadeq (И): 

"ϝгЮϝД днЫт пϧϲ нКϹт ЬϜϿт ϝгТ "ϝвнЯЗв днЫуЮ ϹϡЛЮϜ дϖ " 

× ñEn verdad, el esclavo será oprimido hasta tanto se abstenga de oponerse (a 

su amo), pero si hace esto (excesivamente), entonces el se convertirá en un opresor 

(también).   138 

Es decir, hasta que se convierta en un opresor, por razón de suplicarle excesivamente 

a Allah (la madición) del opresor. ¡Glorificado sea Allah! ¡Que se llegue a convertir 

la súplica contra el opresor, por razón de la excesiva repetición, en una forma de 

opresión! Entonces, ¿cuál es la condición de quienes instigan la opresión y la tiranía, 

de quienes agreden a las gentes, o atacan sus reputaciones; o roban sus propiedades, o 

les denuncian ante los tiranos; o les engañan para que incurran en situaciones de 

peligro, o les lastiman, o les espían? ¿Cuál es la situación de estos de acuerdo a la 

sabiduría del Alul Bait? 

Ciertamente, los anteriores son ejemplos de personas quienes están muy lejos de Allah, 

correspondiéndoles por la gravedad de sus pecados un castigo de la más extrema 

severidad; tan extrema como lo horrible que fueron sus acciones y éticas.  

  

                                                             

 137 Sura Al Baqara, aleya 194. 

...ñ) о̲ϸ̲ϦКϜ ̴д̲в̲ТϜм̳ϸ̲ϦКϝ̲Т а̳Ът̲Я̲К  а̳Ът̲Я̲К о̲ϸ̲ϦКϜ ϝ̲в ̴ЬϪ̴в̴Ϡ ̴йт̲Я̲К ̲ Ϝм̳ЧΖϦϜм  Ζд̲ϒ Ϝм̳в̲ЯКϜм ϠЮϜ ϢϼмЂ (".̲дт̴Ч̲Ϧ̳вЮϜ ̲Й̲в ̲ ̪ϢϼЧ
 ϣтϐ194 . 

(ñ...entonces si alguien os agrediese atac§dle de la misma forma que os ha atacado a 

vosotros, y teméd a Allah y sabed que en verdad   Allah está con aquellos (quienes son) 

temerososò,) Sura al-Baqarah, (No. 2), Aleya 194. 

 

 
 138 Al Kulaini:  Opt Cit , vol II, página 250, hadiz 18. 
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SECCIÓN 39: -NUESTRA DOCTRINA ACERCA  DE LA (NO) 
COOPERACIÓN CON LOS OPRESORES-. 

 

Debido a los peligros de la opresión, y las nefastas consecuencias de ésta, es que Allah 

ha prohibido la colaboración y el establecimiento de relaciones de confianza con los 

opresores: 

 ")Ϝн̳з̲ЪϽ̲Ϧ ъм  ̳ϼϝΖзЮϜ ̳б̳ЫΖҶҶҶЃ̲г̲ϧ̲Т Ϝн̳г̲Я̲Д ̲ет̴ϻ̵ЮϜ п̲Ю̴ϖб̳Ы̲Ю ϝ̲вм  ϢϼнҶҶҶЂ (".̲дм̳Ͻ̲ҶҶҶЋз̳Ϧ ъ Ζб̳Ϫ ̲̭ϑ̲у̴Юм̲ϒ е̴в ̴ ̴дм̳ϸ е̴в̪ϸнк  ϣтϐ

113.  

(ñY no (mostréis) confianza a aquellos quienes son opresores, (puesto que si 

hiciéseis eso) os tocaría El Fuego, sin que tuviéseis ningún (amigo) allegado 

excepto Allah, quien os prestase ayuda.ò)  Sura Hud, (No.11), Aleya 113. 

 

Esta es la línea de acción del Sagrado Corán, la de La Familia del Santo Profeta (И). 

(Se nos ha sinformado), que (los Imames) deploraban las personas que confiaban en 

los opresores,o las que establecían relaciones, o prestaban colaboración en cualquier 

tipo de actividad a aquellos; por cualquiera que fuera el precio; aún y cuando  fuera 

éste, (tan sólo)  la mitad de un dátil. 139 

 El tolerar a los opresores, el excusar sus males, el establecimiento de transacciones 

comerciales con ellos; la muestra de favoritismo, y la colaboración en (la realización) 

de la tiranía; son sin duda alguna, las más grandes aflicciones que sufren el Islam, y 

los musulmanes. No hay una causa mayor que produzca la debilidad de la Sociedad 

Islámica, excepto la desviación (de los musulmanes) del Camino Recto y Verdadero; 

hasta el extremo de (provocar) el debilitamiento religioso (con el paso del tiempo), 

arruinando -con esto- su poder. Hasta el punto en que se encuentra hoy en día. (De tal 

forma,) que los (miembros de dicha sociedad), se sienten extraños y ajenos, en sus 

relaciones con El Islam. 

Los musulmanes, o quienes se autodenominan musulmanes, se han convertido en seres 

débiles; lejanos de la ayuda de Allah140, son impotentes ante el más pequeño y flojo 

                                                             

 139  Los miembros del Alul Bait (ö), y sus seguidores, han sido objeto de gravísimas calumnias 

e insultos por parte de sus enemigos a través del paso de los siglos, y han padecido la opresión 

por parte de los regímenes dictatoriales  y sus escribanos  quienes han tergiversado la realidad 

de los hechos históricos en sus obras. Debido a que ella ha sido víctima de la injusticia y la 

tiranía, La Escuela Imamiyah nunca ha aceptado ni la opresión ni a los opresores. 

Para una mayor información sobre este tema consúltese: 

 
¶ Al Aômili, Hassan Lil Jur: ñWasael As Sh²aÌ, Neshr Muaôsesat Alul Bait Lijai§ô At Tar§z, Qom, 

1990 (1409 H.Q.) primera edici·n, tomo 18, pag 183, cap²tulo titulado: ñSobre la Prohibici·n de 

Colaborar con los Opresoresò. 

 
 140 El autor se refiere a la idea expresada en la Aleya 113 de la Sura Hud, citada 

anteriormente en el texto principal. 
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de sus enemigos, como lo son los judíos; ni qué decir (de sus falta de poder y firmeza) 

ante sus poderosos oponentes cristianos.141 

Los Imames (И), sobre todos ellos sea la paz, se esforzaron en advertir a sus seguidores 

y allegados, (sobre la necesidad de no mostrar ningún tipo de) indulgencia a los 

opresores y tiranos, así como no compartir con éstos aquello que se trata en este 

capítulo. Relacionado con esto, escribió el Imam Zainul Abedin (И), a Mohammed Ibn 

Muslem Az Zujari; previniéndole (sobre el deber de no) colaboración con el opresor, 

(para que no causara con tal acción una) opresión de sobre sí mismo:  

мϒ "  пϲϼ ЩҶҶϠ ϜмϼϜϸϒ "ϝҶҶϡГЦ ШнЯЛϮ ШнКϸ еуϲ ШϝҶҶтϖ блϚϝҶҶКϹҶҶϠ ЁуЮ̪блгЮϝҶҶЗв ϜϽҶҶҶҶҶҶЃϮм пЮϖ ЩҶҶуЯК дмϽϡЛт "

̪бкϝтыϠ ϝгЯҶҶЂм пЮϖ "̪блϧЮыҶҶЎ  пЮϖ "ϝуКϜϸ̪блуО  ̲ϝЫЮϝҶҶЂ̪блЯуϡҶҶЂ  пЯК ЩҶҶЇЮϜ ЩϠ днЯ϶Ϲт̪̭ϝгЯЛЮϜ ЩϠ дмϸϝϧЧтм 

 Ьϝ̵лϯЮϜ ϞнЯЦ̪блуЮϖ  Љ϶ϒ НЯϡт бЯТ̪блϚϜϼϾм онЦϒ ъм  ϝв дмϸ ъϖ блжϜнКϒ ϰыҶҶЊϖ ев ϥПЯϠ̪бкϸϝҶҶЃТ  Рыϧ϶Ϝм

ϣҶҶҶҶҶЊϝϷЮϜ ̪блуЮϖ ϣвϝЛЮϜм  Ϝмϻ϶ϒ ϝв ϼϹЦ сТ ШнГКϒ ϝв ЭЦϒ ϝгТ̪Щзв ϽҶҶҶҶҶЃтϒ ϝвм  ϜнϠϽ϶ ϝв ϟзϮ сТ ЩЮ ϜмϽгК ϝв

 ϽЗжϝТ .ЩуЯК̪ЩЃУзЮ  ϝлЮ ϽЗзт ъ йжϗТ̪ШϽуО ϞϝЃϲ ϝлϡЂϝϲм "...ЬмϕЃв ЭϮϼ  

× ñ...la razón por la cual te invitan, es porque quieren hacer de tí, una (especie) 

de pivote para girarte con facilidad en sus opresiones; o el de hacerte un puente, para 

poder ellos cruzar en dirección a sus maldades, o para facilitar sus errores; para que 

seas uno que llame (a las gentes) a su causa, (quieren que) limpies sus caminos. Ellos 

por medio de tí, introducen la duda (en los corazones de) los sabios, y te usan para atar 

los corazones de los ignorantes. Ni siquiera, sus más allegados colaboradores, pueden 

(esconder) sus bajezas; evitando con ello que difundan sus corrupciones, (como tú eres 

capaz de hacerlo). ¡Qué poco es lo que te pueden dar, comparado con lo que toman de 

tí! Por lo tanto, obsérvate a tí mismo, porque ciertamente nadie está obligado a 

observarte; excepto tú mismo, y pondera la cuenta (de tus acciones), como un hombre 

responsable...ò142  

¡Qué gran significado posee la última oración: ñ...pondera la cuenta (de tus acciones) 

como un hombre responsable...ò. Ciertamente, el hombre cuando se (somete al 

dictado) de sus pasiones, subestima el honor intrínsico de su ser; esto significa, que no 

se considera responsable de sus propias acciones, y desestima las consecuencias de 

sus actos; e imagina que él no tiene nada que ver con ellos, y que no se le lleva la 

cuenta de lo que ha perpetrado. En verdad, es este uno de los secretos del ñconjunto 

de pasiones del alma humanaò; de tal manera, quizo el Imam informar a Az Zujari, 

sobre este secreto del alma, el cual forma parte de su naturaleza. Para que no fuera 

engañado por su imaginación, y fuera a transgredir (los deberes de) su responsabilidad 

personal. 

                                                             

141 Cabe hacer la acotación por nuestra parte, de que no estamos de acuerdo con las 

palabras usadas por el Sheik Al Mudhafar. Puesto que tanto los judíos como los 

cristianos, son catalogados por el Islam bajo la denominaci·n de: ñLas Gentes del Libroò, 
por ser ambas las religiones judía y cristiana de un origen Revelado sus adeptos gozan 

derechos y protección en la Sociedad Islámica. Sería mejor si se entendiera que el 

problema que actualmente tiene el Islam, no se relaciona con los seguidores del judaísmo, 

sino con los adeptos de una doctrina político-econ·mica llamada sionismo. Y que ñlos 

poderosos oponentes cristianosò,- a los cuales hace referencia el autor-, son los poderes 

económico-militares de Occidente.  
 142   Ibn Alí Shuaib Al Jarani, Hassan: ñTujfa Al Uqulò, Neshr Al Maktabatul Jaidariyat, 

Nayaf, 1960 (1380 H.Q), quinta edición, página 275. 
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Otra convesación, aún más importante que la anterior, relacionada con la prohibición 

de colaborar con los opresores; es la que tuvo lugar entre Safwan Al Yamal (quien fue 

un shiíta y narrador de hadices veraz) y el Imam Musa Al Kádhem (И), la cual dice: 

ЬϝЦ"- еЃϲ Щзв ̭сІ ЭЪ дϜнУЊ ϝт" :сЮ ЬϝЧТ йуЯК ϥЯ϶ϸ ЬϝЦ :дϜнУЊ ϣгϮϽϧϠ йЮϝϮϼ сТ сЇЫЮϜ ϣтϜмϼ ϟЃϲ

̪ЭугϮ ̬̭сІ рϒ !ШϜϹТ ϥЯЛϮ :ϥЯЦ ""ϜϹϲϜм "ϝϛуІ ы϶ 

ЭϮϽЮϜ Ϝϻк ев ЩЮϝгϮ ШϔϜϽЪϖ":ЬϝЦ-дмϼϝк сзЛт- "ϝв м :ϥЯЦ  йϧтϽЪϒ̪̯ϜϽҶҶҶҶҶҶІϒ ̪̯ϜϽГϠ ъм ̪ϹуҶҶҶҶҶҶЋЯЮ нлЯЮ ъм ̪

йϧтϽЪϒ еЫЮм  ϜϻлЮХтϽГЮϜ-сзЛт  ХтϽАϣЫв-ъм  иънϦϒ̪сҶҶҶҶЃУзϠ ϩЛϠϒ еЫЮм  ЙЧтϒ дϜнУҶҶҶҶЊ ϝт" :ЬϝЦ .сжϝгЯО йЛв

 ϟϲϒ егТ ":ЬϝЦ.бЛж :ϥЯЦ ."̬Ш ϜϽЪ ϬϽϷт пϧϲ бк̭ϝЧϠ ϟϳϦϒ ":ЬϝЦ .ШϜϹТ ϥЯЛϮ бЛж :ϥЯЦ ."̬блуЯК ШϔϜϽЪ

 нлТ бк̭ϝЧϠ̪блзв дϝЪ евм Т :дϜнУЊ ЬϝЦ ."ϼϝзЮϜ ϸϼм дϝЪ нлТ блзв ϥϡкϻсЮϝгϮ ϥЛϠм ".ϝкϽ϶ϐ еК  

ñDe acuerdo a Al Kishi, quien escribió una biografía de (Safwan) al-Yamal, se ha 

narrado que al-Yamal, fue a ver al Imam Musa. Le dijo el Imam: 

× ñáOh Safwan!. Todo en t² es hermoso y bueno, excepto una cosaò.  

Á (Safwan): ¿Cuál cosa es? 

× (El Imam): ¨Tu alquiler de camellos a este hombre, - Harum. 

Á (Safwan): Juro por Allah, que no hice esto para que me permitiera vivir 

placenteramente, ni para que me cazara; ni para que me divirtiera, sino que hice el 

alquiler, por motivo de esta ruta- la de la (Peregrinación a) La Meca-. Yo no me he 

hecho cargo personalmente de los camellos, sino que envié con ellos a mi esclavo. 

× (El Imam): ñáOh Safwan!, ha pagado (Harum) el alquiler de ellos?ò.  

Á (Safwan): Sí.  

× (El Imam): ñ¿Tú quieres que él se mantenga con vida hasta que los 

devuelva?ò.  

Á (Safwan): Sí.  

(El Imam): ñQuien quiera que desee que ellos (los tiranos) se mantengan con vida, 

es también uno de ellos, y quien es uno de ellos, ir§ al Fuego (del Infierno)ò. 

Safwan relató que (con motivo de esa conversación), fue y vendió todos sus 

camellos.ò143 

Si esto es lo que sucede, por el mero deseo de que se mantengan con vida los opresores, 

y permanezcan en sus posiciones; ¿cómo será (el castigo) para quien les sirva de apoyo 

en la opresión, o les ayude en la comisión de tales acciones?, ¿cuál será la condición, 

de quien entró en los círculos (allegados) a los tiranos? ¿Cúal será el estado, de los 

que colaboran con ellos, y obedecen sus órdenes? 

 

  

                                                             

 143   At Tusi, Mohammed: ñRiyal Al Kashiò, Neshr Muaôsesat Alul Bait Li Ejiaô At Tar§z, 

Qom, 1984 (1404 H.Q), página 440, hadíz 828. 
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SECCIÓN 40: -NUESTRA DOCTRINA REFERIDA A LA 
PRESTACIÓN DE SERVICIOS, DENTRO DE UN GOBIERNO 

OPRESOR-. 

 

Si nuestros Imames (И), nos previnieron sobre el deber de no colaborar con los 

opresores, inclusive hasta el extremo de no darles el precio de la mitad de un dátil, así 

como también; nos previnieron para que no deseáramos siquiera la prolongación de la 

vida de los tiranos. Entonces, ¿cuál será la posición de la persona quien tiene una 

relación de cooperaciòn con aquéllos, y entra (a prestar servicios) dentro del gobierno 

(opresor)?. ¿Cúal es la condición de aquella persona que ejerce funciones de 

administración  de ese Estado, o la de aquel quien es un fundador de ese sistema 

político, o la de quien está inmerso en el fortalecimiento de dicho sistema?. Se nos ha 

transmitido en el libro: Regalo de La Palabra, el siguiente hadiz proveniente del Imam 

Sádeq (И): 

 ХϳЮϜ Ѐмϸ ϽϚϝϯЮϜ ϣтъм дϒ ЩЮϺ м..."̪йЯЪ  ЭАϝϡЮϜ ̭ϝуϲϖ̪йЯЪ ".ϸϝЃУЮϜ м ϼнϯЮϜ м бЯЗЮϜ ϼϝлДϖ м 

× ñ...y ésta (la prestación de servicios) a un gobierno déspota, causa la extinción 

de toda la verdad, vivifica toda la falsedad, y propaga la opresión, la tiranía y la 

corrupción.144 

Por otra parte, nuestros Imames, la paz sea sobre todos ellos; dijeron que era 

permisible el trabajar para un Estado déspota, si esto ayudaba a preservar la justicia, o 

la práctica de los mandatos de Allah; o si con tal acción se favorecería la condición de 

los creyentes. O si con ®sta, se podr²a exhortar a ñla realizaci·n del bien, y la 

abstenci·n del malò (ϽЫзгЮϜ еК слзЮϜ м РмϽЛгЮϝϠ ϽвцϜ). Como se nos ha sido transmitido, 

del Imam Musa Ibn Yafar (И): 

: ò ϼнв̳ϒ блϠ ϱЯЋт м ,йϚϝуЮм̳ϒ еК блϠ ЙТϹуТ ,ϸыϡЮϜ сТ йЮ еЫв м ,дϝкϽϡЮϜ йϠ  ϼнж ев ϣгЯЗЮϜ ϞϜнϠϒ сТ ύ дϖ

 ϼϝзв ЩϛЮм̳ϒ ,"ϝЧϲ днзвϕгЮϜ бк ЩϛЮм̳ϒ...еугЯЃгЮϜ"...йϧуКϼ сТ  ϼнж ЩϛЮм̳ϒ ,йЎϼϒ сТ  

× ñCiertamente, ante las puertas de la opresi·n se encuentra aquel por medio 

del cual, Allah ha iluminado Su Sendero. Allah le ha otorgado a dicha persona los 

medios para beneficiar a los musulmanes, personas (como ésta), son creyentes 

verdaderos; son los minaretes de Allah sobre la Tierra. Son La luz de Allah entre Sus 

siervos...̈145 

Respecto a este tema, han sido transmitidos muchos hadices, clarificando los tanto los 

deberes de los gobernantes, como los atinentes a los empleados de gobierno.Como por 

ejemplo, la carta del Imam (Yafar) as-Sádeq (И) dirigida a Abdallah Ibn An Nayáshi, 

gobernador de Ahwaz.146 

                                                             

 144   Ibn Alí Shuaib Al Jarani, Hassan: Opt Cit , pág 332. 
145   Allamah Maylesi: ñBijarul Anwarò, Neshr Muaôsesatul Wafaô, Beirut, tercera edici·n, 

1983 (1403 H.Q.), vol 75, página 381, hadiz 46. 

 
 146El autor hace referencia a un hadiz relacionado con el Imam Sádeq (ö), en el cual se nos 

informa que uno de sus seguidores se presentó ante él, y le dijo que tenía una deuda pendiente 

la administración del Gobierno de Ahwaz con él. Y que el Gobernador de aquella localidad 

era un hombre religioso y obediente de las instrucciones del Imam. Por lo que le solicitó éste 
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(ö), una carta para presentársela al gobernador, exponiendo su petición. El Imam le entregó 

un escrito que decía: 

 двϲϼЮϜ  аЂϠ".атϲϼЮϜ "  ШϼЂт Шϝ϶ϒ ϼЂ 

ñEn El Nombre de Allah, El Clemente, El Misericordioso. Satisface (la necesidad de) tu hermano, 

(y) Allah satisfacer§ la tuya.ò 

El Gobernador de Ahwáz, llamado An Nayáshi, cuando leyó el escrito del Imam (ö), 
ordenó el pago inmediato de la deuda, que ascendía a 10 mil dirhams, además le entregó 

a ese hombre una suma similar de su propio peculio, así como otros regalos, luego éste 

le pregunt· al hombre, ñhas quedado satisfechoò, a lo cual respondi· ñs², estoy m§s que 

satisfechoò. Cuando dicha persona se present· al Imam (ö), le dijo lo que había sucedido 

y al observar que lo acontecido causaba regocijo al Imam; el hombre agreg·: ñEs como 

si (El Gobernador) te hubiera satisfecho a t², con lo que ha hecho por m²ò. Respondió el 

Imam (ö): 

 рϜ "ϸЧЮ м   ϼЂ йЮмЂϼмñ 

× ñ S², (es como si me hubiera satisfecho personalmente), y a Allah y a Su Profeta." 

Bibliografía:  

 Al Aômili, Hassan Lil Jur: Wasael Shía, Dar Al Haia At Turd Al Arabi, Beirut, sf, vol 

12, páginas 142-143. hadiz No.: 22338. 
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SECCIÓN 41:- NUESTRA DOCTRINA ACERCA DE LA 
INVITACIÓN A LA UNIDAD ISLÁMICA-. 

 

La Familia del Santo Profeta, es conocida por su enfática ayuda en la preservación del 

Islam, así como también, por la su llamada a la unidad (entre los musulmanes), la 

cohesión de sus creencias, la defensa de la hermandad entre ellos; y la eliminación del 

rencor y la enemistad existente en sus corazones. 

No puede olvidarse, la posición mantenida por ñEl Pr²ncipe de los Creyentesò -Alí Ibn 

Abi Taleb (И)-, respecto a los Califas que fueron sus predecesores. Él les trató con 

consideración, aún y cuando tenía la convicción; que aquellos habían tomado lo que 

era su derecho, fue conciliatorio y pacífico con ellos. Se abstuvo de expresar su 

opinión, la cual consistía en que él había sido nombrado en el cargo de Califa (por el 

Santo Profeta siguiendo éste la orden de Allah); e incluso, él no estuvo presente en la 

reunión en la cual el Pueblo que lo nominó para ejercer dicho cargo cargo, hasta que 

fue forzado a hacerlo. 

 Fue en ese momento, cuando (Alí) llamó a los Compañeros del Profeta que aún 

seguían con vida,- y quienes habían estado presentes en ñEl D²a del Gadirò, cuando 

el Profeta le había nombrado su Califa-; con el objeto de que dieran testimonio de 

aquel nombramiento.147 

Él nunca retrasó la expresión de su opinión, cuando ésta se relacionaba con el 

beneficio del Islam o los musulmanes, o se trataba de un tópico referido al bienestar 

público. En numerosas oportunidades dijo: 

Ϝ Ͻ̳Ћж̲ϒ б̲Ю д̴ϖ ̳ϥу̴Ї̲Ϸ̲Т ..." ̲аыЂшд̲ϒ ̳й̲Як̲ϒм ".̯ϝвϹк м̲ϒ ̯ϝгЯ̲Ϫ ̴йу̴Т оϼϒ  

× ñ... y temí que si no ayudada al Islam y a sus musulmanes, vería el cisma y la 

destrucci·n.ò148 

El Imam, nunca dijo o hizo nada, que atentara contra la posición, poder o autoridad de 

los Califas; sino que se mantuvo en su casa, y guardó silencio. A pesar del hecho, de 

que era testigo de lo que aquellos estaban haciendo. De esta manera, preservó el 

bienestar general del Islam, evitando la ruptura y la destrucción de éste; hasta el punto 

que fue reconocido por dichas actitudes. Tal y como dijo muchas veces el Califa Omar 

Ibn Al Khatab: 

"."еЃϳЮϜ нϠϒ ϝлЮ ЁуЮ ϣЯЏЛгЮ ϥзЪ ъ 

                                                             

 147 Al Heilly, Allamah: Nahyul Háq wa Kashfus Sedq, Dar Al Kitabi Lubnani, Beirut, 1982, 

páginas 173-174. 
 148  Ibn Abi Taleb, Alí: Las Cumbres de La Elocuencia (Nahyul Balagah), Ansarián 

Publications, Qom, sf, vol II, página 489, Carta No. 62.    

Esta misiva, Alí (ö) se la dirigió al pueblo de Egipto, por medio de Malik Al Ashtar, 

cuando este último fue nombrado Gobernador de ese lugar. 
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¶ ñNo estuve en ninguna dificultad sin que encontrara Abul Hassan, contribuyendo 
a la soluci·n de ®sta.ò 149  

Y este otro hadiz que dice:  

."ϽгК ЩЯлЮ сЯК ъ нЮ" 

¶ ñSi no fuera por Alí, Omar (es decir, él mismo), habría perecido.ò 150 

Tampoco puede ser olvidada, la posición de  Hassan Ibn Alí (И), respecto a la paz que 

acordó con Muawiah; la cual encontró preferible a la persistencia de una guerra con 

este último, que hubiera traído gravísimas consecuencias tanto al Islam, como a su 

gobierno justo; y que (hubiera provocado) la desaparición del nombre del Islam . De 

haber ocurrido tal desaparión, ésta hubiese acarreado consigo la cesación de la Ley 

Islámica, y   la aniquilación del Alul Bait. Por medio de un acuerdo de paz con 

Muawiah, por lo menos, podría ser preservado un Islam aparente y el nombre de la 

Religión. 

 Con base en todas estas razones, optó el Imam por hacer la paz con Muawiah, quien 

era el enemigo de La Religión (Verdadera), y de su Familia; (hizo la paz) con quien 

era tanto para él como para sus seguidores, un oponente maligno. (Sabía el Imam), 

que dicho oponente desplegaría, contra él y sus seguidores; la opresión y la injusticia, 

sin embargo, no pidió a su tribu Bani Hashem ni a sus compañeros;  que desenvainaran 

sus espadas para luchar por sus derechos y defenderse así mismos. Por el contrario, 

(el Imam Hassan), pensó que los más sublimes intereses del Islam, estaban por encima 

de todas las otras considerasiones. 

Pero el Imam Hussain (И), si optó por el levantamiento armado contra La Dinastía 

Omeya, fue porque entendió que de mantenerse la posición (perversa de ésta), sin que 

nadie detuviera sus políticas corruptas; (Los Omeyas) erradicarían El Islam y sus 

glorias. Por lo tanto quiso él (И), que quedara establecido en La Historia, la tiranía de 

sus enemigos; y que quedaran expuestos los planes malignos que atentaban contra la 

Ley (Revelada), traída por el Santo Profeta (Ј).  Y sucedió, aquello que él quiso. Si 

no fuera por su alzamiento bendito, El Islam hubiera sido recordado como un 

fenómeno del pasado, o como una religión falsa.  Los devotos de la (tradición) shiíta, 

reviven el recuerdo (de esa gloriosa campaña todos los años), de diferentes maneras; 

siguiendo las instrucciones de los Imames.Puesto que dicha campaña, fue un 

levantamiento en virtud de un mensaje de lucha contra la opresión y la tiranía. 

Para comprender la devoción de la Familia del Santo Profeta, sobre todos sus 

miembros sea la paz, en la preservación de la gloria del Islam; -aún y cuando el poder 

lo detentaban sus enemigos-, debemos observar la posición adoptada por -el Imam Alí 

Ibn Hussain (И)- ñZainul Abedinò, respeco a los reyes (de La Dinastía) Omeya. A 

pesar de que éstos le trataron con una gran severidad, y habían violado la santidad de 

los acuerdos contraídos, a pesar de los sufrimientos que habían infligido a su padre y 

                                                             

 149 Ibn Abil Hadid Al Muôtazeli: Sharju Nahyul Balagah, Muaôsesatul Aôlami Lil Matbuaôt, 

Beirut, 1995 (1415 H.Q), vol I, página18.   

  

 
 150  Ibidem, l vol 12, páginas 179 y 223. 
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a toda su familia en Karbalá; - él con todo esto-, solía suplicar a Allah secretamente, 

pidiéndole (al Creador), que otorgarse la victoria a los ejércitos de los musulmanes; 

también le solicitaba a Allah, que fortaleciera el Islam, y que los musulmanes 

puedieran disfrutar la paz. 

Como vimos anteriormente, el único medio a su disposición para propagar el 

conocimiento del Islam, fue la súplica. Por esta razón, enseñó a sus seguidores a 

solicitar a Allah, el (bienestar) de los ejércitos islámicos y de los musulmanes; como 

por ejemplo se lee en su discurso exhortatorio conocido como ñLa S¼plica por los 

Guardianes de Fronterasò: 

 ̲м ̱Ϲ̵гϳв пЯК ̴ЭҶҶҶЊ блЯЮϜ " ϻ̲ϳҶҶҶІϜ м ̪б̳л̲Ϧ̵ϹК ϽϫЪ ̲м ̪Ϲ̵гϳв ̴Ьϐб̪л̲ϧ̲ϳЯҶҶҶЂϒ  ЀϽ̳ϲϜб̪̳л̲Ϧ̲Ͼнϲ  Й̲звϜ мб̪̳л̲ϧ̲внϲ  С̴Юϒм

б̪̳л̲ЛгϮ  Ͻ̴Ϡϸ мб̪̳к̲Ͻвϒ  ̲еуϠ Ͻ̴ϦϜм мб̴̪к̴Ͻув  ̴ϣ̲тϝУЫϠ ϹΖϲнϦ мб̪̳л̴ж̲ϕв  б̳кϹ̳ҶҶЏКϜ м̴̪ϽҶҶЋзЮϝϠ  б̳лз̴Кϒ̴̪ϽϡҶҶЋЮϝϠ  С̳ГЮϜ м

".Ͻ̴ЫгЮϜ сТ б̳лЮ 

× "¡Oh Allah!. Bendice a Mohammed y a La Familia de Mohammed, incrementa 

el número de ellos (los guardianes de las fronteras), haz afiladas sus armas, protege 

sus hogares, preserva sus alrededores, haz que haya unidad entre ellos, mejora sus 

conductas. Dales el sustento, y los medios de vida, ayúdales; otórgales paciencia, 

ens®¶ales la astuciaé151 

Después de que solicita a Allah, el castigo para los infieles, cuando agrega: 

 м ,̲Щ̴Ϧ̲ϸϝϡЛЮ б̴л̴ϧϠϼϝϳв еК б̳лО̴ϽТ м ,б̳л̲ЮϜнвϒ ̴йϠ Ͻ̴гϪ м ,б̳к̲ϼϝтϸ ̴йϠ еЋ̴ϲ м , аыЂшϜ ̴Экϒ Ьϝϳв ̲Щ̴ЮϻϠ ̲нЦм ̲блЯЮϜ "

".̲Щ̲жмϸ ̯ϣлϡϮ б̳лзв ̱Ϲϲц Ͻ̴УПϦ ъ м ,̲Ш̳ϽуО ЌϼцϜ ̴ИϝЧϠ сТ ̳Ϲ̲ϡЛ̳т ъ пϧϲ ,̲Щ̴Ϡ Ϣн̲ЯϷЯЮ бл̴Ϧ̲ϻϠϝзв еК 

× ñáOH Allah!. Fortalece de esta manera a las gentes del Islam, protege sus 

tierras, incrementa sus propiedades, permite a los soldados del Islam que puedan 

liberarse de la lucha, para que así puedan adorarte en privado. No permitas que que 

nada excpeto Tú, sea adorado sobre la totalidad de La Tierra. Y que nadie se prostre 

ante otro aparte de Tí¨152 

De esta forma, continuó esta súplica elocuente, la cual es una de sus más extensas; 

dirigiendo a los ejércitos musulmanes, hacia el deber de tener una buena conducta, y 

el deber de estar bien equipado. Contiene ésta, todo el conjuto de enseñanzas militares, 

relacionadas con l̈a Lucha por la Causa del Islam; así como también, se exponen las 

finalidades de y beneficios ésta. También trata, de lo que obligatoriamente deben 

tomar los musulmanes, de los equipos e informaciones de sus enemigos. Contiene 

además, directrices sobre las obligaciones de los soldados islámicos, relacionadas con 

el constante recuerdo de Allah, la abstención de lo ilícito; y el mantenimiento de la 

más sincera intención para Allah, en la realización de la mencionada lucha. 

De la misma manera, fueron las posiciones del resto de los Imames, respecto a los 

reyes de sus épocas; aún y cuando, fueron torturados y presionados por dichos reyes, 

por medio de toda clase de sufrimientos y malos tratos. En verdad, los Imames sabían 

que (la oportunidad de ejercer la dirección del) Gobierno (Islámico) Verdadero, no 

volvería a ellos; (por lo que) se esforzaron en tratar de enseñar a las gentes, el 

conocimiento y las excelencias de la Religión del Altísimo 

                                                             

 151    Ibn Hussain, Ali (ö): Opt Cit , Súplica No 27.página 121. 

 
 152    Ibídem, página 123. 
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Ninguna de las revoluciones, ocurridas durante sus días,-aquellas encabezadas por 

algunos de sus familiares u otras personas;- fue ordenada por los Imames. Por el 

contrario, dichos movimientos se hicieron, en oposición a las órdenes explícitas de 

ellos (И); puesto que los Imames siempre velaron por mantener la unidad de la 

institución del gobierno Islámico. Se dedicaron más que ninguna otra persona, al logro 

de dicho objetivo, ni siquiera los Califas (de la dinastía) Abásida .Nos es suficiente, 

con leer la recomendación del Imam Musa Ibn Yafar (И) a sus seguidores: 

 ϣКϝА ШϽϧϠ бЫϠϝЦϼ ϜнЮϻϦ ъ "̪бЫжϝГЯЂ   ϜнЮϓЂϝТ "ъϸϝК дϝЪ дϗТ̪и̭ϝЧϠ дϝЪ дϖм   ϜнЮϓЂϝТ "ϜϽϚϝϮ̪йϲыЊϜ 

 ϰыҶҶҶЊ сТ бЫϲыҶҶҶЊ дϗТ̪бЫжϝГЯҶҶҶЂ дϝГЯҶҶҶЃЮϜ дϖм  ϹЮϜнЮϜ ϣЮϿзгϠ ЬϸϝЛЮϜ̪буϲϽЮϜ нϡϳϦ ϝв йЮ ϜнϡϲϓТ д̪бЫҶҶҶЃУжц 

йЮ ϜнкϽЪϒм ".бЫЃУжц днкϽЫϦ 

× ñOs encargo con la obediencia a vuestro sultán (gobernante), y a no perder 

vuestro poder por razón de vuestra desobediencia. Si él es justo, pedid a Allah que 

prolonge su vida, y si fuese un opresor, pedid a Allah que lo reforme; puesto que 

vuestro bienestar, está en el bienestar de vuestro sultán. Verdaderamente, un sultán 

justo, es semejante a un padre misericordioso; por lo tanto, desead para él lo que 

deseáis para vosotros mismos, y no debéis desear para él, lo que no deseáis para 

vosotros mismos.ò153 

Este es uno de los mejores medios, para proteger la salud de un sultán (gobernante), 

que sus súbditos deseen para él; lo que ellos desean para sí mismos, y que no deseen 

para él; aquello que no quieran para sí mismos. Después de estas palabras, compárese 

con las grandes ofensas que algunos escritores contemporáneos, han cometido (en 

nuestra contra). Dichos autores, han comparado la (corriente) shiíta, como un ñgrupo 

secreto y destructivoò; o como una ñ¡banda revolucionaria vengadoraò.! 154 

Es correcto, que el musulmán quien obedece las enseñanzas de la Familia del Santo 

Profeta, deteste la opresión y los opresores, y se abstenga de ser partícipe en la tiranía 

y la corrupción. Es natural que este musulmán, sienta repugnancia, hacia los opresores 

y sus colaboradores. Esta posición, ha quedado marcada en las almas de los shiítas de 

generación en generación; no obstante ésta, ellos no son ni pérfidos ni hipócritas. 

Tampoco es la manera de acción de (la corriente) shiíta, la revolución o la 

insurrecci·n, sea secreta o manifiesta, contra un gobierno que se diga ñgobierno 

isl§micoò. 

Los Imames, enseñaron a sus seguidores que no está permitido arrebatarle la vida a un 

musulmán, combatirlo o traicionarlo; por el hecho de que éste posea una escuela de 

tradición jurídico-ideológica, distinta a la de ellos. Por el contrario, de acuerdo a sus 

enseñanzas, un musulmán es aquel quien manifiesta los dos testimonios de La Fe.Y 

por el hecho de la proclamación de estos testimonios, a dicho musulmán ha de 

protegérsele su propiedad, su sangre, y su honor (personal y familiar). 

".йЃУж ϟуГϠ ъϖ бЯЃв ϘϽвϜ Ьϝв Эϳт ъ " 

                                                             

 153    Al Aômili, Hassan Lil Jur: Opt Cit : vol XVI, página 220, hadiz No. 21406. 

 
 154 Ver en la Sección 33: Nuestra Doctrina Acerca de la Disimulación, donde el Dr.  Al 

Kuzari, califica a la corriente shiíta de ser ñun grupo secretoò. 
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× ñNo hay derecho de tomar la propiedad de un musulmán, excepto si se cuenta 

con su permisoò. 155 

El musulmán, es hermano del musulmán, a cada uno de ellos le corresponden los 

derechos de hermandad; tal y como a continuación se explicará. 

 

                                                             

 155   Al Aômili, Hassan Lil Jur: Opt Cit , tomo 5, pag 120, hadiz 6089. 

 

El Islam, invita a la unidad de los hombres, bajo el estandarte que dice: 

"  ъϖ йЮϖ ъЬмЂϼ ϸвϲвм " 

ñDoy testimonio que no hay Dios excepto Allah, y que Mohammed es El Profeta de AllahÌ.  

 El Santo  Profeta (Ј), exhortó a la Nación Islámica a unirse a él, por medio del Corán y su 

Familia (И) cuando antes de su fallecimiento  declaró:  

 ̪дтЯЧϪЮϜ ̪"ϜϸϠϒ рϸЛϠ Ϝм̵ЯЎϦ дЮ йϠ аϦЪ̵ЂвϦ дϖ ϝв аЪтТ ϤЪϼϦ ϸЦ сж̴ϖ "ϼϠЪϒ ϝвкϸϲϒм в ϸмϸвв ЬϠϲ  ϞϝϦЪ :ϼ϶фϜ дв д

 ̪ЌϼцϜ пЮϖ ̭ϝвЂЮϜЬкϒ сϦϼϦКм  ъϒ ̪сϦтϠдЮ ϝвл̵жϖм ".ЌмϲЮϜ ΖсЯК Ϝϸϼт пϦϲ ϝЦϼϦУт 

ü "Yo os dejo algo, del cual si  Ustedes se aferran , no incurrirán en error  después 

de mí; ¡nunca!: Las Dos Pesas de la Balanza , una  de ellas, es mayor que la 

otra; El Libro de Allah, que es como una cuerda   suspendida del Cielo a la 

Tierra, (y la otra) es mi Familia. En verdad, estas dos no se separarán, hasta 

que me encuentren en La Fuente (que est§ en el Para²so)ò. (1) 

No obstante sus indicaciones, la Nación Islámica no guardó su unidad bajo el Gobierno 

de la Familia del Profeta, sino que aceptó el control político de Los Quraish, y no 

transcurió mucho tiempo después del deceso del Profeta de Allah (ò), para que 

gobernaran sobre los musulmanes, Abu Sufián y sus descendientes. Siendo paradógico 

esto, puesto que el mismo Abu Sufián había sido el líder de los politeístas de La Meca, 

los cuales eran enemigos de Allah y Su Profeta (ò). A partir de la ascensión al poder de 

dichas personas, la Nación Islámica tomó un rumbo diferente del que había indicado el 

Mensajero de Allah (ò), sucediéndose los Califatos de las dinastías Omeya y Abásida, 

así como numerosos reyes,  hasta culminar con la caída del Califato Otomano en 1923 a 

manos de Kamal Ataturk. 

Nosotros los shiítas, creemos que la Unidad de La Nación Islámica se dará con la 

reaparición del Imam Al Mehdi (ö). Dicha Unidad Islámica será inclusive de 

dimensiones mundiales depués del descenso de los Cielos de Isa Ibn Mariam (ö) ïJesús-

, y de la unión de éste a la causa del Imam Al Mehdi (ö). La Escuela Imamiyah considera 

que La Nación Islámica es una, y que su unidad ha de preservarse por encima de las 

diferencias de Escuelas y pueblos que la conforman. Nosotros invitamos a una unidad 

bajo el estandarte del Islam, con libertad de pensamiento, así como una unidad política 

contra el colonialismo y contra las diferentes manifestaciones de imperialismo. 

Bibliogra fía: 

(1) Al Heilly, Allamah: Nahyul Háq wa Kashfus Sedq, Dar Al Kitabi Lubnani, Beirut, 1982, 

página 226. 
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SECCIÓN 42: -NUESTRA DOCTRINA ACERCA DE LOS 
DERECHOS DEL MUSULMÁN, RESPECTO A OTRO 

MUSULMÁN-. 

 

Una de las más elevadas y bellas invitaciones, que hace la Religión Islámica, es el 

llamado a la hermandad entre musulmanes; sin distinción de clase, grado o posición. 

Contrario a lo que han practicado los musulmanes, hasta nuestros días, quienes han 

sido negligentes en este aspecto. Una de los más pequeños deberes de la hermandad 

islámica, es que el musulmán no debe desear para su hermano, lo que no desea para sí 

mismo; como se deduce de las palabras del Imam (Yafar Ibn Mohammed) Sádeq [И]: 

 ϟϳт ϝв бЯЃгЮϜ йу϶ц ϟϳт дϒ "̪йЃУзЮ йЮ иϽЫтм ."йЃУзЮ иϽЫт ϝв  

ü ñEn verdad, ha de querer el musulm§n para su hermano musulm§n, aquello 

que desea para sí mismo, y ha de detestar para su hermano, aquello que detesta para 

sí mismoò.156 

¡Cuán excelente es esta opinión! Debemos pensar (cuidadosamente) respecto a esta 

práctica, la cual es una muy pequeña consideración de La Familia del Santo Profeta, 

sobre todos sus miembros sea la paz. Sin embargo, resulta difícil encontrarla entre los 

musulmanes de hoy en día, puesto que ellos en materia de ética, se encuentran muy 

distantes del espíritu del Islam. Si se pensara cuidadosamente sobre esta cualidad, se 

permitiría a los musulmanes ser justos con ellos mismos, conocerían mejor la verdad 

de su religión; tomarían meramente de su hermano, aquello que deserían que otros 

tomaran de ellos. No presenciaríamos la opresión, la agresión, el robo; la difamación, 

los falsos rumores, ni la calumnia. Tampoco se verían los insultos, ni la arrogancia del 

poder. 

Efectivamente, si los musulmanes entendieran correctamente, y practicaran este deber, 

no se permitirían la (existencia) de la opresión y la enemistad sobre La Tierra. 

Tampoco verían la humanidad de su hermano, como una vida contrapuesta a la de 

ellos, y alcanzarían los grados sublimes y perfectos de la felicidad social; tal y como 

fue la aspiraci·n de la Filosof²a Antig¿a (cuando desarroll· el concepto de) ñLa 

Ciudad Excelsaò,157  por estar basada ésta sobre (las premisas) de amor y buena 

voluntad, haría innecesario que hubiera gobierno y gobernados, ni policía ni cárcel, ni 

ley que sancionara al transgresor; ni ley penal, ni cortes de justicia. Los hombres no 

                                                             
156 Encontré tan sólo un hadiz proveniente del Imam Alí (ö), el cual presenta un texto 

similar: 

 йЂУжЮ Ϟϲт ϝв йт϶ц Ϟϲт рϺЮϜ аЯЂвЮϜ ̭ϼвЮϜ Ϟϲт  дϒ"йЮ иϼЪтм  иϼЪт ϝвйЂУжЮ. "  )1( 

Bibliografía:  

(1) Ibn Kháled Al Barqui, Ahmad Mohammed: Al Eschkal wa Al Qaraô minal Muhasen, se, 

sl, sf, vol 1, página 20.  

 
 157  El concepto de la ñCiudad Excelsaò, es un ideal pol²tico y de gobierno, descrito por 

Ibn Al Farabi (259-339 D. H. [872-950 D.C.]). Concepto que tomó y desarrolló de la 

teoría pollítica de la Filosofía Griega. 
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(hubieran padecido) el sometimiento al imperialismo (o colonialismo), ni la 

humillación ante el poderoso, ni el despotismo del tirano. (Si se practicara ese 

principio) La Tierra se convertiría en otra Tierra, llegando a ser el Paraíso y ñLa 

Morada de la Felicidadò. En adición a todo esto, si la ley del amor reinara entre los 

seres humanos,- tal y como lo ha querido la Religión (Islámica) a través de la 

enseñanza de la hermandad-; la palabra ¨justicia¨ no sería localizada en el diccionario. 

Quiere esto decir, que porque no estaríamos necesitados de ñJusticiaò ni ñDerechoò, 

no tendríamos la necesidad de usar tales vocablos; dado que la Ley del Amor 

(Fraternal), sería capaz de asegurar el bienestar, la paz, y la felicidad. 

El hombre no nesecitaría usar La Justicia, ni El Derecho, porque éstos recursos sólo 

son necesarios, cuando se carece del Amor. Porque cuando se ama, la justicia 

acompaña ese amor. Como sucede por ejemplo, con el amor al hijo o al hermano, 

quien posee tal sentimiento; renuncia a sus propios intereses en aras del bienestar del 

ser amado, por causa del amor, no por causa de (una orden de La Justicia), ni por una 

mera conveniencia. Con base en lo anterior, (entendemos que) en verdad el ser 

humano, no ama a nadie excepto a su propia persona, o aquello que esté de acuerdo 

con (sus intereses); es imposible que ame algo o alguien fuera de su misma esencia 

personal; excepto si tiene una relación de posesión respecto a él, por haber dejado 

impreso en su ñyo personalò, una imagen de conveniencia. 

 Es posible que decida mostrar un amor sincero, hacia alguien o algo; pero por esta 

misma razón le es imposible dar lo amado a otra persona que el resulte repulsiva. 

Excepto, si existe un principio más poderoso que sus deseos, como es la creencia en 

La Justicia y La Bondad; en cuyo caso puede, esta persona entregar sus intereses al 

otro, aunque no lo ame. Un ideal como éste, cuando existe en la mente del ser humano, 

está por encima de meras consideraciones materialistas, de esta forma puede concebir 

la superioridad de La Justicia y La Bondad sobre todo lo demás. Tal parece que el 

hombre necesita de esos ideales superiores, porque le ha sido imposible desarrollar en 

su propio ser, (los ideales) de La Fraternidad, y La Verdad; con sus semejantes. 

Por lo tanto, entre los primeros ideales por los que el musulmán debe caracterizarse, 

es la emanación del Amor Fraternal hacia las demás personas, y si falla en esto;- como 

sucede con la mayoría de los hombres, debido a sus múltiples pasiones y egoísmos-, 

entonces necesitará creer en los ideales de La Justicia y La Bondad, siguiendo La Guía 

del Islam. Y si falla (en la incorporación de estos últimos), entonces no tiene derecho 

a ser reconocido como un musulmán verdadero, sino tan sólo como ñmusulm§n de 

nombreò. Tal persona, está fuera (del ámbito de) amistad de Allah, porque no ha hecho 

nada por amor a Allah; tal y como veremos en la tradición del Imam, que citaremos 

posteriormente.  

El ser humano,- la mayoría de las veces-, es vencido por sus pasiones; al punto que le 

resulta difícil,  prepararse para creer inclusive en La Justicia, lo que hace más difícil 

aún; el tener una creencia perfecta que  esté por encima de sus pasiones. Por esta razón, 

vemos que el establecimiento del Derecho Fraternal es una de las más difíciles 

enseñanzas del Islam, siempre que no exista en el ser humano, el amor verdadero hacia 

sus hermanos.  Esta fue una de las causas por las cuales, el Imam Abu Abdallah As 

Sádeq (И), no quería explicar a uno de sus discípulos,- (Al Mual-la Ibn Khunais) -; 

más de lo que éste podría entender sobre los derechos de los hermanos. El Imam temía 

que si explicaba (esta materia), su discípulo no sería capaz de practicar dicho 

conocimiento. 
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 ФнЧϲ ЙϡҶҶҶҶЂ йЮ ":  ϹϡК нϠϒ ЬϝЦ ̬бЯҶҶҶҶЃгЮϜ пЯК бЯҶҶҶҶЃгЮϜ Хϲ ϝв :йЮ ϥЯЦ :пЯЛгЮϜ ЬϝЦ"ϤϝϡϮϜм ъϖ Хϲ елзв ϝв ̪

йуЯК нкм  ̪йϧКϝАм  ϣтъм ев ϬϽ϶ "ϝϛуҶҶҶҶІ ϝлзв ЙуҶҶҶҶЎ дϖ ̪ϟϮϜмеЫт бЮм  ϥЯЛϮ :йЮ ϥЯЦ ."ϟуҶҶҶҶЋж йуТ ύ

 !ШϜϹТск ϝвм ЙуҶҶҶҶЏϦ дϒ Рϝ϶ϒ ̪ХуУҶҶҶҶІ ЩуЯК сжϖ ̪пЯЛв ϝт" :ЬϝЦ ̬ ъмЕУϳϦ ̪ЭгЛϦ ъм бЯЛϦм ъϖ ϢнЦ ъ :ϥЯЦ "

...) .ύϝϠ(."  

 

Á ñDijo Al Mual-la: Le dije a él (-se refiere al Imam Yafar as-Sádeq (И),-): ¿Cuál 

es el derecho de un musulmán, respecto a otro musulmán?  

× Dijo Abu Addallah (И): ñLe corresponden al musulm§n, siete derechos y 

obligaciones, porque no hay derecho que le corresponda, que no conlleve para él una 

obligación; si incumple uno de ellos, saldría (del ámbito de) los amigos de Allah, así 

como tambíen, (del ámbito de la) obediencia a Él. Y sería tal persona, una que no ha 

realizado nada por el amor a Allahò. 

Á (Al Mual-la): Le dije al Imam: ¿Cuáles son esos (derechos y obligaciones)? 

× Dijo (И): ñáOh Mual-la!, siento compasión por tí, temo que serás negligente y 

no los guardar§s, (temo) que los aprender§s y (luego) no los aplicar§s ñ   

Á (Al Mual-la): Le dije: ñNo hay otro poder excepto el Poder de Allahò. (...)ò.158 

 

Posteriormente Al Mual-la, recuerda que el Imam le dijo los siete derechos, siendo el 

primero de ellos: 

 ̪ЩЃУзЮ ϟϳϦ ϝгЪ йЮ ϟϳϦ дϒ ϝлзв Хϲ ϽЃтϒ "йЮ иϽЫϦм ."ЩЃУзЮ иϽЫϦ ϝв  

× ñ(El Primero y) más pequeño de los derechos, es que has de querer para tu 

hermano, lo mismo que quieres para tí mismo; y has de detestar para tu hermano, lo 

mismo que detestas para tí mismo. ñ 159 

¡Alabado sea Allah! ¡Este es el más pequeño de los derechos! ¿Cómo podremos 

salvarnos nosotros, los musulmanes de hoy en día, si es este el menor de los derechos 

y obligaciones que nos corresponden? ¿Podrían quienes se autodenominan 

musulmanes, incumplir con este el más pequeño de sus deberes, y no verse sumidos 

en la desgracia? Resulta sorprendente, el inculpar al Islam con este retraso que padecen 

los musulmanes, porque no existe otra responsablilidad aparte de la de aquellos los 

autodenominados musulmanes; quienes son los incumplientes, con la más pequeña de 

las obligaciones del Islam. Habiendo repasado la Historia, y reconocido nuestras 

responsabilidades del actual ñstatu quoò-, citaremos ñLos Siete Derechos (y 

Obligaciones)ò, explicados por el Imam (a su discípulo Al Mual-la): 

1- ̪ЩЃУзЮ ϟϳϦ ϝв бЯЃгЮϜ Щу϶ц ϟϳϦ дϒйЮ иϽЫϦм .ЩЃУзЮ иϽЫϦ ϝв  

2- ЙϡϧϦм ̪йГϷЂ ϟзϧϯϦ дϒиϽвϒ ЙуГϦм ̪йϦϝЎϽв.  

3-дϒ  ̪ЩЃУзϠ йзуЛϦЩЮϝвм ̪ЩжϝЃЮм ̪̪ШϹтм ЩЯϮϼм.  

4- ̪йзуК днЫϦ дϒйϦϐϽвм ̪йЯуЮϸм.  

5-ъϒ  ЙϡЇϦИнϯтм ̪омϽϦ ъм ϓгЗтм ̪ЁϡЯϦ ъм оϽЛтм.  

6-дϒ  аϸϝ϶ ЩЮ днЫтц ЁуЮмЩу϶  ϩЛϡϦ дϒ ϟϮϜнТ ̪аϸϝ϶ЭЃПϧТ ̪Щвϸϝ϶  ̪йϠϝуϪ̪йвϝЛА ЙзЋϦм йІϜϽТ ϹлгϦм.  

                                                             

 158   Al Kulaini:  Opt Cit , vol II, página 135, hadiz No. 2. 
 159   Ibídem. 
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7- ̪йгҶҶЃЦ ϽϡϦ дϒйϦнКϸ ϟуϯϦм ̪йҶҶЏтϽв ϸнЛϦм ̪йϦϾϝзϮ ϹлҶҶЇϦм .ϥгЯК ϜϺϖм  ̪ϝлϚϝҶҶЏЦ пЮϖ иϼϸϝϡϦ ϣϮϝϲ йЮ ъм

йϛϯЯϦ  ̪ϝлЫЮϓЃт дϒ пЮϖиϼϸϝϡϦ еЫЮм .Ϣϼϸϝϡв  

:йЮнЧϠ аыЃЮϜ йуЯК йвыЪ бϧ϶ бϪ м ЩЮϺ ϥЯЛТ ϜϺϗТ" ̪йϧтънϠ Щϧтъм ϥЯЊЩϧтънϠ йϧтъмм."  

× 1.-ñEn verdad, has de querer para tu hermano musulm§n aquello que deseas 

para tí mismo, y has de detestar para tu hermano, aquello que detestas para tí mismo. 

×  2.-En verdad, no has de enojar a tu hermano, sino que has de buscar su 

satisfacción, y has de obedecer sus órdenes. 

×  3.-En verdad, debes ayudarle con tu alma, tu propiedad, tu lengua, tu mano, y 

tu pie. 

×  4.-En verdad, has de ser el ojo a través del cual él observa, su guía, y su espejo. 

×  5.-En verdad, no debes de comer hasta saciarte, mientras que él se encuentre 

hambriento, no has de de beber mientras él esté sediento; ni has de vestirte (con ropas) 

mientras que él esté desnudo, (por no poseer algo que pueda ponerse). 

× 6.- Si tú posees un sirviente, y tu hermano carece de sirviente, envía el tuyo a 

su lado; para que lave sus ropas, cocine sus alimentos, y prepare su cama. 

× 7.- En verdad, debes aceptar su promesa, y su invitación, visítale cuando se 

encuentre enfermo; debes asistir a su funeral, y vela por sus necesidades antes de que 

él te solicite (asistencia). Y si puedes, apresúrate a ayudarlo. 

 Después el Imam, finalizó sus palabras diciendo:  

× ñSi llevas a cabo estos (deberes), llegaste a ser su amigo, y ®l ser§ tu amigo 

tambíenò.160 

Existen muchas tradiciones de nuestros Imames relacionadas con el hadiz arriba 

citado, la mayoría de las cuales han sido recopiladas en el libro: Al  Wasael, en sus 

distintos capítulos. Algunos dados a la fantasía, podrían imaginar que el significado 

del (término) hermandad, del cual ha hablado La Familia del Santo Profeta; se refiere 

exclusivamente a una hermandad entre los musulmanes, quienes son sus seguidores. 

Sin embargo, cuando se recurre a las tradiciones de La Familia de Mohammed ï la 

paz sea sobre todos ellos-, dicha fantasía queda descalificada,- aún y cuando por otra 

parte, los Imames rechazaban enérgicamente aquellos quienes combatían la Vía del 

Alul Bait y no seguían su guía-. Es suficiente el citar una conversación, entre Muawiah 

Ibn Wajab (y el Imam Yafar as-Sádeq): 

йЮ ϥЯЦ"-аыҶҶЃЮϜ йуЯК ФϸϝҶҶЋЮϜ рϒ-уЪ :С  ϝззуϠ ϝгуТ ЙзҶҶЋж дϒ ϝзЮ сПϡзтϝзвнЦ еуϠм ϝзϚϝГЯ϶ еуϠм  егв ЀϝзЮϜ ев

 ϝв днЛзҶҶҶҶЋϧТ ̪блϠ дмϹϧЧϦ етϻЮϜ бЫϧгϚϒ пЮϖ дмϽЗзϦ":ЬϝЧТ ̬ϝжϽвϒ пЯК ϜнҶҶҶҶЃуЮТ ̪днЛзҶҶҶҶЋтн  дмϸнЛуЮ блжϖ 

 ̪бкϝЎϽвбкϿϚϝзϮ дмϹлЇтм ̪ϢϸϝлЇЮϜ днгуЧтм  блЮблуЯКм ̪цϜ дмϸϕтмϣжϝв ."блуЮϒ  

ñ(Muawiah Ibn Wajab): Le dije a él - al (Imam) as-Sádeq (И)-. 

Á ñ¿Cómo ha de ser el trato entre nuestro grupo, y aquellas personas quienes 

nos acompañan, y no siguen nuestras maneras?ò 

(El Imam) dijo:  

× ñObserva a tus Imames, a quienes obedeces, síguelos e imítalos. ¡Por Allah! 

Ellos visitan (a otros quienes no son shiítas) cuando están enfermos, asisten a sus 

                                                             

 160   Ibídem. 
























