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PREFACIO

No se puede comprender, con exactitud, la historia completa del Islam, y
de su trayectoria, sin subrayar el importante lugar que ocupo6 en ella el Imam al-
Hasan. Este lugar hace referencia a la personalidad del nieto del Profeta
(a.s.s.) y al papel, preponderante, que jugo en la salvaguarda de la integridad
del Mensaje del Islam.

Desgraciadamente, la mayor parte de los libros de historia no reflejan,
apenas, esta verdad historica y se muestran doblemente injustos hacia el Imam
al-Hasan, no solamente omiten otorgarle el lugar que le corresponde a su
personalidad y a su rol histérico, sino que lo poco que dicen de él es fruto, a
menudo, de la desinformacién y de la deformacién que se hace de la verdad
historica.

En efecto, seria suficiente haber conocido la biografia completa del
Imam al-Hasan para darse cuenta de que la imagen que presentan muchos
historiadores esta groseramente deformada y no corresponde, en absoluto, ni
en los detalles ni en los aspectos generales, a aquel al cual los Companeros
consideraban como el vivo retrato del Mensajero de Dios (a.s.s.) y cuya
personalidad constituia una sintesis de la de sus tres educadores: el Profeta
(a.s.s.), el Imam ‘Ali (a.s.) y Fatima az-Zahrd’ (a.s.). Si a pesar de estas
deformaciones una tal imagen ha podido sobrevivir tanto tiempo y pasar por
una “verdad historica”, sin desacreditar a sus autores ni extrafiar a los lectores,
es, sin duda, porque los historiadores que lo han presentado asi se contentaron
con abordar fragmentos aislados de la figura del Imam al-Hasan; dicho de otra
manera, la deformacion se habria destruido, por si misma, con un estudio
biografico completo, porque su incoherencia con el resto o con la totalidad de
los elementos de su biografia seria demasiado evidente.

Por supuesto, diversas razones, que el lector vera a través de la lectura
del presente libro, se dieron para que se alterara la imagen del Imam al-Hasan
en ciertos “documentos histéricos”. Debemos tener en cuenta el hecho de que
la mayor parte de los relatos que tienen como protagonista a este primer nieto
del Profeta (a.s.s.) fueron escritos bajo el gobierno y la influencia de los
Omeyas, cuyo odio por los Ahl-I-Bayt no tenia limites.

Deseando paliar las diferentes lagunas y anomalias que condujeron vy
contribuyeron a empanfnar el esplendor de la imagen del Imam al-Hasan y
permitir a los lectores hacerse una idea global del conjunto de su biografia, (a
fin de que puedan examinar mas atentamente los juicios, a veces, demasiado
precipitados y, a menudo, muy esquematicos emitidos a su respecto) nos
hemos esforzado en reescribir, a lo largo de este libro, las grandes lineas de su
vida, desde su nacimiento hasta su muerte, por envenenamiento.



La presente obra no pretende ser ni un estudio completo sobre el Imam
al-Hasan, ni un trabajo de documentacién sobre este tema. Asi, no nos hemos
detenido en detalles que podrian ser importantes para el historiador, pero sin
gran interés para el lector, y no nos hemos mezclado en controversias menores
sobre las diferentes versiones o matices de tal hecho o de tal hadiz. No nos
hemos interesado mas que en detalles susceptibles de restituir la imagen real
del Imam al-Hasan.

Un triple deseo ha guiado nuestra eleccion de textos y de hechos
referidos en este libro:

- Permitir al lector tener una vision de conjunto de la vida y de los actos
del Imam al-Hasan.

- Indicarle los puntos de referencia a partir de los cuales podra llevar a
cabo sus propias investigaciones para profundizar su conocimiento
del tema, en general, o de los diferentes temas, en particular, aqui
tratados.

- Llamar la atencion sobre los principales puntos que los libros de
historia tradicionales han omitido, voluntaria o involuntariamente.

Conscientes de que es dificil apreciar el valor inestimable del rol del
Imam al-Hasan en la salvaguarda de la integridad del Mensaje sin mencionar
aquellos contra los que dirigié el peso de su combate, a saber, los Omeyas, o
mas concretamente, los “exTulagd™ nos vemos obligados a tratar este tema
en las diferentes partes de nuestra exposicion. Pero para evitar que nuestro
deseo de informar sea comprendido como una toma de posicion a favor de
unos o en contra de otros, hemos preferido citar textos y testimonios recogidos
en fuentes nada sospechosas de parcialidad. Se trata de testimonios y
comentarios extraidos del libro de Abu-I-A’la al-Mawdudi titulado “Al-Jilafa wa
al-Mulk” 2 y el del célebre escritor egipcio ‘Abbas Mahmud al-‘Aqqad: “Al-
‘Abgariyyat al-Islamiyah”.3

Un ultimo apunte para concluir esta introduccién. En la preparacion de
este libro y en nuestro esfuerzo por decir todo lo que es susceptible de aportar
un mejor conocimiento del Imam al-Hasan y de sus detractores, tenemos muy
presente la siguiente advertencia del Profeta (a.s.s.): “Quien ama a al-Hasan
me amara, y quien lo deteste me detestara”.#

' Los Tulagad' (liberados, amnistiados) eran los politeistas de la Meka, irreductibles, que
combatieron al Profeta (a.s.s.) y se opusieron ferozmente al advenimiento del Islam hasta el
ultimo momento. Habiendo merecido, por ese hecho, la pena de muerte, fueron, sin embargo,
amnistiados por el Profeta (a.s.s.) después de la conquista de la Meka, tomando el Islam de
mala gana y por obligacion. Su jefe de filas era Abl Sufyan, el padre de Mu’awiya, fundador de
la dinastia Omeya.

2 Abul A'la al-Mawdudi: “Al Jilafa wa al-Mulk” (El Califato y el Reino), 12 Edicion, 1978, Dar al-
Qalam, Kuwait.

3 ‘Abbas Mahmud al-‘Aqqgad: “Al-‘Abgariyyat al-Islamiyah”. 22 Edicion, Dar al-Kitab al-Lubnani.
Beirut.

4 Citado por Ibn Kathir en “Istichchad al-Husein”.
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NACIMIENTO Y FAMILIA: “EL HIJO DEL PROFETA”

El Imam Abu Muhammad al-Hasan ibn ‘Ali Ibn Abi Taleb fue el primer
hijo de:
- El'lmam ‘Ali, primo del Profeta y su mas fiel companero y soporte

y de

- Fatima az-Zahr&’, “la mejor hija” del Profeta y la “Sefiora de las
Mujeres de los Mundos”, segun las propias palabras del Mensajero
de Dios.

Fue el fruto de una pareja bendita cuya union se realizé por orden de
Dios y cuyos descendientes recibieron las bendiciones excepcionales del
Mensajero de Dios.

En efecto, mientras que los Compafieros visitaban la casa del Profeta
(a.s.s.) para pedirle la mano de su hija Fatima az-Zahrd’, en razén de la
posicion sublime que ocupaba segun el criterio del Mensaje, su padre
rechazaba toda peticién de matrimonio que se le dirigia.

Cuando el Imam ‘Ali (a.s.) supo como el Mensajero de Dios (a.s.s.)
rechazaba a los pretendientes, uno tras otro, decidié pedir la mano de Fatima
(a.s.). Antes de ir a ver al Profeta (a.s.s.), para comunicarle su deseo de
desposar a Fatima (a.s.), el arcangel Gabriel (a.s.) habia ido a visitar al Profeta
(a.s.s.) para anunciarle la orden de Dios que decretaba que Fatima (a.s.) se
casara con ‘Ali (a.s.). Esta orden divina habia sido revelada al Profeta (a.s.s.),
segun al-Tabari, en estos términos: “{Oh Muhammad!, Dios, te saluda y te
anuncia lo siguiente: “He casado a tu hija Fatima con ‘Ali ibn Abi Taleb en el
“mundo sublime” (al-Yabarut), casala ti en el mundo terrestre (al-Mulk)”. °

Cuando el Imam ‘Ali (a.s.) llamé a la puerta del apartamento de Um
Salama, en el que se encontraba el Profeta, éste le dio permiso para entrar y le
invitd a sentarse junto a él, entonces le dijo: “Veo que vienes a pedirme algo.
Dime lo que necesitas. Todo lo que me pidas sera escuchado...”

Cuando el Profeta (a.s.s.) supo que ‘Ali (a.s.) habia venido a pedir la
mano de su hija, una expresion de felicidad se dibujé en su rostro y fue a ver a
Fatima (a.s.) para ponerla al corriente de la noticia. Este acontecimiento daba
comienzo a una forma de fijar un uso islamico, segun el cual el matrimonio

5 Muhib ud-Din at-Tabari: Thajai'r al-Ogba fi Manaqib Thawil Qurba. pag. 32, edicion 1967
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debia reposar en el consentimiento de ambas partes para fundar una familia
unida por la cohesion, el amor y el acuerdo juridico (contrato matrimonial).

El Profeta (a.s.s.) dijo a su hija: “Ali Ibn Abi Taleb es un hombre del que
conoces sus lazos de parentesco conmigo, sus buenos antecedentes y su
fervor islamico. El me ha pedido tu mano. ;,Que piensas tu?”.

Una expresion de timidez aflor6 en su rostro. Ella guardd silencio. El
Profeta (a.s.s.) miré su rostro y leyé en él un consentimiento manifiesto. El
Enviado de Allah (a.s.s.) sali6é del apartamento repitiendo, desde el fondo de su
corazon: “Allahu Akbar... su silencio es el signo de su consentimiento”.

Entrando en casa de ‘Ali (a.s.), le pregunto: “4 posees algo para ofrecerlo
como dote?”. Con esta pregunta, queria dejar a la Umma un dictamen
jurisprudencial segun el cual el hombre debe ofrecer un obsequio (dote) de
matrimonio a su mujer. El Imam ‘Al (a.s.) no poseia mas que una espada, un
camello y una coraza. Se lo hizo saber al Profeta (a.s.s.), el cual dijo: “En
cuanto a tu espada, ella te es indispensable; por medio de ella llevas a cabo el
Yihad y combates a los enemigos de Dios. Con respecto a tu camello, te sirve
para llevar agua a tus palmeras, y a tu familia, y para llevar bultos durante tus
viajes”.

El Profeta (a.s.s.) le prohibié separarse de su espada y de su camello,
sugiriéndole que vendiera su coraza, que era un regalo del Mensajero (a.s.s.),
para protegerse de los golpes de sus enemigos.

El Imam ‘Ali (a.s.) ofrecié al Profeta (a.s.s.) el dinero que habia podido
obtener de la venta de su coraza para que comprara lo que era necesario para
la celebracién del matrimonio. El Profeta (a.s.s.) repartié el dinero entre Bilal,
Salman y Um Salama y les encargd hacer las compras necesarias para el
acontecimiento.

El Mensajero de Dios (a.s.s.) estaba deseoso de comunicar a los
musulmanes el compromiso del Imam ‘Al (a.s.) y de Fatima az-Zahrad’ (a.s.).
Invitd a algunos de sus préoximos a asistir a la ceremonia de matrimonio y les
dirigié estas palabras: “Alabado sea Dios, alabado por Su Bondad, obedecido
por Su Poder (...). Dios me ha ordenado casar a Fatima, hija de Jadiya, con
‘Alf, hijo de Abu Taleb. Sed testigos de que la he casado contra la dote de 400
piezas de plata, si ella consiente”. Después ordend que se sirviera un plato con
datiles e invitd a los asistentes a comerlos. Después de esto, ‘Ali (a.s.) entré en
casa del Profeta (a.s.s.) el cual le sonrid y dijo: “Dios me ha ordenado casar a
Fatima contigo contra la dote de 400 piezas de plata, si tu consientes”. ‘Ali
(a.s.) respondio: “jConsiento!”. El Profeta (a.s.s.) dijo entonces: “Quedais



unidos por Dios (...) que El os bendiga y que os haga engendrar una
descendencia numerosa y buena”.®

Cuando, un mes mas tarde el Profeta (a.s.s.) supo que el Imam ‘Ali (a.s.)
deseaba consumar el matrimonio y comenzar la vida conyugal, le dijo que
organizara un festin para los creyentes, de la preparacion de éste se
encargaron las mujeres del Profeta (a.s.s.). Después, el Mensajero de Dios
(a.s.s.) orden6é a Um Salama, y a las otras mujeres, que condujeran a la
desposada, en un cortejo nupcial, a la casa del Imam ‘Ali (a.s.). Un grupo de
creyentes, conducidos por el Profeta (a.s.s.), se formé para manifestar su
felicidad al grito de jAllahu Akbar!. Las mujeres del Profeta (a.s.s.) cantaron
himnos y mostraron su jubilo por la ocasion. Después de la ceremonia, el
Profeta (a.s.s.) se acerco al Imam ‘Ali (a.s.) para felicitarle en estos términos:
“Que Dios te bendiga por la hija del Mensajero de Dios”. Acto seguido tomé un
recipiente de agua que bendijo con Palabras de Dios y pidié a ‘Ali (a.s.) y a
Fatima (a.s.) que bebieran de él. El Profeta (a.s.s.) enjugd su rostro y su
cabeza con algunas gotas de esa agua y se dirigié a Dios por medio de una
plegaria: jDios Mio, éstos son las dos personas que mas amo en Tu Creacion.
Bendice, pues, por mi su descendencia y custodiales por medio de un guardian
de Tu parte. Yo los pongo, asi como a su progenie, bajo Tu proteccion contra
Satan el réprobo.””

Este matrimonio, querido por Dios y bendecido con amor y felicidad por
el Profeta (a.s.s.), daria lugar, muy pronto, a un primer nacimiento que colmo
de felicidad al Mensajero de Dios (a.s.s.).

En efecto, el primer descendiente de la Casa del Profeta (a.s.s.) naci6 a
mediados del bendito mes de Ramadan, en el tercer ano de la Hégira, en
Medina.

Cuando Fatima az-Zahrd’ (a.s.) propuso al Imam ‘Ali (a.s.) dar un
nombre al nifio, él le dijo que no podia anticiparse al Mensajero de Dios (a.s.s.)
en esa tarea.®El Imam ‘Al (a.s.) sabia que el Profeta (a.s.s.) consideraba este
primer retofio de su hija como su propio hijo y en que medida este nacimiento
le tocaba el corazon.

La buena noticia llegé a oidos del Profeta (a.s.s.). Exultante de felicidad,
fue a casa de su hija para expresarle su gozo y felicitar a la bendita pareja. Um
Salama, o Asma bint ‘Umays segun ciertas fuentes, llevo el nifio a presencia
del Profeta (a.s.s.), el cual lo tomé en sus brazos, le besé y le estrech6 contra
su pecho. Después recité el Adan (recitacion que anuncia la Oracion Ritual) en
su oido derecho y la lgdma (segunda recitacion antes del comienzo de la

6 M. al-Din al-Tabari, “Thaj&'ir al-‘Ogba”. op. cit. p. 30.
"Achi’ah Min Hayat al-lmam al-Hasan ibn ‘Ali. Dar al-Tawhid. pag 13, citanto a al-Tabari op. cit.
8 Mohammad-Jawad Fadlullah “Sulh al Imam al-Hasan...”. Dar al-Gadir, Beirut 12 edicion

(1973) pag 14.



Oracion Ritual) en su oido izquierdo, a fin de que la voz de la Verdad fuera la
primera cosa que oyeran sus oidos.

Después, dirigiéndose al Imam ‘Ali, le pregunto:

- ¢ Que nombre has dado a “mi” hijo?
- No habria osado precederte en este asunto, respondi6 el Imam ‘Alf.
- iNi yo habria osado preceder a mi Sefiorj contest6 el Profeta (a.s.s.)®

Este dialogo, entre el Profeta (a.s.s.) y su heredero (a.s.), no habia aun
terminado cuando la revelacién divina llegé al Mensajero de Dios (a.s.s.) para
informarle de que el Creador habia llamado al nifio “Hasan”. °

El séptimo dia del nacimiento de al-Hasan, el Profeta (a.s.s.) volvio a
casa de Fatima az-Zahr&’ para completar los ritos. Degollé un cordero, de cuya
carne dio un cuarto a la partera (ademas de un dinar) para agradecerle sus
esfuerzos. Después rasurd la cabeza del nifio y ofrecid, como limosna, una
cantidad de dinero equivalente al peso de los cabellos cortados. Después,
ungié la cabeza del nifio con perfume (llamado Jalug) compuesto de azafran
(de esta manera quedaba abolida la costumbre pre-islamica de embadurnar la
cabeza del recién nacido con sangre). Por ultimo, ordend que se le
circuncidara.

El resto de rituales que el Mensajero (a.s.s.) practic6 con ocasion del
nacimiento de su nieto, pasarian a formar parte de las Tradiciones de los
Musulmanes cuando se producia un nacimiento.

EL AMOR DEL PROFETA POR AL-HASAN

Si el nacimiento de al-Hasan, y anteriormente el matrimonio de sus
padres, habian sido dos ocasiones para el Profeta (a.s.s.) de fijar, a través de
sus seres mas queridos, Tradiciones para la Umma, el amor que continuara
experimentando por su nieto durante los afios que le quedaban de vida, le
permitié legar a los musulmanes muchas otras lineas de conducta y aportar, a
este ultimo (al-Hasan), los primeros elementos indispensables para el equilibrio
de la personalidad.

En efecto, el beso tierno y el dulce abrazo con los que el abuelo trato al
nifno el dia de su nacimiento inauguran un periodo de mas de siete afnos, en el
curso de los cuales el Profeta (a.s.s.) no desperdiciara ninguna ocasién de

% “Thaj&’ir al-‘Oqba” at-Tabari, p. 120 op. cit. (citado por: “Achi’ah Min Hayéat al-lmam al-Hasan
Ibn ‘Ali”, Dar al-Tawhid, Kuwait, 12 ed. 1980, pag 14).

10 “Ahl-I-Bayt — El Imam al-Hasan”, Tawfiq Abu ‘Alam, pag. 264, edic. 1970. Al-Mayalis al-
Saniyyah, tomo II, Sayed Muhsin al-Amin al-‘Amili.

El nombre al-Hasan era desconocido en el tiempo de yahiliya (época pre-islamica) y significa
“el benévolo” (ver Fadhlullah, op. cit. 14, citando “Asad al-Gabah).
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mostrar su amor por al-Hasan, sus cuidados, su ternura, sus caricias y todo tipo
de detalles de afecto.

Este amor y este afecto del Mensajero (a.s.s.) por el primer
descendiente de la “Casa del Mensaje”, fueron tan notorios y publicos que
contrastaban con la actitud, generalmente, distante de un padre hacia su hijo
en los ambientes beduinos de la época. Asi, un dia, un beduino viendo al
Profeta (a.s.s.) besar, estrechar contra su pecho y olisquear'' al pequefio al-
Hasan, le dijo: “jYo también tengo un hijo! Pero nunca lo he besado”. El
Mensajero (a.s.s.), indignado por esta expresidon, respondid: “No es mi
problema si Dios ha quitado la misericordia de tu corazén”.'?

Se diria que cada vez que el Profeta (a.s.s.) dejaba desbordar sus
sentimientos de afecto hacia su nieto, ante los visitantes o los Compaferos, era
como si quisiera transmitir un mensaje o una ensefianza a los musulmanes.
Los siguientes ejemplos confirman lo dicho anteriormente:

1.- Segun Abu Huraira, citado por el imam Ahmad: Un dia el Profeta
(a.s.s.) nos recibi6 llevando a al-Hasan y a al-Husein, cada uno sobre sus
hombros y besandolos alternativamente. Cuando llegé a nuestra altura, un
hombre le dijo: “jPor Dios, tu los amas verdaderamente, oh Mensajero de
Dios!”. El Profeta (a.s.s.) respondio: “Aquel que los ama me amara y quien los
deteste me detestara”.”®

2.- Segun al-Bard’ (citado por al-Bujari y Muslim): “Vi al Mensajero de
Dios llevar a al-Hasan sobre sus hombros diciendo: “jOh Dios Mio! Yo le amo,
amalo Tu también”. 4

3.- Siempre segun al-Bar@’ (citado por al-Tarmadi): “Un dia, viendo a al-
Hasan y a al-Husein, el Mensajero de Dios (a.s.s.) dijo: jOh Dios Mio! Yo les
amo, amalos Tu también”. °

4.- Segun ‘Aisha: “El Profeta (a.s.s.) tom6 a al-Hasan y lo estrechd
contra su pecho diciendo: “jDios Mio, éste es mi hijo, yo le amo y amo a quien
le ame!”.6

5.- Segun Osama lbn Zayd, citado por al-Tarmadi: “Vi al Mensajero de
Dios (a.s.s.) llevar a al-Hasan y a al-Husein sobre sus caderas, diciendo: Estos

" Ibn Kathir, citando a Anas lbn Malik, escrito en “Istichhnad al-Husein”, pag. 138: El Profeta
decia: “Traedme a mis dos hijos (al-Hasan y al-Husein). Luego los olisqueaba y los estrechaba
contra su pecho”.

2 Segun al-Wasail, citando al Imam as-Sadiq: “Cuando un hombre dijo al Profeta: “yo no he
besado jamas a ninguno de mis hijos”, el Profeta dijo cuando el hombre se fue: “para mi, este
hombre forma parte de los habitantes del Infierno”. capt. 90, hadiz 2.

'3 Citado por Ibn Kathir, “Istichhad al-Husein”, pag. 138.

4 Ver: “...Al-lmam al-Hasan Ibn ‘Ali”, Dar al-Tawhid, op. cit. pag. 19

'5 Citado por Ibn Kathir, “Istichhad al-Husein”, op. cit, pag. 139.

'6 Citado por muchas fuentes, entre otras: “al-Fusl al-Muhimmah” de Idris al-Cabbag al-Maliki.
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son mis dos hijos y los dos hijos de mi hija. jYo les amo!. jAmalos y ama a
quien les ame!. 7

Como se puede ver, a través de estos testimonios y los que seguiran, el
Profeta (a.s.s.) amaba de tal manera a al-Hasan que no podia resistir el deseo
de jugar con él, en privado o en presencia de extrafios al circulo familiar. Para
captar su atencion y divertir al pequefio al-Hasan, sacaba su lengua, cuya rojez
hacia reir al nifio, y le llevaba a acercarse feliz hacia su abuelo, el cual,
emocionado, lo estrechaba contra su pecho y decia: “Yo le protejo, por medio
de Palabras Divinas, contra todo Satan, contra todo pajaro de mal aglero y
contra todo mal de ojo”."®

Ya'la Ibn Marrah da el siguiente testimonio: Un dia, habiamos salido con
el Profeta (a.s.s.) para ir a una invitacion. A medio camino, el Profeta (a.s.s.) vio
a al-Hasan que estaba jugando, corrié hacia él, abrié sus brazos y tomé al nifio
en ellos, divirtiéndose con él y haciéndole reir. Termind por cogerle, poniendo
una de sus manos sobre su cuello y la otra sobre su cabeza. Después le
estrecho contra su pecho y le besd, después dijo: “Hasan es mio y yo soy de él.
Dios amara a quien ame a al-Hasan”. '°

Aun cuando el Profeta (a.s.s.) se encontraba en pleno deber religioso o
en alguna reunién publica, evitaba contrariar a su nieto y privarle de su afecto,
como si quisiera hacer ver a la Umma que este afecto no era, solamente, un
asunto personal. Asi, un dia, mientras que el Mensajero de Dios (a.s.s.) hacia
una prédica desde el mimbar y vio a al-Hasan y a su pequefio hermano al-
Husein dirigirse hacia él, sorteando a los asistentes y pisandose sus largas
camisas que entorpecian sus pasos, interrumpidé su alocucion y descendié del
mimbar para ponerlos sobre sus rodillas. Dirigiéndose al auditorio, dijo, como
para excusarse: “Ciertamente, Dios y Su Mensajero han dicho la verdad:
“...vuestros bienes y vuestros hijos constituyen una tentacién para
vosotros...” (Coran 8:28). Y afadio: “Pero viendo a estos dos nifilos caminar
hacia mi, no he podido mas que interrumpir mis palabras para tomarlos en mis
brazos.” 2

Al-Hasan, se sentia muy mimado y consentido por su abuelo, no se
privaba del placer de ir a jugar con él, aun en momentos delicados de
recogimiento y de culto. Subia, por ejemplo, sobre la espalda del Profeta
(a.s.s.) en el momento de la prosternacion (suyad). EI Mensajero (a.s.s.) le
dejaba hacer hasta que el nifo descendia. Mas todavia, durante una inclinacion
(rukd’), viendo que el nifio intentaba pasar entre sus piernas, las abria para

7 Citado por M. J. Fadhlallah, op. cit. pag. 17.

'8 Citado por “Al-Hasan Ibn ‘Ali...” Kamil Sulayman, Dar al-Kitab al-Lubnani, 1979.

19« .al-lmam al-Hasan”, Dar al-Tawhid, op. cit. pag. 20, citando muchas cadenas de
transmision.

20 Ver Ibn Kahir: “Istichhad al-Husein”, op. cit. pag. 139. Este hadiz es referido por el imam
Ahmad, citando a Burayda, citando a su padre.
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dejarle pasar. A veces, cuando plegaba las rodillas para prosternarse, al-Hasan
se subia sobre su espalda. Si alguien intentaba bajarlo, el Profeta (a.s.s.) le
indicaba que se estuviera quieto.?’

Los Compareros se extrafiaban, a menudo, de este trato fuera de lo
comun que el Profeta (a.s.s.) dedicaba a su nieto y del apego excepcional que
experimentaba por él, y no dejaban de hacérselo notar. EI Mensajero de Dios
(a.s.s.), aprovechaba siempre la ocasion para hacerles ver el lugar, tan
sumamente particular, que al-Hasan ocupaba en su corazén y la necesidad
para los musulmanes de tenerlo en cuenta. Segun Abu Bakr, citado por al-
Hafidh Abi Na’im: “Un dia, mientras que el Profeta (a.s.s.) dirigia la oracion
ritual, al-Hasan, siendo un nifio todavia, se subi6 a su cuello y a su espalda. El
Profeta (a.s.s.) lo quitd de encima con suma dulzura. Cuando terminé de dirigir
la oracion ritual, los asistentes dijeron: “jOh Mensajero de Dios! Lo que haces
por este nifio, no lo haces por ninguna otra persona”. El Profeta (a.s.s.)
respondid: “Este nifio es mi ramo de flores”. 22

Si el amor sin igual del Profeta (a.s.s.) por su nieto se expresaba tanto
por besos, como por caricias, como por todo tipo de mimos; también lo hacia
por medio de un alimento espiritual consistente, como lo hemos visto
anteriormente, en suplicas que dirigia a Dios en su favor, o por medio de
férmulas sagradas que le susurraba al oido. Este amor, el Mensajero de Dios
(a.s.s.) lo expresaba, otras veces, por gestos paternales o por otros mas
palmarios, por ejemplo, mojando con su saliva los labios de al-Hasan para
extinguir o calmar su sed. Asi se produjo un dia del “Afo de la Sed” cuando
Fatima az-Zahrd’ (a.s.) angustiada por el sufrimiento de sus dos hijos,
aquejados de deshidratacién, los llevo a presencia de su abuelo, el cual a falta
de otra cosa los ofrecié su lengua para que la chuparan y asi poder calmar su
sed.

Este gesto muestra, por otra parte, otro detalle del gran afecto del
Profeta (a.s.s.) por al-Hasan. En efecto, si una inmensa alegria dilataba el
corazon del Profeta (a.s.s.) cada vez que veia a su nieto contento, una inmensa
tristeza le rompia el corazén cada vez que veia al nifio sufrir. Por eso, cada vez
que escuchaba a al-Hasan, o a su hermano llorar, llamaba a Fatima az-Zahr&’
(a.s.), diciéndole: “4Por qué llora el nino? ;No sabes que me es muy penoso
verle llorar?” 23

Por otra parte, el Profeta (a.s.s.) se sentia tan apegado a su nieto que
llevaba mal separarse de él cuando las circunstancias de la difusion del
Mensaje exigian que se ausentara durante un tiempo. Asi, no dudaba en llevar
con él a al-Hasan, y a su hermano, al menos durante sus cortos

21 Kamil Sulayman, op. cit. pag. 21
22« _al-lmam al-Hasan lbn ‘Ali”, Dar al-Tawhid, op. cit. pag. 19, citando muchas fuentes.

23 ‘Abbas Mahmud al-‘Aqgéad: “Al Abgariyyat al-Islamiyyah, tomo Il, pag. 315.
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desplazamientos, llevandolos en su montura, uno delante de él, el otro detras,
evitando asi que no le faltara su compainiia, ni a los nifios la compania de su
abuelo.

Los mimos que al-Hasan recibié por parte de su abuelo, eran tan
frecuentes que quedaron grabados en la memoria de todos aquellos que
tuvieron el privilegio de frecuentar al Profeta (a.s.s.). Asi, Abu Huraira
encontrandose un dia con al-Hasan, tiempo después de la desaparicién de su
abuelo, le abordo y le dijo: “Déjame besarte alli donde yo he visto al Mensajero
de Dios (a.s.s.) besarte”, y le besaba en el ombligo, y Abu Huraira continua:
“He visto con mis propios ojos a al-Hasan tomar con sus manos las del Profeta
(a.s.s.) y poner sus pies sobre los del Enviado (a.s.s.) y yo he escuchado, con
mis propios oidos, al Profeta (a.s.s.) recitarle esta cancion de cuna: “Pequefo
enanito, pequefio enanito...”; después de eso al-Hasan se encaramaba al
cuerpo del Profeta (a.s.s.) hasta que posaba sus pies en el pecho de su abuelo,
el cual le besaba en la boca”.

EL IMAM AL-HASAN EN LA SUNNA Y SU LUGAR EN EL
CORAN

A) LA PRESENCIA DEL PROFETA EN LA PERSONA Y
LA PERSONALIDAD DE AL-HASAN

El Mensajero de Dios (a.s.s.) estuvo pendiente de al-Hasan, con sus 0jos y con
su corazon, porque el nifio ere un pedazo de su existencia, una luz de su alma
y una imagen que le describia y le expresaba. Lo cubrié de un amor y de una
ternura tales que se convirtieron en pureza, que le despojo de toda tendencia a
la brutalidad, de la que se derivd la clemencia, la cual fue una de sus
cualidades mas sobresalientes y la filantropia lo mas sublime de sus
sentimientos.

M.J. Fadhlallah 24

Al- Hasan perdi6 a su abuelo a la edad de 8 afios. El Profeta (a.s.s.) solo
pudo tener cuidado de su nieto durante su primera infancia. Pero la presencia
activa del Mensajero (a.s.s.), a lo largo de esta fase tan importante de su
educacion, jugé un papel primordial en la formacién de su fuerte personalidad,
en la nobleza de su caracter, y en la perfeccion de su conducta islamica. En
efecto, la pasion, el afecto y la ternura, casi anacrénicas para la época, que el
Profeta (a.s.s.) manifestaba hacia al-Hasan eran no solo una simple expresion
del amor natural que un abuelo siente por su primer “hijo” o descendiente, sino
que ello suponia, sobre todo, la voluntad del Mensajero (a.s.s.) de asegurar, a
al-Hasan, una educacion ejemplar.

24 “Sulh al-Hasan...”, op. cit., pag,

11



Se puede decir, a este respecto, que mucho antes de los psicologos y
educadores modernos, el Islam habia llamado la atencion sobre la importancia
de la primera infancia en la formacién y equilibrio de la personalidad del
individuo, de una parte, y, de otra parte, sobre las necesidades afectivas del
nifio. Es suficiente echar una ojeada a los hadices el Profeta (a.s.s.), y de sus
sucesores, los Imames de Ahlul-Bayt, relativos a este asunto, para
convencerse de ello. Pero lo que nos importa aqui, es notar que al-Hasan fue el
primer nifio en recibir una educacion islamica perfecta, durante esta fase,
puesto que es el Profeta del Islam, quien fija, orienta y dirige las grandes lineas
de su educacién.

En efecto, cuando se pasa revista a los preceptos del Islam, relativos a
esta fase de la educacion del nifio, se puede constatar que son tres las grandes
lineas que se pueden destacar y que la aplicacion de éstas aparece, de una
forma evidente, en el comportamiento del Profeta (a.s.s.) con respecto a su
nieto:

1°.- La primera es una fase durante la cual, el nifio debe estar rodeado
de ternura, de amor y de caricias. Da testimonio de ello, entre otros, esta
observacion que el Profeta (a.s.s.) habia hecho a propésito de un beduino que
se jactaba de no haber besado, jamas, a sus hijos: “Para mi, dijo el Mensajero,
este hombre forma parte de los habitantes del Infierno”.?® Y para traducir su
palabra en acto, hemos visto de qué manera el Profeta (a.s.s.) se daba a
acariciar y besar a al-Hasan cada vez que el nifio se encontraba en su
presencia.

2°.- Esta es una fase de juego, durante la cual el nifio debe ser animado
en su deseo natural de jugar. El Profeta (a.s.s.) dijo a este propdsito: “Quien
tiene un hijo debe “rejuvenecer” por él”.?® Pasando de la palabra al acto, el
Profeta (a.s.s.), como lo hemos visto, no vacilaba en sacar la lengua o jugar al
camello, para divertir a al-Hasan.

3°.- Esta es una fase durante la cual conviene evitar, tanto como sea
posible, contrariar al nifio en sus deseos inocentes, en aras de ensefarle el
decoro y la decencia. En efecto, el Profeta (a.s.s.), dijo a este respecto: “El nifio
es sefor (aquel que no recibe 6rdenes) durante los siete primeros afios (de su
vida) y esclavo (el que recibe 6rdenes y debe obedecer) durante los siete anos
siguientes”.?” Aqui encontramos la aplicacion perfecta del primer término de
éstos principios en la conducta del Profeta (a.s.s.) con respecto a su nieto,
puesto que él rechazaba que se impidiera al nifio subirse a su espalda cuando

25 “Al-Was&'il” cap. 83, hadiz n° 4, citado por la revista trimestral “Al-Fajr”, n°3, 1404 de la
Héjira, nota 2, cap. 2°.

26 “Al-Was&'il”, cap. 63. Hadiz 1.

27 “Al-Was&'il”, cap. 82, hadiz 3, citado por la revista trimestral “Al-Fajr”, pagina 50.
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rezaba, o venir a sentarse sobre sus rodillas mientras que se encontraba en
una asamblea publica.

Pero si el nifio no esta dispuesto a recibir instruccién durante esta fase,
por el contrario es receptivo a los gestos, a las palabras y a la conducta de
aquellos que saben colmarle con su amor y su ternura. Nada mas normal
desde ese momento, que remarcar cuanto (la conducta de al-Hasan) y sus
rasgos de caracter estaban impregnados de las huellas de su abuelo y como
quedd marcado por el recuerdo del Profeta (a.s.s.), grabado en su memoria, a
todo lo largo de su vida. Las referencias frecuentes al Profeta (a.s.s.) (“Mi
abuelo, el Mensajero de Dios ha dicho esto... mi abuelo el Mensajero de Dios
ha dicho aquello...”) con las que apoyaba sus palabras y sus actos son, a este
respecto, muy significativas.

Aparte las cualidades morales que recibié del Profeta (a.s.s.) durante su
primera infancia, al-Hasan tenia, igualmente, de su abuelo, por herencia, sus
principales rasgos fisicos. Asi, habiendo acumulado, por herencia y por
educacion, la mayor parte de los caracteres fisicos y morales de su abuelo, su
persona y su personalidad transmitian a los Compafieros, y a los musulmanes
en general, la viva imagen el Profeta (a.s.s.). Esta imagen dice bastante sobre
la posicion que al-Hasan ocupara en el conjunto de la Umma, para el resto de
su vida. Los testimonios que a continuacion se reproducen nos permiten
hacernos una idea mas concreta de ésta imagen y de ésta posicion:

- Segun al-Ghazali (en Al-Ahy&’):%8
“El Profeta (a.s.s.) dijo a al-Hasan: Tu te pareces a mi en el caracter’.
- Segun al-Mufid (en Al-Irchad):?°

“Al- Hasan se parecia mas que nadie en la fisonomia, la conducta y la
grandeza al Profeta”.

- Segun Ibn Malik:3°
“‘Nadie se parecia tanto al Mensajero de Dios como al-Hasan Ibn ‘Ali”.
- Segun al-Mad&'’ini:3"

“Al-Hasan Ibn ‘Ali, hijo mayor de ‘Ali, era un Sayed (noble descendiente
del Profeta; sefor), generoso y clemente; el Mensajero de Dios la amaba
profundamente.”

28 Citado por “...Al-lmam al-Hasan...”, Dar al-Tawhid, op. cit. pag. 20 citando muchas fuentes
de hadiz Sahih, entre ellas: “Al-Fusdl al-Muhimmah” de Ibn al-Sabbagh al-Maliki y “A’lam al-
Wara”, de al-Tabarsi.

29 Citado por M.J. Fadhlallah, op. cit. pag. 18.

30 Obra citada.

31 Obra citada, pag 16.
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- Segun Ibn Hayar al-Haythami (en sus Saw&'’iq):3?

“‘Al-Hasan (rahimahu Allah) era un Sayed generoso, clemente, dulce,
prestigioso, respetable, de gran generosidad y muy alabado.”

- Segun Wasil Ibn ‘Ata’:33

“‘Al-Hasan Ibn ‘Ali tenia los rasgos (caracteristicas) del Profeta y el
prestigio de los reyes.”

- Segun Al-Tabarsi (en ‘Alam al-Wara):34

“‘Nadie, después del Profeta, obtuvo el grado de honorabilidad que tuvo
al-Hasan Ibn ‘Ali: cuando salia a la puerta de su casa, todo se detenia y
nadie osaba pasar delante de él. Al-Hasan se daba cuenta de ello,
entraba en su casa y la gente retomaba su camino.”

- Y (al-Tabarsi) afiadia®®: Mahmud Ibn Ishaq cuenta:

“Yo le vi un dia en el camino de la Meca. Cuando descendié de su
montura y se puso a caminar, nadie osaba hacer lo mismo. Yo vi al
mismo Sa’ad Ibn Abi Waqqas (uno de los primeros compafieros del
Profeta) bajar de su caballo y caminar a su lado.”

- Este mismo Ishaq nos deja adivinar, por medio de otro testimonio,
cuan carismatica era la personalidad de al-Hasan:

“‘De todos aquellos que tomaban la palabra en mi casa, nadie suscitaba
en mi, como al-Hasan Ibn ‘Ali, el placer de escucharle y el deseo de
dejarle hablar indefinidamente. Jamas le escuché pronunciar una
palabra grosera.”3®

Era también una personalidad que imponia respeto hasta a los mas
notables comparneros del Profeta (a.s.s.), tanto es asi que hasta el mismo Ibn
‘Abbas, este viejo compafero que destacaba por su prestigio y su posicion
privilegiada cerca del Profeta (a.s.s.), no dudaba en sujetar el estribo de la
montura para el Imam al-Hasan, cuando éste queria subir a su caballo.?”

Y cuando se sabe que el mismo Abu Hurayra se dirigia a al-Hasan como
mi maestro”, a pesar de la gran diferencia de edad que separaba al
companero y al nieto del Profeta (a.s.s.), se comprende de qué forma el primer
hijo de la “Casa del Mensaje” era venerado por la Umma.

32 Obra citada.

33 Obra citada, pag. 17.

34 Obra citada.

35Q0bra citada.

3 Citado por K&mal Sulayman, op, cit. pag. 47.
37 Obra citada.
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Solo queda por decir que el respeto que inspiraba la personalidad de al-
Hasan se refuerza por el prestigio de sus antepasados. El segundo califa,
‘Omar Ibn al-Jattab, decia que nadie, ni siquiera su propio hijo, podia igualarse
a al-Hasan, en cuanto a la nobleza de su ascendencia. En efecto, segun
algunos relatos, un dia, cuando distribuia dinero a los musulmanes, ‘Omar lbn
al-Jattab dio a al-Hasan y a su hermano al-Husein, 10.000 dirhams, a cada
uno, mientras que a su propio hijo ‘Abdullah no le dio mas que 1.000 dirhams;
éste ultimo se sintid herido por la conducta de su padre y dijo con amargura:
“Tu conoces mi antiguedad en el Islam... ;Como has podido preferir a estos
dos muchachos en lugar de a tu propio hijo?”. Inmediatamente, su padre,
replicd encolerizado: “jAy de ti, Oh ‘Adullah! ; Acaso pretendes tener un abuelo
como el suyo, un padre como el suyo, un tio materno como el suyo, una tia
materna como la suya, un tio paterno como el suyo, una tia paterna como la
suya?. jSu abuelo era el Mensajero de Dios!. Su padre es ‘Ali, su madre es
Fatima, su abuela es Jadiya, su tio materno es Ibrahim, sus tias maternas son
Zaynab, Rugaya y Um Kultum, su tio paterno es Ya'far Ibn Abi Talib, su tia
paterna es Um Hani, hija de Abu Talib.”®

B).Y SU LUGAR (el de Ahi-I-Bayt) EN EL CORAN

Ademas, si los primeros companeros del Profeta (a.s.s.) tenian a su
nieto en tanta estima es porque sabian que éste formaba parte de los raros
privilegiados cuya virtud y pureza son atestiguadas en el noble Coran. En
efecto, segun un hadiz auténtico y sano (referido, entre otros, por: Muslim en su
“Sahih”, al-Tirmidhi en su “Sahih”, an-Nisd’i en “al-Jas@’is”, al-Tabari en su
“Tafsir”):3%l Profeta cubrio un dia a ‘Ali, Fatima, al-Hasan y a al-Husein con un
mato y dijo: “jOh Dios mio. Esta es la gente de mi casa! Aleja de ellos la
impureza y purificalos totalmente”. Y es para aceptar esta peticion del Profeta
(a.s.s.) que Dios hizo descender el famoso “Versiculo de la Purificacion”
(Coran 33:33) anunciando la pureza de los Ahlu-I-Bayt y su despojamiento de

toda impureza.

Segun al-Samhudi*® y segun el imam Ahmad Ibn Hanbal (citando a
Anas):*'El Profeta (a.s.s.) venia cada mafana a la puerta de la casa de ‘Alf,
Fatima, al-Hasan y al-Husein, y, abriendo las dos puertas, decia tres veces “a
la oracion”, y recitaba el versiculo coranico (precitado)”.

Hay otro versiculo coranico que atestigua el lugar privilegiado del Imam
al-Hasan cerca de Dios: se trata del versiculo de Mubahala: “Si alguien te
contradice, después de que has recibido la ciencia, di: “jVenid! Llamemos

%8 QObra citada, pag. 54.

39 Para mas detalles ver la obra “Fadh&’il al-Jamsa Fi-I Sihah as-Sittah”, de al-Fayruzabadi.

40 Citado por ‘Abbas Mahmud al-‘Aqgad, en “Al-‘Abgariyyat al-Islamiyya”, Dar al- Kitab al-
Lubnani, Beirut, pag. 314.

41 Citado por lbn Kathir, “Istichhad al-Husein”, Matba’at al-Madani, el Cairo, pag. 138.
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a nuestros hijos y vuestros hijos, a nuestras mujeres y a vuestras
mujeres, a nosotros mismos y a vosotros mismos. Entonces haremos una
execracion reciproca e invocaremos una maldicion de Dios sobre los
mentirosos.”’(Coran 3:61).

Los intérpretes del Coran afirman que este versiculo fue revelado
cuando los jefes cristianos de la iglesia de Nahran, habiendo entablado una
discusién con el Profeta (a.s.s.) sobre la religion, se empefiaron en recusar sus
argumentos irrefutables. Segun al-Baydhawi al-Sinni al-Ach’ari*? interpretando
este versiculo dijo: “El Profeta llevaba a al-Husein en brazos, a al-Hasan de la
mano, Fatima caminaba detras de él y ‘Ali detras de Fatima, entonces les dijo:
“si yo invoco a Dios, decid “Amin”. Observando esta escena, el arzobispo de los
cristianos dijo: “jOh Cristianos! Veo rostros que, si pidieran a Dios que moviera
una montafia, El lo haria. No invoquéis la execracién, de lo contrario
pereceriais todos”. Acto seguido consintieron en pagar el tributo legal al
Profeta...” En este versiculo, como se puede constatar, al-Hasan y al-Husein
son designados como “nuestros hijos”, el Profeta (a.s.s.) y ‘Ali por “nosotros
mismos” y Fatima por “nuestras mujeres’, considerandola como la
representacion de todas las mujeres musulmanas.

DEL PROFETRA A SU CONTINUADOR, EL IMAM
‘ALI{

Al-Hasan, debe esta personalidad prestigiosa y este lugar privilegiado,
en el seno de la Umma, no solamente al aporte educativo directo del Profeta
(a.s.s.), limitado a los siete primeros afios de vida, sino también y sobre todo, a
la continuidad de esa educacion, continuidad asegurada por la presencia del
Imam ‘Ali durante todas las fases del desarrollo de su personalidad. Si en la
primera infancia de al-Hasan (donde la educacién consiste en proporcionarle
un medio sano y un clima de amor, de ternura y de tolerancia en el cual
evoluciona el nifo) el Profeta (a.s.s.) y Fatima az-Zahr&’ formaban, con el Imam
‘All, este medio y aseguraban este clima; a partir de su segunda infancia, que
coincidié con la muerte de su abuelo y de su madre (con ocho meses de
diferencia) y donde comienzan las fases de aprendizaje y de adquisicion de
conocimientos, el Imam ‘Ali sera su principal maestro y educador y vigilara su
formacion y el perfeccionamiento de su personalidad y de su experiencia hasta
la edad de 37 afos.*® Por lo tanto, que mejor maestro y que mejor continuador
de la obra educativa del Profeta (a.s.s.) que aquel de quien el Mensajero de
Dios (a.s.s.) dijo: “Yo soy la ciudad de la ciencia, ‘Ali es la puerta”, aquel que
fue educado por el mismo Profeta (a.s.s.), en la “Casa de la Revelacion”, aquel

42 “Al-Tafsir al-Mubin, Muhammad Yawad Mughniyeh, Dar al-Yawad, 22 ed. 1403 (1983), Beirut,
pag. 72
43 Cuando el Imam ‘Alf murid, el Imam al-Hasan tenia 37 afos.
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a quien “no tenia nada que ocultar de los secretos del Mensaje”: “Vosotros
conoceéis mi parentesco con el Mensajero (a.s.s.) y mi posicion cercana a él’,
recordaba el Imam ‘Ali, y continuaba: “El me ponia en su regazo cuando yo era
pequeno. Me estrechaba contra su pecho, me acostaba en su cama, me hacia
tocar su cuerpo y sentir su olor. Mascaba los alimentos antes de metérmelos en
la boca. Nunca me oyd mentir, ni me vio jamas cometer una falta en mis actos.
Cada dia me ensefaba aspectos de su moral y me ordenaba seguir su
ejemplo. Cada afo él me llevaba a Herd (la gruta del Monte Hera, donde el
Profeta (a.s.s.) se retiraba para recibir la revelacién), donde le veia como nadie
tenia el privilegio de verle. En esos momentos, el Islam reunia bajo un mismo
techo, el Mensajero, (a.s.s.) Jadiya y yo que era el tercero. Yo veia la luz de la
Revelacion y la del Profeta y yo sentia el soplo de la Profecia”.*4

No habra, por lo tanto, ninguna ruptura en la educacion profética del
Imam al-Hasan tras la muerte de su abuelo. Lo que el Profeta (a.s.s.) no tuvo
tiempo de acabar (en la educacion del Imam al-Hasan) el Imam ‘Ali lo haré con
la misma competencia y pertinencia con la que él fue educado y formado por el
Mensajero (a.s.s.) y con el saber que habia adquirido bajo su direccién. Asi, el
“Espiritu del Mensaje” y el “Soplo del Profeta” continuaran enriqueciendo la
personalidad de al-Hasan y perfeccionando su formacién en vias de asegurar
la sucesién en la Direccion de la Umma, después de la muerte del Imam ‘Ali.
Entre la muerte del Profeta (a.s.s.) y la del Imam ‘Ali, pasaron una treintena de
afios durante los cuales el Imam al-Hasan estara siempre al lado de su padre
en la direccién del Estado islamico, y tendra ocasion de abrevar en el inmenso
conocimiento islamico de su padre, de manifestar sus cualidades, transmitidas
por el Profeta (a.s.s.), o adquiridas en la cercania de su padre y de participar en
los asuntos relativos a la direccion del Estado islamico.

BAJO EL CALIFATO DE ABU BAKR Y DE ‘OMAR

Bajo el Califato de Abu Bakr y de ‘Omar, donde al-Hasan pasé su
segunda infancia y su adolescencia, los historiadores pasan, a menudo, de
puntillas sobre las relaciones entres estos dos comparferos y el nieto del
Profeta (a.s.s.). Sin embargo, como hemos podido ya darnos cuentas, tanto el
primero como el segundo califas, expresaron, en diversas ocasiones, su estima
por aquel que evocaba, en ellos, el recuero del Profeta (a.s.s.) y recordaba a la
Umma el lugar privilegiado que ocupaba en la proximidad del Mensajero de
Dios (a.s.s.).

BAJO EL CALIFATO DE ‘OTHMAN

Fue, sobre todo, a partir del Califato de ‘Othman que al-Hasan, ya
maduro y superando la veintena, comenzé a dar la medida de su personalidad

44 Nahy al-Balaga, citado por M. Baqir as-Sadr en “El Chiismo, prolongacion natural de la linea
del Profeta” (titulo en arabe: “Bahthun Fi-lI-Wilaya). pp 63-64.
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y a presentar los signos de un futuro digno sucesor del Mensajero (a.s.s.). Dia
tras dia, los principios y las cualidades que le habian transmitido e inculcado su
abuelo y su padre eran cada vez mas evidentes. Aureolado del prestigio del
Profeta (a.s.s.) e impregnado del conocimiento, de la elocuencia y del coraje
del Imam ‘Ali, conquisto, rapidamente, un lugar destacado en las primeras filas
de los compafieros y de las grandes figuras de la Umma. Gran conocedor de la
Shari’a, espiritu juicioso, combatiente y defensor intransigente de la integridad
del Mensaje y de la Sunna del Profeta (a.s.s.), participd, con sus actos y sus
opiniones, en los asuntos del Estado islamico y en la defensa de su unidad y de
su integralidad. Ademas de estar presente en las reuniones del Califa, no dejo
de comprometerse con los ejércitos islamicos que se aprestaban a atravesar el
Magreb y la lejana Africa para ayudar en las necesidades de la causa islamica.

En diversas ocasiones, el Imam al-Hasan mostré6 en presencia de
‘Othman y de los altos dignatarios de la Umma que era un hombre de Ichtihad
(juicio personal, deducido de los preceptos de la Shari’a) y que tenia mucho
que decir sobre los grandes asuntos del Estado islamico. Tampoco ocultaba su
descontento con ciertos personajes del entorno de Califa, tales como los ex
Tulaga que, a menudo, traspasaban las normas de la Shari’a.

Pero esta preocupacion por preservar al Islam de todo lo que constituye
un atentado a la moral islamica, no impedia a al-Hasan manifestar, bajo la
tutela de su padre, y desde los primeros anos de su madurez, otra
preocupacion mayor: salvaguardar la unidad del Islam. Pero su descontento,
comprensible, con el entorno de ‘Othman no le distraia de su deber de
defender a éste ultimo, Califa oficial de los musulmanes y simbolo de su
unidad, y de serle fiel, presto a sacrificarse para protegerle contra las masas de
contestatarios que, exasperados por la corrupcién prolongada del gobierno, se
aprestaban a atentar contra su vida.

Asi, desde el primer momento en que se desencadenaron los disturbios
que iban a desembocar en el asesinato de ‘Othman, al-Hasan fue de los pocos
Medinies que se batieron contra los rebeldes.

Cuando, posteriormente, ‘Othman se vio asediado, escribié al Imam ‘Ali
para informarle de la gravedad de su situacion; éste, a pesar de su malestar
con el Califa, envi6é a al-Hasan a la cabeza de un grupo de sus partidarios, con
armas y pertrechos, ordenandoles que guardaran la casa del Califa.
Dirigiéendose a sus dos hijos, les dijo: “Tomad vuestras espadas y apostaros
cerca de la puerta de la casa de ‘Othman. Impedid que cualquiera pueda
entrar”.*> Asi, al-Hasan y los suyos fueron los primeros en venir a socorrer al
Califa asediado cuando el peligro comenzé a hacerse patente. Esta actitud
suscitd el enfado de algunos compaferos que se quedaron con los brazos

45 Kamil Sulayman. Ob. Cit. pag. 60
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cruzados y a los que la situacion obligd, entre ellos a Talha y al-Zubayr, a
moviliza a sus hijos, para no ser acusados de falta de solidaridad.

Con la espada en la mano y equipado para el combate, al-Hasan entré
en casa de ‘Othman y le hizo saber su determinaciéon de defenderle hasta el
final. Este Gltimo, tocado por esta buena intencion, le dijo: “jNo, vuelve a tu
casa! Espero que Dios decida sobre mi suerte”. Pero habiendo recibido de su
padre la orden formal de no dejar a ‘Othman, bajo ningun pretexto, al-Hasan se
volvié hacia los sitiadores y cargo, junto a sus companeros, para dispersarles.
El Califa, siempre preocupado de no poner en peligro la vida de sus
defensores, les dijo: “jPor Dios, por Dios! Os libero de la obligacién de
defenderme. Quien crea que me debe obediencia, debe quedarse en su casa,
porque éstos (los sitiadores) solo me quieren a mi”. Viendo a al-Hasan combatir
a los sitiadores, a pesar de sus heridas, le suplicé: “jOh sobrino mio! Tu padre
debe estar apenado. Te pido, por favor, que abandones esta lucha”.

Los sitiadores, habiéndose dado cuenta de la herida del nieto del Profeta
(a.s.s.), y temiendo que esto provocara la movilizacion general de los Bani
Hachim? se alejaron momentaneamente.

El Califa, por su parte, se quedd en la casa y continud requiriendo a los
que venian en su auxilio para que se retiraran, lo que hicieron la mayor parte
de ellos. En cuando a al-Hasan, ni su herida ni las exhortaciones de ‘Othman
pudieron disuadirle de su determinacion en proteger al Califa. De esta manera,
al-Hasan permanecidé, con algunos notables, ante la puerta del Califa para
bloquear el camino a los rebeldes. Estos, queriendo evitar un enfrentamiento
generalizado con los Hachimies, acabaron por rodear la casa de ‘Othman y
optaron por escalar los muros de la misma. Cuando al-Hasan y su hermano se
dieron cuenta de la maniobra de los asaltantes, entraron en la casa del Califa,
pero quedaron consternados al encontrar a ‘Othman asesinado.

BAJO EL CALIFATO DEL IMAM ‘ALi

Cuando el Imam ‘Ali accedié al Califato, al-Hasan estaba ya en plena
madurez y formaba parte de las grandes figuras de la Umma. Superando la
trentena, habia podido reforzar, con el paso de los afios, su posicion de primer
descendiente del Profeta (a.s.s.), del Imam ‘Ali y de Fatima, por la adquisiciéon
de un saber inmenso y de una experiencia solida, al lado de su padre, en todos
los dominios de la vida islamica. Este saber y esta experiencia, tendra la
ocasion de ponerlos en practica y de enriquecerlos aun mas durante los cuatro
anos que durara el Califato de su padre, del que fue su brazo derecho vy el
segundo en el mando.

46 E| clan del Profeta (a.s.s.) y del Imam ‘Ali.
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En efecto, si el Imam ‘Ali no ces6 de prodigar a su hijo consejos y
recomendaciones durante los ultimos afios de su vida, también le dejo, al
mismo tiempo, libertad para evidenciar todas sus capacidades y competencias.
Asi, preocupado por preservar la vida de al-Hasan, para asegurar la sucesion
en el Imamato, le tuvo a su lado durante todas las batallas que libro, desde al-
Yamal hasta Nahrawan, pasando por Siffin, es decir, todas las batallas que
libré contra los disidentes y secesionistas. Cuando tenia necesidad de enviar
un mensajero o un representante a los musulmanes, para una mision
importante, llamaba al Imam al-Hasan. El mejor ejemplo fue cuando le envié a
Irak, a la cabeza de una alta delegacion (en la que figuraban personalidades de
primer orden, tales como ‘Ammar Ibn Yassir, Qays Ibn Sa’ad, ‘Abdullah Ibn
‘Abbas) cuando algunos disidentes (entre otros, Talha y al-Zubair) rechazaron
someterse al Califato del Imam ‘Ali e iniciaron una revuelta contra su autoridad
(esta revuelta fue aplastada en la batalla del Yamal, que tuvo lugar en el afio 36
de la Héjira). Esta misidn era muy delicada, pues se trataba de deshacer una
marafia de mentiras abyectas, pérfidamente tramadas con el fin de hacer creer
(a los musulmanes que se encontraban lejos del lugar donde se produjeron los
acontecimientos) que el Imam ‘Ali habria tenido alguna responsabilidad en el
asesinato de ‘Othman. Y la situacion era tanto mas peligrosa cuanto que la
experiencia islamica corria el riesgo de ser minada desde el interior, sobre todo
después de que las secuelas de la Yahiliya (época pre-islamica) hicieran
avanzar algunos de su peones en el tablero politico. Al-Hasan tenia por misién,
no solamente convencer a los Irakies de que no se aliaran con la disidencia,
sino también movilizarlos para defender al Califa legitimo y legal. El Imam ‘Ali
sabia que tal misidn requeria la presencia de una personalidad convincente y
que estuviera fuera de toda sospecha, y de una autoridad competente y digna
de confianza. Designando a al-Hasan para cumplir esta tarea, el Imam ‘Ali
sabia que su hijo poseia, mas que cualquiera, las cualidades requeridas para
esta mision.

Desde su llegada a Irak, al-Hasan se aplicod, primero a desarmar por
medio de argumentos irrefutables a los elementos perturbadores y a los que
sembraban dudas, contrarrestando su accion. Asi, dirigiendose a Abu Musa, le
dijo: “spor qué te afanas en lanzar a la gente contra nosotros? No hay nada
que temer de un hombre irreprochable como Amir al-Mu’'minin, Imam ‘Al”
Después, leyo desde lo alto del mimbar la carta que el Imam ‘Ali dirigia a los
musulmanes: “Me encuentro entre posiciones encontradas: o bien soy injusto o
soy victima de la injusticia, o soy opresor u oprimido. Por consiguiente, pido a
todo aquel a quien llegue esta carta que no quede indiferente a mi respecto. Si
juzga que yo soy victima de una injusticia, que venga en mi ayuda, y si me
encuentra injusto, que me pida cuentas”. Después de la lectura de este
mensaje, al-Hasan pronunci6 el siguiente discurso: “jOh Pueblo. Hemos venido
a llamaros al Libro de Dios y a la Sunna de su Profeta (a.s.s.), a reuniros en
torno al mas competente de los jurisconsultos musulmanes, el mas justo de los
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que vosotros considerais como justo, al mas preferido de aquellos que vosotros
preferis, al mas fiel de aquellos a quien prestais juramento de fidelidad, de
aquel a quien el Coran no tiene nada que reprochar y que la Sunna no ha
ignorado, de aquel cuyos antecedentes gloriosos no han apartado de los
combates, de aquel de quien Dios y Su Mensajero estan proximos: por la
religion y por los lazos de parentesco (con el Profeta), de aquel que lleva a la
gente hacia su beneficio, de aquel por quien Dios ha enriquecido a Su
Mensajero mientras que la gente se apartaba de él: se acercaba a él cuando
los demas se alejaban, rezaba con él, mientras que los demas huian, luchaba
junto a él mientras que los demas le abandonaban, creia en él cuando le
trataban de mentiroso; de aquel de quien ningun testimonio fue jamas refutado
y del que ninguno de sus buenos antecedentes fue jamas recompensado! jEl
os pide que le apoyéis, os llama a la justicia, os ordena que os dirijais hacia él
para solidarizaros con él y sostenerle contra los que ha violado el juramento de
fidelidad que le habia sido prestado, que asesinaron a sus piadosos
compafieros, que profanaron los cadaveres de sus representantes, que
saquearon el tesoro publico! Que Dios os cubra con Su Misericordia. Seguid su
ejemplo, ordenad el bien, prohibid el mal...”

Aunque al-Hasan sufriera ésos dias, (tenia que apoyar su espalda en
una columna cuando pronunciaba sus discursos) su enfermedad no habia
mermado, a penas, su combatividad en esos momentos, no menos cruciales,
de la vigencia del Mensaje. Prosiguié su campana de explicacion y de
movilizacion, multiplicando sus intervenciones publicas durante muchos dias,
sin dejarse vencer por los esfuerzos de desinformacion y desmovilizaciéon
llevados a cabo, pérfidamente y sin cesar, por los enemigos de la familia del
Profeta (a.s.s.). Ademas de intentar impedir, manu militari, a los perturbadores
el continuar contrariando su mision, su naturaleza dulce le llevaba a contar con
la fuerza de su personalidad, su valentia, su elocuencia, su determinacién y sus
capacidades de conviccion, para aniquilar los efectos de la accion maliciosa de
Abu Musa y los suyos. A lo largo de su campafa, se mostréo digno de la
confianza que habia puesto en él el Imam ‘Ali. Su determinacion y su sentido
del deber dieron buena cuenta de todos los obstaculos que se levantaron ante
él. Habiendo terminado su camparfa de explicacion, se dirigid, por ultima vez, a
los fieles para recordarles su deber de ir con él para unirse al ejército del Califa:
“‘Debo partir. Podéis viajar bien conmigo o por vuestros propios medios, o0 bien
por barco” La respuesta a su exhortacion no se hizo esperar. Unos doce mil
hombres respondieron a su llamada. Todos se dirigieron hacia donde estaba el
ejército del Principe de los Creyentes, el Imam ‘Ali, en Di-Qar (sud-oeste de
‘Iraq) por via terrestre o por el rio Tigris.

Al-Hasan se afirmaba, dias tras dia, mucho mas como una ayuda
vigilante y consejero atento, escuchado por el Imam ‘Ali, que como un simple
hijo obediente, pasivo y ejecutor ciego de las 6rdenes y directrices de su padre
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(lo cual no le impedia ser, totalmente, obediente al Imam ‘Ali, en tanto que
Califa legal y en tanto que padre). Recorriendo los teatros de operaciones,
juzgaba cada situacion sobre el terreno y tomaba la decision adecuada como
representante plenipotenciario de su padre. Asi, algunos dias antes de la
batalla de Siffin, habiendo percibido un atisbo de traicion en Abu Muséa hacia el
Imam ‘Ali, al-Hasan no dudd en destituirle sin contemplaciones diciéndole:
“Apartate de nosotros y deja nuestra tribuna”, antes de escribir a su padre para
informarle de los motivos de su iniciativa. EI Imam ‘Ali no tardé en confirmar, y
en oficializar, la medida tomada por su hijo. Envié a Qardhah Ibn Ka’ab al-
Ansari para reemplazar al destituido gobernador de Kufa.

Igualmente, cuando las fuerzas de Mu’awiya se dirigian hacia Siffin para
combatir al Califa legal, el Imam ‘Ali, y que este ultimo reunia a sus
combatientes para exponerles la situacion, el Imam al-Hasan jugdé un papel
activo en la movilizacion de los musulmanes contra la agresion desviacionista,
gracias a sus dotes oratorias y a sus argumentos irrefutables. 4’ En fin, fue el
Imam al-Hasan quien se las ingenié para calmar los espiritus cuando, en el
curso de la batalla de Siffin, el campo del Imam ‘Ali se convirtié en el teatro de
querellas intestinas a raiz de una estratagema engafiosa que Mu’awiya habia
urdido cuando constato la derrota de su ejército. En efecto, para escapar a la
derrota que amenazaba a sus tropas, Mu’awiya, conociendo los sentimientos
religiosos que animaban al ejército el Imam ‘Ali, propuso pérfidamente que se
detuviera el combate y que todo se remitiera al juicio del Coran, para reducir la
diferencia que se habia abierto entre los dos ejércitos. Una parte del ejército del
Imam ‘Ali cayé en la trampa que le habia tendido Mu’awiya, aceptando su
propuesta de designar dos arbitros, escogidos, cada uno, de entre los dos
ejércitos, ‘Abullah Ibn Qays (llamado Abu Musa al-Ach’ari) por el del Imam *Ali,
‘Amr lbn al-‘As, por el de Mu’awiya, y todo ello a pesar de las reservas y la
opinion desfavorable del Imam ‘Ali relativas al arbitraje (que ocultaba las
segundas intenciones maliciosas de Mu’awiya) y la personalidad de los dos
arbitros (cuyo mal fondo y los antecedentes de cada uno los descalificaban
para emitir un arbitraje conforme al espiritu del Coran y de la Sunna). Una vez
emitido el juicio, todo el mundo comprendié que se trataba de una mascarada,
de una impostura demasiado evidente para parecerse a un arbitraje. Se conoce
lo que siguid; conforme a las previsiones de Mu’awiya, el arbitraje provocé un
abandono de las armas en el seno del ejército del Imam ‘Ali, que se escindio en
dos partes, injuriandose la una a la otra, arrojandose el anatema la una sobre la
otra, perdiéndose en polémicas interminables sobre la responsabilidad de uno
u otro de los dos arbitros en el juicio decisorio que habian emitido. Alli, el Imam
‘Ali decidié calmar las pasiones pidiendo al Imam al-Hasan que les hiciera
comprender que el juicio que habia provocado su querella era inadmisible e
ilegal: “Explicales, hijo mio, lo que son estos dos hombres: ‘Abullah Ibn Qays
(al-Ach’ari) y ‘Amr al-‘As”. El Imam al-Hasan se levanté y dirigiéndose a los

47« _.al-Hasan lbn ‘Ali...” Dar al-Tawhid, ob. cit. pag. 39
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soldados dijo: “jOh soldados. Habéis discutido mucho, entre vosotros, acerca
de estos dos hombres!, ahora bien, mientras que fueron escogidos inicialmente
para juzgar, a la luz del Libro (de que lado se encontraba) el derecho, ellos se
empefaron en juzgar el Libro, segun su fanatismo. Quien obra asi, no es un
juez, sino un condenado. En efecto, ‘Abdullah Ibn Qays cometié una triple falta
cuando designo a ‘Abdullah Ibn ‘Omar (para el califato en lugar de escoger al
Imam ‘Ali) 8 En primer lugar, porque el juicio que emitié esta en contradiccidn
con la opinién del padre de éste ultimo (es decir, la opinion del segundo Califa
‘Omar Ibn al-Jattab), el cual, rechaz6 a su hijo, no incluyéndole entre los que
formaron la Chura.**Segundo, porque no pregunté al interesado (‘Abdullah Ibn
‘Omar) su opinién (sobre su designacion)®°. Tercero, porque él (‘Abdullah Ibn
‘Omar) no reunié los votos de los Muhayirun y de los Anséar, de cuyo consenso
unanime derivaba la designacién de una califa...”,*'y el Imam al-Hasan afiadio,
para citar el ejemplo de un arbitraje conforme a la Ley Islamica: “Un verdadero
arbitraje, es el de Sa’ad Ibn Ma’ath, (contra los Banu Quraiza, después de la
batalla de al-Jandaq) al que el Profeta (a.s.s.) habia designado como arbitro y
que pronunciaba juicios aceptados por Dios. De otra forma, el Mensajero
(a.s.s.) de Dios le hubiera, seguramente, recusado”.>?

AL-HASAN 2° IMAM Y 5° CALIFA BIEN GUIADO

El 19 de Ramadan del ano 40 de la Héjira, el Jariyita ‘Abdu Rahman |bn
Mulyam, hirié al Imam ‘Ali, con una espada envenenada, en el momento en que
dirigia la oracion de la mafiana en la mezquita de Kufa. El Imam ‘Ali no
sobrevivio a esta herida. Murié, martir, la noche del 21 del mismo mes.

Designado previamente para el Imamato por el hadiz (el Profeta (a.s.s.)
dijo: “al-Hasan y al Husein son Imames, estén de pie o sentados)®® y designado
por el Imam ‘Ali, por orden del Profeta (a.s.s.), para esta misma dignidad, al-
Hasan se convirtio, después de la muerte de su padre, en el segundo Imam de
los musulmanes, es decir la mas alta autoridad juridico-religiosa, el

48 Tal era el juicio que emitid, es decir destituir al Imam ‘Ali y nombrar a ‘Abdullah Ibn ‘Omar,
como Califa, en su lugar.

4 Antes de su muerte, el segundo Califa ‘Omar lbn al-Jattab habia nombrado a seis personas
que deberian ponerse de acuerdo para escoger a uno de entre ellos como Califa, después de
la muerte de ‘Omar. Si éste ultimo tuvo el cuidado de poner al Imam ‘Al en el nimero de estas
seis personas, por el contrario excluyd a su hijo ‘Abdullah, sin duda porque no estimaba que
estuviera cualificado para desempefar ese puesto. Por consiguiente, el “arbitro” Ibn Qays hizo
lo contrario, contraviniendo asi la tradicién en vigor en aquella época.

%0 Es decir, que Ibn Qays no preguntd a quien él designo para el Califato, reemplazando al
Califa legal (el Imam ‘Alf), si aceptaba o no esta designacion, porque para ser valida la
destitucion del Califa legal tendria que haber alguien que aceptara el nombramiento y poder asi
reemplazar a quien hasta el momento ostentaba el Califato de forma legal..

51 Segun las tradiciones en vigor en la época, la designacion de un califa estaba en manos de
Muhayirin y Ansar, y después la Umma prestaba juramento de fidelidad. Por eso, era ilegal
que Ibn Qays designara, él solo, al Califa en ausencia de los que tenian mas derecho.

52« _El Imam al-Hasan...”; Dar al-Tawhid, ob. cit. pags. 40-41.

53 M. J. Fadhalallah, ob. cit. pag. 20.
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representante y el sucesor legal del Profeta (a.s.s.) y el guardian del Mensaje.
En efecto, en su lecho de muerte, el Imam ‘Ali antes de morir a consecuencia
de su herida y del veneno inoculado, dijo a su hijo mayor: “jHijo mio! El
Mensajero de Dios me ordend designarte para mi sucesion y me ordeno,
también, confiarte mis libros y mi espada, exactamente igual que él hizo
conmigo antes de su muerte. También me ordend que tu hicieras lo mismo con
tu hermano al-Husein, antes de tu muerte”. Después, dirigiéndose a al-Husein,
le dijo: “Y el Mensajero de Dios te ordena hacer lo mismo con tu hijo, aqui
presente”. A continuacién, tomando la mano de ‘Ali, hijo de al-Husein, le dijo: “Y
el Mensajero de Dios te ordena hacer lo mismo con tu hijo, Muhammad lbn ‘Ali.
Transmitele los saludos del Mensajero de Dios, asi como los mios”.>*

Al mismo tiempo, habiendo sido designado para el Califato oficial,
también, tanto por recomendacion del 4° Califa Bien Guiado (el Imam ‘Ali Ibn
al-Husein) como por la prestacion de juramento de fidelidad de los
musulmanes, como veremos, se convirtié en el 5° Califa Bien Guiado, aunque
no por mucho tiempo.®

Antes de volver al desarrollo de este acceso al Califato y de explicar las
razones que llevaron a al-Hasan a renunciar oficialmente a ese puesto, convine
decir algunas palabras sobre la diferencia entre el Imamato y el Califato.

EL IMAMATO Y EL CALIFATO

Se sabe que después de la muerte del Profeta (a.s.s.), dos tesis se
opusieron a proposito de su sucesion. La primera era la del “respeto
escrupuloso del Libro”. Ella insistia en la necesidad absoluta de respetar
escrupulosamente el Libro, todo el Libro, comprendida la parte que confiaba la
sucesion del Mensajero al Imam ‘Ali. Ella corroboraba su afirmaciéon por
numerosos hadices (Hadiz al-Dar, Hadiz al-Ghadir, Hadiz al-Manzila, etc.),
reconocidos como validos por todos los musulmanes y en los cuales el Profeta
designaba explicita e implicitamente al Imam ‘Ali como sucesor.

La segunda tesis, o mejor dicho corriente, era la de la “Shurd”. Sus
defensores pensaban que la sucesion del Profeta (a.s.s.) debia ser asegurada
por una “Shurd” (consulta) y estimaban que los hadices precitados no
equivalian a una designacioén formal del Imam ‘Ali.

Asi, mientras éste ultimo (Imam ‘Ali) estaba ocupado en asegurar que se
cumplieran las diferentes ceremonias de inhumacién de los restos mortales del

5 Ver: “al-Tabarsi”, “A’'lam al-Wara”, 32 edicion, pags. 206 y siguientes. “Al-Bihar, tomo 42, pag.
250 y “Al-Qarachi”, “Hayéat al-Hasan Ibn ‘Ali,” Tomo I, pag. 515.

55 El Califato del Imam al-Hasan duro siete meses y 24 dias (Ver “Sulh al-Hasan”, Cheij Radhi
Al Yasin. edit. Manchurat Nasir Josraw, Beirut, pag. 31.

% Ver el texto de estos hadices y sus referencias en “El Chiismo, prolongacion natural...”. M.
Baquir as-Sadr. obr. cit.
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Mensajero (a.s.s.), algunos de los defensores de la corriente de la “Shurd” se
reunieron, precipitadamente, en su ausencia para designar un califa, un
sucesor. Fue Abu Bakr quien se convirtié en el primer Califa Bien Guiado.

El Imam ‘Ali, sabiéndose investido de una mision divina que el Profeta
(a.s.s.) le habia anunciado, consistente sobre todo en asegurar, con once de
sus descendientes, después de él, salidos de la progenie de Fatima az-Zahré&’,
la hija del Profeta, la salvaguarda del fundamento del Mensaje y la continuacion
del Islam naciente, no quiso, en ningun caso, que la oposicion entre las dos
tesis se desarrollara y que la division de los musulmanes se impusiera a la
unidad entre ellos. Asi, se abstuvo de intentar imponerse, por la fuerza de su
derecho (pero sin renunciar a él) legitimo y de oponerse activamente a esta
designacion. Las circunstancias que prevalecieron y la naturaleza de su misién
exigian, sin duda, que fuera mas bien juez que parte, en el seno de la Umma.

Pero si las circunstancias le habian llevado a renunciar,
provisionalmente, al poder oficial (el cual esta, en principio, intimamente ligado
a la autoridad juridica y espiritual en el Islam) no podia, en ningun caso, eludir
legalmente su responsabilidad, definida en el Libro, que le designaba como
primer Imam de la Umma, es decir la Referencia Suprema de los Musulmanes,
sobre todo en lo que concierne a la exégesis del Coran, la explicacién de la
Sunna y la solucion de cuestiones jurisprudenciales. En todo caso, nadie le
discutia el poder, puesto que aun los tres primeros Califas Bien Dirigidos, le
consultaban cada vez que un problema se les planteaba.%’

Asi, si los partidarios de la tesis del “respeto escrupuloso del Libro”
aceptaron, quisieran o no, que el poder oficial, el Califato, fuera el resultado de
una forma de “Shurd”, en lugar de ser confiado a sus detentores legitimos y
legales, es decir al Imam ‘All y, después de él, a sus descendientes,
designados cada uno por su predecesor, como lo estipula el Libro, sin embargo
fueron fieles al espiritu del Libro, considerandolos como los unicos Imames
legales.

Después del asesinato del 3° Califa, ‘Othman Ibn ‘Affan, los musulmanes
designaron, unanimemente, al Imam ‘Ali como Califa. Era la primera vez que el
Imam legal y el Califa oficial eran una sola y misma persona. El Imam ‘Ali fue,
asi, el Primer Imam y el 4° Califa Bien Guiado.

Lo mismo ocurrio, después de su muerte, con el Imam al-Hasan, el cual
se convirtié en el 2° Imam y 5° Califa Bien Guiado.

57 Para mas detalles sobre el hecho de que los tres primeros califas recurrieran al Imam ‘Alf,
cada vez que un problema jurisprudencial espinoso se les planteaba, ver: M. Bager as-Sadr. “El
Chiismo, prolongamiento...”, ob. cit., pag. 83 y ‘Abbas Mahmud al.’Aqqgad, en “Al-‘Abgariyyat al-
Islamiya”, tomo 2.
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DESIGNACION Y ACCESO AL CALIFATO

Al dia siguiente de la noche en que el Imam ‘Ali murio, (el 21 de
Ramadan del afio 40 de la Héjira) el Imam al-Hasan pronuncié una jutba en la
cual dejaba entender que estaba preparado para asumir su responsabilidad y
tomar la direccién de la Umma: “Esta noche, un hombre acaba de morir. Era un
hombre al que nadie, entre las generaciones que le precedieron, pudo superar
en ninguna accién y que nadie, entre las generaciones por venir, podra igualar
en ninguna accién. Siempre estuvo al lado del Mensajero de Dios y le protegio
exponiendo su propia vida. El Mensajero de Dios le orientdé en este mundo,
Yibré’il (el arcangel Gabriel) estaba a su derecha y Mik&’il a su izquierda. Murid
la noche en que Jesus hijo de Maria ascendi6 a los cielos y cuando Yuchi’, hijo
de NOh, el heredero de Moisés, murié. Cuando murié no dejé como herencia
mas que 700 dirhams, que era lo que le quedaba para comprar un sirviente que
ayudara a su familia.

Yo soy el hijo del anunciador de buenas noticias. Yo soy el hijo del
advertidor. Yo soy el hijo de aquel que llama a la gente a Dios, con su permiso.
Yo soy el hijo de la “luminaria brillante”. Yo soy uno de los miembros de la Casa
a los que Dios ha despojado de toda suciedad, de este mundo, y ha purificado
totalmente.>® Yo soy uno de los miembros de una Casa cuyo amor ha sido
impuesto por Dios en Su Libro, en el que se dice: “iDi! Yo no os pido ningun
salario, sino vuestro afecto hacia mis proximos. A quien cumple una buena
accion, Nosotros responderemos con algo mas bello aun”.®® Esta bella accion,
es el afecto hacia nosotros, los Ahl-I-Bayt”.

Cuando el Imam al-Hasan terminé su discurso, ‘Abdullah Ibn al-‘Abbas
se acerco a él y dijo: “jOh Musulmanes! He aqui el hijo de la hija de vuestro
Profeta y heredero de vuestro Imam. jPrestadle juramento de fidelidad”!.

Los asistentes dijeron, con tono de aprobacion: “Nosotros tenemos
mucho afecto por él y tiene todo la autoridad sobre nosotros”.

En base a ello, todo el mundo corrié hacia él y le prestd juramento de
fidelidad, en tanto que nuevo Califa. Segun la regla en uso en aquella época,
se convirtid, oficial y legalmente, en el quinto Califa Bien Guiado.

Desde su ascenso al Califato, nombré a los funcionarios y designé a los
nuevos gobernadores de las provincias. Como hecho significativo, procedio,
inmediatamente, a aumentar la paga de las tropas, medida anunciadora de una

%8 Alusion a Coran 33:33.

5 Coran 42:23. Al-Hasan evoca aqui el versiculo coranico que impone a los musulmanes el
amor a la familia del Profeta (a.s.s.). En efecto, segun Abi Hayyan al-Andalusi, en “al-Bahr al-
Muhit” e Ism&’il Haqqi en “Rdh al-Bayan”, cuando se reveld este versiculo al Profeta se le
pregunté: “{Oh Mensajero de Dios! 4 Quiénes son tus proximos a los que tenemos obligacion de
amar?.”. ‘Ali, Fatima, al-Hasan y al-Husein, respondié el Profeta. Ver: “al-Tafsir al-Mubin, M. J.
Maghniya, 22 edic. 1403 H. (1983), pag. 642.
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proxima movilizacion general. De hecho, determinado a cumplir su tarea a la
perfeccion, pens6 que su deber mas perentorio era salvaguardar la unidad de
la Umma, lo que conllevaba poner fin a la rebelion de Mu’awiya, que
multiplicaba, cada vez mas, los golpes de mano contra la autoridad de los
representantes del Califato y a quien el Imam ‘Ali se habia preparado para
librar la batalla final, antes de caer martir.

Por su parte, Mu’awiya, habiendo conocido la muerte del Imam ‘Ali y la
designacion de al-Hasan como Califa, decidi6 maniobrar rapidamente y
convoco, a este efecto, a sus consejeros y a los dirigentes de sus partidarios
para una reunion urgente en su palacio. Los convocados, decidieron enviar
espias y alborotadores al territorio controlado por el Califa oficial, con el fin de
propagar rumores que desacreditaran a la familia del Profeta (a.s.s.) y
exaltando a los Omeyas, esperando poder asi acabar con el Califa Bien Guiado
e instaurar, en su lugar, un reino dinastico Omeya. De esta forma construyeron
una red de espionaje y enviaron a dos de sus agentes, uno de la tribu de
Himyar, el otro del los Bani Qir, respectivamente a Kufa y a Basora, para que
se infiltraran entre la poblacion afin de informarse de la situacién y provocar
revueltas en estos dos grandes centros del Islam, en aquella época.

Al-Hasan, habiendo descubierto este plan de subversién, puso a los dos
agentes fuera de combate y escribié a Mu’awiya, para advertirle, en estos
términos: “Tu has enviado a tus agentes para crear disturbios y cometer
atentados. Tu has, ademas, apostado observadores como si quisieras obtener
informacion para un enfrentamiento futuro. jNos veremos pronto, si Dios
quiere!”.

Mu’awiya respondié a esta carta y se entablé una correspondencia fluida
entre el Califa electo y el rebelde ambicioso. Al-Hasan comprendié que no
podia hacer entrar en razén a Mu’awiya, que no queria otra cosa que el poder.
Desde ese momento, era inevitable que el representante oficial e Imam legal de
la Umma movilizase a los musulmanes para intentar obstaculizar la accion
censurable de Mu’awiya.

Pero antes de tratar el tema de la movilizacion para el combate, se
impone hablar de otras cuestiones: ¢ Quién era Mu’awiya y como 0s6 oponerse
a una notoriedad islamica, una personalidad incontestable tan prestigiosa como
el nieto del Profeta (a.s.s.) y disputarle la direccion de la Umma?

MU’AWIYA, HIJO DE ABU SUFIAN, O EL ODIO NEGRO
DE LOS OMEYAS HACIA LA FAMILIA DEL PROFETA

Mu’awiya se opuso a la direccion del Imam ‘Ali y después a la del Imam
al-Hasan, bajo un pretexto falaz, que pudo engafiar en principio a muchos
musulmanes y agitar la serenidad de muchos otros, a saber la busqueda y
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castigo de los asesinos de ‘Othmén. Pero, por supuesto, este pretexto, sin
ningun fundamento real, no resistiria largo tiempo cualquier examen juicioso,
puesto que el desarrollo de los acontecimientos no tardaria en mostrar que
vengar a ‘Othman era la menor de las preocupaciones de Mu’awiya, animado,
ante todo, por un doble sentimiento: el odio y la ambicién, un odio negro e
irreductible por la familia del Profeta (a.s.s.) y una ambicién hereditaria por el
poder. Odio y ambicion que se materializaron, respectivamente, por la
instauracion de un reino Omeya hereditario y por un tratamiento barbaro y
sanguinario, reservado a los miembros de Ahl-I-Bayt y sus adeptos, que
desmentiria categoricamente el pretexto inicial de Mu’awiya para motivar su
accion ilegal contra los representantes y dirigente legitimos de la Umma. Odio y
ambicién, en fin, tan profundos y tenaces que puede calificarseles de
hereditarios, ancestrales y seculares.

Escuchemos, a este respecto, o que dice el escritor egipcio ‘Abbas
Mahmud al-‘Aggéad, que no se le puede considerar un detractor de los Omeyas:

‘Hachim y Omaya (ancestros respectivos del Imam al-Hasan y de
Mu’awiya) ya rivalizaban, antes del nacimiento de Mu’awiya, por el liderazgo de
los Quraich; eso es lo que impulsé a Omaya, lleno de odio, a dejar el Hiyaz
para marchar a Siria, mientras que Hachim se quedd como lider de los Banu
‘Abd al-Manaf (ancestro comun de los dos clanes precitados) en la Meca. Esta
fue la primera division entre los Omeyas y los Hachimies: los ultimos
establecieron su feudo en el Hiyaz y los primeros en Siria”.

“‘Mas tarde, la notoriedad de Abu Sufian, hijo de Harb, hijo de Omaya,
creceria en el Hiyaz donde gozaria de un liderazgo sublime, a lado del de los
Hachimies”.

“Cuando el Profeta Muhammad (a.s.s.) comenzo su prédica, Abu Sufian
Ibn Harb Ibn Omaya (el padre de Mu’awiya) temid por su liderazgo y se puso a
la cabeza de aquellos que combatieron el Mensaje. Es raro encontrar una
batalla contra los musulmanes en la cual Abu Sufian no hubiera participado en
la movilizacién de las tribus y en la recaudacion de fondos para combatir al
Mensajero de Allah. El azar quiso que fuera, durante un tiempo, el uUnico
dirigente de la tribu de Quraich en la guerra sostenida contra el Profeta. En
efecto, después de la muerte de al-Walid Ibn Mughira, el jefe de Majzum, la
conversion de los jefes de Taym y otros pequenos clanes Quraichitas al Islam,
Abu Sufian fue el tnico que quedd como representante de la Yahiliya® y de los
Omeyas para enfrentarse al Profeta y a sus companieros, entre los Muhayirun
(los que emigraron a Abisinia) y los Anséar (partidarios del Profeta en Medina).
La animosidad de los Omeyas hacia el Profeta llegé a tal grado que Abu Lahab
fue el Unico, entre los tios paternos del Profeta, en confabular e incitar a la
gente contra él, y ;por qué?, porque estaba casado con una mujer

80 |ddlatras pre-islamicos.
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perteneciente al clan de los Omeyas, Um Yamil Bint Harb (hermana de Abu
Sufian) a la que el Coran (Sura 111, versiculo 4) designa con el sobrenombre
de “Hammalat al-Hatab” (acarreadora de lefia), metafora del esfuerzo que
habia puesto en atizar el fuego del odio contra el Profeta”.

“Abu Sufian, y su hijo Mu'awiya, no se convirtieron al Islam mas que tras
la conquista de la Meca. La conversion de esta familia fue la mas dificil que se
haya conocido después de la conquista. Asi, su mujer, Hind Bint ‘Otba, gritaba
a todo el que quisiera oirla, tras la conversién de su marido al Islam: “i{Matad a
este hombre, pérfido y canalla. Que detestable dirigente de un pueblo!
“iAdelante! jBatios! jDefendeos y defended vuestro pais!”

“‘Abu Sufian, considerd durante largo tiempo la victoria del Islam como
una victoria sobre él mismo. Un dia, mientras que lanzaba una mirada sobre el
Profeta, estando en la mezquita, de perplejidad y de extrafeza, diciéndose
mentalmente: “{Como me gustaria saber como me ha vencido!, el Profeta, que
adivind el significado de esta mirada, se acerco a él y le dijo: “Es por Dios que
yo te he vencido, jOh Abu Sufian!”

“‘En la batalla de Hunayn (8° afio de la Héjira), Abu Sufian asisti6 a la
primera derrota de los musulmanes y se entusiasmé de tal manera que dijo:
“‘No se detendran hasta que lleguen a orillas del mar”, y se dice que en las
guerras contra los Rum, cada vez que éstos ultimos avanzaban, expresaba su
alegria de este modo: “iBravo hijos del Amarillo!” (nombre que los arabes
daban a los Bizantinos), y cada vez que éstos retrocedian, expresaba su
decepcion de esta manera: “jDesgracia sobre vosotros, hijos del Amarillo!”.

“El Profeta, habia hecho todo lo posible para unirlo a la causa del Islam,
antes y después de la victoria islamica. Se casé con su hija Um Habiba, antes
de la conquista de la Meca, y después de la conquista declaré la inmunidad de
su casa: “Aquel que entre en su casa estara a salvo...”. Lo puso a la cabeza de
los “corazones a conquistar” a quienes aumentaba su botin con la esperanza
de alejar de sus corazones el rencor debido a la victoria del Islam”.

“Pero a pesar de ello, los musulmanes le evitaban. Rechazaban mirarle y
frecuentarle. Tanto es asi, que acabd por cansarse de este aislamiento y quiso
poner fin a su vida. Pidi6 al Profeta que acogiera a su hijo Mu’awiya como
escriba®! y que le diera la orden de combatir a los politeistas como él combatid,
antano, a los musulmanes”.

“‘Después de la muerte del Profeta y de que surgieran, entre los
Muhayirun los Ansar y otros Companeros, diferencias en cuanto a la sucesion.
Abu Sufian se alegré de este problema y creyé poder abrir una brecha entre
todos ellos, brecha que le conduciria a tomar la direccion de los Quraich, y de

61 Es decir, que estuviera cerca del Profeta, con la esperanza de ganar la simpatia de los
musulmanes y acabar con la desconfianza o el desprecio a su respecto.
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alli a la direccion de la Umma al completo. Fue a casa del Imam ‘Ali y de al-
‘Abbas, (pretendientes a la sucesién) con la intencion de proponerles su ayuda
y la de sus hombres: “jOh ‘Ali! ;Y tu ‘Abbas! j; Como es posible que la sucesion
sea otorgada a la pequefia y mas baja tribu de Quraich?! Por Dios, si lo
desedis, le asediaré (a Abu Bakr) con infanteria y caballeria...”6?

“Sin duda, estaba lejos de irritarse al ver que la sucesion se les
escapaba a los Banin Hachim. Pero no se alegraba de que la sucesion no fuera
para los de su clan, en cuyo caso no tenia muchas esperanzas de arrebatar el
puesto de Califa a Abu Bakr y los suyos. Todo lo que queria era reavivar las
diferencias existentes entre unos y otros, con lo que esperaba abrir una puerta
que le condujera a la direccion de Quraich y de toda la Umma”.

“Su malicia no se le escapaba al Imam ‘Ali, el cual le replicé: j...Oh Abu
Sufian...! Los Creyentes se aconsejan, los unos a los otros, mientras que los
Hipocritas se engafian y se traicionan, los unos a los otros, aun si son parientes
préximos”.

“Cuando ‘Othman accedio al Califato, los Omeyas obtuvieron una gran
victoria, porque era uno de sus jefes y muy proximo a sus familiares. El Estado
Isldmico se convirti6 en un Estado Omeya cuyas ventajas y a cuyo gobierno
nadie que no fuera del clan Omeya, o sus partidarios, podia acceder. Asi,
Marwan |bn al-Hakam, el “Super Visir’ del Califa distribuia generosamente los
bienes a sus préximos, privando a las masas de dichos bienes. Mu’awiya lbn
Abu Sufian, el gobernador de Siria, se rodeaba de familiares y partidarios...
Cuando ‘Othman murid, los puestos del Estado y sus bienes estaban, por asi
decir, en manos de los Omeyas y de sus servidores..."%3

El odio de Abu Sufian por la familia, y la ascendencia del Profeta (a.s.s.),
y por el Islam, que él identificaba con esa familia, era tan dificil de extinguir que
todos los favores que el Profeta (a.s.s.) le habia concedido no sirvieron para
aminorarlo, aun después de la muerte del Mensajero (a.s.s.). Se diria que era
un odio negro, indisociable de su existencia. Cuando el 3° Califa accedio al
gobierno de los musulmanes, Abu Sufidn creyd poder, por fin, tomarse la
revancha contra la familia a la que no habia, jamas, dejado de odiar y contra
las creencias con las cuales la identificaba:

“iAqui esta (el Califato) por fin para vosotros!, dijo al nuevo califa, a
guisa de felicitacién. jTémalo como un globo y asegurate de que los Omeyas
sean como lanzas. Lo que importa es reinar. Yo no sé lo que es el Paraiso o
que es el Infierno...” 6

62 Es decir: Os proporcionaré suficientes hombres y caballos como para asediar y destruir las
fuerzas de Abu Bakr.

83 “Abgariyyat islamiyah”, Tomo Il, ‘Abbas Mahmud al-‘Aqgéad. Ob. cit. pags. 170-172.

64 M. J. Fadhlallah, ob. cit. pag. 126.
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El tribalismo sectario del padre de Mu’awiya le impedia ver en el Islam
un Mensaje divino, por encima de toda consideracién tribal, y segun el cual el
mejor de los hombres es aquel que mas teme a Dios y obra en consecuencia.
Para él, el Mensaje no era otra cosa que el reino, el poder del clan del Profeta
(a.s.s.), contra el cual su familia experimentaba unos celos patolégicos.
Sabemos lo que dijo un dia cuando fue a visitar al Califa ‘Othmén a su casa:

“‘Dios mio, haz que el Califato sea yahilita, el reino usurpador y las
lanzas de la tierra, los Omeyas”.%®

¢ Seria Mu’awiya menos ingrato que su padre? El favor con el que el
Profeta (a.s.s.) le gratificd, amnistiandolo y haciendo de él uno de sus escribas
(lo que permiti6 al 2° Califa nombrarle, posteriormente, gobernador de
Damasco) ¢,se correspondia con el espiritu sectario, tribal y perverso con el
que su padre consideraba y miraba a la familia del Mensajero? Nada mas lejos
de la realidad. Asi como el sentimiento de odio y de envidia hacia la familia del
Profeta (a.s.s.) eran ancestrales en los Omeyas, asi este sentimiento era
profundo en Mu’awiya. La demostracién de ello es este relato, incontestable, de
Matraf Ibn al-Maghira Ibn Cha’bah, que la historia nos deja como documento
irrefutable:

“Un dia, mi padre, al volver de la casa de Mu’awiya (...) rechazé comer y
me parecié afligido. Pasé largo tiempo pensando si estaba molesto conmigo
por algo que hubiera pasado entre nosotros, o en nuestro trabajo, y que yo
desconocia. Al final acabé por preguntarle:

- iTe veo muy afligido. ¢ Que te pasa?!

- iOh hijo mio! Acabo de venir de casa del hombre mas pérfido del
mundo, dijo él.

- ¢,Como dices?, le pregunté.

- Pues, cuando le dije a Mu’awiya: “jOh Principe de los Creyentes!
Ahora que tu has realizado lo que deseabas, intenta mostrarte
equitativo y bueno. Ya has envejecido. Podrias dar prueba de bondad
hacia tus hermanos de Bani Hachim. jPor Dios, no hay nada que
puedas temer de ellos!”, él me respondié: “jJamas! jJamas!. El
hermano de Taym (el primer califa, Abu Bakr) goberné y fue justo.
Por tanto, desde que murié, su memoria fue enterrada con él.
Después, es el hermano de ‘Adi (el segundo califa, ‘Umar) quien
goberndé durante diez anos. Desde que murid, su memoria fue
enterrada con él. Finalmente, fue nuestro hermano ‘Othman quien
gobernd. Era un hombre de un linaje a cuyo nivel ningun hombre
podia elevarse. El hizo lo que hizo, y se le hizo lo que se le hizo. Por
tanto, desde que murid, su memoria fue enterrada con él, asi como lo
que se le habia hecho. Por el contrario, el hermano de Hachim (es

85 QObr. cit. pag. 127.
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decir, el Profeta Muhammad) es proclamado cinco veces por dia con
esta formula: “iDoy testimonio de que Muhammad es el Mensajero de
Dios”. A parte de esto (la mencion del Mensajero), toda otra accion
sera totalmente enterrada!”®®

¢ Que musulman podria sentir, con un tal sentimiento de frustracion, que
se pronuncie, durante las cinco oraciones diarias (pilar del Islam), la segunda
parte de la profesion de fe del Islam: “y yo atestiguo que Muhammad es el
Mensajero de Dios”? jQue tribalismo! jQue concepcidén del Islam y de la
Profecia!

Peor aun, si el padre de Mu’awiya, Abu Sufian, reducido a un hombre sin
poder ni gloria, desde la victoria del Islam sobre los Yahilies, no podia mas que
manifestar su odio hacia la familia del Profeta (a.s.s.), pero sin poder hacerle
dafio, Mu’awiya, por el contrario, gracias a todo el poder que pudo acumular,
sobre todo bajo el mandato del 3° Califa, tradujo este sentimiento odioso en
actos detestables que son la verglenza del Islam, de los Compareros y de
todo musulman piadoso. Escuchemos lo que dijo, a este respecto, al-‘Allamah
Abul-I-A’'la al-Mawdudi, al respecto de Mu’awiya:

“Otra herejia odiosa aparecié en tiempos de Mu'awiya. Este y sus
gobernadores injuriaban a nuestro sefor ‘All desde lo alto de sus mimbares.
Pero lo que es mas grave aun, es que lo maldecian (a él que era el mas amado
por el Profeta entre su pariente proximos, y el mas proximo en su noble
corazon) desde lo alto del mimbar de la Mezquita del Profeta (en Medina), ante
la casa del Profeta y en presencia de los hijos y de los mas nobles parientes de
nuestro sefior ‘Ali, los cuales no tenian mas remedio que escuchar éstas
injurias”.

Y afade con indingancion:

“Injuriar a alguien, después de muerto, es ya una cosa contraria a la
ética humana, y ello, sin contar que es también contrario a la Shari’a. Peor aun,
mezclarlo con la Jutba de la Oracion del Viernes es una bajeza, desde el punto
de vista religioso y moral, una accion grosera y altamente detestable.”®”

Llevando este odio irreductible hasta el paroxismo, Mu’awiya no dudo en
asesinar, decapitar y mutilar los cadaveres de musulmanes piadosos, de
Companeros insignes que tenian como unico “pecado” oponerse a esta
practica abyecta y contraria al espiritu y a los preceptos del Islam que consistia
en la propagacion de injurias al respecto de la familia del Profeta (a.s.s.)
durante la oracion del viernes. Citamos, nuevamente, a Abu-I-‘A’la al Mawdudi,
como garantia de imparcialidad:

86 M. J. Fadhlallah. obr. cit. pag. 128 (citando “Mur(y al-Dhahab” de Ibn Abi Hadid).
67 “Al-Jilafa Wa-I-Mulk”. A. A’la al-Mawdudi. Dar al-Qalam, Kuwait. 12 edicién. 1398 H. (1978)
pag. 113.
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“Esta practica nueva (el asesinato de los Comparneros que rechazaban
injuriar al Imam ‘Alf) fue inaugurada por Mu’awiya con el asesinato, en el afio
41 de la Héjira, de Huyr Ibn ‘Ady, un compafiero augusto, un adorador asceta,
uno de los mas piadosos de la Umma. En efecto, cuando la practica de injurias
e invenciones proferidas desde lo alto del mimbar, contra el Imam ‘Ali, fue
instituida, los musulmanes de las cuatro esquinas del mundo se sintieron
afligidos, manteniendo silencio dolorosamente. Sin embargo, nuestro sefior
Huyr, no pudo soportarlo. Este Compariero comenzé a alabar al Imam ‘Aliy a
criticar, severamente, a Mu’awiya (...). Un dia, Ziyad, el gobernador omeya de
Kufa y Basora, habiéndose retrasado en el comienzo de la Jutba del viernes
(porque estaba ocupado injuriando al Imam ‘Ali), Huyr protesté contra este
retraso. Inmediatamente, fue arrestado junto a doce de sus comparieros.
Fueron enviados a presencia de Mu'awiya. Este, ordend que se les diera
muerte.

Los verdugos dijeron a Huyr:

- Mu’awiya nos ha dado la orden de que os propongamos renegar de
‘All y que le maldigais. Si aceptais, seréis libres; de lo contrario os
mataremos.

Huyr y sus comparieros rechazaron la proposicion y dijeron:
- No haremos aquello que irrita a Allah.

Inmediatamente, Huyr fue ejecutado junto a siete de sus compafieros.
Mu’awiya envio a otro de los companeros de Huyr a Ziyad con una carta en la
cual le pedia que le matara de la forma mas horrible que se pudiera. Ziyad,
ejecuto la orden y le enterro vivo”.%8

Comentando esta atrocidad de Mu’awiya, Abu-I-A’la al-Mawdudi escribe:

“Este evento hizo temblar de indignacién a todos los hombres piadosos y
produjo malestar en toda la Comunidad Musulmana”.®

Si es dificil encontrar las palabras justas para calificar el odio de
Mu’awiya hacia los miembros de la familia del Profeta, los terribles crimenes
que cometié contra ellos son, aun, mas incalificables. Prosiguiento la
enumeracion de las salvajadas cometidas por los gobernadores de Mu’awiya,
con su consentimiento o a instigacion suya, Abu-I-Al'a al-Mawdudi afade:

“Mas injusto, aun, era lo que Burs Ibn Arta’ah cometié cuando Mu’awiya
le envidé al Hiyaz y al Yemen, para arrebatarselos al control de nuestro sefior
‘All (el Califa legitimo). Este Burs, detuvo a los dos hijos pequefios de
‘Obaidullah Ibn ‘Abbas, el gobenador de Yemen, representante de ‘Ali, y los

68 Obra Citada pag. 105.
89 QObra citada
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matd. Su madre perdio la cabeza, traumatizada por el shock. Una mujer de los
Bani Kanana, viendo esta injusticia, grit6 a Burs: “Tu has matado a los
hombres, de acuerdo. Pero j¢ por qué a estos dos nifios?! jPor Dios!, nien la
época de la Yahilia habriamos cometido tal acto. jOh hijo de Abi Art’ah!, un
poder que no se establece mas que por el asesinato, cruel y despiadado, de
niAos y ancianos, y por la ingratitud hacia el projimo, es un poder maligno”.
Pero Mu’awiya no se detuvo alli. El envié, después de eso, a Burs, a la cabeza
de una expedicidon contra Hamdan (bajo el control del gobernador de ‘Ali). Alli,
afiadid a estos crimenes el de esclavizar a las mujeres musulmanas,
capturadas tras una batalla, lo cual esta estrictamente prohibido por la Shari’a
(...). Esto fue una proclamacion, publica, de la libertad total (concedida a los
gobernadores y a sus comandantes) de la practica de la injusticia hacia los
pueblos sin preocuparse de ningua ley aprobada por la Shari’a”.”®

No contento con utilizar estos métodos contra las mujeres y los nifios
inocentes de la familia del Profeta y de sus partidarios, Mu’awiya fomenté y
animo a la mutilacion de sus cadaveres, como para calmar el odio que le roia
por dentro contra esta familia bendita. Citando a Ahmad |Ibn Hambal e lbn
Sa’ad, Abu-I-A’la al-Mawdudi constata:

‘lgualmente, en esta época (la de Mu'awiya) se hizo comun la
decapitacién de los cadaveres y el envio de las cabezas cortadas de un lugar a
otro. Ademas, se asistio al retorno de una practica corriente en la época de
yahiliya, que el Islam habia prohibido categéricamente: los métodos mas
horribles de profanar y mutilar los cadaveres. La primera cabeza cortada (en
tiempos del Islam) fue la de nuestro sefior ‘Ammar Ibn Yasir. En efecto, lbn
Hanbal conté, en su “Musnad”, segun una cadena de transmision sana (Sahih)
(asi como Sa’ad en su “al-Tabaqat”) un relato en el que se cuenta como la
cabeza de nuestro sefior ‘Ammar fue cortada durante la batalla de Siffin y
llevada a Mu’awiya, que se encontraba en Damasco, donde fue objeto de una
exposicion itinerante, antes de ser arrojada a los pies de su mujer...””" “Se hizo
sufir la misma suerte, salvaje y horrible, a Muhammad Ibn Abi Bakr, gobernador
de Egipto, nombrado por nuestro senor ‘Ali. Cuando Mu’awiya se apoderé de
Egipto, lo matd, puso su cadaver dentro de la piel de un asno muerto y lo
quemao”.”?

Después de haber enumarado los ejemplos de mutilacion y de
profanacion de los cadaveres, practica corriente en la época entre los Omeyas,
depués de que Mu’'awiya la hubera inaugurado, Abu-l-A’la al-Mawdudi,
concluye, indignado, con esta pregunta:

70 Obra citada pag 115.
" Qbra citada pags. 115-116.
2 Obra citada.
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“‘Aun sin olvidar que esta gente, cuyos cadaveres fueron mutiliados y
profanados después de su muerte, eran grandes figuras del Islam, se debe
plantear la siguiente pregunta: ;Es que el Islam autoriz6 esta practica, incluso
contra los incrédulos?...”®

Si estos crimenes abominables, de los que el Islam rechaza su
perpetracién aun contra sus peores enemigos, se explian por el odio hereditario
que los Omeyas profesaban hacia la famila del Profeta del Islam (a.s.s.) y a sus
fieles, este mismo odio parece suscitar en sus partidarios una falta de respecto
hacia las prescripciones del Mensaje que Abu Sufidan consideraba (como lo
vimos anteriormente) un asunto personal de los Bani Hachim. Subrayando el
hecho de como los “reyes-califas” Omeyas no dudaron en “pasar por alto las
prescripciones y las restricciones de la Shari’a para preservar sus intereses
personales, servir a su politica personal y, sobre todo, para conservar su
poder”, y como ellos no se preocupaban de distinguir “lo licito” de “lo ilicito”,
Abu-I-Al'a al-Mawdudi escribe:

1°.- “Segun Ibn Kathir, Mu'awiya cambié la Tradicion del Profeta y de los

Califas Bien-Guiados en lo tocante a la “diyyeh” (:\-JJ) (tributo). Asi, mientras que
la “diyyeh de Mu’ahid” (aquel que esta ligado por un acuerdo de paz con los
musulmanes) era igual a la del musulman, Mu’awiya la redujo a la mitad,
conservando la otra mitad para si mismo”.”*

2°.- “Ademas, Mu’awiya infringio, de forma flagrante, el Libro de Dios y la
Sunna del Profeta en cuanto al dinero del botin. Mientras que el Libro de Dios y
la Sunna del Profeta estipulan que la quinta parte del montante del botin debe ir
a la Tesoreria y que el resto debe ser repartido entre los soldados que han
participado en el combate, Mu’awiya dio orden de excluir el dinero y el oro de
los bienes del botin, para atribuirselos, y distribuir solamente los otros
componentes de dicho botin segun la relga legal”.”

3°.- “Igualmente, Mu’awiya cometié (por razones politicas y personales)
una infraccion contra una de las prescripciones de la noble Shari’a, cuando
incorporo a su linaje a Ziyad Ibn Sumeyyah. En efecto, este ultimo era el hijo de
una esclava de T&'if, lamada Summeyah. Nacié de una relacién adultera que
tuvo lugar antes de la llegada del Islam, entre esta mujer y Abu Sufian, el padre
de Mu’awiya (...). Queriendo atraer hacia él a este muchacho, que se habia
convertido en un hombre sumamente inteligente, y deseando convertirse en su
protector, Mu’awiya hizo venir a dos testigos para que atestiguaran que Ziyad
era el hijo natural de su padre y asi convertirse en su propio hermano y, por lo
tanto, en un miembro legal de su familia. Ahora bien, ademas del hecho de que
esta accion era, en si misma, detestable, en el dominio de la moral, era ilegal

3 Obra citada pag 117.
74 Obra citada pag 112.
8 Obra citada pag. 113.
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en el plano juridico, porque la Shari’a no reconoce la filiacién adultera y el juicio
emitido por el Profeta, a este respecto, no deja lugar a equivocos: “El hijo es lo
que sale del lecho conyugal, mientras que lo que produce una relacion adultera
excluye todo derecho de filiacion”. 7®

Asi, el hijo de Abu Sufian, que disimulaba apenas el desprecio por los
nobles principios de la Shari’a, que habia traido el Profeta Hachemita (a.s.s.),
no era alguien a quien el prestigio del Imam al-Hasan, y su alta posicion en la
Umma, detuviera. Al contrario, el hecho de tener por adversario al nieto del
Profeta (a.s.s.), parecia proporcionarle la ocasion ideal de aplacar su sed de
poder y saciar el odio omeya hacia quien consideraba, en lo mas profundo de
su ser, como el heredero de todos aquellos que habian reducido a los suyos al
estatus de Tulaga’. 7’

LA PREPARACION PARA EL COMBATE

Los doce afos del Califato de ‘Othméan (durante los cuales los Omeyas,
aprovechando su parentesco con el Califa, tomaron las riendas del poder y
ocupado todos los puestos claves del Estado) permitieron a Mu’awiya,
convertido en el duefio absoluto de la vasta y estratégica provincia de Siria
(segun Abu-l-A’'la al-Mawdudi, Mu'awiya fue, bajo el califato de ‘Omar,
solamente gobernador de Damasco. Fue el tercer califa ‘Othman quien
extendié el gobierno de Mu’awiya a las provincias de Himg, Palestina, Jordania
y Libano), extender su influencia sobre los territorios islamicos y comprar las
conciencias de numerosos notables. Los cuatro afios del Califato del Imam ‘Ali
no fueron suficientes para detener esta influencia tentacular y perniciosa.
Porque Mu’awiya, que no se sentia limitado por las reglas de la moral islamica
ni las exigencias de la Shari’a, no dudd en utilizar los medios financieros y los
poderes puestos a su disposicion para conseguir sus fines personales; no dudo
en recurrir a todo tipo de golpes bajos posibles, estratagemas, trampas,
engafnos y la desinformacion para conseguir éstos fines, a saber: vengarse de
la familia del Profeta (a.s.s.) y apoderarse de la direccion del Estado Islamico al
que su padre, Abu Sufyan, no habia cesado de asimilar a los Bani Hachim, a
los cuales pertencia el Mensajero (a.s.s.), y de considerarlos como la causa
nefasta de la extincion del liderazgo y de la notoriedad omeya en la época de
Yahiliya.

El asesinato del Imam ‘Ali le habia proporcionado una ocasién perfecta,
que no podia dejar escapar, para hacerse con el poder antes de que el nuevo
Califa legitimo pudiera hacerse con las riendas de la situacién. La ocasion le
eran tanto mas propicia cuanto que en el territorio de Irak, que albergaba la
capital del Estado Islamico, reinaba una situacion muy confusa, de

76 Obra citada pags 113-114.
7 Los politeistas de la Meca que combatieron a los musulmanes hasta la conquista de la Meca
y a los que el Profeta (a.s.s.) amnistio.
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incertidumbre, de agitacion, debido al efecto conjunto de las secuelas de la
batalla de Siffin y del combate que el Imam ‘Ali habia llevado contra los
Jariyies, de una parte, de la accion subversiva y de los complots de los agentes
y de los partidarios de Mu’awiya, de otra. Una tal situacion, ofrecia, no
obstante, un terreno fértil para contrarrestar los esfuerzos de al-Hasan en vias
de poner en pie de guerra un ejército capaz de vencer a sus tropas.

Mu’awiya prepard a su ejército para la invasiéon de Irak y escribio a sus
agentes para que se pusieran en pie de guerra. En algunas de estas cartas,
afirmaba que muchos notables y jefes de tribu le habian escrito para anunciarle
su alianza y pedirle que preservara sus vidas, tanto a ellos como a los
miembros de sus tribus. 7@

El Imam al-Hasan se apresurod, por su parte, a animar a los musulmanes
de Kufa, capital del Califato, para que se aprestaran al Yihad contra los
rebeldes, sobre todo cuando supo la noticia de los movimientos que Mu’awiya
habia iniciado hacia Irak. Encargé a Huyr Ibn ‘Adi para que organizara la

movilizacién de los combatientes. EI muezin (U3 ) hizo la llamada a la
oracion comunitaria. El Imam al-Hasan subié al mimbar y tras pronunciar la
alabanza a Allah y mostrarle su agradecimiento, dijo:

“‘Dios ha prescrito el Yihad a Sus criaturas y las ha animado a su
cumplimiento. El ha dicho al creyente muyahid que sea paciente, porque Dios
esta con aquellos que son pacientes. jOh musulmanes! No obtendréis aquello
que deseais si no soys pacientes ante lo que vosotros no amais. He sabido que
Mu’awiya, conocedor de que emprendemos la marcha para ir a enfrentarnos
con él, ha tomado la delantera. Dirigios hacia vuestro campamento en
“Nujaylah”.”

Un silencio sepulcral se cernio sobre el lugar donde estaba reunido el
ejército, silencio que contrastaba con la necesidad de mobilizacion general
frente a las amenazas reales que planeaban sobre la existencia del Califato
bien dirigido.

Uno de los presentes, ‘Ady Ibn Hatam, avergonzado por la actitud pasiva
de la multitud, grité: “Soy el hijo de Hatam. jGloria a Dios! jQue situacion mas
detestable! s Por qué no respondéis a la llamada de vuestro Imam?, el hijo de la
hija de vuestro Profeta. ; En que se han convertido aquellos que decian que
estaban listos para el combate, cuando se encontraban en seguridad, pero que
huyen como conejos cuando la situacion se pone seria? j;,No teméis la colera
de Dios?! j¢, Ni la verguenza!? ji Ni la humillacion!?”. Depués, volviéndose hacia
el Imam, dijo:

8 Al-Mada’ni, citado en “A’yan al-Shi'a”, tomo 1V, pag. 19 e Ibn Abi-I-Hadid, en “Sharh al-Nahy”,
tomo 16, pag. 38, citado por M. J. Fadhlallah, obr. cit. pag. 65.
9 Obra citada.
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“Que Dios nos conduzca, por tu mano, hacia el recto camino y que El te
evite los problemas... Te hemos escuchado, hemos aceptado tu orden, te
hemos escuchado y te obedeceremos en todo aquello que nos ordenes y en
todo aquello que decidas. Estoy dispuesto a partir para el combate. Quien
quiera hacer lo mismo que yo, jque me siga!...”

Ibn Hatam sali6é de la Mezquita, espoled su montura y se dirigid hacia al-
Nujaylah. Fue el primer hombre en mobilizarse para la guerra.®

Su valiente actitud y su espiritu combativo no fueron, sin embargo,
emulados. La masa permanecio inmovil y pasiva. Frente a esta actitud, una
élite de hombres piadosos, tales como Qais Ibn Sa’ad Ibn Abadah al-Ansari,
Ma'qal Ibn Qais al-Riyahi y Ziyad Ibn Sa’sah al-Temimi, se indignaron y
estigmatizaron la pasividad de los congregados. Después, se dirigieron al Imam
al-Hasan en los mismo términos que ‘Ady Ibn Hatam y proclamaron su
compromiso con el Califa. El Imam al-Hasan aprecio sugesto y les dijo: “..."Que
Dios os cubra con Su Misericordia. Creo en vuestra buena intencion, en vuestra
sinceridad, en vuestra obediencia y en vuestro real afecto. Que Dios os
recompense de la mejor manera”.?!

El Imam al-Hasan descendi® del mimbar y se dirigi6 hacia el
campamento donde estaba su ejército, en al-Nujaylah, después de haber
pedido a al-Maghirah Ibn Harith lIbn ‘Abd-I-Mutalib que le reemplazara en la
direccién del gobierno de Kufa y después de pedirle que siguiera animando a
los Kufies para que se enrolaran en el ejército del Califa. Los fieles siguieron al
Imam al-Hasan, sin gran entusiasmo, casi a regafadientes. Sin los esfuerzos
del pufhado de hombres piadosos y generosos, tales como Qais, ‘Adi... etc.,
precitados, no habria sido posible ninguna mobilizacién.

Gracias a la buena voluntad y al ardor de algunos fieles, el Imam al-
Hasan pudo formar un ejército de miles de combatientes, pero era un ejército
sin unidad ni harmonia, compuesto por muchas corrientes opuestas y
contradictorias y con motivaciones diversas. Podemos dividir las corrientes que
componian el ejército en las siguientes categorias:

1°.- Los Jariyies: que eran los que se habian separado del ejército del
Imam ‘Ali en el momento de la batalla de Siffin y se habian enfrentado a él,
posteriormente, en la batalla de Nahrawan. Como es sabido, los Jariyies
habian sido hostiles, en origen, tanto al Imam ‘Ali como a Mu’awiya. Habiendo
encontrado en el Califato del Imam al-Hasan una solucién de compromiso, ellos
se unieron a su ejército para combatir a Mu'awiya. Estos combatientes, no
estaban dispuestos a seguir incondicionalmente al Imam al-Hasan y no

80 Obra citada.
81 Obra citada, pag. 67.

38



dudaban en abandonarle si los intereses del Imam no conectaban con los
suyos. Veremos mas tarde como acabaron por volverse contra él.

2°- Los partidarios de los Omeyas. Podemos dividirlos en dos
categorias:

a) Aquellos que no encontraron en la politica igualitaria del Califato de
Kufa como satisfacer su codicia y saciar su avaricia. Habian puesto su
esperanza en el advenimiento de un gobierno Omeya, conocido por su
inclinaciéon a favorecer a todos aquellos que eran facilmente sobornables.
Todos estos esperaban la primera ocacidén para entregar el Califato legal a los
Omeyas.

b) Los que profesaban, por diversas razones, personales o heredadas
de periodos anteriores, una animosidad latente hacia el gobierno de Kufa.
Veremos mas adelante como esta categoria de Irakies entré en contacto con
Mu’awiya para ofrecerle su alianza y, asi, ser recompensados por ello.

3°.- La_categoria de los reticentes, la cual no tenia una opinién
especifica independiente, y cuyo unico deseo era vivir en paz y recibir,
regularmente, sus asignaciones de cualquiera que detentara el control de la
tesoreria. Asi, adoptaron una actitud de espera, para aliarse con el bando a
favor del cual se inclinara el equilibrio de fuerzas.

4° - Los que no habian superado el estadio tribal y sectario.

5°.- El populacho, que no tenia una opinién precisa y se dejaba llevar
segun soplara el viento.

El Imam al-Hasan, que no ahorraba esfuerzos para mantener un minimo
de cohesidon y de moral en su ejército, era consciente de la composicién tan
heterogénea de éste, y sabia cuan precaria era su situacion. Tenemos un
testimonio de ello en la alocucion que pronuncié ante sus tropas, en Mada'’in, y
que muestra su falta de confianza en la motivacién de su ejército:

“‘En Siffin, antepusisteis vuestra religion a vuestra vida mundana,
mientras que hoy, vosotros anteponéis ésta a aquella. Solo pensais en la
venganza. De una parte queréis vengaros por los que cayeron en Siffin, por
otra reclamais venganza por los muertos de Nahrawan. Los primeros eran unos
desertores, los segundos eran rebeldes”. &

Es obvio que un ejército cuyas motivaciones son tan variadas y tan
contradictorias, corra el riesgo de desmembrarse a la menor contrarierad.
Muawiya, que conocia perfectacmente los puntos débiles del ejército del Imam
al-Hasan, no tuvo ningun escrupulo en aprovecharse de ellos por todos los

82 Referido por Ibn Tawds en “Al-Malahim wa-I-Fitan”, citado por M. J. Fadhlallah, obr, cit. pag.
70.
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medios a su alcance. Asi, elabord, al mismo tiempo que preparaba a su ejército
para la invasion del territorio iraki, un plan de reconciliacion que agradara a las
tropas del Imam al-Hasan y con el que pensaba triunfar sobre el Califa legitimo,
con esta estratagema pensaba poner al Imam en un doble dilema: o bien
aceptaba la conciliacion, cediendo el califato a Mu’awiya, o bien quedaria como
el unico responsable de una batalla en la que Mu’awiya terminaria con el resto
de los miembros benditos de la familia del Profeta (a.s.s.), al igual que con la
élite de sus partidarios, es decir con aquellos que dieron sus vidas por la
salvaguarda y la integridad del Mensaje.

LA PARTIDA HACIA EL COMBATE

El campamento de al-Nujaylah estaba en pie de guerra y acogia el flujo
constante de combatientes que venian de Kufa. Los que recibian a los recién
llegados tenian la voz ronca de tanto llamar a la movilizacién, incitando a los
recalcitrantes a unirse al Yihad y tratando de elevar la moral de los derrotistas.

El Imam al-Hasan, que habia ya delegado en al-Mughirah Ibn Harith los
asuntos del gobierno de Kufa, se afanaba en la organizacién del ejército y en
elaborar la estrategia del combate. Ordend a su primo ‘Obaidullah Ibn al-‘Abbas
que le precediera, con una avanzadilla, al encuentro del ejército de Mu’awiay,
mientras que él terminaba de reunir al resto de los combatientes. En tanto que
comamdante supremo del ejército, precisé a ‘Obaidullah, en el documento de
nominacién como comandante de la avanzadilla, la linea de conducta a seguir
y el plan de accién que deberia ejecutar: “jPrimo!, pongo a tu disposicién doce
mil caballeros arabes... Marcha a la cabeza de ellos y no dudes en mostrarte
flexible con ellos, acogedor, estar a su lado y acercarlos a nuestra causa,
porque ellos constituyen lo que queda de creyentes fieles. Seguid el curso del
Eufrates y atravesadlo para llegar a Maskan. Desde alli, continuad hasta que
encontréis a Mu’awiya. Cuando toméis contacto con él, impedidle que avance
hasta que yo llegue, porque pronto estaré a vuestra altura. Enviame noticias
cada dia. Consulta a dos personas de confianza (Qays lbn Sa’ad y Sa’id lbn
Qays). Si encuentras a Mu’awiya no entables combate con él, salvo que tome
la iniciativa. Si te pasara algo, nombra a Sa’ad como jefe de la tropa, y si le
pasara algo a él, que tome su lugar Sa’id Ibn Qays.” 8

Poniendo a ‘Obaidullah lIbn ‘Abbas a la cabeza de la avanzadilla que le
precedia, el Imam al-Hasan era consciente, sin duda, de la necesidad
imperiosa de sus tropas de sentirse tranquilos marchando detras de un
comandante que estaba por encima de toda sospecha en un momento en que
todo el mundo sabia que Mu’awiya basaba su estrategia, de la conquista del
Califato, sobre la corrupcién y el soborno de los dirigentes y de los notables
que vivian bajo el gobierno califal.

8 Citado por K&mal Suleyman, obr. cit. pag. 80.
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Nadie podia imaginarse que un hombre como ‘Obaidullah, cuyos dos
hijos habian sido odiosa y salvajemente asesinados en el Yemen por orden de
Mu’awiya, pudiera ser susceptible, algun dia, de pactar con Mu’awiya. Sin
embargo, cauteloso y sereno, el Imam quiso ponerse a cubierto de toda
sorpresa, y por eso nombré a dos sustitutos para reemplazar a ‘Obaidullah si
era necesario.

La presencia de ‘Obaidullah Ibn ‘Abbas a la cabeza de la avanzadilla de
al-Hasan, no desalenté a Mu’awiya de seguir con su politica maquiavélica, que
le aseguraba una gran ventaja sobre el Imam al-Hasan para quien solo
contaba: encarnar la integridad, la rectitud, la veracidad y la honestidad que
exige el Mensaje de cuya custodia y representacién era garante. Sin embargo,
antes de entablar un combate abierto, y conforme a las reglas de la guerra, de
resultado incierto, contra el primer ejército del Califa, Muawiya decidié provocar
una desintegracion interior arrojando el descrédito sobre su comandante.
Aprovechando que este ejército estaba lejos de su cuartel general, propago
entre la tropa de ‘Oabidullah Ibn ‘Abbas un rumor, en apariencia creible, segun
el cual habria habido un intercambio de correspondencia entre el Imam al-
Hasan y el gobernador rebelde de Siria, relativa a la conclusién de un tratado
de reconcilacion. Los mercenarios y los agentes de Mu’awiya intentaban, asi,
dafar la determinacién de los combatientes y desalentarles de arriesgar
inutilmente su vida.?

El rumor fue los suficientemente expandido como para enfrascar al
conjunto del ejército de primera linea en discusiones sobre la veracidad de la
noticia, y hacer dudar al mismo comandante ‘Obaidullah en la conviccién de
que su misidon era importante. Al-Hasan, por su parte, demasiado ocupado en
el envio de mensajeros y en la celebracion de reuniones con vistas a movilizar
le mayor numero de hombres disponibles para el combate, no tuvo
conocimiento de los estragos que habia causado este rumor en las filas de su
ejército, cuyo comandante no se habia tomado la molestia de informarse,
hablando con el Imam, del fundamento del rumor, maxime cuando estaba al
corriente de las noticias de derrotismo y de falta de presteza de los Kufies para
comprometerse con el Imam. También se decia que ‘Obaidullah se habia
metido en una empresa poco fiable, propagando el rumor de que los hombres
que el mandaba no serian capaces de hacer frente a un ejército (el de
Mo’awiya) infinitamente mas numeroso y mejor pagado. ;Como afrontar esta
situacion?, jrenunciar a esta empresa?. Ninguna razoén valida podia justificar
ese modo de actuar, porque €l habia sido nombrado por el Imam y su dimisién
equivaldria a un incumplimiento de su deber. El unico pretexto que le quedaba,
era reconocer su incapacidad y confesar su derrotismo, lo que provocaria una
herida en su orgullo y le supondria el desprecio de la gente. Pero Mu’awiya,
que observaba todos los movimientos de los jefes del ejército de al-Hasan y

84 “Sharh al-Nahy”, Ibn Hadid, citado por M.J. Fadhlallah, obr. cit. pag. 73.
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esperaba el resultado de la accion subversiva de sus agentes, no tardé en abrir
a ‘Obaidullah, cuya personalidad egocéntrica no le era desconocida, un via de
escape, o mejor dicho un camino evasivo, enviandole una carta en la cual
utilizaba el método del “palo y la zanahoria”: “Al-Hasan me dice en una carta
que él quiere renunciar al Imamato en mi favor, si me obedeces ahora, lo haras
como duefio y sefior, de otra manera lo haras como servidor”.?® Todo ello
acompafado de un oferta tendadora de “miles de dirhams”. ‘Obaidullah Ibn
‘Abbas, del cual una de sus caracteristicas mas destacadas era la
magalomania, encontré la proposicion demasiado interesante como para
rechazarla. Cuando cay6 la noche, se desliz6 como un vulgar ladron hacia el
campamento de Mu’awiya, confirmando asi su pasado de fugitivo derrotista.
¢ No habia eludido su responsabilidad, para salvar su vida, dejando el Yemen y
abandonando a sus dos hijos a merced de los verdugos que no dudaron en
asesinarlos?.

Al amanecer, el campamento en el que estaba su ejército se despertd en
estado de shock, asombrado por la desercién de su comandante. ¢ Cual fue la
reaccion de los combatientes?. Los hipdcritas y los oportunistas saltaban de
felicidad, los fieles del Imam tenian los ojos llenos de lagrimas, y todo el mundo
se preguntaba que determinacién habrian de tomar. Una gran parte del ejército
acabo por seguir el ejemplo de ‘Obaidullah Ibn ‘Abbas y se unieron a las tropas
de Mu’awiya. Para detener la hemorragia de deserciones y subir la moral de los
soldados, el nuevo comandante, designado previamente por el Imam al-Hasan,
Qays Ibn Sa’d, reunié a los combatientes y pronuncié un discurso en el cual
intentd minimizar la importancia de la actitud de ‘Obaidullah Ibn ‘Abbas:

“iOh soldados del ejército del Imam! No os sorprendais demasiado por lo
que este hombre, que se ha dejado sobornar, acaba de hacer. Ni él, ni su
padre, ni su hermano han hecho nunca ningun bien. Su padre, que es el tio
paterno del Profeta lo combatié en Badr y fue hecho prisionero. Su hermano,
nombrado por el Imam ‘Ali como gobernador de Basrah (Basora) no tardd
mucho tiempo en robar el dinero de los musulmanes, (tesoro publico) para
pagar a sus criadas, pretendiendo que su accidon era licita. En cuanto a
‘Obaidullah, que fue nombrado (por el Imam ‘Ali) gobernador del Yemen, huyé
ante ‘Abdullah Ibn Busr, dejando que éste asesinara a sus hijos. Y he aqui que
el ha hecho lo mismo que vosotros acabais de oir”.8

En al-Mad&’in, donde el Imam al-Hasan se aprestaba a marchar a la
cabeza de su ejército, hacia el frente de batalla, la situacién no era mucho
mejor. Habiendo tenido conocimiento de la desercion de’Obaidullah Ibn ‘Abbas,
arrastrando con él una manada de desertores, el Imam se sinti6 como si le
hubieran apufalado por la espalda, una pufialda asestada por uno de sus mas

8 |bn Abi al-Hadid, “Sharh al-Nahy”, tomo VI, pag. 42. Citado por M.J. Fadhlallah, obr. cit. pag.
75.
86 Magqatil al-Talibin, pag. 35, citado por M.J. Fadhlallah, obr. cit. pag. 78.
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fieles partidarios. El golpe fue aun mas duro cuando supo que muchos
comandantes de su ejército, habian escrito cartas a Mu’awiya para pedirle
proteccion y prestarle juramento de sumision. El Imam vivia momentos
dramaticos, porque él se veia, él que no poseia como arma de persuasion y
disuasion mas que la integridad, la pureza y la justicia islamicas, atrapado entre
una sociedad corrupta y un corruptor sin escrupulos y sin moral. En efecto,
mientras que el Imam al-Hasan proseguia, incansablemente, la mobilizacion de
los musulmanes, el hijo de Abu Sufiyan lanzaba, una y otra vez, sin pausa, en
todas direccidnes sus ofensivas de corrupcion, utlizando todos los anzuelos de
la seduccion. Segun as-Sadiq (citado en al-A’'yan ash-Shi’a, famoso libro de
biografias de personajes de los primeros tiempos del Islam): “Mu’awiya envié
agentes a ‘Amr |lbn Harith, Ach’ath Ibn Qays, Huyr Ibn Abjar y a Chabth Ibn
Rab’i, para transmitirles la siguiente promesa: si matas a al-Hasan, te daré cien
mil dirhams, un contingente de soldados del ejército de Siria y una de mis
hijas”.8"El Califa, habiendo descubierto el complot, tomo todas las precauciones
necesarias para desbaratar las tentativas de asesinarle. Cuando se disponia a
realizar las oraciones obligatorias, se revestia con una coraza. Fue esta coraza
la que le salvé de una flecha lanzada contra él en el momento de la oracién. Y
segun al-Jard’ij (citado en al-A’yan): “Cuando al-Hasan envié un comandante
de la tribu de Kindah, a la cabeza de un ejército de cuatro mil combatientes,
para enfrentarse a Mu’awiya, éste le envid, en el momento de su llegada a al-
Anbar, quinientos mil dirhams, con la promesa de nombrarle gobernador de
algunos lugares de Siria y de la Peninsula arabiga. EI comandante no pudo
resistirse a esta seductora oferta. Se unié a Mu’awiya, con doscientos de sus
partidarios. Cuando el Imam al-Hasan enviéo a otro comandante que habia
proclamdo su compromiso (“tan grande como una montana”) de no traicionarle,
siguio los pasos de su predecesor, haciendo buena la prediccion de al-Hasan
que habia dicho que le traicionaria”. 8

En todo caso, desde la desercion de ‘Obaidullah, las alarmantes noticias,
relativas a la multiplicacion de las deserciones en la avanzadilla del ejército del
Imam, continuaban sucediendose, donde se estimaba que el numero de
soldados desertores era de 8.000 hombres, es decir los dos tercios de los
efectivos, estimados en 12.000 hombres. Sabiendo que el ejército enemigo
contaba con unos 60.000 hombres, a los cuales se anadirian, previsiblemente,
los 8.000 desertores del ejército califal, la relacion de fuerzas era
desproporcionada: 68.000 hombres del ejército Omeya contra 4.000 (el resto
de la tropa que mandaba ‘Obaidullah) y 8.000 (el ejército de Mada’in, mandado
por el Imam al-Hasan) de las fuerzas del Califa legitimo.

El Imam al-Hasan era lo suficientemente sabio como para comprender
que la defeccion masiva que se habia producido en su bando no podia

87 A’yan ash-Shi'a, tomo IV, pag.22.
8 QObra citada, pag. 22.
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explicarse mas que por un plan de subversion minuciosamente preparado,
anteriormente, y ejecutado con la complicidad de un buen numero de jefes de
su ejército. Por otra parte, el ejército de Mada'’in, que el mandaba, comenzaba
a padecer los mismos reveses que habia sufrido el de Maskan, porque una
buena parte de los soldados que habian aceptado mobilizarse y ponerse bajo
el estandarte de las tropas califales, lo habia hecho por codicia y con la
esperanza de una victoria del Imam al-Hasan, que les permitiria apropiarse de
los jugosos botines tomados al adversario. Ahora bien, cuando los soldados
intereados supieron la noticia de las deserciones masivas en las filas de la
avanzadilla contra el ejército Omeya, estimaron que la probabilidad de victoria
del Imam era demasiado débil como para poder obtener lo que deseaban.

Mientras que el Imam reflexionaba sobre la forma de llevar su ejército a
pensar mas en su deber islamico, en el futuro del Mensaje y en el interés
general del Islam, que en los bajos intereses materiales hacia los que Mu’awiya
no cesaba de conducirles, éste ultimo no se atrevia, aun, a llevar una accion de
fuerza contra el ejército del nieto del Profeta (a.s.s.), y animado por los
primeros resultados positivos, de su plan de subversidon, prosiguié con mas
perfidia si cabe el referido plan, con la esperanza de desagregar
completamente, y desde dentro, las fuerzas del Califa legal. El alejamiento de
los dos ejércitos del campamento de al-Hasan, y las deserciones sucesivas
registradas en uno y otro, constituian dos bazas suplementarias para la
continuacién del plan de Mu’awiya, y un terreno abonado para la propagacion
de rumores. Si los soldados de Maskan continuaban oyendo, cada dia, un
nuevo rumor y una nueva version sobre la abdicacion, efectiva o virtual, del
Imam al-Hasan, los esfuerzos de los agentes de Mu’awiya se concentrarian, de
aqui en adelante, sobre el ejército de Mada’in, donde los rumores mas
desorbitados y mas contradictorios sobre nuevas deserciones de jefes del
ejército de Maskan, y sobre todo el rumor de la “alianza con Mu’awiya” del
nuevo comandante, Qays Ibn Sa’ad, que el Imam habia nombrado para
reeplazar al primer comandante desertor, ‘Obaidullah Ibn ‘Abbas, exasperaban
el nerviosismo de los combatientes. Los agentes de Mu’awiya aportaron la gota
que colmd el vaso, cuando entraron en Mad&’in para anunciar, con un tono
falsamente alarmista que: “jQays Ibn Sa’ad ha muerto! jSalvese quien pueda!”;
lo que provocd un panico generalizado y un alboroto del que se aprovecharon
algunos soldados para asaltar las tiendas del Imam al-Hasan, saquear sus
efectos personales e intentar, incluso, arrancar la alfombra de oracién sobre la
cual el Imam estaba sentado. Disgustado y asustado por la actitud de estos
solados, el Imam se refugié en el palacio de Mad&'in.®°

Segun otro relato, cuando el Imam al-Hasan llegd a Sabat, antes de
entrar en su refugio, un hombre de la tribu de Bani Asad (al-Yarrah lbn Sanan)

8 |bn al-Athir, tomo Ill, pag. 203, citado por M.J. Fadhlallah, obr. cit. pag. 82.
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que le habia precedido, aparecié subitamente, tomo la brida de su caballo, y le
asestd un sablazo en la pierna, hiriéndole gravemente.*®

Habiéndose asegurado de que las deserciones, los rumores y la
subversion habian minado la moral de las tropas del Imam al-Hasan y
contribuido a desorganizar su ejército, Mu’awiya comenzé a ejecutar la
segunda parte de su plan. Envié al campamento del Imam una delegacién de
tres emisarios, convenientemente escogidos, para hacer el papel de
“‘mediadores”. Se trabata de ‘Abdullah Ibn Kariz, ‘Abdu-r-Rahman Ibn al-Hakam
y al-Mughira Ibn Chu’ba. Estos emisarios mostraron a al-Hasan las cartas que
los jefes de tribu, y otras personalidades irakies, (es decir, aquellos mismos
que fueron comandantes de su ejército) habian enviado a Mu’awiya y en las
cuales explicaban que su compromiso con las tropas del Califa legitimo tenia
como meta, una vez llegado el momento, socavar la estructura de ese ejército
desde dentro.

El Imam al-Hasan leyé las cartas, reconocié a sus autores y se aseguro
de su autenticidad. No fue una sorpresa para él. Recordaba que en muchas
ocasiones se habia sentido decepcionado por estos hombres a los que se
esforzaba en guiar hacia la via recta y que, sin embargo, le habian hecho sufrir
el martirio, al igual que habian hecho con su padre, el Imam ‘Ali.

Después de haberle presentado estas “cartas-argumentos” al Imam, la
delegacion le comunicé el ofrecimiento de Reconciliacion de Mu’awiya, en el
cual éste le dejaba autonomia para fijar las condiciones que él estimara
convenientes.

Aunque los delegados le pedian un rapida respuesta, el Imam no estaba
dispuesto a darsela tan pronto, porque la situacién exigia una ultima reflexiéon y
un posterior analisis del estado de animo de sus tropas. Ciertamente, él era
consciente de la desintegracion de su ejército y de las incoherencias de sus
tropas, y sabia que, en el estado en que se encontraban actualmente, éstas no
eran ribal para las fuerzas de la rebelién. Pero él sabia, igualmente, y mejor
que nadie, que en tanto que Califa legal, no podia aceptar un compromiso, o
una abdicacion, de su mandato sin estar seguro de que las circunstancias
presentes y el futuro del Mensaje imponian, aunque fuera de forma provisional,
una tal solucién. En otros términos, si su posicion de Califa legitimo requeria
que no cediera a la rebelion contra la autoridad islamica legal. Su deber de
Imam predesignado, de guardian y continuador de la Experiencia Islamica,
emprendida por el Profeta (a.s.s.) recomendaba, sin duda, que su actitud
presente se tomara en funcion del desarrollo futuro de esta Experiencia. En
todo caso, el Imam al-Hasan no ignoraba que entre los hijos de Abu Sufiyan, la
voluntad descontrolada de conquistar el Estado Islamico, que habia fundado el

% “A’'yan ash-Shi'a’, tomo IV, pag. 21, citando a al-Mufid y a Abi al-.Farach (citado por
Fadhlallah, obr. cit. pag. 102).
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Profeta (a.s.s.), igualaba a su odio negro por la familia y los descendientes del
Profeta (a.s.s.) asi como por sus partidarios, y que si la ocacién les era
propicia, harian todo lo posible por extinguir esta familia, y con ella todos los
musulmanes piadosos que osaran recordarle su deber de no desviarse de las
ensefianzas del Libro y de las Tradiciones del Profeta (a.s.s.).

Para no caer en la trampa diabdlica que le tendia Mu’awiya, el Imam no
dio respuesta a los emisarios de aquél, contentandose con recordarles sus
deberes ante Allah, sus obligaciones de pensar en el interés general de la
Umma y recordarles que habrian de responder, de su actitud para con él, ante
Allah y el Profeta (a.s.s.).

Pero era como “predicar en el desierto”, el esperar algo bueno de estos
hombres, cuidadosamente designados por Mu’awiya para ejecutar una mision
satanica y un plan, previamente, establecido. Asi, una vez que salieron de la
estancia del Imam, se repartieron entre las tiendas de los soldados, que ardian
en deseos de conocer el resultado de la entrevista, y tomando un aire de
satisfaccion, les anunciaron, pérfida y furtivamente: “por el hijo del Mensajero,
Allah ha impedido el derramamiento de sangre, nos ha evitado trastornos y ha
dispuesto la reconciliacion”.®

Estas engafiosas insinuaciones tenian como objetivo, de una parte
desmovilizar el ejército de al-Hasan, de otra acentuar sus divisiones y hacer
estallar sus contradicciones latentes. Estas no dejaron de producir sus efectos,
tanto es asi que llegaron a tocar el punto flaco de los Muhakkimah (los
Jariyies), los cuales no se habian unido a las tropas del Imam mas que para
vengarse de Mu’'awiya. Tocados en lo mas profundo, estos Jariyies
revanchistas montaron en colera ante el anuncio tendencioso de la delegacion
Omeya. Su fallida revuelta volvié a tener sentido.

Una vez que la delegacion se marcho y volvié la calma, el Imam al-
Hasan decidid, depués de una profunda reflexion, reunir sus tropas, o lo que
quedaba de ellas, para sondear sus intenciones y conocer su disposicion,
porque después de todo lo que acababa de pasar, desde su ascension al
Califato, estimaba que la decisiéon final que deberia tomar (reconciliacion o
combate) para limitar el dafno que Mu'awiya estaba a punto de causar al
Mensaje, a la Experiencia islamica y a su futuro, dependeria ampliamente de
las motivaciones, de la combatividad y del estado de animo de su ejército. De
esta forma, cuando sus tropas se reunieron en torno al Imam al-Hasan, éste les
dijo: “Mu’awiya nos propone algo que no es ni honorable ni equitativo. Si
aceptais el sacrificio, lo afrontaremos y dejaremos que las espadas sean el

91 Citado por M.J. Fadhlallah, obr. cit. pag 85. Para mas detalles, ver: “Al-Ya'qubi”, “Historia
Universal” tomo I, pag. 191.
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instrumento del juicio de Dios. Pero si preferis la tranquilidad, aceptaremos su
proposicion y obtendremos para vosotros la satisfaccion...” 9

jParadoja! jDecepcion! En todas partes se oia lo mismo: “jFirma el
contrato de reconciliacion!”. No hubo ninguna opinién contraria, ninguna voz
discordante, ni siquiera en las filas de los Muhakkimah, jque se negaban a
contraer cualquier compromiso con Mu'awiyal. ;Habian acabado por
convencerse, también ellos, de que la conyuntura actual no era propicia y que
una batalla contra la potencia emergente de Mu’awiya estaba, en los tiempos
que corrian, perdida de antemano?.

Esta prontitud de los soldados del Imam al-Hasan de expresar, cuasi
unanimemente, su deseo de no combatir, que no sorpendia al nieto del Profeta
(a.s.s.), matoé en él toda esperanza de intentar, nuevamente, mobilizar a los
musulmanes para el combate que queria entablar, desde el primer dia de su
Califato, contra la rebelion desviacionista. El imam compredié que todas su
prédicas, todos sus esfuerzos incansables que habia desplegado para llevarlos
a tomar conciencia de la importancia del desafio, de la necesidad imperiosa de
defender la linea del Profeta (a.s.s.) y del Califato Bien Guiado, eran vanas, y
que, en consecuencia, por el momento, acometer una empresa de fuerza
desigual y desesperada contra los retofios de Abu Sufiyan, de Abu Lahab y de
la “Portadora de Madera” (la tia paterna de Mu’awiya), equivaldria, a corto
plazo, a un suicidio y, a largo plazo, no tendria ningun efecto, o resultaria
perjudicial.

EL MAL PERNICIOSO

La preferencia de los soldados del Imam al-Hasan por la reconciliacion
con Mu’awiya hacia vivir al nieto del Profeta (a.s.s.) momentos dramaticos o,
mas bien, un drama de doble vertiente: la repugnancia del Imam a tratar con la
desviacién de una parte, de otra la imposibilidad (en la que se encontraba) de
movilizar a los musulmanes con vistas a evitar el peligro que se cernia sobre la
Religion. Si la primera causa es comprensible y legitima, la segunda plantearia
la siguiente cuestidon : ¢ Por qué el Imam al-Hasan no llegé a mobilizar a las
masas musulmanas para la defensa de su causa, la de su padre y la de su
abuelo (a.s.s.)?. Nada en la personalidad prestigiosa del Imam al-Hasan hacia
presagiar esta situacion tan paraddjica. El nieto del Profeta (a.s.s.), el hijo de
Fatima az-Zahra, el discipulo del Imam ‘Ali, tenia una ascendecia evocadora,
una educacion islamica ejemplar, un pasado rico de experiencia en la materia.
¢ No era el acompafnante del Imam ‘Ali en todas sus campafnas: en Basra, en
Nahrawan, en Siffin? ;no jugd un papel decisivo en todos estos combates
victoriosos? ;No era a quien el Imam ‘Ali acudia para movilizar a los
musulmanrtes para el combate? Orador infatigable y hombre de argumentos

92 Citado por Ibn al-Athir en “Al-Kamil fT al-Tarij”, tomo lll, pag. 204, asi como por at-Tabari, Ibn
Jaldun y muchos otros historiadores. Ver, igualmente, M.J. Fadhlallah, obr. cit. pag 92.
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incontestables, su padre lo eligid, como ya vimos, como su embajador y su
portavoz, tanto para exaltar el ardor de los musulmanes y estimular a los
combatientes, como para desarmar, por sus argumentos, a los
malintencionados. Pero no era la persona, ni la personalidad, de al-Hasan lo
que estaba en cuestidon. El Imam sabia que no habia nada que reprocharle y
que nadie tenia nada que decir sobre sus capacidades, sobre su integridad y
sobre sus meritorios esfuerzos. Pero aqui se plantea otra pregunta: ¢ por qué,
contrariamente a él, Mu’awiya, del que todo el mudo sabia su desviacién y que
encarnaba las secuelas de la Yahiliya, tenia éxito, no solo en aunar tras de si a
decenas de millares de musulmanes, sino que también podia atraer a su
ejército a numerosos soldados de las filas del Imam al-Hasan?.

El Imam tenia, justamente, el mérito de detectar y de diagnosticar lo que
no estaba bien en la situacion tan dramatica que estaba a punto de vivir, él y
todos los musulmanes piadosos. El comprendia que la Experiencia islamica se
encontraba en un punto de inflexidén y que se iba a asistir a un cambio de época
y de estado de espiritu, a una ruptura entre lo que él mismo encarnaba (las
exigencias del Mensaje) y la disposicion de la Umma: “Ayer vosotros nos
seguiais, haciendo pasar vuestra religion antes que vuestra vida, hoy vosotros
anteponéis ésta (la vida) a aquella (la religion)”, decia el Imam al-Hasan,
amargamente, a sus soldados que le hacian sufrir el martirio por su desidia y
su actitud cambiante. EI Mensaje habia llevado a la gente a concebir que la
vida de aqui abajo no tenia sentido mas que si era considerada como un
trampolin hacia la vida eterna, pero el Imam al-Hasan constaté que este criterio
ya no era apropiado y que lo que la situacion exigia de él no correspondia, a
penas, a las ensefianzas y a los principios islamicos que le habian inculcado el
Profeta (a.s.s.) y el Imam ‘Ali. Cuando algunos comparieros del Imam al-Hasan,
consternados por el desmoronamiento del ejército y su mengua de efectivos, le
aconsejaron hacer lo que Mu’awiya hacia, es decir tentar a los jefes de tribus y
a los hombres influyentes mediante ventajas pecuniarias y promesas de
puestos importantes, el Imam al-Hasan rechazo, categéricamente, su consejo:
“i¢,Como?! j;Queréis que obtenga la victoria por medio de la injusticia?! jPor
Dios, no lo haré jamas!  este era, l6gicamente, el Gnico remedio eficaz y el
unico adecuado para parar el rodillo compresor que Mu’awiya habia lanzado
sobre sus tropas. Pero si combatir la corrupcion, por una corrupcién similar, se
habia convertido en el unico medio, valido, para oponerse a un agente
corruptor (Mu’awiya), como es el caso, es que el mal, o la corrupcion, habian
llegado hasta el mismo cuerpo de la Umma y que ésta habia llegado a tal
estado, y que el mal se habia ramificado de tal manera, que era vano intentar
desenraizarlo en su estado actual y que habia que dejarlo terminar su ciclo y
secretar sus venenos para que el cuerpo que lo portaba se diera cuenta de sus
efectos nocivos y reaccionara; lo que no era el caso en el momemto presente,

93 Adil al-Adib, “Al-A'immah al-Ithna ‘Ashar”. Pags. 95-96.
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pues la Umma parecia tan intoxicada por el mal que la corroia que se
encontraba cdmoda en ese estado.

Para comprender la perfecta pertinencia de la actitud que el Imam al-
Hasan acabé por adoptar frente a la presién de Mu’awiya, conviene estudiar la
naturaleza de este mal pernicioso y revisar las etapas de su desarrollo.

El Imam al-Hasan, accedi6 al Califato en un momento en que la
Experiencia islamica experimentaba un cambio de direccién: el paso del
Califato Bien Dirigido (en el que el Estado y sus dirigentes estan sometidos al
Orden Divino) a un reino temporal (donde el interés del Estado se anteponia a
los preceptos del Mensaje) segun lo denomina Abu-I-A’'la al-Mawdudi,**del
Califato religioso, que encarnaba el Imam ‘Ali, al Estado temporal,
representado por Mu’awiya, segun la expresion de ‘Abbas Mahmud al-
‘Aqgad;®o dicho en otros términos, el Califato del Imam al-Hasan coincidia con
el fin de la Experiencia islamica, tal y como habia sido practicada por le Profeta,
(a.s.s.) y proseguida, después de él, durante un corto periodo que llegé a su fin
con el asesinato del Imam ‘Ali. Pero démonos cuenta de que este cambio en la
Experiencia islamica no era, en absoluto, como algunos tendrian tendencia a
creer, una evolucién normal o un progreso, sino mas bien al contrario, era un
retroceso, un retorno a las costumbres de la Yahiliya, revestidas con ropajes
islamicos, porque el Islam era un hecho irreversible. Pero ;cdémo esta sana
Experiencia pudo ser infectada con este mal que, a la postre, se convirtié en
irreductible?.

Ya tuvimos la ocasién de ver, brevemente, como los Tulag?d’, (;.lélL-.)
arabes de la Meka que abrazaron el Islam a ultima hora y forzados, de los
cuales formaba parte Mu’awiya, pudieron acceder a puestos clave del Estado,
bajo el Califato de ‘Othméan. Escuchemos ahora el comentario del sabio
religioso, Abu-I-A’la al-Mawdudi, a este respecto:

“Este cambio (...) comenzd cuando nuestro sefior ‘Othman (...) nombro
a sus allegados familiares para las altas funciones del gobierno y les otorgo
privilegios a los cuales todo el mundo se opuso® (...). Asi, tuvo que destituir a
Sa’ad Ibn Abi Waqqas de su funcion de gobernador de Kufa, para nombrar en
su lugar, primero a su medio hermano Al-Walid Ibn Agabah Ibn Mu’it, después
a un pariente mas proximo, Sa’id lbn al-‘As. De la misma forma, hizo dimitir a
Abu Musa al-Ach’ari de su funcién de gobernador de Basora para reemplazarle
por su primo materno ‘Abdullah Ibn ‘Amir e hizo dimitir al gobernador de Egipto,
‘Amr Ibn al-‘As, para sustituirlo por su hermano de leche ‘Abdullah Ibn Sa’ad
Ibn Abi Sarh. En cuanto a Mu’awiya, que habia sido gobernador de Damasco
durante el califato de ‘Omar, ‘Othman le puso a la cabeza de un gobierno que

9 “Al-Jilafa wa-I-Mulk”, obr. cit. pag. 99.
9 “Al-Abgariyyat al-Islamiyah”, obr. cit. pag. 67.
% “Al-Jilafa wa-I-Mulk”, obr. cit. pag. 64.
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comprendia, a la vez, Damasco, Him¢ (la actual Homs), Palestina, Jordania y el
Libano. Por ultimo, ‘Othman nombré a su primo Marwan lbn al-Hakam,
Secretario General del Estado, lo que le permitié imponer su influencia sobre
todo el Estado y sobre todo lo que comprendia éste y sobre todos aquellos que
estaban sometidos a él. De esta forma, todos los poderes se encontraron en
las manos de una sola familia”.%”

iiY que familia!!
Abu-I-‘A’la al-Mawududi, prosigue:

“‘Aunque el hecho de reservar todos los puestos importantes del Estado
a la familia del Califa fuera discutible, otros factores concurrieron para la
ampliacion del estado de turbulencia y anarquia: el primer factor es que los
miembros de esta familia, que fueron promocionados en la época de ‘Othman,
eran todos Tulaga’, es decir familias de la Meka que fueron, hasta el ultimo
momento, hostiles al Profeta (a.s.s.) y al Mensaje del Islam y que el Profeta
(a.s.s.) amnistio, después de la conquista de la Meka, para permitirles entrar en
el Islam. Mu’awiya, al-Walid Ibn ‘Ogba y Marwan Ibn al-Hakam, estaban entre
estas familias a quien se les habia perdonado la vida y que el Profeta (a.s.s.)
habia amnistiado. En cuanto a ‘Abdullah Sa’ad Ibn Sarah, reneg6 del Islam
después de haberse convertido y fue uno de aquellos a quien el Mensajero de
Dios (a.s.s.) orden6 que se le matara, jaunque estuviera agarrado a la Kiswa
(tela que recubre la Ka’abah) de la Ka’abah! (...). Es evidente que nadie aceptd
que los mas antiguos (musulmanes), aquellos que habian expuesto su vida a
todo los peligros, en vias de la victoria del Islam, y gracias a cuyos sacrificios el
estandarte del Islam onded en lo mas alto, fueran destituidos y que la Umma
fuera gobernada, en su lugar, por tales individuos (los Tulaga’). El segundo
factor es que éstos individuos no estaban cualificados para el liderazgo del
movimiento islamico... porque no habian tenido la oportunidad de acompanar
al Profeta (a.s.s.) y de recibir su educacion, de tal forma que sus corazones se
unieran con su espiritu, a su conducta y a su via. Pudiera ser que fueran
excelentes administradores y conquistadores (...), pero el Islam no habia
venido, unicamente, para apoderarse de paises y naciones, era, ante todo, una
Llamada a la Reforma y al Bien, requiriendo mucho mas una educacion
intelectual y moral que una competencia administrativa y militar. Ahora bien,
segun este criterio, estos individuos habrian debido tener un lugar en las
ultimas filas de los Companieros y de los que les siguieron (Tabi’'un) y no en los
primeros puestos.” %

Estos Tulaga’, que eran enemigos encarnizados del Islam y los
musulmanes hasta el ulitmo momento antes de su derrota y a los que el Profeta
(a.s.s.) habia amnistiado, a pesar de la sangre que manchaba sus manos,

9 Abu-I-‘A’la al-Mawdudi, “Al-Jilafa wa-I-Mulk, obr. cit. pags. 63-65.
% Abu-I-‘A’la al-Mawdudi, “Al-Jilafa wa-I-Mulk”, obr. cit. pag. 66.
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¢iban a dar prueba de gratitud y tener un comportamiento islamico digno de
confianza, después de que el Profeta (a.s.s.) les ofreciera la posibilidad de
integrarse en la comunidad musulmana? jNada mas lejos de la realidad! Abu-I-
‘Al'a al-Mawdudi nos cita,®® entre otros, el ejemplo de Al-Walid Ibn ‘Ogba:

“‘Al-Walid Ibn ‘Ogba, habia entrado al Islam después de la Conquista de
la Meka. Fue encargado por el Profeta de ir a recaudar las limosnas legales a
la tribu de Bani Mustalag. Una vez llegado a la region que habitaba esta tribu,
al-Walid sinti6 miedo y volvié a Medina sin haber tomado contacto con nadie.
Cuando lleg6 a Medina, dijo al Profeta que los Bani Mustalaq rechazaban pagar
la Zakat (limosna legal) y que habian intentado matarle. El Profeta (a.s.s.) se
enfadd y envid un ejército contra la tribu para combatirles. Los jefes de los Bani
Mustalaq se extranaron al ver a este ejército y, pensando que habria habido
algun malentendido, fueron a Medina, informaron al Profeta de que éste
individuo no habia ido jamas a su tribu y que ellos esperaban la llegada de
alquien para entregarle la Zakat. A propdsito de esto se reveld el siguiente
versiculo: “jOh Creyentes! si un hombre perverso os trae alguna noticia,
jexaminadla bien! no sea que lastiméis a alguien por ignorancia, y tengais
que arrepentiros de lo que habéis hecho” (Coran 49:6).

Y Al-Mawdudi anade:

“...es a éste mismo al-Walid Ibn ‘Ogba a quien ‘Othman nombro, en el
afnos 25 de la Héjira, gobernador de la provincia de Kufa, en lugar de Sa’ad Ibn
Abi Waqqas. Desempefiando este puesto es como la gente descubrié que era
un alcohdlico cuando un dia cumplio, estando ebrio, a la cabeza de los fieles la
Oracion del Alba (Salat as-Sobh) cuatro raka’ats (en lugar de dos) v,
volviéndose hacia los que oraban con él, les pregunto: j¢,queréis mas!?”. 100

Protegidos por la accién de la mas alta autoridad islamica oficial (el
Califa), ocuparon los puestos de responsabilidad mas sensibles y los mas
influyentes, aureolados del prestigio de las mas altas funciones, estos Tulaga’,
impregnados de las secuelas de la Yahiliya, mancharon, amplia vy
profundamente, con la impureza hasta la pagina mas blanca de la Experiencia
Islamica. Siendo, por su posicion y sus funciones como dirigentes, el ejemplo a
seguir, los guias y los conductores de la Experiencia Islamica, ellos fueron
designados para conducir ésta, inevitablemente, hacia la desviacion, todo ello
en un momento en que la comunidad musulmana estaba en plena expansion y
contaba, entre sus filas, con muchos nuevos convertidos que no sabian
distinguir lo que era verdaderamente islamico de lo que no lo era. Porque aun
suponiendo que los “amnistiados” hubieran podido despojarse de su odio de
antano por el Islam y sus instituciones anti-yahilies y que aceptaran,
voluntariamente, estas instituciones, no estaban cualificados para acomodarse

% QObra citada, pags. 70-71.
100 “Al-Jilafa wal-Mulk, obr. cit. pag. 68.
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a ellas, perfectamente, o aplicarlas correctamente, como es indispensable para
todo guia o dirigente de éstas instituciones. Si en la época del Profeta (a.s.s.),
éste o los Compaferos piadosos estaban alli para llamarles al orden y
obligarles a respetar las reglas de la Religion, a la cual acababan de adherirse;
bajo el Califato de ‘Otman, no solamente se habian convertido en los duefios
de su conducta, sino que tenian, ahora, a su merced a los Compafieros, al
Estado y a la Umma.

Escuhemos, nuevamente, lo que dice Abu-I-A’la al-Mawdudi a este
respecto:

“El hecho de que ‘Othman colocara a esta gente, “los Tulaga™, por
encima de todo el mundo tuvo repercusiones profundas y peligrosas. Veamos
dos ejemplos: el primero tiene que ver con el nombramiento de Mu’awiya para
gobernar una region muy extensa (...) considerada, en el plano militar, como la
zona mas importante del Estado islamico en aquella época, porque ella tenia, a
su derecha todas las provincias orientales y a su izquierda todas los provincias
occidentales. Esta zona tenia el valor de una “insula aislada”: si su gobernador
se desviaba del control del Estado, podria entonces aislar las provincias
orientales de las occidentales. Mu’awiya se aferrd, durante bastante tiempo, al
gobierno de esta region para poder consolidar sus raices y fijar sus pilares, a tal
punto que escapaba al control del centro principal del Estado, o mejor dicho
éste (el Estado) dependia de él (de Mu’awiya) y le estaba sometido (...). El
segundo es el hecho de que ‘Othman nombrara a Marwan lbn al-Hakam para el
puesto de “Secretario del Califa”, y le considerara como su consejero y
protector, lo que permitia, a éste Uultimo, proferir amenazas sobre los
Compairieros, dificilmente soportables, viniendo de una “amnistiado”. 1%

Este predominio total de los Tulagd’ sobre la direccién del Estado
islamico, era debido principalmente (al menos al principio) a su tribalismo. Su
espiritu de revancha (otra faceta del tribalismo) les empujaba a preocuparse,
ante todo, por apoderarse totalmente de éste Estado islamico que les habia
humillado y les habia privado de su gloria yahilita de antafio. Pero sabiendo
que ellos no estaban bien colocados como para pretender la direccion del
Estado islamico, tal y como habia sido instituido por el Profeta (a.s.s.), y que no
tenian ninguna oportunidad de poder rivalizar en este dominio con hombres
piadosos, cuya vida se identificaba con el espiritu y la letra del Mensaje, ellos
se aplicaron a ensuciar las reglas de la moral islamica y a difundir valores
materiales y temporales, que el Islam habia combatido, y contra los cuales los
pretendientes legitimos a la direccién de la Experiencia islamica no podian
rivalizar con ellos. El ejemplo, o la prueba, de ello es lo que decia el Imam ‘Ali
cuando ponia en la balanza su propio coraje y la astucia de Mu’'awiya: “Por
Dios, Mu’awiya, en si mismo, no es mas astuto que yo. Pero es un traidor y un

191 Obra citada, paginas 70-71.
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pervertido. Si yo no detestara la traicion, seria mas ingenioso que nadie”. %2 En
una palabra, los Tulagéd’ se las ingeniaron para hacer prevalecer, en la masa de
musulmanes, los principios del “poder temporal” en oposicion a los principios
del “Califato religioso”. Mientras que los principios del Califato querian que el
hombre obtuviera su satisfaccién de la satifaccion de Dios, los principios del
“‘poder temporal” tendian a satisfacer las inclinaciones inmediatas del hombre:
“‘Mientras que yo quiero que vosotros satisfagais a Dios, vosotros queréis que
yo os satisfaga”'®® habria dicho el Imam ‘Ali a los musulmanes, cuando
constatd los estragos que los Tulaga’ habian causado en el estado de espiritu
de la Umma, durante los doce primeros afios de su dominio sobre el Estado
islamico, bajo el califato de ‘Othman, en el curso del cual el paso del Califato
Bien Dirigido al reino temporal, se habia producido, amplia e
irreversiblemente.'% En efecto, squé hizo Mu’awiya a lo largo de su reinado
sobre Damasco sino transformar, sistematicamente, a los soldados de Dios,
que eran musulmanes, en soldados del reino?. ‘Abbas Mahmud al-‘Agqqgad,
escribe a éste propdsito:

‘Desde que obtuvo el encargo del gobierno de Damasco, Mu’'awiya
maquind para perpetuarse en él y atraerse partidarios y apoyos. Hizo todo para
satisfacer a cualquiera que pudiera serle util (...). La tesoreria de Damasco
satisfacia, ampliamente, las necesidades de sus residentes y de todo aquel que
lo solicitaba (...). Un dia, un habitante de Kufa entr6 con su camello en
Damasco mientras que los soldados de Mu’awiya volvian de Siffin (localidad de
Irak donde se desarrollé la batalla contra el Imam ‘Ali). Uno de los soldados
tomo6 el camello jurando que le habia sido arrebatado en esa localidad. El
asunto fue llevado ante Mu’awiya. El soldado en cuestion aporté 50 testigos
para que declararan que esa “camella” le pertenecia. Mu’awiya ordené al Kufi
que devolviera la camella al demandante. El Kufi dijo a Mu’awiya: “jQue Dios
se apiade de ti! jEsta bestia no es una camilla, sino un camello!”. Mu’awiya
replico: “El juicio ya ha sido pronunciado, no cabe apelacion”. Cuando todo el
mundo se marché, Mu’awiya llamé al Kufi, la pagd, doblemente, el precio de su
camello y le dijo: “Informa a ‘Ali (el Imam) que me enfrentaré a él con cien mil
hombres que no podrian distinguir un camello de una camella”. 1%

Al-‘Aggad afnade a este relato otra anécdota:

192 Citado por ‘Abbas Mahmud al-‘Aqgéad, “Al-Abgariyyat al-Islamiyat”, obr. cit. pag. 101.

193 Obra citada.

%4 Mientras que Al-Mawdudi (obra citada pag. 63) sitia el comienzo de este cambio bajo el
Califato de ‘Othman, ’Abbas Mahmud al-‘Aggad dice que “el Califato de ‘Othman era medio
califato religioso y medio estado temporal, obr. cit. pag. 67.

105 “Al-Abgariyyat al-Islamiyyah”, obr. cit. pag. 45.
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“Los soldados de Mu’awiya le servian tan ciegamente que no dudaron en
batirse por él en Siffin, cuando acababa de cumplir, delante de ellos, un
miércoles la Oracion del Viernes”."0

Estos dos ejemplos, cualquiera que sea su veracidad o exactitud
documental, nos dan una idea, segun la unanimidad de los historiadores, de
una parte el tipo de soldados que Mu’awiya y sus acolitos tenian bajo su
mando, y de otra parte la diferencia de concepcion del Estado Islamico que
tenia el Imam ‘Ali, encarnacion del Califato Bien Dirigido y en Mu'awiya, la
arquitactura del “reino temporal”. El mensaje de Mu’awiya al Imam ‘Ali era claro
y significaba: los soldados que estaban a sus ordenes, y que no sabian
distinguir lo “verdadero” de lo “falso”, el “bien” del “mal”, tal y como eran
definidos por el Islam estos conceptos, anunciaban el fin de una época y el
nacimiento de otra en la cual los musulmanes piadosos no tenian otra
alternativa que ésta: sumision o exclusion:

“Cada vez que se producia una protesta, nos dice A. M. Al-‘Aqgéad,
Mu’awiya se aplicaba en sofocarla de una forma apropiada. Si la protesa venia
de un hombre corruptible, se mostraba generoso con él, y si se trataba de un
creyente piadoso y sincero, utilizaba su astucia para expulsarlo de Damasco.
Un dia, Abu Dhar al-Ghiffari, exasperado por el exceo de bienestar y de
relajacién en el cual comenzaban a vivir los notables de la clase alta, lanz6 un
grito de indignacién y se puso a reclamar a los ricos que gastaran sus fortunas
en la causa de Dios, recordandoles esta advertancia coranica: “... A quienes
atesoran oro y plata y no lo gastan por la causa de Allah, anunciales un
castigo doloroso. El dia que esos metales se pongan candentes en el
fuego del Infierno y sus frentes, costados y espaldas sean marcados con
ellos...” (Coran 9:34-35). Este grito de indignacion, que suscité el entusiasmo
de los pobres y la indisposicidén de los ricos, alarmé a Mu’awiya. Asi, Mu’awiya
envio a Abu Dhar, por medio de un emisario, mil dinares con la esperanza de
hacerle callar. Cuando Abu Dhar recibié ese dinero, lo distribuyd entre los
necesitados. Entonce Mu’awiya decidid comprar el silencio de Abu Dhar
avergonzandole. Le envio, nuevamente, a su emisiario para decirle, en un tono
falsamente inocente: “Salvame de la ira de Mu’awiya, porque el dinero que te
traje, estaba destinado, en realidad, a otra persona. jMe equivoqué de
destinatario!”. Abu Dhar le respondié: “Por Allah, no tengo ni una sola moneda
de lo que me trajiste. Concédeme un plazo de tres dias para que pueda reunir
esa suma Yy restituirtela”. Mu’awiya comprendid que Abu Dhar no era un
hombre que podia ser comprado. Por ello, pidié al Califa (‘Othman) que le
permitiera desterrarle de Damasco a Medina. El Califa aceptd la proposicion.

106 Qbra citada.
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Pero en Medina, Abu Dhar, cometid otro acto de insubordinacion y fue
deportado a otro lugar donde ya no podia ser escuchado”. %7

Este ejemplo, que no expresa completamente ni el alcance de la
desviacién iniciada por los Tulaga, bajo el tercer Califa, ni la amplitud de la
represion salvaje y los crimenes sangrientos que perpetraron contra los
Compainieros piadosos, tales como ‘Adi Ibn Huyr... es significativo desde dos
puntos de vista:

1.- Muestra, de una parte, que apenas una decena de afios después de
la desaparicién del Profeta, Mu’awiya y sus semejantes, que tenian en sus
manos la direccion del Estado islamico, no toleraban apenas que se predicara
el respeto del espiritu y de la letra del Mensaje y la observacion estricta de las
ensenanzas del Coran y de las Tradiciones del Mensajero.

2.- Muestra, de otra parte, que si Mu’awiya se ofusco por la llamada de
atencion de Abu Dhar, por una advertencia coranica dirigida a aquellos que
“atesoran” ... hasta el punto de proscribirlo, era porque éste ultimo habia
atacado el punto sensible de los Tulaga y a su arma principal de corrupcion: el
enriquecimiento de los notables y de la clase dirigente en general, y de los
Tulaga en particular, enriquecimiento que se convirtié durante el mandato de
‘Othman en un signo de los tiempos y un factor importante del paso de la era
del Califato Bien Dirigido a la era de reino temporal. ‘Abbas Mahmud al-‘Agqgad,
escribe a ete respecto:

“Segun al-Mas’ldi, los Compafieros obtuvieron, bajo el madato del tercer
Califa, dominios y dinero. Asi, el dia del asesinato de ‘Othman se descubrié en
su casa cien mil dinares en metalico; el valor de sus dominios en Wadi al-Qura,
Hanin y otros lugares, ascendia a cien mil dinares y eso sin hablar del gran
numero de camellos y caballos que habia dejado (...)"."%8

Al-‘Aggad, afiade también:

“Entre los reproches que se hicieron a ‘Othman: las donaciones y los
bienes que prodigaba a sus préximos (...). Se dice que ofrecié a Sufiyan lbn
Harb doscientos mil dirhams y a al-Harith Ibn al-Hakam, su yerno, cien mil
dirhams sacados del Tesoro Publico”.'®

Abu-I-A’la al-Mawdudi escribe sobre este asunto:

‘Lo que se reprochaba a ‘Othméan era el haber concedido privilegios a
sus parientes proximos. Por ejemplo, el hecho de haber ofrecido a Marwan la
quinta parte (unos quinientos mil dinares) de un botin tomado en Africa (...)".
Sobre esto, Ibn al-Athir escribié: “Cuando ‘Abdullah Ibn Abi Sarh aportd el

97 Obra citada, pags. 45-46.
1% Obra citada pag. 50.
199 Obra citada, pag. 56.
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quinto del botin, obtenido en las campafias de Africa, Marwan le compro
quinientos mil dinares, los cuales utilizo ‘Othman para hacer regalos (...).
Segun otros, ‘Othméan ofrecio el quinto del botin obtenido en Africa a ‘Abdullah
Ibn Sa’ad, segun otros se lo ofrecié a Marwan Ibn al-Hakam. Pero se supo que
dio el quinto del botin de la primera razia a ‘Abdullah y el quinto de lo obtenido
en la segunda razia (donde fue conquistada toda Africa) a Marwan”.'"°

Asi, fortalecidos por el conjunto de prerrogativas precitadas, que
adquirieron durante los doce afos del Califato de ‘Othman, en detrimento de
los Compafieros, los Tulagd’ lograron, poco a poco, vaciar de contenido la
Experiencia islamica de su sentido y de su contenido real, vaciarla de su via
inicial, propagando sus costumbres yahilitas, sembrando la confusién en los
espiritus, y reinvirtiendo la situacion en su beneficio: en adelante, no serian
ellos quienes no estaban habilitados para presidir el destino de Umma, sino los
que se inquietaban, con razén, de su presencia en la direccion del Estado
islamico, es decir los representantes legales del Mensaje y los Comparneros
piadoso del Profeta (a.s.s.). Todos los factores se unieron para que la
confusion y la corrupcion se instalaran, permanentemente, en el cuerpo de la
Umma. Durante los doce anos del Califato de ‘Othméan, los Tulaga’ tuvieron
tiempo para construir una ideologia de desviacion. Esparando la primera
ocasion para oficializarla. El asesinato de ‘Othman les brid6 la ocasién que
estaban esperando. Ante la muerte de ‘Othman, se posicionaron sobre la
proteccion califal para dar legitimidad a sus practicas desviacionistas, y reducir
al silencio a los defensores legitimos de la linea del Profeta (a.s.s.); después de
su asesinato, fue la venganza por la muerte del Califa lo que les sirvid de
pretexto para maquillar su desviacion y hacerla aparecer como legitimidad, o en
otros términos, les sirvidé para justificar y legitimar su rebelion, islamicamente
ilegal, contra el nuevo Califa, el Imam ‘Ali, rebelion que no tenia otra meta que
la escision inmediata del territorio que controlaban directamente, y su
transformacion en una base de partida para la conquista definitiva de todo el
Estado islamico, el cual estaba ya intoxicado por sus constumbres y, en
consecuencia, receptivo y permeable para su ideologia yahilita.

Cuando el Imam ‘Ali accedio al Califato, era consciente de la amplitud de
la corrupciéon y de como la desviacion se habia extendido. Sabia que las raices
del mal estaban sdlidamente implantadas y que era imposible extirparlas “de la
noche a la mafana”. Necesitaba actuar, lo mas pronto posible, para preservar
el futuro del Mensaje. Como encarnacion de la linea del Profeta (a.s.s.),
comenzd por abordar lo mas prioritario: impedir que la ideologia desviacionista
instalada por los Tulag&d’ se confundiera con la linea trazada por el Profeta
(a.s.s.) e identificarla alli donde se encontrara. Retom¢ la lina trazada por el
Profeta (a.s.s.) para acentuarla, subrayarla y darle una continuidad, a fin de que

"0 Abu-I-A’la al-Mawdudi. Obra citada pag. 64, citando a lbn al-Athir en “Al-Kamil”, tomo I,
pag. 46.
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no fuera definitivamente eclipsada por la ideologia desviacionista hacia la cual
los Tulag@’ habian llevado a la Umma. En todas las medidas que tomo y en
todas las acciones que empredié durante su gobierno, en todas las batallas que
libré6 contra los desviacionistas, una preocupacion dominaba su forma de
actuar: aplicar, con rigor, las leyes islamicas y los principios del Profeta (a.s.s.)
y hacer prevalecer las reglas de la moral islamica. Empefado en lo anterior, se
preocupaba poco de las consecuencias inmediatas de su actitud con respecto
a su popularidad o el mantenimiento de su poder. Lo que le importaba, ante
todo, no era obtener, a todo precio, una victoria contra sus enemigos o sobre
aquellos que se las ingeniaban para desviar al Islam de su via inicial, sino
hacer conocer y recordar a toda la Umma los valores reales del Mensaje y la
via inicial de la Experiencia islamica, a fin de que cada musulman fuera
consciente de su responsabilidad y de su deber. Esta preocupacion
permanente de atenerse, estrictamente, a los preceptos del Mensaje (aunque
no encontrara eco favorable en el clima apestado de corrupcion que habian
creado los Tulag@’) se imponia tanto mas cuanto que el Imam ‘Ali, actuando en
calidad de sucesor legla del Profeta (a.s.s.) y como continuador de sus
Tradiciones, sabia que su actitud seria vista como ejemplo y como un
precedente jurisprudencial para todas las generaciones futuras de
musulmanes, y que debia ser, no solamente en funcion del presente, sino
igualmente para el futuro. Imperturbable en sus condiciones, fiel hasta el final
de su misién, el Imam ‘Ali no se desvié de la linea del Profeta (a.s.s.), a pesar
de las presiones, de las circunstancias desfavorables y de los estragos
causados por los combates que tuvo que librar, sin descanso, contra los
secesionistas y los corruptores. Haciendo todo eso, consigui6é fijar,
sélidamente, la continuacion de la linea del Profeta (a.s.s.) y formar
combatientes inmunizados contra la lacra desviacionista y corruptora que
continuaba, inexorablemente, su avance en el cuerpo de la Umma y a medida
que desaparecian, uno tras otro, los primeros musulmanes y los Compafieros
piadosos del Profeta (a.s.s.).

Bajo el Califato del Imam ‘Ali, esta plaga no habia alcanzado mas que
parcialmente el cuerpo de la Umma, y esto es lo que le permiti6 proseguir
activamente su objetivo, es decir encontrar suficientes partidarios para
mantener y dirigir el Estado Islamico en su via inicial y oponer una resistencia
activa, y constructiva, a los transgresores de la Shari’a, con el fin de preservar
el futuro del Mensaje y sin poner en peligo la existencia de la Umma.
Contrariamente a ésto, cuando el Imam al-Hasan accedié al Califato, los
efectos nocivos de la corrupcion de los Tulagd’ habian intoxicado, de tal
manera, la nacidén islamica que, intentar a cualquier precio aniquilarlos
inmediatamente, y por la fuerza, habria comprometido todos los esfuerzos que
el Imam ‘Al habia empleado para salvaguardar la linea del Profeta (a.s.s.).
Ahora bien, en su lucha contra la desviacién, el Imam ‘Ali y el Imam al-Hasan
persiguieron éste mismo objetivo, pero en circunstancias diferentes que
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exigian, en consecuencia, respuestas o conductas diferentes: el primero (Imam
‘All) debia, y podia, luchar activamente contra la corrupcion para poner en valor
la linea del Profeta (a.s.s.) y formar el nucleo de hombres que vigilarian para la
salvaguarda de ésta linea, el segundo (Imam al-Hasan) no tardé en darse
cuenta de que para preservar ese nucleo inicial, y la linea que defendia, hacia
falta esperar hasta que la Umma tomara consciencia del abismo hacia el que la
desviacién le habia conducido.

HACIA LA CONCLUSION DE UN TRATADO DE
RECONCILIACION

De la intransigencia al estoicismo

Habiendo perdido toda esperanza de poder contar con un ejército capaz
de obtener si no una victoria decisiva sobre las tropas de Mu’awiya, al menos,
hacerle frente, el Imam al-Hasan acabd6 por considerar, con gran dolor de su
corazoén, la idea de la Reconciliacion, esperando que éste enorme sacrificio le
permitiera salvaguardar lo esencial de lo que le habia sido encomendado vy el
deber de salvar el futuro del Mensaje. En efecto, por inverosimil que esto
pudiera parecer para muchos, la conclusién de un tratado de Reconciliacion (en
virtud del cual el nieto y heredero del Profeta (a.s.s.), el quinto Califa Bien
Dirigido, dejaba la direccion de los Asuntos del Estado Islamico al secesionista,
rebelde, al enimigo odioso de la familia del Profeta) se veia cada vez mas
inminente.

Reconciliacion inverosimil, porque desde el acceso del Imam al-Hasan al
Califato, todas las condiciones objetivas y subjetivas (con algunas excepciones)
se daban para que la confrontaciéon entre el bando de la ligitimidad islamica y el
de la rebelidon pudiera producirse inmediatamente. Por su parte Mu'awiya,
animado por su ambicion por el poder y su odio negro hacia la familia del
Profeta (a.s.s.), y por la potencia y cohesion de su ejército, tenia, en principio,
todo el interés por afrontar, lo mas pronto posible, la prueba de fuerza contra el
campo del Califa, aprovechandose de la division que alli reinaba y por el
debilitamiento, producidos después del asesinato del Imam ‘Ali. Por parte del
Imam al-Hasan, las razones para librar esa batalla eran, aun si cabe, mas
solidas y mas numerosas. En todo caso, sélo una razén era suficiente: el Califa
legal tenia, en principio, el deber de emprender esta empresa, cualquiera que
fura el resultado. Ademas, el Imam al-Hasan era un hombre intransigente, que
no se tomaba a la ligera los principios de la Religidén, un espiritu combativo que
no se dejaba intimidar, y, ademas, conocia mejor que nadie a Mu’awiya, tanto
su pasado como sus intenciones ocultas, para saber que era necesario
combatirle.

Dicho esto, hay que comprender que si, a pesar de todas estas razones,
la batalla, aparentemente inevitable, tardaba en producirse, para ser finalmente
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evitada (gracias al sentido agudo del deber y a la lucidez del Imam al-Hasan,
asi como al domino de si mismo que caracterizara a todos los Imames de Ahlu-
[-Bayt) es porque ella tenia la particularidad de que su reto residia, menos en
su resultado inmediato (victoria o derrota) que en las condiciones de su
enfrentamiento y sus consecuencias a corto, medio y largo plazo. En una
palabra, Mu’awiya sabia que no le seria suficiente con exterminar a la familia
del Profeta (a.s.s.), por medio de una batalla victoriosa, para instaurar un
Estado Omeya, que no habia cesado de ambicionar, y al-Hasan era consciente
de que sacrificar su vida, y la de sus adeptos, en un combate desesperado no
salvaria el Mensaje de la desviacion omeya.

En efecto, por lo que respecta a Mu’awiya, éste no ignoraba que el poder
que se disponia a conquistar era un Estado irreversiblemente islamico y que si
queria hacerse con la direccién del mismo, hacia falta que diera pruebas de un
minimo respeto por sus instituciones y por aquellos que las encarnaban y se
identificaban con ellas. El sabia que su pasado de “amnistiado”, asi como el de
su familia, la cual se habia distinguido por su odio salvaje por el Profeta del
Islam, hacian de él un pretendiente sospechoso para dirigir el Estado Islamico.
El no habia olvidado que los musulmanes se alejaban de su padre, como de un
“intocable”, y que evitaban frecuentarle después de su conversion, forzada, al
Islam.’" Se acordaba de que la razén principal de la revuelta acaecida durante
el Califato de ‘Othman y la queja principal que los Comparieros tenian de aquél
era, justamente, la presencia de hombres como él en los puestos clave del
Estado islamico. Consciente de los riesgos que comportaba para el futuro de
sus proyectos el exterminio de los miembros de la famila del Profeta (a.s.s.),
asi como de todos los Compaferos eminentes y musulmanes piadosos,
Mu’awiya se las ingenid para empujar al Imam al-Hasan a cometer una falta,
para cargarle la responsabilidad de una guerra que no tenia ninguna
oportunidad de ganar. Es por ello que, a la vez que ponia en pie de guerra a su
ejército, aprestandose a invadir el terrritorio controlado por el Califa legal,
multiplicando los complots para desestabilizar el campo del Imam al-Hasan y
aislar a éste, se mostraba, publicamente, muy conciliador, preocupado hasta el
extremo de evitar el derramamiento de sangre, deseoso de traer la paz y
restablecer la unidad de la Umma, desplegando todos los recursos a su
alcance, de astucia y de perfidia, para hacer creer que por esas razones queria
dirigir el Estado islamico y que seria el mejor posicionado, en las circunstancias
actuales, para cumplir esta tarea. Librandose a este doble juego, Mu’awiya
tenia la intima esperanza de que el Imam al-Hasan, intransigente como era
sobre los principios islamicos y exasperado por la obra de destruccion, de
corrupcion y de division del bando rebelde, caeria en su trampa y rechazaria su
ofrecimiento de reconciliacion. Desde ese momento, tendria las manos libres
para llevar a efecto todo este odio por los descendientes del fundador del
Estado islamico y para realizar toda su ambicion de plegar a éste (al Estado

"1 Ver capitulos precedentes.
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Islamico) a las reglas y a las costumbres omeyas, tribales e impregnadas de las
secuelas de la Yahiliya.

En cuanto al Imam al-Hasan, era demasiado lucido como para no
comprender el juego sutii de Mu'awiya y demasiado consciente de las
ambiciones poco islamicas del hijo de Abu Sufiyan como para dejarle la libertad
total de realizarlas. Hombre de discernimiento y dueio de sus reacciones, se
resignaba a sacrificar el objetivo inmediato (la prueba de fuerza contra la
desviacién) por el objetivo final (la salvaguarda del Mensaje) y a dejar de lado
sus sentimientos personales (su repugnancia de tratar con el rebelde) para
preservar el interés superior de la Umma. También, aceptaba renunciar al
poder, por un tiempo, en provecho de Mu’awiya con la codicion de que éste
gobernara conforme a los preceptos del Coran y de la Sunna y se abstuviera
de importunar a aquellos que eran los mejor posicionados y los mas
cualificados para defender éstas dos fuentes de la Shari’a, a saber los
miembros de la familia del Profeta (a.s.s.) y sus adeptos. Esa era, segun
estimaba, la mejor forma de evitar las estrategias que Mu’awiya habia tejido
pérfidamente y esquivar el golpe fatal que se aprestaba a administrar a los
representantes mas piadosos y a los defensores mas valerosos del Mensaje. El
Imam pensaba en poner a las desviaciones omeyas ante dos opciones que,
contrariarian sus intenciones reales y que correspondian, en definitiva,
perfectamente a su objetivo final:

e O bien Muawiya respetaba las condiciones impuestas por el
Imam, y en ese caso se veria obligado a plegarse a los preceptos
del Mensaje durante el periodo de su Califato (es lo que el Imam
queria) y a preservar la vida de aquellos que se oponian
ferozmente a toda desviacion del Coran y de la Sunna;

e O bien, traicionaria sus compromisos, y en ese caso las masas
musulmanas descubririan su verdadero rostro, y el fondo no
islamico del régimen omeya; el Imam al-Hasan habria asi resuelto
el mayor problema al que no habia dejado de enfrentarse en su
lucha contra Mu’awiya.

LAS CLASUSULAS DEL TRATADO DE
ROCONCILIACION ENTRE EL IMAM AL-HASAN Y
MU’AWIYA

La historia no nos ha legado ningun documento que indique, con
precision, los términos y el tenor exacto del Tratado de Reconciliacion, aunque
este evento marcara una fecha de no poca importancia en la historia de la
Experiencia Islamica. La razén de ello es, sin duda, el que Mu’awiya no otorgé
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un valor duradero a este documento, el cual consideraba, en el fondo, como un
simple “dejar-pasar” provisional que le abriria la puerta de la direccion oficial del
Estado Islamico; eso es, al menos, lo que se deduce de lo que la sucesion de
acontecimientos ha mostrado.

Lo que es, sin embargo, seguro es que Mu’awiya, segun ciertos relatos,
entre ellos los de al-Tabari e Ibn al-Athir, “envié a al-Hasan un papel en blaco,
en cuyo pié habia impreso su sello, asi como una carta en la cual decia: “fija
las condiciones que te convengan en esta hoja, yo firmaré y las aceptaré”."?En
cuanto a las condiciones que el Imam al-Hasan puso en esa hoja, no son
mencionadas sino a la ligera, parcialmente o de forma incompleta por los
historiadores, sin duda porque Mu’awiya habia anunciado, desde que se
apodero del poder, que no respetaria ninguna.

Sin embargo, los especialistas en la biografia del Imam al-Hasan, que
han procedido a un estudio comparado de las diferentes versiones sesgadas o
incompletas de las clausulas de Tratado, estan de acuerdo en presentarlas de
la manera siguiente:

Articulo Primero: Al-Hasan cede el poder a Mu’awiya, a condicion de
que éste ultimo aplique el Coran y la Sunna del Profeta y siga la via de los
Califas piadosos.

Articulo Segundo: Al-Hasan sucedera a Mu’awiya después de su
muerte. Si le ocurriera algo, su hermano al-Husein sera quien ostente el poder.
No se faculta a Mu’awiya para designar a nadie para sucederle.

Articulo Tercero: Mu'awiya debe abstenerse de injuriar a Amir al-
Mu’minin, ‘Ali, en el momento de la oracion y no debe decir de él mas que
buenas palabras.

Articulo Cuarto: Excluir las cantidades de dinero que se encuentran en
la tesoreria de Kufa (cinco millones de dirhams) de los bienes sometidos al
traspaso del poder (...).

Articulo Qinto: La gente debe poder vivir en seguridad, alli donde se
encuentren en la Tierra de Dios: ya sea en Siria, en Iraq, en el Hiyaz o en
Yémen. Mu’awiya no debe ser riguroso con la gente, por sus errores pasados,
ni pedir cuentas a cualquiera por lo que hizo en el pasado, ni ser rencoroso
hacia los Irakies. Debe velar por la seguridad de los partidarios de ‘Ali, alli
donde se encuentren, y abstenerse de perjudicar a ninguo de sus shi'as. La
seguridad de los shi'as y de los comparieros de ‘Ali, asi como sus bienes, sus
mujeres y sus hijos deben ser garantizados. Mu’awiya no debe perseguirles por
ningun motivo, ni causar dafo a ninguno de ellos. Debe garantizar a cada uno

112 Al-Tabari, Tomo VI, pag. 93. lbn al-Athir, Tomo lll, pag. 162. Citado por Cheij Radhi al-
Yasin. obra citada, pag. 258.
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su patrimonio e indemnizar a los compafieros de ‘Ali por los perjuicios que
hayan sufrido. No debe guardar rencor (disimulado o manifiesto) ni contra al-
Hasan, ni contra su hermano al-Husein, ni hacia ningun miembro de la familia
del Profeta. No debe amenazar a ninguno de ellos alli donde quiera que se
encuentren.3

RENUNCIAR AL PODER Y NO A LA JILAFA

Tras la conclusion de este tratado de reconciliacion, que el Imam al-
Hasan no habia aceptado mas que a regafadientes y por falta de
combatientes, los musulmanes, en particular aquellos que se encontraban en el
campo del Califa legal, no tardaron en tomar conciencia del viraje de la
Experiencia islamica que el nuevo soberano de la nacién islamica estaba en
vias de comenzar. Se empezaron a oir, por todas partes, gritos de protesta, o
de reproche, contra la firma de este tratado, sobre todo entre aquellos que,
hasta la vispera, no dejaron de quejarse cada vez que el Imam los llamaba al
combate. Ayer, no eran conscientes del caracter sagrado de la lucha que el
Imam al-Hasan habia emprendido contra Mu’awiya, por eso su tendencia a la
desercion; hoy, ignorantes de la naturaleza profunda y del alcance real de las
clausulas del tratado que el nieto del Profeta (a.s.s.) habia, pertinentemente,
escogido para limitar el poder del jefe de filas de los Tulaga cuando tomara el
poder, ellos asimilaban su aceptacion de retirarse de la primera linea del poder
oficial, con una abdicacién de la direccion de la Umma, que equivalia a una
renuncia a su deber, de alli su quejas. Ahora bien, hay en el plano juridico
islamico, una diferencia clara entre “ser obligado a dejar el poder a un
usurpador” y abdicar del puesto de Imam o de Jalifa. Se puede ceder el poder a
otro, bajo coaccion, sin por ello renunciar a su caulidad de detentor de la
legalidad. ElI Imam al-Hasan no pudo, ni en su espiritu ni en sus actos,
contemplar, en ningun momento, la abdicacién; dicho de otra forma, no habria
podido dejar de ser lo que era, tal y como hemos visto a lo largo de su vida: un
heredero digno del Profeta (a.s.s.) y del Imam ‘Alf (a.s.). “Porque en tanto que
Imam legal, designado por el Libro (como él lo concebia y con él todos los
chiitas imamitas) su mandato de Imam era una cualidad indisociablemente
ligada a su existencia y a su esencia. Nadie podia usurpar su puesto, ni él
podia consentirlo ni descargarse de las responsabilidades que su mandato
conllevaba. Lo contario habria supuesto una traicion a la decision divina que lo
designaba para ese puesto. Igual que el Profeta (a.s.s.) no pudo sustraerse a la
cualidad de Profeta, igualmente el Imam no pudo deshacerse de su cualidad de
Imam. Al menos eso es lo que los chiitas creen, firmemente, al respecto del
imamato, creencia corroborada por argumentos solidos que les son propios”.'

13 “Sulh al-Hasan” (La Reconciliacion de al-Hasan). Cheij Radhi al-Yasin, paginas 259-261.
114 M. J. Fadhlallah, obra citada, pag. 117.
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“Aun si supusiéramos que el imamato del Imam al-Hasan no derivara del
Libro, sino de un “consenso unanime” de los musulmanes, que le prestaron
juramento de fidelidad y alianza y lo desginaron como Califa, aun asi él no
habria podido arrogarse el derecho de ceder el Califato, salvo en caso de
fuerza mayor, por ejemplo: incompetencia sobrevenida en la direccion de los
asuntos de los musulmanes, o manejos incovenientes que fueran susceptibles
de causar dafio al prestigio y a la santidad del puesto. Ahora bien, la historia no
refleja ninguno de estos casos en la personalidad y en la vida del Imam al-
Hasan, el cual, muy al contrario, dio prueba de ello en muchas ocasiones, de
sus cualidades de espiritu consecuente, de dirigente competente, de hombre
determinado y clarividente, asi como otras cualidades requeridas para todo jefe
de Estado o cualquier otro gobernante”.’"®

Aceptando concluir el Tratado de Reconciliacion, el Imam al-Hasan no
entendia, en absoluto, consagrar a Mu’awiya como Califa legal de la Umma,
sino como jefe de filas de la desviacidon. La desviacion de la Experiencia
islamica operada por los Tulaga, bajo el Califato de ‘Othméan, conducia a la
Umma hacia los valores de “reino temporal”’, mientras que el Imam ‘Ali (a.s.),
los Compafieros piadosos y, en fin, el Imam al-Hasan luchaban, con todas sus
fuerzas para mantener al Islam bajo la linea de la Jilafa y en las Tradiciones del
Profeta (a.s.s.). Cuando el Imam al-Hasan constatdé que los valores del “reino
temporal” se convirtieron en un signo de los tiempos y que los musulmanes se
mostraban, cada vez, mas sensibles a éstos valores y cada vez menos
conscientes de lo que seperaba la linea islamica original de la desviacion, él
dirigié toda su accion para que esta desviacion finalizara y se diferenciara,
netamente, de la via inicial que el Profeta (a.s.s.) habia trazado para los
creyentes. Echando un vistazo sobre la clausulas del Tratado de Reconciliacion
y sobre las diferentes declaraciones y comentarios del Imam al-Hasan, relativos
a este asunto, vemos claramente que él se cuid6 de no traspasar a Mu’awiya
otra cosa que no fuera el “poder” de un “rey” (obtenido de facto y adquirido de
iure por la fuerza) y de negarle todo derecho a la Jilafa. Asi, replicandole a
alguien que le reprochaba el haber aceptado la humillacion de los creyentes
piadosos al firmar el Tratado, le dijo: “jOh Abu ‘Amir! jNo digas eso!. Yo no he
humillado a los musulmanes. Solamente he querido evitar que murieran en la
lucha por la consecucion del poder.” 116

Y contestando a otro, dijo: “Yo los dejo (a los omeyas) destrozarse entre
ellos por el poder de este mundo. Yo no tengo necesidad de él.”""

En un discurso pronunciado en presencia de Muawiya, subrayo
claramente la diferencia entre el “poder” que habia dejado a éste y el derecho
al Califato que le habia negado:

15 Obra citada, pag. 117.
16 A’yan al-Shi'a, Tomo IV, pag. 52 (Citado por M. J.Fadhlallah, obra citada, pag. 118).
"7 Al-Ilsabah, Tomo Il, pag. 12 (citado por M. J. Fadhlallah, obr. cit. pag. 118).
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“‘Aquel que debe su puesto a la injusticia, que ha cortado con las
Tradiciones, que ha tomado este bajo mundo por su padre y por su madre, no
es una Califa. Es un rey que ha obtenido un poder y se alegra de ello (...). Y
como dice el Todo Poderoso: “... Eso es un breve disfrute de la vida de este
mundo. Pero Allah tiene un bello lugar de retorno” (Coran 3:14).118

Y en un discurso pronunciado durante una reunion en Kufa, dijo:

“...Mu’awiya pretende que yo pienso que esta cualificado para el
Califato, jde ninguna manera! jMiente!. Nosotros (los Ahlu-I-Bayt) somo los
mas cualificados para dirigir a los musulmanes, segun dice el Libro de Dios y la
autoridad de Su Profeta.” '"°

Este rechazo del Imam al-Hasan de consagrar a Mu’awiya como Califa
legal de los musulmanes, esta confirmado por el hecho de que le impuso, en la
primera de las clausulas del Tratado: “aplicar el Libo de Dios y la Sunna de su
Mensajero”, lo que dejaba entender que Mu’awiya no era considerado, a priori,
como estando cualificado para serlo, pues esto (la aplicacion del Libro y de la
Sunna) es una cualidad inherente a todo verdadero Califa.

Ademas, segun al-Kulayni, al-Hasan impuso como condicién de su
cesion del poder, que no se llame a Mu’awiya “Principe de los Creyentes”,
como era costrumbre llamar al Califa legal; y segun as-Saduq: “al-Hasan
impuso como condicion a Mu'awiya que la certificacién del acto de prestar
juramento no se realizara en su casa”'?, lo que implica el no reconocimiento de
la cualidad de califa a Mu’awiya.

A aquellos que (tanto los detractores como los partidarios de al-Hasan)
habian comprendido mal el sentido exacto de este Tratado, su pertinencia a
corto plazo y su alcance a largo plazo, en razén de su ignorancia de la vision
histérica y lejana en la cual el nieto del Profeta (a.s.s.) consideraba el devenir
del Mensaje, el Imam Muhammad al-Baqir (5° Imam de Ahlu-l-Bayt) dira,
algunos decenios mas tarde (a proposito de este mismo Tratado): “jPor Dios!,
lo que al-Hasan Ibn ‘Ali hizo, fue mejor, para esta Umma, que la salida del
Sol."21

Si, lo que el Imam al-Hasan hizo fue tan importante para la historia y el
futuro del Mensaje que pudo impedir la desviacién que llevaria a deformar y
desfigurar, para siempre, el rostro del Islam. Por medio del Tratado de
Reconciliacion se pudo trazar una linea de demarcacion, neta y duradera, entre
el Gobinerno islamico, sometido a Ley Divina y regido por ella, y un poder

118 Al-Bahiqi, en “Al-Mahasin wa al-;Masawi
19 Hayat al-Haywan, Tomo |, pag. 58.

120 Al’llal al-Shar'i. pag. 81 (citado por M.J. Fadhlallah. obra citada, pag. 119).

21 Rawdat al-Kafi, Tom VIII, pag. 330, citado por “al-lmam al-Hasan”, Dar al-Tawhid, obr. citl
pag. 66.

. Tomo |, pag. 63.
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temporal girando en el sentido de los caprichos, de los deseos y de los
defectos de los dirigentes llamados “musulmanes”, pero poniéndose por
encima de la Shari’a.

El Imam al-Hasan evitd, a los musulmanes de las generaciones
venideras, una amalgama peligrosa entre la pureza de las Tradiciones del
Profeta (a.s.s.) y la impureza de las practicas vergonzosas de los
descendientes de los Tulagd’. Mu’awiya queria, a cualquier precio, dirigir el
Estado islamico y para ello disponia de todos los medios, gracias a una larga
preparacion comenzada bajo el mandato del tercer Califa. Habria podido, asi,
provocar la desviacién, iniciada por los Tulag&’ bajo el Califato de ‘Othman, y
forzar una continuacion del Califato Bien Dirigido. Ahora bien, ;qué musulman
habria podido, ayer, o podria soportar hoy, sin protestar, que se le acuse del
asesinato atroz de Huyr Ibn ‘Adi al-Kindi y de muchos otros Comparieros
piadosos, sin hablar de otros crimenes abyectos (que hemos mencionado
anteriormente) como formando parte de una tradicién islamica?. El Imam al-
Hasan cedid, oficialmente, a Mu’awiya las riendas de un poder que él poseia en
potencia. Pero haciéndolo, le impidid, de una parte inscribirse en la historia
como un Califa Bien Dirigido, y de otra, le dej6 el tiempo suficiente para que se
desenmascarara completamente, permitiendo asi a los musulmanes
apercibirse, mientras que habia tiempo, del gran foso que separaba la lina del
Profeta (a.s.s.) y la desviacién de los Tulagd’. Porque en tanto que no tenian,
aun, oficialmente la direccion de la Umma, Mu'awiya y su acolitos se las
ingeniaban, por argumentos sofisticados y razonamientos especiales, para
revestir su infracciones a la Shari'a con una apariencia islamica, y se
esforzaban, tanto como podian, en disimular su odio visceral hacia la familia del
Profeta (a.s.s.) y hacia los defensores de sus Tradicioens. Una vez que
apartaron al Imam al-Hasan de su camino, ningun obstaculo les impedia ya
inundar a la Umma con el agua turbia con la que ellos la regaban, hasta ese
momento, a pequenas gotas.

Pero, abstraccion hecha de la oportunidad y de todos los aspectos
positivos de este Tratado, muchos de los proximos partidarios del Imam al-
Hasan llevaban mal que éste ultimo pudiera soportar la idea de dejarse, y dejar
a la Umma vivir bajo el poder de los “amnistiados”. Esto les parecia tanto mas
inconcevible cuanto que el Imam al-Hasan, contrariamente a la mayoria de los
mortales, conocia perfectamente, y muy de cerca, el pasado poco glorioso de
los Tulagad’ y las intenciones malvadas de Mu’awiya y su entorno. Y si ellos
habian podido constatar, como él, que en el estado actual de su ejército, no
habia esperanza de oponer una resistencia seria a los ataques que Mujawiya
se aprestaba a lanzar contra la capital del Califato, les era, aun, mas dificil
comprender que el nieto del Profeta (a.s.s.) preferia tratar con el hijo de Abu
Sufiyadn mas que sacrificarse por la causa del Islam. Ciertamente, ellos sabian
que al Imam al-Hasan le repugnaba mas que a nadie consagrar la victoria
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inmediata de la desviacion sobre los represéntantes de la linea del Profea
(a.s.s.), pero ellos no tenian ni la profundidad del sentido del deber y de la
responsabilidad, ni la vision de futuro sobre el porvenir del Mensaje. El drama
del Imam al-Hasan no residia solamente en la pena que experimentaba al
controlar sus propios sentimientos de célera para preservar el interés capital de
la Umma, sino, igualmente, en los esfuerzos que debia desplegar para afrontar
las quejas de sus fieles, aliviar sus penas, hacerles comprender que el Gran
Yihad (al-Yihad al-Akbar), el sacrificio supremo, es justamente el autocontrol, y
justificarles la necesidad de tal sacrificio en la situacion actual.

Asi, un dia dijo a uno de sus partidarios: “jOh Abu Sa’id! La razén de mi
reconciliacion con Mu’awiya es idéntica a la reconciliacion del Profeta con los
Bani Dhamrah, los Bani Achya’ y los habitantes de la Meka cuando él volvio de
Hudaybiya.” 22

El explicod su actitud a Malik Ibn Dhamrah, de esta manera: “Temo que
los musulmanes sean barridos de la faz de la tierra. He pretendido que la
Religion tenga defensores.” 123

Y a Bashir al-Hamadani, que le reprochaba esta reconciliacion, le dijo lo
siguiente:

“‘No he querido, con mi reconciliacion, otra cosa que evitar que os
mataran, habiendo constatado la indecision de mis hombres y su rechazo al
combate.”?4

También le dijo: “jPor Dios! Yo no he aceptado la reconciliacién mas que
cuando he desistido de encontrar combatientes. Si los hubiera encontrado, le
habria combatido (a Mu’awiya) dia y noche hasta que Dios juzgara entre él y
yo"125

Se desprende de estas declaraciones, y del conjunto de las
explicaciones anteriores y ulteriores, que la preocupacion constante del Imam
al-Hasan era preservar la vida de los musulmanes, en general, y de los
defensores de la Religion (es decir de la linea del Profeta) en particular, porque
dada su prevision y su clarividencia, era consciente de lo que muchos de sus
partidarios y de sus detractores no podian ver, a saber:

1°.- El sacrificio no era de ninguna utilidad, en las circunstancias
presentes, por las razones que hemos ya explicado y que Abu-l-A’la al
Mawdudi expuso, esquematicamente, al respecto:

122 Al-Qarachi, “Hayéat al-lmam al-Hasan Ibn ‘Al
Dar al-Tawhid, pag. 66).

123 Obra citada.

124 Obra citada.

125 ‘Adil al-Adib, “Al-A'immah al-lthna ‘Achar”, pag. 98.
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“‘Mujawiya queria convertirse en Califa, por todos los medios. Es por ello
que combatié hasta obtener su objetivo. Su Califato no fue producto del
consentimiento de los musulmanes, y la gente no le escogié como Califa. El los
goberno por la fuerza y por la espada, y cuando el pueblo se dio cuenta de que
su califato se consolido, no tuvieron otra posibilidad que prestarle juramento de
fidelidad. Porque aunque se hubieran abstenido de hacerlo, Mu’awiya no habria
abandonado el poder y, ademas, habria habido derramamiento de sangre y
anarquia...” %

El Imam al-Hasan conocia, y respetaba, perfectamente los recovecos de
la Shari’a y sus estipulaciones, como para ignorar que el martirio requiere de
condiciones especificas y que si éstas no se cumplian, el sacrificio de la vida
equivaldria a un suicidio mas que a una sacrificio, acto que el Islam condena
severamente.

2°.- La Umma iba a discurrir por un sendero tortuoso y una fase
peligrosa en la cual la presencia de los defensores sinceros de las Tradiciones
del Profeta (a.s.s.) seria de una necesidad imperiosa, su sacrificio inutil y su
supervivencia indispensable. Asi, cuando algunos notables de sus partidarios
fueron a ver al Imam, para pedirle que retomara la lucha contra Mu’awiya,
después de haber constatado que éste ultimo no habia respetado ninguna de
las clausulas del Tratado, él les respondié: “Que cada uno se quede en su casa
tranquilamente mientras que Mu’awiya esté vivo. Si muriera, y tanto vosotros
como yo estuviéramos vivos, pediriamos a Dios que nos guiara, que nos
ayudara a hacer triunfar nuestra causa (...), porque “Dios esta con aquellos
que le temen y con aquellos que hacen el bien” (Coran 16:128) "%’

DESPUES DEL TRATADO DE RECONCILIACION

El Tratado de Reconciliacion fue firmado en el mes de Rabi’ al-Awwal,
del afo 41 de Héjira. Algunos llamaron, impropiamente, a este afio “el ano del
consenso” (‘am al-Yam&’a) cuando deberia haber sido denominado, mas
exactamente, “el ano de la coaccién”, “el afio del fin del Estado islamico y del
nacimiento del reino temporal” o, mejor todavia, “el afio de la separacion del

Estado y de la Religion”.

“‘Ano de la coaccion”, mejor que del consenso, porque, de una parte,
como ya vimos en el capitulo precedente, el “Califato” de Mu’awiya era menos
el resultado del consentimiento libre de los musulmanes que el de la coercion
ejercida despiadadamente, maquiavelicamente y sin ningun escrupulo por el
hijo de Abu Sufiyan para imponerse a todos ellos, costara lo que costara,

126 “Al-Jilafa wal Mulk”. al-Mawdudi, obra citada, pag. 100
127 “Sulh al-Hasan”, Cheij Radhi al-Yasin, obra citada, pag. 302.

67



siendo perfectamente consciente de su rechazo, abiertamente o en secreto, al
respecto de su califato:

“... Yo sé que vosotros no amais mi califato, ni lo aceptais. S¢é, también,
lo que pensais de mi en el fondo de vuestros corazones. Pero me he impuesto
a vosotros por medio de mi espada, la cual tengo entre mis manos.”'?® | dijo a
los habitantes de Medina cuando fue a esa ciudad al comienzo de su “califato”.
De otra parte, el Imam al-Hasan fue forzado a abandonar el poder, “el reino” (el
Imam consintidé en ceder, unicamente, el poder y no el califato) a Mu’awiya para
forzarse, a si mismo, a preservar la Religion e impedirle que dejara su
impronta, imponiendo su forma de gobernar, y que entrara a formar parte de la
desviacion, entonces Mu’awiya se vio obligado a coronarse como “rey” y no
como califa, y a comportarse en tanto que tal para obtener y preservar un poder
que no podia conciliar con las reglas y los principios del Califato islamico en su
acepcion original: “Que la paz sea sobre ti, jOh Rey! le decia Sa’ad Ibn Abi
Waqgéas después de prestarle juramento de fidelidad”."°El mismo Mu’awiya
dijo en una ocasion: “Yo soy el primero de una dinastia de reyes”."*

Asi, el acto de Reconciliacion constituia, en si mismo y abstraccién
hecha de las clausulas del Tratado, menos un consenso sobre la conduccién
de la Experiencia islamica que una consagracion de la separacion entre dos
lineas: la linea del Profeta (a.s.s.), dirigida por el Imam al-Hasan y la linea de la
desviacién, conducida por Mu’awiya, la primera queria mantener el Estado
islamico bajo las leyes de la Shari’a, la otra tendia a orientar al Estado hacia las
reglas de un reino temporal. El Unico consenso del que se puede hablar se
encontraba, en potencia, en las clausulas del Tratado. Habria consenso,
solamente si éstas clausulas, que el Imam al-Hasan habia impuesto para
intentar conducir la desviacion hacia el recto camino y que Mu’awiya habia
fingido aceptar para acceder oficialmente al “Califato”, se cumplian. Pero, como
veremos en el capitulos siguientes, Mu’awiya no respetara ninguna de éstas
clausulas, la fosa que separa las dos lineas precitadas se agrandara cada vez
mas, mientras que el Imam al-Hasan y Mu’awiya proseguiran, cada uno por su
lado, los objetivos finales y tremendamente opuestos que se habian fijado
respectivamente. El primero (Imam al-Hasan) respetara escrupulosamente,
hasta el final, a pesar de todos los calvarios que debera sufrir en consecuencia,
las reglas de la moral islamica con el fin de mostrar la linea del Profeta (a.s.s.)
en toda su justicia, el segundo (Mu’awiya) ira hasta el final en la transformacién
del Estado islamico en un reino temporal, tribal y hereditario al que dara un
viraje tal que, bien pronto, no tendra de islamico mas que el nombre y las
apariencias.

128 “Al-Bidaya wa al-Nihaya”, lbn Kathir, Tomo llI, pag. 132, citado por Al-Mawdudi, obr. cit. pag.
100.

129 |bn al-Athir. Tomo lIl, pag. 405, citado por Al-Mawdudi, obr. cit. pag. 93.

130 “Al-Isti'ab”, Tomo |, pag. 254; “al-Bidaya”, Tomo VIII, pag. 135, citado por Al-Mawdudi, obr.
cit. pag. 94
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l.- DEL LADO DE MU’AWIYA: La desviacion a cara descubierta

Cuando Mu’awiya entré en Kufa, después del acuerdo de reconciliacion,
dirigié un discurso a los habitantes de la ciudad en el cual dijo, entre otras
cosas:

“... no os he combatido para que hagais las oraciones rituales, para que
hagais el ayuno o cumplais con el peregrinaje. (...) Sé que estas cosas las
hacéis por vosotros mismos. Os he combatido para gobernaros... a pesar de
vosotros mismos. Ciertamente, he hecho promesas a al-Hasan, pero yo las he
pisoteado. No respetaré ninguno de mis compromisos”.’?’

Estas palabras son reveladoras de la temeridad que Mu’awiya mostraba
publicamente desde su acceso al “Califato”, al respecto de la observacién de
los preceptos de la Religion, y mas concretamente sobre su falta de respeto
flagrante hacia los mandatos de Dios. En efecto, jactandose de no respetar su
compromiso de respetar el Pacto con el nieto del Profeta (a.s.s.), con el Califa
legal de los musulmanes, asi como con toda la Umma, Mu’awiya transgredia,
conscientemente, un mandato coranico que carece de toda ambigledad y que
no soporta ninguna interpretacion interesada:

“...Cumplid con vuestros pactos, porque se os interrogara sobre su
cumplimiento...” (Coran 17:34).

“iOh los que creéis! Respetad vuestros compromisos...” (Coran
5:1).

Pero jque importaba para Mu’awiya estos pactos! Para él, tales
consideraciones carecian de valor. En concreto, Mu’awiya no tenia mas que
una cosa in mente: jtener y preservar el poder! El no adoraba mas que una
cosa, jobtener el poder!, y no temia mas que una cosa, jperderlo!

Finalmente, obtuvo el poder. Solo faltaba conservarlo, a todo precio.
Ningun obstaculo debia interponerse ante él y ante sus ambiciones, ni siquiera
la afectacion de respetar las apariencias de la Shari'a para no herir la
susceptibilidad de los Companeros. Ayer, éstos tenian derecho a controlar,
aunque de forma tedrica, su conducta, de ahora en adelante, estarian
completamente sometidos a su imperio. ¢Por qué iba a respetar lo que no
habia dejado de detestar desde el fondo de su corazén?, a saber todo lo que
encarnaba la familia del Profeta (a.s.s.). Efectivamente, como prometié, no
respetara ninguno de los pactos que habia estipulado en su acuerdo con el
Imam al-Hasan.

El primer pacto, o mejor dicho la primara clausula del Tratado, estipulaba
que estaria obligado a “gobernar conforme al Libro de Dios, a la Sunna del

31 |bn Abi Hadid y otros, citado por M. J. Fadhlallah, obra citada, pag. 134.
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Profeta y a la conducta de los Califas Bien Dirigidos”. Ahora bien, hay un
sinnumero de infracciones cometidas por Mu’awiya contra la Shari'a y sus
fuentes.’*?Contentémonos con recordar dos, entre las que subraya Abu-I-A’la
al-Mawdudi, muy moderado al respecto de Mu’awiya:

1.- “Mu’awiya transgredio el Libro de Dios y la Sunna del Profeta, de una
forma flagrante en lo que concierne al reparto del botin...”33

2.- “lgualmente, Mu’awiya transgredié, para servir a sus intereses
politicos, una de las evidencias de la Shari’a cuando incluyé a Ziyad Ibn
Sumaya en su arbol genealdgico (...) y lo reconoci6 como hermano (...)
mientras que era un hijo producto del adulterio de su padre (...). Este acto
constituye una transgresion flagrante de la Shari’a (...) puesto que el Profeta
dijo en muchas ocasiones: “el hijo es producto del lecho conyugal,
mientras que el adulterio no da ningin derecho a la filiacién...” 134

La segunda clausula estipulaba que el Califato “debera corresponder al
Imam al-Husein, si le pasaba algo a al-Hasan...”. Ahora bien, Mu’awiya hara
envenenar al Imam al-Hasan, pero obligara a los musulmanes, en vida de
Mu’awiya, a prestar juramento de fidelidad a su hijo Yazid como su sucesor, y
esto, despreciando la estipulacién del Tratado, y aun peor, despreciando el
prestigio del Islam y de la Umma que fue ulcerada por la designacion de este
“califa” alcohdlico y epicureo, en el sentido mas peyorativo del término.
Escuchemos lo que dice al-Hasan al-Basri, a este propdsito:

‘Mu’awiya tenia cuatro defectos, de los que cada uno por si solo
constituye un pecado mortal:

1°.- El hecho de haber combatido a esta Umma por la espada, hasta que
logré convertirse en Califa, sin ninguna consulta, mientras que todavia
quedaban Companeros del Profeta (a.s.s.) y hombres virtuosos;

2°.- el hecho de haber designado a su hijo Yazid como su sucesor, un
alcohdlico, que se vestia con sedas y tocaba instrumentos musicales;

3°.- el hecho de haber vinculado a su familia a Ziyad, cuando el
Mensajero de Dios habia dicho que “el hijo es el producto del lecho
conyugal, mientras que el adulterio no da ningun derecho a la filiaciéon”;

4° - el hecho de haber asesinado a Huyr y a sus compaiieros (...)".3

La tercera clausula estipulada que Mu’awiya deberia abstenerse de
injuriar al Imam ‘Ali, sobre todo durante la oracion ritual. Ahora bien, lejos de

132 Ver las infracciones a la Shari’a cometidas por Mu’awiya y subrayadas por al-Mawdudi en el
libro de éste ultimo titulado: “Al-Jilafa wa-I-Mulk”, obra citada, pags. 112-114.

133 Para mas detalles, ver al-Mawdudi, obra citada, pag. 113.

134 Al-Mawdudi, obra citada, pags. 113-114.

135 Citado por Al-Mawdudi, obra citada pag. 106.
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abstenerse de esta practica detestable, Mu’awiya la llevdo a un grado
insoportable para un gran numero de musulmanes que temian mucho mas el
Fuego de Dios que la colera del hijo de Abu Sufiydn. Como vimos en otras
ocasiones, Mu’awiya no dudoé en hacer asesinar a aquellos que rechazaban,
por temor a Dios, el maldecir a aquel a quien el Profeta (a.s.s.) habia dicho:
“aquel de quien yo soy su sefior, ‘Ali es su sefior. Dios mio, sostén a quien le
sostiene y declara hostilidad a quien le sea hostil’'* Es suficiente recordar a
este respecto lo que le pasé al augusto Comparnero Huyr Ibn ‘Adi y a sus
seguidores, los cuales pagaron con su vida por ser fieles a la moral islamica.'®”

Mu’awiya hizo de esta practica odiosa un pilar del Estado, o del reino
“islamico” que dirigia. Al-Mad&'’ini escribe, a este propdsito, en su libro: “Al-
Ahdadh: “Mu’awiya escribié una carta, después del Afio del Consenso, en la
cual se lavaba las manos'®® al respecto de cualquiera que evocara las virtudes
de Abu Turédb (el Imam ‘Ali) y de su familia. Desde ese momento, los
predicadores se aplicaron en maldecir al Imam ‘Ali y “lavarse las manos” en
cada ciudad y desde lo alto de cualquier mimbar...”"3°

Segun Ibn Al-Athir: Mu’awiya convocé a al-Mughira Ibn Chu’bah, cuando
decidido nombrarle gobernador de Kufa, después de la Reconciliacion. Le dijo:
“...He querido hacerte estas recomendaciones, pero cuento con tu
clarividencia... Pero te haré una mas: no dejes de injuriar a ‘Ali y de
denigrarle”. 140

Segun Ibn Huyr al-Maliki, “Al-Hasan, que lo sabia (que se maldecia a su
padre antes de la oracion ritual) no entraba en la mezquita hasta que se
pronunciaba la Igama. Pero Marwan (gobernador de Medina y mascardon de
proa de los Tulaqa’), descontento con esa actitud, envié a alguien a la casa de
al-Hasan a proferir injurias a su respecto y al respecto de su padre”.'#!

Segun al-Mas’udi, cuando Ziyad sucedi6é a al-Mughirah a la cabeza del
gobierno de Kufa, “reunié al pueblo en la puerta de su palacio y los incitdé a
injuriar a ‘Ali. El amenazé con la espada a cualquiera que rechazar ejecutar su
orden”,'4?

Esta practica, la comenz6é Mu’awiya antes de que la tinta del Tratado se
hubiera secado. En efecto, fue cuando se hubo terminado de prestar juramento

136 Extracto del Hadiz al-Ghadir, referido por decenas de Compafieros.

137 Ver capitulos precedentes y: Al-Mawdudi, “al-Jilafa wa-I-Mulk”, obra citada, pags. 104-105.
%8 Aqui, lavarse las manos sobre alguien, significa que esta persona no se beneficia de la
proteccidn de la ley y que se le puede matar o saquear sus propiedades impunemente.

139 |bn Abi al-Hadid. Tomo lll, pag. 15, citado por M.J. Fadhlallah, obr. cit. pag. 152.

140 1bn Abi al-Athir. Tomo Ill, pag. 187, citado por Fadhlallah, obr. cit. pag. 153.

41 |bn Abi al-Hadid, “Sharh an-Nahy”, Tomo XVI, pag. 46, citado por M.J. Fadhlallah, obra
citada, pag. 153.

142 Citado en el margen de Ibn al-Athir, Tomo VI, pag. 99, citado por Cheij Radi Al Yasin, obra
citada pag. 316.

71



de fidelidad al “califa” usurpador que pronuncié un discurso en el cual ataco al
Imam ‘Ali y al Imam al-Hasan, en presencia de este ultimo y de su hermano al-
Husein. Este dltimo se levanté para responderle, pero el Imam al-Hasan le hizo
sentarse y se dirigio, con éstas palabras a su detractor:

“iOh tu que hablas de ‘Ali! Yo soy al-Hasan, mi padre es ‘Ali, y tu eres
Mu’awiya, tu padre es Sajr (Abu Sufiyan). Mi madre es Fatima (as-Zahré@’) y tu
madre es Hind. Mi abuelo es el Mensajero de Dios, el tuyo es Harb. Mi abuela
es Jadiya, la tuya es Qotaylah. Que Dios maldiga a aquel de entre nosotros
cuyo nombre evoque mas la indolencia, cuya filiacién es la mas pérfida, cuyo
mal es el mas arraigado, cuya incredulidad e hipocresia son mas antiguas.

- Los presentes en la Mezquita dijeron: Amin.
- Yahya Ibn Mo’in dijo: nosotros también decimos: Amin.
- Abu al-Farach dijo: Yo también digo: Amin”. 143

Hemos visto, en un capitulo precedente, cuantos pecados y afrentas a la
moral y a la Shari’a islamicas produjo esta célera contra la memoria de una de
las mas veneradas figuras del Islam, y ello, segun la opinién de pensadores
musulmanes como Abu-I-A’la al-Mawdudi, que no puede ser considerado como
un partidario incondicional del Imam ‘Ali. ;Por qué Mu’awiya se aplicé a
introducir oficialmente y con una tal determinacion, esta practica que
deformaba el rostro de Islam, en el nombre del cual gobernaba la Umma? “Sin
esto no podriamos conservar el poder”,"*4replicaba Marwan Ibn al-Hakam. Esto
es en parte verdad, porque como hemos visto, Mu’awiya queria el poder a toda
costa, aun al precio del sacrificio de los principios isldmicos mas sagrados.
iPero habia conseguido el poder! ElI Imam ‘Ali ya no estaba alli para
reprenderle y el Imam al-Hasan se habia comprometido a dejarle para el resto
de su vida. ¢ Por qué Mu’awiya corri6 el riesgo de atacar la esencia de aquel de
quien fue “el mas proximo en el corazén del Profeta”, segun la expresion de al-
Mawdudi, y de indisponer a todos los musulmanes, y concretamente los mas
piadosos de entre ellos? A pesar de su arrogancia, Marwan no oso6 confesar, lo
que no era confesable. Denigrando al Imam ‘Ali, los ex-Tulaqa’ querian herir,
indirectamente, al Profeta (a.s.s.) y desfigurar este Islam que habia traido y del
que fue su lider y los habia reducido (a los Tulagd’), durante largo tiempo, al
rango de “amnistiados”. Los Omeyas tenian un espiritu tribal y revanchista
tenaz. Apoderandose del poder, tomaron su revancha sobre los Compareros
del Profeta (a.s.s.). Pero su revancha no seria completa en tanto que ellos no
hubieran repintado de colores yahilitas este Estado islamico que el Profeta
(a.s.s.) habia edificado y en tanto que no hubieran borrado el brillo que habia
dado a su construccion. Para saciar su sed de venganza, Mu’awiya no podia
atacar, directamente, la obra y la persona del Profeta (a.s.s.), aunque no
pudiera reprimir, en privado, su rencor hacia él. Recordemos, a este respecto,

143 Citado por M. J. Fadhlallah, obra citada, pagina 154.
144 1bn Abi-I-Hadid. Tomo lIl, pag. 115. Citado por M. J. Fadhlallah obra citada pag. 153.
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jcon que amargura se quejaba (Mu’awiya) de que los musulmanes evocaran
cinco veces por dia (en las cinco oraciones rituales) el nombre de lo que él
llamaba “el hermano de Hashim” (el Profeta) mientras que no se decia una
palabra sobre su primo ‘Othman!'® Por el contrario, cuando se atacaba al
Imam ‘Ali, no era dificil adivinar lo que pensaba del Profeta (a.s.s.).
Escuchemos la siguiente conversacion, entre Mu’awiya y ‘Abdullah Ibn ‘Abbas,
el primo del Profeta (a.s.s) y del Imam ‘Ali:

Mu’awiya: (...) Hemos decretado publicamente la prohibicion de evocar
las virtudes de ‘Ali y de su familia. Retén tu lengua, jOh Ibn
‘Abbas!

Ibn ‘Abbas: jQue dices! 4 Osas prohibirnos la lectura del Coran?
Mu’awiya: No.

Ibn ‘Abbas: ¢ Nos prohibes interpretarlo?

Mu’awiya: Si.

Ibn ‘Abbas: Entonces, quieres que lo recitemos sin preguntar lo que Dios
quiere decir.

Mu’awiya: Si.

Ibn ‘Abbas: ;Que es mas obligatorio para nosotros: su lectura o su
aplicaciéon?

Mu’awiya: Evidentemente, su aplicacion...

Ibn ‘Abbas: ; Como aplicarlo sin comprender lo que Dios quiere decir con
Su Palabra?

Mu’awiya: Preguntale (la interpretacion) a aquel que lo interpreta de una
forma diferente de tu interpretacion y de la de tu familia (la
familia del Profeta).

Ibn ‘Abbas: Pero el Coran descendio sobre mi familia, ¢y tu quieres que
yo pida a la familia de Abu Sufiyan y a la de Abi Mu’it que me
lo interpreten?

Mu’awiya: Entonces, conténtate con leer el Coran sin mirar lo que Dios
ha dicho a vuestro propésito (a propdsito de la familia del
Profeta) ni lo que el Mensajero de Dios ha dicho. Aparte de
eso, puedes mirar el resto.

145 \Ver el relato de Matraf Ibn Mughirah Ibn Cha’abah.
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Ibn ‘Abbas: Dios ha dicho: “Quisieran apagar de un soplo la Luz de
Ala pero Ala no desea sino que resplandezca, a
despecho de los infieles” (Coran 9:32).146

Asi, a falta de poder prohibir la lectura del Coran, Mu’awiya no dudé en
prohibir leer todo lo que pudiera condenar sus acciones contrarias a la Shari’a,
sin olvidar decretar la censura sobre las interpretaciones que el Profeta (a.s.s.)
habia hecho. Ahora bien, ¢quién podria permitirse explicar la Palabra de Dios
mejor que aquel a quien Ella habia sido enviada?

Mu’awiya y los Tulaqd’ vertieron todo su odio sobre el Imam ‘Ali y sobre
su memoria, porque su nombre y sus obras estaban ligadas, no solamente a
las del Profeta (a.s.s.), sino también a la edificacion del Estado islamico y a los
recuerdos amargos que €l evocaba en ellos. Si estos recuerdos del pasado no
cesaban de suscitar en Mu’awiya y sus acodlitos el espiritu de revancha y de
venganza, este espiritu de revancha encontré en el Imam ‘Ali la diana ideal, a
falta de poder expresarlo directamente contra el Profeta (a.s.s.) y el Estado
islamico que él habia fundado. ‘Abbas Mahmud al-Aqgad escribe a este
respecto:

“En las guerras contra los politeistas, el Imam ‘Ali habia matado a, entre
las grandes figuras de los Omeyas: ‘Otbah |bn Rabi’ah, el abuelo de Mu’awiya,
al-Walid Ibn ‘Otbah, su tio, Handhalah, su hermano. Todos murieron en la
Batalla de Badr. Y esto, sin hablar de otros que él habia matado en el curso de
otras batallas. Los parientes proximos de estos muertos, guardaron el rencor
contra él, incluso después de su entrada en el Islam. Este rencor se agudizé
por el hecho de que ellos no podian vengar a sus muertos incrédulos”. 4’

La Shari’a islamica, que prohibia que se reclamara venganza por los
muertos politeistas, habia mantenido en sordina este rencor yahilita. Pero una
vez esta Shari’a se convirtio en un juguete que los Omyas manejaban a su
antojo, nada pudo impedir levantar esa sordina y dejar brotar su rencor con
gran intensidad. La memoria del Imam ‘Ali era la diana ideal del rencor de los
Omeyas, no solamente porque éste ultimo habia sido la espada del Profeta
(a.s.s.) en todas las batallas contra los politeistas, sino también porque él
simbolizaba y encarnaba el apego a los valores del Estado islamico, tal y como
habia sido fundado por el Profeta (a.s.s.). 4No era él quien habia frenado el
proceso de desviacion que los Tulagd’ habian comenzado bajo el Califato de
‘Othman? ;No era él quien habia preservado la memoria de la linea del Profeta
(a.s.s.), durante los cuatros anos de su Califato, mediante una aplicacion

146 M. J. Fadhlallah, obra citada, pags. 156-157.
147 “Abqariyyat islamiyah”, Tomo Il, M. al-‘Aqgad, obra citada, pag. 110.
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escrupulosa de las leyes de la Shari’a, que los Tulaga’ se habian aventurado a
desviar durante los doce afios que habian precedido a su gobierno? 148

Trazando un prolongamiento de la linea del Profeta (a.s.s.) y formando
en torno a ella un nucleo de musulmanes piadosos apegados a las Tradiciones
del Profeta (a.s.s.) y preparados espiritualmente para salvaguardarlas y
defenderlas, el Imam ‘Ali habia proporcionado a los Omeyas una razon
suplementaria para considerarle como el primer obstaculo ante su voluntad
irreductible de transformar, definitivamente, el Estado islamico en un reino
fundamentalmente omeya. Es por ello que Mu’awiya instituyé la obligacion de
ensuciar su memoria, de denigrar sus actos, de apartarse de todo lo que él
encarnaba y representaba, y sobre todo de extirpar, o borrar, este nucleo puro
y duro, que habia constituido para salvaguardar y defender la linea del Profeta
(a.s.s.). Este ultimo punto nos lleva a su promesa odiosa de no respetar
ninguno de los pactos a los que se habia comprometido con el Imam al-Hasan.

En efecto, la 5% clausula del Tratado de Reconciliacion, estipulaba que
Mu’awiya deberia abstenerse de amenazar las vidas de los musulmanes, en
general, y de los partidarios del Imam ‘Ali, en particular. Ahora bien, desde su
ascenso al califato, Mu’awiya desencadend una represién sangrienta contra los
adeptos del Imam ‘Ali: asesinatos, ahorcamientos, amputaciones de manos y
pies, deportaciones..."*® El| escribia a los jueces y a los gobernadores
ordenandoles que rechazaran el testimonio de todo adepto del Imam ‘Ali y de
todo musulman que evocara sus virtudes. Después €l envio la siguiente circular
a sus funcionarios: “Verificad si esta probado que alguien ama a ‘Ali y a su
familia, si lo esta, hacedlo desaparecer del reino”, seguida de otra que decia:
“Si pensais que alguien es partidario del Imam ‘Ali, aun sin poder probarlo,
matadle” '°° Asi, muchos fueron asesinados basandose en simples
suposiciones o presunciones al respecto de aquel cuya vida, nombre y actos se
identificaban con el Mensaje del Profeta (a.s.s.) y la fundacion del Estado
islamico. Y como ya hemos visto, en su locura homicida, no dudd en asesinar a
compaferos venerables, unanimemente apreciados por los musulmanes, tales
como Huyr Ibn ‘Adi, ‘Amr al-Jaz&’i...etc, sin olvidar mutilar y profanar sus
cadaveres para que sirvieran de ejemplo y terror de la Umma. Es sabido que
todo el pueblo fue tomado por el miedo y que la Umma en su conjunto se
acobardo, como nos dice Abu-I-A’la al-Mawdudi. '

Alternando represidon y corrupcion, logré colocar en todas partes a
fabuladores, falsificadores y deformadores del Hadiz con el fin de vaciar el
Islam de su esencia y arrebatar a la Experiencia islamica su nobleza. No
contento con desviar al Estado islamico de su linea inicial, Mu’awiya planté los

148 \Ver Abu-I-A’la al-Mawdudi: “Al-Jilafa wa-I-Mulk”, obra citada pags. 63-71.

149 1bn al-Athir, Tomo lll, pag. 163, citado por M.J. Fadhlallah, obra.cit. pag. 156.
50 Obra citada.

151 “Al-Jilafa wa-I-Mulk”, obra citada pag. 105.

75



cimientos de una politica sistematica de corrupcién de la misma Umma. “Esta
politica (de represion), anade al-Mawdudi, hizo perder, poco a poco, a los
musulmanes su coraje y les hizo servidores, en su beneficio, y esclavos de sus
intereses. El numero de los que osaban decir la verdad disminuy6 mientras que
el servilismo, la afectacién, la hipocresia, la deshonestidad predominaban en la
sociedad. La fidelidad a la verdad ya no era una virtud (...). Los hombres
competentes, los creyentes piadosos, los honestos se abstuvieron de servir en
las instituciones del gobierno. El pueblo no tenia ninguna estima por el
gobierno. Los gobiernos se instalaban, desaparecian y se sucedian unos a
otros, y el pueblo se contentaba con ver y callar”. 12

Aunque Mu’awiya no podia disimular el desprecio de los ex-Tulagd’ por
la obra del Profeta (a.s.s.), y su voluntad no declarada de borrar sus huellas a
través del descrédito de su familia y de sus fieles companeros, hizo todo lo
posible para fundar un reino hereditario en el cual sus descendientes no
tendrian ningun escrupulo en pasar de una etapa a otra en la destruccion de
los valores islamicos y de atacar, directamente, a los otros simbolos sagrados
del Mensajero de Dios y de su Religion. Fue Yazid, hijo de Mu’awiya, quien
ordenara que se tome la ciudad del Profeta (a.s.s.), Medina, asi como a sus
habitantes a sangre y fuego, haciendo caso omiso de las advertencias del
Mensajero de Dios (a.s.s.), el cual habia dicho (segun al-Bujari, Muslim,
Musnad Ahmad, al-Nissa'i'®etc): “Cualquiera que quiera hacer dafio a la
ciudad de Medina, Dios le hara fundirse en el Fuego como se funde el
plomo” y también “Cualquiera que atemorice, injustamente, a los
habitantes de Medina, Dios le aterrorizara, la coélera de Dios, de los
Angeles y de todo el mundo caera sobre él...”"%*Y es por esta razén que el
Imam Ahmad |Ibn Hanbal, y muchos otros ulemas, autorizé que se maldijera a
Yasid Ibn Mu’awiya. Fue, también, Yazid quien dio la orden a su ejército de
atacar la Meka, durante el cual los soldados omeyas no dudaron, incluso, en
lanzar piedras sobre al santa Ka’ba hasta que uno de sus muros fue destruido
e incluso quemado.’® Fue otro descendiente de Mu’awiya quien dio la orden al
tristemente célebre verdugo de los musulmanes, al-Hayyay, de atacar la santa
Ka’ba y de bombardearla con piedras, lanzadas con catapultas, durante el
tiempo del peregrinaje, durante el cual, “incluso los incrédulos y los politeistas
de la Yahiliya interrumpian los combates y se abstenian de hacer la guerra”. 16
Es a propédsito de este mismo al-Hayyay, este adepto y pilar del reino omeya
que el célebre imam de los recitadores del Coran, ‘Asim Ibn Abi an-Nuydd, dijo:

152 “Al-Jilafa wa-l-Mulk”. Obra citada, pag. 107, citando “Tabagat Ibn Sa’ad”. Tomo V, pag. 212.
153 Citado por Abu-I-A’la al-Mawdudi, obr. cit. pag. 120. Segun el Imam al-Azhari, citado por al-
Mawdudi, los soldados de Yazid mataron, durante la invasion de Medina, mil habitantes de la
ciudad del Profeta y segun Ibn Kathir, citado también por al-Mawdudi: mil mujeres quedaron
encinta después de la invasion.

54 Ver Abu-I-A’la al-Mawdudi, “Al-Jilafa wa-I-Mulk”, obra citada, pag. 121.

155 Obra citada.

156 Obra citada.
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“no hay un solo pecado contra Dios que al-Hayyay no haya cometido”'®” y
‘Omar Ibn ‘Abdul ‘Aziz declard: “Si las naciones hicieran una competicion de
perfidia y que cada una de ellas presentara su “persona mas pérfida”, nosotros
les venceriamos con al-Hayyay”. 158

Para concluir este capitulo sobre el reino omeya, que Mu’awiya se aplico
a construir, con tanto furor, sobre los cadaveres de la familia del Profeta (a.s.s.)
y de sus partidarios, escuchemos, por ultimo, lo que dijo, sobre los Omeyas, al-
Hasan al-Basri, citado por Abu-I-A’la al-Mawdudi: “...Que Dios les haga, aun,
mas detestables y que El arroje sobre ellos un mal inmenso. ¢No fueron ellos
quienes autorizaron lo que el Mensajero de Dios habia prohibido? Ellos
mataron a los suyos tres veces (Imam ‘Ali, Imam al-Hasan, Imam al-Husein).
Ellos no cesaron de trasgredir lo que es sagrado. Fueron a la “Casa Sagrada
de Dios” para destruir la Ka'ba y prender fuego a sus piedras y a sus telas

(2\-.*’55‘ 3}-“5). iQue la censura de Dios caiga sobre ellos, y que El los haga
habitar en la peor de las moradas!”."®®

Il.- DEL LADO DEL IMAM AL-HASAN: La Fidelidad a las Tradiciones del
Profeta puesta en evidencia

Después de la firma del Tratado de Reconciliacion, el Imam al-Hasan,
con el corazén en un pufo, se quedo algunos dias en Kufa con la intencién de
preparar su marcha hacia la ciudad de su abuelo, Medina.

Cuando su caravana se disponia a dejar Kufa, la capital del su Califato y
del de su padre, los Kufies, aturdidos, desamparados y con lagrimas en los
ojos, salieron a las calles para despedirse de aquel que habia hecho tanto por
ellos y le habian hecho sufrir, en vano, para conducirles al recto camino y
suscitar en ellos el espiritu de sacrificio. La partida del Imam tuvo un efecto de
shock para los habitantes de esta ciudad que era, hasta hace pocos dias, la
capital del Estado islamico y de la que se habia apoderado un estado de
desolacion colectiva desde la llegada del ejército de Mu’awiya que ya hacia
reinar al terror. Este terror, al cual se anadia la transferencia de la sede del
Califato a Damasco, y los propésitos arrogantes que Mu’awiya acaba de tener
hacia los Kufies, dieron a éstos la impresion de que la partida del Imam al-
Hasan, a la cual ellos asistian tristemente, anunciaba el comienzo de una
pesadilla que les rondaba desde hacia algunos dias: el fin del Estado islamico y
de la bendicién y el orgullo que les aportaba, hasta ese momento, la presencia
el nieto del Profeta (a.s.s.).

Una vez llegada a Medina, la caravana de la familia del Profeta (a.s.s.)
fue acogida por los suyos con todos los honores debidos. Una vez que el Imam

57 Obra citada.
58 Obra citada.
159 Al-Mawdudi, obra citada, pag. 121, citando a Ibn al-Athir, Tomo IV, pag. 170.

77



al-Hasan se restablecio en su ciudad natal, se prepard para proseguir su mision
de Imam de los musulmanes y de guardian del Mensaje, conforme a las
exigencias de la nueva situacion, lejos de las luces del poder. Ayer como hoy,
una sola preocupacién le animaba a seguir adelante: impedir a la desviacion
identificarse con los nobles preceptos del Mensaje. Antes del Tratado, se habia
esforzado en movilizar a los musulmanes, con el fin de afrontar militarmente a
la desviacion y oponerse a sus tentativas de hacer suyo el Estado islamico.
Pero habia visto rapidamente, durante los pocos meses de su Califato, que la
desviacidén habia progresado de tal manera que la corrupcién habia invadido el
cuerpo de la Umma, gracias a las prerrogativas del poder que los ex-Tulagéd’
habian obtenido bajo el Califato de ‘Othman. Ademas, los Omeyas habian
tomado el poder de tal manera, y puesto en evidencia su tribalismo, su espiritu
de clan y su solidaridad tribal despreciando toda otra consideracion de tipo
religioso, que “la lucha por el poder” aparecia a los ojos de muchos
musulmanes como un signo de los tiempos y que el combate entablado por el
Imam al-Hasan con la rebelién de Mu’awiya les parecia inscribirse en un
contexto de querella de jefes, y de clanes, por el poder.

Después de la firma del Tratado, el “Estado islamico” se convirtid,
irreversiblemente, en un reino temporal omeya, el Imam al-Hasan se fijo como
objetivo el mostrar a los musulmanes la linea de demarcacién que separaba las
fronteras de los dos estados, y distinguia netamente la causa islamica, que él
defendia, de las consideraciones tribales y de las ambiciones por el poder que
animaban a Mu'awiya y a los Omeyas. Habiendo abdicado el poder en
provecho de los Omeyas, y descartando asi toda posibilidad de ser sospechoso
de compartir las ambiciones de éstos ultimos por el liderazgo temporal de la
Umma, el Imam al-Hasan se consagro, de alli en adelante, a la orientacion y a
la educacién de los musulmanes, permitiéndoles constatar, gracias a su
conducta islamica escrupulosa, que el unico principio que le habia siempre
guiado era la obligacion de aplicar las ensefanzas del Mensaje en todos los
dominios de la vida individual o colectiva, personal o social, y ello, cualquiera
que fueran las circunstancias. Asi como Mu’awiya confirmd, tras su toma del
poder, la desviacion que los ex-Tulagd’ habian impuesto al progreso de la
Experiencia islamica, igualmente el Imam al-Hasan demostrara, con su actitud
fundamentalmente islamica, después de la firma del Tratado de Reconciliacion,
que él encarnaba la fidelidad a linea del Profeta (a.s.s.). Asi como Mu’awiya
demostré (por la violacién de sus compromisos) que no valia la pena conservar
un poder usurpado, asi el Imam al-Hasan probara, por su respeto absoluto del
compromiso adquirido ante los musulmanes de dejar el poder a Mu'awiya,
durante su vida, que nada podia desviarle de su compromiso con los mandatos
de la Religion, ni su derecho legitimo al poder ni la traicion de su adversario. En
efecto, cuando Mu’dwiya anuncié publicamente su desprecio por los
compromisos que habia adquirido por el Tratado de Reconciliacion, y que
muchos jefes de tribu irakies, entre los partidarios del Imam al-Hasan, tales
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como Sulayman Ibn Sard, Huyr Ibn ‘Adi, Mussayyab Ibn Najiyah y muchos
otros, fueron a visitar al Imam al-Hasan para pedirle que les autorizara a
retomar el combate contra Mu’awiya bajo su direccién, el nieto del Profeta
(a.s.s.) les hizo comprender, sin rodeos, que él respetaria su compromiso hasta
el final y que, a pesar de la traicion de Mu’awiya, le dejaria el poder mientras
que estuviera vivo. 60

Mientras que dejaba a los Omeyas mostrar sus cartas, unos tras otros, el
Imam al-Hasan comenzaba a forjar, en torno a él, el nucleo de una escuela
ideoldgica que irradiara un pensamiento islamico conforme al espiritu del
Mensaje y bastante sélida como para combatir las tentativas de los Omeyas de
deformar las Tradiciones del Profeta (a.s.s.) por un pulular de inventores y de
falsificadores del Hadiz que ellos favorecian. Esta escuela, fundada sobre el
inmenso saber que el Imam al-Hasan habia heredado del Profeta (a.s.s.) y del
Imam ‘Ali, dio plenamente sus frutos, pues de ella salieron una constelacién de
ulemas y de relatores del Hadiz tales como al-Hasan al-Muthanna, al-
Mussayyab Ibn Najyah, Suwayd Ibn Ghaflah, al-Cha’bi, al-Asbagh Ibn Nabatah,
Abu Yahy3, Ishaq Ibn Yassar, etc...

El saber del Imam al-Hasan, no era la unica fuente de inspiracion de sus
discipulos. Su conducta en la vida cotidiana también lo era. Educado por el
Profeta (a.s.s.), el Imam ‘All y Fatima az-Zahra, dispensaba, por sus maneras
islamicas perfectas, a todos aquellos que tenian la ocasién de acercarse a él o
de frecuentarle, un curso practico o una leccion de las ensenanzas del Islam,
que encarnaba cada uno de sus actos, de sus gestos y sus palabras. Su
modestia y su generosidad proverbiales han quedado grabadas en las paginas
de la Historia. Su casa no era solamente un centro de conocimiento, sino
también el punto de mira de todos los necesitados. Cuando un dia se le
pregunto: “; Por qué no se te ha visto nunca despedir a un necesitado?”, él
respondio: “Yo solo soy un necesitado y anhelante de Dios. No me gusta pedir
ni rechazar a quien pide. Dios me ha habituado a una cosa: prodigarme sus
beneficios; y yo le he habituado a prodigar Sus beneficios a la gente. Temo que
El interrumpa aquello a lo que me ha habituado, si yo interrumpiera mi
costumbre”. 162

La accion cultural y social del Imam al-Hasan insuflé, en el clima de
corrupcion que envenenaba la Umma, una corriente islamica sana y resistente
a las presiones de la desviacion.

Las autoridades omeyas tomaron consciencia del peligro que hacia
correr a sus planes éste nucleo activo de la resistencia naciente. También, los
principales dirigentes del Estado omeya, tales como ‘Amr Ben al.’As, al-Walid

160 |bn Qutaybah, Tomo |, pag. 151, citado por Cheij Radhi Al Yasin, “Sulh al-Hasan”, pag. 302.
161« _al-lmam al-Hasan...”, Dar al-Tawhid, obra citada, pags. 68-69.
'62 Obra citada, pag. 25
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Ibn ‘Ogbah, ‘Otbah Ibn Abi Sufiyan, al-Mughirah Ibn Chu’bah, se reunieron en
torno a Mu’awiya para detener lo que comenzaba a manifestarse. Todos ellos
hicieron saber a éste ultimo la razén de su inquietud: “Al-Hasan ha hecho
revivir la memoria de su padre (...). El ha ordenado y ha sido obedecido. Ha
formado adeptos, lo que podria llevarle muy lejos. No dejamos de recibir
informes que nos hacen sospechar que su accién nos puede perjudicar...” 163

Esta reunion, y el temor que se expreso en ella, mostraban claramente
que el Imam al-Hasan no dejé nunca de denunciar la desviacion y de indicar a
los musulmanes los caminos que llevan hacia la linea del Profeta (a.s.s.), de la
que él (al-Hasan) era el verdadero representante. El nieto del Profeta (a.s.s.) no
se contentd con llevar su accion, solamente, a Medina. Fue hasta Damasco,
capital de los Omeyas, y entablé debates contradictorios (segun el principio
juridico de contradiccion, el cual implica una dualidad de partes que sostienen
posiciones juridicas opuestas entre si) con Mu'awiya para demostrar las
violaciones de la Shari’a cometidas por el régimen omeya. Tales debates, en
los cuales los dirigentes omeyas se encontraban, a menudo, cortos de
argumentos cara al Imam al-Hasan, valieron a éste ultimo para hacerse
partidarios y discipulos en el mismo feudo de Mu’awiya. %4

Para asfixiar el movimiento de contestacién nacido del efecto conjunto
de la accién del Imam al-Hasan y de la corrupcion galopante de las autoridades
omeyas, éstos (los omeyas), a falta de poder atacar directamente al nieto del
Profeta (a.s.s.) intensificaron, en primer lugar, su represion contra las
poblaciones desobedientes recurriendo a los servicios de predicadores prestos
a vender su alma al diablo, a cantar las alabanzas de Mu’awiya y a denigrar la
causa de la familia del Profeta (a.s.s.). El régimen omeya, sintiéndose cada vez
mas irritado y amenazado por la persistencia de nucleos de resistencia en
cuanto a sus puntos de vista y a sus comportamientos, procedido, como
segundo paso, a la eliminacion de Compafneros como Huyr lbn ‘Adi, etc., y
jefes de clanes partidarios de Ahlul Bayt. Mu'awiya decidio, por ultimo,
deshacerse del Imam al-Hasan para preparar la transmision de su poder a su
hijo Yazid y transformar, asi, el Estado islamico que él habia usurpado
“provisionalmente” en un reino hereditario omeya irreversible. Segun Abu al-
Faray “Mu’awiya exigid que se prestara juramento de fidelidad a su hijo Yazid.
Lo que mas le molestaba, era la presencia de al-Hasan y de Sa’ad lbn Abi
Waqgés. Por ello les hizo administrar un veneno que les causo la muerte”.'6°
Segun el Sheij al-Mufid (en “al-Irchad)'®%”...Diez afios después de su ascenso
al poder, Mu’awiya, habiendo decidido obtener para su hijo Yazid la prestacién
del juramento de fidelidad, envié un veneno a Ya’dah Bint al-Ach’ath, la mujer

163 Tawiq Abu ‘Alam en “Ahlu-l-Bayt”, pag. 343, citando “Sarh an-Nahy” de Ibn Abi-I-Hadid.

164 Ver la obra de Al-Sheij al-Qarachi, “Hayat al-Hasan”, Tomo Il, pag. 305 y siguientes, citado
en “El Imam al-Hasan”, Dar at-Tawhid. Obra citada, pag. 71.

165 “Magatil at-Talibin”, pag. 73, citando a Ibn Abi-I-Hadid, “Sharh al-Nahy”. Tomo XVI, pag. 16
166 Obra citada, pags. 191-192.
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de al-Hasan y le orden6 que se lo administrara a su marido. En pago por el
asesinato, le dio cien mil dirhams y le prometié casarla con su hijo Yazid (...).
Después de cuarenta dias de agonia, al-Hasan muri6, por los efectos del
veneno, en el mes de Safar del afio 50 de la Héjira, a la edad de 48 anos. Su
Jilafa (Imamato) dur6 10 afios. Su hermano y heredero, al-Husein, se encargo
de su lavado ritual y de su inhumacion al lado de su abuela, Fatima Bint
Asad...en el Baqi...” 1%

Hasta el ultimo momento de su vida, el Imam al-Hasan no abandoné su
preocupacion de preservar a la Umma de un derramamiento de sangre inutil y
de salvaguardar la vida de aquellos que deberian defender, después de él, la
integridad del Mensaje.

Segun ‘Omar Ibn Ishaq (citado por ‘Isd Ibn Mahran), cando al-Husein
pregunté a al-Hasan, antes de morir, quién le habia administrado el veneno,
éste le respondio: ¢ Y que vas a hacerle? ; Matarle? Si fuera él (Mu’awiya), Dios
es mas terrible que tu en el castigo. Y si no ha sido él, no quisiera que ningun
inocente fuera marcado por mi muerte”.168

Segun Ziyad al-Majariqi: “Cuando al-Hasan estaba a punto de expirar,
convoco a al-Husein y le dijo: “jHermano! Te dejo para ir a reunirme con mi
Sefior. Me han envenenado, Yo sé quien lo ha hecho, dejo a Dios Altisimo el
cuidado de juzgarlo (...). Si muero, (...) llévame a la tumba de mi abuelo, el
Mensajero de Dios (a.s.s.), para renovarle mi fidelidad. Después, llévame a la
tumba de mi abuela (...) para inhumarme. Has de saber, hermano mio, que
ellos (los Omeyas) creeran que queréis enterrarme en la tumba del Mensajero
de Dios (a.s.s.) y se opondran. Te ordeno que no dejes que se derrame sangre
por mi causa...”. 16°

La prediccion del Imam al-Hasan se cumplié. Cuando al-Husein llevo los
restos de su hermano a la tumba del Profeta (a.s.s.), para una ultima visita, los
Omeyas, conducidos por Marwén, acudieron, con las armas en la mano'’°,
como si temieran que éste ultimo reencuentro entre el Mensajero de Dios
(a.s.s.) y su bien amado nieto, ensombreciera todas sus vanas tentativas de
disociar al Profeta (a.s.s.) de su familia, de la que él no habia cesado, jamas,
de subrayar las virtudes y los méritos y de evocar su posicién sublime ante
Dios.
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167 Al Sheij al-Mufid, “Al-Irchad”, obra citada, pag. 192.
68 Obra citada.

169 Obra citada. pags. 192-193.

70 Obra citada.
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