El modo de pensar del Jariyismo y su
perduracion en el mundo islamico

Por: Prof. Murtada Mutahhari

Segun el consenso de la mayoria de la gente, las mas serias desgracias que se
han abatido sobre la comunidad islamica han sido los golpes espirituales que
afectaron a los musulmanes. El Sagrado Cordn sienta las bases de la prédica
isldmica en la correcta comprensiéon y pensamiento, y asimismo recomienda el
esfuerzo para obtener la comprension y la percepcion intelectual: «Tampoco es
admisible que todos los creyentes partan a la vez (a la guerra) ;Por qué no se queda un
grupo de cada colectividad para instruirse en la religion?» (9:122). Tafaqqaha (instruirse)
no se utiliza en el sentido de la comprensién facil, sino que es la adquisiciéon de
conocimiento a través del esfuerzo y la perspicacia.

«Si teméis a Allah, os concederd una discriminacion (para descubrir y distinguir la
verdad del error)» (8:29)

«Y a quienes se esfuercen por nuestra causa (la Causa de Dios) por cierto que les
facilitaremos nuestros caminos» (29:69).

Los jariyitas generaron una inflexibilidad y un estancamiento que era opuesto
totalmente a esta concepcion cordnica que procura que el conocimiento isldmico
(figh) sea algo dinamico y vivo. Ellos concebian la educacién y formacién isldmica
como algo muerto, estético, y asi arrastraron dentro del Islam formas y estructuras
duras.

Al Islam jamas le han interesado las estructuras, las formas y manifestaciones
externas de la vida; sus ensefianzas en cambio estan todas dirigidas al espiritu, al
significado y al camino que le permite al hombre alcanzar ese objetivo y esos
significados. El Islam ha tomado como propio esas metas y significados y la guia
por el camino que lleva a lograrlos, mientras deja al hombre libre en los demas
asuntos, y asi navega a distancia prudente para evitar cualquier choque con la
civilizacion y la verdadera cultura.

No existen medios materiales o formas exteriores en el Islam con connotacién
sagrada que los musulmanes puedan considerar su deber preservar. Y esta
ausencia de colisiéon con las formas externas del desarrollo cientifico y cultural es
una de las causas de que haya sido facil la concordancia del Islam con los
requerimientos de los tiempos, evitdndose todo obstaculo a su supervivencial.

1 Es decir: en el Islam no existen dogmas cerrados y estaticos sobre multitud de cuestiones
secundarias, como ocurre en el catolicismo. Y por esa razén el Islam impulsé la ciencia, la
investigacion y el desarrollo del hombre, no entrando nunca en colisién con el desarrollo humano.
Ello no significa no obstante que el Islam deje de guiar al hombre a su objetivo trascendente, y le
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Es esta verdadera amalgama de intelecto y religiosidad lo que, por una parte, se
ha establecido como fundamento, y por otra, lo ha escindido de las formas. El
Islam nos da consideraciones y principios universales, y estas universalidades
pueden tomar un gran nimero de diferentes manifestaciones externas sin que el
cambio de estas manifestaciones pueda provocar un cambio en la verdad.

No obstante, la armonizacién de la verdad con sus manifestaciones y referentes
externos no es un asunto sencillo que cualquiera puede realizar, requiere de
perspicacia y genuina comprension. Los jariyitas eran un grupo estancado,
congelado a nivel del pensamiento, distantes de lo que escuchaban y carentes de
capacidad de comprensiéon. Por eso cuando Amir Al-Mu'minin envié a Ibn Abbaés
a discutir con ellos le aconsejé: «No razones con ellos con el Coran, porque el
Coran tiene muchas facetas para ello: ta hablaras y ellos hablaran. Razona mas
bien con ellos mediante la sunnah, porque no podran escapar de ella.» (Nahijul-
Baliga).

Quiso decir con esto que el Coran se ocupa de principios universales, y que,
cuando dos grupos disputan, uno de ellos tomard algo de él como su referente y
argumentara y discutird segin ello; mientras que el otro grupo tomara otra cosa y
hard lo mismo, y esto naturalmente no conducira a ningtin resultado. Se referia con
esto a que los jariyitas no tenian suficiente comprension como para poder percibir
algo verdadero en el Coran y armonizarlo con sus reales aplicaciones, y por eso le
aconsejo a Ibn Abbés discutir con ellos en base a la sunnah, porque es particular, y
sefiala las aplicaciones. “Ali sefial6 aqui la osificaciéon de su pensamiento que
mostraba su incapacidad para armonizar el intelecto con la religion.

Los jariyitas eran exactamente un brote de ignorancia y estancamiento (dentro
del Islam). No tenian capacidad de anélisis y eran incapaces de diferenciar entre lo
universal y su aplicacion; imaginaban que porque el arbitraje habia salido mal en
esa instancia sus fundamentos debian ser totalmente nulos e invalidos, aun cuando
existiera la posibilidad de que hubiera sido bien establecido y ejercido, y que sélo
su aplicacion en ese caso hubiera sido incorrecta. Vemos asi tres etapas en la
historia del arbitraje:

i) Segun toda la evidencia histérica, “Ali no se encontraba a gusto con el
arbitraje porque sabia que la propuesta de Mu’auiah y los suyos era una trampa y
un engafio. El insisti6 mucho sobre este punto y se negaba a proceder.

ii) El afirmé6, luego de que se habia decidido a formar un consejo de arbitraje,
que Abu Musa era un hombre sin perspicacia ni competencia para la tarea; que
debia elegirse a un hombre capaz, y recomend6 a Ibn Abbés o a Malik Al-Ashtar.

iii) Las bases del arbitraje son correctas y no hay peligro en ello. “Ali también
insisti6 sobre esto.

vede ciertos desvios ideolégicos y morales que lo apartarian de esa meta superior. (Nota del
Traductor al Espafiol)
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En Al-Kamil fi-I-lugah ua-l-adab (edicion egipcia, vol. 2, p. 134), su autor, Abu-I-
Abbas Al-Mubarrad escribe: «’Ali personalmente se habia encontrado con los
jariyitas y les habia dicho: “jPor Dios! ;Estuvo alguno de vosotros, como yo, contra
el arbitraje?” “iPor Dios!”, contestaron, “reconocemos que ninguno de vosotros lo
estaba”. “;No me incitasteis a aceptar?”, inquirié. “jPor Dios!, reconocemos que
si”, respondieron. “Entonces ;por qué”, —continu6 ‘Ali— “estdis contra mi, ahora
y me relegais?”. “Hemos cometido una falta grave y debemos arrepentimos.
Nosotros ya nos hemos arrepentido y ti debes hacerlo”. Entonces ‘Ali dijo:
astagfiru-1-lah min kulli dhanbin (Imploro el perdén de Dios por toda falta). Entonces
esta gente, que eran cerca de 6000, volvieron y dijeron que ‘Ali se habia
arrepentido y que ellos estaban listos a sus 6rdenes para marchar sobre Damasco
(sede del gobierno de Mu’auiah). Al-Ash’az ibn Qais Al-Kindi fue a verlo a “Ali y le
dijo: “La gente dice que tt reconoces que el arbitraje fue un error, y que mantener
lo contrario es impiedad contra el Islam”. Entonces ‘Ali subié al pulpito en la
mezquita y pronuncié una disertaciéon en la que dijo: “Quien piense que me he
retractado del arbitraje estd equivocado, y quien piense que el arbitraje es un error
esta él mismo en un gran error.” Entonces los jariyitas salieron de la mezquita y se
rebelaron nuevamente contra “Ali.»

‘Ali habia dicho que en ese caso habia habido un error, en el sentido de que
Mu’auiah y sus seguidores habian preparado una trampa, y en el sentido de que
Abu Musa habia sido ineficiente, aun cuando desde el principio él habia
recomendado que no se lo eligiera para esa funcién, pero ello no queria decir que
los fundamentos del arbitraje eran falsos.

* % %

En cuanto a la diferencia entre el gobierno del Corén y el de los individuos, no
se ha hecho diferencia. La aceptacion de la ley o el gobierno del Coran significa que
en toda circunstancia lo que el Cordan nos exhorta a hacer debe ser realizado,
mientras que el gobierno de los individuos significa seguir las opiniones y
decisiones de estas personas. Ahora bien, dado que el Coran no puede hablar, su
verdad debe ser deducida para la implementacién en situaciones particulares, y
ello seria imposible sin individuos?. Sobre este asunto dijo ‘Ali: «Nosotros no
designamos a personas como Aarbitros, sino que nombramos al Sagrado Corédn
como arbitro. El Coran son hojas escritas, encuadernadas entre dos tapas, y no
habla. Por consiguiente necesita de un intérprete. Solamente los hombres pueden
ser tales intérpretes. Cuando esta gente nos invit6 a designar al Coran como arbitro
entre nosotros, no podiamos ser del grupo que se aparta del Libro de Dios, pues El
ha dicho: Y si disputdis por algo, referidlo a Dios y Su Mensajero” (4:59) Referirlo a

2 Que sean sabios en el Sagrado Coran y, mediante el esfuerzo en la comprensién de sus
significados, deduzcan para los hombres las aplicaciones particulares correctas en cada caso. Esto es
lo que se denomina iijtihdd. No es licito, sin embargo, que quienes no conocen realmente el Coran,
saquen conclusiones y deducciones personales, pues pueden errar grandemente y extraviar a los
demés. (Nota del Traductor al Espafiol)
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Dios significa que debemos decidir segtun el Corédn, mientras que la referencia al
Mensajero significa que debemos seguir su sunnah. Ahora bien, si el arbitraje fuera
realmente implementado a través del Coran, nosotros seriamos los mas
merecedores de €l (el califato); y si fuera implementado a través de la sunnah del
Mensajero de Dios, habriamos sido los primeros en recibirlo.» (Nahijul-Baliga,
sermon 124)

Se presenta aqui un problema respecto de la armonizacién de las creencias de la
Shi'ah y la persona de Amir Al-Mu'minin (ver al final del sermén 2 del Nahijul-
Balaga). El gobierno y el imamato en el Islam son por designacién divina y a través
de bases textuales (nass), entonces, ;por qué ‘Ali se someti6 a la decision del
arbitraje y luego firmemente lo defendi6 (teniendo derecho al califato por
designacién expresa)?

Podemos deducir perfectamente la respuesta a esta cuestion de las palabras
precedentes del Imam porque, como €l dijo, si la consideracién y el juicio fueran
correctamente extraidos del Coran, no se derivaria otra conclusién que su derecho
al califato y el imamato, y la sunnah del Profeta daria el mismo veredicto.

La influencia mutua entre las escuelas islamicas

El estudio del jariyismo es ttil para nosotros en la medida en que podamos
comprender en qué medida ejercieron un efecto sobre la historia isldmica, en el
aspecto politico, en el de las creencias y desde el punto de vista legal y
prescriptivo.

Pese a que los distintos grupos pueden diferir entre si en sus leitmotiv y
principios, ocurre algunas veces que el espiritu de una escuela penetra en otra, y
esta ultima, aunque opuesta a la primera, absorbe su espiritu y alma. La naturaleza
del hombre es ladrona. Encontramos a veces gente que, por ejemplo, puede ser
sunnita, pero que en su espiritu es shiita, y viceversa. Algunas veces alguien es
naturalmente muy dogmatico, legalista y exteriorista, pero espiritualmente es un
su sufi, y viceversa. De manera analoga es posible que algunas personas sean shi’ah
por imitacién y por sus dichos, pero espiritualmente y practicamente sean jariyitas.
Esto es cierto tanto para los individuos como para las comunidades y naciones.

Cuando los grupos sociales se asocian, aun cuando cada uno de ellos trate de
preservar sus creencias, éstas se difundirdn de unos a otros, como por ejemplo el
gam-e zani3, el batir de tambores y el soplar cuernos, practicas que se introdujeron
en Irdn por influencia de los cristianos ortodoxos de Caucasia (en una época parte
del pais), y como el espiritu de la gente era receptivo a estas costumbres, se
esparcieron como un fuego salvaje.

3 Se trata de la autoflagelacién en la cabeza con espadas, una practica de la gente comtn como
las que se mencionan a continuacién, que esta asociada a procesiones que tienen lugar durante los
primeros dias del mes de Muharram (“Ashiira), en que se recuerda y lamenta el martirio del Imam
Al-Husain.
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Por esta razon el espiritu de cada grupo y escuela de pensamiento debe ser
puesto al descubierto. Algunas sectas nacen del voluntarismo de juzgar bien a
ciertos acontecimientos y personas; como por ejemplo el sunnismo que nacié de
una predisposicion favorable hacia ciertas personalidades. Y otras corrientes
pueden nacer a partir de una especial perspectiva y énfasis en algunos de los
principios del Islam, y no respecto de individuos o personalidades. Y
ocasionalmente seran gente critica, como los primeros shiitas. O bien un grupo
puede ver la luz a partir del énfasis en los aspectos interiores, esotéricos de la
religién, como los sufis, o finalmente enfatizando la inflexibilidad y la rigidez,
como los jariyitas.

Cuando llegamos a comprender el espiritu de una cierta corriente de
pensamiento y las circunstancias histéricas en que se generd, nos encontramos en
mejor posicién para juzgar qué ideas pasaron de ese grupo a otros en los siglos
subsiguientes, y quienes adoptaron y continuaron con esa esencia y esos slogans. A
este respecto las creencias y las ideas son como las palabras cuando, sin
intencionalidad, pasan del idioma de un pueblo al de otro. Por ejemplo, luego de la
conquista islamica de Iran, muchos términos arabes ingresaron en la lengua persa,
y viceversa, cientos de palabras persas entraron en la lengua arabe. Y hubo una
influencia similar del turco sobre el &rabe y el persa, como la que se produjo por
ejemplo con los turcos en época del califa Al-Mutauakkil, y del gobierno de los
selyuquies y los mongoles; y lo misma pasa con el resto de los idiomas. Tales
ejemplos pueden extenderse incluso a las modas y costumbres.

La forma de pensar y el espiritu que animaba a los jariyitas —su inflexibilidad y
la oposicion entre el intelecto y la fe en sus mentes—, se han expresado dentro de
la comunidad islamica con el paso de los siglos de varias formas. Y pese a que
muchas otras corrientes de pensamiento pueden ser consideradas opuestas al
jariyismo, el espiritu de éste todavia puede percibirse en su manera de pensar; y la
Unica razén para esto es lo que ya dijimos: la naturaleza del hombre es como la de
un ladrén (que se apodera sin querer de las ideas y formas de pensar), y es muy
facil quedar a merced de ese ladron.

Algunos de los jariyitas creyeron siempre que sus principios debian enfrentarse
a todo lo nuevo. Llegaron incluso a conferirle un aura sagrada a los medios, acerca
de lo cual ya hablamos cuando dijimos que ningtin medio material o forma externa
ha sido santificado por el Islam; y asi consideraban que el uso de medios nuevos
era impiedad y ateismo.

Entre las escuelas islamicas que tratan sobre las creencias y las ciencias de la fe,
e incluso en la legislacién, vemos también representantes que han separado el
intelecto de la religion, y tales corrientes de pensamiento se han convertido en un
ejemplo perfecto de la forma de pensar del jariyismo. Son gente que repudia
completamente el uso del intelecto para descubrir la realidad y derivar las leyes
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secundarias (en la legislacion isldmica)4; llaman «innovacién» y «herejia» el seguir
los dictados del intelecto, atin cuando en muchos versiculos el Sagrado Coran
llama al hombre a razonar y reflexionar siguiendo el camino de su intelecto, y
establece que la comprension y el entendimiento humano son la piedra angular de
la convocatoria divina.

Los mu'tazilitas, por ejemplo, aparecieron en el siglo segundo de la Hégira, y lo
hicieron al amparo de todo un movimiento dirigido a discutir, examinar e
investigar en la interpretacion de la fe y la impiedad, o en cuestiones tales como si
la comisién de graves faltas (por parte de un musulmén) necesariamente implicaba
que el pecador era un impio o no; y naturalmente su apariciéon estuvo conectada
con la de los jariyitas. Los mu'tazilitas eran personas que procuraban cierto grado
de libre pensamiento y querian desarrollar una vida intelectual. Pese a que no
posefan ningtn tipo de fundamento o base cientifica, se ocuparon de investigar y
de reflexionar sobre varios problemas islamicos, en cierta medida con total
libertad. Evaluaron criticamente los hadices (tradiciones proféticas), y sélo
siguieron aquellas ideas y opiniones que habian sido investigadas segin sus
propios criterios.

Desde el comienzo los mu'tazilitas fueron blanco de las disputas y la oposicién
de quienes basaban todo en el hadiz y de los exoteristas (literalistas). Estos tltimos,
que s6lo reconocian como evidencia el significado literal y externo de los hadices, y
que rechazaban en absoluto toda interpretacién del significado profundo del
espiritu del Coran y las tradiciones, no creian que se pudiera obtener ningtn juicio
valido recurriendo al intelecto. No importaba cuanto los mu’tazilitas valoraran la
reflexién intelectual, esta gente consideraba que lo tnico que tenia valor era el
significado externo y literal.

Al cabo de un siglo y medio hubo idas y venidas, altos y bajos, hasta que
finalmente surgieron los ash’aritas, y nuevamente se rechazé el valor de la pura
reflexion intelectual y la metafisica. Estos ash’aritas sostuvieron que era necesario
que los musulmanes creyeran en los significados exotéricos y literales de las
explicaciones tradicionales y que no debian reflexionar sobre sus sentidos mas
profundos. Todo tipo de cuestionamiento y pregunta, de por qué y coémo, era para
ellos una innovacién y herejia. El Imam Ahmad Ibn Hanbal, uno de los cuatro
fundadores de las escuelas sunnitas de jurisprudencia, se opuso duramente a la
forma de pensar de los mu’tazilitas, al punto que sufri6 prisién por sus opiniones y
fue torturado, pese a lo cual sigui6 insistiendo en su posicién.

4 El autor se refiere aqui a la negacién del iijtihdd por algunas escuelas o corrientes dentro del
Islam. El iijtihdd es el esfuerzo por derivar leyes islamicas en asuntos nuevos, o ampliar antiguas
leyes a nuevas condiciones, a partir de las fuentes de la Shari‘ah: el Sagrado Coran y la Tradicion
profética. El ijjtihdd se realiza siguiendo precisas leyes a partir de lo que se llama usiilu-I-figh, los
principios de la jurisprudencia, y con la ayuda del intelecto. (Nota del traductor al Espafiol)
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Finalmente los ash’aritas triunfaron y la escuela de pensamiento que
propugnaba la reflexion intelectual (en las cuestiones de la fe) desaparecio; y esta
victoria asest6 un duro golpe a la vida intelectual de las ciencias islamicas®.

Los ash’aritas pensaban que los mu‘tazilitas eran innovadores y herejes, y uno
de sus poetas escribié después de su victoria:

El reino de la gente de la innovacion ha llegado a su fin.

Su hilo se ha vuelto fragil y se ha roto.

El partido que Satands formo con ellos

los enfrento a unos contra otros hasta que se dividieron.

jComparnieros en pensamiento!

¢ Tienen ellos un jurista o un Imam que los conduzca en sus innovaciones?

La escuela ajbarita fue también del tipo que disoci6 el intelecto de la fe. Era una
escuela de juristas shiitas que alcanz6 su culminacién y méximo predicamento y
poder hacia los siglos XI y XII de la Hégira (siglo XVIII d.C.). Tenian mucho en
comun con los literalistas y los tradicionistas de la escuela sunnita. En su forma de
derivar disposiciones y mandatos islamicos ambas escuelas seguian el mismo
método, difiriendo s6lo en los hadices que tomaban en cuenta®.

Los ajbaritas clausuraron completamente el recurso al intelecto y negaron todo
valor o capacidad probatoria a las deducciones intelectuales en la derivacion de los
mandatos islamicos a partir de las fuentes. Consideraron que seguir el intelecto
estaba totalmente prohibido, y en sus obras desarrollaron una intensa campafia
contra los usiilis’, la otra escuela shiita de jurisprudencia. Sostenian que las tnicas
fuentes eran el Coran y la sunnah (e.d.: los hadices). Pero desde luego, decian
también que las disposiciones del Coran debian obtenerse por medio de la exégesis
que suministraban la sunnah y los hadices, con lo cual de hecho virtualmente
descartaban al Sagrado Coran como fuente de la jurisprudencia y reconocian
solamente como confiable lo literal y explicito contenido en el hadiz.

5 El autor, como ya indicAramos en otra nota, tiene un estudio mas detallado de la evolucién de
las ideas en el Islam sobre el tema de la metafisica y las ciencias de la fe, en un trabajo titulado
Introduction to “Ilm Al-Kalam (publicado como “Introduccion a la Filosofia Religiosa del Islam [IIm
al-Kaldm]”). Alli desarrolla in extenso al papel de las distintas escuelas isldmicas y lo negativo del
predominio final de las corrientes literalistas, especialmente en el islam sunnita. (Nota del traductor
al Espafiol).

¢ La escuela sunnita considera validas sé6lo las tradiciones del Profeta y eventualmente de
algunos compafieros o seguidores de la segunda generacién por su cercania temporal con el Profeta
(BPD), probado que segun sus criterios fueran hombre de fe. Los shiitas consideran, ademas de las
tradiciones del Profeta (BPD), las de los Imames (P) de su descendencia. De ahi las diferencias en
los hadices utilizados por ambas corrientes literalistas que sefiala el autor. (Nota del Traductor al
Espafiol)

7 Usulis viene de usiil, que son los fundamentos y principios a los que hay que aferrarse para
deducir las disposiciones isldmicas. (Nota del Traductor al Espafiol)
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No es nuestra intencién entrar aqui a discutir la forma en que las distintas
corrientes islamicas de pensamiento difirieron unas de otras, ni analizar en detalle
cudles de ellas propusieron la division entre el intelecto y la fe, que es lo que hemos
denominado el «espiritu del jariyismo». Tal discusién seria muy extensa. Nuestro
tnico objetivo ha sido mostrar como las distintas escuelas se influenciaron
mutuamente, y que la secta jariyita, aunque no sobrevivié como tal, continué
estando presente en espiritu en todos los siglos y épocas de la historia islamica
hasta el presente, en que cierto ntimero de escritores contemporaneos e
«intelectuales» del mundo islamico han engendrado su propia manera de pensar
en una forma actualizada y moderna, asocidndola con la filosofia empirica.

Fuente: POLARIZACION EN TORNO DEL CARACTER DE ‘ALI IBN ABI TALIB
Editorial Elhame Shargh
Fundacién Cultural Oriente
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