Palabras del Imam Husain Ibn ‘Ali (P) desde Medina hasta Karbala (12)

Por: Aiatul-lah Muhammad Sadiq Najmi

En respuesta a Muhammad Hanafiah, ‘Abdul-lah Ibn Ya'far y
'Amru-bn Sa’id
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Bala iia lakin ba’da ma faraqtuka 'atani rasulul-lah sal-lal-lahu ‘alaihi iia sal-lam Oa géla Ta
Husain, 'ujruy fa'innal-laha ta’dla shd'a 'an iardka qatilan...iia gad shd'al-lahu an fardhunna
sabaja.!

Explicacion de vocablos:

Qatil, J«& : “‘asesinado’.

Sabaia, L : (pl. de sabi), ‘mujeres prisioneras’.

'Ujruy, z»=1 : ‘vete’, ‘orden de salir’ (salir de la ciudad de Meca y marchar hacia Irak). Es posible
que este término aqui signifique “levantarse en contra de Tazid y Banf Umaiiah”.

Traduccidn y explicacion:

La tercera propuesta de hacer que el Imam desista del viaje a Irak fue hecha por parte de su
hermano Muhammad Hanaffah:

Muhammad Hanafiah, que habia entrado a la Meca con el fin de realizar la peregrinacion
y visitar a su hermano Husain Ibn ‘Ali (la paz sea con ¢l), segun lo transmitido por el difunto
‘Al-lameh Hel-IT, estaba gravemente enfermo.?

Visito al Imam por la noche, antes de que se marche, y dijo: “Hermano, ti que has
observado la infidelidad y la falta de lealtad al pacto de la gente de Kufa para con tu padre, ‘Ali,
y tu hermano Hasan, temo que esta gente se comporte del mismo modo contigo. Entonces lo
mejor es que no vayas hacia Irak y que permanezcas en esta misma ciudad de Meca, pues tu,
en esta , eres mas querido y respetado que cualquier otra persona”. ElI Imam, respondiendo,
dijo: “El miedo es que {azid complote matarme en la casa de Dios y de este modo se falte le
respeto a esta casa”. Muhammad Ibn Hanafiah aconsejo que, en este caso, seria mejor no ir a
Irak y en su lugar ir al Yemen o a otra regioén que sea segura. Pero el Imam dijo: “Tendré en
cuenta tu propuesta y opinion”.

No obstante, el Imam Husain (la paz sea con él) march6 hacia Irak al otro dia, por la
mafiana, temprano y cuando la noticia lleg6 a Muhammad Ibn Hanafiah, este se apresurd a ver
al Imam, tomo la rienda de su camello y dijo: “;Hermano, no me prometiste anoche estudiar
mi propuesta?”’.

El Imam le respondio:

LIBN TAUS, Luhdf p.65.
2 QOMI, Sheij ‘Abbas, Safinatul Bikdr, t. 1, p. 322. Debido a su grave enfermedad no pudo acompaiiar al Imam
en su viaje a Irak.



Si, pero luego de separarnos sofi¢ con el enviado de Dios que me dijo: “Husain, parte,
porque Dios quiere verte martirizado”.

Muhammad Ibn al Hanafiah, al oir esto dijo: “inna lil-Ihi ua innd 'ilaihi rdyi in .
Luego le pregunto el motivo de llevar a los nifios y mujeres en tales circunstancias sensibles
peligrosas. El Imam respondid: “Ciertamente, que Dios quiere verlos prisioneros”.

JAcaso Husain Ibn ‘Al (la paz sea con ¢€l) estaba obligado a ser martir?

Es posible que aparentemente se deduzca de la respuesta del Imam a Muhammad Ibn
Hanafiah y también de la respuesta del Imam a Ummu Salamah, y a su excelencia Zainab® y
otras frases parecidas que la marcha del Imam Husain (la paz sea con él), su martirio y la prision
de sus familiares haya sido la voluntad de Dios, y que por ello el Imam estuviera obligado a ser
martir.

Es sorprendente que este pensamiento se encuentre en algunas personas reconocidas,
quienes, en el momento de analizar y debatir este tema dicen: “el martirio del Imam Husain es
diferente al de otras personas ya que esto fue voluntad de Dios: “...Fainnal-ldha ta’dla sha'a
'an tardka qatild...”. (“Ciertamente Dios desea verte martirizado”).

Aqui surge una pregunta y es que si la voluntad de Dios y su destino, en este caso, hubiera
sido semejante a la deduccion de tales personas, entonces, en primer lugar el martirio del Imam
Husain (la paz sea con él) no tendria gran valor y esta marcha y conducta sin antecedente, y la
extraordinaria paciencia y resistencia del Imam, que no s6lo asombro a los seres humanos, sino
que ha asombrado a los seres celestiales tendria menos valor que el martirio de un individuo
comun que acepta el martirio, con su libre albedrio, pues esta persona eligié este camino con
su decision, pero Husain Ibn ‘Ali habria estado obligado sin poder cambiar la voluntad de Dios.

En segundo lugar, entonces, no deberiamos reprochar al ejército de Kufa y a los asesinos
de Husain Ibn ‘Ali (la paz sea con él) puesto que, si el asesinato del Imam fue voluntad de Dios
y el Imam estaba obligado, entonces cada asesinado tiene un asesino y en este caso el asesino
también fue obligado por la voluntad de Dios.

Respuesta: El origen y la motivacidn de estas preguntas o, en otras palabras, el origen de
este modo de pensar y deducir es que estas personas estan desatentas del amplio concepto de
voluntad (irddah y mashiat), y destino (taqdir) que fue empleado por el Imam en diferentes
casos empleando otro concepto y definicion de estos vocablos.

AA A3y

En resumen, la voluntad y destino divino a veces es “fakiini” y otras veces es “taklifi”.

AN A

El destino y la voluntad tak(ini de Dios esté afuera del libre albedrio de los siervos y, los
seres humanos, estan obligados frente a esta voluntad divina, asi como lo son el nacimiento y
la muerte de los seres humanos, y la creacion de los cielos y la Tierra. No obstante, la voluntad
taklifi o rashri’i, significa que Dios considera conveniente la realizacién de un acto o el
abandono del mismo para sus criaturas y por eso pide su practica o abandono. Pero junto a la
existencia de este determinacion y voluntad divina, también existe en las personas la voluntad
de seguir sus 6rdenes o no, por ejemplo, las obligaciones religiosas: el rezo, el ayuno, la
peregrinacion, la lucha por la causa de Dios, todos las ellas, segln la voluntad de Dios, deben
ser llevadas a cabo, de lo contrario, no hubieran sido prescriptas. Asimismo, es la voluntad de
Dios que sean abandonados todos los actos ilicitos, y si no fuese asi, no los prohibiria. Sin

embargo, ese tipo de voluntad y determinacion divina no se ejerce directamente y sin

3 Capitulo I del presente libro, “En respuesta a Ummu Saldmah”.



intermediarios en estos asuntos, sino que su concrecion fue concedida a la voluntad y deseos
de los seres humanos.

Un ejemplo de esta verdad se refleja en el generoso Coran:

En verdad, Dios ordena la justicia, el bien y la generosidad con los familiares y prohibe la
indecencia, los malos actos y la opresion. El os amonesta para que quizas asi, reflexionéis.
(Coran,16:90).

Segun el contenido de esta aleya, Dios desea el ejercicio de la justicia y la bondad, la
generosidad con los familiares, la eliminacion de cualquier tipo de corrupcién y despotismo en
las sociedades. Pero sabemos que tal como fue expresado en la misma aleya, esta voluntad fue
enunciada bajo la forma de “ordenar y prohibir”.

Su realizacion ha sido delegada a la gente y a su voluntad. Son los siervos de Dios quienes
deben seleccionar este destino y voluntad divina y llevarla a cabo.

Y si desean contrariarlo, también son libres. No existe ninguna compulsion en la eleccién
de uno de estos dos caminos. Dios, solamente, para aconsejar y guiar a las criaturas a través de
ordenes y prohibiciones, los invita a la eleccion del buen camino: ...El os amonesta para que
quizas asi, reflexionéis.”

Ahora, después de la explicacion desarrollada volvemos a nuestro tema.

Husain Ibn “Ali (la paz sea con él), veia las condiciones y circunstancias de su época de tal
manera que se veia incluido en la orden divina: [...] kutiba ‘alaikum-ul-qital [...] ([...]ha sido
decretado para vosotros el combate). (Coran 2:216).

El sabia que debia dar un paso hacia el campo de batalla, pues creia que con el dominio de
Tazid a los musulmanes el Tslam desapareceria. Entonces, ya era momento apropiado para que
se sacrifique a si mismo, sus fieles y sus hijos para poder dar una nueva vida al islam y para
hacer volver a la escena al Coran que habia sido olvidado.

Y la pura realidad es que el Imam, en una frase menciona: “Dios quiere verme martirizado
y Dios quiere ver a mi familia prisionera (pero no es una voluntad takd{inT, sino tashri i)

Si, esta es la voluntad y destino de Dios, pero el Imam Husain es el encargado de llevarla
a cabo. Y esta trascendente e histdrica cuestion, que es el suceso mas grande de la historia del
universo, es destacada y corroborada en el suefio, por medio del enviado de Dios.

El Imam Husafn (la paz sea con él) eligié libremente el camino del martirio

Solo entenderemos el gran valor e importancia de la marcha del Imam Husain (la paz sea
con él) cuando nos demos cuenta de que el Imam, no s6lo desde el punto de vista de la voluntad
tak(inT en la eleccion de su propio camino, no estuvo obligado, sino que, hasta el momento del
martirio, en cada paso y en cada momento, tenia la posibilidad de renunciar a ese camino
presentando cualquier excusa razonable o doctrinaria tal como muchas personas lo hacen.
Mientras que todos, amigos y enemigos, coincidian en que este viaje terminaria en su martirio
y el de sus comparieros, y en la prision del resto que lo acompafid entre sus familiares y
comparieros -y lo consideraban un fracaso-, él, frente a esta postura, se resistié, y conociendo

la especificidad de su viaje, dijo: “Dios quiere verme martirizado”.

El Imam Husain (la paz sea con ¢l) sabia que la voluntad de Dios era que él emprendiese
esta marcha y, aunque no contaba con suficiente fuerza frente al poderoso enemigo y, por ende,
el resultado natural de este enfrentamiento seria un fracaso aparente, este tendria un efecto
oculto- a largo plazo que se revelaria con el transcurso del tiempo- que es el mismo que el Imam



habia expresado en su testamento en el momento de partir desde Medina: “Ciertamente que
salgo con el objetivo de reformar la comunidad de mi abuelo”. Esto significa que el Imam,
desde el comienzo eligid este camino libremente y por propia voluntad y deseo, puesto que él
es Husain, es el Imam y un modelo para la humanidad.

¢ Qué valor podria tener un martirio anunciado?

Otra pregunta que se puede plantear respecto a la revoluciéon del Imam Husain (la paz sea
con él) es que esta habia sido prevista y anunciada de antemano, los sucesos se dieron segin lo
vaticinado, por lo tanto, el martirio del Imam no tendria tanto mérito.

Breve respuesta:

Si, Dios sabia que Fusain (la paz sea con él) obedeceria a esta gran orden divina por propia
voluntad y libre albedrio, ofreciendo todo lo que tuviera a su alcance en el camino de Dios, y
de ninguna manera, iba a contrariarlo en su orden, pues, ya se lo habia anunciado a Su Profeta.
Pero este conocimiento divino y el anuncio anterior de todos los sucesos de Karbala no tienen
el mé&s minimo efecto en la eleccién de este camino.

Por ejemplo, si nosotros cumplimos alguna orden divina, voluntariamente, si Dios anuncia
a su profeta esta préactica de antemano, ¢este conocimiento divino y su anuncio alteran mi libre
albedrio?

Otro ejemplo: ¢si un profesor luego de un mes de haber comenzado las clases le avisa a
otro profesor respecto a uno de sus alumnos que va a sacar la mejor nota de la clase, acaso esto
lo obliga al alumno a ser estudioso?

Conclusién: el conocimiento y anuncio divino no son el motivo de la concrecién de una
practica, sino que es un mero anuncio de una realidad que, en el futuro, a través del libre
albedrio de un ser humano, seré llevada a cabo o no.

Este conocimiento divino junto a su anuncio no se limita al Imam Husain (la paz sea con
él), sino que Dios, Altisimo, tuvo el conocimiento de otros profetas y aulia '[proximos a Dios],
y debido a que sabia que ellos llevarian a cabo al pie de la letra Su voluntad es que los honrd y
les dio la mision. Esta realidad filosofica estd explicada por el Imam Sadiq (la paz sea con él),
en los primeros parrafos de la stplica de Nudbah:

Oh, Dios: ...y les has puesto la condicion de que sean desapegados de este vil mundo con
sus adornos y encantos. Entonces, aceptaron esa condicion y debido a que TU sabias que
cumplirian con ella, los aceptaste, y los hiciste proximos a Ti, y los has adelantado a través de
una mencién exaltada y un elogio esplendoroso.

En respuesta a ‘Abdul-lah Ibn Ya’far y 'Amru-bn Sa’id
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'Inn? ra'aitu ru'iat fiha rasiilal-1ah sal-lal-lahu ‘alaihi tia 'alih (lia 'umirtu fiha bi'amri ana
madin lahit ‘alaiia kdna 'aili*«mad haddaztu 'ahadan bihd fia ma 'and muhaddizun bihd hatta
'algd Rabbi 'amma ba’d, fa'innahu lam tushaqiqul-ah Oa rasGluhu min du’a ilé al-lah ‘azza
iia yal-la» Oa ‘amila sdlihan tia qdla 'innant min al muslimin tia qad da tGatu 'ila-1- 'iman ial-
birri dasilati fajairul 'aman 'amdnul-lah tia lan v’ mindl-1&hu Taumal giamati mal- lam
Tajafhu fi-ddunia fanas'alul-1aha majafatan fi-ddunid tiyibu land 'amdnahu taumal-giamah
fa'in naiiita bil kitab salati iia birri fayuzita jairan fid-dunia Gal-'ajirah. Uas-salam.

Explicacién de vocablos:

Lam iushaqiq, 33 & : (de la raiz shagaq), ‘no se opuso’, ‘no se enemistd’.

'Umirtu, &l : (verbo pasivo), ‘he sido encargado’.

'Ana madin lahu, 4 gbu G7: ‘yo lo concretaré’.

‘alafia kdna 'allf, Jof 08 ¢Jz : ‘me dafie o me favorezca’.

Yuzita, o33 : (segunda persona del pasivo), ‘seras recompensado’.

Explicacion:

Segun los historiadores Tabari y Ibn Azir relatan que el Imam Sayyad (la paz sea con ¢€l) dijo:
«La cuarta persona que sugirié renunciar a su viaje a Irak, insistentemente, fue ‘Abdul-1ah lbn
Ya’far, quien luego de la salida del Imam Husain de Meca, envi6 una carta a través de sus dos
hijos ‘Aun y Muhammad en la que decia: “Luego de agradecer a Dios, te ruego, por Dios, que al
recibir esta carta renuncies al viaje que has comenzado y regreses a Meca, pues temo que seas
asesinado en este viaje y ello ocasione problemas a tus hijos, y que con tu muerte, al ser ti quien
representa la bandera de la guia y la esperanza de los creyentes, se extinga la luz divina. No te
apures en tu marcha que yo pronto me uniré a ti”».>

Luego del envio de esta carta, sin demora alguna, ‘Abdul-1ah Ibn Ya’far visité a 'Amru-bn
Sa’id-quien reemplazo, por orden de Tazid, al gobernador destituido de Medina y en esos dias,
bajo el nombre de 'Amir-ul Hajij (comisionado de la peregrinacion para los medinenses)
permanecio en Meca -en realidad, estaba alli para llevar a cabo la orden de atentar contra el Imam-
y le pidié que escribiese una carta de ofrecimiento de seguridad al Imam, quizas ello tenga algun
efecto en su regreso a Meca. Ademas, le pidid, como muestra de conformidad de ‘Amr, enviar a
su hermano, fahia Ibn Sa’id junto a ‘Abdul-lah hacia el Imam para entregarle la carta. Cuando
Abdul-14h, junto a fahia, en las afueras de Meca, llegaron a la caravana del Imam, entregando la
carta, nuevamente, y en persona, planteé su pedido y el de fahia de que desista de su viaje a Irak.
El Imam Husain (la paz sea con ¢él), respondiendo a ellos, dijo: “Ciertamente, he visto en suefio a
mi abuelo, el enviado de Dios, quien me encarg6 una mision importante, la cual voy a cumplir,
ya sea que me perjudique o favorezca”.

4 MUFID, Irshad, p. 219, iIBN KAZIR, ‘Iméadud-din Ism4’il, Al bidaTatu Gan-nihafah, t. VIII, p. 167.
5 TABARI, M., Tarij, “Hatiadeze Sal 617, IBN AZIR, ‘izzu-ddin, Kamel fi tarij, t. 111, p. 277.



‘Abdul-1&h pidi6 mas explicaciones respecto al suefio. El Imam (la paz sea con él) dijo: “No
se lo he dicho a nadie ni lo diré mientras viva”. Luego, escribi6 la respuesta a la carta de 'Amru-
bn Sa’id:

Amma ba’d... (luego de alabar a Dios...)

No se ha opuesto a Dios ni a su enviado, quien convoca hacia Ely practica lo que es correcto
y diga: ‘Ciertamente que me someto a Dios’. Y ciertamente que yo estoy invitando a la gente
hacia la fe, la bondad y la generosidad.

La mejor proteccion es la que Dios brinda. Y Dios no dara seguridad en el dia del Juicio
Final a quien no Le tema en esta vida.

Entonces, pedimos a Dios el temor en esta vida para que nos conceda la proteccion el Dia
del Juicio Final.

Si en verdad hubieras tenido la intencion de paz y bondad que muestras en tu carta, entonces,
tanto en esta como en la otra vida seras recompensado. Uas-salam.

Segin lo transmitido por Baladuri, Tabari y Ibn Azir, cuando Ya’far Ibn Abdullah y fahia
Ibn Sa’id se desalentaron por no haber tenido éxito con su propuesta y vieron al Imam bien firme
€N su postura, regresaron a la Meca. Por su parte, 'Amr Ibn Sa’id, al verse decepcionado en lograr
un acuerdo por la via pacifica, nuevamente, encargé a su hermano, junto a un grupo armado a
que alcance al Imam para que lo obligue a regresar. Cuando este grupo, finalmente pudo alcanzar
la caravana, se suscitd una disputa entre ellos, lahia y su grupo no pudieron resistir y regresaron
a la Meca.

Algunos puntos:

1. El Imam Husain (la paz sea con él) en respuesta a ‘Abdul-1ah habla de una mision que le
ha sido encargada por parte del enviado de Dios (la paz sea con €l y su descendencia) y que,
seguramente la cumpliria. Luego, enfatiza que no ha dicho esta misidn a nadie ni la dira. ¢Cudl
es esta mision? ;Acaso es la lucha del Imam, su martirio y la prision de sus hijos? Muchas veces,
antes de su viaje, el Imam se la habia transmitido a su hermano Muhammad Hanafiah y, a lo largo
de su trayecto, lo repetia, a veces en forma explicita y otras veces en forma implicita.

(Cual es esta mision que desilusiona a ‘Abdul-1ah, quien no sigue insistiendo y regresa a
Meca? ;Como podemos saber nosotros si el Imam dijo que “no se la he dicho a nadie ni la diré”?

2. En reiteradas ocasiones, en respuesta a la carta, en forma metaférica, habia sefialado que
su invitacion a la gente era hacia Dios. Luego, en forma discreta, aconsej6 a 'Amr, diciendo: “En
el dia del Juicio Final estaran bajo la proteccion de Dios s6lo quienes en esta vida cumplan con
sus deberes que se basan en el temor a Dios. Al culminar la carta, el Imam, a través de una oracion
condicional, revelo el objetivo principal y oculto de Amr: “Si en verdad hubieras tenido la
intencion de paz y bondad que muestras en tu carta, entonces, tanto en esta como en la otra vida
seras recompensado”, pues en el momento de suplicar, el uso del condicional “si” es un
interrogante y contiene reproche.
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