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Prologo

Existe un acuerdo general que indica que la Ummah esta atra-
vesando una etapa extremadamente dificil, caracterizada por
la desintegracion y el cisma, la pérdida de la identidad, el fracaso
de las instituciones y la incapacidad de salir de este estado de des-
concierto actual.

También existe un acuerdo general que indica que un cambio
es sumamente necesario. Particularmente, la Ummah se percatd
intensamente de sus problemas luego de los primeros encuentros
con la civilizacién occidental en Egipto y Turquia. Durante los dos
siglos transcurridos desde ese momento, la Ummah ha atravesa-
do periodos de dictaduras y de sometimiento a experimentos ex-
tranjeros, en manos de sus sistemas politicos y administrativos,
sus culturas y comercios, sus caracteristicas éticas y sociales, y la
ciencia y el arte. Sin embargo, nada de esto ha producido la clase
de resultados que la Ummah queria o esperaba obtener. Por el con-
trario, la Ummah se encontr6 atrapada en un circulo vicioso.

Esto significa que el liderazgo de la Ummah fue incapaz de
determinar el método apropiado para provocar los cambios ne-
cesarios que llevaran a cabo sus verdaderos objetivos. Luego de
reflexionar sobre esta cuestidén, examiniandola desde diferentes
perspectivas y considerando, de forma objetiva, los intentos pa-
sados de la Ummah de salir a flote, estamos convencidos de que el
proceso de cambio debe originarse en el pensamiento mismo de
la Ummabh. Esto se debe a que, de manera natural, el pensamiento
precede a las acciones, ya sean correctas o incorrectas.
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Solo el pensamiento so6lido provocara una sélida reconstruccion,
y solo el pensamiento sdlido sacara a la Ummah de la crisis que
amenaza con matar todo rastro de vida que permanezca en ella.

Ya que el Islam representa el mismo nucleo del pensamiento de
la Ummah y su verdadero espiritu, que modera sus sensibilidades,
mueve su conciencia y enciende en su interior el poder de crear,
construir y contribuir, solo el pensamiento islaimico es el adecuado
para la Ummah.

De esta manera, podemos declarar con seguridad que el proce-
so deseado de cambio se basa en el pensamiento del Islam y guiado
por sus ensefianzas, un proceso originado en las doctrinas isla-
micas, sus valores y éticas, y que obtiene su esencia a partir de las
fuentes islamicas. El pensamiento islaimico es un término general,
y sus interpretaciones pueden diferir. Debido a que su definicién
es algo crucial, este libro intenta dar una definicién que delimite,
de forma precisa, sus métodos, identifique sus principios y siente
las bases de sus conceptos basicos.

Este libro comienza con un analisis critico de la metodologia
tradicional del pensamiento islamico, y contintia con una mirada a
sus fundamentos y fuentes. Luego, el analisis sigue con el tema del
funcionamiento de la metodologia teniendo en cuenta la exten-
sién de sus ambitos y sus medios. Finalmente, se realiza una com-
paracion general entre las metodologias islamicas y las cientificas.

Luego, el autor se ocupa de las ciencias sociales y humanitarias
desde la perspectiva de la islamizacion del conocimiento.

Hacia el final del libro, el autor abarca dos cuestiones: El Islam
y el futuro, y el futuro de la humanidad. Para concluir, anuncia
su complacencia con la idea de que la islamizacion es la cuestion
mas importante para la Ummah, ya que de hecho, es el futuro de la
Ummah, su destino, su objetivo, los medios para emerger de esta
crisis, y el camino para construir una nueva civilizacién y un nue-
VO renacimiento.

Sin duda alguna, rectificar la metodologia del pensamiento is-
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l4mico, volviendo a las raices de la materia, moviéndonos de lo
particular a lo general, tratando las causas del problema mas que
los sintomas, y desarrollando principios y axiomas generales, todo
en concordancia con las ensefianzas del Islam, constituye una ga-
rantia de éxito y exactitud del proceso de cambio del pensamiento,
lo que capacitard a la Ummah a caminar por el sendero correcto.
Esto es lo que este libro intenta explicar.

Algunas personas pueden sentir que el autor le da mas impor-
tancia a esta cuestion de la que se merece. Pero no existen dudas
de que el pensamiento es algo fundamental y de gran importancia
para todos los sabios musulmanes. Ademads, que se le dé mas prio-
ridad a este asunto no significa que otros asuntos sean olvidados.
Por el contrario, la renovacién solo se producira cuando todas las
cuestiones sean tratadas desde una sdlida base islamica.

Recientemente, diversos estudios han publicado sobre la crisis
del pensamiento, las caracteristicas de la mente arabe, la recons-
truccion de la mente musulmana, y otras cuestiones relacionadas
con el pensamiento y la metodologia isldimicos. No obstante, este
estudio tiene un punto de vista diferente.

En su analisis de la crisis de la Ummah musulmana y de sus
dimensiones intelectuales, metodolégicas e histdricas, el autor
propone un penetrante y distintivo examen del problema. La ca-
pacidad de detectar los vinculos entre las diferentes cuestiones y
de extraer ensefianzas y conocimientos de diversas situaciones son
algunas de las cualidades que destacan al autor y su obra. No se dis-
trae con asuntos secundarios ni con andlisis técnicos o académicos
que pudieran atrapar, sin sentido alguno, la atencién del lector. Esta
es una de las principales razones por las que algunas personas pue-
den considerar, a primera vista, complicado el estilo del autor. Sin
embargo, luego de una segunda lectura, en vista de los objetivos del
autor y de sus ideas basicas, los mismos lectores no tendran mayo-
res complicaciones para entender el mensaje del autor.

A medida que el lector investiga a fondo las paginas del libro,
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descubrira que no estan leyendo un cuento de hadas ni una inge-
niosa obra literaria. Por el contrario, el lector es bombardeado con
nuevas ideas y perspectivas que penetran lo mas profundo de su
ser. En sintesis, el autor es un aguerrido veterano que ha puesto
al descubierto las preocupaciones de la da’'wah y las dificultades y
responsabilidades de la lucha en nombre del Islam.

El sufrimiento y la angustia de la Ummah no son solo cuestiones
a tratar desde un punto de vista literario. El dolor es suyo, asi como
también el sufrimiento. Si él fuera un poeta, posiblemente habria
llenado una libreria con sus versiculos acerca de este tema. Si fuese
un escritor profesional, la bibliografia de sus obras ocuparia mu-
chos volumenes. De hecho, un escritor profesional desarrollaria en
libro completo, cada idea del autor.

Sin embargo, el autor es un distinguido pensador que se preocu-
pa por los propositos de la Ummah y los objetivos de su existencia.
Por momentos, el lector notara que sus palabras poseen la dureza
de un soldado o la franqueza de un precursor. Su forma de escribir
es sincera ya que va directamente al punto que desea establecer. En
vez de transitar una ruta indirecta, sacude al lector con su exposi-
cién y llama su atencion enérgicamente hacia el objetivo.

La publicacién original en drabe de este libro se retrasé por mu-
chos afos anticipandose al momento en que el liderazgo politico e
intelectual de la Ummah estuviese listo para incorporar, en forma
realista y sincera, este profundo y exhaustivo andlisis de la situa-
cion de la Ummah. Sin embargo, ciertos acontecimientos actuales
han hecho que la traducciéon de este libro y la adaptacion de los
temas que trata sean algo de mucha importancia. Esperamos que
el libro encuentre, por si mismo, un lugar entre las cuestiones que
llaman la atencién de los lideres intelectuales y sociales, asi como
también, de la juventud de la Ummabh.

Que Allah, el Mas Grande, haga que este libro sea tan beneficio-
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so como esperamos que sea; y {El es quién otorga todo éxito!

iToda alabanza sea para Allah, el Sefior del Universo!

Dr. Taha Jabir al’Alwani

Presidente, IIIT

Dhul Hiyyah 1314DH / Junio 1993DC
Herndon, Virginia USA






Prologo de la edicidon en arabe

iToda alabanza sea para Allah, Sefior de los Mundos!
Que la paz y las bendiciones sean con Muhammad,
jSu siervo y mensajero!

1 libro que tiene en sus manos es muy especial. No es un com-
pendio ni una composicion, sino mas bien, un estudio, una
contemplacién y un analisis que me ha llevado toda la vida.

Cuando era chico, abri mi corazén y mi alma a las experiencias
y angustias de la Ummah expresada por medio de sus escritores y
poetas. Al crecer, en La Meca, en el aula de la escuela y entre las
portadas de los libros, las paginas de la historia se abrieron ante
mis 0jos y, en mi imaginacion, yo revivia los mejores y peores mo-
mentos de la Ummabh, junto a sus mejores y mas valientes héroes.
A veces, la amargura y la frustracion se infiltraban en lo profun-
do de mi alma; sin embargo, la mayoria de las veces la necesidad
urgente de la crisis llenaba mi corazén con la determinacién y la
conviccion de que las cosas tenian que cambiar.

El viaje de la vida me proporciond experiencia y conocimiento
y nunca dejé de cuestionarme sobre las razones que ocasionaron la
decadencia y caida de la Ummah. Ya que nunca fui propenso a sen-
tirme intimidado, me rehusé a aceptar nada menos que una res-
puesta satisfactoria. Ademas, ayudado por mi experiencia personal
y mis estudios, tanto de las disciplinas clasicas del Islam como de
los conocimientos modernos, reflexioné constantemente sobre la
crisis de la Ummah, buscando sus causas, y postulando respuestas
y soluciones. Tampoco me senti satisfecho con la lamentacion, los
arranques emocionales de ira o incluso los sentimientos de fer-
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viente lealtad. Para mi, los problemas de la Ummah requerian en-
tendimiento, estudio y analisis. Por consiguiente, deposité todas
mis habilidades personales y practicas, todo mi conocimiento y
mis logros en mi trabajo. Durante el dia y la noche analicé la histo-
ria de la Ummah, acontecimiento tras acontecimiento, en bisque-
da de una mayor comprensioén. Me focalicé solo en la verdad y en
el antidoto.

Cuando escribo, lo hago porque considero que los problemas
de la Ummah son mis propios problemas. No escribo comentarios
criticos que busquen fallas; tampoco objeciones ni calumnias. Por
el contrario, se trata de una charla directa cuya verdad y seriedad
son agudas y penetrantes.

Mientras me dirijo a ustedes en estos términos, soy conciente de
la riqueza de bondad que existe en la Ummah, de la excelencia de
su esencia, de la fuerza que posee en su interior, de cuanto se bene-
ficia de su profunda fe, de su voluntad para realizar sacrificios y de
su sinceridad. No busco elogiar ni busco excusar; tampoco intento
hacer que la afliccion sea menor de lo que en realidad es. Mas bien,
he tomado como responsabilidad propia la tarea de identificar las
areas de impotencia con el proposito de subsanarlas y de buscar
una forma de salir de la crisis. Si he sido descuidado al elogiar
los aportes de la Ummah, sus individuos sobresalientes, sus sabios,
sus lideres, su juventud, entonces mi excusa es que mientras que
el malestar se hace mds insidioso, yo intento destapar la verdadera
naturaleza de la afliccion con el objeto de proponer una cura efec-
tiva. No insisto en que se adhieran a nada de lo que digo en este
libro ni a ninguna opinién expuesta. Tampoco temo a que algo que
haya escrito se pruebe que sea incorrecto. Mi tunico anhelo es que
el lector comparta mi vision acerca de las razones que llevaron a la
caida de la Ummabh.

Nadie sera mas feliz que yo si este libro lleva a un analisis serio de
la situacion. A pesar de sus moderadas proporciones, este libro no
es facil de leer, debido a sus contenidos, que son extremadamente
complicados e involucran a diferentes poblaciones, generaciones y
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siglos. Para poder comprender sus argumentos, el lector debe co-
nocer la historia de la Ummah y tener conocimiento de la sunan
(leyes naturales) que Allah aplica a las naciones y civilizaciones.

Espero que los lectores dediquen el tiempo y la paciencia reque-
rida para una verdadera comprension de los asuntos analizados.
Una vista rapida de las paginas no capacita al lector a ver mas alla
de lo superficial, obteniendo un entendimiento solo mecanico de
las palabras. Por esta razon, el resultado de una lectura apresurada
solo nublara la vision de lo que he intentado crear. Debido a que
el tema es tan extenso, las posibilidades de que el libro analice en
detalle cada asunto presentado, que proponga pruebas histoéricas
0, que incluso incorpore otras opiniones, son muy limitadas. Por
el contrario, su foco reside en los asuntos principales y en los que
son cruciales para el tema.

Seria bueno que los circulos académicos y culturales de la Um-
mah, asi como también los lideres sociales, consideren los pen-
samientos y la vision presentados en este libro de una manera
apropiada para hacer frente a las cuestiones que este suscita. Es-
pero que este libro incentive muchos analisis serios y sinceros que
inspiren mads estudios y reflexiones. En este sentido, no existe nin-
gun tipo de intencion que intente difamar o denigrar el trabajo de
otros grupos o partes de la Ummah, ni de ninguno de sus sabios.
Soy conciente de la fe, la sinceridad, la generosidad y el esfuerzo en
los corazones de las personas que integran la Ummah. Esta obra es
un intento por obtener un entendimiento objetivo de la historia de
la Ummah y de los acontecimientos que la llevaron a transitar los
caminos que no poseen mapas, donde la vision es limitada, y por
los cuales parece no haber otras alternativas.

Espero que los pensadores, lideres, sabios y jovenes de la Um-
mah afronten el reto y acepten su responsabilidad para tratar abier-
tay sinceramente esta tarea. Es mds, estoy seguro de que utilizaran
todos los medios a su alcance para enfrentar los retos que se les
interpongan. Ciertamente, esto no se lograra rechazando nuestra
identidad y naturaleza; tampoco se lograra mediante el incremen-
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to de las fuentes o de los sacrificios; ni mediante los llamados a
honrar los valores y principios, los sermones o de volverse mas
emocionales. De hecho, nada cambiara a menos que corrijamos,
antes que nada jnuestra forma de pensar! A su vez, esto llevara a
una correccion en la forma de ensefiar para luego corregir nuestro
sistema social y nuestras instituciones. La Ummah sera capaz de
revivir solo siguiendo estos pasos.

“Oh, Sefior, muéstranos la verdad como es y asegurate que la
obedezcamos. Y muéstranos la falsedad como es y jconcédenos
evitarla!”

Le pido a Allah, el Mas Grande, que le conceda a la Ummabh,
su gufa, direccion, tawfiq, asistencia y competencia. El escucha y
responde a todos los que le suplicamos.

AbdulHamid A. AbuSulayman
1413DH/1992DC
Herndon, Virginia USA



Prologo de la edicion en inglés

Esta obra, la crisis de la mente musulmana, es la traducciéon de
un texto en arabe de un estilo literario admirable. El tema prin-
cipal, que no siempre es facil de seguir, apunta hacia la iniciacién
de una discusion seria por parte de los intelectuales musulmanes
sobre las raices de los malestares de la sociedad musulmana con-
temporanea. Este tipo de obras son, sin duda alguna, muy com-
plicadas de traducir para cualquier persona que no sea el autor.
Desafortunadamente, no tuve ni el tiempo ni la oportunidad de
hacerlo yo mismo. No obstante, tengo plena confianza en la capa-
cidad de Yusuf Talal DeLorenzo y de las demas personas que edi-
taron y revisaron esta obra. Estoy seguro de que se ha mantenido
el mensaje del original.

La traduccion surge en un momento en el que la Ummah mu-
sulmana se encuentra al borde del colapso de la ex-Unidn Sovié-
tica y del orden mundial bipolar. En muchas partes del mundo
los adversarios del Islam contintian agrediendo a los musulmanes;
esto sucede en lugares como Bosnia, Cachemira, Kurdistan, el sur
de Sudan, Somalia, Filipinas, Birmania, Palestina, Afganistan, Ar-
gelia, y muchos otros lugares mas. Estas amenazantes condicio-
nes sirven solo para magnificar la crisis de la Ummah. Si bien los
musulmanes debemos reaccionar rdpidamente ante estas situacio-
nes, no debemos perder nunca de vista el hecho de que el malestar
yace en nuestra debilidad e incompetencia. Quizas la diferencia
mas notable entre las generaciones musulmanas antiguas y las que
le siguieron es que los antiguos musulmanes fueron criados para
ser fuertes, tanto fisica como psicolégicamente. La dinamica de
las instrucciones del Profeta (a lucirse y a exhibir su fuerza) a las
personas que realizaban el tawaf antes de la conquista de La Meca
no se perdié con los antiguos musulmanes.



20 AspuLHAMID A. ABUSULAYMAN

Este libro trata brevemente algunas cuestiones relacionadas con
la metodologia, la relacién entre el Coran y la Sunnah, la dimension
del tiempo y el espacio en la Sunnah, y las fisuras entre los lideres
politicos y religioso-intelectuales de la Ummah. En este libro asevera
que mientras los lideres politicos utilizaron la fuerza para controlar
alas masas, los lideres intelectuales utilizaron medios emocionales y
psicolégicos para mantenerlos bajo control. El resultado neto de tal
presion fue la creacion de inhibiciones dentro de la mente musul-
mana, que dieron origen a la mentalidad actual de la Ummah y a su
personalidad, que se desarrollé de una manera tal, que perdié toda
iniciativa y capacidad para innovar y pensar por si misma.

En la actualidad, es evidente que la Ummah debe abordar estos
problemas y enfrentarlos abierta y honestamente. Como prerre-
quisito, es esencial que la Ummah, como un todo, supere sus dudas
y supersticiones para poder entender y reinterpretar el Coran y la
Sunnah. Sin embargo, en un analisis concluyente, la educacion y
la crianza de las nuevas generaciones de musulmanes deben ser
nuestra primera prioridad.

La responsabilidad de incorporar los cambios necesarios yace
completamente en los hombros de los intelectuales musulmanes.
Ellos son los que deben romper las cadenas psicoldgicas que man-
tuvieron atada a la Ummah los ultimos siglos. Ellos son quienes
deben diagnosticar acertadamente la afeccion y recetar una cura
efectiva. Solo los musulmanes serdn capaces de actualizar la ver-
dadera forma de vida islamica representada por el monoteismo,
califato y la hermandad. Finalmente, una vez que los musulmanes
hayan recuperado su dinamismo, coraje y moralidad seran capa-
ces, no solo de mejorase a si mismos, sino de contribuir positiva-
mente a la civilizacién mundial.

AbdulHamid A. AbuSualyman
1414AH/1993AC
Herndon. Virginia USA



Capitulo Uno

La Asalah' islamica contemporanea:
La tnica soluciéon

EL ABORDAJE A LA SOLUCION

Ninguna persona que estudie la Ummah tendra dificultad para
discernir el retraso actual de su cultura, su degradacion politica y
su sufrimiento humano, independientemente de sus recursos tan-
to humanos como materiales y a pesar de sus valores y principios.
Este es el meollo mismo de la crisis de la Ummah. Es inevitable que
una existencia tan retrégrada y sin rumbo constituya un impor-
tante motivo de preocupacidn respecto del espiritu de la Ummah
musulmana, que siempre ha representado la conciencia de un pue-
blo pionero y constructivo. Por lo tanto, es perfectamente natural
que la Ummah apunte a reformarse, renovarse y revivirse.

Para poder lidiar con las deficiencias estructurales de la Ummah
y reunir las condiciones necesarias para su tratamiento exitoso, es
necesario entender las causas fundamentales de tales deficiencias.
En rigor de verdad, la debilidad y el retraso actuales de la Ummah
se han vuelto tan pronunciados que su propia existencia se ve ame-
nazada por el cuestionamiento por parte de la civilizacion occiden-
tal de su forma de vida, su pensamiento y sus instituciones. Lo que
hace falta es una evaluacion exhaustiva y profundamente analitica
de cada faceta de la Ummabh, pues solo un analisis de estas caracte-
risticas nos permitira trazar el camino que ha llevado, y contintia
llevando, a la Ummah a las profundidades en las que ha caido.
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La decadencia de la Ummah ya lleva varios siglos. Y esta deca-
dencia, en su totalidad, salvo por unas pocas regiones geograficas
remotas, se debi6 al influjo del poder imperial europeo. Quizas in-
cluso mas doloroso sea el hecho de que, aun hoy, la Ummah con-
tinta representando esferas de influencia. El mundo entero pugna
por la supremacia sobre su valioso territorio, desde el punto de vista
estratégico, sus importantes mercados para la industria extranjera,
sus materias primas y su mano de obra barata no calificada. Y esto
esta ocurriendo en un momento en el cual la Ummah es incapaz de
alimentarse a si misma y permanece en un nefasto estado de nece-
sidad de industria y de base tanto cientifica como tecnologica, de
experiencia técnica, de instituciones avanzadas de tecnologia y de
todos los elementos propios del poder independiente.

Las razones detras de la decadencia de la Ummah se remontan
a épocas historicas. No todos los factores son facilmente recono-
cibles, ya que muchas naciones en los comienzos de su decaden-
cia disfrutaban de la abundancia y la comodidad obtenida por su
progreso y desarrollo anteriores. Esto es precisamente lo que le
ocurri6 a la Ummah, puesto que, en las primeras épocas, abun-
daban las riquezas, los centros de saber, las fortunas personales y
las obras publicas. No obstante, los signos de la decadencia eran
evidentes en la diseminacion de la corrupcién y en las pérdidas
sufridas en Bagdad, Jerusalén y Cérdoba.

Es de suma importancia, si deseamos entender plenamente
nuestra decadencia, hacer una distincidn entre cudles fueron las
causas de este mal y cudles los sintomas y las complicaciones. La
histérica propagacion de sectas y doctrinas heréticas no es una no-
vedad para la Ummah. Este fendémeno comenz6 con la saba’iah, la
isma’iliah, la nusairiah, Drusos, y otros. Hoy en dia, estamos ro-
deados de continuas muestras de herejia en la forma de la baha’
iah, la ahmadiah, la qadianiah y los nacionalistas.

Estos movimientos son claramente sintomaticos de males que
se arraigaron durante los primeros afios de la Ummah, cuando los
imperios romano y persa se enfrentaron a los musulmanes y los
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obligaron, para poder estar a la altura de tales enfrentamientos, a
ceder una parte del poder civil y militar a tribus del desierto ara-
bigo que apenas acababan de abrazar el Islam. Como su mentali-
dad tribal todavia no habia sido completamente transformada por
las ensefianzas del Islam, pronto comenzaron a causar una gran
agitacion y, eventualmente, terminaron por derrocar el gobierno
del tercer califa, ‘Uzman ibn ‘Affan, cuando atacaron Medina, la
capital del estado profético. Este acontecimiento llevo a la creacion
de estados con inclinaciones distintivamente tribalistas y étnicas,
estados que eran, esencialmente, una mezcla de ensefianzas y lega-
dos islamicos y preislamicos.

Cuando reflexionamos acerca de las profundidades en las que
ha caido la Ummah, la gravedad de la amenaza que enfrenta y la
dimension de la crisis que sufre, comenzamos a entender la gra-
vedad de su situacion y la urgencia de las medidas necesarias para
rescatarla de la decadencia y el sufrimiento. Si bien estos aconte-
cimientos negativos son cuestiones tangibles y objetivas que cual-
quier persona sincera y razonable puede reconocer como ciertas,
no existe ni consenso ni ningin grado de visién clara en torno a
una solucién o a los medios para arribar a una solucién. Una com-
plicacidn atn peor es la diseminacion del etnocentrismo, el nacio-
nalismo, el ateismo y la anarquia. Algunos de quienes afirman ser
reformistas son, en realidad, enemigos de la Ummah, puesto que
promueven estas ideologias foraneas a través de todos los medios
que se encuentran a su alcance. Suelen sostener que estas ideolo-
gias son caracteristicas de una sociedad saludable, o que constitu-
yen puntos de partida para el progreso y la reforma.

Lo que debemos determinar, antes que nada, es el verdadero
punto de partida para hacer frente a la crisis. Quizas, primero de-
beriamos definir los puntos de partida y las alternativas que la Um-
mah tiene a su disposicion. Podemos clasificarlas en tres grandes
categorias:

1. La solucién extranjera imitativa: A esta alternativa a me-
nudo se la denomina “la solucién extranjera” y supone
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pedir prestadas soluciones que se originan, en esencia, en
la experiencia cultural (laica y materialista) del Occidente
contemporaneo. Puede adoptar diferentes formas: indivi-
dualismo, totalitarismo, laicismo, ateismo, capitalismo o
marxismo.

2. La solucién histérica imitativa: Supone basarse en solu-
ciones derivadas de la experiencia histérica islamica, in-
dependientemente de consideraciones de relevancia en
términos de tiempo y espacio.

3. La solucién Asalah® islamica: Se trata del abordaje que
persigue la aplicacion de soluciones relevantes, derivadas
de fuentes islamicas auténticas, a los problemas de la Um-
mabh.

En la busqueda de la Ummah de la recuperacion de su vitalidad,
hay cuatro prerrequisitos: (1) especificacion de un abordaje sélido
y sensato; (2) fe inquebrantable en tal abordaje; (3) determinacién
a hacer todo lo que sea necesario para alcanzar sus objetivos; y
(4) disponibilidad de todos los medios practicos necesarios para
garantizar su éxito.

Podriamos comenzar a promover el abordaje correcto llevan-
doselo directamente al pueblo y explicandoles a los escritores,
pensadores y lideres de la Ummah que lo que, a nuestro criterio,
constituye sus aspectos mas importantes. De este modo, puede que
terminen compartiendo nuestra conviccion de que nuestro abor-
daje es el mejor.

Tal vez el método mas eficaz para promover nuestra soluciéon
sea dejar al descubierto las deficiencias de los abordajes defectuo-
sos, explicando por qué son precarios, para luego presentar la so-
lucién correcta y las razones por la que debe adoptarse. Este es el
método usado en este libro, ya que, mientras la Ummah es atacada,
por decirlo de algiin modo, por invasores culturales que buscan
confundirla y hacerla perder el rumbo, es imperativo que la Um-
mah comprenda las razones por las que las soluciones propuestas
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por otros no serviran a nuestro fin. Asi, la Ummah podra discernir
mejor, por su cuenta, la soluciéon mas adecuada para, luego, proce-
der a ponerla en practica.

LA SOLUCION HISTORICA IMITATIVA

El abordaje histdrico ha sido, tradicionalmente, la eleccion de la
Ummah. Sin embargo, este abordaje intrinsecamente no tiene en
cuenta consideraciones temporales, locales e inherentes a la Um-
mah. En épocas recientes, de manera reiterada, no ha estado a la
altura de los cuestionamientos planteados por la vida moderna y
las fuerzas que atentan contra la supervivencia de la Ummah y su
pensamiento. Si las soluciones tradicionales hubiesen mantenido
su eficacia, hoy en dia no habria crisis, desmoronamiento ni desas-
tre inminente. Ademas, no tiene sentido inventar excusas que jus-
tifiquen la ineficacia de este abordaje. Si hubo factores atenuantes,
lo cierto es que el abordaje tradicional no los tuvo en cuenta. En
todo caso, no lidié con el problema en su totalidad.

La principal desventaja del abordaje tradicional es que, dado
que parte del infundado presunto de su propia infalibilidad, es ab-
solutamente intolerante con todas las partes, los abordajes y las
circunstancias que no coincidan con él. Un abordaje que exige in-
cluso la cooperacion de sus propios detractores carece claramente
de sentido préctico. En cambio, es un sintoma del mismisimo pro-
blema de la Ummah. Esencialmente, el abordaje que ha dominado
el pensamiento de la Ummah durante tanto tiempo no es mucho
mads que una terca insistencia en mantener la fachada de la épo-
ca dorada del Islam. El abordaje tradicional hace caso omiso de
las realidades de la historia y los acontecimientos materiales. Por
ende, ha fracasado de manera sistematica, pese a la fe de la Ummah
en el Islam. Esto también explica por qué los fugaha’ dejaron de es-
cribir sobre las transacciones modernas (muamalat), y se restrin-
gieron a la reglamentacion de rituales religiosos y circunstancias
personales.
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Un ejemplo de cdmo el abordaje tradicional puede llevarnos a
un extremo absurdo es el pronunciamiento de uno de los refor-
mistas musulmanes mas prominentes de este siglo, quien, no obs-
tante, malinterpretd la conexion entre los sistemas social y politico
en la época de los califas. En su opinion, basada en el abordaje
tradicional, la Ummah unicamente podia ser reformada por lo que
él llamo “una dictadura justa” Esto, como cualquier estudiante de
ciencias politicas sabe, es una contradiccion terminolégica. Que
“dictadura” y “justicia” son mutuamente contradictorios, o absolu-
tamente incompatibles, es un tema recurrente en el Libro de Allah.

... Por cierto que el hombre se excede cuando se ve colmado de
riquezas y poder. (96:6-7),

... y constiltales en las decisiones (3: 159),
... se consultan en sus asuntos (42:38).

La separacion entre el liderazgo intelectual del Islam y su lide-
razgo politico tiene su origen en la confrontacion entre el primer
califa y las diferentes etnias y grupos tribales. Esta fue una época
de gran agitacion que termind en un conflicto entre el liderazgo
de la vieja guardia, como Husain Ibn ‘Ali, ‘Abd Allah Ibn al Zu-
bair, Muhammad al Nafs az Zakiah, Zayd Ibn ‘Alj, y otros, quienes
defendian un sistema de gobierno islamico que seguia la linea del
primer estado islamico de Medina, y el liderazgo politico emer-
gente, que establecia dinastias en funcién de cuestiones inherentes
al etnocentrismo vy las lealtades tribales. Cuando el primer grupo
fue derrotado politicamente por el segundo, sus miembros, junto
con los sabios, se retiraron de la vida publica. A medida que fue
pasando el tiempo, el aislamiento de los intelectuales musulmanes
de los retos de la vida publica se intensificd cada vez mas. El resul-
tado fue el crecimiento de una escuela de pensamiento aislacio-
nista y proteccionista (en el sentido de que temian que la Shariah
pudiera verse alterada por gobernantes inescrupulosos y sus segui-
dores). Los defensores de esta escuela de pensamiento paralizaron
el progreso de la sociedad y la cultura islamicas, al hacer referencia
en sus escritos, de manera casi exclusiva, a los acontecimientos de
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los primeros afos del Islam (la vida del Profeta y los treinta afios
posteriores a su muerte). Asi, dejaron el liderazgo politico y social
de la Ummah en las manos de personas intelectual y politicamente
incompetentes.

A raiz de esta desaparicion de la vida publica, la Ummah fue
presa del despotismo, la pobreza y la decadencia tanto social como
politica. En efecto, desde la época de las invasiones mongolas y las
Cruzadas, este ha sido el destino de la Ummah. M4ds recientemen-
te, fue victima del influjo del poderio colonial extranjero y quedd
expuesta a los peligros de imitar ciegamente a una civilizacion ex-
tranjera, ya sea por voluntad propia o por la fuerza. En cada caso,
no obstante, la imitacion trajo consigo mas y mayores padecimien-
tos y decadencia. En consecuencia, se ensancharon las brechas cul-
turales, econdmicas y tecnoldgicas entre el Norte y el Sur, entre las
naciones industriales avanzadas y las naciones subdesarrolladas
del Tercer Mundo, muchas de las cuales son musulmanas.

La ensefianza que debe derivarse de estos acontecimientos es
que el abordaje tradicional fue en vano y que los suefios de épocas
pasadas no sirven de nada frente al implacable avance de la vida en
el tiempo, en el espacio y en el pensamiento. En pocas palabras, los
resultados evidentes de este abordaje han sido, inevitablemente, el
retraso, la debilidad y la decadencia.

LA SOLUCION EXTRANJERA IMITATIVA

Este es el otro abordaje que ha ganado adeptos en el mundo
musulman. Histéricamente, se adoptd por primera vez hace mas
de dos siglos, cuando el imperio turco otomano fue confrontado
por el poderio militar de Europa. Bajo el gobierno de Salim III,
el imperio otomano adopté como politica imitar a Europa, con
la conviccion de que ese era el camino para renovar su poder en
decadencia.

Asi, el ciclo de vacio y pérdida de visiéon comenzd con la pesada
carga de la imitacion, con el intento de importar conocimientos
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técnicos y experiencia extranjeros. Para comenzar, el estado turco
estableci6 su primera universidad de ingenieria moderna, seguida
de una academia militar cuyo objetivo era entrenar a sus oficia-
les siguiendo los pasos de los europeos. Tan decididos estaban los
sultanes otomanos a llevar a cabo sus planes y a retomar su poder
y su prestigio que no dudaron en masacrar a sus propios cuerpos
militares tradicionales, los jenizaros, en sus cuarteles cuando se
opusieron a los planes de “modernizar” el ejército.

Sin embargo, ni el plan de imitar a Occidente ni el método ele-
gido para lograrlo surtieron el efecto deseado: restituir el poder al
sultanato otomano hacer frente a los desafios que azoraban su im-
perio o transmitir el conocimiento a la Ummabh. Por el contrario,
la retirada del sultanato otomano sigui6é su marcha ininterrum-
pidamente ante la arremetida del poderio militar occidental. Su
solucion a este inesperado giro de los acontecimientos fue inten-
sificar sus esfuerzos por imitar a Occidente enviando hordas de
estudiantes a Europa, una politica que trajo consigo una mayor
occidentalizacion. Esto, a su vez, le aport6 una nueva dimension
a la imitacion: la percepcion por parte de los turcos de que seria
necesario llevar a cabo una reforma politica y social siguiendo los
pasos europeos. De lo contrario, de acuerdo con este razonamien-
to, no lograrian crear un ambiente propicio para el acontecimiento
de la reforma académica, administrativa y militar que tan urgente-
mente necesitaban para la reconstruccion de su imperio.

Esta clase de pensamiento dio lugar a muchas reformas liberales
politicas y sociales, reformas que llegaron a su punto ctilmine, en
la segunda mitad del siglo diecinueve lo que se conocié como la
constitucion de Midhat Pasha. Es un hecho histérico ampliamen-
te conocido que esta reforma no fue mucho mas exitosa que las
que la precedieron. Fue por esto que, el sultan ‘Abd al Hamid II se
sintié motivado a administrar personalmente todo el estado, en
un ultimo intento por rescatar el modelo histdrico del sistema de
estado islamico y su sociedad.
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Este movimiento reformista, basado en el principio de la imita-
cion extranjera, progreso y anadié una nueva y clara dimension eu-
ropea: la importancia del nacionalismo como impulso para forjar
una nacion. Entre los turcos, los lideres del movimiento reformista
que adoptaron los abordajes extranjeros, enfatizaron la importan-
cia del nacionalismo. Para darle un sentido a sus declaraciones,
crearon el nacionalismo “turaniano’. Se trataba, bdsicamente de
un nacionalismo pan-turco que abarcaba a todas las personas que
hablaran turco en el oeste y centro de Asia. El movimiento de re-
forma modernista comenz6 su verdadero auge en Turquia, al final
del siglo diecinueve y al comienzo del siglo veinte, cuando, bajo
el nombre de Partido de Unidén y Progreso, desafi6 al sultanado
otomano, derrocé al sultain ‘Abd al Hamid II y tom¢ las riendas
del poder. Sin embargo, este intento de reforma culminé cuando
los turcos, en su guerra final, sufrieron la derrota mas terrible de
su historia bajo el régimen otomano: la ocupacion del centro de
Anatolia, a manos de los griegos, a quienes, por mucho tiempo,
consideraron como seres inferiores.

Sin embargo y a pesar de este arduo trabajo, los intentos de re-
forma inspiradas en los extranjeros no disminuyeron si no que
continuaron de una forma mas global, hasta que el sultanado oto-
mano fue derrocado por el fundador de la moderna republica de
Turquia, el general Mustafa Kemal Atatiirk y su ejército militar.
Este grupo llevo la imitacién extranjera hasta el extremo. Sus lide-
res instituyeron cambios globales y generales de acuerdo a patro-
nes europeos, abolieron el rol del Islam y de la cultura isldamica en
la sociedad, respaldaron el concepto europeo del secularismo y se
aseguraron, de una manera muy clara, que el Islam se separara de
las cuestiones del estado y sus organizaciones, asi como también
de todos los aspectos de la sociedad. Ademas, abolieron todas las
leyes islamicas y las instituciones otomanas, y las reemplazaron
por los codigos legales del pais europeo que ellos consideraban
mas avanzado: Suiza. Con el objetivo de anular los efectos de la
cultura islamica en las generaciones futuras, la escritura arabe fue
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abolida y reemplazada con el alfabeto latin. La gente comun fue
obligada a adoptar una forma de vestir europea; las mujeres tuvie-
ron que dejar de vestir el hiyab; e incluso, rituales islamicos como
el llamado a la oracion, se debian realizar en turco.

Antes de que terminara el régimen de Atatiirk, el gobierno in-
corporé muchos conceptos sobre la intervencion del Estado en
la administracién y sobre el establecimiento de normas para las
instituciones sociales y econdmicas mas importantes del pais. En
particular, el Estado tomo el control de las instituciones finan-
cieras y econdmicas mas importantes del pais, como los bancos
y las companias aseguradoras. No obstante, estos acontecimien-
tos no mejoraron la condicion de Turquia. Por el contrario, su
decadencia continud avanzando, pese a atravesar todas las etapas
de salvamento imitadas de paises extranjeros: la importacion de
ciencia y tecnologia; la organizacién de una armada moderna; la
modernizacion de su administracion civil; la adhesion a concep-
tos liberales; la transmision de cultura occidental; la promulgacion
de reformas politicas y constitucionales; la adopcion del naciona-
lismo, el origen étnico y el secularismo; el establecimiento de las
leyes e instituciones europeas; y el control del estado de las mas
importantes instituciones sociales, econémicas y financieras.

Atn asi, lo tnico que lograron todas estas imitaciones fue el de-
bilitamiento del estado turco y su eventual y completa dominacion
por las potencias occidentales. El general Ismet Inonii, el sucesor
y viejo camarada de Atatiirk, fue obligado, como resultado del fra-
caso de estas politicas y de la presion ejercida por las potencias
occidentales, a abolir la norma de un solo partido politico en el
pais (por ejemplo, el partido republicano) e incorporar una nueva
reforma politica liberal. A raiz de esto, se llevaron a cabo nuevas
elecciones y el partido demoécrata opositor, encabezado por Adnan
Menderes, tomo el poder.

A pesar de la seriedad con la que fueron emprendidos, ninguno
de estos intentos logré rescatar a Turquia ni devolverle su antiguo
poder y estatus. Por el contrario, el deterioro fue tan avasallador
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que, en 1960, Menderes fue ahorcado en el primero de una serie
de golpes de estado militares que llevarian, eventualmente, a una
dictadura y a la represion. Asi, Turquia permanece siendo, tanto
ayer como hoy, “el enfermo de Europa” De hecho, Turquia esta
mucho peor que enfermo. Es el eterno esclavo occidental que no
tiene ningun tipo de esperanza de progresar en la vida.

Si analizamos la experiencia egipcia desde los tiempos de Mu-
hammad, desde el comienzo del siglo diecinueve (a.C.) /siglo trece
(de hégira) hasta el tiempo presente, y si observamos las experien-
cias de los paises islamicos de Arabia, Asia y Africa, no encontra-
remos nada nuevo que afadir a la experiencia de Turquia y sus
dolorosos resultados. A través de los siglos, el mundo islamico si-
gue siendo, debido a su adherencia al principio de imitar todo lo
que sea extranjero, una entidad enferma y fracturada. Y permane-
ce asi, en una época en la que la separacion de su civilizacion de la
de las naciones desarrolladas contintia creciendo.

Las razones que dieron lugar a las fallas de este abordaje son
faciles de comprender. Las naciones, como un conjunto viviente
de humanos, son mucho mas complejas que los individuos en su
composicion y en la cantidad de energia que necesitan para ser
motivadas a superar obstaculos o a ser mas constructivas. Enton-
ces, cada nacion, de la misma manera en que tiene sus motivacio-
nes, psicologia e historia, tiene su propia composicién de valores,
creencias y conceptos. A menos que sean comprendidos de una
manera correcta, es casi imposible tratar con una nacioén, de forma
tal, que sea inspirada a darse cuenta de todo su encubierto poten-
cial para progresar.

Lo que motiva a un ser humano puede no motivar a otro. Lo
mismo pasa con las naciones, ya que cada nacion funciona en base
a sus propios incentivos y prioridades. Entonces, es un gran error
hacer caso omiso a los incentivos y prioridades de una nacién y
correr apresuradamente tras la ciega imitacion de planes para la
produccién y reforma sin un apropiado entendimiento de lo que
distingue a una nacion de otra. A no ser que las naciones adopten
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esta forma de entendimiento, el futuro de la Ummah no sera mejor
que los largos siglos de importacion e imitacion.

EJEMPLOS DE LA HISTORIA RECIENTE

Entre los mas simples y comprensibles ejemplos de lo que men-
cionamos anteriormente se encuentra el efecto que la institucion
occidental de los bancos ha tenido en la Ummah. Desde su pri-
mera aparicién en occidente, los bancos han sido la respuesta a
las demandas economicas y comerciales de la sociedad occidental.
Sin embargo, esta importante institucion ha tenido un destacado
efecto negativo en las bases de la Ummah musulmana. En vez de
asistir al desarrollo de la Ummah en su reconstruccion econdmica,
forjo el camino para la entrada de las influencias extranjeras. La
principal razon de este efecto negativo puede ser atribuida a las
diferencias en creencias y valores. De hecho, el estilo bancario oc-
cidental logro crear divisiones y generar mucho mas conflicto del
que ya existia; también agoto la fuerza de la Ummah, cohibiendo
su motivacion, extinguiendo su entusiasmo y facilitando la domi-
nacion extranjera sobre sus recursos, en vez de ayudarle a progre-
sar y desarrollarse econdmicamente.

En gran medida, la razén por la que el estilo bancario occidental
fracasé en las sociedades islamicas, pese a su supuesto éxito en occi-
dente fue que la aplicacion de sus métodos es, esencialmente, ajena
a los sistemas y valores econémicos islamicos. Expone al individuo
musulmdn y a la Ummah musulmana a una eleccion extremada-
mente dificil: la riqueza y la prosperidad econémica en este mundo,
a través de transacciones ventajosas que podrian condenarlo a la
perdicion en el Mas All4, o el trabajo, la austeridad y la pobreza en
este mundo, en el caso de acatar las ensefianzas del Islam.

Lo que busca la conciencia musulmana es hacer lo mejor posi-
ble en esta vida para obtener bendiciones, recompensas y lo mas
importante, la dicha en la proxima vida. En esa conciencia no hay
lugar para la aceptacion de un dualismo o una contradiccion de
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lo que es bueno y honesto en este mundo, y de lo que es bueno y
honesto en el proximo. El sistema bancario islamico en el mundo
islamico actual constituye un intento parcial por presentar una so-
lucidén o alternativa islamica que devuelva el deseo por desarrollar
requisitos islamicos contemporaneos, incluyendo servicios finan-
cieros y econdmicos, de forma tal que esté en armonia con la per-
sonalidad, el pensamiento y el corazén de los musulmanes.

LA UMMAH Y LA SOLUCION IMPORTADA

Para utilizar una metafora, la solucién extranjera importada es
una solucidn artificial que convierte a la Ummah en un pasivo es-
pectador de un drama que consiste en una mera actuaciéon y que
es solo una sombra de la realidad. Lo maximo que puede hacer esa
audiencia durante la funcién es aplaudir o mostrar su descontento
ante los cambios de trama y lo que estos provocan. No obstante,
esto no significa que la Ummah tenga algun tipo de participacion
significativa en lo que esta sucediendo en el escenario, entre los ac-
tores que representan el liderazgo politico y social. Esta puede ser
la razén por la que cada vez que una de estas obras finaliza, el lider
se baja del poder, o se termina un papel, la Ummah, simplemente,
se sacude y sigue en sus cosas como si nada hubiera pasado. En
poco tiempo, pasara a ver otra obra, otra distraccion, otro lideraz-
go y otro ciclo de las ultimas tendencias en soluciones histdricas
imitativas y extranjeras.

La diferencia entre el pensamiento de las naciones avanzadas,
sus liderazgos y las instituciones en sus propios territorios, y los
pensamientos de las naciones mas atrasadas, sus liderazgos y sus
instituciones es obvia: los de las naciones avanzadas son reales, ya
que surgen directamente de su ser o esencia, de los valores, las per-
sonalidades y requisitos de esas naciones. Estos son los componen-
tes del pensamiento, las politicas y las ensefianzas que hacen que el
liderazgo y la nacién sean un equipo que trabaja por el progreso y
la decidida mejora de la vida de esa nacion.
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Este basico analisis expone una explicacion solida a lo que po-
demos denominar en el mundo islamico, “la comedia de la politica
y los politicos”, y, a gran escala, en el tercer mundo en general.
Explica las diferencias en la naturaleza de la politica, el gobierno y
la administracion de las naciones desarrolladas. También explica
como estos reflejan las relaciones de interaccion y funcionamiento
que representan a una sociedad, un proceso y un movimiento que
surge de la realidad, enfrentdndola e influenciandola, y siendo in-
fluenciado por la misma realidad.

Lo que se pide de nosotros es que comprendamos las dimen-
siones intelectuales y culturales de las soluciones importadas del
extranjero. Si logramos hacer esto, no perderemos mas tiempo en
imitaciones ni parodias y entonces, nos ahorraremos a nosotros y
ala Ummah mucho sufrimiento y dolor. No es justo que la Ummah
continue siendo manejada por los lideres politicos e intelectuales,
ya sean nacionalistas, secularistas, marxistas, etc., quienes han fra-
casado tan rotundamente a través de los siglos. ;Por qué tenemos
que permitirles que conduzcan a la Ummah por el mismo inservi-
ble camino?

Los serios y maduros lideres e intelectuales musulmanes deben
comprometerse a transitar por el camino que esta verdaderamente
abierto, a pesar de lo dificil que parezca ser. Deben asegurarse de
que la solucion que buscan tenga sus origenes en su religion, en su
tierra de origen y en su historia, y que la implementaran para con-
frontar tenazmente los desafios actuales. Si esto no se cumple, los
grandes fracasos sufridos por el mundo musulman en los ultimos
siglos seran nada en comparacion con los nuevos problemas que
deberan enfrentar.

Esta claro que los lideres e intelectuales musulmanes, a pesar de
sus diferentes tendencias y preferencias, asi como toda la Ummah
musulmana pueden seguir sonando con la salvacion, el progreso, el
honor y el poder. Sin embargo, si no modifican su comportamien-
to actual, sus medios y sus métodos de pensamiento, solo podran
esperar que su suerte sea ain mds amarga que la que experimen-
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taron en el pasado. El liderazgo social e intelectual de la Ummah
debe buscar una solucién alternativa auténticamente musulmana,
luchar por discernir sus elementos desde lo profundo del pensa-
miento, la cultura, las practicas y las instituciones de la Ummabh,
para luego aplicarlas a las circunstancias actuales de su pueblo.

LA UMMAH Y LA SOLUCION HISTORICA

La Ummah también ha intentado aplicar un abordaje imitativo.
Sin embargo, esta solucion ignora, de una manera completamente
peligrosa, los elementos de tiempo y espacio en la estructura de la
Ummah y su progresion historica. En los ultimos dos siglos, este
abordaje representd los continuos percances de la Ummah en rela-
cion a los desafios propuestos por la vida contemporanea y fuerzas
hostiles a la mente musulmana y su pensamiento. Claramente, esta
solucién no ha sido capaz de rescatar a la Ummabh, ya que el estado
de la Ummah se ha ido deteriorando rapidamente, sus enemigos
han sacado mucho provecho de la crisis y ademas, continta siendo
atormentada por innumerables problemas. Si este abordaje hubiera
sido exitoso, la excusa de que ciertos obstaculos imprevistos evita-
ron la obtencion de los resultados deseados, habria sido totalmente
inaceptable. Esta claro que toda solucién es tan buena como sus
resultados y, a menos que considere lo inesperado, no sera satisfac-
toria, ya que lo inesperado es una parte integral del problema.

La solucion histdrica imitativa simplifica, excesivamente, ciertas
cuestiones al tratar de establecer la solidez de sus propios princi-
pios y la incompetencia de todos los demas. De hecho, es una so-
lucién que requiere, como condicién para su éxito, la cooperacién
de sus oponentes. Si llegaran a obstaculizarles el camino, no seria
capaz de solucionar nada en absoluto. En si mismo, esto representa
parte del problema que precisa ser resuelto.

Basicamente, la solucion historica imitativa que ha capturado
la imaginacién de tantos musulmanes por tanto tiempo no es mas
que una obstinada insistencia por volver a la época dorada del Is-
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lam. No tiene en cuenta ningun tipo de cambio, ya sea material o
contextual. Esto explica por qué este abordaje “islamico’, que in-
tenta sacar a la Ummah de sus adversidades, ha fracasado rotunda-
mente, a pesar de que la Ummah es islamica en sus creencias y lo
ha sido a lo largo de toda su historia. Esto también explica por qué
el foco del madhhab tradicional basado en el figh fue confinado a
la esfera del ritual de la adoracién y de la ley personal.

Es posible que el ejemplo que mejor personifica las falacias in-
herentes a esta solucion es el de Jamal al Din al Afghani. A pesar de
que fue una de las personas mas importantes y astutas de todos los
reformadores islamicos recientes, malinterpreto la relacion entre
los sistemas sociales y politicos de la época de los primeros califas
y, a partir de esto, llegd a la infama conclusion de que el liderazgo
que la Ummah necesitaba era puramente dictatorial. Obviamente,
la dictadura y la justicia son lados opuestos de la balanza politica y
administrativa. Ademas, esto fue claramente enunciado en una de
las primeras revelaciones coranicas:

... Por cierto que el hombre se excede cuando se ve colmado de
riquezas y poder. (96:6-7).

En un intento por comprender el fendmeno del abordaje his-
torico imitativo, primero debemos conocer como este abordaje se
desarroll6 a lo largo de la historia de la Ummah. Los origenes de
este abordaje se retoman a la division del liderazgo intelectual y po-
litico de la Ummabh: los ultimos dias de los primeros califas, que se
caracterizaron por una dura contienda entre el liderazgo del estado
y los etnocentristas y tribales arabes del desierto, que apoyaban los
movimientos que conducian a la apostasia y una obstinada politica
refractaria. Finalmente, este conflicto alcanzé un punto de confron-
tacion abierta entre los lideres del estado de Medina, representados
por los politicos generales del Islam (por ejemplo, personas como al
Husain ibn Ali, Abd Allah ibn al Zubair, Muhammad Dhu al Nafs
al Zakiah, Zaid ibn Ali, entre otros) y el liderazgo politico de las
dinastias gobernantes.
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Esta confrontacion culminé con la derrota del liderazgo intelec-
tual y religioso, un hecho que dio lugar a su retirada de la politica
y a la asuncion de un nuevo rol: la oposicion intelectual y religiosa.
Su aislamiento continué acrecentandose y, con el pasar de los siglos,
dejé una marca indeleble en la naturaleza del pensamiento islamico
y en las preocupaciones de los pensadores islamicos. Mientras que
los sabios caian en la trampa de analizar los problemas desde una
perspectiva muy estrecha e interpretaban los textos de la revelacion
desde un punto de vista puramente léxico, nacian las escuelas del
taglid. En defensa de los sabios, es posible que su deseo por proteger
y preservar la Shariah de cualquier tipo de modificacién por parte
de personas inescrupulosas e incompetentes, contribuyo al abordaje
extremadamente conservativo que adoptaron. Aun asi, el resultado
natural fue que, a medida que pasaba el tiempo, el pensamiento isla-
mico se volvia mas claramente retrospectivo, perdido en difusas re-
colecciones de tiempos pasados y la adoracion de reliquias sagradas.

Como consecuencia de este desarrollo, las raices intelectuales
del liderazgo social y politico de la Ummah se marchitaron y mu-
rieron. Cuando el liderazgo perdid su lugar, la Ummah sucumbid
ante la imitacion ciega y el estancamiento intelectual; esto sucedio
sobre todo a los sabios religiosos que ya no tenian ningun tipo de
participacion en las practicas politicas ni sociales. La represion, la
tirania y la subyugacion se apoderaron de la Ummah, mientras que
el liderazgo politico y social perdid su base intelectual de la que ex-
traia las soluciones necesarias para el desarrollo de la Ummah, sus
alternativas y reemplazos.

Por un lado, la Ummabh se vio atrapada por un pensamiento imi-
tativo y estdtico y, por el otro, por el despotismo y la autocracia po-
litica. Esta es una imagen muy certera de la historia de la Ummah
y del por qué, luego de las invasiones mongolas y de las Cruzadas,
la Ummah fue presa del imperialismo occidental y, hasta el dia de
hoy permanece bajo su dominacidon.

Lo importante aqui es que la decadencia de la Ummabh, el fra-
caso de sus instituciones y su incapacidad para pensar mas alla de
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la imitacion histérica condujeron hacia un peligro ain mayor: la
percepcion de que la solucidn a sus problemas puede estar en el
abordaje imitativo extranjero. Sin embargo, los resultados de este
abordaje imitativo apresuraron la caida de la Ummah y la dejaron
mas debilitada de lo que ya se encontraba. Al seguir este camino,
la Ummah se vio atormentada con lo que los sabios llamaron una
creciente brecha social (econémica y tecnoldgica) entre el norte
y el sur, o entre las naciones avanzadas e industrializadas y las
de los paises subdesarrollados del tercer mundo, muchos de los
cuales son musulmanes. Entre las lecciones mas importantes que
debemos aprender del fracaso de este abordaje es que los suefios
orientados al atraso no son naturales; es mas, son contrarios a las
leyes de movimiento que gobiernan la vida, el tiempo, el espacio,
el pensamiento y la posibilidad. Ademas, insistir en este tipo de
pensamientos y abordajes, en relacion a la reforma, conlleva a la
insistencia de los resultados del abordaje: el atraso, la decadencia y
el fracaso ante un aluvion de ideas extranjeras.

La Ummah debe encontrar un nuevo camino a seguir y los li-
deres intelectuales y politicos deben realizar serios intentos para
encontrar el camino y los medios para la reforma. Pero ;cual es este
nuevo camino? Y jcudl es este nuevo abordaje? ;Qué es basicamen-
te? ;Cudles son sus caracteristicas? ;Puede ser probado para que
sepamos que serd mejor que los implementados anteriormente y
que serd exitoso en los campos donde todos los demas fracasaron?

Para responder estas preguntas, primero debemos comprender
este fendmeno. ;Como comenzd? ;Coémo, cuando y por qué se
produjo la decadencia en primer lugar? ;Cémo llegd a degenerarse
la situacion? Esta claro que la comprension de la enfermedad, sus
comienzos y sintomas y luego, su progreso que infect6 el cuerpo
del Islam y su historia, es un prerrequisito esencial para compren-
der cual es la cura y sus atributos. Mediante esta comprension, es
posible que podamos determinar la clase de esfuerzo que la refor-
ma necesita, las prioridades de ese esfuerzo y los planes para su
implementacion.
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EL ABORDAJE DE LA ASALAH ISLAMICA CONTEMPORANEA

Como su nombre lo indica, este abordaje se basa en el Islam, en
relacion a sus objetivos, creencias, valores e ideas. Esto se debe a
que la Ummah, a quién estan destinados el crecimiento, la accion
positiva y la reforma, es islamica en sus creencias, valores y re-
composicion intelectual y psicoldgica. Entonces, no hay manera de
motivarla si se ignora la verdad fundamental de su personalidad,
su fuerza escondida y sus motivos.

Estd claro que no es suficiente con declarar categdéricamente que
el Islam es la esencia del abordaje y la solucién, ya que el Islam
constituye parte del abordaje histérico a imitar y el abordaje de
la Asalah islamica contemporanea. Entonces, es fundamental que
definamos las caracteristicas distintivas de este tltimo abordaje.

Estas caracteristicas pueden ser buscadas en los aspectos con-
temporaneos y en la integridad del abordaje islamico propuesto.
Esto significa que la solucién puede encontrarse en las creencias,
valores e inclinaciones islamicos, ya que estos reflejan las circuns-
tancias contemporaneas de la Ummah y sus problemas actuales.
También significa comprender lo que estas circunstancias requie-
ren en lo referente a tiempo y espacio en relacion con la herencia
y experiencia islamica en sus primeras etapas por un lado, y en lo
que respecta al significado del cambio cuantitativo y cualitativo en
la vida humana, por el otro. Esto es diferente de las soluciones imi-
tadoras ya que la solucién basada en la Asalah islamica contem-
poranea surge como un enunciado de la necesidad de la Ummah
y como una respuesta basada en los valores, conceptos y objetivos
del Islam, a los desafios que se le presentan. De esta manera, la
Ummah y su potencial son colocados en una posicion de liderazgo
y, mediante sus valores y objetivos, la Ummah puede llegar a diri-
gir el futuro de la humanidad.

Nuestro entendimiento de la “Asalah contemporanea” o afron-
tar las circunstancias contemporaneas, basaindonos en el caracter
islamico de la Ummah, implica, para empezar, una “comprension”
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Esto, a su vez, significa el entendimiento de las teorias y aplicacio-
nes del antiguo periodo del Islam, con todas sus dimensiones de
tiempo y espacio. Esto también supone un profundo entendimien-
to de los objetivos y propdsitos superiores del Islam y la apropiada
relacion entre ellos. Esto serviria como base para toda la interac-
cién de la Ummah con la vida y la sociedad contemporanea, y para
que la Ummah asuma una posicion de liderazgo, con respecto a
otras civilizaciones.

La Asalah contemporanea implica habilidad, experiencia técni-
ca y metodologia solida. También implica un abordaje académico
e intelectual basado en el conocimiento de las leyes de la naturale-
za y en la experiencia. La experiencia a la que hacemos referencia
es la que surge de las cuestiones, problemas y posibilidades reales,
vista de la perspectiva del pensamiento islamico, sus principios,
propdsitos, valores y ensefianzas. Mediante una metodologia ba-
sada en una comprension académica y practica, debe ser posible
realizar una transicion intelectual y social de una sociedad de co-
mercio simple, ganadera y agricultora, al mundo de la automatiza-
cion, la comunicacién y los movimientos sin fin; una sociedad que
se caracteriza por los cambios en su potencialidad y capacidad, su
riqueza y su produccion, y en las obligaciones y responsabilidades
de sus individuos, grupos y sistemas politicos, sociales y econdémi-
cos. De esta manera, se pueden reunir los desafios, peligros y opor-
tunidades de los que el mundo se ha beneficiado y perjudicado.

Entonces, no podemos escapar a la necesidad de analizar abor-
dajes globales e integrales o, simplemente, seguir movimientos y
relaciones sociales de diferentes grupos humanos. Por sobre todo,
esto significa que debe existir un completo entendimiento y aten-
cién de los propdsitos superiores de la Shariah y de sus principios,
valores y ensefianzas bdsicas generales. Este debe ser el punto de
partida del pensamiento social isldimico contemporaneo y para el
planeamiento de las instituciones, organizaciones y regulaciones
que dirigen y gobiernan este movimiento. Si alcanzamos estos ob-
jetivos, la sociedad islamica seguira distinguiéndose por su justi-
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cia, shura, su solidaridad, su hermandad y todos los demas valores
sostenidos por el Islam.

Para alcanzar el objetivo de la Asalah islamica contemporanea,
la metodologia de investigacion en los estudios islamicos debe ser
reestructurada para que proceda desde la experiencia obtenida de
situaciones practicas relacionadas con el Islam y sus propdsitos y
valores superiores, y sus preceptos sociales y de su civilizacion. A lo
que esto se refiere es a la reunificacion de dos ramas de educacion,
en todos sus niveles: la espiritual, con énfasis en los valores, y la téc-
nica, con énfasis en su aplicacion. También se debe prestar atencion
a la filosofia y a los abordajes islamicos de cada rama de ensenanza,
particularmente a las humanidades y las ciencias sociales.

Haciendo un analisis final, podemos afirmar que la Asalah isla-
mica contemporanea nos conducira hacia una reorganizacién de
las prioridades y a la reconstruccion de la metodologia y el pen-
samiento que daran lugar a los medios necesarios que pueda ser
provista aseguren que una sdlida educacién islamica. Ademas,
también se producira una reconstruccion de las instituciones, las
organizaciones, los sistemas sociales y las instituciones politicas,
para que la complementariedad y la progresion solida impulsen a
la sociedad hacia una reorganizacion constructiva sobre la base de
los valores y propdsitos islamicos.

El abordaje adoptado por la Asalah islamica contempordnea
debe incluir dos factores si planea tener un rol efectivo en el li-
derazgo y la reforma de la civilizacién humana. Basandonos en el
estudio del cambio civilizacional historico, estos factores son los
siguientes: el impetu de una mirada religiosa positiva y el predo-
minio en el pensamiento efectivo.

En los primeros dias del Islam esto se produjo mediante la agi-
dah (credo) islamica pura y la supremacia del pensamiento islami-
co. Esta combinacion dio lugar a muchos logros remarcables en la
primera generacion de musulmanes: las genialidades militares y
diplomaticas en las batallas de Jandaq y Hudaibiah, la reconquista
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de La Meca, la increible travesia por el desierto de Siria antes de
la batalla definitiva con los bizantinos en Yarmuk, la genialidad de
mantener los diversos diwan, las politicas de construccion, la crea-
cion de organizaciones, la construccion de mezquitas como escue-
las y centros de entrenamiento y la diseminacion de la sabiduria
y los conocimientos cientificos. Todo esto habla elocuentemente
del importante rol de la civilizacion islamica en el desarrollo de la
civilizacién humana.

Lo mismo sucedid en el renacimiento europeo, ya que surgio una
nueva y positiva vision religiosa (la reforma protestante) dedicada
a una perspectiva cristiana que intentaba erradicar la supersticion
y la ignorancia de la Edad Media. Esto, combinado con la reforma
del pensamiento europeo, que hasta ese momento habia sido coar-
tada por interpretaciones literales de fabulas derivadas de fuentes
biblicas, probaron ser una mezcla muy potente. Lo que sucedi6 en
los primeros dias del Islam, es decir, la unién de una vision religiosa
constructiva y el pensamiento efectivo y superior, también sucedié
en Europa y obtuvo un resultado similar: la creacion de una nueva
civilizacién, la del renacimiento europeo. El abordaje de la Asalah
contemporanea se basa también en estos dos factores.

Entonces, dar prioridad a una reforma religiosa, excluyendo
una metodologia sélida no beneficiard al movimiento isldimico
contemporaneo. Ademas, los secularistas occidentales no tendran
éxito si solo se preocupan por las cuestiones del pensamiento y
sus brillantes logros. Por el contrario, ambos elementos deben ser
combinados y los dos campos deben unirse para producir los ele-
mentos necesarios para el califato y el establecimiento de una nue-
va civilizacion.

El proceso de unir los elementos religiosos y seculares es, desde
un punto de vista isldmico, la restauracion de la conexién entre la
razén y la revelacion, o entre el rol de la mente de apreciar (com-
prender e interpretar) la revelacion y guiar a la mente mediante
los objetivos de la revelacién, su abordaje integral y universal y
sus valores civilizacionales. Asi, la union de las dos alas en la bus-
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queda de la reforma es un proceso intelectual, teniendo en cuenta
su metodologia y estilo. En otras palabras, la crisis que enfrenta la
Ummah en la actualidad es una crisis de pensamiento.

Entonces, es totalmente natural que el llamado al abordaje co-
rrecto, la explicacion de por qué se eligio tal abordaje y sus prio-
ridades, y los planes para su implementacion deben ser realizados
por los intelectuales, escritores y lideres comprometidos social y
politicamente. Estas personas deben esforzarse por dilucidar el
panorama, por hacer que la Ummah sea conciente del problema y
por plantar las semillas de la reforma para que crezcan y, eventual-
mente, den frutos. A veces, pareciera que el camino es un camino
sinuoso. Sin embargo, este es el caso en cada comienzo y en cada
nuevo cometido. A pesar de que el comienzo puede ser dificulto-
so, las personas nunca han elegido un camino, simplemente, por
lo facil de su recorrido. Por el contrario, los caminos se eligen por
la simple razén de que conducen a los objetivos que las personas
buscaban alcanzar.

LLAS RATCES HISTORICAS DE LA CRISIS
LoS CAMBIOS EN LA PLATAFORMA POLITICA:
LOS BEDUINOS, LAS LUCHAS INTERNAS Y LA CAIDA DEL CALIFATO

A partir de lo anteriormente expuesto debe quedar muy en cla-
ro que la solucién islamica debe ser puesta en practica siempre
que la Ummah estuviera atravesando una crisis de debilidad, in-
trigas, retrocesos y falta de civilizacién. Las primeras paginas de
este libro retrataron, brevemente, los esfuerzos de la Ummah por
salir de esta crisis y por instituir una reforma al enfrentarse, cara
a cara, con la cultura occidental moderna y al ser forzada a probar
la amargura de la derrota. Por primera vez, la Ummah fue con-
frontada por un determinado enemigo que amenazé con destruir
toda su civilizacién. En las paginas anteriores, repasamos como la
Ummah ha fracasado, en repetidas ocasiones, en sus intentos por
liberarse de los desatios de la influencia occidental. Como resulta-
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do del analisis previamente expuesto y de lo que observamos hoy
en dia, debemos reconsiderar a la Asalah islamica contemporanea
como la inica manera de sacar ala Ummah de su presente afliccion
y de liberarla del circulo vicioso en el que se encuentra inmersa.
Entonces, es muy importante que comprendamos la naturaleza de
la crisis y el eje que la hace funcionar. Solo mediante este proceso
seremos capaces de adentrarnos al corazon de la crisis. Es cierto
que hasta ahora, nuestro desconocimiento acerca de la naturaleza
de la crisis nos ha impedido evaluar nuestro funcionamiento como
civilizacién y mantener el curso del progreso a través de los siglos.

Ante tal emprendimiento, debemos estar listos para interiori-
zarnos, ignorar lo superficial (a pesar de los defectos de nuestra
formacion), conocer los limites de nuestro pensamiento y nuestras
inquietudes sobre lo que consideramos, legitimamente o no, que es
sagrado. Sin duda alguna, hemos sido influenciados por las viejas
contiendas populares, politicas e intelectuales que se han sucedi-
do a través de los siglos y que, con poca frecuencia o casi nunca,
se muestran como realmente eran, o son. Ademas, estas influen-
cias persisten bajo la superficie de nuestra ponderacion de todo lo
que consideramos sagrado, paralizando nuestras mentes y almas e
impidiendo que pensemos seriamente y que reflexionemos sobre
estas cuestiones, y evitando que utilicemos nuestro intelecto para
alcanzar verdaderos logros.

Entonces es nuestro deber evaluar la condicién actual y cada
aspecto de nuestra larga historia. Debemos examinar exhausti-
vamente estos aspectos para poder adquirir un apropiado enten-
dimiento de la situacién y para diferenciar lo verdaderamente
sagrado de lo que no lo es. También debemos evadir las indtiles
trampas que consisten en intentar hacer responsables a otras per-
sonas de nuestros propios fracasos.

La primera sefial de la emergente crisis de la Ummabh fue la fit-
nah (las luchas internas) que desencadeno en una serie de des-
tructivas guerras civiles dentro del estado islamico. El tercer califa,
‘Uzman ibn Affan, fue martirizado durante estas guerras, asi como
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también su sucesor Ali ibn Abi Talib. Eventualmente el califato ter-
mind y fue reemplazado por el libertinaje, el despotismo y el triba-
lismo de los nuevos gobernantes de la Ummah, la realeza Omeya.

Las luchas internas que finalmente provocaron la caida del ca-
lifato son consideradas un acontecimiento muy importante en la
historia de la Ummah y no deben ser pasadas por alto hasta que
comprendamos correctamente los hechos, sus causas y lo que
engendraron. Necesitamos esta informacién ya que los aconteci-
mientos de este periodo contintian, incluso en los tiempos actua-
les, influenciando el comportamiento de la Ummah.

El factor mas importante de las luchas internas fue el desaper-
cibido e inevitable cambio en la base del poder politico de donde
provenia la legitimidad del liderazgo del califato. Debido a que los
Compaiieros (sahabah) constituyeron el ejército y la base del po-
der del estado del Profeta, también realizaron la misma funcion
para el califato, con todo lo que eso implica en relacién a su ca-
lidad de vida, sus tendencias, entrenamiento, sabiduria y mora-
lidad. Durante el transcurso de la secuencia de acontecimientos
que incluyeron los desafios de los imperios contemporaneos de
los Persas y de los Romanos de Oriente, se intentd reclutar a las
tribus beduinas arabes, que todavia estaban inmersas en el etno-
centrismo y que tenian muchos prejuicios para unirse al ejército
musulman. Mientras que la cantidad de nuevos reclutas beduinos
aumentaba, la cantidad de Compaieros veteranos disminuia, ya
que muchos de ellos fueron martirizados durante las primeras ba-
tallas. Esto hizo posible que los beduinos preservaran y mantu-
vieran, ademas de las principales ensefianzas del Islam, todos los
prejuicios e influencias étnicas del desierto, principalmente, todos
los elementos que el cuidado y la formacion del Profeta intentaron
eliminar de los corazones y mentes de sus Compaieros.

De esta manera, las bases politicas del califato atravesaron por
cambios drasticos debido a la influencia de estos beduinos. Los
valores, objetivos y criterios puramente islamicos, que fueron im-
partidos por el Profeta, dejaron de ser las fuerzas que guiaban a
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los nuevos ejércitos o a los nuevos politicos. La consecuencia in-
evitable de este desarrollo se manifestd en las luchas internas y en
la eventual caida del califato, que fue reemplazado por el poder de
las tribus y por los etnocéntricos y déspotas tribalistas de la realeza
Omeya.

También fue algo bastante obvio que los lideres religiosos y po-
liticos de La Meca y Medina no duraran mas de un siglo, y que los
esfuerzos de Husain ibn Ali, ‘Abd Allah ibn al Zubair, Muhammad
Dhu al Nafs al Zakiah, Zaid ibn Ali, entre otros, fueran casi nu-
los en las sangrientas guerras civiles contra la apabullante mayoria
beduina. A medida que pasaba el tiempo, un gran numero de per-
sas, bizantinos, indios, turcos, africanos y otros, se convirtieron
al Islam sin gozar de los beneficios de una completa formacion
islamica que destruyera sus antiguos prejuicios y sus conceptos
preislamicos. Rapidamente, la falta de este elemento provoco que
muchos miembros de la Ummah se desviaran de las practicas,
conceptos y métodos netamente islamicos. En resumen, cuando la
mayoria tribal beduina se hizo cargo del poder, la base del poder
politico cambi6 y la Ummah fue sometida a un liderazgo politico
que mezclaba estilos preislamicos con los islamicos.

LA FISURA ENTRE EL LIDERAZGO POLITICO Y EL RELIGIOSO

Si la dominacién beduina del ejército que provocd la caida del
califato y su reemplazo con la realeza Omeya fueron las principales
causas que condujeron al cambio y la desviacion, entonces las su-
tiles diferencias que se sucedieron como resultado de este aparen-
te cambio fueron mucho mas insidiosas. Basicamente, se produjo
una fisura en las filas del liderazgo social entre los lideres politi-
cos y los intelectuales religiosos. Esta fisura se transformé en uno
de los factores mas importantes en la disipacion de las increibles
energias recientemente liberadas por la fuerza del Islam.

Ante el establecimiento de las fuerzas étnicas y dictatoriales en
el sistema social islamico, los lideres intelectuales religiosos ubica-
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dos en el Hiyaz se rehusaron a aceptar la realidad y las razones que
dieron origen a los nuevos cambios. Por el contrario, resistieron
basandose en los dogmas y el pensamiento, en contraposicion al
origen étnico, las fuerzas tribales, incluyendo los Omeya de la tri-
bu Quraish.

Cuando las guerras civiles, que duraron siglos, terminaron por
agotar a los intelectuales religiosos (que no fueron capaces de cap-
tar el apoyo de las masas cuyo pensamiento y formacion fueron,
sin dudas, principalmente tribalistas y étnicas), sus miembros se
retiraron y buscaron refugio lejos del liderazgo politico, abando-
nando todo intento por formar una oposicion significativa. La es-
trategia del nuevo liderazgo politico se basé en hacerle frente a la
inteligencia religiosa, forzando y presionando a sus miembros a
obedecer sus 6rdenes. Asi, muchos de los grandes sabios, especial-
mente los cuatro que fundaron las escuelas de pensamiento legal,
sufrieron torturas y castigos ejemplares. El Imam Abu Hanifah
(muri6 en el afo 150/767) murid en prisién ya que se negd a acep-
tar el cargo de juez en un régimen que no estaba comprometido
con el Islam. Cuando el Imam Malik (murié en el afio 175/795) se
mostro a favor de la invalidez del talag, instaurado bajo coaccion,
fue golpeado de forma tan brutal que su mano quedé paraliza-
da’. Del mismo modo, el Imam Ahmad ibn Hanbal (murié en el
ano 241/855) fue sometido a muchisimo sufrimiento debido a su
oposicion a las ambiciones politicas de las personas del poder. El
Imam al Shafi'i (muri6 en el ano 204/820) se vio obligado a huir
de las autoridades de Bagdag, luego de haber sido trasladado en-
cadenado desde Yemen. Finalmente, se refugié en Egipto, alejado
del centro del poder.

La fisura entre el liderazgo politico y el intelectual religioso de
la Ummabh represent6 el comienzo de la decadencia del poder mu-
sulman, de las grietas en la base de la sociedad musulmana y de la
crisis en el pensamiento y las instituciones islamicas. Todos estos
factores dejaron la puerta abierta para que la corrupcion y la deca-
dencia se infiltraran en la sociedad musulmana. En forma gradual,
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el Islam dej6 de ser capaz de mantener su vitalidad. En consecuen-
cia, solo los restos de sus ensefianzas espirituales sobrevivieron a
través de los siglos. El resto de lo que fue su gloriosa civilizacion
ha desaparecido.

La fisura entre el liderazgo intelectual religioso y el politico fue
la causa principal de todos los males que atormentarian a la Um-
mah. Esta amarga fisura condujo a la eliminacién del liderazgo
intelectual de toda responsabilidad practica y social dentro de la
Ummah. A su vez, esto se convirtié en la razon mds importante de
la pardlisis de la mente musulmana, que literalmente se aislé en los
confines de la mezquita. Asi, su Gnica preocupacion paso a ser el
analisis de las primeras ensefianzas tedricas, principalmente con
abordajes descriptivos y léxicos de la interpretacion de los textos
del Coran y la Sunnah. La tnica preocupacion del liderazgo inte-
lectual, para justificar sus acciones, era la de vigilar y evitar que el
liderazgo politico y sus agentes lo corrompieran o que se malin-
terpretaran los textos sagrados. Como consecuencia, la Ummah es
actualmente incapaz de competir con otras civilizaciones, ya sea a
un nivel material o intelectual. De hecho, su propia existencia se
encuentra amenazada por la sociedad occidental contemporanea.

Este triste estado ha conducido al renombrado “cerrado de la
puerta” al iytihad, a pesar de que en realidad, el iytihad nunca
tuvo ninguna puerta que pudiera ser cerrada. A su vez, “cerrar la
puerta” era una metéfora que hacia referencia al estancamiento del
pensamiento basado en la pérdida de compromiso con el Islam
por parte del liderazgo politico, debido a sus preferencias por per-
petuar su poder y autoridad mediante el despotismo y por hacer
que todo lo que tocaran se pusiera a su servicio y al de los intereses
personales de sus agentes. Todo esto provocd que los Ulama se
escondieran dentro de los recovecos de sus mezquitas, lejos de los
continuos cambios.

En segundo lugar, esta fisura provocd falencias en la capacidad
del liderazgo politico para ser util frente a las cambiantes circuns-
tancias y para proveer ideas, orientacion politica y alternativas
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viables. Entonces, no debe sorprendernos que el liderazgo politico
del mundo islamico ha sido, en general, déspota y dictatorial por
naturaleza. Muy rara vez, si es que alguna vez ha sucedido, existio
la posibilidad de shura, un término coranico que denota la par-
ticipacion de las masas a la hora de determinar las cuestiones de
la Ummah. Tampoco hay nada extrafio con la forma en la que la
Ummah se desvanece y desaparece como civilizacion con sus sin-
gulares caracteristicas, pensamientos e instituciones.

No debe ser muy complicado que los lectores aprecien el tipo
de faccionalismo y de desintegracion politica que afecté el cuerpo
politico de la Ummah luego de la caida del califato. No obstante,
los lectores deben comprender la diferencia entre el poder de la
vitalidad de la civilizacién exhibido por el Islam en sus primeras
etapas y las grandes acumulaciones de riqueza y territorios que
provocaron luego, como resultado de su antigua vitalidad, aglo-
meraciones que, en parte, se debieron al inminente colapso de los
imperios persa y bizantino vecinos. Estos aparentes signos de vi-
talidad fueron provocados, a pesar de la decadencia establecida en
la Ummah musulmana, por la pérdida de vitalidad, a la que nos
referimos como pérdida relativa. De hecho, la Ummah de esa épo-
ca todavia mantenia gran parte de su vitalidad. Entonces, es muy
importante que los lectores no pasen por alto lo que puede haber
sido ocultado por circunstancias externas; la fuerza de la Ummah
ya estaba debilitada.

EL PUNTO CRUCIAL DE LA CRISIS Y EL FUTURO DE LA UMMAH
UNA CRISIS DEL PENSAMIENTO NO UNA CRISIS DE FE

A pesar de los constantes fallidos intentos por aplicar soluciones
extranjeras o tradicionales a sus problemas, el entendimiento de la
Ummabh sobre las cuestiones islamicas sigue siendo escaso. Es posi-
ble que la causa de este problema se deba al malentendido general
acerca del pensamiento y de la fe; por ejemplo, considerar que el
pensamiento y la fe son la misma cosa, absoluta y eternamente sa-
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grados. De hecho, este concepto erréneo es resultado directo de lo
que nuestros enemigos han distribuido entre nosotros a través del
control que ejercen sobre la cultura, la educacion y los medios de co-
municacion. Ciertas acciones, particularmente de las personas com-
prometidas con estudios orientalistas acerca del Islam o del mundo
musulman, han aumentado en gran medida nuestro nivel de con-
fusion. Un factor que contribuye a la falta de claridad en la vision
musulmana contemporanea es el impedimento psicolégico que ha
dejado, a la mente musulmana, tan ddcil y domesticada como una
mascota. En otras palabras, no tiene el valor suficiente para analizar
su legado intelectual o le considera sagrado. Como consecuencia,
no alcanza a entender lo que es realmente importante, distinguir
entre lo fundamental y lo absoluto, y entre lo que es pasajero y li-
mitado; o incluso apreciar lo que es esencial y lo que depende del
funcionamiento y del estilo. Los miedos, la falta de confianza en
uno mismo y las inquietudes que planteamos en nuestra persona
hacen imposible que analicemos, de una forma honesta, los aconte-
cimientos y los factores y fallas adicionales de nuestro pasado.

Asi, la mente musulmana ha permanecido prisionera de estos
conceptos y abordajes basicos que la condenan a permanecer ata-
da a los errores y digresiones del pasado y despojada de la capaci-
dad de distinguir y corregir su propio camino, o de ahondar en las
profundidades de los problemas y confrontarlos. De esta manera,
es incapaz de arriesgarse a cambiar el rumbo de su futuro, ya que
permanece sentada, atada y vendada, en un polvoriento rincén de
un pasado distante.

Si la metodologia de pensamiento no atraviesa por un cambio
necesario y sus abordajes no son rectificados, la mente musulmana
permanecera incapaz de analizar cualquier cuestion de una forma
critica y profunda. Por el contrario, continuara transitando de una
solucion fallida a la siguiente. No hay ninguna duda de que seguir
por este camino solo conducira a la desintegracion y al colapso.

Para aumentar los problemas de la maltrecha mente musulma-
na, los lideres intelectuales y politicos de la Ummah, ya sea inten-



La Crisis en la Mente Musulmana 51

cionalmente o no, perdieron la esperanza de obtener, alguna vez,
el completo monopolio del liderazgo. Lo que cada grupo busca es
introducir a la fuerza su propia clase de terrorismo a la Ummabh.
A pesar de las intenciones que tuvieran, lo lideres politicos prac-
ticaron un tipo de terrorismo material, mientras que los lideres
intelectuales perpetraron un terrorismo psicolégico. Estos dos
grupos practicaron este tipo de actividades para asegurarse una
constante debilidad y sometimiento de los musulmanes con res-
pecto a las vidas privadas y publicas de sus lideres. Sin embargo,
lo que es absurdamente lamentable es que este terrorismo alcanzé
tal magnitud, que comenz6 a afectar negativamente a sus lideres
intelectuales y politicos. Como resultado final, la debilidad de la
Ummah provocé el colapso de la base del poder de los lideres y
la dejé incapaz de defenderse frente a los ataques de los poderes
coloniales extranjeros.

Debido a que la vision musulmana se encuentra nublada y el
camino, obstaculizado, entendemos que los musulmanes debemos
aceptar el pasado con todas sus desviaciones o peculiaridades de
pensamiento, sociedad y organizacion, o rechazarlo completa-
mente, de acuerdo a sus valores inherentes. A través de los siglos,
esta vision se ha debilitado considerablemente mientras que la
personalidad de la Ummah se ha visto afectada por una serie de
devastadoras enfermedades que la han dejado incapaz de distin-
guir entre la verdad y el dogma, el fin y los medios, la religion y el
folclore, los valores y los acontecimientos banales, y los conceptos
y la imitacién.

Basicamente, la mente musulmana ha sido dividida en dos gru-
pos que se proponen a rechazar o a aceptar todo, sin diferenciar
entre los hechos histéricos de los ficticios o de distinguir entre los
medios y el fin. Incluso, algunos grupos dentro de la Ummah han
declarado que los pueblos y sociedades, cuyos recursos materiales
han sido afectados, son verdaderas victimas de crisis etéreas o abs-
tractas.
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PENSAMIENTO Y MEDIOS VS. VALORES Y OBJETIVOS

Debemos dejar en claro que nadie puede oponerse a los valores,
principios y creencias que formaron parte de las bases del Islam.
A pesar de eso, los enemigos del Islam no hacen referencia a estas
cuestiones. Segun ellos, cuando alguien habla del Islam hace refe-
rencia a la fatalidad y a la tirania, al absolutismo politico, a las fa-
llas intelectuales y psicologicas, al exceso de la venta de esclavos y a
la degradacion de la mujer. Estas personas también proclaman que
las creencias islamicas no son mas que mitos de los musulmanes
y que la historia de sus errores y creencias son realmente sus cos-
tumbres y tradiciones, asi como también, signos de su ignorancia,
supersticién y prejuicio.

No obstante, lo que debemos recordar es que las personas que se
convirtieron al Islam lo hicieron en una época donde las naciones
estaban en decadencia. Asi que todo lo que esas personas lograron
eventualmente, fue el resultado de la precedencia del Islam, de sus
principios y abordajes. Por el otro lado, la decisién de estas perso-
nas de transitar cualquier tipo de camino malvado se tomo a pesar
del Islam y de sus valores, y esto puede remontarse a las practicas de
sus antiguas civilizaciones. Si no hubiera sido por el efecto civiliza-
dor del Islam y de sus valores y principios, esta claro que el mundo
musulman se habria visto inmerso en todo tipo de injusticias, co-
rrupcion e ignorancia.

Es muy importante que nos demos cuenta que, en esta crisis, los
defectos en la vida de los musulmanes no pueden ser atribuidos
a los valores, objetivos y propositos del Islam, sino a la forma en
la que los musulmanes piensan, perciben y razonan. Es muy im-
portante que nos demos cuenta que, en esta crisis, los defectos en
la vida de los musulmanes no pueden ser atribuidos a los valores,
objetivos y propdsitos del Islam, mds bien, a la forma en la que los
musulmanes piensan, perciben y razonan. Lo que realmente nece-
sitamos analizar es como la mente musulmana incorpora los valo-
res y principios del Islam en su sociedad y en sus organizaciones, en
situaciones especificas y en diversas circunstancias.
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Después de todo, existe una diferencia entre los principios de
acuerdo mutuo y la solidaridad y los acuerdos y procedimiento
utilizados para hacer realidad estos principios (o quienes, de he-
cho, permiten que estos principios se pierdan o se desperdicien).
También existe una diferencia entre los propdsitos principales de
la Shariah y las politicas creadas para asegurar dichos propdsitos,
asi como también entre los principios y valores de la Shariah y los
procedimientos y acuerdos para llevarlos a cabo. Cosas como los
valores, los principios y los fines forman parte de las leyes univer-
sales de existencia que, a pesar de las limitaciones en el tiempo y
el espacio, forman parte de una personalidad humana sélida. Por
el otro lado, los procedimientos, las politicas, los abordajes y las
medidas practicas estin mucho mas vinculados con las exigencias
del tiempo y el lugar.

Todo esto significa que la diferencia entre las creencias, los princi-
pios y los valores, por un lado, y el pensamiento, el entendimiento y
la aplicacion (o su falta de imperfeccion), por el otro, es una cuestion
muy basica. Si alguna vez esperamos encarrilar nuestro futuro e im-
plementar algun tipo de reforma significativa, debemos ser muy cla-
ros en esta cuestion. Llegando al final de este analisis, confirmamos
que la crisis de la Ummah reside, esencialmente, en sus pensamien-
tos mds que en sus creencias, en sus métodos y no en su significado,
y que la crisis en cuestion trata de medios y no de fines. Este es, en-
tonces, un buen punto de partida para comenzar un estudio serio,
y mediante este, poner fin a la innecesaria confusion acerca de las
pretenciosas declaraciones y las desgastadas tradiciones.

AISLAMIENTO INTELECTUAL: LA CAUSA DEL TAQLID Y LA IGNORANCIA

Con el paso del tiempo, la crisis en la mente musulmana se ha
vuelto mas y mas dificil de ignorar, ya que la brecha entre la teoria
y la practica se ha hecho cada vez mas grande. Los objetivos mu-
sulmanes se han volcado hacia aspectos que involucran esperanzas
inalcanzables y deseos caprichosos, y los logros musulmanes han
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pasado a ser practicamente historia y recuerdos de las épocas pa-
sadas. Cuando el control de la Ummah pasé a manos de sus ene-
migos, la bancarrota de la sociedad musulmana y de su liderazgo
politico fue evidente. La clase culta musulmana también sufrid el
mismo destino y en la misma proporcion, ya que en esa época ya
no era competente para enfrentar los desafios derivados de la in-
vasion cultural extranjera.

Los horizontes de la civilizaciéon alcanzados en el pasado por
la Ummah fueron claramente el resultado del abrumante impetu
que poseian las antiguas generaciones del Islam. La llama, even-
tualmente, se debilité6 y el movimiento, en algin momento, se
paralizé. Los tiempos y las circunstancias cambiaron. La Ummah
verdaderamente perdié su camino y su capacidad por renovarse
cuando su liderazgo politico se separd de su liderazgo intelectual.
Esta division impuls6 la literalidad, el taglid, la indulgencia y la
supersticion a tal punto que se volvieron la orden del dia. La Um-
mah perdio su capacidad de dar a luz nuevas ideas, a actualizar sus
instituciones y de producir los planes, medios y politicas esenciales
para un eventual progreso.

Desde el momento de la separacion, la Ummah ha vivido en las
ruinas de las amplias bases de la sociedad establecidas por las anti-
guas generaciones de musulmanes. No obstante, al mismo tiempo,
los agentes de la decadencia politica e intelectual se han propagado
por la Ummah, una tendencia que ha provocado la desintegracion
virtual de la histdrica estructura social islamica.

El liderazgo intelectual, debido a su aislamiento (usualmente,
un aislamiento impuesto por las fuerzas de la autoridad politica),
rara vez o casi nunca, ejercié sus responsabilidades sociales. Por
el contrario, se dedicé a estudiar los textos religiosos, a cultivar
un oasis de ciencias religiosas y a preservar la complejidad de la
lengua arabe (como el medio de transmision de todos los textos y
ciencias religiosos) hablada en los tiempos clasicos. Estas activida-
des llevaron a que estas personas se afianzaran en las ciencias tex-
tuales del Coran, la Sunnah y el idioma arabe. La ciencia del figh se



La Crisis en la Mente Musulmana 55

limito, desde su origen, a la regulacion de la practica individual en
actos formales de devocidn. Asi, nunca se desarrolld una perspec-
tiva que fuera mds alld de las circunstancias diarias de las antiguas
generaciones de musulmanes. Del mismo modo, como la ciencia
practica del figh nunca se aplico a las ciencias doctrinales (aqa’id),
se convirtieron, en términos generales, en tedricas y especulati-
vas por naturaleza. De esta manera, las ciencias doctrinales nunca
ocuparon un rol significativo como guia de la Ummah.

Los principios del Islam, que guiaron a la mente musulmana
y a la Ummah en sus pensamientos y acciones en las antiguas ge-
neraciones, se dividieron en dos grupos distintivos. El primero,
y el mds importante, abarcaba los principios relacionados con la
preservacion y la interpretacion de las fuentes textuales del Islam.
El segundo grupo, conceptuado como secundario en categoria y
relegado a la insignificancia y el rechazo, eran aquellos principios
relacionados con las reglas y los abordajes esenciales para el anali-
sis de las condiciones sociales y las circunstancias y variables de la
vida en sociedad.

A causa de esta division, los principios relacionados con los tex-
tos se desarrollaron en las ciencias altamente complejas, mientras
que los principios “secundarios” y todas las areas del conocimiento
relacionadas con ellos fueron completamente ignorados. Debido a
las razones anteriormente expuestas, las ciencias no sociales, pro-
piamente dichas, nunca se desarrollaron a partir de los principios
y abordajes islamicos. Esto explica por qué nunca se desarrollaron
ciencias islamicas econdmicas, educacionales, politicas, comuni-
cacionales o administrativas. Por el contrario, estas cuestiones fue-
ron brevemente mencionadas por los sabios clasicos del Islam, de
manera casual, secundaria o como una simple observacion. Asi,
la cuestion de establecer una clase dirigente dentro de la sociedad
musulmana, organizarla y determinar las politicas para su desa-
rrollo, nunca fue algo mas que temporal y completamente arbi-
trario, tramado como reaccién a circunstancias especiﬁcas. Las
diferencias entre las observaciones casuales realizadas sobre los fe-
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némenos sociales y la utilizacion de las ciencias sociales formales
yacen en el hecho de que los estudios sociales son estructurales,
que parten de una realidad y de un entendimiento de la naturale-
za 'y que luego, proceden a los objetivos, principios y valores. Las
ciencias sociales son reguladas por resultados reales y no tienen la
necesidad, como suele suceder, de ocultarse tras palabras bonitas
o frases vacias.

La crisis en la mente musulmana esta relacionada con los logros
de los principales objetivos del Islam y con la personificacion de
los valores islamicos. Es, entonces, una crisis de pensamiento en
su esencia y en su abordaje, y una crisis de la metodologia en las
ciencias sociales, que es lo que le falta a la Ummah. La crisis del
pensamiento musulman es una de las preocupaciones de las cien-
cias sociales que pueden asistir a la Ummah con su pensamiento
y organizacion, con sus instituciones y politicas. Cuando habla-
mos de ciencias sociales, nos referimos a los campos del estudio
metodoldgico, sin hacer referencia a ninguna teoria ni escuela en
particular (occidental, de izquierda, oriental, etc.). Ciertamente, la
mente musulmana, junto a sus completas e integrales fuentes de
conocimiento, podria contribuir de gran manera a estas ciencias
y disciplinas.

Ciertamente, seria prematuro hablar detalladamente de las
cuestiones y problemas de las ciencias sociales islamicas. Por el
contrario, estas cuestiones, con el paso del tiempo, se vuelven mas
aparentes. A pesar de la férmula con la que comenzamos, la idea
es la de introducir algo que ya es conocido, beneficiarnos de lo
que la humanidad ya ha desarrollado en ciertos campos relevantes.
Lo importante aqui, es que el punto de partida se distinga por su
originalidad, su madurez y sinceridad, para que el progreso pueda
comenzar lejos de las limitaciones de esas tradiciones que mantu-
vieron cautiva a la Ummah durante tanto tiempo.



Capitulo Dos

La metodologia tradicional
del pensamiento islamico:
Valoracion y critica

partir del andlisis anterior, debe ya estar claro que las solucio-

nes tradicionales, ya sean histdricas o extranjeras, han fallado
debido a que no representan un abordaje correcto de la reforma.
La crisis de la Ummah no yace en sus capacidades ni recursos, sino
mds bien en sus conceptos. Esta crisis conceptual no es una crisis
de creencias, valores o principios, sino una vieja crisis de pensa-
miento y metodologia producida por un cambio en la base po-
litica de la Ummah y el resultante distanciamiento del liderazgo
intelectual de cualquier tipo de responsabilidad social. Esta simple
tendencia acabd con todo tipo de crecimiento intelectual y cien-
tifico, y dejo a la Ummah incapaz de mantenerse a la par de estos
cambios, desarrollos y desafios.

Esta incapacidad de mantenerse al dia con el progreso de la ci-
vilizacion es el nucleo de la crisis. Sin embargo, esta situacién no
sera rectificada hasta que muchas otras cuestiones sean atendidas:
hasta que el curso de la mente musulmana sea corregido; la forma
en la que el pensamiento musulman aborda diversas cuestiones
sean rectificados; y su metodologia, reestructurada de modo tal
que le permita enfrentar acontecimientos, desafios, relaciones y
otros aspectos de la vida social. Si la metodologia de la Ummah es
solida, su pensamiento serd capaz de proveer la energia suficiente
para realizar las reformas necesarias y para enfrentar los desafios
que debe enfrentar.
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Por esta razon, debe analizar mas de cerca la metodologia de
la mente y el pensamiento musulman para comprenderlo mejor y
reconocer mas facilmente sus defectos y sus fallas. De esta manera,
seremos capaces de llegar a ciertas conclusiones tentativas sobre
como la mente musulmana debe ser reformada.

AL UsuL: DEFINICION

La ciencia de Usul al figh (metodologia de la fuente juridica)
es la metodologia histérica del pensamiento islamico. Esta cien-
cia representa el componente mds importante de la metodologia,
utilizada en las disciplinas islamicas clasicas. Teniendo en cuenta
la perspectiva de aquellos que dominan esta ciencia y sus ramas,
desde las antiguas generaciones hasta las actuales, también debe-
mos denominar la metodologia tradicional del Islam por la simple
razon de que su perspectiva ha sido siempre de una pasiva, sino
ciega, aceptacion.

En los antiguos tiempos del Islam, los amplios principios y pro-
posiciones universales, reflejaron la naturaleza del pensamiento
islamico y su correlacion con la religion y la mision del Islam. El
mejor ejemplo de su espiritu y de su aplicacion creativa se remonta
a los tiempos de los califas, una época cuando la revelacion (wahi)
fue quitada como fuente de guia y direccién, y cuando la razén y
el iytihad se utilizaron tanto como herramientas para entender e
interpretar la revelacion, asi como también para ocuparse de los
acontecimientos y desarrollar respuestas y politicas.

En la siguiente era del iytihad, cuando tuvo lugar el primer cisma
entre el liderazgo politico e intelectual de la Ummah, los pensado-
res y sabios musulmanes todavia tenian un contacto cercano con
el espiritu del mensaje y de los métodos de los antiguos tiempos
del Islam. Como resultado, escribieron y pensaron basandose en la
antigua metodologia. No obstante, mientras crecia su aislamiento
politico, comenzaron a rechazar todos los intereses académicos, y
a ensefar y escribir sobre los aspectos mas personales de los textos
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del Coran y de la Sunnah, como la adoracion y las transacciones, e
ignoraron los asuntos relacionados con la politica, el gobierno, la
organizacion social y la naturaleza general del grupo y de la socie-
dad. Como resultado, la metodologia originaria que utilizaron se
vio condicionada por el propdsito al que servia, mientras que se
amoldaba a las circunstancias en las que fue desarrollada y, sobre
las cuales, los sabios no posefan ningtn tipo de control.

Aun asi, los principios generales de su metodologia permane-
cieron disponibles para ser desarrollados y para recibir contribu-
ciones reales. Sin embargo, el desarrollo continuo, basado en el
espiritu de la innovacion, en contraposicion al taqlid, se volvio
la responsabilidad de las generaciones siguientes. Solo mediante
el espiritu del progreso serd posible tratar, de una forma correc-
ta, la metodologia, sacar provecho de ella y utilizarla para poder
enfrentar los desafios de las condiciones cambiantes. Tal espiritu,
permitira que la metodologia evolucione de una forma positiva
y efectiva y asi, contribuir a la vida mas alla de lo personal. Este
espiritu también permitira que el pensamiento islamico preserve
su amplitud y naturaleza original, asi como también su iytihad y la
complementariedad de sus fuentes y disciplinas.

En esta instancia, seria muy beneficioso repasar brevemente las
proposiciones universales de la metodologia tradicional del pensa-
miento islamico como lo conocemos hoy en dia. A esto le seguiria
un analisis sobre algunos de los principales aspectos de esa critica
y las cuestiones mas importantes de dicha metodologia.

La metodologia del pensamiento islimico, como la conocemos
hoy en dia, se encuentra representada por la ciencia de Usul al figh
que, a su vez, es representada en sus principios y axiomas generales
por las bases racionales y preceptos basicos de la mente isldmica.
No obstante, Usul al figh, como disciplina, fue desarrollada por los
sabios de la generacion heredera (tabi’in) y las generaciones que
las siguieron (tab ‘u al tabi’i in), después de la era de los califas
rectamente guiados. Asi, la obra, al Risalah, del Imam al Shafi’i es
considerada como la primera articulacion académica de la meto-
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dologia del pensamiento isldmico en general, y de la ciencia Usul
al figh en particular.

Los principios fundamentales en los que se basa esta ciencia y
metodologia pueden clasificarse en dos tipos: primario y secun-
dario. La estructura primaria se encuentra compuesta, esencial-
mente, por estudios relacionados con el Coran, la Sunnah, el iyma’
(el consenso de los sabios), y el gias (la analogia). La estructura
secundaria consiste en estudios que tratan otras fuentes de evi-
dencias sobre las cuales algunos sabios difieren en cémo y en qué
circunstancias deben ser aplicadas, fuentes que son utilizadas
principalmente como base para el proceso del iytihad. Entre las
fuentes secundarias mas importantes encontramos las siguientes:
el istihsan (la analogia mas razonable), al masalih al mursalah (los
intereses mas amplios de la comunidad), sadd al dhara’i (la obs-
truccion de los aparentemente legitimos medios para fines ilegi-
timos), urf (las costumbres y las convenciones legales), los dichos
de los sahabah, y las practicas del pueblo de Medina.

LA SHARI’AH Y LAS CIENCIAS QUE NO PERTENECEN A LA SHARI'AH

En base a esta division, encontramos que todas las ciencias y
disciplinas islamicas desde la primera generacion, han sido cla-
sificadas como Shariah o como ciencias que no pertenecen a la
Shariah. Desde las primeras generaciones, la caracteristica distin-
tiva de las ciencias de la Shariah ha sido su concentracion en los
estudios relacionados con las interpretaciones legales del Coran y
la Sunnah. Es a partir de esta premisa que las ciencias del Coran
y de la Sunnah, del figh, de la teologia y del idioma drabe cldsico,
se desarrollaron dentro de las ciencias de la Shariah. La inclusion
de las ciencias del idioma arabe clasico bajo el titulo general de
ciencias de la Shariah, tuvo su origen en el hecho de que el drabe es
un elemento esencial en todos los estudios del Coran y la Sunnah.

Esta division o separacion en la base de la metodologia del pen-
samiento islamico explica la posicién de las ciencias teologicas en
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el escalon mas bajo de las ciencias Shariah. A pesar de que el ob-
jeto central de las ciencias teologicas es el estudio de las creencias
y doctrinas islamicas, su intrusion en el plano de los estudios re-
ligiosos comparativos y su infiltracién por légica aristoteliana y
filosofia griega le otorgd una prioridad baja y le dejé el camino
libre para que se sucedieran resentidos debates y divisiones en los
rangos de todos los sabios que las analizaran.

Por esto, la teologia permanece siendo considerada como débil
en el pensamiento de la Ummah. Como consecuencia, la Ummah
fue incapaz de utilizarla como guia para sus acciones y decisiones
en los campos de la organizacion y el desarrollo de la sociedad y la
civilizacion. Otro resultado fue la dicotomia entre las esferas de las
ciencias legales, cuya orientacion esta dirigida a la vida del indivi-
duo, y la orientacion instructiva y universal de las ciencias teold-
gicas. Sin estas dos ciencias complementandose a si mismas y sin
una desarrollada vision islamica global, ambas ciencias se desarro-
llarian de forma incompleta, una consecuencia que las conduciria
a una futura incapacidad por mantenerse al tanto de los cambios y
de los desafios sufridos por la Ummah.

En esta instancia de la discusion seria necesario que analicemos
cada una de las cuestiones basicas en el marco del pensamiento is-
lamico tradicional. Esto nos permitira comprender las razones de
sus falencias y la mejor forma de enfrentar estas cuestiones.

Las primeras fuentes del Islam son el Coran y la Sunnah. Las ap-
titudes mas importantes para su estudio bajo la metodologia tra-
dicional consisten en poseer un conocimiento historico, tedrico y
lingtiistico. Todos los estudios islamicos tradicionales parten de lo
teodrico, mientras que todos los demds elementos vitales asociados
con estas dos fuentes (por ejemplo, la interpretacion y la relevancia
de los acontecimientos actuales) permanecen en un grado secun-
dario de importancia. La utilizacién de estos elementos depende
de la ocasidn, el trasfondo del sabio y la forma de vida personal
del mismo.
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Este hecho nos ayuda a comprender la razén del predominio de la
petrificante metodologia léxica en todas las ciencias y estudios isla-
micos, y de la decadencia del iytihad. Ademas, nos ayuda a apreciar
mas plenamente las capacidades de un puiiado de brillantes sabios,
a través de los siglos, que realizaron el iytihad a pesar del continuo
estancamiento de la institucion. La genialidad se puede atribuir a su
exposicion a la vida social y politica que les permitié sobresalir en
las ciencias contemporaneas, entender la situacion de la Ummah
como un todo y analizar de forma objetiva los problemas, en vez
de tratarlos desde una perspectiva netamente tedrica o léxica.

Otra observacidn relevante es que, usualmente, los estudios tra-
dicionales del Coran y la Sunnah confunden el uno con el otro y
establecen un conflicto entre sus posiciones y las diversas formas
en que estan interrelacionados. Es casi imposible discernir en estos
estudios cualquier tipo de rol distintivo o alguna contribucién par-
ticular de alguno de ellos. Esta es la razén por la que los estudios
islamicos contemporaneos han dejado en segundo plano al taglid
histérico tradicional y al concepto de la derogacioén (nasj); como
consecuencia la sabiduria de los grandes propositos de la Shariah
y el concepto de un figh relevante y pertinente se han perdido.
Ademas, la estatica atmosfera intelectual derivo en la confusion
de estos elementos en relacion a su lugar y tiempo, y a la posicién
de los textos especificos y contextualizados en relaciéon a los sig-
nificados generales y universales de la revelacion original, y de la
naturaleza de la humanidad y del universo.

Este estado de las cosas va en contra de lo que encontramos en
los registros de la Sunnah o lo que conocemos de las vidas de los
califas y sus contemporaneos. Asi, por ejemplo, el estudio de la
Sunnah se transformé en un complejo estudio de las formalida-
des de la transmision de los hadices. No intentamos descalificar la
importancia de estos estudios sino resaltar que, con el paso de los
siglos, estas cuestiones fueron, basicamente, convenidas, clasifica-
das y codificadas. Es muy triste que el significado y relevancia de
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los mismos hadices no hayan recibido, ni remotamente, el mismo
grado de atencion por parte de los sabios.

Asimismo, si analizamos bien de cerca el concepto fundamental
del iyma’, descubrimos que su propdsito, como se define en los
estudios tradicionales del usul, no es el consenso, en el sentido de
opinion dominante o mayoritaria, sino el consenso absoluto que
no da cabida al desacuerdo ni a la oposicién. De esta manera, las
personas que estudiaron el iyma’” han descubierto que es virtual-
mente imposible que sea utilizado en cuestiones de implicancia
doctrinal o juridica, salvo por aquellas ensefianzas fundamentales
especificamente mencionadas en las fuentes. Por supuesto, en esas
circunstancias, donde haya un claro texto de las fuentes disponible
ino es necesario el iyma’l

Ademas, la clase de iyma’ tradicional que definieron los sabios
de Usul al figh nunca fue nombrado por nadie, mas que por ciertos
grupos de académicos especializados en sus estudios del Coran y
el Hadiz. Asi, si incluso se llegara a alcanzar el iyma’, esto seria, en
esencia, una cuestion tedrica que no tiene una aplicacién practica
en las necesidades contemporaneas de los musulmanes. No sigue
lalinea de nuestra forma de pensar y no tiene relevancia en nuestra
situacion actual. Esta situacion posee, ademas de sus dimensiones
tedricas y académicas, dimensiones sociales y politicas, lo que hace
que el fenémeno del iyma’ prolongue y estimule la brecha entre el
liderazgo intelectual y politico de la Ummah. Como consecuencia,
la sociedad, como un todo, sufre. En términos practicos, esto mar-
ca el final del verdadero significado de una Ummah o comunidad
musulmana basada en la armonia y legitimidad de los dos grupos
de lideres.

De esta manera, el iyma’, segtin la concepcion de los sabios del
usul, es puramente tedrico y no representa una fuente practica ni
confiable; tampoco es una expresion real de la dindmica social o po-
litica del Islam. Como tal, no ocupa un rol significativo en la politica,
gobierno o legislacion de la sociedad islamica contempordanea.
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Los musulmanes deben buscar establecer otro tipo de iyma’, uno
basado en el iytihad y la shura, uno que represente, de una forma
mas global, la idea de los grupos asesores compuestos por personas
calificadas y por aquellos lideres de la sociedad comprometidos con
el Islam, a pesar de sus diversas inclinaciones politicas o intelectua-
les. El iyma’ necesario es el que también se basa en la idea de que la
opinién de la mayoria es la que cuenta, una mayoria representada
por un liderazgo verdadero y responsable. Este es el tipo de iyma’
que necesitamos cuando la Ummah no pueda ponerse de acuerdo,
de forma unanime, en alguna cuestion. De esta manera, también
podemos diferenciar entre los estudios tedricos basados en las opi-
niones personales (especialmente sobre cuestiones que tratan con
las transacciones, organizaciones y temas de interés publico) y las
legislaciones obligatorias, politicas y legales, que afectan la vida
musulmana de una manera practica, conceptual y ética.

El cuarto fundamento primario es el gias, el ejercicio de la razén
en relacion a acontecimientos que no tienen una mencién textual
ni el Coran ni en la Sunnah. Su proposito es el de establecer puntos
similares entre los acontecimientos en cuestion y los que tuvieron
lugar durante la vida del Profeta, bajo la creencia que sus puntos
similares permitiran la aplicacion de las mismas normas. No obs-
tante, existe un requisito esencial en esta practica: la circunstancia
social general en ambas instancias debe ser la misma. Si algo fue-
ra diferente, se debe constatar que la diferencia o diferencias sean
minimas y limitadas a detalles, mds que sustanciales y dignas de
atencion. Si las diferencias son consideradas como irrelevantes, se
debe trazar un paralelo con el acontecimiento histérico, y se deben
aplicar las mismas normas.

Desde los tiempos de la mas grande expansion del Islam, durante
el califato de ‘Umar, se han producido cambios globales y generales.
De esta manera, una forma tan limitada de gias, como se descri-
be anteriormente, deja de ser practica o aplicable para tratar con
los problemas y cambios contemporaneos. Este fue el resultado del
analisis de los sabios clasicos, para poder contemplar otra opcion,
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el istihsan. En una primera instancia, esta herramienta metodolé-
gica tomo fuerzas con los sabios del figh de Irak, Persia y el centro
de Asia. Ademas, la razén por la que el istihsan aparecio en estos
territorios se debid a los siguientes factores: el desarrollo social du-
rante el periodo de los califas, la expansion del Islam a Persia y el
establecimiento del califato Abasida. Este periodo fue un tiempo
de masivos cambios demograficos, sociales y politicos, a una es-
cala nunca vista en los antiguos dias del Islam ni en la peninsula
arabe, donde el rol politico de los sabios decayd, casi rozando la
insignificancia, luego del paso de los primeros cuatro califas.

El istihsan encabeza la lista de fuentes secundarias en la cien-
cia de Usul al figh. Su desarrollo pone en evidencia la legislacion
cambiante y las necesidades sociales de la sociedad, especialmen-
te en las situaciones mas urbanas en las zonas donde florecieron
las civilizaciones preislamicas. La forma tradicional del gias y sus
métodos que consistian en comparar un incidente o un aconteci-
miento que se asemejara en ciertos (pero no todos) aspectos era
demasiado simplista. En realidad, este método era engafioso, ya
que desviaba la atencion de los sabios de la busqueda de las verda-
deras causas de los problemas que debia enfrentar la sociedad; por
el contrario, los conducia a sentar sus bases y juicios legales sobre
circunstancias que no representan, en esas situaciones, una visién
global o la verdad misma. Por lo tanto, la necesidad del istihsan
fue clara, ya que sin este método, el sabio abocado al campo legal
no trascendia el limitado abordaje representado por el gias ni su
propia incapacidad por realizar un abordaje global que tuviera en
cuenta los propositos y prioridades principales de la Shariah. Solo
de esta manera, el jurista podra traspasar los limites particulares
de los problemas que continuamente surgen para hacerle frente, y
establecer normas que reflejen el verdadero espiritu de la Shariahy
sus propositos principales. No quedan dudas de que estas normas
seran, a la larga, mucho mas beneficiosas para el Islam.

Para poder comprender la cuestion vital, desde un entendimien-
to islamico, de los cambios institucionales y sociales, debemos des-
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tacar que la mayoria de los juristas clasicos, particularmente los que
tienen una adhesion estricta por lo literal, no eligieron otro medio
para tratar los cambios sociales mas que una demorada aceptacion
por las consecuencias. No tuvieron otra alternativa mas que alejarse
de la metodologia literaria y de sus estrechos horizontes para consi-
derar los propdsitos, principios y prioridades de la Shariah.

Entre los ejemplos de este nuevo fendmeno se encuentra la po-
sicion de estos sabios acerca de la regulacion de precios. A pesar
de la existencia de textos en la Sunnah que categéricamente re-
chazan esta regulacion, y que, pese a la inclinacién natural de los
sabios por una aceptacion literal de todo lo escrito en la Sunnah, se
pronunciaron a favor de la regulacién porque tenian en claro que
se produciria una injusticia econémica si decidian lo contrario.
Como fueron incapaces de enfrentar la cuestion de una manera
global que devolviera el balance social y econémico, no tuvieron
otra alternativa mas que pronunciarse a favor de la regulacion y de
la intervencion gubernamental en el mercado local y, en particular,
en la fijacion de precios.

LA DESATENCION DE LAS CIENCIAS SOCIALES

Esta observacion de las lineas generales, seguidas por el usul y
la metodologia tradicional, sus origenes y desarrollos, esclarecen
la forma en la que el usul secundario representé los principios y
abordajes del racionalismo islamico acerca de la realidad y la vida.
Sin embargo, pese a que estos principios representaron las bases
del iytihad y su aplicacion practica, el hecho de que se les hayan
otorgado un grado de importancia secundaria, claramente indica
las fallas que afectan al pensamiento y metodologia islamicos en
general. Estos fueron los hitos que nos condujeron hacia el retra-
so social, administrativo y cultural que, eventualmente, produjo la
decadencia y caida de la Ummabh.

La consecuencia obvia de la renuncia de los lideres intelectuales
(ala fuerza, o como fuere) de la vida publica fue que los principios
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y las herramientas metodoldgicas nunca se utilizaran de manera
significativa para cultivar las distintivas ciencias isldmicas de la
fitrah ni la sociedad musulmana (en la linea de las ciencias sociales
y humanas actuales). Como consecuencia de la agitacion politi-
ca experimentada por el mundo islamico desde los tiempos de la
“gran fitnah” y del asesinato de ‘Uzman ibn ‘Affan, que eventual-
mente condujo al establecimiento de la dinastia Omeya, el lide-
razgo politico e intelectual de la Ummah dividieron sus caminos.
Con la separacion del comprometido liderazgo intelectual islami-
co de todas las formas reales de autoridad, el pensamiento islami-
co se alejo de la utilizacion del usul para avocarse a las ciencias y
disciplinas que se ocupan de la organizacién y el bienestar de la
sociedad, prefiriendo focalizarse en las necesidades espirituales y
rituales del individuo musulman.

Luego de haber analizado los acontecimientos que contribu-
yeron al desarrollo del pensamiento islamico y su metodologia,
podemos apreciar mas integramente las causas que produjeron el
fracaso del racionalismo islamico y por qué se cerraron tan tem-
pranamente las puertas del verdadero iytihad y de la iniciativa isla-
mica en la historia de la Ummah. A pesar de que las contribuciones
en estos campos fueron numerosas y sobresalientes, no fueron
mas que esfuerzos de individuos y no constituyeron ningun tipo
de movimiento intelectual formal. Esto explica porque podemos
encontrar en la ciencia del figh, ejemplos de pensamientos pro-
fundos sobre la naturaleza y el funcionamiento de la sociedad. Sin
embargo, estos aislados pensamientos no pueden ser considerados
como “ciencias sociales isldmicas”; tampoco puede esperarse que
se conviertan en una nueva tendencia del pensamiento isldmico ni
que solucionen los problemas de la Ummah y de sus instituciones.
Basiandonos en nuestros conocimientos sobre el crecimiento del
pensamiento islamico podemos facilmente comprender las razo-
nes de la falta de estudios intelectuales formales sobre la organiza-
cion general de la sociedad y las cuestiones de autoridad, gobierno,
califato y politica. Asi, todas las preguntas importantes sobre qué
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constituye la Ummah y la esencia de su existencia, fueron ignora-
das o dejadas de lado en pequefias obras de poca importancia.

El marco intelectual que se desarrollé de la separacion del li-
derazgo politico e intelectual de la Ummah se vio reflejado en la
metodologia y en el contenido del pensamiento isldmico, asi como
también, en las ciencias islamicas y en el foco de sus inquietudes.
Esto provocd que todos estos estudios estuvieran, lamentable-
mente, repletos de tradicionalismo descriptivo y literalismo. Esta
tendencia explica la excesiva atencion de los sabios clasicos por el
lenguaje y la literatura, y todos los requisitos académicos para un
correcto y ortodoxo entendimiento de los textos.

El abismo intelectual condujo a una clara divisiéon en la socie-
dad de la Ummabh. Por un lado estaban los individuos y por otro la
sociedad en general. Los sabios clasicos islamicos tomaron al in-
dividuo como el foco de sus inquietudes, especialmente en temas
como la adoracidn, los rituales, la ley personal y las transaccio-
nes. De esta manera, las cuestiones de los individuos musulmanes
fueron, en su mayor medida, legisladas por las opiniones de los
juristas y sus declaraciones legales (fatawa). Las cuestiones de la
sociedad como un todo, asi como también las del estado, se con-
virtieron en dominio de la realeza y de la jerarquia feudal, o de los
poderosos e influyentes. Estos lideres y autoridades eran observa-
das por la gente comun y por los sabios con una competa descon-
fianza y sospecha.

La atmosfera intelectual y psicologica de la division llevé a los
sabios tradicionales a tener un pobre e incompleto entendimiento
de la politica y de la sociedad en general. Asi, sin la guia y ense-
nanza de los sabios, las normas e instituciones de la Ummah pa-
decieron grandes sufrimientos. Sin la colaboracion de los lideres
intelectuales, las verdaderas instituciones isldmicas nunca se desa-
rrollaron. Por el contrario, las instituciones que si evolucionaron
fueron presa facil de manos corruptas. El concepto de una entidad
ummatica, del grupo, el estado o la sociedad, nunca activé la con-
ciencia de la Ummabh.
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Otra consecuencia de este abismo fue el debilitamiento del
compromiso del liderazgo politico con respecto a las enseflanzas
y principios islamicos, asi como también la falta de cualquier pro-
grama formal o global de educacion y cultural. A medida que la
Ummah 'y sus instituciones se debilitaban, el rol de sus lideres y sus
leyes también lo hacian, hasta que, finalmente, la Ummah se divi-
dio en sectas, tribus y grupos mutuamente antagoénicos sin ningtin
tipo de religiosidad ni conciencia.

Bajo la influencia de estos factores, la esencia de la educacion y
el pensamiento islamico se transformé en miedo, obligacion y su-
mision. Esto fue practicado, propagado y promulgado, de muchas
maneras, ya sea intencionalmente o no, por los sectores politicos,
sociales y del liderazgo politico de la Ummah.

EL CONFLICTO ENTRE LA RAZON Y LA REVELACION

Entre los efectos mas importantes de la division politica e in-
telectual y de la confrontacion se encontraba la existencia de una
lucha imaginaria entre la razén y la revelacion. Esta lucha provocé
descomunales fisuras entre las ciencias juridicas del figh y las de
la teologia escolastica (‘ilm al kalam). Esta fisura no se limité a
apariencias superficiales o a cuestiones particulares o académicas,
ya que constituia una grave fisura intelectual que produjo efectos
profundamente arraigados en la relacién entre los conceptos y
propositos de la religion por un lado, y entre la vida social y las
instituciones por el otro. Otra consecuencia fue que las ciencias
de la teologia comenzaron a involucrarse en argumentos y deba-
tes racionales (en muchas ocasiones, sobre cuestiones metafisicas
relacionadas con “el mundo de lo desconocido”) que no tenian
relevancia con la mente isldmica ni con las cuestiones que le con-
ciernen. Estas acrobacias intelectuales dejaron exhausta a la mente
musulmana y nublaron la verdadera vision islamica. Como resul-
tado, la ciencia del figh, y el pensamiento islamico en general, for-
mularon confusas bases teoldgicas para representar los propositos
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y principios que permitieran el progreso y el desarrollo de la Um-
mah, tanto desde un punto de vista social como organizativo. De
esta manera, la mente y el pensamiento islamico se volvieron pri-
sioneros de una metodologia especifica y limitada que era incapaz
de crecer y de mantenerse al tanto con las cambiantes realidades,
necesidades y posibilidades.

Otro tema usual en el pensamiento isldmico que representa
las condiciones mencionadas anteriormente, incluyendo la fisu-
ra entre el liderazgo intelectual y politico, y que todavia debe ser
resuelto, es el de la abrogacion (nasj) de textos del Coran y la Sun-
nah. La opinién ampliamente aceptada y sostenida sobre este tema
dice que la correcta norma legal o ensefianza pertenecia al ultimo
texto revelado; entonces, los significados y normas previamente
entendidas derivados de textos anteriores quedarian anulados. No
obstante, esta anulacién no necesariamente tiene en cuenta las cir-
cunstancias que rodean la norma que afecta ni la sabiduria de la
legislacion anterior. De esta manera y a pesar de las diferencias
entre los dos casos en relacion a su contenido y sus circunstancias,
el concepto de nasj en la ley islamica se convirtié casi en un sindni-
mo con el concepto de la abrogacion en los sistemas legales hechos
por el hombre, donde se le da prioridad a la ultima legislacion por
sobre la legislacion anterior debido a las diferentes circunstancias.

En términos generales, este concepto nos lleva a suponer que
toda legislacion y organizacion social isldimicas deben tomar como
ejemplo a Medina durante los tltimos dias del Profeta y al perio-
do subsiguiente a la conquista de La Meca. Podemos denominarlo
como el “segundo periodo de Medina”, para diferenciarlo del “pri-
mer periodo de Medina”. El primer periodo de Medina se carac-
terizo por el miedo, la fragilidad y la deficiencia, ya que fue una
época de construccién en medio de un ambiente muy hostil. En
mi opinion, la época del Profeta se puede dividir en tres distintivas
etapas: el “periodo mecano” (la fase inicial en la que el estilo de
divulgacién individual se utilizé para promover el Islam. En este
periodo, se le indicé a la sociedad en su conjunto, las bases de la
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creencia y los principios del cambio); el “primer periodo de Medi-
na” y “el segundo periodo de Medina™

Una mirada global a la progresion de la revelacién y a la misién
profética permitira observar las politicas y esfuerzos utilizados
para enfrentar las diferentes circunstancias y situaciones mientras
se mantenian los mismos principios basicos provenientes de una
sola fuente divina. El periodo mecano, que representa la etapa de
propagacion y reforma basada en los nuevos y mas importantes
principios, se interesd por el llamado, el didlogo con los funda-
mentalistas y por las generalizaciones. También, por esta razon, el
Profeta solia destacar a sus seguidores que nunca debian utilizar
los métodos de confrontacion ni responder a la hostilidad con la
misma hostilidad. A pesar del precio que debieron pagar mediante
el sufrimiento, los antiguos musulmanes nunca le dieron la espal-
da a una cuestion principal: la reforma de la sociedad.

En términos generales, esto también fue una cuestion politica y
lo Gnico que puede influenciar a un politico es la politica misma.
Ademas, una respuesta pacifica a la violencia expone al agresor a la
conciencia del mundo, mientras que la cuestion en discordia per-
manece siendo el centro de la cuestidn, especialmente por compa-
sidn, a pesar de sus detalles.

El primer periodo del Loco tuvo lugar antes de la tregua de
Hudaibiah, en una época cuando los musulmanes se encontraban
forjando su propia politica frente a las conspiraciones y alianzas de
las tribus arabes paganas con los judios. De esta manera, descubri-
mos que las caracteristicas predominantes de este periodo fueron
la disciplina y el sacrificio, asi como también el uso de la fuerza en
respuesta a la agresion con el objetivo de hacer que los enemigos
tengan miedo y asi, desalentarlos de utilizar nuevamente la violen-
cia en contra de los musulmanes.

El segundo periodo de Medina, desde Hudaibiah hasta los tiem-
pos en los que el nuevo estado y sociedad musulman obtuvieron
el dominio absoluto sobre sus adversarios, se caracterizd por la
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consumacion del detallado orden administrativo y social de la so-
ciedad, asegurando su progreso y proteccion. Este también fue un
periodo en el que el nuevo estado musulman tuvo que hacerle fren-
te a la abnegacion y al entendimiento hacia sus enemigos y vecinos.

En esta instancia, podemos observar que la forma en la que se
hicieron las cosas y la naturaleza de la legislacién en esa época,
pese a representar una visién y un objetivo similares, reflejaba
unos principios conectados a la realidad de ese periodo y a la etapa
de desarrollo. Ademas, estaban destinados a influenciar, dirigir y
provocar un beneficioso cambio en esas condiciones.

En ese periodo, cualquier nocién de accién o legislacion que no
tuviera en cuenta la naturaleza especifica de tal accién o legislacion
habria sido considerada similar a cualquier crimen en contra del
pensamiento de la Ummakh, ya que transformaria la guia del Islam
en cadenas teoricas separadas de las circunstancias y realidades
que la rodeaban, y de las politicas y estrategias apropiadas para
cada etapa de desarrollo.

Asi, el concepto de nasj, como la abrogacion de los anteriores en
manos de los posteriores, de una forma estrictamente académica y
legislativa, es algo que, en esta época, no puede, de ninguna mane-
ra, ser aplicado fuera del marco institucional especificamente den-
tro de una linea parlamentaria. (La obvia razon de este andlisis es
que estas instituciones son las unicas que poseen normas estable-
cidas sobre como tomar decisiones legislativas). De esta manera,
todo asunto que sea legislado con posterioridad dejara automa-
ticamente cualquier otra legislacion legalmente nula y sin efecto.
Sin embargo, esta es una cuestion totalmente diferente al tema de
la interpretacion de los textos de la revelacion o a recurrir a ellos
para tenerlos como guia para los asuntos humanos en cualquier
tiempo y lugar.

El concepto de nasj, segun su denominacion tradicional, refle-
ja un entendimiento estatico siguiendo la metodologia del pen-
samiento islamico, ya que actda sin tener en cuenta la diferencia
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entre la naturaleza general y universal de las ensefianzas Corani-
cas y los tratamientos especificos y particulares de ciertos temas
en la Sunnah. El concepto tradicional del nasj también refleja la
falta total de apreciacion por los elementos de tiempo y lugar en
el proceso de interpretacion y aplicacion de los textos, asi como
también en la comparacion y analisis de los mismos. Esta cuestion
se demuestra claramente en la atencién limitada que se le presta
al asbab an nuzul (el estudio de todo lo que provoco la revelacion
de los versiculos del Cordn) y la falta de obras académicas sobre
el tema. La atencion académica que se le prestd a los factores que
provocaron los dichos y acciones del Profeta y de su desarrollo
cronoldgico fue mucho menor.

El concepto tradicional del nasj que prevalece en los estudios
metodoldgicos usul (un concepto que detallaba la contradiccion
y la abrogacion dentro de la linea de la legislacion creada por el
hombre) inmediatamente sacude la susceptibilidad de los sabios,
pensadores, legisladores o lideres modernos que buscan, en el pe-
riodo profético, una guia y ciertas normas legales, legislaciones,
ideas y soluciones a las situaciones actuales. Mientras que las situa-
ciones actuales comparten algunos elementos comunes con ciertos
acontecimientos del periodo profético, las diferencias son mucho
m4as numerosas.

Los estudiantes musulmanes de hoy en dia, notaran que el con-
cepto del nasj, en su estado tradicional, discrepaba con muchos
de los principios basicos de la revelacion, anulando o limitando el
abordaje de su campo de aplicaciéon que le permitia incluir todas
las cosas posibles que sean relevantes durante el segundo periodo
de Medina.

Dos ejemplos de los efectos negativos de este concepto del nasj
son, en primer lugar, el tema de la relacion entre los musulmanes
y los no musulmanes, y en segundo lugar, el efecto que una inter-
pretacion errénea tuvo sobre cuestiones como la divulgacion del
mensaje, las relaciones internacionales, la ley islamica y la estra-
tegia politica.
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En el campo de las relaciones entre musulmanes y no musulma-
nes, encontramos que el “versiculo de la espada”

Combatid a los iddlatras doquiera les halléis (9:5),

Este versiculo es un claro ejemplo de los efectos negativos de
una interpretacion clasica del nasj como anulacién. Este versiculo
fue revelado al final del segundo periodo de Medina y en una épo-
ca en la que los musulmanes disfrutaban del poder y el dominio
sobre sus enemigos y en la que los arabes paganos que se habian
opuesto, por casi veinte afos, a la misién y el mensaje del Islam
mediante la hostilidad, la conspiracién y la constante ruptura de
tratados, a pesar de la diplomacia, las iniciativas de paz y la pacien-
cia de los musulmanes y del estado musulman. Es por esto que el
Coran ordend a los musulmanes a luchar contra los intratables y
obstinados beduinos paganos hasta que se sometieran al Islam y se
volvieran miembros de su estructurada y civilizada sociedad. Solo
asi mejorarian su situacién y cesarian sus agresiones. Sin embargo,
descubrimos aqui que la interpretacion tradicional del nasj no al-
canza a cumplir las perspectivas esperadas de esta situacion, las de
reforma, del refinamiento del caracter y de combatir la injusticia y
la opresion con una fuerza disuasiva. Por el contrario, la interpre-
tacion tradicional fue trasladada a los campos de la da'wah, de las
relaciones con los demas y a todas las demas clases de discursos
con los no musulmanes. Al extraer las similitudes de estos aconte-
cimientos, se pierde todo el sentido de como interactuar con nues-
tros pares, de darles a los hacedores del bien lo que se merecen y
de ablandar los corazones de todos los que parecen acercarse al Is-
lam. De este modo, la tolerancia como concepto, se vuelve un valor
condicional, calificado y relegado solo a situaciones en particular,
mientras que el concepto de limitar la libertad individual de elegir
la creencia religiosa se vuelve una regla inflexible.

De la misma manera, el significado del término islamico “El
pueblo del Libro” (y la interaccién que el Profeta tuvo con ellos)
ha perdido toda su amplitud, lo que provoco que las personas no
tuvieran acceso a ninguna otra religion civilizada y esclarecedora.
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Por el contrario, se entendié que el término solo estaba limitado
a los mencionados especifica y claramente; los judios, cristianos y
los zoroastrianos persas.

Esta cuestion y sus amplias repercusiones han sido analizadas
en mi libro, La teoria islamica de las relaciones internacionales:
Nuevas orientaciones para la metodologia y el pensamiento islami-
cos (The Islamic Theory of International Relations: New Directions
for Islamic Methodology and Thought). En el mismo, se llego a la
conclusion de que las contradicciones entre los textos revelados
y las normas de la Shariah no indican, necesariamente, que uno
de los dos debe ser derogado o anulado. Por el contrario, el ver-
dadero significado de dichas contradicciones es que la vida y la
sociedad humanas, al afrontar diferentes condiciones, requieren
de diferentes formas de regulacion. Por ende, la aplicacion de una
norma en particular de la Shariah depende de las circunstancias
reinantes, por ejemplo, cuando los no musulmanes vivan en paz
con los musulmanes y los traten decentemente, los musulmanes
haran lo mismo. Sin embargo, cuando los no musulmanes actan
agresivamente contra el Islam y los musulmanes, la tinica respues-
ta adecuada por parte de los musulmanes es la confrontacién y el
comienzo de las hostilidades. No se puede confundir una posi-
cion con la otra debido a una errénea comprension del nasj. En
otras palabras, la norma legal aplicada depende de la situacion en
particular. No obstante, si la circunstancia cambia, no tiene senti-
do insistir con mantener una norma irrelevante. Por el contrario,
una nueva norma que contemple las nuevas condiciones debe ser
puesta en marcha. De esta manera, debemos comprender que “el
versiculo de la espada” es totalmente compatible con los versiculos
coranicos que insisten en la tolerancia y la abnegacién con los no
musulmanes.

Es por esta razon que la interpretacion de este versiculo como la
ultima palabra revelada sobre el tema, asi como también como la
ultima practica del Profeta, es de hecho, opuesta al concepto de la
finalidad del Islam y de la misién universal.
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Durante la época de la muerte del profeta, la nueva sociedad is-
lamica habia, esencialmente, obtenido el dominio de sus enemigos
alo largo de la peninsula Arabiga. En los tiempos de y del califato
Omeya y Abasida, cuando el iytihad estaba vivo y las escuelas cla-
sicas del figh florecian, estas condiciones permanecian constantes.
En la actualidad, sin embargo, la sociedad musulmana se encuen-
tra debilitada y, en muchos aspectos, su condicién actual se ase-
meja a la que tuvieron que enfrentar los primeros musulmanes en
los antiguos dias de La Meca, el periodo de la primera emigracion
a Etiopia, el primer periodo de Medina, y antes del tratado de Hu-
daibiah y de la reconquista de La Meca; todas épocas en la que los
musulmanes estaban, literalmente, rodeados por enemigos que los
amenazaban con la muerte y la destruccion.

Si los musulmanes contemporaneos analizaran detalladamente
las ensefianzas del Islam y las prioridades, politicas, organizaciones
y estrategias del Profeta, antes del tratado de Hudaibiah y de la con-
quista de La Meca, aprenderian mucho acerca de cdmo las naciones
oprimidas, débiles y desprovistas pueden enfrentarse, de la mejor
manera, con los desafios propuestos por los poderosos enemigos.
Desde luego, en la actualidad, las masas musulmanas oprimidas
y débiles tienen mucho que aprender de las politicas y métodos
adoptados por el Profeta en lo econdémico, politico y en los avances
militares de la débil y desfavorecida comunidad musulmana.

El segundo ejemplo de la interpretacién tradicional del nasj se
relaciona con la posicion del pensamiento islamico con respecto a
las estrategias de la dawah y de la implementacion de la ley isla-
mica. Basicamente, existen dos lineas de pensamiento en relacion
a estas cuestiones. Un grupo dice que las presentes circunstancias
del mundo musulman se asemejan a La Meca y a los primeros
periodos de Medina, afirmando que los musulmanes deben com-
prometerse con cuestiones de la fe y su propagacion, de la mis-
ma manera en la que lo hicieron los antiguos musulmanes. Tales
cuestiones, como las transacciones y las administraciones que ca-
racterizaron el segundo periodo de Medina, no deben ser tenidas
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en cuenta, hoy en dia. El otro grupo, sin embargo, sostiene que el
estado actual de los musulmanes es mas parecido al del segundo
periodo de Medina, cuando los musulmanes eran la mayoria y do-
minaban toda la Peninsula Arabiga. Es mas, como este segundo
grupo entiende que el nasj implica que las normas y politicas del
segundo periodo de Medina invalidan todos los periodos anterio-
res, se sienten sujetos solamente a las ensefianzas de este ultimo
periodo.

Mientras que no tenemos dudas de que ciertas normas o ense-
nanzas del periodo anterior fueron, en realidad, reemplazadas por
las del dltimo periodo, también debemos creer que la religion y
la mision del Islam son, de hecho, dos partes de un mismo todo.
Entonces es incorrecto afirmar que cierta persona u organizacion
se encuentra, actualmente, atravesando una etapa que se asemeja,
a grandes rasgos, a la etapa mecana, y que esa persona u organiza-
cion no tiene la obligacion de obedecer las ensefianzas del ultimo
periodo de Medina.

Por el contrario, debemos comprender que tanto la formalidad
de la religién como la flexibilidad de la misién han atravesado por
diferentes etapas y que no podemos comparar esas etapas con las
situaciones presentes, ya que demasiados elementos relevantes han
cambiado drasticamente. Tampoco seria muy sensato intentar ob-
tener una analogia distorsionada de cualquier periodo histérico,
especialmente cuando no puede hacerse una comparacién entre
los que vivieron luego de que la revelacion estuviera completa y los
que vivieron mientras estaba siendo revelada.

En este punto, las cuestiones reales son las particulares y las ge-
nerales, la metodologia del pensamiento islamico, la falta de apre-
ciacion por los elementos del tiempo y el espacio en relacién con
la sociedad y el concepto de la revelacién como fuente de sabiduria
complementando la razén y la naturaleza para que la humanidad
pueda cumplir con su rol de hacer el bien en la tierra. Tanto los
individuos como las sociedades, en diferentes tiempos y lugares,
difieren de acuerdo a las circunstancias, oportunidades, necesida-
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des y desafios. Por lo tanto, sus politicas y organizaciones también
pueden variar. Incluso las sociedades contemporaneas varian a
gran escala; tanto que las diferencias en tiempo raramente serian
mas significativas que las diferencias en localizacién. Asi, cuando
el tema es analizado de una forma global, no es posible encasillar
ninguna situacién como de La Meca o Medina. Por el contrario,
uno debe enfrentar cada situacion de una forma realista y tenien-
do en cuenta las leyes de la naturaleza y los propdsitos, objetivos
y principios de la Shariah. Ademas, se requiere un tipo de figh
dinamico, uno que se base en ideas vivas que se amolden a las cir-
cunstancias de la sociedad contemporanea mas que en las fosiles
y forzadas analogias legales o el gias de afios anteriores. De esta
manera, cada individuo y cada sociedad atravesara por sus propias
etapas especiales bajo la amplia luz de los principios de la Shariah.

Un problema que actualmente aqueja a la Ummah es el de la
usura. La utilizacién contemporanea de la metodologia tradicional
por parte de los sabios y estudiantes musulmanes ha probado que
es inadecuada frente a las cuestiones de importancia, las implica-
ciones, la relevante guia coranica y la practica profética. Después
de considerarlo detenidamente, queda claro que estas anomalias
se deben a la limitada vision y experiencia de los sabios islamicos
en cuestiones de economia y de las ciencias sociales en general. El
resultado ha sido que los esfuerzos han producido una pluralidad
de practicas formales y contradictorias en relacion al significado e
implicancia del término en cuestion. En la actualidad, existen mas
de veinte escuelas de pensamiento que difieren sobre esta cuestion.

Cabe destacar que muchas de estas escuelas han ignorado un
hadiz auténtico muy importante que, de ser analizado desde una
perspectiva global econdmica, serviria para clarificar muchos de
los razonamientos que dan lugar a las politicas econémicas del
Profeta y de las etapas que atravesaron. Este hadiz, relatado por
Usamah ibn Zaid, plantea como el riba esta limitado solo a los
pagos a plazo (riba al nasiah) a cambio de seis articulos similares
detallados en el hadiz*. Debido a su estrecha visiéon y metodologia,
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algunas de las escuelas clasicas se vieron forzadas a recurrir a arti-
ficios legales que les permitieran manipular el verdadero espiritu
de la ley mientras que, al mismo tiempo, se adherian al pie de la
letra a los textos.

Esto es lo que sucede en su interpretacion del hadiz relatado por
Raft’ ibn Judaij acerca de la prohibicion, por parte del Profeta, que
no le permitia al propietario alquilar sus tierras a un granjero a
cambio de un porcentaje de su cosecha’. Los juristas clasicos® opi-
naban que si el propietario le daba las semillas al granjero, enton-
ces, el propietario tenia el derecho de tomar parte de la cosecha.
Otro grupo de fugaha’ clasicos, en una opinién que era equivalente
a una declaracion de rendicion y de desperdicio de los principa-
les objetivos y sabiduria de la Shariah, decia que el riba era una
cuestion ritual y que debia ser aceptada con los ojos cerrados, pero
solo en relacion a los articulos mencionados especificamente en el
hadiz sobre la riba al fadl (por ejemplo, oro, plata y sal). Sostenian
que ninguna otra aplicacion era necesaria.”

Estas anomalias en la metodologia y el pensamiento provocaron
que la politica econdmica musulmana experimentara importan-
tes cambios cuando los experimentados economistas musulmanes
realizaron una seria investigacion profesional sobre las cuestiones
de la economia islamica. Esta renovada actitud trajo grandes noti-
cias sobre un gran avance académico e intelectual en los estudios
econdémicos musulmanes; creemos que ha surgido un nuevo mo-
vimiento contemporaneo que reformara el pensamiento y la meto-
dologia de la economia isldmica. Estos avances, a su vez, ayudaran
a reestablecer la vitalidad y la globalidad del pensamiento islamico
en general.

Otro defecto de la metodologia tradicional y de aquellos que
intentan aplicarla, es su visién de que los dichos y opiniones de los
salaf (predecesores) son casi sagrados. Esto es especialmente cierto
en relacion al entendimiento, el iytihad y las interpretaciones del
salaf, algunos de los cuales han sido elevados por los tradiciona-
listas al estado de la revelaciéon misma. Entonces, pese a nuestro
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reconocimiento de las circunstancias que rodean las limitaciones
humanas en relacion al tiempo y el lugar, y a pesar de nuestra cer-
teza tedrica de que no hay nada mas sagrado que la revelacion,
encontramos a musulmanes estudiando las obras de los salaf, no
para extraer auténticas perspectivas islamicas sobre cuestiones
contemporaneas relevantes, si no para trasladar su situacion a la
nuestra y luego seguir, mediante la analogia legal, las normas que
ellos dictaron hace siglos.

Sin siquiera darnos cuenta, el falso entendimiento que tenemos
sobre lo que significa respetar a los salaf ha sido transformado
en un latigo con el que somos flagelados. Estas falsas percepcio-
nes obstruyen nuestros intentos por reformar y progresar. Esta
también es la razon por la que consideramos que muchas ideas y
pensamientos iluminados de los sabios contemporaneos son dis-
torsionados por los tradicionalistas que creen que todas las ideas
deben coincidir con las de los salaf.

Mientras que los musulmanes se rehusen a tratar, de forma rea-
lista, la herencia dejada por los salaf y a seguir otorgandoles a ellos
y a sus obras un grado de santidad, las nuevas ideas y experiencias
no podran ser utilizadas para solucionar los problemas contem-
poraneos ni ayudar a los musulmanes a relacionar al Islam con
los acontecimientos contemporaneos de la vida humana y de la
sociedad.

Para resumir, debe quedar en claro que la metodologia tradi-
cional del Islam fue suficiente, en su época, para abordar las cues-
tiones politicas y civiles del momento. Muchas de las fallas de esa
metodologia fueron provocadas por su inutil concentracién por
encontrar la manera de solucionar los eternos problemas de la
Ummah, en vez de ayudarle a estar al tanto de cuestiones relacio-
nadas con el progreso y el desarrollo. Mientras que las discipli-
nas cldsicas contenian las semillas de la metodologia esencial para
adentrarse en las ciencias sociales, estas nunca fueron sembradas
ni cuidadas por las generaciones de sabios que siguieron. También
es importante que comprendamos que la metodologia tradicional
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no alcanza a tratar los problemas del dia a dia, ya que no solo la
deficiencia de la metodologia en si misma la hacen inefectiva sino
que también lo son las imperfecciones en los intentos de los sabios
tradicionales por aplicarlas.

Otra importante cuestion metodoldgica que debemos tener en
cuenta esta relacionada con los textos de la Sunnah. Es asombroso
que, a pesar del largo paso del tiempo desde el momento en que la
Sunnah tue preservada y registrada, sus textos todavia provoquen,
en los sabios, dificultades en relacion a la autenticidad o falta de
ella. De igual modo, la terminologia altamente técnica desarrolla-
da por los clasicos sabios del hadiz dio lugar a muchas confusiones
entre los sabios islamicos contempordneos. Como consecuencia,
cada vez que un autor cita un hadiz, es automaticamente criticado,
y lo tinico que esto provoca es distraer a los lectores del mensaje
que el autor esta tratando de expresar, haciendo que el lector, sin
necesidad alguna, se envuelva en disputas sobre cuestiones técni-
cas relacionadas con la transmision del hadiz en cuestion.

Entonces, es imperativo que los textos de la auténtica Sunnah
sean recolectados, clasificados y puestos a disposicion de los sabios,
investigadores y especialistas de todos los campos de conocimien-
to. Estos textos deben ser indexados, ordenados por contenidos y
limpiados de toda clase de agregados.

La clasificacion de la Sunnah deber ser realizada de la siguiente
manera:

1. Los hadices que, debido a la autenticidad de su narracion
(sanad) y la solidez de su significado, pueden ser acepta-
dos como una evidencia fiable.

2. Los hadices que, debido a la solidez de su significado, pue-
den ser aceptados como evidencia, incluso si su narraciéon
estuviese abierta al debate.

3. Los hadices que, a pesar de lo que pueda decirse sobre su
autenticidad o su narracidn, son controversiales en rela-
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cidn a su significado (por ejemplo, sus significados pare-
cen ser, de alguna manera, contradictorios a los principios
o propésitos de la Shariah).

4. Los hadices que, debido a la dudosa autenticidad de su
narracion y la contradictoria naturaleza de su significado,
no deben ser aceptados como evidencia.

La importancia de esta cuestion metodoldgica no se limita al
mal uso de la Sunnah, ya que en muchas ocasiones la mente mu-
sulmana se siente intimidada por lo que es claramente imperfecto;
esto provoca que, cuando acepta algo imperfecto como si fuese
solido, pierde toda su capacidad por discernir y percibir las cosas
que realmente lo son. Finalmente, la mente, el pensamiento y la
metodologia musulmanes pierden todos sus valores y utilidades
cuando se acostumbran a aceptar otros principios, fuera de los
principios y abordajes revelados de forma divina incluidos en el
Coran y la Sunnah.

Queda muy en claro entonces, que la conciencia y la afinidad
por los principios y abordajes del pensamiento, asi como también
por los principios, valores y propositos de la Shariah son los ni-
cos patrones apropiados para la preservacion de la revelacion, el
mensaje profético y la Shariah de todo tipo de distorsiéon y malas
interpretaciones. Del mismo modo, estas son solo normas de im-
portancia para garantizar la libertad y la integridad de la mente y
la metodologia musulmana. Ademas, preservar la mente y la me-
todologia musulmanas es lo mismo que preservar el mismo Islam.

Lo se considera verdadero con respecto a la Sunnah también
debe considerarse verdadero con respecto a toda la literatura de
nuestro patrimonio cultural. Debe ponerse a disposicion de los
sabios y debe ser analizada y presentada de forma tal que las ense-
fianzas puras y simples del Islam brillen en medio de los agregados
de influencias foraneas. De esta forma, este conjunto de literatura
servird como ejemplo y como una cura para el licido pensamiento
musulman contemporaneo, y dejara de ser un mero medio para



La Crisis en la Mente Musulmana 83

renovar las disputas intelectuales que deberian haber sido enterra-
das hace ya mucho tiempo.

Entre las cuestiones importantes que merecen ser mencionadas
en esta instancia (un analisis detallado se realizara en un capitulo
siguiente), se encuentra la confusion entre la interpretacion de la
revelacion y la razén en la metodologia islamica. Esto sucedié du-
rante los siglos que le siguieron a la primera expansion del Islam;
una etapa que puso a los musulmanes en contacto con la filoso-
fia y la cultura de otras civilizaciones y religiones (principalmente
la griega y la romana) y cuando comenzaron a indagar sobre las
cuestiones teoldgicas. Incluso los principales pensadores islami-
cos, como muchos de los mu’tazilah, cayeron ante la influencia de
las preguntas sobre la oscura metafisica. Muchos sabios islamicos
ortodoxos llegaron al extremo de negar la razén y su funcion, li-
mitando al pensamiento islamico al literalismo y a los estudios
descriptivos de los textos revelados que siguen influenciando al
pensamiento islamico, haciendo que, hasta la actualidad, todas las
formas de dudas racionales parezcan sospechosas.

NUESTRA HERENCIA INTELECTUAL: EL PASADO, PRESENTE Y FUTURO

Llegando al final de esta breve critica de las mas importantes
cuestiones en la metodologia tradicional islamica, es fundamental
que nos detengamos a analizar algunas de las preguntas que sur-
gen de las circunstancias del pensamiento islamico contempora-
neo y del creciente nimero de problemas que presenta el mundo
moderno.

Quizds la pregunta mds apremiante es la siguiente: ;Quién es
responsable por la situacién actual? Sin embargo, la respuesta a
esa pregunta es que no debemos realizarnos esa pregunta. Simple-
mente, no es importante que seamos capaces de hacer responsable
a una persona o etapa en particular. Esta practica no nos permite
alcanzar un adecuado entendimiento del problema y nos impide
obtener un panorama general del progreso de la Ummah a tra-
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vés de los siglos. Por el contrario, la pregunta que nos debemos
realizar es la siguiente: ;Cual es el marco apropiado para llegar a
un acuerdo sobre las dimensiones de las cuestiones que debemos
afrontar? Y ;cémo podemos analizar el esquema general del cami-
no que hemos tomado para que podamos dirigir nuestra atencién
hacia el camino correcto?

Para poder responder estas preguntas, debemos hacer lo si-

guiente:

1.

Debemos entender nuestro pasado, beneficiarnos de sus
ensefianzas y convertirlo en una fuente de fuerza, concen-
trandonos en sus aspectos positivos y construyendo sobre
ellos. Ya hemos desperdiciado siglos en los aspectos nega-
tivos de nuestra historia y, claramente, no podemos seguir
perdiendo mas tiempo y esfuerzo en estas cuestiones.

Si queremos progresar, debemos comprender que mu-
chos de los errores cometidos en el pasado fueron accio-
nes realizadas con las mejores intenciones. Entonces, nos
compete a nosotros estudiar el pasado para extraer solo lo
positivo y beneficioso. Ademas, no tiene sentido rememo-
rar los capitulos destructivos de nuestra historia. Lo que
debemos recordar es que los previos logros de la Ummah
se debieron a su adherencia al Islam y al pensamiento y
la metodologia islamicos. El Islam y solo el Islam, permi-
tio que la Ummah estableciera su civilizacién y cultura
por todo el mundo. Adn asi, el objetivo de este estudio
es dirigir la atencion del lector hacia el futuro para que la
Ummah pueda seguir desarrollandose, caminando hacia
nuevos horizontes. Solo con este pensamiento la Ummah
sera capaz de recuperar su fuerza y sus pioneras y trans-
formadoras energias.

La Ummah también debe superar su tendencia al talfig, o
la necesidad de incorporar soluciones occidentales a sus
propios problemas politicos, militares, culturales y econd-
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micos. Tanto el talfig como el taglid deben ceder el paso
a un abordaje islamico, original e integral que rechace la
imitacion. Este abordaje requiere un movimiento intelec-
tual y reformista basado en una metodologia que refleje,
verdaderamente, los conceptos, objetivos y valores islami-
cos. Este andlisis final requiere de una busqueda intelec-
tual islamica independiente, alimentada por las ciencias
sociales islamicas que se distinguen por sus fuentes y sus
premisas y abordajes unicos.

Basicamente, todo esto significa que es necesario el surgimiento
de una vision intelectual original y sistematica, que no se vea afec-
tada negativamente por los logros ajenos si no que, por el contra-
rio, los acepte e incorpore luego de analizarlos con las normas de
su propia y unica perspectiva.

Las desgracias que sufrié la Ummah luego del periodo de su
primera expansion, desgracias que produjeron la caida del califa-
to, no deben ser atribuidas al pensamiento islamico, ni siquiera a
los errores o excesos de los lideres politicos. Por el contrario, las
razones de estas circunstancias pueden remontarse, principalmen-
te, al influjo de personas y naciones a la sociedad islamica antes
de que se adaptaran adecuadamente a la forma de vida islamica
y se educaran en los objetivos y nobles valores islamicos. Como
consecuencia, el nuevo liderazgo politico nunca se desarrollé ni
madur6 como deberia. Por el contrario, el nuevo liderazgo politico
y militar fue una cruza entre las antiguas formas preislamicas y las
nuevas. Entonces, no sorprendié en lo absoluto que, luego de que
el liderazgo politico e intelectual se separaran, la efectividad del
pensamiento islamico nunca se extendid a aspectos relacionados
con las ciencias administrativas ni las ciencias naturales.

Atn a pesar de esto, los logros del pensamiento en los periodos
antiguos alcanzaron para proveer a la humanidad con luz, guia y
sabiduria. Considerando los logros de las antiguas generaciones de
musulmanes ;existe alguna razdn para que los hagamos responsa-
bles por lo que no fueron capaces de alcanzar?



86 AspuLHAMID A. ABUSULAYMAN

Bajo estas circunstancias, no nos sorprende que su vision isla-
mica se haya oscurecido, que las fuerzas de la originalidad islamica
se hayan debilitado, a tal punto, que gradualmente desaparecie-
ron, y que el pensamiento de la Ummah se haya convertido en una
mera forma, en palabras vacias y en una herencia venerada pero
seriamente malinterpretada, por las siguientes generaciones. De
esta manera, es indispensable que nos enorgullezcamos de los lo-
gros del pensamiento islamico para beneficio de la Ummah y de
la humanidad en general. De hecho, ninguno de nuestros logros
historicos pueden ser comprendidos mas que como el resultado de
la contribucién del Islam y de sus formas de pensamiento, civiliza-
cién y reforma. Asi que, incluso si no llego a entregar todo lo que
era capaz de entregar, no habria lugar a dudas de que fue dema-
siado lo entregado, a pesar de los obstaculos que tuvo que sortear

Lo que debemos entender es que esto es lo que le sucede a todas
las naciones y comunidades. No obstante, cuando el progreso de
las naciones se ve obstaculizado, deben recuperar su vision origi-
nal e inalterada para poder retomar el curso y emprender, nueva-
mente, la marcha.

En esta instancia podemos parafrasear las preguntas: ;Por qué
se vio nuestro progreso obstaculizado? ;Cémo recuperamos nues-
tra visién y nuestra fuerza, para asi, corregir nuestro rumbo? El
objetivo de nuestro estudio e investigacion es el de avanzar en la
renovacion de nuestra vision, reformando nuestra metodologia e
incorporando las fuentes de nuestras fuerzas.

En este momento, hemos llegado al punto justo en nuestro estu-
dio donde debemos analizar globalmente las cuestiones de nuestro
pensamiento y metodologia, teniendo en cuenta los desafios que
debemos enfrentar.

El Islam fue revelado como un mensaje de guia de Allah para
toda la creacion, en un momento de ignorancia en su historia; una
época donde las revelaciones previas, que habian sido distorsio-
nadas y corrompidas, se habian vuelto universales. El Islam fue
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revelado, guiando la mente y el alma de las personas hacia su luz,
aprendizaje y civilizacion.

En sus primeras etapas, la metodologia del Islam era una me-
todologia natural y automatica que se basaba en la sabiduria de la
revelacion y en la solidez de la razén humana y en el iytihad, que
derivé de la inmaculada fitrah humana. Asi, las eras proféticas y de
los califas fueron los mejores ejemplos del espiritu humano para
todas las generaciones siguientes. Cualquier indicio de bondad
que todavia permanezca en las tierras del Islam es directamente
atribuible al Islam, al caracter islamico y a los objetivos islamicos.
De esta manera, podemos decir, con toda seguridad, que pese a
todos los factores de la decadencia, el unico refugio es la Ummah.






Capitulo Tres

Los principios de la metodologia
en el pensamiento islamico

la comunidad islamica mundial se le ha otorgado la respon-

sabilidad para consigo misma y con la historia de realizar los
deberes de custodiar la creacion (califato) y de reformar la civi-
lizacion bajo la luz de los nobles principios del Islam. Teniendo
en cuenta la actual situacion mundial, la humanidad y la Ummah
musulmana no tienen otra alternativa mas que el Islam. Solo me-
diante el Islam se podra reformar a la civilizacién moderna.

Para comprender las ensefianzas del Islam, primero debemos
definir el marco global de la metodologia que constituye el punto
fundamental del pensamiento islamico.

EL MARCO METODOLOGICO DEL PENSAMIENTO ISLAMICO

Es muy importante que comprendamos, desde el principio, que
el marco del pensamiento islamico representa una perspectiva
global de la vida y del universo. Después de entender esto, pode-
mos comenzar a comprender las relaciones, conceptos y principios
que caracterizan y gobiernan el pensamiento isldmico. Entonces,
si queremos apreciar la naturaleza del pensamiento islamico y su
metodologia, y si queremos comprender los objetivos que el Islam
intenta alcanzar, es esencial que, en primer lugar, incorporemos
los conceptos de “lo visto” y “lo desconocido” del Islam.

Estos conceptos definen el propdsito de la vida y lo relacionan
con lo que se encuentra mas alld del universo material. El mundo
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de lo desconocido solo es conocido por Allah. El revela solo lo que
desea revelar a los siervos que El elija y luego, los envia como men-
sajeros para guiar a la humanidad y para clarificar el significado de
su existencia. De acuerdo al concepto islamico de lo desconocido,
la relacion del hombre con el mundo de lo desconocido es buena y
constructiva, y esta destinada a establecer la verdad y la justicia en
la tierra y a mantenerla alejada de la corrupcion.

El es Quien creé la muerte y la vida para probaros y distinguir
quién de vosotros obra mejor (67:2).

Allah ordena ser equitativo, benevolente y ayudar a los parien-
tes cercanos. Y prohibe la obscenidad, lo censurable y la opre-
sion. Asi os exhorta para que reflexionéis (16:90).

Podemos resumir los dos principios mas importantes de lo des-
conocido y de lo que tienen para ofrecerle al ser humano, de la
siguiente manera:

® La vida tiene un propdsito, que es moralmente bueno; no
fue creada sin un proposito. sAcaso creiais que os creamos
sin ningun fin, y que no ibais a comparecer ante Nosotros?
(23:115)

@ Las relaciones originales y eternas entre todo lo que existe
en el universo y lo que se encuentra mas alla de la mente
humana pueden ser comprendidas.

@ La caracteristica mas importante del mundo de lo descono-
cido, que tiene una importancia particular para el hombre,
es la existencia de Allah, el Eterno Creador que es Unico; no
existe nadie como El y El posee el conocimiento sobre todas
las cosas.

@ La resurreccién de todas las almas en el Mas Alld serd un
tiempo de ajuste de cuentas cuando el ser humano sera re-
compensado o castigado de acuerdo a las acciones de su vida.

® Este mundo es un lugar para realizar acciones positivas,
para construir y para poner las cosas en orden. Todo lo que
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se encuentra en el mundo ha sido creado para estar subordi-
nado a la voluntad del hombre en su misién como califa en
la tierra; para poblarla y ponerla en orden, cuidando todo y
utilizdndolo para el bien y sin abusar de las cosas mediante
la corrupcion.

El libre albedrio del hombre surge de la omnisciencia del
todopoderoso y existe por Su mandato. Es una de las ma-
ravillas de la creacion de Allah y un signo de Su grandeza y
poder. La cre6 por Su propia Voluntad asi como creé todo
lo demas. Honr¢ y distingui6 al hombre otorgandole el libre
albedrio.

Allah cre6 el Universo y lo subordind a sus leyes naturales.
Si actuamos de acuerdo a estas leyes, las acciones se pueden
realizar, los objetivos se pueden alcanzar y la voluntad hu-
mana puede expresar su determinacion y direccién. Sin em-
bargo, sin la aplicacion de estas leyes no existe ni voluntad ni
determinacion; no se pueden alcanzar los objetivos y nada
puede ser expresado. Luego de que el creyente intent6 com-
prender las leyes naturales y actuar de acuerdo a ellas, debe
confiar (Tawakkul) en Allah, Quién conoce lo desconocido
y controla el universo. Todo lo que Allah decreta para Su
siervo creyente, luego de que ese siervo haya cumplido con
sus responsabilidades en relacién a las leyes naturales, es
para el bienestar del siervo en este mundo y en el siguiente.
El wahi o la revelacion es la fuente divina que le provee al
hombre la sabiduria que necesita acerca del mundo desco-
nocido; mientras que la razoén es el instrumento que el hom-
bre utiliza para adquirir y aplicar los conocimientos en este
mundo, que es el mundo de lo conocido, para cumplir con
la mision de califato y sus objetivos de establecer la verdad,
la justicia y la honestidad.

En presencia de la sdlida naturaleza humana (fitrah), la fe
en la unicidad de Allah y la guia de Su wahi, no hay lugar
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para las contradicciones en el abordaje islamico del wahi, la
razén y el universo natural. El wahi abarca el mundo de lo
desconocido y, la aceptacion de las verdades provistas por
el wahi, es el factor que distingue la sabiduria sélida de la
corrupta. Esta es la norma que diferencia la sabiduria de los
angeles transmitida a los elegidos de la sabiduria y el razo-
namiento corruptos de Iblis:

Dijeron: jGlorificado seas! No tenemos mds conocimiento que
el que Tii nos has concedido, Tii eres Omnisciente, Sabio. (2:
32).

Iblis, de manera arrogante, expresé la idea de que él fue
creado de una materia superior:

Respondio: Yo soy mejor que él, pues a mi me creaste de fuego
y a él de barro. (7:12).

Allah, Quién posee un poder y un conocimiento completo,
dijo: En verdad Yo sé lo que vosotros ignordis. (2:30).

Dentro de este marco global de pensamiento, la primera ge-
neracion de musulmanes encontré la respuesta a todas sus
necesidades. No pasaron por alto que Allah relacion¢ la fe
(imam) con las buenas obras en el Coran.

Aquellos que creen y obran rectamente, (103:3).

La palabra para referirse a las buenas acciones denota que
un entendimiento objetivo y buenas intenciones, no son su-
ficientes.

Para que la mente musulmana recupere su fuerza, primero
debe recobrar su perspectiva. Cuando esto suceda, el hom-
bre y su pensamiento serdn guiados, sus esfuerzos seran re-
compensados y la promesa de Allah de fuerza y victoria sera
cumplida.
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FUENTES DE LA METODOLOGIA ISLAMICA: REVELACION, RAZON Y EL
UNIVERSO

WAHI

El wahi como fuente de conocimiento y guia en la vida humana
es la verdad que Allah reveld a Sus Mensajeros para que pudieran
transmitir Sus mandamientos a la humanidad; para guiarlos y en-
senarles el significado y proposito de su existencia. La esencia del
mensaje que el wahi trajo a la humanidad consiste en la explica-
cion de su relacion con Allah y los objetivos de su existencia en el
universo.

Los seres humanos son las creaciones mas apreciadas de Allah
ya que Allah los bendijo con el libre albedrio. Si obedecen la ver-
dad por voluntad propia, seran seres superiores y haran el bien. Sin
embargo, si obedecen sus propios caprichos e ignoran la verdad,
seran corruptos y oprimidos.

La relacién de los seres humanos, como seres creados, con
Allah, el Creador, consiste en una sumisa disciplina y un obediente
control, no tiene nada que ver con la esclavitud ni la degradacion;
es una relacion de califato y honor, no de desprecio ni explotacion.
Que los seres humanos retomen su camino hacia Allah, obede-
ciendo Sus mandamientos y evitando lo que El ha prohibido son
partes fundamentales de una relacion basada en el respeto y el
honor, ya que mediante estas acciones, se descubre y obtiene la
Verdad de lo que es bueno y real, el camino correcto, el elevado
objetivo que las personas honestas buscan. Los seres humanos con
elevados por sus esfuerzos y no hay lugar, en el entendimiento isla-
mico de esta relacion, para ningun tipo de degradacion, desprecio
o explotacion. Con respecto a este tema, el Profeta dijo:

El olor de la boca de una persona que ayuna es mucho mejor,
ante los ojos de Allah, que el aroma del almizcle. (AI Bujari
y Muslim).

Allah se siente mucho mas satisfecho con el arrepentimien-
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to de uno de Sus siervos de lo que ustedes estarian si estu-
vieran atravesando el desierto y, luego de perder el camello
que llevaba toda la comida y la bebida, de perder toda es-
peranza y sentarse a la sombra de un arbol, vieran que el
camello vuelve y se para a su lado. (Muslim)

Allah dijo:

jOh, Gente del Libro! Os ha llegado Nuestro Mensajero para
aclararos los preceptos mds importantes que habiais ocultado
del Libro y obviar otros. Os ha llegado de Allah una luz y un
Libro claro [el Coran], con el cual Allah guia a quienes buscan
Su complacencia hacia los caminos de la salvacion, les extrae
con Su voluntad de las tinieblas hacia la luz, y les dirige por el
sendero recto. (5:15-16).

La rRAZON

La razon es el instrumento que todos los seres humanos utilizan
para entender, distinguir y comparar abordajes, y es el medio para
llevar a cabo sus responsabilidades en el mundo conocido. Ademas
de ser un medio fundamental para la comprension, la razén es el
medio que los seres humanos usan para apreciar su relaciéon con
la vida, el universo y las demas criaturas. A partir de esto, pueden
construir el entendimiento de su propia existencia. Sin la razén no
habria seres humanos, comprension, apreciacion ni responsabilidad.

Larazdn es lo que discierne el verdadero wahi del falso, las men-
tiras, las patrafias y los mitos. De la misma manera, la razén capa-
cita a los seres humanos a elegir y enfrentar las consecuencias de
las elecciones que realizan.

Cuando las revelaciones que recibieron las antiguas naciones
fueron alteradas y corrompidas, y perdieron su autenticidad, la
mente musulmana se destacd por tener una revelacion completa
y verdadera, y por el hecho de que sus fuentes de conocimiento
comprendian tanto el mundo de lo visto como el de lo oculto. Asi,
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estas dos fuentes, el wahi y la razén, se integran con el universo
para permitirle a los seres humanos cumplir con el propdsito de la
creacion y para desempeiiar el rol de califa.

El rol de la razon es el de comprender el mundo de lo visto me-
diante el establecimiento de la autenticidad del wahi y luego, del
entendimiento de su proposito en relacion a la existencia humana
en el mundo de lo visto. El rol de la mente musulmana es el de dar-
le forma al mundo conocido y realizar los deberes de califa, tenien-
do en cuenta la orientacion y los objetivos de la Voluntad Divina.

La mente musulmana extrae su fuerza, estabilidad y rectitud de
su entendimiento del wahi. La mente musulmana es una mente
creyente, confiada y guiada por el camino correcto. No es arrogan-
te; no abandona la certeza por la conjetura, la luz por la oscuridad
o la guia por el error. Es una mente capaz, completamente dedica-
da a su rol de califa. No pierde su tiempo y esfuerzo en conjeturas
ni en cuestiones que no sirven a un propdsito util. De acuerdo a
esta ambigua perspectiva, la mente musulmana no entra en de-
bates sobre cuestiones de lo desconocido ni ignora el rol de la ra-
z6n en el entendimiento y en la interpretacion de las conexiones
y propésitos del wahi y en su puesta en practica. De acuerdo a
esta perspectiva islamica, el rol de la razén no puede ser ignorado
al momento de intentar comprender la naturaleza y los aconteci-
mientos, los sistemas de construccidn ni al enfrentar nuestras res-
ponsabilidades.

Esta perspectiva deberia ayudar a los seres humanos a cumplir
con sus roles de califa, evitar que el clero y los sacerdotes contro-
len a su pueblo en nombre de la religion, detener las actividades de
los tiranos y acabar con la explotacion de los sentimientos religio-
sos mediante propdsitos que, a fin de cuentas, van en contra de la
Shariah. Esta es la perspectiva islamica correcta, no hay lugar parala
desviacion ni la tirania, ya sea en nombre de la razén o de la religion.

El conflicto entre el wahiy la razon, que surge en la historia del
pensamiento islamico, fue, por un lado, una expresion de conflic-
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tos y objetivos politicos, y por el otro, el resultado de la confusion
de las culturas preislamicas en la etapa en que sus tribus y pueblos
se convirtieron al Islam. Como resultado, el pensamiento musul-
man se desvio en dos direcciones opuestas. Historicamente, los
musulmanes desperdiciaron gran parte de sus energias cuando co-
menzaron a discutir sobre cuestiones relacionadas con lo descono-
cido, la teologia y argumentaciones filosoficas sobre temas como la
predestinacion divina, etc.

A pesar de todo, las ilusiones y argumentaciones permanecen;
la Ummah todavia discute sobre teologia y sus alegatos se intensifi-
can mas y mds. Mucho peor es que algunas personas, con intereses
personales, apoyan y fomentan estas practicas inutiles, obstaculi-
zando y distrayendo a la Ummah de su obligacion de enfrentar los
desafios que debe enfrentar. Para concluir este analisis, podemos
decir que esto solo ayuda a que los enemigos de la Ummah cum-
plan con sus objetivos.

En este estudio de la metodologia islamica, es importante que
no confundamos las fuentes de la sabiduria islamica, que son el
wahi, la razdn y las leyes naturales del universo, con los medios uti-
lizados para realizar esta investigacion y este estudio. Cada campo
cientifico posee sus propios medios que son apropiados para cada
campo en particular. Queda claro que las disciplinas islamicas de-
ben basarse solo en el wahi, la razén y las leyes y normas que Allah
ha dictaminado en la creacion. Sin dudas, las nuevas disciplinas
islamicas se destacaran por su globalidad y apertura a todos los
medios que sean capaces de contribuir a una sabiduria beneficiosa
para la humanidad.

En la era moderna, la mente musulmana debe utilizar, de un
modo sistematico, las fuentes de la sabiduria isldmica. Sin embar-
go y en vista de estas fuentes, debe establecer las bases para las
diversas ciencias sociales que la perspectiva islamica requiere y
que, mediante la investigacion y el estudio, capacitaran a la Um-
mah para educar a su juventud. No obstante, antes de que la mente
musulmana esté capacitada para establecer sus propias ciencias so-
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ciales, debe aclarar los principios y conceptos sobre los que se basa
el pensamiento isldmico.

L0S FUNDAMENTOS DE LA METODOLOGIA Y EL PENSAMIENTO ISLAMICO

La metodologia y el pensamiento islamico se destacan por cier-
tos principios fundamentales. Si no logramos entender estos prin-
cipios, no podremos utilizarlos ni actuar conforme a ellos. Estos
principios representan la premisa basica que guia a la mente mu-
sulmana en su movimiento creativo e intelectual hacia una com-
prension de la vida y del universo, y de como interactian de una
manera progresiva.

Estos fundamentos son la unicidad, el califato y la responsabi-
lidad; tres principios que conforman el perfil basico de la mente
musulmana, definen su direccién y clarifican sus objetivos. Todo
lo que no esté basado en estos principios, nunca motivara o revita-
lizara la conciencia musulmana. A grandes rasgos, los defectos del
pensamiento musulman en el pasado se debieron a la imposibili-
dad de comprender la importancia de estos principios; también, a
grandes rasgos, no pudieron explicar la confusion de la mente mu-
sulmana y su falta de efectividad en la época actual. En los parrafos
siguientes, examinaremos cada uno de estos principios.

Unicidad

Este principio, como se personifica en el doble testimonio de fe
y se explica en el Coran y en la Sunnah, instaura la metodologia y
el pensamiento isldmico sobre la premisa de que la verdad absoluta
es la base, la fuente y el destino final de todo el universo; que el
universo existe con un objetivo muy serio; que el destino final del
universo pertenece solo a Allah, Quién no tiene socios ni iguales;
que el universo surgié de una sola fuente y representa una sola
realidad; y que el hombre es tinico —Allah lo creé y lo honré con el
libre albedrio y con la responsabilidad del califato sobre el univer-
so, basandose en la verdad y la justicia.
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Glorifica a tu Sefior, el Altisimo, Quien creé todas las cosas a la
perfeccion, y decreto para cada ser su funcion. (87:1- 3).

Allah no ha tenido un hijo, ni existe otra divinidad salvo EL Si
asi fuera, cada divinidad acapararia su propia creacion, y en-
tonces pretenderian predominar unas sobre otras. ;Glorificado
sea Allah! Allah estd por encima de lo que Le atribuyen. (23:91).

sAcaso surgieron de la nada [sin Creador] o son ellos sus pro-
pios creadores? (52:35).

Dijo [Moisés]: Nuestro Sefior es Quien cred cada cosa con una
naturaleza y una forma particular, y luego dispuso un orden
entre todas ellas. (20:50).

Esto es obra de Allah, Quien ha hecho todo a la perfeccion.
Ciertamente El estd informado de lo que hacéis. (27:88).

Cred los cielos y la Tierra con un fin justo y verdadero, y os dio
una figura con la mejor conformacion. Y ciertamente ante El
serd la comparecencia. (64:3).

El es Quien cred siete cielos superpuestos. No verds ninguna
discordancia en la creacion del Misericordioso. Vuelve la vista
y observa, ;acaso ves alguna falla? (67:3).

Si hubiese habido en los cielos y en la Tierra otras divinidades
aparte de Allah, éstos se habrian destruido. ;Glorificado sea
Allah, Sefior del Trono! El estd por encima de lo que Le atri-
buyen. (21:22).

No hay nada ni nadie semejante a Allah, y El es Omnioyente,
Omnividente (42: 11).

Quien crea en Allah, El fortalecerd su corazén [y podrd resig-
narse ante cualquier adversidad, pues sabrd que es el decreto
de Allah]. Y ciertamente Allah tiene conocimiento de todas las
cosas. (64: 11).

Allah es la Verdad y aquello que invocan en vez de El es falso, y
Allah es Sublime, Grande (22:62).
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Califato

El califato del ser humano en la tierra y en el universo requie-
re que actie como guardian de la tierra, el universo y las demads
criaturas. El musulman, con su fitrah, agidah, método de pensa-
miento, libre albedrio y la capacidad para aprender de quién Allah
ha honrado, no considera que el rol del hombre en el universo sea
menos que el de un responsable guardian. El hombre no puede al-
canzar sus objetivos, cumplir con su rol en la vida o estar tranquilo
a menos que actie y tome decisiones acerca de como desenvolverse
en su ambiente, en el universo natural. El principio del califato, de
acuerdo al pensamiento islamico, define el propdsito de los deseos
naturales del ser humano y los guia. De esta manera, estos deseos
naturales son conducidos hacia la verdad, la justicia y la reforma.

sAcaso creiais que os creamos sin ninguin fin, y que no ibais a
comparecer ante Nosotros? (23: 115).

El es Quien creé la muerte y la vida para probaros y distinguir
quién de vosotros obra mejor. El es Poderoso, Absolvedor. (67:2).

Y cuando tu Sefior le dijo a los Angeles: He de establecer un
guardidn en la Tierra (2:30).

Y os sometio cuanto hay en los cielos y la Tierra por Su gracia.
Ciertamente en esto hay signos para quienes reflexionan. (45:13).

El es Quien os ha hecho propicia la Tierra [para que vivdis en
ella]. Transitad, pues, por sus caminos y comed de Su sustento,
y sabed que compareceréis ante EL (67:15).

La dimension del califato en el pensamiento islamico explica la
increible energia de los primeros musulmanes y la incomparable
energia del Profeta y sus compaferos que nunca se cansaron de
trabajar, sacrificarse y luchar por la justicia. En el lapso de unos
anos, todo el mundo fue iluminado por la verdad. Se renovo la
guia divina otorgada a la humanidad y surgié un movimiento en
pro de la civilizacion y la reforma que benefici6 a todos los lugares
de esta tierra.
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Responsabilidad moral

El tercer principio que predica el pensamiento y la metodologia
islamica es el de la responsabilidad moral. No podemos compren-
der el pensamiento musulman si no consideramos la dimension de
la responsabilidad de ese pensamiento. Incluso durante los peores
periodos de atraso, el factor que preservo la conciencia musulma-
nay evito su extincion fue su misma conciencia y la comprension
de sus responsabilidades y defectos. Por esta razon, la mente mu-
sulmana continud inquieta y nunca aceptd la realidad de su es-
tancamiento y atraso. De hecho, todavia sigue siendo igual. Esto
se debe a que, una vez que la mente musulmana es conciente de
su responsabilidad moral, ya no puede seguir siendo indiferente.
Es por esto que la historia de la Ummah musulmana durante los
ultimos periodos, cuando se desvid del camino, fue una historia de
ansiedad y preocupacion. Todo lo que dejé y todo lo que preservd
fue su sentido de responsabilidad con respecto a su rol como cali-
fa. Asi, el principio de responsabilidad representa el otro lado del
principio del califato en la recomposicion de la mente musulma-
na. El califato, su finalidad y sus requisitos indispensables (el libre
albedrio, la capacidad para razonar y el potencial para aprender)
conllevan la responsabilidad moral del hombre para cumplir con
su rol y tomar las decisiones que debe afrontar.

Mediante el uso de su voluntad y sus habilidades para llevar a
cabo el propdsito de su existencia, el musulman debe afrontar su
responsabilidad y asegurarse su lugar en el Mas Alla. Si utiliza su
voluntad y su capacidad para otro propdsito que no sea para el que
fue creado, por ejemplo para la opresion o la corrupcion, habra
fracasado en su responsabilidad, violado el honor de sus deberes y
perdido el propésito de su existencia. Asi, su destino en el Mas Alla
jsera el mas bajo imaginado!

Diles: Yo no soy mds que un hombre a quien se le ha revelado
que sélo debéis adorar a Allah, vuestra unica divinidad. Quien
anhele la comparecencia ante su Sefior que realice obras piado-
sas y que no adore a nadie mds que a El. (18:110).
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El es Quien creé la muerte y la vida para probaros y distinguir
quién de vosotros obra mejor. El es Poderoso, Absolvedor. (67:2).

jOh, humanos! Comed de lo bueno y licito que hay en la Tierra
y no sigdis los pasos de Satands, porque él es para vosotros un
enemigo manifiesto. (2:168).

Y trata de ganarte el Paraiso con lo que Allah te ha concedido,
y no te olvides que también puedes disfrutar de lo que Allah ha
hecho licito en esta vida. Sé generoso como Allah lo es contigo,
y no corrompas la Tierra; ciertamente Allah no ama a los co-
rruptores. (28:77)

Temed el dia en que seréis retornados a Allah, y en que cada
persona reciba lo que merezca sin ser oprimido. (2:281)

Allah ordena ser equitativo, benevolente y ayudar a los parien-
tes cercanos. Y prohibe la obscenidad, lo censurable y la opre-
sion. Asi os exhorta para que reflexionéis. (16:90)

Quien obre el bien se beneficiard a si mismo, y quien obre el
mal serd en detrimento propio. Y sabed que ante vuestro Sefior
compareceréis. (45: 15)

Que nadie cargard con los pecados ajenos, y que el ser humano
no obtendra sino el fruto de sus esfuerzos. Y por cierto que sus
esfuerzos se verdan [el Dia de Juicio], y serd retribuido equitati-
vamente. (53:38-41)

Luego serdan devueltos a Allah, su verdadero Sefior. ;jAcaso no
serd El Quien os va a juzgar? El es el mds rdpido en ajustar
cuentas. (6:62)

Quien haya realizado una obra de bien, por pequefia que fuere,
verd su recompensa. Y quien haya realizado una mala obra,
por pequeria que fuere, verd su castigo. (99:7-8)

El principio de responsabilidad, como principio integrado en
la mente musulmana con la del califato, nos podria explicar los
poderes del amor y el sacrificio que poseifan las primeras gene-
raciones de musulmanes, quienes marcaron un ejemplo histérico
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para todos los pueblos y sociedades. También nos explica el ex-
cepcional ejemplo de los primeros musulmanes que carecian de
avaricia, hipocresia y arrogancia, y que se distinguian por su falta
de interés en acumular riqueza. Cuanto mas capaces eran de ganar
riqueza mundana, menos se interesaban en acumularla. El Coran
asi los describia:

Y, a pesar del amor que tenian por los bienes, alimentaron al
pobre, al huérfano y al cautivo. Y dijeron: Os damos de comer
solo porque anhelamos el rostro de Allah [y Su complacencia].
No queremos de vosotros retribucion alguna ni agradecimiento.
(76:8-9)

El principio de responsabilidad es, ademads, una garantia del
pensamiento islamico correcto y de una metodologia sélida.

Las acciones dependen de las intenciones, y todo hombre
tendra aquello que sus intenciones hayan querido. (Al Bujari
y Muslim).

El musulman no se puede alejar del camino de la verdad y la
justicia porque sabe con certeza que su tranquilidad en este mun-
do y su destino en el que viene dependen de que lleve a cabo su
responsabilidad de trabajar, esforzarse, sacrificarse y hacer el bien
en esta vida.

Si el significado de estos tres principios, unicidad, califato y res-
ponsabilidad, es totalmente claro para los musulmanes, la Ummah
seguramente podrd encontrar su camino, renovar las fuentes de su
energia y tener éxito en criar a sus hijos segun una metodologia
isldmica solida. Esto, a su vez, recalificard a la mente musulma-
na para restablecer a la Ummah a su posicion como fuerza lider y
creativa en la historia.

Al entender plenamente la unicidad, la mente musulmana encon-
trara su verdadero rumbo y lograra el éxito. Al jugar su rol de califa,
la mente musulmana avanzard y lograra el éxito. Con su metodolo-
gia integrada, la mente musulmana serd positiva y productiva.
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LoS CONCEPTOS BASICOS DE LA METODOLOGIA ISLAMICA

Para poder comprender como funcionan el pensamiento y la
metodologia islamicos, no basta con conocer el marco de los prin-
cipios sobre los cuales se construyen. En cambio, es necesario dis-
cernir los conceptos que representan los aspectos practicos de ese
marco. No basta con conocer los aspectos tedricos de la metodo-
logia, pues eso no lograra una verdadera comprensiéon de cémo
funciona la metodologia. Si queremos dar pasos practicos hacia la
reforma, debemos conocer los conceptos segun los cuales, y sobre
la base de dichos requisitos, funciona la mente musulmana.

De hecho, muchos de los conceptos basicos de la metodologia
islamica fueron manchados por las culturas pre-islamicas y las
filosofias de los pueblos que entraron al Islam. Puesto que éstas
estaban firmemente arraigadas en el conocimiento y en la practica
de estos pueblos, se convirtieron en influencias en el pensamiento
de la Ummabh. Esta situacion se vio exacerbada por la falta de com-
promiso por parte del liderazgo politico de la Ummah en los perio-
dos posteriores. La confusion en la metodologia del pensamiento
islamico se volvi6 una de las armas mads potentes a disposicion del
liderazgo para debilitar la comprension que la Ummah tenia de su
situacion, para obtener control opresor, y para distraer la atencion
de la Ummah de las practicas desviadas y metas de los lideres.

Algunos de los conceptos metodoldgicos mas importantes son
los siguientes:

@ La naturaleza significativa de la creacion y la existencia;

@ La objetividad de la verdad y la relatividad de las circuns-
tancias;

& Lalibertad de decision y el libre albedrio;
® La amplitud del Tawakkul;

® La causalidad de las acciones.
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LA NATURALEZA SIGNIFICATIVA DE LA CREACION Y LA EXISTENCIA

El pensamiento isldmico se basa en la creencia en la unicidad y
en el principio de unidad que implican la unién de la creacion, la
vida, el hombre y la realidad. Esta unicidad y esta union, a su vez,
implican el proposito detras de la creacion y la existencia:

No creamos el cielo y la Tierra y todo cuanto existe entre ellos
solo por pasatiempo. (21:16)

Por cierto que he creado a los genios y a los hombres para que
Me adoren. No pretendo de ellos ningiin sustento, ni quiero que
Me alimenten. (51: 56-57)

La creencia de que Allah es el Creador implica que la creacion
tiene un solo origen y un solo proposito. Segun el sentido comun
del hombre y la creencia del musulman en la unicidad, es inacepta-
ble que la mente musulmana desconozca la unicidad y el proposito
de la creacidn, o de la integracién y la armonia sobre las cuales se
basa la creacion. La disposicion natural de la mente musulmana
hacia una creencia en el tawhid, la guia en su interaccion con el
resto de la creacion. Segun este concepto de la mente musulmanay
su relacion con el resto de la creacion, es inaceptable una forma ca-
prichosa de pensar. Como le corresponde a su naturaleza humana
y conciencia islamica, el musulman es un guardian de la creacion.

Sin embargo, las confusiones sobre los conceptos de casualidad
y la naturaleza significativa de la creacion crearon confusiones so-
bre el Tawakkul y 1a creencia en el Decreto Divino (qada wa qadr).
Esto, a su vez, llevd a la mente musulmana a una situacion de frus-
tracion y lasitud en la que se volvié indiferente y fatalista, y comen-
76 a vivir en ascetismos indudablemente no isldmicos. Por lo tanto,
no pasé mucho tiempo antes de que perdiese su energia y su papel
de fuerza reformista y civilizadora en el mundo.

El concepto del caracter significativo de la naturaleza, si se en-
tiende correctamente, es una base fuerte que rechaza toda indife-
rencia e incapacidad. Mas importante ain, motiva al musulman a
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buscar el conocimiento y esforzarse para comprender la relacion
entre la vida, el universo y los sucesos que lo rodean.

A El pertenece la soberania de los cielos y la Tierra. El no ha
tenido ninguin hijo, y no comparte Su soberania con nadie, creé
todas las cosas determinando su justa medida. (25:2)

Esto es obra de Allah, Quien ha hecho todo a la perfeccion.
Ciertamente El estd informado de lo que hacéis. (27:88)

LAOBJETIVIDAD DE LA VERDAD Y LA RELATIVIDAD DE LAS CIRCUNSTANCIAS

La fitrah del musulman explica el concepto de la objetividad de
la verdad como una criatura finita en un universo finito, sujeta a
leyes amplias y precisas. Las leyes del universo son una realidad
con la que vive el hombre; esta sujeto a ellas e interacttia con ellas
en todo momento de su vida. Ain mas, si bien el hombre puede
conocer el universo e incluso entender algunos aspectos del siste-
ma natural y de las leyes que rigen su existencia, es incapaz por si
solo de comprender su totalidad, o incluso de entender su prop6si-
to. Sin embargo, la mente musulmana aceptae interactua con estas
leyes como resultado de la percepcion obtenida, y de los princi-
pios que ha aprendido, a través de la revelacion. De esta manera, la
mente musulmana es capaz de comprender el proposito de la vida
y la existencia humana.

La mente musulmana recibe los elementos para comprender a
través de la luz y la guia del wahi. Para la mente musulmana, la
realidad es objetiva; es consciente de su existencia y dimensiones,
y busca interactuar correctamente dentro del marco de sus leyes.
La mente musulmana es totalmente objetiva. No esta regida por
caprichos ni desprecia la verdad. La motiva la correccion, y sus es-
fuerzos estan dirigidos hacia la busqueda de la verdad en armonia
con las leyes del universo.
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EL CONCEPTO DEL EXITO

Segun la mente musulmana, el concepto del éxito en la vida no
se halla en la permisividad y la corrupcion, sino en la disciplina,
el conocimiento y la armonia con la naturaleza. No hay contradic-
cién en la mente musulmana entre lo que es verdadero y lo que es
bueno para la existencia humana, sea individual o colectivo. Tam-
poco existe conflicto en la mente musulmana entre lo espiritual y
lo material, o entre lo que es bueno para esta vida y lo que es bueno
para el Mas Alla. Todo esto representa partes de la realidad de la
existencia: Armonizan con ella y se integran a ella.

El musulman ocupa una posiciéon de cuidado y responsabili-
dad en cualquier trabajo que aborde y cualquier papel que cumpla.
Se esfuerza por manejarse con justicia en su entorno. Maneja sus
asuntos mediante la consulta y busca la verdad y la justicia. Si no
lo hace de esta manera, no lograra su objetivo.

Cada uno de ustedes es pastor y cada uno de ustedes es res-
ponsable por su rebafio. (al Bujari y Muslim)

Las vidas de los creyentes tienen todas igual valor; luchan
unidos contra sus enemigos; y los de mds bajo estrato pue-
den dar su opinidn en los asuntos generales. (Abu Dawud, al
Nasa’i)

Dijo el Profeta: “La religion es sinceridad” Cuando los
Companeros le preguntaron: ;Para quién?) el Profeta res-
pondié: ‘Para Allah y Su Libro, y Su Mensajero, y los lideres
de los musulmanes y su pueblo” (Muslim).

Los musulmanes deciden sus asuntos a través de la consulta
(Shura), sin etnocentrismo, nacionalismo, faccionalismo o secta-
rismo, y sin ninguna de las implicaciones negativas de la opresion,
la tirania o la corrupcion.

Sibien la realidad, segiin la mente musulmana, es un asunto ob-
jetivo, no implica intolerancia. Aun si la realidad es en esencia una
sola y no cambia, la postura del hombre sobre ella, ya sea como
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individuo o como parte de una sociedad, es una postura menor
que cambia seguin el tiempo y el lugar.

Esto significa que la mirada, la postura y la aplicacién son to-
das relativas. La manera en que la mente musulmana maneja la
realidad difiere segun las distintas necesidades y condiciones del
ser humano. El niflo no es como el adulto; el hombre capaz no es
como el incapaz; los eruditos no son como los ignorantes; la edu-
caciéon no es como emitir opinion; la paz no es como la guerra; y
la abundancia no es como el hambre. Si bien la mente musulmana
se distingue por su amplia creencia en la unidad, también es mul-
tifacética y puede ofrecer distintas soluciones para distintas nece-
sidades, segun el tiempo y el lugar, sin perder sus bases o su guia.

LIBERTAD

Si queremos comprender el concepto de libertad, debemos en-
tender las condiciones necesarias para practicarla. La libertad es
un derecho, una actitud, y una responsabilidad como ninguna
otra. No se puede practicar en el aislamiento o en el caos. Mas
que cualquier otra cosa, necesita ser regulada porque representa
la carga mas seria sobre la vida del hombre y el significado de su
existencia. El libre albedrio en general, y la libertad de culto en
particular, son derechos del individuo sano y maduro que puede
entender el significado de los efectos de la libertad y de aceptar la
responsabilidad por las acciones de su propia vida y de la sociedad
que lo rodea.

En el caso de los nifos y dementes, es incorrecto aprovecharse
de sus falencias o socavar las responsabilidades de los tutores que
estan a cargo de sus asuntos hasta que ellos puedan cargar por si
mismos con esas responsabilidades, ya sea al alcanzar la madurez
intelectual o recuperando el equilibrio mental. Sobre la base del
derecho que tiene el hombre a la libertad de culto y su responsabi-
lidad en utilizar esa libertad, vemos que el ejército de los primeros
musulmanes se opuso a las fuerzas de la opresion con fe y deter-
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minacion, defendiendo el derecho de culto del hombre, permitién-
dole llevar a cabo sus responsabilidades, y resistiendo la agresion.

La perspectiva islamica sobre la libertad de culto es que el hom-
bre es libre de escoger la ideologia que libremente elija sea el Islam
o cualquier otra. El ser humano individualmente tiene el derecho
a tomar esta decision, y es responsable de ello. El estado y la so-
ciedad islamicos tienen el deber de proteger este derecho, respetar
esta decision, y garantizar que este derecho sea velado para toda
persona en todo lugar, incluso para aquellos que estan fuera de las
tierras del Islam.

Para comprender los aspectos del libre albedrio yla libre practica
islamica del hombre, tenemos que aprender a distinguir entre los
distintos conceptos implicados. Estos conceptos se pueden resumir
como tres dimensiones: La dimension de la fe, la dimension del
pensamiento islamico, y la dimensién del comportamiento social.

LIBERTAD DE CULTO

El Islam insiste claramente en la libertad de culto para todos los
seres humanos. De ahi que esta libertad fuera la base de toda la
da’'wah, del sistema social islamico y de las mas grandes batallas del
Islam contra las fuerzas de la opresion. Sobre la base de este con-
cepto, es el mismo estado islamico quien les garantiza la libertad
de culto a sus habitantes no musulmanes. De este concepto pode-
mos entender el significado de las cartas que el Profeta les enviaba
a los reyes y gobernantes, llaméandolos al Islam y pidiéndoles que
dejasen de oprimir a sus stibditos para que pudiesen tener libertad
de religion.

Dijo [Moisés]: Allah aniquilard a vuestros enemigos y os hard
sucederles en la Tierra, y observard como obrdis [con fe o in-
credulidad] (7:129).

Di: jOh, hombres! Os ha llegado la Verdad de vuestro Sefior.
Quien siga la guia lo hard en beneficio propio, y quien se des-
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carrie solo se perjudicard a si mismo. Yo no soy responsable por
vuestras obras (10:108).

Esto es obra de Allah, Quien ha hecho todo a la perfeccion.
Ciertamente El estd informado de lo que hacéis (27:88).

sAcaso no Le pertenece la creacion y El es Quien dictamina las
ordenes segtin Le place? (7:54).

La naturaleza del libre albedrio del ser humano es algo que pue-
de entender su sentido comun natural, tal como explica el Coran:

Por el hombre y Quien lo cred, y le ensefio el camino del bien
y del mal, que por cierto que obtendrd el éxito [en esta vida y
en la otra vida] quien purifique su alma [apartdndose de los
pecados], y estard perdido quien la pervierta [siguiendo sus pa-
siones] (91:7-10).

A Allah pertenece cuanto hay en los cielos y en la Tierra, y El
castigard a quienes obren el mal y retribuird con una hermosa
recompensa a los benefactores (53:31).

Allah creé los cielos y la Tierra con un fin justo y verdadero. Y
por cierto que toda alma serd juzgada segtin sus obras, y nadie
serd oprimido (45:22).

LIBERTAD DE DECISION, LIBRE ALBEDRIO Y RESPONSABILIDADES

El concepto del libre albedrio y la responsabilidad que éste aca-
rrea constituyen el tercer principio bésico sobre el que se basan la
metodologia y el pensamiento islamicos. No es posible compren-
der el significado del mensaje islamico de la vida, o del significado
de la vida del Profeta, o los conflictos de los primeros musulmanes
con los imperios Romano y Persa, sin entender el concepto de libre
albedrio y la responsabilidad individual que conlleva esta libertad.

Las acciones ilustran la calidad de la voluntad, sea buena o mala,
si sigue la verdad, la bondad y la justicia, o si es corruptible por sus
propios deseos. Por ultimo, las acciones se mediran a la luz del rol
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que tiene el individuo como califa; y el Mds Alla representara y re-
flejara la calidad de la voluntad y las acciones propias en esta vida.

Por el hombre y Quien lo cred, y le enserio el camino del bien
y del mal, que por cierto que obtendrd el éxito [en esta vida y
en la otra vida] quien purifique su alma [apartandose de los
pecados], y estard perdido quien la pervierta [siguiendo sus pa-
siones] (91:7-10).

Lo hemos revelado [al Cordn] con la verdad y lo hemos pro-
tegido para que asi os llegue. No te hemos enviado sino como
albriciador y amonestador (17: 105),

Y por cierto que les enviamos el Libro [el Cordn], en el que
detallamos todas las cosas con sabiduria, como una guia y mi-
sericordia para quienes creen (7:52).

Ciertamente Nosotros hemos revelado el Cordn y somos Noso-
tros sus custodios (15:9).

Las actitudes de opresion, injusticia y compulsion no defienden
al Islam ni lo hacen mas facil de entender. En cambio, dichas ac-
titudes representan una agresion contra la esencia del mensaje, la
realidad y los objetivos del Islam.

No estd permitido forzar a nadie a creer (2:256).

Y diles: La Verdad proviene de vuestro Seior. Quien quiera que
crea y quien no quiera que no lo haga (18:29).

Si tu Sefior hubiera querido, habria hecho de todos los hombres
una sola nacion [de creyentes] (11:118).

Si tu Sefior hubiera querido, todos los habitantes de la Tierra
habrian creido (10:99).

Quien obre el bien se beneficiard a si mismo, y quien obre el
mal serd en detrimento propio. Y sabed que ante vuestro Sefior
compareceréis (45: 15).

Segtin el conocimiento de las revelaciones divinas, la mirada
islamica estuvo y estd segura de su energia y capacidad de preva-
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lecer, no debido a la fuerza que el Estado puede ejercer, sino por-
que representa la realidad. En tanto y en cuanto la mirada islamica
siga adhiriendo a una metodologia y estructura correctas, no debe
temer conflictos ni contradicciones, porque la fuerza de la fitrah
islamica siempre regird a la Ummabh.

La unica manera que tenemos para proteger al Islam es com-
prenderlo, conocerlo y explicarlo bien, y asegurar que la estructura
del sistema del Islam sea sélida. La libertad ideologica e intelectual
no tiene nada que temer por parte de un estado islamico, o de los
principios, los objetivos, y el sistema del Islam. De hecho, el Islam
garantiza la libertad ideologica e intelectual, de igual manera, la vi-
sion y el sistema del Islam no tienen nada que temerle a la libertad
ideoldgica e intelectual.

La libertad de pensamiento en la sociedad islamica es como un
rio profundo que fluye hacia su destino. Cuando se ensanchan, se
vuelve aun mas resplandeciente. Sobre la base de la voluntad del
hombre y la relatividad de la posicion de la verdad, el pensamiento
musulman goza de una tolerancia que garantiza la libertad de pen-
samiento y credo, y una amplia variedad de posturas intelectuales
e ideoldgicas conflictivas.

Dentro de la Ummah hay pocos motivos para temer la destruc-
cidn de sus bases a partir de opiniones conflictivas. En cambio,
le da lugar a un alcance y equilibrio libres, y brinda estabilidad y
crecimiento, porque el pensamiento islamico, con su vision clara
basada en la guia, los valores, los conceptos y los principios del
wahi, seguiran fuertes. El nuevo crecimiento y la nueva creatividad
son productos de una Ummah que se ha puesto de acuerdo en sus
principios basicos.

Aquellos que siempre quebrantan los pactos que tii [;Oh, Mu-
hammad!] celebras con ellos y no temen [el castigo de Allah]
(8:56).

No respetan pactos alguno con los creyentes ni aunque sean sus
parientes. Estos son los verdaderos transgresores (9: 10).
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jOh, creyentes! Por cierto que los iddlatras son impuros [de co-
razén], que no se acerquen pues a la Mezquita Sagrada después
de este ario (9:28).

Combatid a los iddlatras asi como ellos os combaten (9:36).

Y combatidlos hasta que cese la sedicion [de la idolatria] y sea
la religion de Allah la que prevalezca (8:39).

Los beduinos dicen: Creemos. Diles [[Oh, Muhammad!]: To-
davia no sois verdaderos creyentes. Mejor decid que habéis
aceptado el Islam, pues la fe no ha ingresado completamente
en vuestros corazones. Y sabed que si obedecéis a Allah y a Su
Mensajero, vuestras obras no habrdn sido en vano [y seréis re-
compensados por ellas]; ciertamente Allah es Absolvedor, Mi-
sericordioso (49:14).

La actitud del Islam hacia los arabes iddlatras del desierto era
de preocupacién y de buscar las calificaciones requeridas para el
ejercicio del libre albedrio. La actitud del Islam era clara: Respeta-
ba y preservaba el derecho de ahl al kitab (cristianos y judios) a la
libertad de culto, a pesar de su hostilidad y conspiraciones agre-
sivas. El Islam también les dio este derecho, claramente expresa-
do en los textos, a los pueblos de otras civilizaciones que también
estaban calificados para tomar esas decisiones, como los persas y
los zoroastrianos, a pesar de que eran iddlatras y adoradores del
fuego. Por lo tanto, debe quedar perfectamente claro que la liber-
tad de culto es un concepto islamico basico; y que la formacion y
aplicacion del pensamiento y la metodologia cultura isldmica nun-
ca seran correctas a menos que se comprenda correctamente esta
dimension.

LIBERTAD DE PENSAMIENTO
La dimension de la libertad en el pensamiento surge y comple-

menta la dimensién de la libertad de culto. La libertad de pensa-
miento se relaciona con la propia libertad moral, pero entra en un
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marco de compromiso ideoldgico. En una sociedad islamica, uno
es libre de actuar seguin las propias convicciones morales conscien-
tes, de escoger ideoldgica o intelectualmente, y de tomar decisio-
nes sobre la base de estas convicciones y elecciones. Si uno esta
obligado a hacer algo de lo que no estd convencido o que no ha
aceptado libremente, pues va contra la propia naturaleza, entonces
es islamicamente inaceptable. Por lo tanto, segiin la metodologia
y el pensamiento isldmicos, la decision final se halla en la perso-
na, y estd relacionada con su libre albedrio y la eleccién que ello
implica, una eleccion que solo se le puede pedir a él o ella, y cuyas
consecuencias solo esa persona deberd tolerar en este mundo y en
el que viene.

Consulta con tu corazén... aun cuando las personas te ha-
yan dado su opinion legal una y otra vez. (Ahmad)

Quien siga la guia serd en beneficio propio, y quien se descarrie
solo se perjudicard a si mismo. Nadie cargard con los pecados
ajenos (17: 15).

Para poder cumplir con el propdsito de la existencia y llevar
a cabo las responsabilidades del califa, la libertad de pensamien-
to y la conviccidn intelectual son necesidades basicas. El abuso
opresivo del pensamiento y la conviccion niega el significado y la
responsabilidad de la vida, y es inaceptable para el Islam y su me-
todologia. El pensamiento islamico solo se puede construir sobre
la base del compromiso hacia los derechos de la libertad de culto
y pensamiento.

Una sociedad islamica es aquella en la que existe libertad en
la creatividad. Pero al final, el progreso, los principios, y la crea-
tividad de esa sociedad se relacionan solamente con el fin de la
existencia, que es reformar y no corromper. De igual manera, el
comportamiento social se basa en las libertades de culto y pensa-
miento. No se trata de algo tedrico o abstracto, sino de un asunto
préctico.

El comportamiento y la accién humana tienen una naturaleza
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colectiva, es decir, deben ser llevados a cabo sobre la compren-
sién de que pueden interactuar y complementar la sociedad en su
conjunto. La dimension colectiva del comportamiento social no
significa la supresion de la voluntad del individuo. Por el contrario,
significa que se debe controlar la libertad de accién del individuo
en la sociedad.

La libertad de culto y de pensamiento del individuo debe ser
controlada por las creencias y practicas de la sociedad. De igual
manera, las normas, leyes e instituciones publicas de la sociedad
tienen como funcién alcanzar las metas que la sociedad ha acor-
dado, facilitar el desempeno del individuo al maximo de sus posi-
bilidades dentro de esos limites, y permitirle expresar sus deseos,
forma de pensar y convicciones a través de sus acciones. Las nor-
mas y sistemas publicos de la sociedad se basan en el beneficio de
la mayoria. Ain cuando un individuo tiene creencias que surgen
de sus propias convicciones, no puede actuar de una manera que
vaya contra el sistema publico, porque el comportamiento sobre la
base de la libertad del pensamiento y la conviccion, sin considerar
las normas de la sociedad, hara que esa libertad sea un medio para
esparcir confusion en la sociedad. En esta situacion, se pierden to-
dos los derechos y libertades, ademas de todos los significados de
la existencia.

La legitimidad de una accién depende de si la misma se apega
a los objetivos y normas generales acordados por la mayoria. La
legitimidad de la decision de la mayoria, a su vez, se basa en su
deseo de alcanzar el objetivo basico de la existencia humana que,
segun el concepto isldmico, es llevar a cabo las responsabilidades
de ser un califa sobre la tierra. Toda accién individual que trasgre-
da las normas establecidas por la sociedad pierde su legitimidad.
Sin embargo, las normas mismas también pierden su legitimidad
si no tienen como intencién conservar los derechos del individuo
alalibertad de culto y pensamiento.

El comportamiento musulman individual y el sistema de le-
gislacion publica dentro de la sociedad musulmana obtienen su
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legitimidad a partir de un compromiso con el Islam y sus objeti-
vos, propositos, principios y valores. Los legisladores musulmanes
dentro una sociedad musulmana no pueden ignorar los objetivos
y valores del Islam en las reglas y normas que proponen porque
esas reglas tienen como objetivo liberar el potencial del hombre
para que éste pueda llevar a cabo sus responsabilidades como ca-
lifa sobre la tierra. De igual manera, las acciones y el comporta-
miento individual del musulman no pueden ignorar las normas
del sistema musulman tal como esta definido por la mayoria de los
musulmanes sobre la base de su compromiso con el Islam.

Uno de los principios basicos del sistema islamico es que todo es
licito (halal) salvo aquello que ha sido expresamente prohibido en
los textos claros de la revelacidn, o aquello que se ha determinado
que va contra los intereses basicos de la sociedad.

A la luz de este principio, podemos comprender el concepto de
fomentar el bien y prohibir el mal (al amr bi al marif wa al nahi
an al munkar) en el Islam. Como libertad de pensamiento y creen-
cia, representa los consejos, la exhortacion, la guia y la direccion.
Como comportamiento social, representa la accion, el sacrificio y
la capacidad de proteger a la sociedad de la destruccion y de per-
der de vista sus objetivos de renovacién y reforma.

EL PRINCIPIO DE TAWAKKUL

Tawakkul significa depositar a confianza en Allah y la acepta-
cion de su decreto divino (qada’ y qadar) en todos los aspectos de
la vida. Tawakkul significa que el corazdn del creyente tiene fe en
el poder, la sabidurfa y la justicia de Allah, y cree que es El quien
controla todas las cosas.

El Tawakkul del creyente surge de su creencia en lo que no se
ve y los atributos del mundo que no se ve y que controla Allah, el
Sefior del Cielo y de la Tierra. S6lo El tiene conocimiento de ello.
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La comprension que un musulman tiene del Tawakkul es una
comprension natural y sensible que representa una de las fuentes
mas importantes de su fuerza y energia psicoldgicas; la fuente de
la que brotan la paciencia, la tolerancia, la determinacion, la satis-
faccion y la felicidad.

Diles [;Oh, Muhammad!]: Todo depende de Allah (3:154).

sAcaso no Le pertenece la creacién y El es Quien dictamina las
ordenes seguin Le place? (7:54).

Y no se os ha permitido acceder sino a una parte del inmenso
conocimiento de Allah (17:85).

Nadie abarca de Su conocimiento salvo lo que El quiere (2:255).

iSerior nuestro! Tii lo abarcas todo con Tu misericordia y sabi-
duria (40:7).

La fe del musulman en la predestinacion divina y la metodo-
logia de su pensamiento respecto a ellos se tratan basicamente de
que todo es para el bien, porque el verdadero musulman da gra-
cias cuando es bendecido y es paciente en tiempos de dificultad.
De igual manera, cuando tiene buena fortuna en esta vida, estara
satisfecho, y si le acontecen malas circunstancias y es paciente y
confia en Allah, tendra su recompensa en el Mas Alla. La creencia
del musulmén en los atributos divinos es que los esfuerzos del mu-
sulmén tendrdn resultados mas alla de los resultados materiales
o fracasos que pudiesen tener esos esfuerzos en esta vida. Es la
creencia en que la verdad prevalecerd y el esfuerzo de la Ummah
de la verdad oportunamente lograra la victoria; y de que la false-
dad caerd y sus seguidores seran derrotados en el conflicto entre
el bien y el mal a lo largo de la historia, cuando todos se levanten
para enfrentar a Allah.

Por cierto que os probaremos para distinguir quiénes de voso-
tros son los verdaderos combatientes por la causa de Allah que
se mantienen firmes en la fe; y sabed que sacaremos a la luz,
mediante vuestras obras, lo que escondéis en vuestros corazones
(47:31).
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Os pondremos a prueba a través de todo lo malo y bueno que os
acontezca, y que [en la otra vida] compareceréis ante Nosotros
(21:35).

A quienes luchen denodadamente por Nuestra causa les afir-
maremos en Nuestro camino. Ciertamente Allah estd con los
benefactores (29:69).

Y luchad por la causa de Allah con sinceridad (22:78).

jOh, creyentes! Si practicdis correctamente los preceptos de
Allah [y difundis Su Mensaje], El os auxiliard y afianzard vues-
tros pasos (47:7).

Dijo: ;Oh, pueblo mio! Ciertamente me baso en una prueba
evidente de mi Sefior, y El me ha proveido un generoso sustento.
No credis que os impondria algo que yo mismo no cumpliria.
Solo pretendo bregar por vuestro bienestar en la medida que
pueda, pero mi éxito depende de Allah; a El me encomiendo y
ante El me arrepiento (11:88).

A quienes hayan creido y obrado rectamente les alojaremos en
las mansiones del Paraiso, bajo las cuales corren los rios, y don-
de morardn eternamente. jQué placentera serd la recompensa
de los creyentes que fueron perseverantes y se encomendaron a
su Serior! (29:58-59).

La recompensa que Allah tiene reservada [en el Paraiso] serd
mejor y mds perdurable para quienes crean y se encomienden
a su Serior (42:36).

Allah conoce lo oculto de los cielos y de la Tierra, y a El retor-
nan todos los asuntos [y os juzgard por ellos]. Adoradle pues, y
encomendaos a El (11: 123).

Cabe en este momento hacer una distincion importante. Tawak-
kul no es lo mismo que tawaakul (aceptacion fatalista). Tawakkul
es la confianza y aceptacion que un musulman tiene de la predes-
tinacion divina que nadie puede conocer, comprender, o contro-
lar, excepto Allah. El significado de tawaakul, en cambio, contiene
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elementos de inercia, incapacidad e incompetencia general, pues
indica una negativa a luchar segun las leyes y estandares que Allah
ha establecido para la humanidad. El fatalismo inherente en el
concepto de tawaakul implica desobediencia a los mandamientos
de Allah y un desafio a la naturaleza, la fitrah. Las falencias en
luchar por conocer y usar los medios apropiados y seguir las leyes
naturales no surgen de la confianza en Allah, o del Tawakkul, sino
que mas bien hallar y usar los medios apropiados son la esencia de
la responsabilidad del hombre en esta vida; es a través de ello que
el hombre sera puesto a prueba, y es el propdsito de su existencia.
Pero el tawaakul es una corrupcion de este tipo de fe. Por ello,
cuando un beduino que habia confundido Tawakkul con tawaakul
se acerco al Profeta y le consulté sobre este asunto, el Profeta le
explico claramente: “Realiza la accion correcta, luego deposita tu
confianza en Allah”

Siguiendo el mismo principio, ‘Umar ibn al Jattab les respon-
dié a quienes crefan que ¢l estaba huyendo del decreto de Allah
cuando se neg6 a entrar a una tierra que estaba infectada por una
epidemia. Ellos crefan que no buscar el medio correcto, o dejar de
trabajar segtin las leyes naturales que Allah le habia impuesto al
universo era el verdadero Tawakkul y dependencia de Allah. La
respuesta de ‘Umar fue muy clara: “Escapo de un decreto de Allah
y voy a otro”.

Siuno se infecta, ese es el decreto de Allah; y si uno busca prote-
gerse de esa infeccion, también es el decreto de Allah. Todo sucede
por voluntad de Allah, y esforzarse por usar el medio adecuado
segun las leyes naturales también es parte del decreto de Allah. Es
una manera de obedecerle. Ciertamente, no implica incredulidad
en Dios o0 que uno no esté depositando su confianza en El.

A partir de esta clara distincion entre los significados de Tawak-
kul y tawaakul, y ala luz de lo que establece la fitrah del ser hu-
mano, y a los mandamientos de Allah, que le ordenan al hombre
ser califa en la Tierra y a manejarla y cuidarla, podemos entender
con facilidad que el tawadkul no es natural. Ciertamente, el Islam
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no lo ensefa. Al contrario, no tiene absolutamente nada que ver
con el significado islimico del Tawakkul, o con las creencias de los
primeros musulmanes. En realidad, contradice todo aspecto de la
vida del Profeta y Sus Compaiieros, los esfuerzos realizados segun
las leyes naturales, su planificacion y sus formas de pensar.

LA CAUSALIDAD DE LA NATURALEZA HUMANA

Si entendemos todo lo antedicho, apreciaremos también que la
causalidad es un concepto basico en la vida y el pensamiento de
los musulmanes. La fitrah y la ‘agidah explican que Allah creé el
universo, lo sometid a leyes y estandares, luego se lo encomendo
al hombre para que lo cuide, y alcance la civilizacion y la reforma.
Allah le permitié al hombre llevar a cabo sus responsabilidades y
expresar su voluntad utilizando el medio adecuado segun las leyes
naturales. Por lo tanto, la mente musulmana y la fitrah no tienen
manera de llevar a cabo sus responsabilidades de dirigir y someter
a la creaciéon a menos que adopten los medios adecuados y se es-
fuercen por aplicarlos a todos los aspectos de la vida.

A El pertenece la soberania de los cielos y la Tierra. El no ha
tenido ninguin hijo, y no comparte Su soberania con nadie, creé
todas las cosas determinando su justa medida (25:2).

Glorifica a tu Sefior, el Altisimo, quien cred todas las cosas a la
perfeccion, y decreté para cada ser su funcion (87:1-3).

Esto es obra de Allah, Quien ha hecho todo a la perfeccion.
Ciertamente El estd informado de lo que hacéis (27:88).

Consdgrate [[Oh, Muhammad!] al monoteismo, que ello es la
inclinacion natural con la que Allah creé a los hombres. La
religion de Allah es inalterable y ésta es la forma de adoracion
verdadera, pero la mayoria de los hombres lo ignoran (30:30).

Allah creé los cielos y la Tierra con un fin justo y verdadero. Y
por cierto que toda alma serd juzgada segiin sus obras, y nadie
serd oprimido (45:22).
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Ya antes de vosotros, Allah escarmenté a quienes se negaron
a creer; id por la Tierra y observad como terminaron los que
desmintieron la Verdad (3:137).

Le habiamos concedido poder en la Tierra y le facilitamos todos
los medios para ello (18:84).

Por cierto que no habrd cambios en el designio de Allah (35:43).

Nadie cargard con los pecados ajenos, y que el ser humano no
obtendra sino el fruto de sus esfuerzos. Y por cierto que sus
esfuerzos se verdn [el Dia de Juicio], y serd retribuido equitati-
vamente (53:38-41).

Y os sometio cuanto hay en los cielos y la Tierra por Su gracia.
Ciertamente en esto hay signos para quienes reflexionan (45:
13).

A Allah pertenece cuanto hay en los cielos y en la Tierra, y El
castigard a quienes obren el mal y retribuird con una hermosa
recompensa a los benefactores (53:31).

El es Quien creé la muerte y la vida para probaros y distinguir
quién de vosotros obra mejor. El es Poderoso, Absolvedor (67:2).

Allah aniquilard a vuestros enemigos y os hard sucederles en la
Tierra, y observard como obrdis [con fe o incredulidad] (7:129).

No creamos el cielo y la Tierra y todo cuanto existe entre ellos
solo por pasatiempo (21:16).

Esta comprension del significado de la vida les deja en claro a
los seres humanos que su responsabilidad en esta vida depende de
como usan las leyes de la naturaleza ordenadas por Allah a toda la
creacion. Por lo tanto, el rol de los seres humanos gira en torno a
las distintas maneras en que se ponen en practica dichas leyes. Por
lo tanto, al utilizar una forma innovadora a los fines practicos, la
humanidad se desarrolla y prospera.

A menos que exista en los seres humanos una apreciacién por
los principios de la causalidad, nunca podran entender de qué ma-
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nera son responsables por sus actos. Cuando sus mentes dejan de
innovar, sus acciones seran inertes, y su capacidad de percibir y
entender ira cayendo. Esto deberia explicar las razones del éxito de
la metodologia del Profeta: Esfuerzo, iytihad, organizacion, pensa-
miento, y respeto por las leyes de la naturaleza.

La base de la fuerza y la capacidad de los musulmanes, ademas
de la creatividad, se halla en la fe frente a los obstaculos y desafios,
y en la determinaciéon por descubrir y utilizar el medio adecua-
do segun las leyes de la naturaleza. Solamente cuando los musul-
manes ejercen esta forma de fuerza, capacidad, y creatividad son
dignos de merecer el auxilio, el socorro y el éxito prometidos por
Allah a quienes creen de verdad.

Las primeras generaciones de musulmanes asi lo entendieron,
y el resultado fue que lograron el éxito. Si los musulmanes actuales
tienen nociones de como alcanzar el éxito y la ayuda de Allah, lo ha-
ran solamente si buscan el medio adecuado para alcanzar sus objeti-
vos politicos, cientificos, educativos, sociales, tecnoldgicos y demas.

Si los musulmanes se conforman con vivir con sus propias fa-
lencias, no pueden esperar de forma realista que Allah cumpla
las promesas que les habia hecho. Si se preocupan solamente con
la discusion teoldgica, seguirdn en el atraso. Para los verdaderos
musulmanes, no existe manera de que puedan llevar a cabo sus
responsabilidades a menos que trabajen en armonia con el orden
natural del universo, a menos que entiendan los requisitos de su
fitrah, a menos que busquen la guia en su creencia, y a menos que
adopten la metodologia ordenada por Allah para interactuar res-
ponsablemente con el universo.

A los creyentes que obren rectamente, les ingresaremos en jar-
dines por donde corren los rios, en los que vivirdn eternamente.
La promesa de Allah es verdadera. ;Quién tiene una palabra
mads veraz que la de Allah? (4:122).
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METODOLOGIA ISLAMICA: METODO Y APLICACION

Discutiremos ahora las areas en que puede aplicarse la metodo-
logia del pensamiento islamico. Debido a las influencias del atraso,
el aislamiento del liderazgo intelectual, y el concepto de religion
segun el filtro de la experiencia occidental, las areas en las que el
pensamiento y la metodologia islamica pueden tener alguna apli-
cacion practica estan relegadas casi totalmente a los ambitos de los
intereses espirituales y personales de los creyentes. Sin embargo, el
alcance de este pensamiento y metodologia tnicos tiene un poten-
cial mucho mayor.

Queda claro que el Islam dirige los esfuerzos de los creyentes
hacia el cumplimiento de su rol como califas. En pocas palabras,
todo lo que hay en el mundo que se ve debe ser entendido por los
musulmanes como el campo legitimo de sus intentos. Alli pueden
poner en practica sus energias y capacidades para poder interac-
tuar con todo lo que éstas requieren, y hacerlo sobre la base de la
guia, los principios, los valores, y las leyes naturales relacionadas
con el proposito de su existencia tal como estan establecidos por
la revelacion del mundo desconocido y el conocimiento de Allah.

Por lo tanto, sobre la base de esa comprension, podemos decir
que la metodologia del pensamiento isldmico es una metodologia
completa que dirige las actividades de los musulmanes en todas las
fases de la reforma y el desarrollo.

Dado que la metodologia del pensamiento islamico se distingue
por la exhaustividad de su alcance de aplicacién, también debe dis-
tinguirse por la exhaustividad de sus medios. La vida, en todos sus
aspectos, es el campo de aplicacion para los musulmanes. En ella
estan obligados a entender, buscar conocimiento y a luchar por
todos los medios disponibles para dirigir los asuntos de sus vidas
en direccion a sus objetivos. Los musulmanes no han de ignorar
ningin medio sélido de obtencién de conocimiento y compren-
sién, sea material, semantico, artistico, cientifico, empirico, racio-
nal, cuantitativo, cualitativo, tedrico o analitico. Todo medio que
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contradiga inherentemente los objetivos de la mision y la natura-
leza del hombre, medios que lo alejen por caminos sin sentido o
malignos, deben ser rechazados. Si la mente musulmana pretende
recuperar su equilibrio y comenzar a cumplir con sus responsa-
bilidades reformistas, debe abstraerse de su preocupacion con las
controversias triviales y dedicarse a la adopcion creativa de los me-
dios con los cuales lograr esos objetivos.

Una vez que percibimos que la metodologia del pensamiento
islamico es exhaustiva en su naturaleza y en su alcance, caemos en
la cuenta de que la estructura del conocimiento, el pensamiento y
la cultura islamica debe estar basada en las realidades cotidianas
de la vida al nivel del individuo, la sociedad, la Ummah y toda la
civilizaciéon humana. El tipo de conocimiento a buscar y utilizar,
por lo tanto, es un conocimiento firme en sus principios, objetivos
y estructura. El conocimiento que no posee esas caracteristicas no
tendra valor frente a los estandares de las ensefianzas y principios
islamicos. Toda estructura de conocimiento, pensamiento o cien-
cia islamica que no le brinde a la mente musulmana los medios
para alcanzar la mejor comprension y desempefio posibles no es
una verdadera estructura islimica de metodologia para el pensa-
miento, el conocimiento o la vida. Sin una metodologia completa,
en términos de alcance y aplicacion, los musulmanes nunca po-
dran alcanzar su confianza, difundir el mensaje, o recuperar su
posicion como califas de Dios en a Tierra.

Quien obre mal o cometa iniquidad y luego pida perdon a
Allah, encontrard que Allah es Absolvedor, Misericordioso (3:
110).

A la vista del éxito de la metodologia islamica tal como la prac-
ticaban las primeras generaciones de musulmanes, a pesar de to-
dos los desafios que enfrentaron y de su falta de experiencia en el
establecimiento de instituciones, no tenemos otro recurso que no
sea estudiar esa metodologia y el iytihad innovador que produjo,
para asi poder comprender mejor como se pusieron en marcha
esos principios. Las primeras generaciones y aquellos que vinieron
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después pudieron conservar para nosotros los textos revelados de
donde obtuvieron su inspiracion y de donde derivaron los princi-
pios de su metodologia. Estos, a su vez, se convirtieron en objeto de
profundas indagatorias y estudios académicos. Sin embargo, debi-
do alas relaciones tensas entre los estudiosos, y al liderazgo politico
de la Ummah, no se le presté demasiada atencion a las esferas prac-
ticas de la vida. Por lo tanto, se aplicé muy poco iytihad a los asun-
tos politicos, econémicos y a la sociedad en general. El resultado
de la represion del iytihad en estas esferas ha sido que al dia de hoy
no existe una formulacion de esas ciencias desde una perspectiva
puramente isldmica. En otras palabras, nunca se desarroll6 el tipo
de metodologia integrada necesaria para comprender y tratar de
forma islamica con las realidades de la vida y la sociedad.

De hecho, el pensamiento islamico no ha avanzado mas que
en registrar los principios clave para la metodologia que regian
las formulaciones y las estrategias de las primeras generaciones,
incluida la metodologia de la segunda fuente (ya discutida ante-
riormente) que incluia la maslahah, dafal darar, ‘urf, istihsan, e
istishab. Entonces, para que el pensamiento y la metodologia is-
lamica sean utiles para la Ummah, debemos analizar la primera
metodologia y luego distinguir las fuentes, medios y campos de
estudio y aplicacion.

El pensamiento islamico debe someterse a un estudio metodo-
légico para articular los objetivos, fines y directivas de la Shariah
de tal manera que sirvan como introducciones para los estudios
islamicos en diversos campos de la vida: Politica, economia,
psicologia, educacion, arte y tecnologia. Luego, a la luz de estas
introducciones generales, se pueden establecer metodologias es-
pecializadas para cada uno de esos campos. De esta manera, el
pensamiento islamico podra cumplir su rol de contribuir con las
ciencias sociales. Las instituciones religiosas y educativas islamicas
ya no pueden limitar sus estudios a los textos de la revelacion, o
permanecer aisladas de los campos de estudios sociales y tecnolo-
gicos. Todos ellos son diferentes aspectos de la vida y la actividad
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humana; y todos representan campos en los que el Islam tiene al-
gun tipo de aplicacion. Por lo tanto, es responsabilidad del mu-
sulmén desarrollar los principios metodologicos y disciplinarios
sobre los cuales se estableceran estas ciencias islamicas.

Para poder establecer las premisas isldmicas basicas que repre-
senten los objetivos, valores, y principios del Islam, los pensadores
musulmanes deben antes clasificar los textos de la revelacion, el
Coran y la Sunnah. Luego, tendran que hacer lo mismo con la li-
teratura del legado intelectual clasico. En este segundo ejercicio,
tendran que analizar todas esas obras y determinar cuéles son ses-
gadas, ya sea politica o sectariamente, o cuales tienen la influencia
de mitos, leyendas e isra’iliat que se haya filtrado a otras obras pos-
teriores de ese legado. Dicha clasificacion puede llevarse a cabo en
las distintas disciplinas o ciencias, cada una segun lo que dicta la
perspectiva islamica moderna. Esta clasificacion es necesaria para
los estudiantes, investigadores y especialistas musulmanes tengan
un facil acceso a los textos revelados y a la herencia intelectual,
y asi poder obtener de ellos conjuntos exhaustivos de objetivos,
valores y principios. Luego, los estudiosos musulmanes podran co-
menzar a trabajar creativamente en sus diferentes disciplinas.

Claramente, la situacidn actual del mundo musulmadn es de su-
frimiento y confusion. El pensamiento y las ciencias islamicas con-
temporaneas no ofrecen respuestas a sus necesidades y desafios.
Por el contrario, solo parecen anadir mas confusion al musulman
de a pie. Por lo tanto, y bajo esas circunstancias, el pensamien-
to isldmico no tiene mas alternativa que comenzar a reformar las
ciencias seculares existentes estableciendo las premisas necesarias
para el establecimiento de enfoques islamicos tnicos en todos los
campos del conocimiento.

Los textos de la Sunnah deben ser clasificados segin qué hadi-
ces son firmes en forma y contenido, y de tal manera que sea facil
manejar este material, por ejemplo, con palabras clave o titulos,
por parte de los investigadores. Luego, ademas de clasificar y re-
gular los textos sobre una base metodoldgica, y de presentar con
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claridad los informes del hadiz, es necesario tener estudios histori-
cos de los tiempos del Profeta y de las primeras generaciones: Esos
estudios ayudaran a los investigadores a comprender mejor las cir-
cunstancias culturales y sociales bajo las cuales fueron revelados
los hadices, y a las cuales respondian las primeras generaciones y
sus acciones.

UNA PALABRA EN EL CIERRE

Los circulos académicos occidentales actuales y los musulma-
nes seculares que los siguen intentan sopesar al Islam de la misma
manera que lo hacen con todas las religiones. Segun su modo de
pensar, el Islam, al igual que todas las religiones, no debe tener re-
lacién con la sociedad moderna y las politicas que la rigen. Segin
su consideracion, el Islam y la religiéon en general son poco mads
que ideas del pasado, o tradiciones mitoldgicas que no tienen con-
secuencia alguna en los tiempos que corren. Dichas ideas, segiin
sostienen, pertenecen a los museos, o deben limitarse al ambito de
la experiencia espiritual individual.

Sin embargo, si este tipo de pensamiento es de alguna manera
valido en relacién a otras religiones, cuyas ensefianzas y creencias
originales han sido corrompidas y a menudo reemplazadas por lo
increible, esto no es asi en el caso del Islam. Es muy importante
saber que los métodos de presentacion del Islam utilizados por sus
seguidores actuales son menos que adecuados para explicar sus
verdades eternas, o para mostrar cémo se diferencia de otras, o su
relevancia en el mundo actual. Esto solo se puede lograr a través
de un estudio serio como el que he mencionado anteriormente, un
estudio que tenga como objetivo transformar las ideas en accién y
en una realidad viva que exija reconocimiento y respeto por parte
de todos los sectores de la sociedad.

jOh, creyentes! Obedeced a Allah y al Mensajero cuando os ex-
hortan a practicar aquello que os vivifica (8:24).
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Te hemos revelado el Libro que contiene todos los preceptos
[que necesitan los hombres] y el cual es guia, misericordia y
albricias para quienes se someten a Allah (16:89).

sAcaso quien camina cabizbajo y tropezando [sumergido en la
incredulidad] estd mejor encaminado que quien transita ergui-
do [firme en la fe] por el sendero recto? (67:22).

El es Quien ha enviado a Su Mensajero con la Guia y la religién
verdadera para que prevalezca sobre todas las religiones, aun-
que ello disguste a los iddlatras (61:9).

Quién puede expresar palabras mds bellas que aquel que ex-
horta a los hombres a creer en Allah, obra rectamente, y dice:
jCiertamente me cuento entre quienes se someten a Allah!
(41:33).






Capitulo Cuatro

Requisitos para el establecimiento
de las ciencias civilizacionales
1slamicas

En este capitulo, trataremos algunos de los elementos mas im-
portantes, ademas de los pasos y etapas, necesarios para el esta-
blecimiento de las ciencias civilizacionales isldamicas. Cuando
hablamos de las ciencias, nos referimos a todo el conocimiento y
aprendizaje humano, el cual incluye las ciencias que tratan la so-
ciedad humana (es decir, las ciencias sociales y las humanidades),
las ciencias tecnoldgicas, y las ciencias naturales y aplicadas.

Anteriormente, se ha mencionado aqui que la disciplina isla-
mica clasica de usil al figh (epistemologia) contenia las bases para
una indagatoria académica seria en distintos aspectos de la vida.
Estas primeras bases también incluian a las precursoras de la in-
vestigacion académica en las ciencias sociales. Lamentablemente,
los principios generales relacionados con el iytihad en los estudios
clasicos de usil al figh nunca pudieron desarrollarse significativa-
mente. Eso también era cierto para la indagatoria racional de los
asuntos y condiciones de la humanidad desde una perspectiva de
la Shariah. Por lo tanto, ninguno de estos primeros indicadores o
promesas se materializé en forma de bases metodoldgicas o dis-
ciplinas académicas bien definidas que utilizaran la investigacion
racional para estudiar los distintos aspectos de la vida, especial-
mente el campo de los estudios sociales. Por lo tanto, deberia ser
obvio que no hay razon para confiar en la coleccion de dictamenes
legales y juicios de la disciplina clasica de figh, o incluso en sus
principios generales, como bases intelectuales y académicas para
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encontrar soluciones y alternativas, pues esa disciplina nunca le
brind6 a la mente musulmana la capacidad de iniciar o renovar, ni
le dio las herramientas racionales e intelectuales necesarias para
tratar con las realidades y responsabilidades de la vida social.

Esta afirmacion pretende resaltar la necesidad ya mencionada
de buscar nuevas bases en la metodologia islamica para las cien-
cias sociales y humanidades, y también para las ciencias naturales
y la tecnologia. De esta manera, las ciencias de la revelacion seran
un complemento para estas ciencias y le brindaran a la humanidad
el conocimiento guiado por la revelacion, por un lado, y a través de
la razon, el intelecto y las leyes de la naturaleza, por el otro.

En este estudio, intentaremos dar algunos pasos hacia el estable-
cimiento de la existencia de fuentes viables de derivacion para las
ciencias sociales en el pensamiento isldmico. Ademads, estudiare-
mos la nocion de un plan preliminar para la islamizacion de estas
ciencias.

CLASIFICACION DE LOS TEXTOS ISLAMICOS

Sin tener un acceso facil a los textos revelados, es inconcebible
que tenga lugar la islamizacion del conocimiento o la islamizacion
de las ciencias sociales. Dicho acceso tiene que ser preciso pero
simple para que todos los estudiosos musulmanes puedan mane-
jarlo. Ya se ha explicado también que el tema de brindar acceso
a los textos revelados requiere no solo un reordenamiento de los
temas, sino también una limpieza de todas las imprecisiones.

Pero la clasificacion de los textos revelados, y especialmente los
de la Sunnah, requiere que la metodologia de manejo de los mis-
mos sea presentada de una forma nueva, para que los estudiosos
y eruditos musulmanes puedan sortear los tecnicismos y detalles
académicos que han caracterizado historicamente a los estudios de
la Sunnah. Solo asi se beneficiaran los estudiosos en general de la
riqueza del material que alli se contiene.
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Para que los textos sean comprendidos y aplicados correctamen-
te, es esencial que se lleven a cabo estudios léxicos e histdricos para
ubicar a cada uno en su contexto respectivo. Solo asi podra el es-
tudiante o investigador comprender plenamente los fines mayores
de los textos, sus principios subyacentes y los conceptos bésicos. Es
imposible una interpretacion correcta de los textos sin antes alejar
la influencia de las circunstancias que existian en el momento y
lugar de la revelacion o, en el caso de los textos de la Sunnah, la
articulacion. A través de esa preparacion académica, dichos textos
pueden convertirse en representaciones vivientes de un significa-
do inequivoco. De igual manera, es importante que esta base de
trabajo académico sea llevada a cabo de la manera mas confiable y
auténtica posible, de tal manera que los comentarios sobre el texto
no se confundan con el texto mismo y que los asuntos con una
veracidad no del todo confirmada no sean confundidos con los
genuinamente auténticos. Asi, a través de una metodologia acadé-
mica establecida, los significados y contextos de cada texto seran
claros. Ademas, los textos para los que no sea posible una clarifi-
cacion de esta magnitud pueden quedar librados a la comprension
de la perspectiva mas general de la sirah (biografia del Profeta), la
historia del primer periodo islamico, y de los principios generales
y fines mayores del Islam.

Incluso, es esencial que estos textos ordenados y autenticados
partan de instituciones de ensefianza o investigacién confiables, o
de estudiosos calificados y respetados. También sera necesario que
los estudiosos e investigadores adopten una actitud positiva frente
a dichos estudios y recopilaciones y que luego los estudien y criti-
quen de forma constructiva. De igual manera, los circulos acadé-
micos musulmanes deben darle a esta tarea la prioridad necesaria
para asegurarse de que el trabajo se complete. De esta manera, le
prestaran un gran servicio al pensamiento isldamico. También es
esencial que se utilice tecnologia informética moderna para reco-
ger y clasificar los textos revelados. Otro proyecto seria catalogar
los contenidos de todos los principales textos de la herencia clasica
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(turaz). Esto les permitiria a los musulmanes conocer la obra y las
experiencias de sus ancestros y beneficiarse del fruto de su trabajo
intelectual.

En la actualidad, el Instituto Internacional de Pensamiento Isl4-
mico considera a esta tarea como una de sus prioridades y por lo
tanto participa activamente en su promocion. Se espera que todos
los musulmanes - individuos, organizaciones y académicos - tra-
bajen juntos para concluir exitosamente este emprendimiento.

UNA MIRADA CIVILIZACIONAL EXHAUSTIVA

A medida que los musulmanes se preparan para asumir un rol
mas serio en las ciencias sociales, deben saber que no estan co-
menzando desde cero. Al contrario, los musulmanes han hecho
valiosas contribuciones a la historia de la civilizacién. Sin embar-
go, mientras otras comunidades hacen enormes aportes en este
campo, los musulmanes han comenzado a ver a la carrera por el
dominio de la ignorancia en el mundo moderno como un desafio
para el Islam.

Desde el momento en que han considerado este desafio, los mu-
sulmanes han comenzado a aprender sobre las tareas de otros en
este campo. Ademas, han comenzado a establecer relaciones con
la esperanza de obtener lo que han dejado pasar. Pero lamentable-
mente, no se ha logrado mucho, y la brecha que los separa de otras
comunidades sigue creciendo, a pesar de los esfuerzos y del dinero
invertido por los musulmanes.

Es bastante claro que no se cambiara esta situacion desafortu-
nada solamente con mayores esfuerzos por traducir la ciencia y
la literatura de otras comunidades, o aumentando el nimero de
alumnos en las universidades. Ademads, las razones para esta la-
mentable situacion se remontan a la mentalidad musulmana de la
imitacion, su metodologia de actuar a medias, y a la evaporacion
de su fervor religioso y su autoestima psicoldgica.
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También debe mencionarse que lo necesario para el estable-
cimiento de una relacion solida entre el pensamiento isldmico y
el occidental es la provision de estudios exhaustivos a la mente y
al estudiante musulman. Estos estudios deben girar en torno al
pensamiento y la civilizaciéon contemporanea, su historia, valo-
res, objetivos, y sus relaciones complementarias. De esta manera,
nuestros intelectuales podran evitar ahogarse o disolverse en el
mar del pensamiento occidental. También podran tratar de forma
independiente con los asuntos de ese pensamiento. El resultado
final sera que el pensamiento islamico se beneficiara de las expe-
riencias de otros pueblos sin sacrificar sus propias bases o caracte-
risticas distintivas.

Ademas, es importante distinguir entre dejarse abrumar por el
pensamiento y la cultura de otros y escoger, seleccionar y adop-
tar de ese pensamiento y cultura lo que sea realmente beneficio-
so. Cuando se hace una seleccion cuidadosa y atenta, no se puede
negociar ni jugar con cuestiones de fe, identidad, intenciones y
principios. En cambio, se trata simplemente de elegir los medios
disponibles que sean mads beneficiosos y luego utilizarlos de tal
forma que le den a la Ummah el mayor valor posible. Ese tipo de
préstamo puede ser considerado como un avance estudiado y or-
denado. Esa es también la base para una union exitosa entre civili-
zaciones. El Profeta utilizaba esta técnica para tratar con la Gente
del Libro. También instruia a sus compafieros y a la sociedad mu-
sulmana a que usaran el mismo método. En Occidente se utiliz6
en los primeros encuentros con el Islam y la civilizacién islamica
durante la época de oro de ésta. Tomar elementos del mundo mu-
sulmdn no cambid la identidad, las creencias o la orientacidn fun-
damental de Occidente. Al contrario, Occidente luché contra toda
influencia islamica que tuviese caracteristicas religiosas o doctri-
narias y utilizé todos los medios posibles de propaganda y censu-
ra. Por ejemplo, era muy comun que inventaran falsedades sobre
el Islam, el Profeta, y las principales personalidades musulmanas.
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Por esta razén, es esencial que haya una comprension firme y ex-
haustiva de la sociedad contemporanea para que exista cualquier
tipo de intercambio entre las culturas. De hecho, dicha compren-
sién hace posible que haya un beneficio a partir del aprendizaje y
de la tecnologia de los demas sin sacrificar los valores, los princi-
pios, la identidad y las creencias propias en el proceso. Por lo tanto,
se debe tener sumo cuidado de no confundir el intercambio con
imitacion. Este proceso de préstamo debe ser efectuado sobre la
base de igualdad entre las partes, no cuando una de ellas es lider y
la otra es una mera seguidora. Esa es la mision que ha emprendido
el Instituto Internacional del Pensamiento Islamico. Al brindar-
les a los musulmanes estudios exhaustivos de las ciencias sociales
y la civilizacién occidentales, en lugar de meras traducciones, el
Instituto apunta a permitirle a la mente musulmana manejar co-
rrectamente la civilizacidn occidental. De hecho, el Instituto tiene
la intencion de publicar una obra completa sobre los comienzos
y objetivos, el progreso y los logros historicos, y las fortalezas y
debilidades de la civilizacion occidental. Dicha obra vendra a ocu-
par un espacio vacio que existe desde hace mucho tiempo en el
pensamiento islamico contemporaneo. Es mas, el Instituto le da la
bienvenida a la cooperacion de todos los estudiosos y pensadores
musulmanes en hacer que este importante proyecto sea un éxito.

PREMISAS DE LAS CIENCIAS SOCIALES

El objetivo de las ciencias sociales y humanidades es llevar a
cabo indagatorias metddicas en tres dmbitos:

1. lanaturaleza y las relaciones de los seres y el universo

2. larealidad y el potencial de la sociedad y los desafios que
enfrenta, y

3. los sistemas, conceptos, politicas y alternativas necesarios
para la vida de la sociedad.
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Sin embargo, con todos esos elementos, ;cudl es la relacion en-
tre los objetivos de la revelacion tal como esta articulada en el Is-
lam y los distintos campos y disciplinas de las ciencias sociales?

La manera de hacer esa conexion es clasificando las premisas de
las ciencias sociales junto con los fundamentos correspondientes
del Islam para asi definir su marco y aclarar sus objetivos y propo-
sitos. Sino se hace de esa manera, los estudios finales no seran mas
que un conjunto de estadisticas, graficos y analisis que obtienen su
inspiracion de fuentes ajenas al Islam y su revelacion.

Hay dos tipos de premisas islamicas deseadas en relacion a las
ciencias sociales. Las primeras son las premisas generales que tie-
nen que ver con los principios generales del Islam. Estas premisas
definen los principales valores y prioridades de la vida en el Islam,
los sistemas islamicos, y la personalidad islamica. El segundo tipo
tiene que ver con el trabajo académico primordial que incluye:

1. las premisas y fundamentos de toda ciencia y disciplina,
entre ellas las ciencias sociales;

2. la naturaleza, realidad, potencial y relaciones de cada dis-
ciplina;

3. los propositos, valores, orientaciones y pautas metodolo-
gicas islamicas para cada disciplina;

4. discusion de cada campo académico en virtud de esos
principios y valores; y

5. loshitos de conocimiento y los temas principales que acla-
ran la postura islamica de ese conocimiento como distinto
de la vision y los objetivos no islamicos, y los efectos que
éstos tienen en la sociedad bajo distintas circunstancias.

Si bien estas premisas pueden remontarse a los textos revelados,
seran no obstante derivaciones obtenidas a través del iytihad y por
lo tanto representaran una inquietud racional y la respuesta isla-
mica a diversos desafios civilizacionales. Como tales, representa-
ran ejemplos de un pensamiento islamico libre y creativo que esta
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abierto a la discusion, la critica, y la correccidn. Sin duda alguna, a
medida que la contribucidn isldmica se hace cada vez mas fuerte,
estas premisas maduraran y seran absorbidas por el conocimiento
tradicional. De esta manera, aumentard la contribucién islamica
a las ciencias sociales y a todas las ramas del conocimiento. Igual-
mente, el tratamiento islamico de estos temas sera diferente en tér-
minos de su postura y contribuciones.

Es importante que comprendamos que los musulmanes deben
proporcionar los cambios metodologicos y civilizacionales ne-
cesarios en el pensamiento islamico y luego liberarlo de su jaula
particularista y tedrica y de los efectos de su larga batalla con el li-
derazgo politico. Los musulmanes también deben desarrollar una
metodologia sélida y exhaustiva para su pensamiento de tal mane-
ra que pueda reabrir sus puertas al iytihad y superar la mentalidad
creada por el taqlid. Si los musulmanes no logran todo esto, no
cambiara la deplorable situacion actual de la Ummah. Aun mas, la
labor de los movimientos y organizaciones islamicos contempo-
raneos sera en vano, tal como ha sucedido con sus predecesores.

Nuestro estudio de los movimientos islamicos contemporaneos
que han surgido en los desiertos dejan en claro que la razén de su
éxito inicial fue que comenzaron en un entorno muy similar al de
los tiempos del Profeta. Es evidente que los movimientos islamicos
caracterizados por la imitacion, el particularismo y una compren-
siéon meramente histérica y descriptiva del Islam, sus institucio-
nes, y sus fundamentos civilizacionales nunca florecera desde un
desierto remoto. El fracaso de dichos movimientos era inevitable,
adn cuando algunos de ellos lograron llegar al poder a nivel local o
nacional, pues eran totalmente improvisados y carecian de la pre-
paracion necesaria para enfrentar los desafios de la sociedad mo-
derna. Asi, antes de sufrir una derrota militar o politica, ya habian
perdido en el campo de batalla del pensamiento y la cultura.

De esta manera, un movimiento isldmico sucedié a otro, y nin-
guna tenia la suficiente preparacion cultural o intelectual para pro-
vocar algun tipo de cambio positivo en la sociedad islamica, para
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renovarla o reformarla, o incluso salvarla de las fuerzas que ame-
nazan su existencia. Quizas un estudio de sus lideres (por ejemplo,
al Sanasi en Libya, al Mahdi en Sudan, Shah Wali Allah en la India,
y Muhammad ibn ‘Abd al Wahhab en Arabia) dejarian mas claro
este analisis.

Para que un movimiento islamico tenga éxito en el mundo isla-
mico moderno, debe primero buscar la reforma de la metodologia
del pensamiento islamico y de la manera en que ésta observa a la
civilizacion en general. Solo asi podra la labor de la Ummah surgir
por encima de los frecuentes llamados emotivos y sentimentales
que no hacen nada para producir los cambios en el pensamiento y
la cultura necesarios para combatir los desafios contemporaneos,
aclarar la identidad y la personalidad de la Ummah, o replantear
sus enfoques y las instituciones sociales desde una perspectiva is-
lamica.

A menos que se hagan cambios en la metodologia, no puede
haber una labor constructiva, y si no se construye, eso equivale
a nada. De hecho, dicha labor representa una fuga constante de
valiosos recursos, a la vez que crece cada vez mas la brecha entre
la Ummah'y el resto del mundo. La Ummah es testigo de la confis-
cacion permanente de territorios, desperdicio de recursos, pérdida
de lealtad, y el acontecimiento de cada vez mas desastres a menos
que comience a enfrentar adecuadamente los verdaderos proble-
mas que se le presentan.

La importancia de reformar el pensamiento y la metodologia
musulmanes debe —a esta altura— estar mas que clara. Es igualmen-
te importante tener en cuenta que nuestro sufrimiento aumentara
y que el tiempo no esta de nuestro lado, a pesar de la riqueza de
nuestra religién, nuestra historia, y nuestras tierras, en tanto y en
cuanto nuestro pensamiento, nuestra constituciéon psicoldgica, y
nuestra cultura sigan incapacitados y deformados.

Es nuestra responsabilidad observarnos de forma critica y en-
frentar nuestras propias falencias. No es una tarea facil, sino mas
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bien amarga y dolorosa. Sin embargo, si somos honestos con no-
sotros mismos, superamos nuestras emociones, y dejamos de lado
la sobreestimacion de nuestras aptitudes, logros y personalidades,
no se podra evitar dicha tarea. Solo en ese caso podremos bene-
ficiarnos de las lecciones del pasado y darles un uso en el futuro.

Para expandir nuestro tratamiento de la metodologia islamica,
es adecuado discutir algunas de las premisas que distinguen a la
perspectiva islamica de las perspectivas contemporaneas sobre la
civilizacion. De hecho, sobre la base de estas premisas, uno podria
comenzar a desear que algun dia la Ummah realice contribuciones
originales importantes a la humanidad.

El caracter inclusivo de los conceptos islamicos de la naturaleza
humana y la fitrah es lo que hace que la perspectiva islamica sea
tan completa. Esta perspectiva, ademas de brindar una base ade-
cuada y unica para el estudio, la investigacion y el analisis de las
ciencias sociales y las humanidades, también promete hacer con-
tribuciones positivas a la humanidad. Nuestra discusion de estas
premisas se concentrard en los siguientes temas:

@ Las dimensiones de la existencia humana en el Islam: Una
singularidad colectiva y una pluralidad exhaustiva;

& El proposito de la existencia y la razén para el orden en el
universo; y

@ La imparcialidad de la verdad y la realidad de la naturaleza
humana y las relaciones sociales.

LAS DIMENSIONES DE LA EXISTENCIA HUMANA EN EL ISLAM:
UNA SINGULARIDAD COLECTIVA Y UNA PLURALIDAD EXHAUSTIVA

La existencia humana, vista desde una perspectiva islamica, se
distingue por su pluralidad exhaustiva dentro de una singularidad
humana unificada. Esta vision representa una suposicion metodo-
légica muy importante con consecuencias de amplio alcance para
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el estudio del comportamiento, la naturaleza humana y la persona-
lidad musulmana en particular.

En gran medida, las religiones y las ideologias se limitan a, o
simplemente se concentran en, un solo aspecto de la existencia hu-
mana. Asi, en distintos grados, se ignoran todos los otros aspectos.
Por eso, a pesar de los éxitos y logros de estas religiones e ideolo-
gias, la gente que comulga con ellas siga, tanto individual como
colectivamente, confundida y sujeta a conflictos internos.

El materialismo occidental, a nivel del individuo, se centra en
los sentidos, en los placeres y deseos. Luego, a pesar de todo lo
que ha logrado la civilizaciéon occidental en términos de confort y
placer fisico, el individuo se ve envuelto en males psicoldgicos; y
la sociedad se halla sujeta a los efectos negativos de estos males a
medida que se multiplican y agudizan.

De igual manera, el marxismo totalitario materialista se con-
centra casi exclusivamente en los intereses materiales y econdmi-
cos. Por lo tanto, ha establecido como sus maximos objetivos la
produccién y la liberacion de los seres humanos de las necesidades
materiales. Pero a pesar de eso, el individuo en el sistema marxista
no es menos propenso a sufrir las enfermedades psicologicas que
aquejan a sus pares de Europa Occidental. Asi, ambas ideologias
han fracaso notoriamente en brindarle al individuo y a la sociedad
un sentimiento de bienestar y seguridad.

Las religiones del lejano Oriente que subestiman los deseos y
necesidades de la humanidad de formas atin mads severas que las
doctrinas de autonegacion y abstinencia propuestas por el Cristia-
nismo también han fracasado en resolver los problemas de atra-
so y desesperanza que enfrentan sus seguidores, tanto individual
como colectivamente. Fue la falta de fe en estas religiones lo que
llevo a poblaciones enteras, como es el caso de China, a buscar
la salvacién en las ideologias materialistas y el totalitarismo. De
esa manera, las falencias de estas religiones deberian ser evidentes
para cualquiera que se detenga a considerarlas. Tampoco deberia
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sorprender a nadie si la gente se aleja de estas religiones y del vacio
que representan.

Pero el Islam, tal como estd articulado por los textos indiscuti-
bles de la revelacion, se distingue por la manera en que se relacio-
na con la naturaleza, los seres y las necesidades de la humanidad.
El Islam reconoce que los seres humanos tienen deseos naturales,
aspiraciones, y anhelos. De hecho, éstos son considerados por el
Islam como favores que Allah le ha dado a la humanidad. Asi, si se
les da un uso adecuado y constructivo, podran alcanzar el placer
y la satisfaccion ademas de la belleza y la renovacion de la fuerza
y la vida.

El Islam también reconoce que los seres humanos tienen necesi-
dades materiales y econdmicas y las considera como un medio de
vida, logros, innovacion y establecimiento de un orden de verdad,
justicia y bienestar para todos los miembros de la sociedad. De esa
forma, el Islam se niega a relegar a la humanidad al nivel de una
simple materia, pues se niega a suponer que la humanidad no es
mads que un espiritu emotivo. En cambio, el Islam ve a la huma-
nidad como materia y espiritu, cuerpo y alma, con una existen-
cia terrenal y un objetivo celestial. Entonces, toda accién o logro
material en la vida humana es, desde la perspectiva islamica, una
forma externa, o una expresion material disefiada para alcanzar un
objetivo espiritual que le da significado a la existencia.

Segun lo ve el Islam, un ser humano es un ser material con de-
seos y anhelos, y con la necesidad de trabajar para poder sobrevi-
vir. Sin embargo, al mismo tiempo un ser humano es un alma con
un fin espiritual mayor que lo hace transitar por los caminos de la
bondad y la reforma. Por esta razén, todo tipo de adoracién o acto
de remembranza y devocion establecido por el Islam es realmen-
te muy simple de llevar a cabo. Ademas, estos actos le brindan a
quien los realiza beneficios materiales y espirituales. Por ejemplo,
la higiene viene de la ablucidn, el orden viene de la oracion, la pa-
ciencia y la tolerancia vienen del ayuno, la generosidad proviene
del zakat, y la igualdad viene de la peregrinacion. El objetivo en
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todo caso es preparar al alma para hacer buenas acciones, honrar
la confianza, sobrellevar las responsabilidades y hacer el bien sobre
la tierra a través de la reforma y la civilizacion. Veamos los siguien-
tes versos del Coran:

Allah ordena ser equitativo, benevolente y ayudar a los parien-
tes cercanos. Y prohibe la obscenidad, lo censurable y la opre-
sion. Asi os exhorta para que reflexionéis (16:90).

sAcaso has observado [[Oh, Muhammad!] a quien desmiente
el Dia del Juicio? El es quien rechaza al huérfano y no exhorta
a alimentar al pobre (107:1-3).

Quien obre el bien se beneficiard a si mismo, y quien obre el
mal serd en detrimento propio. Y sabed que ante vuestro Sefior
compareceréis (45:15).

El es Quien creé la muerte y la vida para probaros y distinguir
quién de vosotros obra mejor. El es Poderoso, Absolvedor (67:2).

Quien haya realizado una obra de bien, por pequefia que fuere,
verd su recompensa. Y quien haya realizado una mala obra,
por pequeria que fuere, verd su castigo (99:7 -8).

Dijo el Profeta de Allah:
“Una palabra amable es caridad.
Satisfacer licitamente tu necesidad sexual es una caridad.

Una persona fue sentenciada al Fuego eterno por maltratar
un gato, mientras que otra persona fue agradecida por Allah
y perdonada por darle agua a un perro en un dia de calor”

La percepcion islamica del ser humano es que a medida que se
multiplican las facetas de su existencia, sus necesidades y su per-
sonalidad, al mismo tiempo es una entidad unica y completa do-
tada de aspectos materiales y espirituales que son tan agradables
como inseparables. No puede haber felicidad o equilibrio para el
ser humano en este mundo si se ignoran o usan incorrectamente
cualquiera de esos aspectos.
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Por medio de esta percepcion, la vida doméstica y limitada de
un ser humano en este mundo adquiere una dimensién totalmen-
te nueva. La vida ha de ser seguida por la vida, y la muerte no es
el fin de nuestra existencia. La vida le fue entregada a los seres
humanos con un fin, y en las situaciones de la vida, los seres hu-
manos son libres de ejercer su propia voluntad. Entonces, la eter-
nidad que sigue a esta vida sera el resultado de la naturaleza de
nuestra vida en este mundo. En otras palabras, nuestro lugar en
la proxima vida dependera del tipo de vida que llevemos en este
mundo. Esta percepcion de la vida humana refleja la realidad de
su composicion y destino como también su Fitrah. Por lo tanto,
a menos que logremos mas que la mera satisfacciéon de nuestras
necesidades y deseos fisicos en esta vida, nunca alcanzaremos la
estabilidad, el equilibrio y la seguridad psicolégica y emocional. Al
contrario, nos asemejaremos a un animal que se rebaja a cualquier
depravacion con tal de sobrevivir en una vida que esta destinada a
terminar, de todas formas. Ese animal no sabe de dénde viene, ni
por qué, ni a donde se dirige, ni como. Lo tnico que sabe es que
vino, y que va. Su comprension limitada, sin embargo, es incapaz
de determinar con cualquier tipo de certeza el objetivo hacia el que
se dirige, o el fin para el que fue puesto sobre esta tierra.

El individuo que esta sobre esta tierra, al enfrentarse a las cala-
midades, cambios y dificultades de este mundo es incapaz de ha-
llar la verdadera felicidad en la vida a menos que reconozca que
existe otra dimension en ella, una dimensioén que corrige y ordena
todo. De lo contrario, ;qué tipo de vida seria?

Asi, el concepto islamico de la vida eterna es muy importante ya
que contribuye al equilibrio mental y a la felicidad del individuo.
Una vida musulmana correcta, debido a su singularidad, exhausti-
vidad y fe en el mds alld, tendra como resultado felicidad y seguri-
dad. Todo lo que uno haga en el transcurso de esa vida no serd en
vano: Ni la paciencia, ni las gracias ni la fe en la justicia y sabiduria
de Allah. Esas son las provisiones que se lleva un musulman en el
viaje de la vida. De esa manera, su persona esta satisfecha y agra-
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decida porque su vida terrenal incluye aspectos de lo mundano y
lo sublime.

Por lo tanto, no es dificil imaginar qué confusion y dificultad
aquejaran a la personalidad musulmana, y también a la sociedad
toda, si la percepcion que el individuo musulmén tiene del mas
all4 se ve afectada de forma adversa. Ciertamente, la cuestiéon de la
vida en el mds alla no es secundaria. Al contrario, su prominencia
es tal que afecta profundamente a la sociedad musulmana y al in-
dividuo también.

Desde la perspectiva islamica del ser humano como una singu-
laridad unificada, no existe un conflicto entre los aspectos indivi-
duales y sociales de la vida. En cambio, ambos son manifestaciones
de un solo ser y sus necesidades y ambos tienen, como realida-
des materiales y espirituales, sus propias dimensiones y ramifica-
ciones. La sociedad humana, en términos fisicos y tedricos, esta
compuesta de individuos. De igual forma, el individuo no puede
existir ni sobrevivir sin la sociedad. La vida humana es, por ende,
una combinacion de estas dos dimensiones y el concepto islamico
de la vida no es conflictivo. Otro resultado de esta logica es que el
Islam es la antitesis de toda forma de opresiodn, tirania, injusticia y
corrupcion.

Lo que hace falta destacar en el tema de como el Islam se en-
frenta a la corrupcion es su distincion entre lo que esta establecido
inequivocamente como mandamiento divino y lo que no es mas
que una opinion, interpretacion o iytihad. Entonces, los temas de
interpretacion regresan finalmente a ser considerados por la Um-
mah, o mas especificamente, a aquellos encargados de resolver los
problemas politicos y legislativos de la Ummah (ahl al hall wa al
aqd). Por lo tanto, son temas en los que ninguna decision sera
correcta a menos que haya sido aprobada por la Ummah mediante
el proceso de shira.
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EL PROPOSITO DE LA EXISTENCIA Y LA RAZON PARA EL ORDEN EN EL
UNIVERSO

Ya hemos discutido el tema de los distintos enfoques, entre ellos
el propdsito de la existencia, como un componente y una supo-
sicioén basica del tipo de metodologia islamica que guia todas las
formas de investigacion y labor académica a través de las distin-
tas ramas de conocimiento. De hecho, es este componente el que
protege a la investigacion académica con orientacion islamica del
engano, la ignorancia y la desviacién involuntaria. De esta manera,
la investigacion académica llevada a cabo desde una perspectiva
islamica puede avanzar, con la sabiduria obtenida a través de la
Fitrah, hacia el establecimiento de un orden universal de bondad,
reforma y civilizacién en el que no haya lugar para la corrupcion,
la desviacion, la perversion, la supersticion o el kufr.

jSerior nuestro! No has creado todo esto en vano (3: 191).

LA IMPARCIALIDAD DE LA VERDAD Y LA REALIDAD DE LA NATURALEZA
HUMANA Y LAS RELACIONES SOCIALES

El pensamiento islamico, con sus enfoques y conceptos que sur-
gen de la fe en Allah y Su unicidad, incluye una suposiciéon muy
bésica sobre la manera en que aborda todo campo de conocimien-
to. Esta suposicion basica y general es que la verdad y la realidad, el
bien y el mal, lo correcto y lo incorrecto son en realidad realidades
neutrales que deben ser comprendidas a la luz de la naturaleza que
Allah ha creado en la humanidad y las revelaciones que ha envia-
do para guiarlas. Desde ese punto de vista, la mente musulmana
es una mente cientifica que busca el conocimiento en sus propios
términos y seguin sus propias reglas objetivas, en lugar de hacerlo
sobre la base de nociones caprichosas o presupuestos. Por esta ra-
z6n, la labor de la mente musulmana no serd en vano ni se desviara
del camino correcto.
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Si la Verdad estuviera acorde a las pasiones de los incrédulos,
los cielos, la Tierra y todo lo que hay en ellos se habria corrom-
pido. Pero les ennoblecimos con el Cordn y a pesar de ello lo
rechazaron (23:71).

sAcaso existe alguien mds extraviado que quien sigue sus pa-
siones sin ninguna guia proveniente de Allah? (28:50).

sAcaso no reparas en aquel que sigue sus pasiones como si estas
fueran una divinidad? (45:23).

Si se obliga a la mente materialista contemporanea a ser obje-
tiva en su estudio de las ciencias duras y la tecnologia, la misma
mente se transformara en un mal refractario cuando deba abordar
las ciencias sociales y las humanidades. Por esa razén, en nom-
bre de la investigacion cientifica, la misma racionaliza todo tipo
de aberraciones. Es por ello que somos testigos de una sucesion
interminable de “escuelas” de ciencias sociales, cada una con sus
propias teorias y prondsticos. Mientras tanto, la sociedad sigue en
un estado de confusion, incapaz de hallar una cura para los males
que la aquejan.

Los estudios materiales en las ciencias sociales ignoran comple-
tamente el elemento de la revelacién. En lugar de verla como una
de sus mayores debilidades, los eruditos materialistas de las cien-
cias sociales sostienen que su campo es complejo e incomprensible
para quienes no son especialistas. Sin embargo, las ciencias socia-
les que se basan solamente en la razén humana inevitablemente
perderan el camino. Esto es asi porque la mente humana por si sola
es incapaz de comprender la verdad objetiva completa y los fines
superiores de la experiencia humana.

La herencia intelectual occidental que ignord y desconfié de la
revelacion como fuente de conocimiento surgié como resultado de
distorsiones intencionales de los conceptos de religion y caracter
profético. Una de las pocas escuelas occidentales de pensamiento
en reflejar la fitrah e intentar comprender sus conceptos de for-
ma veraz y objetiva fue la escuela de la ley natural. Sin embargo,
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esta escuela nunca logré avanzar debido a que no tenia conexion
con la revelacion verdadera e inalterada. El concepto occidental
de religion se vio muy distorsionado cuando las fuentes de la re-
velacion que tenia disponibles fueron interpretadas de formas que
contribuyeron en gran medida a la supersticion y las creencias no
cientificas, y aiin mas, la injusticia social.

La investigacion académica en las ciencias sociales desde una
perspectiva islamica debe centrarse objetivamente y con seguridad
en la vida, el universo, la naturaleza y todo lo demas. Al hacerlo,
tendra que avanzar a la luz de las ensefianzas, objetivos y valores
de la revelacion. Solo de esta manera podrd mantenerse en el cami-
no correcto y evitar ser presa de sus propias inclinaciones.

En vista de lo anterior, no ha de sorprender que los académicos
occidentales de las ciencias sociales no hayan podido lograr nada
como lo que han logrado en las ciencias naturales y la tecnologia.
Tampoco es motivo de orgullo que sus éxitos en la tecnologia se
vean igualados por sus fracasos en las instituciones a nivel de la
sociedad, la familia y el individuo.

La objetividad de la verdad y la realidad es un concepto vivo y
dindmico en el que las relaciones son reguladas por la fitrah, las
leyes naturales del universo y los valores que distinguen entre lo
correcto y lo incorrecto. Este concepto ignora la sofisteria de las
mentes enfermas que claman en nombre del conocimiento y la
libre investigacion, y luego intentan menospreciar los estandares
de decencia mas basicos de la sociedad. Esas mentes no dudan en
defender incluso las perversiones mas desagradables y presentar-
las de tal manera que parecen ser la regla en vez de la excepcion.
Una metodologia tan ciega nunca generara otra cosa que no sea
perversion, corrupcion y desviacion, las cuales romperan atin mas
el tejido de la sociedad y destruiran su estructura familiar. Si per-
mitimos que esto continte en la sociedad occidental, se perderan
todos los valores adquiridos a partir de la revelacion (a través del
Cristianismo) y de la civilizacion islamica (principalmente en la
época de las Cruzadas).
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Algunos de los factores que distinguen a los estudios sociales
con orientacion islamica de los no islamicos es que los primeros
deben estar siempre conscientes de sus objetivos y fines superiores.
Esa es la garantia de que no se alejaran de la verdad, o de lo que es
correcto, o de que no produciran una inmoralidad total en nombre
de la libertad académica. Asi, todo lo que sea injusto, opresivo o
arrogante seguird siendo injusto, opresivo y arrogante a pesar de la
terminologia académica que se utilice para disfrazarlo, o los térmi-
nos argumentales que se usen para presentarlo.






Capitulo cinco

Las premisas de las ciencias sociales

Si existe la metodologia general y las premisas frente a una pers-
pectiva isldamica del conocimiento y de las diversas ciencias, en-
tonces también hay premisas y asuntos metodoldgicos particulares
para cada campo y disciplina cientifica; y es responsabilidad del
académico musulman contemporaneo determinar exactamente
cuales de esas premisas pueden utilizarse, sin confusion, a medida
que sea necesario.

Desde el comienzo, ha sido mi opinién que las nuevas ciencias
sociales islamicas deben distinguirse a través de estas premisas, y
atenerse a la explicacion y aclaracion de las razones de cada grupo
de premisas al punto que representen una verdadera perspectiva
islamica, respondan a las necesidades de la Ummah y produzcan
resultados reales.

Existen diversos campos de estudio que merecen atencién por
la naturaleza de los medios y de la metodologia requeridos para
manejarlos desde un marco general de la perspectiva islamica. En-
tre ellos estdn los que tratan el estudio de los textos revelados, el
Coran y la Sunnah, y la forma en que han sido preservados. Otros
campos incluyen los maqasid o fines superiores de la Shariah, la
comprension de la naturaleza humana y la sociedad, las formas de
manejarse en sociedad y ayudarla a alcanzar sus ideales, las insti-
tuciones sociales, las politicas sociales, el establecimiento y desa-
rrollo de la sociedad, y el alcance de los ideales islamicos para la
sociedad.

Cada uno de los campos aqui mencionados puede dividirse na-
turalmente en varios temas y disciplinas. Nuestro interés, en esta
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primera etapa de la islamizacion del conocimiento, es determinar
la importancia del campo conocido en la terminologia occiden-
tal contemporanea como “ciencias de la conducta’, entre ellas la
psicologia, sociologia y antropologia. Es muy importante dar un
primer paso hacia la “islamizacion” de estas ciencias porque son
las que representan, en la agenda de los académicos y pensadores
de hoy, los campos adecuados para el estudio de la naturaleza hu-
mana, la naturaleza de la sociedad, el significado del hombre y las
suposiciones fundamentales respecto a la naturaleza, la constitu-
cién y las necesidades del hombre. Ademas, son las que influyen, a
través de sus premisas y teorias, a todas las otras ciencias sociales
y humanidades.

Sin lugar a duda, temas como la educacidn, la ciencia politica,
la economia, la administracion, y las comunicaciones ademads de
la filosofia de cada una de esas ciencias, se basan en las principales
premisas postuladas en las ciencias de la conducta, los hallazgos de
su investigacion y en los conceptos que ha desarrollado en relacion
a la naturaleza del ser humano y sus patrones de conducta. Por lo
tanto, si no se desarrollan premisas islamicas como alternativas a
esas premisas, no sera posible una verdadera islamizacién de las
ciencias sociales y de sus diversas disciplinas.

Toda la labor de islamizar las diversas ramas del conocimiento
descansa sobre una sola condicion previa; una comprension ade-
cuada de la fitrah y de la dinamica de las relaciones humanas. Dado
que esa comprension solo puede darse a través de las ciencias de la
conducta, su islamizacion es l6gicamente el primer paso hacia la
islamizacion del resto de las ciencias sociales. De igual manera, si
la islamizaciéon de materias como la educacion, la ciencia politica y
la economia se cuenta entre las prioridades de la islamizacion, en-
tonces la islamizacion de las ciencias de la conducta es ciertamente
un paso hacia el éxito en esos ambitos.

Para que esta empresa tenga éxito, sera necesario primero es-
tablecer programas de grado y posgrado, centros de investigacion
y departamentos de ensefianza de dichas materias para que los
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académicos y pensadores puedan comenzar a desarrollar juntos
perspectivas islamicas solidas sobre esos temas.

LA ISLAMIZACION Y LA CIENCIA DE LA EDUCACION

Agotados en la busqueda de soluciones a sus problemas, habien-
do fracasado en abordar sus debilidades y su atraso, y habiendo
perdido toda esperanza de ascender en las ciencias fisica, militar,
juridica y politica, los musulmanes acudieron a las ciencias de la
educacion, la administracion y la economia. Por ultimo, pusieron
su mirada en los medios y las comunicaciones masivas.

Luego, en medio de una amargura por su fracaso en occiden-
talizarse o modernizarse utilizando enfoques no islamicos, tuvo
lugar una reaccioén dentro de la Ummah hacia el Islam. La atencién
de los musulmanes gird hacia los conceptos de la asalah islami-
ca (aplicacion innovadora de principios islamicos originales) y la
adopcién de normas islamicas en la vida y los sistemas sociales
de la Ummah. Esto, se esperaba, los salvaria de sus problemas y
les permitiria recuperar sus energias y capacidades constructivas.
Una de las principales manifestaciones de esta actitud es la inten-
cion de islamizar ciertas ciencias sociales aplicadas como la econo-
mia y las comunicaciones, y el establecimiento de departamentos
pedagdgicos y centros de investigacion en las universidades.

El objetivo de esta labor es ciertamente un objetivo sélido y fir-
me. Sin embargo, es importante destacar que estos dos campos en
particular, la economia y las comunicaciones, tienen que ver con el
medio. Por lo tanto, aunque es imperativo que ambos campos sean
islamizados, el hecho sigue siendo que a menos que se orienten
islamicamente las bases educativas e intelectuales de los musulma-
nes, las tareas realizadas en estos campos nunca tendran valor para
la sociedad musulmana. Claramente, a menos que la sociedad mu-
sulmana y sus instituciones politicas estén en orden, estos cambios
en su naturaleza no seran significativos.
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Es por esta razon que los académicos musulmanes deben dirigir
primero sus energias reformistas hacia la educacion y la ciencia
politica. Esto puede realizarse en forma de seminarios, conferen-
cias, desarrollo de planes de estudio, centros de estudios e investi-
gacion y departamentos académicos especializados.

A esta altura, seria util destacar que uno de los aspectos mads
evidentes de la personalidad islamica en tiempos recientes ha sido
la inconsistencia entre lo que afirma y lo que realmente hace o tie-
ne la capacidad de hacer. A pesar de la fe de los musulmanes en la
superioridad del Islam y el hecho de que la Ummah es portadora
del mensaje eterno del Islam a toda la humanidad, la Ummah no
ha representado ni reflejado al Islam en su vida diaria, sus institu-
ciones o sus practicas. El Islam casi no esta presente en la vida de la
Ummah, excepto quizas como un mito que se celebra con cancio-
nes. Incluso a nivel individual donde el Islam podria ser expresado
como valores, caracter o comportamiento, es presentado de forma
incompleta y endeble con el resultado de que los musulmanes han
perdido el poder de inspirar a otros a ver al Islam como algo desea-
ble o digno de ser considerado como una forma de vida.

Si uno esta familiarizado con el pensamiento sobre la educacion
islamica en los ultimos siglos y su superficialidad, podra discernir
facilmente que una solucién exhaustiva e imaginativa a sus proble-
mas nunca sera posible a menos que existe un estudio académico
serio del tema. Las observaciones aleatorias, por mas profundas
que sean, nunca lograran nada. Por eso a pesar de todas las obser-
vaciones efectuadas por los pensadores islimicos en relacion a los
nobles objetivos de la educacion isldmica, sigue existiendo una fal-
ta de labor académica concertada en las ciencias de la conducta y,
a su vez, en el estudio de la humanidad, su naturaleza, y las formas
en que ésta tomo forma y evoluciond.

Los métodos a través de los cuales se imparten valores, prin-
cipios y conceptos islamicos fundamentales a los estudiantes son
claramente inadecuados para su mentalidad y nivel de desarrollo.
De hecho, la manera utilizada por el Coran y el Profeta para di-
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rigirse a las tribus arabes paganas (y a los Quraish) es la que mas
ha influido a la pedagogia musulmana. Asi, incluso hoy muchos
maestros musulmanes usan este estilo, sin siquiera considerar la
condicion de sus alumnos. Por esta razon, los niflos musulmanes
son sometidos a la enseflanza y crianza mas dura, como si fuesen
hijos maduros de tribus arabes que, al igual que aquellos que in-
tentaba educar el Profeta, deben conocer las consecuencias de su
arrogancia y constante negativa a aceptar la verdad.

Cuando se le ensefia a un adulto un tema como los articulos de
la fe, el mismo es presentado de una manera que apele sobre todo a
la razon. Pero cuando se les presenta este material a los nifios, debe
estar organizado de tal manera que aliente y desarrolle la persona-
lidad que permanecera con el niflo o nifia durante toda su vida.
Por esta razon, el Profeta de Allah dijo: ‘Los mejores de ustedes
en la yahiliah seran los mejores en el Islam; en tanto y en cuan-
to desarrollen su comprension del Islam” En otras palabras, los
que desarrollen caracteres fuertes y solidos en su nifiez creceran
con dichos caracteres cuando crezcan. Luego, en la madurez, su
comprension y fe serviran para dirigir sus fortalezas y capacidades
hacia objetivos nobles y significativos.

El discurso instructivo dirigido a un nifio es antes que nada un
proceso de construccién fundamental del caracter. Sin embargo,
dicho discurso, cuando se dirige a un adulto, estd mas relaciona-
do con consejos de sentido comun y asesoria racional. Uno de los
asuntos mas importantes que debemos considerar es la manera en
que abordamos a nuestros nifos etapa por etapa durante el pe-
riodo de su desarrollo mental y emocional. Debemos estudiar las
maneras de abordarlos y cémo difieren de los métodos utilizados
en la instruccion y orientacion de los adultos.

No cabe duda alguna de que los nifios en crecimiento deben ser
encargados de una manera que siembre las semillas de un cardcter
fuerte, fortalezca su sentido de independencia y confianza en si
mismo, y los aliente a cumplir con su mision en la vida con orgullo
y deseos de superacion. De esta manera, sus personalidades desa-
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rrollaran las caracteristicas necesarias para ayudarlos a lograr el
éxito de la Ummah en su misién con la humanidad. Es igualmente
importante que esta instruccion no sea llevada a cabo de forma
brusca y admonitoria que solo sirva para detener el desarrollo de
las caracteristicas mencionadas anteriormente y altere u obstacu-
lice el desarrollo de su relaciéon con el Todopoderoso, y el Miseri-
cordioso. En otras palabras, la instruccion religiosa que reciben los
nifnos en las primeras etapas de su desarrollo debe ser positiva si
ha de promover el amor por la religion, el orgullo en la misma, y
el deseo de contribuir con ella. Aquel que ha adquirido ese amor y
orgullo en la niflez crecera con paciencia, motivacion y capacidad
de hacer sacrificios. Por otro lado, aquel que ha crecido con miedo
a la religion y asombrado de sus ensefianzas desarrollard defensas
psicoldgicas y emocionales que seguiran alli durante toda su adul-
tez. Esa persona nunca aprenderd a hacer méas que lo minimo ne-
cesario. Por lo tanto, caracteristicas como la holgazaneria, la falta
de fiabilidad y las actitudes abulicas dominaran su personalidad.
En los siglos recientes, ese es exactamente el tipo de caracter que
se ha desarrollado en la mayoria de los musulmanes.

Cuando consideramos nuestra religion, caemos en la cuenta de
que el musulman tiene un lugar especial con el Todopoderoso y
que, a pesar de lo que sucede, el musulman sera recompensado
con el paraiso. Dijo el Profeta: “Aquel que declare que no existe
dios excepto Allah entrara al paraiso, atn si fornica o roba”. Los
nifos musulmanes no son responsables por sus acciones hasta que
alcancen la pubertad. Por lo tanto, no es necesario intentar acele-
rar su desarrollo, o cargarlos con responsabilidades que son inca-
paces de sobrellevar.

En todo esto, ha de tenerse en cuenta el ejemplo del Profeta,
la paz y las bendiciones de Allah sean con él. El trato del Profe-
ta con los nifos siempre fue de amor y aliento. Por ejemplo, su
amabilidad con su sobrino, Ibn ‘Abbas, es reconocida. La literatura
del hadiz ha conservado para nosotros instancias del Profeta im-
partiendo el sermén de los viernes mientras sostenia a sus nietos
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en brazos, o realizando la prosternacién durante la oracién como
iman en la mezquita con su nieta en las espaldas, o la amabilidad
hacia Anas ibn Malik (quien era apenas un nifo en ese entonces),
y su molestia con el beduino que le confesé que nunca habia besa-
do a sus propios hijos.

Cuando se le presenta un mensaje a los jévenes musulmanes en
el momento adecuado y de la forma adecuada, tendrd un efecto
positivo en su crecimiento y desarrollo. Ese fue el caso de los Com-
paneros del Profeta que aceptaron el Islam luego de su juventud,
como Abu Bakr, ‘Umar, Jalid ibn al Walid, Sad ibn Abi Waqgqas,
Abu ‘Ubaidah Amir ibn al Yarrah, y muchos otros.

El punto de partida correcto para la educacién musulmana, en-
tonces, no es la reprension o intimidacién sino el carifio y el amor,
comenzar con el amor de Allah, el Creador Todopoderoso, el Mi-
sericordioso y Compasivo. Desde alli, se puede avanzar hacia el
amor del Profeta, de las buenas acciones, la verdad, la justicia, la
vida, el califato, la reforma y el deseo de encontrarse con Allah y
disfrutar el rostro divino en la morada eterna.

En la educacion, quizds mas que en cualquier otro campo, ad-
vertimos la importancia de que los objetivos y fines superiores de
la revelacion se complementen con la labor de la investigacion
académica y el pensamiento racional en las ciencias sociales. Asi,
el estudio académico de la fitrah y las relaciones humanas es un
medio eficaz de alcanzar los objetivos y lograr los fines superiores
del Islam. Nuestra experiencia con la educacién islamica a lo largo
de los ultimos siglos nos demuestra que no basta con buenas in-
tenciones. En cambio, es esencial aprender como lograr el bien que
queremos alcanzar.

Puede ser importante en este punto mencionar que aun des-
pués de los tiempos de los califas, los Quraish habitantes de las
ciudades siguieron con el hdbito de dejar sus nifios al cuidado de
los beduinos quienes los criaban junto con sus hijos como arabes
del desierto. Obviamente, la crianza que los nifos recibian de los
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beduinos no era solamente fisica, sino también psicoldgica. En la
inmensidad del desierto, los nifios crecian con horizontes infini-
tos, libres de las formas y restricciones impuestas por la ciudad.
En ese ambiente y a una edad tan temprana de su desarrollo, la
confianza en si mismos, la independencia y la valentia eran carac-
teristicas naturales del caracter esencial de un nifo. Asi, esa fue la
practica habitual en la realeza y nobleza en los primeros siglos del
Islam, porque sabian que era la mejor preparacion posible para las
responsabilidades de liderazgo que deberian enfrentar mas ade-
lante. Luego del periodo inicial de desarrollo en el desierto, los
ninos regresaban a las ciudades y pueblos a comenzar sus estudios
formales con tutores e instructores. Asi se completa su educacion.

Toda introduccién a la educacion islimica debe mencionar los
métodos utilizados por el Profeta en su discurso con los nifos y jo-
venes, y el amor, carifio, y paciencia que ¢l tenia a la hora de tratar
con ellos. De hecho, nada indica en la historia que el Profeta haya
golpeado a un nifio o le haya faltado al respecto a un joven. No hay
lugar para los malos entendidos respecto a los conceptos positivos
y de amor como algo contrario al concepto de disciplina. Debe,
en cambio, quedar en claro que la disciplina es algo que los nifios
desarrollan mediante la practica, la costumbre y el ejemplo de los
demas. Ademas, al aprender disciplina, los nifios son ayudados
por los aspectos positivos de su caracter que los alientan a buscar
el éxito y la aceptacion de aquellos a quienes aman y respetan.

Por lo tanto, demostrarle amor a un nifio no debe ser entendido
como un equivalente a “consentir” al nifio. De igual manera, es
muy importante que el reprender a un nifio no sea visto como lo
mismo que ensefarle disciplina. Dicha comprension es incorrecta
y reprochable. Lo necesario para la crianza de un nifo es amor y
también disciplina. Silogramos hacerlo, entonces tendremos éxito
en la crianza de nuestros hijos.

Otro asunto importante es que nuestros lideres, académicos y
educadores actuales deben comprender que las tareas educativas
y reformistas que enfrentan son distintas de las que enfrento el
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Profeta en los primeros dias del Islam. Las personas a quienes él
dirigia su mensaje eran fuertes y endurecidas, pero el problema
era que se trataba de personas extremadamente orgullosas, obs-
tinadas y tribales. Por otro lado, la Ummah de hoy y sus jévenes
pueden describirse como inestables, dispersos, poco ambiciosos y
sin confianza.

De muchas maneras, la Ummah se asemeja a los hijos de Israel
durante el periodo de esclavitud en Egipto cuando el Profeta Moi-
sés fue obligado a vagar con ellos en las tierras inhospitas de Sinai
durante cuarenta afios hasta que maduré una nueva generacion
mds fuerte. Fue entonces cuando pudieron abandonar el desierto
y llegar a la tierra sagrada donde restablecieron una sociedad isla-
mica, monoteismo y caracter profético.

Es importante comprender aqui que el reemplazo del intelecto
creativo con la superficialidad sucede cuando la mente colectiva
de un pueblo ya no es capaz de manejar de forma realista las situa-
ciones cambiantes y no puede mantener el ritmo de los desarrollos
y se resisten a aceptar los desafios. Esto es precisamente lo que les
sucedi6 a los hijos de Israel y a sus rabinos. El resultado fue que
cuando una persona pobre de los suyos cometia un robo, le apli-
caban la pena mas dura, pero cuando un rico hacia lo mismo, lo
dejaban en libertad. Por esta razén las ensefianzas y la misién del
profeta Jesus se centrd en lograr que los israelitas regresaran a lo
basico, a los aspectos positivos del amor por el préjimo, de since-
ridad y carifo.

Asi, lalabor de reformar la educacion y la crianza de la Ummah
actual no se trata de preparar para un pueblo maduro y desarro-
llado. Al contrario, es un trato para un pueblo débil e inestable
que ha perdido su fuerza, su determinacion, su ingenio, su agili-
dad y su amor.

Los educadores musulmanes deben comprender bien cudl es
su mision. Deben esforzarse por producir una teoria islamica de
educacion bien definida con objetivos y métodos claros y bien de-
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terminados. Particularmente, deben distinguir los aspectos psico-
légicos de los intelectuales de la educacion. Aqui deben considerar
la composicion psicoldgica de la Ummah y las distintas maneras
en que la misma debe ser reformada.

También es importante, a la luz de lo que nos dice la revelacion
sobre las diversas dimensiones espirituales, emocionales y materia-
les de los seres humanos, que los psicdlogos y sociélogos musulma-
nes renueven su labor de islamizar la psicologia y las demas ciencias
sociales para poder darle al maestro musulman un conocimiento
de la fitrah humana, como se desarrolla y cémo abordarla mejor.

LA ISLAMIZACION Y LAS CIENCIAS POLITICAS

Las ciencias politicas giran en torno al estudio de la politica,
las prioridades, los principios y las instituciones de la Ummabh,
los métodos a través de los cuales se eligen los lideres politicos,
la clarificacion de la agenda politica general para la Ummabh, la
organizacién del sistema politico de la Ummah, los estatutos y la
legislacion necesarios para mantener el sistema, la administracion
de ese sistema, la direccién de sus esfuerzos y su potencial. To-
dos estos temas representan asuntos vitales para la Ummah en los
tiempos que corren, tanto desde el punto de vista ideoldgico como
constitucional.

El estudio y la practica de la politica se basan en una compren-
sién adecuada de estos elementos, las maneras en que se relacio-
nan entre si, y los vestigios que dejan a su paso. La politica también
exige la capacidad de ofrecer soluciones y de mantenerse al ritmo
de los cambios de tal manera que garantice el bienestar, desarrollo
y estabilidad de la Ummah. Por lo tanto, el estudio de los modelos
histéricos producidos por la Ummah, que si bien no constituyen
un fin en si mismos, podrian ser beneficiosos, ya que representan
una fuente importante de lecciones que la Ummah necesita apren-
der si ha de avanzar. En estos estudios seria aconsejable prestar
atencion a los roles que tienen las instituciones tanto formales
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como informales. Dicho estudio podria echar un manto de luz so-
bre las razones por las que aquellas instituciones se han desarrolla-
do de la forma en que lo han hecho y asi ayudar en la renovacion
o creacion de instituciones, sistemas y organizaciones adecuados.
De hecho, a menos que la Ummah pueda desarrollar por si misma
instituciones politicas que se ajusten a sus circunstancias y valores
particulares, nunca alcanzara sus objetivos. Lo que debemos en-
tender es que el liderazgo politico de la Ummah ademas de sus ins-
tituciones y procesos politicos necesita reflexionar en la verdadera
naturaleza y pensamiento de la Ummah. De lo contrario, no habra
liderazgo o institucion politica publica que pueda prosperar, desa-
rrollarse o sobrevivir. Si esperamos poner en orden la politica de la
Ummah debemos reconocer que la clave para todo esto es el tipo
de educacion y crianza que les damos a nuestros nifios y jovenes.
Ciertamente, tanto los sistemas como el liderazgo de la Ummah
reflejan su pensamiento y personalidad. Ademas, la naturaleza de
un sistema nunca cambiard a menos que se apliquen cambios a
sus bases psicoldgicas e ideoldgicas. Asi, si buscamos modificar los
sistemas, el liderazgo y las instituciones de la Ummah, debemos
comenzar al nivel de sus bases, de la manera en que piensa y siente
la Ummah.

La politica islamica correcta debe antes que nada ser producto
de una Ummah saludable que sea capaz de producir ideas solidas y
veraces. El liderazgo y las instituciones politicas de dicha Ummah
deben necesariamente estar basados en la confianza que la Ummah
tiene en ellos, en la participacion de sus miembros en su adminis-
tracion, y en los consejos maduros que la Ummah les ofrece.

Por estas razones, el pensamiento politico de la Ummah necesita
urgentemente una reforma. Y ciertamente se puede decir lo mis-
mo de la educacion. Solo asi podran los sistemas politico y educa-
tivo de la Ummabh reflejar su constitucion religiosa y psicologica
particular, y solo asi podra ser comprendida la naturaleza de la
vida politica en el Islam y sus objetivos.
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Los estudios académicos en la ciencia politica deben ayudar a
que la Ummah recupere su integridad y su sensibilidad social, a
que se desempeiie en la sociedad, a que renueve la vitalidad de sus
instituciones, y a dirigir su liderazgo politico hacia un compromi-
so islamico serio. Si esto sucede, el liderazgo politico de la Ummah
podra finalmente obtener la confianza y el apoyo de la Ummah. Es
esencial que el pensamiento y las instituciones islamicas liberen a
la Ummah de los fracasos y la humillacién que la han dejado con
una mentalidad esclava claramente discernible, privada del libre
albedrio y de la accién independiente. El liderazgo intelectual y
politico de la Ummah debe reclamar un alto a la cultura del terro-
rismo psicologico y académico que ha tomado conceptos como la
veracidad, el pensamiento objetivo y el orgullo en la identidad pro-
pia y los han convertido en esclavitud, fatalismo, taqlid y degrada-
cién. En cambio, debemos asegurarnos de que la gente entienda al
pensamiento isldamico como lider del honor y la decencia ademas
de representante de la verdad, la bondad, el sacrificio y la reforma.

El estado actual de la Ummah, su debilidad, su caida, su temor a
los enemigos, su sometimiento a las ambiciones y manipulaciones,
y su lucha interna son reflejos de la mentalidad esclava de la Um-
mabh, la cual se desarroll6 a partir un pensamiento endeble y una
crianza psicoldgica perversa.

Ademas, en el campo de los estudios politicos islamicos, se debe
distinguir entre la carta de revelacion, las interpretaciones de los
estudios académicos, y las decisiones de los legisladores y poli-
ticos. Los estudios académicos llevados a cabo por pensadores y
estudiosos son muy diferentes de la palabra de la revelacion, ni
tampoco son los mismos que las decisiones de la legislacion social
y el activismo politico. En cambio, representan una fuente rica de
ideas para la Ummah, y un medio a través del cual se puede acla-
rar su postura. Los distintos puntos de vista de los estudiosos en
relacion a la legislacion politica y social no se apartan en absoluto
de las opiniones que mantienen los seguidores de ambos bandos
sobre dichos temas. Asi, ninguna opinién debe ser tomada como
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mas que una ayuda en la comprension de la Ummah del tema en
cuestion. Por lo tanto, cuanto mayor sea el nimero de ideas pro-
ducidas por los estudiosos de la Ummah, mayores seran las chan-
ces de que la Ummah considere a la legislacion politica y social de
una forma objetiva y madura, y en linea con sus convicciones y su
mirada. De esta manera, las decisiones sobre la legislacion social y
politica reflejaran las convicciones del ptblico ademas de los inte-
reses mayores de la Ummah, atn si éstos no siempre estan en linea
con las opiniones de ciertos individuos o facciones.

Ciertamente, una de las tareas mas importantes que deben en-
frentar los académicos de la ciencia politica es definir las constantes
en la composicion y el pensamiento de la Ummah. Los académicos
también deben explicar como abordar de la mejor manera estas
constantes en los ambitos legislativo y administrativo, y cémo ma-
nejar mejor los desafios sin anular la totalidad del marco ejecutivo
y constitucional de la Ummabh.

Queda claro ahora que ni las instituciones orientales ni las oc-
cidentales se ajustan a las necesidades politicas del mundo musul-
man. La Ummah del Islam, a diferencia de las otras, considera al
servicio a la verdad y la justicia como una obligacién sagrada. De
igual manera, la verdad que busca en la revelacion, la naturaleza
y la razén es objetiva. La consulta es considerada por la Ummah
como un método fundamental para llegar a la verdad, cuando se-
guir el camino de la verdad se considera como la mejor manera de
alcanzar el “bien” islamico en los niveles publico y privado. Aqui
podemos ver que el sistema partidario occidental no esta interesa-
do en llegar a una verdad objetiva, ni tampoco ha sido desarrolla-
do para alcanzar el dinamismo de la shiira isldmica. Por otro lado,
el totalitarismo representado en los estados marxistas orientales se
aleja ain mas de estos conceptos islamicos basicos.

Tanto el materialismo como el racionalismo forman las bases de
la civilizacion occidental moderna. Si existe algtin aspecto religio-
so en la civilizacidn occidental, son remanentes de una herencia
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que se rehtisa a morir y que, dicho sea de paso, ha tomado bastante
de la civilizacién islamica.

A la luz de este materialismo racional, surgieron los sistemas
democraticos que consideraban la voz de la mayoria parlamenta-
ria (o partidaria) como la mejor manera posible para alcanzar lo
mejor para el individuo y la sociedad. Por lo tanto, las decisiones
democriticas son decisiones de una mayoria tomadas por el inte-
rés de su propio partido politico. Por otro lado, el marxismo surgio
como un movimiento reformista que endiosaba a la mente huma-
na al punto de denunciar a la religion organizada y declarar abier-
tamente su propio ateismo. Asi, el marxismo veia ala economiaya
la prosperidad material como la meta de toda aspiracion e historia
humana. Con esa idea en su base ideologica — que la vida del in-
dividuo es relativamente insignificante comparada con el progreso
material de la humanidad en la historia - no ha de sorprender que
el totalitarismo y las dictaduras hayan hecho estragos en Europa
del Este durante tanto tiempo.

En este momento, puede ser interesante sefalar que el recha-
zo que tiene Occidente hacia la revelacion lo privé de su guia es-
piritual y moral, y es por esto que cayé presa del materialismo.
En definitiva, la naturaleza limitada de la razén y la comprension
humana es la verdadera causa de los problemas sociales, éticos y
economicos que aquejan a Occidente.

Otro punto a recordar es que el pensamiento islamico difiere del
pensamiento occidental en su enfoque fundamental de la humani-
dad. El Islam reconoce los diversos aspectos de la vida humana, y
establece como objetivo en esta vida el ejercicio del libre albedrio
ala hora de decidir entre el bien el mal, lo correcto y lo incorrecto,
lo falso y lo verdadero. Este enfoque o filosofia es lo que constitu-
ye el verdadero objetivo, salir de la persona o del individuo y su
voluntad. Como tal, se vuelve algo que la persona ha de buscar
y perseguir. Por esta razdn, el concepto islamico de gobierno, al
no es el mismo que el concepto democratico de gobierno de la
mayoria, sino el concepto de la consulta mutua o shiira en todos
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los asuntos importantes para la Ummah, y del libre intercambio de
ideas ala hora de buscar la verdad y las soluciones a los problemas.
En este proceso, solo han de ser consideradas las ensenanzas del
wahi, las leyes de la naturaleza y las necesidades y requerimientos
de la Ummah.

El enfoque y el proposito de la shiira son, entonces, diferentes a
los de la democracia, aunque en algunos aspectos hay semejanzas
entre ellos, como la necesidad de someterse a la decisién mayori-
taria cuando hay ambigiiedad respecto a la verdad, o cuando debe
tomarse una decision sobre un tema en el que no hay un consenso
o iyma’ del todo claro. Desde luego, la suposicion aqui es que la
opinién mayoritaria sera la correcta.

La institucion de la shiira y sus sistemas deben reflejar la na-
turaleza de este concepto (shiira) en la busqueda de la verdad en
los textos de la Revelacion, los dictamenes de la fitrah y las leyes
del universo. Es por esta razén que la shiira, necesariamente, sera
diferente de las instituciones y procesos democraticos que buscan
decisiones auténomas que surjan de los intereses y las opiniones
de quienes pertenecen al partido gobernante.

Entonces, si el sistema politico islamico difiere en su enfoque
y objetivos del sistema democratico occidental, las instituciones
del sistema politico islamico deben reflejar esas diferencias. Por lo
tanto, es primordial que un sistema politico islamico personifique
la libertad de eleccién y todo lo que surja de ella, como la libertad
de credo, de pensamiento y la accion social organizada. Al mis-
mo tiempo, es crucial que el sistema refleje las convicciones de la
Ummah y su ideologia. Sin embargo, nada de eso serd posible sin
lideres verdaderamente representativos que sean elegidos en sus
cargos v a la vez posean las calificaciones personales que les per-
mitan beneficiarse del consejo y el asesoramiento ofrecidos por las
instituciones de apoyo.

La exposicion anterior deberia haber aclarado las razones de la
importancia de una vision completa de la comprension de estos
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sistemas y la comparacién con otros. También debe ayudarnos a
resaltar las principales caracteristicas de un sistema islamico ori-
ginal que se beneficiara de la experiencia de otros en lugar de in-
tentar imitarlos cuando esta claro que sus enfoques y objetivos son
totalmente diferentes a los de la Ummah.

;Qué sistema, entonces, expresa mejor el espiritu islamico en el
campo de la politica? ;Y como se logra este sistema?

El sistema islamico sin duda alguna de distinguira por las con-
diciones y aptitudes ideoldgicas y constitucionales para las que hay
que ofrecer garantias. De igual manera, serd necesaria la experien-
cia en los métodos educativos, generar conciencia politica y traba-
jar dentro del sistema politico isldmico y sus instituciones politicas
y legislativas de apoyo. La organizacién de los partidos politicos
debera estar basada en la competencia y en la flexibilidad para ase-
gurar que la vision islamica tenga representacion por medio de la
experiencia y el asesoramiento adecuados. Esto puede significar
que el sistema islamico comprendera varios niveles de autoridad
ademas de varios cuerpos consultivos y legislativos, segun las ne-
cesidades y exigencias practicas que pudiesen surgir.

Los medios de expresidn y organizacion politica deben ser lo
suficientemente flexibles para permitir que los representantes elec-
tos de la Ummah sean politicos activa y constructivamente. Asi,
los partidos politicos del sistema politico islamico se asemejarian
a agrupaciones parlamentarias que no se someten a las restriccio-
nes ni a las posturas partidarias determinadas previamente. Las
respuestas de dichas agrupaciones a los sucesos se basarian en sus
convicciones y percepciones objetivas y en su comprension, ade-
mas de los consejos generados a través de la shiira.

Quizas uno de los pasos més importantes recientemente dados
por los partidos gobernantes en ciertos paises islamicos fue, ade-
mas de permitir la formacion de partidos politicos distintos al pro-
pio, que tomaron ciertas personalidades de la clase dirigente de los
movimientos islamicos y las llevaron a los partidos gobernantes.
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Por lo tanto, los lideres musulmanes practicantes y sinceros han
podido recuperar la confianza y el respeto de las masas por su sa-
biduria y comprension de las realidades politicas.

Los desarrollos que vemos en la vida politica contemporénea
de los que se conocen normalmente como paises “desarrollados”
del mundo nos aclaran cémo puede la Ummah expandir su rol en
la regulacion de la vida politica y su proteccién frente a la corrup-
cion. También podemos aprender cémo construir foros politicos y
desarrollar un activismo politico de tal manera que garantice una
mayor independencia del liderazgo politico, mas objetividad en
sus decisiones y una mejor representacion del publico musulman
y de sus intereses en general. Todo esto deberia alentar a los es-
tudiosos musulmanes y a los legisladores a pensar en alternativas
adecuadas que sirvan mejor a los intereses, necesidades y a la natu-
raleza de la Ummah. Una vez que esto se logre, habra desaparecido
la necesidad de imitacion.

Si se observa la magnitud cada vez mayor de la Ummah mu-
sulmana y la manera en que su poblacion se extiende por todo el
mundo e incluye a diferentes tierras, pueblos, culturas y experien-
cias histdricas, podemos comprender con facilidad que tal vez la
forma de gobierno mas adecuada seria aquella que distribuya las
responsabilidades del gobierno en tierras islimicas en los niveles
local, regional y central en una federacion flexible. Dicha confor-
macion facilitaria las tareas para los lideres y le brindaria a la po-
blacion mejores oportunidades de participacion para cumplir con
las responsabilidades de gobierno.

Las premisas islamicas de la ciencia politica islamica y de la ac-
cion politica islamica deben trasgredir la comprension actual del
califato como una mera institucion histérica que debe ser copiada
y practicada de la misma manera que era practicada por las pri-
meras generaciones de musulmanes. En cambio, el califato debe
ser comprendida como un sistema dinamico que apunta a alcan-
zar objetivos superiores mediante el establecimiento de valores y
principios en la vida humana diaria, y atendiendo los intereses re-
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ligiosos y temporales de sus ciudadanos. Sobre esa base, nada pue-
de evitar una verdadera investigacion académica de los sistemas,
procedimientos e instituciones con el fin de redisefarlos para que
se ajusten mejor a los intereses reales de la Ummabh.

Muchos de los que estudian el califato y lo consideran como un
sistema rigido basado en la centralidad del poder y la autoridad
no han entendido realmente este sistema politico. Sea cual fuere
el sistema de gobierno elegido por la Ummah para alcanzar sus
aspiraciones espirituales y temporales es el sistema que debe ser
entendido como el sistema de califato, y como tal, merece el apoyo
de la Ummah. Los estudiantes no deben prestar atencion a la for-
ma historica, ya que apegarse a las formas a la vez que se ignora la
esencia es el resultado de la falta de experiencia.

Una de las premisas de la ciencia politica islamica es el conoci-
miento del rol que tienen los propdsitos y objetivos del Islam en la
vida de la Ummabh, en su organizacion, en su potencial y en las di-
ferencias de sus intereses y perspectivas. Por otro lado, los concep-
tos de mito y realidad, forman el marco del pensamiento politico
occidental sobre este tema, el cual ve a los valores y los principios
con desdén debido a que no reflejan la realidad de las situaciones y
necesidades de hoy en dia.

Entonces, si el occidental debe ser perdonado por su pesimismo
(debido a la corrupcion de las fuentes de revelacion que tiene dis-
ponibles en su cultura), con toda certeza no hay lugar en el Islam
para el mito. Los objetivos, principios y guia ofrecidos por el Islam
no son una suposicion o una imaginacién sino que derivan de la
creacion, de la fitrah, y la verdad sobre la cual se levantan los cielos
y la tierra.

El Islam identifica otros tipos de opuestos: Bien y mal, verdad y
falsedad, guia y desviacion, rectitud y corrupcion. Pero la sociedad
islamica no reconoce al mito como un opuesto de la realidad. En
cambio, son la verdad, la guia y la rectitud los opuestos de la false-
dad, la desviacion y la corrupcién. Las condiciones de la sociedad
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difieren en cudnta influencia se ejerce sobre los individuos y la so-
ciedad por parte de esas variables opuestas.

Otro factor importante sera la limpieza del pensamiento islami-
co contemporaneo de todas las controversias y circunstancias que
aquejan a la Ummah desde tiempos inmemoriales de su historia y
que son la razon de las interpretaciones especializadas o localiza-
das de las fuentes de revelacion de formas que servian los intereses
politicos o las ambiciones de uno u otro grupo. De hecho, asi fue-
ron separados los elementos de tawhid y shiira del gobierno de los
asuntos de la Ummah. En su lugar, los estudiosos buscaron textos
y antecedentes histdricos que sirvieran para fundamentar las afir-
maciones politicas de sus seguidores, con el resultado de que la
Ummah perdi6 su capacidad de sobrellevar la responsabilidad de
la mision del Islam y de establecer su orden sobre la tierra.

La islamizacion de la vida politica significa en realidad la islami-
zacion de las ideas y la educacion; y la islamizacién de la politica
fundamental, su liderazgo y su organizacion. El significado de isla-
mizacién es un apego a los valores y propositos fundamentales del
Islam mediante una shiira practica, solida y realista, y a través de
una educacion de la Ummah y de la base politica en los fundamen-
tos de ese apego y sus métodos directos.

Otro asunto importante que debemos tener en cuenta es que
en el andlisis final lo importante son las percepciones sociales e
intelectuales que se reflejan a través de las decisiones politicas.
Idealmente, dichas decisiones deben ser el resultado de una inte-
raccion entre los textos de la revelacion y los propodsitos superiores
del Islam con la fitrah y la realidad, a través de las percepciones,
decisiones y practicas de los lideres. El texto coranico fue revelado
como una ilustracion de esta relacion:

Obedeced a Allah, obedeced al Mensajero y a aquellos de voso-
tros que tengan autoridad y conocimiento (4:59).

El tipo de obediencia y experiencia a las que se hace referencia
aqui nunca surgiran solamente por medio de la investigacion aca-
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démica de los textos de la revelacidn, sino a través de una interac-
cién practica entre el texto y la realidad tal como esta representada
por los lideres islamicos comprometidos que actian en nombre de
la Ummabh, reflejando su situacion verdadera, y respondiendo con
una verdadera sabiduria (hikmah) a sus necesidades y desafios.
De lo contrario, los textos de la revelacion (el Coran y la Sunnah)
se vuelven destructivos, divisivos, engafiosos y conducentes a un
pensamiento irrealista.

La Ummah no debe perder nunca su resolucion de establecer
por si misma un liderazgo isldamico comprometido. De hecho, solo
a través de dicho liderazgo puede la Ummah beneficiarse de las en-
seflanzas de la revelacion. Si logramos reformar con éxito nuestro
pensamiento, podremos sin duda alguna alcanzar los conceptos y
los medios sobre los que puede establecerse la amplia base social
islamica. Entonces, a partir de esa base, surgira un liderazgo isla-
mico capaz y comprometido.

El pensamiento islamico que tanto prometia cuando produjo
genios como al Mawardi, Ibn Taimiah, al Farabi, e Ibn Jaldan ne-
cesita ahora un renacimiento, desarrollarse y completar su meto-
dologia para poder ofrecer el medio mediante el cual la Ummah
ejercera su rol adecuado en la civilizacion®.

LA ISLAMIZACION, LA CIENCIA Y LA TECNOLOGIA

En una etapa temprana de la vida de la Ummah, bajo la pre-
sién cultural y cientifica ejercida por Occidente, los musulmanes
instruidos confundian dos cosas: En primer lugar, la naturaleza
objetiva de la verdad y las leyes universales; en segundo lugar, la
personalizacion inherente a la forma en que los individuos y las
sociedades usan esas verdades y leyes universales. Por lo tanto, los
musulmanes instruidos aceptaban todo lo que producia la civiliza-
cién y la ciencia occidentales, suponiendo que se trataba de cono-
cimiento objetivo y neutral.
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Sin embargo, la verdad es que la civilizacion occidental, al igual
que todos los otros pueblos y civilizaciones, surgié de sus propias
creencias, elementos psicoldgicos y factores historicos particula-
res. Su desarrollo también se vio influenciado por su pérdida en la
confianza de las fuentes de la revelacion cuando descubrid que és-
tas habian sido adulteradas. Por ello, las necesidades materiales de
la humanidad cobraron tanta importancia que el individuo y sus
deseos alcanzaron una especie de santidad. De esta manera, se cor-
taron todos los lazos con la vida espiritual. Por esta razdn, a la vez
que la sociedad occidental le provee a su sociedad una abundancia
de bienes y comodidades materiales, se ve plagada de problemas
socioldgicos y violencia social que desestabilizan constantemente
ala sociedad y amenazan con su destruccion.

Es, por lo tanto, de suma importancia para los musulmanes caer
en la cuenta que no todo el conocimiento y la ciencia occidenta-
les son objetivos. Si no cuesta ver como las ciencias sociales son
claramente subjetivas, tampoco debe costar ver cdmo las ciencias
naturales no varian demasiado en ese sentido. Si hay una diferen-
cia, es una diferencia solamente de grado. De hecho, los estudios
cientificos no son asumidos aleatoriamente. Al contrario, surgen a
partir de objetivos decididamente humanos y de consideraciones
subjetivas abordadas por mentes formadas con el molde occiden-
tal y determinadas en alcanzar sus objetivos. Todas las ciencias de
civilizaciones foraneas deben ser vistas desde esa perspectiva.

No hay manera de hablar abiertamente sobre la objetividad de
la ciencia si no es desde una perspectiva islamica. Esto se debe
a que el pensamiento islamico, en su estudio de las caracteristi-
cas particulares de la naturaleza, las leyes de la naturaleza y los
fenomenos naturales, no avanza solamente a partir de una vision
racionalista limitada, sino que combina esto con un conocimien-
to integral y universalista de la revelacion de tal manera que la
ciencia y el conocimiento aparezcan con sus objetivos designados
adecuadamente, y satisfaciendo asi las necesidades temporales y
espirituales de la humanidad.
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La islamizacion del conocimiento en general y de las ciencias
naturales en particular no necesariamente significa que las carac-
teristicas particulares materiales o profesionales de una ciencia se-
ran muy diferentes. En cambio, su significado es brindar una guia
para la investigacion y los emprendimientos cientificos para que
éstos sean dirigidos hacia el logro de los mejores intereses de la
humanidad. Por lo tanto, islamizacidn significa direccion correcta,
objetivos correctos y filosofia correcta. De esta manera, el conoci-
miento islamico es reformista por naturaleza, constructivo, ético y
correctamente guiado.

El desafio que enfrenta la islamizacion es que le presente a la
humanidad una visién en la que la ciencia es puesta al servicio
de la humanidad para asi cumplir con las responsabilidades de la
reforma y la custodia constructiva del mundo.

Ciertamente, es extraiio que a la sombra de la civilizacion occi-
dental no haya nada mas grande para la humanidad que competir
en la carrera armamentista o producir medios de destruccion cada
vez mas modernos y letales. En ese contexto, la verdad se halla
siempre con quienes poseen las mayores armas, poder y riqueza.
Claramente, la situacién actual va en contra de la fitrah de la hu-
manidad. De hecho, la humanidad ha llegado a una encrucijada en
la que la guia divina se ha convertido en lo mds importante para
su futuro, donde es necesaria urgentemente la vision integral del
Islam, y donde es esencial el establecimiento de una civilizacién
constructiva y reformista.

Sin embargo, sin un ejemplo vivo seria dificil para la humani-
dad comprender la vision del islam o aplicar sus soluciones a los
problemas que enfrentan. Por lo tanto, solo si los musulmanes se
quitan de encima su responsabilidad y aplican esta vision y estas
soluciones podra la humanidad comprender la eficacia de la solu-
cion islamica.



Capitulo Seis
El Islam y el futuro

1 final de este estudio, cabe destacar que la reforma es de igual

importancia para la Ummah y la humanidad. Por lo tanto, es
esencial que se dirija la atencion y la labor de los trabajadores y
lideres islamicos hacia tres asuntos fundamentales:

1. El futuro de la Ummabh, es decir, trabajar con los jovenes
musulmanes;

2. Elrol de las instituciones académicas en lograr la islami-
zacion y aclarar la perspectiva islamica sobre el conoci-
miento, la civilizacién y la preparacion de las nuevas ge-
neraciones calificadas para llevar el mensaje eterno del
Islam a toda la humanidad;

3. Guiar el curso futuro de la civilizacion humana en cum-
plimiento de la responsabilidad de la Ummah de corregir
el progreso y el pensamiento de la humanidad.

EL FUTURO DEL CARACTER DE LA UMMAH

Es evidente que el pensamiento de la Ummah tal como se encuen-
tra en la actualidad necesita una reforma. Es igualmente claro que la
composicion psicolégica de la Ummah tal como se encuentra en la
actualidad es defectuosa. Aun si los individuos e incluso generacio-
nes enteras son capaces de adoptar nuevas ideas e informacion, esa
incorporacion serd superficial y significativamente diferentes de los
procesos que forman parte de la construccion del caracter. “Los me-
jores de ustedes en el Islam son los mejores en la yahiliah, en tanto y
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en cuanto comprendan el Islam’, dijo el Profeta. Por esta razén, los
arabes libres y atrevidos del desierto, luego de convertirse al Islam,
pudieron lograr tanto en un periodo de tiempo tan breve.

Elrol de la generacion actual de musulmanes es, en primer lugar,
comprender la naturaleza del entorno actual, evaluar las actividades
posibles y las aptitudes disponibles, y luego proponer ideas validas
y factibles. Para que esto suceda serd necesario construir escuelas
ejemplares para los jovenes en las que puedan desarrollar caracteres
fuertes y una fe solida en los objetivos y preceptos del Islam.

Toda esperanza de que el cambio llegara a la Ummah se halla
en las inversiones que se hacen en el futuro, y en la preparacion
emocional e intelectual de los jovenes para que cumplan con sus
obligaciones hacia la civilizacion. Si la generacién de hoy cumple
con sus obligaciones y prepara a la préxima generacion para el fu-
turo, habra cumplido su responsabilidad exitosamente. Por otro
lado, si asume que tiene la capacidad de lograr este objetivo por si
sola, habra errado el camino y desperdiciado sus energias.

La importancia del rol que debe desempenar la generacién ac-
tual se halla en que formule enfoques sélidos y medios adecuados
para preparar adecuadamente a las generaciones futuras. Una vez
que hayamos aprendido eso, sera esencial concentrarnos en tres
tareas centrales:

1. Brindar energia y recursos para el trabajo constructivo, y
tomar los recaudos necesarios para que no se agoten;

2. generar ideas solidas desde una perspectiva islamica;

3. dirigir los recursos a trasladar la vision islamica al mate-
rial que se utilizara para la educacién y formacion de los
jovenes.

Lo que esto significa para los intelectuales y lideres musulma-
nes es que la primera prioridad de la generacion actual debe ser la
renovacion del pensamiento islamico mediante la articulacion de
perspectivas islamicas sélidas.
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En esta primera etapa, el trabajo de construir para el futuro de la
Ummah debera ser realizado en los dmbitos intelectuales y educati-
vos, ya que es alli donde pueden generarse las energias reformistas
necesarias. Entonces, bajo las circunstancias actuales, la Ummah
debe hacer uso de su organizacion politica y militar solo en cuanto
permita el avance correcto de su construccion y reforma.

La responsabilidad de los lideres de la Ummah en este momento
es explicarles a los padres y maestros el significado del desarrollo
psicoldgico, su importancia para la Ummabh, y los elementos nece-
sarios para llevarlo a cabo. Si esto se logra, las generaciones futuras
nunca sufriran el atraso y la decadencia que han aquejado a los
musulmanes durante los tltimos siglos. El futuro de la Ummah
depende claramente del cambio que tiene lugar en el desarrollo
de la composicion psicoldgica e intelectual de las generaciones ve-
nideras. Cuanto mads esfuerzos pongamos en preparar a nuestros
jovenes para sus responsabilidades, mas nos acercaremos a nues-
tros objetivos.

Es responsabilidad de los pensadores y estudiosos de la Ummah
concentrar sus energias en reformar el pensamiento de la Ummabh,
aclarar su vision, y presentarselos a la Ummah de tal forma que sus
instituciones puedan beneficiarse de ellos.

Es responsabilidad de los pensadores y estudiosos de la Ummah
estudiar el desarrollo historico de la Ummah para poder determi-
nar qué influyé en su camino, y dénde se apart6 de él. Solo enton-
ces podra la Ummah retomar el camino correcto y producir el tipo
de ideas que llevaran a un futuro mejor.

Es responsabilidad de los pensadores y estudiosos de la Ummah
revisar los fundamentos del pensamiento islamico, las relaciones
vitales que hay entre sus elementos constitutivos, y los roles que
éstos tienen en la generacion de nuevas ideas para la sociedad.

Es responsabilidad de los pensadores y estudiosos de la Ummah
devolverle al pensamiento islamico su originalidad, integridad y
amplitud. Solo de esta manera se podran evitar las desviaciones del
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pasado, y solo asi podra el pensamiento de la Ummah ser algo mas
que un simple espejismo.

Es responsabilidad de los pensadores y estudiosos de la Ummah
estudiar el usil y la metodologia del pensamiento islamico para
poder desarrollar disciplinas islamicas tnicas no solo al servicio
de los textos de la revelacion sino también de las ciencias de la
vida y la sociedad. Ciertamente, el pensamiento islamico es capaz
de realizar valiosas contribuciones a la educacion, la politica, la
economia, la administracién y las comunicaciones ademads de las
filosofias de las ciencias naturales y sociales.

Los pensadores y estudiosos de la Ummah deben aceptar que la
responsabilidad de hacer que la Ummah retome el camino del pro-
greso es puramente suya. Todos los demas se limitaran a seguir la
luz de su vision y sus consejos. Por ende, el éxito en la presentacion
de sus ideas determinard el éxito de los demas en hacer que esas
ideas fructifiquen.

Otra de sus responsabilidades en esta dificil etapa de la vida de
la Ummah es incrementar la conciencia islamica de quienes dicen
tenerle lealtad. Esto solo se puede lograr si se emplean métodos
solidos de construccion de caracter desde una etapa temprana del
proceso educativo. Ciertamente, los jovenes son nuestro futuro y
nuestra fortaleza. La Ummah debe comenzar ahora a preparar las
personas que necesita para el mafnana.

En esta tarea, los educadores de la Ummah deben considerar
el rol de los padres al criar a los hijos. De hecho, en estos temas,
nada se compara en importancia con la conviccién que tienen las
madres y padres en general sobre como criar a los hijos. En gran
medida, el desarrollo de valores y caracter depende de las relacio-
nes entre padres e hijos. Toda labor que se realice en la escuela o la
sociedad y que no tenga la aprobacion de los padres esta destinada
a cierto fracaso.

Por lo tanto, toda chance de éxito que puedan tener los pensado-
res y educadores descansara totalmente en su capacidad de hacer
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que el tema de la educacion y de una correcta crianza sea atendido
por los padres. Cuando eso suceda, tanto los padres como el hogar
desempenaran su papel en lograr los resultados deseados. Asi, de
esta manera basica, la Ummah podra superar cualquier obstaculo
impuesto por las instituciones o los sistemas que haya en el camino
de su reforma y su desarrollo.

LA ISLAMIZACION Y LAS INSTITUCIONES ACADEMICAS

Nuestra discusion del futuro no seria completa sin mencionar
el rol de las instituciones académicas islamicas en lograr la islami-
zacion y la formulacion de una perspectiva islamica informada.
Queda claro que en el analisis final, la crisis de la Ummah se halla
en aclarar sus valores y conceptos basicos dentro de una estructura
establecida y competente. También queda muy claro que los es-
fuerzos y sacrificios de la Ummah en los ambitos politico y militar
nunca hardn nada para sacarla de las profundidades en las que ha
caido. En cambio, la brecha que existe entre los pueblos islamicos
y los de las naciones desarrolladas sigue agrandandose dia a dia.

La aplicacion préctica de los altivos ideales de civilizacion que
el Islam tiene hoy y de sus avanzados sistemas sociales nunca sera
posible a menos que las fuentes epistemoldgicas del Islam y su me-
todologia unica sean parte de la composicion de la Ummah, y en
particular, sean parte integral de todos los musulmanes. Asi, el am-
bito de cambio mas importante, ademas del entorno familiar y el
hogar, serdn las instituciones educativas de la Ummah. Claramente,
si estas instituciones van a tener éxito en su misién de convertirse
en instrumentos de cambio en nuestra sociedad, no deben conti-
nuar como malas copias de las instituciones occidentales a las que
imitan ciegamente. Tampoco deben nuestras instituciones educa-
tivas islamicas permanecer en una constante necesidad de enviar a
sus mejores mentes a universidades extranjeras con el fin de cali-
ficar, capacitar o mejorar las aptitudes. En cambio, deben concen-
trarse en brindar una atmdsfera intelectual que aliente y asegure el
desarrollo de mentes creativas con un pensamiento original.



176 AspbuLHAMID A. ABUSULAYMAN

Por lo tanto, es esencial que las instituciones educativas del
mundo islamico sean conscientes de su propia importancia y cam-
bien sus mentalidades atribuyéndose a la Ummabh, a sus recursos,
pensamiento y objetivos. Deben ofrecer programas que pongan
los recursos de la Ummah al servicio de ésta. Asi, podran enfrentar
los verdaderos desafios que se le presentan, y satisfacer las necesi-
dades reales de la Ummah del Islam.

Ya no es aceptable que nuestras instituciones educativas ofrez-
can meras traducciones literales de las ciencias y el conocimiento
occidentales u orientales. Tampoco es aceptable que los intelectua-
les musulmanes se conformen con reproducir o reusar el pensa-
miento y el trabajo de otros.

Las instituciones educativas del mundo islamico deben tomar
como su punto de partida las verdades universales, las conviccio-
nesy los propositos de los que se compone la quintaesencia islami-
ca. Para lograrlo, las instituciones tendran que establecer centros,
unidades y asociaciones académicas que trabajaran para formular
y desarrollar metodologias académicas islaimicas en todas las ra-
mas del conocimiento y preparar introducciones generales para
cada una. Estas bases también pueden formar el marco para una
investigacion y una iytihad orientadas al Islam que busque guiar
la crianza y el desarrollo de nuevas generaciones de musulmanes.

Para asegurar el éxito de la labor de aplicar la islamizacion a las
diversas ramas del conocimiento, serd necesario dirigir las ener-
gias de los investigadores, académicos, maestros y alumnos hacia
un nuevo marco intelectual islamico. Las metas, premisas islami-
cas y proposiciones en las que se basara deben articularse como
también desarrollarse una nueva mentalidad. Luego se debe clasi-
ficar la herencia académica del Islam y de otros pueblos. Ese es el
tipo de trabajo que representa la inica forma de aplicacion de la
capacidad y madurez académicas necesarias.

La apertura de departamentos académicos para las ciencias
sociales islamicas en ciertas universidades dentro del mundo is-
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lamico, como los departamentos de economia islamica, comuni-
cacién isldmica y civilizacién islamica, y la apertura de centros
de investigacion como los centros de pensamiento islamico y de
economia islamica, y la ensefianza de ciertas ciencias sociales isla-
micas, como por ejemplo las relaciones internacionales islamicas,
el pensamiento politico islamico, los sistemas politicos islamicos,
el desarrollo politico del mundo islamico y demas, todos ellos son
pasos positivos en el rumbo correcto y deben ser alentados desde
todos los frentes.

Uno de los problemas mas serios que enfrentan los estudios so-
ciales islamicos es la escasez de recursos. Si observamos cualquier
centro, unidad o departamento, hallaremos que sus recursos son
limitados y que padecen la falta de personal calificado.

En este punto no basta con abrir un centro, o un departamento
de ensenanza, o ensefiar una nueva materia sin ofrecer especialis-
tas adecuados y el apoyo necesario para llevar a cabo su mision.
La practica de darles a las personas calificadas la responsabilidad
de ensenar las disciplinas islamicas o los estudios sociales y lue-
go recargarlas con tareas administrativas sin el suficiente personal
auxiliar es una practica que no debe continuar, especialmente en
este momento tan sensible del proceso de islamizacién. Dichos
académicos deben tener tiempo para realizar sus investigaciones
o especializaciones. Por lo tanto, recargar a esos profesionales con
tareas ajenas no hard mds que obstaculizar el progreso en lugar de
fomentarlo.

El camino hacia el éxito del movimiento para la islamizacion del
conocimiento y el aprendizaje es un esfuerzo continuo y diligente.
Es un tema mucho mas complejo que un simple anuncio en los
medios.

El primer paso necesario en la islamizacién del conocimiento
es que las instituciones educativas islamicas realicen las siguientes
tareas:
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Clasificar y catalogar los textos de la revelacion, el Coran
y la Sunnah; facilitar la comprension de esos textos y sus
objetivos para los investigadores y alumnos; facilitar el ac-
ceso a esos textos y a las distintas formas de abordarlos.

Editar, clasificar y catalogar los textos especializados y
enciclopédicos con valor intelectual, de tal manera que
faciliten la comprension de su contenido por parte de los
investigadores. Aqui el proceso de familiarizar a los estu-
diantes musulmanes con la herencia clasica del Islam es
una parte importante del acto de inculcarles un sentido
de identidad e integridad cultural. Si no se logra esto, todo
intento de reformar el pensamiento islamico sera una pér-
dida de tiempo.

Las universidades e instituciones educativas islamicas de-
ben reclutar académicos calificados que combinen espe-
cializaciones en ciencias sociales con antecedentes sélidos
en la herencia intelectual islamica. Por medio de sus es-
tudios y su investigacion, deben aclarar la vision y la me-
todologia académica deseadas. Para comenzar, se deben
establecer centros especializados de investigacion y depar-
tamentos de grado. Luego se puede seguir trabajando con
los alumnos e investigadores de grado para preparar los
planes de estudio y la bibliografia que reemplazaran a los
textos importados que se usan actualmente en casi todos
los niveles de nuestros sistemas educativos. La ineptitud
generalizada que permite la publicaciéon y uso de textos
inadecuados indica el intento de evitar las responsabili-
dades que de otra manera llevarian al éxito. Continuar de
esta manera no hara mas que seguir decepcionando.

Las instituciones educativas islimicas también necesitan
fomentar el establecimiento de sociedades académicas y
la publicacién de escritos académicos dedicados al tema.
De hecho, ha llegado el momento de lograr la transicion
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de la islamizacién de una palabra de moda a un movi-
miento mundial y bien organizado.

5. Las instituciones académicas islamicas deben ahora co-
menzar a dirigir investigaciones y programas de grado
enfocados hacia los temas y asuntos de la islamizacion.
De esta manera, podran generar los recursos humanos
académicos necesarios para las proximas etapas. Nuestras
universidades ya no deben depender del retorno de aque-
llos cuyas mentes y actitudes han sido transformadas en
herramientas de invasién cultural.

Asi, debemos tener la certeza, mediante una planificacion or-
ganizada y un trabajo diligente, de que estamos cumpliendo con
nuestra responsabilidad hacia la Ummah. De esta manera, seremos
dignos de la complacencia de Allah.

EL FUTURO RUMBO DE LA HUMANIDAD

Si el futuro de la Ummah del Islam depende del grado de éxito
que logra en la reforma de su metodologia, pensamiento, educa-
cién y organizacion, ademas de sentar las bases para las nuevas
ciencias sociales islamicas, entonces el futuro de la humanidad
desconcertada y amenazada se halla en el grado de éxito que al-
cancen los musulmanes en la presentacion de un ejemplo vivo de
las ensenanzas islamicas.

El Islam le ofrece a la humanidad una razén para vivir, y un
codigo ético por el cual regirse. Le brinda a la humanidad el cono-
cimiento de la fitrah y las dimensiones de sus relaciones universa-
les; con lo conocido y lo desconocido, el individuo, la sociedad, y
el universo. El Islam le ofrece a la humanidad las bases para una
sociedad estable, progreso, seguridad y paz mundial.

El Islam protege la familia, enarbola los principios de justicia,
autosuficiencia, responsabilidad personal y colectiva, libertad de
credo y pensamiento, shiira, y la unidad de toda la humanidad se-
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gun su origen, intereses y destino. Es esta vision islamica perfecta
la tinica capaz de tratar los males de la sociedad materialista mo-
derna y los peligros que ha producido. Ciertamente, la bancarrota
moral de la sociedad moderna no es secreto para nadie. Bajo la
sombra del materialismo, el mundo se divide en norte y sur, blan-
cos y negros, ricos y pobres, desnutridos y sobrealimentados, co-
lonizadores y colonizados, amos y esclavos. Para la gente de hoy, la
paz no es mas que la supresion de sus miedos en liberar las fuerzas
de la destruccién masiva por parte de una u otra nacion, clase o
campo que compita por la supremacia.

En vista de las serias falencias en sus sociedades, las naciones
desarrolladas nunca han tenido una necesidad tan grande del Is-
lam. Esto se debe a que el Islam encarna conceptos capaces de sa-
nar esas fallas.

Estos conceptos se pueden resumir en dos puntos:

LA SOCIEDAD DE LA UNIDAD DEL ISLAM

La sociedad islamica se basa en los fundamentos de la unidad
y en el concepto de hermandad. Como tal, gira en torno a satisfa-
cer las necesidades basicas del individuo y los intereses que éste
comparte con otros en términos de familia, comunidad, nacién
y humanidad en general. Si las fuerzas materialistas del mundo
contemporaneo se apoyan en la filosofia de la confrontacion, en-
tonces la filosofia del Islam, la seguridad colectiva, es la filosofia
del manana. Dice Allah:

jOh, humanos! Temed a vuestro Seiior Quien os ha creado a

partir de un solo ser, del que creé a su esposa e hizo descender
e ambos muchos hombres y mujeres (4:1).

de amb hos homb (4:1)

jOh, humanos! Os hemos creado a partir de un hombre [Addn]
y una mujer [Eva], y [de su descendencia] os congregamos en
pueblos y tribus para que os conozcdis unos a otros. En verdad,
el mds honrado de vosotros ante Allah es el mds piadoso (49:13).
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Y entre Sus signos estd la creacion de los cielos y de la Tierra, la
diversidad de vuestras lenguas y razas. Por cierto que en esto
hay signos para quienes los comprenden (30:22).

Los hombres constituian una sola nacién [monoteista], pero
luego discreparon y se dividieron (10:19).

Sed benevolentes con vuestros padres, parientes, con los huér-
fanos, pobres, vecinos parientes y no parientes, el compariero, el
viajero insolvente... (4:36).

Por esta razén decretamos para los Hijos de Israel que quien
mata a una persona sin que ésta haya cometido un crimen o
sembrado la corrupcion en la Tierra es como si matase a toda
la humanidad (5:32).

Y no olvidéis lo bueno que hubo entre vosotros (2:237).
Hablad cortésmente (2:83).

Allah no os prohibe ser benevolentes y equitativos con quienes
1o os han combatido por causa de la religion ni os han expulsa-
do de vuestros hogares, pues ciertamente Allah ama a los justos
(60:8).

Si os agraden, responded del mismo modo que se os ha agredi-
do [y no os exceddis]. Pero si sois pacientes [y perdondis] serd
lo mejor para vosotros (16:126).

Y combatid por la causa de Allah a quienes os combatan, pero
no sedis agresores; porque ciertamente Allah no ama a los agre-
sores (2:190).

Si dejan de combatiros que no haya mds enemistad, excepto
con los agresores (2:193).

jOh, creyentes! Sed firmes con [los preceptos de] Allah, dad tes-
timonio con equidad, y que el rencor no os conduzca a obrar
injustamente. Sed justos, porque de esta forma estaréis mds cer-
ca de ser piadosos (5:8).



182 AspuLHAMID A. ABUSULAYMAN

Cuando habléis [para declarar o decir algo] deberéis ser justos,
aunque se trate en contra de un pariente (6: 152).

Cuando juzguéis entre los hombres hacedlo con equidad (4:58).

Ayudaos unos a otros a obrar el bien y apartarse del mal, y no
cooperéis en el pecado y la trasgresion (5:2).

Y si dos grupos de creyentes combaten entre si, procurad recon-
ciliarles. Si uno de los dos actiia abusivamente contra el otro,
combatid al grupo opresor hasta que respete las leyes que Allah
ha establecido; y si lo hace, entonces conciliad ambos grupos
con equidad. Sed justos, pues Allah ama a quienes establecen
la justicia. Ciertamente los creyentes son todos hermanos entre
st; reconciliad pues a vuestros hermanos, y temed a Allah para
que El os tenga misericordia [en esta vida y la otra] (49:9-10).

EL IsLAM Y SU CULTIVO DEL CONOCIMIENTO

Este punto estd relacionado con el significado del conocimiento
y las maneras en que se lleva a cabo la investigacion académica. El
pensamiento materialista se basa principalmente en métodos ra-
cionales, empiricos e inductivos de tal manera que procede a partir
de la experiencia y el conocimiento del mundo real y extrae de
estas teorias las leyes que rigen la vida y el universo. Sin embargo,
no hay conexion entre este pensamiento y la revelacién. La razén
principal para esto tiene que ver con la falta de confianza que tiene
Occidente en las religiones centrales. Esta situacién surgi6é cuan-
do se popularizo la nocién de que los textos del Cristianismo en
particular habian sido adulterados, y contaminados con material
irracional, contradictorio y poco creible.

Cuando entendemos la asombrosa complejidad de la naturaleza
social de los seres humanos y el nimero de factores que pueden
reunirse en un momento dado para influir en el comportamiento
humano, nos percatamos de cuanto han trastabillado las ciencias
sociales y la incesante progresion de teorias sociales.
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Ademis, como las consecuencias de los errores cometidos en es-
tos campos son imperceptibles en el corto plazo, y como son casi
imposibles de rectificar una vez que han comenzado a tener efecto,
podemos apreciar aiin mas el factor que distingue al conocimiento
islamico. El conocimiento islamico concuerda con el conocimiento
racionalista y materialista en relacion a la fitrah y a las leyes natura-
les del universo. En lugar de limitarse a recoger ese conocimiento,
el conocimiento islamico va mas alla y lo cultiva y refina, y evita que
sus falencias tengan algun tipo de efecto negativo en la sociedad.

El musulman tiene acceso a todo tipo de enfoques y conviccio-
nes reveladas a través de la revelacion divina y a tratar con los te-
mas basicos del comportamiento humano. Por esta razon, aun si
un musulman desarrolla nociones erradas sobre un tema, el wahi
esta ahi para corregirlas. Entonces, al mismo tiempo, el conoci-
miento islamico une a los conocimientos empirico y conductivo
con las fuentes del wahi de tal manera que los musulmanes puedan
interactuar a su antojo, en tanto y en cuanto sus formas de actuar
no dejen malos efectos en la sociedad. Los musulmanes transitan
asi por la vida y ordenan sus asuntos familiares segun sus circuns-
tancias particulares. Por ende, las ensefianzas del Islam no deben
ser entendidas como cadenas o grilletes, sino como hitos y faros
que nos guian por el camino de la vida.

Allah ordena ser equitativo, benevolente y ayudar a los parien-
tes cercanos. Y prohibe la obscenidad, lo censurable y la opre-
sion (16:90).

Estos dos puntos, la sociedad de unidad del Islam y su cultivo
del conocimiento, seran muy importantes —si los musulmanes los
comprenden correctamente— en el mundo del manana. La socie-
dad humana no podra en el futuro pagar por los errores cometidos
hoy. En las batallas decisivas de la historia los nimeros de comba-
tientes muertos rara vez excedieron unos cientos, y las naciones
vecinas permanecieron relativamente inmunes mientras sus veci-
nos peleaban. Hoy en dia, sin embargo, el mundo entero esta en
peligro de convertirse en un campo de batalla.
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Cuando la humanidad se dé cuenta de su capacidad de destruir-
se a sl misma y al planeta en el que vive, caera en la cuenta de
lo necesarias que son las normativas decisivas establecidas por el
wahi en las ensefianzas del Coran y la Sunnah. Solo mediante esta
comprension podra la humanidad salvarse de caer en las profun-
didades de la destruccion. Tampoco podra salir por otro modo
que no sea la unidad y la busqueda de intereses comunes.

Para lograr estas metas, los musulmanes deben entender la mi-
sién que se les ha encomendado.

Hicimos de vosotros una comunidad moderada y justa (2:143).

Quien haya realizado una obra de bien, por pequeria que fuere,
verd su recompensa. Y quien haya realizado una mala obra,
por pequefia que fuere, verd su castigo (99:7-8).

La responsabilidad de los estudiosos y pensadores musulma-
nes es enorme, pues, si logran aclararles a los demas cuan sélidos
son los conceptos del Islam en realidad o establecer una sociedad
ejemplar, no solo lograran salvarse a si mismos y a sus socieda-
des, sino a la humanidad y a la civilizaciéon en su totalidad. Luego
lograran una sociedad de paz y seguridad, guiaran el trabajo de
la ciencia y el progreso material, y estableceran la sociedad califa
sobre el mundo que Allah ha ordenado.

LA ISLAMIZACION ES ASUNTO DE LA UMMAH

El objetivo de este estudio fue describir la condicién general de
la Ummah y luego presentarsela a los musulmanes para que discu-
tan los problemas de la sociedad y busquen los medios para aliviar
a los individuos, a la Ummah, y a la humanidad toda. Lo maximo
que puede esperarse de esta labor en direccién a lograr esas metas
es que ayuden a promover la investigacion del pensamiento mu-
sulman e impulsar la mente musulmana hacia una consideracién
objetiva de las razones del atraso de la Ummah.

Queda claro que la Ummah no necesita realmente recursos,
oportunidades o valores. En cambio, lo que le falta es una metodo-
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logia para un pensamiento sélido. Ciertamente, los problemas de
la Ummah estan relacionados con un pensamiento confuso, una
vision social poco clara, una educacién inadecuada, y la caida de
sus instituciones en general. El resultado es que estd dividida y ha
comenzado a asemejarse a un esclavo débil y servil.

Se espera que la islamizacion en general y la islamizacion del
conocimiento en particular se conviertan en los temas mas impor-
tantes en la agenda de la Ummah en las proximas décadas. Tam-
bién se espera que los lideres de nuestros movimientos islamicos
contemporaneos no vean a la islamizacion como algo que deprecia
o socava el valor de su propia labor. En cambio, la accién y movili-
zacion politica sin ideas firmes o personas capaces de ponerlas en
marcha es puro desperdicio.

Es esencial comprender este problema como un problema de la
Ummah, y como una etapa previa que debe ser atravesada antes de
poder ocupar su lugar como lider de la civilizacion mundial. Asi, el
asunto no se trata de llegar al poder, o de gobernar una localidad,
o de establecer un partido politico. El pensamiento es un elemento
que funciona en un nivel mas fundamental, que califica todo pro-
grama o emprendimiento por producir resultados reales.

También es esencial que los esfuerzos que se llevan a cabo en
distintos campos sean coordinados para que se complementen y
apoyen entre si. Cabe recordar que darle prioridad a uno sobre
otro no significa que uno de esos asuntos deba ser ignorado y
olvidado. Por lo tanto, junto con cualquier labor politica que se
haga actualmente, también debe hacerse un trabajo intelectual y
académico. De hecho, la labor politica puede ser entendida como
defensiva por naturaleza y dirigida a permitir que la Ummah se
desarrolle a si misma y a sus recursos para reformar su fortaleza
mental e intelectual.

Otro asunto a aclarar es que el trabajo académico tiene sus pro-
pios niveles y alcance. Algunos de ellos son los fundamentales, o
los que tienen que ver con la metodologia, epistemologia, filosofia,
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etc. Otros son los niveles practicos, aplicados, estratégicos y dind-
micos. Los problemas de la Ummah, cabe destacar, estan relacio-
nados con los niveles mas fundamentales y complejos. El éxito de
los niveles practicos y aplicados gira practicamente en su totalidad
en torno a la solidez y profundidad de la metodologia del nivel
fundamental. Esto puede explicar por qué las ideas estratégicas de
‘Abd al Rahman al Kawakibi en su libro Umm al Qura, que fue
escrito hace casi cien afios y explicé con los términos mas claros
posibles cdmo se podria generar un renacimiento contemporaneo
del Islam, nunca pasé de algunos logros localizados que cambia-
ron poco o nada el significado de la Ummah en su totalidad.

En cambio, se espera que la labor aumente para que el trabajo en
pos de una reforma islamica sea llevado a cabo como un desafio a
nivel internacional.

Sin duda alguna, si este asunto ha sido aclarado para los pen-
sadores y estudiosos de la Ummah, y si estin determinados con
sinceridad a pasarle el mensaje a la Ummah en su totalidad, enton-
ces el asunto correra como reguero de pélvora. Las lecciones de la
historia son muy claras en este aspecto. Los pueblos que poseian
ideas firmes y un pensamiento claro son los que surgieron como
fuentes de agua de las que brotaron grandes logros. Pero al pasar
un breve tiempo, la situacion siempre cambia.

Los pensadores y estudiosos de la Ummah deben concentrar su
determinacion y atencion antes que nada en la reforma del pensa-
miento musulman y en la aclaracion de su visién parala Ummah'y
sus lideres. Posteriormente, si Allah asi lo desea, la Ummah toma-
rd la posta de la labor de construir para el futuro y avanzar hacia
nuevos horizontes.

Para cerrar: Que Allah nos dé sabiduria y orientacién, que nos
libere de los escombros bajo los cuales yacen las ruinas de la Um-
mah y la humanidad, y que nos convierta en trabajadores correc-
tos que responden al llamado y siguen por el mejor camino.

jTodas las alabanzas sean de Allah, Creador de los Universos!



Notas

Aplicacién innovadora de principios originales islamicos.

Que no se confunda el significado de Asalah con “fundamentalismo”. Es un término
mucho mas integral que denota la aplicacion innovadora de los principios islamicos
originales del cambio de circunstancias. (Trad.)

Bajo el califato abasida, los subditos debian realizar un juramento de lealtad donde
prometian que si alguna vez llegaban a romper la alianza con el califa, tendrian que
divorciarse de sus esposas. Entonces, el fatwa de Malik que los absolvia de las duras
consecuencias de declarar el divorcio fue, bajo las circunstancias, una importante de-
claracion politica. (Trad.)

Este fue un hadiz relatado por Abu Sa’ id al Judri y otros, en el que reportaron que el
Profeta dijo “Oro por oro, plata por plata, avena por avena, trigo por trigo, datiles por
datiles y sal por sal; la misma cantidad por la misma cantidad, y entregada de mano en
mano. Todo aquél que aumente o pida que se le aumente habra cometido usura”. (Trad.)

La sabiduria de tal prohibicion fue, obviamente, para fomentar a los propietarios de
las tierras a que se interesaran por hacerlas mas productivas. Sin embargo, los juristas
clésicos, comprendieron la prohibicion solo en términos de riba; considerando que el
acuerdo de pagar un porcentaje por una cosecha, de la cual no se conoce la cantidad al
momento de firmar el acuerdo, era una forma de pago a plazo, la nasiah prohibida, que
seria entregado a cambio de algo no conocido. (Trad.)

Generalmente, estas decisiones eran tomadas bajo presion, aplicadas por el fuqaha,
por la realeza y los principes terratenientes, cuyos intereses e influencia no podian ser
ignorados. (Trad.)

Para una explicacion mas detallada de estas y otras cuestiones, ver la introduccion a las
teorias econdmicas islamicas del autor; Contemporary Aspects of Economic and Social
Thinking in Islam, American Trust Publications, Plainfield, Indiana, 1976.

La interpretacion errénea de este concepto llevé a que se instituyera la humilla-
cién de los residentes no musulmanes. Ver capitulo 2.
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