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Una grande notizia per quanti cercano
- la verita’ -

Nel suo annuncio Swami Shugan Chandra Sahib ha invitato i capi
religiosi Musulmani, Cristiani e Ariani, nel nome di Dio, a presentare gli
aspetti eccellenti delle loro rispettive fedi alla conferenza da lui proposta.
Desideriamo informare Swami Sahib che, per onorare il nome di Dio, come
da lui menzionato, siamo pronti a rispondere alla sua richiesta ¢ — se Dio
vuole — il nostro documento sara letto alla conferenza proposta. L’Islam é
una fede che orienta il vero Musulmano a dimostrare obbedienza perfetta
quando é chiamato a fare qualcosa nel nome di Dio. Vedremo ora quanto
riguardo hanno i suoi fratelli, i capi Ariani e Cristiani, per ’onore di
Permeshwar o per Gesil, ¢ se sono pronti a partecipare alla conferenza da
tenersi nel nome dell’Uno Santo e Glorioso.

Nella conferenza delle Grandi Religioni, che saré tenuta nel municipio
di Lahore il 26, 27 ¢ 27 dicembre 1896, un documento scritto da questa
umile persona, che tratta degli aspetti eccellenti € dei miracoli del Sacro
Quran, sara letto in pubblico. Questo documento non ¢ il risultato di uno
sforzo umano ordinario, ma un segno tra i segni di Dio, scritto con il suo
speciale sostegno. Esso presenta le bellezze e le verita del Sacro Quran ¢
stabilisce con estrema chiarezza che il Sacro Quran &, in verit, la Parola di
Dio stesso ed € un Libro rivelato dal Signore di tutta la creazione. Chiunque
ascolti questo documento dall’inizio alla fine, chiunque presti attenzione
alla mia trattazione di tutti e cinque gli argomenti prescritti per la
conferenza, svilupperd — ne sono certo -— una fede nuova e s’accorgera di
una nuova luce risplendente in se stesso ed acquisiri un cominentario
completo della Sacra Parola di Dio. Questo mio scritto é libero da debolezze
umane, da vuote espressioni di orgoglio e da vane asserzioni.

_ Nel fare questo annuncio sono stato mosso dalla simpatia per i miei
simili, cosi che essi rendano testimonianza alla bellezza del Sacro Quran e
capiscano quanto si sbagliano i nostri avversari, perché amano le tenebre ed
odiano la luce. Dio, I’Onnisciente, mi ha rivelato che il mio scritto sara
dichiarato superiore a tutti gli altri scritti. Esso & ripieno della luce della
verita, della sapienza e della comprensione, e svergognera gli altri partiti,
ammesso che partecipino alla conferenza e lo ascoltino dall’inizio alla fine.
Non riusciranno ad essere all’altezza di queste qualité, basandosi sulle loro
scritture, siano essi Cristiani o Ariani, o quelli di Sanatan Dharm, o altri
ancora, peiché Dio ’Onnipotente ha stabilito che la gloria del suo Libro sia
resa manifesta in quel giorno. Vidi in una visione che dall’invisibile una -
mano fu posta sulla mia dimora e col tocco di quella mano una luce
splendente si sprigiond dalla dimora e si diffuse in tutte le direzioni. Essa
illuminé anche le mie mani, Quindi, qualcuno che stava accanto a me



proclamo ad ‘alta voce: Allahu Akbar, Kharibat Khaibar (Dio € Grande,
Khaibar é caduto). L’interpretazione ¢ che la mia dimora sta per il mio
cuore, su cui sta discendendo la luce divina delle verita del Sacro Quran, e
Kahibar si riferisce a tutte le religioni perverse, che sono afflitte dal
paganesimo e dalla falsita, in cui I'uomo ¢ stato istigato ad occupare il posto
di Dio, o in cui gli attributi divini sono stati declassati dalla loro posizione
perfetta. Mi fu disvelato cosi che I'ampia diffusione di questo documento
renderd pubbliche la falsita delle religioni errate e la verita del Quran si
diffondera progressivamente sulla terra, finché raggiungera il punto
culminante. Da questa visione la mia mente si mosse verso la recezione della
rivelazione ed io ricevetti la rivelazione (in arabo): Dio & con te, € Dio sta
dove stai tu. E’ questa una metafora che espiime la garanzia del sostegno
divino.

Non ho bisogno di scrivere altro. Invito pressantemente tutti a
partecipare alla conferenza a Lahore, anche a costo di qualche
inconvieniente, e a prestare ascolto a queste verita. Se cosi faranno, la loro
ragione ¢ la loro fede ne trarra un beneficio enorme, al di 14 di ogni attesa.
Sia pace su coloro che seguono la guida.

Ghulam Ahmad

Qadian, 21 dicembre 1896



Nel nome di Allah, che ¢ sommamente Clemente, sempre Misericordicso.
Noi lo lodiamo e imploriamo le sue benedizioni sul suo Nobile Messaggero

-

ISLAM

E’ necessario che una pretesa, e le ragioni @ suo sostegno, vengaro
esposte da un libro rivelato. '

In questa fausta conferenza, il cui obiettivo ¢ che quanti sono stati
invitati a parteciparvi espongano i meriti delle loro rispettive religioni con
riferimento alle domande che sono state formulate, oggi esporrd i meriti
dell’Islam. Prima di procedere, ritengo opportuno annunciare che mi sono
imposto che qualunque mia affermazione sia basata sul Sacro Quran, che ¢
la Parola di Dio Onnipotente. Ritengo essenziale che chiunque segua un
libro, in quanto crede che sia rivelato, debba basare la propria esposizione
su tale libro, senza andare oltre nella difesa della propria fede, quasi volesse
comporre un nuovo libro. Poiché & mio proposito oggi stabilire i meriti del
Sacro Quran e dimostrarne 1’eccellenza, é d’obbligo per me non affermare
nulla che non sia compreso nel Quran ed esporre tutto sulla base dei suoi
versi e secondo il loro significato e quanto possa essere desunto da essi, cosi
che coloro che partecipano alla conferenza non trovino difficolta a fare un
confronto tra gli insegnamenti delle diverse religioni. Poiché tutti quelli che -
credono in’ un libro rivelato si limiteranno ad asserzioni contenute nei
rispettivi Iibri rivelati, io non faré alcun riferimento alle tradizioni del Santo
Profeta, tanto pil che tutte le vere tradizioni sono semplicemente esplicative
del Sacro Quran, che & un libro perfetto, comprendente tutti gli altri libri. In
breve, questo & il giorno della manifestazione della gloria del Sacro Quran,
ed io invoco umilmente Dio Onnipotente perché mi assista in questa
impresa. Amen. :






PRIMA QUESTIONE
Gli stati fisico, morale e spirituale dell’'uomo-

Nelle prime pagine di questo scritto ho esposto alcuni argomenti
introduttivi, che a prima vista potrebbero apparire irrilevanti. Invece, & necessario
avere un’idea chiara di questi argomenti, per poter apprezzare personalmente la
risposta alla questione che & stata posta sopra.

Tre tipi di azioni umane
La prima questione si riferisce agli stati naturale e morale e spirituale
dell'uomo. Il Sacro Quran ha indicato tre fonti distinte di questi tre stati. In altre
parole, ha indicato tre fonti da cui sgorgano questi rispettivi stati.

Prima fonte: Vio che incita al male
La prima fonte, da cui sgorgano tutti ghi stati naturali, & designata dal Sacro
Quran come Nafse Ammarah, che significa I'lo che incita al male, come dice:

-
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La mente dell’vomo é sempre pronta ad incitare al male (12,54). Ci6
significa che € caratteristica dell’essere umano incitare al male ed opporsi al
raggiungimento della perfezione ed allo stato morale, e spingere verso vie
indesiderabili e cattive Cosi, la propensione al male ¢ I'intemperanza sono uno
stato umano che predomina nella mente di una persona, prima che questa entri
nello stato morale. Questo & lo stato naturale dell’nomo, nella misura in cui non ¢
guidato dalla ragione e dall’intelligenza, ma segue la propria tendenza naturale
nel mangiare, nel bere, nel dormire, nello stare sveglio, nellira ¢ nella
provocazione, come gli animali. Quando una persona ¢ guidata dalla ragione e
dall’intelligenza ¢ mette sotto controllo il proprio stato naturale ¢ lo regola in
maniera adeguata, questo stato cessa di essere il suo stato naturale ed & chiamato
il suo stato morale.

Seconda fonte: I'io che biasima

La fonte dello stato morale dell’uomo € definita dal Sacro Quran Nafse
Lawwama, com’s detto: :

cwnda\ilty 321 501 iy, 2231F5

Chiamo a testimone LYio che biasima (75,3); vale a dire, chiamo a testimone
I’io che rimprovera se siesso per ogni vizio e intemperanza. Questo io che biasima
& la seconda fonte dello stato umano da cui é generato lo stato morale. A questo
livello Puomo cessa di assomigliare agli animali. Lo si chiama a testimone per
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rendergli onore, in quanto il procedere dallo stato dell'io che & incline al male per
arrivare allo stato dell’io che biasima & diventato degno di onore nell’estimazione .
divina. E’ chiamato cosi poiché rimprovera I'uomo per i suoi vizi ¢ non gli
acconsente di assoggettarsi ai propri desideri naturali, per condurre un’esistenza
sfrenata, come gli animali. Esso desidera che 'uomo sia in uno stato buono e
pratichi azioni morali buon¢ € che nessun genere di intemperanza si manifesti in
alcun aspetto della vita umana, e le emozioni ¢ i desideri naturali siano regolati
dalla ragione. Poiché rimprovera ogni movimento vizioso, € detto Lo che
biasima. Benché rimproveri se stesso per quanto riguarda i vizi, tuttavia non &
pienamente in grado di praticare la virti: e talvolta ¢ dominato dalle emozioni
naturali, quando inciampa e cade. E’ come un bambino debole che non vuole
inciampare cadere, ma che lo fa per debolezza, e sente rimorso per la sua
infermitd. In breve, & questo lo stato morale dell'io umano, quando cerca di
nutrire in sé alte qualit morali d & disgustato dalla disobbedienza, ma non éin
grado di ottenere un successo completo.
La terza fonte; I’'anima a riposo
La terza fonte che dovrebbe essere descritta come linizio dello stato

spirituale dell’'vomo ¢ chiamata dal Sacro Quran Nafse Mutmainah, vale a dire
Panima a riposo, come & detto:
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O anima a riposo, che ha trovato conforto in Dio, ritorna al tuo Signore. Tu
ti compiacerai in lui ed Egli si compiacera in te. Ora, unisciti ai miei servi eletti, ed
entra nel mio giardino (89, 28-31).
E’ questo lo stadio in cui I’anima di una persona, liberata da ogni debolezza,
& ripiena di poteri spirituali e stabilisce un rapporto con Dio Onnipotente, senza il
cui sostegno non pud esistere. Come Pacqua fluente da un’altura, secondo il suo
volume ed in assenza di ostacoli, scorre con grande forza, allo stesso modo
Panima a riposo fluisce verso Dio. E’ quanto viene espresso nell’invite divino
all’anima che ha trovaio conforto in Dio e ritorna al suo Signore. Essa subisce
una grande trasformazione in questa stessa vita e le viene concesso un paradiso
mentre & ancora in questo mondo. Come indica questo versetto, nel suo invito
rivolto a tale anima perché ritorni al suo Signore, essa & nutrita dal suo Signore e
i1 suo amore di Dio diventa il proprio sostentamento, € beve alla sua fonte di vita
e cosi ¢ liberata dalla morie. E’ quanto trova espressione in un altro luogo del
Sacro Quran, dove si dice:

-
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Colui che purifica la propria anima dalle passioni terrene sara salvato e
non soffrird rovina; ma colui che & sopraffatto dalle passioni terrene non
avra speranza di vita (91, 10-11).

In breve, questi tre stati possono essere chiamati gli stati naturale,
morale ¢ spirituale dell’'vomo. Poiché gli stimoli naturali dell'uomo
diventano molto pericolosi quando sono suscitati, ¢ spesso distruggono le
qualita morali ¢ spirituali, nel Sacro Libro di Dio essi.sono descritti come
I'fo che incita al male. Ci si pud chiedere quale sia I’atteggiamento del Sacro
Quran nei confronti dello stato naturale deli’uvomo, quale direttiva dia
riguardo ad esso e come cerchi di controllarlo. La risposta & che secondo il
Sacro Quran lo stato naturale dell’uomo ha un rapporto molto forte con i
suoi stati morale e spirituale, tanto che persino il modo di mangiare e di bere
di una persona influisce sui suoi stati morale ¢ spirituale. Se lo stato
naturale di una persona & soggetto al controllo delle direttive della legge
divina, esso diventa il suo stato morale ed influenza profondamente la sva
spiritualita, secondo il detto che gualunque cosa cada in una minera di sale &
trasformato in sale. Ecco perché il Sacro Quran ha posto I’accento sulla
pulizia fisica e sulle posizioni, ¢ sul loro regolamento in rapporto a tutto il
culto ed alla purita interiore e umilta spirituale. La riflessione conferma che
le condizioni fisiche influiscono profondamente sull’anima. Ad esempio,
quando i nostri occhi sono riempiti di lacrime, anche se le lacrime sono
provocate artificiosamente, il cuore immediatamente ne ¢ influenzato ¢
diventa triste. Allo stesso modo, quando incominciamo a ridere, anche se il
riso & provocato artificiosamente, il cuore incomincia a sentirsi allegro. E’
stato osservato altresi che la prostrazione fisica nella preghiera causa umilta
nell’anima. Al contrario, quando fisicamente ci teniamo ben dritti e
camminiamo impettiti con il mento solievato e il petto in fuori, questo
atteggiamento causa un sentimento di arroganza ¢ di vana gloria. Questi
esempi chiariscono come le condizioni fisiche influenzino senza ombra di
dubbio le condizieni spirituali.

L’esperienza mostra pure che diversi tipi di cibo influenzano 'intelletto
e la mente in modi diversi. Ad esempio, un’osservazione attenta
scorprirebbe che le persone che si astengono nell’insieme dal mangiare carne
gradualmente soffrono di un calo della facolta del coraggio; esse perdono
coraggio ¢ cosi soffrono della perdita di una preziosa facolta che € un dono
divino. Questo dato trova conferma ulteriore nella documentazione offerta
dalla legge divina della natura, secondo la quale gli animali erbivori non
possiedono il medesimo grado di coraggio dei carnivori. Lo stesso si dica
per gli uccelli. Cosi, non c’¢ dubbio che gli atteggiamenti morali sono
influenzati dal cibo. D’altro canto, coloro ai quali ¢ data una dieta che
consiste principalmente di carne e mangiano pochissima verdura soffrono
di un calo di mansuetudine e umiltd. Quelli che adottano una via di mezzo
sviluppano ambedue i tipi di qualita inorali. Ecco perché Dio Onnipotente
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ha detto nel Sacro Quran: .
. .-{ ad - al s - atZ
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_ Mangiate e bevete, ma non siate smodati (7, 32). Vale a dire, mangiate
carne ¢ altri cibi, ma non mangiate nulla in misura esagerata, se non volete
che il vostro stato morale ne sia influenzato negativamente e che la vostra
salute ne soffra. -

Se da un lato I’anima & influenzata dalla condotta fisica, dall’altro essa
a volie influenza il corpo. Ad esempio, quando una persona fa esperienza
del dolore, i suoi occhi si inumidiscono, ed una persona che si sente felice
sorride. Tutte le nostre azioni naturali, come mangiare, bere, dormire, stare
svegli, muoversi, riposare, fare il bagno, ecc, influenzano la nostra
condizione spirituale. La nostra struttura fisica ha un rapporto intimo con
12 nostra umanita nel suo compesso. Se una certa parte del cervello € offesa,
si perde immediatamente la memoria. Una lesione ad un’alira parte del
cervello causa la perdita di coscienza. L’aria infestata ¢ deleteria per il corpo
e, mediante esso, per 1a mente, e I'intero sistema interiore, col quale sono in
rapporto gli impulsi morali, ¢ menomato ¢ la vittima sfortunata &
considerata ben presto come un pazzo.

Queste lesioni fisiche manifestano che ¢’¢ un rapporto misterioso fra
I’anima e il corpo, che & fuori della comprensione dell’uomo. La riflessione
mostra che il corpo & la madre dell’anima. L’anima non discende
dall’esterno nel seno di una donna incinta. E” una luce che ¢ inerente allo
sperma e che inizia a risplendere con lo sviluppo dell’embrione. La Parola
di Dio Onnipotente ci dice che ’anima diventa manifesta a partire dalla
struttura che & preparata nel seno dallo sperma, come € detto nel Sacro
Quran:

gl 3 Ea st
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Allora Noi lo sviluppiamo fino a farne una nuova creatura, Cosi, sia
benedetto Allah, il Migliore dei Creatori (23,15). Cio significa che Dio
accorda una nuova creatura al corpo che é preparato nel seno € che questa
nuova creatura & chiamata 1’anima. Sia grandemente benedetto Dio, che
non ha eguali come Creatore.

L’affermazione che una nuova creatura si manifesta a partire dal corpo
& un mistero che rivela la realta del’anima e che indica lo stretto rapporto
tra I’anima e il corpo. A questo proposito ci viene detto che la stessa
filosofia soggiace agli atti, alle parole e ai movimenti fisici, quando vengono
ad essere manifestati per la causa di Dio; vale a dire, tutte queste azioni
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sincere sono cariche di un’anima, cosi come lo sperma ¢ carico di un’anima.
Con lo svilupparsi della forma esterna di queste azioni, ’anima di cui sono
cariche incomincia a risplendere, ¢ quando tale forma esterna si fa
completa, I’anima al suo interno risplende nella sua manifestazione piena e
disvela il suo aspetto spirituale. A quello stadio tali azioni diventano
pienamente vive. Cid significa che quando la forma esterna delle azioni &
completa, qualcosa risplende, trapelando da essa, d’improvviso come un
bagliore di luce. E’ questo lo stadio riguardo al quale Dio Onnipotente dice,
nel Sacro Quran: '
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Quando ho completato la sua forma esterna e ne ho determinato tutte
le manifestazioni di gloria ed ho soffiato in Iui il mio spirito, allora cadete in
prostrazione tutti voi, per causa sua (15,30). Questo verso indica che
quando la forma esterna delle azioni é compiuta, un’anima risplende in
essa, che Dio ascrive a se stesso, in quanto tale forma esterna & compiuta a
spese della vita terrena. Cosi la luce divina, che é debole all’inizio,
d’improvviso risplende, di modo che davanti a questa manifestazione divina
ognuno si sente obbligato a cadere in prostrazione e ne viene attratto. Tutti,
alla percezione di quella luce, cadono in prostrazione e ne sono
naturalmente attratti, ad eccezione di Iblis, che ama le tenebre. '

L’anima & ereata

E’ assolutamente vero che 1’anima ¢ una luce sottile che & sviluppata
all’interno del corpo e che & nutrita nel seno. Inizialmente, essa & nascosta e )
impercettibile, e pit tardi si rende manifesta. Sin dall’inizio la sua essenza &
presente nello sperma. E’ rapportata allo sperma in un modo misterioso,
per disegno, comando e volonta di Dio. E” una qualita chiara e illuminata
dello sperma. Non si pué dire che & parte dello sperma come la materia &
parte dello sperma, né si puo dire che viene dall’esterno, o che discende sulla
terra e si mescola con la materia dello sperma. E’ latente nello sperma come
il fuoco ¢ latente nella pietra focaia. La Parola di Dio non vuol dire che
I’anima discende dal cielo come una entitd separata, o cade sulla terra
dall’atmosfera e quindi, per caso, si mescola allo sperma ed entra nel seno
con esso. Non ¢’¢ base per tale nozione. La legge della natura la respinge.
Osserviamo quotidianamente che migliaia di insetti infettano cibi impuri e
stantii € sono generati in ferite non lavate. La biancheria sporca secerne
centinaia di pidocchi e tutti i tipi di vermi sono generati dentro lo stomaco di
una persona. Non si pud dire che tutti questi esseri vengano dalPesterno o
che se ne pud osservare la discesa dal cielo. La veritd & che anima &
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sviluppata nel corpo e cid prova anche che essa & creata e non autoesistente.

La seconda nascita dell’anima

1l disegno dell’Onnipotente, che ha creato I’anima dal corpo con il suo
potere perfetto, sembra essere che anche la seconda nascita dell’anima
debba avere luogo attraverso il corpo. 1 movimenti dell’anima seguono i
movimenti del corpo. Se il corpo @ attratto in una particolare direzione,
I’anima automaticamente lo segue. E’ quindi una funzione del Libro di Dio
rivolgersi allo stato naturale deli’'uomo. Ecco perché il Sacro Quran presta
cosi grande attenzione alla riforma dello stato naturale dell’uomo e da
direttive che riguardano ciascuna della sue azioni, il suo linguaggio, il suo
piangere, il suo parlare, il suo stare zitto, il suo sposarsi, il suo rimanere
celibe, il suo camminare, il suo fermarsi, la pulizia fisica, il suo fare il
bagno, il suo sottomettersi ad una disciplina nella salute e nella malattia,
eco. Esso afferma che la condizione fisica dell'uomo influenza
profondamente la sua condizione spirituale. Esso non pud fare
un’esposizione dettagliata di tutte queste direttive, non essendoci tempo a
disposizione per una tale iniziativa.

11 progresso graduale dell’uomo

La riflessione sulla Santa Parola di Dio rivela che essa propone norme
per la riforma della condizione naturale dell’uomo e quindi lo selleva
gradualmente verso I'alto e desidera elevarlo al piu alto stato spirituale.
Anzitutto, Dio desidera insegnare all'uomo le regole del comportamento
sociale, come lo stare seduto, lo stare in piedi, il mangiare, il bere, il parlare,
ecc., per liberarlo cosi da uno stato di barbarie ¢ distinguerlo dagli animali e
concedergli in tal modo uno stato morale elementare, che pud essere
descritto come cultura sociale. Egli quindi desidera regolare le sue abitudini
morali elementari, cosi che queste acquistino il carattere di elevate qualita
morali. Ambedue questi metodi sono parte del medesimo processo, in
quanto sono in funzione della riforma della condizione naturale dell'uomo.
Tra essi ¢’é solo una differenza di grado. L’Onnisciente ha disposto il
sistema morale in modo tale da rendere 'uomo in grado di elevarsi da una
condizione morale bassa ad una condizione morale elevata.

il terzo grado del progresso € che una persona dovrebbe diventare
completamente dedita all’amore del suo Vero Creatore ¢ alla conquista del
suo favore. Tutto il suo essere dovrebbe essere affidato a Dio. Per ricordare
costantemente ai Musulmani queso grado, la loro religione ¢ stata chiamata
Islam, che significa il dedicare se stessi totalmente a Dio, senza trattenere
nulla. Come ha detto Dio, il Glorioso: :
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La salvezza significa che una persona deve affidarsi}otalmente aDio, e
deve offrire se stessa come sacrificio alla causa di Dio, e deve dare prova
della propria sincerita non soltanto con I’intenzione, ma anche mediante
una condotta giusta. Chi si comporta cosi avra la ricompensa da Dio. Tali
persone non temeranno né soffriranno alcunché (2,113),

Di’ loro: La mia preghiera ¢ i miei sacrifici, il mio vivere e il mio morire
sono tutti per la causa di Dio, Ia cui provvidenza abbraccia ogni cosa e che
non ha associati. Cosi me € stato ordinato ed jo sono il primissimo tra
colorc che mettono in pratica questa idea dell’Islam ed offrono se stessi in
sacrificio per la causa di Allah (6,163-164).

Questo ¢ il mio retto sentiero. Seguitelo dungue e non seguite alcun
altro sentiero che vi conduca fuori del suo sentiero (6,154).

Di’ loro: Se amate Dio, seguitemi ¢ camminate lungo il mio
sentiero, cosi che Dio possa amarvi e perdonare i vostri peccati. Egli é Colui
che sommamente perdona, sempre Misericordioso.

Distinzione tra gli stati naturale e morale e
confutazione della dottrina
della preservazione della vita

Mi accingerd ora a descrivere i tre stati dell’uomo. Ma prima di fare
questo ritengo necessario ricordare che — com’é indicato nella Santa Parola
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di Dio Onnipotente — lo stato naturale dell’uvomo, la cui fonte principale €
Iio che incita al male, non & qualcosa di staccato dal suo stato morale. La
'Qanta Parola di Dio ha classificato le facoltd ¢ i desideri e gli impulsi
naturali dell’uomo come condizioni naturali. Queste, quando sono regolate
consapevolmente ¢ sono controllate ¢ fatte passare all’azione nelle occasioni
¢ nei luoghi appropriati, diventano qualita morali. Allo stesso modo, le
condizioni morali non somo completamente distinte dalle condizioni
spirituali. Quando le condizioni morali sviluppano una devozione assoluta a
Dio e completano la purificazione deil’io ¢, separandosi dal mondo, si
volgono totalmente a Dio ¢ all’amore perfetto e alla devozione totale e alla
serenita piena e al soddisfacimento della divina volonta in completa sintonia
con essa, diventano condizioni spirituali.

Finché le sue condizioni naturali non sono trasformate in condizioni
morali, ’'uomo non merita lode alcuna, in quanto esse si trovano in altri
esseri animati e persino in solidi. Allo stesso modo, la mera acquisizione di
qualita morali non accorda la vita spirituale ad una persona. Una persona
che nega l'esistenza di Dio puod, cid nonostante, esibire buone qualita
morali, quali ’essere umile di cuore, il cercare la pace, lo scardinare il male
e il non opporre resistenza. Tutte queste sono condizioni naturali che
possono essere possedute persino da una persona non degna, che sia
totalmente ignara della fonte principale della salvezza e non ne goda in
alcun modo. Molti animali hanno un atteggiamenio gentile e possono essere
allenati a diventare perfettamente pacifici ¢ a non reagire selvaggiamente al
castigo, e pure non possiamo dire che siano esseri umani, tanto meno esseri
amani di condizione elevata. Allo stesso modo, una persona che sia
interamente traviata ¢ che soffra persino di alcuni vizi, puo esibire tali
qualitd. E’ possibile che una persona sviluppi la misericordia fino ad un
grado tale da non permettersi di uccidere i germi che possono essere generati
nelle sue ferite, o che sia cosi attenta a conservare la vita da non desiderare
di fare del male ai pidocchi nei suoi capelli o agli insetti che sono generati
nel suo stomaco e nelle sue arterie e nel suo cervello. Posso credere che la
misericordia possa spingere una persona a scartare I'uso del miele, in
quanto procurato dalla distruzione di molte vite ¢ dalla cacciata delle povere
api dai loro alveari. Posso credere che una persona eviti ’uso del muschio,
in quanto ¢ il sangue di un povero animale ed é procurato mediante la sua
uccisione e separazione dalla propria prole. Non nego che una persona
possa astenersi dall’indossare perle e seta, in quanto ambedue questi
prodotti si ottengono mediante la morte di larve. Posso persino
comprendere che una persona in pena rifiuti il salasso e possa preferire di
soffrire essa stessa piuttosto che desiderare  ]a morte delle povere
sanguisughe. Posso persino credere che una persona possa portare la
propria misericordia e il proprio rispetto della vita ad un punto tale da
rifintarsi di bere acqua per risparmiare i germi che sono in essa. Posso
accettare tutto questo, ma non posso accettare che queste condizioni
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naturali siano considerate qualitd morali, o che esse possano servire a lavare
le impurita interiori che impediscono ad una persona di avvicinarsi a Dio.
Non posso credere che il diventare innocui a un Hvello in cui eccellono
alcuni animali ed uccelli possa diventare un mezzo per acquisire vn alto
grado di umanitd. In veritd, ritengo che questo attenggiamento si risolva in
una opposizione alla legge della natura ¢ non sia conciliabile con I’alta
qualitd morale di chi cerca di piacere a Dio. Esso rifiuta le cose buone che la
natura ci ha concesso. La spiritualitd pud essere raggiumta soltanto
mediante I’uso di ciascuna qualita morale al proprio posto e nell’occasione
appropriata, € camminando fedelmente fungo le vie di Dio ed essendo
pienamente fedeli a lui. Colui che diventa veramente di Dio non pud esistere
senza di lui. Un vero ricercatore di Dio € come un pesce sacrificato dalla
mano di Dio e [a sua acqua é Pamore di Dio.

Tre metodi di riforma: ’avvento del Santo Profeta
nel tempo del pii grande bisogno

Come ho affermaio, ¢i sono tre fonti da cui sgorgano gli stati umani:

Pio che incita al male, Pio che biasima € ’anima a riposo. Ci sono anche tre

metodi di riforma. 11 primo & che ai selvaggi insensati si dovrebbero

. insegnare i valori sociali elementari che riguardano il mangiare, il bere, lo

sposarsi, ecc. Non dovrebbero andare in giro nudi, né mangiare carogne,

come cani, né comportarsi in alcun modo da selvaggi. E* quesio uno stadio

elementare della riforma delle condizioni naturali del tipo che si dovrebbe

adottare, ad esempio, se si desidera insegnare a un selvaggio di Port Blair
quali sono i modi elementari del comportamento umano.

Il secondo metodo di riforma ¢ che quando una persona ha adottato
modi umani elementari, le si possono insegnare le qualita morali superiori e
la si deve istruire sul come impiegare le proprie facoltd nelle modalita
adeguate ¢ nelle occasioni appropriate.

11 terzo metode di riforma € che a coloro che hanno acquisito elevate
qualitd morali si deve dare da gustare della corrente dell’amore e
dell’unione con Dio.

Il nostro signore e maestro, il Santo Profeta -— la pace ¢ le benedizioni
di Allah siano su di lui — fu suscitato nel tempo in cui il mondo era
completamente corrotto. Come ha detto Dio Onnipotente:

LIV -ﬁffplé SN 55k

La corruzione s’¢ diffusa su terra e mare (30,42). Cid significa che il
popolo del Libro, cosi come quelli che non avevano esperienza della
rivelazione, erano tutti corrotti. Lo scopo del Sacro Quran era quello di
ridare vita ai morti, come si dice:

-

(A wa.ll)..\_p o Cha ua_,ﬁl(;u d.ul d [;-’di
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Sappiate che Allah sta per ridare vita alla terra dopo la sua morte
(57,18).

In quel tempo la popolazione dell’Arabia era immersa nella barbarie.
Nessun modello sociale prevaleva ed essa andava orgogliosa per ogni genere
di peccato e di condotta perversa. Un uomo sposava un numero illimitato di

‘donne, ed erano tutti dediti all’uso di qualungue cosa che fosse illegale.
Consideravano legittimo sposare le proprie madri, ed & per questo che Dio
Onnipotente dovette prescrivere:
o N R N Tt S R )
L= B ey EEC TS FS

Le vostre madri sono dichiarate illegittime per voi (4,24). Essi
mangiavano carogne ed alcuni di loro erano persino cannibali. Non ¢'& un
peccato di cui non si siano resi colpevoli. La maggior parte di loro non
credeva nella vita dell’aldila. Molti di essi negavano Pesistenza di Dio.
Uccidevano Je figlie appena nate con le proprie mani. Uccidevano orfani e
ne divoravano le sostanze. Avevano 1’apparenza di esseri umani, ma erano
privi della ragione. Non sapevano cosa fosse la modestia, o la vergogna, o il
rispetto di sé. Bevevano liquore come acqua. Quello tra loro che indulgeva
indiscriminatamente nella fornicazione era riconoscuito come capo della
tribn. Erano cosi totalmente ignoranti, che il popolo vicino li chiamava
analfabeti. In un tale periodo e per riformare tale popolazione il nostro
signore e maestro, il Santo Profeta — la pace € le benedizioni di Allah siano
su di lui — apparve alia Mecca. Era il tempo che esigeva quei tre tipi di
riforma di cui abbiamo parlato. Ecco perché il Sacro Quran sostiene di
essere pill completo e pill perfetto di tutti gli aléri libri di guida, poiché gh
altri libri non ebbero opportunita di porre in atto i tre tipi di riforma che il
Sacro Quran & stato destinato a realizzare. Lo scopo del Sacro Quran era
quello dielevare dei selvaggi alla condizione di vomini, e quindi d fornirli di
qualita morali, e infine di innalzarli al livello di persone divine. Il Sacro
Quran cosi abbraccia tutti e tre i progetti.

11 vero scopo degli insegnamenti del Sacro Quran
& la riforma delle tre condizioni:
le condizioni naturali, se regolate,
diventano qualitd morali
Prima di impegnarmi in un’esposizione dettagliata della triplice
riforma che ho appena menzionato, devo sottolineare che non ¢’& alcun
insegnamento nel Sacro Quran che sia imposto con la forza. Lo scopo
esclusivo del Quran & costituito dalle tre riforme, e tutti i suoi insegnamenti
sono orientati a questo obiettivo. Tutte le altre direttive sono mezzi per il
raggiungimento di queste riforme. Come talvolta un medico, per riportare il
paziente in una condizione di salute normale, deve fare un’operazione su di
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lui o applicargli un-qualche unguento, allo stesso modo gli insegnamenti del
Quran, per simpatia verso I’umanita, hanno fatto ricorso anch’essi a tali
mezzi. Lo scopo di tutte le sue esortazioni ¢ ammonizioni e direttive € di
sollevare ’'uomo dalla sua condizione naturale di barbarie, per portarlo ad
uno stato morale, ¢ quindi di elevarlo da questo stato per introdurlo
nell’oceane sconfinato della spiritualita. '

Abbiamo gia affermato che le condizioni naturali non sono qualcosa di
distinto dalle condizioni morali. Se sono regolate ed usate neile occasioni
appropriate, sotto la direzione della ragione, acquistano un carattere
morale. Prima, quande ancora non sono controllate dalla ragione e
dall’intelligenza, non hanno il carattere di gualitid morali, ma sono impulsi
naturali, per quanto possano assomigliare a qualita morali. Ad esempio, se
un cane o un agnello mostrano affetto o docilita verso il proprio padrone,
non per questo possono essere descritti come esseri morali ¢ di buone
maniere. Allo. stesso modo, un lupo ¢ una tigre non sarebbero descritti
come esseri di cattive maniere a-motive della loro ferocia. Uno-stato morale
emerge dopo che sono entrate in gioco la riflessione e ’attenzione al tempo
e all’occasione, Una persona che non faccia esercizio della ragione e della
facolta di deliberare & come un bambino la cui mente e il cui intefletto non
sono ancora governati dalla ragione, o ¢ come un pazzo, che ha perso la
ragione -¢ il buon senso. Un bambino o un pazzo possono talvolta
comportarsi in una maniera che ha |'apparenza di azione morale, ma
nessuna persona ragionevole direbbe che si tratta di una condotta morale,
poiché tale condotta non procede dal buon senso e da un comportamento
appropriato, ma é una reazione naturale alle circostanze. L’infante umano
appena nato cerca il seno materno, e il pulcino appena uscito dali’uovo
inizia a beccare grano. Allo stesso modo il nato da una sanguisuga si
comporta come una sanguisuga, un serpente neonato si comporta come un
serpente e un trigrotto come una tigre. Un infante umano incomincia a
mostrare reazioni umane non appena ¢ nato e queste reazioni si fanno
sempre pid rimarchevoli nella misura in cui cresce. Ad esempio, il suo
pianto si fa pid robusto, ¢ il suo riso pid scnoro e il suo sguardo pia
concentrato. All’etd di un anno o di diciotto mesi sviluppa un altro tratto” -
naturale: incomincia a mostrare piacere o dispiacere mediante i suoi
movimenti e cerca di percuotere qualcuno o di dare qualcosa a qualcuno.
Tutti questi movimenti sono dovuti a impulsi naturali. Analogamente, un
barbaro che possiede poco senso umano manifesta impulsi naturali nelle sue
parole, nelle sue azioni e nei suoi movimenti ed ¢ governato dalle sue
emozioni naturali. Nulla procede da lui come conseguenza dell’esercizio
delle sue facolta interiori. Qualunque cosa sia suscitata nel suo interno sotto
I'operazione di un impulso naturale e come reazione a stimoli esterni,
diventa manifesta. E’ possibile che non tutti i suoi impulsi naturali, che
sono evidenziati come reazione ad uno stimolo esterno, siano inficiati dal
vizio, ed alcuni possono sembrare azioni morali buone, ma normalmente
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tali azioni non sono la conseguenza di riflessione e considerazione ispirate
alla ragione, e anche se, in certo grado, sono motivate in questo modo, su di
esse non si pud contare, perché dominate da impulsi naturali.

1 veri atteggiamenti morali

 In breve, non possiamo attribuire veri atteggiamenti morali ad una
persona che & soggetta agli impulsi naturali, come gli animali 0 i bambini o i
pazzi, ¢ che vive pii 0 meno come gli animali. Il tempo dei veri
atteggiamenti morali, sia. negativi che positivi, incomincia quando la
ragione di una persona diventa matura ed ¢ssa & capace di distinguere tra il
bene ¢ il male ¢ i gradi di malizia ¢ di bonta, ¢ inizia a sentire dispiacere
quando perde un’opportunita di fare il bene ed a sentire rimorso quando ha
fatto qualcosa di male. E’ questo il secondo stadio della sua vita, che &
designato dal Sacro Quran come I'io che biasima. Tuttavia, si dovrebbe
tener presente che I’ammonimento estemporaneo non basta a condurre un
barbaro al livello dell’io che biasima. E' necessario che egli diventi
consapevole dell’esistenza di Dio a un livello in cui non consideri la
creazione come priva di scopo, cosi che la comprensione della realtd divina
lo spinga verso qualitd miorali effettive. E’ questo il motivo per cui Dio
Onnipotente ha richiamato l’attenzione sul bisogno di comprendere la
realta divina, ed ha assicurato I'uomo che ogni gesto ed ogni atteggiamenio
morale produce un effetto che procura conforto spirituale ¢ dolore
spirituale in questa vita, € che sara chiaramente manifestato nell’aldila. In
breve, allo stadio dell’io che bjasima, una persona viene dotata di ragione,
comprensione ¢ buona coscienza in misura tale che essa si rimprovera
guando fa il male ed & ansiosa di fare il bene. E’ questo lo stadio in cui una
persona acquista alte qualiti morali.

Distinzione tra khalq (creazione) e khulq (atteggiamenti morali)

Khalg connota la nascita fisica e khulg la nascita interiore. Poiché la
nascita interiore é portata a compimento mediante lo sviluppo morale € non
semplicemente attraverso ’esercizio degli impulsi naturali, khulg connota
qualita morali e non impulsi naturali. Si deve sottolineare che I’idea comune
che atteggiamento morale significhi puramente mansuetudine, cortesia ed
umilt4 é completamente sbagliata. La verita é che in corrispondenza di ogni
azione fisica ¢’é una qualita interiore che é chiamata sensibilita, che assume
il carattere di una qualita morale quando, sotto il controllo della ragione, €
esercitata mell’occasione appropriata. Allo stesso modo, una persona si
difende dall’attacco del nemico con le proprie mani, € corrispondente a
questa azione ¢’é una qualitd interiore chiamata coraggic. Quando questa
qualita é esercitata nel luogo appropriato ¢ nell’occasione giusta, é chiamata
una qualitd morale. Analogamente, talvolta una persona cerca di sollevare
gli oppressi dall’oppressione di tiranni, e desidera procurare beni agli
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indigenti e agli affamati, o dggiglera servire i propri simili in qualche altra
maniera, e corrispondente e azione ¢’é una qualita interiore che é
definita misericordia. Talvolta una persona punisce un malfattore, e
corrispondente a tale azione c’'¢ una qualitd interiore che & detta
retribuzione. Talvolta una persona non desidera attaccare un’altra da cui é
attaccata e s’astiene dall’agire contro un malfattore, e corrispondente a ci6¢

v’é una qualitd che é chiamata pazienza o sopportazions. Talvolta una
persona lavora con le prorpie mani o i propri piedi, o fa uso della sua mente
¢ del suo intelletto, o dei suoi beni, per promuovere il benessere tra i suoi
simili, e corrispondente a ci6é v’é una qualitd interiore che é chiamata
benevolenza. Cosi, quando una persona esercita tutte queste qualitd neile
occasioni approprlate ¢ al posto giusto, esse sono chiamate qualit4 morali.
Dio, il Glorioso, s’ rivolto al santo Profeta — la pace e le benedizioni di
Allah siano su di lui — con le seguenti parole:

(o akily . A0S G E)

e

Tu certissimamente possiedi qualitd morali eccellenti (68,5). Cio
significa che tutte le qualitd morali elevate, quali la benevolenza, il
coraggio, la giustizia, 12 misericordia, la bontd, la sincerita, la grande
disponibilita, ecc., erano combinate nella persona del Santo Profeta. In
breve, tutte le qualitd naturali dell’'nomo, come la cortesia, la modestia,
I’integrita, la benevolenza, la gelosia, la fermezza, la castita, la pieta,
I'equita, la simpatia, il coraggio, la generosita, la pazienza, la tolleranza, la
bonta, la sincerita, la lealta, ecc., quando sono manifestate nelle occasioni
appropriate, sotto la guida della ragione e della riflessione, sono ritenute
qualitd morali. In realitd, si tratta degli stati naturali e degli impulsi
dell’uomo, che sono designati come qualitd morali quando vengono
esercitati deliberatamente nelle occasioni appropriate. Una caratteristica
naturale defl’uomo & che egli desidera fare progressi e quindi, seguendo una
religione vera ¢ mantenendo buone amicizie e conformandosi ai buoni
insegnamenti, egli trasforma i suoi impulsi naturali in qualitd morali.
Nessun altro animale & dotato di tale caratteristica.

Gli stati naturali dell’vomo
Dovremo procedere ora ad esporre la prima delle tre riforme che €
inculcata dal Sacro Quran e che & rapportata allo stato naturale dell’uomo.
Questa riforma si rifersice a ci¢ che & noto come buone maniere, vale a dire,
a quel codice che regola le condizioni naturali dei barbari, come il mangiare,
il bere, lo sposarsi, ecc., e li stabilisce ad un livello equo di valori sociali e li
riscatta dall’esistenza animale. In questo contesto il Sacro Quran ordina:
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Vi sono proibite le vostre madri, ¢ le vostre figlie, e le vostre sorelle, ele
sorelle dei vostri padri, e le sorelle delle vostre madri, e le figlie dei vostri
fratelli, e le figlie delle vostre sorelle, e le vostre nutrici e le vostre sorelle di
latte, € le madri delle vostre mogli, ¢ le vostre figliastre nate dalle vostre
mogli con cui vi siete uniti — ma se non vi siete uniti con loro, non ¢i sara
peccato su di voi — e le mogli dei vostri figli, da voi generati. Vi & proibito
anche di sposare contemporaneamente due sorelle; ma cid che & ayvenuto &
avvenuto. Certamente, Allah é Colui che sommamente perdona, sempre
Misericordioso (4,24).

Non vi & permesso ereditare da donne contro la loro volanta (4,20).

Non vi & permesso sposare donne che i vostri padri hanno sposato,
eccetto per quello che pud essere accaduto in passato (4,23).

Vi sono permesse donne caste credenti ¢ donne caste tra coloro ai quali
& stato dato il Libro prima di voi, purché diate ad esse le loro doti,
contraendo matrimoni validi, senza commettere fornicazione ¢ senza
prendere amanti segreti (5,6). Nel tempo dell’ignoranza alcuni degli Arabi
che erano senza figli permeitevano alle loro mogli di unirsi a qualcun altro,
con Pobiettivo di avere figli. 1 Sacro Quran proibi questa pratica.
L’espressione ‘‘prendere amanti segreti’ si riferisce a questa pratica.
Infatti, 4 detto: Non distruggete voi stessi {4,30) ¢ Non uccidete la vostra
progenie (6,152).

Non entrate in case che non siano le vostre, liberamente come i barbari,
finch2 non ne abbiate ottenuto il permesso, e quande ne avete ottenuto il
permesso e siete entrati, salutatene gli abitanti col saluto della pace. Se non
vi troverete nessuno, non entrate finché non ve ne sia dato il permesso. Se vi
sard detto dagli abitanti ‘tornate indietro’, allora tornate indietro
(24,28-29).
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Non entrate nelle case arrampicandovi sui muri; entratevi attraverso le
porte (2,190).

Quando vi porgono un saluto, rispondete con un saluto migliore (4,87).

Liquore, gioco, idoli e le frecce divinatrici non sono che
un’abominazione ed espedienti satanici. Tenetevi dunque lontani da
ciascuna di quelle cose (5,91).

Vi ¢ interdetta la carne di animali morti, e il sangue, ¢ la came di
maiale; e quella sulia quale € stato invocato il nome di qualcuno diverso da
Allah, ela carne di un animale che é stato strangolato o € stato ammazzato a
colpi di bastone o € morto per caduta o perché incornato, a la carne di
quegli animali che una bestia selvatica abbia divorato in parte, o che sia
stato immolato su un altare, perché sono tutte carogne (5,4). Se ti chiedono
che cosa sia loro permesso, rispondi loro: Tutte Ie cose buone vi sono
permesse (3,5). Astenetevi da tutto cid che é carogna o assomiglia a carogna
0 & impuro.

Quando vi viene richiesto di fare spazio ad altri nelle vostre assemblee,
allora affrettatevi a fare spazio, cosi che altri possano sedersi; ¢ quando vi
viene richiesto di alzarvi, allora alzatevi senza indugio (58,12). Mangiate
tutto cid che & buono e salutare come carne, vegetali o legumi, ecc., ma non
siate smodati in nessuna maniera (7,32). Non parlate a vanvera, ma parlate
a proposito (33,71).

Tenete puliti il vostro vestito ¢ i vostri corpi, le vostre strade e i luoghi
dove vi sedete. Fate bagni frequenti e coltivate Pabitudine di tenere le vostre
case pulite ¢ in ordine (74,5-6).

Moderate la vostra voce e non parlate ad alta voce, né sussurrate, a
meno che non ce ne sia bisogne; camminate con passo moderato, né troppo
veloce né troppo lento (31,20).

Quando vi mettete in viaggio, fate tutti i preparativi ¢ fornitevi del
necessario, in modo da evitare di dover mendicare (2,198). Quando vi unite
alla vostra sposa, purificatevi con un bagno (5,7).

Quando mangiate, dispensate il vostro cibo a colui che chiede € anche
ai cani ¢ ad altri animali ed uccelli (51,20).

Non fate male se sposate ragazze orfane che sono sotto custodia, ma se
vi rendete conto che potrebbe non essere opportuno avere a-che fare con
esse perché sono orfane, allora sposate donne che hanno genitori € parenii
per prendersi cura di loro, che vi rispetterebbero e che voi rispettereste.
Potete sposare due o tre o quattro di esse, ammesso che siate in grado di
trattare ciascuna di esse con equita. Ma se vi rendete conto che non potete
trattare equamente ciascuna di esse, allora sposatene una soltanto, anche se
avvertiste il bisogno di pin di una. Il limite di quattro & d’obbligo, cosi che
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non siate inclini a sposarne un numero maggiore, che ammonti a centinaia,
secondo la vostra antica usanza, e cosi che non siate inclini a un’indulgenza
illecita. Date alle vostre mogli le loro doti liberamente (4,4-5).

E’ questa la prima riforma del Sacro Quran, grazie alla quale I'uomo &
elevato dal suo stato naturale ¢ dai suoi modi barbarici allo stato di un
essere sociale civilizzato. In questi insegnamenti non si fa menzione di
qualitd morali superiori. Essi rignardano seltanto il comportamento umano
elementare. Di questo insegnamento ¢’era bisogno, perché la popolazione
per la cui riforma il Santo Profeta — la pace ¢ le benedizioni di Allah siano
su di lui — era stato mandato, si trovava in uno stato estremo di barbarie ¢
si rese necessario che venissero insegnate loro le regole fondamentali del
comportamento sociale.

Perché & proibita la carne di maiale

Una cosa da tenere bene in mente in questo contesto € che Dio ha
indicato nel nome stesso di questo animale la ragione della proibizione della
sua carne. Il termine arabo per maiale & khinzir, che a composto di khanz e
ara, che significa: lo vedo molto sporco. Cosi il nome stesso che Dio
Onnipotente ha dato a questo animale all’inizio indica la sua impurita. E’
una curiosa coincidenza che in hindi questo animale sia chiamato suar, che
composto di su e ara. Anche cié significa: lo vedo molto sporco. Non
‘dovrebbe sorprendere il fatto che il termine arabo su sia penetrato
nell’hindi. Nel nostro libro Minanur Rakhman abbiamo stabilito che 1’arabo
¢ la madre di tutte le lingue e che molte parole arabe si trovano in tutte le
lingue. Cosi su é una parola araba ed il suo equivalente in hindi & ““cattivo’”.
Questo animale in hindi & chiamato anche ““cattivo’”. Non ¢’¢ dubbio che
nel periodo in cui ’arabo era la lingua universale, questo animale era
conosciuto in questo paese con un nume arabo che era sinonimo di khinzir,
e cosi & stato fino ad oggi. E possibile che in sanscrito questo termine abbia
subito una qualche trasformazione, ma il vero termine & Kkhinzir, che
esprime il suo significato. Non & necessario entrare in un’esposizione
dettagliata della sporcizia di questo animale. Tutti sanno che mangia in
modo sconcio ¢ si comporta in modo estremamente svergognato. Cosi, la
ragione della proibizione della sua carne & ovvia, poiche per la legge della
natura la sua-carne avrebbe un effetto deleterio sul corpo e ’anima di chi la
mangiasse. Come abbiamo gid dimostrato, il cibo ha conseguenze
sull’anima di una persona e non ci possono essere dubbi di sorta che la carne
di tale sozzo animale sarebbe anch’essa sozza. Persino in tempi pre-isiamici
dottori greci avevano pensato che la carne di questo animale danneggiasse
in modo particolare la facolta della modestia, provocando I'immodestia.
Nella legge islamica ¢ proibita anche la consumazione di carogne, per la
stessa ragione, nel senso che essa ha effetti negativi sulle qualita morali ed &
nociva anche per la salute fisica. Il sangue di un’animale che ¢ stato
strangolato o & morto a forza di bastonate resta dentro al corpe
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dell’animale morto; si tratta di carogne. E’ ovvio che il sangue di tale
animale si corrompe immediatamente e corrompe tutta la carne. Una
ricerca recente ha stabilito che i germi in tale sangue diffondono una
corruzione velenosa nella carne dell’ammale morto.

La eondlzione morale dell’vomo

La seconda parte della riforma guranica & che essa regola le condizioni
in tale maniera da trasformarle in qualitd morali elevate. E’ questo un
argomento di vasta portata. Se dovessimo esporlo in dettaglio, questo
scritto diventerebbe cosi lungo che neanche un decimo di esso potrebbe
essere letto in un determinato tempo. Dobbiamo limitarci quindi
all’esposizione di poche qualitd morali, a mo’ d’esempio.

Le qualitd morali si dividono in due parti. Primo, quelle qualita morali
che rendono una persona in grado di respingere il male; e, secondo, quelle
qualita morali attraverso le quali una persona cerca di non danneggia:e la
proprieta, ’onore o la vita di un proprio simile, con Ia sua lingua o la sua
mano o i suoi occhi o con qualsiasi altro organo, né progetta di infliggere
tale male. ¥ fare il bene abbraccia tutte quelle qualitd morali grazie alle
quali una persona cerca di far del bene al proprio simile, per quanto
riguarda la sua proprieta o onore, con la sua lingua o le sue mani o la sua
conoscenza, o con ogni altro mezzo, o determina di rendere manifesta la sua
gloria e il suo onore, o ignora un’offesa che le & stata fatta, beneficiando
cosi chi I’ha fatta in quanto gli risparmia una pena ¢ un’imposizione
pecuniaria, o gli infligge tale punizione che, rispetto al male, & in realitd un
gesto di misericordia nei confronti di chi ha fatto il male.

Qualita morali rapportate al rifiuto del male
Le qualitad morali che il Creatore ha stabilito per respingere il male sono
note con quattro nomi neila lingua araba, che ha un termine specifico per
tutti i concetti, i comportamenti e gli atteggiamenti morali dell’vomo.

La prima di queste qualita morali & chiamata iazhan, vale a dire castita.
Questa espressione connota la virtd che & rapportata alla focoltd della
procreazione degli uomini e delle donne. Sono chiamati casti quegli uomini
e quelle donne e s’astengono totalmente dal sesso illecito e da ogni
approccio ad esso, le cui conseguenze scno la disgrazia e 'umiliazione di
ambedue le parti in questo mondo, e la punizione nell’aldila, e il disonore e
un grave danno per quanti hanno relazione con essi. Ad esempio, se una
persona & colpevole di un approccio alla mogie di un altro che, pur non
arrivando all’adulterio, tuttavia arriva ai suoi preliminari, diventerebbe

_ d’obbligo per il marito che ha rispetto di s¢ divorziare da tale donna, che ha
dimostrato disponibilitd a tollerare tale approccio. Anche i figli ne
sarebbero tristemente afflitti. Il marito dovrebbe sopportare tutta questa
infamia a causa della cattiva condotta di un villano.
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Si dovrebbe ricordare che la qualitd morale della castita entra in gioco
quando una persona che possiede la capacita di pensare di praticare questo
vizio particolare s’astiene dall’indulgere in ci6. Se non possiede - tale
capacitd, perché ¢ minore o impotente o eunuco ¢ troppo vecchio, non
possiamo dargli credito della qualita morale della castitad, Ha una
condizione naturale di castitd, ma — come abbiamo sottolineato
ripetutamente — le condizioni naturali non possono essere descritte come
qualitd morali. Esse diventano qualita morali quando sono esercitate ¢
diventano esercitabili nell’occasione appropriata, sotto il controllo della
ragione. Per questo, ai minori e agli iimpotenti e a quanti si privano in
qualche modo della capacitd sessuale non pud essere attribuita questa
qualitd morale, anche se sembra che conducano una vita casta. Poiche
questo vizio € i suoi preliminari possono essere praticati sia da uomini che
da donne, il Sacro Libro di Dio espone direttive sia per gli uomini sia per le
donne a questo proposito. Esso dice:
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Di ai credenti che trattengano i loro occhi dal guardare le donne
andando oltre i limiti del lecito in maniera cosi- aperta da esserne
sessualmente eccitati, e di coltivare I’abitudine di custodite i loro sguardi.
Essi devono tenere a bada tutti i loro sensi. Ad esempio, non devono
prestare ascolto alle voci di donne cantanti o seduttrici oltre i limiti del
lecito, né devono prestare ascolto alla descrizione della loro bellezza.
E’questo un buon metodo per conservare la purezza dei loro sguardi e
cuori. Allo sitesso modo di alle donne credenti che trattengano i loro occhi
dal guardare agli uomini oltre i limiti del lecito e trattengano le loro orecchie
dall’ascoltare le voci appassionate di tali uomini. Coprano la loro bellezza e
non la manifestine ad alcuno oltre i limiti del lecito. Gettino i loro veli del
capo sui loro seni e tengano coperti il capo e le orecchie e le tempia. Non
battano i piedi sul pavimento come danzatrici. Queste sono direttive che
possono salvaguardare dall’incepiscare moralmente (24,31-32).

Il secondo metodo € di volgersi a Dio Onnipotente € di supplicarlo di
essere salvaguardati dall’incespicare e dallo scivolare. Un’altra direttiva &:
Non commettete adulterio (17,33). Cid significa che si devono evitare tutte
le occasioni che potrebbero eccitare la mente in questa direzione, e si
devono evitare tutti i sentieri che potrebbero condurre a tale vizio. Colui che
indulge in tale vizio porta all’estremo la propria malizia. La via
dell’adulterio & una via cattiva, poiché ostruisce il progresso verso il fine ed
¢ estremamente nociva per il raggiungimento deflo scopo della vita. Coloro
che non hanno modo di sposarsi devono mantenersi casti adottando altri
mezzi (24,34); ad esempio dlglunando o tenendosi a dieta o facendo
esercizio.

'C’& chi adotta il celibato o si sottopone alla castrazione e si fa monaco.
Dio non ha prescritto il monachesimo ed & per quesio che coloro che lo
adottano dimostrano di essere incapaci di conformarsi alla sua disciplina
(57,28). E’ questa un’indicazione del fatto che, se il celibato e il
monachesimo fossero stati imposti dalla Divinita, tutti dovrebbero adottare
tale disciplina, nel qual caso la razza umana avrebbe finito di esistere da

motto tempo. Dunque, se si dovesse conservare la castita,” mediante la

castrazione o qualche altro espediente del genere, essa si risolverebbe in una
critica della Divinita che ha concesso all’uomo tale capacita. Del resto, il
merito dipende dalla abilita di frenare ’esercizie di una facoltd quand’esso
fosse fuori luogo, mediante il timore di Dio, e acquistando cosi doppio
beneficio attraverso il suo esercizio proprio. Distruggendo tale capacita una
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persona si priverebbe di ambedue i benefici. Il merito dipende dal possesso
della facolta e dal fatto che la si regola debitamente. Quale merito potrebbe
acquisire una persona che ha perso la facolta ed é diventata come un
bambino? Un bambino acquista merito a motivo della sua castita?

Cinque rimedi contro la Jussuria

In questi verseiti Dio Onnipotente non soltanto ha esposto un
insegnamento eccellente per acquistare la qualitd della castita, ma ha
fornito anche ’'uomo d cinque rimedi contro la lussuria. Essi servono a
trattenere gli occhi dal guardare quelle donne oltre i limiti del lecito; a
trattenere le orecchie dall’ascoltare le loro voci ¢ le descrizioni delle loro
belle sembianze; ad evitare occasioni che potrebbero essere di incitamento
verso questo vizio; € a controllare se stessi durante il periodo del celibato,
mediante il digiune, la dieta, ecc.

Possiamo sostenere con certezza che questo insegnamento eccellente,
con tutti i suoi espedienti, che & esposto nel Sacro Quran, é peculiare
all’Islam. Bisognerebbe ricordare che, poiché la condizione naturale
dell*uomo, che & la sorgente delle sue passioni, & tale che egli non pud
staccarsi da essa senza un mutamento completo in se stesso,
necessariamente le sue passioni vengono suscitate, quando si presenta loro
Yoccasione ¢ l’'opportunitd di indulgere in tale vizio. Percidé Dio
Onnipotente non ¢i ha insegnato a fissare gli occhi sulle donne oltre i limiti
del lecito e a contemplarne la bellezza e ad osservarne i movimenti quando
danzano, ecc., ma dovremmo fare questo con sguardi puri. Né ci & stato
insegnato che dobbiamo prestare ascolto ai canti di queste donne e prestare
orecchio alle favole sulla loro bellezza, ma dobbiamo fare questo con
intento puro. Ci & stato ordinato positivamente di non guardare alla loro .
bellezza, non importa se con intento purd o altrimenti, né di prestare
ascolto alle loro voci musicali o alle descrizioni delle loro belle sembianze,
non importa se con intento puro o altrimenti. Ci & stato insegnato ad evitare
tutto questo come evitiamo una carogna, cosi che non incespichiamo. E’
quasi certo che i nostri sguardi disinibiti ci indurrebbero a incespicare, una
volta o 1’altra. Poiché Dio Onnipotente desidera che i nostri occhi e i nostri
cuori ¢ tutte le nostre membra e i nostri organi permangano in uno stato di
purezza, ci ha dato questo eccellente insegnamento. Non ¢’& dubbio alcuno.
che gli sguardi non custoditi diventano fonte di pericolo. Se mettiamo del
pane soffice davanti ad un cane affamato, sarebbe vano sperare che il cane
resti indifferente. Cosi Dio Onnipotente ha voluto che alle facoltd umane
pon siano proposte occasioni per un funzionamento insano e ¢he non siano
confrontate con alcunché che possa suscitare tendenze pericolose.

E’questa la filosofia che soggiace alle norme islamiche riguardanti
Posservanza del velo. 1l Libro di Dio non mira a mantenere le donne in
isolamento come prigioniere. Cosl pensano coloro che non sono familiari
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con la prospettiva corretta nel considerare le direttive istamiche. Lo scopo di
queste direttive & di trattenere vomini ¢ donne dal lasciar vagare i loro occhi
liberamente e dal fare mostra delle loro sembianze e bellezze, perché in ¢id
sta il bene sia per gli uomini che per le donne. Si dovrebbe tenere a mente
che il trattenere il proprio sguardo e il dirigerlo a guardare soltanto cose
lecite 4 descritto in arabo con V’espressione ghadde basar, che & I’espressione
usata nel Sacro Quran in questo contesto. Non conviene ad una persona
pia, che intende mantenere puro il proprio cuore, sollevare i propri occhi
liberamente in ogni direzione, come un animale. E’ necessario che tale
persona coltivi ’abitudine del ghadde basar nella vita sociale. E* questa
un’abitudine benedetta, mediante la quale i suoi impulsi naturali vengono
mutat] in una elevata gualita morale, senza interferire con le sue necessita
sociali. E’ questa qualitd che & chiamata castitd nell’Islam.

La seconda qualitd nel contesto del rifiuto del male & quella conosciuta
come onestd o integritd, vale a dire, il non tollerare di fare del male a
qualche proprio simile, prendendo possesso della sua proprietd in maniera
disonesta o illegittima. L’integrita & unha delle condizioni naturali
dell’nomo. E’ questo il motivo per cui a un bambino, che segue P’istinto
naturale e che non ha ancora acquistato una cattiva abitudine, non piace
affatto qualunque cosa che appartenga ad un altro, per cui solo a fatica pud
essere convinto a succhiare it seno di una balia. Se non gli si da una balia
mentre é ancora molto piccolo e non ha ancora sviluppato una coscienza
attenta, diventa molto difficile per una balia Pallattarlo. Non &
naturalmente incline ad essere allattato da una donna che non sia sua
madre. Questa mancanza di inclinazione talvolta gli causa grande
sofferenza, e in casi estremi lo porta alla soglia della morte. Qual & il segreto
di questa mancanza di inclinazione? E’ il fatto che, secondo natura, non gli
piace abbandonare sua madre per volgersi a qualcosa che appartiene ad un
altro. Se riflettiamo profondamente su questa attitudine di un bambino,
diventa chiaro che questa attitudine & la radice di ogni forma di onesta ed
integrita. Di nessuno si pud dire che possieda la qualita dell’integrita, se il
suo cuore non diventa ripieno di ripugnanza e di odio per la proprieta di un
altro, come nel caso di un bambino. Ma un bambino non sempre fa uso di
tale attitudine al momento giusto, e cosi impone a se stesso gravi sofferenze.
Questa, attitudine é soltanto un’inclinazione naturale, che egli manifesta
involontariamente. Non & quindi una gqualitd morale, benché sia alla radice
della qualitd morale dell’integritd. Come nel caso di un bambino non si pud

_parlare di lui come di una persona con atteggiamento religioso e attendibile
a motivo della sua attitudine, cosi una persona che non faccia esercizio di
quest’attitudine naturale nell’occasione appropriata non pud essere ritenuta
in possesso di questa qualitd morale. E’ molto difficile diventare persone
affidabili e di grande integritd. Se una persona non osserva tutti gli aspetti
dell’integritd, non pud essere gindicata veramente affidabile ed onesta. In
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questo contesto Dio Onnipotente ci ha istruiti sui diversi aspetti
dell’integrita, nei seguenti versetti:
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Se ci fosse tra voi una persona che possiede proprieta, che & un orfano,
o un minorenne, ¢ si sa che questi sperpererebbe la sua proprietd a motivo
della sua mancanza di buon semnso, voi dovreste incaricarvi della sua
proprieta, come custodi, ¢ non dovete affidargliela, in quanto l’intero
sistema del commercio e della sicurezza sociale dipende dalla cura che siha
della proprieta. Dagii introiti della proprietd dovrete provvedere al
mantenimento del suo proprietario e lo instruirete in tutti in valori equi che
lo possano aiutare a sviluppare la sua ragione e la sua comprensione €
dovete fornirio di quell’addestramento adeguato, cost che non rimanga
ignorante e senza esperienza. Se & figlio di un mercante, venga istruito nelle

\
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vie degli affari e del commercio, e se suo padre aveva espletato una qualche

professione o un’altra occupazione, sia addestrato in qualche occupazione - - --

appropriata. Mettetelo alla prova di quande in quando, per vedere se sta
facendo progresso nel suo addestramento. Quando arriva all’ety della
maturitd, vale a dire all’incirca a 18 anni, ¢ vi rendete conto che ha
sviluppato sufficiente intelligenza per badare alla sua proprietd,
consegnategli la sua proprieta. Non trattate la sua proprietd con prodigalita
mentre lo avete a carico, al pensiero che, una volta cresciuto, ve la prendera.
Se il custode si trova in buone condizioni, non deve richiedere nulla per
amministrare la proprieta. Ma se 4 povero, ne faccia uso come si conviene.

L’usanza tra i custodi arabi della proprieta di un orfano era che la
proprieta era utilizzata come capitale per il commercio ¢ dal suo profitto si
ricavava il necessario per I’orfano, e cosi il capitale non veniva intaccato. 1l
custode stabiliva un giusto prezzo per prendersi cura della proprieta. E’
questo il sistema a cui si fa riferimento in questi versi. Infatti & detto:
Quando consegni la proprietd al suo possessore, devi farlo davanti a
testimoni (4,6-7). o

Quelli di voi che corrono il rischio di lasciare, alla loro morte, figli
minorenni, non dovrebbero dare istruzioni, per mezzo di testamento, con
effetti deleteri verso i fighi. Quelli che consumano la sostanza degli orfani
ingiustamente, non fanno che divorare fuoco nei loro stomaci ed
entreranno in un fuoco ardente (4, 10-11)

Si noti quanti aspetti di onesta e integritd Dio Onnipotente ha esposto
in questi versi. E’ una persona veramente onesta colui che tiene presente
tutti questi aspetti. Se questo non viene fatto, con intelligenza, perfetta, la
sua affidabilita potrebbe ricoprire molte disonesta nascoste.

Infatti, si prescrive:
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_ Non divoratevi a vicenda i beni, mediante I'inganno ¢ la falsita, né
offrite le vostre ricchezze alle autoritd per corromperle, cosi che, mediante
I’ingiustizia, possiate deliberatamente acquistare una parte delle ricchezze
. altrui (2,189). Trasferite i crediti a chi di dovere (4,59). Allah non ama

_ coloro che sono disonesti (8,59). Quando misurate, date una misura piena, €
pesate con una bilancia giusta (17,36). Non consegnate misure scarse; ¢ non
_andate in giro a creare disordini nel paese (26,184). Cié significa che non
" dovete andare in giro per il paese con intento cattivo, a commettere furti o
ruberie o borseggi, o ad impossessarvi della proprieta altrui con mezzi
illeciti. Non date cio che & difettoso in cambio di ¢io che & buono (4,3), vale
a dire, come & illegale ’appropriazione indebita, cosi lo & la vendita di
articoli difettosi quando vengono presentati come se fossero in buone
condizioni, ¢ lo scambio di articoli difettosi con articoli buoni & anch’esso
illegale.

In tutti questi versetti Dio Onnipotente ha esposto tutte le pratiche
disoneste in termini cosi completi, che nessun tipo di disonesta & stato
" omesso. Egli non ha semplicemente proibito il furto, affinché gli stupidi
non ritengano che, anche se¢ il furto € proibito, tutti gli altri modi impropri
di ottenere dei beni sono permessi. La proibizione di tutti i metodi impropri
" di acquisizione di beni in un modo completo & vera sapienza. In breve, se
una persona non possiede la qualita dell’integrita in tutti i suoi aspetti, non
& considerata onesta, anche se mostra onestd in determinati casi. Si
tratterebbe solo della sua condizione naturale, priva di discriminazione
ragionevole e di vera intelligenza.

La terza qualitd morale nel contesto della fuga dal male & designata in
lingua araba come hudnah o haun, che significa il guardarsi dall’infliggere
una sofferenza fisica a chiunque e il comportarsi pacificamente. Senza
dubbio, la pace ¢ un’clevata qualitd morale ed & essenziale all’umanita.
L’impulso naturale corrispondente a questa qualitd morale ¢ I'affezione,
che & posseduta dal bambino e che, se regolata, diventa qualita morale. E’
ovvio che nella sua condizione naturale I'uomo ¢ incapace di pensare in
termini di pace o di cambattivita. In quella condizione l’impulso
all’affezione che egli mostra & la radice della pace, ma poiché non ¢
esercitata sotto linflusso della ragione o della riflessione e con
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deliberazione, non € considerata una qualitd morale. Diventa una qualita
morale quando una persona deliberatamente si rende innocua ed esercita la
qualita di persona pacifica nell’occasione appropriata, e s’astiene dal farne
uso fuori luogo. In questo contesto I’'insegnamento divine sucna:
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Cercate di promuovere I’armonia tra di voi (8,2); la pace ¢ la cosa
migliore (4,129); quando sono propensi alla pace, siatelo anche voi (8,62). 1
veri servi del Dio Misericordioso camminano sulla terra con umilita (25,64);
e quando s’imbattono in gualcosa di vano, che possa svilupparsi in contesa,
vanno oltre con dignita (25,73), vale a dire non ingcominciano a bisticciare
per delle inezie e non fanno di cose insignificanti, che non sono poi cosi
dannose, delle occasioni di discordia. L’aggettivo ‘““vano’’ che si trova in
questo verso significa la pronuncia molesta di parole ¢ il fare qualcosa che
causa un: piccole danno o fa poco male. L’atteggiamento pacifico significa
che unc deve ignorare una condotta del genere e deve comportarsi con
dignitd. Ma se la condotta di una persona fa realmente del male alla vita o
alla proprieta o all’onore, la qualita morale che deve entrare in gioco in
opposizione a cié non é ’atteggiamento pacifico, ma la tollerenza, su cui
torneremo piu tardi. Se qualcuno ti molesta, devi cercare di respingerlo con
atteggiamento pacifico, cosi che colui che € tuo nemico diventerad un tuo
amico cordiale {41,35). In breve, I’atteggiamento pacifico significa il saper
ignorare le questioni moleste che non causano grande danno, e che pit o
meno si riducono ad espressioni insensate.

La quarta qualita morale in questo contesto di rifiuto del male & la

cortesia o una buona parola. L’impulso naturale che € alla radice di questa
qualitd morale ¢ ’allegria. Prima di essere in grado di esprimersi con parole,
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un bambino manifesta allegria, che sostituisce la cortesia e il parlare
cordiale. Cio indica che la radice della cortesia & Dallegria, che ¢&
un’attitudine naturale ed & trasformata nella qualitd morale deila cortesia
quando & usata a tempo debito. L’insegnamento divino in questo contesto
suona;
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Di alla gente cid che é bene (2,84). Non permettere ad alcuno di
deridere alire persone, che forse potrebbero essere migliori di lui; né
permettere che un gruppo di donne derida un altro gruppo, che forse
potrebbe essere migliore di loro. Non devi diffamare il tuo populo, né
rivolgergli appellativi ingiuriosi (49,12). Evitate il sospetto esagerato; non
spiate quindi, né mormorate gli uni degli altri (49,13). Non accusate
nessuno di qualcosa di cui non abbiate prove, € ricordate che ’orecchio ¢
'occhio e il cuore saranno tutti chiamati a rendiconto (17,37).

.1

Qualita morali rapporfate al fare il bene
1l secondo tipo di qualita morali & costituito dalle qualita che sono in
funzione del fare il bene. La prima di esse ¢ la tolleranza o il perdono. Chi
commette un’offesa contro un altro, gli cansa dolore o danno, € merita di
essere punito, sia con un processo legale, con l'imprigionamento o una
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multa, sia direttamente dalla persona offesa. Il perdonarlo, se il perdono &
cosa appropriata, significherebbe fargli del bene. In questo comtesto
I’insegnamento del Sacro Quran suona:
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Coloro che controllano il proprio. temperamento, quando sono
provocati, ¢ che ignorano le mancanza degli altri, quando & cosa
appropriata (3,135). La ricompensa per un male subito ¢ una pena
proporzionata ad esso; chi tuttavia perdona, inducendo cosi colui che ha
arrecato I’offesa a cambiare, ¢ ignora il male subito, vale a dire esercita il

perdono nell’occasione appropriata, avra la sua ricompensa presso Allah
(42,41).

Questo verso mostra che il Quran non insegna la non resistenza al male
in tutte le occasioni, o che i malvagi e il malfattori non debbano mai essere
puniti. Esso insegna che si deve considerare se 'occasione in questione
richieda il perdono o la punizione, ¢ adottare il comportamento che risulti il
migliore nell’intersse sia di chi ha arrecato I'offesa che pubblico. Talvolta
chi ha arrecato I'offesa smette di fare il male in conseguenza del perdono
ricevuto, € altre volte invece il perdono lo induce a commettere altre
malefatte. Percié, Dio Onnipotente c¢i insegna che non dovremmo
sviluppare I’attitudine al perdono in maniera cieca-per tutte le occasioni, ma
che dobbiamo considerare attentamente se & pill appropriato il perdono o il
castigo e, quindi, uma virth in ciascun caso particolare, e guale
atteggiamento adottare. Alcuni sono cosi vendicativi che ricordano i torti
fatti ai loro padri per generazioni, e ci sono altri che portano la tolleranza e
il perdono all’estremo, talvolta fino a limiti vergognosi. Essi fanno esercizio
della debolezza, del perdono e della tolleranza in termini tali che questi
atteggiamenti risultano inconciliabili con la dignita, I'onore, la gelosia ¢ la
castita. La loro condotta & una macchia su un carattere buono ¢ il risultato
del loro perdono e della loro tolleranza & che la gente ne ¢ disgustata. Ecco
perché¢ il Sacro Quran aggiunge la condizione “‘a tempo debito e
nell’occasione appropriata’, per Pesercizio di ogni qualitd morale, e non
approva P’esercizio di una qualitad morale fuori luogo.

Si ricordi che il perdono non & una qualitd morale in sé. E” un impulso
naturale che si trova anche nei bambini. Un bambino dimentica presto
un’offesa che gli viene inflitta erroneamente e s'avvicina di nuovo con
affezione alla persona che gli ha fatto il male, persino se tale persona avesse
Pintenzione di ucciderlo. Lo allettano le sue parole seduttrici. Tale perdono



30

& in nessun modo una qualitd morale. Diventa una qualitad morale quando 2
esercitato al posto giusto e nell’occasione appropriata; altrimenti si tratta
soltanto di un impulso naturale. Sono pochi quelli che sono in grado di
distinguere tra un impulso naturale ed una qualita morale. Abbiamo
ripetutamente fatto notare la distinzione tra una qualita morale vera ed una
condizione naturale, nel senso che una qualitid morale & condizionata dalla
conformita al luogo e all’occasione, e un impulso naturale invece spesso
entra in gioco fuori luogo. Una mucca & innocua ed una capra ¢ umile, ma
noi non attribuiamo loro gueste qualita, perché prive del senso del tempo e
del luogo. La sapienza divina e il Libro di Dio vero e perfetio hanno reso
ogni qualitd morale soggetta al tempo ¢ al Iuogo per il suo esercizio
appropriato.

La seconda qualitd morale in questa categoria € I’equitd, e laterza¢la
benevolenza e la quarta & la condiscendenza, come tra parenti. Dio, il
Glorioso, ha detto:
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Cid significa che ci & ordinato di reagire col bene al bene, ¢ di esercitare
la benevolenza quando ¢ richiesta, ¢ di fare il bene con premura spontanea,
come tra parenti, quando cid & appropriato (16,91). Dio Onnipotente vieta
la trasgressione, o che esercitiamo la. benevolenza fuori luogo, o che ci
asteniamo dall’esercitarla quando ¢ necessario; o che veniamo meno
nell’esercitare la condiscendenza come tra parenti, a tempo debito, o che
andiamo al di 13 del dovuto. Questo verso esprime tre livelli dell’operare il

bene.

1l primo ¢ fare il bene come risposta al bene ricevuto. E’ questo il livelio
pill basso e persino una persona comune pud facilmente arrivare a tale
livello, in cui si fa il bene a quanti ci hanno fatto del bene.

Il secondo livello ¢ un po’ pit difficile del primo, e comporta il
prendere I'iniziativa di fare il bene per pura benevolenza. E’ questo il grado
intermedio. La maggior parte delle persone si comportano con benevolenza
verso i poveri, ma ¢’é una deficienza nascosta nella benevolenza, consistente
nel fatto che la persona che esercita la benevolenza lo fa intenzionalmente,
sospinta dal desiderio di gratitudine o di preghiera come risposta alla sua
benevolenza. Se in qualsiasi occasione 1'alira persona dovesse volgersi
contro di lei, sarebbe considerata ingrata. Ad ogni occasione al beneficiato
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viene ricordata la benevolenza di cui & oggetto ¢ gli viene imposto un grave
peso. I benevolenti sono stati ammoniti da Dio Onnipotente:
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Non rendete vane le vostre elemosine con rimproveri o offesa (2,265).
Il termine arabo per elemosine (sadagah) deriva da una radice {sidg) che
significa sinceritd. Se il cuore non & ispirato dalla sinceritd nel fare
clemosina, ’elemosina cessa di essere tale e diventa una semplice
ostentazione. Ecco perché coloro che esercitano la benevolenza sono stati
ammoniti da Dio Onnipotente a non rendere vana la loro benevolenza con
rimproveri o offesa.

1l terzo grado di condiscendenza consiste nel comportarsi come tra
parenti. Dio Onnipotente comanda che a questo livello non ci dovrebbe
essere alcuna idea di benevolenza o alcun desiderio di gratitudine, ma il
bene dev’essere fatto per ardente simpatia come, ad esempio, una madre
overa il bene per il proprio bambino. E” questo il grado piu alto in cui si fa il
bene, che non pud messere superato. Ma Dio ha posto una condizione a-
questi tre gradi di attuazione del bene: essi devono essere messi in pratica nel
tempo debito e nel luogo debito. Il verso citato sopra indica chiaramente
che se queste virtd non sono esercitate al momento giusto, diventano vizi.
Ad esempio, se Pequitd eccede i limiti assumerebbe un aspetto malsano e
diventerebbe indecorosa. Allo’ stesso modo un abuso della benevolenza
assumerebbe una forma che sarebbe respinta dalla ragione e dalla
coscienza; e alla stessa maniera la condiscendenza tra parenti diventerebbe
trasgressione. Il termine arabo per trasgressione a baghy, che connota una
pioggia eccessiva, che rovina il raccolto. Una deficienza nel compiere un
‘dovere o un eccesso nel compierlo sono ambedue baghy. In breve,
Pesercizio fuori luogo di queste tre qualita diventa insano. Ecco perché tutte
e tre sono legate all’osservanza debita del luogo e dell’occasione. Non si
deve dimenticare che I’equitd o la benevolenza o la condiscendenza tra
parenti non &, in sé, una qualitd morale. Ci sono condizioni e facolta
naturali dell’'uomo che sono evidenziate persino da bambini, prima dello
sviluppo della ragione. La ragione ¢ una condizione per I’esercizio di una
qualitd morale e ¢’é anche una condizione secondo la quale ogni qualita
morale dev’essere esercitata al momento giusto e nell’occasione
appropriata.

Ci sono molte altre direttive esposte nel Sacro Quran, che riguardano la
benevolenza, e tutte sono legate alla condizione del luogo e del tempo.

E’ detto:



32

» ~ o n... i P —{,pd
RS Sl SR TR ST :
tr-fmu-ﬁ-ll;-u H re%

"

&éj‘éﬁ-'sﬁ"éﬂew” sy
Crooididl u»uu\_,)ajx. 343

Ryl 4 Y ',au‘q,;%’ae G325 N NE

F
Y
k
5
%

\t

HETE vﬁqu)-);&w\Jf e

€

suksasiieyd 2 GE QI 5
S&LG(E-“ )N 5313 3 AL

G

(Ivu:’s'v?-_Jl) -n._’;B:}Jl
,Bj&—v.nJ,l,ﬁ,-hJ 13a01 131 H2a1s
cun roBalty S %135 U3 AT OF
M“OT“ “:"'557"3’-3-%&3.:,\_315



33

-

>

(perobyidly -f};ﬁﬁ’d«m Gaiisat
o wveE iy TS ,‘;;.\uu;f;d“ut
vwr s oz E 51 S AABSELIEET S
BRLIN5 AL TR S5 ENES

Ly

N
Ly

\
\\

.I

\_-

~ L4 - “wa Je. P ] . 4'-’
Sy 315 B 5 4S5 SN Gl
SRR SE N A ST
' "".:{. o -f--':ﬁi.’.'ﬁ N “,’.’-:‘
chzu}‘dl)-w}:‘fl“:])‘&‘-’U‘“&—”U[d
J;&*&tsaéé;élsmq;husgi 3
t-r Ha .:A-Od£\’
(¥V s vy ot et b
P 5 2550e 3,5 € Blozy sl
‘!J Aty A . e A lf” -
‘-:;‘4‘3\-4'} 4.-)-'-“4-3)).4' 5 g\._.g—an 13
e
fr=s o a s b 2o
YERL G 33 L et éﬁﬁa L..:,l
PG5 A 2.’.".Ji 15345
J-f F “ Y A
‘A.L—'ﬂ’ d”lr@q.c ,.__(. "L*_:s;

(PA=V 3 }L...'.UU

O voi che credete, dispensate per generositd o benevolenza o carita
quanto dei vostri beni avete acquistato legalmente, ad esclusione di tutto
quello che sia stata acquisito con furto o corruzaone o disonesta o

My
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appropriazione indebita o malefatte, Non sceglicte, per fare la carita, cose
- che sono inutili o sporche (2,268).

Non rendete vane le vostre elemosine con rimproveri o torti, vale a dire
non ricordate mai al vostro beneficiato il fatto d’avergli donato qualcosa,
né infliggetegli oltraggi, poiché in questo caso la vostra carita sarebbe vana,
né dispensate il vostro denaro solo per ostentazione (2,265). Siate benevoli
verso 1 vostri simili, poiché Allah ama quelli che sono benevoli.

Coloro che sono veramente virtuosi berranno da una coppa con
miscela di canfora (76,6-7). Il riferimento alla canfora significa che i loro
cuori saranno purificati da tutti i desideri brucianti e dagli stimoli impuri del
mondo. La radice del termine arabo per canfora connota soppressione, o
copertura, il che significa che le loro emozioni illecite saranno soppresse ed
essi diventeranno puri di cuore e godranno della capacita di capire le cose
con obiettivitd. Quindi si dice che berranno da una fonte che con i loro
sforzi faranno zampillare dalla terra. Cid indica un profondo mistero della
filosofia del paradiso. Comprenda chi ha la possibilita di comprendere.

Coloro che sono veramente virtuosi nutrono i poveri, ghi orfani e i
prigionieri, per amore di Allah, con lo stesso cibo di cui si nutrono essi
stessi, assicurandoli: Non intendiamo imporvi alcun obbligo, ma vi
nutriamo soltanto per conquistare il favore di Allah. Non vogliamo nessun
contraccambio o ringraziamenti da voi (76,9-10). E’ questa un’indicazione
del fatto che essi esercitano il terzo grado di attuazione del bene, che
procede da pura compassione.

Coloro che sono veramente virtuosi hanno 1’abitudine di dispensare i
loro beni, per amore di Dio, ai loro parenti e di usarli per allevare ed
educare gli orfani e per provvedere ai poveri e per procurare conforto a
quanti sono in viaggio e a vantaggio di coloro che chiedono e al fine di
ridare la liberta agli schiavi e di sgravare del loro peso quanti sono in debito
2,178).

Essi non sono né prodighi né avari, ma si mantengono in equilibrio trai
due estremi (25,68). Essi uniscono quanto Allah ha ordinate di unire, e
temono il loro Signore (13,22). Quanti chiedono e quanti sono incapaci di
chiedere hanno un diritto nei confronti dei loro beni (51,20). Con coloro che
sono incapaci di chiedere s’intendono animali quali i cani, i gatti, i passeri, i
buoi, gli asini, le capre ed altri che non possono esprimere i propri bisogni in
parole. '

Non si ritirano indietro in periodo di scarsita e di carestia, ma anche in
tali tempi continuano a donare, secondo le loro possibilita (3,135). Essi
dispensano in caritd segretamente ed apertamente (13,23); segretamente,
cosi da evitare ’osientazione nel fare la carita; e apertamente, cosi che
possano essere posti ad esempio per altri. Cid che & messo da parte per la
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caritd dovrebbe essere dato ai poveri ¢ ai bisognosi, ¢ a quanti sono
impiegati in connessione con la raccolta e la distribuzione di tali beni, e per
aiutare coloro che debbono essere liberati da un quaiche male, e per
procurare la liberta agh schiavi, e a quanti seno gravati da debiti, e per gli
afflitti, e per altri scopi che sono ispirati puramente dall’amore di Dio, ¢ per
coloro che lottano per la causa di Allah (9,60).

Nou puoi raggiungere il grado piu elevato di virti se non dai, per la
promozione del benessere dei tuoi simili, quella parte dei tuoi beni alla quale
sei affezionato (3,93).

Da ai poveri il dovuto, e altrettanto ai blsogn051 ¢ ai viandanti, ma
guardati dalla prodigalita (17,27). Questa direttiva & intesa a trattenere le
- persone dal fare spese non necessarie in matrimoni ¢ lussi, o in occasione
della nascita di un bambino, ecc.

Sii benevolo verso i genitori e i parenti, e gli orfani e i bisognosi e il
prossimo che & parente, e il vicino che non ti & parente, e il viandante e i tuoi
servi e i tuoi cavalli e il tuo bestiame e gli altri animali che possiedi. E’
questo che Dio ama. Egli non ama coloro che sono distratii ed egoisti, e
quanti sono avari ed impongono ad altri l’avarizia, e nascondono le proprie
ricchezze e dicono a quanti sono nel bisogno che non hanno nulla da dare
loro (4,37-38).

Il vero coraggio

Tra le condizioni naturali dell’'nomo che assomigliano al coraggio c’¢
I’atteggiamento di un bambino che talvolta tende la mano verso il fuoco, a
motivo della sua condizione naturale di mancanza di timore. In guesta
condizione una persona affronta senza timore tigri ed altre bestie feroci ¢
avanza da sola a combattere un grande numero di persone. Tale individuo é
considerate molto coraggioso. Ma questa ¢ soltante una condizione
naturale, che si trova persino in animali selvatici e nei cani. Il vero coraggio,
che costituisce una delle gualitd morali elevate, & condizionato dal luogo e
dall’occasione, che sono menzionati nella Sacra Parola di Dio, come segue:
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Coloro che sono saldi nell’avversitd e nell’afflizione e in battaglia
(2,178); 1a loro saldezza ha come scopo 1a ricerca del favore di Allah ¢ non
l’ostentazione del coraggio (13,23). Essi sono sotto la minaccia di persone
che si sono radunate insieme per perseguitarli, e dovrebbero esserne
intimoriti, ma cid non fa che aumentare la loro fede e dicono: Ci basta
Allah (3,174). Cosi il loro coraggio ¢ laloro audacia non sono come guelli di
cani e di animali selvatici, che hanno la propria origine in passioni naturali e
che sono unilaterali. Ti loro coraggio ha due aspetti. Talvolta, grazie al loro
coraggio personale, combattono le passioni del proprio io ¢ ne hanno il
sopravvento; e talvolta, quando sentono che & bene combattere un nemico,
escono contro di lui, non perché stimolati da un io provacato, ma per
sostenere Ia verita. Non dipendono da se stessi, ma hanno fiducia in Dio e si
comportano coraggiosamente. Non escono dalle proprie case con insolenza
e per essere visti dalla gente. Il loro unico scopo ¢ di conquistare la
benevolenza di Dio (8,48).

Questi versetti spiegano che il vero coraggio proviene dalla saldezza. E’
vero coraggio ’essere saldi nei confronti di ogni passione personale o di
" ogni calamita che ci attacchi, come un nemico, ¢ non scappare per codardia.
Cosi, ¢’& una grande differenza tra il coraggio umano ¢ il coraggio di una
bestia feroce. Un animale selvatico ¢ mosso soltanto in una direzione,
quando & provocato, mentre un nomo che possiede vero coraggio sceglie o
scontro o la non resistenza, a seconda di c¢io che possa essere adatto
all’occasione.

La sincerita

Una delle qualita naturali di un uomo & la sincerita. Normalmente, una
persona non desidera dire bugie, 2 meno che non sia mossa da un motivo
egoistico. E’ contraria alla falsitd e non & propensa a farvi ricorso. Le
dispiace quando s’accorge che una persona ha detto i falso, e'la disprezza.
Ma questa inclinazione naturale non pud essere considerata una qualita
morale. Ne danno prova persino i bambini e gli insensati. Se una persona
non rifiuta quegli obiettivi che la distolgono dal dire la verita, non pud
essere considerata sincera. Se una persona dice la veritd quando non € in
gioco alcun interesse personale, mentre € pronta 2 fare ricorso alla
menzogna dove sono in gioco il proprio onore o i propri beni o la propria
vita, e non dice la veritd, non & migliore di un bambino o di una persona
insensata. Non dicono il vero, in questo senso, anche i minorenni e gli
insensati? Non c’& pressoché nessuno al mondo che direbbe una menzogna
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senza uno scopo. La veritd che viene sottaciuta per evitare qualche perdita
che ci minaccia non ¢ una qualita morale. L’occasione adeguata per dire la
veritd & quando & in gioco la perdita della vita o della proprieta o dell’onore.
In questo contesto ’insegnamento divino suona:
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Evitate 1’abominazione deghi idoli ed evitate ogni parola falsa (22,31).
Cid indica che anche la falsita ¢ un idolo e chiunque conta sui di essa cessa
di fidarsi di Dio. Cosi, pronunciando una menzogna si perde Dio.

Quando siete convocati per rendere testimonianza alla veritd, non
venite meno al vostro dovere (2,283); e non nascondete la testimonianza
vera; colui che la nasconde ha un cuore peccaminoso (2,284).
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Quando parlate, dite la verita, e siate imparziali, anche s¢ la persona in
questione & un vostro parente (6,153).

Siate rigorosi nell’osservare la giustizia e nel testimoniare solo per
amore di Allah, persino se cid dovesse causare un danno a voi ¢ ai vostri
genitori 0 ai vostri familiari ¢ figli, ecc. (4,136). Non permettete che
inimicizia di una persona vi induca all’ingiustizia e alla falsita (5,9). Gli
uomini sinceri e le donne sincere avranno una grande ricompensa da Allah
{33,36). Si esortano a vicenda ad attenersi alla verita (103,4), quelli che non
stanno in compagnia dei menzogneri (23,73).

La fermezza

“Una delle qualita naturali dell'vomo ¢ la fermezza durante la malattia o
quando soffre afflizioni, alla quale fa ricorso dopo essersi lamentato e
addolorato abbondantemente. E’ naturale che una persona pianga e si
lamenti quando ¢ afflitta ¢ alla fine, dopo aver dato libero sfogo al suc
dolore, batta in ritirata. Ambedue queste condizioni sono naturali, ma non
sono in alcun senso parte di una qualitd morale. In questo contesto la
qualita morale rilevante consiste nel dato seguente: quando uno subisce una
perdita, dovrebbe considerare cié come una restituzione fatta a Dio di
guanto egli ha concesso, € non dovrebbe lamentarsi. In questo caso si deve
affermare che si & trattato di un beneficio di Dio, che egli ha richiamato a
sé, e che si & in pace con Dio ¢ la sua volonta. In questo contesto il Sacro
Quran ci ammonisce:
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Certamente vi metteremo alla prova con qualcosa come il terrore, o la
fame, o la perdita dei vostri beni, e della vita, e dei frutti del vostro lavoro; e
talvolta i vostri cari figli moriranno. Allora annuncia la buona notizia a
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quanti sono saldi, a coloro che, quando sono colpiti da una sventura, non si
perdono d’animo, ma affermano: noi apparteniamo a Dio e siamo suoi
servi ed a lui faremo ritorno. Su costoro ci sono benedizione e misericordia
da parte del loro Signore, a costoro sono guidati rettamente (2,156-157).

Questa qualitd morale ¢ chiamata fermezza o riconciliazione con la
volonta divina. Sotto un certo aspetto potrebbe essere chiamata equita o
giustizia. Nel corso della vita di una persona Dio Onnipotente da luogo a
mille situazioni che sono in accordo con i desideri di una persona e concede |
beni innumerevoli ad essa, per cui sarebbe ingiusto da parte di questa se,
quando Dio Pinvita sottomettersi alla sua volonta, volgesse le spalle,
scontenta della volontd di Dio, ¢ mostrasse un atteggiamento critico, o
perdesse la fede, o si smarrisse.

Compassione¢ per |’umanita

Una delle qualita naturali dell’vomo ¢ la sua compassione per i propri
simili. I seguaci di ogni religione nutrono un naturale senso di compassione
per la propria gente, € molti di loro, spinti da tale compassione, si
comportano in modo sbagliato verso altre persone, come se non le
considerassero esseri umani. Questo stato non pud essere descritto come
una qualfitd morale. 8i tratta di uno stimolo naturale, evidente persino negli
uccelli, Ad esempio, quando un corvo muore, centinaia di corvi si
raccolgono attorno a lui. Questa qualita ¢ considerata un’elevata qualita
morale quando & esercitata nefl’occasione appropriata, in maniera giusta ed
equa. Si tratta di una grande gualitd morale, definita come compassione sia
in arabo che in perstano. A cid si riferisce Allah, I’Elevato, nel Sacro
Quran. Dio Onnipotente nel Sacro Quran ci ha dato queste direttive:
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Assistetevi a vicenda, con pieta e rettitudine, e non assistetevia vioenda.
nel peccato e nella trasgressione (5,3).

Non desistete dal servire i vostri simili (4,105). Non questionate a
motivo degli sleali (4,106). Non sostenete la causa di coloro che persistono
nel mantenersi infedeli. Allah non ama i perfidi (4,108).

La ricerca di un Essere Elevato .

Una delle condizioni naturali dell'uomo ¢ la sua ricerca di un Essere
Elevato, verso il quale prova un’attrazione intrinseca. Cio risulta manifesto
in un bambino, ddl momento della nascita. Appena nato, mostra una
caratteristica spirituale che lo sospinge verso la propria madre ed & ispirata
dall’amore per lei. Con lo svilupparsi delle sue facolta e allorquando la
natura inizia a manifestarsi apertamente, questa qualitad intrinseca & resa
palese con intensitd sempre maggiore. Il bimbo non trova conforto se non
sulle ginocchia della madre. Se viene separato da lei, e se si trova ad una
distanza da lei, la sua vita diventa amara. Non ¢’ gesto di gentilezza che
riesca a sedurlo e ad allontanarlo da sua madre, in cui si concentra tutta la
sua gioia. Separato da lei non prova alcuna soddisfazione. Qual é dunque la
natura di questa attrazione che un bambino sente cosi fortemente verso la
propria madre?

E’ Vattrazione che il Vero Creatore ha instillato nella natura
dell’'uomo. La stessa attrazione entra in gioco ogni quaivolta una persona
prova amore per un’altra. Si tratta di un riflesso dell’atirazione verso Dio
che & intrinseca alla natura dell’uomo, quasi fosse in cerca di qualcosa che
gli manca, di cui ha dimenticato il nome ¢ che cerca di trovare in una cosa o
nell’altra, che gli capita di afferrare di quando in quando. L’amore di una
persona per il benessere, o per i figli, o per la moglie, o il fatto che la sua
anima sia attratta da una voce musicale, sono tutte indicazioni della sua
ricerca del Vero Amato. L’uomo, in quanto tale, non pud cogliere con gli
occhi del proprio corpo I’Essere Impercettibile, che latente, come la qualita
del fuoco in ciascuno, resta nascosto, né puo scoprirlo mediante il semplice
esercizio della ragione imperfetta. Egli € stato fuorviato gravemente,
all’atto di cercarlo, ed ha erroneamente assegnato la sua posizione ad altri.
In questo contesto il Sacro Quran ha esposto un’immagine illustrativa
eccellente, secondo la quale il mondo ¢ come un palazzo, il cui pavimento &
fatto di levigate lastre di vetro, sotto le quali scorre veloce una corrente
d’acqua. Ogni occhio che guardi questo pavimento s’inganna e immagina
che esso sia fatto di acqua corrente. Si ha paura a camminare sul
pavimento, come si avrebbe paura a camminare su dell’acqua corrente,
bench? in realta il pavimento sia soltanto lastricato di pezzi di vetro lisci e
trasparenti. Cosi, questi corpi celesti come il sole e la luna ecc. sono quelle
lastre di vetro levigate e trasparenti dietro le quali ¢’¢ in azione una grande
potenza, come una travolgente corrente d’acqua. Commettono un grave
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errore coloro che adorano questi corpi celesti, attribuendo loro cid che viene
reso manifesto dalla potenza che & all’opera dietro ad essi. E’ questa
Pinterpretazione del versetto del Sacro Quran:
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E’ una grande sala pavimentata con levigate lastre di vetro (27,45).

In breve, poiché I'Essere di Dio Onnipotente, nonostanfe la sua
brillantezza, & del tutto nascosto, questo sistema fisico che € esposto davanti
ai nostri occhi non & sufficiente, da sclo, per riconoscerlo. Ecco perché
coloro che sono dipesi da questo sistema e ne hanno osservato attentamente
PFordinamento perfetto € completo, insieme a tutte le meraviglie comprese in
¢ss0, ed hanno studiato accuratamente 1’astronomia, la fisica e la filosofia,
€ sono penetrati, si direbbe, nei cieli ¢ nella terra, non sono ancora stati
liberati dall’oscurita dei dubbi e dei sospetti. Molti di loro sono coinvolti in
gravi errori e vanno alla deriva, inseguendo Ie loro sciccche fantasie. Il
massimo che possano congetturare é che questo sistema grandioso, che
manifesta una grande sapienza, deve avere un Fattore, ma tale congettura €
incompleta e quest’idea & difettosa. L’affermazione che questo sistema
debba avere un Creatore non si risolve ancora nell’affermazione positiva
che egli veramente esiste. Tale congettura non pud soddisfare il cuore, né
rimuovere da esso il dubbio. N& & una corrente che possa calmare la sete di
una comprensione completa, quale la esige la natura dell’'uomo. In verita,
questa comprensione difettosa & quanto mai pericolosa, poiché nonostante
tutto il rumore che produce, si risolve in un nulla.

In breve, a meno che Dio Onnipotente affermi la propria esistenza
mediante la sua Parola, come I’ha manifestaia attraverso il proprio
operato, l'osservazione dell’opera soltanto non da una soddisfazione
compleia. Ad esempio, se ci troviamo di fronte ad una stanza la cui porta e
sprangata dall’interno, la nostra reazione immediata sarebbe che c¢’¢
qualcuno dentro la stanza che ha sprangato la porta dall’interno, e questo
perché, a quanto pare, ¢ impossibile sprangare una porta dall’interno
usando un gualche espediente dall’esternc. Ma se, nonostante si continui a
chiamare dall’esterno, per anni interi, non si sentisse alcuna risposta
dall’interno, la nostra supposizione che dev’esserci qualcuno dentro
dovrebbe essere abbandonata e noi saremmo costretti a concludere che la
porta & stata sprangata dall’interno col ricorso ad un qualche espediente ben
congegnato. E* questa la situazione in cui si sono posti quei filosofi la cui
comprensione ¢ limitata esclusivamente all’osservazione dell’operato di
BDio. E’ un grande errore ritenere che Dio sia come un cadavere sepolto nella
terra ¢ il cui recupero si riduca ad una faccenda dell’uomo. Se Dio & stato
scoperto soltanto mediante lo sforzo umano, é vano aspettarsi alcunché da
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lui. In verita, Dio, dall’eternita, ha chiamato 'umanita a sé dicendo:
Eccomi qua. Sarebbe una grande impertinenza pensare che I'uomo ha
obbligato Dio a lasciarsi scoprire da lui, coi propri sforzi, e che se non ci
fossero stati dei filosofi, egli sarebbe rimasto sconosciuto.

E’ forse eguaimente stupido chiedersi:" Come puo parlare Dio, se non
ha una lingua per esprimersi? La risposta & Non ha egli forse creato la terra
ei corpi celesti senza mani fisiche? Non & forse in grado di vedere 'universo
senza occhi? Non & forse in grado di udire le nostre suppliche senza
orecchie? Non & necessario, dunque, che egli ¢i parli anche?

Né & corretto dire che Dio ha parlato nel passato, ma che non parla ora.
Noi non possiamo limitare la sua Parola o il suo discorso ad un periodo
limitato. Egli & pronto oggi ad arricchire i ricercatori di lui alla fonte della
rivelazione come lo & stato sempre, € le porte della sua grazia somno
spalancate oggi come lo sono state sempre. E’ vero, tuttavia, che quando il
bisogno di una legge perfetta ¢ stato soddisfatto pienamente, tutte leleggie
le prescrizioni sono state completate. Anche la profezia, avendo raggiunto il
proprio vertice nella persona del nostro signore € maestro, il Santo Profeta
— la pace e le benedizioni di Allah siano su di lui — & stata portata a
compimento,

Le ragioni della comparsa del Santo Profeta in Arabia

Che I'ultima direttiva divina risplendesse a partire dall’Arabia ¢ stato
determinato dalla sapienza divina. Gli Arabi sono discendenti di Ismaele, il
quale era stato distaccato da Israele e che, sotto la sapienza divina, era stato
gettato nel deserto di Paran (Faran), che significa due fuggiaschi. 1
discendenti d’Israele sono stati distaccati dai Bani Israel da Abramo stesso
ed essi non ebbero parte alcuna nella legge della Torah, poiché era scritto
che non avrebbero ereditato da Isacco.

Cosi sono stati abbandonati da coloro ai quali appartenevano, ¢ non
avevano alcun rapporto con altri. In tutti gli altri paesi verano alcune
tracce di culto e di comandamenti, che indicavano che essi un tempo
avevano ricevuto istruzione dai profeti. L’Arabia soltanto era un paese del
tutto estraneo 2 tali insegnamenti; era il paese pi retrogrado. Il suo turno
venne per ultimo, ed essa ricevette il beneficio di una profezia universale,
affinché tutti i paesi possano partecipare nouvamente alla benedizione della
profezia, e gli errori che nel fraitempo sono diventati comuni in essi
possano essere estirpati. Il Sacro Quran ¢ il Libro Perfetto, che intraprese
l'intero progetto della riforma umana, € non & indirizzato ad un popolo
soltanto. Esso persegue la riforma di tutti ed ha esposto tutti i gradi deilo
sviluppo umano. Esso insegna ai selvaggi le buone maniere ¢ le vie verso una
condizione umana, e quindi li istruisce per portarli ad elevate qualitd
morali. Cosi non ¢’¢ bisogno di alcun altro libro oltre al Sacro Quran.
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Che cosa il mondo deve al Sacro Quran

E’ un atto di bontd del Quran verso 'wmanitd ’aver esposto la
distinzione tra lo stato naturale dell’uomo e le qualita morali, ¢ il fatto che
esso non si limiti semplicemente a condurre 1"uomo dalle sue condizioni
naturali al palazzo elevato delle alte qualita morali, ma che apra anche le
porte della santa comprensione che conduce 'uomo alle altezze spirituali.
In questo modo esso espone in maniera eccellente i tre tipi di insegnamento
che sono gia stati menzionati. Poiché abbraccia tutti gli insegnamenti che
sono necessari per I’educazione religiosa, esso ritiene d’aver assolto alla
propria funzione in modo perfetto. Esso dice:
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Oggi ho reso perfetta la vostra religione a vostro beneficio, ¢ ho
completato tra voi il mio favore e mi & piaciuto stabilire I’Islam come vostra
religione (5,4). Cio significa che il culmine della religione ¢ stato raggiunto
nell’Islam, nel senso che una persona deve affidarsi totalmente a Dio ¢
cercare la propria salvezza mediante il sacrificio di sé per 1a causa di Dio, ¢
non attraverso qualsiasi altro espediente, e dimostrare questa motivazione e
determinazione nella propria condotta. A questo stadio tutte le qualita
eccellenti raggiungono la propria perfezione. Cosi, it Sacro Quran ha
presentato il Dio che non era stato identificato dai filosofi. Il Quran ha
adottato due metodi per la comprensione di Dio. Anzitutto, il metodo per
cui la ragione umana é rafforzata e illuminata, allo scopo di esporre ragioni
a sostegno dell’esistenza di Dio, e cosi evitare che cadiamo in errore. In
secondo luogo, il metodo spirituale, che noi esporremo in risposta alla terza
questione.

Prove dell’esistenza di Dio
Procediamo ora nell’attirare 1’attenzione sulle prove eccellenti ed
incomparabili dell’esistenza di Dio, che il Sacro Quran ha esposto. In un
passo dice:

-
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Il nostro Signore & colui che ha concesso a ciascuno le facolta
appropriate, € che quindi lo ha guidato alla realizzazione dei suoi obiettivi
adeguati (20,51). Se badiamo al significato di questo verso e quindi
riflettiamo suila struttura e la forma dell’'uomo ¢ di tutti gli animali sulla

‘terra ¢ nel mare, e degli uccelli, restiamo impressionati dalia potenza di Dio,

che ha concesso la forma appropriata ad ogni realtd. E’ questo I'ampio
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argomento che vorremmo proporre al nostri uditori, perché vi riflettano
profondamente. :

La seconda prova dell’esistenza di Dio che il Sacro Quran ha proposto
¢ che Dio & la causa ultima di tuite le cause, come si dice:
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11 tuo Signore & la causa finale di tutte le cause (53,43). Se osserviamo
attentamente scopriamo che I’intero universo ¢ legato insieme in un sistema
di causa ed effetto. Questo sistema ¢ alla radice di tutta la conoscenza.
Nessuna parte della creazione & al di fuori di questo sistema. Alcune cose
sono le radici di altre ed alcune sono i rami. Una causa pud essere primaria,
o pus essere l’effetto di un’altra causa, e cosi via. Ora, non € possibile che in
questo mondo finito questa serie di cause ed effetti non abbia limiti e sia
infinita. Siamo costretti a riconoscere che deve terminare con una qualche
causa ultima. La causa ultima é Dio. Il versetto che segue: :
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espone questo argomento con molta concisione ed afferma che il sisterna di
cause ed effetti termina in Dio.

Un’altra prova dell’esistenza di Dio esposta dal Quran ¢ la seguente:
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Cio significa che il sole non pud raggiungere la luna, e la notte, che & una
manifestazione della luna, non pud prevalere sul giorno, che ¢ una
manifestazione del sole. Nessuno dei due pud muoversi fuori della propria
orbita (36,41). Se non ci fosse un Regolatore del complesso di questo sisema
dietro le quinte, il sistema cadrebbe nel caos. Questa prova & molto
convincente, secondo gli astronomi. Ci sono cosi numerosi corpi celesti di
proporzioni enormi, che scivolano atiraverso lo spazio, che il pin piccole
disordine nei loro movimenti causerebbe la rovina del mondo intero. Quale
manifestazione della potenza divina & il fatto che questi corpi né entrano in
collisione, né cambiano velocita, né alterano il proprio corso in alcun
modo, né si sono consumati a causa della loro circolazione per un cosi lungo
periodo, né il loro funzionamento ha sofferto un qualche disordine. Se non
fossero sotto la supervisione di un Custode, come si spiegherebbe il fatto
che tale grandiosa organizzazione continui a funzionare, attraverso un
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numero indeterminato di anni, completamente per conto suo? In un altro
luogo del Quran Dio Onnipotente richiama I’attenzione a questo dato con le
seguenti parole:
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Ci possono essere dubbi sull’esistenza di Dio, che ha dato origine ai
cieli e alla terra (14,11)?

Egli ha esposto un’altra prova della sua esistenza in queste parole:
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Tutto cid che & sulla terra perira e solo il volto del tuo Signore, pieno di
Gloria e di Onore, sopravvivra (55,27-28). Anche se pensiamo che la terra
possa essere ridotta in frammenti e i corpi celesti possano essere infranti ¢
ogni cosa possa essere colpita da una bufera che cancelli ogni segno di questi
corpi, tuttavia la ragione riconosce e la coscienza retta ritiene necessario
che, dopo tutta questa distruzione, debba sopravvivere Uno, che non &
soggeito a distruzione, e che non pud subire mutamenti, e che ¢ destinato a
continuare nel suo state originario. Questo Uno & Dio, che ha creato ogni
cosa mortale, mentre eglhi stesso € immune dalla mortalita.

Un’altra prova che Dio ha esposto nel Sacro Quran riguardo alla
propria esistenza suona: Dio & fatto oggetto d’indagine da parte delle
anime: :

v rolal . ai;juf) 55 G20

Non sono forse io il vostro Signore? Ed essi risposero: Si, lo sei
veramente (7,173). In questo versetto Dio Onnipotente, nella forma di una
domanda e di una risposta, espone la caratteristica di cui ha dotato le
anime, 1a quale consiste nel fatto che, per la sua stessa natura, nessuna
anima pud negare 1’esistenza di Dio. Quanti fanno cid lo fanno perché non
possono trovare alcuna prova dell’esistenza di Dio secondo le loro
fantasticherie. Tuttavia costorc ammettono che per qualunque cosa creata
¢i dev’essere un Creatore. Non c¢’¢ nessuno al mondo cosi stupido da
insistere,qualora cada ammalato, che la sua malattia non ha cause. Se il
sistema dell’universo non fosse costituito da causa ed effetto, non sarebbe
possibile predire il tempo di un ternado, o dell’eclissi del sole e della luna, o
che un paziente morird ad un certo punto, o che una malattia sara aggravata
dal sopraggiungere di un’altra malattia in un determinato stadio. Cosi, uno
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studioso dedito alla ricerca che non ammette 1’esistenza di Dio, in effetti
indirettamente 1’ammette, perché anch’egli, come noi, & alla ricerca delle
cause e degli effetti. Si tratta perd di un tipo di ammissione che & imperfetto.
Inoltre, se mediante un qualche espediente una persona che nega Pesistenza
di Dio potesse essere ridotta ad uno stato di totale incoscienza, in modo tale
da passare sotto il controllo completo di Dio, eliminando ogni
fantasticheria, emozione ed impulso della sua vita terrena, tale persona in
questo stato riconoscerebbe esistenza di Dio e non la negherebbe. Cid &
attestato da esperti eminenti. Il verso che abbiamo citato indica anche che
una negazione deli’esistenza di Dio & soltanto una manifestazione errata di questa
esistenza terrena, poiché Ia vera natura deil’uomo confessa pienamente la
sua esistenza.

Attributi di Dio
Abbiamo esposto queste poche prove dell’esistenza di Dio, 2 mo’
d’esempio. Possiamo ora richiamare 1’attenzione sugli attributi di Dio, sui
quali ci invita a riflettere il Sacro Quran. Eccoli:
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Cid significa che Dio ¢ Uno, senza qualcuno che gli stia accanto, e
" pessun altro, all’infuori di lui, & degno di adorazione e di obbedienza
{59,23). Quest’affermazione & sostenuta per il fatto che, se egli avesse
qualcuno accanto a s&, si potrebbe arrivare a pensare che possa essere
sopraffatto da un rivale, nel qual caso la Divinitd sarebbe sempre in
pericolo. L’affermazione che nessuno & degno di culto all’infuori di lui
significa che egli & cosi perfetto e che i suoi attributi sono cosi eccellenti ed
elevati che, anche se dovessimo scegliere un Dio fuori dell’universo dotato
di attributi perfetti, o immaginare nelle nostre menti gli attributi migliori e
pid elevati che questo Dio dovrebbe possedere, egli sarebbe pil elevato di
tutte le nostre fantasticherie, e nessuno potrebbe superarlo, € nessuno
potrebbe essere pit elevato di lui. Questo & Dio. Mettergli accanto
qualcuno, quando lo si adora, significherebbe commettere un errore
gravissimo. Egli & il Conoscitore dell’invisibile, vale a dire, egli soltanto
conosce se stesso. Nessuno pud cogliere completamente il suo essere.
Possiamo vedere il sole e la Juna nella loro interezza, mma non possiamo
comprendere Dio nella sua interezza. Egli & il Conoscitore delle cose visibili,
vale a dire nulla pud restargli nascosto. E’ impensabile che ci sia qualcosa di
cui lui non & consapevole. Ogni particella dell’universo si trova alla portata
del suo sguardo. L’uomo invece non ha tale visione che abbraccia tutto.
Egli sa quando potrebbe infrangere questo sistema e dare inizio al Giudizio.
Nessun altro sa quando questo accadra. Dio soltanto ha la conoscenza di
tutte queste scadenze. E’ detto quindi: Egli ¢ il Benevolo. Ci6 significa che,
prima ancora che qualsiasi essere vivente incominci ad esistere o ad agire,
per pura grazia e per nessun altro scopo, né per ricompensare una qualche
azione compiuta dall’uomo, egli provvede debitamente ai bisogni di
ciascuno. Cosi, ad esempio, ha fatto esistere il sole ¢ la terra e tutte le altre
cose a nostro beneficio, prima ancora che noi venissimo all’esistenza e
prima ancora che noi compissimo una qualche azione. Nel Libro di Dio la
Bontd divina ¢ chiamata Rehmaniyyai, e per questo motivo il Dio
Onnipotente & detto Rahman, Egli ricompensa abbondantemente le azioni
giuste e non permette che lo sforzo defl’uvomo vada perduto. A motivo di
questo attributo egli & detto Rahim, e l'attributo stesso € chiamato

Rahimmiyyat.

T
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Si dice quindi:
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Egli 2 il Signore del Giorno del Giudizio (1,4). Cio significa che egli
tiene nelle proprie mani la ricompensa di ciascuno. Nen ha nominato alcun
agente a cui abbia ordinato di governare i cieli ¢ la terra, ritirandosi da essi,
senza pil interessarsene, ¢ lasciando a questo agente di detexminare ogni.
ricompensa in ogni tempo. ' :

Si dice quindi: )
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Egli & il sovrano, senza alcun difetto (59,24). E’ ovvio che la sovranita
umana non & senza difetto. Ad esempio, se tuiti i sudditi di un sovrano
terrestre abbandonassero il proprio paese per emigrare in un altro, la sua
sovranitd cesserebbe. O se tutta la sua popolazione fosse afflitta della
carestia, come sarebbe possibile raccogliere entrate? O se i suoi sudditi gli
chiedessero che cos’é che possiede, oltre a quello che essi possiedono, per
cui essi debbano obbedirgli, che cosa potrebbe dire in risposta alla loro
domanda? La sovranita di Dio invece non & soggetta ad alcun difetto. In un
istante egli pud distruggere ogni cosa ¢ pud creare un altro regno. Se non
fosse un simile Creatore, in possesso di ogni. potere, il suo regno non
sarebbe durato senza ingiustizia. Ad esempio, avendo perdonato ed avendo
concesso la salvezza alla popolazione del mondo una volta, come avrebbe
potuto acquisire un altro mondo? Avrebbe forse cercato di prendere quelli
ai quali aveva gia concesso la salvezza, cosi da poterli mandare indietro nel
mondo, ed avrebbe revocato il suo perdono ¢ la sua salvezza ingiustamente?
In tal caso la sua Divinita si sarebbe dimostrata difettosa ed egli sarebbe
diventato un sovrano imperfetto, come i sovrani terreni che continuano a
formulare sempre nuove leggi per il loro popolo e di quando in quando sono
costretti ad andare in collera; e quando nel loro egoismo vedono che non
possono andare anvanti senza ingiustizia, vi fanno ricorso senza scrupoli.
Ad esempio, nella sovranita terrestre & considerata cosa lecita lasciare che i
passeggeri di un piccolo vascello vengano distrutti al fine di assicurare la
salvezza di un vascello grande, ma Dio non si trova obbligato a fare cose
simili. Se Dio non fosse stato Onnipotente ¢ non avesse avuto il potere di
creare dal nulla, sarebbe stato costretto o a far ricorso all’ingiustizia come i
sovrani deboli, o si sarebbe attenuto alla giustizia ed avrebbe perso la
propria Divinita. 11 vascello di Dio continua il proprio viaggio con pieno
potere, sulla base della giustizia.

Quindi egli & 1a Fonte della Pace, vale a dire & salvaguardato da ogni
difetto, € sventura, e avversitd, e procura sicurezza a tutti. Se fosse stato
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soggetto a subire P’afflizione con sventure, o ad essere ucciso dal suo
popolo, o se fosse stato possibile che venisse frustrato nei suoi progetti,
come in casi simili i cuori del popolo avrebbero potuto essere confortati
dalla convinzione che egli li avrebbe liberati dalle sventure?

Dio Onnipotente descrive la condizione dei falsi déi con le seguenti
parole:
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Coloro che invocate oltr¢ ad Allah non sono in grado di creare neppure
una mosca, neanche dovessero unirsi tutti a tale scopo; e se una mosca
dovesse sottrarre loro qualcosa, non la saprebbero recuperare. I loro
adoratori sono senza intelligenza ed essi stessi sono senza potere. Come.
possono essere déi? Dio & piu potente di tutti quelli che possiedono potere.
Egli & il Potente, supremo, al di sopra di tutti. Nessuno pud comprenderlo,
o ucciderlo. Quanti cadono in tali errori non hamnno un’idea vera degli
attributi -di Dio (22,74-75). _ )

Dio poi & colui che concede sicurezza ed espone prove dei suoi attributi
e della sua Unitd, E’ questa un’indicazione che colui che crede nel Vero Dio
non si trova imbarazzato in qualsiasi compagnia, né sentire¢bbe rimorsi alla
presenza di Dio, poiché & in possesso di prove convincenti. Ma colui che
crede in un dio falso si trova in grande imbarazzo. Egli definisce un mistero
ogni cosa senza senso, per Non essere preso in giro, e cerca di nascondere
errori palesi.

Dio poi &

vty RGN 5,453
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il Protettore, il Potente, il Domatore, I’Elevato. Cid significa che egli si
prende cura di tutto ed ¢ al di sopra di tutto e riaggiusta le cose che possono
aver preso una china errata ed & completamente Adtosufficiente,
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Egli & Allah, il Creatore, Il Fattore, il Plasmatore. A lui appartengono i
nomi pit belli. Tutto cid che & nei cieli e sulla terra lo glorifica. Egli & il
Potente, il Sapiente (59,25). Cid significa che egli € il Creatore dei corpi ¢
delle anime. Egli determina i tratti di un bambino nel sene materno. A lui
appartengono tutti i nomi pit belli ai quali si possa pensare.

Gli abitanti del cielo e gli abitanti della terra lo glorificano. E’ questa
un’indicazione del fatto che anche i corpi celesti sono popolati e i loro
abitatort seguono la guida divina. :

RUTEYS AR NS Pre-hit-He

Egli ha il potere di fare tutto quello che vuole (2,21). Cid procura
grande conforto ai suoi adoratori, poiche, che cosa ci si pud aspettare da un
dio che & debole e senza potere? .

Quindi si dice:
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Egli ¢ il Signore dei mondi, colui che & sommamente Benevolo, sempre
Misericordioso, Padrone del Giorno del Giudizio (1,2-4). Cio significa che
egli provvede all’universo ed & egli-stesso Padrone de] Giorno del Giundizio e
non ha affidato a nessun altro il Giudizio.

Quindi si dice: To rispondo all’invocazione di colui che si rivolge a me
(2,187}
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il Vivente in eterno, I’ Autosussistente, e 1’ Autosufficiente (2,256), la vita di
ogni vita, ¢ il sostegno di ogni essere vivente. Egli ¢ il Vivente in eterno,
poiché se non fosse il Vivente in eterno, i suoi adoratori sarebbero
preoccupati temendo che possa morire prima di loro.

Quindi si dice: Proclamate: Egli & Allah, P’Unico. Non genera né &
generato. E non ¢’é nessuno che sia ugale a lui o che gli assomigli (112,2-5),

Credere correttamente nell’Unitd di Dio, senza la minima deviazione, &
I’atto di giustizia che 'uomo deve al proprio Fattore. Abbiamo esposto gli
insegnamenti morali deli’Islam dal Sacro Quran, il cui principio
fondamentale & che non dovrebbero esserci né eccessi né deficienze. E’ la
caratteristica di una qualitd morale il non andare al di 12 o il non ‘stare al di .
qua del suo limite appropriato. E’ ovvio che la virtii sta nel mezzo tra due
estremi.

Solo quell’abitudine che cerca di stabilirsi nel mezzo promuove
un’elevata qualitd morale, Riconoscere il proprio luogo ed occasione
significa di per se stesso stare nel mezzo. Ad esempio, se un contadino
semina troppo presto o troppo tardi s’allontana dal centro. La virtt e la
veritd e la sapienza sono al centro e il centro & appropriatezza. In altre
parole, la verita si trova sempre al centro fra due opposte menzogne. Non
¢’é dubbio che I’attenzione all’occasione appropriata mantiene una persona
nel mezzo. Stare nel mezzo in rapporto a Dio significa che
nell’esplicitazione degli attributi divini non si dovrebbe propendere verso la
negazione di essi, né descrivere Dio come rassomigliante a cose materiali. B’
questa la strada adottata dal Sacro Quran in riferimento agli attributi
divini. Esso afferma che Dio vede, sente, conosce, parla; e per evitare che si
pensi che paragona Dio alla sua creazione, afferma anche:
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Non c’¢ nulla eguale a lui- (42,12); e non create similitudini che
riguardino Dio (16,75). Cid significa che non ¢’¢ modells eguale all’Essere e
agli attributi di Dio e che egli non sopporta somiglianze con le sue creeture.
Pensare che Dio si pone tra la rassomiglianza ¢ la trascendenza significa
porsi nel mezzo. In breve, tutto 1’'insegnamento islamico si mantiene nel
mezzo. Esso insegna che la supplica dev’essere guidata lungo il sentiero di
coloro ai quali Dio ha concesso i suoi favori, € non di colore che sono
incorsi nefla sua ira, né di coloro che si sono smarriti (1,7). Con coloro che
sono incorsi nella sua ira ci si riferisce a persone che, contrapponendosi a
Dio, cedono alla facolta dell’ira e si comportano selvaggiamente; e con
coloro che si sono smarriti ci si riferisce alle persone che si comportano
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come animali. La via di mezzo & quella che & stata descritta come la via di
coloro ai quali Dio ha concesso i suoi favori. In breve, per queste persone
benedette il ‘Sacro Quran ha prescritto che si attengapo alla via di mezzo.
Nella Torah Dio Onnipotente ha posto I’accento sulla retribuzione, e nel
Vangelo ha posto I’accento sulla tolleranza e sul perdono. Ai Musulmani &
stato detto di cercare la misura appropriata e di attenersi alla via di mezzo,
com’é detto: ' :
C L A A L
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Cosi noi ti abbiamo fatto il popolo del centro (2,144), il che significa
che ai Musulmani & stato detto di mantenersi al centro. Cosi, sono benedetti
coloro che procedono lungo la via di mezzo. '

B o ad P L, ﬂ.-
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La via di mezzo ¢ la vosa migliore.

_ Le condizioni spirituali
La terza questione &: Che cosa sono le condizioni spirituali? Abbiamo
 gia stabilito che, secondo il Sacro Quran, le fonte principale delle condizioni
spirituali & I’anima a riposo, che conduce una persona dal grado di un essere
morale al grado dell’essere divino, come ha detto Allah, il Glorioso:
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O anima che hai trovato il proprio riposo in Dio, ritorna al tuo
Signore, compiacendoti in lui mentre egli si compiace in te. Entra tra i mijei
servi eletti est entra nel mio Giardino (89,28-31).

Si deve ricordare che la condizione spirituale pin elevata di una persona
in questa vita & che essa dovrebbe trovare conforto in Dio ed in lui ogni sua
soddisfazione, a ’estasi ¢ il diletto dovrebbero essere incentrati in Dio. E’
questa la condizione chiamata vita celeste. In questa condizione ad una
persona & concessa la vita celeste in questo stesso mondo, in cambio della
sua sincerita perfetta, della sua purezza e fedeltd. Altre persone aspirano al
paradiso nell’aldila, mentre costei entra in esso gid in questa vita. Giunta a
questo stadio una persona si rende conto che il culto che & stato prescritto
per lei & in verita il cibo che nutre la sua anima e da cui la sua vita spirituale
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dipende largamente, e che la sua consumazione non & posticipata nella vita
dell’aldila. Tutto il biasimo che I’io che biasima le espone per la sua vita
impura — pur non riuscendo a suscitare pienamente il suo desiderio per la
virtl e a generare un vero e proprio disgusto per i suoi desideri cattivi, e a
concederle la capacita piena di aderire alla virt() — ¢ trasformato dal suo
impulso che & Pinizio dello sviluppo dell’anima a riposo. Giunta a questo
stadio una persona diventa capace di ottenere la prosperitd completa. Tutte
le passioni dell’io iniziano a svanire ed una brezza rafforzante inizia a
soffiare “sull’anima, cosi. che le persona in questione guarda alle sue
debolezze trascorse con rimorso. In questo stadio la natura e le abitudini
subiscono una trasformazione completa e la persona & attirata lontana dalla
sua condizione previa. Viene lavata ¢ purificata ¢ Dio incide I’amore per la
virtl nel suo cuore, geitandone fuori I'impurita del vizio, di propria mano.-
Le forze della veéritd penetrano tutte nefla cittadella del suo cuore ¢ la
giustizia occupa tutti i bastioni della sua natura, ¢ la veritd diventa
vittoriosa e la menzogna depone le proprie armi ed € messa in fuga. La
mano di Dio € posta sopra il suo cuore €d ogni passo che fa lo compie
all’ombra di Dio. Dio Onmpotente ha indicato tutto questo con i versetti
seguenti:
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‘Questi sono coloro nel cui cuore Allah ha inciso di propric pugno la
fede e che-egli ha ajutato con lo Spirito Santo (58,23). Allah vi ha reso cara
la vostra fede, e 1’ha fatta apparire bella ai vostri cuori, € vi ha resi avversi
alla miscredenza, alla malvagitd e alla disobbedienza, ¢ vi ha fatto
comprendere la malvagitid delle vie cattive. Tutto questo si & realizzato
mediante la grazia ¢ il favore di Allah. Allah ¢ il Sapiente, POnniscente
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(49,8-9). La verita ¢ arrivata ¢ la menzogna & svanita, la falsita & destinata a
sparire (17,82).

Tutto questo riguarda la condizione spirituale che una persona
raggiunge al terzo stadio. Nessuno pud arrivare ad una vera conoscenza se
non giunge a questo stadio. Il fatto che Dio incide di proprio pugno la fede
nei loro cuori e li aiuta con lo Spirito Santo significa che nessuno pud
raggiungere una vera purezza e giustizia senza l’aiuto divino. Al livello
dell’io che biasima la condizione di una persona & quella di chi continua a
pentirsi e tuttavia cade e spesso si dispera e considera la propria situazione
senza rimedio. Essa resta in questa situazione per un certo tempo ¢ al
momento giusto una luce discende su di lei, durante la notte o durante il
giorno, che possiede potenza divina. Con la discesa di quelia luce tale
persona subisce un cambiamento mirabile ed avverte il controllo di una
mano nascosta, e contempla un mondo meraviglioso. In questo periodo si
rende conto che Dio esiste € i suoi occhi sono pieni di una luce che non
possedevano prima. _

Come potremo scoprire guesto sentiero e acquisire questa luce? Sia ben
chiaro che in questo mondo ogni effetto ha una causa e che dietro ad ogni
cosa mossa ¢’é un motore. Per I’acquisizione di ogni tipo di conoscenza €
stabilita una via, che & chiamata la via dritta. Nulla si pud ottenere in questo
mondo senza conformité alle regole che Ia natura ha fissato sin dall’inizio.
La legge delia natura ci informa che per il raggiungimento di ciascun
obiettivo c’é fissata una via dritta e tale obiettivo pud essere raggiunto solo
seguendo questa via. Ad esempio, se siamo seduti in una stanza buia, la via
dritta per ottenere la luce del sole ¢ quella di aprire la finestra che da sul
sole. Non appena facciamo questo, la luce del sole entra nella stanza e
Iillumina. Cosi, & ovvio che per I’acquisizione dell’amore di Dio e della vera
grazia ci dev’essere una qualche finestra, e ci dev’essere un metodo proprio
per ’acquisizione della pura spiritualitid. Quindi dovremmo cercare la via
dritta che conduce alla spiritualitd, cosi come cerchiamo una via dritta per il
raggiungimento di tutti gli altri obiettivi che ci proponiamo. Con questo
metodo non s’intende dire che dovremmo cercare di incontrare Dio soltanto
mediante 1’esercizio della nostra ragione o seguendo delle strade da noi
tracciate. Le porte che possono essere aperte soltanto dalle sue mani potenti
non cederanno alla nostra logica ¢ filosofia. Non possiamo trovare il Dio
Vivente in eterno e Autosussistente ricorrendo ai nostri-espedienti. L’unica
strada dritta che conduce a questo obiettivo & la seguente: anzittutto
dovremmo dedicare le nostre esistenze, insieme a tutte e nostre facolta, alla
causa di Dio Onnpipotente, ¢ quindi dovremmo cercare, con suppliche, di
incontrarlo, cosi da trovare Dio mediante Dio stesso.

Una preghiera eccellente
La preghiera piu eccellenie che ci istruisce riguardo al tempo ¢
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all’occasione della supplica e che dipinge davanti ai nostri occhi il quadro
dello zelo spirituale & quella che Dio stesso, il Benefattore, ci ha insegnato
nel capitolo iniziale del Sacro Quran. Essa suona:
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Ogni lode appartiene ad Allah soltanto, che & il Creatore ¢ il
Conservatore di tutti i mondi (1,2). .

-2 D) a3

Egli ci procura cio di cui abbiamo bisogno grazie alla sua misericordia,
prima che noi compiamo qualsiasi azione, ¢ dopo che abbiamo agito, egli
ricompensa la nostra azione grazie alla sua misericordia (1,3).
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Lui soltanto ¢ il Padrone del Giorno del Giudizio, e non ha affidato
quel giorno ad aleun altro (1,4).
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. O tu, cui convengono tutti questi attributi, noi adoriamo soltanto te e

cerchiamo il tuc aiuto in tutte le nostre faccende (1,5). L'uso del pronome
plurale in questo contesto indica che tutie le nostre facoltd sono occupate
nel rendergli culto € sono prostrate davanti a lui. Ogni persona, in virti
delle sue facolta interiori, € un’essere molteplice e la prostrazione di tutte le
sue facolta davanti a Dio & la condizione chiamata Islam. .
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Guidaci per il retto sentiero e stabiliscici fermamente su di esso (1,6); il
sentiero di coloro ai quali hai concesso le tue bonta e i tuoi favori,

.3

LSOTENT s patle s Ba A2

e non di coloro che sono incorsi nella tua ira, né di coloro che si sono
smarriti € non ti hanno raggiunto (1,7). Amen.
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Questi versetti ci dicono che le bonta e i favori divini sono concessi solo
a coloro che offrono la propria esistenza come un sacrificio per la causa di
Dio, ¢ dedicandosi totalmente ad essa, occupati interamente nel fare piacere
a lui, continuano a supplicare, in modo da ottenere tutti i beni spirituali che
un uomo pud ricevere, nella vicinanza di Dio, nell’incontro con lui ¢
nell’ascolto delle sue parole. Con questa supplica essi adorano Dio con tutte
le loro facolta, rifuggono dal peccato e restano prostrati alla sua soglia. Essi
si guardano da ogni vizio ed evitano le vie dell’ira di Dio. Poiche cercano
“Dio con grande decisione e sincerita perfetta, lo trovano ed & dato loro di
bere a sazieta attingendo alla loro comprensione di Dio. La grazia vera €
perfetta che introduce una persona nel modo spirituale dipende dalla
fermezza, col che s’intende quel grado di sincerita e fedelta che non pud
essere scosso da prove di alcun genere. Essa significa un rapporta vigoroso
con il Divino, che nessuna spada pudé troncare e nessun- fuoco pud
consumare, né alcun’altra calamita pu¢ danneggiare. La morte di persone
care o la separazione da esse non dovrebbe interferire con tale legame, né il
timore del disonore dovrebbe aver influenze su di esso, né una morte penosa
dovrebbe distogliere minimamente il cuore da esso. Cosi, questa porta &
molto stretta e questo sentiero molto arduo. Quanto ¢ difficile!

Cié & indicato da Dio Onnipotente nel versetto che segue:
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Di’ loro: Se i vostri padri, e i vostri figli, e i vostri fratelli, e le vostre
mogli, € 1 vostri parenti, ¢ i beni che avete acquistato, € il commercio di cui
temete la rovina, e le abitazioni in cui vi dilettate, vi sono pili cari di Allah e
del suo Messaggero, e della lotta per la sua causa, allora attendete finché
Allah dichiari il suo Giudizio. Allah non dirige le persone disobbedienti
(9,24).

Quesio versetto mostra chiaramente che ciuelle persone che mettono da
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parte la volonta di Dio e danno la preferenza ai loro parenti ¢ ai lore beni,
che amano di pil, agiscono male agli occhi di Dio e andranno certamente in
rovina, per aver preferito qualcos’aliro a Dio. E’ questo il terzo stadio in cud
diventa divina quella persona che accetta volentieri mille calamitd per
amore di Dio, e tende a lui con tale sinceritd e devozione, come se non
avesse legami con alcun altro, eccetto che con Dio, e ¢ome se tutti gli altri
fossero morti. La verita & che finché non ci sottomettiamo alla morte non
possiamo contemplare il Dio vivente. Il giorno in cui la nostra vita fisica
subisce la morte & il giorno della manifestazione di Dio. Siamo ciechi finché
non diventiamo ciechi per guanto riguarda la vista di tutto, eccetto Dio.
Siamo morti, finché non diventiamo come un cadavere nelle mani di Dio. E’
soltanto quando c¢i poniamo completamente alla presenza di Dio che
acquisitamo la fermezza che vince tutte le passioni dell’io, e queila fermezza
che realizza la morte della vita dedita a obiettivi egoistici. E* quanto viene
descritto nel seguente verso:
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Cio significa che Dio esige che noi offriamo noi stessi in sacrificio per
la sua causa (2,113). Acquisteremo fermezza quando tutte le nostre facolta e
capacita saranno dedite alla sua causa e la nostra vita e la nostra morte
saranno per amor suo, com’é detto:
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Proclama, 0 Profeta: La mia preghiera e i miei sacrifici e il mio vivere e
il mio morire sono tutti per amore di Allah (6,163).

Quando ’amore di una persona arriva a une stadio in cui il suo vivere e
il suo morire non sono per sé stessa, ma interamente per Dio, allora Dio
stesso, che ha sempre amate quelli che lo amano, le concede il proprio
amore, e dall’incontro di questi due amori sprigiona una luce all’interno
della persona, una luce che il mondo non pud percepire o comprendere.
Migliaia di giusti e di eletti dovettero dare la propria vita, perché il mondo
non li riconobbe. Erano ritenuti egoisti ¢ mentitori, poiché il mondo non

poteva vedere lo splendore che era in essi, com’¢ detto:
+ PLY AD e LB A™ oA J.‘:’
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Guardano a te, ma non ti vedono (7,199).

In breve, dal giorno in cui quella luce € generata in una persona, costei
cessa di essere terrestre e diventa celeste. Colui che & Signore di tutti gli
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esseri parla al suo interno e manifesta la luce della sua Divinita e fa del suo
cuore, saturo d’amore, il proprio trono. Non appena tale persona diventa
una creatura nuova grazie alla trasformazione luminosa, Dio diventa un
Dio nuovo per lei ¢ le manifesta nuove vie. Non che Dio diventi un altro
Dio, o che quelle vie siano diverse dalla sue vie; eppure, sono distinte dalle
sue vie normali, e di esse la filosofia di questo mondo non ha alcun sentore.
Questa persona diventa uno di quelli ai quali si fa riferimento nel versetto
che segue: :
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Tra le persone, ci sono quelle di grado elevato, che si dedicano
totalmente a ricercare il piacere di Allah, in cambio della propria vita. Sono
quesie le persone verso le quali Allah & sommamente Compassionevole
(2,208). Cosi, colui che arriva allo stadio della vita spirituale diventa
completamente dedito alla causa di Allah.

In questo versetto Dio Onnipotente afferma che & liberato da ogni
sofferenza soltanto colui che da la propria vita per la causa di Allah, in
cambio del suo piacere, e da prova della propria devozione dando .la vita.
Egli riflette che ¢ stato chiamato all’esistenza per obbedire al proprio
Creatore e per servire i propri fratelli. Egli mette in pratica tutte le virtu che
sono rapportate a ciascuna delle sue facolta, con tale ardore € sincerita,
come se contemplasse, nello specchio della propria obbedienza, il Vero
Amato. La sua volonta & resa identica alla volonta di Dio ¢ tutto il suo
diletto & incentrato nell’obbedienza a Dio. La condotta giusta procede da lui
non come uno sforzo, come come un diletto ¢ un piacere. E' questo il
paradiso concesso ad una persona spirituale, gia in questa vita. Ii paradiso
che sard concesso nell’aldila sara un riflesso di ‘questo paradiso che,
mediante la divina potenza, sara manifestato fisicamente. A tutto questo si
fa riferimento nei versetti che seguono:
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Per colui che sta con timore alla presenza del suo Signoré, e trema
davanti alla sita Grandezza e Maesta, ci sono due giardini, uno in questo
mondo e I’altro nell’aldila (55,47). A coloro che sono pienamente dediti a
Dio sard data da bere una bevanda che purifichera i lore cuori ¢ i loro
pensieri e i loro disegni (76,22). Al virtuoso sara data una bevanda miscelata
con canfora, da una fonie dalla quale berranno tutti i servi di Allah. Essila
faranno zampillare grazie ai loro sforzi (76,6-7).

1l significate di bevande preparate con canfora
€ con zenzero

Abbiamo gia spiegato che il termine kafur ¢ stato usato in questo verso
perché il termine arabo kafara significa soppressione o coperiura. E’ questa
un’indicazione del fatto che queste persone hanno tracannato la coppa del
distacco dal mondo ¢ della conversione a Dio con tale sinceritd, che il loro
amore per il mondo s’& quanto mai raffreddato. E’ ben noto che tutte le
passioni hanno origine nel cuore ¢ che quando il cuore si ritira totalmente da
tutte le fantasticherie indesiderabili, per non tornare mai piu ad esse, queste
passioni incominciano a declinare, finché scompaiono del tutto. E’ quanto
s’intende dire in questo versetto: tali persone recedono e s’allontano molto
dalle passioni dell’io, per volgersi completamente verso Dio, in modo tale
che i loro cuori si raffreddano nei confronti di obiettivi umani e le loro
passioni vengono soppresse, come la canfora sopprime cié che & velenoso.

8i dice quindi: A loro sara data da bere una coppa con miscela di
zenzero (76,18-19). 1l termine arabo per zenzero (Zanjabil) & composto di
‘zana ¢ jabal. Zana in arabo significa: Egli sale sui monti. Non si deve
dimenticare che dopo che una persona s’é ristabilita da una malattia causata
~da veleno, passa attraverso due stadi, prima di recuperare la sua piena
salute ¢ il suo vigore. Il primo stadio ¢ quando il veleno & completamente
vinto e le tendenze pericolose vengono corrette ¢ le condizioni velenose
vengono evitate attentamente e Dattacco della malattia fatale &
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completamente domato, ma le membra sono ancora deboli, manca I’energia
e il paziente cammina stancamente. Il seconde stadio € quando il paziente €
ristabilito in piena salute e il suo corpo riguadagna pieno vigore ed egli sente
che pud salire sulle colline e correre lungo le cime. Questa condizione ¢
raggiunta al terzo stadio, riguardo al quale Dio Onnipotente ha detto che le
persone devote, allo stadio piu elevato, bevono da coppe aromatizzate con
zenzero; vale a dire, giunte al pieno sviluppo della loro condizione spirituale
sono in grado di salire su alte montagne, nel senso che possono realizzare
grandi progetti e fare grandi sacrifici per la causa di Dio.

L’effetto dello zenzero

Non si dimentichi che una delle qualita dello zenzero ¢ di rafforzare il
sistema e di guarire la dissenteria e di scaldare il corpo in modo tale da
rendere una personma capace, per cosi dire, di scalare montagne.
Giustapponendo la canfora allo zenzero s’intende dire che quando una
persona si muove da una condizione di subordinazione alle sue passioni
verso la virtl, la prima reazione & che i veleni di cui soffre vengono
soppressi e la foga delle passioni comincia a calare, poiché la canfora
sopprime i veleni. Ecco perche & considerata utile nel trattamento del colera
e della febbre tifoidea. Quando i veleni sono completamente soppressi ¢ il
paziente si ristabilisce fino al grado in cui si sente ancora debole, il secondo
stadio & quello in cui attinge forza da una bevanda aromatizzata con
zenzero. In termini- spirituali questa bevanda & la manifestazione della
bellezza divina, che ¢ il nutrimento delP’anima. Quando riceve torza da
questa manifestazione questa persona & resa capace di salire alte montagne,
vale a dire, compie tali gesta, sorprendenti e difficili, per la causa di Dio,
che messuno & in grado di compiere, se non ha il cuore ispirato dal calore
defl’amore. In questi versetti Dio Onnipotente ha usato due termini arabi
per illustrare queste due condizioni.>Un termine & canfora, che significa
soppressione, I’altro & zenzero, che significa salire. Sono le due condizioni
alle quali vanno incontro quanti cercano Dio. .
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Abbiamo preparato catene e ceppi e un fuoco flammeggiante per inon
credenti (76,5). Cio significa che per coloro che respingono la verita e non si
sentono affatto inclini ad accoglierla, Dio ha preparato catene e ceppi € un
fuoco fiammeggiante. Il senso & che coloro che non cercano Dio con un.
cuore sincexro Subiscono una severa reaziome. Costoro sono talmente
coinvolti nel mondo, che é come si i loro piedi fossero assicurati con catene,
e si piegano talmente verso obiettivi umani, che &€ come se avessero ceppi
attorno al collo, che non permettono loro di sollevare gli occhi verso il cielo. -
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Essi hanne un desiderio ardente delle cose del mondo: proprieta, autorita,
dominio, beni, ecc. Poiché Dio Onnipotente li trova indegni ¢ dediti a
obiettivi indesiderabili, egli infligge loro queste tre sofferenze. E* questa
un’indicazione del fatto che ogni azione umana & seguita da un’azione
corrisponente da parte di Dio. Ad-esempio, quando una persona chiude
tutte le porte e le finestre della sua stanza, la sua azione & seguita da
un’azione divina, per la quale la stanza diventa buia. Tutte le conseguenze
inevitabili delle nostre azioni, che sono state stabilite da Dio Onnipotente
secondo la legge della natura, sono tutte azioni di Dio, in quanto egli ¢ la
Causa delle cause. Ad esempio, se una persona ingerisce del veleno, la sua
azione & seguita dall’azione divind per ‘cui costei va incontro alla morte. Allo
stesso modo, se und persona si comporta in qualche maniera impropria, che
provoca una malattia infettiva, Ia sua azione sara seguita dall’azione divina
per cui costei sard afflitta da tale malattia. Cosi possiamo osservare .
chiaramente che nella nostra vita terrena ¢’¢ una conseguenza inevitabile
per ogni nostra azione, e questa conseguenza & ’azione di Dio Onmpotente.
Ebbene, la stessa legge opera anche in questioni religiose. Ad esemplo si
dice:
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Questo significa che, in conseguenza dello sforzo pieno che fa una
persona per cercare Dio, ’inevitabile azione di Dio ¢ di guidare tale persona
lungo le strade che conducono a lui (29,70). Per contrasto si dice: Quando
deviarono dal retto cammino e non desiderarono calpestare il retto sentiero,
segui I’azione divina per. cui i loro cuori furono resi perversi (61,6). Pex
illustrare questo dato con una chiarezza ancora maggiore si dice:

I""\)Ia,ﬂwl s&-bdw\bu-‘
(VP’df.;fﬂl@?J -_-)l-.:a;- 3—015' |

Colui che resta cieco in - questa vita, sara cieco anche nell’aldila, ed
ancor piti smarrito (17,73). E’ questa un’indicazione del fatto che le persone
virtuose vedonoe Dio gia in questa vita e contemplano il loro Vero Amato in
questo mondo. Il significato di questo verso & che le fondamenta della vita
celeste sono gettate in questo stesso mondo ¢ che anche la radice della cecita
infernale & costltmta dalla vita v11e e cieca di questo mondo.

Si dice poi:
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Annuncia a coloro che credono e operano la giustizia che per loro ci
sono giardini lungo i quali scorrone fiumi (2,26). In questo verso Dio
Onnipotente ha descritto la fede come un giardino sotto la cui ombra
scorrono fiumi, ed ha cosi indicato che la fede ¢ in rapporto con azioni
giuste, come un giardino & in rapporto con I’acqua del fiume o del ruscello.
Come un giardino non pué fiorire senz’acqua, cosi la fede non pud
sopravvivere senza azioni giuste. Se ¢’2 la fede ma non ci sono-azioni giuste, -
la fede & vana: e se ci sono azioni ma senza fede, le azioni sono mera
ostentazione o parata. La realitd del paradiso islamico & che ¢ un riflesso
della fede e delle azioni di una persona in questa vita e non ¢ qualcosa che
sara concessa a una persona dall’esterno. Il paradiso di una persona si
sviluppa all’interno di essa, e il paradiso di ciascuno ¢ la sua fede e le sue
azioni giuste, il cui diletto incomincia ad essere gustato gid in questa vita,
dove s’avvertono i paradisi nascosti ¢ i ruscelli della fede e dell’azione
giusta, che diventeranno concretamente manifesti nell’aldila. Il sacro
insegnamento di Dio ci istruisce che la fede pura e perfetta e salda in Dio,
nei suoi attributi e nei suoi disegni, & un giardino meraviglioso di alberi da
frutta, e le azioni giuste sono i ruscelli che lo irriganc. Il Sacro Quran dice:
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Cié significa che una parola di fede, che ¢ libera da ogni estremismo e
difetto e falsita € vanita e che & perfetta sotto ogni aspetto, & come un albero
che & privo di ogni difetto, le cui radici sono ben salde nel terreno e i cui
rami s’estendono verso il cielo. Esso produce frutti in ogni tempo € non ¢’¢
tempo in cui i suoi rami siano senza frutti (14,25-26). Cosi si vedra che Dio
Onnipotente ha descritto una parola di fede come un albero che porta frutto
in ogni tempo ed ha esposto tre delle sue caratteristiche.

La prima & che le sue radici, vale a dire il suo significato vero,
dovrebbero essere ben salde nel terreno, nel senso che la sua verita e realtd
dovrebbero essere accettabili dalla natura e dalla coscienza umana.

A |
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La sua seconda caratteristica & che i suoi rami dovrebbero essere distesi
verso il cielo, nel senso che esso dovrebbe essere sostenuto dalla ragione ed
in accordo con la legge celeste, che ¢ opera di Dio. In altre parole, la legge
della natura dovrebbe fornire argomenti a sostegno delia sua correttezza e
veritd, e questi argomenti dovrebbero essere inattaccabili dalla critica.

La sua terza caratteristica & che i suoi frutti dovrebbero essere
permanenti e illimitati, nel senso che le benedizioni e gli effetti dell’azione
nei suoi confronti dovrebbero continuare a manifestarsi in ogni tempo ¢
non dovrebbero cessare di manifestarsi dopo un certo périodo.

~ Quindi si dice:
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Il caso di una parola cattiva ¢ come quello di una pianta cattiva,
sradicata dal suolo e senza stabilita (14,27), nel senso che la natura umana la
respinge ed essa non pud essere stabilita col ricorso alla ragione, o alla legge
della natura, o alla coscienza umana. Non ha maggior stabilitd di una
chiacchiera vana. Il Sacro Quran da un lato ha detto che gli alberi della fede
vera appariranno nell’aldila come uve e melograni ed altri buoni frutti,
dall’altro ha detto che 1’albero cattivo della mancanza di fede & chiamato
Zaqqum, com’e detto:’ '
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Sono meglio, per il vostro diletto, i giardini del paradisc o 1’albero
Zagqum, che abbiamo reso strumento di giudizio per i malfattori? E” un
~albero che spunta dalla radice dell’inferno, vale a dire, cresce
dali’ arroganza e dalla stima di sé. il suo frutto € simile alle teste del Satan,
nel senso che chi ne mangera sara rovinato (37,63-66). Quindi si dice:
- L’albero di Zagqum ¢ il cibo dei peccatori incalliti. Bollira nei loro ventri
come bronzo fuso {44,44-47). Al peccatore sera ordinato: Ora subisci tutto
questo, tu che ti sei ritenuto potente ¢ nobile (44,51). E’ questa
un’espressione d’ira che significa che se egli non fosse stato arrogante e non
avesse voltato le spalle alla verita, per orgoglio e per una falsa opinione
* della propria dignita, non avrebbe dovuto soffrire in questo modo. Questo
verso indica che il termine Zaggum ¢ un composto di zug, che significa
assaggialo, e am che ¢ costituito dalla prima e dall’ultima lettera della parte
restante del versetto.
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Cosi Dio Onnipotente ha descritto le parole di fede pronunciate in
quésta vita come gli alberi del paradiso. Allo stesso modo ha descritto le
. parole di mancanza di fede pronunciate in questa vita come 1'albero -
dell’inferno, che ha chiamato Zaggum, indicando cosi che la radice del -
paradiso e la radice dell’inferno si trovano gia in questa vita.

In un altro passo ’inferno & descritto come:
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nel senso che I’inferno € un fuoco, la cui fonte a ’ira di Dio, e che ¢ acceso
dal peccato e conquista il cuore (104,7-8). E’ questa un’indicazione che la
" radice di questo fuoco & costituita dai dolori e dalle angusiie e dai tormenti
che affliggono il cuore. Tutti i tormenti spirituali sorgono nel cuore e quindi
s’estendono al corpo intero. In un altro passo si dice:
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nel senso che il combustibile del fuoco dell’inferno, che lo mantiene
fiammeggiante, ¢ di due tipi. Uno costituito da quegli uomini che
s'allontananc da Dio e adorano altre cose, o che pretendono di essere
oggettl di culto; com’g detto:
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nel senso che le false divinitd e i loro adoratori saranno gettati tutti nel
fuoco. Il secondo tipo di combustibile per 1’inferno sono gli idoli. Se non ci
fossero stati falsi déi e idoli, né loro adoratori, non ci sarebbe I’inferno
(2,25; 21,99).

Tutti questi versetti mostrano che nella’ Sacra Parola di Dio il melo e .
P’inferno non sono come il mendo fisico: La loro fonte & spirituale, benché
sia vero che nell’aldila assumeranno forme concrete, pur senza appartenere
-a questo mondo.

Mezzi per stabilire il rapporto spirituale
perfetto con Dio
Ji metodo per stabilire un rapporto spirituale perfetto con Dio, che il
Sacro Quran ci insegna nell’Islam, consiste nel dedicare tutta la propria vita
alla causa di Dio e nell’essere occupati nelle suppliche che ci sono state
insegnate nella Surah Fatiha. E’ questa I’essenza dell’Islam. La resa totale a
Dio ¢ la supplica insegnataci nella Surah Fatiha sono gli unici metodi per
incontrare Dio e bere I’acqua della vera salvezza. E’ questo ['unico metodo
che la legge della natura ha fissato per la piu alta elevazione dell’uomo e
perché questi incontri il Divino. Trovano Dio soltanto coloro che entrano
nel fuoco spirituale dell’Islam e si occupano continuamente della supplica
esposta nella Surah Fatiha. L’Islam & il fuoco fiammeggiante che brucia la -
nostra vita e, consumando le nostre false divinita, presenta il sacrificio della
nostra esistenza e dei noestri beni ¢ del nostro onore al nostro Dio Santo.
Entrando a far parte di esso noi beviamo ’acqua di una nuova vita ¢ tuite le
nostre facolta spirituali stabiliscono un rapporto con Dio analogo a quello
che sussiste tra parenti. Un fuoco balza lampeggiante dal nostro interno ed
un altro fuoco discende su di noi dall’alte. Nell’incontro di queste due
fiamme tutte le nostre passioni ed il nostro amore per gqualunque cosa che
non sia Dio vengono totalmente consumati e noi di fronte alla nostra vita
precedente diventiamo meorti. Questa condizione nel Sacro Quran & .
chiamata Islam. Mediante la nostra resa totale alla volanta di Dio le nostre -
passioni vengono uccise, € mediante la supplica noi acquistiamo nuova vita.
Questa seconda vita & caratterizzata dall’accoglienza della rivelazione.
Quando si arriva a questo stadio ci si incontra con Dio; in altre parole, si
contempla Dio. A questo stadio una persona stabilisce un rapporto con Dio
in virtd del quale diventa contemplatrice di Dio, ed & investita di potenza, e
tutti i suoi sensi e le sue facolta interiori sono illuminate ed essa sente una
forte attrattiva per una vita santa. A questo stadio Dio diventa il suo
occhio, col quale vede, e diventa [a sua lingua, con la guale parla, e diventa
~la sua mano con la quale assale il nemico, e diventa il suo orecchio con it
quale ascolta, e diventa il suo piede con il quale cammina. A questo stadio si
fa riferimento nel versetto seguente:
-

H a % af Zaf &
(rpdt) - eadu 3T 5353 it &5



66
La mano di Allah & sopra le loro mani (48,11). Allo stesso modo si dice: .

(AWl - 25 ab) Y3205 31 E455\0F

Non sei stato tu a scagliare, ma & stato Allah che ha scagliato (8,18). In
breve, a questo stadio ¢’ uria perfetta unione con Dio e la sua santa volonta
pervade interamente 1’anima, ¢ il potere morale che in precedenza era stato
debole diventa saldo come un monte e la ragione e I'intelligenza s’affinano
fino all’estremo. E’ questo il vero significato del verso: : :

' A
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Egli 1i ha rafforzati con il suo spirito (58,23). A questo stadio 1 torrenti
d’amore per lui ¢ di devozione a lui sgorgano in tale maniera, che morire per
la causa di Dio e sopportare mille tormenti per amor suo € subire disgrazie
sul suo sentiero diventa facile tanto quanto spezzare una pagliuzza. Si é
attirati verso Dio senza sepere chi sta attirando. Si & transportati da una
mano nascosta, ¢ fare la volonta di Dio diventa lo scopo della propria vita.
- A questo livello Dio appare molto vicino, com’g detto: '
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Siamo piil vicini a lui della sua vena giugulare (50,17).

In questa condizione i rapporti inferiori di una persona si staccano da
essa, come un frutto maturo si stacca automaticamente dal ramo di un
albero. 1l suo rapporto con Dio - s’approfondisce ed essa distoglie
I’attenzione da tutta la creazione ed & onorata dalla parola e conversazione
di Dio. Le porte d’accesso a questo stadio sono spalancate oggi come lo
sono state in ogni tempo, € la grazia divina continua ad accordare la sua
bonta a coloro che la cercano, come ha fatto prima. Ma a ¢id non s’arriva
col semplice esercizio della lingua, e questa porta non s’apre a forza di
* chiacchiere vane e di vanterie. Molti sono quelli che cercano, ma pochi
quelli che trovano. Perché le cose stanno cosi? Perché questo stadio esige
vera serietd e vero sacrificio. Le parole soltanto non significano nulla in
questo contesto. Entrare fiduciosamente nel fuoco da cui altre persone
fuggono ¢& la prima esigenza di questo sentiero. H vantarsi non porta ad
alcunché. Cid di cui ¢’¢ bisogno & lo zelo concreto e la serietd. In questo
contesto, Dio, il Benevolo, ha detto:
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Quando i miei servi t’interrogano su di me, di’ loro che io sono vicino.
Io rispondo all’invocazione di chi supplica, quando m’invoca.. Cosi essi
devono cercare me con le lore suppliche ed avere fede salda in me, affinché
" possanc essere guidati rettamente (2,187).



SECONDA QUESTIONE

Qual ¢ lo stato dell’'uome dopo la morte?

Lo stato dell’'uomo dopo la morte non ¢ uno stato nuovo. E’ la sua
condizione in questa vita che & resa manifesta piu chiaramente nella vita
futura. Qualunque sia la vera condizione di una persona per quanto
riguarda le sue credenze e azioni, giuste 0 meno, nella sua vita, essa rimane
nascosta nel suo interno, e il suo veleno o il suo antidoto influenzano il suo
essere nascostamente. Nella vita dopo 1a morte non sara cosi. Ogni cosa si
manifesterd apertamente. Se ne ha un esempio nel sogno. La condizione
prevalente del corpo di un dormiente si rende manifesta nel suo sogno.
Quando la febbre in lui sta salendo ¢ facile che egli nel suo sogno veda fuoco
e fiamme, ¢ se ¢ ammalato d’influenza o soffre di un grave raffreddore &
facile che si veda galleggiante sull’acqua. Cosi, qualunque cosa il corpo sta
per avere diventa manifesto nel sogno. Si pué dunque comprendere che
analogo & il modo di agire di Dio per quanto riguarda la vita dell’aldila. Ii
sogno trasforma la nostra condizione spirituale in una forma fisica; ebbene,
la stessa cosa accadra nella vita futura. Le nostre azioni e le loro
conseguenze saranno manifestate fisicamente nella vita futura, e qualunque
cosa portiamo nascosta in noi da questa vita, sara disvelata apertamente
pelle nostre sembianze nella vita futura. Accade che una persona osservi
diversi tipi di manifestazioni nei suoi sogni, senza essere consapevole del
fatto che si tratta solo di manifestazioni, e ritiene che siano realta. Ebbene,
1o stesso si verifica nella vita futura. Mediante queste manifestazioni Dio
fara mostra di un nuovo potere, che & perfetto. Se invece di definire le
condizioni della vita futura manifestazioni, diciamo che esse sono una
nuova creazione ad opera del potere divino, siamo perfettamente nel vero.

Dio ha detto:

T A onw AP T = [ X R Tt
anioadt Kl §35 63 247 GAT G 2 ATLSIS
o

Nessuna persona virtuosa conosce quale felicita ¢ tenuta nascosta per
lei, come premio per quanto era solita fare (32,18). Cosi Dio ha descritto
come nascosti tutti quei beni, di cui non si trovano eguali in questo mondo.
E’ ovvio che i beni di questo mondo non ci sono nascosti € noi siamo
familiari col latte, i melograni, I’uva, ecc. che mangiamo qui. Ci¢ indica che



69

ibeni della vita futura sono qualcos’altro e non hanno nulla in comune con i
beni di questa vita, eccetto il nome. Chi pensa alle condizioni del paradiso
nei termini delle condizioni di questa vita non ha capito proprio nulla del
Sacro Quran.

Nell’interpretare il verso che abbiamo appena citato, il nostro signore e
padrone, il Santo Profeta — la pace e le benedizioni di Allah siano su di lui
— ha detto che il cielo e 1 suoi beni sono tali che nessun occhio li ha visti, né
orecchio li ha uditi, né sono stati concepiti da mente umana; mentre noi
vediamo i beni di questo mondo e ne sentiamo parlare ed anche il pensiero
di essi passa attraverso le nostre menti. Ora, poiché Dio e il suo Messaggero
descrivono quei beni come qualcosa di strano, ¢l allontaneremmo del tutto
dal Sacro Quran se immaginassimo che in cielo ci sara dato lo stesso latte
che otteniamo in questa vita da mucche e bufale, quasi che in cielo si
tenessero greggi di bestiame da latte e sughi alberi del cielo ci fossero molti
alveari, da cui gli angeli procurano miele per riversarlo a ruscelli. Questi
modi di pensare hanno forse un qualche rapporte con l'insegnamento che
dice che nessuno in questo mondo ha mai potuto parlare di quei beni come
testimone oculare, ¢ che essi illuminano le anime e promuovono la nostra
comprensione di Dio e forniscono un nutrimento spirituale? Sono descritti
in termini fisici, ma ci viene detto che la loro fonte & 1’anima e la sua
giustizia.

Nessuno pensi che il verso del Sacro Quran citato qui sotto indica che
gli abitanti del paradiso, osservando questi beni, riconosceranno di averli
gia ricevuti in antecedenza, per il fatto che Allah, il Glorioso, ha detto:
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Annuncia a coloro che credonc e operano una giustizia perfeita che
erediteranno Giardini lungo i quali scorrono fiumi. Ogni volta che saranno
dati loro dei frutti che essi avevano gia gustato nella vita del mondo,
esclameranno: Eceo quanto ¢i € stato dato prima, poiché troveranno che
quei frutti assomigliano ai frutti che hanno gia gustato (2,26). In base al
testo letterale di questo versetto non si deve supporre che, contemplando i
beni del paradiso, i suoi abitanti scorpriranno che si tratta dei medesimi
beni concessi loro nella vita precedente. Sarebbe questo un grave erroxe, e
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sarebbe. contrario al vero significato del verso. Qui'Dio Onnipotente ha
detto invece che coloro che credono ed operano la giustizia costruiscono un
paradise con le proprie marii, i cui alberi sono la-loro fede €i cui ruscelli
sono le loro azioni giuste. Nell’aldila quindi essi mangeranno dei frutti di
questo paradiso, solo che quei frutti saranno pin dolci e pili palesi. Poiche
essi avranno gia mangiato di questi frutti spiritualmente in questo mondo, li
riconosceranno nell’aliro mondo ed esclameranno: Sembrano gli stessi
frutti che abbiamo gia mangiato. E troveranno che quei frutti assomigliano
ai frutti che hanno mangiato prima in questo mondo.. Questo versetto
proclama chiaramente che quelle persone che in questa vita erano state
nutrite con I’amore di Dio, riceveranno lo stesso nutrimento in forma fisica
nell’aldila. Poich¢ avranno gustato il diletto dell’amore gia in questa vita e
ne saranno consapevoli, le loro anime riandrannc al tempo in cui erano

soliti ricordare il loro Vero Amato negli angoli, nella solitudine e

nell’oscurita della notte, ed erano soliti esperimentarne il dileito.

In breve, in questo verso non si fa menzione alcuna del cibo materiale.
A chi obicttasse che, se fosse vero ¢he ai giusti € stato’ dato questo
putrimenito spirituale nella loro vita in questo mondo, non si potrebbe dire
che si trattava di un bene che nessuno aveva visto a di cui nessuno aveva
sentito parlare in questo mondo, e che non era ‘mai passato per la mente di
alcun uomo, si potrebbe rispondere che qui non ¢’¢ contraddizione, poiche
questo versetto non significa che agli abitanti del paradiso saranno concessi

i beni de questo mondo. Qualunque sia la cosa che verra loro concessa, per
mezzo della comprensione della divina realtd, si trattera di beni dell’aldila,
di cui viene concesso loro un assaggio in anticipo, per stimolare il loro
ardore. . :

Si dovrebbe ricordare che una persona devota non appartiene al
mondo, ed & questo il motivo per cui il mondo la odia. Essa appartiene al
cielo e le vengono concessi beni celesti. Ad una persona di questo mondo
vengono dati beni di questo mondo, e ad una persona del cielo vengono dati
beni celesti. Cosi & vero che quei beni sono nascosti alle orecchie, agli occhi
¢ al cuore degli esseri di questo mondo. Ma colui la cui vita terrena muore €
che riceve da bere un sorso della coppa spirituale da cui berra in forma fisica
nell’aldila, ricordera allora di aver gustato di essa in questa vita precedente.
E’ vero, tuttavia, che egli considerera gli occhi e le orecchie del mondo come
inconsapevoli di essa. Poichg era nel mondo, pur non essendo del mondo,
egli rendera testimonianza anche del fatto che i beni del cielo non sono del
mondo e che egli non cerco tali beni nel mondo, né le sue orecchie ne
sentirono parlare, né la sua mente ne nutri una qualche idea. Egli vide un
esempio di questi beni dell’aldila, che.non erano di questo mondo. Erano
pegni. del mondo a venire, col quale egli -era.in rapporto, senza alcuna
connessione con }a vita di questo mondo. - - - o o



A

Tre prospettive quraniche
: concerpenti 1’aldila
51 dovrebbe tener presente che il Sacro Quran ha €sposto tre
prospettive che riguardano le condizioni della vita dopo la morte, di cui ora
parleremo.

Prima prospettiva . :
1l Sacro Quran ha ripetutamente affermato che la v1ta dopo la morte
non ¢ un fenomeno nuovo € che tutte le sue manifestazioni sono riflessi di
questa vita. Ad eseimpio, si dice: ' ' '
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Noi abbiamo legato fermamente al suo collo le azioni di ogni persona;
¢ nel Giorno del Giudizio gliele renderemo manifeste ¢ gliele porremo
dinanzi nelia forma di un libro, che si trovera spalancato davanti (17,14). In
questo versetto il termine ugcello & stato usato metaforicamente per indicare.
le az10n1, poiché ogni- azione, buona o cattiva, vola’ come un uccello non
appena ¢ compiuta ¢ la fatica o il godimento nel compierla termmano ne
rlmane solo ’impronta sul cuore, pesante o leggera

I Quran stabilisce il principio che. ogm _azione. ‘wmana lasma
un ’impronta nascosta sul suo autore e att1ra \na reazione divina. adeguata
che conserva il male o la virtu di tale azione. La.sua. unpronta & incisa sul
cuore ¢ sul volto e sugh occhi e sulle orecchle e sulle mani e sui piedi di chi
I’ha fatta. E’ questa la registrazione nascosta, . che sard resa manifesta
nell’aldila. i o .
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In quel giorno vedrai la luce degli vomini ¢ delle donne credentl che é

nascosta in questo mondo, correre davanti a loro ¢ alla loro destra, in modo
manifesto (57, 13). Inun alt_ro passo, in cui ci si rivolge ai malfattori, si dice:
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1l desiderio di crescita riguardo ai beni di questo mondo vi alletta
finché non arriverete alla tomba. Non attaccate i vostri cuori al mondo.
Presto vi renderete conto della vanita dei vostri obiettivi. Ripeto, presto vi
renderete conto di quanto vi sbagliate nell’inseguire il mondo. Se aveste
posseduto la certezza della conoscenza, certamente avreste visto I'inferno
gia in questa vita. Ma lo vedrete con la certezza dello sguardo nel vostro
stato intermedio (barzukh). Allora sarete chiamati a rendiconto nel Giorno
del Giudizio e vi sard imposto il tormento e farete conoscenza diretta
dell’inferno (102,2-9).

Tre tipi di conoscenza

In questi versetti Dio Onnipotente ha chiaramente affermato che per i
malvagi la vita dell’inferno ha inizio, in maniera occulta, gia in questo
mondo, ¢ che se essi riflettessero, vedrebbero I'inferno gia in questa vita,
Qui Dio Onnipotente ha indicato tre tipi di conoscenza, vale a dire la
conoscenza dovuta alla certezza della ragione, la conoscenza dovuta alla
certezza della vista, € la conoscenza dovuta alla certezza dell’esperienza.
~ Tutto questo pud essere illustrato nel seguente modo. Quando una persona
" scorge del fumo a una certa distanza, nella sua mente pensa che il fumo el
fuoco sono inseparabili, e che quindi dove c’¢ del fumo ci dev’essere anche
del fuoco. Questa sarebbe una forma di conoscenza dovuta alla certezza di
ragione. Quindi, avvicinandosi, essa vede Ie fiamme del fucco, e questa&la
conoscenza dovuta alla certezza della vista. Se dovesse entrare nel fuoco,
tale persona ne aviebbe una conoscenza dovuta alla certezza
dell’esperienza. In questi versetti Dio Onnipotente dice che la conoscenza
dell’esistenza dell’inferno come certezza pud essere acquisita in questa vita
mediante la ragione, la sua conoscenza mediante la certezza della vista pud
essere acquisita nel barzukh, lo stato intermedio tra la morte ¢ il giudizio, e
pel Giorno del Giudizio quella conoscenza diventera una certezza sulla base
dell’esperienza.

Tre condizioni

A questo punto si potrebbe spiegare che secondo il Sacro Quran ci sono
tre stati di esistenza,

1l primo ¢ il mondo, che & chiamato la prima creazione, & il suo stato &
1o sforzo. In questo mondo I'uomo fa il bene o il male. Dopo la risurrezione
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i virtuosi continueranno a progredire nel bene, ma cid sara soltanto per pura
grazia di Dio, ¢ non sard il risultato di un qualche sforzo umano.

Il secondo ¢ lo stato intermedio chiamato barzukh. In lingua araba
barzukh & una cosa sitnata tra altre due. Poiché questo stato si ha tra la
prima creazione e la risurrezione, esso & detto barzukh. Questo termine &
sempre stato usato per lo stato intermedio. Esso quindi implica una grande
testimonianza nascosta a sostegno dell’esistenza dello stato intermedio. Nel
mio libro Minanur Rahman ho chiarito che i termini della lingua araba sono
usciti dalla bocca di Dio e che questo é I'unico linguaggio del Dio
Santissimo, ed ¢ la lingua piu: antica, ed é la base di ogni tipo di conoscenza,
ed ¢ la madre di tutte le lingue, ed é il primo e 1’ultimo tronc della
rivelazione divina. E’ il primo trono della rivelazione divina perché I’arabo
era la lingua che era presso Dio sin dall’inizio. Quindi questa lingua discese
nel mondo e le popolazioni la trasformarono nelle lingue rispettive. E’
P’ultimo trono della rivelazione divina, in quanto Pultimo libro di Dio, che &
il Sacro Quran, fu rivelato in lingua araba.

Barzukh ¢ un termine arabo, composto da barra e zakha, che significa
che il modo di guadagnare mediante 1’azione & terminato ed & caduto in uno
stato nascosto. Barzukh ¢ uno stato in cui la condizione mortale dell'uomo
¢ dissolta ¢ il corpo e I’anima sono separati. I corpo & sepolto in una fossa e
Panima cade anch’essa in una specie di fossa, che & indicata con
I’espressione zakha, poiché non & pit in grado di fare il bene o il male, che
potrebbe fare soltanto mediante il suo rapporto con il corpo. E’ ovvio che la
salute dell’anima dipende dalla salute del corpo. Una lesione fatta a una
parte del cervello di una persona causa una perdita di memoria, € un’altra
lesione procurata ad un’altra parte distrugge la facolta della riflessione e
provoca incoscienza. Analogamente, una convulsione del cervello, o un
rigonfiamento, o un’emorragia, o uno stato patologico puéd portare,
causando ostruzione, all’insensibilita, all’epilessia, o all’apoplessia
cerebrale. Cosi la nostra esperienza ci insegna decisamente che 1’anima
separata dal corpo ¢ del tutto inutile. E’ totalmente inutile immaginare che
senza il suo corpo I'anima possa godere di un qualsiasi tipo di diletto.
Potremmo pensare a tale sciocchezza, che la ragione perd non sosterrebbe
con motivi validi. Non ¢ possibile pensare che 1a nostra anima, che gia
piccole indisposizioni del corpo rendono disperata, possa continuare in una
condizione perfetta una volta che il ‘suo rapporto con il corpo &
definitivamente troncato. La nostra esperienza quotidiana non ¢i insegna
forse che la salute del corpo & essenziale per la salute dell’anima? Quando
uno di noi raggiunge un’eti estremamente avanzata, anche la sua anima
cade nel rimbambimento. Essa viene privata della sua riserva di conoscenza,
come dice Dio, il Glorioso:
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In eti avanzata una persona arriva al punto in cui, dopo aver
acquistato grande conoscenza, la perde tutta (22,6). Tutte queste nostre
osservazioni provano a sufficienza che I’anima senza il corpo non combina
nulla. Questo dato & rafforzato dall’idea che se ’anima senza il corpo fosse
in grado di combinare alcunché, non ci sarebbe motivo per cui Dio
Onnipotente abbia dovuto stabilire un rapporto tra essa ¢ il corpo mortale,
Inoltre, & degno d nota il fatto che Dio Onnipotente ha creato I’'uomo per un
progresso senza limiti. Infatti, se ’anima non ¢ capace di raggiungere ogni
progresso possibile in questa breve vita senza la compagnia del corpo, come
possiamo aspettarci che sia capace, da sola, senza la compagnia del corpo,
di raggiungere un progresso senza limiti nell’aldila?

“Tutto questo mostra che secondo 1 principi islamici perché I’anima sia
perfettamente in funzione € necessario che goda costaniemente della
compagnia di un corpo. Neila morte I’anima se ne va da questo COTpo
mortale, ma nello stato intermedio ogni anima & rivestita di un corpo chela
rende capace di reagire alle condizioni di questo stato. Quel corpo non é
come il corpo fisico, ma € preparato con luce e tenebre, a seconda della
qualita delle azioni compiute da una persona nella vita, quasi che le azioni
di un uomo servano come corpo per I’anima in quello stato. Nella Parola di
Dio si dicé ripetutamente che alcuni corpi saranno luminosi ed alcuni
saranno oscuri. Essi saranno preparati con la luce e le tenebre delle azioni
umane. E’ questo un mistero raffinato, che perd non s’oppone alla ragione.
Un essere umano perfetto pud godere di un corpo illuminato gia in questa
vita e ¢i sono molti esempi di cid, di cui si fa esperienza in uno stato di
visione. Questo dato pud essere di difficile comprensione per una persona di
‘intelligenza comune, ia. coloro che hanno una qualche esperienza dello

_stato di visione non considereranno tale corpo, in quanto preparato dalle
azioni umane, come . qualcosa di sorprendente- o di improbabile, ma
apprezzeranno debitamente questo fenomeno. '

_ In breve, questo corpo che & acquisito secondo la condizioni delle
azioni di.una persona diventa una fonte della ricompensa per il bene e per il
male nello stato intermedio. Io stesso ne ho fatto esperienza. Spesso ho
esperimentato, mentre €ro completamente sveglio, 1’incontro. con gualche
persona che era morta, e ho visto che i corpi di alcuni malfatterie depravati
eran cosi scuri, come se fossero fatti di fumo. In breve, ho. esperienza
personale in tale questione ed affermo con insistenza . che — come Dio
Onnipotente ha detto — ciascuno & rivestito di un corpo dopo morte, che &
o luminoso © scuro. Sarebbe un errore da parte dell’uomo cercare di
cogliere queste grandi idee soltanto attraverso I’esercizio della ragione. Ci si
dovrebbe rendere conto che, come ’occhio nen pud. scoprire il gusto di
qualcosa di dolce, e la lingua non pud contemplare alcuniché, allo stesso
modo la conoscenza della vita dopo la morte, che pud essere acquista
soltanto mediante visioni sante, non pud essere spiegata pienamente sulla
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base della ragione. Dio Onnipotente ha fissato diversi mezzi per acquisire
conoscenza in questo'mondo di 'quanto ‘& sconosciuto. Percid, bisogna che
su ogni cosa si indaghi con 1 mezzi adeguatl Solo allora si potra arrivare ad
una conoscenza adeguata.’ : o

Un altro dato da tenere ben presente é che nella sua parola Dm ha
descritto come morti quelli che sono coinvolti nel vizio e nell’errore e ha
dichiarato vivi i virtuosi. La ragione per questo ¢ che le funzioni vitali di
coloro che muoiono in uno stato di lontananza da Dio, ad esemplo
manglando e bevendo e abbandonandos: alle proprie passioni, sono
interrotte, ed essi non partecipano in alcun modo al sostentamento
spirituale. Sono veramente morti e saranno risuscitati soltanto per 1l
castigo. Come ha detto Dio, il GlonoSO'
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La porzione di colui che va al suo Signore come un peccatore &
I'inferno; in esso costui non vivia né morra (20,75). Ma coloro che Dio ama
non muoiono con la loro morte fisica, pou:hé 11 loro sostentamente & con
loro.

Dopo barzukh c’é lo stato di ri_s'urrezione. In quello stato ogni anima,
buona o cattiva, giusta o disobbediente, riceverd un corpo visibile. Quel
giorno € state fissato per le perfette manifestazioni di Dio, quando ogni
persona arriverd a conoscere pienamente 1’Essere del suo Signore, e
ciascuno giungerd al vertice della sua retribuzione. Cid non dovrebbe
costituire una sorpresa, poiché Dio ha ogni potere di farlo e fa tutto quello
che vuole, come ha detto:

up&.’aﬁu-mt‘.f O\ 52 8857
Wéééfa-*"‘-’f.jcesfo@i 753206
e Gle ¥ 5h 335 05TRIBTES

2oy BIFCRMELG er

.ﬂa, I”‘-;.J‘u-' z,‘}) !I .:U

\



76

o - o A n" - 44 - -
S At s R BT

aE w L » L - A « X - b
5 (s Qbéa,i-hy%ug-?'w’s'
. - ’;.'-’o
(Al-var Gt -G3A557 481

Non sa I’'uomo che I’abbiamo creato da una semplice goccia di sperma
iniettata nel seno? Eppure egli & un contestatore accanito. Dimentica il
processo della sua stessa creazione, ma ha un mucchio di ¢ose da dire
riguardo a Noi. Egli chiede: Com’¢ possibile che una'persona sia risuscitata,
quando persino le sue ossa saranno imputridite? Chi ha il potere di ridargli
vita? Di’ loro: Colui che li ha creati una volta, ridara loro vita. Dio conosce
bene ogni tipo di creazione (36,78-80). II suo potere & tale che guando
stabilisce alcunché riguardo ad una cosa, dice: Sii, e quella-¢. Cosi, Santo é
lui, nelle cui mani & il regno sopra tutte le cose. A lui tutti sarete ricondotti
(36,82-84).

In questi versetti Dio, il Glorioso, sostiene che nulla ¢ al di fuori del suo
potere. Lui, che ha creato ’'uomo da una goccia di vile materiale, non ha
forse il potere di crearlo nuovamente? '

Una persona ignorante potrebbe obiettare che, poiche il terzo stadio,
che & lo stadio della risurrezione, arriva dopo un lungo periodo, lo stato di
barzukh sarebbe soltanto una specie di tempo di prigionia per i buoni e i
cattivi, senza alcuno scopo. La riposta & che si tratta di un malinteso,
dovuto a mancanza di conoscenza. Nel Libro di Dio ci sono due stati
menzionati per la retribuzione dei buoni e dei cattivi, uno dei quali € lo stato
di barzukh, in cui ciascuno avra la propria ricompensa in una maniera
nascosta. I cattivi andranno direttamente all’inferno, dopo la morte, e i
virtuosi troveranno conforto in cielo, immediatamente dopo la morte. Ci
sono alcuni versetti nel Sacro Quran che sostengono che ogni persona andra
incontro alla retribuzione per le proprie azioni immediatamente dopo la
morte. Ad esempio, riguardo ai giusti si dice:
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1l suo Signore gli ha detto: Entra in paradiso (36,27); e riguardo ai
cattivi si dice: ‘
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Qui si fa riferimento 2 due amici, uno dei quali fu ammesso in cielo ¢
I’altro fu condannato all’inferno. Quello introdotto in cielo era ansieso di
scoprire dove fosse il suo amico. Gli fu fatto vedere che ’amico si trovava
nellinferno  (37,56). Cosi, ricompensa e punizione hanno inizio
immediatamente dopo la morte, e quelli condannati all’inferno vanno
all’inferno, mentre quelli ammessi in cielo vanno in cielo. Ma dopo ¢’g il
giorno della manifestazione grandiosa, che ¢ stato fissato dalla grande
sapienza di Dio. Egli creé 1’uomo per essere riconosciuto grazie al potere da
lui manifestato nella creazione. Quindi egli distruggera ogni cosa, cosi da
essere riconosciuto grazie alla sua supremazia su ogni cosa, e poi radunera
tutti, dopo .aver loro concesso una vita perfetta, in modo da essere
riconosciuto grazie al suo potere.

Seconda prospettiva
La seconda prospettwa riguardante la vita dopo la morte, che il Sacro
Quran ha esposto, & che nell’aldila tutte le condizioni spirituali di questo
mondo saranno manifestate fisicamente, sia nello stato intermedio che nella
risurrezione. In questo contesto ¢’& un versetto che suona:
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Colui che avra continuato ad essere cieco in questa vita, sara cieco
anche nell’aldili e ancor piu smarrito (17,73). Cid significa che la cecita
spirituale di questa vita sara manifestata e avvertita fisicamente nell’aldila.

In un altro versetto si dice:
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Prendete questo essere infernale e mettetelo ai ceppl e bruciatelo e
legatelo con una catena deila lunghezza di settanta cubiti (69,31-33). Questi
versetti mostrano che il tormento spirituale di questo mondo sara
manifestato fisicamente nell’aldild. Ad esempio, i ceppi dell’ambizione
mondana, che hanno tenuto piegato il sue capo verso la terra, diventeranno
fisicamente percettibili nella vita dopo la morte. Analogamente, la catena
delle preoccupazioni mondane diventera visibile attorno ai suoi piedi, ¢ il
fuoco dei desideri mondani apparird nel suo pienc ardore.

Una persona viziosa nasconde in se stessa tutto un inferno di bramosie
e desideri mondani, e avverte la sensazione bruciante di questo inferno nel
tempo dei suoi fallimenti e delle sue frustrazioni. Cosi, quand’é allontanata
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dai suoi desideri mortali per diventare soggetta alla disperazione eterna, Dio
..Onnipotente fa si che il suo dolore si manifesti ﬁs:camente neIla forma di
fuoco com’e detto: :
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‘Sard posta una barrlera traloroe ¢io che essi desiderano ardentemente,
¢ questa sara la radice del loro tormento-(34,55). La catena di settanta cubiti
¢ un’indicazione del fafto che il malvagio spesso arriva all’etd di
settant’anni e talvolta, lasciando da parte gli anni della sua infanzia e
dell’etd molto avanzata, gli & concesso un periodo di settant’anni, che
potrebbe impiegare per lavorare saggiamente ¢ con buon senso. Ma lo
sventurato trascorre questi scttant’anni prigioniero della spirale delle
preoccupazioni di questo mondo, senza desiderare di esserne liberato. Cosi
Dio Onnipotente in questo verso afferma che i séttant’anni che una tale
persona trascorre nel perseguire obiettivi umani saranno- mamfestatl
nell’aldila come una catena di settanta cubiti, un cubito ogni anno. Bisogna
ricordare, a questo proposito, che Dio Onmpotente non affligge alcuna
creatura con sventure provementl dalui. Egli si hmlta amettere una persona
di fronte alle proprie cattive azioni. .

In un altro passo si dlce_.
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O voi, vili ed erranti, procedete verso un riparo che ha tre rami, che
non procura ombra; né proteggé dalla vampa del fuoco (77,31-32). T tre
rami menzionati qui rappresentano la bestialita, la selvatichezza e
Pimmaginazione selvaggla. Nel caso di coloro che non regolano queste -
facolta trasformandole in qualitd morali, esse si manifesteranno nell’aldila
come tre rami di un albero, privi di foglie e incapaci di fare ombra o di
proteggere dalla vampa, cosi che si & consumati dal fuoco. Per contrasto,.
sugli abitanti del cielo Dio Onnlpotente ha dett0'
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In quel giorne vedrai la luce degli uomini e delle donne credenti, che &
tenuta nascosta in questo mondo, correre davanti a loro e alla loro destra
(57,13). Ed in un aliro verso si dloe. S :
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In quel giorno alcuni volti saranno luminosi ed altri saranno scuri
(3.107). Un terzo versetto afferma:
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I -Giardino- promesso ai giusti & come s¢ avesse fium1 d’acqua
immarcescibile; e fiumi di latte dal gusto sempre buono; e fiumi di vino che
non inebria, un diletto per i bevitori; ¢ fiumi di miele puro, senza impurita
{47,16). Qui ¢ affermato chiaramente che il cielo dovrebbe essere inteso,
metaforicamente, come un fiume che comprende tutti questi beni in misura
inesauribile. Cid significa che I’acqua della v1ta, che una persona di
intelligenza spirituale beve in questa vita, sara manifestata visibilmente'
nell’aldila. Il latte spirituale col quale € nutrita, come un lattante in questa
vita, diventera. fisicamente visibile in cielo. 1l vino dell’amore di Dio, che di
continuo la inebria in questa vita, sara mamf@stato nella forma di fiumi in
cielo. - 1l. miele della dolcezza della fede, che una persona in possesso di
intelligenza spirituale ha splntualmente inghiottito in questo mondo, sara
manifestato e gustato fisicamente in cielo. Ogni. abitante del cielo
proclamera la propria condizione spirituale apertamente, attraverso i suoi
glardlm ¢ fiumi. Dio si disvelera in quel giorno dinanzi agli abitanti del
cielo. In breve, nell’aldila le condizioni spirituali non resteranno nascoste,
ma saranno fisicamente visibili ¢ percettibili. -

' Terza prospettlva :
La terza prospettiva che riguarda I’aldila ¢ che 01 sara un progresso
senza hmltl, come ha detto DIO Onmpotente
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La luce dei credenti correrd davanti a loro ¢ alla loro destra. Essi
supplicheranno: Signore, rendi perfetta la nostra luce per noi e ricoprici
della tua grazia. Certamente, tu hai potere sopra tutte le cose (66,9). La loro
supplica perché la loro luce sia resa perfetta € un’indicazicne del progresso
senza limiti. Essa significa che costoro sono giunti ad uno stadio tale di
illuminazione, da scorgere davanti a loro uno stadio ancora superiore;
vedendo poi lo stadio in -cui sono, lo considereranno inferiore e
supplicheranno per il raggiungimento dello stadio superiore; ¢ una volta
giunti a questo stadio, scorgeranno davanti a loro un terzo stadio ancora’
superiore al precedente, e supplicheranno per raggiungerlo. Cosi il loro
desiderio di progresso costante & indicato dall’espressione: Rendi perfetta la
nostra luce. In breve, questa catena di progresso continuera
indefinitamente. Non ci saranno deficienze, né saranno espulsi dal cielo, ma

continueranno ad avanzare giorno dope giorno.

Qualcuno potrebbe chiedere come mai, visto che costoro sono entrati
in cielo e hanno avuto il perdono di tutti i loro peccati, ci sia ancora bisogno
che essi supplichino per il perdono. La risposta ¢ che il vero significato di
maghfirat (ricerca di perdono) & la soppressione e copertura di una
ocondizione imperfetta o difettosa. Cosi, gli abitanti del cielo cercheranno di
raggiungere la perfezione e di ottenere il completo assorbimento nella luce.
Osservando una condizioe superiore, considereranno come difettosa la
propria e ne desidereranno la soppressione; e quindi, osservando una
condizione ancora superiore, desidereranno che la loro condizione inferiore
venga coperta, ¢ in questo modo saranno continuamente alla ricerca
illimitata di maghfirat. Questa ricerca di maghfirat o istigfahr talvolta ha
costituito Ia base per una critica rivolta al Santo Profeta, la pace ¢ le
benedizioni di Altah sianc su di lui. Sono certo che a quesio punto é
diventato chiaro che il desiderio di maghfirat & una questione che riguarda
'orgoglio dell>uomo. Colui che ¢ nato da una donna e non fa dell’istighfar
la propria abitudine, ¢ un verme e non un uomo, & cieco ¢ non ci vede, €
impuro e privo di purezza.

In breve, secondo il Sacro Quran, ’inferno ¢ il cielo sono ambedue
riflessi della vita dell’'uomo, e non sono qualcosa di nuovo che proviene
dall’esternc. E’ vero che nell’aldild saranno manifestati fisicamente, ma
saranno riflessi delle condizioni spirituali della vita in queste monde. Non
pensiamo al cielo come ad un ambiente che contiene alberi materiali, ne
pensiamo all’inferno come ad un ambiente pieno di zolfo infuocato.
Secondo gli insegnamenti' dell’Isiam il cielo e I'inferno sono i riflessi delle
azioni che una persona compie in questo mondo.






TERZA QUESTIONE

Lo scopo della vita umana e
i mezzi per raggiungerlo

Persone diverse, essendo miopi e senza grande risoluzione, stabiliscono
obiettivi diversi per la loro vita e si limitano a scopi ed ambizioni mondane.
Ma I'obiettivo che Dio Onnipotente ha fissato per 'uomo nella sua Sacra
Parola suona nel modo seguente:
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Ho creato. uomini e jinn affinché possano conoscermi ¢ adorami
(51,57). Cosi il vero scopo della vita umana sta nell’adorazione di Dio, nella
sua comprensione ¢ nella devozione completa a lui. '

E’ ovvio che I’uomo non & in una posizione in cui possa fissare Jo scopo
della propria vita, poiché non viene al mondo per decisione propria, né se ne
va da esso di propria volonti. E’ una creatura e ’Uno, che lo ha creato e gli
ha dato facolta migliori e superiori a quelle di tutti gli altri animali, ha
anche fissato uno scopo per la sua vita. Che lo si comprenda o meno, non
¢’é dubbio che I'obiettivo della creazione dell'uomo & ’adorazione e la vera
comprensione di Dio e la devozione completa a lui. In un altro passo del
Sacro Quran Dio Onnipotente ha detto:
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La religone che procura una vera comprensione di Dio e prescrive la
sua vera adorazione & I’Islam (3,20). L’islam & inerente alla natura umana e
Puomo & stato creato secondo 1'Islam. E’ questa la fede perenne (30,31-32).
Cid significa che Dio ha desiderato che l'momo dedichi se stesso
all’adorazione, obbedienza e amore di lui, con tutte le sue facolta. E’ questo.
il motivo per cui egli ha concesso all’'uomo tutte le facoltd che sono
adeguate per 1’Islam.. .
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Questi versi hanno un significato molto ampio. Una parte di esso & stata
esposta da noi nelld terza sezione delia risposta alla prima questione. Qui
desideriamo affermare brevemente che il vero scopo delle membra e facolta
interne ed esterne che sono state concesse all’uomo ¢ 1a comprensione di Dio
¢ 1’adorazione ¢ I’amore di lui. Ecco perché, pur occupandosi di diversi
progetti nella vita, 1’uomo non trova il proprio benessere se hon in Dio. Pué
godere di grandi ricchezze, pud occupare alte cariche, pud diventare un
grande mercante, pud trovarsi a guida di un regno esteso, pu¢ essere
conosciuto come un grande filosofo, ma alla fine deve lasciare tutte queste
cose con grande rincrescimento. Il 'suo cuore lo rimprovera costantemente
perché si preoccupa totalmente di affari mondani e la sua coscienza non
approva mai la sua furbizia € il suo inganno ¢ le sue attivita illecite. Una
persona intelligente pud prendere atto di questo problema anche nel modo
seguente; ’obiettivo di ogni essere dev’essere determinato ‘dalla sua piu alta
realizzazione, al di'1a della quale l¢ sue facoltd non possono -operare. Ad
esempio, la pin alta funzione di:un bue é I’aratura o l’irrigazione o il
transporto. Le sue facoltad non sono adatte ad altro. Percid lo scopo della
vita di un bue consiste proprio in queste tre cose. Non & capace di fare altro.
Ma quando guardiamo alle facolta di un uomo e cerchiamo di scoprire qual
& il vertice pit alto che possano raggiungere, troviamo che esso consiste:
nelia ricerca di Dio, I’Elevato. Egli desidera diventare cosi devoto di Dio da
non considerare nulla come cosa propria; tutto guello che & deve diventare
di Dio. Egli condivide con gli altri animali I’impulso naturale a mangiare,
dormire, ecc: Nell’industriosita alcuni animali sono ben pit avanti di lui. In
verita, le api, estraendo ’essenza di diversi tipi di fiori, producono un miele
cosi eccellente, che. l’'uomo non ¢ ancora stato capace di ‘eguagliarle. E’
ovvio, quindi, che il piu alto obiettivo delle facolta dell’uomo & incontrare
Dio, I’Elevato. Cosu, il vero. propos1to della sua vita ¢ che la finestra del suo
cuore sia aperta a DIO

Mezzl per raggmngere lo scopo dell’uomo

 Ci si pud chiedere come sia possibile raggiungere questo obiettivo ¢
attraverso quali mezzi una persona possa trovare Dio. 11 primo mezzo per
raggiungete questo scopo consiste nel riconoscere Dio Onnipotente in
maniera corretta e nel credere nel Dio Vero. Infatti, se il primo passo non ¢
giusto, -ad esempio, se una persona crede in un uccello, o in un animale, o
negli elementi, o nella proposta di un essere umano, come se si trattasse di
un dio, non ci pud essere speranza che essa cammini lungo il retto sentiero
nel suo ulteriore progresso verso Dio. II Vero Dio aiuta colore che lo
cercano; ma come pud un dic morto aiutare i morti? In questo contesto Dio

-il Glorioso ha esposto questo esempio eccellente: :
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A lui soltanto si rivolge la vera preghiera, poiché elgi ha il potere di fare
tutte le cose. Quelli che essi invocano oltre a lui, non rispondono loro in
alcun modo. 11 loro caso & come quello di uno che stende la propria mano
verso l’acqua, perché essa raggiunga la sua bocca, ma non la raggiunge. Le
preghiere di coloro che non sono consapevoli del Vero Dio non sono che
un’illusione (13,15).

Ii secondo mezzo consiste nell’essere informati sulla perfetta bellezza di
Dio Onnipotente; il cuore infatti ¢ naturalmente attratto dalla bellezza, la
cui osservazione vi genera amore. La bellezza di Dio ¢ la sua Unita e la sua
Grandezza ¢ la sna Maesta ¢ gli altri suoi attributi, come ha detto il Sacro
Quran:
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Dio & Uno nel suo essere e nei suoi attributi e nella sua gloria. Tutti
dipendono da lui. Egli concede Ia sua vita ad ogni frammento di realta. Egli
& la fonte della grazia per ogni cosa e non ha bisogno della grazia di
nessuno. Egli non & né un figlio né un padre € non ha nessuno che gli sia
eguale o che gli rassomigli (112,2-6). Il Quran attira ripetutamente
Iattenzione sulla grandezza e maesta di Dio, inculcando cosi nella mente
dell’uomo che soltanto tale Dio pud essere ’obiettivo desiderato del cuore,
e non alcun essere morto o debole o commiserevole o impotente.

Il terzo mezzo per avvicinarsi a Dio &4 la conoscenza della sua
beneficienza. Infatti, la bellezza e la beneficienza sono due incentivi
dell’amore. Gli attributi di Dio riguardanti la sua beneficienza sono
riepilogati nella Surah Fatiha come segue:
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Vale a dire: Dio crea i suoi servi dal nulla, grazie alla sua perfetta
Beneficienza e 1a sua Provvidenza & loro disponible in ogni tempo. Egli & il
sostegno di ogni cosa ed ogni genere della sua Beneficienza a stato
manifestato per le sue creature (1,2-4). La sua benevolenza & senza limiti,
com’é detto:
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Se cerchi di contare le bonta di Allah, non sarai in grado di numerarle
(14,35). o o ' -
1l quarto mezzo per raggiungere il vero scopo della vita stabilito da Dio
Onnipotente & la supplica, com’é detto: :
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Invocatemi, ioc vi risponderé (40,61). Siamo ripetutamente €
pressantemente invitati a supplicare, per poter trovare Dio non mediante il
nostro potere, ma mediante il suo potere. . . :

Il quinto mezzo per raggiurigere lo scopo della vita fissatc da Dio
Onnipotente & sforzarsi per la sua causa; vale a dire; Dobbiamo cercare Dio
donando i nostri beni per la sua causa e usando tutte le nostre facolta per
promuovere la sua causa, e dando la nostra vita per la sua causa € facendo
tiso della nostra ragione per la sua causa; come ha detto: '
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Adoperatevi per percorrere la sua via, con i vostri beni e la vostra vita e
con tutte le vostre facolta (9,41). E: Qualunque cosa egli vi ha CORCEsSso in
intelligenza e conoscenza, e comprensione € arte, usatelo per la nostra causa
(2,4). Noi certamente guidiamo lungo le nostre vie coloro che si adoperano
per noi’* (29,70). ' -

Il sesto mezzo per raggiungere questo obiettivo & stato descritto come
fermezza, nel senso che un cercatore non deve stancarsi o scoraggiarsi, né
temere la prova, come ha detto Dio: ' : :
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Su coloro che affermano: Dio & il nostro Signore, e volgono le spalle ai
falsi déi e sono fermi, vale a dire, restano saldi nelle prove e nelle calamita,
su’ costoro discendono angeli, che li rassicurano: Non temete né
rattristatevi, e sarete riempiti di gioia; e godete per aver ereditato la felicita
che vi &€ stata promessa. Noi siamo vostri amici in questa vita e nell’aldila
(41,31-32).

Questi versetti indicano che con la fermezza s’acquista il piacere di Dio
Onnipotente. E’vero, com’é stato detto, che la fermezza & pit di un
miracolo. La perfezione della fermezza si ha quando uno ¢ circondato da
calamitd, ¢ la vita e I’onore e il buon nome sono tutti in pericolo per la causa
di Allah, e non ci sono a disposizione mezz di conforto, tanto che persino
visioni e sogni e rivelazione sono sospesi da Dio, come prova, ed uno &
lasciato senza speranza in mezzo a pericoli terribili; in tale situazione non ci
si deve scoraggiare, né si deve battere in ritirata come fanno i codardi, né si
deve permettere che la propria fedeltd sia minimamente messa in dubbio.
Nen si deve permetiere che la propria sinceritd ¢ perseveranza siano
sminuite; si deve essere contenti nella propria disgrazia; bisogna essere
riconciliati con la morte; non si deve aspettare che un amico c¢i dia il suo
sostegno perché possiamo mantenerci saldi; né si devono cercare buone
notizie da parte di Dio, a causa della severit della prova. Si deve stare dritti
e saldi, a dispetto della propria disperazione e debolezza e mancanza di
conforte da qualsiasi parte. Ci si deve offrire in sacrificio, del tutto
riconciliati con i decreti divini, senza mostrare insofferenza, né esprimere
rimpianto, fino alla fine della prova. E’questa la fermezza che conduce a
Dio. E’ questo quel profumo che ancora ci raggiunge dalle ceneri dei
Messaggeri e dei Profeti ¢ dei Fedeli e dei Martiri.

A cid si fa riferimento anche nella supplica:
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Guidaci lungo il sentiero della fermezza, il sentiero che attira le tue
bonta e i tuoi favori e percorrendo il quale si acquista il tuo piacere (1,6-7).
C’& anche un altro versetto, che indica la stessa cosa:
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Signore, invia su di noi la tua fermezza in questo tempo di prova e facci
morire in uno stato di sottomissione a te (7,127). Ci si dovrebbe rendere
conto che nel tempo delle disgrazie e delle avversita Dio Onnipotente fa
discendere una luce nel cuore di coloro che egli ama. Rinvigoriti da essa
costoro affrontano quelle sventure con grande serenita e, per la dolcezza
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"della fede, baciano le catene che li imprigionano. Quando una persona
devota & afflitta e i segni della morte diventano manifesti, essa non inizia
una contesa con il suo Signore e Benefattore, perché la liberi da questa
condizione, in quanto l'insistere in un supplica per la salvezza in tale
condizione significa combattere il decreto di Dio e non va d’accordo con la
completa sottomissione. Un vero amante continua ad andare avanti nelle
sventure e, considerando la vita come un nulla in tale circostanze, €
salutandola, si sottomette completamente alla volonta di Dio, cercando
soltanto il suo piacere. Riguardo a tali persone Dioc Onnipotente ha detto:
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Colui che Dio ama offre la propria vita per la causa di Dio, in cambio
- del compiacimento di Dio. Tali persone conquistano la compassione di Dio
(2,208). B’ questo lo spirito della fermezza, attraverso il quale s’incontra
Dio. Comprenda chi vuole comprendere. ©

Il settimo mezzo per raggiungere l'obiettivo della vita & di stare in
compagnia dei giusti, e di osservarne I’esempio perfetto. Una delle necessita
dell’avvento di profeti & costituita dal fatto che 1'uomo desidera
naturalmente un esempio perfetto, e tale esempio favorisce lo zelo
promuove grande risoluzione. Colui che non segue un esempic diventa
indolente e si smarrisce. Cid & indicato da Allah, il Glorioso, nel versetto:
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State in compagnia dei giusti (9,119); e nel versetto: Guidaci lungo il
sentiero di coloro ai quali hai concesso i tuoi favori (1,7), vale a dire:
Bisogna stare in compagnia dei giusti e imparare le vie di coloro che sono
stati destinatari della grazia prima di noi.

L’ottavo mezzo per raggiungere I’obiettivo della vita & costituito dalle
visioni e dai veri sogni e da rivelazione. Come sentiero che conduce a Dio
Onnipotente, si tratta di un sentiero difficile, costellato di sventure e
avversitd, ed & possibile che, camminando lungo questo sentiero poco
familiare, una persona si smarrisca ¢ cominci a disperare e si fermi. La
grazia di Dio desidera continvare a confortarla e ad incoraggiarla,
aumentando il suo zelo e il suo ardore. Cosi, di tanto in tanto egli usa
confortare queste persone con la sua Parola e la sua rivelazione, e
manifestare loro la sua vicinanza. Cosi esse vengono rafforzate e procedono
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con zelo nel loro cammino, Egli ha detto:
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Per esse ci sono buone notizie in questa vita e nell’aldila (10,65). 11.
Sacro Quran ha esposto numerosi altri mezzi per i ragglung1mento

dell’obiettivo della vita, ma per motivi-di tempo noi ci asteniamo -
dall’enunciarli qui. .



QUARTA QUESTIONE

La pratica degli ordinamenti concreti
della legge in questa vita e nell’altra

Abbiamo gia affermato che I’effetto della legge divina vera € perfetta
sul cuore dell’uomo in questa vita & quello di elevarlo da una condizione
selvaggia, per convertirlo in un essere umano, ¢ quindi di investirlo di alte
gualitd morali, per farne infine una persona devota. Uno degli effetti degli
ordinamenti concreti della legge ¢ che una persona che segue la vera legge
riconosce progressivamente i diritti dei propri simili ed esercita le facolta
dell’equita, della benevolenza, della vera compassione, nelle occasioni
giuste, Tale persona condivide con i propri simili, secondo i loro rispettivi
ranghi, i beni con i quali Dio I'ha favorita, quali la conoscenza, la
comprensione, il benessere e mezzi di conforto. Essa diffonde 1a sua luce,
come il sole, sull’intera umanita, ¢ come la luna, che prende la luce da Dio
per convogliarla su altri. Muminata come il giorno, tale persona mostra i
sentieri della virtu e della bonta ad altri, ¢ come la notte copre le loro
debolezze e procura conforto agli -affaticati. Come il cielo fornisce
protezione con la sua ombra per chiunque ne abbia bisogno, ¢ riversa la
pioggia della grazia a tempo debito. Come la terra, per pura umilita, si
trasforma in pavimento per il conforto di ciascuno, e li raccoglie insieme per
garantire loro sicurezza, ed offre loro diversi tipi di frutti spirituali. Cosi,
colui che aderisce alla legge perfetta adempie ai propri obblighi verso Dio ¢
le sue creature nel modo migliore. Costui si perde in Dio e diventa un vero
servo delle sue creature. B’ questo effetto degli ordinamenti concreti delia.
legge qui in questa vita. _ :

Il loro effetto nell’aldila & che una persona che aderisce ad essi
osservera il suo rapporto spirituale con Dio come una realta manifesta. -
servizio che aveva reso alle creature di Dio per amore di Dio stesso, che era
stimolato dalla fede e dal desiderio di azioni giuste, le sard manifestato
come gli alberi e i fiumi del paradiso. In questo contesto Dio Onnipotente
ha detto:
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Noi chiamiamo a testimone il sole ¢ la sua luce; e chiamiamo a
testimone la luna, quando segue il sole ¢ ne ottiene 1a luce e la convoglia agli
nomini; e chiamiamo a testimone il giorno, quando manifesta la luce del
sole e mostra i sentieri; e chiamiamo a testimone la notte, quando diventa
buio ed essa avvolge ogni cosa; e chiamiamo a testimone il cielo e lo scopo
per il quale & stato creato; e chiamiamo a testimone la terra e lo scopo per il
quale ¢ staia distesa come un pavimento; e chiamiamo a testimone 1’anima
umana e la sud qualita che la rende eguale a tutte queste altre cose; vale a
dire, tutte quelle qualitd che si trovano disperse tra gli altri corpi che sono
stati menzionati sono comprese nell’anima dell’uomo perfetto. Come questi
corpi servono 'uomo in diverse maniere, cosi I'uomo perfetto compie tutto
questo servizio da se stesso. Egli infatti dice: Sara liberato dalla morte ed
otterra la salvezza colui che purifica la propria anima, vale a dire, colui che
serve le creature di Dio per devozione a Dio stesso, come il soleelalunaela
terra.

Si deve tener presente che in questo contesto la vita significa la vita
eterna, che sara concessa all’'uomo perfetto. E’ questa un’indicazione che il
frutto per chi si conforma agli ordinamenti concreti della legge sara la vita
eterna nel mondo a venire, una vita che sard nutrita per sempre dalla visione
di Dio. Si dice quindi che colui che corrompe la propria anima ¢ non
acquisisce le qualita per le quali & stato fornito delle capacita appropriate ¢
torna indietro, dopo aver trascorso una vita impura, sara rovinato ¢ non
potra sperare nella vita eterna. Cid ¢ illustrato dall’evento della cammella di
Allah, che fu sgarrettata da un malvagio della tribu di Thamud e le fu
impedito di bere alla sua fonte. E’ questa un’indicazione che I'anima
dell’uomo & una cammella di Dio, che egli cavalca, nel senso che il cuore
dell’uomo ¢ il luogo delle manifestazioni divine. L’acqua della cammella &
I’amore e la comprensione di Dio che la nutrono. Quando quelli della tribu
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di Thamud tagliarono i tendini alla cammella di Dio, impedendole di
abbeverarsi, furono colpiti dal castigo di Dio, ed egli non si curd del come se
la sarebbero cavata i loro dipendenti. Cosi va in rovina chi corrompe la
propria anima e le impedisce di nuirirsi del nutrimento spirituale e non
desidera il suo progresso (91,2-16). ' .
La filosofia dei giuramenti del Sacro Quran
C’& una profonda filosofia nel fatto che Dio chiama a testimoni il sole,
la luna ecc. Alcuni dei nostri avversari, per mancanza di conoscenza,
criticano Dio perché chiama a testimoni delle cose create. Poiché la loro
intelligenza & terresire e non celeste, costoro non riescono ad apprezzare le
idee vere. Colui che fa un giuramento propone una testimonianza a
sostegno delle sua rivendicazione. Una persona che non ha testimoni per
quanto afferma, chiama Dio a testimone, il quale conosce cid che v’é di
nascosto ed & il primo testimone in ogni controversia. Tale persona propone
1a testimonianza di Dio facendo un giuramento nel suo nome, volendo dire
con cid che se Dio poi non la castighera, questa sara la prova che Dio ha
confermato la verita della sua asserzione. Percio non &lecito ad una persona
fare un giuramento nel nome di una qualsiasi cosa creata, poiché nessuna
cosa creata possiede la conoscenza dell’invisibile, né ha il potere di punire
colui che fa un giuraménto falso. In questi versetti, in cui & Dio che chiama
a testimoni vari fenomeni, si tratta di una cosa ben diversa da quando una
persona fa un giuramento. Le manifestazioni divine sono di due tipi.
Anzitutto, quelle che sono ovvie e riguardo alle guali non ¢’¢ controversia.
In secondo luogo, ci sono quelle manifestazioni divine che avvengono per
deduzione, riguardo alle quali 1a gente differisce ¢ pud cadere in errore. Lo
scopo di Dio Onnipotente nel chiamare a testimone i fenomeni ovvi & quello
di chiarire, con la loro prova, le sue manifestazioni per deduzione.

E’ ovvio che il sole e la luna e il giorno e la notte & il cielo e la terra
possiedono rispettivamente quelle caratteristiche che abbiamo menzionato,
ma ciascuno di essi non & consapevole delle caratteristiche che possiede
’anima umana. Cosi, Dio ha dichiarato le sue manifestazioni ovvie come
testimoni allo scopo di spiegare le sue manifestazioni per deduzione. E’
come dicesse: Se siete in dubbio per quanto riguarda le qualita di cui &
rivestita I’anima umana, allora riflettete sul sole e sulla luna e sugli altri
fenomeni citati, i quali ovviamente possiedono queste qualita. Voi sapete
che I’'uomo & un.microcosmo che comprende una minuta rappresentazione
del modello dell’universo. Poiché & chiaro che i grandi corpi del
macrocosmo possiedono queste qualitd ¢ procurano benefici alle creature di
Dio, allora come pud 'uomo, che si pone ben al di sopra di tutti questi
corpi, essere senza quelle qualita? Non pud essere. In veritd, come il sole,
I’'uomo possiede la luce della conoscenza € della ragione, con la quale puo
illuminare il mondo. Come la luna, egli riceve la luce della visione e della
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rivelazione del Divino e la convoglia ad altri, che non-sono ancora arrivati al
livello piu alto del progresso umano. B dunque, dome potete dire che la
profezia & una nozione falsa e che tutta la realtd profetica e le leggi ¢ i libri .
sostenuti come divini sono soltante il frutto dell’impostura e dell’egoismo
di certi esseri umani? Voi vedete come tutti i sentieri sono illuminati e le
alture ¢ le depressioni diventano distinguibili quando spunta il giorno. Alle
stesso modo 1’uomo perfetto & il giorno della luce spirituale; col suo avvento
ogni sentiero diventa chiaramente distinguibile. Egli indica il retto sentiero,
poiché & egli stesso il giormo luminoso della verita e della giustizia.
Analogamente, voi vedete come la notte accomoda gli affaticati e come i
lavoratori, dopo un giorno di duro lavoro, dormono sul seno benevolo della
notte e riposano dalle loro fatiche. La notte copre anche tutti i difetti e le
imperfezioni. Allo stesso modo, i servi perfetti di Dio procurano conforto
alla popolazione ¢ quelli che ricevono la rivelazione sollevano tuite le
persone sagge dalle loro grandi fatiche. Mediante essi grandi problemi di
comprensione vengono facilmente risolti. La divina rivelazione dunque
copre i difetti della ragicine umana ¢, come la notte, non lascia che le sue
mancanze divengano note, in quanto le persone sagge correggono i propri
difetti per conto proprio, alla luce della rivelazione, e cosi mediante le
benedizioni della santa rivelazione di Dio evitano che i loro difetti diventino
noti a tutti. E* questa la ragione per cui nessun filosofo musulmano offri
mai il sacrificie di un galle a un idolo, come aveva fatte Platone. Platone
s’inganno, perché era privo della luce della rivelazione e, nonostante fosse
un grande filosofo, compi un gesto cosi stupito e odioso. I filosofi
musulmani evitarono pratiche cosi sciocche e insane perché seguireno il
nostro signore e padrone, il Santo Profeta, la pace ¢ le benedizioni di Allah
siano su di lni. Questo mostra come la rivelazione divina copra, come la
notte, le deficienze dei sapienti.

Voi siete anche consapevoh del fatto che i servi perfetti di Dio, come il
cielo, forniscono protezione a tutti gli affaticati. I suoi profeti e i destinatari
della sua rivelazione effondono la pioggia della loro beneficienza, come il
cielo, e possiedono anche le qualita della terra. Diversi tipi di alberi di alta
conoscenza spuntano dalle loro anime raffinate, dalla coi ombra ¢ dai cui
fiori e dai cui frutti la gente ricava beneficio. Cosi, questa legge visibile della
natura, che & esposta davanti ai nostri occhi, & testimone della legge
nascosta, la cui testimonianza Dio Onnipotente ha citato in questi versetti,
nella modalitd di un giuramento. Riflettete dunque quanio sia piena di
sapienza la parola che si trova nel Sacro Quran e che € uscita dalla bocca di
un illetterato abitarite del deserto. Se non fosse stata la Parola di Dio, i
sapienti e coloro che sono detti altamente educati, confrontati con questa
idea raffinata, non 1’avrebbero resa oggetto di critica. E’ esperienza comune
che, quando una persona non & capace di apprezzare qualcosa sulla base
della ragione finita, éritica ci® che & basato sulla sapienza, e la sua critica
diventa prova del fatto che quell’espressione di sdpienza & al di 1a delle
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possibilita di comprensione delle menti comuni. E’ questo il motivo per cui
coloro che sono ritenuti saggi hanno sollevato un’obiezione contro questo
fenomeno. Ma ora che il mistero & stato risolto, nessuna persona
ragionevole lo criticherd, ma ne trarra godimento. ' '

In un altro paséo il Sacro Quran ha espresso tale giuramento allo scopo

di citare un esempio dalla legge dalla natura, a sostegno del fenomeno della
rivelazione. Esso ha detto: R
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Chiamiamo a testimone il cielo, che fa scendere la pioggia, e la terra,

che fa germinare diversi tipi di vegetazione con I’aiuto di tale pioggia, che il

Quran & parola di Dio e sua rivelazione, ¢ che esso decide tra la'veriti e la

'HISNZOgna €-non ¢ un parlare vano, vale a dire non & stato rivelato fuori
tempo ed ¢ arrivato come una pioggia di stagione (86,12-15). -

Qui Dio Onnipotente espone una ben nota legge della natura, a
sostegno della verita del Sacro Quran, che & 1a sua Parola. E’ questione di
osservazione comune il fatto che nel tempo del bisogno la pioggia scende dal
cielo ¢ che tutta la vegetazione della terra dipende dalla pioggia. Quando la
pioggia € trattenuta, allora gradualmente anche i pozz si svuotano, per cut
anche I’acqua della terra dipende dalla pioggia del cielo. Ecco perché nella
stagione delle piogge anche il livello dell’acqua nei pozzi cresce, dato che
’acqua celeste esercita un’influenza sull’acqua terrena. Lo stesso si dica del
rapporto tra la rivelazione divina e la ragione uvmana. La rivelazione divina
¢ acqua celeste e la ragione & acqua terrena, che riceve sostentamento
dall’acqua celeste Quando I’acqua celeste, vale a dire la rivelazione divina, &
trattenuta, anche I’acqua terrena gradualmente finisce. E’ questa la ragione
per cui, quando passa un lungo periodo senza che sulla terra compaia un
qualche destinatario della rivelazione, la ragione dei sapienti si corrompe,
come si corrompe e asciuga I’acqua terrena. Per apprezzare questo
fenomeno sarebbe sufficiente gettare uno sguardo sulla condizione del
mondo immediatamente prima dell’arrivo del Santo Profeta, la pace ¢ le
benedizioni di Allah siano su di lui. Poiché erano trascorsi seicento anni
dopo il tempo di Gest, ¢ nessun destinatario della rivelazione era apparso
durante questo intervallo, il mondo intero era caduto nella corruzione. La
storia di ciascun paese mostra che, prima dell’arrivo del Santo Profeta — la
pace e le benedizioni di Allah siano’su di lvi — la menzogna era diventata
corrente in tuito il mondo. Perché accadde questo? Accadde perché la
rivelazione divina era stata trattenuta per un lungo periodo e il regno del .
cielo era caduto nelle mani della ragione umana soltanto. Nessuno ignorala
corruzione in cui gli uomini erano coinvolti, al seguito della ragione
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difettosa. Cosi, poiché la pioggia della rivelazione non scese per un certo
periodo, 'acqua della ragione si prosciugd.

Cosi, in questi giuramenti Dio Onnipotente attira ’attenzione sulla
legge stabile ed eterna della natura ¢ invita a riflettere sul fatto che tutta la
vegetazione della terra dipende dall’acqua del cielo. La legge ovvia della
natura & una testimone della legge nascosta che governa la rivelazione
divina. Dovete cercare dunque di trarre beneficio dalla testimonianza di
questa testimone ed evitare di fare della ragione la sola vostra guida, poiché
& un’acqua che non pud durare senza acqua celeste, E” una caratteristica
dell’acqua celeste quella di far salire il Tvello dell’acqua di tutti i pozzi, sia
che cada direttamente in essi o meno. Allo stesso modo, quando un
destinatario della rivelazione divina appare nel mondo, allora la ragione &
illuminata e chiarificata ad un grado non testimoniato .prima,
indipendentemente dal fatto che una persona saggia la segua o meno. La
gente incomincia a cercare la verita e le sue facolta di riflessione sono moss¢
dall’invisibile. Cosi, tufta questa nuova intraprendenza della ragione e del
cuore & avviata dall’avvento benedetto di un destinatario della rivelazione
divina e le acque della terra sono fatte crescere da cio. Cosi, quando vi
rendete conto che tutti hanno cominciato a cercare la religione e che una
crescita improvvisa ha smosso le acque terrene, allora alzatevi e state
all’erta e sappiata per certo che la pioggia celeste & caduta dal cielo & che

'acqua della rivelazione divina & caduta su un cuore umano.






' QUINTA QUESTIONE

Le fonti della conoscenza divina

In questa sede non & possibile, per mancanza di tempo, esporre in tutta
la sua completezza quanto dice il Sacro Quran su questo argomento. Percid
¢i limiteremo ad affermazioni concise, a mo’ d’esempio.

1l Sacro Quran ha attirato I’attenzione su tre tipi di conoscenza: la
conoscenza per mezzo di deduzione, la conoscenza per mezzo della certezza
della vista, e la conoscenza per mezzo della certezza dell’esperienza. Come
abbiamo gid spiegato, con certezza per deduzione s’intende una cosa che
deve essere conosciuta non direttamente, ma attraverso qualcos’altro, da
cui puod essere dedotta. Ad esempio, guardando il fumo deduciamo
Pesistenza del fuoco. Non vediamo il fuoco, ma vediamo il fumo, e percié
crediamo nell’esistenza del fuoco. Infatti, se vedessimo il fuoco, cid
secondo il Sacro Quran avrebbe la qualitd della certezza per vista. Se
dovessimo entrare nel fuoco, la nostra conoscenza avrebbe la qualita della
certezza per esperienza. Abbiamo gia spiegato tutto questo e rimandiamo i
nostri uditori e lettori a quella spiegazione.

Dovrebbe essere noto che la fonte del primo tipo di conoscenza, vale a
dire la conoscenza per certezza-di deduzione, ¢ la ragione ¢ I’informazione.
Dio Onpnipotente dice nel Sacro Quran che gl abitanti dell’inferno
affermeranno: . : :
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vale a dire, affermerannc che s¢ avessero fatto esercizio della propria
ragione e si fossero accostati alla considerazione della religione ¢ delia
dottrina ragionevolmente, o se avessero dato ascolto e avessero letto con
attenzione i discorsi e gli scritti dei sapienti e degli studiosi, non sarebbero

stati condannati all’inferno (67,11). Tutto questo concerda con un altro
versetto, dove st dice:
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vale a dire: Dio Onnipotente non richiede agli esseri umani nulla che sia al di
12 della loro capacita intellettuale, ed espone soltanto dottrine tali che siano .
comprensibili agli nomini, cosi che le sue direttive non vengano imposte
all’'uomo senza che questi sia in grado di accoglierele (2,287). Anche questi
versetti indicano che si pud ottenere la certezza della conoscenza anche per
deduzione, ascoltando quanto dice qualcuno. Ad esempio, nei non
abbiamo visitato Londra e ne abbiamo soltanto sentito parlare da quanti
Phanno visitata; ma in questo caso possiamo forse immaginare che tutti ci
abbiamo detto delle bugie? Oppure, non siamo vissuti al tempo
dell’imperatore Alamgir, né I’abbiamo visto; ma possiamo forse dubitare
che Alamgir sia stato uno degli imperatori Moghul? Come siamo arrivati a
questa certezza? La risposta é: Grazie alla continuita dell’ascolto di quanto
lo riguarda. Cosi, non ¢’& dubbio che anche I’ascolto porta la conoscenza di
una persona allo stadio della certezza per via di deduzione. Anche i libri dei
Profeti sono fonte di conoscenza attraverso ’ascolto, ammesso che non ci
sia contraddizioe in quanto si sente. Ma se un libro pretende di essere
rivelato e ci sono di esso cinquanta o sessanta versioni, alcune delle quali ne
contraddicono altre, allora, anche se alcuni POSSONoC aver ritenuto come
accurate soltanto due o tre o quattro di tali versioni, rifintando Ie altre come
spurie o artefatte, cid non costituirebbe prova di sorta da utilizzare come
base per una conoscenza sicura. Tutti quei libri dovrebbero essere respinti,
come non attendibili, a motivo della loro contraddizione, € non potrebbero
essere ritenuti una fonte di conoscenza. E’ conoscenza infatti soltanto
quella che da vera comprensione, mentre una raccolta di contradizzioni non
pud dare alcuna comprensione certa.

Il Sacro Quran non ¢ limitato esclusivamente alla conoscenza acquisita
mediante le continuitd dell’ascolto. Esso continene - argomenti .ben
sviluppati sul piano della ragione, che inducono alla convinzione. Nessuna
delle dottrine e dei principi ¢ comandamenti che esso espone sono imposti’
puramente per autorita. Come si spiega, essi sono tutti inscritti nella natura
dell’uomo. Il Sacro Quran & chiamato un ‘Ammonitore, come si dice:
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nel senso che non espone nulla che sia nuovo, ma ammonisce su quanto gia

esiste nella natura dell’'uomo e nel libro della natura (21,51). In un altro
passo si dice:
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nel senso che P’Islam non cerca di inculcare alcunché peér costrizione, ma
espone ragioni a sostegno di ogni cosa (2,257). Il Quran possiede una
qualitd spirituale che _illumina i cuori, com’¢ detto:

' m&@,é;'.gi&f@‘\_;l.’.;f}ﬁ; .

'E’ un mezzo salutare per cid che affligge le menti (10,58). Cosi, non &
semplicemente un libro che & stato trasmesso attraverso generazioni, ma
comprende argomenti ragionati di grande levatura ed & carico di una luce
splendente. :

Gli argomenti intellettuali che hanno una base ' ragionevole
indubbiamente conducono una persona alla certezza della conoscenza, per
induzione. Cio & indicato dai seguenti versetti: '
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Quando persone sapienti e ragionevoli riflettono sulla struttura della
terra ¢ dei corpi celesti e sull’alternarsi del giorno e della notte, vi scoprono
ragioni a sostegno dell’esistenza di Dio. Quindi cercano I’aiuto divino per
una maggiore illuminazione ¢ pensano a Dio guando stanno in piedi, o sono
sedute, o giacciono distese sui loro fianchi, per cui il loro intelletto si affina’
e la loro riflessione sulla struttura della terra e dei corpi celesti li costringe
ad affermare che questo sistema saldo e ordinato non pud essere stato
creato invano, ma ¢ una manifestazione degli attributi divini. Cosi,
confessando la Divinita del Creatore dell’universo, supplicano: Signore, tu
sei Santo, al di sopra di ogni negazione che si pud fare di te ¢ di ogni
tentativo di attribuirti qualita imperfette. Salvaci, percio, dal fuoco
dell’inferno. 1l senso &.che una negazione di Dio & essa stessa inferno e che
ogni conforto e diletto proviene da lui e dal riconoscimento di lui. Colui che
& privato del riconoscimento di Dio abita nell’inferno gid in questa vita

(3,191-192).



‘La naturs della coscienza umana
La coscienza umana & anch’essa una fonte di conoscenza, che nel Libro
di Dio & stata chiamata natura umana, com’¢ detto.
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Seguite la natura designata da Allah, la natura secondo la quale egli ha
plasmate I'umanitad (30,31). Che cosa inculca la natura? Essa insegna a
credere in Dio come Uno, senza associati, Creatore di tutto, al di sopra della
nascita e della morte. Abbiamo descritto 1a coscienza come una fonte di
conoscenza per certezza dovuta a induzione, benche, apparentemente, in
questo caso la mente non passi da un tipo di conoscenza all’altro, come fa
quando osservando il fumo conclude che esiste il fuoco, e tuttavia anche qui
¢’¢ un tipo molto raffinato di trasferenza: Dio ha dotato ogni cosa di una
qualita particolare, che non pud essere descritta a parole, ma verso la quale
la mente di una persona ¢ orientata immediatamente, all’atto di osservare
quella cosa o di contemplarla. Quella qualita & inerente ad ogni cosa, come
it fumo ¢ inerente al fuoco. Ad esempio, quando contempliamo ’Essere di
Dio Onnipotente e ci chiediamo che cosa dovrebbe essere: se Dio debba -
essere nato come noi o debba soffrire 0 morire come noi, instantaneamente
a queste riflessioni in nostro cuore ¢ tormentato e 1a nostra coscienza trema
erifiuta indignata qualsiasi idea del genere e grida che Dio, sulla cui potenza
sono incentrate tutte le nostre speranza, dev’essere libero da ogni difetto e
dev’essere Santo e Perfetto e Potente. Nel momento in cui pensiamo a Dio,
noi cogliamo un rapporto perfetto tra Dio e I"Unita, persino superiore a
quello che sussiste tra il fuoco e il fumo. Percio, la conoscenza che
otteniamo attraverso la coscienza & conoscenza a livello di certezza Ottenuta
mediante induzione.

Ma ¢’¢ un altro stadio, rignardo a tale conoscenza; esso ¢ chiamato
conoscenza mediante la certezza della vista. E’ questo un grado di
conoscenza che si ha quando non vi sono intermediari tra noi e ¢ié di cui
abbiamo avuto conoscenza. Ad esempio, quando sentiamo un odore buono
0 cattivo mediante il senso dell’oifatto, o percepiameo ia dolcezza o salinita
di qualcosa mediante il senso del gusto, o percepiamo il calore o il freddo di
qualcosa mediante il senso del tatto, tutta questa conoscenza avviene, per
cosi dire, attraverso la vista.

Per quanto riguarda 1’aldila, la nostra conoscenza arriva al grado di
certezza per vista quando riceviamo una rivelazione diretta e ascoltiamo la
voce di Dio con le nostre orecchie, & contempliamo le visioni vere e chiare di
Dio con o nostri occhi. Senza dubbio, abbiamo- bisogno di rivelazione
diretta, se vogliamo raggiungere quella perfetta comprensione di cui il
nostro cuore ¢ affamato e il nostro essere & assetato. Se Dio Onnipotente



100

non ci ha fornito prima il mezzo per tale comprensione, perché ha creato
-questa fame ¢ questa sete nei nostri cuori? Potremmo forse dirci soddisfatti
se in’questa vita, che & 'unica misura che possediamo dell’aldila, dovessimo
credere nel Dio vero e perfetto e potente s6lo sulla base di favole e storie, 0
dovessimo_ dipendere dalla comprensione e dalla ragione soltanto, le cui
possibilita sono difettose & incomplete? Non & forse vero che i cuori dei veri
amanti di Dio desiderano godere il diletto di conversare con 1’ Amato? Forse
_che coloro ché hanno rinunciato ad ogni cosa nel mondo per amor di Dice
hanno dedicato il loro cuore e la loro esistenza a lui, dovrebbero essere.
soddisfatti di vivere lamentosamente in una luce spenta, senza contemplare
il volto di questo Sole di Verita? Non & forse vero che un’affermazione del
Dio Vivente: Io sono presente, accorda tale grado di comprensione, che a
suo confronto i libri pensati dalle menti di tutti 1 filosofi si risolvano in un
nulla? Che cosa possono insegnarci questi cosiddetti filosofi, se sono essi
stessi ciechi? In breve, se Dio Onnipotente ha stabilito di accordare la
comprensione perfetta a quanti locercano, allora certamente egli ha
mantenuta aperta la via per conversare con loro. In questo contesto Dio, il
Glorioso, ¢i ha insegnato, nel Sacro Quran, la seguente supplica:

Sautls Gad 5 Dl REITIRICudl

Guidaci lungo il sentiero di coloro ai quali hai concesso i tuoi favori
(1,6-7). Qui con divini favori s’intende la conoscenza celeste per mezzo di
rivelazione e visioni, che sono concesse direttamente all’uomo. In un altro
passo si dice: . . ' ' :
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Su coloro che, avendo creduto in Dio, perseverano nella fermezza,
discendono gli angeli di Dio, a rassicurarli: Non temete, né rattristatevi, €
godete nel paradiso che vi @ stato promesso (41,31). Qui & chiaramente
affermato che i servi giusti d Dio ricevono da lui una rivelazione nel tempo
del timore e della tristezza e che gli angeli discendono su di essi per
rassicurarli. In um altro passo si dice: : :
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Gli amici di Dio ricevono buone notizie in questa vita mediante la
rivelazione e conversano con DlO, ed avranno la medesima esperienza anche
nell’aldila.

11 significato della rivelazione

Bisogna tenere ben presente che rivelazione non significa che un’idea
sorge nella mente di una persona che sta riflettendo su di una cosa. Ad
esempio, un poeta dopo aver pensato mezzo verso cerca I’altra meta nella
sua mente ¢ la sua mente gli suggerisce la seconda meta. Questa non &
rivelazione, ma é& il risultato della riflessione, secondo la legge della natura.
‘Quando una persona riflette su qualcosa, buona o cattiva, un’idea
corrispondente sorge nella sua mente. Ad esempio, una persona che é pia e
verace compone versi a sostegno della sua veracitd, ed un’altra, che & cattiva
¢ viziosa, sostiene 1a sua mezogna nei propri versi e insulta i giusti. Non c’e
dubbio che ambedue scrivono un certo numero di versi, ed & del tutto
possibile che i versi di colui che & nemico dei giusti ¢ sostiene la menzogna
siano migliori dei versi dell’altro, a motivo della superiore maestria di
quello nello scrivere poesie. Cosi, se si dovesse dire che il sorgere di
un‘ideanella mente di vna persona & rivelazione, un vile poeta, che & nemico
della veritd e dei giusti e scrive in opposizione alla veritd ¢ fa ricorso alla
menzogna, sarebbe chiamato un destinatario della rivelazione divina. Molte
novelle sono scritte in stile eccellente ed espongono nell’insieme favole
bugiarde, ma ben coerenti ¢ ordinate. Queste storie dovressero forse essere
definite rivelazione? Se rivelazione significasse semplicemente un’idea che
sorge nella mente di una persona, anche un ladro potrebbe essere chiamato
un destinatario della rivelazione, poiché un ladro esperto pensa spesso 2
modi sorprendenti per rubare e depredare, ¢ attraverso la sua mente
passano molti piani intelligenti di furto ¢ assassinio. Forse che tutti questi
progetti insani possono essere chiamati rivelazione? Certamente no. Cosila
pensano soltanto coloro che non sono consapevoli del vero Dio, il quale
conforta il cuore dei - suoi servi con la sua conversazione e accorda la
comprensione della conoscenza spirituale a coloro che gli sono familiari.

Che cos’é dunque la rivelazione? E’ la conversazione viva e vigorosa
del Dio Santo e Potente con un suo servo scelto, o con una persona che egli
ha stabilito di rendere suo eletto. Quando questa conversazione incomincia
in una maniera adeguata ¢ soddisfacente, del tutto libera dall’oscurita di
concetti falsi, € non & composta semplicemente di parole senza significato ed
inadeguate, ed ¢ piena di diletto e di sapienza e di maesta, allora certamente
é la parola di Dio, con la quale egli intende confortare il suo servo ¢
manifestarsi a lui. Talvolta la rivelazione é concessa a una persona per
mezzo di una prova € non s’accompagna alla pienezza delle benedizioni. In
questo caso il destinatario & messo alla prova in questo stadio elementare,
cosi che, avendo assaggiato qualcosa della rivelazione, possa ordinare la
propria vita lungo le linee di coloro che sono i veri destinatari della
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rivelazione, altrimenti andrebbe incontro a frustrazione. Se non adotta le
vie di coloro che sonc veramente giusti, & privato della pienezza di questo
bene ed & abbandonato ai suci vuoti vaneggiamenti.

Milioni di virtuosi sono stati destinatari di rivelazioni, ma non tutti
erano di eguale valore nella stima di Dio. In verita, persino i santi Profeti di
Dio, che sono i destinatari della divina rivelazione al piu alto livello, non

sono eguali di rango, come ha detto Dio Onnipotente: :
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Di questi Messaggeri noi ne abbiamo elevato alcuni al di sopra di altri
(2,254). Cid mostra che la rivelazione & pura grazia divina ¢ non & prova di
elevazione. L’elevazione si ha secondo il grado della verita, sincerita, e
fedelta del destinatario, che & conosciuto soltanto da Dio. Se Ia rivelazione
possiede tutte queste condizioni benedette, & anche uno dei frutii di tali
qualitd. Non ¢’& dubbio che, se la rivelazione assume la forma di domanda,
che il destinatario rivolge a Dio, e di risposta, che Dio concede, ¢ c’é un
legame tra domanda e risposia, € 1a rivelazione & caratterizzata dalla luce e
dalla maesta divina, € comprende la conoscenza dell’invisibile e la vera
comprensione, allora & veramente parola di Dio. E’ necessario che la
rivelazione divina sia come un dialogo tra due amici. Quando il servo fa una
domanda, deve ricevere da Dio Onnipotente-una risposta bella ed
eloquente, nella quale il suo io e il suo pensiero ¢ la sua riflessione non
devono avere parte alcuna. Se tale dialogo € concesso come un bene ad una
‘persona, & parola di Dio, ¢ il suo destinatarios.& care a Dio. Che la
rivelazione debba essere concessa come un bene gratuito, e che una serie
viva e santa di rivelazioni siano concesse a un servo da Dio in modo chiaro e
in forma pura, & un dato che riguarda non chiunque, ma soltanto coloro che
raggiungono il livello elevato di fede e sincerita e di azione giusta, e di cid
che qui non possiamo disvelare. La rivelazione vera e santa manifesta molte
meraviglie della Divinitd. Molto spesso una luce splendente & generata e,
insieme ad essa viene concessa una rivelazione maestosa ¢ luminosa. Nessun
bene potrebbe essere superiore a quello per cui un destinatario della
rivelazione pud conversare con 1’Essere che & il Creatore dei cieli e della
terra. Dio pud essere visto in questo mondo soltanto attraverso la
conversazione con lui.

Cid non include la condizione di una persona dalla cui lingua proceda
una parola vand, ¢ un’ass€rzione o un verso non accompagnato da dialogo.
Tale persona & messa alla prova da Dio, poiché Dio talvolta mette alla prova
un suo servo indolente e negligente in questo modo, per cui un’affermazione
‘0 un’asserzione esce dal suo cuore 0 dalla sua bocca, ¢ costui diventa una
persona cieca, che non sa da dove la sua asserzione & venuta, se da Dio

o dal Satan. Tale persona dovrebbe implorare istighfar per quanto
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concerne questa. esperienza. Ma se un servo di Dio giusto e virtuose fa
esperienza di un dialogo senza impedimenti con ’Essere divino, ed ascolta
-espressioni divine luminose, e deliziose, e sensate, ¢ sapienti, e maestose, in
una stato in cui & completamente desto e nella forma di domanda e di
risposta, almeno per dieci volte, nel senso che egli fa una domanda e Dio
risponde ad essa, e poi, mentre & completamente desto, propone un’altra
questione -¢ Dio risponde, ¢ fa un’altra umile domanda e Dio replica, ¢
questo accade per dieci volte, allora questa é rivelazione. Se nel corso di tale
dialogo Dio accetta le sue preghiere e lo istruisce con prospettive eccellenti e
lo-informa sugli eventi a venire ¢ lo onora ripetutamente del suo dialogo
chiaro, tale persoma dovrebbe essere profondamente grata a Dio
Onnipotente ¢'dovrebbe dimostrargli maggior devozione di chiungue altro,
poiché Dio, per pura grazia, I’ha scelta tra i suoi servi e 1’ha resa erede di
quei fedeli che sono vissuti prima di lei. Questo bene gratuito & quanto mai
raro e costituisce la piu grande fortuna. Per colui al quale & concesso, tutto
il resto diventa completamente senza valore,

Una caratteristica dell’Islam

L’Islam ha sempre prodotto persone di questo rango. Solo neli’Islam
Dio s’accosta ad una suo servo e tiene conversazione con lui e parla al suo
intimo. Egli costruisce il proprio trono nel cuore di costui e lo attira
dall’interno verso il cielo. Gl concede tuiti i beni che erano stati concessi a
quelli prima di lui. B’ un peccato che il mondo cieco non si renda conto di
quanto una persona possa avvicinarsi a Dio. Tali persone non mettono in
mosira se stesse; ¢ se altri lo fanno, o sono dichiarati miscredenti, o sono
messi al posto di Dio. Si tratta, in ambedue i casi, di gravi errori, che vanno
da un estremo all’altro. Una persona sapiente non dovrebbe mancare di
grande risoluzione ¢ non dovrebbe persistere nel negare che un tale rango
¢levato possa essere conferitc a qualcuno, e dovrebbe evitare sia di
denigrare sia di divinizzare costui. Quando una persona raggiunge questo
rango elevato, Dio Onnipotente manifesta un tale rapporto con lei, come se¢
la coprisse con il manto della sua Divinita ed essa diventa uno specchio per
contemplare Dio. Ecco perché il Santo Profeta — la pace e le benedizioni di
Allah siano su di lui — ha detto: Colui che ha visto me ha visto Dio. E’
questo 1’ultimo stadio nel progresso spirituale defl’uomo, nel quale gli é
concessa soddisfazione completa.

Chi sta parlando & onorato della divina conversazione
A questo punto sarei coipevole di un grave torto verso i miei simili se
non dichiarassi che 1a divina bonta mi ha concesso quella condizione che ho
appena definito e mi ha onorato con il tipo di conversazione di cui ho
appena esposto dettagliatamente i tratti, cosi che possa dare la vista ai ciechi
¢ guidare i cercatori dell’Uno, che finora & stato smarrito, ¢ dare a coloro
che accettano la veritd la buona notizia di quella sacra fontana di cui molti
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parlano, ma che pochi trovano. Desidero assicurare gli uditori che il Dio,
Fincontro col quale ¢ la salvezza ¢ il bene eterno dell’nomo, non pud essere
trovato se non si segue il Sacro Quran. Voglia il Cielo che gli nomini vedano
quello che io ho visto, € ascoltino quello che ho sentito, ¢ si liberino di quelle
che sono pure favole, per correre verso la veritd. L’acqua purificatrice che
rimuove ogni dubbio, quello specchio attraverso il quale quell’Essere
Supremo puo essere visto, &la conversazione con 1’Essere Divino, di cui ho
appena parlato. Si alzino coloro che cercano la verita e s’ingaggino in tale
ricerca. Vi dico in verita che se le anime sono intente alla verra ricerca e i
cuori sentono una sete sincera, gli uomini cercheranno quella via ¢
indagheranno per trovare quel sentiero. Come & possibile scoprire quella via
e come potrd essere rimosso il velo che fa da ostacolo? Assicuro tutti i
cercatori che 1’Islam soltanto comunica la buona notizia di quel sentiero.
Da lungo tempo tutti gli altri popoli hanno sigillato la rivelazione divina.
Siate certi, tuttavia, che questo sigillo non & imposto da Dio, ma & una scusa
messa avanti dall’nomo perché privo di rivelazione. Siatecerti che, come
non & possibile che possiamo vedere senza occhi, e che possiamo sentire
senza orecchie, e che possiamo parlare senza lingua, cosi, non & possibile
che possiamo contemplare il volto del Vero Amato senza ’aiuto del Quran.
Ero giovane ed ora sono vecchio, ma non ho mai incontrato nessuno che
abbia trangugiato la coppa di questa comprensione visibile se non da questa
santa fontana.

La fonte della conoscenza perfetta
: ¢ la rivelazione divina

Miei cari, nessuno pud combattere contro i disegni di Dio. Siate certi
che la fonte della conoscenza perfetta & la rivelazione divina che é concessa
ai santi profeti di Dio. Percid Dio, che & I'oceano delia grazia, non stabili
che quella rivelazione divina dovesse essere sigillata per il futuro, cosi che in
guesto modo il mondo venisse distrutto. Le porte della sua rivelazione e
della conversazione con lui sono sempre aperte. Se le cercherete lungo le vie
giuste, le troverete facilmente. L’acqua della vita & scesa dal cielo € s’¢
fermata nel suo luogo appropriato. Che dovete fare, per poterne bere?
Dovete, in un modo o nell’altro, arrivare a questa fontana e accostarvi la
bocca, perche siate saziati con I’acqua della vita. Tutta la fortuna di una
persona consiste nel correre nella direzione in cui coglie quella luce, €
nell’adottare le via in cui scopre un segno dell’ Amico che & stato Smarrito.
Avete osservato che la luce sempre discende dal cielo. Gli espedienti propri
dell'uvomo e le sue congetture non pPoOSsONo concederne una vera
conoscenza, Potete forse contemplare Dio senza che egli si manifesti?
Potete forse vedere nelle tenebre senza Iaiuto della luce celeste? Se potete
fare questo, allora forse potete vedere anche in questo caso. Ma i nostri
occhi, bencheé in condizioni perfette, dipendono dalla luce celeste; e le
nostre orecchie, benché in grado di sentire perfettamente, dipendono
dall’aria che circola sotto la direzione divina. Non puo essere vero quel Dio
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che ¢ silenzioso e lascia ogni cosa alle nostre congetiure. I1 Dio Perfetto e
Vivente € colui che si manifesta di propria iniziativa. Anche in questo tempo
ha deciso di disvelare #1 proprio Essere. Le finestre del cielo stanno per
aprirsi, il giorno sta per spuntare. Beati sono coloro che s’alzano per cercare
il vero Dio, ’Uno che non & colpito da alcuna calanuta La splendore della
sua Gloria non ¢ mai oscurato. Nel Sacro Quran si dice;

(pwevs uﬁ?-')‘ba-a,‘—d\"" 251

nel senso che tutta la luce dei cieli e della terra proviene da Dio e illumina
ogni cosa. Egli ¢ il Sole che da 1a luce al sole, ed & la vita di tutti gli esseri
animati sulla terra. Egli & il Dio Vivo e Vero. Beati coloro che lo accolgono
(24,36). :

La terza fonte della conoscenza € la certezza attraverso }’esperienza,
vale a. dire, tutte le avversitd e le calamiti e le sofferenze che vengono
esperimentate dai Profeti e dai giusti per le mani dei loro avversari, o che
sono imposte loro dal decreto divino. Mediante queste avversita e
sofferenze tutti i comandamenti della legge e le sue direttive, che erano
comprese dalla mente umana intellettualmente, appaiono in forma concreta
¢ diventano esperienza, e quando vengono sviluppate dall’esercizio pratico
arrivano al loro culmine, e la persona interessata diventa essa stessa un
codice perfeito della guida divina. Tutte le qualitd morali, come la
tolleranza, la retribuzione, la costanza, la misericordia ecc., che fino ad ora
pervadevano la mente e il cuore teoricamente, diventano parte della
personalitd mediante I’esperienza concreta e imprimono il loro marchio
sulla personalita globale di chi soffre, come ha detto Dio, il Gloricso:
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Certamente vi tenteremo con qualcosa come il timore e la fame e la
perdita di beni e di vita e dei frutti del vostro lavoro; vale a dire, soffrirete di
tutto questo per le mani dei vostri nemici o per virtd del decreto divino.
Allora annunciate la buona notizia a coloro che sono saldi, i quali, quando
la sventura li colpisce, non si scoraggiano, ma dicono: Certamente, noi
apparteniamo a Allah ¢ a lui faremo ritorno. Su costoro sono le benedizioni
del loro Signore e la misericordia, € sono essi ad essere guidati giustamente ¢
perfettamente (2,156-158). Questi versetti indicano che non ¢’¢ virtii nella
conoscenza che & limitata alla mente ¢ al cuore. La vera conoscenza é quella
che sorge dalla mente e regola e educa tutte le membra, € manifesta nella
pratica tutto cié che ¢ immagazzinato nella memoria. Cosi, la conoscenza &
rafforzata e promossa in quanto la sua impronta & posta su tuite le membra
con Vesperienza concreta. Nessun tipo di conoscenza, per quanic
elementare, raggiunge il proprio culmine senza pratica. Ad esempio,
abbiamo sempre saputo che cuocere il pane & del tutto facile e non implica
una grande arte. Tutto cio di cui ¢’¢ bisogno & che, dopo aver impastato la
farina e preparato la pasta, la dividiamo in pezzi della giusta misura e,
premendo ciascun pezzo tra la nostre mani, lo distendiamo e lo poniamo su
una superficie riscaldata, ¢ lo giriamo di qua e di'la finché si cuoce e diventa
pane. Ma questa & solo conoscenza accademica. Se, senza esperienza,
incominciamo il processo di panificazione, la nostra prima difficolta sta nel
preparare la pasta nel modo adeguato, cioé in modo tale che non diventi
troppo dura ¢ non resti troppo molle. E anche se riusciamo a preparare la
pasta, dopo grande sforzo ¢ fatica, il pane che cuociamo sard in parte
bruciato e in parte non cotto a sufficienza, pieno di grumi di forma
irregolare, e cid anche se fossiamo stati ad osservare il processo di
panificazione per mezzo secolo. Cosi, basandoci solo suila nostra
conoscenza, che non abbiamo mai messo in pratica, consumeremmo
inutilmente una grande quantita di farina. Se & questo i caso della nostra
conoscenza astratta in faccende elementari, come possiamo allora basarci
solamente sulla nostra conoscenza, $enza alcuna esperienza pratica, in
questioni di grande rilevanza? Cosi, Dio Onnipotene ci insegna in questi
versetti che le sofferenze che ci impone sono mezzi per perfezionare la
" nostra conoscenza attraverso ’esperienza.

Egli infatti ¢i ha ammonito: Senz’altro sarete tentati per quanto
riguarda i beni che possedete e le vosire persone, vale a dire, ci sara chi

saccheggera i vostri beni e vi uccidera; e per certo voi soffrirete molte cose
penose per le mani di Ebrei ¢ di Cristiani e di coloro che associano partner
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ad Allah. Ma se mostrerete coraggio e saprete trattenervi, cié veramente
sard segno di grande risoluzione (3,187). Tutti questi versetti intendono
sostenere che ¢ benefica solo quella conoscenza che & stata messa alla prova
dall’esperienza, e la conoscenza che & puramente accademica ¢ non & stata
oggetto di esperienza non giova a nulla.

Come i beni si moltiplicano attraverso il commercio, allo stesso modo la
conoscenza raggiunge il suo vertice spirituale attraverso l’esperienza
pratica. Cosi, I'esperienza pratica é il mezzo principale per perfezicnare la
conoscenza ¢ getta una luce sulla conoscenza stessa. La certezza definitiva
della conoscenza si raggiunge mediante I’esperienza di ogni parte di essa.
Cid & quanto accadde nell’lslam. Dio Ommipotente diede ai Musulmani
Popportunita di illustrare qualunque cosa era insegnata loro nel Quran nella
loro pratica, e cosi di diventare ripieni della sua luce.

Due fasi della vita del Santo profeta

E’ questo il motivo per cui Dio Onnipotente divise la vita del Santo
Profeta — la pace e le benedizioni di Allah siano su di lui — in due fasi, una
fase di avversitd e calamitai e sofferenze, e altra di vittoria, in modo tale
che durante 1a fase delle sofferenze venissero illustrate quelle elevate qualita
morali che entrano in gioco in simili periodi, e durante Ia fase della vittoria e
autoritd potessero essere illustrate quelle elevate qualitd morali che non
possono essere manifestate in assenza di autoritd. Cosi, ambedue questi tipi
di qualitad sono stati perfettamente illustrati nella vita del Sante Profeta —
la pace e le benedizioni di Allah siano su di lui — che & passato attraverso
queste due fasi e condizioni. Durante il periodo della prova, alla Mecca, che
durd per tredici anni, il Santc Profeta — la pace e le benedizioni di Allah
siano su di lui — dimostrd in pratica tutte le elevate qualita che una persona
perfettamente giusta dovrebbe mostrare in tale situazione, come la fiducia
in Dio, la perfetta serenitd nella sofferenza, 1’adempimento fermo e
premuroso dei doveri e un ¢coraggio indomito. Osservando la sua fermezza
molti dei miscredenti credettero in lui e cosi attestarono che soltanto una
persona che ha difucia completa in Dio pu¢ dar prova di tale fermezza ¢
sopportazione nella sofferenza.

Durante la seconda fase, vale a dire la fase della vittoria, dell’autorita ¢
della prosperitd, egli dimostrd qualita elevate come la tolleranza, il
perdono, la benevolenza e il coraggio, cosi che un grande numero di
miscredenti credettero in lui, essende testimoni di queste sue alte qualita
messe in pratica. Egli perdond quelli che lo avevano perseguitato, garanti
sicurezza a coloro che lo avevano cacciato dalla Mecca, concesse grandi
beni a quanti tra loro erano nel bisogno e, avendo oftenuto autorita suoi
suoi aspri nemici, i perdoné tutti. Essendo testimoni delle sue alte qualitd
morali, molti di Joro attestarono che tali qualita potevano essere dimostrate
soltanto da una persona che viene da Dio ed & veramente giusta. Ecco come
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tutto Pastio che i suoi nemici avevano nutrito contro di lui per un Jungo
periodo fu cancellato dai loro cuori in un istante. La sua qualita pid grande
2 stata quella che il Sacro Quran esprime nelle seguenti parole:
. L1 A LI T "‘,”-I’ s A
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Di’ loro: La mia adorazione e i miei sacrifici e il mio vivere ¢ il mio
morire sono tutti per Allah (6,163). Cid significa che I*obiettivo di tutta la
sua vita & stato quello di dimostrare la gloria di Dio e di procurare conforto
alle sue creature, cosi che, attraverso il suo soffrire costantemente fino alla
morte, potessero avere la vita. Nessuno dalla menzione della sua morte per
la causa di Dio e per il bene delle sue creature, dev'essere indotto a ritenere,
erroneamente, che egli avesse pensato (Dio ci salvi) ad autodistruggersi,
immaginando — come gli ignorauti e gli insensati — che il suo suicidio
sarebbe stato di beneficio per altri. Egli era del tutto libero da tale stupido
modo di pensare e vi si opponeva totalmente. Il Sacro Quran ritiene che
chiunque sia colpevole di ‘autodistruzione & un grande peccatore, punibile
cott un severo castigo, com’e detto:

ws 4G n) » e
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vale a dire: Non commettete suicidio e non diventate la causa della vostra
distruzione (2,196). E’ ovvio che se X soffre di dolori allo stomaco, sarebbe
“sciocco che Y si rompesse la testa per la grande compassione che nutre per
X. Non si tratterebbe di un gesto virtuoso, ma solfanto di una sofferenza
inutile, causata dalla stupidita. In tali circostanze sarebbe virtuoso da parte
di Y cercare di servire X in un modo adeguato e utile, ad esempio, dandoglhi
suggerimenti di carattere medico e procurandogli le medicine necessarie. 11

. sno rompersi la testa non sarebbe di alcun vantaggio per X. Comporterebbe
solo un infliggere una sofferenza inutile ad una parte nobile del proprio
corpo. In breve, il vero significato del verso citato sopra & che il Santo
Profeta — la pace e le benedizioni di Allah siano su di i — per vera
compassione, aveva dedicato la propria vita all’impegno faticoso per il
benessere dell’umanitd e, mediante suppliche ed esortazioni e la’
sopportazione della persecuzione, ¢ con ogni mezzo adeguato e saggio,
aveva dato la propria vita e sacrificato le proprie comodita per questa
¢ausa; come Dio, il Glorioso, ha detto:

S K dl ta it

(’H/Lu) -":“’.‘1!’1')1.;;.;&533



109

Forse tu rischierai la morte, per il dispiacere che essi non credano
(26,4). E: Che la tua anima non si rovini sospirando per loro (35,9). Cosi, il
modo saggio di dare la propria vita al servizio della propria gente & di
sopportare avversitd per il loro bene, in accordo con la benefica legge della
natura, e di vivere la propna vita ponendo in atto progetti adeguati a quelio
scopo, € non picchiarsi in testa con un sasso a motivo della situazione
pericolosa della propria gente, risultante dai suoi errori e dalle sue
afflizioni, o andarsene da questa vita dopo aver ingoiato due o tre pillole di
stricnina, immaginando che con questo assurdo espediente si possa aprire la
via della salvezza alla propria gente. Questo non ¢ un metodo da womini,
ma una tendenza femminile, E' sempre stato cosi: le persone poco
coraggiose, che si vedono incapaci di sopportare avversita, corrono verso il
suicidio. Qualunque sia la spiegazione che si pud dare di questo fatto, non
¢’ dubbio che tale azione & pura follia.

Anche qui, & ovvio che la sopportazione di avversita ¢ la non resistenza
al nemico da parte di una persona che non ha mai avuto ’opportunita di
vendicarsi non pud essere ritenuta una qualita morale, poiché non si sa
come tale persona si comporterebbe se avesse "occasione di farsi vendetta,
Se una persona non passa attraverso le avversitd, per arrivare poi
all’autoritd e alla prosperita, le sue sue vere qualitd non possono essere
manifestate. E’ ovvio che di una persona che trascorre interamente la vita in
uno stato di debolezza, indigenza, e disperazione, sopportando
continuamenie la persecuzione, non si pud dire che possieda alte qualita
morali, Se non ha maj avuto I’occasione di partecipare ad una battaglia,
non si pud dire se sia coraggiosa o codarda. Non possiamo valutare il suo
carattere, poiché non sappiamo come tratterebbe i suoi nemici, nel caso li
vinca, o come userebbe dei suoi beni, nel caso diventi ricca. Li stiperebbe in
un magazzino, o li distribuirebbe alla gente? Se si trovasse su un campo di.
battaglia, scapperebbe, o si comporterebbe da combattente coraggioso? Nel
caso del Santo Profeta — la pace ¢ le benedizioni di Allah siano su di lni —
il favore e la grazia divina gli diedero piena opportunita di manifestare le
sue elevate qualitd morali. Egli diede prova di generositd, coraggio,
mitezza, tolleranza ed equita nelle occasioni giuste, e ¢id a un tale grado di
perfezione, che sarebbe inutile cercare un’altra persona che lo eguagli. In
ambedue le fasi della sua vita, nella debolezza ¢ nella potenza,
nell’indigenza e nella prosperita, egli dimostrd al mondo intero a quale
grado possedesse tutte le qualitd morali. Non c’¢ una sola qualitd morale
elevata che egli non abbia avuto ’opportunita di esercitare, per dono di Dio
Onnipotente. Nel suo caso tutte le qualitd morali eccellenti, come il
coraggio, la generositd, la fermezza, la tolleranza, la mitezza ecc., sono
state cosi chiaramente dimostrate, che non & possibile cercare chi sia eguale
a lui. B’ vero anche che coloro che avevano portato all’estremo la
persecuzione contro di lui ed avevano progettato la distruzione dell’ Islam
non furono lasciati impuniti da Dio. Rinunciare al castige nel loro caso
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aviebbe comportato la distruzione dei giusti sotto il calcagno dei loro
nemici. o o
Lo scopo delle guerre del Santo Profeia

Lo scopo delle guerre del Santo Profeta — la pace e le benedizioni di
Allah siano su di lui — non fu quello di spargere del sangue inutilmente. I
Musulmani erano stati espulsi dalle loro case ancestrali, molti Musulmani
innocenti, uomini ¢ donne, erano stati martirizzati, ¢ tuttavia i malfattori
non eranc disposti a smetterla, e impedivano continuamente il progresso
dell’Islam. In queste circostanze la divina legge della sicurezza esigeva la
salvaguardia dei perseguitati da una distruzione totale. Percid, quelle guerre
avevano lo scopo di sradicare la cattiveria di color che erano propensi
all’assassinio ¢ di respingere il male. Esse ebbero luogo in un periodo in cui i
malfattori si proponevano la rovina dei giusti. In queste circostanze, se
I’Islam non avesse fatto ricorso a misure di autodifesa, migliaia di donne e
di bambini innocenti sarebbero stati sgozzati e ’Islam avrebbe cessato di
esistere.

E’ un grande errore da parte dei nostri avversari pensare che la guida
djvina in nessun caso debba inculcare 1a resistenza al nemico ¢ debba sempre
dare prova del suo amore e della sua misericordia con la mitezza ¢ la
gentilezza. Tali persone pensano di mostrare una grande riverenza per Dio,
il Signore del’Onore ¢ della Gloria, attribuendogli soltanto le qualita della
gentilezza e della tenerezza, Ma coloro che sanno riflettere ¢ meditare si
rendono conto facilmente che tali persone si trovano in un errore grande e
manifesto. Una contemplazione della legge divina della natura mostra
chiaramente che essa &, senz’altro, pura misericordia. Ma questa
misericordia non si manifesta nei modi della gentilezza e della tenerezza in
tutte le circostanze. Per pura misericordia, come un medico, essa talvolta ci
amministra una dose dolce e talaltra ci prescrive una medicina amara. La
misericordia divina tratta con noi come ciascunc di noi ftratta
misericordiosamente con il proptio corpo. Non ci pud essere dubbio che
ciascuno di noi ama il proprio corpo nella sua totalitd, ¢ ci disturba molto
chiunque intenda anche solo strapparci un capello. Tuttavia, nonostante il
fatto che I’amore che nutriamo per il nostro corpo sia distribuito su tutto
€sso, e tutte le membra ci siano care, & chiaro che il nostro amore per
ciascun membro non & dello stesso grado o della stessa qualitd. In effetti,
I’amore per le nostre membra principali, da cui dipende largamente la
realizzaione dei nostri obiettivi, prevale nei nostri cuori. Analogamente, la
nostra stima per la totalitd delle membra & molto superiore dell’amore che
nutriamo per ciascun membro in particolare. Cosi, quando ci troviamo di
fronte ad una situazione in cui la sicurezza di un membro superiore dipende
da una ferita, o da un taglio o una da rottura inflitta ad un membro
inferiore, noi ci deccidiamo per tale operazione. Ci dispiace che venga ferito
o tagliato un membro che ci ¢ caro, ma al pensiero che il disordine di un
membro inferiore possa procurare la distruzione del membro. superiore,
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acconsentiamo con riluttanzo alla sua esportazione. Questo esempio
dovrebbe aiutarci a capire che quando Dio vede che i suoi servi giusti
corrono il pericolo di essere distrutti per le mani degli-adoratori di falsita, ¢
che cid porterebbe a grande disordine, egli manifesta il suo progeito
adeguato, o dal ciclo o dalla terra, per la salvaguardia dei giusti € per
I’eliminazione del disordine. Egli infatti, come ¢ Misericordioso, & anche
Sapiente.

Ogni lode spetta ad Allah, il Signore dell’Universo.
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