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INTRODUZIONE

Il capitolo di cui presentiamo la traduzione fa parte della
prima sezione (fasl) delle al-Futihat al-Makkiyya ('), dedicata
alle conoscenze (ma @rnif) ed ¢ il penultimo di quelli dedicati
ai Pilastri dell’Islam. In esso, come in quelli dedicati alla
salat, alla zakat ed al pellegrinaggio, Ibn ‘Arabi, dopo aver
illustrato 1l significato del rito, sia in senso esteriore che
interiore, prende in considerazione gli aspetti di dettaglio del
rito stesso, fornendo per ciascuno di essi una trasposizione
interiore o simbolica (z tbar). Cio che puo sconcertare un
lettore occidentale afflitto da una mentalita sistemica ¢ che
sulle questioni di dettaglio egli riporta quasi regolarmente
piu posizioni divergenti dei sapienti, senza mai affermare
che una ¢ giusta e le altre sono sbagliate, ma limitandosi
tutt’al piu a dichiarare che una di esse ¢ quella a cui aderisce,
e fornendo comunque per ciascuna di esse una trasposizione
interiore.

Gia alla sua epoca 1 dottori della Legge (fuqaha’) (*) aderenti

1 ) Nelle citazioni dei brani di questa opera ho adottato come riferimento la terza
edizione in quattro volumi, stampata al Cairo nel 1910, riportando numero del
capitolo, volume, pagina e linea iniziale. Nel citare uno kadit ho invece adottato come

riferimento la classificazione usata nella “Concordance et indices de la tradition musulmane”
di A J. Wensinck, edita da Brill.

2 ) Il termine fugaha’ ¢ il plurale di faqik, che deriva dal verbo fagiha, che significa avere
scienza, conoscenza o comprensione. Nel Cap. 441 [IV 54.31] Ibn ‘Arabi precisa che i
termini ‘ilm, ma‘rifa ¢ figh “hanno tutti lo stesso senso; si comprende tuttavia che ¢’¢ una
differenza tra di loro nel significato (daldla), cosi come essi si differenziano nei termini”.
In particolare il fagzh ¢ colui che ha conoscenza della Legge tradizionale, in tutti i
suoi aspetti, tra cui quello giuridico in senso occidentale non rappresenta quello pit
importante. Nel Vangelo I'espressione tradotta in italiano come “dottori della Legge”
corrisponde al latino legisperiti ed al greco vopurog. Se da un lato Ibn ‘Arabi stigmatizza
gli errori dei dottori della Legge della sua epoca, dall’altro sottolinea la loro importanza
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ad una delle quattro scuole giuridiche (madahib) negavano la
validita delle posizioni divergenti dalle loro (*), ma a questi
dottori della Legge Ibn ‘Arabi risponde con parole molto
dure:

“Allah ha posto questa differenza come Misericordia
per 1 Suoi servitori e come latitudine in cio che ha
imposto loro come Suoi atti di adorazione. Ma i
dottori della Legge (fuqaha’) del nostro tempo vietano
e restringono, agli uomini che seguono ciecamente 1
sapienti, cio che la Legge ha allargato per loro. Essi
dicono a colui che segue ciecamente (mugallid), se
¢ di scuola hanifita [cio¢ seguace di Abu Hanifa]:
“Non cercare la facilitazione di a§-Safif in cio che ti
e stato rivelato”. E cosl per ognuno di loro! Questa
¢ una delle pit grandi calamita nella religione!
Questo equivale ad imporre la ristrettezza (harag),
mentre Allah ha detto: “Egli non ha posto per voi
nella religione alcuna ristrettezza!” (Cor. XXII-28).
La Legge ha stabilito la validita del giudizio del
giurisprudente (mugtahid) (*) per quanto riguarda lui

per la comunita, precisando nella Introduzione [I 36.1]: “la teologia, nonostante la sua
nobilta, non ¢ necessaria per la maggioranza degli uomini, bensi uno solo che se ne
occupi nel territorio ¢ sufficiente, come ¢ per il medico! I dottori della Legge (fugaha’),
cio¢ i sapienti dei rami della religione, non sono in questa situazione, dacché gli uomini
hanno bisogno di molti sapienti della Legge”.

3 ) Nel Cap. 366 [III 336.8] Ibn ‘Arabi riporta come esempio i contrasti tra: “gli
hanifiti ed i $afi‘iti riguardo alle questioni su cui sono in disaccordo. Ci ¢ stato infatti
riferito che 1 seguaci di queste due scuole nei territori dei non arabi si combattono
incessantemente gli uni gli altri e che molti di essi sono morti, che essi arrivano persino
a rompere il digiuno nel mese di Ramadan in modo da essere piu in forza per le loro
battaglie!”.

4 ) Muglahid ¢ il participio attivo del verbo igtahada, VIII forma del verbo gakada,

che significa sforzarsi, applicarsi con zelo. Ho tradotto questo termine come
“giurisprudente” per analogia con il latino juris prudentes, nome attribuito in epoca pre-
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stesso e per chi lo segue. Ma 1 dottori della Legge
del nostro tempo rifiutano sdegnosamente cio! E
ritengono che cio porta a giocare (falaub) con la
religione. Questo ¢ il colmo dell’ignoranza da parte
loro!” [Cap. 69 (I 392.14)]

“[...] 1 dottori della Legge (fugaha’) che seguono
pedissequamente la gente della giurisprudenza,
come 1 dottori della Legge del nostro tempo: essi
non hanno scienza né del Corano né della Sunna,
ed anche se essi ricordano il Corano e vedono
in esso cio che contrasta con la scuola del loro
Maestro, essi non se ne curano e non si conformano
ad esso. Essi non lo leggono per cercare di ottenere
la scienza e si attengono alla scuola del loro Imam
che ¢ in contrasto con questo versetto e con questa
notificazione. Non vi sara scusa presso Allah per
loro riguardo a quello ed il primo che declinera la
sua responsabilita riguardo a loro nel Giorno della
Resurrezione sara il loro Imam. Essi non potranno
provare che egli abbia detto agli uomini: “Imitatemi
e seguitemi!”, poiché cio fa parte delle prerogative
dell’Inviato, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace. Se essi diranno: “Allah ci ha ordinato
di seguirli dicendo “Chiedete alla gente dello dikr se
non sapete” (Cor. XVI-43), e noi abbiamo chiesto
loro ed essi ci hanno dato un responso”, noi diremo
loro: “Invero noi chiediamo a loro di trasmetterci il
giudizio di Allah riguardo alle faccende, non la loro

repubblicana a Roma ai sacerdoti del collegio dei Pontefici che si pronunciavano sulla
norma di diritto da applicare nei singoli casi concreti.



6 1 Segreti Del Digiuno

opinione (ra’). Egli ha parlato della gente dello di4r,
ed essi sono la gente del Corano, poiché lo dikr ¢ il
Corano”. [Cap. 69 (I1494.19)]

“In quello, Allah ¢ ha accordato un’altra
misericordia, se non fosse che 1 dottori della
Legge hanno pietrificato questa misericordia per
la maggioranza degli uomini, imponendo loro la
scuola di una persona determinata, che né Allah, né
il Suo Inviato, hanno designato, e che né una Sunna
autentica o debole hanno indicato. Ed essi vietano
che uno ricerchi una agevolazione [(rufsa), derogal]
riguardo al suo caso nella scuola di un altro sapiente
la cui giurisprudenza comporta cio. Ed essi insistono
in quello dicendo: “Questo degenera nel giocare
con la religione!”, e si immaginano che quella sia
religione. Il Profeta, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Invero Allah
vi ha fatto I'elemosina (tasaddaqa), accettate dunque
la Sua elemosina” (). Le agevolazioni fanno parte
di cio con cui Allah ha fatto I'elemosina ai Suoi
servitori. Noi siamo d’accordo sulla ratificazione
del giudizio del giurisprudente e sull’adesione
pedissequa (faglid) a lui da parte dell’'uomo comune
in quel giudizio, in quanto esso si basa per lui su
una indicazione (dal?l) legale, indipendentemente
che segua il ragionamento per analogia (qiyas) o
non lo sostenga. E quella agevolazione che as-
Shafi7 considera nella sua dottrina, in base a cio che

5 ) Hadit riportato da Muslim, VI-4, Abt D2’ud, I'V-1, at-Tirmidi, XLIV ad S. IV-20,
an-Nasa’1, XVIII-1, Ibn Maga, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.
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comporta la sua indicazione, la Legge ’ha ratificata,
ed il Muftt malikita, che segue la dottrina di Malik,
vieta che si usi Pagevolazione di a§-Safi, a cui il
Legislatore I’ha asservito. Sennonché noi I’'abbiamo
attribuita al Legislatore, in quanto la Legge I’ha
ratificata, con il suo divieto di cio che comporta
la indicazione riguardo al prendere per essa una
cosa che la indicazione non comporta, che non ha
fondamento, e ci0 ¢ il legare dell'uomo se stesso ad
una scuola specifica, da cui non si discosta per altre
che essa, e viene cosl proibito per lui cio che la Legge
non ha proibito per lui. Questa ¢ tra le piu grandi
calamita (fawamm) e tra 1 piu gravosi disagl per i
servitori di Allah, e cio che la Legge ha reso ampio,
ratificando il giudizio dei giurisprudente di questa
comunita, lo ha reso stretto la maggioranza dei
dottori della Legge. Quanto agli Imam, come Abu
Hanifa, Malik, Ahmad ibn Hanbal ed a$-Safi4, essi
sono ben lungi da questo; nessuno di loro lo ha mai
fatto e non ¢ stato riferito di loro che abbiano detto
ad uno: “Limitati a noi!”, né: “Seguimi ciecamente
in ci6 che ti ho dato come responso”, anzi cio che
¢ riportato di loro ¢ il contrario di questo, Allah sia
soddisfatto di loro.” [Cap. 297 (II 685.19)]

Contrariamente all’opinione prevalente, 1 quattro Imam
eponimi delle scuole giuridiche dell’Islam sunnita non
furono 1 “fondatori” di queste scuole, anzi, da quanto
riporta Ibn ‘Arabi e da quanto ¢ noto della loro vita, essi si
rifiutarono di codificare in un corpo dottrinale 1 loro giudizi
legali (ahkam), e furono 1loro seguaci a compiere quest’opera
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di pietrificazione, affermando nel contempo che la porta
della giurisprudenza era stata chiusa.

I giudizi legali o 1 regimi giuridici si suddividono in cinque
classi, come ricorda Ibn ‘Arabr:

“I giudizi legali di Allah, che sono i limiti (hudid)
da Lui imposti ai servitori, sono Iobbligatorieta,
la proibizione, il biasimo, la raccomandazione
e la indifferenza. Chiunque dispone di fare un
movimento e una sosta ¢ inevitabile che il suo
disporre riguardi I'obbligatorio, o il proibito, o il
raccomandato, o il biasimato o I'indifferente” [Cap.

525 (IV 168.10)] (9

Per quanto riguarda invece le fonti o 1 fondamenti (usal) di
tali giudizi, egli precisa:

“Sappi che sono tre i1 fondamenti dei giudizi della
Legge (atkam as-$ar ) sui quali vi ¢ accordo: il Libro, la
Sunna con molte catene di trasmissione (mulawatira)
ed il consenso (@ma). Per cio che concerne il
ragionamento per analogia (gids), 1 dottori della
Legge hanno punti di vista divergenti: alcuni
sostengono che esso costituisce una prova (dal?l) e fa
parte dei fondamenti dei giudizi, altri sostengono —
ed ¢ il mio punto di vista — che non bisogna farvi

ricorso” [cap. 88 (II 162.11)].

6 ) Le stesse classi sono riportate anche nel Cap. 158 [II 257.17] e nel Cap. 558 [IV
214.31].
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Ora, la conoscenza dettagliata dei fondamenti dei giudizi
legali non ¢ richiesta a tutti 1 credenti, poiché esigerebbe
uno studio approfondito non solo del Corano, ma anche
della Sunna, non certo alla portata di tutti; 1 depositari di
tale conoscenza sono 1 dottori della Legge (fugaha) ed ¢ a
loro che 1 credenti devono rivolgersi nelle situazioni in cui
non sanno come comportarsi, conformemente al versetto
“Chiedete alla gente dello dikr se non sapete” (Cor. XVI-43)
spesso citato da Ibn ‘Arabi a questo riguardo.

Coloro che non sanno devono quindi chiedere a coloro che
sanno, ma poiché non vi ¢ mai ripetizione nell’esistenza
e le situazioni, ancorché simili, non sono mai identiche, 1
dottori della Legge devono fare uno sforzo di ricerca nelle
tre fonti riconosciute per trovare una indicazione o prova
(dalil) che consenta di formulare un giudizio (hukm) corretto
sulla questione posta. Questo sforzo, nel dominio religioso
o exoterico ¢ denominato fthad, da una radice che ha
appunto 1l significato di sforzarsi al massimo delle proprie
possibilita (7), e colui che compie tale sforzo, tra 1 dottori
della Legge ¢ chiamato mugtahiud.

Ibn ‘Arabi fornisce la seguente definizione:

“Sappi che la giurisprudenza non consiste nello

stabilire ex-novo un giudizio, poiché cio ¢ un

7 ) Nel Cap. 198 [I1 477.31] Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi che talora il giurisprudente si
sbaglia su come le cose stanno realmente, ¢ malgrado cio Egli lo ha asservito a quello,
ed gli ha conferito per quello la ricompensa dello sforzo di giurisprudenza per cio che
esso comporta come fatica (masagga), in quanto essa [la giurisprudenza (itihad)| deriva
dallo sforzo (gahd), e lo sforzo ¢ 'uso della capacita (was‘) in modo specifico, ed Allah
non ha imposto ai Suoi servitori se non cio di cui essi sono realmente capaci”.
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errore (%), bensi la giurisprudenza sancita dalla
Legge consiste nella ricerca della indicazione dal
Libro, o dalla Sunna, o dal consenso (igma’), e dalla
comprensione dell’arabo, per confermare (ihat) un
giudizio su quella questione per mezzo di quella
indicazione che ti sei sforzato di ottenere” [Gap. 380
(III 502.17)].

Piu volte egli ribadisce che la giurisprudenza ¢ sancita dalla
Legge, ed 1 fondamenti testuali di questa affermazione sono
almeno tre. Quello piu esplicito si trova nel seguente hadit:
“Quando un giudice (hakim) formula un giudizio, avendo
fatto uno sforzo di giurisprudenza (igtahada), ed ¢ nel giusto,
vi saranno due ricompense per lui; e se egli formula un
giudizio, avendo fatto uno sforzo di giurisprudenza, ma
sbaglia, vi sara una [sola] ricompensa perlui” (°). Nel Corano
non si trova né il termine mugtahid, né il verbo igtahada, ma vi
¢ una espressione che ricorre nel versetto 83 della Sura IV, e
che Ibn ‘Arabi riferisce ai giurisprudenti:

“[...] egli ¢ colui che nel linguaggio dei sapienti
exoterici viene chiamato il giurisprudente, che
secondo loro [i sapienti exoterici| deduce il giudizio.
Egli ¢il sapiente, peril detto di Allah: “elo saprebbero
coloro tra di voi che cercano di sapere (yastanbitin)”
(Cor. IV-83), e questa ¢ oggi la quota di legiferare
che resta agli uomini dopo I'Inviato di Allah, che

Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,

8 ) Lo stabilire ex-novo una regola ¢ prerogativa degli Inviati o dei Profeti legiferanti.

9 ) Hadit riportato da al-Buhari, XCVI-20 e 21, Muslim, XXX-15, Aba Da’ud,
XXIII-2, an-Nasa’1, XLIX-3, Ibn Maga, XIII-3, e da Ibn Hanbal.
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e noi sosteniamo cio” [Cap. 359 (III 270.32)];

“[...] e cosi se fai parte della gente dello sforzo
di giurisprudenza nel ricavare (istinbal) 1 giudizi
legali: tu sei erede di un Profeta legiferante ed Egli,
sia esaltato, ti ha prescritto, nel ratificare cio a cui
ti porta la tua giurisprudenza e la tua indicazione
come giudizio, di prendere cio come legge per te
stesso e di rispondere con tale giudizio se ti viene
chiesto, ma non se non sei interrogato” [Cap. 380
(III 502.14)];

“Egli ha posto un sigillo con Muhammad, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
a tutti gli Inviati, su di loro la pace, ed ha posto
con la sua Legge un sigillo a tutte le Leggi, e non
c’e¢ Inviato dopo di lui che legiferi, né una Legge
tradizionale che scendera da presso di Allah dopo la
sua Legge tradizionale, se non cio che la sua Legge
ha ratificato riguardo alla giurisprudenza dei sapienti
della sua comunita, nel ricavare (istinbaf) 1 giudizi
dal Suo libro e dalla Sunna del Suo Profeta — e per
Sunna intendo lo fadit — non dal ragionamento per
analogia (qiyas). E con ragionamento per analogia
intendo qui la deduzione (giyas) di una applicazione
(far') per analogia con un’altra applicazione, non la
deduzione di una applicazione per analogia con un
principio (asl), poiché la deduzione dell’applicazione
per analogia con il principio ¢ il giudizio ricavato
(mustanbal) che viene stabilito per mezzo della
giurisprudenza” [Cap. 462 (IV 75.21)].

11
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Il terzo fondamento testuale, e forse il primo in ordine di
importanza, si trova infine nell’esempio profetico:

“Non vedi come Muhammad, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, quando resi
obbligatorie per lui e per la sua comunita 50 salat,
scese con esse e non disse nulla, né ribatté, e non disse:
“Questo ¢ tanto!”. E quando scese da Mose, su di lui
la Pace, e questi gli disse: “Torna dal tuo Signore,
forse Egli alleggerira [il carico] alla tua comunita.
Io per quello ho sopportato cose terribili da parte
dei figli di Israele, e la tua comunita ¢ incapace di
sostenere un carico simile e sara disgustata da esso”.
Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, resto disorientato. Il perfetto adab
implicava il non controbattere, come aveva fatto, ¢ la
sua compassione per la sua comunita esigeva da lui
I’alleggerimento per essa, affinché Allah non venisse
adorato con dispetto, né con avversione, fastidio ed
indolenza, ed egli rimase disorientato. [...] E si mise
a cercare di capire se fosse piu importante cio che gli
aveva detto Mose, su di lui la Pace, o cio che aveva
osservato come adab con Allah. Allah in precedenza,
menzionando I'insieme dei Profeti, su di loro la
Pace, tra cui anche Mose, su di lui la Pace, gli aveva
detto: “Costoro sono coloro che Allah ha guidato:
tu segui la loro guida!” (Cor. VI-90), ed interpreto
che questo era cio che gli indicava della loro guida,
e non capi al momento che Mose, su di lui la Pace,

quando era nello stato della Sua guida non chiese
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lalleggerimento (), e quella guida ¢ cio che venne
ordinato all’Inviato di Allah, che Allah facaa
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, di seguire.
E questo sforzo di giurisprudenza lo indusse a
ritornare da Allah per chiederGli un alleggerimento
[del numero delle salaf] e non smise di andare e
venire tra Allah, sia Egli esaltato, e tra Mose, su di
lui la Pace, finché non disse cio a cui lo condusse
Vadab: “Mi vergogno di fronte al mio Signore”, e
la faccenda si concluse con l'alleggerimento ad un
decimo, e discese con quello dalla sua comunita. E
gli venne prescritto di legiferare per la sua comunita
la giurisprudenza nei giudizi, nei quali vi ¢ il bene
(salah) del Mondo, in quanto egli, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, per mezzo
della giurisprudenza era andato e rivenuto tra Allah
e tra Mose, su di lui la Pace, e ratifico cio riguardo
alla sua comunita affinché essa diventasse familiare

con quello che era occorso a lui e non si sentisse

estranea” [Cap. 340 (III 155.26)].

L’affermazione che il giurisprudente puo sbagliare ma ¢
comunque ricompensato, riportata nello fadit citato, ¢ per
certl aspetti altrettanto sconcertante (') quanto il fatto che

10 ) Cio¢ quello che Mose gli disse di fare era il contrario di cio che egli aveva fatto
allorché era soggetto alla guida divina.

11 ) Mi riferisco ad esempio allo hadit riportato da Muslim, XLVII-15, secondo il quale
“Colui che stabilisce una buona regola (man sanna sunna hasana) nell’Islam, ed essa viene
applicata dopo di lui, avra la ricompensa di coloro che I'avranno seguita, senza che
nulla sia tolto della loro ricompensa, e chi stabilisce una cattiva regola nell’Islam, ed
essa viene applicata dopo di lui, portera il fardello di coloro che I'avranno seguita,
senza che nulla sia tolto del loro fardello”. Colui che stabilisce una cattiva regola ¢
punito, mentre chi formula secondo giurisprudenza un giudizio sbagliato ¢ comunque
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Ibn ‘Arabi, nei capitoli dedicati ai pilastri dell’Islam riporti
piu posizioni divergenti dei sapienti, senza mai affermare
che una ¢ giusta e le altre sono sbagliate: in realta le due
cose sono strettamente connesse. Quando il giurisprudente
formula 1l suo giudizio su una particolare questione, avendo
rispettato le regole della giurisprudenza, ¢ tenuto in proprio
a conformarsi a tale giudizio (%), come se fosse quello giusto,
ed il suo giudizio ¢ comunque ratificato come valido, anche
se ¢ “shagliato”:

“Aproposito della descrizione del Srat viene riportato
che “esso ¢ piu sottile di un capello e piu tagliente
di una lama”(¥); allo stesso modo ¢ la scienza della
Sari in questo mondo. Non si sa quale sia presso
Allah Paspetto del vero riguardo alla questione,
né chi tra i giurisprudenti sia individualmente nel
giusto. Per questo siamo asserviti (fu ubbidna) alle
prevalenze delle opinioni, dopo aver impiegato
tutte le forze nella ricerca della indicazione, non [in
quella] dello fadit con molte catene di trasmissione,
né¢ dello hadit riportato da un solo trasmettitore,
valido e noto. Infatti la scienza che si ricava dallo
hadit con molte catene di trasmissione (mutawdatir)
equivale alla scienza testuale di cio che viene
riportato che I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto

ricompensato.

12 ) Ibn ‘Arabi usa a questo proposito il verbo ta‘abbada, asservire, nel senso che il
giurisprudente ¢ assoggettato da Allah al contenuto del suo giudizio ed il metterlo in
pratica assume per lui valore rituale.

13 ) Hadit riportato da Muslim, I-302, e da Ibn Hanbal.
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o ha fatto. Cio che invece noi cerchiamo dalla
scienza ¢ di comprendere quel detto o quell’atto
tanto da poter giudicare con sicurezza riguardo alla
questione. A cio non si arriva se non grazie al testo
chiaro e regolarmente trasmesso, che pero non si
trova se non raramente: un esempio al riguardo ¢ il
detto dell’Altissimo “dieci giorni in tutto!” (Cor.II-
196), a proposito del fatto che essi siano proprio 10
giorni (). Quindi, in questo mondo, il giudicare su
una questione secondo la Legge ¢ piu tagliente della
lama e piu sottile del capello: colui che ha ragione
nel giudicare ¢ uno solo, non personalmente, e tutti
otterranno la ricompensa [per il loro sforzo]!” [Cap.

64 (I 315.29)].

“Ed Egli accorda a chiunque compie il suo
dovere nella giurisprudenza, per mezzo della sua
considerazione, una quota della ricompensa, che
sbagli nella sua giurisprudenza o che colga nel
segno [...] Il fatto che colga nel segno o che sbagli
¢ un’altra faccenda che si aggiunge all’aver fatto
uno sforzo di giurisprudenza, poiché egli non cerca
con la sua giurisprudenza se non I'indicazione che ¢

probabile per lui che lo porti alla verita ed al cogliere

nel segno, nient’altro” [Cap. 469 (IV 100.11)].

“Il giurisprudente che si sbaglia ¢ simile a chi si

trova di fronte ad una eclisse ma non la vede perché

14 ) Si tratta del numero di giorni di digiuno compensatorio nel caso del fedele che si
ammala durante il pellegrinaggio e la visita sacra si da essere impedito nell’effettuare
1riti prescritti.
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gli ¢ nascosta: egli non ha responsabilita (wizr) per
quello e sara ricompensato. Ma se gli appare un
testo (nass) [probante] ed egli lo tralascia per la sua
opinione o per quella che ritiene una deduzione

(qiyas) evidente, allora non ha scusa presso Allah ed
¢ ritenuto colpevole” [Cap. 69 (I 499.28)].

Il giudizio legale del giurisprudente ¢ valido per il caso
concreto che gli ¢ stato sottoposto, ma non ¢ assimilabile
ad una regola che si applica in ogni caso; se nello stesso
giorno diverse persone gli ponessero lo stesso quesito egli
dovrebbe ogni volta fare uno sforzo di giurisprudenza, ed il
suo giudizio potrebbe essere diverso, sia perché le condizioni
di colui che chiede o le circostanze sono diverse, sia perché
nel frattempo puo aver trovato una indicazione che inficia il
suo precedente giudizio:

“Ed in ogni momento, riguardo allo stesso evento,
il giudizio del giurisprudente cambia. Per questo,
Malik, quando veniva interrogato riguardo ad un
evento soleva chiedere se era veramente accaduto
e se gli veniva risposto di no egli diceva: “Non do il
responso!”, mentre se gli veniva risposto di si dava
il responso in quel momento secondo cio che gli

apportava la sua indicazione” [Cap. 69 (I 499.32)];

“Non compete al giurisprudente formulare giudizi
sugli avvenimenti se non quando essi effettivamente
accadono, non in vista di un loro eventuale
accadimento - invero quello compete al Legislatore
originale - per la possibilita che il giurisprudente
receda da quel giudizio dopo che I'avvenimento
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ipotizzato ¢ realmente accaduto” [Cap. 156 (I 255.x)];

“Quanto all’attribuzione dell’errore al giuris-
prudente, che avra una sola ricompensa, questo
dipende dal fatto che egli non ha trovato il giudizio
di Allah o 1l giudizio del Suo Inviato riguardo a
quella questione. Allah lo ha asservito (ta abbada) a
€10 a cul ¢ giunta la sua giurisprudenza, e se cio non
fosse vero presso Allah, per cio che lo concerne, non
lo avrebbe asservito a cio poiché Allah non ratifica
il falso. Se poi gli giunge il giudizio di Allah, sia
Egli esaltato, o del Suo inviato riguardo a quella
questione, in contrasto con la sua indicazione, e
sa che quel giudizio ¢ successivo a quello della
sua indicazione, dovra recedere dal suo giudizio

precedente e non gli sara lecito mantenerlo” [Cap.

88 (165.27)].

Un giurisprudente puo modificare il suo giudizio su una
certa questione se trova una indicazione valida che prima gli
era sfuggita, ma non puo mettere in discussione il giudizio
di un altro giurisprudente, se esso ¢ diverso dal suo:

“Il giurisprudente non puo giudicare negativamente
I'[altro] giurisprudente, poiché la Legge ha stabilito
la validita di entrambi 1 giudizi” [Cap. 69 (1 522.29)];

“Il giudizio appartiene ad Allah, non ad altri che
Lui, ed Egli ha stabilito la validita del giudizio del
giurisprudente, ¢ non spetta a not annullare il giudizio

del giurisprudente, poiché cio significherebbe annullare
il giudizio di Allah riguardo a lui” [Cap. 69 (I 523.2)];
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“Del Softio (rafas) del Misericordioso fa parte il
legiferare della giurisprudenza nel giudizio riguardo
ai principi (usil) ed alle applicazioni (furi‘), il rispettare
la divergenza [dei giudizi], e Pessere il giudizio
confermato (tubit) da parte del Vero, per mezzo della
Sua affermazione, nei confronti del giurisprudente,
che si tratta di un giudizio legalmente valido, a cui ¢
vietato opporsi, malgrado la diversita dei giudizi; ed
Egli ha stabilito la validita dei due giudizi divergenti
ed ha stabilito che 1 due giurisprudenti saranno
ricompensati per quello” [Cap. 198 (I 477.23)].

“Quanto al giurisprudente, egli formula oggi un
giudizio su un caso legale e domani gli appare
un’altra cosa che gli fa capire Perrore del giudizio
formulato il giorno prima sul caso, e recede da
esso e giudica in base a cio che gli appare oggi, ed
il Legislatore ha ratificato entrambi i suoi giudizi.
E gli ¢ vietato di esulare da cio che gli apporta

la indicazione nella sua giurisprudenza in quel

momento” [Cap. 289 (II 645.3)].

Da un punto di vista exoterico sono quindi validi anche
giudizi divergenti, a condizione che siano state rispettate le
regole della giurisprudenza; ma come devono comportarsi
coloro che non sono giurisprudenti di fronte a queste
divergenze? Mentre il giurisprudente ¢ tenuto ad attenersi
al giudizio a cui ¢ arrivato su una certa questione, colui che
non sa ¢ tenuto a chiedere, ma ¢ libero di seguire o di non
seguire un certo giudizio:
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“Chiedete alla gente dello dikr se non sapete”
(Cor. XVI-43) e la gente dello dikr [...] ¢ la gente
della giurisprudenza, e tra di loro c’e¢ chi coglie
nel segno e chi sbaglia. E se chi segue ciecamente
ha chiesto in realta a chi sbaglia della gente della
giurisprudenza, ed agisce in conformita al responso,
sara ricompensato perché gli ¢ stato ordinato di
chiedere” [Cap. 363 (III 309.14)];

“Quanto al resto della comunita essi sono tenuti
solo a seguire ci0 che ¢ venuto da Allah e dal Suo
Inviato, e cio che deriva da una opinione personale
o da un ragionamento per analogia, essi sono liberi
di scegliere se seguirlo e se imitare il suo sostenitore,
ed essi non seguono se non cio che il Legislatore

ha ratificato come suo giudizio in quella persona”

[Cap. 351 (ITT 230.18)];

“Ogni giurisprudente ¢ asservito a cio a cui lo
conduce la sua giurisprudenza e gli ¢ vietato di
servirLo con la giurisprudenza di un altro, se anche
lui fa parte della gente della giurisprudenza. Colui
che si limita a seguire (mugallid) non € vincolato da
ci0 che apportano 1 giurisprudenti e sceglie cio che
vuole, godendo dell’ampiezza della Legge. Cio non
vale per il giurisprudente, poiché egli ¢ vincolato alla

sua indicazione” [Cap. 504 (IV 142.34)];

“Ci0 che ti raccomando, se sei sapiente, ¢ di non
comportarti in modo opposto a cio che ti indica la
tua indicazione (dalil) e di non seguire ciecamente

altri se sei in grado di ottenere la indicazione; se
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invece non possiedi questo grado e quindi segui
ciecamente, guardati dall’attenerti ad una scuola
giuridica per se stessa, ma agisci come ti ha ordinato
Allah. Invero Allah ti ha ingiunto, quando tu non
sal, di chiedere alla gente dello dikr [cf. Cor. XVI-
43 e XXI-7], e la gente dello dikr sono coloro che
conoscono 1l Libro e la Sunna in quanto lo dikr ¢
per definizione il Corano. Cerca per quanto puoi
di rimuovere la difficolta nella tua faccenda (nazala),
poiché Allah, [Gloria a Lui], ha detto: “Egli non
ha posto difficolta per voi nella religione!” (Cor.
XXTI-78) ed il Profeta, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “La religione
di Allah ¢ facile”(¥). Cerca la facilitazione (rufisa)
nella questione finché la trovi e quando I’hai trovata
comportati di conseguenza. Se il Mufti ti dice:
questo ¢ il giudizio di Allah o il giudizio del Suo
Inviato sulla tua questione, allora accettalo, ma se
ti dice: questa ¢ la mia opinione, non accettarla e
chiedi ad un altro, e se vuoi prendere le decisioni
(‘aza’im) nelle tue faccende (nawazil) fallo, ma in cio
che ¢ di tua competenza, e 'allontanamento della
difficolta e la Sunna!” [Cap. 560 (IV 491.3)].

Fin qui c1 siamo attenuti all’aspetto exoterico della questione,
basandoci sulle affermazioni contenute nell’opera di Ibn
‘Arabi, ma egli usa le espressioni ¢tihad e mugtahid anche in
riferimento al dominio esoterico o iniziatico, distinguendone
pero nettamente il significato:

15 ) Hadtt riportato da al-Buhari, I1-29, an-Nasa’i, e da Ibn Hanbal.
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‘All’epoca degli Inviati, il Perfetto (k@mil) era un
Inviato ed all’epoca della cessazione della Missione
il Perfetto ¢ un erede (wari) e non ¢ possibile che
Perede si manifesti quando esiste ancora I'Inviato,
poiché l'erede non ¢ tale se non dopo la morte
di colui da cui eredita, e non era possibile per il
compagno (s@hh) avere questo rango quando c’era
I'Inviato. L’ordine (amr) discende in continuazione
da Allah, senza interruzione, e non lo ricevono in
modo perfetto se non specificamente gli Inviati;
quando essi mancano, allora quella predisposizione
(isti dad) viene fatta esistere in altri che gli Inviati ed
essi ricevono quella discesa divina net loro cuori e
vengono chiamati eredi, senza che si applichi a loro
il nome di Inviati malgrado vengano informati da
Allah mediante la discesa divina. E se in questa
discesa divina vi ¢ un giudizio legale (hukm), colui
su cui essa discende lo prende e giudica con esso,
ed egli ¢ colui che nel linguaggio dei sapienti
exoterici viene chiamato il giurisprudente, che
secondo loro [1 sapienti exoterici| deduce il giudizio.
[...] Noi non diciamo pero che la giurisprudenza
¢ cio che affermano 1 sapienti exoterici, bensi per
noi la giurisprudenza ¢ il prodigarsi al massimo
per ottenere la predisposizione interiore tramite la
quale si riceve questa discesa specifica che, al tempo
della Profezia e della Missione, non riceveva se non
un Profeta o un Inviato. Sennonché non ¢’¢ modo
che sia in disaccordo con un giudizio che ¢ stato

affermato dall’Inviato, che Allah faccia scendere su

21
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di lui la Sua salat e la Pace, sulla stessa faccenda e
se non ¢ quello sulla stessa faccenda [o in realta],
non viene proiettato a questo giurisprudente che
abbiamo menzionato se non cio che era il giudizio
sulla stessa faccenda, al punto che se I'Inviato,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, fosse vivente avrebbe giudicato cosi. Inoltre
egli ha ratificato il giudizio del giurisprudente, e se
sbaglia, 1l giurisprudente non shaglia se non nella
predisposizione, come abbiamo menzionato, e se
avesse correttamente ottenuto la predisposizione non
sbaglierebbe affatto. Ma non ¢ un giurisprudente
nel giudizio, bensi ¢ uno che trasmette cio che ha
ricevuto dal Vero, che ¢ disceso su di lui nella Sua
epifania, e questo ¢ raro nella comunita, e non si trova
se non tra 1 solitari (afrad). 1l loro segno distintivo ¢
che essi non divergono mai nel giudizio, per I'unicita
della missione in questa epoca, e se divergono essi

non sono quelli che abbiamo menzionato” [Cap.

359 (I1I 270.27)]

Nel dominio exoterico lo sforzo del giurisprudente consiste
nellaricercadiunaindicazione nelle fontilegittime del diritto,
mentre nel dominio iniziatico lo sforzo del giurisprudente
consiste in un lavoro interiore che lo predisponga a ricevere
una discesa divina. Il primo giurisprudente si basa su uno
studio dei testi e su un lavoro mentale di riflessione, il
secondo su una visione interiore:

“Il giurisprudente ed il riflessivo non si basano mai

su una visione interiore in cio che essi giudicano”

[Cap. 289 (II 645.3)];



Mubhyiddin ibn ‘Arabi 23

“Fa parte dell’eccellenza di questa comunita sulle
altre comunita il fatto che Egli le abbia dato il
rango dei Suoi luogotenenti nel Mondo prima
della sua [del Profeta] manifestazione, poiché ha
dato loro la facolta di legiferare. Ed ha concesso
a questa comunita la giurisprudenza (igtihad)
nella formulazione dei giudizi, dando loro ordine
di giudicare secondo cio a cui li porta la loro
giurisprudenza. Dunque ha concesso loro la facolta
legiferante, cosi che essi in cio vengono associati
ai Profeti, su di loro la Pace, ed ha fatto si che ne
fossero gli eredi, essendo loro successori, visto che
necessariamente ¢ il successore che eredita da chi
viene prima. Essi chiamano ad Allah «secondo
una visione interiore (basira)» (Cor. XII-108), allo
stesso modo in culi il signore Muhammad, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, aveva
chiamato gli Inviati; ed ha notificato con cio che essi
sono infallibili nella loro chiamata” [Cap. 337 (III
142.10)].

Il primo giurisprudente puo formulare un giudizio differente
da quello che avrebbe formulato il Profeta, giudizio che ¢
comunque ratificato, mentre il secondo, a meno che non
vi sia un difetto di predisposizione, puo solo confermare il
giudizio del Profeta, poiché in qualita di erede puo ereditare
solo le sue norme e non altro:

“I suoi eredi, che hanno la giurisprudenza nello
stabilire 1 giudizi, sono a guisa degli Inviati che furono

prima di lui nel tempo. Chi ¢ erede di Muhammad,
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che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, nella sua totalita, ha da parte di Allah la
comunicazione del giudizio e questa ¢ una stazione
piu elevata della giurisprudenza. Essa consiste nel
fatto che Allah gli accorda la comunicazione divina
che 1l giudizio di Allah, trasmesso dall’Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace, su questa questione, ¢ quello e cosi,
in questo giudizio, egli ¢ a guisa di chi lo ha sentito
direttamente dall’Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace” [Cap. 370
(11T 413.30)];

“Questo ¢ cio che resta a questa comunita della
rivelazione, ed ¢lanotificazione (fa 77fjnonillegiferare
(tasr?). Quanto alla gente della giurisprudenza i
loro giudizi sono 1l legiferare della Legge. Quando
essi sbagliano, ¢ I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, che ratifica
quel giudizio ed esso non ¢ un legiferare da parte
loro, bensi ¢ il legiferare dell’Inviato di Allah, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace.
E se il giurisprudente coglie nel segno egli ¢ uno
che trasmette la Legge [...] Colul che sbaglia tra
1 giurisprudenti e colui che coglie nel segno ¢ uno,
non personalmente, ma colui che coglie nel segno
in realta trasmette e chi sbaglia in realta formula
un giudizio ignorato che non ¢ noto se non nella
considerazione di questo giurisprudente, ma che ¢
noto presso Allah prima che esista. Ed il Legislatore,
che ¢ I'Inviato, non ha ratificato se non il giudizio



Muhyiddin ibn ‘Arabi 25

specificato, noto presso Allah, e che non gli era
noto nel dettaglio ed in modo specifico. E come
se il giudizio del giurisprudente che sbhaglia sia un
legiferare/non legiferare. La gente di Allah non
ha giurisdizione nella Legge se non cio che ¢ stato
decretato in modo specifico per mezzo dell’Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, ed essi sono in realta gli eredi.
L’erede non eredita se non cio che era proprieta di
colui da cui eredita quando muore. Il giudizio del
giurisprudente che sbaglia non € proprieta sua [del
Profeta, su di lui la Pace], s1 che lo si possa ereditare,
ed egli non ¢ un erede, poiché cio che ha non ¢ altro
che la ratificazione di cio a cui lo ha condotto la sua

considerazione” [Cap. 370 (III 414.2)].

Nel dominio exoterico un giurisprudente non puo criticare
un altro giurisprudente che ha formulato un giudizio
diverso dal suo, perché entrambi 1 giudizi sono ratificati ed
al momento della loro formulazione non ¢ possibile stabilire
quale di essi sia giusto; ma ’erede, nel dominio iniziatico
o esoterico, se ha ricevuto per visione interiore il giudizio
profetico su quella questione, sa discriminare cio che ¢
vero e cio che ¢ falso. Come deve comportarsi dunque nei
confronti dei giurisprudenti? Ibn ‘Arabi ¢ molto chiaro al
riguardo: ’erede non deve manifestare esteriormente la sua
stazione spirituale, né deve confutare 1 sapienti exoterici
anche se sa che essi sbagliano, e per quanto lo riguarda non
deve mai seguire il giudizio di un giurisprudente, bensi deve
attenersi esclusivamente a ci0 che ha ricevuto:“Analogamente

a quel Profeti, questi Santi custodiscono per loro stessi e per
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coloro che i seguono in questa comunita la Tradizione ($ar7)
autentica, riguardo alla quale non c’¢ alcun dubbio: essi sono 1
piu sapienti tra gli uomini per cio che concerne la Legge (sar‘),
anche se 1 dottori della Legge (fugah@’) non riconoscono loro
questo fatto. D’altra parte per loro non ¢ necessario apportare
la prova della loro veridicita, anzi essi debbono mantenere il
riserbo sulla loro stazione spirituale e quindi non confutano 1
sapienti exoterici (‘ulama@ ar-rusim) riguardo a cio che per loro ¢
saldamente dimostrato, anche se sanno che in realta si tratta di
un errore. La loro regola (hukm) ¢ la regola del giurisprudente
(mugtahid) a cui non spetta giudicare sulla questione se non per
cio a cui lo guida la sua giurisprudenza e per cio che gli apporta
la sua indicazione (dalil): egli non deve giudicare in errore chi
differisce da lui nel suo giudizio, poiché il Legislatore ha stabilito
la validita di quel giudizio nei suoi riguardi. L’adab gli impone
di non ritenere sbagliato cio che il Legislatore ha confermato
come giudizio, anche se la sua indicazione ed il suo svelamento
¢gli impongono di seguire il giudizio implicito in cio che gli si ¢
manifestato e in cio che ha contemplato. Tra 1 detti del Profeta,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ¢ stata
tramandata I’affermazione: “I sapienti di questa comunita sono
come 1 Profeti dei figli di Israele” (), cio¢ posseggono quel rango
(manzila) a cui abbiamo fatto riferimento. Invero 1 Profeti dei figh
di Israele custodivano per questi [cio¢ gli Ebrei] le leggi dei loro
Inviati e le applicavano nei loro confronti, e analogamente fanno
1 sapienti di questa comunita ed 1 suoi Imam, i quali custodiscono
per essa gli statuti del suo Inviato, su di lui il Saluto e la Pace, come
hanno fatto 1 sapienti tra 1 Compagni del Profeta e chi discese da

loro tra 1 seguenti e coloro che seguirono 1 seguenti, come at-

16 ) Had7t non recensito nelle raccolte canoniche.
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Tawri, Ibn ‘Uyayna, Ibn Sirin, al-Hasan, Malik, Ibn Abt Ribah
e Abu Hanifa, e chi discese da loro, come A-Safiqe Ibn Hanbal e
coloro che si comportarono come loro nella custodia degli statuti
legali” [Cap. 14 (I 151.3)]Ora, Ibn ‘Arabi, in qualita di Sigillo
della Santita muhammadiana ¢ certamente un “erede”,
come egli stesso afferma (7), e pertanto si attiene all’adab
che gli ¢ imposto: nei capitoli dedicati ai pilastri dell’Islam,
come quello di cui presentiamo la traduzione, riporta 1
giudizi divergenti dei giurisprudenti (), senza mai criticarli.
Quando pero afferma di aderire ad uno di questi giudizi,
non ¢ perché ha fatto uno sforzo di giurisprudenza, né
perché ha scelto di seguire il giudizio di un giurisprudente,
ma perché ha ricevuto tale giudizio in qualita di “erede”.

La traduzione, che risale al 2010, ¢ basata sull’edizione
di ‘Utman Yahya, all’epoca I'unica attendibile (*); oggi vi
¢ 'edizione completa di ‘Abd al-‘Aziz Sultan al Mansub,
basata sull’'unico manoscritto autografo dell’opera (»), ed ¢
a questa che mi sono riferito per tradurre 1 brani riportati
nell’introduzione.

17 ) Nel Prologo [I 3.6] la stazione spirituale a cui Ibn ‘Arabi viene elevato ¢ descritta
in questi termini: “Questa ¢ la stazione muhammadiana piu pura: chi monta su di
essa ne ¢ I'erede ed il Vero lo ha inviato come custode del rispetto della Legge”. Altri
riferimenti alla sua qualita di erede muhammadiano si trovano nel prologo dei Fusis
al-hikam [pag. 48, linea 4, dell’edizione di ‘Afifi], e nel suo Diwan [pag 332, linea 19 e
pag. 348, linea 9 dell’edizione di Bulaq del 1855].

18 ) La coesistenza di regole diverse nell’ambito di una stessa tradizione, coesistenza
che non ¢ peculiare della sola tradizione islamica, ma che si ritrova anche nelle diverse
forme assunte dalla tradizione cristiana, ¢ in un certo senso il riflesso della coesistenza
di diverse forme tradizionali, tutte derivate da un’unica Tradizione Primordiale.

19 ) I testo del capitolo qui tradotto si trova nel IX volume, edito al Cairo nel 1985,
da pag. 96 a pag. 473.

20 ) La prima edizione in 12 volumi ¢ stata pubblicata fuori commercio nel 2010 nello
Yemen, la seconda edizione riveduta ¢ stata pubblicata al Cairo nel 2013.
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al-Futiahat al-makkiyya

Parte LVI

Nel Nome di Allah,
il Misericordioso, il Clemente
oo
Capitolo 71:
I segreti del digiuno (sawm)

Lole)
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[601.10] O Ridente (dahik) nella forma di Colui che piange (baki), (")
Tu sei per not Colui con cui ci si lamenta (maska) e Colui che si lamenta
(saka) ().
1l digiuno ¢ astinenza (imsak) senza elevazione (rif a),
o elevazione senza astinenza?
Sono entrambe le cose per colur
che afferma un’Unita (tawhid) per mezzo di una associazione (%).
Le intelligenze sono intrappolate ed impedite nel loro modo di agire
senza reli, né nasse;
le intelligenze sono intrappolate ed impedite nel loro modo di agire
da una lama affilata che trancia in_favore della Legge.
Esse st arrendono a cio che la loro prova rifiuta
ed hanno fede senza comprendere (1drak).
La stella della guida le fa procedere nuotando
tra gli Angeli (amlak) nelle Sfere.
LI
Se non_fosse per te, 0 anima (nafs), non sarer Luz,
“come se fosse” (ka-anna-hu), se non_fosse per te, se non _fosse per te!
Digiuna [0 anmima] dal mondo e non rompere:
in questo modo il Dio delle creature ti fara avvicinare.
Proponiti quel digiuno in quanto Lui,
poiché Egli, con il mondo (kawn), # nutre (gadda-ki) ().

1 Questo verso richiama il seguente aneddoto, spesso riportato da Ibn ‘Arabi: “Venne
chiesto ad Abt Sa‘ld al-Harraz come avesse conosciuto Allah, ed egli rispose: “Per mez-
zo della Sua riunione (dam%-hi) degli opposti”, e anche il “Deus est coincidentia oppositorum”
di Nicola Cusano.

2 Nel Corano questo verbo ricorre in due versetti, XII-86, ove Giacobbe afferma: “Solo
davanti ad Allah mi lamento del mio tormento e del mio dolore”, e LVIII-1: “Allah ha
ascoltato le parole di colei che disputava con te del suo sposo e silamentava con Allah”.
3 Lassociazione (157ak) non va qui identificata con il politeismo ($i7k), ma con il fatto che
“altri che Lui” affermi I’Unita di Allah.

4 Come Ibn ‘Arabi spieghera piu volte nel testo, poiché I'uomo ¢ un essere dipendente
dal cibo ed ¢ Allah che lo nutre, non ¢ in quanto uomo che puo astenersi da esso, ma in
quanto assume un carattere divino.
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Nel digiuno vi é un senso profondo (ma‘na): se riflettessi su esso
nessuna creatura prenderebbe pi dimora in te.

“Non ¢¢ nulla dv simile al digiuno”, mi ha detto

Coluz che lo ha prescritto per Legge: rifletty su cio.

Esso ¢ abbandono (tark): dov’e dunque

¢io che tu hai fatto e dov’e la tua asserzione?

La faccenda (amr) é ritornata alla sua origine;

cost 1l mio Signore ha ripreso possesso du te.

LI

11 digiuno, se rifletti sul suo regime (hukm),

il suo significato (ma‘na) ¢ connesso con il tuo significato.

Poi ¢ venuto da parte Sua un informatore

che ti ha privato del tuo digiuno prescritto:

il digiuno appartiene ad Allah, non essere ignorante!

Tu sei solo 1l suo supporto di manifestazione, fai dunque attenzione!
11 digiuno appartiene ad Allah e tu sei cole:

che muore di fame: sappilo!

11 Musericordioso Ui ha fatto femminile per Colut

che appare da te quando Egli ti ha disposto armoniosamente.

Gloria a Colui che ti ha disposto armoniosamente come sposa per Lui:
solo tu hai ottenuto questo privilegio.

Tu sei, come la Terra, un giaciglio per Luz

¢ la Sua Entita, qualificata come Colu che piange ().

Lentita dell’opera di Allah appare

tra vot due, e dov’e dunque 1l tuo supporto dv manifestazione?
Quando ivochi Allah avendo perso la testa

per Luy, UAltissimo, [Egli risponde:] “EccoMi da te”

[602] La Penna suprema, sulla sua Tavola

5 Il termine arabo ‘ayn, che significa essenza o entita, ¢ di genere maschile.
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mscrive, da parte Sua, la tua qualificazione pul pura.
Tu set identica al Tutio, non a Luz:

FEgli ti avvicina da un lato e ti allontana [dall’altro].
Fai attenzione ad essere soddisfatta di cio che ti piace
perché Egli te lo fa pracere: fai attenzione!

Sz conforme alla tua origine in tutto cio che

Egli vuole. Non dimenticare, altrimenti Egli ti dimentica (°).

ok Kk k

Questa ¢ la scienza che mi ¢ venuta

da Uno che non dice menzogne.

1o la riwelo per ordine di Colui che la conosce totalmente,
tra coloro che rinunciano ed 1 devoti (nussak).

La lode spetta ad Allah che mz ha privilegiato

con una scienza di luct e che ti ha ornata con essa;

che mi ha privilegiato con una_forma

la cut perfezione non é possibile se non sotto la tua egida.
* %k %k

Sappi, che Allah ti assista, che il digiuno (sazwm) () ¢ I'astinenza (imsak) e
I’elevazione (rif'a) (). Si dice del giorno (nakar) che esso si arresta (sama)
(%) quando ¢ al suo culmine [cio¢ a mezzogiorno]. Imru-1-Qays ha detto:

Quando il giorno st arresta e st allontana nel calore del mezzogiorno,

6 Cfr. Cor. IX-27.

7 Questo termine, che designa il digiuno in quanto tale, ricorre nel Corano una sola
volta, a proposito di Maria; cfr. Cor. XIX-36.

8 La radice verbale rafa‘a, da cui deriva il sostantivo rif‘a, significa innalzare, sollevare,
elevare, ma anche levare, togliere, e nel testo che stiamo traducendo talora i due
significati si sovrappongono. Il digiuno ¢ “elevazione”, ma ¢ anche qualcosa che viene
tolto al servitore, in quanto appartiene ad Allah.

9 Il verbo sama significa primariamente astenersi e, se riferito ad un essere in movimento
come ad esempio il Sole, fermarsi, arrestarsi. A mezzogiorno il Sole raggiunge il suo
culmine ed arresta il suo percorso ascendente.
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cioe¢ raggiunge il suo culmine. Il digiuno ¢ piu elevato (irtafa @) in grado
di tutti gli altri atti di adorazione ed ¢ per questo che si chiama “sawm”.
Ed Egli, Gloria a Lui, I’ha elevato (rafa @) negandogli la similarita con gli
altri atti di adorazione, come spiegheremo ('°). Egli I'ha sottratto (salaba)

10 All'inizio del poema introduttivo Ibn ‘Arabi scrive: Il digiuno ¢ astinenza senza ele-
vazione, o elevazione senza astinenza? Sono entrambe le cose per colui che afferma un’Unita per
mezzo di una assoctazione. Nel Cap. 293 [II 665.10] a proposito dei versi introduttivi
egli precisa: “Sappi che questa poesia (gasida), come tutte le altre poesie che si trovano
all’inizio di tutti i capitoli di questo libro, non ha per scopo la ricapitolazione di cio
che si trova scritto in modo dettagliato nella parte in prosa del capitolo, né si tratta
di un discorso sul suo contenuto. Al contrario la poesia ¢ in se stessa parte integrante
dell’esposizione di questo capitolo e non vi ¢ ripetizione nel discorso che segue la parte
in poesia: considera dunque, nella esposizione del capitolo, la poesia come parte inte-
grante del discorso che vi si riferisce, allo stesso titolo della prosa. Nella poesia peraltro
vi sono delle questioni inerenti a questo capitolo che non si trovano nella parte trattata
in prosa”. In effetti, nel trattare qui della elevazione Ibn ‘Arabi si limita a considerare
l'elevatezza del digiuno rispetto agli altri riti, ma vi ¢ un altro aspetto, non meno im-
portante, che egli illustra nel Cap. 73 [1I 30.2]: “Tra gli Intimi (awliy@’) vi sono quelli
e quelle che digiunano, Allah sia soddisfatto di loro. Allah li prende in carico (lawalla)
per mezzo dell’astinenza (imsak), che da loro in eredita 'elevazione (r/ ‘@) presso Allah,
I’Altissimo, rispetto ad ogni cosa da cui il Vero ha ordinato di astenere le loro anime
¢ le loro membra, ed esso [digiuno] puo essere obbligatorio o raccomandato. Quanto
al Suo detto, PAltissimo, a questo gruppo: “poi completate il digiuno fino alla notte”
(Cor. 11-187), esso ¢ una indicazione per loro del limite del tempo fissato per I’astinenza
nel Mondo del Visibile (‘@lam as-fahada), cio¢ il giorno. La notte ¢ un simbolo realizza-
to dell'Invisibile (gayb). Quando essi raggiungono il grado corrispondente al Mondo
dell'Invisibile, indicato dalla notte, non ¢ piu valida qui I'astinenza, perché l'astinenza
dell’'anima e delle membra riguarda le cose proibite ed esse si trovano nel Mondo del
Visibile. Invero il Mondo dell’Invisibile ¢ Comando (amr) senza proibizione e per que-
sto ¢ stato chiamato il Mondo del Comando. Questo perché il Mondo del Comando
¢ Intelletto separato (mugarrad) [o spogliato], non c’¢ passione per loro e quindi non c’¢
proibizione per loro nella Stazione dell’osservanza delle Leggi (taklif). Essi dunque sono
come Allah li ha elogiati nel Suo Libro Prezioso: “Essi non disobbediscono all’Ordine
di Allah e fanno cio che ¢ stato loro ordinato” (Cor. LXVI-6), ¢ non ha menzionato
per loro alcuna proibizione nei confronti di una cosa poiché per le loro realta essenziali
non ha significato. Quando 'uvomo digiuna e si trasferisce dalla sua natura individuale
umana (basariyya) al suo intelletto (‘agl), il suo giorno ¢ compiuto e cessa per lui I'astinen-
za per la cessazione della proibizione e per la realizzazione del Mondo del Comando
per mezzo del suo intelletto, ed egli ¢ intelletto puro, non c’¢ passione per lui. Non vedi
quanto ha detto [il Profeta], che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, a
questo riguardo: “Quando la notte avanza da questo lato ed il giorno se ne va da quel
lato ed il Sole tramonta, colui che digiuna ha rotto [anche se non mangia]”, che vuol
dire: “ed il Sole tramonta dal Mondo del Visibile e sorge sul Mondo del suo intelletto,
colui che digiuna ha rotto”, cio¢ non deve piu astenersi, e la proibizione gli ¢ stata [sol]
levata (irtafa‘a), perché il suo intelletto non si nutre di cio da cui il Vero gli ha ordinato
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ai Suot servitori, malgrado essi Lo adorino con esso, ¢ lo ha attribuito
a S¢, Gloria a Lui. Egli ha posto la ricompensa di chi st qualifica con
esso [cloe¢ di chi digiuna] nella Sua Mano, per ripagarlo, ed ha collegato
il digiuno con Se stesso negando [gli] la similarita. Esso, in realta, ¢
I’abbandono (fark) di un atto, non un atto (‘amal), ¢ la negazione di
similarita ¢ un attributo negativo, e quindi ¢ rafforzata la correlazione

tra esso ed Allah.

L’ Altissimo ha detto riguardo a Se stesso: “Non c¢’¢ cosa che sia simile a
Lui” (Cor. XLII-11), negando che vi fosse per Lui un “simile”. Dunque
Egli, Gloria a Lui, non ha simile, sia per I’argomentazione razionale che
per la prova tradizionale.

An-Nasa’l ha riferito che Abu Umama disse: “Mi avvicinai all’Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, e
gli chiesi: “Dammi un ordine, che prendero direttamente da te”, ed
egli rispose: “E tuo dovere digiunare, poiché non c’¢ simile a cio” ('),
negando che potesse esservi un atto di adorazione simile ad esso tra
quelli prescritti a1 Suot servitori.

Chi sa che il digiuno ¢ un attributo negativo, poiché consiste
nell’abbandonare cio che lo rompe, sa con certezza che esso non ha
simile, in quanto non ha un’essenza (‘ayn) che possa essere qualificata
dall’esistenza (wugid) cosi come noi la comprendiamo; per questo
Allah, PAltissimo, ha detto: “Il digiuno Mi appartiene”. In realta esso
non ¢ un atto di adorazione, né un atto. Quando si applica ad esso il
termine “atto”, si tratta di una tolleranza (fagawwuz), cosi come quando

di astenersi, che ¢ la quota assegnata (hazz) alla sua natura. Sappi cio! E poiché le cose
stanno cosi e si attualizza per lui I'elevazione (rif @) divina al di sopra del regime (hukm)
della sua natura e la Teofania lo cleva al di sopra del regime della sua riflessione (fikr)
— poiché la riflessione rileva del regime della natura elementare, e per questo ’Angelo
non riflette mentre 'uomo riflette, essendo composto da natura elementare e da intel-
letto, ed all’intelletto in quanto tale compete la Teofania — egli ¢ sollevato dalla bassezza
della riflessione naturale che si accompagna all'immaginazione, la quale prende dai
sensi e dalle cose sensibili. Il poeta ha detto:

quando il giorno si arresta e si allontana nel calore del mezzogiorno,

cio¢ il giorno raggiunge il suo culmine (irtafa‘). Chi non ottiene questa elevazione da
questa astinenza non puo essere chiamato “colui che digiuna”, per come lo intendiamo
noi. Questo ¢ il digiuno dei conoscitori di Allah, ed essi sono la Gente di Allah”.

11 Hadit riportato da an-Nasa’t, XXII-43.
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si applica al Vero 1l termine “esistente”, come lo comprendiamo not; in
effetti per Colui la cui Esistenza ¢ identica alla Sua Essenza (daf), non vi
¢ paragone tra lattribuzione dell’Esistenza a Lui e quella dell’esistenza
anoi: “Nessuna cosa ¢ simile a Lui” (Cor. XLII-11).

Citazione di uno hadit profetico divino. Muslim ha trasmesso nel
Sahih che Abu Hurayra ha riferito: “L’Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, disse: “Allah, quanto ¢ Potente
e Magnificente, ha detto: “Ogni atto del figlio di Adamo gli appartiene
ad eccezione del digiuno (siyam) (%), poiché esso appartiene a Me e sono
To a pagarne la ricompensa. Il digiuno ¢ uno scudo (gunna). Se uno di
voi digiuna un giorno, si astenga in quel giorno dal profferire oscenita
e dal gridare. Se qualcuno lo insulta o lo attacca, gli dica: “Io sono un
uomo che digiuna, io sto digiunando”. Per Colui che tiene nella Sua
mano 'anima di Muhammad, il cattivo alito di chi digiuna sara piu
profumato per Allah, nel Giorno della Resurrezione, del profumo del
muschio. Due gioie appartengono a chi digiuna: quando rompe il suo
digiuno gioisce della sua rottura e quando incontrera il suo Signore,
quanto ¢ Potente e Magnificente, gioira del suo digiuno” (*%).

Sappi che, poiché egli [il Profeta, su di lui la Pace], ha negato la
similarita al digiuno, come ¢ affermato nello fadit riportato da an-
Nasa, citato in precedenza, ed il Vero “non c’¢ cosa simile a Lui”, colui
che digiuna incontra il suo Signore, quanto ¢ Potente ¢ Magnificente,
con la qualificazione di “non c’¢ cosa simile a Lui”, ¢ Lo vede per mezzo
di Lui ed Egli dunque ¢ Colui che vede e Colui che ¢ visto (). Per
questo, il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ha detto: “gioisce per il suo digiuno” e non ha detto “gioisce per
I'incontro con il suo Signore”, poiché la gioia non gioisce per se stessa,
ma ¢ cio per cui si gioisce. Colui il cui sguardo ¢ il Vero, quando Lo vede
e Lo contempla non vede se stesso se non per mezzo della Sua visione.
La gioia di colui che digiuna ¢ connessa al Suo incontro (luhig) per

12 Derivato come sawm dalla radice sama, questo termine serve ad indicare specifica-
mente il digiuno legale e ricorre nel Corano otto volte; cfr. Cor. II-183, 187, 196 (due
volte), IV-92, V-89 e 95, LVIII-4.

13 Hadit riportato da Muslim, XII1-163, al-Buhari, XXX-2, LXXVII-78, an-Nasa’i,
XXII-42, e da Ibn Hanbal.

14 Cfr. il secondo verso della poesia introduttiva.
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mezzo del grado della negazione della similitudine (mumatala). In questo
mondo, invece, la sua gioia per la rottura [del digiuno] ¢ legata al fatto
che egli accorda il suo diritto all’anima animale che esige il nutrimento
per la sua essenza. Quando il Conoscitore vede la dipendenza (iffigar)
da esso [nutrimento] della sua anima animale e vegetativa e vede la sua
generosita (¢ad) nell’apportarle il cibo, accondiscendendo al suo diritto
che Allah gli ha imposto di osservare, egli riempie questa funzione per
mezzo di una qualita divina: egli da con la mano di Allah, cosi come il
Vero, al momento dell’incontro con Lui, ¢ visto per mezzo dell’Occhio
di Allah. Per questo, [chi digiuna] gioisce per la sua rottura, come gioira
per il suo digiuno quando incontrera il suo Signore.

~

Spiegazione di cio che é contenuto in questa tradizione. Il
servitore ¢ caratterizzato dal fatto di essere colui che fa il digiuno e per
questo merita il nome di colui che digiuna; poi, dopo avergli attribuito
il digiuno, il Vero glielo sottrae e lo attribuisce a Se stesso, dicendo: “...
ad eccezione del digiuno, poiché esso appartiene a Me”, cioe¢ la qualita
di non aver mai bisogno di nulla (samadaniyya) (**), cio¢ I'indipendenza
(tanzih) dal nutrimento, non appartiene se non a Me, anche se o te
Pattribuisco, ma ti attribuisco solo un aspetto condizionato della
trascendenza (tanzih) [cioe l'indipendenza dal nutrimento], e non la
trascendenza assoluta, che si addice solo alla Mia Maesta; ed ho detto:
“ed Io ne paghero la ricompensa”: il Vero ¢ la ricompensa del digiuno
per colui che digiuna quando ritorna verso il suo Signore e Lo incontra
con la qualifica di “non c’¢ simile a Lui [o: esso]”, che ¢ il digiuno. Non
puo vedere Chi “non c’¢ simile a Lui” se non chi “non c¢’¢ cosa simile a
lui”, come ha precisato Aba Talib al-Makki, uno dei signori della Gente
del gusto spirituale (dawg) (*). “Colui nel cui sacco esso sara trovato, sara

15 Il Nome “as-samad”, che compare solo nella Stra CXII, ¢ uno dei piu difficili da
tradurre in una lingua occidentale, ed anche 1 lessici arabi sono assai vaghi al riguardo.
Nel Cap. 558, nella sezione dedicata alla Presenza di questo Nome [IV 295.3], Ibn
‘Arabi spiega che: “questa Presenza (fadra) ¢ la Presenza del Rifugio (iltiga’) e del So-
stegno (istinad) in cui cerca rifugio e sostegno ogni “povero (fag#r)” per una faccenda o
cosa, sapendo che quella cosa o faccenda di cui ¢ bisognoso si trova in questa Presenza
[...] I1 Vero, poiché non c’¢ cosa i cui forzieri (haza’in) non siano presso di Lui, ¢ as-
Samad, ma i forzieri non sono altro che gli oggetti permanenti di conoscenza (ma%amat),
che sono fissi presso di Lui ed Egli li conosce e i vede”.

16 Celebre Sufi morto a Bagdad nell’anno 386 dall’Egira. La sua opera principale ¢ “I1
nutrimento dei cuori (Qat al-quliib), ed il brano citato da Ibn ‘Arabi ¢ tratto dalla sezione
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lui stesso 1l suo riscatto” (Cor. XII-75): come si impone questo versetto
in questa circostanza (')

Poi [il Profeta, su di lui la Pace] ha detto: “Il digiuno ¢ uno scudo”, cio¢
una protezione (wigaya), come nel Suo detto: “Abbiate timore di Allah”
(Cor. 11-194, 196, 203, 223, ecc.), cio¢ prendeteLo come protezione e
siate anche una protezione per Lui. [603] Egli ha messo il digiuno al
Suo posto riguardo alla protezione ed Egli “non c’¢ cosa simile a Lui”.
Il digiuno, tra gli atti di adorazione non ha simile e non si dice riguardo
al digiuno che “non c’¢ cosa ($ay’) simile ad esso”, poiché la cosa ¢ una
realta permanente o esistente, mentre il digiuno ¢ un abbandonare, cio¢
un concetto privo di esistenza ed un attributo negativo. Quindi non c’¢
simile ad esso e non “non c’¢ cosa simile ad esso”. Questa ¢ la differenza
tra Iattributo del Vero nella negazione della similarita e Pattribuzione
di essa al digiuno.

Poi il Legislatore ha posto un divieto a chi digiuna — ed il divieto ¢
un abbandonare ed un attributo negativo — dicendo: “Non profferisca
oscenita e non gridi”. Egli non ha ordinato un atto, ma gli ha vietato
di compiere certi atti. Il digiuno ¢ un abbandonare ed ¢ quindi corretta
la correlazione tra il digiuno e tra cio che ¢ stato proibito a colui che
digiuna. Poi gli ¢ stato ordinato di dire a colui che lo insulta e lo attacca:
“ITo sto digiunando™, cioé¢ sto abbandonando quell’atto che tu compi, o
tu che mi combatti e mi insulti, nei miei confronti. Egli cosi dichiara se
stesso estraneo, per ordine del suo Signore, da quell’atto, ed informa che
egli ¢ uno che abbandona, cioé non vi ¢ in lui lattributo dell’insulto e
dell’attacco nei confronti di colui che lo insulta e lo attacca.

Poi ha detto: “Per Colui nella cui mano ¢ ’anima di Muhammad”, cio¢
egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, giura: “il
cattivo alito (hulaf al-fam) di chi digiuna”, cio¢ I'alterazione dell’alito di
colui che digiuna, che non si sente se non con I'espirazione (fanaffus), ed
invero ha espirato con quella frase profumata che gli ¢ stato ordinato
di profferire, cio¢: “Io sto digiunando”; e questa frase ed ogni respiro
di colui che digiuna “¢ piu profumato nel Giorno della Resurrezione”,

23 della parte XXXIII.

17 La spiegazione della connessione di questo versetto con il digiuno verra fornita da
Ibn ‘Arabi nel seguito del capitolo [I 639.35, 648.33].
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“il Giorno in cui gli uomini saranno in piedi di fronte al Signore dei
Mondi” (Cor. LXXXIII-6), “per Allah”, ed ha impiegato i Nome
sintetico qualificato da tutti 1 Nomi, il Nome che non ha simile, poiché
nessuno viene chiamato cosi ad eccezione di Allah, Gloria a Lui, ed
ha cosi correlato 1l fatto che il digiuno non ha simile. Ed ha detto: “del
profumo del muschio”; il profumo del muschio ¢ una realta esistente
che ¢ percepita dall’odorato, e di cui prova piacere colui che ha una
complessione sana ed equilibrata: tuttavia il cattivo alito ¢ per Allah
piu profumato di esso, in quanto l’attribuzione della percezione degli
odori da parte di Allah non ¢ comparabile alla percezione degli odori
con 'odorato sensibile. Per not si tratta di un alito cattivo, per Lui,
I’Altissimo, questo alito cattivo ¢ piu profumato dell’odore del muschio:
si tratta di uno spirito (rith) qualificato che non ha simile con cio da
cui ¢ qualificato. Questo buon odore (rd%ka) non assomiglia a quel
buon odore: il buon odore di chi digiuna proviene dalla espirazione, il
buon odore che emana dal muschio non proviene dall’espirazione del
muschio.

A questo proposito mi ¢ arrivato un accadimento (wagi@). Mi trovavo
nel territorio sacro della Mecca, al minareto situato presso la Porta
al-Hazura, vicino a Masa ibn Muhammad al-Qabbab ('®), che faceva
l'appello alla salat. Egli aveva portato con sé un cibo il cui odore dava
fastidio a chiunque lo fiutasse. Ora, 10 avevo appreso 'insegnamento
profetico secondo cui “gli Angeli sono infastiditi da cio che infastidisce
i figli di Adamo” () e d’altra parte il Legislatore ha proibito che ci si
avvicini alle moschee con I'odore dell’aglio, della cipolla e del porro
(*). Passai la notte deciso a dire a quell’'uomo di togliere quel cibo dalla
moschea, per via degli Angeli. Nel sonno vidi il Vero, I’Altissimo, che
mi diceva, quanto ¢ Potente e Magnificente: “Non parlargli del cibo,
poiché per Noi il suo odore ¢ ben diverso da quello che ¢ per voi”. Al
mattino, come di consueto, egli venne da noi ed io gli raccontai cio
che era successo. Egli si mise a piangere e si prosterno ad Allah per

18 Nel Cap. 466 [IV 96.6] ¢ precisato che tale personaggio, originario di Cordova, fu
discepolo a Fez di Abu 1-Hasan ibn Harazim. Secondo quanto riferito nel Cap. 161 [II
262.4], Pepisodio qui riportato ebbe luogo nell’anno 599 dall’Egira.

19 Hadit riportato da Muslim, V-73 e 74, an-Nasa’1, VIII-16, e da Ibn Maga.

20 Hadit riportato da al-Buhart, X-160, XCVI1-24, Muslim, V-73, 74 e 78, Abu Da’ud,
XXVI-40, at-Tirmidi, an-Nasa’1, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.
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riconoscenza, poi mi disse: “Mio signore, malgrado ci0, 1l rispetto delle
regole tradizionali ¢ preferibile”; e porto via il cibo dalla moschea, che
Allah abbia Misericordia di lui.

Gli uomini e gli Angeli, dotati di una complessione naturale sana,
rifuggono gli odori cattivi e sgradevoli per il fastidio che ne provano
a causa dell’assenza di affinita. L’aspetto del Vero presente negli odori
sgradevoli lo percepiscono solo Allah, gli animali che per complessione
naturale li accettano o gli uomini che hanno una complessione naturale
simile a quella di quegli animali, ma mai gli Angeli. Per questo ha
detto: “per Allah”; poiché anche colui che digiuna, essendo un uomo di
complessione naturale sana, detesta ’alito cattivi di chi digiuna sia che
si tratti del proprio che di quello di altri.

C’¢ qualcuno, tra le creature di costituzione sana, che realizzi grazie al
suo Signore un momento o in un grado di contemplazione (mashad), tale
da percepire in modo assoluto il cattivo odore come profumato? Non
abbiamo mai sentito dire cio. Ho detto “in modo assoluto” in quanto vi
sono delle complessioni che trovano sgradevole il profumo del muschio
e della rosa, in particolare la costituzione calda, ma per una simile
complessione cio che ¢ sgradevole non ¢ percepito come profumato. Per
questo abbiamo detto “in modo assoluto”, in quanto la maggioranza
delle costituzioni trova profumato il muschio, la rosa e simili, mentre
chi trova sgradevole questi buoni odori ha una costituzione strana, cioe
inusuale.

Non so se Allah ha accordato a qualcuno di percepire 'uguaglianza
(tasaw?) degli odori, nel senso che egli non percepisce cattivi odori.
Cio non lo abbiamo gustato personalmente e non ci ¢ stato riferito
che qualcuno lo avesse percepito. Anzi, ¢ tramandato che gli Uomini
perfetti e gli Angeli trovano sgradevoli i cattivi odori e solo Allah li trova
gradevoli. Questo ¢ c10 che viene tramandato. Non so neppure quale sia
la situazione degli animali diversi dall'uomo in merito a cio, in quanto
Allah non mi ha posto in un’altra forma animale che in quella dell’'uomo,
come invece in certi momenti mi ha posto in forme angeliche. Ed Allah
¢ piu Sapiente.

Per via del significato, la Legge ha attribuito al digiuno la perfezione
(kamal) suprema in quanto il Vero gli ha riservato [nel Paradiso] una
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porta speciale alla quale ha conferito un nome speciale che implica la
perfezione, chiamata porta di ar-Rayyan, attraverso la quale entrano
coloro che digiunano. La saturazione (rayy) occupa il grado della
perfezione nel bere ($urb) (*'). Dopo essere saturato, colui che beve non
accetta piu alcuna bevanda e se dovesse accettarla allora non ¢ saturato,
che st tratti di una terra o no, tra le terre degli esser1 viventi.

Muslim ha riportato uno fadit trasmesso da Sahl ibn Sa‘d: “L’Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha
detto: “Nel Paradiso vi ¢ una porta chiamata ar-Rayyan, da cui, nel
Giorno della Resurrezione, entreranno coloro che hanno digiunato.
Nessun altro entrera per quella porta. Sara detto: “Dove sono coloro
che hanno digiunato, si che entrino da essa?” Quando l'ultimo di loro
sara entrato la porta verra chiusa e piu nessuno vi passera” (**). Una
simile affermazione non ¢ stata fatta per nessuno degli atti di adorazione
ordinati o proibiti ad eccezione del digiuno. Con la menzione di ar-
Rayyan [il Profeta, su di lui la Pace] ha mostrato chiaramente che coloro
che digiunano realizzano I’attributo della perfezione nelle opere, poiché
sono qualificati, come abbiamo detto prima, [604] da ci6 che non ha
simile e ci6 che non ha simile ¢ in realta perfetto. I conoscitori che sono
digiunatori vi entrano qui [in questo mondo, in modo segreto] e la
[nell’aldila] vi entreranno in un modo di cui tutte le creature avranno
conoscenza.

Se Allah vuole, menzionerd in questo capitolo le regole del digiuno
prescritto, le sue conseguenze, le sue connessioni, le sue categorie, il
digiuno obbligatorio e quello raccomandato, come abbiamo fatto
in precedenza con [i riti del] la zakat e della salat riguardo a cio che
concerne 'uomo comune e cio che riguarda I’élite, secondo le loro
classt riguardo ad essi. Per noi il digiuno ha dei gradi: il primo ¢ il
ben noto digiuno comune con cui adoriamo Allah; esso ¢ il digiuno
esteriore e manifesto, conformandosi alle condizioni che lo definiscono.
Quando avremo finito di parlare delle regole della questione che
vogliamo chiarire al suo riguardo, sposteremo il nostro discorso, usando

21 Sia la saturazione che il bere corrispondono a stati spirituali (e4wal), che Ibn ‘Arabi
descrive nei Capitoli 249-251 [1I 549-552].

22 Hadit riportato da Muslim, XIII-166, al-Buhari, XXX-4, LIX-6, LXII-5, an-
Nasa’t, XXII-43, at-Tirmidi, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal
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il linguaggio dell’élite ¢ della sua quintessenza, sul digiuno dell’anima
in quanto ordinatrice delle membra, cio¢ sulla sua astensione da cio
che le ¢ proibito, questione per questione, ed il suo porsi al di sopra
di cio; [quindi] sul digiuno del cuore, caratterizzato dalla vastita per
ricevere la discesa divina, tanto che I’Altissimo ha detto: “Il cuore del
Mio servitore Mi contiene” (*)). Parleremo anche del suo digiuno, che
consiste nell’evitare che altri che il suo Creatore possa occupare questa
vastita in cui gli st impone di essere a digiuno, preferendo il suo Signore:
[parleremo di tutto questo] questione per questione. Parleremo infine
dell'insieme delle cose che rompono il digiuno, in ogni specie di digiuno,
in modo sintetico ed abbreviato, poiché si tratta di un capitolo assai
lungo. In questo capitolo riportero le tradizioni profetiche che vi si
riferiscono, se Allah, I’Altissimo, vuole.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SULLA
CLASSIFICAZIONE DEL DIGIUNO

Sappi che 1l digiuno puo essere obbligatorio o raccomandato; a sua
volta quello obbligatorio ¢ di tre specie: vi ¢ quello che ¢ obbligatorio
perché Allah di Sua iniziativa (ibtida an) lo ha reso obbligatorio, ed esso
¢ il digiuno “del mese di Ramadan in cui fu fatto scendere il Corano”
(Cor. 1I-185), cioe il digiunare (sepam) in esso o “un numero di altri
giorni” (Cor. bidem) nel caso del viaggiatore, indipendentemente che
rompa o non rompa, secondo noi, o, secondo altri, [solo] se rompe, ¢ nel
caso di chi ¢ malato. Poi vi ¢ il digiuno che ¢ obbligatorio per una causa
occasionale che lo rende tale, cio¢ il digiuno di espiazione (kaffarat).
Infine vi ¢ quello che ¢ obbligatorio da parte di Allah in seguito a cio
che 'uomo si ¢ imposto, nel caso non sia biasimevole, cio¢ il digiuno
per voto (nadr), ed esso ¢ il mezzo con cui si estrae qualcosa da chi ¢
avaro (bahil) (**). Non vi ¢ digiuno obbligatorio oltre a quelli menzionati.
Quanto a quello raccomandato vi ¢ un tipo di digiuno in cui il tempo ¢

23 Frammento di un celebre kadit qudsz, non recensito nelle raccolte canoniche.

24 Hadit riportato da al-Buhari, LXXXII-6, LXXXIII-26, Muslim, XXVI-3 a 7, Abu
Da’ad, XXI-18, at-Tirmidi, an-Nasa’1, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal. In questa tradizio-
ne ¢ riportato che il voto non serve a sventare una calamita, ma ¢ solo un modo per far
compiere un’opera buona a chi ¢ avaro.
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un fattore vincolante per la sua desiderabilita, come il digiuno det giorni
bianchi (*), di lunedi, di giovedi e di periodi simili tra i giorni ed i mesi.
Vi ¢ un tipo di digiuno che ¢ vincolato dalla situazione, come 1l digiuno
a glorni alterni, che ¢ il digiuno pit equilibrato (*), ed il digiunare nella
via di Allah. Infine vi ¢ un digiuno che non ¢ vincolato nel tempo, ed ¢ il
caso dell’'uomo che digiuna quando vuole, in modo volontario.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SUL DI-
GIUNO OBBLIGATORIO RAPPRESENTATO DAL MESE DI
RAMADAN, PER COLUI CHE NE E TESTIMONE

Menzioneremo prima Ramadan, poi parleremo delle regole riguardanti
il suo digiuno. Muslim ha riportato uno fadit trasmesso da Abu Hurayra,
secondo 1l quale I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e la Pace, ha detto: “Quando arriva Ramadan, si aprono
le porte del Paradiso e si chiudono le porte del Fuoco infernale e gli
Saytén sono incatenati” (¥’). An-Nasa’T ha aggiunto nella sua raccolta:
“Ed ogni notte un invocatore grida: “O tu che cerchi il bene affrettati;
o tu che cerchi il male astieniti” (*) riportando quanto trasmesso da
‘Arfaga che a sua volta riferiva quanto aveva udito dal Profeta, che

Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, un suo compagno.

L’arrivo di Ramadan ¢ la causa dell’inizio del digiuno, e per questo Allah
apre le porte del Paradiso, ed il Paradiso ¢ il velo (si#r). I digiuno rientra
tra le opere nascoste che solo Allah, I’Altissimo, conosce, in quanto
consiste in un abbandono [degli atti]. Esso non ¢ un atto esistenziale,
che appare agli sguardi o che puo essere compiuto con le membra, ed
¢ nascosto da tutto cio che ¢ diverso da Allah: solo Allah, I’Altissimo, lo
riconosce in colui che digiuna. Colui che digiuna ¢ colui che la Legge
chiama in questo modo, non chi ¢ affamato

25 1 giorni bianchi sono i giorni centrali del mese, in cui la Luna appare piena ed illu-
mina con il suo chiarore la notte.

26 Si tratta del digiuno del Profeta Davide.

27 Hadit riportato da Muslim, XIII-1, 2, 4 ¢ 5, al-Buhart, XXX-5, LIX-11, e da Malik.
28 Hadit riportato da an-Nasa’1, XXII-5, e da Ibn Hanbal.
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“... ed Allah chiude le porte dell’Inferno”, e quando le porte del
Fuoco infernale si chiudono, il suo sofhio (rafas) st ritorce contro di
lui, 1l suo calore raddoppia e [le sue fiamme] si divorano I'un l’altra.
Analogamente ¢ per colui che digiuna, riguardo alla proprieta della
sua natura: quando digiuna chiude le porte del fuoco della sua natura,
a causa del digiuno prova un calore supplementare per la mancanza
dell’intervento di fattori rinfrescanti, e prova per quello una sofferenza
interiore. Si raddoppia per lui il suo desiderio del cibo, che st immagina
possa arrecargli conforto. Quindi si rafforza il fuoco del suo desiderio
per la chiusura della porta che gli consente di ottenere i cibi ¢ le bevande.

“...egl Sayéﬁn sarannoincatenati”, cio¢attributo dell’allontanamento.
Colui che digiuna ¢ vicino ad Allah per Iattributo di “Colui che ¢
sufficiente a Se stesso (as-samad)” (*), poiché compie un atto di adorazione
che non ha simili. Egli si avvicina in questo modo all’attributo di Colui
[di Cui ¢ detto] che nessuna cosa ¢ simile a Lui, e per chi possiede
questo attributo gli Sayéﬁn sono incatenati.

E stato tramandato nella tradizione che “Satana circola nei figh di
Adamo come circola il sangue: impeditene la circolazione con la fame e
la sete” (*), cio¢ questi mezzi lo alutano a contrastare cio che egli vuole
dall’'uomo riguardo al comportarsi in modo eccessivo, cio¢ trasgredendo
il comportamento previsto dalla Legge.

Sappi inoltre, che Allah ti insegni una scienza da presso di Lui e ti dia
In ogni cosa una saggezza ed un giudizio, che Ramadan ¢ uno dei
Nomi di Allah (*!), I’Altissimo, ed Egli ¢ “as-Samad”: cio6 ¢ riferito da una
tradizione profetica. [Abu] Ahmad ibn ‘Adi al-éurgéni ha riferito uno

29 Tra i molteplici significati di questo Nome riportati da Fahruddin ar-Razi nel suo
Trattato dei Nomi divini vi sono quelli di “Colui che non mangia e non beve, che nutre
e non ¢ nutrito” e “Colui che non ¢ caratterizzato dalle qualita di nessuno e dalle cui
Qualita nessuno ¢ caratterizzato”.

30 Hadit riportato da al-Buhari, XXXIII-11 e 12, LIX-11, XCIII-21, Abu Da’ud, XIV-
78, XXXIX-17, XL-81, Ibn Maga, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.

31 Nel Cap. 69 [1496.6] Ibn ‘Arabi aveva gia precisato: “Ramadan ¢ uno dei Nomi di
Allah, PAltissimo, e la veglia in questo mese ¢ a causa di questo Nome, poiché quando
arriva ¢ obbligatoria la veglia per esso. L’Altissimo ha detto: “Il Giorno in cui gli uo-
mini si ergeranno di fronte al Signore dei Mondi” (Cor. LXXXIII-6), e Ramadan ¢ il
Suo Nome, Gloria a Lui”.
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hadit autentico (nugayh) trasmesso da Abu Ma‘ar, da Sa‘d al Mugbirl
sull’autorita di Abu Hurayra: “L’Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: Non dite Ramadan,
poiché Ramadan ¢ uno dei Nomi di Allah, ’Altissimo”. Anche se nella
catena di trasmissione (isnad) si trova Abu Ma‘ar, il sapienti di questa
scienza, malgrado la sua debolezza hanno registrato il suo fadit e lo
prendono in considerazione, Allah sia soddisfatto di loro. Per questo
Allah, ’Altissimo, ha detto [603]: “Il mese di Ramadan” (Cor. 1I-185)
e non ha detto semplicemente “Ramadan”, ed ha detto: “Chi di voi ha
la visione del [crescente del] mese, che digiuni in esso” (Cor. ibidem), ¢
non ha detto “Ramadan”. Per questo si rafforza lo hadt di Abu Ma'sar,
malgrado c10 che 1 sapienti dicono di esso, cioe che deve essere registrato
malgrado la sua debolezza, e viene rafforzato in questo kadit da cio che
apporta come conferma il Corano.

Allah non ha reso obbligatorio di Sua iniziativa il digiuno, che non ha
simili, se non nel mese che Egli, Gloria a Lui, ha chiamato con uno
dei Suoi Nomi. Esso non ha simili tra 1 mesi, poiché non c’¢ mese
dell’anno che abbia per nome uno dei Nomi di Allah se non Ramadan.
La Legge ha apportato un nome d’elezione, che ha applicato ad un
mese determinato. Non ¢ il caso per Ragab, che il Profeta, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha descritto dicendo che
¢ il mese sacro (muharram) di Allah (*3), poiché tutti sono mesi di Allah
e in questa affermazione lo ha qualificato come sacro perché ¢ uno det
[quattro] mesi sacri.

Allah I’Altissimo ha fatto scendere il Corano in questo mese nella notte
piu eccellente, chiamata la Notte del Qadr: per il fatto che st tratta di
Ramadan lo ha fatto scendere come guida per gli uomini e come segni
evidenti della guida e del Furgan; per il fatto che si tratta della Notte del
Qadr lo ha fatto discendere come Libro evidente (**), cio¢ evidenziando
che esso ¢ un Libro e tra il fatto che la cosa sia Libro, Qur'an e Furgan vi
sono gradi differenti che conoscono 1 conoscitori in Allah.

32 Hadit riportato da Muslim, XIII-202 e 203. In questa tradizione ¢ questione del
mese preferito dal Profeta per il digiuno, dopo quello di Ramadan, ed il titolo della
sezione nel Sak7h identifica questo mese con Muharram, mettendo in imbarazzo i com-
mentatori che ritengono debba trattarsi di Saban, che peraltro non fa parte dei mesi
sacri. L’affermazione di Ibn ‘Arabi, secondo cui si tratta di Ragab, corregge discreta-
mente questa interpretazione.

33 Riferimento ai versetti 2 e 3 della Sura XLIV.
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L'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ha vietato che si dicesse Ramadan a causa del Suo detto: “Non ¢’¢
cosa simile a Lui”. Se cosi venisse chiamato sarebbe un simile per quan-
to concerne questo Nome. E gli ha aggiunto 1l termine mese affinché
venisse negata a lui la similitudine specificamente per cio che concerne
1 mesi, ed ha cosi lasciato “non c’¢ cosa simile a Lui” al suo grado sotto
ogni punto di vista.

Allah ha reso obbligatorio il digiuno in questo mese ed ha raccomanda-
to di vegliare in esso. [Il mese di Ramadan]| comporta digiuno e rottura,
poiché include notte e giorno, ed il nome di Ramadan si applica ad esso
sia nello stato di digiuno che in quello di rottura, affinché si distinguesse
dal Ramadan che ¢ il Nome di Allah, I’Altissimo. Ad Allah appartiene il
digiuno che non ammette la rottura, mentre a noi appartiene il digiuno
che ammette la rottura, ed esso si conclude ad un limite che corrisponde
alla sparizione del giorno, all’arrivo della notte ed al tramonto del Sole.
Quindi il digiuno si applica ad Allah in modo diverso da come si applica
alle creature.

Egli ha raccomandato la veglia nella sua notte per via della Sua teofania
(tagallz), I’ Altissimo, “il giorno (yawm) in cui gli uomini saranno eretti di
fronte al Signore dei Mondi” (Cor. XCIII-6). Anche se la teofania di
Allah ha luogo in ogni notte dell’anno, la Sua teofania in Ramadan al
momento della rottura da parte di coloro che digiunano non ¢ compara-
bile alla Sua teofania per colui che rompe senza avere digiunato, poiché
per 1 primi essa ¢ una rottura rispetto ad una astensione prescritta dalla
Legge e descritta come non avente simile. I’altro non si definisce uno
che rompe, bensi uno che mangia, poiché la rottura (fitr) ¢ un’apertura
(Sagq). Per colui che digiuna il mangiare ¢ un’apertura delle sue viscere
con 1l cibo e la bevanda, dopo che erano state chiuse per il digiuno,
conformemente al suo detto, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace: “impedite la sua circolazione con la fame e con la sete”.

La veglia ha luogo di notte poiché risulta da una forza nel ricettacolo
(mahall) [umano] e la causa di questa forza ¢ il nutrimento, ed ¢ di notte
perché ¢ correlato con cio che ¢ nascosto (al-gapb): 1a forza che deriva dal
nutrimento ¢ invisibile, essendo una conseguenza che sfugge all’ordine
sensibile.
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Poiché Ramadan comprende il digiuno e la rottura, la veglia e il suo
contrarlo, ¢ stato riportato nella tradizione: “Nessuno di voi dica: ho
vegliato per tutto 11 Ramadan ed ho digiunato”, e colui che lo ha tras-
messo ha aggiunto: “Non so se egli ha solo biasimato I'affermazione o se
voleva dire che era inevitabile una quota di sonno o di assopimento” (*),
applicando I’esclusione solo alla veglia della sua notte, e non al digiuno
del suo giorno. Questo fadit ¢ stato riportato da Abu Da’ud, tramite
Abu Bakr dall’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace, e qui la rottura ¢ da intendersi come la sparizione (idbar)
[del giorno], I’arrivo (igbal)) [della notte] ed il tramonto [del Sole], sia
che colui che ha digiunato mangi o non mangi.

Il digiuno del mese di Ramadan ¢ obbligatorio per ogni musulmano
adulto, dotato di intendimento, sano e stabile, cio¢ non in viaggio, ed ¢
I’essenza di questo tempo (zaman) ben noto e determinato che costituisce
quello, tra i1 dodici mesi, che si trova tra Sahan e Sawwal. Cio che ca-
ratterizza questo tempo ¢ il digiuno di giorno ad eccezione della notte.
Il limite del giorno (yawm) del digiuno va dal sorgere dell’alba (fagr) al
tramonto del Sole: questo ¢ il limite stabilito per il digiuno, non il limite
del giorno noto come il di (rahar), che invece va dal sorgere del Sole fino
al suo tramonto.

Poiché Colui a Cui nessuna cosa ¢ simile Si ¢ qualificato come il Pri-
mo e 'Ultimo [cfr. Cor. LVII-3], cosi il digiuno, che non ha simile, ¢
stato caratterizzato da un inizio e da una fine: il suo inizio ¢ il sorgere
dell’alba e la sua fine ¢ il tramonto del Sole. II Legislatore non ha reso
simile il suo inizio alla sua fine [come sarebbe se I'inizio coincidesse con
il sorgere del Sole o la fine con il tramonto del crepuscolo], poiché ha
considerato riguardo al suo inizio ci6 che non ha considerato riguardo
alla sua fine, di ci0 che esiste nella sua fine, in quanto colui che digiuna
¢ caratterizzato in essa dalla rottura, mentre all’inizio € caratterizzato
dal digiuno. Non c’¢ differenza tra il crepuscolo (safag) al tramonto e al
sorgere [del Sole] dal momento del tramonto del Sole fino al momento
del tramonto del crepuscolo, o dal momento dell’albeggiare (infigar) fino
al sorgere del Sole.

34 Hadit riportato da Abu-Da’ud, XIV-48, an-Nasa’1, XXII-6, e da Ibn Hanbal.
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Per questo la Legge ha adottato il termine “fadr” poiché il giudizio
(hukm) [che deriva] dal suo albeggiare riguardo all’esistenza del giorno
¢ uguale al giudizio [che deriva] dal tramonto del Sole riguardo all’ap-
prossimarsi ed all’arrivo della notte. E come si riconosce dall’albeggiare
del mattino (subh) I’arrivo del giorno, anche se il Sole non ¢ sorto, cosi
riconosciamo con il tramonto del Sole ’arrivo della notte, anche se non
¢ tramontato 1l crepuscolo. Osserva quanto ¢ saggia I’espressione della
Legge riguardo al Mondo.

Cio che riunisce il Primo e I'Ultimo nel digiuno ¢ P'esistenza del segno
(‘alama) dell’arrivo del tempo del digiuno e del tempo della rottura, cio¢
la sparizione del giorno, come per mezzo dell’alba ¢ segnalata la spari-
zione della notte. Quindi Ramadan ¢ piu universale [comprensivo] del
suo digiuno (szyam).

Siparlera del digiuno ininterrotto quando sara il momento, come pure della
questione se colui che lo compie si possa definire o meno uno che digiuna.

Dopo aver menzionato la definizione del giorno del digiuno, indipen-
dentemente che abbia luogo nel mese di Ramadan o in un altro mese,
consideriamo ora la definizione del mese (Safr) ().

La piu piccola unita temporale chiamata mese ¢ costituita da 29 giorni
e la piu grande ¢ costituita da 30 giorni. Questo ¢ il mese lunare arabo,
che [il Legislatore] ci ha imposto di riconoscere, ed anche 1 mesi di
coloro che fanno i conti per mezzo del pronostico (‘alama) (**), ma coloro

35 Il termine “Sahr” deriva da un verbo che significa “rendere noto, apparente”. Il signi-
ficato originario del nome si applica alla Luna “nuova” quando essa diventa apparente,
¢ per estensione al mese lunare. In un suo articolo su “Coeur et cerveau” René Guénon
scriveva: «Ce n’est pas sans motif non plus qu'une méme racine man ou men a servi,
dans des langues diverses, a former de nombreux mots qui désignent d’une part la lune
(grec méné, anglais moon, allemand mond)» ed aggiungeva in nota «De la aussi le nom du
mois (latin mensis, anglais month, allemand monat) qui est proprement la «lunaison». A la
méme racine se rattachent également I'idée de mesure (latin mensura) et celle de division
ou de partage; mais ceci encore nous entrainerait trop loin».

36 Da un punto di vista astronomico il mese sinodico, cio¢ I'intervallo tra due congiun-
zioni del Sole ¢ della luna, ¢ di 29 giorni e mezzo, per cui i mesi lunari possono essere
solo di 29 o di 30 giorni. Ogni quattro mesi ve ne devono essere due da 29 e due da 30
giorni, poiché altrimenti vi sarebbero dei mesi lunari di 28 o 31 giorni; ma la sequenza
dei mesi di 29 ¢ di 30 giorni non ¢ sempre alterna, altrimenti il mese di Ramadan
[e cosi pure gli altri mesi] avrebbe sempre lo stesso numero di giorni, il che ¢ negato
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che fanno uso del pronostico alternano un mese di 29 giorni ed un mese
di 30, mentre la tradizione ci ingiunge di essere servi di Allah in quello
utilizzando la visione del crescente lunare (fulal) (*’), e quando il cielo ¢

dalla tradizione: possono quindi esservi in successione due mesi da 30 o due mesi da
29 giorni. Ibn ‘Arabi critica qui coloro che, semplificando le conseguenze della durata
del mese sinodico, alternano sempre un mese di 29 con uno di 30 giorni, come fanno
gli Isma‘liti e come spesso, se non sempre, fanno i calendari moderni, e ricorda che di
norma la durata del mese deve essere stabilita in base alla visione del crescente lunare
¢ non in base ad un calcolo.

37 1l termine Aulal viene comunemente tradotto come Luna nuova o come crescente
lunare, ma solo la seconda traduzione ¢ corretta, esprimendo uno dei significati del
termine. Da un punto di vista astronomico il novilunio corrisponde alla fase in cui la
Luna ¢ in congiunzione con il Sole, rispetto alla Terra, ed ¢ pertanto assolutamente pri-
va di luce dal lato rivolto alla Terra e quindi non visibile. Per questa fase, che in inglese
¢ piu correttamente chiamata “dark moon”, cio¢ Luna scura, Ibn ‘Arabi usa il termine
nuova Luna, visibilita che si realizza solo dopo alcune ore dal novilunio astronomico
[la Luna ed il Sole hanno un diametro angolare molto simile, equivalente a mezzo
grado dell’eclittica, e la Luna si sposta rispetto al Sole di poco piu di un grado ogni due
ore, tempo in cuiil Sole (¢ la Luna) percorre apparentemente 30 gradi dell’eclittica], ma
il crescente ¢ solo uno dei significati del termine /ilal, in quanto esso si usa anche per
indicare I'ultima fase di visibilita della Luna prima del novilunio astronomico, fase che
dovrebbe essere chiamata “calante”, e che si distingue dalla prima per Porientamento
della falce lunare. II crescente lunare ha la falce disposta come la parte ricurva della
lettera “d” maiuscola, e segue di poco il Sole al tramonto, mentre il “calante” ha la
falce disposta come la lettera “c” e precede di poco il Sole all’alba. La traduzione piu
corretta del termine Aulal sarebbe quindi “falce lunare”, sia che essa indichi I'inizio che
la fine visibile di un ciclo lunare. Nel Cap. 330, dedicato alla conoscenza della dimora
della Luna (gamar) distinta dalla falce lunare (hilal) e dalla Luna piena (badr), Ibn ‘Arabi
spiega [II1 110.30]: “Sappi, che Allah ti assista, che la Luna (gamar) ¢ una stazione inter-
media tra cio che si chiama falce lunare (kilal) e cio che si chiama Luna piena (badr), [e
include le fasi in cui] la sua luce aumenta e [poi] diminuisce. La falce si chiama cosi per
I'innalzamento delle voci (thlal) al momento della sua visione ai due estremi [del ciclo
lunare], mentre la Luna piena si chiama cosi perché appare totalmente illuminata per
se stessa all’'occhio di chi la vede. Alla Luna (gamar) non resta quindi mansione (manzil)
se non tra questi due regimi [la falce lunare e la Luna piena], sennonché quando ¢
completamente illuminata sotto i raggi del Sole in un modo che ne preclude la visione
agli sguardi si dice che ¢ “mahg” [cio¢ cancellata], anche se dal lato rivolto verso il Sole
¢ piena, cosi come nella condizione in cui appare piena per noi, dal lato in cui non si
manifesta il Sole ¢ cancellata [0 nuova, in senso astronomico]. Tra queste due stazioni,
nella misura in cui la luce si manifesta da un lato, diminuisce nell’altro, e nella misura
in cui ¢ velata da un lato si manifesta la luce nell’altro, questo per la curvatura dell’arco
(gaws) della sfera celeste. In realta la Luna non cessa mai di essere piena [da un lato] e
nuova [dall’altro], e ci6 per un segreto che Allah ha voluto insegnare ai conoscitori per
Allah [...] L’Altissimo ha detto: “Abbiamo assegnato alla Luna (gamar) delle mansioni”
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coperto la durata pit lunga, salvo per cio che riguarda Sa‘ban. [606]

Quando ci ¢ nascosta la vista del crescente lunare di Ramadan vi ¢
divergenza a questo proposito se prolungare Saban fino alla durata di
30 giorni, e cio ¢ quello che pensa la maggioranza, oppure se ridurlo
alla piu corta delle durate che ¢ di 29 giorni e questa ¢ I’opinione degli
Hanbealiti e di chi li segue. Quanto a coloro che sono di avviso differente,
la Gente della Sunna non prende in considerazione la loro posizione,
poiché essi stabiliscono per legge cio che Allah non ha autorizzato. Cio
che dico io ¢ di chiedere agli astronomi (ahl at-tasyt) la posizione della
Luna: se essa ¢ in un grado che ne consente la visione e questa ci ¢
coperta dalle nubi, ci comportiamo come se I’avessimo vista, mentre
se essa ¢ in un grado che non ne consente la visione completiamo il
numero di 30 giorni (**). Quanto ai mesi il cui computo non ¢ basato
sulla Luna, essi hanno delle durate fisse, la cui pit breve ¢ di 28 giorni ed
¢ il mese che in latino si chiama Febbraio, e la pit lunga ¢ di 36 giorni ed
¢ il mese che in Copto si chiama Misra ed ¢ I'ultimo dei mesi dell’anno
copto. Noi non abbiamo bisogno dei mesi degli stranieri per la nostra
adorazione di Allah mediante il digiuno.

(Cor. XXXVI-39) e non I'ha chiamata Luna piena, né falce lunare, perché in questa
condizione non c¢’¢ che una mansione, anzi due [per la falce, crescente e calante] e
quindi Paffermazione delle mansioni ¢ valida solo per la luna”. Nel Cap. 2 [I 82.17]
d’altra parte Ibn ‘Arabi cita “il sorgere della falce lunare dell’inizio del mese, il suo
sorgere alla fine del mese, la notte dell’assenza completa del chiaro di Luna e la notte
della Luna piena”. Il termine Azlal ricorre una sola volta nel Corano, al plurale (ahilla),
nel versetto 189 della Sara II: “Ti interrogheranno riguardo alle fasi estreme della
Luna. Di: esse sono dei punti di repere per misurare il tempo per gli uomini e per il Pel-
legrinaggio”. La domanda venne posta da un gruppo di cui facevano parte Mu‘ad ibn
Gabal ¢ Talaba, entrambi Ansar, che chiesero: “O Inviato di Allah, come dobbiamo
intendere la falce lunare, poiché [la luna] appare inizialmente come un filo, poi cresce
fino a diventare piena, poi cala fino a tornare come aveva iniziato?”.

38 Le prime tavole islamiche per determinare la visibilita del crescente lunare (dadwal
ru’ya al-ahilla) risalgono al celebre astronomo e matematico di Bagdad al-Hwarizmi
(inizio del terzo secolo dall’Egira), e, basandosi sui principi dell’astronomia indu, sta-
biliscono grosso modo che il crescente lunare ¢ visibile se tramonta almeno 48 minuti
dopo il Sole e quindi se sono trascorse circa 18 ore dal novilunio astronomico. I dati
astronomici piu recenti stabiliscono che devono esservi almeno 7 gradi di distanza tra il
Sole e la Luna perché questa sia visibile a occhio nudo, e quindi siano trascorse almeno
15 ore dal novilunio.
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Quanto al limite dei trenta in quello, esso ¢ il numero delle [28] mansioni
lunari (manazil) (**) e dei due astri che le percorrono (an-nazilan) senza
moti retrogradi [apparenti], cio¢ il Sole, che ¢ assimilato allo spirito
per mezzo di cul si manifesta ai sensi la vita dei corpi, e la Luna, che
¢ assimilata all’anima per I’esistenza della crescita e della diminuzione
¢ della perfezione nella crescita [Luna piena] e nella diminuzione
[Luna nuova]. Le mansioni sono le misure del tragitto che percorrono
normalmente [gli astri] che abbiamo menzionato. Per mezzo del
mese si manifestano quindi 1 numeri semplici e quelli composti con
la congiunzione, dal ventuno al ventinove, e senza la congiunzione,
dall’undici al diciannove (*). L’esistenza della singolarita (fardiyya) (*') &
contenuta nei numeri semplici, cioe il tre, e nelle decine, cioe 1l trenta;
pot il dispari ¢ ripetuto per la perfezione del ternario da cui ¢ prodotto in
tre posti: 1l tre nei numeri semplici, 1l tredici nel numeri composti senza
congiunzione ed il ventitre nei numeri composti con la congiunzione.
Tutte le classi dei numeri sono cosi contenute.

Noi vediamo che quando c’¢ lo spirito [a cui corrisponde il Sole] c’¢ la
vita, e non c’¢ diminuzione né aumento, ¢ ’anima [a cui corrisponde la
Luna] non ha una essenza esistente che abbia un potere (hukm), come la
morte del feto nel grembo della madre — e lo spirito ¢ gia stato insufflato
in esso — o al momento della sua nascita. Per questo si trova il mese a
partire da 29 giorni.

39 Ibn ‘Arabi, oltre al mese lunare convenzionale di 29 o 30 giorni, riconosce anche
un mese lunare di Allah, di 28 giorni [Cap. 390 (IIT 548.27)], che corrisponde non
all'intervallo tra due congiunzioni con il Sole ma alla durata del percorso dello Zodia-
co. Questo mese si discosta di poco dal periodo siderale della Luna, che ¢ di 27 giorni
e circa 8 ore, che corrisponde all’intervallo tra due passaggi della Luna nel cielo nella
medesima posizione rispetto alle stelle.

40 E necessario ricordare che I'introduzione delle cifre che noi chiamiamo “arabe”, e
che in realta sono “indiane”, & successiva all’Islam. All’epoca del Profeta non si usavano
cifre diverse dalle lettere dell’alfabeto e nei testi i numeri erano indicati solo con il loro
nome, uso a cui si attiene ancora Ibn ‘Arabi nelle sue opere. Il nome del numero puo
essere semplice, cioe costituito da un solo termine, oppure composto, cio¢ costituito da
due o piu termini, come ad esempio “sedici”, che in italiano ¢ una sola parola, mentre
in arabo ¢ composta dal termine sei e dal termine dieci. A loro volta i nomi composti
possono comportare la congiunzione “wa”, cio¢ “e”, come il ventuno, che in arabo si
scrive “uno e venti”, oppure non comportarla, come l'undici, che in arabo si scrive
“uno dieci”.

41 Il termine “ fard”, da cui € derivato “ fardiyya”, significa propriamente dispari, senza pari,
incomparabile, singolo. Il tre ¢ tradizionalmente considerato il primo numero dispari.
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Se tu sal questo, conosci la saggezza della misura del mese arabo. Se
noi lo contiamo senza partire dal crescente lunare (4/al) ed intendiamo
un mese in senso generale [cio¢ solo come numero di giorni|, per
osservare un voto di castita o un altro voto, c1 atteniamo alla misura piu
piccola riguardo a quello e non a quella maggiore, e quindi prendiamo
come definizione del mese quella piu corta e siamo a posto. Invece
consideriamo la misura maggiore nella circostanza in cui ci ¢ stato
prescritto di considerarla, e cioé nel caso sia nuvoloso, secondo una
scuola giuridica, oppure quando la visione del crescente lunare stabilisce
quello per il suo detto, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat ¢ la
Pace: “Digiunate alla sua visione e rompete alla sua visione” (*2).

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE:
SE LA VISIONE DEL CRESCENTE LUNARE
CI E IMPEDITA DALLE NUBI

I sapienti non sono d’accordo quando il crescente lunare non ¢ visibile:
la maggior parte dice di completare il numero di 30 anche se il giorno in
cui non ¢ visibile il crescente lunare ¢ il primo del mese seguente ad uno
di 30 giorni ed il principio di Ramadan fosse il trentunesimo giorno. Se
il glorno in cui il crescente lunare non ¢ visibile ¢ 'ultimo del mese, cio¢
del mese di Ramadan, la gente digiuna 30 giorni. C’¢ anche chi dice
che se il crescente lunare non visibile ¢ quella del primo del mese si deve
digiunare il secondo giorno ed esso [cio¢ il primo del mese] ¢ il giorno
del dubbio. Infine ¢’¢ chi dice in questo caso di far ricorso al calcolo del
tragitto della Luna e del Sole e questo ¢ il punto di vista di Ibn a3-Sihhir
(¥) ed anche il nostro.

Continuazione: la trasposizione di questo. E gia stato riportato
lo hadit sul motivo della divergenza. Muslim ha riportato, sull’autorita
di Ibn ‘Umar che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e 1a Pace, menziono Ramadan e facendo segno [tre volte] con
42 Hadit riportato da an-Nasa’1, XXII-8, e da Ibn Hanbal.

43 Mutarrif ibn ‘Abd Allah ibn a3-Sihhir era figlio di un compagno del Profeta, ¢ mori
nell’anno 86 o 95 dall’Egira. Egli sosteneva che se il crescente lunare non era visibile
per le cattive condizioni atmosferiche poteva essere riconosciuto per mezzo delle man-
sioni lunari oppure per mezzo del calcolo.
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le mani disse: “il mese € cosl, cosi e cosi”, e ritrasse il pollice alla terza
volta, “digiunate a partire dal momento in cui vedete il crescente lunare
e rompete 1l digiuno quando vedete quello [del mese successivo]: se esso
vi ¢ nascosto dalle nubi contate fino a trenta [giorni]” (**). Da parte di
Ibn ‘Umar viene riportato anche un fadit secondo cui 1l Profeta, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Noi siamo
una gente illetterata, non scriviamo e non facciamo conti: il mese ¢ cosi,
cosl e cosl, ritraendo 1l pollice [alla terza volta] ed il mese ¢ cosi, cosi e
cosi” (¥) cioe di trenta [giorni]; questo secondo hadit toglie ’ambiguita.
Quanto allo fadit in cui ¢ detto “contate”, chi lo intende in senso stretto
inizia il digiuno di Ramadan a partire dal giorno del dubbio mentre chi
lo intende nel senso virtuale giudica in base al calcolo astronomico e cio
¢ quanto sostengo anch’io.

Sappi che le voci si levano solo quando si vede [il crescente lunare] e
per questo ¢ stato chiamato “/lal” [dal verbo halla = gridare di gio-
ia, mostrarsi all’orizzonte, incominciare]. Quando il crescente lunare
della conoscenza si leva all’orizzonte dei cuori dei conoscitori da parte
del Nome divino Ramadan ¢ obbligatorio il digiuno. Quando invece
il crescente lunare della conoscenza si leva all’orizzonte dei cuori dei
conoscitori da parte del Nome divino “Colui che fende (fatir) 1 Cieli e
la Terra” (Cor. VI-14, XII-101, XIV-10) si impone la rottura agli spiriti
per la Sua menzione dei Cieli, ed ai corpi per la Sua menzione della
Terra. Qui esso sorge, cio¢ si manifesta, poiché [il crescente lunare della
conoscenza| tramonta seguendo il Sole (*).

Quando ¢ nuvolo per il conoscitore ed egli non lo vede a causa del velo
interposto dal mondo del barzah, poiché la nuvola ¢ intermediaria tra
il Cielo e la Terra, allora il conoscitore calcola 1l crescente lunare della
conoscenza nel suo cuore per mezzo del suo stato (hal). Cio consiste
nell’osservare il crescente lunare della sua intelligenza nel suo percorso

44 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-5 e 11, Muslim, XIII-6 2 9, 17, Aba Da’ad, XIV-
6 e 7, an-Nasa’1, XXII-9 a 13, at-Tirmidi, ad-Darimi, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.

45 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-13, Muslim, XIII-15, Aba Da’ud, XIV-4, an-
Nasa’l, XXII-17, ¢ da Ibn Hanbal.

46 Il momento migliore per vedere il crescente lunare che indica I'inizio del mese ¢ a

partire da dieci minuti dopo il tramonto del Sole, poiché anche se fosse teoricamente
visibile di giorno, a cielo sereno la luce del Sole sarebbe tanto intensa da mascherarlo.
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nelle mansioni del suo viaggio, stato dopo stato, stazione dopo stazione.
Se la sua stazione gli accorda lo svelamento, poiché I'appello gli ¢ venu-
to da dietro il velo, come ¢ stato detto: “Non ¢ dato che Allah parli ad un
uomo se non per ispirazione o dietro un velo” (Cor. XLII-51), sebbene il
velo della natura si erga per lui in quel momento riguardo ad una delle
sue faccende, per una preoccupazione che si presenta riguardo ad una
ricchezza o alla famiglia, anche se ¢ per Allah, egli si comporta [607]
in conformita a quello, ¢ tratta il Nome di Allah Ramadan nel modo
che Gli st addice, ed anche se egli non Lo vede, lo stato esige quello da
lui. Se invece lo stato non lo porta ad un calcolo valido, posponga la
proprieta di quel Nome divino al suo momento.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA TRASPOSIZIONE
DEL MOMENTO DELLA VISIONE

Tutti sono d’accordo sul fatto che se si vede il crescente lunare durante
la notte (‘w5a) (Y), il mese ¢ [gia] al secondo giorno (al-yawm at-tani) (*%)
mentre vi ¢ disaccordo quando lo si vede negli altri momenti del giorno,
cio¢ quando lo si vede per la prima volta. La maggior parte dei sapienti
sono d’accordo che quando si vede la Luna (gamar) per la prima volta

47 L’is@°¢ 1a parte della notte che segue al tramonto del crepuscolo (5afag), come precisa
Ibn ‘Arabi nel Cap. 281 [1I 615.11], quindi inizia dopo piu di un’ora dal tramonto del
Sole, periodo in cui il Sole percorre apparentemente circa 18 gradi dell’eclittica.

48 In tutte le tradizioni ¢ riportato che quando si vede il crescente lunare dell’inizio del
mese di Ramadan si inizia a digiunare [dall’alba seguente] e quando si vede il crescente
lunare dell'inizio del mese di Sawwal si interrompe il digiuno. In alcuni testi occidenta-
1i, quali I'Encyclopédie de UIslam, si trova 'affermazione che se il crescente si vede dopo il
tramonto di un giorno, il mese inizia al tramonto di quello successivo, ma cio ¢ in palese
contraddizione con I'ingiunzione profetica di digiunare dal momento della visione, e
non ho trovato alcuna fonte tradizionale che confermi questa affermazione. La sera piu
importante per stabilire I'inizio del mese ¢ quindi quella che conclude il 29° giorno,
poiché se dopo il tramonto si vede il crescente lunare quella ¢ la prima notte del mese
successivo, mentre se non lo si vede a cielo sereno il mese ¢ di 30 giorni. Puo succedere
che alla sera del 29° giorno il crescente lunare non venga visto e che alla sera di quello
che si crede essere il 30° giorno la Luna sia visibile [anche] dopo il tramonto del crepu-
scolo. In questo caso la Luna ¢ gia “vecchia” di un giorno e quella ¢ la notte del secondo
giorno del nuovo mese; al tramonto del crepuscolo il Sole ¢ gia tramontato da piu di
un’ora e se la Luna ¢ ancora visibile vuol dire che la sua distanza dal Sole ¢ almeno di
18 gradi. Poiché ogni giorno la Luna si allontana dal Sole di poco piu di 12 gradi, alla
sera del giorno precedente il crescente lunare sarebbe stato visibile.
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nel ciclo diurno essa appartiene al giorno futuro, per cio che concerne
il giudizio [riguardo all’inizio del mese]. C’¢ chi dice [Ibn Hanbal] che
quando la st vede prima di mezzogiorno essa appartiene alla notte (layla)
passata, mentre se si vede dopo mezzogiorno essa appartiene alla notte
ventura (*%). Questo ¢ cio che sostengo anch’io.

Continuazione riguardo alla trasposizione di quello. Il Nome
divino esercita una proprieta (hukm) in ogni stato in cui si manifesta; nello
stato (hal) [attuale] la proprieta si esercita con la teofania (fagall) e nel [lo
stato] futuro per mezzo della traccia (afar), finché non sopraggiunge la
proprieta di un altro Nome che fa cessare quella del primo.

Quanto a colui che tiene in considerazione il fatto che la visione [del
crescente] avvenga prima o dopo mezzogiorno, sappi che lo [stato di]
equilibrio (sstiwa) nella Via [corrispondente all’apparente sosta del Sole
al meridiano| ¢ denominato la “sosta dell’eguaglianza (mawqif as-sawa)”
(°"): essa ¢ la sosta in cui non si distingue il Signore (sayyid) dal servitore,
né 1l servitore dal Signore. Se in quella condizione dici che ¢ Signore
dici 1l vero, e se dict che ¢ servitore dici il vero, poiché qualsiasi cosa tu
dica vi ¢ per te un testimone (5@hd) di stato spirituale (kal) che attesta
la veridicita (sidg) di cio che dici. Di dunque quello che vuoi, dirai il
vero. Ci0 ¢ simile a quanto I’Altissimo ha detto al Suo Profeta, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “non sei tu che hai
scagliato quando hai scagliato, ma ¢ Allah che ha scagliato” (Cor. VIII-
17). Che egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
abbia scagliato ¢ vero e che egli non abbia scagliato ¢ altrettanto vero.
L’Altissimo ha detto: “Io sono la sua mano con cui egli colpisce” (*').
Se dict che Colui che scaglia ¢ Allah, dici 1l vero, e se dici che colui che
scaglia ¢ Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e

49 Cioe se il crescente si vede prima del mezzogiorno di giovedi, il mese ¢ iniziato al
tramonto di mercoledi, mentre se si vede dopo il mezzogiorno di giovedi, il mese inizia
al tramonto di giovedi.

50 Nel Cap. 338 [1II 147.5] Ibn ‘Arabi attribuisce la denominazione di questa “sosta” al
Libro delle Soste di an-Niffar1, ma tale “sosta” non ¢ riportata né nell’edizione curata
da A J. Arberry nel 1935, né nelle aggiunte edite da Paul Nwiya in “Trois oeuvres inédites
de Mystiques musulmans”, Dar el-Machreq, nel 1972; certamente Ibn ‘Arabi disponeva di
una versione del testo piu completa di quelle che ci sono pervenute.

51 Frammento di un celebre fadit quds?, riportato da al-Buhari, LXXXI-38, e da Ibn
Hanbal.
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la Pace, dici il vero. Questa ¢ la sosta dell’eguaglianza (*2).

52 Nel Cap. 338 [III 147.5] Ibn ‘Arabi precisa: “Questa [la dimora della contempla-
zione dei sette stendardi] ¢ la dimora iniziatica (manzil) che an-Niffari ha chiamato “la
sosta dell'eguaglianza (sawa’)” nelle sue Soste (Mawagif), poiché in essa il servitore si
manifesta nella forma del Vero. Se Allah non favorisce questo servitore accordandogli
la preservazione [dall’errore] (‘isma) ¢ la custodia (hifz) e non rende stabile il suo piede
in questa difficile ascesa (‘agaba) mantenendo i suoi occhi fissi nella contemplazione di-
retta (Sukiid) della sua servitu (‘ubidiyya) mentre egli manifesta la Forma [divina], allora
il suo piede scivolera e la Forma del Vero che egli possiede in se stesso si frapporra tra
lui ¢ la sua contemplazione della servitt. Allora egli vedra il Vero nella forma della sua
propria servitu, e la situazione reale sara rovesciata ai suoi occhi. Questo ¢ un grado
di contemplazione difficile, poiché Allah discende dalla Sua stazione di indipendenza
dai Mondi a quella della ricerca di un prestito da parte dei Suoi servitori. E in questa
condizione che ha parlato chi ha detto: “Allah ¢ il povero”, mentre in realta Egli ¢ il
ricco [o I'indipendente dai Mondi], “e noi siamo i ricchi” (Cor. I1I-181), mentre in realta
essi sono i poveri; la situazione era quindi invertita per loro. Questo deriva dall’astuzia
(makr) divina, di cui [I'uvomo] non ¢ consapevole. Colui che desidera la via verso la
protezione dall’astuzia divina deve attaccarsi alla sua servitu ed alle sue implicazioni
in ogni stato: quello ¢ il segno del suo essere protetto dall’astuzia di Allah. Tuttavia
egli non sara sicuro riguardo al futuro, poiché non ha garanzia di poter mantenere
questo stato. [...] In questa dimora iniziatica [il servitore] testimonia il Suo detto: “ma
¢ Allah che ha scagliato” (Cor. VIII-17), [anche se] secondo la percezione sensibile colta
dalla vista ¢ Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, che
aveva scagliato, ed in questa dimora ¢ stabilito per lui che “Allah ha creato voi e cio
che voi fate” (Cor. XXXVII-96). Sappi che 'eguaglianza ¢ tra due vie (tarzgan), poiché
la faccenda (amr) ¢ confinata tra Signore (rabb) e servitore: il Signore ha una via ed il
servitore ha una via. Il servitore ¢ la via del Signore che porta a lui (gayatu-hu ilay-hi),
ed il Signore ¢ la via del servitore che porta a Lui. La via unica generale per tutte le
creature ¢ la manifestazione del Vero per mezzo delle proprieta (ahkam) degli attributi
delle creature; per la maggioranza [degli uomini] esse sono le proprieta degli attributi
delle creature, ma per noi si tratta degli Attributi del Vero, non delle creature, e questo
¢ il significato dell’eguaglianza. L’altra via ¢ la manifestazione delle creature per mezzo
di quegli Attributi del Vero che sono generalmente distinti come tali dalla gente comu-
ne, come i Nomi piu Belli e cose simili. Questo ¢ il limite della conoscenza della gente
comune; ma per noi e per gli eletti tutti gli attributi appartengono al Vero alla radice
(bi’l-asala). Quegli attributi che vengono ascritti alle creature — e che secondo la gente
comune sono quelli in cui Allah discende verso di noi — noi li chiamiamo Attributi
del Vero: la dimora iniziatica del servitore presso il Vero sale finché egli viene ornato
(tahall@) da essi. Per la gente comune essi sono nomi di imperfezione (rags), ma per noi
essi sono Nomi di perfezione (kamal), poiché nessuno ¢ nominato alla radice se non
Allah. Quando Egli manifesto le creature, elargi loro quei nomi che volle elargire ed
attualizzo le creature tramite essi. La creazione sta nella stazione dell'imperfezione a
causa della sua possibilita (imkan) e della sua poverta (iftigar) verso Colui che preferisce
[la sua esistenza rispetto alla sua non esistenza] (al-muraggik). Quindi la maggioranza
[degli uomini] si immagina che 'imperfezione sia la sua radice ed il suo diritto (hagg),
giudica se stessa di conseguenza e ritiene che questi nomi creaturali (al-asma’al-halgiyya)
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Se sei nella sosta di Abt Bakr, il confessore, dici: “Non ho visto una cosa
senza aver visto Allah prima di essa”, e sei dunque tra coloro che lo
hanno visto [il crescente lunare] prima di mezzogiorno. In questo caso
la proprieta appartiene al passato, ¢ tu sei all'inizio del mese e quello ¢ 1l
suo primo giorno. Se 1l tuo grado di contemplazione (mashad) ¢ quello di
‘Utman o se segui ’'argomentazione razionale, dici: “Non ho visto una
cosa senza aver visto Allah dopo di essa”; costui ¢ quegli che lo vede
dopo mezzogiorno e la sua proprieta appartiene al futuro. Il momento
dell’equilibrio ¢ il momento del volto (wagh) (°**) della prova (dalil, anche:
indicazione, segno): esso ha una relazione (nisha) con la prova [o con il
segno] ed una relazione con cio che ¢ provato [o con il significato], pot il
Sole comincia a declinare e questo ¢ il momento del ritorno dell’ombra
dal meridiano all'inclinazione individuale (‘ayni), poiché essa ritorna
verso I’inizio della notte e cerca la notte (layl) (*).

siano imperfetti. Quando sente che il Vero ha nominato Se stesso tramite questi [nomi],
attribuisce cio ad una discesa (nuzil) da parte del Vero alle creature tramite i loro at-
tributi; la gente non sa che questi sono Nomi del Vero alla radice. Secondo la nostra
dottrina (madhab), la manifestazione delle creature per mezzo degli Attributi del Vero
riguarda tutte le creature: ogni nome che le creature possiedono appartiene realmente
al Vero e [solo] metaforicamente alle creature”. Nella sezione del Cap. 558 dedicata
alla Presenza dell’elevazione (rif“a), Ibn ‘Arabi precisa [IV 227.8]: “Allah, I’Altissimo,
ha detto: “Colui che innalza (rafi) per gradi, il Possessore del Trono” (Cor. XL-15).
Lelevazione Gli appartiene, Gloria a lui, per I'essenza, mentre al servitore appartiene
in modo accidentale; essa ¢ all'opposto della presenza dell’abbassamento, per quanto
riguarda il regime, poiché I'abbassamento appartiene al servitore all’origine e Ieleva-
zione al Vero. Sappi, che Allah assista te e noi con uno Spirito da parte Sua, che questa
Presenza ¢ una delle Presenze dell’eguaglianza, di cui fa parte la sosta dell’eguaglianza,
tra le soste che si trovano tra ogni coppia di stazioni spirituali. In ciascuna di queste
soste il servitore sosta per conoscere le regole di buona creanza della stazione verso cui
si trasferisce e per essere riconoscente secondo le regole di buona creanza della stazione
da cui proviene. Invero si chiama sosta dell'eguaglianza o Presenza dell’eguaglianza
per cio6 che ’Altissimo ha detto di Se stesso: Colui che innalza per gradi”.

53 Il termine wagh deriva dalla radice waguha, che significa essere eminente, importan-
te. Da un lato il volto ¢ la parte del corpo che maggiormente esprime la natura di un
essere, dall’altro il volto indica la direzione verso cuiI'essere ¢ rivolto; il termine wagh ha
molteplici significati tra cui: faccia, aspetto, intento, direzione, obiettivo, punto di vista,
modo, senso, ecc. Nel cammino diurno apparente del Sole il mezzogiorno corrisponde
al momento a partire dal quale vi ¢ una inversione nella componente verticale del suo
moto, da ascendente a discendente.

54 Finché il Sole sale 'ombra di un oggetto ¢ proiettata nella direzione del moto ap-

parente del Sole; dopo che il Sole ha superato il meridiano 'ombra si proietta nella
direzione opposta al moto del Sole e quindi “ritorna” verso la notte.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DELLA LORO DIVERGENZA RIGUARDO
ALLD’OTTENIMENTO DELLA SCIENZA PER MEZZO
DELLA VISIONE CON LA VISTA

Vi sono divergenze tra i dottori [della Legge] a questo riguardo: tutti
sostengono che chi vede da solo il crescente lunare del [mese del]
digiuno deve digiunare, ad eccezione di Ibn Abu Rabah, che afferma
che l'obbligo si impone solo se anche un altro lo vede insieme a lui.
Essi invece divergono sul fatto che chi vede da solo il crescente lunare
[di Sawwal] debba rompere il digiuno: c’¢ chi dice che non deve
rompere e chi dice che deve rompere, e questo ¢ cio che sostengo
anch’io. Analogamente sostengo il dovere di digiunare per chi vede da
solo 1l crescente lunare [di Ramadan]: in entrambe 1 casi si tratta di
acquisizione della scienza mediante visione [diretta].

Quanto alla acquisizione della scienza della visione per mezzo della
notificazione [da parte di altri], ¢’¢ chi sostiene che non si digiuna e
non si rompe se non per la testimonianza di due testimoni degni di fede
(‘adilan), e chi sostiene che si digiuna [anche] con un solo testimone e
st rompe con due testimoni. C’¢ chi sostiene che se il cielo ¢ coperto al
momento in cui st dovrebbe vedere 1l crescente lunare si accetta [anche]
un solo testimone, mentre se il cielo & sereno non si accetta se non la
testimonianza della massa o di due testimoni degni di fede, e cosi per il
crescente lunare della fine del mese [di digiuno]. C’¢ chi dice [che sono
necessari] due testimoni, e chi dice [che basta] un testimone.

Continuazione riguardo alla trasposizione di quello. Come
si comporta la Gente di Allah quando vede una teofania (tagall?) nei
Nomi divini: si ferma alla sua visione o aspetta finché le si presenta
un testimone (5ahid) (**) dal Libro o dalla Sunna? Al-Gunayd ha

55 Nel Cap. 266, dedicato alla “conoscenza del testimone, che ¢ la permanenza della
forma del contemplato nell’anima del contemplante” [11 567.10], Ibn ‘Arabi spiega che:
“il testimone ¢ Iacquisizione della forma di cio che viene contemplato in occasione
della contemplazione diretta (Suhid) [o testimonianza interiore], che quindi conferisce
qualcosa di diverso da cio che conferisce la visione. Invero la visione non ¢ preceduta
da una scienza di ci6 che viene visto, mentre la contemplazione diretta ¢ preceduta da
una scienza di cio che viene contemplato e che si chiama conoscenza dottrinale (‘aga’id).
Per questo sussistono sia I'affermazione che la negazione nella contemplazione, mentre
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detto: “Questa nostra scienza ¢ legata col Libro e con la Sunna” (*%),
intendendo dire che essa ¢ il risultato del conformarsi a quelli nell’agire.
Questo ¢ cio che intendiamo con il “testimone”, ed essi [il Libro e la
Sunna| sono i due testimoni degni di fede (*’). Allah, I’Altissimo, ha
detto: “e chi si basa su una prova evidente (bayyina) da parte del suo
Signore” (Cor. XI-17), e questi ¢ colui che ha la visione [diretta], “c lo
segue un testimone da parte Sua [sua]” (Cor. thidem) - e questo ¢ cio che
abbiamo menzionato riguardo all’agire in base alla notificazione [cio¢
all’intraprendere il digiuno in base alla notificazione di un testimone
che ha visto 1l crescente lunare] - o 1l Libro o la Sunna. Questa [¢ la
trasposizione del caso in cui st accetta] il testimone singolo.

nella visione non c’¢ che affermazione ed alcuna negazione. Invero esso ¢ stato chia-
mato testimone poiché testimonia per lui cio che egli ha visto garantendo la validita di
cio di cui ¢ a conoscenza. Dunque ogni contemplazione (musGhada) ¢ una visione ma
non ogni visione ¢ contemplazione, ma essi non lo sanno. Non vedono il Vero se non
i perfetti tra gli Uomini, mentre ognuno Lo contempla e la visione non lascia alcun
testimone. Allah, I’Altissimo ha detto, affermando cosi il testimone: “e chi si basa su
una prova evidente (bayyina) da parte del suo Signore e lo segue un testimone da parte
Sua” Cor. XI-17)”.

56 Celebre sentenza di Abu 1-Qasim al-éunayd, che Ibn ‘Arabi stesso definisce “il
signore della Tribu [spirituale] (sayyid at-ta’ifa)”. Gommenti a questa sentenza si trovano
in numerosi altri capitoli delle Futahat: 69 [1404.14], 71 [I1 631.19], 88 [II 162.16], 301
[T11 8.14], 314 [111 56.1], 558 [IV 262.13] ¢ 559 [IV 419.33].

57 Nel Cap. 559 [IV 419.33] Ibn ‘Arabi spiega: “La Legge tradizionale ($ari @) ¢ il noc-
ciolo (lubb) dell'intelligenza (‘aql) e la realta essenziale (lagiqa) ¢ il nocciolo della Legge
tradizionale, ed essa ¢ come l'olio che ¢’¢ nel nocciolo che ¢ protetto dalla scorza (¢us7).
Il nocciolo custodisce l'olio e la scorza protegge il nocciolo; analogamente I'intelligenza
[in quanto si contrappone alle passioni] custodisce la Legge tradizionale e la Legge
tradizionale custodisce la realta essenziale. La pretesa di chi afferma una legge senza
aver[ne] intelligenza non ¢ valida. Invero Allah non ha imposto I'osservanza delle nor-
me se non a chi ha una intelligenza salda; Egli non ha sottoposto a tale vincolo un folle,
né un impubere, né un adulto dalla mente turbata, e la pretesa di chi afferma una realta
essenziale senza una Legge tradizionale ¢ nulla. Per questo al—éunayd ha detto: “Que-
sta nostra scienza”, cio¢ le realta essenziali che apporta la Gente di Allah, “¢ legata col
Libro e con la Sunna”, cio¢ esse sono ottenibili solo da chi opera in conformita al Libro
di Allah ed alla Sunna del Suo Inviato, e quella ¢ la Legge tradizionale”. Analogamente
René Guénon scriveva: «Quiconque se présente comme un instructeur spirituel sans se
rattacher a une forme traditionnelle déterminée ou sans se conformer aux régles éta-
blies par celles-ci ne peut pas avoir véritablement la qualité qu’il s’attribue» (Initiation et
réalisation spirituelle, pag.169)
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[Quanto alla trasposizione del caso in cui si ritengono necessari] due
testimoni, essi sono il Libro e la Sunna. Noi c¢i basiamo solo sulla
conformita a questi due, senza tener conto della trasmissione (nagl)
[ottenuta per rivelazione (wahy)] che testimonia a favore di colui che
ha questa stazione, poiché si tratta di qualcosa di difficile da ottenere,
se non per mezzo della rottura del corso ordinario (karg al-@da), nel
qual caso egli riceve la conoscenza per mezzo del segno di una prova
(dalil) o di una notificazione. Noi abbiamo visto questo in molti dei
nostri compagni, che traggono le loro prove dalle esperienze interiori
(mawagid) |ottenute] per mezzo del Corano — senza neppure averlo
memorizzato — ¢ della Sunna, come ¢ stato riportato di Abu Yazid al-
Bistami (*®). Finché [il servitore] non riceve quello, non ¢ tenuto né ad
accettarlo, né a rigettarlo, come ¢ il caso della Gente del Libro quando
ci informa di qualcosa inerente al loro Libro: noi non prestiamo loro
fede né affermiamo che sia falso, poiché cosi ci ha ordinato di fare
I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, e lo lasciamo stare.

58 I tramandato che Abi Yazid conoscesse “par ceur” tutto il Corano, non per averlo
memorizzato ma per averlo “ricevuto”. Nel Cap. 314 [III 55.29] Ibn ‘Arabi precisa:
“Quando gli Intimi [di Allah] (awliya’) salgono lungo le vie ascendenti delle loro aspi-
razioni (himam), la meta del loro arrivo sono i Nomi divini, poiché i Nomi divini li
cercano. Quando arrivano ad essi, i Nomi elargiscono loro scienze e le loro luci nella
misura della predisposizione che gli Intimi portano con sé [...] In cio gli Intimi non
hanno bisogno di un Angelo o di un Inviato, poiché non si tratta di scienza a carattere
legiferante, ma piuttosto di luci che consentono loro di comprendere cio che I'Inviato
ha apportato nella sua rivelazione o nel Libro che ¢ stato fatto discendere su di lui, o la
Scrittura (sahifa), nient’altro. Non fa differenza che I'Intimo conosca o non conosca quel
Libro o non abbia mai sentito cio che esso contiene in dettaglio. La scienza di questo
Intimo non va mai fuori da cio che ha apportato quell’Inviato per rivelazione da parte
di Allah, o dal Suo Libro o dalla Sua Scrittura. Questo si applica ad ogni Intimo che
presta fede al suo Inviato, salvo in questa comunita, poiché in essa gli Intimi, in conse-
guenza del loro prestar fede a tutti gli Inviati ed 1 Profeti, hanno la scienza, Papertura
spirituale e Peffusione divina in conformita a tutto cio che implicano la rivelazione,
Iattributo, il Libro e la Scrittura di ogni Profeta. Per questo essi hanno un grado di
eccellenza rispetto agli Intimi di ogni altra comunita. Lo svelamento (ka$f) dell’Intimo
nelle scienze divine non va mai oltre cio che ¢ dato dal Libro e dalla rivelazione del
suo Profeta. Riguardo a questa stazione, al—(v}unayd ha detto: “Questa nostra scienza ¢
legata col Libro e con la Sunna”, ed un altro [Maestro| ha detto: “Ogni apertura che

29

non ¢ testimoniata dal Libro e dalla Sunna ¢ nulla”.
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Ci0 che comprendo dalle parole di al-éunayd, per la mia conoscenza
della Via, ¢ che egli voleva che si distinguesse tra cio che viene dato a
chi si dedica ai ritiri, agli sforzi ed agli esercizi spirituali, al di fuori della
via prescritta dalla Legge ma seguendo cio che le anime esigono per
via dell'intelligenza (‘aql), ¢ cio che si manifesta a coloro che seguono
la via prescritta con 1 ritiri e gli esercizi spirituali. Il percorso iniziatico
(sulik) di questi ultimi, secondo la via divina prescritta, fa vedere loro
che quanto st manifesta loro viene da Allah come carisma (karama) per
loro. Questo ¢ 1l significato del detto di Al-éunayd: “Questa nostra
scienza ¢ legata (mugayyad) col Libro e con la Sunna”, e secondo un’altra
recensione “testimoniata (musayyad)”’, cio¢ ¢ conseguenza di un’opera
divina prescritta, al fine di distinguere tra essa [608] e tra cio che st
manifesta a coloro che sono dotati di intelligenza, 1 compagni delle
norme sapienziali (an-nawamis al-hikmiyya). L' oggetto della conoscenza
¢ unico, la via ¢ differente ed il possessore del gusto spirituale distingue
tra le due cose.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DEL TEMPO DELL’ASTENSIONE (IMSAK)

Vi ¢ accordo sul fatto che I'ultimo momento ¢ il tramonto del Sole, ma
vi ¢ divergenza riguardo al momento iniziale. C’¢ chi sostiene che ¢ la
seconda alba (fagr) (*), cio¢ ’alba che si espande all’orizzonte come un

59 Gli arabi distinguono due albe: I'alba falsa o mendace (al-fagr al-kadib) e 'alba vera
o veritiera (al-fadr as-sadiq), separate da un periodo di oscurita. Ibn ‘Arabi, nel seguito
di questo capitolo [I 631.33], spiega che la prima alba si chiama falsa perché “talvolta,
colui che [nel mese di Ramadan] fa il pasto dell’alba (sahir) [che va fatto tra I'inizio
della prima alba e I'inizio dell’alba vera o seconda alba] siimmagina che sia vietato per
lui mangiare, mentre non ¢ cosi. La causa di questo fenomeno [cio¢ I'apparizione della
prima alba] ¢ legata al fatto che il Sole, o, meglio, i suoi raggi, colpiscono il mare ed il
chiarore si allunga verso I’alto; quando poi il Sole si alza ulteriormente, questo chiarore
riflesso dal mare sull’orizzonte scompare e torna loscurita [...] Gli arabi chiamano
questa prima alba la “coda del lupo”, in quanto il lupo ¢ il piu cattivo ed il piu astuto tra
gli animali da preda: egli simula la debolezza per essere tenuto in poco conto ed essere
trascurato, poi ottiene il suo scopo sbranando [la preda]. La sua coda ¢ simile alla coda
del cane e chi non lo riconosce crede che sia un cane ed ha fiducia di lui. Egli ¢ simile
all'ipocrita” L'espressione “al-fagr al-mustatil”, che indica I’alba falsa, ricorre in uno hadit
riportato da Muslim, XIII-40, at-Tirmidi, e da Ibn Hanbal, in cui ¢ riferito che il Pro-
feta pose la sua mano verticalmente di taglio, per indicare il carattere verticale della
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uccello che dispieghi le ali (al-fagr al-mustatzr) (*°); c’¢ chi sostiene che
¢ Palba rossa che segue a quella bianca (°'): questo ¢ cio che dicono
Hudayfa ed Ibn Mas‘ud ed essa corrisponde al crepuscolo rosso che
c’¢ all’inizio nella notte. Cio che sostengo 10 ¢ che ¢ evidente per chi
la osserva quando ¢ vietato mangiare, e questo ¢ il testo del Corano:
“Finché non st distingue per voi il filo (hayf) bianco dal filo nero
[dell’alba]” (Cor. 1I-187), cio¢ il bianco del mattino (subk) ed il nero
della notte (*).

Continuazione: la trasposizione di questo. Il tramontare del Sole
indica la fine del periodo di giurisdizione del Nome divino Ramadan
riguardo al digiuno, poiché esso ¢ quello che ha sancito il digiuno. La

striscia luminosa che caratterizza I’alba falsa.

60 Nel seguito del testo riportato nella nota precedente, Ibn ‘Arabi aggiunge [1631.35]:
“..poi siavvicina la comparsa del Sole ed il suo chiarore (daw’ = luce) appare all’orizzon-
te, come l'uccello (1a7r) che apre le sue ali, e per questo tale chiarore si chiama “mustatir”
[dalla radice “tara”: volare], continuando a crescere fino al sorgere del Sole”. L'espres-
sione “al-fadr al-mustattr” ricorre in uno kadit riportato da Muslim, XIII-41 a 43, Abu
Da’ud, XIV-17, e da Ibn Hanbal, in cui ¢ riferito che il Profeta pose la sua mano verti-
calmente di piatto, con le dita allargate, per indicare il carattere orizzontale e diffuso
delle strisce luminose che caratterizzano l'alba vera. Aba Talib al-Makki, nella parte
IX di “Il nutrimento dei cuori (gat al-qulab)”, spiega che “nel mese ci sono due notti che
consentono di determinare il tempo dell’alba [vera]; in una la [falce decrescente della]
Luna sorge all’alba: si tratta della ventiseiesima notte. Nell’altra la Luna [quasi piena]
tramonta al sorgere dell’alba: si tratta della dodicesima notte. Tra il sorgere dell’alba
ed il sorgere del Sole intercorrono due terzi di un settimo di ogni notte: questo vale in
estate. D’inverno I'intervallo ¢ minore e corrisponde a meta di un sesto di ogni notte”.

61 Gli arabi distinguono nell’alba vera due fasi, I'alba (fagr) o aurora (safaq) bianca e I'al-
ba o aurora rossa. Il termine §afag ¢ impiegato per indicare sia il crepuscolo che segue
al tramonto del Sole sia aurora che precede il sorgere del Sole. Alla sera vi ¢ prima
il crepuscolo rosso, che Ibn ‘Arabi fa corrispondere all’alba falsa, e poi il crepuscolo
bianco, mentre al mattino l'ordine ¢ invertito.

62 Quando questo versetto venne rivelato per la prima volta I'inciso “dell’alba” man-
cava, ed ‘Adi1 ibn Hatim riferi al Profeta di aver tenuto sotto il cuscino una cordicella
nera ed una bianca per verificare il momento dell’alba. Il Profeta rise e commento che
doveva trattarsi di un cuscino molto grande, in quanto i fili a cui faceva riferimento
il versetto erano le strisce di luce e di oscurita nel cielo. A seguito di questo episodio
venne rivelata la specificazione “dell’alba”, come riporta, Muslim, XIII-33 a 35. Va
notato che listituzione del digiuno risale al secondo anno dall’Egira, mentre ‘AdI entro
nell’Islam solo nel nono anno dall’Egira, per cui il versetto 187 della Stra della Vacca
venne rivelato parecchi anni dopo listituzione del digiuno. Nel seguito del testo verra
riportato anche I'episodio che fu 'occasione di questa rivelazione.
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conclusione del periodo della sua giurisdizione ¢ il tramonto del Sole,
anche se 1l Nome Ramadan in quanto tale non cessa di esercitare la
sua autorita, poiché ha un’altra proprieta che si impone a noi e che
consiste nella veglia (giyam). Nella sede che era caratterizzata dal digiuno
esercita 1l suo potere 1l Nome “Colui che fende (fatir) 1 Cieli e la Terra”
(Cor. VI-14, XII-101, XIV-10), ma per una delega da parte del Nome
Ramadan. Esso ¢ dunque un suo rappresentante (n@%b), come pure sono
suol sostituti nel digiuno 1 Nomi “Colui che innalza per gradi” (Cor.
XL-15) e “Colui che trattiene 1 Cieli e la Terra dal crollare o [1 Cieli] dal
cadere sulla Terra, se non con la Sua autorizzazione” (cfr. Cor. XXII-65
e XXXV-41).

Colui che digiuna rompe, ma la sua giurisdizione [cio¢ la giurisdizione
del Nome divino Ramadan] continua nella veglia fino al momento in
cui il Nome divino Ramadan proibisce di mangiare. Allora esercita
il suo potere il Nome “Colui che trattiene (mumsik)”’, mentre il Nome
“Colui che fende” continua ad esercitare il suo potere sul malato, sul
viaggiatore e sulla donna gravida. Questo momento ¢ I’alba bianca che
si diffonde all’orizzonte. Cio ¢ preferibile all’alba rossa, se non per colui
che interpreta I’espressione “wa fara at-tanniir” (Cor. XI-40 e XXIII-27)
come l'alba (**). Analogamente ¢ preferibile prendere da cio che ha
molte catene complete di trasmissione piuttosto che da una tradizione
isolata, ancorché valida, ed il Corano, che ¢ riportato da molte catene
di trasmissione, dice: “Finché non si distingue per voi il filo bianco dal
filo nero” (Cor. 11-187).

I fondamenti dei colori (alwan) sono 1l bianco ed il nero; gli altri colori
sono intermedi tra questi due, generati dalla mescolanza del bianco e

63 Entrambi i versetti si riferiscono al diluvio ed all’arca di Noé: “Noi gli rivelammo:
Clostruisci I'arca sotto i Nostri occhi e secondo la Nostra rivelazione. Quando il Nostro
Ordine sara venuto e le cataratte avranno sgorgato (fara at-tanniir), fai entrare in essa
una coppia di ogni specie...” (Cor. XXIII-27). Il termine “fannir” ha diversi significati,
tra cui “forno”, da cui ¢ derivata la parola athanor che indica il forno alchemico, “riserva
o sorgente d’acqua”, “cataratte [del cielo]”, “superficie del suolo”, ma anche “alba”,
secondo l'interpretazione di ‘Ali ibn Ab1 Talib, Allah sia soddisfatto di lui. Quanto al
verbo “fara” esso significa sia “bollire” o “ribollire”, sia “sgorgare”, che ¢ anche uno
dei significati del verbo “fagara”. 11 riferimento dell’espressione al sorgere dell’alba ¢
riportato anche nel Cap. 69 [1493.19], ma cio che non ¢ chiaro ¢ il riferimento all’alba
rossa, piuttosto che a quella bianca: forse cio ¢ legato al colore rosso delle fiamme del
forno (tannar).
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del nero, da cui st manifestano il colore della polvere (gubra), il rosso,
il verde e gli altri colori. Cio che ¢ prossimo al bianco ha in sé¢ una
maggiore quantita di bianco che di nero e lo stesso vale per Iestremo
opposto [della gamma] (*%). La Sunna riporta la tradizione di Hudayfa
riguardo al rosso piuttosto che al bianco, nella quale si dice che “¢
glorno anche se il Sole non ¢ ancora sorto” (%), e cid ¢ ammissibile
(muhtaml). Ma 1l bianco menzionato nel Corano non ¢ “ammissibile” [¢
certo]. Prefertamo dunque 1l bianco al rosso [dell’alba] per due buoni
motivi: il Corano e ’assenza di probabilita [cio¢ la certezza].

Quanto alla trasposizione delle due albe, quella bianca ha la proprieta
della fede, poiché ¢ dedicata esclusivamente (muhallas) ad Allah e
non ¢ mescolata, mentre quella rossa appartiene alla ricerca della
giurisprudenza (an-nazhar al-igtihadz), che ¢ la giurisdizione della ragione
(‘agl). L’osservazione della ragione ¢ mescolata con il sensibile per via
dell’'immaginazione (hayal), in quanto la ragione prende dal pensiero
(fikr), dal’immaginazione e dai sensi (fiss), o per mezzo di cio che le
conferiscono [direttamente] 1 sensi o per mezzo di cio che le conferisce la
facolta rappresentativa (al-quwwa al-musawwira). La ragione ¢ perentoria
in base a cio0 che riceve anche se un dubbio corrosivo puo subentrare in
essa. Per questo abbiamo attribuito I’aurora (safaq) rossa all’osservazione
del giurisprudente, poiché il rosso ¢ un colore prodotto dalla mescolanza
del bianco e del nero, ed ¢ una mescolanza particolare.

Quanto alla trasposizione del rendere distinguibile, riguardo al detto
dell’Altissimo: “Mangiate e bevete finché non ¢ distinguibile per voi ...”
(Cor. II-187), e non ¢ distinguibile finché non c’¢ il sorgere [dell’alba] e
questo ¢ cio che ritengo essere la regola, cio¢ in realta [la Legge] non ha
proibito di mangiare al sorgere dell’alba ma solo quando 'osservatore
riesce a distinguere [tra il filo bianco e quello nero]. Analogamente,
pur essendo il Vero Colui che Si manifesta nei supporti possibili di
manifestazione (al-mazahyr al-imkaniyya), ci6 non ¢ distinguibile [o
evidente] per tutti. Come il Legislatore ha perdonato colui che mangia

64 Una interessante esposizione della teoria dei colori e della loro visione secondo le
scienze islamiche si trova nell’articolo “lawn” della seconda edizione della Encyclopédie
de UIslam, volume V, pagg. 703-712.

65 Hadit riportato da Ibn Maga, VII-23.
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per aver mangiato (*%) e gli ha permesso di mangiare malgrado il levar
dell’alba sia di fatto avvenuto perché cio non ¢ evidente per lui, cosi ¢ per
il servitore che non sa che il Vero ¢ Colui che Si manifesta nei supporti
possibili di manifestazione per mezzo dei Suoi Atti e det Suot Nomi: egli
non viene punito per quello che fa a causa della sua ignoranza, finché
il Vero non diventa evidente per lui in quello. Egli si basa allora su una
visione interiore (basira), conformemente al Suo detto: “Quando Io lo
amo, sono il suo udito e la sua vista” (*'). Ed il servitore ¢ il supporto di
manifestazione del Vero.

s\

E stabilito che Allah dice nella sa/at, tramite la lingua del Suo servitore:
‘“Allah ascolta chi Lo loda” ed ha attribuito la frase a Sé (*)) e la lingua
al servitore che ¢ il supporto della frase e la lingua ¢ un supporto
possibile di manifestazione. Come ¢ vietato a colui che ¢ sottoposto
all’osservanza delle regole mangiare quando si distingue I’alba, cosi ¢
vietato a chi possiede una contemplazione diretta (suhiid) credere che
nell’esistenza vi sia altro Agente che Allah, anzi che vi sia altro oggetto
di contemplazione. Nello hadit sono infatti menzionate in generale
le facolta e le membra e non vi sono [nell’'uomo] se non queste due
[categorie].

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DI CIO DA CUI SI ASTIENE COLUI CHE DIGIUNA

Tutti sono d’accordo sul fatto che a colui che digiuna si impone
l’astensione dal cibo, dalle bevande e dal rapporto sessuale. Questo ¢
quanto riportato nel testo del Libro nel Suo detto, ’Altissimo: “Ora
potete avere rapporti con esse, mangiare e bere, finché non ¢ distinguibile
per voi il filo bianco dal filo nero dell’alba” (Cor. II-187).

66 Per chi mangia non avendo riconosciuto il sorgere dell’alba non ¢ prevista espiazione
(kaffara), pur essendo dovuto il digiuno compensatorio (gada’), o recupero.

67 Hadit qudsi riportato da al-Buhari, LXXXI-38, ¢ da Ibn Hanbal.

68 Hadit qudst riportato da Muslim, IV-38 a 41, Abu Da’ud, 1I-132, at-Tirmidi, an-
Nasa’t, Ibn Maga, Malik, e da Ibn Hanbal.
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Continuazione: la trasposizione di questo. Il cibo ¢ la scienza
del gusto spirituale (dawg) e della bevuta (surd) (*%). Colui che digiuna ha
un attributo che non ha simile e chi ¢ caratterizzato da ci6 che non ha
simile, 1l suo statuto ¢ che non abbia simile. II gusto spirituale ¢ il primo
degli inizi (awwalu al-mabadi) della teofania (tagalli), e se persiste si tratta
della bevuta (). Il gusto ¢ una relazione che ha luogo per colui che lo
prova quando mangia cio che egli gusta. [609] II digiuno ¢ astensione
(tark) e questa non ha un attributo esistenziale che si manifesti in modo
contingente (kadata); 'astensione non ¢ una realta esistente che si
manifesti in modo contingente, poiché ¢ un attributo negativo. Il cibo ¢
il suo opposto. E per questo che ¢ proibito per chi digiuna prendere del
cibo, poiché invaliderebbe il regime (fukm) del digiuno per lui.

Quanto a cio che si beve (masrib), si tratta di una teofania di mezzo
(wasat); 1l mezzo ¢ costretto tra due lati per colui che si trova in mezzo ad
essi. La costrizione (hasr) comporta la limitazione per cio che ¢ costretto.
Il digiuno ¢ un attributo divino; Allah non ammette la costrizione né ¢
caratterizzato da essa o da altri limiti, ed Egli non ¢ contraddistinto da
quello per noi. Per questo il bere ¢ incompatibile con il digiuno; questo
¢ il motivo per cui ¢ vietato bere a chi digiuna. Il bere ¢ una teofania che

69 Nel Cap. X di “I’homme et son devenir selon le Védanta”, René Guénon precisa in
nota: «Le mot rasa signifie littéralement «séve», et on a vu plus haut qu’il signifie aussi
«gout» ou «saveur»; du reste, en francais également, les mots «séve» et «saveur» ont la
méme racine (sap), qui est en méme temps celle de «savoir» (en latin sapere), en raison de
I'analogie qui existe entre assimilation nutritive dans 'ordre corporel et assimilation
cognitive dans les ordres mental et intellectuel»

70 A questi due stati (ahwal) sono dedicati rispettivamente i capitoli 248 e 249 delle
Futihat. All'inizio del primo [II 548.4], Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi che il gusto (dawg),
per gli iniziati (gawm), ¢ il primo degli inizi (mabadr) della teofania ed ¢ uno stato (kal)
che coglie di sorpresa il servitore nel suo cuore; quando esso persiste per due o piu
respiri (nafas) allora diventa “bevuta” (surb) [...] Sappi che Pespressione “il primo degli
inizi” sta ad indicare che ogni teofania ha un punto di partenza, che ¢ un gusto che ap-
partiene a quella teofania. Cio tuttavia si verifica solo nel caso in cui la teofania (tagall)
ha luogo nelle forme oppure nei Nomi divini o in quelli cosmici. Se la teofania ha luogo
in un significato (mana), allora I'inizio ¢ identico alla teofania stessa, poiché essa non
ha una proprieta (hukm), dopo I'inizio, che 'uvomo possa acquisire gradualmente. Negli
altri due casi egli acquisisce gradualmente i significati di tutti i Nomi ognuno per conto
proprio, per cui egli vede all'inizio ci6 che dopo non vede piu di quel Nome. Nel caso
invece della teofania nel significato, I'inizio di ogni cosa ¢ identico alla cosa stessa e
I'uomo non ricava altro da essa dopo questa comunicazione totale, ed ¢ lui che effettua
una messa in dettaglio (taf5il) nell'esporre questa realta unica”.
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ammette ’esistenza dell’altro, cio¢ di chi riceve la teofania, ma I’altro
non ha alcuna realta in chi digiuna, poiché il digiuno appartiene ad
Allah; esso non appartiene a noi e noi siano solo caratterizzati da esso. Il
Vero mi ha fatto sostare nella Sua stazione per mezzo di questo attributo.
Una cosa non appare a se stessa nella teofania. Questo ¢ il motivo per
cui chi digiuna non accetta la bevanda ed essa ¢ vietata per lui.

Il rapporto sessuale (gima’) si basa sull’esistenza del piacere nel fare coppia
(Safypa); ognuno dei due coniugi prova piacere, si che nel rapporto ¢
simile all’altro. Questo ¢ il motivo per cui ¢ chiamato “gma®: per la
riunione (i¢tima ) dei coniugi. Colui che digiuna non ha simili poiché ¢
caratterizzato da un attributo che non ha simili. Per questo il rapporto
sessuale ¢ proibito per chi digiuna.

Questo [versetto] ¢ il posto in cul sono riuniti questi tre [atti] che
invalidano il digiuno; colui che ¢ caratterizzato da uno di essi o da tutti
non sta digiunando.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DI CIO
CHE ENTRA NEL VENTRE (GAWF), SENZA ESSERE
NUTRIMENTO

Vi sono punti di vista divergenti riguardo a cio che entra nel ventre
senza essere un nutrimento, come 1 sassolini o altre cose simili, cio che
vi entra al di fuori delle vie di assunzione det cibi e det liquidi, come il
clistere, e ci0 che arriva all'interno delle membra e non raggiunge il
ventre — per esempio se arriva al cervello e non allo stomaco (mi4a).
Alcuni dicono che ci0 rompe il digiuno ed altri sostengono il contrario.

Continuazione riguardo alla sezione della trasposizione.
I saggi (hukama), cio¢ la gente delle riflessioni (afkar), condivide con la
Gente di Allah la scienza dello svelamento che viene aperta loro per
mezzo del ritiro (halwa) e della disciplina spirituale (17pada) per via della
speculazione (nazar), mentre la Gente di Allah la ottiene mediante gli
stessi mezzi per via della fede. Essi condividono il risultato (ratiga).

Coloro che, tra 1 nostri compagni, distinguono tra 1 due per mezzo del
gusto spirituale ed affermano che cio che 'uno percepisce non ¢ cio
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che percepisce I’altro, sostengono che quello non rompe 1l digiuno. Chi
invece dice che la percezione ¢ la stessa anche se il metodo ¢ diverso,
quella ¢ I'interpretazione di chi sostiene che cio rompe il digiuno.

Quanto alla trasposizione di cio che arriva nelle membra al di fuori
del ventre, ¢ che colui che digiuna si trova in una Presenza divina e
viene a stabilirsi in una Presenza di similitudine (mual), come nel suo
detto: “Adora Allah come se Lo vedessi”. Tra 1 servitori di Allah, c’¢
chi, non essendo soggetto nel suo gusto spirituale al regime (fukm) della
similitudine (famtil) e della comparabilita (tashih), subisce 'effetto dalle
parole del Legislatore: “Adora Allah come se Lo vedessi”, si che lascia
la sua scienza ed il suo gusto e discende in questo dimora spirituale
(manzila) per adab nei confronti della Legge e per una realta essenziale
(hagiga) [colta] dallo svelamento: cosi [facendo] egli rompe il suo digiuno.
Oppure non vi discende e dice: “Io riunisco diverse realta essenziali in
me stesso. In me c’¢ ci0 che mi fa restare nello stato in cul mi trovo,
e cio che esige la contemplazione di questa discesa (fanazzul): questo
dipende dal fatto che sto immaginando o che ho immaginazione”. Egli
sa che i1l Vero esige da lui che Lo contempli, in questa Presenza, da
questa realta essenziale e da ogni realta essenziale che ¢ in lui. Questa
realta essenziale che esige da lui cio ¢ specifica per questa teofania di
similitudine, ed egli rimane nello stato di una realta essenziale per cui
non c¢’¢ immaginazione né raffigurazione. Questa ¢ la trasposizione di
chi ritiene che cio6 che entra nelle membra al di fuori dello stomaco non
rompa il digiuno.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEL
BACIO (QUBLA) PER CHI DIGIUNA

Tra 1 dottori della Legge alcuni lo permettono, altri lo disapprovano
senza eccezioni, ed altri ancora lo disapprovano per il giovane (sabb) ma
lo ammettono per il vecchio (Saph).

Continuazione: la trasposizione di questa sezione. Questa
P q
questione ¢ opposta a quella di Mosé, su di lui la Pace, poiché egli chie-
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se la visione dopo aver attualizzato il Discorso [divino] (kalam) (""). La
contemplazione ed il Discorso coesistono solo nella teofania istmica (al-
tagallz al-barzahi): questa era la stazione spirituale di Sihabuddin ‘Umar
al-Suhrawardi (%), che ¢ morto a Bagdad, Allah abbia Misericordia di
lui, poiché mi ¢ stato riferito riguardo a lui, da uno dei suoi compagni
di cui ho fiducia, che egli sostenne I'unione della visione e del Discorso,
e per questa ragione sono certo che il suo grado di contemplazione
(mashad) era istmico, e non c’¢ dubbio al riguardo, poiché altrimenti cio
non sarebbe stato possibile (%).

71 Riferimento al versetto 143 della Sara VII, che recita: “E quando Mosé venne al
Nostro appuntamento ed il suo Signore gli ebbe parlato, disse: “O mio Signore, fatti
vedere da me si che Ti possa guardare”. Egli rispose: “Non Mi vedrai, ma guarda la
montagna e se essa restera ferma al suo posto allora Mi vedrai” Ma quando il suo Si-
gnore Si manifesto (fagalla) alla montagna la ridusse in polvere e Mosé cadde svenuto.
Quando rinvenne disse: “Gloria a Te, ritorno pentito a Te e sono il primo dei credenti”.

72 Celebre Suft contemporaneo di Ibn ‘Arabi, nipote di Abu-n-Nagib as-Suhrawardi,
anch’egli Sufi, e discepolo di ‘Abd al- Qadir al-Gilan, nacque a Suhraward nell’anno
539 dall’Egira e mori a Bagdad nel 632, anno in cui Ibn ‘Arabi inizio la seconda reda-
zione delle Futahat. La sua opera piu celebre ¢ “Awarif al-ma‘@rif”, tradotta integralmente
in tedesco da Richard Gramlich col titolo “Die Gaben der Erkentnisse”, Wiesbaden, 1978.

73 Nel Cap. 350 [111213.16] Ibn ‘Arabi precisa: “Invero Allah non ha riunito per nessuno
la contemplazione di Lui ed il Suo Discorso nello stato (kal) della Sua contemplazione;
cio non ¢ possibile a meno che la manifestazione (tagall7) divina sia in una forma
rappresentativa (mitaliyya), nel qual caso la contemplazione ed il Discorso potrebbero
stare insieme. Noi non neghiamo questa possibilita e ci ¢ giunta notizia che lo Say}},
il conoscitore [di Allah], Sihabuddin as-Suhrawardi di Bagdad, Allah sia soddisfatto
di lui, abbia affermato 'unione della contemplazione e del Discorso, ma piu di questo
non ci ¢ stato riferito. Abbiamo anche interrogato il latore di questa informazione ma
non ci ha saputo riferire di che specie di teofania si trattasse; comunque l'opinione
sullo Sayb ¢ buona e quindi sicuramente intendeva riferirsi alla teofania formale. Non
vedi che as-Sayyari, uno degli Iniziati citati nella Epistola di al-Qusayri, ha detto che
I'uomo intelligente non gode mai di una contemplazione, poi aggiunse a spiegazione
che la contemplazione del Vero ¢ estinzione, ed in essa non c’¢ piacere. Il Discorso
non ¢ possibile nello stato di estinzione, poiché il vantaggio del Discorso sta nell’essere
compreso. Per questo Egli ha detto: “Non ¢ dato all’'uvomo che Allah gli parli se non per
mezzo di una rivelazione o dietro un velo” (Cor. XLII-51).” Nel Cap. 550 [IV 192.3]
aggiunge: ”Mi ¢ stato riferito che Panziano Sayh Sihabuddin al-Suhrawardi, figlio del
fratello di Abu-n-Nagib, sostiene 'unione tra la contemplazione diretta ed il Discorso.
Conosco la sua stazione ed il suo gusto spirituale in quello, ma non so se ¢ andato oltre
o meno. So tuttavia che egli ¢ al rango della rappresentazione immaginativa (tahayyul)
e questa ¢ la stazione spirituale comune diffusa tra la maggioranza [degli iniziati].
Quanto all’élite, essi la conoscono ma hanno ottenuto qualcosa in piu rispetto al gusto
spirituale della maggioranza. Questo ¢ cio a cui hanno alluso as-Sayyari, noi stessi e
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Il bacio viene dall’avvicinamento (ighal) e la ricezione (qubil)
dell’allocuzione faccia a faccia (fahwaniyya) ("*) fa parte dalla Presenza
della lingua, che ¢ il supporto del Discorso. L’avvicinamento verso di
Lui ha luogo anche per mezzo del Discorso che viene sentito, poiché
avviene nella contemplazione della similitudine. Si puo concepire che
colui che vi st trova cerchi di avvicinarsi verso I’allocuzione faccia a fac-
cia, ma quando Egli gli parla, non gli consente di contemplare. Questa ¢
la stazione mosaica. Io I’ho gustata nella situazione (mawd:) in cui Mosé,
su di lut la Pace, la gusto, sennonché io la gustai nell’'umidita (blla) di
un pugno di sabbia. Mosé, su di lui la Pace, la gusto in cio di cui aveva
bisogno (fi hagati-hi), poiché cercava del fuoco per 1 suoi; 10 mi rallegrai
che fosse acqua (™).

Abbiamo detto che quando Egli gli parla non gli consente di
contemplare, perché l'anima cercante (an-nafs at-taliba) ¢ occupata

gli iniziati che hanno effettuato il nostro percorso di realizzazione”. Cfr. anche il breve
trattato intitolato “Il libro dell’estinzione nella contemplazione”, di cui oltre alla traduzione
francese pubblicata nel 1961 in Etudes Traditionnelles esiste anche una traduzione italiana
a cura di Younis Tawfik, edita da SE nel 1996.

74 Questo termine, probabilmente derivato dalla parola fak, che vuol dire bocca, ¢
ignorato dai dizionari della lingua araba e non si riscontra in opere antecedenti a quel-
la di Ibn ‘Arabi. Nella sezione CLIII del Cap. 73 [II 128.33], dedicata al linguaggio
tecnico dei Sufi, ¢ cosi definito: “La fahwaniyya ¢ Pallocuzione (fitab) del Vero, faccia a
faccia (kafihatan), nel Mondo della similitudine (mzutal), e corrisponde al suo detto, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, riguardo all’Zhsan: “Adora Allah
come se lo vedessi”.”. Va osservato che una delle forme verbali derivate dalla radice
kafaha ha il significato di “baciare all'improvviso”. Sul simbolismo del bacio si puo
consultare I'articolo di A.K. Coomaraswamy pubblicato nel 1946 nei numeri 253 ¢ 254
di Etudes Traditionnelles.

75 Nel Cap. 350 [III 215.3] Ibn ‘Arabi precisa: “Quanto a Mos¢, su di lui la Pace, era
occupato a cercare il fuoco per la sua gente ed ¢ questo che lo fece lasciare [il posto],
perché gli era stato ordinato di sforzarsi per la famiglia; i Profeti sono gli uomini che esi-
gono maggiormente dalle loro anime l'osservanza degli ordini del Vero. Quindi nella
sua anima non c’era se non quello verso cui andava, e quando vide cio di cui aveva biso-
gno, cio¢ il fuoco ch gli apparve dall’albero dal lato destro del monte, il Vero lo chiamo
dall’oggetto stesso del suo bisogno in quanto corrispondeva al momento, [dicendo]: “In
verita Io sono il tuo Signore. Togliti i sandali, poiché tu sei nella valle santa di Tuwa,
ed Io ti ho prescelto. Ascolta dunque cio che ti é rivelato. (Cor. XX-12 e 13)”, e non ha
detto: “.... cio che Io ti rivelo”. Quanto all’affermazione di Ibn ‘Arabi riguardo alla sua
realizzazione di questa stazione mentre cercava dell’acqua, e non del fuoco come Mosé,
il termine mawdi* puo anche essere tradotto come posto, ma non si trovano nella sua
opera indicazioni di una visita al monte Sinai.
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a capire cio che viene detto, per cui abbandona la contemplazione.
Questa ¢ la posizione di chi disapprova il bacio, poiché chi digiuna ¢
colui che ha la contemplazione, in quanto il digiuno non ha simile ¢ la
contemplazione non ha simile.

Quanto a colui che ammette [il bacio], egli sostiene che la teofania
appartiene alla similitudine, per cui non lo riguarda. L’Essenza ¢ al di la
della teofania. La teofania ¢ valida solo dalla stazione di colui a cui essa
¢ data. Se la teofania fosse stata in una stazione diversa da quella di colui
a cui ¢ data la teofania, non sarebbe valido per lui cercare altro rispetto
a cio che possiede, in quanto la contemplazione del Vero ¢ estinzione, e
la ricerca ¢ incompatibile con 'estinzione (fana). Il piacere (ladda) ¢ piu
prossimo all’anima del contemplante rispetto alla ricerca del Discorso.
Malgrado questo, colui che contempla non ha alcun piacere quando
¢ in contemplazione [610]. Abu al-‘Abbas as-Sayyari (°) ha detto:
“L’'uomo di intelligenza non gode affatto della contemplazione, perché
la contemplazione del Vero ¢ estinzione: non vi ¢ piacere in essa”.

Quanto a chi disapprova [il bacio] per il giovane [che digiuna], la
sua trasposizione ¢ [che il giovane corrisponde a] il principiante nella
Via, mentre per chi lo ammette per il vecchio la trasposizione ¢ [che
il vecchio corrisponde a] colui che ¢ arrivato al termine della Via.
Colui che ¢ arrivato non cerca di ritornare dalla contemplazione al
Discorso (kalam), abbandonando la contemplazione e procedendo verso
il Discorso faccia a faccia (fahwaniyya), poiché esso ¢ attuabile solo con 1l
velo, avendo I’Altissimo detto: “Non ¢ dato che Allah parli ad un uomo
se non per rivelazione o dietro ad un velo” (Cor. XLII-51). Colui che ¢
arrivato sa questo e quindi non lo fa. Il principiante, cioe il giovane, non
ha conoscenza diretta delle stazioni spirituali (magamat), poiché ¢ nella
stazione del viaggio iniziatico (sul@k) e conosce solo quanto gusta di esso.
Il punto di arrivo ¢ nella contemplazione ed egli ne sente parlare dai
vecchi ed immagina di non dover perdere la contemplazione mentre
ha il Discorso. Il principiante ¢ in una contemplazione di similitudine
e gli viene detto: “La cosa non ¢ come tu pensi. Se Egli ti parla, non

76 Suf1 originario di Merv, morto nell’anno 342 dall’Egira. Nella sezione a lui dedicata
nella Risala di al-Qusayri ¢ riportata la frase citata da Ibn ‘Arabi. Ulteriori notizie si
trovano nel Kitab kasf al-mahgib di al-Hugwiri, tradotto in francese da Djamshid Mor-
tazavi col titolo di “Somme spirituelle”, Sindbad, 1988, pag.190.
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lascia che tu Lo contempli. Se lascia che tu Lo contempli, non ti parla”.
Questo ¢ 1l motivo per cui non permette [il bacio] per il giovane, mentre
lo ammette per il vecchio perché costui cerca il Discorso faccia a faccia
solo quando ¢ un erede dell'Inviato nel trasmettere [1l Messaggio] da
parte di Allah. Allora gli ¢ concesso di procedere al Discorso faccia a
faccia per comprendere il Discorso (kalam).

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
SULL’APPLICAZIONE
DI VENTOSE (HIGAMA) A GOLUI CHE DIGIUNA

Alcuni sostengono che essa rompe il digiuno e che ¢ obbligatorio
astenersi dal farlo. Alcuni sostengono che non rompe il digiuno ma che
¢ preferibile non farlo. Altri infine sostengono che essa non ¢ vietata per
chi digiuna e non rompe il digiuno.

Continuazione sulla trasposizione di questa sezione. Il Nome
“il Vivificatore (muhy?)” arriva (yaridu) dal Nome Ramadan quando esso
esercita il suo potere (hukm) su colui che digiuna nel mese di Ramadan, o
dal Nome “Colui che trattiene (mumsik)”, “che impedisce ai Cieli ed alla
Terra di svanire” (Cor. XXXV-41) o “che trattiene il Cielo dal cadere
sulla Terra” (Cor. XXII-65) (7). La vita naturale nei corpi ¢ data dai
vapori (buhar) del sangue che ¢ generato dalla cottura (fabh) del fegato
(kabad), che ¢ la dimora del sangue per il corpo. Poi esso fluisce nei vasi
sanguigni cosi come I'acqua scorre nei canali per irrigare il giardino
per la vita delle piante. Quando strabocca si teme che la sua azione nel
corpo sia opposta ed ¢ allora che viene rimosso con un salasso (fisad) o
con le ventose, cosl da far restare la quantita di esso che ¢ necessaria
per la vita.

77 Ibn ‘Arabi descrive i rapporti tra gli aspetti divini, o «funzioni universali», in un
modo apparentemente personalizzato, che ricorda molto analoghe descrizioni che si
trovano nei testi sacri indu. Nel Cap. 66, che contiene quello che ¢ stato impropria-
mente chiamato “il mito dei Nomi”, egli mette in guardia il lettore dal considerare tali
aspetti come entita “separate”, ribadendo che tutti i Nomi appartengono ad Allah e
non sono realmente distinti da Lui.
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Questo ¢ 1l motivo per cui abbiamo attribuito il potere al Nome “Colui
che vivifica” o “Colui che trattiene”, poiché per mezzo della vita
vengono mantenuti 1 Cieli degli spiriti ¢ la Terra dei corpi, ¢ per questo
il potere di “Colui che vivifica” ¢ piu forte del [lo stato di] digiuno in cui
si trova 1l servitore. I due Nomi sono fratelli. Quando essi vengono dal
Nome di Allah Ramadan, riguardo al regime di colui che digiuna, o dal
Nome divino per mezzo di cui il Vero correla il digiuno a Se stesso al di
fuori [del mese] di Ramadan, essi trovano il Nome divino “Colui che
danneggia (ad-darr)” e “Colui che fa morire (al-mumit)” nella dimora piu
prossima a questo supporto di manifestazione (mahall) [cioe 1l servitore
che digiuna], e cercano aiuto nel Nome divino “Colui che da beneficio
(an-nafi)”. I tre Nomi divini cercano di far perdurare questa entita (‘ayn)
sussistente e la spingono a cercare 'applicazione di ventose. Quindi
colui che digiuna non rompe il suo digiuno ¢ non ¢ rimproverato,
poiché per mezzo della sua esistenza [cio¢ dell’esistenza dell’entita, che
¢ 1l servitore], puo affermarsi il potere del Nome divino Ramadan.

Colui che invece sostiene che ’applicazione di ventose ¢ disapprovata
ma non rompe il digiuno, giustifica la disapprovazione nella
considerazione che colui che digiuna ¢ caratterizzato dalla rinuncia
al nutrimento, perché ¢ vietato per lui mangiare ¢ bere. Il nutrimento
¢ determinante per la vita di colui che digiuna e tuttavia gli ¢ stato
ordinato di astenersene mentre digiuna. Rimuovere il sangue in questa
condizione mediante I'applicazione di ventose o salasso ¢ per timore
della morte, per cui equivale al nutrimento [assunto] per garantire la
vita, ma il nutrimento in questo caso ¢ vietato per cui I'applicazione di
ventose ¢ disapprovata. Mediante questa trasposizione e la precedente
ha luogo il giudizio di colui che sostiene che essa rompe il digiuno e che
¢ obbligatorio astenersi dal farlo.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEL
VOMITO (QAY’) E DEL COSTRINGERSI A VOMITARE
(ISTIQYA?)

C’¢ chi sostiene che chi non puo fare a meno di vomitare non rompe
il digiuno, e questo ¢ il punto di vista della maggioranza, e chi sostiene
che invece rompe il digiuno, come Rabi‘a [tbn Ab1 ‘Abd ar-Radman]
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e coloro che lo seguono. Lo stesso vale per il costringersi a vomitare: la
maggioranza sostiene che cio rompe il digiuno, ad eccezione di Tawus
("), per il quale ¢i6 non rompe il digiuno.

Continuazione sulla trasposizione di questa sezione. Lo
stomaco ¢ il deposito (hizana) dei cibi, per mezzo dei quali ha luogo la
vita naturale ed il mantenimento del regno (mulk) per I’anima logica (an-
nafs an-natiga), regno per il quale essa ¢ chiamata Re (malik). Grazie alla
sua esistenza essa attualizza i benefici delle scienze donate e di quelle
acquisite. ’anima logica ha riguardo per la natura (tab7a), e la natura,
anche se ¢ al servizio del corpo, riconosce la misura in cui ’anima logica,
che ¢l Re, ha riguardo per essa. Quando la natura vede che nel deposito
dello stomaco si trova qualcosa che puo portare detrimento a questo
corpo, dice alla facolta espulsiva: “Elimina I’eccesso la cui persistenza
in questo deposito ¢ distruttiva”. La [facolta] espulsiva prende allora
questo eccesso dalla [facolta] ritentiva, gli apre la porta e lo fa uscire.
Questo ¢ il caso di colui che non puo fare a meno di vomitare.

Chi considera che [il vomito] era un nutrimento e che esso esce per la
stessa via per la quale era stato fatto entrare intenzionalmente e che
a causa del suo passaggio attraverso di essa, quando vi ¢ entrato, ha
determinato la rottura del digiuno, sostiene che anche uscendo esso lo
rompe. Chi invece distingue tra il regime (fukm) dell'ingresso e quello
dell’'uscita, senza considerare la via [comune ai due], essendo opposti
afferma che [il vomito] rompe il digiuno. Questo sempre nel caso di
colui che non puo fare a meno di vomitare.

Nel caso in cui colui che digiuna si sforza di fare uscire [’eccesso di cibo],
cioe si costringe a vomitare, chi prende in considerazione Iesistenza
del beneficio e la rimozione del danno per il mantenimento di questa
struttura [corporea], considera il vomito equivalente al nutrimento. Ma
acolui che digiuna ¢ vietato adoperarsi per il nutrimento mentre digiuna,
ed 1l suo espellere [volontariamente I’eccesso di cibo| ¢ per garantire
al corpo cio che garantisce il nutrimento, per cui [il giurisprudente]
giudica che cio rompe il digiuno. Chi invece distingue tra il regime
dell’'ingresso e quello dell’uscita sostiene che ci6 non rompe il digiuno.

78 Tawus ibn Raysan al-Yamani, morto nell’anno 105 dall’Egira, ¢ citato decine di
volte nelle catene di trasmissione degli 4adit riportate da al-Buhari e da Muslim.
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Tutto questo, nella trasposizione divina, consiste nelle proprieta (ahkam)
dei Nomi divini che la predisposizione (istz 4ad) di questo corpo ricerca,
per influenza che essi esercitano in ogni momento. In effetti il corpo ¢
sempre sottoposto al potere di un Nome divino.

Se 1l ricettacolo (mahall) ¢ predisposto a cercare un Nome divino [611]
diverso da quello che lo governa al momento, allora il regime (hukm) di
quel Nome cessa e subentra quello del Nome che la predisposizione
ricerca. Cio corrisponde al caso della gente di un paese che si rivolta a
chi detiene il potere (sultan) e desidera ardentemente un altro detentore
del potere che non ¢ favorevole al primo; questi decade allora dal suo
potere ed esso passa a colui che la predisposizione ricerca. Il regime
corrisponde sempre alla predisposizione, ed il potere del Nome divino
“Colui che ¢ pronto [o predisposto] (al-mu%dd)” non cessa mai, né puo
essere destituito. Non ¢ possibile per la gente del paese sopraffarlo ed
esso non si separa da loro né in vita, né in morte, né in riunione, né in
separazione, e lo aiutano i Nomi divini “il Custode (al-4afiz)”, “il Forte
(al-gaw?)” e le loro sorelle. Sappi cio!

E stabilito che il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat
e la Pace, si fece applicare delle ventose mentre era in digiuno, come ha
riportato al-Buhart sull’autorita di Ibn ‘Abbas (). Abu Da’ud ha riferito
che Abu Hurayra ha riportato che I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Chi non puo fare a
meno di vomitare mentre digiuna non deve recuperare, ma se st sforza
di farlo allora ¢ tenuto al recupero” (*%). I trasmettitori di questo fadt
sono tuttt degni di fede.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
SULL’INTENZIONE (NIYYA)

Alcuni [dottori della Legge] sostengono che I'intenzione sia un requisito
per la validita del digiuno, e sono la maggioranza. Altri sostengono che
[il digiuno] di Ramadan non ha bisogno di una intenzione, a meno che

79 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-32.
80 Hadit riportato da Abu Da’ad, XIV-33.
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il digiuno di Ramadan non capiti a qualcuno che sia malato o in viaggio
ed egli voglia fare 1l digiuno.

Continuazione: la trasposizione di quello. L’intenzione ¢ il
proposito (gasd) ed il mese di Ramadan non arriva per il potere del
proposito dell'uomo che digiuna. Chi considera che il digiuno appartiene
ad Allah e non al servitore, sostiene la necessita dell’intenzione di
digiunare: il mese di Ramadan viene solo per la volonta (i7ada) del Vero,
da parte del Nome divino Ramadan, e I'intenzione ¢ senza dubbio
volonta. Chi invece considera che Iautorita (hukm) spetta a chi arriva
(al-wand), cio¢ 1l mese di Ramadan, sostiene che non fa differenza che
I'uomo che digiuna formuli o meno I'intenzione, poiché il suo statuto ¢
quello del digiuno e I'intenzione non ¢ un requisito per la validita del suo
digiuno. Se invece il digiuno non ¢ obbligatorio per lui ed il Legislatore
gli ha dato facolta di scegliere, malgrado [il mese di Ramadan] sia
arrivato, come nel caso di chi ¢ ammalato o in viaggio, allora il suo
statuto ¢ basato sulla scelta tra due alternative, e non ¢ possibile che
operi la sua scelta tra esse se non con un proposito da parte sua, che ¢
I'intenzione.

CONTINUAZIONE RIGUARDO AD UNA SOTTOSEZIONE
DI QUESTA SEZIONE, SULLA DETERMINAZIONE
DELL’ INTENZIONE SUFFICIENTE ALLO SCOPO

Alcuni [dottori della Legge] sostengono che ¢ necessario specificare
[nell’intenzione] il digiuno di Ramadan, e che non ¢ sufficiente
la convinzione (:%gad) che si tratti del digiuno in senso generale, o
la convinzione di fare un digiuno particolare diverso da quello di
Ramadan. Alcuni sostengono che se [il servitore] formula I'intenzione
generica di digiunare cio soddisfa il requisito, e anche se formula
I'intenzione di fare un digiuno diverso da quello di Ramadan, soddisfa
comungque il requisito e [quel digiuno] viene convertito (inqalaba) [per
lui] nel digiuno di Ramadan, a meno che egli non sia in viaggio, in
quanto colui che viaggia puo avere I'intenzione di fare in Ramadan un
digiuno diverso da quello di Ramadan. Alcuni sostengono che qualsiasi
digiuno st intenda fare in Ramadan, esso viene trasferito a Ramadan, e
che cio vale sia per chi ¢ residente che per chi ¢ in viaggio.
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Continuazione sulla sua trasposizione. [’ Altissimo ha detto: “Di:
invocate Allah o invocate il Misericordioso. Chiunque invochiate, Egli
possiede 1 Nomi piu belli” (Cor. XVII-110). L'autorita (hukm) appartiene
a Colui che viene invocato con 1 Nomi divini, non ai Nomi, poiché
anche se 1loro significati sono differenti e distinti, in realta essi indicano
tutti una specifica Essenza. Anche se essa non ¢ conosciuta e non c’¢
limite che la definisca, ci6 non toglie che noi afferriamo e sappiamo che
vi ¢ un’Essenza a cui questt Nomi st applicano.

Lo stesso vale per il digiuno: quello ¢ cio che ¢ cercato (matlib), che sia
raccomandato od obbligatorio, secondo il numero delle suddivisioni del
digiuno obbligatorio.

Chi prende in considerazione il Nome divino Ramadan fa una
distinzione tra esso ed il resto che dipende dal Nome “Colui che trattiene
(mumsik)”, non dal Nome Ramadan. Anche se 1 Nomi divini indicano
la stessa Essenza, essi si differenziano tra di loro sotto due aspetti. Il
primo dipende dalla differenza dei termini (alfaz) che li caratterizzano,
il secondo dalla differenza dei loro significati (ma @ni). I Nomi, anche
se sono molto prossimi e molto simili, sono comunque distinti, come il
Clemente (rahim) ed il Misericordioso (rahman), per fare un esempio di
somiglianza massima. I Nomi che comportano una opposizione sono
invece molto distanziati — come “Colui che danneggia” e “Colui che
¢ Benefico”, “Colui che innalza (al-mu%zz)” e “Colui che abbassa (al-
mudill)”, “Colui che da la vita” e “Colui che da la morte”, “Colui che
guida” e “Colui che svia” — ed ¢ necessario considerare la proprieta
(hukm) dei significati che [1 Nomi divini] stanno ad indicare: questo
distingue 'uomo di scienza dall’ignorante.

11 Vero 1i ha resi molteplici solo perché si possa considerare il significato
che essi indicano e cio che il Vero, I’Altissimo, voleva dire in quello ad
esclusione di altro. quindi necessaria la determinazione (fa yin) perché
si realizzi il vantaggio voluto da quella specifica espressione, piuttosto
che cio che ¢ ottenuto da altre combinazioni di termini che sono le
Parole divine.

Colui che prende in considerazione lo stato di chi ¢ sottoposto
all’osservanza delle norme (mukallif) ¢ colui che stabilisce una distinzione
tra colui che viaggia e colui che sta a casa: questa distinzione ha un
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aspetto di validita perché il giudizio (hukm) [o la proprieta, o 'autorita]
dipende dagli stati. Egli considera colui che ¢ costretto e colui che non
& costretto, colui che & malato e colui che non lo &. E cosi anche per le
considerazioni che si traggono dai nomi: egli considera diversamente
il nome vino (hamr), quando diventa aceto, dal nome dell’aceto (hall).
Il giudizio divino cambia riguardo a questo corpo specifico con il
cambiamento di nome, cosl come 1 nomi cambiano riguardo ad
alcune cose per il cambiamento degli stati, poiché il cambiamento in
quello dipende dall’autorita di un Nome divino che rende necessario il
cambiamento del nome. Quindi il giudizio (hukm) cambia.

Lautorita (hukm) appartiene a Colui che ¢ nominato dar Nomi;
Cautorita non appartiene ai nomi nelle cose.

Tuttavia essi hanno il potere di delega (tahkim) nel loro disporre (tasrif)
in cio, come Uautoritd che hanno ¢ ponenti delle stelle (anwa’) (*)

sut fiori e sugli albert, nel determinare per loro la pioggia

in un momento particolare, e sulle cose, come la rugiada.

Gli spiriti giocano (la‘ibat) con essi quando dispongono di loro,

come gli Atti giocano con 1 Nomz. [612]

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DEL MOMENTO DELL’INTENZIONE DI DIGIUNARE

Alcuni [dottori della Legge] sostengono che il digiuno ¢ valido solo se
I'intenzione viene formulata prima dell’alba, in tutti i tipi di digiuno.
Alcuni sostengono che ¢ ammessa I'intenzione dopo l’alba per il
digiuno di obbedienza volontaria, ma non per quello obbligatorio. Altri
sostengono che l'intenzione puo essere formulata dopo I’alba per il
digiuno la cui obbligatorieta ¢ connessa ad un momento determinato
e per quello supererogatorio, ma non ¢ ammessa per [il digiuno]
obbligatorio per dovere inviolabile (dimma).

81 Il termine anwa’ designa un sistema di computo astronomico degli antichi Arabi,
legato al tramonto acronico, cio¢ concomitante al levar del Sole, di gruppi di una o piu
stelle ed al levare eliaco, cio¢ contemporaneo al levar del Sole, dei loro opposti (ragib).
Queste stelle erano ritenute responsabili delle piogge.
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Continuazione: la trasposizione di quello. [’alba ¢ un segno del
sorgere del Sole; ¢ come i1l Nome divino poiché indica cio che serve a
nominare e non il significato per cui ¢ distinto dagli altri Nomi. Colui
che intende digiunare lo fa per obbligo (idtiraran) o per scelta (thtiyaran).
Nella sua scienza di Allah 'uomo puo essere dotato o di considerazione
riflessiva (nazhar fikri) o di contemplazione diretta ($ukid). Per colui la
cui scienza di Allah deriva da una considerazione su una prova (dall) ¢
necessario cercare la prova che lo conduce alla conoscenza (ma ifa); egli
¢ a guisa di colui che formula I'intenzione prima dell’alba. Il periodo
della sua considerazione della prova equivale al periodo che intercorre
tra il sorgere dell’alba ed il sorgere del Sole.

La conoscenza di Allah ¢ di due tipi: necessaria (wdgiba) come il
riconoscimento della Sua Unita nella Sua Divinita (uli#hiyya), e non
necessaria come il riconoscimento della attribuzione a Lui dei Nomi
che indicano dei significati. Non ¢ obbligatorio per lui considerare quet
significati e vedere se essi sono o non sono in piu per Lui: per una simile
conoscenza non importa se essa si attualizza dopo I'acquisizione della
prova dell’Unita del Vero o prima di essa.

Quanto all’obbligo per il quale uno ¢ tenuto, ¢ come la conoscenza
di Allah secondo quanto ¢ riferito di Lui dalla Legge tradizionale nel
Libro e nella Sunna. Se ¢ stabilito dalla prova speculativa che questa
¢ la Sua Legge tradizionale e queste sono le Sue Parole, ha luogo la
fede in Lui e cosi diventa un dovere inviolabile: ¢ necessario che abbia
I'intenzione per quello senza considerare la prova speculativa. Questa
¢ la trasposizione di chi sostiene che I'intenzione va formulata prima
dell’alba, perché per lui si tratta di una scienza necessaria e questa
prevale sulla scienza speculativa. La scienza speculativa non si ottiene
a meno che la prova sia necessaria (darir?) o generata dal necessario,
in modo diretto o indiretto. Se non ¢ cosl non si tratta di una prova
decisiva, né di una dimostrazione (burhan) esistenziale.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DELLA
PURIFICAZIONE (TAHARA) DALLO STATO DI IMPURITA
MAGGIORE (GANABA) PER COLUI CHE DIGIUNA

La maggioranza [dei dottori della Legge] ¢ d’accordo sul fatto che la
purificazione da una impurita maggiore non ¢ condizione per la validita
del digiuno e che se di giorno st ha una emissione [spermatica] a seguito
di un sogno (titilam) ci6 non invalida il digiuno, ad eccezione di alcuni.
Invero [alcuni] sono del parere che se si fa apposta cio invalida 1l digiu-
no: questo ¢ un detto che ¢ stato tramandato da an-Naha‘1, da Tawus
e da ‘Urwa ibn az-Zubayr. Viene tramandato da parte di Abu Hurayra
riguardo a colui che [lo] fa con intenzione e colui che non [lo] fa con
intenzione, quanto segue: “Chi st sveglia in Ramadan in condizioni di
impurita maggiore rompe [il digiuno]” ed aggiungeva: “Non sono 1o a
dirlo, ma lo ha detto Muhammad, il Signore della Ka‘bah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace” (*2).

Alcuni dei Malikiti sostengono che se la donna in impurita rientra in
purita prima dell’alba e ritarda il lavaggio (gusl) allora quel giorno non
¢ valido come digiuno.

Continuazione sulla trasposizione di quello. L'impurita mag-
glore ($anaba) ¢ esilio (gurba) e Vesilio ¢ la lontananza (bu @) (*¥%). Il sangue
mestruale (hayd) ¢ un danno (ada) [cfr. Cor. II-222] ed il danno, cioe
questo specifico danno, esige la lontananza (*!), poiché Egli ha detto:
“Coloro che cercano di danneggiare Allah ed il Suo Inviato — Allah It
ha maledetti” (Cor. XXXIII-57), cio¢ li ha allontanati, poiché la male-
dizione ¢ lontananza. Il suo motivo ¢ 'occorrenza del danno da parte

82 Hadit riportato da Ibn Maga, VII-27, e da Malik.

83 Nei lessico arabo di Ibn Manzar, il primo significato del termine ganaba ¢ distanza,
lontananza.

84 In un articolo pubblicato nel 1945 su Speculum e dedicato a “La sposa laida™ A.K.
Coomaraswamy scriveva: “La donna che ha le sue regole ¢ considerata come pericolosa
¢ funesta, sia per gli uomini che per il raccolto, ed ella ¢ sovente tenuta in disparte in
un luogo ove la luce del Sole o della Luna non possa raggiungerla — la luce ¢ la potenza
procreatrice, e la donna non deve concepire in questo periodo. Questa reclusione im-
plica un ritorno temporanco al suo stato originario, che, se si puo dire, non ¢ umano
ma strano ¢ misterioso. Spesso la mestruazione ¢ considerata come una specie di cor-
ruzione o di possessione”.
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loro e cio ¢ lontano dal Nome “il Santissimo (quddiis)”. 11 digiuno esige la
vicinanza ad Allah, “non ¢’¢ nulla di simile a Lui” ed il digiuno non ha
simili negli atti di adorazione. Poiché¢ la vicinanza e la lontananza non
stanno insieme, cosi pure 1l digiuno e I'impurita maggiore ed il danno
non stanno insieme.

Colui che considera che I'impurita maggiore ed il sangue mestruale
sono la regola della natura (fukm at-tabi‘a) e che il digiuno ¢ una attri-
buzione divina, mette ogni cosa al suo posto e sostiene che il digiuno
¢ valido per chi ¢ in impurita maggiore e per la donna che ritorna in
purita prima dell’alba e che ritarda il lavaggio e si purifica solo dopo
I’alba. Come trasposizione questa ¢ quella pit appropriata, in quanto la
saggezza esige di dare ad ogni cosa che ha diritto cio che le spetta (& kulli
dt hagqin hagqa-hu). 11 Saggio, quanto ¢ Potente e Magnificente, ha detto:
“Egli ha dato ad ogni cosa la sua creazione e poi ha guidato” (Cor. XX-
50), cio¢ ha spiegato. Allah ha lodato queste parole quando ha raccon-
tato ci0 che Mosé aveva detto al Faraone, e non le ha confutate, mentre
invece ha confutato il discorso di chi sosteneva: “Allah ¢ povero” (Cor.
III-181) e “Allah ¢ uno di tre” (Cor. V-73)

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
SUL DIGIUNO DEL MALATO E DEL VIAGGIATORE
DURANTE IL MESE DI RAMADAN

Alcuni [dottori della Legge]| sostengono che se essi digiunano, [il
digiuno] ¢ valido e sono autorizzati a farlo. Altri dicono che cio non
¢ ammesso per loro e che devono fare un numero di altri giorni [di
digiuno compensatorio]. Io ritengo che se essi digiunano cio non ¢ lecito
per loro e che devono digiunare per un altro numero di giorni; tuttavia
distinguo tra il malato ed il viaggiatore, quando il digiuno viene fatto in
queste condizioni nel mese di Ramadan.

Per quanto riguarda il malato, il digiuno ¢ supererogatorio per lui ed
egli fa una opera pia (‘amal birrin) che non ¢ obbligatoria per lui: anche
se egli la imponesse a sé stesso, tuttavia non ¢ obbligatoria per lui. Per
quanto riguarda il viaggiatore, il suo digiuno mentre viaggia nel mese
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di Ramadan o in qualsiasi altro momento non ¢ un’opera pia. Se non
¢ un’opera pia, ¢ come se non avesse fatto nulla - e questo ¢ il caso
piu favorevole - oppure come chi fa 'opposto di una opera pia, ed il
suo contrario ¢ empieta, ma non ¢ questo che sto dicendo. Io sto solo
negando che egli sia impegnato in una opera pia nel compiere quell’atto
in quella condizione. Ed Allah ¢ piu Sapiente.

Continuazione: la trasposizione. Chi segue la via (as-salik) ¢ colui
che sta viaggiando (al-musafir) attraverso le stazioni spirituali (magamat)
per mezzo dei Nomi divini. I Nome divino Ramadan non ha autorita
su di lui per quanto concerne il digiuno obbligatorio o non obbligatorio.
Questo ¢ il motivo per cui il Profeta, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Digiunare in viaggio non fa parte
della pieta.” (®). [613] II Nome Ramadan richiede lapplicazione
della sua autorita [su colui che viaggia] fino alla fine del mese della sua
giurisdizione; il viaggio invece gli impone il trasferimento (intigal), che
corrisponde alla mancanza di stabilita in uno stato. Per questo I'autorita
del Nome divino Ramadan ¢ annullata riguardo al viaggiatore che
digiuna.

Colui che sostiene che gli ¢ permesso [digiunare], considera che il
percorso del suo viaggio ¢ attraverso 1 giorni del mese e pone cosi 1l
viaggio sotto l'autorita del Nome Ramadan: quindi combina digiuno
e viaggio.

Quanto al regime del suo trasferimento, chiamato viaggio, egli si
trasferisce dal digiuno alla rottura e dalla rottura al digiuno, e cosi
l'autorita [del Nome] Ramadan non lo abbandona: questo ¢ il motivo
per cui gli ¢ prescritto di digiunare e di vegliare. Inoltre gli ¢ concesso
anche il digiuno continuo, poiché egli si trasferisce dalla notte al giorno
e dal giorno alla notte (*), e I'autorita di Ramadan si esercita cost sui di
lui. Questo ¢ il motivo per cui al viaggiatore ¢ concesso di digiunare in
Ramadan.

85 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-36, Muslim, XIII-92, Aba Da’ad, XIV-43, at-
Tirmidi, VI-18, an-Nasa’1, XXII-46 a 49 , Ibn Maga, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.
86 Nel primo caso il regime di trasferimento si applica al passaggio dal digiuno alla rot-

tura e dalla rottura al digiuno, mentre in questo caso trova applicazione nel passaggio
dalla notte al giorno e dal giorno alla notte.
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Il malato non ha lo stesso regime giuridico del viaggiatore nella
trasposizione. I dottori della Legge sono concordi sul fatto che sia
permesso al malato digiunare in Ramadan, mentre non ¢ cosi per colui
che viaggia, ma la loro argomentazione (istidlal) basata sul versetto (¥7) ¢
debole. La trasposizione ¢ che la malattia ¢ il contrario della salute e cio
che si vuole con 1l digiuno ¢ la salute (si4ha): due contrari non possono
riunirst per cui il digiuno in malattia non ¢ valido. Noi applichiamo
questa considerazione al mese di Ramadan piu che ad altri periodi in
quanto in esso [il digiuno] ¢ obbligatorio perché Allah stesso lo ha reso
tale. Coolui che lo ha reso obbligatorio ¢ Colui che ne ha tolto [I’'obbligo]
al malato: non ¢ ammesso far diventare obbligatorio da parte di Allah
ci6 che non ¢ obbligatorio per Allah, nella condizione in cui non ¢
obbligatorio.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE: SE
E CONCESSO AL MALATO ED AL VIAGGIATORE
DIGIUNARE NEL MESE DI RAMADAN, E PREFERIBILE
PER LORO DIGIUNARE O ROMPERE IL DIGIUNO?

Alcuni sostengono che ¢ meglio digiunare ed altri che ¢ meglio rompere
il digiuno. Altri affermano che si puo scegliere e che nessuna delle due
opzioni ¢ migliore dell’altra.

La trasposizione. Chi considera che il digiuno non ha simili e che ¢
un attributo appartenente ad Allah sostiene che ¢ meglio digiunare. Chi
considera che si tratta di un atto di adorazione e quindi di un attributo
di abbassamento (di/la) e di poverta (iffiqar) proprio del servitore, sostiene
che ¢ meglio rompere il digiuno, soprattutto nel caso del viaggiatore
e del malato. Entrambi hanno bisogno di forza, la cui fonte si trova
normalmente nella rottura del digiuno: per questo rompere ¢ preferibile.

Chi considera che il digiuno dipende dal Nome divino Ramadan e la
rottura dal Nome divino “Colui che fende (fatir)” e afferma che non ci
sono gradi diversi di eccellenza (fafadul) tra 1 Nomi divini, in quanto
tutti Nomi appartenenti a Dio, I’Altissimo, sostiene che nessuno dei

87 Si tratta verosimilmente del versetto 184 o 185 della Suara II.



Mubhyiddin ibn ‘Arabi 83

due Nomi ¢ piu eccellente dell’altro: colui che rompe 1l digiuno ¢ sotto
l'autorita di “Colui che fende”, e colui che digiuna ¢ sotto 'autorita di
“Colut che innalza per gradi”, di “Colui che trattiene”, e del Nome
Ramadan. Questa ¢ la dottrina dei realizzati riguardo all’elevazione
(raf') del nobile (Sar7fj e del piu nobile, del vile e del nobile che gli s
contrappone, rispetto al mondo, che indica tutto cio che ¢ diverso da
Allah.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SE SIA O
NO DEFINITO (MAHDUD) IL TIPO DI VIAGGIO IN CUI SI
E AUTORIZZATI A ROMPERE IL DIGIUNO

Alcuni [dottori della Legge] sostengono che si pud rompere il digiuno
nel viaggio in cui la salat va abbreviata, conformemente alla loro
divergenza riguardo a questa [seconda] questione. Altri sostengono
che st puo rompere il digiuno in ogni situazione che puo essere definita
viaggio e questo ¢ il mio punto di vista.

Continuazione: la trasposizione di quello. I viaggiatori sono
coloro che viaggiano verso Allah, che ¢ il Nome Onnicomprensivo e
la meta desiderata. I Nomi divini nel percorso che porta a quello sono
come le tappe per il viaggiatore e come le mansioni lunari determinate
dal percorso della Luna lungo la sua traiettoria finché raggiunge la sua
meta. Il minimo del viaggio ¢ trasferirsi da un Nome ad un altro: se egli
trova Allah dopo il primo passo del suo viaggio il suo regime ¢ conforme
a quello ed egli ¢ definito viaggiatore. Secondo noi il suo massimo [cio¢
la durata o la distanza massima del viaggio] non ha fine o limite, per le
parole del Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, nella sua preghiera: “Allahumma. Io T1 prego per mezzo di ogni
Nome con cui Ti sei denominato o che hai insegnato ad una delle Tue
creature o che hai rivendicato per Te nella scienza del Tuo Mistero”
(*). Questa ¢ la trasposizione di colui che sostiene che si pud rompere
il digiuno in qualsiasi condizione a cui si possa applicare il nome di
viaggio.

88 Hadit riportato da Ibn Hanbal, I-391 e 452.
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La trasposizione di chi sostiene che vi ¢ una definizione del tipo di viaggio
in cui ¢ lecito rompere il digiuno ¢ conforme al limite che egli definisce.
Alcuni considerano che in quello il limite ¢ di tre [giorni] (*): il loro
punto di vista ¢ come quello di chi dice che I'unita o I'uno non hanno
alcuna giurisdizione sui numeri: 1 numeri vanno dal due in su. Qui il
viaggio ¢ verso il Nome Allah ed il viaggio verso di Lui ¢ possibile solo
per mezzo di Lui. I primo [numero] che incontra nel suo viaggio verso
di Lui, nell'incomparabilita (fardiyya), ¢ 1l tre, che ¢é il primo dei [numeri]
dispari (afrad). Questo ¢ 1l viaggio soggetto a limitazione (mahdid). La
trasposizione del limite da parte dei dottori della Legge nell’abbreviare
la salat ¢ contenuta nel Capitolo dedicato alla salat in questo libro, ove
I’abbiamo menzionata parlando della salat abbreviata. (*°).

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DELLA
MALATTIA CHE CONSENTE DI ROMPERE IL DIGIUNO

Alcuni sostengono che si tratta della malattia che comporta difficolta
e danno a seguito del digiuno. Alcuni sostengono che si tratta della
malattia invalidante (al-marad al-galb) [per se stessa]. Altri sostengono
che ¢ qualsiasi stato a cui si applichi il nome di malattia: questa ¢ la mia
posizione e quella della scuola di Rabi‘a ibn Abi ‘Abd ar-Rahman.

Continuazione: la trasposizione di quello. L’aspirante (murid)
prova difficolta, fatica e sforzo. Per questo ci ¢ stato prescritto [di dire]:
“E a Te che chiediamo aiuto” (Cor. I-5). Allah ha detto: “Cercate aiuto
nella pazienza (sabr) e nella salat” (Cor. 11-45), si che il Nome “il Forte”
lo aiuti in cio6 che egli sta per fare. Questa malattia esige che egli rompa
il digiuno.

Quanto a coloro che interpretano la malattia come inclinazione (mayl)
(*1, cosi che I'inclinazione ¢ cio che viene denominato malattia, si tratta

89 La precisazione che si tratta di giorni e non di miglia o di altre unita di misura spa-
ziale, si trova nel Cap. 69, nella sezione relativa alla salat in viaggio [1469.19].

90 Si tratta di una sezione del Cap. 69, Volume I, pagg. 468-471.

91 Il termine “mayl” oltre al significato “neutro” di inclinazione, puo6 assumere anche
il significato “negativo” di deviazione. Nel Cap. 133 [II 219.33] Ibn ‘Arabi precisa:
“Talvolta il supporto di contemplazione del possessore di questa contemplazione diret-
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della dottrina di Muhammad Ibn ‘Abd al- Gabbar an-Niffar1, ’autore
del Libro delle Soste ed uno degli Uomini di Allah, per come lo stimo

.

L’uomo deve necessariamente avere una inclinazione: egli ¢ tra
il Vero e la creazione e tra il Vero ed il Vero per quanto concerne 1
Nomi divini. Ogni lato lo chiama a sé e cosi egli non puo fare a meno
dell’inclinazione [614] o da esso, o verso di esso per mezzo di esso, o
per se stesso, secondo il suo stato, specialmente la Gente della Via di
Allah. Nelle loro azioni permesse essi sono di fatto nello stato di cio
che ¢ raccomandato o di cio che ¢ obbligatorio: essi non fanno mai una
azione che sia puramente permessa (mubak) (**). Non troverai nessuno
della Gente di Allah che abbia entrambi 1 piatti della sua bilancia in
equilibrio: 'uomo ¢ ’ago della bilancia (lisan al-mizan) e deve inclinare
dal lato di chi lo richiama al Vero.

Questa ¢ la trasposizione di chi sostiene che il digiuno va rotto in
qualsiast condizione che possa essere chiamata malattia. “Certo Allah
¢ presso il malato”, come ¢ stabilito dalla notificazione divina (**).

Non vedi che egli cerca rifugio in Lui ¢ Lo menziona spesso, quale

ta ¢ la considerazione della possibilita (zmkan) del Mondo: la possibilita ¢ la causa dCHd
sua malattia e la malattia ¢ una deviazione e la deviazione ¢ 'opposto della rettitudine
(istigama)”.

92 Nel suo Libro dei Discorsi (kitab al-muhatabat), nel primo paragrafo del Capitolo LII,
an-NiffarT afferma: “O servitore, tutte le lettere sono malate salvo la alif: non vedi che
tutte le lettere inclinano e che solo la alif sta diritta senza inclinare? Invero la malattia ¢
I'inclinazione e I'inclinazione appartiene agli infermi (sig@m): quindi non inclinare”. Ibn
‘Arabi riprende I'argomento nel Cap. 73 [II 122.25], a proposito della questione CXL
di at-Tirmidi, “com’¢ che I'alif ¢ il punto di partenza delle lettere?”: “La risposta ¢ che
ad essa appartiene il movimento verticale (al-haraka al-mustagima) [nella scrittura alif si
traccia con un movimento verticale] e che ogni cosa si erge (yagamu) per autosussisten-
za (gayyamiyya). Se dici che la genesi (takwin) ha luogo per mezzo del movimento oriz-
zontale, esso non ha luogo che per una malattia (marad) e la malattia ¢ una inclinazione
(mayl). Non vedi che coloro che parlano per il giudizio della ragione fanno di Colui che
ha dato l'esistenza al Mondo la Causa (‘i/la) delle cause, e la causa ¢ il contrario dell’au-
tosussistenza? Diciamo dunque che l'esistenza ha luogo per I'autosussistenza della causa
[o dell'infermita] ed ogni cosa ha autrosussistenza. Comprendi dunque! L’autosussi-
stenza della Divinita (u/@hiyya) esige senza dubbio il vassallo (ma’lih)”.

93 La condizione di liceita ¢ qui considerata come «neutra» o «priva di inclinazione».

94 Riferimento ad un celebre fadit qudsi riportato da Muslim, XLV-43, e da Ibn
Hanbal.
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che sia la sua tradizione (din) o la sua setta (nfila)? La persona malata
deve necessariamente inclinarsi verso di Lui. Questo ¢ evidente per te
quando egli cerca di essere salvato dalla situazione in cui si trova: ¢
una regola della natura che quando I'uomo ¢ toccato dal male cerca
ci6 che puo allontanarlo da lui. Questi ¢ solo Allah, I’Altissimo, che ha
detto: “Se il male vi colpisce in mare, colui che invocate all’infuori di Lui
scompare” (Cor. XVII-67). Anche se 'uvomo ¢ ignorante della via che
porta alla salvezza, non ¢ ignorante della necessita: questo ¢ il suo stato
per gusto diretto (dawg). Noi consideriamo lo scopo [cioe¢ la salvezza] e
questo ¢ c10 che ¢ cercato.

Quanto a colui che considera la malattia invalidante, cio si riferisce agli
atti che vengono attribuiti al servitore. Questo corrisponde a deviare
dal (mayl ‘an) Vero, poiché gli atti appartengono a Lui. Colui che ¢
conforme (al-muwdfig) e colui che ¢ difforme (al-muhalifj inclinano per
mezzo di essi verso 1l servitore, indipendentemente che si inclinino per
forza (igtidaran), per natura (halgan), o per acquisizione (kasban). Questa
¢ una inclinazione sensibile della Legge tradizionale. Si tratta delle loro
parole: “Nostro Signore, abbiamo fede in cio che Tu hai rivelato” (Cor.
I1I-53), attribuendo lesistenziazione della fede a loro stessi (*°). Allah
ha detto di loro: “Essi hanno fede in Allah”; per confermare la validita
degli atti che essi hanno correlato a loro stessi per mezzo di questa
attribuzione. Questa ¢ I'inclinazione della Legge tradizionale che ¢ a
guisa della malattia. Si tratta della inclinazione invalidante (galib) poiché
avviene tra il Vero e le creature.

95 Nel Cap. 54 [1279.2] Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi che per la Gente di Allah ’allusione
esoterica (i5ara) fa conoscere la lontananza (bu@) [da Lui] o la presenza (hudir) dell’altro
(al-gayr). Uno dei Maestri [Ibn al-‘Arif] ha detto nei “Mahasin al-magalis” che: “L’allu-
sione esoterica ¢ un appello [divino] al culmine della lontananza e una maniera di co-
municare (bawh) per mezzo della stessa infermita (‘¢/la)”, intendendo con cio6 che quella
¢ la constatazione dell’attualizzazione della malattia (marad), in quanto I'infermita ¢
una malattia, e cio corrisponde alla nostra affermazione “la presenza dell’altro”. Qui
[Pautore] non intendeva con [il termine] “//a la causa occasionale (sabab), né la causa
efficiente, come la definiscono gli intellettuali tra la gente della speculazione. La forma
della malattia nell’allusione esoterica ¢ che a colui che la formula (al-mus7r) ¢ nascosto
il Volto del Vero in quell’’altro”, e colui a cui ¢ nascosto il Volto del Vero nelle cose, la
pretesa individuale (da‘wa) si ¢ impossessata di lui, e la pretesa ¢ identica alla malattia.
E fermamente stabilito per irealizzati che non c’¢ nell’esistenza se non Allah, ed anche
se noi siamo esistenti, la nostra esistenza ¢ [solo] per Lui, e colui che esiste per altro e
[in realta] nel regime della non-esistenza (‘udum)”.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DI
QUANDO IL VIAGGIATORE ROMPE IL DIGIUNO E
QUANDO SI ASTIENE

Alcuni sostengono che egli rompe il digiuno nel giorno in cui parte in
viaggio, mentre altri sostengono che non deve rompere in quel giorno.
I dottori della Legge raccomandano che chi sa di entrare in una citta
in quel giorno vi entri in digiuno; se pero vi entra non in digiuno, non
esigono alcuna riparazione (kaffara) per quello.

Continuazione: la trasposizione. Quando nel suo viaggio colui
che percorre la Via lascia la giurisdizione di un Nome divino per quella
di un altro Nome divino che lo invita a raggiungerlo, la giurisdizione del
Nome non ¢ quella che ha lasciato né quella che deve raggiungere. Egli
¢ sotto autorita del Nome per cui egli viaggia: esso ¢ con lui ovunque
vada. Allah ha detto: “Egli ¢ con voi dovunque voi siate” (Cor. LVII-4).
Se quel Nome esige da lui il digiuno egli ¢ sotto 'autorita dell’attributo
del digiuno; se invece esige da lui la rottura del digiuno, ¢ sotto autorita
del rompere il digiuno. Se egli sa che in quel giorno — che ¢ il suo soffio
(nafas) — arrivera sotto 'autorita del Nome dal quale ¢ stato invitato e
che vuole che egli si fermi presso di lui, egli ¢ sotto I'autorita di quel
Nome per quanto riguarda il digiuno o la sua rottura. Qui non mi
riferisco ad alcuno stato particolare per lui, in quanto gli stati (ehwal)
cambiano. Nulla ¢ tenuto contro di lui, ovunque si trovi. Il successo
(tawfig) ¢ per Allah.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEL
VIAGGIATORE CHE RAGGIUNGE LA SUA DESTINAZIONE
DOPO CHE E PASSATA UNA PARTE DELLA GIORNATA

Vi ¢ divergenza tra i dottori della Legge riguardo a chi si trova in questa
situazione. Alcuni sostengono che egli deve continuare a non digiunare;
altri che egli deve astenersi dal mangiare: cio corrisponde alla situazione
della donna che rientra in purita e che deve astenersi dal mangiare.

Continuazione sulla trasposizione di cio. Nel suo viaggiare
egli ha un obiettivo che raggiunge; la gioia che prova per cio che ha



88 al-Futiahat al-makkiyya

raggiunto lo vela dalla gratitudine (sukr) verso Colui che glielo ha fatto
raggiungere? Se cio lo vela allora il suo statuto cambia ed egli deve
rispettare la regola di astenersi [dal cibo]. Se invece non ¢ velato quando
arriva, egli ¢ occupato ad osservare Colui che lo ha fatto arrivare e
quindi non esce dalla Sua giurisdizione ¢ continua nell’attributo che
aveva durante il viaggio. Egli adora quel Nome con un atto di adorazione
(‘thada) di gratitudine, non con un atto di adorazione di osservanza delle
norme legali.

Analogamente la donna mestruata — ed il sangue mestruale (fayd)
corrisponde alla menzogna dell’anima (kadibu-n-nafs) (*°) — [quando
rientra in purita] ¢ provvista di veridicita (sidg) e cosi viene purificata
dalla menzogna che corrisponde al sangue mestruale: quest’ultimo
¢ motivo di rottura del digiuno. Continua dunque con lattributo
di non digiunare per mezzo della menzogna permessa dalla Legge,
come quella che serve a ricomporre I'inimicizia, o la menzogna in
guerra o la menzogna dell’'uomo a sua moglie? (') Oppure si attacca
alla veridicita in cio che ¢ lodevole, obbligatorio o raccomandato? La
veridicita proibita, come la calunnia (g7ba) e la maldicenza (namima), ¢
come la menzogna proibita: [il giudizio di] cattiva azione ¢ connesso
egualmente con entrambe, come pure il velo. E come colui che descrive

96 Nel Cap. 68, dedicato alla purificazione rituale, nella sezione relativa al sangue [I
367.27] Ibn ‘Arabi precisa che per gli iniziati delle precedenti generazioni la menzo-
gna era considerata la mestruazione dell’anima, e che la veridicita corrispondeva alla
purificazione dell’anima da questo mestruo. Per meglio comprendere questa insolita
corrispondenza puo essere utile ricordare che in arabo uno dei significati del termine
«nafs», che indica propriamente ’anima, anche nel suo aspetto vitale, ¢ «sangue (dam)».
René Guénon nel Cap III di Lhomme et son devenir selon le Véddnta precisa: «Le cocur est
considéré comme le centre de la vie, etil est en effet, au point de vue physiologique, par
rapport a la circulation du sang, auquel la vitalit¢ méme est essentiellement liée d’une
facon toute particuliere, ainsi que toutes les traditions s’accordent a le reconnaitre», e
nell’articolo «Quelques remarques sur le nom d’Adam» aggiunge: «En fait, la couleur rouge
est, dans le symbolisme hermétique, celle du régne animal, comme la couleur verte est
celle du régne végétal, et la couleur blanche celle du régne minéral; et ceci, en ce qui
concerne la couleur rouge, peut étre rapporté précisément au sang considéré comme le
sicge ou plutot le support de la vitalité animale proprement dite». D’altra parte nel les-
sico arabo di Ibn Manzir, «colui che mente» ¢ identificato all’anima (nafs). Nel Corano
si trova una associazione tra sangue ¢ menzogna nel versetto 18 della Sara XII, ove si
parla di sangue menzognero.

97 Si tratta dei tre casi di menzogna che sono leciti, menzionati in uno fadi riportato
da at-Tirmidi, XXV-26, ¢ da Ibn Hanbal.
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Parte LVII

Nel Nome di Allah,

il Misericordioso, il Clemente
Lele

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE:
CHI HA DIGIUNATO PARTE DEL MESE DI RAMADAN
PUO INIZIARE IL SUO VIAGGIO
E NON DIGIUNARE IN ESSO?

Vi ¢ divergenza tra i dottori della Legge riguardo a chi si trova in questa
situazione: alcuni sostengono che gli ¢ permesso di fare cosi, e sono la
maggioranza; altri sostengono che non gli ¢ permesso di rompere il
digiuno. Questa affermazione ¢ attribuita a Suwayd ibn ‘Uqala’ e ad altri.

Continuazione: la trasposizione. Per noi, come per tutta la Gente
di Allah, ogni Nome divino contiene tutti 1 Nomi, e per questo ogni
Nome divino ¢ caratterizzato da tutti 1 Nomi divini, contenendo tutti
1 loro significati, e in ogni Nome divino vi ¢ una indicazione (dalala)
dell’Essenza e una indicazione del suo significato particolare. Se le cose
stanno cosl, nella proprieta (fhukm) del Nome divino che esercita la sua
autorita (sultan) su di te, quale che esso sia, ti apparira il significato di
un altro Nome [6153] divino, la cui proprieta in quel Nome sara piu
manifesta rispetto ad esso [cio¢ al significato che appare nel primo
Nome] e piu chiara rispetto al Nome da cui dipendi al momento. Per
questo egli intraprende il viaggio verso di lui.

Alcuni di noi affermano che [colui che percorre la Via] si fermera
alla manifestazione (tagalli) del Nome in cui quel significato ¢ apparso
a lui. Altri affermano che egli si trasferira verso il Nome in cui quel
significato ¢ apparso a lui nella comprensione [da parte di quel Nome
det significati di tutti 1 Nomi]: esso ¢ pit manifesto e piu completo. Se
I'uomo ¢ forte puo scegliere di dominare gli stati spirituali; se invece ¢
dominato dagli stati, ¢ sotto il regime dello stato del Nome che esercita
su di lui la sua autorita.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DI CHI
PERDE COSCIENZA E DI CHI E COLPITO DA FOLLIA
(GUNUN)

Vi ¢ accordo tra i dottori della Legge sul fatto che [il digiuno] sia
obbligatorio per chi perde coscienza, mentre vi ¢ divergenza riguardo
al folle (magniin): alcuni sostengono che egli deve recuperare [il digiuno],

mentre altri sostengono che non ¢ obbligatorio per lui recuperare (%), e
questo ¢ il mio punto di vista e vale anche per chi perde coscienza.

Vi ¢ divergenza riguardo alla questione se la perdita di coscienza (igma)
e la follia invalidino o no il digiuno; alcuni sostengono di si ed altri
di no. Alcuni stabiliscono una distinzione tra lo svenimento prima o
dopo T’alba; alcuni affermano che se uno sviene dopo che ¢ trascorsa
la maggior parte del giorno, [il digiuno] ¢ ammesso; se invece sviene
all’inizio della giornata allora deve recuperare.

Continuazione: la trasposizione. Lo svenimento ¢ uno stato di
estinzione, (fana) la follia uno stato di turbamento (wala) (*°). Chiunque
abbia questa caratteristica non ¢ ritenuto responsabile (mukallafj e
pertanto non deve recuperare. Peraltro, secondo noi recuperare qualcosa
¢ fondamentalmente inconcepibile nella Via. Ogni tempo (zaman) ha
qualcosa che arriva (warid) (') che gli ¢ particolare ¢ quindi il tempo in
cui [il servitore] si trova non ha la proprieta (hukm) del tempo che ¢ gia
passato. Quando il tempo ¢ trascorso, ¢ passato anche il suo stato (hal) e
noi non ci troviamo [pit] in esso si da essere sotto la sua autorita (sultan).
Quanto a cio che non ¢ avvenuto, non ha potere (fukm) su di noi.

Se esst [1 dottori della Legge] dicono che fa parte della proprieta del
tempo presente (zaman al-hal), cioé di adesso, recuperare cio che si
doveva fare nel tempo precedente, rispondiamo che [in questo caso il

98 Mantengo qui per semplicita I'espressione di “recupero” comunemente impiegata
per tradurre il termine arabo gada’, anche se per Ibn ‘Arabi, come si vedra poche righe
dopo, il significato attribuito a questo termine ¢ diverso.

99 Nel Libro dei termini del linguaggio tecnico (istilakat) dei Suft e nella Questione
CLIII del Cap. 73 [II 132.22], Ibn ‘Arabi definisce questo termine come “I'eccesso
(ifrat) dell’emozione enstatica (wagdd) per la contemplazione del segreto”.

100 Nel Cap. 265 [II 566.15] Ibn ‘Arabi definisce al-warid come tutto cio che arriva al
cuore da ogni Nome divino.
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servitore] sta adempiendo (mu’addi) [e non recuperando] poiché questo
¢ il tempo dell’adempimento di cio che voi chiamate recupero ('°!). Se
¢ questo che volete dire, allora cio ¢ accettabile nella Via, ma voi avete
chiamato costui “colui che recupera”. In realta il tempo presente non ha
alcuna informazione di cio che ¢ passato né di ci0 che verra: esso si trova
tra due estremi di non esistenza [il passato ed il futuro] e non ha scienza
del passato, né di cio che ¢ avvenuto in esso, né di cio che 1l servitore
ha mancato di fare in esso ('*®?). Cio che apporta il tempo presente puod

101 I termini “ada™ e “gada™ hanno in comune il significato di esecuzione, compimen-
to e di adempimento di un impegno, ma nel linguaggio giuridico hanno talora assunto
due sensi opposti: il primo termine viene impiegato per indicare I'esecuzione di un ob-
bligo rituale al momento prescritto, mentre il secondo viene impiegato da alcuni dottori
della Legge per indicare I'esecuzione di un obbligo rituale in un momento diverso da
quello prescritto, se si ¢ omesso o non si ¢ potuto adempierlo nei tempi previsti, assu-
mendo quindi il senso di “recupero”. Ibn ‘Arabi, pur riconoscendo la distinzione dei
due termini ed applicandola in certe situazioni, non condivide il significato estensivo
di “recupero” attribuito da alcuni dottori della Legge al secondo termine. Il tema era
stato gia da lui affrontato nel Cap. 69 nella sezione sul “recupero” della salat [1477.28]
ove aveva precisato: “Cio che io sostengo ¢ che colui che si dimentica e colui che dorme
sono tenuti a fare (ada’) la salat che non hanno fatto perché dormivano o si sono dimen-
ticati [e non a recuperarla]. Se i dottori della Legge intendono per “gada™ 'obbligo
della salat — cosi come intendono il suo adempimento (ada’) [nel tempo noto| — sostengo
anch’io quanto dicono. Se con cio intendono distinguere tra chi la fa al momento noto,
prescritto per chi ¢ sveglio, ed il farla nel momento in cui chi si ¢ dimenticato ricorda e
chi dorme si risveglia, chiamando ci6 “gada’™, non c’¢ inconveniente. Ma se intendono
con questo termine qualcosa di diverso da cio che abbiamo menzionato e che colui che
la fa non sta adempiendo (ada’) alla salat e che la sta facendo in un momento diverso
da quello dovuto, diversamente da cio che abbiamo menzionato, non sono d’accordo.
Colui che si dimentica e colui che dorme non sono tenuti a quella salat nello stato della
loro dimenticanza e del loro sonno, e quello non ¢ il momento prescritto per loro, in
quanto Allah “non impone ad un’anima se non cio6 di cui ¢ capace” (Cor. I1-286). Se il
Legislatore non avesse imposto un momento a colui che dimentica ed a colui che dor-
me, coincidente con il ricordo ed il risveglio, quella salat decadrebbe per loro”. Per Ibn
‘Arabi la salat fatta al risveglio non ¢ il “recupero” di quella non fatta durante il tempo
del sonno, ma l'osservanza di un obbligo che diventa imperativo solo al momento del
risveglio: solo nel caso si ritardi volontariamente 'adempimento dell’obbligo il termine
“gada™ assume il significato di recupero.

102 Nel “La vie traditionnelle c’est la sincerité” lo Sayh at-Tadili scriveva: «Le temps est
une épée, si on ne le coupe par la Vérité (al-haqq), il coupe par le faux (al-batil) ! Tous les
temps sont mis en gage pour leur raison d’étre.Car les temps sont au nombre de trois:
«Le passé, et c’est ce que tu as vécu; le présent, et c’est ce que tu occupes par ce qu’il te
réclame; et 'avenir: il t'est caché, ne t'en occupe donc pas !». Celui qui s’absorbe dans le
passé et I'avenir perd le temps dont on lui demandera compte, le présent, qui ne se rem-
place pas. Si tu veux accomplir plus tard ce qui a péri pour toi alors, le moment que tu
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assomigliare a ci0 che ha apportato il tempo passato nella forma, ma non
nella realta essenziale. La salat del pomeriggio (‘asr) nel tempo dello stato
esistente [cio¢ 1l presente] assomiglia alla salat del mezzogiorno (zuhr),
che faceva parte del tempo passato, in tutti 1 suoi stati, tanto che sembra
essere quella, ma ¢ noto che 1l regime giuridico (hukm) del pomeriggio
non ¢ quello del mezzogiorno. Se noi vedessimo una persona che ¢
solita fare le salat al momento giusto, e questa avesse dimenticato di fare
[la salat] del mezzogiorno o avesse dormito fino al sopraggiungere del
tempo del [la salat del] pomeriggio, ed in quel momento la vedessimo
fare le quattro [raka @t della salat] del mezzogiorno, riterremmo che egli
stia facendo la salat del pomeriggio, per la grande somiglianza che c’¢
tra le due: ma I'una non ¢ I’altra.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DELLA
MODALITA DI RECUPERO PER CHI INTERROMPE IL
DIGIUNO IN RAMADAN

Alcuni dottori della Legge impongono di recuperarli nella successione
con cui dovevano essere fatti; altri non considerano cio obbligatorio.
Alcuni diloro sostengono che si puo scegliere ed alcuni lo raccomandano,
ma la maggioranza concorda sul fatto che non sia obbligatorio.

Continuazione: la trasposizione. Quando subentra il momento
dell’obbligo, che ha un tempo ampio, il Nome “il Primo” richiede
l'osservanza da parte di colui che ¢ soggetto all’obbligo. Quando la
persona soggetta non lo osserva e rimanda ’atto fino al termine del

auras choisi pour t’acquitter te querellera et te dira: «Moi, je n’ai pas été créé pour rien.
Vois un autre moment de loisir. Si tu le trouves, accomplis ce que tu dois ! Mais tu ne le
trouveras pas». On dit pour cela: «Le temps, c’est ce que tu vis dans le présent. Il n’est ni
passé, ni a venir». Analogamente, Ibn ‘Arabi, nel Cap. 70 [I 554.27], precisa: “I'uomo
¢ figlio del suo momento (wagt), non del suo tempo passato, né di quello futuro; anche se
egli fa dei propositi per il futuro ed esprime dei desideri [irrealizzabili] (yatamanna) per
il passato, tutto cio avviene nel tempo presente. Egli quindi dipende dal momento [pre-
sente], non dal passato, né dal futuro”. Per Ibn ‘Arabi il tempo (zaman) non ¢ una realta
esistente (amr wugidi), ma solo una realta immaginata (amr mutawahham); la creazione ¢
rinnovata ad ogni istante e solo il momento presente esiste.
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tempo, 1l Nome “I’'Ultimo” la riceve (talagga). Quindi, la persona soggetta
all’obbligo, nell’adempierlo [al termine del tempo] sta recuperando
(gadi) in rapporto al Nome “il Primo”. Se avesse compiuto [il digiuno]
all’inizio del tempo st sarebbe detto che egli avesse adempito [I’obbligo]
senza alcun dubbio o ambiguita; egli invece ¢ adempiente (mu’add) in
rapporto al Nome “I"'Ultimo”.

Quando 1l viaggiatore in digiuno o colui che ¢ malato rompono il
digiuno, essi sono obbligati a digiunare un numero equivalente di giorni
al di fuori di Ramadan. Si tratta di un obbligo che ha un ampio tempo
di soddisfazione, dal secondo giorno di Sawwal fino alla fine della
sua vita o fino a Sa‘ban di quell’anno. Il Nome “il Primo” lo riceve
nel secondo giorno di Sawwal: se egli digiuna in quel giorno egli sta
adempiendo [I’obbligo] senza dubbio o ambiguita, se invece lo rimanda
ad un altro momento egli lo adempie sotto un aspetto e recupera sotto
un altro aspetto. Non c’¢ dubbio che egli ¢ adempiente quando fa quello
in successione all’inizio del suo tempo; se invece non lo fa in successione
sta recuperando.

Chiunque considera la brevita dell’attesa e I'ignoranza del termine,
rende cio obbligatorio. Chi considera che il tempo ¢ ampio consente
la scelta. Chi considera la precauzione (¢htiyatl) lo raccomanda. Ognuno
di questi stati (ehwal) ha un Nome divino la cut autorita (fukm) non va
al di la di quello stato. L'essere contingente (kawn) ¢ in pugno (gabda) ai
Nomi divini, che dispongono di lut in due modi: secondo le loro realta
essenziali e secondo la predisposizione degli esseri contingenti nei loro
confronti: devono esservi le due cose per chi ¢ dotato di due occhi ('%).
Gli attributi propri, per 1 Nomi e per altro che 1 Nomi, non cambiano:

103 Nel Cap. 375 [III 470.31] Ibn ‘Arabi spiega: “Ci ¢ stato insegnato che vi sono due
occhi, come ha detto I’Altissimo: “Non gli abbiamo forse dato due occhi?” (Cor. XC-8).
Un occhio ¢ quello con cui ¢ percepito chi ¢ soggetto a trasmutazione [0 cambiamento]
(tahawwul), mentre altro ¢ quello con cui ¢ percepita la trasmutazione stessa. Si tratta
di due vie distinte che il Vero ha mostrato al possessore dei due occhi dicendo: “Non lo
abbiamo guidato su due alti sentieri (nagdayn)?” (Cor. XC-10) [...] Ogni occhio ha una
via: sappi dunque chi vedi e cosa vedi. Per questo ¢ corretta [l’affermazione]: “Non hai
scagliato quando hai scagliato, ma ¢ Allah che ha scagliato” (Cor. VIII-17). L'occhio
con cui percepisci che lo scagliare appartiene ad Allah ¢ diverso dall’'occhio con cui
percepisci che lo scagliare appartiene a Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat ¢ la Pace. Sappi dunque che hai due occhi, se sei dotato di scienza. Allora
saprai per certo che Colui che scaglia ¢ Allah nella forma corporea Muhammadiana”.
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quindi comprendi quello e realizzalo. Sarai felice, se Allah, I’Altissimo,
vuole.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DI CHI
NON RECUPERA I DIGIUNI DI RAMADAN FINCHE NON
ARRIVA IL RAMADAN SUCCESSIVO

Vi ¢ divergenza tra 1 dottori della Legge riguardo a costui. Alcuni
sostengono che egli deve recuperare e fare I'espiazione (kaffara). Altri
dicono che ¢ solo tenuto al recupero ma non all’espiazione. Questo ¢ il
mio punto di vista.

Continuazione: la trasposizione. Le stazioni spirituali (magamat)
hanno molteplici e differenti aspetti, e talvolta colui che percorre la
Via puo trascurare il loro regime (hukm) riguardo ad uno degli aspetti
delle cose con cui esse sono connesse. Per esempio, lo scrupolo (wara)
ha giurisdizione in molti aspetti: il cibo, le bevande, il vestiario, il
prendere, I’ascoltare, il correre, il toccare e I'odorare. Venne portato a
‘Umar ibn al-Hattab del muschio dal bottino prima di dividerlo affinché
lo ispezionasse. Egli, per scrupolo, tenne il suo naso in modo tale da
non sentire alcun profumo [616] rispetto agli altri musulmani prima
che venisse diviso. Gli venne chiesto il motivo ed egli rispose: “C’¢ un
beneficio in questo per il suo odore” (**). La situazione ¢ analoga per lo
scrupolo riguardo alle relazioni ed ai Nomi.

Se a colui che percorre la Via sfugge uno degli aspetti delle cose
connesse con una simile stazione spirituale, si trasferisce ad un’altra
stazione e rimane con lui un resto (bagiyya) della proprieta (hukm) di
quella stazione da cui egli si ¢ trasferito. Quando si determina per lui
la necessita di mettere in opera [la proprieta della stazione precedente]
in un altro momento, per una situazione che lo esige, si tratti di cibo
o di altro, egli si ricorda di cio che gli ¢ sfuggito in precedenza di essa.
Alcuni di noi sostengono che in questo caso egli ¢ tenuto all’espiazione
(kaffara), che consiste nel pentimento per cio che aveva trascurato nella
sua negligenza e nel chiedere perdono. Altri di noi sostengono che non ¢

104 Questo episodio ¢ riportato anche nell’Epistola di al-Qusayri, nel capitolo dedicato
allo scrupolo.
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tenuto all’espiazione, perché egli non lo ha fatto deliberatamente e non
intendeva offendere 1l precetto sacro (huruma), trovando come scusante
per quello una [sua] interpretazione della questione o una negligenza.
Secondo alcuni di loro 'uvomo ¢ punito per le negligenze commesse
in questa Via, ¢ questo ¢ il motivo per cui essi esigono l’espiazione;
altri ritengono che egli non debba essere punito per le negligenze ¢ non
esigono I’espiazione da parte sua.

Tutti pero sono d’accordo che egli deve recuperare. La forma con cui
si realizza il recupero ¢ che quando qualcuno gli sottrae qualcosa che
non gli ¢ consentito prendere da lui, si tratti di reputazione, di ricchezze
o di un connotato corporeo (atar badani), mediante I'offesa (gara) o altro,
egli lo deve perdonare per quello che [I’altro] gli ha sottratto. Egli [colui
che percorre la Via] quindi lo perdona ed agisce bene, e non biasima
[0 cerca una punizione per| ogni azione ingiusta perpetrata da altri
nei suoi confronti e che non sarebbe stata compiuta se l'altro avesse
avuto scrupolo. Questa ¢ la forma del recupero. Poi egli esamina tutti
gli aspetti connessi con quella stazione per quanto ¢ possibile, si da non
lasciarne fuori alcuno. Rifletti su questa questione: si tratta di una delle
questioni piu benefiche nella Via di Allah.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DI
CHI MUORE DOVENDO FARE ANCORA DEI DIGIUNI

Alcuni [dottori della Legge] sostengono che il suo prossimo (wali) deve
digiunare al posto suo; altri sostengono che nessuno puo digiunare per
un altro. Vi ¢ comunque divergenza tra coloro che sostengono queste
cose: alcuni dicono che [il prossimo] deve dar da mangiare [a un povero]
al posto suo, altri che egli non deve né dar da mangiare né digiunare
al posto suo a meno che colui che ¢ morto non avesse espresso una
volonta in tal senso. Alcuni sostengono che egli deve digiunare, e se non
¢ in grado di farlo, dar da mangiare [a un povero]. Alcuni stabiliscono
una distinzione tra il voto [di digiunare] ed il digiuno obbligatorio e
sostengono che il prossimo debba digiunare per il voto ma non per il
digiuno obbligatorio.
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Continuazione: la trasposizione. Allah, I’Altissimo, ha detto:
‘Allah ¢ Colui che ¢ vicino (wali) ai credenti” (Cor. III-68) e “il Profeta
¢ piu vicino ai credenti delle loro anime” (Cor. XXXIII-6). Il Maestro
del discepolo (murid) che riceve una istruzione iniziatica (farbiya) lo ha
ritenuto degno e gli ha assegnato una specifica invocazione (dikr) per
mezzo della quale possa realizzare una particolare condizione spirituale
ed una specifica stazione spirituale, ma succede che [il discepolo] muoia
prima di realizzarla. Alcuni di not ritengono che poiché il Maestro ¢
il suo prossimo (wali) — e la morte ha interferito tra lui [il discepolo] e
quella stazione spirituale, che, se fosse stata attualizzata da lui gli avrebbe
conferito la dimora (manzila) divina che spetta al suo possessore — il
Maestro si mette a compiere, al posto del discepolo che ¢ morto, 'opera
che portera a quella stazione. Quando ’ha compiuta piecnamente,
allora “richiama [alla coscienza]” (akidara) (') quella persona defunta,
rappresentandola nella sua immaginazione (fayal) nella forma che
aveva, riveste quella forma rappresentata con 'opera che ha compiuto
e chiede ad Allah di farla restare con lei. Allora 'anima (rafs) [o il sé]
di quella persona defunta attualizza quella stazione nei suoi aspetti piu
completi come grazia e favore da parte di Allah, ed “Allah ¢ Colui che
possiede la Grazia immensa” (Cor. I1I-105, I11-74, VIII-29, ecc.).

Questo era il punto di vista del nostro Maestro Abu Ya‘qub Yusuf
ibn Yahlaf al-Kuami (). Egli fu 'unico dei miei Maestri che mi abbia
inculcato la disciplina iniziatica (17pada); egli mi ha aiutato nella disciplina
iniziatica ed io I’ho aiutato nei suoi stati enstatici (mawagid). Per me egli
era sia istruttore spirituale (ustad) che discepolo ed io ero lo stesso per lui;
la gente si stupiva e nessuno capiva la ragione di cio. Questo successe
nell’anno 586 [dall’Egira]; apertura spirituale (fath) nel mio caso aveva
preceduto la disciplina iniziatica, e questa ¢ una stazione spirituale di
pericolo (hatar). Allah mi fece ottenere la disciplina tramite quel Maestro,
che Allah lo ricompensi da parte mia con tutto il bene.

105 Non si tratta qui della evocazione magica dell’'ob, a cui fa accenno René Guénon ne
“Lerreur spirite”, a pag.114, riferendosi al caso biblico del profeta Samuele. Richiamare
ha qui il senso del francese «rappeler», cio¢ di ricordare, richiamare alla coscienza.

106 Questo Maestro ¢ il secondo che Ibn ‘Arabl menziona nella sua Epustola della Santita
(risalat al-quds), dopo Abu 1-‘Abbas al ‘Uryabi, che fu il primo Maestro che incontro [fi-
sicamente]| nella Via di Allah. Al-Kamf era stato discepolo di Abtt Madyan, che diceva
di lui che era simile al porto sicuro per la nave, e, secondo quanto riporta Ibn ‘Arabi,
seguiva la via dei Malamiyya.
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Qualcuno della Gente di Allah sostiene che nessuno puo sostituire un
altro nell’opera; piuttosto egli deve chiedere ad Allah quello per lui
mediante la sua energia interiore (himma) ('"7) e la sua preghiera (du @).
Vi ¢ un accordo generale su questo punto, ma quest’ultima situazione si
verifica molto raramente. Questa ¢ la trasposizione di colui che sostiene
che nessuno digiuna al posto di un altro e la trasposizione di colui che
sostiene che 1l suo prossimo digiuna per lui.

C’¢ poi chi sostiene che il prossimo non debba digiunare o dar da
mangiare [a un povero] a meno che il defunto non abbia lasciato
disposizioni in tal senso. Questo succede quando il discepolo sta
morendo e dice al Maestro: “Dammi una parte della tua energia
interiore ed una parte della tua opera. Forse cosi Allah mi dara cio in
cui spero” Se 1l discepolo si comporta cosi, ha un cattivo adab con il suo
Maestro poiché cerca di usarlo per se stesso e sospetta che il Maestro
possa dimenticare il discepolo.

Il fondamento di quello ¢ che un uomo [Rabr‘a ibn Ka‘h] aveva chiesto
all'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, di chiedere per lui al suo Signore di essere suo compagno in
Paradiso. I’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e 1a Pace, gli rispose: “Aiutami a realizzarlo tu stesso, facendo molte
prosternazioni” (%), richiamando la sua attenzione sul [la necessita di]
perseguire lui stesso il risultato e sulla sua cattiva educazione (adab) nei
suoi confronti.

107 Nel Cap. 229 [II 526.22], Ibn ‘Arabi spiega che questo termine viene usato in
tre sensi diversi: @) la spoliazione del cuore per [lasciarvi solo] gli oggetti desiderati;
b) I'inizio della veridicita (sidg) dell’aspirante; ¢) la concentrazione delle aspirazioni [o
delle energie] per garantire la purezza dell’ispirazione (i/kam). Le considerazioni fatte
da Ibn ‘Arabi riguardo alla “himma’ sono molto complesse, ma ¢ certo che essa designa
una forza attiva o efficiente (quwwa fa“@la) in grado di determinare effetti sia sul piano
esteriore [IbnArabi cita una gente chiamata in Africa “al ‘azzabiyya” che uccideva per
mezzo della “Aumma™] che sul piano interiore. A seconda del contesto ho tradotto il
termine con “aspirazione” o con “energia interiore”, non con “energia spirituale” come
molti traduttori fanno, in quanto in alcuni punti Ibn ‘Arabi definisce la “Aimma” come
una “quwwa nafsiyya”, il che sembrerebbe piuttosto deporre per qualcosa di psichico
che spirituale, ancorché il termine “nafsiyya” possa essere inteso come “personale”. La
himma sembra assimilabile in molti casi alle “siddhis” della tradizione indu.

108 Hadit riportato da Muslim, IV-225, Abtu Da’ad, V-22, an-Nasa’1, XI1-79, ¢ da Ibn
Hanbal.
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La Via esige che il Maestro non dimentichi la gente del suo tempo, per
cul a maggior ragione come potrebbe dimenticare il discepolo devoto
al suo servizio (fudma)? Fa parte della cavalleria spirituale (futuwwa) della
Gente di questa Via e della loro conoscenza delle anime che quando
arrivera il Giorno della Resurrezione e la loro dignita (§a%) presso Allah
sara manifesta, la gente che avra fatto loro del male in questo mondo
avra timore di loro, ma 1 primi per cui essi intercederanno nel Giorno
della Resurrezione, prima della punizione, saranno proprio coloro che
hanno fatto loro del male. Questo ¢ I'esempio testuale (nass) di Abu
Yazid al-Bistami (') ed ¢ la nostra posizione dottrinale.

Per coloro che si avranno agito bene verso di essi [gli Intimi] bastera
quello; per il loro agire bene (thsan) essi intercederanno per se stessi
presso Allah mediante il bene che essi hanno fatto precedere riguardo a
questo Intimo: “La ricompensa del fare il bene (thsan) ¢ forse diversa dal
fare il bene?” (Cor. LV-60).

“Chiunque perdona e fa il bene, la sua ricompensa spetta ad Allah”
(Cor. XLII-40): questo riguarda coloro che perdonano gli uomini.
Anzi, Intimo non dimentica colui che conosce il Maestro, anche se il
Maestro non lo conosce, e chiede ad Allah di perdonare e scusare chi lo
ha sentito menzionare e poi lo ha maledetto e lo ha biasimato, oppure
lo ha lodato nel bene. Io ho gustato [617] questo da me stesso, ed il
mio Signore, per la lode di Allah, mi ha concesso ¢ mi ha promesso
I'intercessione nel Giorno della Resurrezione per tutti coloro che il mio
sguardo avra colto, coloro che conosco e coloro che non conosco. Egli
mi ha mostrato ci0 in occasione di un grado di contemplazione (mashad),
di modo che I’ho visto e gustato in modo certo (7).

109 Non sono riuscito a trovare altri riferimenti ad Abu Yazid riguardanti questo tema,
sul quale invece si ¢ espresso lo Sayh at-Tadili ne “La vie traditionnelle c’est la sincerité”:
«Les qualités de caractere du Sufi font que, quand tu es irrité apres lui, il te répondra
par I'équanimité; et si tu agis mal envers lui, il te fera du bien, suivant le hadith: «Fais
du bien a celui qui t’a fait du mal !». Elles veulent aussi qu’il pardonne a celui qui lui a
fait du tort, qu’il s’efforce de renouer les relations d’amitié avec celui qui les a rompues
et qu’il agrée les demandes de celui qui a repoussé les siennes. Les qualités de caractére
du Safi font encore qu’il ne verra (les gens) que d’un ceil content» e «Le Safi est comme
la terre: on rejette sur elle le mauvais, il n’en ressort que le bon. Comme le nuage qui
couvre de son ombre soumis et rebelles. Comme la pluie abondante qui arrose les
terres, mauvaises ¢t bonnes»

110 Una descrizione piu completa di questa visione ¢ fornita da Ibn ‘Arabi nel “Libro
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Questa ¢ anche la posizione dottrinale del nostro Maestro Abu Ishaq
[Ibrahim ibn Ahmad] ibn Tarif, uno dei piu grandi che abbia conosciuto
(""). Un giorno mi trovavo nella casa di questo Maestro ad Algesiras,
nell’anno 589. Stavo ascoltando ed egli mi diceva: “Fratello mio! Per
Allah, nei miei confronti 1o considero gli altri solo come degli Intimi
(awlya), fino all’ultimo di coloro che mi conoscono” Gli chiesi: “Cosa
vuol dire con c10, Abu I$aq?” ed egli rispose: “La gente che mi ha visto
o che mi ha sentito o parla bene di me oppure dice 'opposto di quello.
Chiunque parli bene di me e mi lodi, mi descrive con quello che ¢ il suo
attributo; se non fosse che ¢ degno ed ¢ 1l ricettacolo di quell’attributo,
non mi avrebbe descritto per mezzo di esso: secondo me costul ¢ uno
degli Intimi di Allah, I’Altissimo. Quanto a colui che parla male di me,
anch’egli per me ¢ un Intimo, a cui Allah ha fatto conoscere il mio stato.
Egli ¢ dotato di fisiognomia (firdsa) e svelamento (kasf), e vede per mezzo
della Luce di Allah, si che per me ¢ un Intimo. Per questo, fratello mio,
10 vedo solo Intimi di Allah™.

Egli mi disse questo perché stavamo discutendo riguardo ad un uomo
della gente di Ceuta che soleva contrastare questo Maestro con il
contrario di cio che riceveva da lui. Questo ¢ piu eccellente di colui che
ha solo una buona opinione degli uomini. Egli faceva parte dei Maestri
1 cut sofhi (anfas) rendono conto contro di loro ed essi sono puniti per le
loro negligenze. Egli mori in conseguenza di un atto di trascuratezza

delle visioni annunciatrict (kitab al-mubassirat)”, pubblicato da Yusuf an-Nabhani in “Sa’adat
ad-darayn fi-s-salat ‘ala sayyid al-kawnayn” (Beirut, s.d.), pp. 472-478, in cui l'autore ripor-
ta 18 visioni avute nel corso della sua vita. Una traduzione francese del brano relativo
a questo episodio ¢ stata fatta da Claude Addas in “I/bn Arabi, ou la quéte du soufre rou-
ge”, Gallimard, 1989, pagg.109-110. Nella prima edizione delle Futithat, Ibn ‘Arabi non
menzionava la visione, ed il testo era il seguente: “La Via esige che il Maestro non di-
mentichi la gente del suo tempo, per cui a maggior ragione come potrebbe dimenticare
il discepolo che ha istruito? Anzi egli non dimentica chi lo ha salutato anche una sola
volta ed ha conosciuto il suo volto, né dimentica presso Allah chi si ¢ sforzato a fargli del
male ed ha parlato male di lui, e questo era lo stato spirituale di Abti Yazid. Non dimen-
tica neppure che tra gli uomini vi ¢ chi conosce il Maestro, malgrado il Maestro non lo
conosca, ¢ chiede ad Allah, ’Altissimo, di perdonarlo e di scusare chi ha menzionato il
Maestro e lo ha lodato o lo ha maledetto ed ha parlato male di lui, anche se il Maestro
non lo conosceva e non aveva mai sentito il suo nome”.

111 Questo Maestro ¢ menzionato nella Epistola della Santita, a pagg. 141-142 della tra-
duzione di R.WJ. Austin, “Les Soufis d’Andalousie”, Editions Orientales, 1979.
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che abbiamo menzionato ne La Perla Preziosa (ad-durra al-fajura) (''?), nella
sezione dedicata a lui.

Quanto a colui che distingue tra il voto ed il digiuno obbligatorio, Allah
ha reso il voto obbligatorio per lui perché egli se lo ¢ imposto, mentre
il digiuno prescritto, che ¢ quello [del mese] di Ramadan, Allah lo ha
reso obbligatorio di Sua iniziativa, senza alcuno intervento da parte del
servitore. Poiché il servitore interviene nell’obbligatorieta del voto, con
la sua imposizione [a se stesso], il suo prossimo deve digiunare per lui,
perché cio fa parte dell’obbligo che un servitore si ¢ imposto, ed un
servitore simile a lui lo sostituisce in quello finché I'obbligo ¢ rispettato.
Nel caso del digiuno prescritto di Sua iniziativa, il servitore non
interviene nel renderlo obbligatorio. Colui che lo ha reso obbligatorio
per lui ¢ Colui che lo ha fatto morire e se lo avesse lasciato in vita
egli avrebbe digiunato: “colui che uccide ¢ tenuto a pagare il debito
di sangue (diypa)” ('**). Allah, I’Altissimo, ha detto riguardo a colui che
parte per ’Egira, per Allah, e la morte lo coglie durante il tragitto:
“La sua ricompensa spetta ad Allah [darla]” (Cor. IV-100). Colui che
stabilisce una distinzione ¢ dotto (fagih) del’anima, ha una visione acuta
e conosce bene le realta essenziali: analogamente ¢ per il suo regime
(hukm) nella trasposizione.

112 Egli aveva indicato qualcuno come “I'uomo con il gozzo” e mori della stessa malat-
tia. In quell’occasione il Vero gli aveva detto interiormente: “O Ibrahim, conosci forse
1 Nostri servitori solo dalle loro malattie? Quest'uomo non ha un nome? Ti faremo
morire dello stesso male”. La Perla Preziosa, che conteneva le biografie dei Maestri che
Ibn ‘Arabi aveva conosciuto in Occidente, venne redatta prima della sua partenza per
I’Oriente, ma il manoscritto resto in Occidente e fino ad oggi non ¢ stato trovato. Ibn
‘Arabi scrisse poi a Damasco un sunto di quest’opera, di cui esistono alcuni manoscritti
anche antichi, dandole lo stesso titolo. L’Epistola della Santita venne redatta alla Mec-
ca nell’anno 600 dall’Egira, cio¢ due anni dopo I'inizio della prima redazione delle
Futahat.

113 Cfr. gli ahadit riportati da al-Buhari, LXXXVII, Muslim, XXVIII, Aba Da’ud,
XXXVIII, at-Tirmidi, XIV, e nei capitoli sul prezzo del sangue nelle restanti raccolte
canoniche.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SU CIO
CHE E RICHIESTO ALLA DONNA GRAVIDA (HAMIL)
ED ALLA NUTRICE (MURDI
QUANDO ROMPONO IL DIGIUNO

Alcuni [dottori della Legge] sostengono che esse debbono dar da
mangiare [a un povero] ma non devono recuperare, e questo ¢ cio che
sostengo anch’io, poiché questo ¢ il testo del Corano e per me il versetto
[Cor. II-184] ¢ stato oggetto di specificazione e non di abrogazione:
esso concerne la donna gravida e la nutrice, il vecchio (sayf) e I'incapace
(‘agiiz). Alcuni sostengono che esse devono solo recuperare e non devono
dar da mangiare [a un povero], mentre altri sostengono che debbono
fare entrambe le cose. Alcuni sostengono che la donna gravida ¢ tenuta
a recuperare e non a dar da mangiare, mentre la nutrice ¢ tenuta sia al
recupero che a dar da mangiare [a un povero]. Il nutrimento consiste in
un mudd [di frumento] al giorno, oppure nel prendere una manciata e
dar da mangiare come si ¢ soliti fare in casa.

Continuazione: la trasposizione. La donna gravida corrisponde
a colui che ¢ dominato dallo stato (kal), mentre la nutrice corrisponde
a colui che si sforza per qualcun altro: ad entrambi ¢ specificamente
correlato uno det diritti di Allah. Colui che considera che il debito (dayn)
venga prima del lascito (wasiypa), pone 1l diritto dell’altro prima del
diritto di Allah, per la tangibilita del bisogno (kaga): cio ¢ la proprieta
(hukm) del momento. Colui che pone 1l diritto di Allah prima del diritto
dell’altro e considera che il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e la Pace, ha detto che “il diritto di Allah ha piu diritto di
essere soddisfatto” ("), e considera che Allah ha posto nel Corano il
lascito prima del debito, nel versetto delle eredita, pone per primo il
diritto di Allah. Questa ¢ la mia posizione. Allah, ’Altissimo, ha detto:
“[...] dopo un lascito che fa o un debito” (Cor. IV-12). Io ritengo che
se il diritto dei creditori non ¢ soddisfatto, cio che resta di dovuto a loro
della proprieta del defunto viene loro pagato dal Sultano attingendo alle
sadagat depositate nel Tesoro pubblico: essi infatti sono una delle otto

114 Hadit riportato da at-Tirmidi, VI-22, e da Ibn Maga, VII-51. La variante “Invero
il debito (dayn) di Allah ha piu diritto di essere soddisfatto” ¢ riportata da al-Buhari,
XXIV-18, XXX-42, e da Muslim, XIII-154 e 155.
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categorie [di beneficiari]. Colui che ha un credito (dayn) (''°) ha qualcosa
che deve ritornare a lui nel suo credito; il lascito non ¢ cosi. Quindi la
persona giusta deve dare senza dubbio la precedenza a quello.

Quanto alla nutrice, anche se [si sforza] per I’altro, il diritto dell’altro
¢ uno dei diritti di Allah, poiché Allah ha stabilito che debba essere
soddisfatto.

Colui che ha uno stato [e che corrisponde alla donna gravida] non si
trova in uno dei diritti di Allah, perché non ¢ responsabile nel momento
dello stato. La nutrice ¢ simile a colui che si sforza per il diritto di un
altro, ed egli ¢ nel diritto di Allah, sicché egli sta facendo qualcosa che ¢
stato legalmente prescritto per lui.

Dopo questo chiarimento ed esposizione, lasciamo che tu stesso rifletta
su chi debba recuperare e nutrire I'indigente, o una sola delle due
opzioni, tra coloro che abbiamo menzionato.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEL
VECCHIO E DELL’INCAPACE

Vi ¢ accordo tra 1 dottori della Legge sul fatto che se essi non sono in
grado di digiunare, non sono tenuti a farlo. Vi ¢ invece divergenza se essi
debbano o meno dar da mangiare [a un povero] nel caso rompano il
digiuno: alcuni sono di parere positivo altri di parere negativo. Da parte
mia sostengo che essi non sono tenuti a dar da mangiare, malgrado
sia desiderabile che lo facciano. Io sostengo che dar da mangiare ¢
prescritto se uno ha la capacita di digiunare; se non ha quella capacita,
allora I’obbligo ¢ rimosso per lui in quello. Non ¢ previsto dalla Legge
tradizionale che chi ¢ in questa condizione di incapacita debba dar
da mangiare. Invero Allah non impone ad un’anima se non cio che
¢ capace di fare ed Egli non ha imposto che essa dia da mangiare; se
I’avesse reso obbligatorio, malgrado 'incapacita di digiunare, noi non ci
discosteremmo e sarebbe quella la nostra posizione dottrinale.

115 Il termine “dayn” ha il duplice significato di debito e di credito, trattandosi dell’og-
getto che accomuna il creditore ed il debitore.



104 al-Futiahat al-makkiyya

Continuazione: la trasposizione. Per colui il cui grado di
contemplazione (mashad) ¢ di non avere potere (qudra), come coloro
che sono simili a noi, o che sostiene che il potere contingente (fadita)
non ha effetto nel far esistere 'oggetto del potere ed il cui grado di
contemplazione ¢ che il digiuno appartiene ad Allah, decade il regime
del recupero e del dar da mangiare. Allah ha detto: “Egli nutre e non
¢ nutrito” (Cor. VI-14), ed ha detto, confermando la veridicita del
Suo amico intimo [Abramo], “[Colui] che mi nutre” (Cor. XXVI-79),
confermando ci6 che diceva e non refutandolo. Il dar da mangiare ¢
un sostituto per un obbligo che egli ¢ capace di osservare; se non c’¢
obbligo non c’¢ sostituzione, quindi non c¢’¢ da nutrire.

Cy—

La recitazione permanente (kiggir) (%) del possessore di questa stazione
spirituale é: “Non c’¢ forza se non per Allah”. [618] Egli non ha accesso
a “¢ a Te che noi chiediamo aiuto” (Cor. I-5), né alla “nan” di “nafalu
(noi facciamo)”, né alla “alyf” di “af%alu (1o faccio)”. Di queste quattro
lettere servili (zawaid) (*'7) egli possiede la “t@” con i punti diacritici in
alto di “tafalu (tu fai)” per il pronome di seconda persona, ¢ la “ya” con
1 punti diacritici in basso di “yaf@alu (egli fa)” per il pronome di terza
persona. Sappi cio! La riuscita ¢ per Allah.

116 II termine higgir o hadtr viene impiegato da Ibn ‘Arabi per indicare “lo dikr da cui il
servitore ¢ inseparabile, quale che esso sia, ed ogni dikr ha un efficacia che non appartie-
ne ad un altro dikr” [Cap. 464 (IV 88.31)]. Nel Cap. 490 [IV 127.25] egli precisa anche
che: “non c’¢ profitto nello 4iggir se il suo possessore non ottiene un’apertura spirituale
(fath), e se vedi qualcuno praticare uno higgdr senza ottenere un’apertura, sappi che il
suo higdir ¢ recitato con la lingua della sua esteriorita senza che ad esso corrisponda una
recitazione della lingua della sua interiorita”.

117 Le lettere servili sono consonanti che vengono aggiunte alle lettere della radice di
un nome o di un verbo per infletterne il significato principale; esse sono otto e sono
costituite dalle lettere che compongono la frase mnemonica “anta Misa (tu sei Mosé)”.
Le quattro lettere qui citate da Ibn ‘Arabi sono quelle che vengono rispettivamente pre-
messe alla radice verbale per indicare 'agente come prima persona plurale e singolare,
come seconda persona e come terza persona.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SU COLUI
CHE HA DELIBERATAMENTE RAPPORTI SESSUALI
DURANTE RAMADAN

Vi ¢ accordo [tra i dottori della Legge] sul fatto che egli sia tenuto sia
al recupero che all’espiazione. E detto [anche] che egli & tenuto solo al
recupero, poiché espiazione per quello non ¢ un dovere assoluto (‘azma),
per l'evidenza circostanziale (garain al-ahwal), in quanto il Profeta, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, non gli ha ordinato
di digiunare (''®) necessariamente in mancanza dell’affrancamento [di
uno schiavo] o del dare da mangiare [a 60 poveri], essendo egli in buona
salute. Se egli fosse stato malato gli avrebbe detto: “Quando stai bene
allora digiuna”. Alcuni sostengono che egli ¢ tenuto solo all’espiazione
e non al recupero. lo sostengo che egli non deve recuperare (') e che
I’espiazione ¢ raccomandata per lui se ¢ capace di quello. Allah ¢ piu
Sapiente riguardo al Suo giudizio su quello.

Continuazione: la trasposizione. I due poteri si trovano insieme
(vagtami ani) per dare esistenza ad un possibile da un possibile ('%),
riguardo a cio che ¢ attribuito al servitore di quello, e quindi si impone
a lui 1l recupero, che consiste nel ricondurre ci6 al potere (igtidar) divino,
e l'espiazione, velando quel potere attribuito al servitore nell’atto a tutt
coloro la cul intelligenza non riesce a riconoscere quello, mediante
Paffrancamento di una persona dalla schiavitu o in modo incondizionato
(mutlagan) o in modo condizionato (mugayyadan).

118 Non si tratta qui del digiuno di recupero, bensi del digiuno di espiazione, la cui
durata ¢ di due mesi.

119 Ho verificato il testo in quattro diverse edizioni, e sono tutte concordanti. D’al-
tronde Ibn ‘Arabi ribadisce la sua posizione nella sezione di chi mangia o beve delibe-
ratamente.

120 In questo mondo 'accoppiamento ¢ finalizzato alla procreazione, mentre nel Para-
diso ¢ solo per desiderio (sahwa). Nel Caap. 270 [11 574.3], Ibn ‘Arabi, parlando del Polo,
precisa: “Egli non desidera il matrimonio per la discendenza, ma solo per I'appetito.
Egli ha presente in sé la procreazione per conformarsi ad un ordine della Legge, mentre
la procreazione in questo ¢ una faccenda di natura, al fine di preservare la specie in
questa dimora. L'unione matrimoniale (nzkah) del possessore di questa stazione ¢ come
I'unione matrimoniale della gente del Paradiso, solo per desiderio, poiché ¢ una delle
piu grandi teofanie”.
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Se egli la affranca dalla schiavitt in modo incondizionato, pone se stesso
in uno stato in cui 1l Vero ¢ la sua essenza (‘ayn) [o: lui stesso] nelle sue
facolta e membra per mezzo delle quali egli ¢ distinto [in quanto uomo]|
dalle altre specie nella forma e nella definizione. Quando ¢ in questo
stato e questo ¢ 1l suo attributo caratteristico (na ), allora egli ¢ signore
(sayyid) e la sua servitu lo abbandona in modo incondizionato perché
qui la servitu se ne ¢ andata, in quanto la cosa non puo appartenere
a se stessa: essa ¢ essa (uwa huwa) ("*'). Abu Yazid realizzando questa
stazione recito in modo allusivo: “Io sono Allah, non c’¢ altro Dio al
di fuori di Me, quindi adorateMi” (***); questo ¢ quanto Allah rivelo a
Mosé [cfr. Cor. XX-12] ed ¢ un discorso rivolto a tutte le creature.

Quanto al caso in cui il servitore ¢ [affrancato in modo] condizionato,
si tratta del fatto che egli affranca se stesso dal vincolo dell’essere
contingente (kawn), cosi che egli ¢ libero dall’altro, ma ¢ servitore di
Allah. Non ¢ possibile che la nostra servitu nei confronti di Allah venga
rimossa e che si diventi liberi, poiché si tratta di un attributo essenziale
[per il servitore]: non ¢ possibile per noi essere affrancati da essa in
questo stato, non nel primo stato. Egli ha richiamato I'attenzione su
quello con il Suo detto, ’Altissimo: “Di: Allahumma, Padrone del Regno
(Malik al-mulk)” (Cor. I1I-26), e lo ha chiamato Regno per rendere valido
per Lui il Nome di Padrone; non ha detto: “Padrone del Mondo (‘@lam)”.
Egli ha anche detto, nel linguaggio dell’allusione e della realizzazione
(tahqig): “Di: mi rifugio nel Signore degli uomini, il Re degli uomini”
(Cor. CXIV-1 e 2). Sotto il profilo della realizzazione, poiché Egli li ha
chiamati uomini (n@s) e non li ha chiamati con un nome che avrebbe
comportato che essi fossero veramente (fagqan), ha correlato Se stesso
a loro per mezzo del Nome “il Re”. Sotto il profilo dell’allusione, [il
nome “uomini (rds)”] ¢ un participio attivo derivato da “dimenticanza
(nisyan)” e reso determinato dall’articolo al, perché egli ha dimenticato
che Il Vero ¢ il suo udito, la sua vista e tutte le sue facolta, nello stato (hal)
in cui egli ¢ tutto luce.

121 In arabo il termine “cosa” ¢ di genere maschile, e 'espressione che ho dovuto tra-
durre “essa ¢ essa” potrebbe anche leggersi “Lui ¢ Lui”.

122 Razbihan al-Baqglt a§-Sirazi ha riportato la seguente frase di Aba Yazid: “Il mio
“Io sono (ana)” non ¢ “io sono”, poiché io sono Lui (ana huwa) ed io sono “Lui ¢ Lui (ana
huwa huwa)””. Citato da Carl W. Ernst in “Words of ecstasy in Sufism”, SUNY Press, 1985,
pag.26.
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Questa ¢ la stazione spirituale in cui I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, chiese al suo Signore di stabilirlo
per sempre. Egli disse: “Fammi [essere] luce” ('*). Uno dei Nomi di

Allah ¢ “la Luce”, anzi Egli ¢ la Luce per lo /adit autentico che afferma:

“[E] Luce! Come faccio a vederLo (nir anna ara-hu)?” (*2"). Alcuni

trasmettitori lo leggono in modo errato e dicono: “Io L'ho visto [come]
Luminoso (nitrant ara-hu)” (**) si che da questa errata lettura risulta un
significato inventato. Quando Egli fa del Suo servitore una luce, 1l Vero
vede in lui e da lui, nel qual caso Egli ¢ solo luminoso: [in realta] Egli
¢ Luce nella Sua Essenza, ¢ luminoso nel servitore. Comprendi cio che
abbiamo detto.

Poiché colui che dimentica non ricorda questo stato, in cui [in realta] st
trova, ed ¢ noncurante di esso, il Vero Si rivolge a lui ricordandoglielo nel
Corano, per mezzo della cui recitazione noi Lo adoriamo, “affinché essi
possano riflettere sui suoi versetti e coloro che sono dotati di visione interiore
possano ricordare” (Cor. XXXVIII-29) cio che hanno dimenticato. Questo
ti dimostra che essi avevano in precedenza scienza della “realta della
permanenza (Say iyyat ai-tubit)”’ (**) e dell’aver fatto il patto (‘a/d) [primordiale].

123 Si tratta della parte conclusiva della invocazione: “Allakumma, poni nel mio cuore
una luce, nel mio udito una luce, nella mia vista una luce, sulla mia mano destra una
luce, sulla mia mano sinistra una luce, davanti a me una luce, dietro di me una luce,
sopra di me una luce, sotto di me una luce, ed assegna una luce per me”, riportata da
al-Buhari, LXXX-9, Muslim, VI-181, 187 ¢ 189, Abu Da’ad, V-26, at-Tirmidi, e da
Ibn Hanbal. Solo nella versione riportata da Ibn Hanbal I'invocazione si conclude con
I'espressione citata da Ibn ‘Arabi.

124 Haditriportato da Muslim, 1-290, at-Tirmid1, XLIV ad Stra LIII-7, e da Ibn Hanbal.

125 Lerrore consiste nel trasferire il segno di raddoppiamento consonantico, o tasdid,
dalla nin alla ya’.

126 11 termine «realta» serve qui a tradurre I’espressione «$ap’yya», in quanto derivato
dal latino «res», «cosa», come a sua volta I'espressione araba deriva da «$ay’un», «cosa»,
ma sarebbe preferibile tradurre «realta della cosa» per non confonderla con la Realta
intesa in senso metafisico. Muhyiddin ibn ‘Arabi distingue due gradi di «realta»: la
«realta della permanenza» (Say’iyyat at-tubit), corrispondente all’archetipo permanente
della cosa, cio¢ alla possibilita di manifestazione, e la «realta dell’esistenza» (Sayiyyat
al-wugid) corrispondente alla cosa in quanto manifestata [Cap.356 (111 254.13) e 360
(IIT 281.13)]. Tale distinzione deriva dal diverso uso coranico della parola “cosa”; nel
versetto: “invero il Nostro dire ad una cosa, quando Noi la vogliamo...”, Pespressione si
riferisce a qualcosa di non ancora manifestato, ma che ci6 nonostante viene denomi-
nato “cosa”, mentre nel versetto: “e certo ti avevo modellato prima, e non eri alcuna
cosa” (Cor.XIX-9), Pespressione si riferisce alla realta manifestata. Il verbo “kalaga”, qui
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Quanto al dar da mangiare [a 60 poveri] nell’espiazione, il cibo ¢ una
causa occasionale (sabab) di preservazione della vita per colui che lo
ottiene. Colui che da da mangiare ¢ caratterizzato dalla qualita del
Nome “Colui che vivifica (al-muhy?)”, perché aveva fatto morire, con cio
che aveva fatto, un atto di adorazione che non ha simile e che gli era
imposto. Nel suo rapporto sessuale durante il digiuno era caratterizzato
dalla qualita di “Colui che fa morire (al-mumi), poiché 'aveva fatto
intenzionalmente. Per questo gli viene ingiunto di dar da mangiare
in modo da manifestare il Nome opposto, cio¢ “Colui che vivifica™:
comprendi dunque!

Quanto al digiuno compensatorio di due mesi per espiazione, per i
Muhammadiani il mese (Sahr) designa il completamento (ustzfa) del
percorso della Luna attraverso le mansioni determinate e quello ¢ il
percorso dell’anima attraverso le dimore divine. Nel primo mese egli
compie il percorso per se stesso [0 per mezzo della sua anima] in modo
da consolidare nella sua anima la Signoria del suo Creatore su di lui;
nell’altro mese egli compie il percorso per mezzo del suo Signore, poiché
“Egli ¢ il suo piede con cui cammina”, in quanto il Vero ¢ tutte le sue
membra e facolta: ¢ per mezzo delle sue facolta che egli attraversa queste
dimore ed il Vero ¢ identico alle sue facolta, quindi egli le attraversa per
mezzo del suo Signore, non per se stesso.

Quanto a cio che colui che aveva compiuto quell’atto (**¥') disse all’Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, quando
egli gli ordino di digiunare per espiazione, cio¢ di essere caratterizzato
dall’attributo del Vero, in quanto il digiuno Gli appartiene, egli rispose:
‘A causa del digiuno sono stato colpito (min as-sawmi utiya alayya)” ('*°).

tradotto come “modellare”, ha infatti per Ibn ‘Arabi un duplice significato: da un lato
esso si riferisce alla determinazione (fagdir) delle possibilita di manifestazione, la quale
precede “logicamente” la creazione in senso stretto, ed a questa accezione corrisponde
il versetto in questione, come pure, ancor pit chiaramente, il seguente: “.. lo modello di
polvere poz gli disse “sii” (kun) ed egli fu” (Cor.III-59). Da un altro lato esso si riferisce
all’atto di “dare l'esistenza” (i¢ad), conseguente al Comando (amr) divino espresso dalla
parola “kun”, sii, ed in questa accezione viene comunemente tradotto come “creare”.

127 Secondo i commentatori delle raccolte canoniche di fadit si trattava di un compa-
gno di nome Salama ibn Sahr al-Buyadi.

128 Questa frase non ¢ riportata nelle raccolte canoniche. Il verbo utiya pud anche
essere tradotto “sono stato distrutto”; nello kadit citato nella nota seguente, il beduino
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L'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, rise, ed il suo riso ¢ un segno della leggerezza (fiffa) della faccenda.
Egli sapeva che era il Vero che aveva fatto dire al suo interlocutore cio
che voleva dire, anche se 1l beduino stesso lo ignorava. Quando gl
disse di fare 'espiazione per mezzo del digiuno era come se gli stesse
dicendo: “Sii Vero (kun haggan)”, ed all’altro venne fatto dire: “A causa
del Vero sono stato colpito. Poiché sono Vero, I’obbligo decade per me”
Il Vero non ¢ soggetto all’obbligo. “E perché mi fai restare Vero? Fammi
scendere nella servitu e imponimi I’espiazione, che ¢ il velo (sitr)”, cioe
“Non ricordare che tu ti sei ribellato a Me tramite Me”

Questo ¢ il motivo per cui disse al Profeta, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace: ”Devo darli ad uno piu povero di me? Non
c’¢ nessuno tra isuoi due suoli di rocce nere ({abatay) [cioc a Medina] piu
povero di me” (). Egli attribui a se stesso la perfezione della poverta
perché tornava alla servitu dalla sua signoria (sipada), e quindi la sua
umiliazione e poverta erano immense. La continuita della poverta non
determina una sofferenza nel povero paragonabile alla sofferenza che
prova il ricco quando [619] diventa povero: il suo dolore ¢ piu intenso
ed il suo rimpianto piu grande. Egli ¢ come colui che da libero viene
fatto prigioniero: egli prova il dolore dell’essere fatto schiavo poiché
entra in questo stato da libero.

Chi era possessore (malk) e diventa proprieta (milk)

raccoglie rovina e muore disfatto

Lo schiavo di origine, di razza e di nascita, non prova questo. Questo
¢ il motivo per cui disse: “Non ¢’¢ nessuno tra 1 suoi due suoli di rocce
nere piu povero di me”. Allah gli fece dire quello, senza che egli ne fosse
consapevole, perché era in accordo con quello che Egli gli aveva fatto
dire con I'espressione: “A causa del digiuno sono stato colpito”.

si rivolse al Profeta dicendo “sono distrutto [o rovinato]| (halaktu)”.

129 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-30 e 31, LI-20, LXIX-13, LXXVIII-68,
LXXXIV-3 e 4, Muslim, XIII-81, Aba Da’ad, XIV-37, at-Tirmidi, ad-Darimi, e da
Ibn Hanbal. Colui che aveva avuto rapporti con sua moglie in digiuno aveva risposto
che non era in grado di compiere nessuna delle tre forme di espiazione. In quel momen-
to venne portato al Profeta un cesto di datteri, o di altri commestibili, ed egli lo invito a
darli in sadaqah, al che il beduino rispose che non c’era nessuno piu povero di lui. Allora
il Profeta rise ¢ gli disse di portarli alla sua famiglia e di mangiarli.
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Considera la Saggezza di Allah nel far fluire queste realta essenziali
[sulle lingue] dei Suoi servitori, senza che essi ne siano consapevoli.
In realta ¢ Lui che parla, non loro. Questo ¢ il regime (hukm) della
esplazione per chi si comporta in questo modo. La lode spetta ad
Allah. In questo rientrano tutte le affermazioni che abbiamo riportato
riguardo a questa questione, se rifletti su di esse con attenzione. Non
c’¢ bisogno di parlarne ulteriormente, poiché sarebbe una ripetizione,
anche se la menzione di queste cose conterrebbe piu benefici che quello
che abbiamo menzionato, per via delle differenti relazioni; ma questo ¢
quanto basta come trasposizione per questa questione.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA
SEZIONE DI CHI MANGIA
O BEVE DELIBERATAMENTE

Alcuni [dottori della Legge] sostengono che egli deve recuperare e
che ¢ tenuto all’espiazione che ¢ prevista per 1 rapporti sessuali. Altri
sostengono che non ¢ tenuto ad alcuna espiazione. o sostengo che egli
non deve recuperare ¢ non ¢ tenuto ad alcuna espiazione, poiché non
potra mai recuperare [il digiuno infranto]. Tuttavia dovrebbe fare molti
digiuni di obbedienza volontaria, cosi che la quota obbligatoria [del
digiuno] venga completata da quella volontaria. Per noi, gli obblighi
di istituzione divina definiti nel tempo, quando il tempo ¢ passato e
I'omissione ¢ deliberata, non possono mai essere recuperati: [il servitore]
faccia dunque molti atti di obbedienza volontaria corrispondenti ad esst,
salvo che nel caso del pellegrinaggio, in quanto, pur essendo connesso
ad un particolare momento, ¢ [da fare] una sola volta nella vita, ad
eccezione di colui che sostiene la [necessita della] facolta [di farlo].
[Per costui], quando [il servitore] fa il pellegrinaggio adempie [al suo
obbligo], ma ¢ disobbediente nel rimandarlo, pur avendo la facolta di
farlo.

Continuazione: la trasposizione. Mangiare ¢ bere sono un
nutrimento, finalizzato al mantenimento della vita di chi mangia e di chi
beve per mezzo di questa causa occasionale; la vita di costui ¢ acquisita
(mustafada), come ¢ acquisita la sua esistenza, ed in questo modo il
possibile la cui [esistenza] ¢ necessaria per altro si distingue da Colui
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che ¢ necessario per Se stesso. Il digiuno appartiene ad Allah, non al
servitore, per cui egli non deve recuperarlo e non ¢ tenuto all’espiazione.

Colui che sostiene che ’espiazione (kaffara) ¢ dovuta, esige che la sua
stazione sia velata (*%): il suo regime (hukm) riguardo alla espiazione ¢
uguale, nella trasposizione, a quello di chi ha avuto rapporti sessuali.

Colui che ritiene che egli deve solo recuperare, sostiene che cio che gli
impone il recupero ¢ il suo essere altro (gayr), che ¢ il motivo fondamentale
dell’essere soggetto all’osservanza delle norme (taklif), quale il digiuno di
Ramadan. Egli lo recupera restituendolo a Colui a cui appartiene: il
digiuno appartiene al servitore, che appartiene ad Allah. Se qualcuno
chiede in prestito (salaf) una cosa ad un altro, egli soddisfa quel debito
rendendolo a colui a cui spetta, insieme al beneficio che ne ha tratto. 11
servitore digiuna avendo preso quello in prestito, perché non possiede la
“qualita di non aver bisogno di nutrirsi (samadaniyya)” (**'). 1l digiuno ¢&
samadaniyya ed appartiene ad Allah, non a lui. Sappi cio!

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DI CHI HA RAPPORTI SESSUALI AVENDO
DIMENTICATO CHE STA DIGIUNANDO

E detto che egli non deve recuperare e non ¢ tenuto all’espiazione, ed
¢ quello che sostengo 10. Altri sostengono che egli deve recuperare ma
non ¢ tenuto all’espiazione. Altri infine sostengono che egli ¢ tenuto sia
a recuperare che all’espiazione.

Continuazione: la trasposizione. Cio fa parte del capitolo della
Gelosia (gayra) divina, poiché il servitore ¢ caratterizzato da cio che
appartiene ad Allah, anche se ¢ qualcosa di prescritto dalla Legge,
come 1l digiuno. Allah gli ha fatto dimenticare che stava digiunando,
ponendolo cosi in una situazione ed uno stato che invalidano il digiuno,
per ricordargli che solo Allah ¢ caratterizzato da questa realta (hagiga):

130 Le forme verbali kafara ¢ kaffara, da cui deriva il termine kaffara, espiazione, hanno

2

come significato primario quello di “coprire”, “nascondere”.

131 Sui molteplici significati di questo termine confrontare le note 15 e 29 della tradu-
zione della parte LVI.
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questo fa parte della Gelosia divina affinché egli non applichi alcun
genere di associazione in cio che appartiene a Lui. Poiché 1l servitore
non intende quello ed il rispetto di Colui che impone 1'obbligo (mukallif)
non ¢ inficiato da quello, 1l recupero e Pespiazione decadono per lui. Ti
ho gia spiegato 1l significato del rapporto sessuale riguardo a colui che
ha rapporti deliberatamente.

Colui che sostiene che deve recuperare e non ¢ tenuto all’espiazione,
afferma che [colui che digiuna] testimonia che la samadaniyya appartiene
a Lui e non a se stesso nello stato in cui egli applica questa qualita. Egli
¢ caratterizzato da essa e non ¢ caratterizzato da essa; ¢ come nel caso
delle Sue parole: “Non sei tu che hai lanciato quando hai lanciato” (Cor.
VIII-17), negando ed affermando contemporaneamente.

Colui che sostiene che deve recuperare ed ¢ tenuto all’espiazione,
sostiene che la dimenticanza ¢ astensione (fark). Il digiuno ¢ astensione e
I’astensione dall’astensione ¢ I’esistenza dell’opposto dell’astensione, cosi
come la non-esistenza (‘udum) della non-esistenza ¢ esistenza. Chiunque
ha questo stato non ¢ stabilito nella astensione, che ¢ 1l digiuno; quindi
non ha rispettato il suo obbligo. Non c’¢ differenza tra lui e colui che lo
fa deliberatamente, ed ¢ per questo che deve sia recuperare che espiare.
Abbiamo gia fornito la trasposizione di quello. Lo fadit trasmesso
riguardo a quel beduino non dice se egli si ricordo del suo digiuno
mentre si accoppiava con sua moglie o se non lo ricordo, e I'Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, non gli ha
chiesto nel dettaglio se egli si fosse ricordato o no che stava digiunando:
comunque ebbe un rapporto sessuale deliberato. Quindi il recupero e
I’espiazione si impongono a colui che ha dimenticato, cosi come a chi si
e ricordato che stava digiunando, soprattutto nella trasposizione. La Via
esige la punizione per la dimenticanza poiché ¢ una via di attenzione [o
presenza] e la dimenticanza ¢ estranea ad essa.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SE LE
FORME DI ESPIAZIONE SIANO DA APPLICARE SECONDO
L’ORDINE DI ENUNCIAZIONE, COME NEL CASO DEL
GIURAMENTO SOLENNE DI ASTINENZA (ZIHAR),

O SE VI SIA POSSIBILITA DI SCELTA

Egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, gli disse
di affrancare [uno schiavo], poi gli disse di digiunare e infine gli disse di
dar da mangiare [a un povero], ma non ci ha fatto sapere se intendeva
quell’ordine o no. Alcuni sostengono che 'ordine va rispettato. Il primo
¢ I'affrancamento, e se [colui che deve espiare] non ¢ in grado di farlo
allora deve digiunare; se non puo digiunare allora deve dar da mangiare
a un povero. Altri sostengono che ¢ possibile scegliere, ed alcuni
raccomandano di dar da mangiare piuttosto che affrancare e digiunare.
E concepibile che alcune di forme di espiazione possano prevalere sulle
altre in base allo stato della persona soggetta all’osservanza delle norme
o all'intendimento del Legislatore.

Per colui che considera [620] che [il Legislatore] intende trattare con
durezza (faglzz) e che 'espiazione ¢ una punizione (‘agitha), se colui che
ha compiuto quell’azione ¢ ricco o ha delle proprieta gl viene detto di
digiunare, poiché quello ¢ pit duro per lui ed ¢ un deterrente piu forte:
lo scopo delle pene legali (fudiid) e delle punizioni in generale ¢ di essere
un deterrente (zagr). Se invece egli si trova in una condizione di ricchezza
media e spendere ¢ pit duro per lui che digiunare, gli viene ordinato di
affrancare [uno schiavo] e di dar da mangiare [ad un povero]. Se infine
il digiuno ¢ Pespiazione piu dura per lui, gli viene ordinato di digiunare.

Alcuni ritengono che vada anteposto cio che allontana la costrizione
(harag), poiché T’Altissimo ha detto: “Egli non ha imposto alcuna
costrizione a voi nella tradizione (din)” (Cor. XXII-78), e quindi gli viene
imposto come espiazione cio che ¢ piu facile per lui. Questo ¢ quanto
sostengo 10 in materia di responsi giuridici (futya), anche se non farei cosi
per quanto riguarda me se commettessi un simile atto, a meno che non
risulti incapace [di adempiere ad una certa espiazione]. Invero “Allah
non impone [l'osservanza della Legge] ad un’anima se non per cio che
¢ in grado di sopportare e per cio che le ha dato. Allah dara una facilita
dopo una difficolta” (Cor. II-286 e LXV-7), ed ¢ cosi che Egli fa. Egli
ha detto: “Invero con la difficolta vi ¢ una facilita, con la difficolta vi &
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una facilita” (Cor. XCIV-5 ¢ 6), menzionando due facilita con una sola
difficolta ('*). Non esiste che il Vero rispetti la facilita nella tradizione e
I’allontanamento della costrizione e che un mufiz possa dare un responso
legale contrario a quello.

Non vi ¢ testo di Allah o del Suo Inviato che affermi che le pene legali
sono state istituite come deterrente: ¢ la riflessione razionale che esige
quello, ed essa puo avere ragione o torto in quell’assunzione, tanto piu
che noi vediamo che talvolta la pena legale ¢ leggera per 1 crimini che
arrecano piu danno nel mondo. Se lo scopo fosse di essere un deterrente
la punizione dovrebbe essere piu severa per quello. Alcuni dei peccati
maggiori non sono puniti con alcuna pena legale, soprattutto quando
la Legge prevede che certe pene per i peccati maggiori possano essere
comminate solo su richiesta della persona (mahlig): se la persona omette
di fare la richiesta vengono meno anche le pene legali ed il danno
conseguente alla loro omissione in simili casi ¢ troppo evidente. E come
quando 1l parente della persona assassinata perdona, nel qual caso
I'Imam non puo far uccidere I’assassino, ed altri esempi di alleviamento
e rimozione [della pena]. Quindi I’affermazione di chi sostiene che le
pene legali sono istituite come deterrente ¢ debole.

Se c1 mettessimo a parlare della ragione per cui sono state istituite le pene
legali e del perché esse decadono in certi casi, vengono alleviate in altri
casl e vengono rese severe in altri ancora, renderemmo palesi dei segreti
immensi, poiché le pene variano con il variare degli stati (ahwal) per 1 quali
sono comminate. Il discorso st farebbe molto lungo e comporterebbe
questioni complicate, come quella del ladro e dell’assassino. La perdita
della vita ¢ piu grave della perdita della ricchezza, tuttavia quando 1l

132 Nella parte LVIII, successiva a questa, Ibn ‘Arabi fornira ulteriori chiarimenti
sull’argomento. Nel Cap. 392 [III 551.32], commentando i versetti qui citati della Sara
XCIV, Ibn ‘Arabi precisa: “Se la faccenda diventa dura per te, rifletti su “Non abbiamo dilatato?”
(Cor. XCIV-1) é una difficolta tra due facilita se lo ricordi [o lo reciti (dakarta)), quindi sii lieto!.
Egli, Gloria a Lui, ha lasciato indeterminato il termine facilita ed ha introdotto I'arti-
colo determinativo per il termine difficolta, cio¢ questa seconda difficolta [quella a cui
si riferisce il versetto 6] ¢ identica alla prima [cio¢ quella citata nel versetto 5], ma non
¢ cosi per la facilita. Questo ¢ un meraviglioso avvertimento da parte di Allah ai Suoi
servitori, affinché si rafforzi in loro la speranza nella Misericordia di Allah”. Infine, nel
Cap. 558 [IV 347.8] spiega: “Insieme alla difficolta in questo mondo vi ¢ una facilita
in esso, poi insieme alla difficolta in questo mondo vi ¢ una facilita nell’aldila, per chi
comprende i loro significati”.
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parente della persona assassinata perdona, I’assassino non puo essere
messo a morte, mentre quando il proprietario del bene rubato perdona,
oppure 1 beni vengono recuperati e resi al legitimo proprietario, la
mano del ladro deve comunque essere amputata, ed il giudice non puo
esimersi dal prescriverlo. Da questo si capisce che il diritto di Allah
riguardo alle cose ¢ piu grande del diritto della creatura riguardo ad
esse, diversamente da quanto credono 1 giuristi (fugaha). Il Profeta, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Il diritto
di Allah ha piu diritto di essere rispettato” ('%)

Continuazione:latrasposizione. Rispettarel’ordine nell’espiazione
¢ meglio che scegliere: la saggezza esige l'ordine (tartib) ed Allah ¢
Saggio; tuttavia per alcune cose la scelta ¢ preferibile all’ordine, se
¢ cio che richiede la saggezza. Il servitore che rispetta 'ordine ¢ un
servitore di necessita (‘abd al-idtirar), come la servitu (‘ubiida) [implicita
nell’osservanza] degli obblighi di istituzione divina (fard id), mentre il
servitore che fa una scelta ¢ un servitore per scelta (‘abd al-ihtiyar), come la
servitu (‘ubiidiyya) [implicita] negli atti supererogatori (nawdafil), ed in essa
vi ¢ un soffio (r@%ha) della servitu di necessita. Tra 'adorazione (‘2bada)
mediante gli atti supererogatori e I’adorazione mediante [I’osservanzal
degli obblighi di istituzione divina vi ¢ una profonda diversita di altezza
di rango per cio che concerne I’avvicinamento (fagrib) divino: Allah ha
reso la vicinanza negli obblighi di istituzione divina piu grande della
vicinanza negli atti supererogatori, ed Egli ama di piu quelli (***). Per
questo ha posto negli atti supererogatori degli obblighi di istituzione
divina e ci ha ordinato di non vanificare le nostre opere ('*), anche
se si tratta di un’opera supererogatoria. Egli ha piu riguardo per la
servitu di necessita che per la servitu di scelta, perché la manifestazione
dell’autorita della Signoria (rubibiyya) ¢ piu evidente e la sua prova di
essa ¢ piu grande.

133 Hadit riportato da at-Tirmidi, VI-22, e da Ibn Maga, VII-51.

134 Conformemente a quanto ¢ detto in uno fadit riportato da al-Buhari, LXXXI-38,
¢ da Ibn Hanbal: “Il Mio servitore non si avvicina a Me con qualcosa che Mi sia piu
caro (ahabbu) di cio che gli ho imposto come obbligo, ed il Mio servitore non cessa di
avvicinarsi a Me con le opere supererogatorie finché Io lo amo, e quando lo amo sono
il suo udito .....”.

135 Cfr. Cor. XLVII-33.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DELL’ESPIAZIONE PER LA DONNA
CHE OBBEDISCE AL MARITO QUANDO EGLI VUOLE
ACCOPPIARSI CON LEI

C’¢ chi sostiene che ella ¢ tenuta all’espiazione e chi sostiene che non
¢ tenuta all’espiazione, ed ¢ quanto sostengo io. In effetti, il Profeta,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, nello hadit
riguardante il beduino non ha menzionato la donna, né ha rivolto la sua
attenzione verso di lei e non ha chiesto riguardo a quello. Non si addice
a noi prescrivere cio che Allah non ha autorizzato.

Continuazione: la trasposizione. L'anima ¢ per sua essenza
ricettiva all’empieta (fugir) ed alla pieta (fagwa) [cfr. Cor. XCI-8]; essa ¢
per se stessa soggetta al potere di altro e non puo sfuggire al dominio,
quindi non le st impone una punizione. La passione (hawa) e la ragione
(‘agl) esercitano il loro dominio su di essa: la ragione la spinge alla
salvezza, la passione verso 1l Fuoco infernale. Colui che considera che
essa non ha alcun potere riguardo a cio verso cui viene spinta sostiene
che non ¢ tenuta all’espiazione.

Colui che considera che essa ha facolta di scelta nell’accettare e che
il potere di ciascuna delle due [la passione e la ragione] non puo
manifestarsi se non per mezzo della sua accettazione, in quanto ’anima
puo rifiutare o accettare cio a cui viene spinta e se opera una scelta viene
retribuita per essa, bene per bene e male per male, sostiene che ¢ tenuta
all’espiazione.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SULLA
RIPETIZIONE DELL’ESPIAZIONE PER LA RIPETIZIONE
DELLA ROTTURA DEL DIGIUNO

E detto che chi ha avuto un rapporto sessuale [durante il digiuno] e
compie ’espiazione, poi ha ancora un rapporto sessuale nello stesso
giorno, ¢ tenuto ad un’altra espiazione. Altri sostengono che chi ha
avuto piu rapporti sessuali nello stesso giorno ¢ tenuto ad una sola
espiazione. Vi ¢ inoltre divergenza riguardo a chi ha avuto un rapporto
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sessuale in un giorno di Ramadan e non compie I’espiazione finché non
ha avuto un altro rapporto in un giorno successivo: alcuni sostengono
che egli ¢ tenuto all’espiazione per ogni giorno [di rottura], mentre
altr1 sostengono che ¢ tenuto ad una sola espiazione se non ha ancora
compiuto I’espiazione per il primo rapporto sessuale. Ci0 che 10 sostengo
¢ che egli ¢ tenuto ad una sola espiazione, in quanto essa € stata prescritta
per la [mancata] osservanza di Ramadan nello stato di digiuno, non
per la [mancata] osservanza del digiuno, poiché se egli avesse rotto
durante il digiuno di recupero [e quindi non in Ramadan] non sarebbe
tenuto all’espiazione. Se questa espiazione fosse simile all’espiazione
[per I'infrazione] del giuramento solenne di astinenza (zihar), la Legge
non gli imporrebbe un’altra espiazione se avesse gia espiato il primo
rapporto sessuale. Poiché la Legge gliela impone dopo I’accadimento,
noi riteniamo vincolante per lui Pespiazione [621] se il rapporto ha
avuto luogo dopo che egli ha espiato un rapporto precedente, che st
tratti di uno o piu rapporti.

Continuazione: la trasposizione. Un solo spirito governa
numerosi corpi (agsad) se gli ¢ stato dato potere di farlo: in questo mondo
cio costituisce una rottura del corso abituale degli eventi per I'Intimo,
mentre nell’aldila cio ¢ implicito nella costituzione (ras’a) dell'uomo.
Qadib al-Ban fu tra coloro che ebbero questo potere, come pure Du-n-
Nun al-Misri.

Come un solo spirito governa le restanti membra del corpo (badan),
mano, piede, udito, vista, ecc., € come ’anima viene punita per le azioni
delle membra, in base ha cio che esse hanno commesso, cosi nel caso di
un solo spirito che governa molti corpi esso dovra rispondere di qualsiasi
cosa essi abbiano commesso. E se ’azione commessa da un corpo (gism)
¢ simile a quella commessa dall’altro corpo, la punizione che incombe
[allo spirito] per I'azione di uno dei due corpi incombe anche per
I'azione dell’altro corpo, pur essendo simile. I punti di vista dottrinali
si dividono, secondo quanto detto, riguardo a ci0 a cui lo spirito unico
¢ tenuto per la ripetizione dell’atto a causa della molteplicita dei corpi,
simile alla molteplicita delle volte per colui che ha rapporti sessuali in
[un giorno di] Ramadan. Sappi cio!
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLE SEZIONE SE
[IL SERVITORE] E TENUTO A DAR DA MANGIARE
QUANDO VIVE NELL’AGIATEZZA (AYSARA) ED ERA IN
DIFFICOLTA FINANZIARIA (MUSIR) AL MOMENTO
DELL’OBBLIGATORIETA

C’¢ chi sostiene che egli non ¢ tenuto a nulla, e questo ¢ cio che sostengo
10, e chi dice che deve espiare quando vive nell’agiatezza.

Continuazione: la trasposizione. Colui le cui azioni sono senza
frutto, per contemplazione e svelamento, ¢ in miseria: non avendo nulla
non ¢ tenuto a nulla. Se viene velato da questa contemplazione diretta
(Suhid), ed afferma quello per via della scienza dopo aver contemplato,
come chi immagina un oggetto sensibile dopo averlo percepito con 1
sensi, le norme (afkam) legali sono vincolanti per lui senza dubbio, ed
il giudizio al suo riguardo non viene meno per lesistenza della scienza,
mentre cessa per esistenza della contemplazione, poiché egli contempla
che 1l Vero lo fa muovere e lo fa sostare. Analogamente nel caso in cui
la sua stazione spirituale sia superiore a quello, e cio¢ [contempli] che
il Vero ¢ 1l suo udito e la sua vista, per svelamento e contemplazione
diretta.

Tra di noi c¢’¢ chi sostiene che il suo regime ¢ quello di chi possiede la
scienza, poiché il Vero ha imposto a Se stesso [la Misericordia], senza per
questo essere sottoposto alla definizione di cio che ¢ obbligatorio. Altri
lo congiungono alla contemplazione degli Atti da parte Sua, I’Altissimo,
come abbiamo detto prima, e quindi non ¢ vincolato al giudizio come
non ¢ vincolato qui. Talvolta a questo servitore viene applicato il nome
del Vero e talvolta il nome del servitore, malgrado la differenza di questi
stati. In ciascuno di questi gradi ¢ vincolato al giudizio per un aspetto e
non vincolato per un altro aspetto.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SU COLUI
CHE FA QUALCOSA DURANTE IL DIGIUNO CHE E
OGGETTO DI CONTROVERSIA, COME FARSI APPLICARE
VENTOSE, COSTRINGERSI A VOMITARE, DEGLUTIRE
DEI SASSOLINI E IL VIAGGIATORE CHE ROMPE IL
DIGIUNO ALL’INIZIO DEL GIORNO IN CUI PARTE,
SECONDO CHI SOSTIENE CHE NON DEBBA ROMPERE
IL DIGIUNO

Vi ¢ divergenza tra tutti coloro che impongono che il digiuno venga
rotto a causa di queste e simili azioni. Alcuni sostengono che il servitore
deve recuperare. Altri sostengono che deve sia recuperare che fare
Pespiazione. E cosi per tutti coloro che sono in disaccordo. Cio che
1o sostengo, riguardo alle cose che abbiamo menzionato, ¢ che chi si
costringe a vomitare ¢ tenuto a recuperare, in base ad una notificazione
(habar), ed abbiamo d’altra parte gia fornito la trasposizione di cio che
abbiamo menzionato di questi atti. Quanto a colui che rompe 1l digiuno
in un giorno in cui gli ¢ permesso romperlo, come la donna che rompe
il digiuno prima del suo flusso mestruale e poi esso arriva in quel giorno,
il malato che rompe il digiuno prima di ammalarsi, ed il viaggiatore
che rompe il digiuno prima di viaggiare, e poi viaggiano o si ammalano
nello stesso giorno, noi sosteniamo che devono recuperare ma non sono
tenuti all’espiazione. Noi imponiamo loro il recupero perché vi ¢ stata
effettivamente mestruazione, malattia o viaggio [non perché hanno
rotto il digiuno prima dell’evento]. Quanto al loro regime giuridico
(hukm) nel caso di colpa (itm), ¢ il regime di colui che rompe il digiuno
deliberatamente: se dopo aver rotto il digiuno la donna non avesse avuto
le mestruazioni, o 'uomo non si fosse ammalato o non fosse partito in
viaggio, essi non potrebbero mai recuperare quel giorno e dovrebbero
fare una quantita di digiuni di obbedienza volontaria. Malgrado questo,
la loro faccenda ¢ lasciata ad Allah, perché essi hanno rotto il digiuno
in un giorno in cui, per Allah, ¢ permesso loro di romperlo. Quanto
all’esteriore, vale cio che abbiamo detto.

Continuazione: la trasposizione. In questo atto (fi7) [compiere
qualcosa che sarebbe conseguente ad un evento non ancora avvenuto]
vi ¢ uno sprazzo (ratha) dello svelamento spirituale che appartiene
alle anime, ed un cercare di penetrare (istitla’) I'imvisibile senza esserne
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consapevoli. La ragione di questo ¢ che 'anima fa parte del mondo
invisibile: malgrado il dominio corporeo (an-nas’a al-gismiyya) sia la sua
madre, lo Spirito divino ¢ suo padre, cosi che essa viene informata dietro
un sottile velo. Tanto ¢ vero che quando la persona che compie questo
atto entra nella Via della Gente di Allah, lo svelamento accorre a lui, a
causa della sua qualificazione e predisposizione per quello.

Questo genere di cose non si chiama fortuito (ittifagi), perché secondo
noi non esiste nulla di fortuito. L’ordine (amr) intero appartiene ad Allah
ed Allah non da Pesistenza a nulla in modo fortuito. Egli fa soltanto
accadere qualcosa sulla base di una solida Scienza, di una Volonta e di
un Decreto (gada) invisibile e di un Destino (gadar); e cio che ¢ nella Sua
Scienza non puo non essere.

Resta da capire se a colul in cui si manifesta un simile Atto divino
sia da attribuire una colpa o no. Noi riteniamo che la colpa gli sia da
attribuire, anche se egli sa validamente che si tratta di un giorno in cui
gli ¢ permesso di rompere il digiuno, poiché non ¢ ancora coinvolto
nella causa occasionale. Non ¢ infatti prescritto che egli rompa il digiuno
se non per il coinvolgimento nello stato per cui [la donna] ¢ definita
mestruata, [e la persona ¢ definita] malata o in viaggio nel linguaggio
esteriore. Questa ¢ la dottrina dei realizzati tra la Gente di Allah, ed
¢ anche la nostra posizione in una simile questione. Il giudizio su chi
sl trova in una simile situazione spetta ad Allah: se vuole lo perdona
e se vuole lo punisce con Grazia e Giustizia. Fa eccezione 1l caso di
colui il cui stato spirituale implica che egli sappia per contemplazione
e svelamento quali peccati commettera, e che sa anche che tra cio che
¢ stato decretato per lui vi ¢ il fatto che non verra punito da Allah per
quello. Se egli non lo sa, non si affretti e non si impegni a [fare] quello,
poiché egli non conosce la scienza di Allah al suo riguardo. Se infine
sa che sara necessariamente punito ¢ sa [622] che Allah osservera il
giudizio esteriore che si applica nella generalita dei casi, egli ¢ preparato
affinché il Decreto di Allah venga eseguito. Secondo noi cio non avviene
mai, anche se ¢ razionalmente concepibile.

Venne chiesto a Iblis: “Perché ti sei rifiutato di prosternarti?” ed egli
rispose: “O mio Signore se Tu avessi voluto che 10 mi prosternassi mi
sarel prosternato”, ed Egli gli disse: “Quando hai saputo che Io non
volevo che ti prosternassi: prima o dopo la ribellione ed il rifiuto?”, ed
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egli rispose: “O Signore, ’ho saputo dopo il rifiuto”, allora Egli disse:
“T1 puniro per quello” (**).

Sappi che vi sono servitori di Allah che sono informati da Allah riguardo
agli atti di ribellione che Egli ha decretato per loro. Esst si affrettano a
compiere questi atti per 'intensita del loro pudore (haya) di fronte ad
Allah, si che essi possano affrettarsi al pentimento e lasciarseli alle spalle,

136 Al-Hallag, nel suo Libro dei Tawdasin, riporta questo dialogo tra Iblis ed Allah: «Tu
mi dici “spregevole”, ma io ho letto in un Libro Chiaro quello che mi sarebbe accaduto,
o Forte e Possente. Come potevo abbassarmi di fronte a Adamo, se Tu mi creasti di fuoco e
lui creasti di fango? (Cor. V1I-12). lo ¢ lui siamo due opposti che non possono conciliarsi: io
ti ho servito per primo, io sono piu alto di lui nell’eccellenza, piu sapiente in scienza, piu
perfetto nel mio vivere». Il Vero - che sia glorificato - gli disse: «La scelta spetta a Me,
non a te». Iblis replico: «Tutte le scelte, anche le mie, sono Tue. Sei Tu che hai scelto
per me, o Creatore. Se mi hai impedito di prosternarmi di fronte a Adamo, sei stato
Tu a volerlo; e se ho mancato nelle mie parole, Tu non mi hai abbandonato, perché Tu
sei Colui che ascolta. Se avessi voluto che mi prosternassi a lui, ebbene io sono docile.
Non conosco nessuno fra i sapienti che Ti conosca meglio di me». [in Al-Husayn ibn
Mansur al-Hallag, “I/ Cristo dell’Islam”, Mondadori, 2007, pag.132, della traduzione di
Alberto Ventura, basata su manoscritti pitt completi ed attendibili di quello trovato da
Massignon e da lui usato nell’edizione del 1913]. Ibn ‘Arabi riprende il tema di questo
dialogo, ma lo approfondisce, mettendo in evidenza 'errore di Iblis. Cio risulta ancora
piu chiaramente in un altro punto delle Futiihat ove ¢ riportato lo stesso dialogo; nel
Cap. 333 [III 124.15] Ibn ‘Arabi scrive: “Iblis disse al Vero: “Mi hai ordinato cio che
non volevi che succedesse. Se avessi voluto che mi prosternassi ad Adamo mi sarei pro-
sternato” Allah gli rispose: “Quando hai saputo che Io non volevo che ti prosternassi?
Dopo che ¢ avvenuta la tua ribellione ed era quindi trascorso il tempo dell’ordine, o
prima di quello?” ed egli rispose: “Dopo che avvenne la ribellione ho saputo che se
Tu avessi voluto la mia prosternazione, mi sarei prosternato” ed Allah rispose: “Per
questo ti puniro” Allah non punisce nessuno se non per I'ignoranza”. In diversi punti
della sua opera [Cap. XVII dei Fusiis al-hikam, dedicato alla Saggezza dell’esistenza nel
Verbo di Davide, Vol.I pag.165 dell’edizione di ‘Affif1, Cap. 274 (11 588.18) e 559 (IV
430.28) delle Futahat] Ibn ‘Arabi distingue 'ordine prescrittivo (al-amr at-taklifr) a cuila
creatura puo disobbedire, e l'ordine generatore (al-amr at-takwin?), a cui la creatura non
puo opporsi: solo il secondo ¢ un vero ordine, mentre il primo ¢ “formalmente” ma non
“cffettivamente” un ordine. La maggioranza degli uomini conosce il contenuto dell’or-
dine generatore solo a fatti avvenuti e pertanto ¢ responsabile nei confronti dell'ordine
prescrittivo che invece ¢ appreso dalla Legge: solo quegli iniziati che hanno ottenuto
la conoscenza dell’ordine generatore prima dei fatti sono liberi da responsabilita anche
nel caso di infrazione dell’ordine prescrittivo. Ibn ‘Arabi precisa anche che la Volonta
di Allah segue la Sua Scienza e che quest’ultima segue il conosciuto (maZiam) [Cap. 368
(II1 356.30), 385 (111 530.3), 538 (IV 182.12)] cioc¢ le possibilita insite nelle essenze per-
manenti di ogni essere: il destino quindi non ¢ determinato dalla Volonta divina, ma
dalle possibilita di ogni essere.
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liberandosi cosi dall’oscurita della loro visione (suhiid). Quando esst si
pentono, vedono che il loro atto di ribellione si tramuta in una buona
azione (hasana), conformemente a ci6 che ¢. Un essere simile non viene
intaccato nella sua dimora (manzila) presso Allah, poiché quando accade
loro quello non si tratta di una violazione della sacralita (hurma) divina
[cio¢ di una effettiva ribellione] ma di un adempimento del Decreto e
del Destino al loro riguardo. Cio corrisponde al Suo detto: “Affinché
Allah ti perdoni 1 tuoi peccati passati e futuri” (Cor. XLVIII-2), secondo
il quale 1l perdono precede I’evento del peccato.

Questo versetto talvolta comporta che colui che ¢ impeccabile (ma Siam)
sia protetto dai peccati (dunib): essi lo cercano ma non lo raggiungono,
s1 che nessun peccato viene da lui commesso, poiché ¢ protetto nei
confronti di essi.

Oppure egli ¢ protetto nei confronti della punizione, cosi che essa non
lo tocca: la punizione cerca la sede dei peccati ed Allah protegge chi
vuole tra 1 Suot servitori, per mezzo del Suo perdono, cosi che egli non
subisce punizione né castigo. Il primo [dei due casi] ¢ piu completo
(atamm): 1l perdono precede 'evento del peccato, st tratti di azione o
astensione, sicché ha luogo solo una buona azione, che egli vede e che
trova eccellente.

Traiservitori di Allah vi ¢ poi chi fa in realta solo ci0 che ¢ specificamente
lecito per lui fare: questo ¢ il caso piu frequente riguardo alla Gente
di Allah. E confermato nella Legge che Allah dice al servitore in una
situazione particolare: “Fa cio che vuoi: lo ti ho perdonato” (**7). Si
tratta di cio che ¢ lecito (mubah) e chi compie il lecito non viene punito da
Allah per esso, e anche se esteriormente puo apparire come ribellione
agli occhi della gente comune, nel caso di questa persona per la Legge
non si tratta di ribellione. In questo modo sono considerati presso Allah
gli atti di ribellione della Gente della Casa.

Il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto
riguardo alle gente di Badr: “Che ne sapete? Forse Allah informera la

137 Hadit riportato da Muslim, XLIX-29 e 30, Aba Da’ud, XL-43, at-Tirmidi, Ibn
Maga, e da Ibn Hanbal.
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gente di Badr e dira: fate cid che volete, To vi ho perdonato” (%). E detto
nello hadit confermato: “Il servitore commette un peccato e dice: O mio
Signore, perdonami! Allah risponde: I Mio servitore ha commesso un
peccato e sa che ha un Signore che perdona il peccato e che punisce
per il peccato. Poi egli ritorna a commettere un peccato finché, alla
terza o quarta volta, Egli gli dice: Fa cio che vuot: Io ti ho perdonato”
(). Quindi gli ha permesso tutto cio che gli aveva proibito, tanto che
egli non fa se non cio che gli ¢ lecito di fare, e presso Allah non si parla
nel suo caso di peccato: anche se noi ignoriamo colui che ha questa
caratteristica, questo ¢ il suo regime presso Allah che noi dobbiamo
riconoscere ¢ quello non toglie nulla alla sua dimora presso Allah.
Chiunque si trova in questa condizione fa solo cio che gli ¢ permesso di
fare, in atto o astensione.

Il giudizio (hukm) dipende dagli stati: lo stato della gente dello svelamento,
conformemente alle differenze dei loro stati, non € lo stato di colui che
¢ velato dal suo stato: chiunque li consideri uguali ha ecceduto nel suo
giudizio. Non vedi che ’animale morto (mayta) non ¢ affatto proibito per
colui che ¢ costretto dalla necessita, quando prova la necessita, mentre
non ¢ affatto lecito per colui che non vi ¢ costretto [cfr. Cor. II-173,
V-3, XVI-115]? Questa ¢ la Legge esteriore e le regole della Legge
dipendono dagli stati. Da parte nostra, quando non abbiamo scienza
del suo stato, dobbiamo avere una buona opinione di lui, nella misura
in cui troviamo modo di averla.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SU CHI
ROMPE INTENZIONALMENTE
UN RECUPERO DI RAMADAN

La maggioranza dei dottori [della Legge] ¢ d’accordo sul fatto che non
sia tenuto all’espiazione ma solo al recupero, ed ¢ quanto sostengo io.
Alcuni dicono che ¢ tenuto a recuperare due giorni, e nel loro discorso

138 Hadit riportato da al-Buhari, LXIV-9 e 46, LXV, ad Sara LX, 1, LXXVIII-74,
Muslim, XLIV-161, Abu Da’ad, XV-98, XXXIX-8, at-Tirmidi, ad-Darimi, e da Ibn
Hanbal.

139 Hadit riportato da Muslim, XLIX-29 ¢ 30, Aba Da’ad, XL-43, at-Tirmidi, Ibn
Maga, e da Ibn Hanbal.
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vl € un aspetto sottile e nascosto che i ha portati a sostenere quello:
egli aveva la facolta di scegliere di fare il recupero in quel giorno, ha
scelto 1l recupero, lo ha cominciato e poi lo ha rotto. Se avesse voluto
fare un digiuno supererogatorio, secondo la Legge gli imporremmo di
recuperare quel giorno e quello ¢ il primo giorno; I’altro giorno ¢ il
giorno di Ramadan che ¢ tenuto a recuperare: non ¢ quindi shbagliata la
considerazione di chi sostiene quello.

Da parte sua Qatada (") ha detto che ¢ tenuto sia al recupero che
all’espiazione.

Continuazione: la trasposizione. Per colui che contempla il
Nome divino Ramadan nello stato del recupero, il regime giuridico
(hukm) ¢ quello dell’adempimento [dell’obbligo, non del recupero]. Gia
si ¢ parlato del regime dell’adempimento riguardo a colui che rompe
intenzionalmente [un digiuno] di Ramadan, e della divergenza che vi ¢
al riguardo: essa ¢ conforme a cio che [il dottore della Legge] ritiene e
procede secondo quel metodo (uslizh) in quello e nella sua trasposizione.

Colui che non contempla il Nome divino che caratterizza il mese in cui
ha luogo 1l digiuno, né il mese di Ramadan, né il Nome “Ramadan”,
ma contempla il Nome che gli impone ’astensione (imsak), non ¢ tenuto
all’espiazione. Ma riguardo a chi sostiene che si compie I'espiazione
nel [o riguardo al] mese di Ramadan, ¢ sufficiente quanto ha detto
I’Altissimo: “Un numero di altri giorni” (Cor. II-184 ¢ 185), poiché Egli
li ha chiamati “altri”, e quindi non sono giorni di Ramadan, bensi sono
giorni di digiuno — in senso indeterminato — qualsiasi giorno voglia. E
il giorno si chiama cosi solo se ¢ completo, e se per lui non ¢ completo
non ¢ un giorno del suo digiuno.

INomi divini che appartengono ai mesilunari sono: Ramadan peril mese
di Ramadan, “Colui che innalza (ar-rafi 9 per Sawwal, il Misericordioso
(ar-ralman) per Du Qa‘da, “Colui che vuole (al-murid)” per Du Higga,
“Colui che proibisce [o che rende sacro] (al-muharrim)” per Muharram,
“Colui che rende vacante (al-muhl?)” per Safar, “Colui che da la vita (al-
muhy?)” per Rabi al-awwal, “Colui che fa tornare (al-mu %)” per RabT'

140 Qatada ibn Di‘ama ibn Qatada al-Sadusi, nato cieco nell’anno 60 dall’Egira, di-
venne proverbiale per la sua prestigiosa memoria e le sue conoscenze in tema di genea-
logie, lessicografia, tradizioni storiche, lettura ed esegesi coranica, e di hadit.



Mubhyiddin ibn ‘Arabi 125

al-ahir, “Clolui che trattiene (al-mumsik) per Gumada 1-ala, il Signore
(rabb) nel senso di “Clolui che Si stabilisce (at-tabit)” per Gumada l-ahira,
I'Immenso (al- azim) per Ragab, “Colui che distingue (al-fasil)” ¢ “Colui
che giudica (al-hakim)” per Sa‘ban, e cio che & contenuto nel significato
di ciascuno di questi Nomi divini ('*).[623]

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SUL
DIGIUNO RACCOMANDATO
(AL-MANDUB ILAY-HI)

Menzionero di esso [nel seguito del capitolo] quanto ¢ raccomandato
(muraggab) per lo stato (hal), come il digiuno durante la guerra santa,
quanto lo ¢ per il tempo, come il digiuno di Lunedi e di Giovedi (**?), [il
digiuno di] ‘Arafa, di ‘Asara’, del decimo (‘asar) (***), di Saban ('), ecc, e
quanto ¢ specifico per se stesso senza essere vincolato ad un particolare
giorno della settimana, come [il digiuno] di ‘Asara’ e quello di ‘Arafa.
Per il fatto che esso riguarda un determinato mese lo colleghiamo con
il tempo, e per il fatto che ¢ anonimo (maghil) nei giorni della settimana
() non lo vincoliamo al tempo. C’¢ il digiuno che ¢ determinato nei
mesi, come il mese di Sa‘ban, e vi & quello che non & definito nei giorni

141 Dei dodici Nomi divini qui citati solo quattro sono riportati nelle raccolte canoni-
che dei Nomi piu belli: ar-rakman, al-muhyt, al-mu‘id [questi due, che corrispondono ai
due mesi di Rabi‘, sono in diretta successione anche nelle raccolte dei Nomi, anche se
in ordine invertito rispetto a quello dei corrispondenti mesi|, al-@zim. Altri due sono
presenti nelle raccolte canoniche, ma con una differente vocalizzazione: ar-rafi‘ al posto
di ar-raft, e al-hakim o al-hakam, al posto di al-hakim. Al-muhli, participio attivo della
forma verbale afla, compare nelle Futihat solo in questo punto.

142 Cfr. gli ahadit riportati da Muslim, XIII-197 e 198, Aba Da’ud, XIV-54, 57, 60 e
69. In questa sezione mi sono limitato a riportate le tradizioni contenute nel Libro dedi-
cato al digiuno nelle raccolte di al-Buhari, Muslim e Aba Da’ad, di cui sono disponibili
traduzioni in lingue occidentali.

143 Si tratta del digiuno di tre giorni al mese, equivalenti ad un decimo della sua
durata.

144 Cfr. gli ahadit riportati da al-Buhari, XXX-52, Muslim, XIII-175 a 177, ¢ Abu
Da’ad, XIV-12, 57 ¢ 59.

145 Cioé non ¢ vincolato a giorni particolari della settimana, come lo ¢ invece il digiu-
no di Lunedi e di Giovedi.
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e vincolato per i mesi come 1 giorni bianchi (%) ed il digiuno di tre
glorni di ogni mese (). Vi & quello che ¢ del tutto senza condizioni,
come 1l digiuno di qualsivoglia giorno, ¢ quello che ¢ condizionato nella
sequenza temporale, come il digiuno di Davide, che ¢ a giorni alterni

("*); e cosi via.

Quanto al digiuno [del giorno] di ‘Arafa presso ‘Arafa, vi ¢ divergenza
al suo riguardo (**). In luoghi diversi da ‘Arafa esso ¢ raccomandato,
sennonché, in ogni caso “esso espia [i peccati del] 'anno che ¢ prima di
esso e [quelli del] ’anno che ¢ dopo di esso” (**%). Quanto al digiuno dei
sei giorni di Sawwal ('), esso & raccomandato: la divergenza riguarda
il suo momento in Sawwal e la modalita di successione temporale. Vi
¢ anche una divergenza isolata, che consiste nel sostenere che il primo
giorno di essi ha luogo in Sawwal ed i restanti giorni negli altri giorni
dell’anno.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEL
DIGIUNO PER LA CAUSA DI ALLAH

Muslim ha riportato nel suo Safhik, sull’autorita di Abu Sa‘id al-Hudri,
che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, ha detto: “Non c’¢ servitore che digiuni un giorno per la causa
di Allah senza che Allah non allontani il suo volto di 70 anni (kari) dal

fuoco per quel giorno” (*?), menzionando il digiuno dei servitori (‘abd),

146 I giorni bianchi corrispondono ai giorni di luna piena, durante i quali anche la
notte ¢ “bianca” per la luminosita riflessa della luna.

147 Cfr. gli ahadit riportati da al-Buhari, XXX-55, 58 ¢ 60, Muslim, XIII-181, 182,
187, 191, 194, 196 ¢ 197, ¢ Aba Da’ud, XIV-54, 68 ¢ 70

148 Cfr. gli ahadit riportati da al-Buhari, XXX-54 e 56, Muslim, XIII-181, 182, 186,
187, 189-193, 196, e Abu Da’ud, XIV-54 ¢ 67.

149 Cfr. gli ahadit riportati da al-Buhari, XXX-65, Muslim, XIII-110 a 112, e Abu
Da’ud, XIV-50, 63, che sostengono che non si digiuna, e gli ahadit riportati da Muslim,
XIII-196, e da Abu Da’ad, XIV-54, che invece esprimono la posizione opposta.

150 Hadt riportato da Muslim, XIII-196.
151 Cfr. gli ahadit riportati da Muslim, XII1-204, e da Aba Da’ad, XIV-58.

152 Hadit riportato da Muslim, XIII-167 e 168; in un altro fadit della stessa raccolta
[1-329] ¢ affermato che per sondare la profondita della Gehenna ci vogliono 70 anni.
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non il digiuno det liberi (a/rar). I servitori sono pochi per quanto riguarda
lo stato interiore (hal), mentre lo sono tutti per il credo (¢ %gad). Il digiuno
¢ una imitazione (tasabbuh) divina e per questo I’Altissimo ne ha negato
[Pattribuzione] al servitore dicendo: “Il digiuno Mi appartiene” (*%);
del digiuno appartiene al servitore solo la fame. Quindi la trascendenza
(tanzih) nel digiuno appartiene ad Allah e la fame al servitore.

Quando 1l servitore [che digiuna] si pone nella imitazione di Dio,
indicata come l'assunzione (tahallug) dei Nomi, riguardo all’Attributo
della “Forza che costringe (gahr)” e del dominio sul contendente, che
¢ il nemico, pone [o fa (ga@la)] il digiuno nella guerra santa (gihad) (***),
poiché la via (sabil) (') ¢ in questo caso, esteriormente, la guerra santa.
Noi riconosciamo questo per l'evidenza delle circostanze, non per
il senso assoluto (mutlag) dell’espressione. Se dovessimo considerare il
significato secondo il senso assoluto dell’espressione e non secondo I'uso
— e questo ¢ il punto di vista della Gente di Allah riguardo ai Nomi,
poiché essi considerano cio che Allah ha condizionato e cio a cui ha
dato un senso assoluto — il [nostro| discorso riguardo [a questo fadi]
sarebbe conforme a come ¢ arrivato: [egli, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace] ha usato la forma indeterminata riguardo
alla “via”, poi I’ha determinata attribuendola ad Allah, I’ Altissimo.

Allah ¢ il Nome che riunisce 'insieme delle realta essenziali (hagaiqg) di
tutti 1 Nomi, e tutte esse hanno una bonta (birr) che ¢ loro propria ed
una via (sabil) che conduce ad esse. In qualsiasi bonta si trovi il servitore
egli ¢ in una via di bonta ed essa ¢ la via di Allah. Per questo ha usato
il Nome sintetico ed ha generalizzato, cosi come il nome indeterminato
(nakira) generalizza, cio¢ non specifica.

Analogamente ha reso indeterminato il “giorno” e non lo ha specificato
in modo dalasciare in quello la pitampia latitudine ai Suoi servitori nella
vicinanza ad Allah. Poi ha usato la forma indeterminata per i “settanta

153 Hadit riportato da Muslim, XIII-163, al-Buhari, XXX-2, LXXVII-78, an-Nasa’1,
XXII-42, e da Ibn Hanbal.

154 Al-Buhari riporta lo fadit citato da Ibn ‘Arabi nel Libro dedicato alla guerra santa:
LVI-36.

155 Llespressione «f7 sabili-llah», tradotta comunemente «per la causa di Allah», signi-
fica letteralmente nella “via” di Allah.
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anni”, cio¢ ha usato una specificazione (lamyiz), ma la specificazione
non ¢ se non un nome indeterminato ('), e cosi non ha specificato
un tempo. Non so se 1 settanta anni riguardino il tempo dei giorni del
Signore, o 1 giorni di Colui che detiene le vie di ascesa (d7 [-ma @rig) [cfr.
Cor. LXX-3] o1 giorni di uno degli astri mobili che retrocedono [cfr.
Cor. XXXVI-39], o1 giorni del movimento maggiore ("), o i giorni che
conosciamo. La faccenda ¢ oscura: tanto vale la forma indeterminata

che ¢ usata nel testo dello fadit.

ER)

Analogamente il suo detto “il suo volto (wagh)
del suo volto, inteso come la sua essenza (dat) (
senso comunemente inteso? E cosi anche per il suo detto “dal fuoco”,
con l'articolo determinativo: intende il fuoco conosciuto o la dimora
[dell’aldila] in cui vi sara il fuoco [infernale]? Talvolta il servitore ha
fatto un’opera che merita I'ingresso in quella dimora, ma il fuoco non
lo lambisce. In realta non c’¢ nessuno di noi che non arrivi ad essa [cfr.
Cor. XIX-71], poiché essa [fa parte della] via verso il Paradiso. E se non
ci fosse nel significato se non il fatto che il Ponte (siraf) passa su di essa
nell’aldila e che in questo mondo [il fuoco] ¢ circondato da avversita
(makarih) [questo basterebbe ad indicare quanto abbiamo menzionato].

¢ ambiguo: si tratta
158) o del suo volto nel

Ti ho esposto la via (madraga) della realizzazione (tahqig) nella riflessione
(nazar) sul discorso di Allah e sul discorso di colui che ¢ 'interprete di
Allah, si tratti di un Messaggero inviato o di un Intimo che trasmette
uno hadit.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SUL
FATTO CHE LA DONNA GRAVIDA E QUELLA CHE

156 11 termine “har7f” indica una delle divisioni dell’anno e per estensione ’anno stesso.

157 Si tratta probabilmente del giorno “siderale”, cioe del tempo che impiega una stella
“fissa” a ritornare nella stessa posizione rispetto ad un osservatore sulla Terra; tale
giorno ¢ leggermente piu corto di quello “solare”, che corrisponde al “giorno che cono-
sciamo”. La lista dei “giorni” citati nelle Futihat non si limita peraltro a quelli qui elen-
cati: si puo consultare a questo proposito “Ibn Arabt— Time and Cosmology” di Mohamed
Haj Yousef, pagg. 53-65.

158 Nel Corano (XXVIII-88) ¢ detto che “ogni cosa perisce salvo il suo/Suo volto”, ed
Ibn ‘Arabi attribuisce spesso I'aggettivo possessivo alla cosa e non ad Allah: “Sappi che le
realta essenziali non sono passibili di deperimento (kalak), ed il volto della cosa ¢ la sua realta
essenziale” [Cap. 73, q.XCVIII (IT 100.9)], “cio che siintende perivolti sono le nostre realta
essenziali, poiché il volto della cosa ¢ la sua realta essenziale” [Cap. 98 (II 182.17)].



Muhyiddin ibn ‘Arabi 129

ALLATTA POSSONO SCEGLIERE DI DIGIUNARE O NON
DIGIUNARE NEL MESE DI RAMADAN, SE SONO IN
CONDIZIONI DI POTER DIGIUNARE

Per un aspetto [questo digiuno], quando la donna sceglie di farlo,
¢ simile a quello di prescrizione divina. Prima della scelta esso ha il
regime dell’azione lecita che si puo scegliere di fare o non fare: per
questo aspetto ¢ simile all’atto di obbedienza volontaria. E meglio fare
cio che ¢ raccomandato (mandiib) piuttosto che non farlo; per questo Egli
ha detto al riguardo: “E meglio per voi che digiuniate” (Cor. TI-184) ('),

Muslim ha riferito che Salama ibn al-Akwa‘ ha detto: “Al tempo
dell'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, durante il mese di Ramadan chi voleva digiunava e chi non voleva
non digiunava e si riscattava dando da mangiare a un povero. Fu cosi
finché venne rivelato questo versetto: “Chiunque di voi sia testimone del
crescente lunare deve digiunare” (Cor. II-185)” (*%). Alcuni sostengono

159 Il versetto, nella sua integralita, recita: “[Digiunate] un numero stabilito di giorni,
¢ chi di voi ¢ malato o ¢ in viaggio [digiuni lo stesso] numero di altri giorni. Per coloro
che sono in grado di farlo vi ¢ un riscatto [se non digiunano]: dare da mangiare ad un
povero. Chiunque faccia del bene volontariamente, ci6 ¢ meglio per lui. Ed ¢ meglio per
voi che digiuniate, se voi sapeste”. Nel seguito di questa sezione Ibn ‘Arabi commenta
questo versetto, che al momento della sua rivelazione non si applicava solo alle donne
gravide o che allattano, ma a tutti i musulmani.

160 Hadit riportato da Muslim, XII-150, al-Buhari, XXX-38, Abu Da’ud, XIV-2, an-
Nasa’1, XXII-63, e da Ibn Hanbal. All’arrivo a Medina i musulmani praticavano il di-
giuno di ‘A3ara, corrispondente al digiuno di Yom Kippur o giorno dell’Espiazione degli
Ebrei. L'obbligatorieta di questo digiuno venne abrogata nel secondo anno dall’Egira
con listituzione del digiuno del mese di Ramadan per mezzo dei versetti 183 ¢ 184
della Sara II; all’inizio il credente, anche se era in grado di digiunare, poteva scegliere
tra fare il digiuno o dar da mangiare ad un povero, finché non venne rivelato il versetto
185, che sanci il digiuno come obbligo di istituzione divina. Non si trattava tuttavia del
digiuno come viene praticato adesso, poiché il tempo della rottura era definito dall’in-
tervallo tra il magrib e I'i5@°, e chi si addormentava prima di aver rotto doveva digiunare
fino al tramonto del giorno successivo; tale norma era analoga, per quanto riguarda
I'intervallo di rottura, al digiuno di quaranta giorni che i cristiani praticavano allora
in quaresima e che prevedeva solo un pasto ai vespri. Fu solo con la rivelazione del
versetto 187 che il tempo della rottura venne esteso fino all’alba. Nel suo Igaz al-bayan,
Ibn ‘Arabi spiega il motivo di questa rivelazione nei seguenti termini: “Prima della
rivelazione di questo versetto riguardo al digiuno, la faccenda era che per colui che
digiunava, se aveva fatto la salat della notte inoltrata (al- %@’ al-ahira)) od aveva dormito
prima di rompere il digiuno, era vietato mangiare, bere ed avere rapporti sessuali come



130 al-Futiahat al-makkiyya

che st tratta di abrogazione (nasf), altri che si tratta di una specificazione
(tahsts): quest’ultimo ¢ 1l mio punto di vista. L’autorita del versetto [Cor.
II-184] resta valida per la donna gravida e per quella che allatta, se
esse temono per 1 loro figli. Allah lo ha definito un atto di obbedienza
volontaria ed ha detto: “Chiunque faccia del bene volontariamente, cio
¢ meglio per lui” (Cor. II-184), lasciando indeterminato il bene, s1 da
includere sia il digiuno che il dar da mangiare.

Al-Buhart ha riferito che Ibn ‘Abbas ha detto a proposito delle parole
di Allah: “Per coloro che sono in grado di farlo vi ¢ un riscatto: dar da
mangiare a un povero” (Cor. II-184) “esso non ¢ abrogato, ma riguarda
I'uomo e la donna che sono vecchi” (**'). Abu Da’ad ha riferito che
Ibn ‘Abbas ha detto: “E stato affermato per la donna gravida e quella
che allatta” (). Ad-Daraqutni ha riferito che Ibn ‘Abbas ha detto
a proposito di cio: “Ogni giorno da da mangiare ad un povero nella
misura di mezzo sa* di frumento” (*%%).

Sappi che quando 1l Vero diede la scelta (fayyara) al servitore lo sconcerto
(hayyara). La sua [624] realta essenziale ¢ la servitu (‘ubidiyya), ed egli
non agisce a suo piacimento ma solo in regime di necessita e costrizione:
la scelta ¢ una prerogativa del Signore (sapyid), non del servitore. Il
Signore ha posto il Suo servitore in una posizione di scelta per metterlo
alla prova e verificare se restera nella sua servitu o se operera una scelta,
comportandosi cosl come 1l suo Signore. In questo senso egli ¢ costretto

lo era per colui che digiunava. Successe che ‘Umar ibn al-Hattab ebbe rapporti con
sua moglie dopo la salat della notte, e quando ebbe finito si penti e pianse ed informo di
questo I'Inviato di Allah dicendo: “Io mi scuso con Allah e con te di questa mia anima
peccatrice. Forse che troverai una facilitazione (rufisa) per me?”, ed il Profeta gli rispose:
“Tunon sei degno (fadir) di quello, ‘Umar”, fino alla fine dello /adt. [Questo kadit non ¢
riportato nelle raccolte canoniche, ma si trova in molti fafs7r di questo versetto. Dopo la
risposta del Profeta altri uomini si alzarono dichiarando di avere anche loro commesso
la colpa confessata da ‘Umar, e fu allora che venne rivelato il versetto 187. Riferimenti a
questo episodio, senza nominare ‘Umar, si trovano in tradizioni riportate da al-Buhari,
XXX-15 ¢ Aba D@ad, XIV-1] In quelloccasione Allah riveld: “E stato reso lecito per
voi giacere con le vostre donne durante la notte del digiuno”, il che equivale all’accop-
piamento. [...] Per loro il sonno e la salat della notte erano un limite per il divieto simile
a quello che sarebbe stato il sorgere dell’alba dopo di quello”.

161 Hadrt riportato da al-Buhari, LXV, ad Sara II, 25.
162 Hadit riportato da Abu Da’ad, XIV-3.

163 Hadit non recensito nelle raccolte canoniche.
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nella sua scelta, poiché essa deriva dall’ordine del suo Signore; quindi
egli non abbandona la sua serviti e non ¢ simile al suo Signore (rabb)
nella scelta che Allah gli ha imposto.

Alcuni servitori sono sconcertati ¢ non sanno cio che ¢ preferibile.
Alcuni dicono: “Il mio Signore ha detto: “Essi non hanno scelta” (Cor.
XXVIII-68) negando [la scelta]. M1 atterrd quindi alla negazione e non
abbandonero la mia servitu neppure per un attimo”. Altri dicono: “Il
mio Signore ha detto: “Essi non hanno scelta” per loro stessi. Io ho
concesso loro la liberta di scegliere, Io ho scelto quello per loro ed ho
determinato le sue sedi (mahall)”. Tra le sue sedi vi ¢ la possibilita di
scelta che ¢ data in questo versetto tra digiunare e non digiunare e tra
alcune espiazioni.

Quando Egli ha comunicato ai Suoi servitori che digiunare ¢ meglio
per loro se scelgono di farlo, ha spiegato loro cosi la via dell’eccellenza
(afdaliypa), in modo che essi preferiscano digiunare piuttosto che non
digiunare. Questo fa parte della Sua Benevolenza (rifg) verso di loro,
poiché ha tolto loro la perplessita nella scelta indicando cio che va
preferito. Ci0 nonostante la prova accompagna [il servitore] perché
Egli, I’Altissimo, non ha reso per lui obbligatorio fare cio che Egli ha
preferito per lui, ma gli ha lasciato la scelta in merito a quello: questo
¢ 1l motivo per cui [il servitore] non commette un peccato rompendo il
digiuno.

Quindi, chiunque digiuna rispetta un obbligo poiché gli ¢ stato imposto
di compiere una delle due cose, senza specificare quale. Quando colui
che ¢ sottoposto all’obbligo, cio¢ il servitore, stabilisce la sua scelta,
allora viene determinata la sua obbligatorieta [cioe del digiuno], anche
se all’origine egli ha la facolta di scegliere e per questo assomiglia al
digiuno di obbedienza volontaria. Quindi, quando il servitore che si trova
In questo stato digiuna, ha sia la ricompensa di cio che ¢ obbligatorio
che quella di cio che ¢ volontario e la ricompensa della difficolta. Per
questo egli ha una ricompensa piu grande e piu abbondante di quella
che deriva dall’adempiere a cio che ¢ obbligatorio non soggetto a scelta.
La stessa cosa vale per la ricompensa dell’espiazione che comporta una
scelta: essa comporta la ricompensa dell’obbligatorio e la ricompensa
dell’obbedienza volontaria. Cio fa parte della generosita (karam) di Allah
nel sottoporre gli uomini al rispetto delle norme ({aklz).



132 al-Futahat al-makkiyya

Si conclude la 57° parte e segue la 58* parte.

Lole)
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Parte LVIII

Nel Nome di Allah,

il Misericordioso, il Clemente
Lele

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SULLA
DECISIONE PRESA DURANTE LA NOTTE (TABYIT) (***) DI
FARE IL DIGIUNO PRESCRITTO
E QUELLO RACCOMANDATO

An-Nasa’ ha riportato sull’autorita di Hafsa, madre dei credenti, Allah
sia soddisfatto di lei, che il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e la Pace, ha detto: “Chi non decide di fare il digiuno a
partire dalla notte non ha digiunato” ('**). Il digiuno viene ascritto
[al servitore] dal momento in cui viene deciso, che sia all’inizio della
notte, alla sua meta o alla sua fine. Coloro che digiunano hanno gradi
diversi di ricompensa in base alla decisione presa durante la notte. Cio
rafforza il digiuno ininterrotto (wisal): come esso gli viene ascritto nella
continuazione del suo giorno con la prima parte della notte, cosi gli
viene ascritto nella continuazione dell’ultima parte della sua notte con
il suo giorno.

L'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la

Pace, ha detto: “Chi pratica il digiuno ininterrotto, continui fino al

166)

primo barlume del giorno (sahar)” (**°). In questo capitolo si parlera del

digiuno ininterrotto e del consumare un pasto prima dell’alba (sufir).

In questo fadit, cio¢ “Chi pratica il digiuno ininterrotto....”, vi ¢ una

164 Il verbo “bayyata” ricorre, con diverse coniugazioni, in quattro versetti del Corano:
IV-81 e 108, XXV-64 ¢ XXVII-49. Tra i suoi significati vi ¢ quello di “occuparsi di [o
fare] qualcosa durante la notte” e quello di “decidere [o pianificare] qualcosa durante
la notte”.

165 Hadit riportato da an-Nasa’1, XXII-68, e da ad-Darimi, I'V-10.

166 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-48 e 50, Aba Da’ud, XIV-24, ad-Darimi, e
da Ibn Hanbal.
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indicazione sulla raccomandazione del pasto prima dell’alba: quindi
anche la notte del digiuno ininterrotto ¢ occasione di digiuno e di
rottura. Il digiuno della notte, fatto per libera scelta, ¢ come 1l digiuno
di obbedienza volontaria di giorno, ed il digiuno appartiene ad Allah
in entrambi 1 tempi, poiché esso segue colui che digiuna. In qualsiasi
momento st applichi a te il nome di “colui che digiuna (sa 7m)”, il digiuno
appartiene ad Allah, ed esso durante la notte ¢ piu ragguardevole (awga),
perché ha piu relazione con I'invisibile (gaybd); i1 Vero, Gloria a Lui, ¢
invisibile a not in quanto ci ha promesso la Sua visione [nell’aldila], ed ¢
contemplato da noi quanto ai Suoi Atti ed a1 Suoi Effetti.

Il Vero, secondo la realizzazione, ¢ [una Realta] invisibile in una
contemplazione diretta (sukid), ed analogamente il digiuno ¢ qualcosa
di invisibile in una visione, in quanto esso ¢ astensione e I’astensione non
¢ visibile, ma in quanto oggetto di intenzione ¢ contemplato. Quando
il servitore si propone di farlo, in qualsiasi momento della notte cio
accada, non si addice che egli mangi dopo l'intenzione, affinché essa
si attualizzi con I'intraprendere I’atto, e tutta la parte della notte in cui
digiuna ¢ a guisa del digiuno di obbedienza volontaria, finché non sorge
I’alba, dopo di che il regime diventa quello del digiuno obbligatorio.
Egli riunisce cosi quello di obbedienza volontaria e quello obbligatorio
ed ottiene la ricompensa per entrambi.

Poiché il digiuno appartiene ad Allah ed Egli vuole che il servitore si
avvicini ad Allah, I’Altissimo, intraprendendolo e venendo caratterizzato
da esso, ¢ preferibile che decida di farlo all’inizio dell’ultimo terzo della
notte o del terzo medio, poiché Allah Si manifesta in quel momento,
nella Sua discesa verso il Cielo di questo mondo (*%7).

Quindi 1l servitore si avvicina a Lui per mezzo del Suo Attributo, che ¢
il digiuno. Invero il digiuno non appartiene ad Allah se non quando il
servitore € caratterizzato da esso e se il servitore non ¢ caratterizzato da
esso non vi ¢ digiuno che appartenga ad Allah, si che egli [il servitore
che digiuna] in questa circostanza ¢ come il ricevimento (¢gira) per la
discesa del Vero verso di lui e su di lui.

167 Hadit riportato da al-Buhari, LXXX-14, XCVI-35, Muslim, VI-168 a 170 ¢ 172,
XXXIX-124, Abu Da’ad, XXXIX-19, at-Tirmidi, Ibn Maga, ad-Darimi, Malik, e da
Ibn Hanbal.
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Poiché il digiuno ¢ come abbiamo descritto, Allah Si assume I'incarico
di compensarlo con la Sua Prima Persona (anaya) (') ¢ non ha fatto
cosl per nessun altro [atto di adorazione]|. Come 1l digiuno da parte del
servitore appartiene ad Allah senza intermediari, cosl la ricompensa
da parte di Allah per colui che digiuna ¢ senza intermediari. Colui che
incontra il suo Signore come si addice a Lui, viene accolto dal Signore
nel modo piu completo, in quanto il Signore Si manifesta in questa sede
con una manifestazione profittevole (mustafid): lo riceve con Se stesso e
non affida la Sua munificenza ad altri che Lui. “Ed Allah ¢ indipendente
dai Mondi” (Cor. I11-97 ¢ XXIX-6)

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SUL
MOMENTO DELLA ROTTURA
PER CHI DIGIUNA

Muslim ha riferito che ‘Abd Allah ibn Abil Awfa ha detto: “Eravamo
in viaggio con I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, nel mese di Ramadan. Quando tramonto [625] il
Sole egli disse: “O tale! Smonta e preparaci il sawig ('%)”. Egli disse: “O
Inviato di Allah! C’¢ ancora la luce del giorno” ed egli ripeté: “Smonta
e preparact il sawizg” Egli discese, preparo il sawig e glielo porto, ed il
Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, lo
bevve e disse: “Quando il Sole tramonta da questo lato e la notte viene
da quest’altro lato, colui che digiuna ha rotto” ('), che mangi o non
mangi, poiché la Legge ha notificato che egli ha rotto [il digiuno], cio¢
che quel momento non ¢ il momento del digiuno e che col tramonto

colui che digiuna passa sotto la giurisdizione del Nome “Colui che
fende (al-fatir)”.

168 Il termine «anaya» o «ananiyya» ¢ derivato dal pronome di prima persona “ana”, che
significa “lo”, e si riferisce allo adit riportato da Muslim, XIII-163, al-Buhari, XXX-
2, LXXVII-78, an-Nasa’1, XXII-42, e da Ibn Hanbal: “Ogni atto del figlio di Adamo
gli appartiene ad eccezione del digiuno (siyam), poiché esso appartiene a Me e sono lo
a pagarne la ricompensa”.

169 Si tratta di una pietanza liquida a base di orzo arrostito.

170 Hadt riportato da al-Buhari, XXX-33, 43-45, LXVIII-24, Muslim, XIII-52 a 54,
Abu Da’ud, XIV-19, e da Ibn Hanbal.
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L’arrivo della notte ¢ la manifestazione dell’autorita (sultan) dell'ivisibile,
non di cio che si trova nell’invisibile, ¢ la notte viene per coprire, per
gelosia, cio che il Sole della realta essenziale aveva svelato, a causa
dell’assenza di venerazione, da parte di coloro che avevano ricevuto lo
svelamento, riguardo a cio che hanno visto det segni sacri (Sa@%) di
Allah e delle Sue cose sacre. Lo sguardo ha colto [di giorno] cio che
se lo avesse trasposto anche solo in parte non avrebbe ottemperato alla
magnificazione (fa Zzm) divina dovuta per quello. E poiché da parte loro
il rispetto [per il sacro] ¢ poco, la notte lo copre, per gelosia, e [ci0 che il
Sole aveva manifestato] rientra nell'invisibile della notte.

Sennonché, quando 'uomo penetra nell’invisibile e viene caratterizzato
da esso, coglie le scienze delle luci (‘ulgm al-anwar) che sono in esso, non
le scienze dei segreti (‘ulim al-asrar). Le scienze delle luci sono tutte le
scienze con le quali sono connessi benefici per tutti gli esseri creati, cosi
come, quando viene la notte, con la sua venuta st manifestano le luci degli
astri che Allah ha creato “affinché fossimo guidati nelle tenebre della
terra e del mare” (Cor. VI-97), ed esse sono la scienza dell’atto perfetto
(thsan) e la scienza della vita ('"!). Le scienze dei segreti sono nascoste
agli sguardi di coloro che guardano e sono I'invisibile dell’invisibile (gayb
al-gayb) [o il mistero del mistero]. Quindi 'invisibile in questo modo
comprende cio che si percepisce per mezzo di esso [cio¢ le scienze delle
luci] e cio che non si percepisce [cio¢ le scienze dei segreti].

Poiché il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la

\

Pace, ha detto: “Colui che digiuna ha rotto” ¢ preferibile per chi digiuna
di affrettarsi alla rottura al momento del tramonto del Sole, dopo la
salat del magrib. Cio e preferibile perché Allah ha fatto del magrib la salat
impari (witr) del giorno (') e quindi si addice che [il servitore] la compia

171 Nel Cap.27 [I 192.8], Ibn ‘Arabi precisa: “Poiché I'avvicinamento si realizza con il
percorso iniziatico (sulik) ed il viaggio (safar) verso di Lui, una delle sue caratteristiche
¢ la luce, affinché noi si possa essere guidati nella via. Come ha detto PAltissimo: “Egli
ha fatto per voi le stelle perché siate guidati da esse nelle tenebre della terra”, cioe
nel percorso esteriore compiuto con gli atti corporei, “e del mare”, cio¢ nel percorso
interiore intellettuale compiuto con gli atti interiori”.

172 Vi ¢ qui un riferimento ad un /adit riportato da at-Tirmidi, 111-41, Malik e da Ibn
Hanbal. Nel Cap. 69, riportando questo /adit, Ibn ‘Arabi afferma [1] “Ed “il magrib ¢ il
dispari (witr) della salat del giorno”, come ci ha fatto sapere I'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, e questo prima che Allah aggiungesse
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con l'attributo che aveva di giorno, cio¢ I'astensione dal cibo e dalle
bevande. Io raccomando che quando [colui che digiuna] ha compiuto
I'obbligo di istituzione divina si dedichi a rompere [il digiuno], prima
dell’atto supererogatorio, non fosse che con un sorso d’acqua o con un
dattero secco: colui che fa quello non cessa di fare bene.

Muslim ha riportato sull’autorita di Sahl ibn Sa‘d, che I'Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, ha detto: “Gli
uomini non cessano di fare bene fintanto che si affrettano a rompere”
('™ ed ha chiamato rottura il mangiare o il bere, malgrado abbia
detto che egli rompe con la venuta della notte ed il tramonto del Sole.
Mangiando, colui che digiuna riunisce due rotture: la rottura mediante
Patto e la rottura per il regime giuridico (fukm).

Colui che sostiene il significato (mafham) [delle notificazioni]| considera
che se [colui che digiuna] non rompe mangiando, viene meno per lui il
bene che avrebbe ottenuto mangiando, se st fosse affrettato a farlo. Se
egli ritarda non attualizza quel bene che gli conferisce I'affrettarsi ed ¢
privato e perdente nel suo affare (safga), poiché gli sfugge la gioia (farka)
che prova alla rottura colui che digiuna, cio¢ gli manca il suo gusto e
la sua dolcezza ed essa [gioia] ¢ il piacere di uscire dalla costrizione
(gabr) alla libera scelta (thtzyar), dalla prigionia alla scarcerazione, dalla
ristrettezza all’ampiezza: questa ¢ la stazione Muhammadiana, mentre
la permanenza nella prigione ¢ la stazione di Giuseppe (yasufi).

per noi il dispari della salat della notte: “Invero Allah ha aggiunto per voi una salat alla
vostra salat”, ed ha menzionato la salat del “witr”: “..e fate il witr, o gente del Corano
E [I'Inviato] I’ha assimilata alle obbligazioni divine ed ha ordinato di farla. Per questo
chi la fa, la fa conformandosi ad un obbligo tradizionale (wagiba), inferiore all’obbligo
di istituzione divina e superiore alla Sunna, e chi la trascura commette una colpa.
Che considerazione e che conoscenza giuridica (tafaqquh) [ebbe il Profeta]! Il Profeta,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1la Pace, vide che Allah aveva stabilito
per legge il dispari della salat della notte e lo aveva aggiunto alle salat obbligatorie,
tra cui c¢’¢ anche il magrib, che ¢ il dispari della salat del giorno; Egli disse: “Invero
Allah ¢ dispari ed ama il dispari”, e collego il magrib con la disparita della salat del
giorno e il witr con la disparita della salat della notte. Ma I'affermazione: “Invero Allah
¢ dispari ed ama il dispari”, implica che Egli ama il dispari per Se stesso, e per questo ha
stabilito per noi come legge due [salat] dispari affinché ci fosse un pari (Sa/*), in quanto
la disparita per quanto concerne la creatura ¢ impossibile”.

173 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-45, Muslim, XIII-48, XX VIII-12, at-Tirmidi,
Ibn Maga, Malik, e da Ibn Hanbal.

12
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Venne un messaggero del sovrano [d’Egitto] da Giuseppe, su di lui la
Pace, per farlo uscire dalla prigione e Giuseppe gli disse: “Torna dal tuo
signore ¢ chiedigli che ne pensa delle donne che si tagliarono le mani”
(Cor. XII-50) e non usci, preferendo restare in prigione fino a che il
messaggero non gli avesse portato la risposta. Quello era in conformita
al motivo del suo ingresso in prigione, in quanto egli vi era entrato per
amore ¢ voleva mantenere quello stato. Cio corrisponde al suo detto:
“O Signore! La prigione mi ¢ piu cara (ahabbu ilayya) di cio che esse mi
chiedono” (Cor. XII-33): si trattava pero di un amore relativo e non di
amore vero.

L’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ha detto: “Allah abbia misericordia di mio fratello Giuseppe. Se
fossi stato al posto suo avrei risposto al messaggero” (%), cio¢ avrebbe
detto: “Mi precipito ad uscire”, in quanto la sua stazione spirituale, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, comporta 'ampiezza
(saa), avendolo Allah inviato come Misericordia, e colui che ¢ una
Misericordia non porta in sé la ristrettezza (). Per questo abbiamo
detto che il piacere della gioia della rottura per colui che digiuna fa
parte di una stazione Muhammadiana, non di quella di Giuseppe.

Abbiamo detto dell’affrettarsi a fare la salat e quindi rompere dopo il
magnrib e prima delle raka @t supererogatorie, poiché cio fa parte dell’opera
dell'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace. Abbiamo dato la precedenza [alla salaf] rispetto alla rottura, in
quanto essa, pur appartenendo al servitore ¢ il diritto di Allah, mentre
la rottura ¢ il diritto della tua anima. L'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto alla persona a cui era
morta la madre che era tenuta ad un digiuno e che voleva farlo al posto
suo: “Pensi che se ella avesse un debito lo salderesti?” ed egli rispose:
“Certamente!” ed [il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace] commento: “Il diritto di Allah ha piu diritto di essere

174 Hadit riportato da al-Buhari, LX-11 e 19, LXV ad Sara X1I, 5, Muslim, 1-238, e
da at-Tirmidi.

175 Nel Cap. 367, che descrive il viaggio celeste di Ibn ‘Arabi, nella sezione dedicata
al suo arrivo al terzo Cielo [III 347.21], il Profeta Giuseppe commenta a sua volta
l'affermazione qui riportata del Profeta Muhammad. Cfr. la traduzione di questo
capitolo a cura di Moreno Giannini, “Le voyage spirituel”, Academia, 1995, pagg. 90-95.
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soddisfatto” ('), dando la precedenza al diritto di Allah e stabilendo
che esso ha piu diritto di essere osservato che 1l diritto della creatura.

Muslim ha riferito che Abu ‘Atiyya ha detto: “Entrai con Masraq da
‘A’ida e dicemmo: “O madre dei credenti! Due uomini tra i Compagni
di Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, uno di essi si affretta a rompere e si affretta a fare la salat, altro
ritarda la rottura e ritarda la sala” Ella chiese: “Quale dei due ¢ colui
che si affretta alla rottura e si affretta alla salat?” Noi rispondemmo:
““Abdallah ibn Mas‘ad” ed ella commento: “Cosi faceva I'Inviato di

Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace” ('").

Allah lo ha posto come un modello da imitare ed ha detto: “Voi avete
nell’Inviato di Allah un bel modello” (Cor. XXXIII-21). Egli Soleva
rompere, cio¢ aprire le sue interiora con qualcosa come datteri freschi, o
datteri secchi o un sorso d’acqua, prima di fare la salat del magrib, e dopo
la salat mangiare cio che gli avevano preparato.

Abu D2a’ud ha riferito nei suoi Sunan, sull’autorita di Anas ibn Malik,
che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, Soleva rompere con dei datteri freschi prima di fare la salat, e se
non c’erano datteri freschi con dei datteri secchi, e se non c’erano datteri
secchi con dei sorst d’acqua, dando la precedenza al [dattero] fresco
perché ha fatto conoscenza con il suo Signore piu recentemente di quello
secco (7%). Analogamente, quando scendeva la pioggia, egli, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, si esponeva ad essa e toglieva
parte delle sue vesti si che la pioggia lo colpisse direttamente. Gli venne
chiesto perché facesse cosi ed egli, su di lui la Pace, rispose: “Perché ha
fatto piti recentemente conoscenza con il suo Signore” (%) [626]

176 Hadit riportato da al-Buhari, XXVIII-22, LXXXIII-30, XCVI-12, Muslim,
XIII-154 a 156, at-Tirmidi, an-Nasa’1, Ibn Maga, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.

177 Hadit riportato da Muslim, XIII-49 e 50, Aba Da’ad, XIV-21, an-Nasa’1, XXII-
23, at-Tirmidi, e da Ibn Hanbal.

178 Hadit riportato da Abu Da’ad, XIV-21, at-Tirmidi, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.

179 Hadit riportato da Muslim, IX-13, Aba Da’ud, XL-105, e commentato da Ibn
‘Arabi anche nel Cap. 54 [I 280.34] e nel capitolo dei Fusis al-hikam dedicato a Mosé.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SUL
DIGIUNO DELL’ULTIMO (SIRR) ('*) DEL MESE

Sappi che a proposito di questo digiuno ¢ stato riportato I'ordine da
parte del Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace. Ci ¢ stato trasmesso da Abu Da’ud, riferendo quanto detto da
‘Abdallah ibn al-‘Ala’ sull’autorita di al-Mugira ibn Qurra, che un
giorno Mu‘awiya si alzo tra la gente presso il convento (dayr) di Musihal,
che ¢ alla porta di Hums, e disse: “O uomini, abbiamo visto il crescente
lunare nel giorno tal dei tali, ed io mi appresto a digiunare: chi vuole
farlo lo faccia”. Si alzo allora verso di lui Malik ibn Hubayra as-Sabali e
disse: “O Mu‘awiya, si tratta di una cosa che hai sentito dire dall’Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, o
di qualcosa che fai di tua iniziativa?” ed egli rispose: “L’ho sentito
dall’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, che ha detto: “Digiunate all’inizio del mese ed alla sua fine (sami
$-Sahra wa sirra-hu)” ('*").

Sappi che il segreto (sirr) € 1l contrario della notorieta (sufra): il mese (Sahr)
si chiama cosl per il diventare apparente (istihar) [della Luna] ('), per il

180 II termine “szrr” deriva dalla radice verbale sarra, che significa primariamente
“gioire, provare una dilatazione del cuore senza segni esteriori”: “sarir” o “surir” ¢
il piacere privo di segni esteriori, mentre il termine “fub@r” designa il piacere che si
accompagna a segni esteriori. La stessa radice ha anche il significato di “nascondere”,
da cui il termine “sirr”, che significa segreto, la parte interiore di una cosa, il suo cuore.
Secondo i lessici arabi il termine “serr” applicato al mese (SaA7) puo indicare sia I'inizio,
che il mezzo, che la fine, con una prevalenza per questi due ultimi e soprattutto per il
mezzo. Nel seguito del testo risultera chiaramente che per Ibn ‘Arabi il significato di
“sirr as-Sahr” ¢ la fine del mese. Va osservato che dalla stessa radice sono derivati anche
i termini “sarar”, “sarar” e “sirar” che si riferiscono all’ultima notte del mese, cio¢ la
notte della Luna nuova, quando la luminosita della Luna ¢ completamente nascosta
alla vista dell’osservatore.

181 Hadit riportato da Abu Da’ad, XIV-8. Nelle varie versioni e nei commenti riportati
da Abu Da’ad risulta I'incertezza sul significato dell’espressione, tanto che sono riferite
tutte e tre le interpretazioni possibili.

182 Lespressione “sami $-Sahra wa sirra-hu” puo quindi significare anche “digiunate
in cio che ¢ notorio e nel suo segreto” o anche: “digiunate quando la Luna ¢ visibile e
quando ¢ nascosta”. La traduzione “digiunate il mese ed il suo segreto” non ¢ corretta
in quanto nel mese ¢ comunque incluso ogni suo giorno, compresi quelli in cui la
Luna non ¢ visibile. Nei lessici arabi espressione “sami $-Sahra” viene primariamente
tradotta come “digiunate all’inizio del mese”, in quanto il termine Sa/r indica la Luna
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suo essere distinto, e per I’attenzione che prestano ad esso 1 musulmani e
¢gli astronomi. Quindi [il Legislatore] ha raccomandato di digiunare sia
nello stato di ci0 che ¢ segreto che nello stato di cio che ¢ pubblico (: %an).

Sappi che il segreto del mese ¢ il momento in cui la Luna ¢ in pugno
al Sole, sotto i suoi raggi ('**). Analogamente il servitore quando si
stabilisce in uno dei gradi di contemplazione (masahid) della Prossimita, e
gli sguardi delle creature lo cercano in esso e non lo vedono. Quella ¢ la
stazione spirituale di coloro che sono nascosti, gli integerrimi (al-akfiya’
al-abriya) (***), che non si distinguono in questa nostra dimora [terrena]
dalla moltitudine dei credenti, realizzando la Qualita del loro Signore,
in quanto Egli non ha dato alcun mezzo per vederLo in questa dimora,
per [evitare] che si attualizzino le pretese delle creature al rango divino.
Essi dicono: “Non dobbiamo manifestarci se non con la manifestazione
del nostro Signore”, e quella avra luogo nell’aldila, quando Egli dira: “A
chi appartiene oggi il Regno?” (Cor. XL.-16) e nessuno osera pretenderlo.
E qui che questa categoria si manifestera, poiché Allah ha tra 1 Suoi
servitori dei [servi] nascosti e degli eletti (danain) che ha avvolto nella
Sua protezione (sawn) (**°). Poiché assomigliano al loro Signore in questa
caratteristica di essere nascosti e di non essere apparenti, ¢ doveroso per
loro il digiuno del segreto del mese, in quanto il digiuno ¢ un attributo

quando diventa visibile. Analogamente I'espressione “ fa man Sahida min-kum as-sahra fa-l-

yasum-hu”, che ricorre nel versetto 185 della Sara I1, si riferisce alla visione del crescente
lunare dell’inizio del mese, in quanto il “mese” per se stesso non ¢ visibile, come pure la
Luna non ¢ visibile nell’ultimo o negli ultimi due giorni di esso.

183 La Luna ¢ sempre esposta ai raggi solari che ne illuminano interamente una faccia,
cosi come Posservatore puo vedere nella notte di Luna piena. La Luna ¢ “in pugno al
Sole” nel momento della sua congiunzione, quando noi non la vediamo malgrado essa
sia “piena” di fronte al Sole.

184 Questi due termini ricorrono insieme altre sette volte nelle Futahat [Cap. 23 (I
181.13), 30 (1201.30), 213 (I1 501.24), 374 (111 467.10), 434 (IV 46.3), 438 (IV 51.5) ¢ 459
(IV 73.17)] ed indicano due degli attributi dei Malamiyya o Malamatiyya, cio¢ di coloro
che hanno realizzato la Stazione spirituale della Prossimita, al di sopra della quale vi
¢ quella della Profezia: si tratta quindi del grado di realizzazione piu elevato per gli
Intimi (awlya’).

185 11 termine «dana’in» ricorre in uno fadit non recensito nelle raccolte canoniche:
“Allah ha degli eletti tra le Sue creature che fa vivere in integrita (‘@fiya) e che fa morire
in integrita”; a questi eletti, o prescelti, ¢ dedicato il Cap. 461. Quanto alla protezione
(sawn), essa ricorre come una prerogativa dei Malamiyya nel titolo stesso del Cap. 23,
dedicato ai Poli di questa stazione spirituale.
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samadan? ed essi sono caratterizzati dall’Attributo del Vero in questo
avvicinamento, cosi come sono caratterizzati da esso in pubblico nel
digiuno dell’obbligo, come il mese di Ramadan, poiché Egli Si manifesta
qui con il Suo Nome Ramadan ed il mese si chiama cosi per velarLo,
I’Altissimo.

La maggioranza dice: “ho digiunato Ramadan” ed il conoscitore dice:
“ho digiunato il mese di Ramadan in modo manifesto [o: a seguito
di una ingiunzione pubblica] (mu fanan)”. Allah ha detto loro: “Chi di
vol vede la Luna [di Ramadan] (sa/7)”, e questa ¢ la proclamazione
(i%an) di Ramadan e la sua notorieta, “digiuni in esso” (Cor. II-185), ad
eccezione di “colui che viaggia”, poiché chi viaggia verso di Lui [o: esso]
si mette in viaggio per contemplarLo [lo] e quindi non ¢ in uno stato di
contemplazione nel momento del suo viaggio. Il “malato” ¢ colui che st
allontana dal Vero poiché la malattia dell’anima ¢ I'inclinazione (mayl)
dell’anima verso la creatura e quindi non vede la Luna [di Ramadan].
La mestruazione ¢ la menzogna dell’anima ('*) e per quello essa ¢ un
danno nella sede (mahall) che contrasta con la purezza che ¢ necessaria
per la vicinanza, cio¢ la veridicita (sidg). E stato tramandato nella
notificazione autentica: “Quando 1l servitore profferisce la menzogna,
I’Angelo si allontana da lui di trenta miglia per il fetore di cio che ha
fatto” (**7), ed ha usato il trenta che ¢ il completamento (kamal) del
numero del mese lunare che diventa nascosto (istasarra) nei raggi del
Sole. La donna in impurita ¢ lontana dalla contemplazione della Luna
[di Ramadan] (suhad as-sahr) per cio che abbiamo menzionato.

Il Vero, Gloria a Lui, non Si avvicina al Suo servitore se non per donare
ed elargire a lui [la luce della Sua Scienza], poi lo espone agli uomini
poco per volta affinché non li abbagli lo splendore della luce di cio che
gli ha accordato, per la debolezza degli occhi della loro vista interiore, e
per Misericordia verso la maggioranza.

Egli [il Suo servitore] non cessa di manifestarsi loro poco a poco e non
fa loro apparire della scienza di Allah, che il Vero gli ha accordato
nello stato spirituale (kal) di quell’ultima notte del mese (sarar), se non
la misura di cio che egli sa che non li sconvolgera, finché gli occhi della
186 A questo proposito rimando il lettore alle pagg. 87-88 della traduzione della parte LVI.
187 Hadit riportato da at-Tirmidi, XXV-46.
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loro visione interiore si abitueranno al punto da manifestarsi loro nella
forma della perfezione del dono per mezzo delle vesti d’onore divine
(al-ll‘a al-ilahiyya). Cio corrisponde al Suo detto: “Chi obbedisce
all’Inviato, obbedisce ad Allah” (Cor. IV-80) ¢ quello ¢ a guisa della
Luna nella notte di Luna piena (badr). Quello ¢ il grado (gadr) che egli
attualizza nell’ultima notte del mese nella Presenza dell’Invisibile dal
suo lato interiore. Lo splendore della Luna piena nell’ultima notte del
mese ¢, rispetto al Sole, [interamente] dal lato che guarda verso 1l Sole
nel momento della congiunzione (musamata), mentre il lato esteriore
¢ senza luce. Nella notte di Luna piena la faccenda si rovescia e la
manifestazione ha luogo per mezzo del Nome “I’Esteriore”.

Cosi fa il Vero con la maggioranza dei Suoi servitori: Si nasconde loro
con il velo piu grande, come per la Luna nell’'ultimo giorno del mese,
ed essi non Lo percepiscono. Ed ha detto: “Non c¢’¢ cosa simile a Lui”
[0 “Non c’¢ cosa come il Suo simile”] (Cor. XLII-11) per Misericordia
verso di loro, si che essi non trovino nelle loro menti, né nelle categorie
dei loro stati nulla che possa sconvolgerli. Quindi avanza segretamente
nella Misericordia del velo di questo versetto. Questo ¢ il massimo della
discesa del Vero verso i Suoi servitori nella stazione della Misericordia
verso di loro. Poi li introduce [nel Suo Mistero] poco a poco con
espressioni come: “ed Egli ¢ Colui che sente e che vede” (Cor. thidem) e
“Di: Egli, Allah ¢ Uno, Allah ¢ Colui che ¢ indipendente” (Cor. CXII-
1 e 2) e con il Suo detto: “Non sa che Allah vede?” (Cor. XCVI-14),
cosi che le luci della loro vista interiore si rafforzano per mezzo della
conoscenza di Allah e si familiarizzano con Lui poco a poco, finché
Egli Si manifesta loro nella conoscenza trascendente, tale che se Si fosse
manifestato a loro in essa dall’inizio sarebbero periti all'istante. Ed ha
detto, Gloria a Lui: “Ed Egli ¢ con voi dovunque siate” Cor. LVII-4), ed
essi Lo accolgono e non fuggono da Lui e dimenticano lo stato di “non
c’¢ cosa simile a Lui”. La loro permanenza in quella stazione vince
la disperazione (ya’s) dovuta all’assenza di correlazione (mundsaba) [con
Lui] sotto tutti gli aspetti.

Non vedi che nel caso della famiglia del morto, la loro desolazione per
il loro defunto ¢ spezzata perché essi non sperano piu di incontrarlo in
questo mondo e quindi non resta per loro tristezza (huzn). La famiglia
di colui che ¢ assente non ¢ cosl: essi non sono senza speranza di
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incontrarlo o che egli scriva, ¢ le sue notizie li raggiungono di tempo in
tempo fino al momento dell’incontro, al suo ritorno. Gloria al Saggio,
I'Informato: “Egli governa la faccenda e spiega in dettaglio 1 segni”
(Cor. XIII-2). Forse noi comprenderemo grazie a Lui. Simile a cio ¢
I'occorrenza del digiuno del segreto del mese, ed il mese ¢ un esempio
fatto per chi comprende grazie ad Allah.

Nel digiuno dell’ultimo giorno del mese vi ¢ la stazione della
concentrazione (gam %yya) delle energie interiori (kzmam) in Allah, finché
non veda altro che Allah. Cio corrisponde al suo detto, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “Vi ¢ un momento per me in
188) poiché egli ¢ in una
teofania specifica per lui e per questo I’ha attribuita a sé¢ dicendo: “il mio
Signore” e non ha detto “Allah” o “il Signore”.

cui solo il mio Signore mi puo comprendere” (

Tra le cose [627] che confermano la nostra affermazione che con il
digiuno dell’ultimo del mese egli intende la concentrazione ¢ la sua
esortazione ¢ la sua incitazione al digiuno della fine (surar) di Sa‘han,
ed il fatto che chi lo manca debba recuperarlo. Invero [il nome] Sa‘han
viene dalla suddivisione (fafi7g). Per questo ¢ detto che questo mese ¢
stato chiamato Sa‘han se non per la dispersione [0 suddivisione] delle
tribu degli Arabi in esso ('**). Allo stesso modo, Egli, I’Altissimo, ha
detto: “...v1 abbiamo fatti popoli (su @b) e tribu (gabal)” (Cor. XLIX-13)
ed 1 popoli, per gli stranieri, sono come le tribu per gli Arabi, cioe vi ha
suddiviso in popoli ed ha distinto una tribu dall’altra. La morte (manzyya)
¢ stata chiamata “Sa @ba” perché essa separa il morto dalla sua famiglia.

Tl digiuno della fine di Sa‘ban ¢ piti fortemente raccomandato del digiuno
della fine degli altri mesi, per la separazione che esso [mese] comporta.
Muslim ha riportato sull’autorita di Ibn ‘Umar che I'Inviato di Allah,

188 Hadit non recensito nelle raccolte canoniche.

189 11 nome Sa‘han deriva dalla radice verbale sa%ba, che & una di quelle che hanno
significati opposti, quali appunto “raccogliere, riunire, mettere insieme” ¢ “dividere,
separare, disperdere”. Nei lessici arabi ¢ spiegato che il nome Sa‘bin venne applicato,
circa due secoli prima dell’Egira, al mese che cadeva tra meta Giugno e meta Luglio,
poiché in esso le tribu arabe si disperdevano per cercare 'acqua nelle oasi. A quell’epoca
il calendario arabo, per via del mese intercalare, era diventato solare e tale rimase fino
all’abolizione del mese intercalare, con la rivelazione del versetto 37 della Stra IX, e la
conseguente restaurazione del calendario lunare.
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che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, chiese ad un
uomo: “Hai fatto un digiuno alla fine di questo mese?” ed egli rispose:
“No!”, e I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e 1a Pace, disse: “Quando hai finito il digiuno di Ramadan, digiuna
due giorni al posto suo” ('), e secondo un’altra via [di trasmissione],
anch’essa riferita da Muslim sull’autorita di Ibn ‘Umar: “Hai digiunato
alla fine di Sa‘ban?” (1),

In questa sezione vi sono scienze e segreti divini che conosce chi realizza
cio su cul noi abbiamo attirato ’attenzione. Gli uomini piu felici per
quello sono la Gente della trasposizione (: 2bar) tra coloro che osservano
il percorso della Luna e del Sole per rispettare 1 momenti degli atti di
adorazione. Invero la conoscenza della mansione della Luna e del Sole,
nel suo aspetto simbolico, ¢ tra le indicazioni piu grandi della Scienza
divina che si riferisce in particolare alla genesi (kawn), all’assistenza
(tmdad) dominicale ed alla conservazione, per la permanenza delle
essenze degli esseri generati. E “in quello vi ¢ un monito per chi ha cuore
o ha prestato ascolto ed ¢ testimone” (Cor. L-37), cio¢ chi ¢ presente in
cio che gli comunica [o insegna] Colui che informa, e se Lo rappresenta
davanti agli occhi come se Lo vedesse. Si tratta di una notificazione
veridica apportata da un veridico fedele.

Lo ha apportato un veridico fedele

che informa di tutto cio che sara

riguardo ad ognt essere, sotto ogni aspetto,
di ogni cosa difficile e di cio che ¢ facile,
di 1o che vedono 1 cuort per svelamento

in modo intelligibile e cio che percepiscono gli occhu.

190 Hadit riportato da Muslim, XIII-199 e 200, al-Buhari, XXX-62, ad-Darimi, e da
Ibn Hanbal.

191 Hadit riportato da Muslim, XIII-198. Come si vedra in seguito, per Ibn ‘Arabi
Pultimo giorno di Sa‘han non fa parte dei sei giorni in cui ¢ vietato digiunare, e d’altra
parte egli argomenta contro la validita dello fadit relativo al divieto del digiuno del
giorno del dubbio ($zkk), cioé del giorno che potrebbe essere o ultimo di Sa‘han o il
primo di Ramadan, come pure dello fadit che vieta il digiuno nella seconda meta di
Sa‘ban, limitandone invece il divieto al sedicesimo giorno.
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Lo ha apportato dal Signore della Dimora, che gli ha insegnato cio che
ha depositato in essa di ogni cosa buona (malih). L'Altissimo ha detto:
‘Abbiamo spiegato ogni cosa in dettaglio” (Cor. XVII-12), “Quello
affinché sappiate che Allah ¢ Potente sovra ogni cosa ¢ che Allah
comprende in Scienza ogni cosa” (Cor. LXV-12).

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SULLA
SAGGEZZA INSITA NELLA REGOLA SECONDO CUILA
GENTE DI OGNI PAESE COMPIE IL DIGIUNO IN BASE
ALLA PROPRIA VISIONE [DEL CRESCENTE LUNARE]

Muslim ha riportato nel suo Sahih, sull’autorita di Kurayb, che Umm
al-Fadl bint al-Harit lo mando da Mu‘awiya in Siria. Egli disse: “Arrivai
in Siria ed assolsi 'incarico che lei mi aveva assegnato, ¢ mentre ero
in Siria comincio il mese di Ramadan, e vidi il crescente nella notte di
Venerdi. Poi ritornai a Medina alla fine del mese e ‘Abdallah ibn ‘Abbas
mi interrogo [sul mio viaggio], ed avendo io menzionato il crescente
lunare, mi chiese: “Quando hai visto il crescente lunare?”. o rispos:
“Lo abbiamo visto la notte di Venerdi”, ed egli chiese: “Tu I’hai visto?”
ed 1o rispost: “Si! E la gente I’ha visto ed abbiamo tutti digiunato e con
not Mu‘awiya”. Egli allora disse: “Ma noi ’abbiamo visto la notte di
Sabato, e continuiamo a digiunare finché completiamo 1 trenta giorni
o lo vediamo di nuovo™. Dissi: “Non ti basta la visione di Mu‘awiya ed
il suo digiuno?”, ed egli rispose: “No! Cosi ci ha ordinato I'Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace” ('?).

Il tuo corpo e le tue facolta sono il tuo paese (balad), il tuo clima, il tuo
mondo ed il tuo gregge, e tu sei chiamato a disporre di essi secondo la
misura che il Vero ha definito per te nella Sua Legge. Tu se1 il pastore
responsabile di essi, non un altro. Invero Allah non ha imposto un
fardello (kallafa) a qualcuno se non in base al suo stato e alla sua capacita,
e non ha imposto a nessuno il fardello di un altro. “Ogni anima ¢ pegno
(rahina) per cio che ha acquisito” (Cor. LXXIV-38) ¢ “Ogni anima
argomentera per se stessa” (Cor. XVI-111), “Ad ogni uomo abbiamo
attaccato il suo destino ({@ %) al suo collo” (Cor. XVII-13).

192 Hadit riportato da Muslim, XIII-28, Abu Da’ad, XIV-9, an-Nasa’1, XXII-7, at-
Tirmidi, e da Ibn Hanbal.
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Quando 1l crescente della conoscenza sorge nel tuo cuore da parte
del Nome divino “Ramadan”; in quel sorgere Egli ti chiama ad essere
caratterizzato da cio che Gli appartiene, cio¢ il digiuno. Quindi ti
ordina di controllare tutte le tue membra esteriori e tutte le tue facolta
interiori, e ti ordina di vegliare la notte [del giorno di digiuno] e ti incita
a fare quello, che corrisponde a conservare (muhdfaza) il suo mistero
(gayb). Nel digiuno Egli ha stabilito per te una rottura all'inizio della
notte ¢ ti ha ordinato di affrettarti ad essa, ed ha stabilito per te un
nutrimento alla sua fine, ¢ ti ha ordinato di ritardare quello fino al
punto in cui si dica: “E giorno, se non ché il Sole non ¢ [ancora] sorto”
("9). Quello per la Saggezza della realizzazione (tahagqug) del Nome “il
Primo” e “I’'Ultimo” riguardo alla notte di Ramadan, cosi come tu sei
nel suo giorno: tu sei tra 1 due estremi del dichiarare lecito (ak/il) e del
dichiarare proibito (tahrim).

Il Vero non Si rivolge a te se non a partire da te (min-ka) e non Si rivolge
a te se non per mezzo di te (bi-ka), ed ¢ cosi per ogni essere nel mondo
assoggettato al rispetto delle norme, sia esso un Angelo, un gnn o un
uomo, anzi [lo ¢] per ogni creatura. Allo stato di quella creatura viene
rivelata la [sua] proprieta (hukm) per mezzo dell’Attributo del Discorso
(kalam), sia che a quel discorso vengano associate le lettere dell’alfabeto,
sia che esse non vengano associate. Cio ¢ ’essenza del Discorso divino
nel mondo. “Invero Allah ha detto tramite la lingua del Suo servitore:
Allah ascolta chi Lo loda” (***). Egli, Gloria a Lui, mi ha fatto pronunciare
riguardo a quello 1 versi che menzionero, se Allah vuole:

1l Vero mi ha chiamato dal muo cielo,

senza una lettera dell’alfabeto,

pot mi ha convocato dalla terra del mio essere,
con tutle le lettere dell’alfabeto,

e mi ha detto: “Tutto cio é il Mio Discorso,
quindi non rwolgerti ad altri che Me [628]

e non considerare che vi sia altro che Me,

poiché cio ¢ 1l massimo grado della separazione™.

193 Hadit riportato da an-Nasa’1, X XII-20.

194 Hadit qudsi riportato da Muslim, IV-38 a 41, Aba Da’ad, 1I-132, at-Tirmidi, an-
Nasa’1, Ibn Maga, Malik, e da Ibn Hanbal.
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Poiché sai che ogni paese (balad) ha una visione [del crescente lunare]
e che 1l giudizio (hukm) di un paese non si applica ad un altro, sai che
la faccenda ¢ seria (Sadid) e che ogni anima sara chiamata in giudizio
(matliiba) dal Vero per se stessa: “nessun’anima dara soddisfazione per
un [altra] anima” (Cor. I1-48).

1l variare (tagallub) (**°) dell’'uvomo nell’atto di adorazione (ibada) per un
aspetto dipende da lui stesso e per un aspetto dal suo Signore: in cio non
vi ¢ possibilita né accesso per altri.

Il Vero mi ha fatto vedere quello in un accadimento spirituale (wag: @), in
cut mi destai dal mio sonno e le mie labbra recitavano questi versi, che
non avevo sentito prima, né da parte mia, né di altri, e che sono 1 seguenti:

11 Vero ma ha parlato nel mio sonno

e 10 non_faceva parte del mio discorso:

“In un momento lo ti chiamo tra 1 Miei servitors,
ed in un altro momento lo ti parlo in colloquio intimo nella Mia stazione.
Tu sei presso di Me in entrambe le situazionz,

al riparo della protezione e di cio che spetta.

Da una salat ad una zakat,

¢ da una zakat ad un digiuno,

da qualcosa di vietato a qualcosa di lecito

e da qualcosa di lecito a qualcosa di vietato,

tu set in questo ed in quello da parte Maa,

come una donna confinata nella tenda”.

Ah, se 'uomo potesse intravedere la Stazione dalla quale I’Altissimo lo
convoca al digiuno, allorché dice: “O voi che credete” (Cor. I1.183) (1),
e che solo lui ¢ invitato da questo appello collettivo.

195 11 termine ftagallub, che deriva dalla stessa radice di galb, cuore, ha il significato
di fluttuazione, cambiamento, andirivieni, rivolgimento. Nel Cap. 17 [I 162.3] Ibn
‘Arabi precisa: “Non ¢’¢ cambiamento (taqallub) che avvenga nel mondo superiore, né in
quello inferiore, che non dipenda da un orientamento (tawagguh) divino, per mezzo di
una teofania (tagallt) specifica per quell’essenza (‘ayn) [o entita, essere], ed il suo essere
sostenuto da quella teofania ¢ conforme a cio che comporta la sua realta essenziale”.
196 Nelle pagine seguenti Ibn ‘Arabl commentera i cinque versetti della Sara II
che sono istitutivi del digiuno. L'indicazione del numero di versetto ¢ riportato solo
all’inizio di ciascuno.
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L'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
ha detto in effetti: “Al mattino vi ¢ una sadaga a carico di ciascuna delle
vostre vene” ('), stabilendo in questo modo una costrizione collettiva
in capo ad un solo uomo. Se ¢ cosi per le sue vene, a maggior ragione
sara cosl per le sue membra [e le sue facolta] esteriori: il suo udito, la sua
vista, la sua lingua, la sua mano, il suo ventre, il suo piede, il suo organo
riproduttivo ed il suo cuore, che sono le principali componenti del suo
aspetto esteriore. Ogni membro ¢ in realta invitato ad un digiuno che
gli ¢ proprio e ad astenersi da cio che gli ¢ vietato, tramite il Suo detto:
“vi ¢ stato prescritto 1l digiuno”, di modo che non puo piu agire a suo
placimento.

Sappi che Allah ti ha convocato nella tua qualita di credente a partire
dalla Stazione della Saggezza universale, affinché tu apprenda, per
mezzo dell’esposizione dettagliata (fafs7l) con cui Si ¢ rivolto a te, la
scienza di cio che Egli vuole da te in questo atto di adorazione [cio¢ il
digiuno].

Egli ha detto: “vi ¢ stato prescritto il digiuno (siyam)”, vale a dire
I’astenersi da tutto cio il cul compimento o non compimento vi ¢ stato
vietato, “come ¢ stato prescritto a coloro che erano prima di voi”, vale
a dire il digiuno (sawm) in quanto tale, benché possa trattarsi anche
del digiuno di Ramadan propriamente detto, come credono alcuni.
Sennonché coloro che erano prima di voi tra la Gente del Libro ne
hanno aumentato la durata fino ad estenderla a cinquanta giorni: quella
¢ una delle cose che essi hanno alterato.

Il Suo detto: ““...come ¢ stato prescritto”, cio¢ ¢ stato reso obbligatorio,
“a coloro che erano prima di voi”, coloro che vi hanno preceduto in
questo statuto [di digiunatori], mentre voi siete venuti dopo di loro; ...
forse sarete timorati (fattagin)”, cio¢ prenderete il digiuno come una
protezione.

197 Hadit riportato da al-Buhari, LIII-11, LVI-72 ¢ 128, Muslim, VI-84, XII-56, Abu
Da’ud, V-12, XL-160, e da Ibn Hanbal.
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In effetti il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, ci ha comunicato che “il digiuno ¢ uno scudo (gunna)” (*%): lo
scudo ¢ la protezione ed esst non lo prenderanno come protezione se
non quando ne faranno un atto di adorazione. Il digiuno appartiene
al Vero per I'aspetto di trascendenza (lanzih) che esso comporta, ma in
quanto atto di adorazione da parte del servitore esso ¢ uno scudo ed una
protezione che gli impedisce di emettere la minima pretesa riguardo
a c1o che appartiene ad Allah e non a lui stesso: non avendo simili, 1l
digiuno appartiene a Colui “che non ha simile”; ¢ ad Allah ¢ non a te
che appartiene il digiuno.

Ha poi detto: “dei giorni (ayyam) contati” (Cor. II-184); “giorni”
riguarda senza dubbio la prima menzione del termine “kutiba” [¢ stato
prescritto], poiché noi non sappiamo cio che ¢ stato prescritto a coloro
che erano prima di noi: ¢ stato prescritto loro in solo giorno, come nel
caso di ‘Asara, o piu giorni? Cio che ¢ stato prescritto a noi ¢ il digiuno
di un mese, ed il mese non puo contare che ventinove o trenta giorni,
in base al computo che deriva dalla nostra visione del crescente lunare

(hilal).

Ora, [la forma del plurale] “ayyam” si applica esclusivamente ai numeri
dal 3 al 10. La lettera del Corano concorda dunque perfettamente con
cio che ci ha insegnato I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace, riguardo al numero dei giorni del mese [d1
Ramadan]; egli ha detto in effetti: “il mese ¢ cosi” facendo un gesto
della mano che significa dieci giorni, poi ha aggiunto: “e cosi”, cioe
ancora diect giorni, “e cosi”, lasciando questa volta un pollice chiuso,
vale a dire nove giorni ('). Se la seconda volta non ha piegato il suo
pollice, ¢ per significare di nuovo dieci giorni. Poiché ’Altissimo aveva
detto “dei giorni contati”; il Legislatore conto 1 giorni del mese per
decine di modo da non invalidare la menzione [coranica] degli “ayyam”,
in conformita con la Parola di Allah, I’Altissimo. Se avesse detto “trenta
giorni”, sarebbe stato come quando parlo del giuramento di astinenza
a termine (a/-7@) nei confronti di ‘A1sah, [dicendo]: “puo darsi che 1l

198 Hadit riportato da Muslim, XIII-163, al-Buhari, XXX-2, LXXVII-78, an-Nasa’1,
XXII-42, e da Ibn Hanbal.

199 Hadit riportato da al-Buhart, XXX-13, Muslim, XIII-15, Abu Da’ad, XIV-4, an-
Nas2’1, XXII-17, e da Ibn Hanbal.
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mese sia di ventinove giorni” (**), e non “cosi e cosi”, come fece per il
mese di Ramadan. Questo conferma che egli ha voluto esprimersi in
conformita con ci0 che ’Altissimo aveva menzionato nel Suo Libro.

Ha poi detto: “Quanto a chi di voi ¢ malato o in viaggio, [che digiuni]
un numero di altri giorni (ayyam)”; anche qui Egli ha menzionato dei
“glorni”; facendo allusione con [le parole] “di voi” a coloro a cui
rivolgeva la Sua esortazione, cio¢ a coloro che credono; “malato”, cio¢
in detenzione (f7 habs) del Vero; “o in viaggio™: si tratta della Gente del
percorso iniziatico (sulik) nella Via di Allah, nelle Stazioni e negli stati
spirituali (ahwal). 11 termine “sqfar” ha la sua origine nel termine “igfar”
che contiene I'idea di “rendere manifesto (zukir)”. Esso serve a designare
il viaggio perché questo rende manifesto il carattere degli uomini. Cio
che la stazione e lo stato spirituale rendono manifesto agli iniziati in
questo percorso ¢ che I’azione non appartiene loro, benché la compiano.
Allah ¢ Colui che agisce per mezzo di loro; cio corrisponde al Suo detto:
“Non sei tu che hai lanciato quando hai lanciato, ma ¢ Allah che ha
lanciato” (Cor. VIII-17); “un numero di altri giorni”, cio¢ nel momento
del velo (f waqt al-higab): essi sono “altri” perché la prescrizione legale
possa trovare un supporto temporale che ammetta ’obbligatorieta [del
digiuno]: questa questione ¢ stata trattata in precedenza e non hai che
da riferirti a cio che abbiamo scritto.

Ha poi detto: “e per coloro che [629] sono in grado di digiunare vi ¢ una
compensazione: il nutrimento di un povero. Colui che volontariamente
compie un bene, quello ¢ bene per lui, e che voi digiuniate ¢ un bene
per voi se voi sapeste”, cio¢: a colui che ha la capacita di digiunare Noi
abbiamo dato la scelta tra il digiuno ed il nutrimento [di un povero]:
I’Altissimo ¢ dunque passato, per cio che riguarda colui che ¢ soggetto
allosservanza delle norme, da uno statuto di obbligo determinato ad
uno statuto di obbligo indeterminato, benché la scelta [del servitore]
sia limitata. Allah sapeva bene come si sarebbe comportato colui
che ¢ soggetto all’osservanza delle norme ed ¢ per quello che gli ha
lasciato la possibilita dell’obbedienza volontaria: nessuno dei due
termini [dell’alternativa] essendo obbligatorio per se stesso, quello che
[il servitore] avrebbe scelto sarebbe stato in virtu di una obbedienza
volontaria, poiché avrebbe potuto anche scegliere laltro. Tuttavia

200 Hadit riportato da Muslim, XVII-36 ¢ XVIII-101.
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Allah ha reso preferibile 1l digiuno, poiché Gl appartiene, di modo che
['uomo] realizzi I’Attributo del digiuno che, tra 1 modi di adorazione,
non ha simile. Se tu ribatti che 1l fatto di nutrire ¢ ugualmente un
Attributo divino, poiché Egli ¢ “Colui che da il nutrimento (mut 9m)” (**!),
noi rispondiamo che questa idea sarebbe stata effetivamente possibile
se Egli non avesse connesso la facolta di nutrire [un povero| con I'idea
di compensazione, collegando [grammaticalmente nel testo coranico)]
la prima alla seconda. [Egli si ¢ dunque espresso] come se colui che ¢
soggetto all’osservanza delle norme avesse I’obbligo di digiunare.

Ora, secondo ladab stabilito conformemente alla realta, nulla ¢
obbligatorio per Allah, ad eccezione di cio che Egli Si ¢ imposto da
Se stesso: colui che ¢ sottoposto ad uno statuto d’obbligo ne ¢ in effetti
il prigioniero e resta sotto il suo dominio. Qui, la compensazione ¢
stata precisata: si tratta di dare da mangiare. Allah ha dunque avuto
in vista il digiuno e lo ha stabilito come un bene per te, poiché si tratta
di un Attributo che Gli ¢ proprio. Non vedi che Egli ha detto anche:
“E Noi l’abbiamo esonerato mediante una vittima sublime” (Cor.
XXXVII-107): dalla presa della morte.

“Se vol sapeste”: senza dubbio, la particella “i (se)” ha in questo caso
un senso di negazione; cio¢: “voi non sapreste che il digiuno ¢ meglio
del fatto di dar da mangiare se Io non ve lo avessi insegnato”. Puo anche
darsi che il senso sia: “Se voi cercate di sapere il termine migliore della
scelta che vi ho lasciato, ve lo comunico”, cio¢ 1 ranghi rispettivi del
digiuno e del fatto di dar da mangiare.

Ha poi detto: “Il mese di Ramadan” (Cor. II-185), cio¢ il mese di questo
Nome divino che ¢ Ramadan, mese che Egli ha ricollegato ad Allah,
I’Altissimo mediante il Suo Nome Ramadan, Nome strano e singolare;
“...nel quale ¢ stato rivelato il Corano”, cio¢ il Corano ¢ disceso per
mezzo del digiuno [(sawwm) nel senso di “elevazione”] di questo mese
preciso ad esclusione di ogni altro; ““...come una guida”, cio¢ una chiara
esposizione (bayan) “per gli uomini”.

Il Corano ¢ la sintesi (gam): per questo Egli ti ha unito a Lui nell’Attributo
di samadaniyya, che ¢ il digiuno; per la sua trascendenza esso appartiene

201 Cfr. Cor. VI-14: “Egli ¢ Colui che nutre e che non ¢ nutrito”
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ad Allah che ha detto: “il digiuno appartiene a Me”; in quanto atto
di adorazione invece esso appartiene a te (*?). “...come una guida”,
clo¢ una esposizione evidente, “per gli uomini”, alla misura della loro
capacita e della comprensione che ¢ stata loro data, in quanto ciascuno
ne possiede, in questo atto di adorazione, un certo sorso (Surban). “...c
delle indicazioni evidenti (bayyinal)”’: ogni essere ha una evidenza che
¢gli ¢ propria, alla misura della sua comprensione del Discorso divino;
“tratte dalla Guida”, che ¢ il Chiarimento [totale (&Zbyan)] divino, “come
pure dalla Discriminazione (furgan)”: dopo averti unito a Lui per mezzo
del Corano, Egli ti “discrimina” affinché tu t distingua da Lui per
mezzo del “Libro discriminatore”, poiché se tu set “tu (anta)”, Egl ¢
“Lui (huwa)” in applicazione di cio che ¢ stato detto, cio¢ che tu fai uso
di una cosa che Gli appartiene ¢ che ¢ il digiuno; questo Gli appartiene
dal punto di vista della sua trascendenza, mentre appartiene a te in
quanto atto di adorazione che non ha simili; il Signore ¢ cosi distinto dal
servitore, dopo che entrambi sono stati associati nel nome del digiuno.

“Chi di voi vede il crescente lunare (sar) [di Ramadan], digiuni in esso”,
cio¢, chi divoi si trova ad avere una reputazione (as-sifa al-mashiira) presso
la comunita delle persone, digiuni a questo riguardo; limiti la sua anima
in questa notorieta (Safra), e la domini per mezzo dell’abbassamento e
della dipendenza, di modo che la sua gioia sia intensa al momento della
rottura.

“Colui che ¢ malato”, in stato di squilibrio (ma %lan), poiché la malattia
¢ uno squilibrio, o di detenzione, poiché il malato ¢ nella detenzione
del Vero, “...0 in viaggio”, marciando tra i Nomi divini per conoscere
il gusto iniziatico (dawg), o ancora andando da Lui verso le creature,
“digiuni un numero [equivalente] di altri giorni”: di giorni contati, senza
aggiungerne e senza toglierne. “...Allah vuole per voi la facilita (yusr)”,

202 Nel Cap. 69 [1496.22], Ibn ‘Arabi precisa: “In Ramadan tu ti trovi nella situazione
in cui ti trovi nella salat, a cui si riferisce il Suo detto: “Ho diviso la salat a meta tra Me
ed il Mio servitore: una meta appartiene a Me e I'altra al mio servitore”. Lo stesso vale
per Ramadan: Egli lo ha diviso a meta tra Lui ed il Suo servitore. Una meta appartiene
a Lui ed ¢ cio a cui si riferisce il Suo detto: “Il digiuno appartiene a Me”, e questo ¢ il
tempo del giorno. L’altra meta appartiene al servitore, ed essa ¢ la notte ed il tempo
della sua rottura [del digiuno]. Il Profeta, su di lui la Pace, ha detto riguardo alla salat
che essa ¢ luce (n@r) ed ha detto riguardo al digiuno che esso ¢ chiarore (diya’), ed il
chiarore ¢ luce”.
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esortandovi con clemenza (rifg) all’osservanza dell’obbligo legale, “e non
vuole per voi la difficolta”, cioé quanto per voi ¢ faticoso, confermando
cosi quest’altro detto: “Egli non ha messo della difficolta (harag) a vostro
carico nella religione” (Cor. XXII-78). Inoltre Egli ha determinato qui
la “facilita” con Particolo determinativo (af), facendo cosi allusione
alla facilita menzionata, questa volta in modo indeterminato, nella
Sura “Non abbiamo dilatato il tuo petto?” (Cor. XCIV); vale a dire:
tale ¢ la facilita che o voglio per voi, quella del detto: “In verita con
la difficolta vi ¢ una facilita” (Cor. XCIV-5), cio che vuol dire: nella
difficolta della malattia vi ¢ la facilita di non dover digiunare; poi: “In
verita con la difficolta vi € una facilita” (Cor. XCIV-6), cio che vuol dire:
nella difficolta del viaggio vi ¢ ugualmente la facilita di non digiunare.
“Poi quando avrai finito” (Cor. XCIV-7) con la malattia ed il viaggio,
“stabilisci” (Cor. thidem) la tua anima nell’atto di adorazione che ¢ il
digiuno, vale a dire “compilo”, “e dirigiti ardentemente verso il tuo

Signore” (Cor. XCIV-8) per chiedere il Suo atuto.

Il nostro Maestro Abu Madyan — Allah abbia Misericordia di lui
— diceva a proposito di questo versetto: “quando avrai finito con le
creature, fissa il tuo cuore nella contemplazione del Misericordioso e
dirigiti ardentemente verso il tuo Signore per sempre; cio¢ quando entri
in un’opera di adorazione non intrattenere la tua anima sul momento di
uscirne dicendo: Ah, se soltanto potesse gia essere finita”.

“...e completate 1l numero prescritto”: per mezzo della visione del
crescente o 1l compimento dei trenta giorni; “e magnificate Allah™:
testimoniate la Sua Grandezza (kibrya) e che essa appartiene a Lui solo;
non disputatela a Lui, poiché essa non si addice che a Lui, Gloria a Lui.
MagnificateLo rispetto ad ogni qualificazione di facilita o di difficolta,
poiché Egli ha detto a proposito della reintegrazione [finale] (: @da): “e
quello Gli ¢ molto facile” (Cor. XXX-27). Egli sa perfettamente cio che
dice; fai attenzione alle tue interpretazioni poiché dovrai risponderne:
magnificalLo rispetto a queste ultime “...per avervi guidato”, cio¢ avervi
dato la riuscita nel compimento delle Sue prescrizioni ed avervi mostrato
chiaramente la vostra parte di cio che spetta a Lui, ’'Altissimo. “.. .forse
sarete riconoscenti”. Egli ha fatto di tutto quello una grazia di cui no1
dobbiamo esserGli riconoscenti; noi possiamo infatti sempre ricevere
di piu, ci6 che ¢ la prova piu evidente del nostro stato di “mancanza”.
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Lariconoscenza (sukr) ¢ un Attributo divino, poiché “Allah ¢ Riconoscente
e Sapiente” (Cor. IV-147). Per mezzo di questo Attributo, per il fatto che
Egli ¢ Lui stesso Riconoscente, ci chiede sempre di piu; Egh ha detto
infatti: “E se sarete riconoscenti, vi daro un sovrappiu” (Cor. XIV-7);
Egli ci ha indicato cosi ci6 che ci assicura la riconoscenza, affinché noi
accresciamo not stesst le nostre opere.

“E se 1 Miei servitori ti chiedono al Mio riguardo” (Cor. II-186), per il
fatto che tu [o Muhammad] sei il “guardiano della porta”, “in verita
Io sono vicino” (**) in cio che Noi abbiamo di comune con loro: la
riconoscenza ed il digiuno che Mi appartiene. Noi abbiamo ordinato
loro di digiunare facendo loro sapere che esso appartiene a Noi e non
a loro. Colui che se ne riveste, riveste una cosa che Ci ¢ propria (fass) e
fa parte della Gente dell’Elezione (ahl al-ihtisas), cosi come “la Gente del
Corano ¢ la Gente di Allah e la Sua élite” (***); “Io rispondo all’appello
di chi chiama” secondo una visione interiore (basira), “quando Mi

203 Nel Cap. 533 [TV 177.12], Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi, che Allah assista te e noi con
uno Spirito da parte Sua, che Allah, PAltissimo, non ha comunicato al Suo Profeta,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, la Sua vicinanza ai Suoi
servitori che chiedono, mediante la Sua risposta riguardo a cio che gli hanno chiesto,
se non per ragguagliarci sulla Scienza di Allah riguardo a questo aspetto. Se questa
vicinanza divina nella risposta fosse uguale alla Sua vicinanza nella distanza [cio¢
nello spazio], a cui Si ¢ riferito dicendo che Egli ¢ piu vicino all'uomo della sua vena
giugulare (cfr. Cor. L-16) si sarebbe accontentato [di quel versetto] Ma da questa
vicinanza non deriva necessariamente ’ascolto, cosi come la risposta all’ascolto della
domanda non deriva necessariamente dall’ascolto. Da questa notificazione si ottengono
quindi come insegnamento tre cose: la vicinanza, l'ascolto e la risposta, ed Egli non
ha lasciato al Suo servitore un argomento contro di Lui, ma ¢ ad Allah che spetta
l'argomento predominante. Quando il servitore si stabilisce in questo dikr [il capitolo
¢ dedicato alla conoscenza dello stato spirituale del Polo la cui dimora ¢ (il versetto) “e
se 1 Miei servitori ti chiedono al Mio riguardo: In verita Io sono vicino; Io rispondo
all’appello di chi chiama, quando invoca Me: che essi dunque rispondano a Me”], la
prima cosa che ne risulta per lui ¢ la rinuncia (zuhd) riguardo a cio che ¢ altro che Allah
ed egli quindi cessa di cercare di avvicinarsi a Lui per mezzo di altro, poiché lo “sforzo
di avvicinamento (fawassul)” ¢ la ricerca della vicinanza a Lui ed Allah, I’Altissimo, ci
ha riferito che Egli ¢ vicino e quindi non ¢’¢ vantaggio in questa ricerca, poiché la Sua
notifica ¢ veridica. Poi ci ha comunicato che Egli risponde alla richiesta di coloro che
chiedono, e cio ¢ la notificazione che Egli detiene il potere (malakiit) su tutte le cose, ed
ha comunicato che Egli risponde affinché colui che chiede faccia attenzione e vigili su
cio che chiede, poiché la risposta ¢ inevitabile e talvolta il servitore chiede cio che non ¢
bene per lui, per ignoranza dei mezzi che garantiscono I'integrita (masalih)”.

204 Hadit riportato da Ibn Hanbal.
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chiama” (*), cio¢: cosi come Noi ti abbiamo fatto chiamare gli uomini
“ad Allah secondo una visione interiore”, analogamente Noi diamo a
colui che Ci chiama a lui una visione interiore del fatto che Noi gli
rispondiamo, per lo meno fintanto che egli non dice: “Egli non mi
risponde”; “che essit dunque rispondano a Me (fa-l-yastagibi [i)”, vale a
dire quando 10 li chiamo alla Mia obbedienza ed alla Mia adorazione,
poiché “non ho creato 1 Ginn e gli uomini se non perché Mi adorassero”
(Cor. LI-56); Io Ii convoco tramite la bocca det Miei Inviati, cosi come
nei [630] Libri rivelati con i quali li ho inviati a loro (*®). [Allah] ha

205 Nel Cap. 457 [IV 71.27] Ibn ‘Arabi precisa: “Allah, I’Altissimo ha detto: «e se 1 Miei
servitori ti chiedono al Mio riguardo» (Cor. II-186) ed ha detto all’Inviato di dire: “In
verita Io sono vicino; Io rispondo all’appello di chi chiama, quando invoca Me: che essi
dunque rispondano a Me” (Cor. ibidem), cio¢ quando Io li chiamo a mettere in opera cio
che ho prescritto loro. Tutto quello ¢ Legge: egli ha quindi incluso Se stesso in cio che
ha imposto ai suoi servitori [cio¢ 'obbligo di rispondere] ed ha messo la faccenda nelle
loro mani riguardo a quello [lasciando loro I'iniziativa di chiedere] [...] L'imposizione
legale (takltf) incondizionata (mutlaq) si applica e si intende riferita a due realta (emran):
la prima ¢ che essa include 'uomo nella sua interezza come nel Suo detto: “Al mattino
siimpone una sadaga a ciascuna delle vostre vene”, e come nel Suo detto: “E Te che noi
adoriamo” (Cor. I-5), con la nin del plurale (nabudu), per 'universalita dell’'imposizione
legale ¢ la sua applicazione riguardo all’essenza stessa di colui che vi ¢ soggetto.
Dell'imposizione incondizionata fa parte cio su cui tutte le legislazioni tradizionali
sono concordi, senza che una si distingua dalle altre, ¢ cio corrisponde al Suo detto:
“Osservate la religione e non dividetevi in essa” (Cor XLII-13) esprimendosi in modo
generale ed incondizionato. La seconda modalita dell’imposizione incondizionata ¢
il Suo includere in essa Se stesso insieme a noi, facendo sapere che Egli ¢ Colui che ¢
soggetto all'ordine e Colui che ordina, Colui che vieta e Colui che ¢ soggetto al divieto.
“Signor nostro, non punirci” (Cor. I1-286), “Signor nostro, non imporci” (Cor. I11-286),
“Signor nostro, non imporci cio che non siamo in grado di fare” (Cor. I1-286), e 'ordine
“perdonaci” (Cor. I1-286), “abbi Misericordia di noi” (Cor. I1I-286), “aiutaci” (Cor. II-
250), questo da parte nostra per un ordine prescritto dalla Legge e la risposta da parte
Sua, riportata nel Sahih, ¢ “I'ho fatto, I'ho fatto”. L'ordine da parte Sua ¢: “Fate la salat
¢ date la zakat e fate ad Allah un prestito” (Cor.LXXIII-20), e la risposta da parte
nostra ¢ di due tipi, diversamente dalla Sua risposta: una risposta corrispondente alla
Sua risposta, cio¢ il nostro detto: “Abbiamo sentito ed abbiamo obbedito” (Cor. I1-285,
IV-46, V-7, XXIV-51), ed una risposta non corrispondente sotto tutti gli aspetti alla
Sua risposta ed essa ¢ quella a cui si riferisce il versetto: “Abbiamo sentito ed abbiamo
disobbedito” (Cor. 11-93, IV-46).”

206 Nel Cap. 558 [IV 255.20] Ibn ‘Arabi precisa: “Il possessore di questa Presenza si
chiama servitore di Colui che risponde (‘abd al-mugih), e questa Presenza ¢ chiamata la
Presenza della passivita [o ricettivita] (infi@l), poiché il possessore di questa Presenza
non cessa mai di essere ricettivo (munfal) [...] L’Altissimo ha detto: “Se 1 Miei servitori
ti chiedono riguardo a Me, Io invero sono vicino” (Cor. 11-186), cio¢ a loro, ¢ non c’¢
vicinanza piu grande della relazione di ricettivita. Le creature sono ricettive per la loro
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rinforzato quello [cio¢ la richiesta di risposta (igaba)] per mezzo della
sin [del termine istigaba) (**), poiché sapeva del nostro rifiuto ¢ della
nostra ripugnanza a risponderGli. “...a Me (%)”, cio¢ a causa di Me
[solo]; non fate quello nella speranza di ottenere cio che ¢ presso di Me,
poiché sareste allora 1 servitori della Mia Grazia e non 1 Miei servitori.
Essi sono in effetti 1 Miet servitori “volenti, nolenti” (Cor. XIII-15); essi
non possono sfuggire a quello. “...e che abbiano fede in Me”: cio¢ che
essi credano (yusaddigi) nella Mia risposta a loro quando Mi chiamano
e che essi abbiano fede in Me, non in loro stessi. Colui che ha fede in
se stesso e non in Allah, la sua fede non comporta c16 che Mi spetta;
al contrario, se ¢ in Me che egli ha fede, fa perfettamente ci0 che deve
e da ad ogni cosa 1l suo diritto: si tratta di colui che presta fede a tutte
le notificazioni tradizionali, mentre colui che ha fede in se stesso crede
unicamente nelle prove di cui dispone. Cio in cui gli ho ordinato di
aver fede ¢ in contraddizione con le indicazioni (dalala) razionali ed
oscilla tra similitudine ({asb7h) e trascendenza (fanzih). Colui che ha fede
in se stesso crede a certe cose e non ad altre; egli non le respinge ma le

essenza, mentre il Vero ¢ qui ricettivo nei confronti di chi ¢ passivo, in quanto risponde
ad una domanda o una preghiera [prescritta dalla Legge]. “Io rispondo all’appello di
chi chiama” (Cor. I1-186), ed Egli ¢ Colui che ha reso obbligatoria la risposta, “quando
Mi invoca: che essi dunque rispondano a Me”, quando li chiamo, ed Egli non li chiama
a S¢é se non per mezzo della lingua della Legge, ¢ quindi non li chiama se non per
mezzo di essi, poiché Egli ha assunto le vesti (talabbasa) dell’Inviato, ed ha detto: “Chi
obbedisce all'Inviato, invero obbedisce ad Allah” (Cor. IV-80), confermando che egli
non ¢ venuto da Lui (min-hu) se non al posto Suo (illa bi-hi) e non Lo ha lasciato. Le
creature a cui ¢ stato inviato non vedono se non I'Inviato, ed il suo lato esteriore ¢
creatura (kalg) mentre il suo lato interiore ¢ Verita (haqg), come ha detto riguardo al
patto: “Invero essi fanno il patto con Allah” (Cor. XLVIII-10)”

207 Nel Cap. 27 [I 191.33], Ibn ‘Arabi precisa: “Allah, PAltissimo, ha detto nel Suo
Libro prezioso: “Allah fara venire una Gente che Egli amera ed essi ameranno Lui”
(Cor. V-54), facendo precedere il Suo amore (mahabba) verso di essi al loro amore verso
di Lui. Ha anche detto: “Io rispondo all’appello di colui che chiama quando Mi invoca:
che essi dunque rispondano a Me” (Cor. 11-186), facendo precedere la Sua risposta a
noi, quando Lo invochiamo, alla nostra risposta a Lui quando Egli ci chiama. [Per
indicare la risposta], riferendosi ai servitori, ha usato I'espressione ustigaba in quanto
essa ¢ piu forte dell’espressione i¢aba. Per Lui, Gloria a Lui, non ¢’¢ impedimento alla
risposta ¢ non c¢’¢ quindi motivo di rafforzare I'espressione, mentre per 'uomo vi sono
degli impedimenti al rispondere a cio a cui Allah lo chiama, che sono la passione,
l'anima, lo Say;én, e questo mondo. Per questo ha ordinato di rispondere usando
'espressione istigaba, poiché il nome di forma “infi@l” ¢ piu forte in significato del nome
di forma “ifal”.”.
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interpreta. Colui che interpreta ha fede nella sua ragione e non in Me.
Colui che pretende nel suo intimo di essere piu sapiente di Me stesso
riguardo a Me stesso, non Mi conosce ¢ non ha fede in Me. Egli ¢ un
servitore che Mi dichiara bugiardo in ci6 che Mi sono attribuito a Me
stesso, e che ho espresso nel migliore dei modi. Quando lo si interpella
egli risponde: ho voluto rispettare la trascendenza. In realta la sua
attitudine procede dall’astuzia dell’anima, dalla coscienza che essa ha
del suo proprio valore, della sua volonta d’indipendenza e del suo rifiuto
di conformarsi.

“forse essi saranno guidati”, vale a dire seguiranno il cammino diritto
(rusd) come fanno coloro che hanno successo, coloro che lo seguono dal
momento in cui lo riconoscono. [Il Vero] li conduce cosi alla felicita
eterna; essa ¢ la risposta del Vero quando essi Lo chiamano, cosi come
il termine della loro via verso cio che rallegra le loro anime, rendendo
loro lecito cio che era stato loro vietato durante il digiuno, dall’inizio del
giorno fino alla sua fine.

Egli ha poi detto: “Egli vi ha reso lecito nella notte del digiuno”
(Cor. II-187), cio¢ la notte a cui arriva il vostro digiuno, non quella al
mattino della quale vot siete in stato di digiuno, poiché si tratta li di una
particolarita che vi accompagna fino alla notte della Festa della Rottura
del digiuno (% al-fitr). Se la notte del digiuno evocata in questo versetto
si riferisse al giorno che la segue, essa non riguarderebbe la notte della
Festa, poiché al mattino del giorno che la segue voi non digiunate, ¢
se digiunaste sareste disobbedienti. Invece questa particolarita non ha
senso per la prima notte di Ramadan poiché il nutrimento e le altre cose
vietate [durante il digiuno| restano permesse ¢ non vi ¢ quindi alcun
cambiamento di regime giuridico: per questo noi attribuiamo la notte
di cui si tratta al giorno che ’ha preceduta (**).

“...il coito (rafat)”, vale a dire 'accoppiamento (gima ) “con le vostre donne
(tla misa’i-kum)”. Egli ha usato il termine nisa’ e non ha detto “le vostre
spose” o qualcosa di simile, poiché questo termine contiene una idea di
ritardo (ta’hir): in effetti per esse la possibilita (hukm) dell’'unione sessuale
¢ stata ritardata durante il tempo del digiuno fino alla notte; quando

208 Contrariamente ai giorni della settimana, in cui la notte precede il giorno con cui
¢ legata.
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questa arriva, cessa l'interdizione. E dunque come se Egli dicesse: “fino
a che [diventi possibile ci0 che] ¢ stato ritardato per voi e per esse”, che
si tratti delle vostre spose o delle vostre concubine, di quelle con le quali
I'unione sessuale ¢ permessa; “esse sono un indumento (lbas) per voi e
vol siete un indumento per loro”, vale a dire che vi ¢ tra voi una vera
correlazione (mundsaba), cio che non ¢ il caso per cio di cui vi abbiamo
vestito nel vostro digiuno quando vi siete attribuiti un Attributo che Mi
appartiene e che ¢ 1l digiuno: voi non siede un indumento per Me nel
Mio detto: “il cuore del Mio servitore Mi contiene” (**) ed To non sono
un indumento per voi nel Mio detto: “Allah comprende ogni cosa” (Cor.
XLI-45), poiché il vestito avvolge cio che copre ¢ lo nasconde.

“...Allah sapeva che voi avreste fatto torto a voi stessi”, per la disonesta
(hyana), a causa della testimonianza che Io ho potuto portare contro
di voi per il fatto che avete accettato il Deposito di confidenza (amana)
quando ve I'ho proposto. Io avevo detto allora di colui che laveva
accettato: “In verita ¢ molto ingiusto ed ignorante” (Cor. XXXIII-72):
“molto ingiusto” riguardo alla sua anima poiché ha messo a suo
carico una cosa di cui ignorava, al momento della sua accettazione,
cio che comportava la Scienza di Allah che le corrispondeva; e “molto
ignorante” del valore reale del Deposito e del biasimo in cui sarebbe
incorso chi lo avesse tradito. Poiché colui che ¢ molto ignorante ¢ cieco,
non sa trovare la sua strada, né dove né come posare il suo piede.

Egli ha detto: “Allah sapeva che voi avreste fatto torto a voi stessi”, per
via delle proibizioni di cui eravate divenuti oggetto (*'°); “Egli vi ha

209 Frammento di un celebre fadit qudsz, non recensito nelle raccolte canoniche.

210 Nel Cap. 234 [II 534.24] Ibn ‘Arabi precisa: “Quanto al Suo detto: “Allah
sapeva che voi avreste fatto torto a voi stessi” (Cor. 11-187), Egli non intendeva qui la
connessione ({a‘allug) della Sua Scienza con il fatto che essi avrebbero fatto torto alle
loro anime [per Ibn Arabi la scienza segue il suo oggetto, non lo precede], poiché qui il futuro
ha il significato del passato. Invero nella lingua araba si usa il futuro per la costruzione
del passato quando si tratta di una cosa certa, come nel detto dell’Altissimo: “L’ordine
di Allah ¢ venuto, quindi non sollecitatelo” (Cor. XVI-1) [in cui si usa il passato (¢ venuto)
per indicare 1l futuro]. Prima di questa notificazione il Vero aveva prescritto loro che chi
digiunava non si avvicinasse a sua moglie nella notte del digiuno, ma tra loro vi era chi
aveva trasgredito il limite imposto da Allah a quel riguardo. Quando Allah seppe cio,
fu indulgente con chi aveva commesso quello e gli permise ’accoppiamento nella notte
del suo digiuno, a meno che non fosse in ritiro spirituale nella moschea. E non li ha
facilitati finché non ¢ avvenuto quello da parte loro”.
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tuttavia concesso la Sua Grazia”, cio¢ ¢ tornato verso di voi; “...ed ha
avuto indulgenza” per voi, cio¢ con il poco che vi ha reso lecito durante
il tempo dell’interruzione del divieto, che ¢ la notte. Noi diciamo “il
poco” poiché il divieto dei rapporti sessuali sussiste senza divergenze
per colui che fa ritiro in una moschea — per le altre sedi vi ¢ divergenza
[tra 1 dottori della Legge] — ed anche per colui che pratica 1l digiuno
ininterrotto.

“adesso [cioe d’ora in poi| avvicinatevi ad esse”, cio¢ durante il tempo
di Ramadan in cui il digiuno ¢ rotto, “ed aspirate a cio che Allah vi
ha prescritto™: ricercate cio che Allah vi ha ingiunto per riguardo a
vol, prendete conoscenza di tutto cio che egli ha menzionato in questo
versetto e comportatevi di conseguenza; “mangiate e bevete”: Egli ti
ordina di dare alla tua anima il diritto che le spetta, e che ¢ a tuo carico,
per cio che concerne il cibo e le bevande, “fino a che diventi evidente
per voi [la distinzione] del filo bianco”, che ¢ 'arrivo del giorno “dal
filo nero”, che ¢ il ritrarsi della notte, “dell’alba”, per l'irruzione del
chiarore all’orizzonte.

“Poi completate il digiuno fino alla notte e non avvicinate le vostre
donne mentre siete in ritiro nelle moschee”: il divieto dell’unione
sessuale sussiste In questo caso; come pure quella di mangiare e di bere
nel caso di colui che desidera praticare il digiuno ininterrotto (wisal).
Egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto
infatti: “Colui che pratica il digiuno ininterrotto lo prosegua fino ai
primi chiarori dell’alba (sakar)” ('), cioé al momento in cui il chiarore e
le tenebre sono mescolate, quello in cui appare la “coda del lupo (danab
as-sirhan)”: tra le due albe, quella che si innalza verticalmente (mustatl) e
quella che si allarga all’orizzonte (mustatir). [E stato riferito] che I'Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, “ha
praticato con 1 suoi Compagni un digiuno ininterrotto di due giorni, poi

essi videro il crescente” (*'2).

“...tall sono 1 limiti fissati da Allah”, quelli che vi ha ordinato di

211 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-48 e¢ 50, Abu Da’ud, XIV-24, ad-Darimi, e
da Ibn Hanbal.

212 Hadit riportato da al-Buhari, XCVI-5.
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rispettare; “non avvicinatevi ad essi” (*%): affinché non siate sull’orlo di

213 Nel Cap. 86 [11 160.34] Ibn ‘Arabi precisa: “Allah ha detto riguardo a chi ha eletto
tra 1 Suoi servitori che egli ¢ ingiusto nei confronti della sua anima (zalim li-nafsi-h)
[cfr. Cor. XXXV-32] in quanto ha preso in carico il Deposito di confidenza (amana)
[cfr. Cor. XXXIII-72]. Questa ¢ I'ingiustizia (zulm) degli eletti tra i servitori di Allah,
non lingiustizia di chi trasgredisce i limiti (hudid) divini, poiché chi trasgredisce il
limiti [assegnati da] Allah fa un torto alla sua anima [cfr. Cor. 11-229 ¢ LXV-1), in
quanto la sua anima ha un limite a cui si arresta ed a cui ¢ sottoposta per se stessa, €
quel limite ¢ identico alla sua [condizione di] servitu. Il limite fissato da Allah ¢ quello
che gli spetta e se il servitore si addentra nell’attributo della Signoria (rubabiyya), che
appartiene ad Allah, trasgredisce i limiti fissati da Allah: “e chi trasgredisce i limiti
fissati da Allah, coloro sono gli ingiusti” (Cor. 11-229), in quanto il limite della cosa
impedisce a cio che vi ¢ sottoposto di uscirne ed a chi non vi ¢ soggetto di entrarvi.
Questi sono i limiti essenziali (al-hudiid ad-datiyya) e chi li evita per timore [di Dio]
sono coloro che hanno successo. “Quelli sono i limiti fissati da Allah: quindi non
avvicinatevi ad essi. Cosi Allah spiega i Suoi segni agli uomini: forse essi saranno
timorati” (Cor. II-187), ed Allah li ha descritti come dotati di timor di Dio (faqwa) se essi
non li trasgrediscono e ha stabilito i limiti come una protezione (wigaya) per loro. Nulla
dei [nostri] limiti essenziali, che spetta ad Allah [definire], ¢ a nostra disposizione; cio
che ¢ a nostra disposizione sono i limiti formali [o le prescrizioni] (al-hudid ar-rasmiyya)
e per questo i servitori li infrangono e li trasgrediscono, ¢ per questo sono puniti. Se
il Vero, il Signore (sakib) del limite, li fa entrare in cio che Gli appartiene, colui che
entra non ¢ caratterizzato dall’ingiustizia e non incorre in una punizione. Poiché si
tratta di un limite formale, il servitore accetta di entrarvi, ma se vi entra per se stesso,
senza che il suo Signore ve lo faccia entrare, espone la sua anima alla punizione, ed il
Signore del limite ¢ quindi nella condizione di scegliere tra i due giudizi (bi-hiyar an-
nagarayn): se vuole punisce e se vuole ¢ indulgente e se vuole perdona, come colui che ¢
caratterizzato dalla generosita, dallindulgenza e dal perdono. Tutti questi sono limiti
formali che appartengono al Vero. Sappi cio su cui ho attirato la tua attenzione della
scienza straordinaria riguardo a quella questione, poiché essa fa parte dei noccioli della
conoscenza di Allah”. Il termine “hadd”, al plurale “hudiad”, ha il significato di limite,
definizione e pena legale: Pespressione “hudidu-llahi”, letteralmente significa “i limiti di
Allah”, ma poiché Allah non ha limiti va intesa come “ilimiti stabiliti da Allah”. I limiti
essenziali, cio¢ intrinseci all’essere, non possono essere trasgrediti: il servitore resta
servitore ed il Signore (rabb) resta Signore. Il servitore pud avere pretese di Signoria, ma
resta pur sempre un servitore: solo i limiti formali o prescritti per Legge possono essere
trasgrediti. Nella risposta alla Questione XXXII del questionario di at-Tirmid1 [Cap.
73 (11 63.28)], Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi che i limiti essenziali delle cose sono identici
alle loro misure (magddir) [intesi come cio con cui si misura]. Il peso ¢ la misura (gadr)
[intesa come cioche ¢ misurato] e le bilance sono gli strumenti di misura per mezzo di
cui le cose sono pesate. Le cose si conoscono per mezzo dei loro limiti e “Colui che non
ha limite”, quella ¢ la Sua definizione (hadd)”. Tutto ci6 ha una stretta connessione con
quanto ha scritto René Guénon nel capitolo 111, Mesure et manifestation, di “Le Régne de la
Quantité et les Signes des Temps”. Infine va sottolineato che Ibn ‘Arabi distingue “colui che
¢ ingiusto verso la sua anima (zalim li nafsi-h2)”, in cui il verbo ¢ intransitivo, e “colui
che fa torto alla sua anima (zalim nafsa-hu)”, in cui il verbo ¢ transitivo. Il primo ¢ colui
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cio che c’¢ al di la. Vi ¢ qui una scienza nascosta (gamid) che conosce solo
colui che ne ha ottenuto il gusto per effetto di una sollecitudine divina,
come 1l Hidr ed altri, poiché un piede puo scivolare dopo essere stato
fermo, e voi ne provereste del dolore; “in questo modo Allah espone
chiaramente 1 Suot segni”, vale a dire le Sue indicazioni (dala i), “agli
uomini”, per mezzo di allusioni (i5@raf) che servono loro di Ricordo,
“forse essi saranno timorati”: cio¢ prenderanno queste indicazioni
come una protezione contro il conformismo (taglid) e 'ignoranza; il
conformista non possiede in effetti né evidenza da parte del suo Signore,
né prova. [Allah] ha dato inoltre [a queste ultime parole] un senso di
speranza, poiché colui che ha ricevuto una indicazione non arriva per
forza a cio che essa indica e colui che ha ottenuto una scienza non riesce
per forza ad operare di conseguenza, nel caso in cui si tratti di una
scienza la cui finalita ¢ precisamente I’azione. [631]

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SUL PASTO
CONSUMATO PRIMA DELL’ALBA (SAHUR)

Muslim ha riportato, sull’autorita di Anas, che I'Inviato di Allah, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, ha detto: “Consumate
il pasto prima dell’alba, poiché nel [fare] cio vi ¢ una baraka” (*'*). Egli,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ci ha ordinato
di consumare il pasto prima dell’alba e ci ha incitato a farlo per cio che
ha menzionato.

Un secondo fadit ¢ stato trasmesso da Muslim, che ha riportato,
sull’autorita di ‘Amra ibn al-‘As, che I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “La differenza (fasl) del
nostro digiuno rispetto al digiuno della Gente del Libro sta nel fare il
pasto prima dell’alba” ().

che combatte la sua anima per giungere all’estinzione (fana’) dell’io individuale, e fa
parte quindi degli eletti, mentre il secondo ¢ colui che trasgredisce le prescrizioni. Cfr.
a questo proposito 1 Capitoli 246 [II 546.10], 459 [IV 73.11], 500 [IV 136.32], 552 [IV
192.35], 559 [IV 417.20 ¢ 442.11].

214 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-20, Muslim, XIII-45, an-Nasa’1, XXII-18 e
19, at-Tirmidi, Ibn Maga, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.

215 Hadit riportato da Muslim, XIII-46, Abu Da’ad, XIV-15, an-Nasa’1, X XII-27, at-
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Un terzo hadit ¢ stato trasmesso da an-Nasa’1, che ha riportato che ‘Irbad
ibn Sariya ha detto: “Ho sentito I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, invitare nel mese di Ramadan a
consumare il pasto prima dell’alba (sukiir) (*'°)

(gada) (*'") benedetto” (*'9).

dicendo: Venite al pasto

Un quarto hadit ¢ stato trasmesso da an-Nasa’l, che ha riportato,
sullautorita di ‘Abdallah ibn al-Harit, che uno dei Compagni
dell’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ha detto: “Visitai il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, mentre stava consumando il pasto prima dell’alba,
ed egli disse: Esso ¢ una baraka che Allah ci ha concesso, quindi non
tralasciatelo” (2").

Un quinto fadit ¢ stato trasmesso sia da Muslim che da al-Buhari.
Muslim ha riportato che Ibn ‘Umar ha riferito: “L’Inviato di Allah, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, aveva due muezzin
(mw’addin), Bilal e Ibn Umm Maktam, il cieco. I'Inviato di Allah, che

Tirmidi, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.

216 Nei testi senza vocalizzazione non ¢ sempre facile distinguerle, ma i lessici arabi
riportano due forme diverse, sahiir e suhar, che indicano rispettivamente il pasto come
oggetto ed il pasto come atto.

217 Questo termine ¢ derivato dalla radice verbale gadawa, che significa “partire,
andare nel tempo chiamato gudwa”, cioe tra I'alba ed il sorgere del Sole. Esso serve
primariamente per indicare il pasto consumato in quell’intervallo di tempo, ma viene
impiegato anche per indicare il pasto consumato prima dell’alba in Ramadan, cioe il
sahar, in quanto per chi non digiuna il primo ¢ 'equivalente del secondo per chi digiuna.
In alcuni manoscritti del testo si trova “gida™ al posto di “gada™, per 'aggiunta di un
punto diacritico, ma questo termine ha il significato di cibo, alimento, cio¢ di pasto
come oggetto, mentre la baraka citata nella tradizione non ¢ legata tanto ad un certo
tipo di cibo [i commentatori riferiscono che poteva trattarsi del sawzg o anche di un
sorso di latte] quanto al particolare momento in cui viene consumato.

Mentre in arabo i nomi dei pasti sono legati strettamente al momento in cui vengono
consumati, in molte lingue occidentali i nomi dei pasti non hanno una originaria
connotazione temporale, come quella che in italiano viene attribuita ai termini
colazione, pranzo e cena, ma stanno ad indicare una interruzione del digiuno: I'inglese
break-fast significa letteralmente “rottura del digiuno”, mentre il francese déjeiner,
I'inglese dinner, I'italiano desinare, lo spagnolo desayuno, derivano tutti dal tardo latino
dis-jejunare, che significa “cessare di digiunare”.

218 Hadit riportato da an-Nasa’l, XXII-25.
219 Hadit riportato da an-Nasa’1, XX1I-24, e da Ibn Hanbal.
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Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: Bilal
fa ’appello di notte, quindi mangiate e bevete finché fa ’appello Ibn
Umm Maktam”, ed ha aggiunto: “Ira i due appelli non c’era se non il
tempo necessario perché il primo scendesse [dal minareto] ed il secondo
salisse” (*°). Da parte sua al-Buhari ha aggiunto: “... Ed egli non fa
I’appello finché non sorge Palba (fagn)” (**'), cio¢ Ibn Umm Maktam.
Al-Buhari ha riportato questa tradizione sull’autorita di ‘A’i$a, Allah sia
soddisfatto di lei, da parte del Profeta, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e 1a Pace.

Un sesto hadit ¢ stato trasmesso da Abu Da’ad, che ha riportato,
sull’autorita di Abu Hurayrah, che il Profeta, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Quando uno di voi sente
l'appello e tiene in mano una coppa, non la deponga finché non ha
terminato [di prendere] da essa cio di cui ha bisogno” (*%2).

Un settimo fadit ¢ stato trasmesso da an-Nasa’l, che ha riportato che
‘Asim ibn Darr ha riferito: “Chiedemmo a Hudayfa: A che ora prendevi
il pasto prima dell’alba con I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere
su dilui la Sua salat e 1a Pace? ed egli rispose: Era giorno, ma il Sole non
era ancora sorto” (%),

Un ottavo fadit ¢ stato trasmesso da Muslim, che ha riportato che Anas
ha detto: “Prendemmo il pasto prima dell’alba insieme all’'Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, poi
facemmo la salat’. Chiesi: “Quanto tempo intercorreva tra le due
cose?”, ed egli rispose: “[il tempo di recitare| cinquanta versetti” (*%).

Un nono fadit ¢ stato trasmesso da Muslim, che ha riportato, sull’autorita
di Sumura ibn Gundub, che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Non fatevi distogliere dal vostro

220 Hadit riportato da Muslim, XIII-36 a 39, an-Nasa’i, XXII-30, at-Tirmidi, ad-
Darimi, e da Ibn Hanbal.

221 Hadit riportato da al-Buhari, X-11 e 13, XXX-17, LII-11.
222 Hadit riportato da Abu Da’ud, XIV-18, e da Ibn Hanbal.
223 Hadit riportato da an-Nasa’t, XXII-20.

224 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-19, Muslim, XIII-47, an-Nasa’1, XXII-21 e 22,
at-Tirmidi, Ibn Maga, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.
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pasto prima dell’alba dall’appello di Bilal, né dal biancore dell’aurora
che si diffonde verticalmente cosi, finché non si diffonde orizzontalmente
cosi”, e Hammad lo rifer1 tenendo la mano in questo modo, cio¢ con le
dita spiegate (**).

Ho citato queste tradizioni riguardanti il pasto prima dell’alba perché
colui che ascolta le nostre parole riguardo ad esso si soffermi su di esse
e sappia che noi abbiamo tratto le nostre concezioni, dal punto di vista
della trasposizione, da quanto il Profeta, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e la Pace, ha indicato con parole e fatti.

11 signore del gruppo (sayyid at-ta’ifa), Abu 1-Qasim al-éunayd, ha detto:
“Questa nostra scienza ¢ definita dal Libro e dalla Sunna”, cioe egli, Allah
sia soddisfatto di lui, ha detto: Se abbiamo appreso la nostra scienza
direttamente da Allah - non I’abbiamo presa dai libri né dalle parole
della gente — Allah, I’Altissimo, non ci ha insegnato una scienza con cui
siamo in contraddizione con quanto 1 Profeti, su di loro la Pace, hanno
apportato da parte di Allah riguardo alle notificazioni che ho riferito,
né con cio che Allah ha rivelato in un Libro. Anzi, not la possediamo
cosi come Allah ha notificato riguardo al Suo servitore al-Hidr, cio¢ che
Egli gli ha accordato Misericordia da parte Sua e gli ha insegnato una
scienza da parte Sua (cfr. Cor. XVIII-65). Questa ¢ la scienza del Dono
(wahb) divino. “Se la Gente del Libro avesse agito conformemente a cio
che era stato rivelato loro ed avesse seguito la Tora e il Vangelo, essi
avrebbero mangiato da sopra di loro” (Cor. V-66), allusione a questa
stazione, cioe alla scienza del Dono, “e da sotto 1 loro piedi” (Cor. ibidem)
allusione alla scienza [frutto] dell’acquisizione (kasb), cioe la scienza che
ottiene la gente del timor di Dio (laqwa) appartenente a questa comunita.
Si tratta di una scienza acquisita, in quanto ¢ conseguenza di un’opera,
cioe del timor di Dio.

Sappi che 1l [termine] “sufiir” ¢ derivato dal [termine] “sakar”, che ¢ la

miscela di luce e tenebre (**%), ad indicare il momento in cui consumare

225 Hadit riportato da al-Buhari, X-13, XXX-17, Muslim, XIII-39, 41 ¢ 43, Abu
Da’ad, XIV-17, at-Tirmidi, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.

226 La radice verbale sahara significa primariamente “volgere, stravolgere, fare

apparire cio che ¢ falso come se fosse vero”, da cui il termine “s¢fir” che viene impiegato

per indicare la “magia”. La forma intransitiva sahira significa invece “partire, andare

nel tempo tra l'alba falsa e I'alba vera” e da questa deriva il termine sahar, che indica
har,
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(akla) 1l pasto prima dell’alba. Cosi esso ha un aspetto rivolto al giorno
ed un aspetto rivolto alla notte: per il fatto di avere un aspetto rivolto
al glorno esso ¢ chiamato pasto (gada’) e quindi [il Legislatore] ha fatto
predominare in esso la proprieta del giorno sulla proprieta della notte.
Analogamente ha fatto per la rottura: egli ha ordinato di affrettarla cosi
che anche in essa ha fatto predominare 1l giorno rispetto alla notte, per
Iesistenza delle tracce (@ar) del Sole. Quindi in essa [cio¢ nella rottura]
il pasto ha luogo prima della scomparsa delle tracce e det segni del
giorno: il giorno in se stesso si ¢ gia ritirato, perché la realta essenziale
(haqiga) del giorno va dal sorgere del primo bordo del disco solare fino al
tramonto dell’ultimo bordo del Sole, con cui scompare 1l disco solare. Le
tracce del giorno all'inizio della notte vanno dalla scomparsa del Sole
fino alla scomparsa del biancore [all’orizzonte] e le tracce del giorno
alla fine della notte vanno dal sorgere della prima alba fino al sorgere
del Sole. Tuttavia, secondo la Legge, 1l sorgere della prima alba non
impedisce di mangiare, ¢ vi ¢ divergenza riguardo alla seconda alba. Il
punto di accordo [sul divieto di mangiare ¢ 1l sorgere del] I'alba rossa e
ci0 che la precede non ¢ aurora (sakar), bensi notte, e cio che viene dopo
¢ giorno.

appunto l'ultima parte della notte, cio¢ il tempo tra I’alba falsa e I'alba vera; lo stesso
termine serve anche ad indicare “il biancore che copre le tenebre”, ed ¢ a questo
significato che fa riferimento Ibn ‘Arabi. Nel Cap. 40 [1235.35] egli precisa: “La magia
(sihr) € 10 in cui si manifesta un aspetto che corrisponde al vero, ma che in realta non
¢ vero. Il termine deriva dall’aurora (sahar) temporale, che ¢ la mescolanz di chiarore
(daw’) e di oscurita: essa non ¢ notte, in quanto ¢ mescolata con il chiarore dell’alba, e
non ¢ giorno perché il Sole non ¢ visibilmente sorto. Analogamente ¢ per quello che
si chiama magia: essa non ¢ falsa in modo assoluto, poiché sarebbe non esistente ¢
l'occhio invece percepisce senza dubbio qualcosa, né ¢ puramente vera, poiché sarebbe
esistente in se stessa, ma essa non ¢ come la vede 'occhio e come suppone P'osservatore”;
¢ ancora, nel Cap. 271 [II 576.17], commentando il versetto XX-66 “[Mos¢] rispose:
Gettate noi [o maghi] per primi!. Ed ecco che le loro corde ed i loro bastoni gli parvero,
per la loro magia (si7) divincolarsi a corsa”, precisa: “Per questo la magia si chiama
“sthr”, [termine] derivato dall’aurora, che ¢ la mescolanza di chiarore ed oscurita; essa
ha un aspetto che corrisponde all’oscurita, ma non ¢ pura oscurita, ed un aspetto che
corrisponde al chiarore, ma non ¢ puro chiarore. Analogamente la magia ha un aspetto
che corrisponde al vero, ed ¢ cio che appare allo sguardo dell’osservatore, ed esso ¢
vero, ed un aspetto che corrisponde al falso, poiché la cosa non ¢ in se stessa come la
percepisce lo sguardo. Per questo gli arabi la chiamano magia e chiamano mago (sahir)
colui che la esercita”.
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Cosi ¢ la caratteristica dell’incertezza (subha) nelle questioni razionali:
essa ha un aspetto che corrisponde al vero ed un aspetto che corrisponde
al falso. E cosi ¢ per ci16 che ¢ ambiguo [nelle questioni di ordine legale]:
esso ha un aspetto che corrisponde al lecito ed un aspetto che corrisponde
al proibito (*). Questo ¢ il motivo per cui la prima alba ¢ chiamata
falsa, malgrado essa non menta. La falsita le ¢ attribuita perché talvolta,
colui che [nel mese di Ramadan] fa il pasto prima dell’alba (sahir) st
immagina che sia vietato per lui mangiare, mentre non ¢ cosi. La causa
di questo fenomeno [cio¢ Papparizione della prima alba] ¢ legata al
fatto che il Sole, o, meglio, 1 suoi raggi, colpiscono il mare ed il chiarore
st allunga verso ’alto; quando pot il Sole si alza ulteriormente, questo
chiarore riflesso dal mare sull’orizzonte scompare e torna 'oscurita. Poi
s1 avvicina la comparsa del Sole ed il suo chiarore (daw’ = luce) appare
all’orizzonte, come 'uccello ({@%r) che apre le sue ali, e per questo tale
chiarore si chiama “mustatir” [dalla radice “f@ra”: volare], continuando
[632] a crescere fino al sorgere del Sole. Analogamente ¢ per il vero ed
il falso: “Per quanto riguarda la schiuma (zabad) essa se ne va priva di
utilita, quanto a ci0 che ¢ di vantaggio per gli uomini, esso rimane” (Cor.
XIII-17) (3*¥), cio¢ ¢ stabile. Quella ¢ I’alba vera e cio che si trova tra le
due [cio¢ trala prima e la seconda alba] ¢ 'aurora (sahar). Analogamente
ci0 che st trova tra 1 due aspetti che appaiono nell’incertezza ¢ la scienza
valida, per mezzo della quale ¢ chiaro che si tratta di incertezza. Quindi
per mezzo della tua scienza di essa il vero si distingue dal falso, cosi
come l'alba falsa, che ¢ rovesciata rispetto alla Terra, si distingue dalla
palese oscurita che appare a quel momento: essa ¢ la prima alba e non
impedisce a chiunque voglia digiunare di mangiare.

Gli arabi chiamano questa prima alba la “coda del lupo (danab as-
sirhan)”, in quanto il lupo ¢ il piu cattivo ed il piu astuto tra gli animali
da preda: egli simula la debolezza per essere tenuto in poco conto ed

227 Ibn ‘Arabi si riferisce qui al primo significato della radice verbale safara, di cui alla
nota precedente.

228 11 versetto recita: “Egli ha fatto scendere acqua dal Cielo e [di essa] si riempiono
a corsa i letti dei flumi secondo la loro misura, e la corrente porta con sé una schiuma
crescente; una schiuma simile ad essa [cio¢ una scoria] ¢ prodotta da cio che [gli
uomini| mettono a fondere nel fuoco, bramosi di ornamenti o di utensili. Cosi Allah
simboleggia il vero ed il falso; e la schiuma se ne va come inutile [detrito] e sulla terra
rimane quello che ¢ utile all'uvomo”. La schiuma e le scorie simboleggiano il falso,
mentre 'acqua ed i metalli lavorati simboleggiano il vero.
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essere trascurato, poi ottiene il suo scopo sbranando [la preda]. La sua
coda ¢ simile alla coda del cane e chi non lo riconosce crede che sia un
cane ed ha fiducia di lui. Egli ¢ simile all'ipocrita.

L’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ha ordinato di consumare il pasto prima dell’alba in quel momen-
to ed ha detto: “Si tratta di una baraka che Allah vi ha accordato”. Poi ha
rinforzato il suo ordine di farlo ingiungendoci di non trascurarlo.

Cosi come ha reso esplicito 'ordine di farlo ha reso esplicito il divieto di
tralasciarlo ed ha rafforzato cost il suo carattere obbligatorio. In questo
modo ¢ simile alla salat del witr, che ¢ una salat che ¢ stata ordinato [al
servitore di fare] per via di un atto di avvicinamento (qurba) che gli ¢
stato ordinato (**). Si tratta di una regola confermata (sunna mu’akkada)
e, secondo alcuni dottori della Legge, ha carattere obbligatorio (wagiba).
Prendere il pasto prima dell’alba ¢ ancor piu fortemente confermato
di quanto lo sia il fare il witr nel genere della salat, per via di cio che ¢
stato riferito a questo proposito riguardo alla proibizione esplicita di
tralasciarlo. Esso ¢ a guisa dell'indagine riguardo a cio che ¢ incerto,
per mezzo della quale si arriva a riconoscere il vero dal falso. Questa
¢ la benedizione insita nel prendere il pasto prima dell’alba. La bene-
dizione (baraka) ¢ accrescimento (zipada) ¢ cosi [prendere il pasto prima
dell’alba] ¢ superiore agli altri pasti, in quanto include 'ordine di farlo
e la proibizione di trascurarlo. Nessun altro pasto ha questo regime giu-

ridico (hukm).

Poi il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
ha fatto di esso un carattere distintivo tra il rango della Gente del Libro
e 1l nostro rango. Cost esso o fa parte di cio per mezzo di cui il Vero ci
ha contraddistinto rispetto alle altre comunita della Gente del Libro,
oppure fa parte di cio che ci ¢ stato ordinato di conservare cosi da essere
distinti dalla Gente del Libro, poiché era stato rivelato loro come lo ¢
stato a noi, ma essi lo hanno trascurato come hanno fatto per molte
altre cose. Entrambi gli aspetti sono leciti. Questo include Iaffrettarsi a

229 Nel capitolo dedicato alla salat [Cap. 69] Ibn ‘Arabi, a proposito della istituzione
della salat del witr, cita i seguenti hadit: “Invero Allah ha aggiunto per voi una salat alle
vostre salat”, riportato da Ibn Hanbal, ¢ “Allah ¢ impari ed ama I'impari, quindi fate
la salat del witr, o gente del Corano”, riportato da Aba Da’ud, VIII-1, at-Tirmidi, I11-5,
an-Nasa’1, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.
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rompere il digiuno ed il ritardare il pasto prima dell’alba. Se noi consi-
deriamo che la Gente del Libro sono coloro che osservano il loro Libro,
sappiamo che il Vero ci ha privilegiati rispetto a loro per la grazia ag-
giuntiva di affrettare la rottura del digiuno e di ritardare il pasto prima
dell’alba, in quanto questo non era stato rivelato a loro e quindi esst
sono stati privati di questa grazia. Se noi consideriamo che la Gente del
Libro sono coloro su cui ¢ stato fatto discendere un Libro da Allah, che
essi vi st conformino o che non vi si conformino, ¢ confermato per noi
che Allah ha rafforzato quello cosi che noi fossimo distinti dalla Gente
del Libro, in quanto era stato ordinato loro ed essi lo hanno trascurato
non mettendolo in opera.

[T H)

Chi ritiene che [nello fadit] I'espressione usata sia ukla [con la “u” ini-
ziale], cio¢ un boccone, si accontenta di un boccone per garantire la
differenza tra lui e la Gente del Libro, e questo ¢ il minimo possibile.
Chi invece ritiene che ’espressione usata sia akla [con la “a” iniziale],
cio¢ un pasto, intende invece il consumare un pasto.

Quindi fa parte della conferma di esso 1l fatto che il Profeta, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, lo abbia osservato, lo ab-
bia ritardato ed abbia incitato a farlo: cosi lo ha reso Sunna sia a parole
che a fatti. Egli ha detto: “Venite al pasto benedetto” come ha detto:
“Venite alla salat”.

Un’altra prova dell'importanza che egli, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e la Pace, dava a questo pasto ed alla predominanza del
mangiare rispetto al non mangiare, pur avendone chiaramente definito
il limite temporale, che ¢ I'alba vera, ¢ che quando si sente 'annuncio
(nida’) di essa, se succede in un paese in cui si sa che esso non viene fatto
se non al sorgere [dell’alba], momento in cui ¢ valida la salat, come fa-
ceva Ibn Umm Maktam all’epoca dell’'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, colui che sta prendendo il pasto
prima dell’alba deve di norma smettere di mangiare. Orbene, [nello
hadit] gli ¢ stato detto: “Quando lo senti ed hai una coppa in mano da
cui stai bevendo, non smettere di bere ’acqua - malgrado la certezza [di
ci6 che hai sentito] - finché non hai finito cio di cui hai bisogno”. Come
ha detto Hudayfa: “R giorno, anche se il Sole non ¢ ancora sorto”. Cosi
egli ha attribuito il potere (fukm) allo stato del momento, che ¢ Iesistenza
[(wugid) letteralmente I’esserc, il trovarsi], e respingere (daf") ¢ piu facile
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che togliere (raf") (**°), perché cio che ¢ respinto ¢ non-esistente, mentre
ci60 che tu vuot togliere ¢ esistente ed ha potere in atto: si tratta del fatto
che stai mangiando o bevendo, ed esso ha potere finché svanisce per se
stesso.

La stessa cosa si applica al Nome [divino] che governa il servitore al
momento, quando un altro Nome che non ha potere su di lui lo cerca: ¢
preferibile che il servitore non si distacchi da questo Nome divino finché
ad esso non resti piu alcun potere su di lui con cui rivendicarlo. Quando
il servitore ha finito con la sua giurisdizione, allora con buone maniere
incontra quell’altro Nome divino che lo sta cercando. E cosi in questo
mondo ed in quello a venire.

Ad esempio, nel caso della persona che ¢ governata dal Nome “Colui
che ritorna [col perdono] verso chi si pente (at-tawwab)” per una azione,
su cul 1 Nomi divini si confrontano riguardo alla condizione (hal) del
peccato (danb), 11 Vendicatore (al-muntagim) dice: “Sono 10 piu titolato per
lui”, e “Colui che ha Misericordia (ar-rakim) (**') e “Colui che perdona
(al-gaffar)” dicono: “Sono 1o piu titolato per lui”.

I Nomi si confrontano riguardo allo stato di colui che ¢ disubbidiente
per stabilire quale dei Nomi divini abbia potere su di lui e lo giudichi.
Essi trovano il Nome “at-tawwab” ed il Nome “Colui che ha Misericor-
dia” prende forza sul Nome il Vendicatore e dice: “Questo ¢ il mio rap-
presentante (rab) sul posto: se non avessi avuto Misericordia di lui, egli
non si sarebbe pentito”. Cosi 1l Vendicatore desiste dal cercarlo [cio¢
colui che ¢ disubbidiente] e “Colui che ha Misericordia” lo prende in
consegna. Il Nome “at-tawwab” allora si mette a ricondurlo [il disubbi-
diente pentito] al suo Signore, da atto di obbedienza ad atto di obbe-

230 Secondo alcuni lessici arabi, il primo termine significa “mettere via, rimuovere, o
far tornare indietro una cosa prima che essa arrivi”, mentre il secondo significa “mettere
via, rimuovere, o far tornare indietro una cosa dopo che essa ¢ arrivata”.

231 Alcuni dei Nomi divini riportati in questa sezione non fanno parte dell’elenco
canonico dei Nomi piu belli. Nel capitolo dei Fusiis al-hikam dedicato a Set, Ibn ‘Arabi
precisa: “I Nomi di Allah sono in numero indefinito, in quanto essi si conoscono da
cio che ¢ generato da essi, e cio che ¢ generato da essi non ha fine, anche se essi sono
riconducibili a radici definite che sono le Madri dei Nomi o le Presenze dei Nomi [cioé
199 Nomi piu belli]. In realta vi ¢ una sola realta essenziale (kagiqa) che ammette tutte
queste relazioni ed attribuzioni, a cui alludono i Nomi divini”.
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dienza, dopo averlo ricondotto dalla disubbidienza o dalla miscredenza
(kufr) all’obbedienza. Cosi colui che si pente non si separa [dal Nome
“at-tawwab”] perché il pentimento [(lawba) letteralmente ritorno] puo
non essere legato ad un peccato, ma il servitore puo tornare ad Allah in
ogni stato ed in ogni atto di obbedienza.

Se si trova sul posto il Nome “Colui che abbandona (al-hadil) [o che si
astiene dall’aiutare]” ed esso ha potere sul servitore nello stato in cui
ha luogo la trasgressione (muhalafa) da parte sua, allora il confronto dei
Nomi ¢ piu grande e piu intenso, poiché questa azione lo esige. “Colui
che abbandona”, tra lui e questi Nomi, continua la sua azione senza
sapere nulla dell’azione di ciascuno di loro. Il Nome “Colui che ha Mi-
sericordia” dice: “Colui che abbandona mi ha chiamato e mi aiutera
contro il Vendicatore”, ed il Vendicatore dice: “Egli mi ha chiamato e
mi aiutera contro Colui che ha Misericordia”. Ma quando i due Nomi
si confrontano essi non vedono alcun aiuto da parte sua per nessuno di
loro.

Se ’'abbandono (fudlan) si traduce in miscredenza, viene [633] il Nome
“il Giusto (al-‘adl), 11 Giudice (al-hakam)” per giudicare tra 1 due Nomi a
confronto, “Colui che ha Misericordia” ed 1 suoi fratelli, e il Vendica-
tore ed 1 suoi fratelli, e dice: “Invero Allah mi ha ordinato di giudicare
tra vo1”. Cio corrisponde al Suo detto: “Aggiustate le cose tra loro con
giustizia e siate equi” (Cor. XLIX-9). Cost dice ai due gruppi di Nomi:
“Osservate questo servitore fino all’ultimo respiro. Se esso abbandona
questo corpo mentre ¢ miscredente, allora il Vendicatore lo prendera
in consegna e tu ed il tuo gruppo, o “Colui che ha Misericordia”, vi
ritirerete da lui”.

“Colui che ha Misericordia” dice: “La Misericordia precede la Collera,
cosi 10 sono Colui che precede ¢ non mi tiro indietro”. Il Giusto gli
dice allora: “La precedenza va considerata al termine del periodo ed il
periodo non ¢ ancora terminato. Lascia dunque il Vendicatore finché si
completi per lui [il servitore| la misura del tempo della trasgressione e
dell’abbandono [da parte di Allah]: quello ¢ il termine del periodo. Cosi
quando quel periodo finisce, puoi chiedere di nuovo ed a quel punto
Allah giudichera ci6 che vuole. Se Egli mi erge a giudice, giudichero in
base alla mia scienza. Se Allah affida il governo a “Colui che da la Gra-
zia (al-mufdil)” o al Vendicatore, costui governera anche in conformita a
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ci0 che gli ¢ stato autorizzato al riguardo”. Ed essi si separano in questi
termini.

Se in questa sede “Colui che abbandona” non da miscredenza ma da
disobbedienza ed ha luogo questo confronto tra i Nomi, viene il Nome
“il Giudice, il Giusto” e parla ad ognuno dei due gruppi e sente le loro
pretese. Ciascuno di loro pretende di essere nel suo diritto e cosi egli
chiede loro la prova evidente. Il Vendicatore dice: “Quale prova ¢ piu
evidente dell’occorrenza dell’azione? Non hai forse visto che egli ¢
ubriaco - se egli ha bevuto vino - o un ladro, o un omicida o quale che
sia I'infrazione dei limiti da lui commessa?”. Il Giudice dice: “Anche
se queste azioni hanno avuto luogo, esse sono soggette a dubbio, ed il
giudice (al-hakim) giudica solo in base ad una prova evidente. Il fatto, ad
esempio, che abbia bevuto vino non autorizza a concludere che egli ab-
bia commesso qualcosa di illegale. Forse stava soffocando per qualcosa
che aveva mangiato o forse era malato: cosi non ha fatto altro che cio
che era lecito per lui fare. Forse costui ha ucciso colui che ha ucciso suo
padre o qualcuno di cui era parente, ¢ quindi ha commesso contro di
lui un’aggressione simile all’aggressione che I’altro aveva commesso [cfr.
Cor. I1-194]. Io sapro questo solo per mezzo di una prova. Quindi la sua
apparenza ¢ si un’apparenza di abbandono [da parte di Allah], ma con
questa incertezza”. Allora il Vendicatore dice: “Il mio avversario (hasm)
si arrenda al fatto che costui ha trasgredito il limite di Allah bevendo
vino, o uccidendo, o qualsiasi azione di ribellione abbia commesso in
questo stato”. “Colui che ha Misericordia” dice: “Si, hai detto il vero!
Sennonché io ho sul posto un forte alleato che mi rafforza ed ¢ con me
contro il Vendicatore”. Il Giudice gli dice: “E chi ¢?” ed egli risponde:
“Il Nome “Colui che accorda la fede [iman, o la sicurezza, aman] (al-
mu’min)” ¢ disceso da lui nella dimora della fede, che ¢ il cuore ed a lui
spetta la sicurezza” [Il Giudice] dice: “Convocalo” Cosi egli viene ed [il
Giudice] gli dice: “Sei di passaggio in questa sede o essa ¢ il tuo posto
ed il tuo regno?”. Egli risponde: “E il mio posto ed il mio regno, e colui
che ha commesso questa azione, cio¢ il disubbidiente, non si ¢ opposto
a me nel mio regno, quindi Allah lo ricompensi con un bene da parte
mia. Egli si ¢ comportato in ogni stato conformemente a cio che la mia
realta essenziale esige ed 10 ho bisogno di lui”. Allora [il Giudice] dice
al Vendicatore: “Resta indietro da lui finché non abbiamo consultato il
Nome “Colui che vuole (al-murid)”, che ¢ il ciambellano (£agb) piu vici-
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no ad Allah. A lui spetta il Volere (mas’a) in questo servitore ed in questo
giudizio”. Cosi la faccenda continua ad essere sospesa fino alla fine del
periodo, che ¢ il termine assegnato, cio¢ la morte. Se egli muore in uno
stato di trasgressione, “Colui che vuole” lo prende in consegna. Se egli
si pente al momento della morte, il Vendicatore si ritira completamente
da lui, e lo prende in consegna “Colui che ha Misericordia” ed 1 suoi
compagni. Quindi la fine del periodo per colui che ¢ disubbidiente ¢ il
momento della morte, ed anche nel caso del miscredente, ¢ come abbia-
mo precisato. Sappi cio!

Si conclude la 58 parte e segue la 592
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Parte LIX

Nel Nome di Allah,

il Misericordioso, il Clemente

Lole)

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SUL
DIGIUNO NEL GIORNO DEL DUBBIO

At-Tirmidr ha riferito che ‘Ammar ibn Yasir ha detto: “Chi digiuna nel
giorno del dubbio ha disobbedito ad Abu-l-Qasim” (*?). Egli ha detto
che questa ¢ una tradizione buona (fasan) e autentica (sakik) (**%). La
maggior parte dei dottori della Legge vieta il digiuno nel giorno di cui si
¢ in dubbio se faccia parte di Ramadan; vi ¢ disaccordo invece riguardo
a colui che fa un digiuno di obbedienza volontaria: alcuni lo biasimano,
altri lo permettono. Quanto alla tradizione riferita da ‘Ammar, ritengo
non sia un testo autorevole (rass) e non risalga all’Inviato di Allah (***),
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace: ¢ possibile che
provenga da un’opinione di ‘Ammar ed ¢ possibile che provenga da una
narrazione riferita al Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e 1a Pace. Alcuni di loro sostengono che se qualcuno digiuna in quel
giorno pensando che faccia parte di Ramadan e poi st conferma che ¢
cosl, soddisfa [I’obbligo di quel giorno di digiuno].

232 Hadit riportato da at-Tirmidi, VI-3, al-Buhari, XXX-11, Abu Da’ud, XIV-10, an-
Nasa’1, XXII-37 e 38, Ibn Maga, e da ad-Darimi.

233 In generale gli ehadit vengono distinti, per quanto concerne la loro attendibilita,
in sani o autentici, buoni, deboli (da%f) e malati o difettosi (sagim), ma at-Tirmidi, che
fu discepolo di al-Buhari, ha adottato un suo particolare criterio di classificazione,
usando talora espressioni, come quella qui riportata, che per gli altri “studiosi” di
tradizioni profetiche sono contraddittorie.

234 Ibn ‘Arabi nega qui la validita di uno hadit, che pure ¢ riportato in cinque delle
sel raccolte canoniche, non in base allo studio “esteriore” della catena di trasmissione
(isnad) o del testo (matn), ma in base ad una conoscenza interiore, ottenuta per svelamento
(kasf). Allo stesso modo gli capita di confermare la validita di uno /adit che gli studiosi
di tradizioni profetiche ritengono debole o malato in base ai loro criteri esteriori. Cfr.
ad esempio i capitoli 14 (I 150.19), 36 (I 224.25), 72 (1 706.7), 207 (11 490.7), 302 (I1I
13.19), 313 (I11 50.23) e 318 (111 70.27).



Mubhyiddin ibn ‘Arabi 175

Continuazione: la trasposizione. Poiché il dubbio (sakf) oscilla tra
due cose senza che una di esse prevalga, ¢ simile allo stato del servitore
quando “il Vero ¢ il suo udito e la sua vista”. Colui che considera il fatto
che il Vero sia il suo udito dice che si tratta del Vero, e colui che consi-
dera I’attribuzione dell’udito al servitore, per mezzo del pronome [suo]
di “il suo udito”, sostiene che si tratta del servitore, e non c’¢ nulla che
faccia prevalere il punto di vista dell’'uno su quello dell’altro, per cui en-
trambi cadono. Se entrambi cadono allora essi restano [fermi] al regime
(hukm) del fondamento (as/) [o punto di partenza], che ¢ Pesistenza di un
servitore e di un Signore (**). Questo ¢, per un aspetto, il fondamento,
sia secondo la speculazione che secondo la Legge.

Quanto al fondamento del fondamento che va osservato prima di
questo fondamento, anzi, di cui questo fondamento ¢ un ramo (far), ¢
Pesistenza di un Signore nell’essenza di un servitore (wugiid rabb™ fi ayn
@bd™) (*%). Questo ¢ il fondamento dei fondamenti (as/ al-usil), secondo

235 Nel Cap. 369 [III 371.30] Ibn ‘Arabi precisa che “tutte le coppie di opposti,
anche se si contrappongono, e tutte le coppie di realta discordanti del Mondo, hanno
necessariamente qualcosa che le comprende (dami‘) ed in cui si riuniscono [Ibn ‘Arabi
fa qui I'esempio del bianco e del nero che si riuniscono nel colore (lawn)], ad eccezione
del servitore e del Signore, poiché nessuno dei due si riunisce mai con I'altro in qualche
realta: il servitore ¢ colui in cui non c’¢ alcun aspetto di Signoria (rubibiyya) ed il Signore
¢ colui in cui non c’¢ alcun aspetto di servitu, e quindi il Signore ed il servitore non si
uniscono mai (/@ yagtami‘u abadan)”. Non deve stupire 'uso di Signore senza 'articolo
determinativo, poiché neppure nel Corano si trova “il Signore (ar-rabb)” isolato,
trattandosi di un termine che ¢ sempre correlato a qualcosa [cfr. Gap. 558 (IV 199.35)]:
non c’¢ servitore senza Signore, ma non c’¢ neppure Signore senza servitore. Inoltre,
per Ibn ‘Arabi, ogni servitore ha un Signore che ¢ “illusoriamente” distinto dal Signore
di un altro servitore, senza che cio alteri minimamente I'Unita del Principio [cfr. la
sezione dei “Fusis al-hikam” dedicata al Profeta Ismaele]. A questo proposito si puo
citare la seguente affermazione di René Guénon, tratta da “Lhomme et son devenir selon le
Védanta”, pag. 93: “Pour I'ésotérisme islamique aussi, I’'Unité, considérée en tant qu’elle
contient tous les aspects de la Divinité (4srdr rabbdniya ou «mystéres dominicaux»), «est
de ’Absolu la surface réverbérante a innombrables facettes qui magnifie toute créature
qui 8’y mire directement».®

236 Ho trovato un solo punto in cui Ibn ‘Arabi sembra fornire qualche spiegazione
su questa affermazione; nel Cap. 449 [IV 64.7] egli precisa: “Il Profeta, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: «Il servitore (hadim) della gente
¢ il loro signore (sayyid)» in quanto si occupa delle loro faccende mentre essi sono
incapaci di occuparsi di cio che ¢ richiesto dai loro stati. Chi conosce la forma della
liberta d’azione (fasrif) conosce il rango del signore rispetto al rango del servitore: il
servitore ¢ caratterizzato dall’obbedienza all’'ordine del suo signore, mentre il signore ¢
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lo svelamento e la Legge per un altro aspetto, quindi agisci conforme-
mente a cio che si rafforza presso di te in quello, e, quale sia la tua fonte
(masrab), fermati ad essa finché I’aspetto della verita nella questione di-
venta chiaro per te: allora sarai uno della Gente dello svelamento ¢ della
realizzazione (wugid).

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DELLA ROTTURA DEL DIGIUNO
DI OBBEDIENZA VOLONTARIA

[634] Uno diloro [dottori della Legge] ha riferito il consenso sul fatto che
colui che inizia il digiuno per obbedienza volontaria e poi lo rompe per un
motivo giustificato non ¢ tenuto a recuperare. Vi ¢ divergenza se egli lo
interrompe deliberatamente, senza un motivo valido: ¢’¢ chi sostiene che
sia tenuto al recupero e chi sostiene che non sia tenuto ad esso.

Continuazione: la trasposizione. Se 'uomo intraprende un’azione
per mezzo della servitu di libera scelta (‘wbadiyyat al-thtiyar), invero
impone a se stesso la servitu poiché in quella imposizione egli ritorna
alla sua origine, il cui regime ¢ quello della servitu di costrizione (al-
wirar), e quindi nella obbedienza volontaria incombe su di lui cio
che gli incombe nell’obbligatorio. Chi considera che il Vero ha fatto
scegliere questo servitore, sostiene che il regime (fukm) del Vero non ¢
rimosso da lui in questa azione: cio conduce a essere in contrasto con
il Vero perché la libera scelta viene messa al posto della costrizione ed
egli si comporta con Lui con il comportamento della libera scelta: se

caratterizzato dall’occuparsi delle necessita del suo servitore [...] Se sai questo conosci
il tuo grado ed il tuo rango ed il significato della tua Signoria (rubabiyya) ¢ su chi sei
Signore nell’essenza di un servitore [o: pur essendo essenzialmente un servitore]“. Non
posso pero escludere che il significato dell’espressione sia un altro, e cio¢ che I'essenza
stessa del servitore determini l'esistenza di un Signore. Come ha precisato René
Guénon: “la distinction méme de PEtre et du Non-Etre est, somme toute, purement
contingente, puisqu’elle ne peut étre faite que du point de vue de la manifestation,
qui est lui-méme essentiellement contingent [...] nous devons bien nous rendre compte
que cette distinction n’existe pas en soi, que c’est nous qui lui donnons son existence
toute relative” [“Les états multiples de létre”, pagg. 27 e 37]. E Palingenius nel suo primo
articolo, Le Démiurge, aveva scritto: «Nous sommes des étres distincts en tant que nous
créons nous-mémes la distinction, qui n’existe que dans la mesure ou nous la créons».
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vuole recupera di sua libera scelta e se vuole non recupera. Su questa
questione la trasposizione ¢ lunga, ma questo ¢ sufficiente per questo
libro. L'essere assoggettato al rispetto delle norme (laklifj dimostra
I'essenza del servitore, sia egli costretto o libero di scegliere.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DI
COLUI CHE, DIGIUNANDO VOLONTARIAMENTE,
ROMPE PER DIMENTICANZA

Vi ¢ divergenza tra i dottori al suo riguardo: un gruppo sostiene che
egli ¢ tenuto al recupero ed un altro gruppo sostiene il contrario. o
sostengo che egli si astenga dal recupero, in forza della notificazione
(habar) trasmessa al riguardo (**7).

Continuazione: la trasposizione. Colui che dimentica ¢ colui che
si astiene da ci0 che ha scelto, dopo averlo scelto. Se cio dipende da una
passione dell’anima allora ¢ tenuto al recupero, se invece dipende dal
suo essere occupato in una stazione o in uno stato spirituale o con un
Nome divino, non ¢ tenuto al recupero. Il giudizio riguardo al recupero
dipende qui dall’oggetto della sua obbedienza volontaria.

237 Non sono riuscito a tracciare la notificazione a cui Ibn ‘Arabi si riferisce, ma Abu
Da’ud riporta [XIV-39] che Abt Hurayra ha detto: “Un uomo venne dal Profeta, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, e gli disse: “O Inviato di Allah, ho
mangiato e bevuto dimenticandomi che stavo digiunando”, ed egli rispose: “Allah ti ha
nutrito e ti ha dato da bere”.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DEL DIGIUNO DEL GIORNO DI ‘ASURA’

Vi ¢ divergenza riguardo a quale giorno di Muharram esso corrisponda.
Si dice che sia il decimo (**¥), e ¢io ¢ corretto ed ¢ quanto sostengo io, ¢
si dice che sia il nono.

Continuazione: la trasposizione. Qui vige il potere del Nome

“il Primo e I’Ultimo”. Colui che viene fatto risiedere nella stazione

238 1l giorno di ‘A%ar@’, termine derivato da una radice che significa “dieci”,
corrisponde alla festa ebraica del Yom Kippur, o Giorno dell’Espiazione [in arabo yawm
al-kaffara], che conformemente a Levitico XVI-29, si celebra nel decimo giorno del mese
di Tishri, primo mese del calendario ebraico, con un digiuno di 24 ore e con numerose
altre astensioni. Secondo quanto viene riportato nelle raccolte canoniche di ahadit, gli
arabi praticavano questo digiuno gia all’epoca della gahiliyya, cio¢ prima dell'Islam.
Quando il Profeta arrivé a Medina, il digiuno del giorno di ‘A$tra’ divenne un obbligo
di istituzione divina (fard), poi, quando venne istituito il digiuno del mese di Ramadan,
quello del giorno di ‘Asra’ divenne un digiuno di obbedienza volontaria. Pochi mesi
prima della sua morte, il Profeta ingiunse infine di non digiunare il decimo giorno
di Muharram, bensi il nono [e 'undicesimo]. Lo Sayb ‘Abd al-Qadir al-Gilani, nel
suo “Al-gunya li-talibi-tartq al-haqq”, riporta numerose tradizioni, non recensite nelle
raccolte canoniche, che elencano i motivi di eccellenza del giorno di ‘A§iara’, tra cui
uno fadit trasmesso da Ibn ‘Abbas, secondo il quale: “Allah, PAltissimo, ha creato i
Cieli nel giorno di ‘A§ara’, ha creato le montagne nel giorno di ‘A3ara’, ha creato gli
oceani nel giorno di ‘A3iir@, ha creato la Penna e la Tavola custodita nel giorno di
‘Ajard’. Egli ha creato Adamo, su di lui la Pace, nel giorno di ‘Ajird’ e lo ha fatto
entrare nel Paradiso nel giorno di ‘Agara’. Abramo, su di lui la Pace, nacque nel giorno
di ‘Agara’ ed Allah lo salvd dalla fornace nel giorno di ‘A3ara, e riscatto suo figlio
dallessere sacrificato nel giorno di ‘Asara’. Egli fece annegare il Faraone nel giorno di
‘Asard’....". Allepoca del Profeta il giorno di ‘A$ira’ non era pertanto considerato un
giorno “infausto”. Ma il martirio di Sayyidna al-Husayn nella battaglia di Kerbela,
avvenuto il 10 di Muharram dell’anno 61 dall’Egira, trasformo per gli sciiti il giorno
di ‘Asara’ nel giorno pit infausto dell’anno. Va osservato che René Guénon, che nei
primi anni del suo soggiorno al Cairo viveva in prossimita della Moschea di Sayyidna
al-Husayn, frequentandola quotidianamente, dal 1930 al 1934 dato quasi tutti i suoi
articoli secondo il calendario islamico: tuttii 40 articoli [o le parti di articoli pubblicati
in piu numeri] riportano una sola data, ad eccezione di “At-Tawhid”, pubblicato nel
n® di Luglio di Le Voile d’Isis nel 1930, che riporta due date, “Gebel Seyidna Mousa
[cio¢ il monte Sinai], 23 shawal 1348 H.”, e “Mesr [cio¢ il Cairo], Seyidna El-Hussein,
10 moharram 1349 H (anniversaire de la bataille de Kerbela)”. Si puo notare che la
seconda data non viene collegata all*Agiara’, bensi al martirio di Sayyidna al-Husayn;
inoltre vien da chiedersi se il fatto di avere indicato due date non possa anche spiegarsi
con lo scrupolo di non lasciar adito al dubbio che, indicando solo la data del 10 di
Muharram, egli avesse “intrapreso” la redazione dell’articolo in un giorno “infausto”,
in cui ¢ raccomandato di non prendere iniziative.
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(magam) dell’Unita della Sua Essenza, digiuna il decimo [giorno] poiché
[il dieci] ¢ la prima delle unita delle decine, mentre colui che viene
fatto risiedere nella residenza del Nome divino “I’Ultimo”, digiuna il
nono giorno poiché il nove ¢ I'ultimo dei numeri semplici. E poiché il
digiuno, cio¢ il digiuno di ‘Aara’, & auspicato (muraggab) e la sua natura
di obbligo di istituzione divina (fard) precede 'obbligo [del digiuno] di
Ramadan, con una divergenza [tra i dottori della Legge] riguardo alla
sua natura di obbligo di istituzione divina, ¢ valida per esso la stazione
dell’obbligatorieta ed il suo regime ¢ quello dell’obbligatorio (wagib).
Colui che digiuna in questo giorno ottiene la vicinanza di cio che ¢
obbligatorio ¢ la vicinanza di ci6 che ¢ raccomandato, ¢ gli competono
due gradi di contemplazione e due teofanie, che conosce chi le gusta in
quanto ha digiunato nel giorno di ‘Asara’.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DELI’ECCELLENZA DEL DIGIUNO
DEL GIORNO DI ‘ASURA’

Muslim ha riferito, sull’autorita di Abu Qatada, che I'Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat ¢ la Pace, ha
detto riguardo al digiuno del giorno di ‘Asara’ “Mi aspetto (ahtasibu)
da Allah che gli venga perdonato per I’anno precedente” (**%). Quindi
Pattivita (haraka) del giorno di ‘Asara’ equivale nella forza alle forze di
tutti 1 giorni dell’anno, in quanto ogni giorno viene trattato da parte
del rito del digiuno con cio che gli si addice, e [il giorno di ‘Asara’],
per mezzo della sua forza (quwwa), prende su di sé il peso, al posto di
colui che ha digiunato in esso, di tutti 1 peccati che egli ha commesso
nell’anno precedente. Quindi egli non viene punito per nulla di cio che
ha commesso in Ramadan ed in altri giorni e notti di grazia, malgrado
Ramadan sia piti eccellente di ‘Aara’, e cosi pure il giorno di ‘Arafah,
la notte del Qadr ed il giorno di Venerdi.

Cio ¢ simile al caso del’'Tmam che dirige nella sa/at chi ¢ piu eccellente
di lui - come [‘Abd ar-Rahman] Ibn ‘Awf quando diresse I'Inviato di

239 Hadit riportato da Muslim, XIII-196, Aba Da’ud, XIV-33, at-Tirmidi, Ibn Maga,
¢ da Ibn Hanbal.
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Allah (*9), che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, la cui
eccellenza ¢ certa — e che si prende carico delle dimenticanze di colui che
viene diretto, anche se ¢ piu eccellente di lui. Quindi non ¢ inverosimile
che il digiuno del giorno di ‘Asara’ porti su di sé il carico dei peccati
commessi in tutti 1 giorni dell’anno. Se tu contemplassi la realta, o fossi
della Gente dello svelamento, conosceresti la validita di cio che dico e
[sapresti anche] c10 che vogliono dire il Legislatore ed il conoscitore
quando affermano: “Mi aspetto da Allah”. Essi dicono quello per la
buona opinione nei confronti di Allah; questa ¢ una espressione di adab
usata nei confronti di Allah malgrado egli sappia da Allah che Allah i
perdonera. Allah ha detto: “Forse Allah ritornera a voi [con il perdono]”
(Cor. IX-102) ed Egli, Gloria a Lui, sa per certo cio che fara con i Suot
servitori e malgrado quello ha usato I’espressione ottativa. A maggior
ragione la creatura deve adottare questa caratteristica poiché essa le
spetta realmente se Allah non I’ha informata, e se Allah I’ha informata
essa resta secondo l'origine, osservando 1’adab con Allah, I’Altissimo.

Non vedi che egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, malgrado la certezza che sarebbe morto, avendogli detto Allah:
“Tu morirai ed essi moriranno” (Cor. XXXIX-30) fece eccezione
quando arrivo al Baqr® [il cimitero di Medina] e si fermo presso le tombe
e saluto [i morti] dicendo: “Invero, se Allah vuole, ci uniremo a voi” (**'),
ed ha fatto eccezione (istaind) ad una faccenda certa (**%); ed ¢ uguale che
I’eccezione riguardi la morte o la fede, poiché entrambe erano certe

240 All'epoca della spedizione di Tabuk, secondo quanto riporta al-Waqidi, una
mattina il Profeta tardo un po’ a fare abluzione. Gli uomini si erano gia disposti in
ranghi per la salat del fagr, e temendo che il Sole sorgesse, decisero che Ibn ‘Awf li
avrebbe diretti. Avevano gia fatto la prima rak‘at quando comparve il Profeta che fece
segno a Ibn ‘Awf di continuare e si uni ai ranghi. Quando la salat fu terminata, dopo
aver recuperato la prima rakat, il Profeta disse: “Avete fatto bene, poiché in verita un
Profeta non puo morire fintanto che non ha fatto la salat dietro la guida di un uomo pio
della sua comunita”. Cfr. gli ahadit riportati da Muslim, IV-105 e 106, e da an-Nasa’i,
1-87. ‘Abd ar-Rahman Ibn ‘Awf fu uno dei primi ad entrare nell’Islam, era tanto ricco
quanto generoso, ¢ fu tra coloro a cui venne promesso il Paradiso, secondo uno hadit
riportato da Abu Da’ad, XXXIX-8.

241 Hadi riportato da Muslim, 11-39, X1-103 e 104, Abu D2’ud, XX-79, an-Nasa’1, Ibn
Maga, e da Ibn Hanbal.

242 11 verbo istatna significa, nel linguaggio dei grammatici, escludere il soggetto dal

raggiungimento dell’'oggetto dell’eccezione o dal predicato che include altri soggetti.
L'espressione ustitna’si usa inoltre per indicare la formula “Se Allah vuole (in Saa Alla)”.
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per lui. Quello ¢ adab divino, poiché Allah gli aveva detto: “Non dite
di una cosa, certo faro quello domani se non [aggiungendo] se Allah
vuole” (Cor. XVIII-23). E quando egli, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e la Pace, ha usato Pespressione “ci uniremo ({@higin)”,
con 1l participio attivo [in arabo], ha fatto eccezione, conformandosi
all’ordine di Allah, I’Altissimo.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DI
CHI DIGIUNA IN QUEL GIORNO SENZA AVERNE
FORMULATO LP’INTENZIONE DI NOTTE

Al-Buhari ha riferito che Salama ibn al-Akwa‘ ha detto: “L’Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ordino ad
un uomo di Aslam di annunciare alla gente: Chi ha mangiato completi
il resto del giorno [astenendosi dal mangiare] e chi non ha mangiato
#3). Stabili cosi il suo regime
(hukm) in analogia al regime di chi non ha formulato Iintenzione

digiuni, poiché oggi ¢ il giorno di ‘A$ara™ (

di digiunare perché in dubbio sul primo giorno di Ramadan ed ha
mangiato, poi si conferma che quel giorno fa parte di Ramadan e gli ¢
imposto di astenersi e di recuperare. Questa ¢ una tradizione autentica
(sahih), ed ha detto: “[egli] completiil resto del giorno”, senza qualificarlo
come uno che digiuna. Questo fadit ¢ rafforzato da quello del recupero
riportato da Abu Da’ud sull’autorita di ‘Abd ar-Rahman ibn Salama
da suo zio: “Aslam [633] si reco dal Profeta, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e la Pace, e disse: “Avete digiunato oggi?”, ed essi
risposero di no, al che aggiunse: “Completate il resto del vostro giorno
e recuperate” (2), cio¢ il giorno di ‘Asara’. Tuttavia questo hadit non &
incluso tra quelli autentici.

Egli [su di lui la Pace] osservo la sacralita di quel giorno per il segreto
che Allah possiede in esso e che rende elevata la sua eccellenza sui Suoi
servitori. Qui si manifesta I’eccellenza dell’astensione dal cibo e dalle
bevande, anche se non si sta digiunando: si tratta della fame (¢ di cui
943 Hadit riportato da al-Bubri, XXX-21, Muslim, XII1-133, ad-Darimi, ¢ da Ibn
Hanbal.

244 Hadit riportato da Abu Da’ad, XIV-65, an-Nasa’t, XXII-65, Ibn Maga, e da Ibn
Hanbal.
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parlano i Sufi nei loro discorsi (**). A questo riguardo dico:

1o ho_fame, non sto digiunando. La mia anima invero

disputa con me per otlenere la ricompensa connessa al digiuno.
Se svanisse questa piccola ricompensa, certamente nov diremmo
che il digiuno ¢ obbligatorio, ed anche la vegla.

1 servitore resta servitore di Allah finché non

e in se stesso un bersaglio alla portata di un arciere (ramin)

Quando [il Profeta, su di lui la Pace] ordino di recuperarlo, confermo
la sua somiglianza con Ramadan - ¢ non con un voto determinato [di
digiunare] quando il suo giorno viene mancato, poiché in questo caso
non va recuperato - anche se chi si trova in quella condizione si astiene
per il resto del giorno, non avendo egli formulato I'intenzione di notte.

Quando ci ha ordinato di digiunare in esso [nel giorno di ‘Aara’] e ci
ha incitato a farlo, ci ha ordinato di contrapporci alla Gente del Libro
(219), gli Ebrei ed i Cristiani, in quello che essi hanno imposto a loro stessi
senza esserne autorizzati da Allah, cambiando ed alterando [la Legge
ricevuta]. Egli non ha distinto per noi cio che essi hanno prescritto a
loro stessi da cio che ha prescritto loro il loro Profeta, e per questo ci
¢ stato ordinato di contrapporci a loro solo ottemperando a cio che
il [nostro] Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ci ha confermato di quanto era prescritto per legge per loro e
che conosciamo con certezza, come la lapidazione della donna che
ha abbandonato il marito [per adulterio] e il fare la salat quando ci
st ricorda di averla dimenticata. E quando [il digiuno del giorno di
‘Astra’] & stato specificato ne abbiamo avuto scienza.

Allah, PAltissimo, ha detto riguardo ai Profeti: “Costoro sono coloro
che Allah ha guidato, quindi seguite la loro guida” (Cor. VI-90), ed ha
detto: “Egli ha prescritto per voi della religione cio che ha ordinato a

245 Ibn ‘Arabt ha dedicato alla «fame» il Cap. 106, ove la definisce come la morte bianca,
¢ ne ha trattato anche nel Cap. 53 e nel «Hilyat al-abdal», di cui sono disponibili una
traduzione francese, pubblicata nel 1950 nei numeri 286 ¢ 287 di Etudes Traditionnelles,
ed una inglese a cura di Stephen Hirtenstein, pubblicata nel 2008 dalle edizioni ‘Anqa
di Oxford con il titolo “The four pillars of spiritual transformation”.

246 Hadit riportato da Ibn Hanbal.



Mubhyiddin ibn ‘Arabi 183

No¢” (Cor. XLII-13), ed egli, su di lui la salat e la Pace, ha detto: “No1
siamo piu degni di Mose di voi” (*'), indicando con “noi” se stesso e
la sua comunita. Quindi noi siamo piu degni di Mos¢ degli Ebrei in
quanto esst non hanno creduto in tutto cio che Mosé ha apportato: se
essi avessero creduto in quello avrebbero avuto fede in Muhammad, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, e nel suo Libro. A
noi ¢ stato ordinato di aver fede in lui [Mose] ed in cio che ¢ disceso su
di lui. Poi 1l Vero notifico quello riguardo a noi ¢ la Sua notificazione
¢ veridica. Non ¢ quindi possibile nella comunita di Muhammad, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, che un credente
di essa abbia fede in una parte [degli Inviati] e non in un’altra [cfr.
Cor. IV-150 a 152]: questa ¢ una sollecitudine divina, in quanto Allah
ha notificato la nostra impeccabilita riguardo a quello, e questa ¢ una
buona novella per noi. I’Altissimo ha detto: “L’Inviato di Allah ha fede
in c10 che ¢ stato fatto discendere su di lui dal suo Signore, ed 1 credenti
tutti hanno fede in Allah, nei Suoi Angeli, nei Suoi Libri e nei Suoi
Inviat, e non fanno distinzione tra uno dei Suoi Inviati...” (Cor. I1-285).

Tra le cose che ha apportato Mosé vi ¢ il digiuno del giorno di ‘Asara’ e
noi crediamo in cio e digiuniamo in quel giorno per ordine dell’Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, come
un obbligo di istituzione divina (fard) — con qualche divergenza al
riguardo da parte del dottori della Legge — come digiuno in esso Mose
per obbligo di istituzione divina. Poi Allah ha reso obbligatorio per noi
Ramadan e ci ha lasciato la scelta riguardo al digiuno di ‘Aara’ (**9),
e quindi noi digiuniamo in esso per via della precedenza (awlawiyya)
e riuniamo cosi in esso la ricompensa di cio che ¢ obbligatorio e di
cio che ¢ supererogatorio, con un grado aggiuntivo rispetto ai credenti
della gente di Mose, su di lui la Pace. E quando egli, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ci ordino di contrapporci agli
Ebrei, ci ordind di digiunare un giorno prima di ‘A§ara’, cioé il nono
[di Muharram], ed un giorno dopo di esso, cio¢ 'undicesimo. Egli,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ci ha detto:
“Digiunate il giorno di ‘A§ira’ e contrapponetevi in esso rispetto agli

247 Hadit riportato da al-Buhari, LX-24, LXIII-52, LXV, ad Sura XX, 2, ¢ da Muslim,
XII1-127 e 128.

248 Cfr. gli ahadit riportati da al-Buhari, XXX-1 e 69, Muslim, XIII-113, 114, 116-118,
121, 124 e 125, e da Abu Da’ud, XIV-64.
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Ebrei: digiunate un giorno prima di esso ed un giorno dopo di esso” (**%),
e non ha detto: “contrapponetevi a Mose”. Invero Allah ci ha protett
dal contrapporci ai Profeti, anzi Allah ha lasciato cadere per noi parte
delle loro Leggi, come ha fatto decadere per not parte di cio che ci aveva
prescritto, e noi crediamo 1in tutto ci6 abroga (ndsi) [un’altra norma] ed
in tutto cio che ¢ stato abrogato (mansih) in ogni Legge tradizionale, ma
dalla fede non segue necessariamente 'esistenza dell’opera, a meno che
questa non sia ordinata (2'). E in questa misura che ci contrapponiamo
agli Ebrei.

Per questo i nostri dottori hanno pensato che ‘Asara’ fosse il nono di
Muharram, non per altro. Noi abbiamo riportato a questo riguardo
cio che conferma quanto abbiamo detto sul fatto che esso ¢ il decimo
giorno. Abbiamo in effetti citato lo fadit di Abu Ahmad ibn ‘Adi al-
éurgini, che ha riportato le parole di Ibn Huyayy trasmesse da Da’ud
ibn ‘Ali, da suo padre e da suo nonno, [secondo le quali] il Profeta, su di
lui la Pace, ha detto: “Se restero in vita fino all’anno prossimo, digiunero
un giorno prima di esso ed un giorno dopo di esso” (*!). Il secondo fadzt
¢ quello riportato da Muslim sul racconto di al-Hakam ibn al-A‘rag, che
disse: “Arrivai da Ibn ‘Abbas che riposava con la testa reclinata sul suo
mantello presso Zemzem e gli dissi: “Informami sul digiuno del giorno
di ‘A%ara”, ed egli rispose: “Quando tu vedi il crescente di Muharram
conta otto [giorni] poi alla mattina del nono digiuna”. Chiest: “E cosi
che digiunava Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace?”, ed egli rispose di si” (%), cio¢ se egli fosse vissuto fino
all’anno seguente. Conferma cio che abbiamo detto anche cio che ha
riferito Muslim da parte di Ibn ‘Abbas, che ha detto: “Quando I'Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, digiuno
il giorno di ‘Asara’. E ci ordiné di digiunare in esso, gli dicemmo: “O
Inviato di Allah, questo ¢ un giorno a cui gli Ebrei ed 1 Cristiani danno
grande importanza”, e 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace, disse: “Quando saremo nell’anno a venire,

2491-1”41:,5 r 1 portdm ddlbn H dnbdl’l-ﬂl ................................................
250 Cioe i credenti devono aver fede in tutte le Leggi tradizionali, ma devono mettere
in pratica solo le prescrizioni che ¢ stato ordinato loro di osservare dal Profeta.

251 Hadit non recensito nelle raccolte canoniche.

252 Hadit riportato da Muslim, XIII-132, Abu Da’ud, XIV-64, at-Tirmidi, e da Ibn
Hanbal.
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se Allah vuole, digiuneremo il nono giorno”. [Ibn ‘Abbas] disse: “E non
arrivo [per lui] 'anno seguente, perché I'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, mori” (**). Quindi egli
non digiuné il nono giorno in quanto ‘A$ira’ - se avesse digiunato — e
digiuno il giorno di ‘A§ara’, certificando il decimo giorno di Muharram.
Non ¢ quindi corretto dire che il nono giorno ¢ ‘Asira’, malgrado
Pesistenza di queste notificazioni.

Abbiamo gia menzionato la saggezza del digiuno del nono e del decimo
giorno riguardo al Nome “il Primo” ed al Nome “I'Ultimo” in questa
sezione; analogamente diremo anche del digiuno del giorno che segue
‘Asara’, affinché si sappia la connessione con cio che abbiamo indicato
al riguardo. Diciamo dunque che esso ¢ collegato con il Nome “il
Primo” come ‘Asiira’ nel decimo, poiché il dieci ¢ la prima delle decine
e l'undici ¢ il primo nella composizione dei numeri, cio¢ il primo [636]
nella composizione delle decine con i numeri semplici.

Osserva la saggezza del Legislatore nel suo ordine di digiunare il giorno
prima di esso ed il giorno dopo di esso, direttamente connessi ad esso,
affinché gli Ebrei non dicano: “Certo il suo digiuno ¢ voluto (magsid) a
causa nostra”, poiché una cosa simile ¢ biasimata riguardo agli obblighi
di istituzione divina - a meno che I'vomo non stia compiendo un’opera
[di obbedienza volontaria o un voto] nel qual caso puo non curarsene,
anche se ha luogo la proibizione ({a/gir). [Analogamente] ci ¢ stato
proibito di far precedere Ramadan da uno o due giorni di digiuno, a
meno che la persona non stia gia facendo un digiuno [recuperando ad
esempio dei giorni persi, o avendo fatto un voto].

Poi fa parte della saggezza il fatto che ci ha vietato di digiunare il giorno
della rottura, affinché il digiuno di Ramadan non sia seguito da un altro
digiuno, distinguendo il diritto (kagq) dell’obbligo di istituzione divina da
cio che ¢ supererogatorio, a differenza della considerazione del giorno
di Venerdi: parleremo del suo digiuno, se Allah I’Altissimo vuole, in
questo capitolo.

253 Hadit riportato da Muslim, XIII-132, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEL
DIGIUNO DEL GIORNO DI ‘ARAFA

s\

E stato riferito nello fadit confermato che 'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto riguardo al
digiuno del giorno di ‘Arafa (**): “Mi aspetto (ahiasibu) da Allah che gli
venga perdonato per I'anno precedente e per 'anno seguente” (*); lo
ha riportato Muslim sulla base della narrazione di Abu Qatadah.

Colui che digiuna in questo giorno prende un’ampia porzione di cio
che Allah ha concesso al Suo Profeta, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e la Pace, nel Suo detto: “Affinché Allah ti perdoni 1 tuoi
peccati passati e futuri” (Cor. XLVIII-2), e quindi 'Inviato di Allah, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, non smise per tutta
la sua vita di essere nel regime di colui che digiuna nel giorno di ‘Arafa.

Il Legislatore lo ha caratterizzato con il nome di ‘Arafa per la nobilta
del termine “conoscenza (mafifa)”, che significa la scienza (im) (*°). La

254 11 giorno di ‘Arafa ¢ il giorno in cui i pellegrini stazionano nella piana di ‘Arafa
o ‘Arafat, situata a circa 21 chilometri ad Est della Mecca, fuori dal territorio sacro e
delimitata a Nord da una cresta rilevata che porta lo stesso nome. I riti del giorno di
‘Arafa, che corrisponde al nono giorno del mese del pellegrinaggio, si svolgono sopra ed
intorno ad una collinetta di 60 metri, chiamata anch’essa ‘Arafa, ma pit comunemente
denominata gabal ar-rahah. 11 termine ‘Arafa deriva dalla radice verbale ‘arafa, che
significa conoscere o riconoscere: secondo la tradizione Adamo ed Eva, separatisi dopo
I'espulsione dal Paradiso, si ritrovarono in questo luogo e si riconobbero (ta@rafa).

255 Hadit riportato da Muslim, XIII-196, Abt Da’ad, XIV-53, at-Tirmidi, Ibn Maga,
¢ da Ibn Hanbal.

256 Scienza e conoscenza sono due termini che in italiano ed in francese hanno
significati non del tutto sovrapponibili, anche se entrambi esprimono il concetto di
sapere. René Guénon, ne “L’homme et son devenir selon le Véddnta”, a pag. 84, precisa che
“Le mot sanskrit fndna est identique au grec I vwog par sa racine, qui est d’ailleurs aussi
celle du mot «connaissance» (de co-gnoscere), et qui exprime une idée de «production»
ou de «génération» parce que I'étre «devient» ce qu’il connait et se réalise lui-méme
par cette connaissance®. D’altra parte Guénon, pur traducendo Frndna sempre con
Conoscenza, traduce Vidyd sia con Scienza che con Conoscenza, e pur parlando di
scienze tradizionali e di scienze profane, non usa mai, se non riportando frasi non
sue, I'espressione conoscenza profana, ma parla piuttosto di “savoir profane” o di “culture
profane”: sembra quindi attribuire in francese alla conoscenza un significato piu
profondo di quello attribuito alla scienza. In arabo, i due termini ma%ifa e Um, pur
essendo correttamente traducibili come conoscenza e scienza [ed ¢ cosi che Guénon li
traduce], non comportano pero gli stessi significati che tali termini hanno nelle lingue
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conoscenza, nella lingua con cui ¢ stato inviato il nostro Profeta, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ¢ transitiva per
un solo oggetto ¢ quindi le spetta 'unita (ahadiyya) (*7), ed essa ¢ un
nome nobile con cui Allah ha chiamato la scienza: quindi la conoscenza
¢ scienza dell’Unita (‘Wm bi-l-ahadiyya). La scienza ¢ talvolta connessa
con l'unita e con altri oggetti [di scienza], diversamente dal termine
conoscenza: quindi 1 due termini si differenziano per cio a cui essi si
applicano. Talvoltala scienza prende in pratica il posto della conoscenza,
come hanno menzionato 1 grammatici. Essi trovano una testimonianza
di quello nel detto dell’Altissimo: “... voi non li conoscete (la ta Jamin),
Allah li conosce” (Cor. VIII-60), la cui interpretazione (la’wil) ¢ “voi
non li riconoscete (i ta 7ifun)”, e quindi rende transitiva la scienza verso
un solo oggetto, per sostituzione. La conoscenza non ha giurisdizione
se non riguardo all’Unita ed essi [1 grammatici] trascurano cio che not
sappiamo. Anche la scienza ha come oggetto (talaba) ’'Unita e per questo
¢ corretto che la conoscenza sia uno dei suoi nomi, poiché la Scienza ¢ il
fondamento ed ¢ un Attributo del Vero, mentre la conoscenza non ¢ un
Suo Attributo, ed Egli non possiede un Nome corrispondente per noi ad
essa nella Legge, anche se essa e la scienza hanno la stessa definizione.
Ma la conoscenza ¢ uno dei nomi della scienza, come abbiamo detto,
ed il conoscitore (al- @f) ¢ uno dei nomi che ha tra di noi colui che ha la
scienza dell’Unita (al- @lim bi [-ahadiyya) (**®).

occidentali: ma%ifa non implica 'idea di generazione o produzione, ma piuttosto di ri-
conoscimento, rendendolo cosi simile al concetto platonico di anamnesi; 'opposto di
ma‘rifa & inkar, che significa negazione, disconoscimento, mentre l'opposto di %m ¢ gahl,
che significa ignoranza. Infine, mentre in arabo ai due sostantivi corrispondono due
verbi transitivi, ‘arafa e ‘alima, in francese ed in italiano solo alla conoscenza corrisponde
un verbo, conoscere, mentre la scienza non ha un verbo corrispondente.

257 Nel suo Mawaqi “an-nugam [a pag. 26 dell’edizione del Cairo del 1907], Ibn ‘Arabi
precisa: «La conoscenza ti da la scienza di una sola cosa e non ti fornisce se non un
solo insegnamento [o vantaggio (f@7da)], in quanto essa ¢ transitiva per un solo oggetto
(tata‘addaila maf il wahid), mentre la scienza ti da due insegnamenti in quanto ¢ transitiva
per due oggetti». I grammatici arabi riportano come esempio la frase «li sai credenti»,
che ha due complementi oggetto ed in cui il verbo corrispondente all’italiano sapere ¢
‘alima, e non puo essere ‘arafa, in quanto ‘arafa pud avere un solo complemento oggetto.

258 Nel Cap. 177 [11 318.30] Ibn ‘Arabi precisa: ”Vi ¢ divergenza tra i nostri compagni
riguardo alla stazione della conoscenza ed al conoscitore ed alla stazione della scienza
ed al sapiente. Un gruppo sostiene che la stazione della conoscenza ¢ dominicale
(rabbani) e la stazione della scienza ¢ divina, compreso me stesso ed i realizzati come
Sahl at-Tustarl, Abu Yazid, Ibn al-‘Arif ed Aba Madyan. Un altro gruppo sostiene
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che la stazione della conoscenza ¢ divina e la stazione della scienza ¢ inferiore ad essa.
Anch’io sostengo questo, poiché per conoscenza essi intendono cio che io intendo per
scienza, ¢ per scienza essi intendono cio che io intendo per conoscenza. Quindi la
divergenza ¢ puramente verbale”. Nel Cap. 441 [IV 54.29] aggiunge: “Sappi che Allah
ha distinto i conoscitori (‘@rifin) ed i sapienti (‘ulama’) per mezzo di cio con cui li ha
caratterizzati, differenziando gli uni dagli altri. La Scienza ¢ un Suo Attributo, mentre
la conoscenza non ¢ un Suo Attributo. Il sapiente ¢ divino, il conoscitore ¢ dominicale,
secondo il linguaggio tecnico [degli iniziati]. Anche se la scienza, la conoscenza ed il
sapere (figh) hanno tutti lo stesso senso, si comprende tuttavia che ¢’¢ una differenza
tra di loro nel significato (dalala), cosi come essi si differenziano nei termini. Del Vero
si dice che ¢ sapiente, ma non si dice di Lui che ¢ Conoscitore, né che ¢ Dotto (fagih),
mentre tutti questi tre attributi si applicano all'uomo. La lode (fana’) dell’Altissimo
piu perfetta riguardo a colui che ha eletto tra 1 Suoi servitori ¢ con la Scienza, piu
di cio con cui Egli loda i conoscitori, e noi sappiamo che la Sua elezione di colui che
condivide con Lui Iattributo ¢ quella pit grande presso di Lui, in quanto egli vede se
stesso in lui: il sapiente ¢ lo specchio del Vero, ma il conoscitore ed il dotto non sono
uno specchio per Lui, I’Altissimo. Per noi ogni sapiente in cui non si manifestano i frutti
della sua scienza e che non ¢ governato da essa non ¢ un sapiente, ma ¢ un trasmettitore
(nagil). La Scienza si accompagna senza dubbio alla Misericordia e quando vedi uno
che pretende di avere la scienza e non afferma l'universalita della Misericordia, egli
non possiede alcuna scienza. La misericordia precede la Scienza: essa cerca [o ha
come oggetto (lalaba)] il servitore, poi la segue la Scienza. Questa ¢ la scienza della
Via che percorre la Gente di Allah e la Sua élite, ¢ cio corrisponde al Suo detto: “Gli
abbiamo dato una Misericordia da parte Nostra ¢ gli abbiamo dato una Scienza da
presso di Noi” (Cor. XVIII-65). Questa ¢ la scienza del gusto spirituale, non la scienza
speculativa. Sappi che i conoscitori sono gli Unitari (muwahhidin), mentre i sapienti, pur
essendo Unitari in quanto conoscitori, hanno anche la scienza dei rapporti (nisab) ed
essi conoscono la scienza dell’Unita della molteplicita e dell’Unita della distinzione, e
solo loro la posseggono. [...] Quando Allah, Gloria a Lui, ha voluto caratterizzare per
noi Se stesso con cio da cui sono caratterizzati i conoscitori in quanto conoscitori, ha
usato il [termine] scienza, intendendo con essa la conoscenza, in quanto esteriormente
non ¢ applicabile a Lui, I’Altissimo, il termine conoscenza. Egli ha detto: “Voi non li
conoscete (l@ talamin), Allah li conosce” (Cor. VIII-60), e qui la scienza ha il senso di
conoscenza, non altro. Il conoscitore non vede se non Vero (kagq) e creatura (halg),
mentre il sapiente vede Vero e creatura in una creatura, ¢ quindi vede tre cose, in
quanto Allah ¢ Dispari ed ama il dispari [...] Abbiamo detto che il conoscitore ¢
dominicale, perché quando Allah ha menzionato colui che ha caratterizzato con la
conoscenza, ha detto che egli nella sua preghiera dice “Signor nostro (rabbana)” e non
proflerisce altro Nome. E I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace, ha detto: “Chi conosce (‘arafa) se stesso, conosce il suo Signore”, e non
ha detto: “sa (‘alima)”, né ha detto: “il suo Dio”, e noi siamo strettamente legati all'adab
nei riguardi di Allah, PAltissimo, e del Suo Inviato, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e la Pace, ed attribuiamo quindi a ciascun Nome ed Attributo il suo posto.
Chi vuole realizzare la distinzione tra la conoscenza e la scienza, legga cio che abbiamo
menzionato nella nostra opera “I luoghi ove tramontano le stelle (Mawaqz‘ an-nugiim)”
[pagg. 24-30], in cui ho saziato il desiderio ardente [di chi vuole sapere]”.
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Quanto alla nostra affermazione che la scienza ¢ soggetto (mawdi)
per I'Unita come la conoscenza, per cui abbiamo chiamato la scienza
conoscenza, quando diciamo: “Sapevo (‘alimiu) Zayd in piedi” (*?),
il nostro oggetto (matlib) non ¢ Zayd in se stesso né la stazione eretta
(givam) 1n se stessa, bensi la relazione (nisba) della stazione eretta con
Zayd, e c10 ¢ un oggetto unico, trattandosi di una relazione unica ben
determinata. Noi abbiamo scienza di Zayd da solo per mezzo della
conoscenza, ¢ della stazione eretta da sola per mezzo della conoscenza,
e quindi diciamo: “Ho [r1]conosciuto (‘arafiu) Zayd ed ho [ri]conosciuto
la stazione eretta”. Questo grado manca ai grammatici ed essi si
immaginano che la connessione (fa‘@/lug) della scienza della relazione
della stazione eretta con Zayd sia uguale alla sua connessione con
Zayd e con la stazione eretta, il che ¢ sbagliato. Se Zayd non fosse noto
(ma Tam) a lui e la stazione eretta non fosse anch’essa nota a lui prima di
quello, non sarebbe ammissibile che metta in relazione cio di cui non
ha scienza con cio di cui non ha scienza, perché non saprebbe se quella
relazione ¢ valida o no.

Questo tipo di scienza viene chiamata dai dottori della Bilancia delle
idee (ashab mizan al-maani), [1 logici] “concezione (lasawwur)” ed essa
¢ la conoscenza dei singoli oggetti, mentre il “giudizio (fasdig)” ¢ la
conoscenza di oggetti composti, cio¢ la relazione di un singolo con
un singolo per via della informazione dell'uno per mezzo dell’altro
(*). Secondo i grammatici si tratta dell’incoativo (mubtada’) [soggetto
nominale] e dell’enunciativo (habar), mentre per gli altri [i logici] ¢ il
soggetto (mawdi ) e attributo (mahmiil).

Torniamo all’argomento del nostro capitolo e diciamo: noi sappiamo
della nobilta del giorno di ‘Arafa per via del suo nome, per cio che
¢ stato stabilito della sua connessione con I’'Unita. “Invero Allah ¢ un
Dio Unico (wakid)” (Cor. IV-171) e I'Unita ¢ ’Attributo piu nobile per

259 1II verbo ‘alima ha in questo caso due complementi oggetto, come nell’esempio
riportato nella nota 26.

260 Nella trascrizione delle lezioni di psicologia impartite da René Guénon ¢ riportato:
«On peut dire d’une fagon générale que le jugement est affirmation d’un rapport entre
deux idées; dans la proposition, qui est 'expression verbale du jugement, les deux idées
dont il s’agit sont exprimées par deux termes qui jouent respectivement les roles de sujet
et d’attribut, et la copule, c’est-a-dire ’élément qui joint le sujet et attribut et qui est
généralement le verbe, n’est pas autre chose que I'expression du rapport lui-méme».
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I’Unico, tra I'insieme degli Attributi. Essa penetra tutte le cose esistenti
e se essa non pervadesse ogni cosa esistente non sarebbe possibile per
noi conoscere 1’Unita del Vero, Gloria a Lui. Nessuno Lo conosce se
non da sé stesso (ma arafa-hu ahad™ illa min nafsi-hi) e non c’¢ prova (dalil)
della Sua unita se non lui stesso: “Chi conosce sé stesso conosce il suo
Signore”, come ha detto [il Profeta], che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e 1a Pace, ed Abu-1-‘Atahiya ha detto:

In ogni cosa Egli ha un segno,
che indica che Egli ¢ Uno

Il segno in questione ¢ 'unita di ogni cosa e cio per cui essa si distingue da
altre simili ad essa. Quindi I'unita pervade ogni cosa, eterna e generata
nel tempo, non esistente ed esistente, ma non tutti sono consapevoli della
sua penetrazione a causa dell’intensita della sua chiarezza ed evidenza.
Cosi ¢ per la vita nel caso di coloro che sono dotati dello svelamento e
della fede, perché essa penetra in ogni cosa, sia che la vita si manifesti in
essa, come negli animali, sia che la vita sia nascosta, come nei vegetali
e nei minerali. Allah ¢ vivente, senza disputa alcuna, “e non c’¢ cosa”,
tra cio che ¢ diverso da Allah, “senza” che essa “glorifichi” Allah “per
mezzo della Sua lode” (Cor. XVII-44). Non Lo glorifica se non chi Lo
conosce, ¢ tra le condizioni del sapiente vi ¢ quella di essere vivente,
quindi necessariamente ogni cosa ¢ vivente. Poiché I'unita appartiene
alla conoscenza e I'Unita appartiene ad Allah, ’Altissimo, nella Sua
essenza, noi preferiamo il digiuno del giorno di ‘Arafa piuttosto che la
sua rottura in un posto diverso da ‘Arafa. Se siamo ad ‘Arafa sappiamo
che il digiuno appartiene ad Allah, non a noi, e preferiamo la sua
rottura piuttosto che il suo digiuno per la contemplazione diretta (Suhid)
di ‘Arafa. Comprendi!

Nella sua realta essenziale il digiuno appartiene ad Allah; analogamente,
nella sua realta essenziale I'Unita appartiene ad Allah: vi ¢ dunque una
correlazione (munasaba) tra il digiuno ed il giorno di ‘Arafa, I'uno e I’altro
essendo senza simili. Il suo digiuno [cio¢ il digiuno nel giorno di ‘Arafa]
agisce su cio0 che ¢ dopo di esso — ¢ questa proprieta nei confronti di tutti
non appartiene a nessun altro giorno — ed agisce su cio che ¢ prima di
esso, In quanto ¢ temporale e quindi ¢ definito dal prima e dal dopo. Il
senso [di questa espressione] ¢ che la sua azione ¢ globale come quella
del Vero nel dare Pesistenza alle possibilita in modo globale, senza
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spectficare un possibile ad esclusione di un altro. [Sennonché], anche
se “I’Ordine [637] appartiene ad Allah prima e dopo (min qablu wa min
ba‘du)” (Cor. XXX-4), ha usato le espressioni [prima ¢ dopo] nella forma
indeclinabile, non in quella declinata, poiché Egli, quanto ¢ Potente e
Magnificente, non ¢ limitato dal prima e dal dopo.

Ci0 che caratterizza il giorno di ‘Arafa non appartiene a nessun altro
momento temporale e quindi esso si distingue nel suo genere, anche se vi
sono opere che sono piu forti di esso in pratica, ma non sono temporali,
cioé esse non appartengono all’essenza del tempo. 1l fine di ‘Aara’ ¢ che
venga espiato I’anno che lo precede e quindi la sua connessione ¢ con
I’accaduto, mentre ‘Arafa ¢ connesso sia con I’accaduto che con cio che
non ¢ [ancora] accaduto. Quindi ‘Asara’ “toglie (rafiy”, mentre ‘Arafa
“toglie” e “respinge (dafi)” e quindi riunisce il togliere ed il respingere
(%), essendo cosi simile al Vero, in quanto il Vero ¢ connesso con cio
che esiste (mawgid) per mezzo della sua conservazione (kifz) e con cio
che non esiste (ma ditm) mediante il Suo dare Pesistenza, e cosi € ancora
maggiore la correlazione tra il giorno di ‘Arafa ed i Nomi divini.

Quindi ¢ preferibile digiunare se si ¢ in un posto diverso da ‘Arafa, e
anche se [il digiuno] ha questa proprieta (hukm) nel [giorno di] ‘Arafa,
la sua rottura ¢ superiore presso ‘Arafa rispetto al suo digiuno, per cio
che abbiamo detto, ed anche per la norma esteriore basata sul seguire
(ittiha’) e sull'imitare (1gtida’) [I’esempio profetico]. Egli ha detto riguardo
al seguire: “Seguitemi, Allah vi amera” (Cor. III-31) ed ha detto riguardo
all'imitazione: “Certo avete nell'Inviato di Allah un bel esempio” (Cor.
XXXIII-21), ed egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ha rotto in questo giorno ad ‘Arafa.

Vi ¢ divergenza tra i dottori delle regole exoteriche (‘ulama’ ar-rusim)
riguardo al digiuno del giorno di ‘Arafa fatto ad ‘Arafa, non invece
riguardo al digiuno fatto in un altro luogo, poiché in quel luogo [cio¢
ad ‘Arafa] ¢ presumibile provare la fatica e soprattutto sentirsi troppo
deboli per la preghiera (du @), ma ¢ proprio la preghiera che si vuole dal

261 I due termini dafi’ e raf’’, non si differenziano in arabo se non per la loro lettera
iniziale. Come ¢ gia stato riportato in una nota precedente, secondo alcuni lessici arabi,
il primo termine significa “mettere via, rimuovere, o far tornare indietro una cosa
prima che essa arrivi”, mentre il secondo significa “mettere via, rimuovere, o far tornare
indietro una cosa dopo che essa ¢ arrivata”.
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pellegrino in questo giorno: “La preghiera piu eccellente ¢ la preghiera
di ‘Arafa” (***). Valgono qui le stesse considerazioni che si applicano
alla rottura di colui che viaggia in Ramadan: tra 1 dottori vi sono quelli
che preferiscono che il pellegrino non digiuni nel giorno di ‘Arafa e
che colui che non ¢ pellegrino digiuni, per riunire le due tradizioni.
Abbiamo riportato all’inizio della sezione la notificazione autentica
trasmessa riguardo all’eccellenza del suo digiuno.

Ricordiamo che “il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat
e la Pace, non ha digiunato [in quel giorno] ad ‘Arafa per Misericordia
verso gli uomini” (***), che provano fatica nel digiunare [in quel giorno],
secondo quanto suppongono 1 dottori delle regole exoteriche. La realta
¢ come abbiamo detto noi: egli, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, era in grado di digiunare, per quanto riguardava lui,
ma ha vietato alla sua comunita [con il suo esempio, non con un divieto
formale] di digiunare ad ‘Arafa. La stessa cosa ¢ successa nella Legge,
come nel caso del matrimonio della donna che viene offerta (nikah al-
hiba), che ¢ una sua prerogativa ma che ¢ vietato alla sua comunita
senza che vi sia alcuna divergenza a questo proposito, o come il digiuno
ininterrotto (wisal), che € permesso, ma viene biasimato.

Muslim ha riportato da parte di Umm al-Fadl “che la gente esprimeva
a lei il suo dubbio riguardo al digiuno dell'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace. Alcuni di loro dicevano:
“Egli ¢ in stato di digiuno”, mentre altri affermavano il contrario. Allora
lei gli fece portare una ciotola di latte, mentre faceva il wugaf sulla sua
cammella, ed egli ne bevve” (). L’Altissimo ha detto: «E Noi non ti
abbiamo inviato che come Misericordia per 1 mondi» (Cor. XXI-107),
e per noi la Misericordia risiedeva in questo caso nel fatto di aver loro
fatto sapere che la sunna era di non digiunare ad ‘Arafa nel giorno di
‘Arafah.

262 Hadit riportato da at-Tirmidi, XLV-84 e 122, Ibn Maga, an-Nasa’i, e da Ibn
Hanbal.

263 Hadit riportato da at-Tirmidi, VI-46, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.

964 Hadit riportato da al-Buhari, XX V-85, XXX-65, Muslim, XITI-110, 112, Abi
D#@’id, XIV-62, e da Malik.
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Secondo 1 dottori delle regole exoteriche si trattava di voler essere gentili,
malaprova per noi [del contrario] sta nel suo detto [formulato in occasione
del pellegrinaggio]: “Prendete da me i vostri riti” (*°), tra cui I'assenza
di digiuno in quel luogo in quel giorno. L'ordine non si ¢ attardato su
quello [cioe sull’astensione dal digiuno], poiché ¢ stato trasmesso privo di
riferimento a ci6 che ha escluso dal dover essere preso.

Quanto allo fadit della proibizione di digiunare il giorno di ‘Arafa ad
‘Arafa, nella sua catena di trasmissione (isndd) si trova Mahdi ibn Harb
al-Hagar1, che non ¢ riconosciuto (ma fif). An-Nasa1 lo ha riportato
sull’autorita di Abu Hurayra, [riferendo] che egli ha detto: “L’inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha
proibito di digiunare il giorno di ‘Arafa ad ‘Arafa” (*%).

Quanto allo /adit riportato da at-Tirmidi sull’autorita di ‘Ugba ibn ‘Amir,
che ha detto: “I’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace, ha detto: Il giorno di ‘Arafa, il giorno del sacrificio ed 1 [tre]
giorni dopo di esso (ayyam at-tasrig) sono la nostra festa, o gente dell’Islam,
ed essi sono giorni in cui si mangia e si beve” (2%).

Abii “Isa [at-Tirmidi] ha detto che lo hadit di ‘Ugba ¢ buono (hasan) e
autentico (sahih) ed ¢ come se con questa affermazione alludesse a cio che
dicevamo: egli allude alla stazione della conoscenza ed al conoscitore.
Invero la stazione della conoscenza non comporta il digiuno (**), poiché

265 Hadit riportato da Muslim, XV-310, Aba Da’ad, XI-77, an-Nasa’1, e da Ibn Hanbal.
266 Hadit riportato da Abu Da’ad, XIV-63, Ibn Maga, VII-40, ¢ da Ibn Hanbal.
Mahdi ibn Harb al-Hagari compare come trasmettitore nelle raccolte canoniche solo
nell’zsnad di questo hadit. Nella raccolta di Aba Da’id esso ¢ riportato nei seguenti
termini: “Sulayman ibn Harb ci ha riferito che Hawsab ibn ‘Uqayl ha riferito che
Mahdi al-Hagari che ‘Tkrima ha detto: eravamo a casa di Abu Hurayra ed egli ci
riferi che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su si lui la Sua salat e la Pace,
proibi il digiuno nel giorno di ‘Arafa ad ‘Arafa.” Nelle altre tre versioni [Ibn Hanbal
ne riporta due] sono solo differenti i nomi dei trasmettitori che collegano il compilatore
della raccolta ad Hawsab ibn ‘Uqayl. Nella edizione corrente della raccolta (sunan) di
an-Nasa’1 non si trova questo fadit, contrariamente a quanto riferisce Ibn ‘Arabi, il che
non esclude pero che alla sua epoca esso facesse parte della raccolta.

267 Hadit riportato da at-Tirmidi, VI-58, Abu Da’ad, XIV-49, e da an-Nasa’1.

268 Ibn ‘Arabi sottintende qui I'assimilazione tra la stazione della conoscenza (magam
al-ma‘rifa) e la sosta o stazione (wuqif) ad ‘Arafa, che esplicitera nel Cap. 72, dedicato
al Pellegrinaggio.
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il conoscitore sa a chi appartiene il digiuno, ed il giorno della sua festa
¢ 1l giorno del suo arrivo in questa stazione, ed 1 giorni della festa sono
giorni di gioia (surir). I1 Legislatore ha voluto che la gioia [lo] pervadesse
esteriormente ed interiormente: nell’anima logica con I'astensione dal
digiuno ed in quella animale con il mangiare ed il bere, ed ha quindi
riunito le due gioie. In questo fadit non ha accennato alla proibizione del
digiuno, ma lo ha accostato al digiuno proibito, cioé quello del giorno
del sacrificio, ed al digiuno biasimato, cio¢ al digiuno dei [tre] giorni
che seguono 1l sacrificio, ed al fatto che egli, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e 1a Pace, ha preferito il mangiare ed il bere in esso
esteriormente senza accennare al divieto di quello. Egli c1 ha proibito
il digiuno della festa del sacrificio con una notificazione diversa, che
riportero, se Allah vuole (*%).

Nella catena di trasmissione di questa notificazione vi ¢ secondo me
una considerazione da fare per Iaffermazione di at-Tirmidi: “lo Aadit
di ‘Ugba”, in quanto non ha detto “questo hadit” come ¢ solito fare; ¢
quindi opportuno accertare 'osservazione nella catena di trasmissione
di questo hadit e la osservero, se Allah, PAltissimo, vuole (¥%). Quanto
al suo detto, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
in questa notificazione: “o gente dell’Islam”, e non “gente della fede”,
esso indica in questo caso la considerazione dell’esteriore e per questo
abbiamo detto: “egli ha considerato ’anima animale la cui gioia consiste
nel mangiare e nel bere nel giorno della sua festa”. Sappi cio!

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEL
DIGIUNO DEI SEI [GIORNI] DI SAWWAL

Sieé gia menzionata in precedenzala divergenza [traidottori della Legge]
riguardo al suo momento. Secondo me si impone una osservazione
riguardo a questa notificazione, in quanto I'Inviato di Allah, che Allah

269 Cfr. lo hadit riportato da al-Buhari, XX-6, XXVIII-26, XXX-66 ¢ 67,
LXXXIII-32, Muslim, XIII-138 a 143, e da Abu Da’ud, XIV-49.

270 Lisnad di questo hadit nella raccolta di at-Tirmidi comporta i seguenti trasmettitori:
Hannad, Waki‘, Musa ibn ‘Ali, ‘Ali, ‘Ugba ibn ‘Amir. Non sono riuscito a trovare altre
osservazioni di Ibn ‘Arabi al riguardo, ma la sua annotazione riportata nel testo ¢
sufficiente a sottolineare I'attenzione che egli prestava anche al minimo particolare.
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faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, non ha attestato la “ha”
[finale] riguardo al numero, cio¢ riguardo al sei (sitta) (*''), ed ha detto:
“[Colui che osserva il digiuno di Ramadan, poi] lo fa seguire da set (sit)
[giorni] di Sawwal [¢ come se praticasse il digiuno perpetuo]” (72). E
arabo ed 1 giorni sono di genere maschile, ed il digiuno non ha luogo se
non durante il giorno (yawm), cio¢ il di (rahar), e quindi ¢ indispensabile
affermare la “ha” riguardo ad essi. Questo ¢ il motivo per cui 1l testo
(matn) dello hadit non ¢ riconosciuto, malgrado la validita della via di
trasmissione.

Secondo me ¢ preferibile ritenere che egli avesse in considerazione il
digiuno ininterrotto (wisal) ed unisse (wasala) il digiuno del giorno con
il digiuno della notte. La notte [(layla), di genere femminile] precede il
glorno, in quanto il giorno viene tolto (maslih) da essa (*”*). Oppure si

271 In arabo i numeri cardinali dal 3 al 10 sono di norma di genere femminile per i
nomi di genere maschile, e di genere maschile perinomi di genere femminile. Poiché in
arabo il “giorno (yawm)” ¢ di genere maschile, lespressione “sei giorni” dovrebbe essere
tradotta con “sitta aypam™, mentre nel testo dello hadit in questione si trova il numero
“sitt” che ¢ di genere maschile.

272 Hadit riportato da Muslim, XIII-204, Abu Da’ad, XIV-58, at-Tirmidi, VI-52 e
da Ibn Maga.

273 11 verbo salaha significa letteralmente scorticare, togliere la pelle ad un montone,
togliere una cosa da un’altra come si toglie la pelle da sopra le carni; nel Corano questo
verbo ricorre nel versetto 37 della Sira XXXVI: “Ed ¢ un segno per loro la notte, da
cui togliamo (raslahu) il giorno, ed ecco essi sono all’oscuro”. Ibn ‘Arabi si riferisce qui
ad uno degli aspetti della sua complessa dottrina cosmologica del tempo: [Cap. 11 (I
141.11)] “Egli, Gloria a Lui, ha spiegato conil Suo detto “Ed ¢ un segno per loro la notte,
da cui togliamo il giorno” che la notte ¢ una madre per esso e che il giorno ¢ generato
da essa cosi come il figlio si separa (yansalihu) da sua madre quando esce da essa, e come
il serpente si separa dalla sua pelle”; [Cap. 71 (I 660.31)] “La luce ¢ testimonianza
(Sahada) e manifestazione ed ¢ a guisa del giorno (rahar) perché esso si chiama cosi per
la diffusione della luce in esso, ed il giorno segue la notte poiché ¢ tolto da essa”; [Cap.
72 (1 716.10)] “Colui che ha dato esistenza al tempo, cio¢ Allah, I’Altissimo, ha detto:
“Ed ¢ un segno per loro la notte, da cui togliamo il giorno”, ed ha fatto della notte
un’origine (as/) ed ha tolto da essa il giorno, come il montone si separa dalla sua pelle.
Quindi la manifestazione appartiene alla notte ed il giorno ¢ nascosto in essa, cosi come
la pelle del montone appare come un velo [o vello] su di esso finché egli viene separato
da essa e quindi il manifesto viene tolto dal nascosto (gayb) e la nostra esistenza dalla
non-esistenza. Dunque la scienza degli arabi prevale su quella degli stranieri, in quanto
i non-arabi, che basano il loro calcolo sul Sole, fanno precedere il giorno alla notte. In
questo versetto vi ¢ un aspetto che riguarda loro, cio¢ il Suo detto: “... ed ecco, essi sono
all’oscuro” (Cor. XXXVI-37); ecco ¢ una particella che indica il presente o il futuro,
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tratta di una lingua dialettale che I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha usato in un consesso in cui
c’era chi usava questo idioma.

Con cio, chi ¢ in grado di fare il digiuno ininterrotto in questi sei
giorni, cio ¢ piu appropriato [per lui], essendo conforme al senso
letterale dell’espressione. Il digiuno ininterrotto non ¢ stato vietato con
un divieto che lo rendesse illecito (nahy tahrim), poiché egli, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, aveva in considerazione in
quello la compassione e la misericordia per il lato esteriore degli uomini,
affinché non si addossassero [638] in quello il carico della difficolta e
dell’angustia. Se fosse stato vietato per Legge (haram), egli, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, non avrebbe digiunato
ininterrottamente in essi, ed ¢ stato tramandato che egli, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, ha detto: “Certo questa religione
(dm) ¢ solida (matin), quindi dedicatevi ad essa con garbo (rifg)” (*’*), ed
ha detto: “Chi rende difficile questa religione, essa lo sconfiggera” (*7?).

Muslim ha riferito, sull’autorita di Anas ibn Malik, che: “L’Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, digiuno
ininterrottamente alla fine del mese di Ramadan ed alcuni musulmani
digiunarono anche loro ininterrottamente. Quando venne a sapere
di cio disse: “Se il mese fosse continuato per noi avremmo digiunato
ininterrottamente si che coloro che hanno ecceduto nel loro sforzo
avrebbero abbandonato il loro eccesso (la‘@nmug). Chi ¢ capace di
digiunare ininterrottamente tutti 1 giorni, digiuni ininterrottamente

276)

ogni giorno fino all’aurora (sahar)” (*’°), includendo la notte nel digiuno,

e colui che ¢ qualificato dall’essere all’oscuro lo ¢ per l'esistenza della notte in questo
versetto. Il giorno ¢ un velo su di essa, poi viene separata da esso, cio¢ viene tolta, ed
ecco essi sono all’oscuro, cio¢ appare la notte, il cui regime ¢ l'oscurita, e gli uomini
restano all’oscuro. Il possibile, anche se esistente, ¢ [permanentemente] nel regime di
cio che non ¢ esistente (ma‘dam)”; [Cap. 289 (II 647.20)] “L’Altissimo ha detto: “Ed ¢
un segno per loro la notte, da cui togliamo il giorno”. Sappi che la luce ¢ nascosta nelle
tenebre e se non ci fosse la luce non ci sarebbero le tenebre: Egli non ha detto “da cui
togliamo la luce”, poiché se avesse preso da essa la luce cesserebbe l'esistenza delle
tenebre”.

274 Hadit riportato da Ibn Hanbal, IT1-199.

275 Hadit riportato da al-Buhari, II-29, an-Nasa’1, e da Ibn Hanbal.

276 Hadit riportato da al-Buhari, XCIV-9, Muslim, XIII-59 e 60, e da Ibn Hanbal.
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cio¢ ogni notte, ed il limite dell’aurora ¢ per la sua rottura. Quindi il
limite del tramonto per il giorno riguarda chi non pratica il digiuno
ininterrotto.

Nel Sahih ¢ riportato che egli, su di lui la Pace, ha detto: “Chi di voi vuole
digiunare ininterrottamente, digiuni ininterrottamente fino all’aurora”;
al Buhari lo ha trasmesso sull’autorita di Abu Sa‘id (*77).

Tra cio che conferma la nostra affermazione che egli intendesse
la misericordia verso gli uomini in quello [cio¢ nella proibizione del
digiuno ininterrotto] ¢ anche quanto ha riferito Muslim da parte di
‘A’ifa, che ha detto: “Il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e 1a Pace, proibi loro 1l digiuno ininterrotto per misericordia verso
di loro. Essi dissero: Ma tu fai il digiuno ininterrotto! Ed egli rispose: Io
non sono come siete voi (inni lastu ka-hay’ati-kum); di notte il mio Signore
mi nutre ¢ mi da da bere” (*’%). Al gruppo a cui si rivolse si sveld in
uno stato che essi non possedevano, senza far intendere con cio che si
trattasse di una sua prerogativa, ad esclusione della sua comunita.

In effetti, abbiamo provato noi stesst mediante il gusto spirituale
questo stato, mentre facevamo il digiuno ininterrotto: passammo la
notte senza rompere il digiuno e fummo nutriti ed abbeverati durante
la notte del nostro digiuno ininterrotto. Al mattino eravamo pieni di
forza e non provavamo alcun desiderio di mangiare. Si poteva persino
sentire ’odore del cibo che ci aveva dato il nostro Signore. La gente si
meraviglio del suo profumo delizioso e ci chiese: “Da dove proviene
questo odore di cibo? Non abbiamo mai sentito nulla di simile”. Ad
alcuni di loro comunicai il mio stato ad altri lo passai sotto silenzio. Se
si fosse trattato di una prerogativa dell’Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, non avremmo ottenuto questo
stato. Quindi facemmo validamente il digiuno ininterrotto e la rottura,
assommando cosl per noi le due ricompense ¢ le due gioie.

La saggezza della continuazione (wisal) ¢ che il Vero ha detto che il
digiuno Gli appartiene e ci ha quindi ordinato cio che spetta a Lui ed
277 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-48, Abu Da’ud, XIV-24, ad-Darimi, e da Ibn
Hanbal.

278 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-20, 48, 50, Muslim, XIII-55 e 61, Malik, e da
Ibn Hanbal.



198 al-Futiahat al-makkiyya

ha fatto di esso un rito che non ha simile. Quando colui che digiuna
separa con la rottura 1 due giorni non continua, e se non rompe realizza
la continuita. Con quello indica la congiunzione (7s@/) del digiuno del
servitore con il digiuno attribuito al Vero, perché sia chiaro per lui che
il servitore partecipa alla trascendenza (tanzih) con 1l digiuno, come del
digiuno appartiene al Vero la trascendenza: cio ¢ una bella notificazione
per 1 conoscitori. E cosi ¢ nella realta delle cose: al servitore appartiene
una trascendenza (*’?) che gli ¢ propria, soprattutto quando la sua opera
consiste nella trascendenza del Vero [come nel caso del digiuno], poiché
la sua opera torna a suo vantaggio [o: si riferisce a Lui] ed essa ¢ la tra-
scendenza. La trascendenza del Vero non consiste nell’affermazione di
trascendenza di cio che ¢ trascendente (munazzah), ma Egli, I’Altissimo,
¢ ’Essenza trascendente per Se stessa, non siamo noi ad affermare la
Sua trascendenza. Per questo la nostra trascendenza torna a nostro
vantaggio, mentre altri che noi sono esclusi da essa (hina hurima-hu gayru-
na). Quindi, chi ¢ in grado di continuare ininterrottamente in questi sei
giorni, [fa] cio [che] ¢ piu degno (akagq) e piu appropriato (awla).

Se uno trova una trascrizione (nagl) dall’arabo nella lingua con lelisione
della “ha” riguardo al numero maschile giudica lo fadit secondo quella
lingua. Ci ¢ stato riferito che quando Allah fece scendere sul Suo Profe-
ta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, [il versetto]:
“ed essi tramarono una astuzia molto grande (kubbar)” (Cor. LXXI-22),
1 presenti non conoscevano questo idioma (lafin) e non capivano il suo
significato. In quel mentre arrivo un arabo del deserto che si avvicino
come uno straniero, entro dall’Inviato di Allah, che Allah faccia scende-
re su di lui la Sua salat e la Pace, e lo saluto dicendo: “O Muhammad, io
sono un uomo tra i piu grandi (kubbar) della mia gente” (**°), ed i presenti
seppero allora che questa espressione era stata rivelata con I'idioma di
quell’arabo e dei suoi compagni, e cosl capirono il suo significato. Non
¢ escluso che Pelisione della “A@” sia ammessa per 1 numeri maschili
nel dialetto di alcuni arabi, e se cosl fosse cio non inficerebbe quanto
noi abbiamo considerato per esso delle realta essenziali che abbiamo
contemplato. Il Legislatore sapiente ha inteso entrambe le cose insieme

279 Il termine tanzih puo indicare sia la trascendenza o incomparabilita in se stessa, sia
l'affermazione della trascendenza del Vero da parte del servitore.

280 Hadit non recensito nelle raccolte canoniche.
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in questa espressione: nei confronti di chi usava quel dialetto e nei con-
fronti di chi non lo usava.

(Il Legislatore] ha stabilito che fossero sei e non di pit o di meno ed
ha spiegato che quello [cio¢ il digiuno di Ramadan piu 1 sei giorni di
Sawwal] era [equivalente a] il digiuno perpetuo (sawm ad-dahr) (**'), per
il detto di Allah, I’Altissimo: “Chi compie un’opera buona avra die-
ci volte tanto” (Cor. VI-160), su cui ¢ d’accordo la maggior parte dei
Sapienti per Allah (**?). In questo vi ¢ un limite specifico, e cio¢ che il
numero dei giorni di Ramadan ¢ trenta e, se sono di meno [cio¢ solo
ventinove], decade da questo grado. Secondo noi con questi sei giorni
del digiuno perpetuo [o del Tempo (dafr)] ha aggiustato cio che ha dimi-
nuito con la rottura nei giorni in cui ¢ proibito digiunare, che sono sei:
il giorno della rottura, il giorno del sacrificio, 1 tre giorni in cui la carne
viene tagliata e messa a seccare al Sole (ayyam at-tasrig) ed il sedicesimo
giorno di Saban. Quindi con questi sei glorni ha riparato cio che ha
diminuito con i giorni in cui ¢ proibito digiunare.

281 Hadit riportato da Muslim, XIII-204, Abt Da’ud, XIV-58, at-Tirmidi, VI-52 ¢ da
Ibn Maga. Il termine arabo dahr, che per Ibn ‘Arabi ¢ uno dei Nomi di Allah, indica una
durata indefinita, a differenza di zaman, che si usa soprattutto per una durata definita,
ma ¢ anche considerato sinonimo di abad, cio¢ della perpetuita. Per quanto riguarda la
dottrina esposta da Ibn ‘Arabi, nel seguito di questo capitolo egli precisa: [I 642.24] “Il
Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ci ha informato che: “I1
digiuno dei giorni bianchi ¢ il digiuno del Tempo (dakr) — secondo I'allusione esoterica
(¢5ara) — non ¢ il vostro digiuno”, ed ha attribuito il digiuno al Tempo. Cio6 corrisponde
al Suo detto, 'Altissimo: “Il digiuno appartiene a Me”. Poiché Egli ne ha fatto il digiuno
del Tempo e tu sei colui che digiuna in quel giorno, il Tempo ¢ simile al Sole quando
si manifesta [in modo riflesso] nella luna, e la Luna ¢ come 'uvomo che digiuna ¢ la
luce della Luna ¢ come il digiuno attribuito all'uomo, poiché ¢ lui il ricettacolo ed il
supporto di manifestazione del Tempo, I’Altissimo: quindi ¢ il digiuno di Vero nella
forma di creatura”. Pit avanti aggiunge: [I 652.11] “Il digiuno del Tempo ¢ possibile
solo per il Tempo, non per altri. Il digiuno del Tempo, per quanto riguarda 'uomo, ¢
che egli digiuni per tutto I'anno, ma cio non ¢ possibile per lui a causa del giorno della
rottura [del digiuno di Ramadan] e del sacrificio”. Nel Cap. 72 [1 677.12] distingue un
tempo (zaman) naturale ed un tempo sovrannaturale, che si chiama Tempo (dakr), ed
infine nel Cap. 463 [TV 87.19] precisa: “Il Tempo non ¢ altro che la notte ed il giorno
[...] quindii giorni, le ore, i mesi e gli anni sono il Tempo stesso e nel Tempo ha luogo la
differenziazione in cio che abbiamo menzionato: per un aspetto esso ¢ ora, per un altro
aspetto ¢ giorno, notte e di, settimana, mese, anno, stagione e ciclo”.

282 T trenta giorni di Ramadan ed i sei giorni di Sawwal fanno trentasei giorni di

digiuno, che moltiplicati per dieci corrispondono a 360 giorni, cio¢ al numero di giorni
dell’anno solare [sidereo] per Ibn ‘Arabi [Cap. 371 (I11 434.9)].
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Laltra trasposizione accreditata riguardo al digiuno di questi giorni,
in quanto sei e non altro, ¢ che Allah, I’Altissimo, “ha creato 1 Cieli e
la Terra e ci10 che sta in mezzo ad essi in set giorni” (Cor. L-38) e che
siamo noi 'oggetto voluto di questa creazione. Egli, in questi sei giorni,
ha quindi manifestato, a causa nostra, cio che ha manifestato delle cose
create, come ¢ stato riportato nella notificazione (*%), ed Egli, Gloria a
Lui, era [quindi all’opera] per noti in quei giorni. Quindi ha stabilito per
not il digiuno di questi sei giorni in corrispondenza con quelli, affinché
fossimo caratterizzati in essi da ci0 che appartiene a Lui, cio¢ 1l digiuno,
cosi come Egli Si ¢ caratterizzato con cio che appartiene a noi, cioe la
creazione.

Per questo Ahmad as-Sabti, figlio del Principe dei credenti Harun ar-
Rasid (*), digiunava sei giorni a partire da ogni Venerdi, occupandosi
in essi dell’atto di adorazione, e quando era il giorno di Sabato [o del
riposo] si dedicava ad una attivita che gli consentiva di mangiare per il
resto della settimana. Per questo si chiamava as-Sabti.

Lo incontrai durante la circumambulazione dopo la salat del Venerdi.
To stavo circumambulando e non lo riconobbi: tuttavia vidi che lui ed
il suo stato erano strani durante la circumambulazione, in quanto non
lo vedevo spingere, né essere spinto. Egli passava tra due uomini senza
separarli. Dissi a me stesso: “Questo ¢ uno spirito che ha assunto for-

283 “O figlio di Adamo, ho creato te a causa Mia ed ho creato le cose a causa tua”, hadit
qudst riportato ne “La niche des lumieres”, pag. 86.

284 Harun ar-Rasid, reso celebre in Occidente dalle Mille ¢ una notte, fu il quinto
Califfo abbasside ¢ mori all’eta di 44 anni nell’anno 193 dall’Egira. Ahmad as-Sabti fu
il primo dei suoi figli, avuto da una donna di nome Zubayda, che aveva sposato prima
di essere nominato Califfo. Quando Hartn ar-Rasid seppe che ella aspettava un figlio,
la mando a Basra, ed Ahmad non incontro mai suo padre, pur sapendo chi era. Ahmad
visse lavorando l'argilla, solo di sabato, e mori giovane a Bagdad, intorno alla ventina,
nell’anno 184 dall’Egira per una malattia. Ahmad fece pervenire dopo la sua morte al
Califfo un anello/sigillo (katim) con incastonato un giacinto rosso, che Hartin ar-Rasid
aveva lasciato in dono a sua madre, ¢ fece dire, lui che era il Polo dell’epoca, a suo
padre, che era il Califfo esteriore: “Povero te, non morire in questa tua ebbrezza (sakra),
poiché se morirai in questa tua ebbrezza te ne dovrai pentire”. Ahmad as-Sabti non ¢
citato nelle raccolte di vite o detti di Suf1 di al-Qusayri, di as-Sulami, di al-‘Attar e di
aé—Sa‘rini, ma la sua storia ¢ riportata da Ibn Katir, da Ibn al-Gawzi e da Abii Nu‘aym
al-Isbahani. Puo stupire la giovane eta in cui fu investito della funzione di Polo, ma
d’altra parte Ibn ‘Arabi riconosce il ruolo di Polo anche a Mu‘awiya ibn Yazid, [11 6.30]
che fu Califfo per meno di due mesi e che mori all’eta di 21 anni.
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ma corporea (lagassada), senza dubbio”. Lo afferrai e lo salutai ed egli
ricambio il saluto: Continual a camminare insieme a lui ¢ parlammo e
discutemmo. Tra le altre cose gli chiesi: “Perché hai scelto il Sabato per
dedicarti ad un mestiere?”; ed egli rispose: “Perché Allah, Gloria a Lui,
ha cominciato [639] la nostra creazione di Domenica e ’ha comple-
tata di Venerdi, quindi 1o dedico questi giorni all’adorazione di Allah,
I’Altissimo, e non mi occupo in essi di 10 che attiene a me stesso; quan-
do ¢ sabato mi dedico alla parte che spetta a me stesso ¢ mi adopero per
cercare c10 con cui mi rafforzo in quei giorni. Cosi faccio ogni settima-
na. “Egli, Gloria a Lui, osservo cio che aveva creato di Sabato, Si sdraio,
mise una delle due gambe sull’altra e disse: To sono il Re” (**), per la
manifestazione del Regno (mulk). Per questo st chiama Sabato, perché
“as-sabt” ¢ 1l riposo. Per questo I’Altissimo ha fatto sapere che “non Lo
colpisce la stanchezza (lugab)” (Cor. L-38) in c10 che ha creato. E la stan-
chezza ¢ Iaffaticamento (:9a). Si tratta di un riposo che non segue ad
un affaticamento, come succede invece a noi”. Rimasi stupito della sua
perspicacia e della sua intenzione, e gli chiesi: “Chi era il Polo (quib)
della tua epoca?”’ ed egli rispose: “Io”. Poi mi congedo e se ne ando (*°).

285 Hadit non recensito nelle raccolte canoniche. Muslim riporta invece uno hadit
[XXXVII-73 e 74] secondo il quale ¢ proibito all'uomo accavallare le gambe mentre
¢ sdraiato.

286 L'incontro di Ibn ‘Arabi con Ahmad as-Sabti ebbe luogo nell’anno 599 dell’Egira
[II 15.29], cio¢ piu di 400 anni dopo la sua morte. Un resoconto pit completo di
questo incontro ¢ riportato da Ibn ‘Arabi nel Cap. 408 [IV 11.29]: “Allah ha creato
il Mondo in sei giorni, cominciando di Domenica e finendo di Venerdi, senza essere
colpito da stanchezza, né affaticandoSi nella Sua creazione delle creature. Quando
fu il settimo giorno della settimana ed Egli aveva finito di creare il Mondo, sembrava
come colui che si riposa dopo essersi stancato, Si sdraio, pose una gamba sopra I’altra
e disse: “Io sono il Re”, come ¢ riferito nelle tradizioni profetiche, cosi che questo
giorno ¢ chiamato Sabato, cio¢ il giorno del riposo, ed esso ¢ il giorno della perpetuita
(abad). [...] Non abbiamo visto nessuno che abbia trasposto [iniziaticamente] questo
giorno ad eccezione di as-Sabti [Sabatino], Muhammad (si!) ibn Hartan ar-Rasid, il
Principe dei credenti. Un Venerdi alla Mecca, dopo la salat in comune, mi misi a fare
le circumambulazioni [intorno alla Casa], quando vidi un bell’uomo, di aspetto grave
ed impressionante, che circumambulava davanti a me. Volsi il mio sguardo verso di
lui per vedere se gia lo conoscevo, ma non riconobbi in lui uno di coloro che risiedono
alla Mecca, né vidi su di lui i segni del viaggiatore appena arrivato, poiché sembrava
fresco e pieno di vigore. Vidi che egli passava tra due uomini strettamente vicini I'un
laltro durante la circumambulazione e che li attraversava senza separarli e senza
che essi si accorgessero di lui. Mi misi allora a seguirlo passo per passo, posando i
miei piedi la dove egli aveva posato i suoi: egli non toglieva il piede da un posto senza
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Quando tornai al posto dove stavo insieme agli altri, uno dei miei com-
pagni che erano vicini, che si chiamava Nubayl ibn Hazr ibn Hazrun

che io vi ponessi immediatamente il mio. Il mio pensiero era concentrato su di lui
ed il mio sguardo fisso su di lui, affinché non mi sfuggisse. Passai tra i due uomini
accostati tra di loro attraverso i quali egli era passato prima di me e li superai come
egli li aveva superati, senza separarli, il che mi stupi. Quando ebbe completato le
sette circumambulazioni e si apprestava ad allontanarsi, lo afferrai e lo salutai. Egli
ricambio il saluto sorridendomi, mentre io non smettevo di guardarlo per timore che
mi sfuggisse, poiché non avevo dubbi che si trattasse di uno spirito che aveva assunto
forma corporea e sapevo che lo sguardo lo teneva vincolato [In italiano si dice ancora
adesso: fissare con lo sguardo]. Gli dissi: “So che sei uno spirito che ha preso corpo”, ed
egli mi rispose che avevo detto giusto. Gli chiesi: “Chi sei, Allah abbia Misericordia
di te?”, ed egli rispose: “Io sono as-Sabti, figlio di Hartan ar-Rasid”. Gli dissi allora:
“Vorrei farti alcune domande sul tuo stato spirituale quando eri in questo mondo”
ed egli rispose: “Parla” Continuai allora dicendo: “Mi ¢ stato riferito che sei stato
soprannominato as-SabtI perché lavoravi di Sabato in modo da acquisire il nutrimento
necessario per il resto della settimana”. Egli commento: “Cio che ti ¢ stato riferito
¢ esatto” Gli chiesi allora: “Perché hai scelto il Sabato piuttosto che un altro giorno
della settimana?”, ed egli rispose: “La tua domanda ¢ pertinente. Avevo appreso che
Allah aveva cominciato la creazione del Mondo di Domenica e I'aveva completata di
Venerdi; quando arrivo Sabato Egli Si stese, pose una delle Sue gambe sull’altra e
disse: To sono il Re! Questo ¢ quanto mi era stato riferito quando vivevo in questo
mondo. Mi son detto allora “Per Allah! Agiro di conseguenza”. Mi consacrai dunque
all’adorazione di Allah da Domenica fino all’ultimo dei sei giorni, senza occuparmi di
null’altro e dicendomi: “Come Egli Si ¢ occupato di noi con sollecitudine durante questi
sei giorni, io mi dedichero, per quanto mi riguarda, unicamente alla Sua adorazione,
senza mescolarvi alcuna occupazione personale. Di Sabato, in compenso, mi occupero
di me stesso e mi procurero di che sussistere per il resto della settimana”, come ¢ stato
riferito nello fadit del Suo accavallare una gamba sull’altra e del Suo detto: Io sono
il Re!”, ed Allah mi diede un’apertura spirituale (fath) riguardo a quello”. Gli chiesi:
“Chi era il Polo del tempo quando eri in vita?”, ed egli rispose: “Io, lo dico senza
alcuna vanagloria”. Gli dissi allora: “Ne ho avuto la conoscenza in un avvenimento
spirituale”, ed egli commento: “Colui che ti ha dato questa conoscenza ha detto il
vero”. Poi mi disse: “Col tuo permesso (‘an amri-ka)”, volendo congedarsi. Gli dissi: “Cio
spetta a te” ed egli mi saluto affettuosamente e si allontano. Alcuni dei miei compagni,
insieme ad altri, mi aspettavano perché erano occupati nella “Vivificazione delle scienze
tradizionali” di al-Gazali, Allah abbia Misericordia di lui, e quando completai le due
rak@t della circumambulazione ed arrivai da loro, uno di essi, Nubayl ibn Hazr ibn
Hazrin as-Sabti, mi disse: “T'1 abbiamo visto parlare con un estraneo, di bell’aspetto
e conformazione, che non riconosciamo tra i vicini [della Mecca]: chi era e quando ¢
arrivato?” lo tacqui e non dissi loro nulla della sua costituzione naturale, se non ad
alcuni dei miei compagni, e quando li informai della sua storia rimasero molto stupiti.”.
Ibn ‘Arabi cita inoltre Ahmad as-Sabti nel Cap. 73 [I1 6.31, 15.29] ¢ nel poema iniziale
del Cap. 396 [I11 558.14].
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as-Sabti, della gente di Ceuta (sabta) (*") mi disse: “Ho visto uno stranie-
ro che non conosciamo alla Mecca parlare con te e conversare con te
durante la circumambulazione. Chi ¢ e da dove viene?” Cosi gli raccon-
tai la storia: coloro che erano presenti furono stupefatti.

Questa ¢ la trasposizione dei sei giorni secondo 'aspetto autentico
(sahth). 11 Legislatore ha eliso la “Aa”, se la tradizione ¢ corretta, per la
considerazione delle notti, poiché esse sono le indicatrici del Mistero
(gayb), a differenza del giorno. Ed il Mistero ¢ trale cose che caratterizzano
esclusivamente il Vero, e “nessuno conosce (yattali %) il Suo Mistero se
non un Inviato di cui Egli Si compiace” (**¥). Analogamente la scienza
della saggezza (htkma) nelle cose € una scienza solo per la Gente di
Allah. Quanto alla gente della riflessione (fikr) e dell’analogia (giyas), essi
si imbattono nella saggezza per caso e per loro non si tratta di scienza.
La Gente della Scienza per Allah sa che quello ¢ cio che ¢ voluto in
quella faccenda ed ha scienza di quella trasposizione a cui arrivano
consapevolmente e non per caso. Alcuni uomini, quando vedono
il discorso della Gente di Allah riguardo ad una simile questione, ne
affermano la possibilita ma non ne sono certi, basandosi su loro stessi e
sul loro rango nella scienza. Cio corrisponde al detto del Vero riguardo
a coloro che si trovano in questa situazione: “Quello ¢ il loro limite nella
scienza” (Cor. LIII-30). Sappi cio, ed Allah ¢ Colui che aiuta a cogliere
Iobiettivo.

287 Cfr. Cor. LXXII-27, da cui si differenzia solo per il primo verbo.

288 L’aggettivo sabti puo essere riferito o al Sabato, come nel caso di Ahmad as-Sabti,
o alla provenienza dall’area di Ceuta, come nel caso di questo compagno di Ibn ‘Arabi,
o del patrono di Marrakesh, Abt I-Abbas as-Sabti.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEGLI
INIZI (GURAR) DEL MESE,
CIOE DEI PRIMI TRE GIORNI

Muslim ha riferito che Mu‘ada chiese ad ‘Nisa: “E vero che I'Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, digiunava
ogni mese tre giorni?”, ed ella rispose: “Si!”. Le chiesi allora: “In quali
giorni del mese digiunava?” ed ella rispose: “Non gli importava quali
fossero i giorni in cui digiunava” (**9).

Sappi che ogni mese che arriva all'uomo ¢ un ospite che arriva a lui da
parte del Vero, e 'uomo ¢ tenuto a rispettarne il diritto, che ¢ chiamato
ospitalita (diyafa): 11 mese ¢ Lospite ed il diritto dell’ospite € tre giorni
(*). Per questo il Legislatore ha prescritto, nella norma raccomandata
(mandiib), tre giorni di ogni mese, e noi preferiamo che siano all’inizio del
mese e diciamo: I'uomo fa quel digiuno nei primi tre giorni di esso in
quanto la Legge ha riportato di affrettarsi a dar da mangiare all’ospite,
ed egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto:
“La fretta viene dallo Saytan, ad eccezione di tre [casi]...” (2%), tra i
quali ha menzionato il dar da mangiare all’ospite. E I'inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, “digiunava i tre
giorni iniziali di ogni mese”, come ha riferito an-Nasa’1, sull’autorita di

Ibn Mas‘ad (*).

Il digiuno ¢ un attributo che appartiene ad Allah ed Egli lo ha scelto per
Sé tra tutte le opere: si tratta di un’opera che riguarda esclusivamente
questa costituzione [umana], poiché non appartiene all’Angelo (*).
Quindi un Angelo approssimato non Lo contempla, Gloria a Lui, in
un grado [o luogo] di contemplazione (mashad) legato al digiuno ed
Egli, Gloria a Lui, non Si manifesta mai ad un Angelo in un grado di

289 Hadit riportato da Muslim, XII1-194, Abu Da’ud, XIV-70, e da at-Tirmidi, VI-53.
290 Hadit riportato da al-Buhari, LXXVIII-31 e 85, Ibn Maga, e da Malik.
291 Hadit riportato da at-Tirmidi, XXV-66.

292 Hadit riportato da Abu Da’ud, XIV-67, at-Tirmidi, VI-40, an-Nasa’1, XXII-70, e
da Ibn Hanbal.
293 Nell’episodio riportato in Cor. XI-70, Abramo si accorse che i suoi ospiti erano

Angeli perché si rifiutarono di toccare il cibo per loro preparato, in quanto gli Angeli,
a differenza degli uomini e dei ginn, non si nutrono di cibi naturali [Cap. 9 (I 133.14)].
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contemplazione legato al digiuno, poiché esso non ¢ una prerogativa di
questa costituzione [angelica].

Questa ospitalita consiste in tre giorni di ogni mese in quanto il mese
viene dal Vero e ritorna a Lui, Gloria a Lui, lodando [il servitore] per
laccoglienza che gli ha riservato o biasimandolo, conformemente a
come il servitore lo ha trattato. E la migliore accoglienza che il servitore
puo riservargli ¢ con un Attributo divino, cioe¢ il digiuno.

‘Allah, PAltissimo, ha trecento tratti di carattere” (***), come ¢ stato
riportato dal Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, e tre equivale ad un decimo di un decimo di trecento. Un decimo
di trecento ¢ trenta, ed esso ¢ il mese, ed un decimo di trenta ¢ tre, che
¢ il decimo di un decimo. Cio corrisponde al Suo detto: “Chi compie
un’opera buona avra dieci volte tanto” (Cor. VI-160). Quindi il Vero
accetta quel tre [giorni] come se fossero trenta e lo ricompensa per 1
trenta con trecento tratti di carattere. Egli ha detto: “diect volte tanto
(‘asru amtali-ha)” e quindi € come se avesse digiunato tutto il mese, e
per questo viene ricompensato con trecento, perché i trenta [giorni di
digiuno] vengono accettati come opera, non come ricompensa. Essi [1
trenta] sono simili all’opera buona (tasana) e opera buona ¢ un’opera
(‘amal): 1 due simili (mitlan) sono quelli che sono condivist negli attributi
dell’essenza.

Osserva la saggezza del Legislatore, quanto essa ¢ sottile e perfetta nel
raccomandarci di digiunare tre giorni di ogni mese. Egli non ha informato
la maggioranza degli uomini riguardo all’entita della ricompensa, e
I’arrivo della ricompensa quando ¢ improvvisa e inaspettata, senza che
se ne conosca il motivo, ¢ piu gradito all’anima della maggioranza degli
uomini. Il digiuno ¢ un tratto di carattere (fulug) divino e quindi la sua
ricompensa ¢ dello stesso genere e sono 1 trecento tratti di carattere
divini da cul viene caratterizzato colui che digiuna questi tre giorni, cosi
come si € caratterizzato dal digiuno che ¢ un Attributo divino. L'uomo
comune che non digiuna in questo modo viene ricompensato per non
aver mangiato né bevuto, e gli viene detto: “Mangia, tu che non hai
mangiato! E bevi, tu che non hai bevuto!” (**).

294 Hadit non recensito nelle raccolte canoniche.

295 Hadit non recensito nelle raccolte canoniche.
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L’Altissimo ha detto: “Mangiate ¢ bevete con soddisfazione per cio
che avete fatto in passato nei giorni trascorsi” (Cor. LXIX-24), cio¢ i
giorni del digiuno nel tempo in cui eravate soggetti a rispettare le regole.
La Gente di Allah sono coloro che digiunano in questi tre giorni, o in
qualsiast digiuno facciano, con la consapevolezza di cio che abbiamo
detto: chi si riveste di un Attributo divino, la sua ricompensa ¢ quella
di colui che ¢ descritto dal Suo detto: ... colui nella cut sacca si [0 Si]
trova, esso [0 Egli (fuwa)] ¢ la sua ricompensa” (Cor. XII-75).

Poiché questo attributo non costituisce un’opera per I’Angelo, egli
non ¢ presente con colui che digiuna [640] nella Presenza di questa
teofania e non conosce questo grado di teofania per gusto essenziale.
L’Uomo, se fa parte dell’élite che possiede la perfezione della Scienza
per Allah, puo contemplare tutto cio che contempla I’Angelo, quale
che sia la sua stazione spirituale. Questo pero non significa che 'uomo
sia presso Allah piu grande dell’Angelo. L'uomo ha una costituzione
naturale piu perfetta e ’Angelo ha un rango piu perfetto. Cosi mi disse
I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, in un accadimento contemplativo in cui lo vidi, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, e lo interrogai. Ma I'uvomo ha
un gusto spirituale piu onnicomprensivo dell’Angelo, a causa della sua
onnicomprensivita. Alcuni sono in errore a questo riguardo, per il fatto
che l'essere di costituzione spirituale [cio¢ ’Angelo] ha la possibilita di
rivestire tutte le forme che vuole; essi ignorano che mettere il koAl sugli
occhi non ¢ la stessa cosa che averli naturalmente neri (kahal).

L’Uomo universale (al-insan al-kamil) — non 'uomo animale — ¢ piu per-
fetto di costituzione naturale per le realta essenziali (hagaiq) sulla base
delle quali sono state prodotte le realta essenziali dei Nomi divini e que-
lle del Mondo. Egli ¢ colui che Allah ha creato sulla [Sua] Forma e per

la sua natura onnicomprensiva ¢ tutto Vero, ed il Vero ¢ il suo suppor-

296)

to di manifestazione (magla) (*), poiché a lui appartiene la perfezione;

quindi Lo vede con ogni occhio e Lo contempla in ogni forma. Questo

296 Ibn ‘Arabi si riferisce qui all’espressione “il Vero per mezzo di cui ha luogo la
creazione (al-haqq al-mahliiq bi-hi)”, coniata da Ibn Barragan sulla base di alcuni versetti
coranici [XV-85 ¢ XLIV-38 ¢ 39]. Nel Cap. 177 (II 310.25) egli precisa: “La Nube
(‘ama) ¢ il Vero per mezzo di Cui ha luogo la creazione di ogni cosa. Essa viene chiamata
“il Vero” perché ¢ identica al Soffio (nafas) ed il Soffio ¢ nascosto in Colui che soffia”.
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non significa che egli sia piu eccellente presso Allah, poiché cio dipende
dalla sua natura onnicomprensiva e non si dice di una cosa che essa ¢
piu eccellente di se stessa, poiché I’eccellenza riguarda solo due cose
diverse. ’Angelo ¢ parte dell’'Uomo e la parte ¢ del tutto, ed il tutto
possiede, rispetto alla parte, cio che la parte non possiede rispetto al
tutto. Due simili (mztlan) non competono in eccellenza in cio per cui sono
simili, e se competono in eccellenza allora non sono due simili.

Riguardo a questo abbiamo composto una poesia (gasida) in un accadi-
mento meraviglioso in cui venni chiamato “colui che ¢ tenuto nella casa
(mamsik ad-dar)” (*7):

Ti ho tenuto nella Mia casa per la manifestazione della Mia forma,

quindi Gloria a vot per il supporto di manifestazione, sia Gloria, Glona.

1 tuot due occhi non vedono un perfetto simile a Me

ed 1l Mio occhio non vede un Uomo sumile a te.

Non resta nella possibilita nulla di pu perfetto di vou

e su questo abbiamo stabilito una prova evidente nella Legge.

Qualsiast perfezione non ¢ diwersa da vot,

sotto ogni aspetto ¢ quello che e.

Mi sono manifestato alle Mae creature nella_forma di Adamo

ed ho confermato questo nelle Leggt per fede,

e Cho chiamato, quando ¢ apparso nella Mia forma

al Mio sguardo, “Vero™, anche se ¢ un uomo.

Di di lur ci0 che desidert, se vuor: invero eglt

297 Le prime diciotto righe di questa poesia, con I'omissione di quattro di esse,
dalla tredicesima alla sedicesima, sono riportate anche nel Cap. 178 (II 321.14), ove
sono precedute dal seguente commento: “In un accadimento spirituale (wdgi@) ho
visto il Vero che mi parlava in esso del significato di cio che si trova in questi versi
e mi chiamava con un nome che non avevo sentito prima se non da Lui, PAltissimo,
in quell’accadimento, e che ¢ “nardayar” [ho vocalizzato tutto in “a” non avendo a
disposizione un testo vocalizzato. Nell’edizione del 1852 si trova “yazdayar”]. Chiesi a
Lui, I'Altissimo, di spiegare questa espressione ed Egli rispose: “colui che ¢ tenuto nella
casa”. Questi sono i versi ¢ gia li ho riportati precedentemente piu per esteso in questo
libro, rispetto a quanto riporto qui”. Pur riconoscendo i limiti della mia traduzione,
quella dei versi e della premessa da parte di Maurice Gloton in “7raité de lamour”, a pag.
32-33, ¢ a dir poco fantasiosa.
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lo ammette per essenza anche se ¢ un essere generato.

Se ci_fosse nella Possibilita qualcosa di pul perfetto di vou,

allora esisterebbe in Me Uimperfezione, se fosse [possibile],

in quanto tu set stato designato per la_forma della Mia Presenza,

e non ¢’é nulla di pia perfetio di essa, poiché altrimenti sarebbe evidente.
Inuita la Maa esistenza e Uessere confrontato (tagabul) é ottenuto.

Pesa la tua essenza poiché o Ui ho stabilito come Bilancia.

Troverai la scienza di cio che ho detto di te scritta

e nessuno che ho creato ¢ abbeverato da te.

Ci e apparso un supporto di manifestazione (magla) ed ho visto la Mua forma,
ed ho visto in te Uessere (kawn), simbolicamente ¢ chiaramente.

Vi ho confidato un segreto quando ho visto 1 vostri lineamenti (sirar)

ed ho reso pubblico 1l Mo detto quando Mr manifestar come perfezione (ihsan).

Tu non set la Mia Essenza (dat), no! Ed lo non sono la vostra essenza. [op-
dat), p
pure: Tu non set identico a Me, no! Ed lo no sono identico a vot]

Se tu set un‘essenza [0 occhio (‘ayn)| per Me, non la paleserar adesso.

Cha di not soffre la perdita pu grave é colui che ha reso pubblico 1l suo segreto,
ed 1l pui prospero di noi é chi lo ha tenuto nascosto in segretezza.

Chi manterra riservatezza (katm) e gelosia per il Mio segreto,
incontrera domani quiete (rawh) presso di Me e profumo (rayhan) (*°).
Se tu ser un occhio per Me, Io saro una mano per voi,

e vt manifestero & per i, sia in segreto che pubblicamente.

Ho fatto diventare il Mio cuore un podio per la teofania

e Cho preparato con amore come un’arena per i tuot cavally

e ho riempito di ogni baldo e ardito destriero (gasamsam)

per la tua richiesta, con cavalieri e coloro che montano ¢ cammelli (rukban)
che scorazzano.

Ho condotto a te t Nomz la cut riunione era gid avvenuta
dav Suot Noma pia bellr, informato e bene operante (mihsan),

e It ho fatti scendere a cercare Uindipendenza (gina) per mezzo della vostra

298 Riferimento a Cor. LVI-89.
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estinzione (fana’),

e li ho inviati come una _fonte sorgiva e come un diluvio (tufan).
1o 11 ho donato, o Mo servitore, dai nomz delle vostre essenze
degli abiti da festa, in varieta e colort.

Se tu set per Me (In), per Me (bY) tu set (**°), e quindi non dire:

10 sono Te; ma sit una misericordia per la creatura.

Realizza dunque, che Allah ti aiuti, cio a cui abbiamo alluso riguardo
al digiuno dei tre giorni di ogni mese, ed essi, per quanto riguarda noi,
sono come abbiamo menzionato. Per quanto riguarda invece la mag-
gioranza degli uomini questi tre giorni vengono accettati come la zakat
di quel mese, e nell’insieme dell’anno come la zakat di quell’anno: esst
sono trentasei giorni, e quindi [641] sono simili al decimo (‘us7) riguar-
do alla zakat delle piante da semina. La maggioranza [degli uomini] ¢
con I’anima che cerca il cibo (gida), cio¢ 'anima vegetativa (an-nafs an-
nabatiyya), non 'anima vitale (an-nafs al-hayawaniyya), poiché I'animale
(hayawan) non cerca il cibo in quanto vivente ma in quanto vegetale
(nabat). Non mescolare le realta essenziali. Per questo [coloro che digiu-
nano] sono stati autorizzati, in quanto [lo] rifiutano nel tempo del digiu-
no, di servirsi [durante la notte] di cio per cui crescono, cioe il cibo. Ed
Allah, ’Altissimo, ha avuto Misericordia di loro con il pasto preso prima
dell’alba (sahar), che sostituisce il mangiare durante il giorno. A colui
che digiuna non manca nulla del suo nutrimento, se fa il pasto prima
dell’alba. Ed Allah ha incoraggiato a prendere il pasto prima dell’alba e
lo ha chiamato cibo, affinché ’anima vegetativa non possa reclamare un
diritto [che le spetta] da parte di Allah. Se il servitore tralascia il pasto
prima dell’alba si impone su di lui la richiesta da parte dell’anima del
suo diritto ed anche da parte di Allah, che gli ha ordinato di farle perve-
nire il suo diritto, in quanto a colui che ¢ soggetto all’osservanza ¢ stato
ordinato di dare ad ogni detentore di un diritto il suo diritto.

E come abbiamo distinto tra noi e la Gente del Libro riguardo al pren-
dere 1l pasto prima dell’alba, e la trasposizione riguardo al nostro pasto
¢ diversa da quella che prende in considerazione la maggioranza, per
questo 1l nostro digiuno [il digiuno dell’¢lite] si differenzia dal loro digiu-
no [il digiuno della maggioranza], sotto questo aspetto.

299 Il primo «per» ¢ finale, il secondo ¢ di mezzo o strumento.
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Noi condividiamo con loro cio che ’anima vegetativa esige da noi e da
loro, ma essi non condividono con noi cio che ¢ proprio dell’anima logi-
ca, cio¢ della ragione (‘agl), riguardo al far pervenire 1l diritto a colui che
lo detiene. “Invero la tua anima ha un diritto su di te” (*), ed esso ¢ il
piu forte det diritti delle creature (akwan) dopo 1l diritto di Allah su di te,
perché il tuo contendente (fasm) ¢ tra1 tuoi fianchi. Nessun essere creato
ha un diritto su qualcuno senza che Allah non abbia in cio un diritto
su quell’essere. Custodisci quindi la tua anima. Quando sara domani,
nella sede della retribuzione e della teofania, apparira la distinzione tra
1 gruppi di uomini e la loro gerarchia. Quanta differenza tra un’anima
che verra radunata con Attributi divini ed un’anima esclusa da quello.
Nel Giorno della Resurrezione la sua preoccupazione sara rivolta verso
Ci0 a cul si era rivolta in questo mondo, dedicandosi esclusivamente a
c10 che questa costituzione naturale chiede riguardo all’arricchirsi di cio
che oltrepassa il bisogno, e non c’¢ differenza tra essa ed 1 restanti ani-
mali. Questo ¢ 'uomo animale. Puo darsi che la maggioranza degli ani-
mali quando ne ha abbastanza non st preoccupi del futuro, ma 'uomo
non ¢ cosi: egli non cessa di essere preoccupato ed insaziabile sia riguar-
do al presente che al futuro, ammassa ¢ non ¢ mai soddisfatto perché
“¢ stato creato avido (halir’), quando lo tocca il male ¢ afflitto e quando
lo tocca 1l bene lesina, salvo coloro che fanno la salat (al-musallin), coloro
che sono costantemente impegnati nella loro sala” (Cor. LXX-19 a 22).
Esst sono coloro che arretrano rispetto alla qualita con cui sono stati
connaturati, perché “colui che fa la salat [(al-musalli), letteralmente colui
che ¢ secondo nella corsa dei cavalli]” ¢ colui che sta dietro a chi viene
per primo nella corsa (**). Questo ¢ il significato qui di “salvo 1 musallin”,
secondo la trasposizione esoterica, e puo anche trattarsi di un commen-
to exoterico del versetto, ed esso ¢ ammesso (sa%g), ma la sua portata
secondo I’allusione esoterica ¢ piu garantita (a sam).

300 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-51, 54 ¢ 55, Muslim, XIII-182 ¢ 187, Abu
Daad, V-27, XIV-56, an-Nasa’t, XXII-76, at-Tirmidi, Ibn Maga, ad-Darimi, ¢ da
Ibn Hanbal.

301 La stessa interpretazione del termine ¢ fornita nel Cap. 69 (I 387.20), ove ¢ utilizzata
per spiegare la seconda posizione che ha la salat nell’elenco dei cinque pilastri dell’Islam:
“La salat, che viene cosi al secondo posto tra i fondamenti, ¢ etimologicamente
imparentata al termine “musallr”, che nel linguaggio ippico designa il cavallo che in
una corsa segue immediatamente il primo (s@big). Il primo tra i fondamenti della Fede ¢
I’Attestazione e quindi il “musalli” [cio¢ il cavallo che viene al secondo posto] ¢ la salat”.
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Quindi le anime della maggioranza, che sono in questa guisa, sono ve-
late in questo mondo e nell’aldila, affinché sia tolta loro la sofferenza la
come viene tolta qui, ed analogamente per la Gente di Allah. E come
le creature sono oggi in questo mondo, cosi saranno nel Giorno della
Resurrezione.

Se non ci fosse il raduno (kas7) dei corpi nell’aldila, le anime degli asceti
e dei conoscitori proverebbero nell’aldila il rimpianto (kasra) della perdi-
ta e sarebbero afflitti se vi fosse una diminuzione nei Paradisi intellegibi-
li, ma non in quelli sensibili.

Allah ha creato nell’aldila un Paradiso sensibile ed un Paradiso inte-
llegibile, ed ha concesso loro nel Paradiso sensibile cio che le loro ani-
me desiderano ed ha tolto loro la sofferenza dei bisogni. I loro desideri
sono come la Volonta da parte del Vero: quando essa ¢ connessa con
I'oggetto voluto genera.

La Gente della Beatitudine non mangia per respingere (daf) la sofferen-
za della fame e non beve per respingere la sofferenza della sete. E poiché
erano occupati qui con Allah per cio che Egli ha imposto loro, esst pro-
cedono nelle faccende con la Bilancia che Egli ha definito per loro, ti-
morosi di non colmare la misura ¢ di non diminuire la bilancia [cfr. Cor.
LV-9]. Egli, Gloria a Lui, ha fatto per loro dell’occupazione nell’aldila
con 1l Paradiso sensibile “una ricompensa adatta” (Cor. LXXVIII-26)
periloro corpi naturali. I’Altissimo ha detto: “I compagni del Paradiso,
quel giorno, saranno lieti in una occupazione, essi ¢ le loro mogli saran-
no reclinati all’ombra su letti elevati” (Cor. XXXVI-55 ¢ 56).

I conoscitori ed 1 non conoscitori sono nella stessa condizione in ques-
to Paradiso sensibile ed i conoscitori ottengono cio che ¢ in piu per
loro nei Paradisi delle Idee, “ed il frutto da cogliere dei due Paradisi”,
per 1 conoscitori “sara vicino. E quale dei benefici del vostro Signore
negherete?” (Cor. LV-54 e 55). “Nessuno dei Tuoi benefici, o Signore,
neghiamo”. Questa occupazione [con le cose sensibili] impedisce la ma-
ggioranza degli uomini ed 1 dottori exoterici [dal dare la precedenza] in
questo mondo e nell’aldila [alle realta spirituali].

La Gente di Allah sara insieme a loro, per quanto concerne le loro ani-
me vegetative ed animali [o viventi], in questa occupazione, ma essa
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sara insieme ad Allah sotto quell’altro aspetto. E come in questo mondo
essi non sono velati dal bisogno che sentono del cibo, malgrado la forza
del suo potere in questo mondo, per Iallontanamento delle sofferenze
della fame e della sete e per la percezione delle specie di cose che gene-
rano dolore, cosi nell’aldila non li velera da Allah la beatitudine del Pa-
radiso sensibile, nell’essere caratterizzati dai Suoi Nomi che si addicono
alla dimora dell’aldila. Essa infatti ha dei Nomi divini che oggi nes-
suno conosce, poiché invero sono le loro sedi (mawatin) che manifestano
i Nomi divini. Il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat
e la Pace, ha detto: “e Lo lodero con lodi che adesso non conosco” (*%),
poiché la sede determina 1 Nomi ed essa deriva dai loro effetti.

Quello che abbiamo detto a proposito della beatitudine esente da qual-
siasi rimpianto (hasra) riguarda il Paradiso, e non la Resurrezione. Infat-
ti, il Giorno della Resurrezione ¢ per tutti il Giorno del reciproco ingan-
no (tagabun) [cfr. Cor. LXIV-9] (**¥). Dira il beato: “Magari avessi fatto
di piu!” E il dannato dira: “Che rimpianto per cio che ho trascurato!”
(Cor. XXXIX-56). Cosi il Giorno della Resurrezione si chiama anche
il Giorno del rimpianto per il fatto che manifestera qualcosa di simile a
questo. Si dice infatti: “Mi sono tolto il vestito (kasartu t-tawb an-ni)” ed ¢
cosi apparso quel che c’era sotto, dove hasara significa rimuovere.

L’inganno reciproco consiste nel fatto che 'uomo vedra la chi ¢ suo
vicino e suo compagno in questa stazione molto elevata e non aveva
visto quello di lui in questo mondo, che ¢ la sede dell’ottenimento di

302 Hadit riportato da al-Buhari, XCVII-19 e 36, Muslim, I-326, e da Ibn Hanbal.

303 Nel Cap. 61 (I 300.19) Ibn ‘Arabi precisa: “Invero non c’¢ castigo, per gli spiriti,
piu forte dell’ignoranza, ed essa ¢ tutta un inganno (gabn): per questo il giorno in
cul saranno castigate le anime ¢ stato chiamato “Giorno dell'inganno reciproco”
(Cor. LXIV-9). [I’anima] dira: “Che rimpianto per cio che ho trascurato” (cfr. Cor.
XXXIX-56). Esso sara il giorno della spoliazione (hasra), cio¢ il giorno della scoperta
(kasf), dall’espressione “ho messo a nudo (hasartu) la cosa” intesa nel senso di “I’ho
scoperta”. E come se egli dicesse: “Ahime, mi sono spogliato di ci6 in questo mondo,
pur sapendo benissimo cosa facevo” e si ¢ quindi ingannato da solo. In quel giorno
I'inganno reciproco riguardera tutti, sia I'ubbidiente che il disubbidiente. Il primo dira:
“Ahime, ho fatto degli sforzi, ho pagato il mio debito di ubbidienza, ho riflettuto sulle
parole del mio Signore ¢ mi sono comportato di conseguenza”, malgrado sia un beato.
Colui che si ¢ opposto [ribellato] dira invece: “Ahime, perché mi sono opposto al mio
Signore in cio che mi ha ordinato e proibito”. Altri riferimenti al Giorno dell’inganno
reciproco si trovano nei Cap. 104 (I1 187.2), 374 (111 466.14) ¢ 437 (IV 49.25).
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questo grado, e I'inganno lo colpisce laddove ha agito con trascuratezza
(farrata), anche se fosse pio.

La lode spetta ad Allah per cio che ¢ piu degno, nell’aldila ed in questo
mondo.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DI CHI
FA CORRISPONDERE I TRE GIORNI DI OGNI MESE
CON IL DIGIUNO DEI TRE GIORNI BIANCHI

An-NasaT ha riportato il racconto di Gabir ibn ‘Abdallih secondo il
quale 1l Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
ha detto: “Il digiuno di tre giorni di ogni mese ¢ il digiuno perpetuo [o
il digiuno del Tempo” (**)
il quattordicesimo ed il quindicesimo e questa ¢ la manifestazione di un

. [642] I giorni bianchi sono 1l tredicesimo,

Vero in una creatura (zuhir haqq™ fi halg”) () ed ¢ la manifestazione ai
nostri occhi del Sole nella Luna nelle notti in cui ¢ piena, cio¢ le notti
bianche. I giorni (ayyam) corrispondenti sono chiamati 1 giorni bianchi
in quanto in essi la notte, dal suo inizio alla sua fine, ¢ illuminata, ed il
Vero ha fatto delle loro notti dei giorni per il venir meno dell’oscurita
della notte ed il Sole sorge per mezzo della Luna perfetta. Quindi Egli
ne ha fatto una cosa visibile (Sakada), mentre era una cosa invisibile (gayb)
In cul ogni cosa ¢ nascosta, e cosi diventa apparente in essa tutto cio
che era nascosto dall’oscurita della notte. Il giorno (rahar) anche se ¢
figlio della notte, ¢ uno det suoi nemici in quanto le sfugge sempre.
L’ Altissimo ha detto: “Invero tra le vostre mogli ed 1 vostri figli vi sono
dei nemici per voi, diffidate quindi di loro” (Cor. LXIV-14)

O la mia diffidenza (hadari) della mia diffidenza:
se almeno la mia diffidenza servisse! (3°)

304 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-55 e 59, Muslim, XIII-181 e 196, Aba Da’ad,
XIV-53, an-Nasa’1, XXII-75, 76, 78, 82 ¢ 83, Ibn Maga, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.
305 In italiano suonerebbe meglio “del Vero”, ma poiché Ibn ‘Arabi ha usato qui la

formaindeterminata ed egli ¢ sempre estremamente preciso e scrupoloso nellinguaggio,
ho preferito mantenere tale forma anche nella traduzione.

306 Questa coppia di rime ¢ riportata anche nel Cap. 178 [(II 323.22), pag. 45 della
traduzione di Maurice Gloton «7raité de Pamour»] e nel Kitab al-isfar, a pag. 74 della
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Il giorno ¢ un figlio disobbediente, non cessa di inseguire suo padre ¢ di
trasgredirlo di notte e di giorno, nella misura di cio che ¢ capace di fare.

Quindi la manifestazione del Sole nello specchio della Luna ¢ la mani-
festazione di Vero in creatura, in quanto la luce ¢ uno dei Nomi di Allah,
I’Altissimo, e quindi Egli Si manifesta con il Suo Nome la Luce nella ma-
nifestazione della Luna. I’Altissimo ha detto: “Ed ha posto la Luna in
esse come luce” (Cor. LXXI-16), e quindi essa ¢ il luogo di epifania della
luce del Sole, “ed ha fatto del Sole una lampada” (Cor. ibidem).

La vera Luce ¢ Lui, Gloria a Lui, e quindi ¢ Lui che elargisce la lumino-
sita ad ogni cosa luminosa, e la lampada ¢ una luce alimentata dall’olio
che le garantisce la permanenza del brillare: per questo Allah ha fatto
del Sole una lampada.

Analogamente Allah ha fatto del Suo Profeta, che Allah faccia scen-
dere su di lui la Sua salat e la Pace, “una lampada che illumina” (Cor.
XXXIII-46), perché Egli lo ha aiutato con la luce della rivelazione
(wahy) divina nel suo appello verso Allah ai Suoi servitori. Una delle
condizioni ($ar?) di chi ¢ chiamato ¢ la risposta (i6aba) a quello, ed Egli
I’ha stabilita [la condizione] con [la preposizione| “verso (i/a)” nel Suo
detto “[chiamante] verso Allah” (Cor. XXXIII-46). Si tratta di una pre-
posizione finale e della conclusione (inttha?) di cio che ¢ ricercato. La pre-
posizione “verso” implica che colui che ¢ chiamato sia necessariamente
in corsa verso Allah da se stesso. Se egli ambula nelle tenebre non vede
1 luoghi di perdizione nella via e tra lui ed il suo arrivo ad Allah, a cui
¢ stato chiamato, si interpongono un fosso in cui puo cadere, un pozzo
In cul puo precipitare, o un albero o un muro che puo colpirlo in volto
e che lo devia dal suo obiettivo. Oppure viene sviato dalla via che con-
duce a Lui per la mancanza di discriminazione tra le vie. Tutte queste
cose sono come 1 dubbi (suba) che sviano 'uvomo nella sua speculazione
quando desidera avvicinarsi ad Allah con la scienza ottenuta per mezzo
della sua ragione, e quindi egli ha bisogno di una luce che sveli cio che
lo ostacola dal suo obiettivo e gli impedisce di arrivare a Lui quando lo
chiama (*").

traduzione pubblicata da Denis Gril con il titolo “Le dévoilement des effets du voyage”, ove ¢
accompagnata da un commento di Ibn ‘Arabi.

307 Analogamente, nel Vangelo di Giovanni, ¢ riportato: “FEgo sum lux mundi: qui sequitur
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Il Vero ha fatto della Sua Legge “una lampada che illumina”, cio¢ viene
resa evidente per mezzo della lampada, a colui che ¢ chiamato, la via
che porta a Colui che lo chiama a Sé. L’Altissimo ha detto: “O Profeta, ti
abbiamo inviato come testimone, annunciatore ed ammonitore ¢ come
chiamante verso Allah con la Sua autorizzazione” (Cor. XXXIII-45 ¢
46), cio¢ per ordine Suo, ¢ quindi quello non viene da te stesso, né dalla
tua ragione, né dalla tua speculazione, “e una lampada che illumina”
(Cor. XXXIII-46), cio¢ per mezzo di essa appare a colui che ¢ chiamato
c10 che gli impedisce di arrivare. Cosi egli evitera cio secondo una visio-
ne interiore (basira), come ha detto: “Io chiamo ad Allah secondo una
visione interiore, ¢ chi mi segue” (Cor. XII-108). Cosi egli, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ci ha fatto partecipi di cio
con cui 1l Vero lo ha caratterizzato, cio¢ dell’attributo della lampada che
illumina: si tratta di una luce elargita per mezzo dell’assistenza (imdad)
divina, non per mezzo dell’assistenza razionale.

11 Vero, Gloria a lui, poiché uno dei Suoi nomi, I’Altissimo, ¢ il Tempo
(dahr), come ¢ riferito nel Sahzh: “Non parlate male del Tempo poiché
Allah ¢ il Tempo” (**®), ha ordinato di affermare la trascendenza (fanzih)
del tempo (zaman) in quanto si chiama Tempo, poiché il Tempo ¢ uno
dei Nomi di Allah, ’Altissimo. Quindi I’espressione Tempo ¢ diventa-
ta una delle espressioni condivise. Analogamente sono trascendenti le
lettere (hurif), cioe le lettere dell’alfabeto, in quanto con esse ¢ scritto il
Discorso di Allah, I’Altissimo, e per questo noi attribuiamo loro grande
importanza. Egli ha detto: “Dagli protezione affinché possa ascoltare il
discorso di Allah” (Cor. IX-6) e ci ha proibito di viaggiare con il testo
sacro nella terra del nemico (**). Colui che ascolta sente solo suoni e let-
tere, ma quando Egli ne fa il Suo Discorso si impone a noi di affermarne
la trascendenza, la santita e 'immensita.

Il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ci
ha informato che: “Il digiuno dei giorni bianchi ¢ il digiuno del Tem-

me, non ambulat in tenebris, sed habebit lucem vitae” (VII1-12) e “Ambulate dum lucem habetis, ut
non vos tenebrae comprehendant: et qui ambulat in tenebris, nescit quo vadat” (XII-35).

308 Hadit riportato da al Buhari, LXXVIII-101, Muslim, XL-4 e 5, Malik, ¢ da Ibn
Hanbal.

309 Hadit riportato da al Buhart LVI-129, Muslim, XXXIII-93 e 94, Abu Da’ud, X V-
81, Ibn Maga, Malik, e da Ibn Hanbal.
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po (dahr)” (') cio¢ secondo I’allusione esoterica (i5@ra): “non ¢ il vostro
digiuno”, ed ha attribuito il digiuno al Tempo. Cio corrisponde al Suo
detto, I’Altissimo: “Il digiuno appartiene a Me”. Poiché Egli ne ha fatto
il digiuno del Tempo e tu sei colui che digiuna in quel giorno, il Tempo
¢ simile al Sole quando st manifesta [in modo riflesso] nella Luna, la
Luna ¢ come 'vomo che digiuna e la luce della Luna ¢ come 1l digiuno
attribuito all'uomo, poiché ¢ lui il ricettacolo ed il supporto di manifes-
tazione del Tempo, Altissimo: quindi ¢ il digiuno di Vero nella forma
di creatura. Come ha detto per mezzo della lingua del Suo servitore:
‘Allah ascolta colui che Lo loda” e colui che parla ¢ Allah e P’ascolto ¢
connesso all’espressione del servitore: si tratta di una locuzione divina in
una creatura, cio¢ ¢ la Parola di Allah in questo stato, non la parola del
servitore. Quindi ’ascolto in realta ¢ connesso con il Discorso di Allah
sulla lingua del servitore che fa scorrere le lettere separate.

A colui che da il buon consiglio a se stesso (na@sth) si addice di digiu-
nare 1 primi giorni di ogni mese, secondo I'intenzione che ti abbiamo
menzionato nella trasposizione, e di digiunare 1 giorni bianchi secon-
do quest’altra trasposizione, ed esso ¢ il digiuno fatto in luogotenenza
(niyaba) del Vero. Quindi avrai la ricompensa del Vero, non la ricom-
pensa che si addice a te. Ogni cosa appartiene a Lui: quindi chi prende
il Suo posto non puo avere una ricompensa. Analogamente colui che fa
il digiuno con questa consapevolezza, poiché sta compiendo un rito che
non ha simili per una luogotenenza divina ed ¢ il supporto di manifes-
tazione del Nome divino che si chiama il Tempo, possiede ogni cosa,
cosi come il Tempo ¢ una condizione (zarf) di ogni cosa. Quindi costui
che digiuna non ha altra ricompensa che Colui che egli rappresenta,
quando ¢ il Suo supporto epifanico. Per questo ha detto: “To saro la sua
ricompensa”, che significa: Io saro la sua ricompensa a causa del suo
digiunare per una verita contemplativa (hagq suhiidi) che ¢ contemplata
da lui, e che appartiene al Vero, non al servitore.

Ti ho fatto sapere come digiunare i1 giorni bianchi e cosa devi avere
presente nella tua anima quando vuoi intraprenderli. Esso ¢ Iattributo
di perfezione del servitore nel prendere da Allah, cosi come la Luna in
questi giorni ¢ caratterizzata dalla completezza [643] nel suo prendere

310 Hadit riportato da al Buhari, XXX-60, Abu Da’ad, XIV-67, an-Nasa’1, XXII-84,
Ibn Maga, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.
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la luce dal Sole da parte del Nome “Colui che ¢ manifesto (az-zahir)”
alle creature. Essa ha anche un’altra perfezione nell’altra sua faccia, da
parte del Nome “Colui che ¢ nascosto (al-batin)” nella notte della fine
del mese ed ¢ un supporto di epifania in quella notte, senza un aiuto che
risalga alle creature, anzi essa ¢ nell’ultima notte del mese, per cio che la
caratterizza quanto alla sua essenza, puramente per Lui. Cio ¢ quello a
cui abbiamo alluso riguardo al digiuno del segreto del mese, che ¢ stato
ordinato dalla Legge, come abbiamo spiegato in precedenza.

Poni la tua attenzione su ci6 che abbiamo dischiuso all’occhio della tua
comprensione, per sollecitudine da parte di Allah nei tuoi confronti,
senza che tu te ne accorga. E non ti veli da questa scienza strana (garzb)
che ti abbiamo esposto il sogno satanico che venne fatto riguardo a
Abu Hamid al-Gazali. I dottori exoterici lo raccontano ma trascurano
Pordine di Allah, I’Altissimo, Gloria a Lui, al Suo Profeta nel Suo detto:
“Di: Signore accrescimi in scienza!” (Cor. XX-114) e non ha detto: in
opera, né in stato spirituale, né in altra cosa, salvo la scienza. Vedi forse
che Egli gli abbia ordinato di cercare il velo da Allah e la lontananza da
lui, e Pattributo difettoso piuttosto che il grado della perfezione? Con-
sidera il suo detto: “Egli colpi con la Sua mano”, cio¢ il colpo del Vero
verso di lui, “e seppi”, in quel colpo, “la scienza dei primi e degli ultimi”
(*"": per quale motivo non ha menzionato ’opera né lo stato?

I sapienti exoterici raccontano di una persona che nominano, che egl
vide Abu Hamid al-Gazalr in sogno e gli parlo, o gli chiese del suo stato,
ed Abu Hamid gli rispose: “Se non fosse per questa scienza estranea
avremmo un bene immenso”, ed 1 dottori dell’exoterismo interpretano
questo sogno come se Abu Hamid intendesse la scienza che possedeva
di questa via [iniziatica], ed Iblis volle con questa interpretazione che
egli abbelli per loro, allontanarli da questa scienza, ed impedire loro
di ottenere questi gradi iniziatici. Questo perché Iblis non ha [diretta-
mente] accesso a [questo] sogno veridico. Il sogno veridico ¢ angelico, e
quando 1l sogno veridico viene da Allah, colui che vede [0 sogna] non ¢
nella dimora det sensi e colui che ¢ visto € morto e quindi ¢ presso Allah
e non nella sede dei sensi.

311 Hadit non recensito nelle raccolte canoniche.
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La scienza a cui incitava Abu Hamid ed altri suoi simili, concernente
1 segreti degli atti di adorazione e di altri atti, non ¢ estranea a quella
dimora in cui si trovera I'uomo dopo la morte; anzi quella ¢ la sua Pre-
senza ¢ quello ¢ 1l suo luogo. Non resta quindi come scienza estranea a
quel luogo se non la scienza di cui si occupava in questo mondo, quale
la scienza del divorzio, del matrimonio, dei contratti, dell’agricoltura e
le scienze dei giudizi legali che sono connessi con questo mondo e che
non hanno alcuna correlazione con I'aldila, perché con la morte 'uomo
si separa da esso [cio¢ da questo mondo]. Queste scienze sono quelle
estranee alla dimora dell’aldila e cosi pure la geometria, I’astrologia ed
altre scienze simili che non hanno alcuna utilita se non nella dimora di
questo mondo. E anche se al servitore spetta la ricompensa in esse per
quanto concerne 1l suo proposito e la sua intenzione, il bene che ne rica-
va ¢ 1l suo proposito e la sua intenzione, non la scienza stessa. La scienza
segue 1l suo oggetto e questo oggetto di scienza (ma m) ha una proprieta
(hukm) in questo mondo, non nell’aldila. E come se [Aba Hamid] avesse
detto nel sogno che lo riguardava: “Se ci fossimo occupati per il tempo
in cul ci siamo occupati di questa scienza estranea a questa dimora,
della scienza che si addice ad essa e che questa sede esige, avremmo
ottenuto un bene immenso. Quindi abbiamo mancato il bene di questa
dimora nella misura in cui ci siamo occupati della scienza che ¢ con-
nessa con la dimora di questo mondo”. Questa ¢ 'interpretazione del
sogno che quel tale ha fatto, non quella che essi hanno menzionato. Se
fossero intelligenti avrebbero capito il suo detto: “la scienza strana”. Se
avesse voluto intendere la sua scienza det segreti degli atti di adorazione
e di cio che ¢ connesso con I’altro mondo, non si tratterebbe di una
scienza estranea poiché invero quella ¢ la sua sede. L'estraneita infatti ¢
per il distacco dal luogo di origine. Quindi si conferma cio che abbiamo
menzionato.

Guardati dall’essere velato da queste scienze divine e dell’aldila e ap-
prendi le scienze della Legge nella misura di ci6 di cui hai bisogno per-
ché ti & necessario cercarlo in modo specifico. E di: “Signore, accrescimi
, costantemente in questo e nell’altro mondo.

in scienza!”
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DEL DIGIUNO DI LUNEDI E DI GIOVEDi

An-Nasa ha riportato che Usama ibn Zayd ha detto: “Dissi: O Inviato
di Allah, tu digiuni tanto che quasi non rompi e rompi tanto che quasi
non digiuni se non in due giorni, se essi rientrano nel tuo digiuno, e
altrimenti digiuni comunque in essi”. Egli chiese: Quali giorni? ed io
risposi: Lunedi e Giovedi, ed egli commento: In quei due giorni le ope-
re vengono presentate al Signore dei Mondi ed io desidero che la mia
opera venga presentata mentre digiuno” (*'%).

Sappi che 1 nomi di cinque dei giorni [della settimana] sono indicati
dai nomi dei numerti: il primo ¢ la Domenica e 'ultimo ¢ Giovedi (*'®).
Il sesto ¢ caratterizzato in proprio dal nome “al- @riiba” (*'*) e nell’Islam
dal nome di “gumu @”, mentre il settimo ¢ caratterizzato come giorno del
riposo (sabf). Quindi questi due giorni sono stati denominati per lo stato,
non con il nome del numero. Analogamente [il Corano] giura per 1 cin-
que pianeti che retrocedono (al-gawart [-hunnas) (Cor. LXXXI-15) ed esst
sono quelli che vanno avanti ed indietro ('), e non ha incluso con essi
in questo giuramento il Sole e la Luna, benché siano dei pianeti, poiché
essi non fanno parte di quelli che retrocedono. Cosi Venerdi e Sabato,
anche se fanno parte dei giorni [della settimana] hanno nomi che non
sono derivati dai nomi dei numeri.

Menzioneremo qui cio che ¢ proprio di Lunedi e di Giovedi, come men-
zioneremo cio che ¢ proprio di Venerdi, Sabato e Domenica riguardo

312 Hadit riportato da an-Nasa’1, XXII-70.

313 In arabo i nomi dei primi cinque giorni della settimana sono legati ai numeri:
Domenica ¢ al-ahad o yawm al-ahad, Lunedi ¢ al-itnan o yawm al-itnayn, Martedi ¢ ai-
lalata’ o yawm at-talata’, Mercoledi ¢ al-arba@’ o yawm al-arba‘@’ e Giovedi ¢ al-hamis o
yawm al-hamis.

314 Pur avendo la stessa radice di ‘ariba o ‘aruba, da cui derivano verbi e nomi legati
alla lingua ed alla etnia araba, questo nome preislamico di Venerdi non sembra essere
di origine araba, ma piuttosto nabatea; nel seguito del testo Ibn ‘Arabi lo interpreta
come “bellezza” (husn) ¢ “ornamento” (zina). E curioso che la bellezza sia un attributo
di Venere, da cui deriva il nome di Venerdi.

315 Per un osservare posto sulla Terra il Sole e la Luna si muovono apparentemente
di moto continuo ed unidirezionale, mentre gli altri pianeti, che ruotano intorno al
Sole, sembrano subire inversioni di marcia nella loro traiettoria apparente, anche se dal
punto di vista del Sole il loro moto ¢ altrettanto continuo ed unidirezionale.
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al digiuno fatto in questi giorni nella parte di questo capitolo ad esst
dedicata.

Lunedi appartiene ad Adamo, che le salat di Allah scendano su di lui,
e Giovedi a Mose, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace. Cio che riunisce Adamo e Muhammad, che Allah faccia scende-
re su di lui la Sua salat e la Pace, ¢ 'onnicomprensivita dei Nomi e la
Sintesi delle Parole: come Adamo venne edotto di tutti i nomi (*'%), cosi
Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha
ricevuto la Sintesi delle Parole (*'7), ed i nomi fanno parte delle Parole.
Egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha preso
I’abito [di digiunare] di Lunedi, che ¢ proprio di Adamo, per questa
comunanza (musaraka).

Ci06 che riunisce Mose con Muhammad, che Allah faccia scendere su di
lui e su tutti 1 Profeti la Sua salat e la Pace, ¢ la compassione (rfg), che ¢
ci6 che esige la Misericordia. Quanto al Profeta, che Allah faccia scen-
dere su di lui la Sua salat e la Pace, Allah lo ha inviato come Misericordia
per i Mondi [cfr. Cor. XXI-107]; quanto a [644] Mose, nella notte del
viaggio notturno (isra), quando I'Inviato di Allah, che Allah faccia scen-
dere su di lui la Sua salat e la Pace, lo incontro insieme ad altri Profeti, su
di loro la Pace, nessuno dei Profeti gli ordino né lo avverti di avere com-
passione per la sua comunita, se non Mose, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace, quando Allah impose per not in quella notte
cinquanta salat. Nessuno dei Profeti gli chiese, quando torno da loro:
“Che cosa ha imposto Allah alla tua comunita?”; ad eccezione di Mose,
su di lui la Pace, che si preoccupo di noi, diversamente dagli altri Profeti,
su di loro la Pace. E quando I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e la Pace, gli rispose: “Cinquanta sala”, Mose, su di
lui la Pace, gli disse: “Torna dal tuo Signore riguardo a quello”, secondo
quanto riporta la tradizione (*'%). In essa ¢ riferito: “Non smisi di andare
e venire tra il mio Signore, sia benedetto I’ Altissimo, e Mose, su di lui la
Pace, finché non le impose cinque nei fatti, facendo si che la ricompensa
U
317 Hadit riportato da al-Buhari, LVI-122, XCI-22, XCVI-1, e da an-Nasa’1, XII-100,
XXV-1.

318 Hadit riportato da al Buhari, VIII-1, LXVI-6, LX-5, LXIII-42, XCVII-37,
Muslim, 1-259 e 263, at-Tirmidi, an-Nasa’1, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.
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fosse quella di cinquanta”. Quindi ridusse I'imposizione legale e fece
restare la ricompensa per come era in origine.

Poiché [Allah] ha riunito lui e Mose nell’attributo della compassione net
nostri confronti, egli prese I'abito con cio [di digiunare] di Giovedi, che
appartiene a Mose, su di lui la Pace. Egli, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace, commemorava Adamo nel digiuno di Lunedi
per la scienza che possedeva, e commemorava Mose nel digiuno di Gio-
vedi, per la Misericordia con cui era stato inviato ai Mondi. Entrambi
[Adamo ¢ Mos¢] sono in uno stato in cui non mangiano e non bevono,
poiché hanno ormai lasciato la vita di questo mondo, ¢ quindi entrambi
non sono piu nel mondo della costituzione corporea, che esige il cibo,
bensl sono in un barzaf in cui non c’¢ cibo, tra le due costituzioni. Quin-
di egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, poiché
tra lui e loro aveva avuto luogo la condivisione in cio che abbiamo men-
zionato, volle prendere I’abito, in quei due giorni in cui € riunito insieme
a loro, di rinunciare al cibo e alla bevanda, conformandosi a loro, per
dedicarsi ad attualizzare cio che lo aveva portato a riunirsi a loro in
questi due giorni, e lo ha fatto digiunando, senza considerare tale atto
un rifiuto del nutrimento e basta, affinché quella sua astensione fosse
un’opera prescritta. Si rivesti quindi di un Attributo che appartiene al
Vero, cioe¢ il digiuno, e digiuno in quei due giorni affinché la sua opera
venisse presentata al Signore dei Mondi in quei due giorni, mentre egli
indossava ’attributo del Vero, in quanto il digiuno appartiene a Lui.

Poiché il digiuno ¢ in relazione ai servitori, vi si puo insinuare la co-
rruzione (fasad), perché esso ¢ passibile di quella alla stessa maniera in
cut ¢ passibile dell’'integrita (salah). Per questo la presentazione ¢ al Sig-
nore det Mondi, non ad un Nome diverso, ed il Signore ¢ Colui che
aggiusta (mushh) e quindi Egli aggiusta la corruzione che entra nel di-
giuno, quando essa vi entra senza che [colui che digiuna] se ne accorga.
Questa proprieta (hukm) ¢ correlata in modo speciale con il segno di ri-
conoscimento (‘alama) ed esso ¢ cio che indica (dalala) Allah, I’ Altissimo.
Per questo ha detto: “al Signore dei Mondi (‘@lamin)”, cio¢ per il segno
di riconoscimento (*'9). La corruzione del segno di riconoscimento di-

319 Nelle lingue occidentali ¢ praticamente impossibile trovare una connessione tra
l'espressione “Signore dei Mondi”, comunemente usata per tradurre “rabb al-aGlamin”
(Cor. 1-2), il segno (‘aldma) ¢ la corruzione (fasad), ma in arabo questa connessione
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pende dal sopravvento (tur@) del dubbio su di esso nella speculazione
razionale, e non c¢’¢ dubbio piu grande dell’attribuzione del digiuno ad
Allah ad esclusione delle altre opere, mentre 1l servitore ¢ caratterizzato
da esso [digiuno]. Quando avviene la presentazione (‘ard), cio¢ la teofa-
nia e lo svelamento, del fatto che a colui che digiuna appartiene cio che
¢ di Allah in esso e c10 che ¢ del servitore, cessa per lo svelamento divino
il dubbio che la ragione ha accettato: questo ¢ il significato di “Colui che
aggiusta 1l segno di riconoscimento”.

Se invece trasponi [I’espressione “il Signore dei Mondi”’] come “Colui
che fa crescere 1 Mondi (murabbt [- @lamin)”, cio¢ Colui che li nutre, il
nutrimento di chi digiuna, in questa presentazione, ¢ cio che il Vero gli
elargisce, in questo digiuno, delle scienze proprie di questi due giorni,
cio¢ la scienza dei Nomi e la scienza delle dodici sorgenti, di cui fa parte
la scienza di ogni cosa diversa da Allah. Essa ¢ la scienza della Vita da
cui ¢ vivificata ogni cosa ed ¢ la scienza che si genera tra 1 regni vegetale
e minerale dall’attributo della “Forza che costringe (gahr)”. Le dodici
sorgenti infatti apparvero per il colpo del bastone [di Mose¢] sulla pietra
“e sgorgarono da essa” (Cor. II-60), per quel colpo, “dodici sorgenti”,
cio¢ le scienze della contemplazione, da uno sforzo interiore per mezzo
del colpo, e le scienze di gusto spirituale, in quanto I’acqua ¢ tra le cose

sussiste, anche se ben pochi arabi oggi ne sono consapevoli. Il termine arabo che noi
traduciamo come “Mondi”, ¢ il plurale sano di ‘@lam, che deriva dalla stessa radice
di ‘alama, radice che da luogo a due forme verbali, ‘alama, che significa “essere segno
di”, e ‘alima, che significa “sapere”. Per Ibn ‘Arabi derivano da ‘alama, ¢ quindi dal
sostantivo che significa “segno” e non solo dalla sua radice, sia la scienza (‘2/m) [Cap.
199 (I1 479.3) e Cap. 324 (111 91.19)] sia il Mondo [Cap. 341 (III 160.33) ¢ Caap. 371 (I11
443.8)], che ¢ I'insieme dei “segni” che ci fanno conoscere il suo Creatore. Quanto al
termine arabo che traduciamo come Signore, Ibn ‘Arabi riconosce ad esso ben cinque
significati (aikam) diversi [Cap. 558 (IV 198.9)], uno dei quali ¢ appunto quello di “colui
che aggiusta, sistema, ripristina (al-muslih)”. Dunque l'espressione che per noi ¢ solo
“il Signore dei Mondi”, per un arabo che conosca bene la sua lingua significa anche
“Colui che aggiusta i segni”, e cio spiega la connessione con la corruzione o con il
segno “guasto”. Resta da stabilire a quale “segno” egli volesse riferirsi. Tra i punti
delle Futihat in cui piu spesso ricorre questo termine vi sono quelli in cui Ibn ‘Arabi
commenta uno fadit riportato da Muslim (I-302), secondo il quale, nel Giorno della
Resurrezione, il Vero Si manifestera alla comunita dei credenti in una forma diversa da
quella del loro credo ed essi non Lo riconosceranno finché Egli non assumera la forma
specifica del loro credo ed allora ciascuna di loro Lo riconoscera. Ibn ‘Arabi identifica
questa forma (s@ra) del Vero creata nelle credenze (al-haqq al-mahlaq f7 I-itiqadat) con il
“segno (di riconoscimento)” [Cap. 48 (1 266.18), Cap. 344 (I11 178.25)].
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che st gustano ed il cui sapore si differenzia per mezzo del gusto. [Colui
che digiuna] viene quindi a sapere, per quella relazione con la vita,
come 1 minerali siano caratterizzati da essa, tanto che il veridico [che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace] ha notificato che essi
glorificano con la lode di Allah (), in quanto il Vero ha correlato quella
pietra con il Suo detto “[e sgorgarono] da essa”. Chi non ha svelamento
321)

né fede nega ai minerali la vita (**') ed ancor piu la glorificazione. Ci

rifugiamo in Allah dalla delusione.

Colui che digiuna conosce per questo svelamento anche la relazione de-
lla vita con i vegetali in quanto il colpo ha avuto luogo con il bastone ed
esso fa parte del mondo vegetale: con il suo colpo sulla pietra ¢ apparso
cio che ¢ apparso e chi non ha svelamento non sa che le piante sono
vive, a meno che non attribuisca alla vita la crescita. Quindi, quando il
servitore digiuna di Giovedi, per via dell’aiuto in esso della spiritualita
di Mosg, su di lui la Pace, ha la scienza delle dodici sorgenti, per lo sve-
lamento e la contemplazione, ed essa ¢ la scienza di cio che ¢ connesso
con le necessita (masalih) del mondo: “ogni tribu conobbe la fonte a cui
abbeverarsi” (Cor. II-60) tra quelle sorgenti. Della scienza di esse fa par-
te la scienza dei giudizi dei dodici segni [zodiacali, cio¢ ’astrologia giu-
diziaria], la scienza del punto di arrivo (muntaha) dei nomi dei numeri,
che sono dodici (**%), ¢ la scienza dell’'uomo in quanto Intimo di Allah,
I’Altissimo.

Osserva una pianta che finisce [con un colpo] (yaqdi) una pietra,

ed osserva Uno che colpisce (darib) dietro dei veli (astar). (*%)

320 Hadit riportato da Abu Da’ad, VIII-24, e da at-Tirmidi, XLV-113.

321 Palingenius, in un articolo pubblicato su La Gnose e ripreso in “Mélanges” [pag.
193] scriveva: “[...] le cristal, qui présente d’ailleurs plus d’'une analogie avec ces étres
rudimentaires, notamment en ce qui concerne le mode d’accroissement; de méme
pour la reproduction par bipartition ou gemmiparité. - Sur cette question de la vie
des cristaux, voir en particulier les remarquables travaux du professeur J. C. Bose, de
Calcutta, qui ont inspiré (pour ne pas dire plus) ceux de divers savants européens®.
322 In arabo i nomi di tutti i numeri sono riconducibili ai nomi dei primi dieci, al cento
ed al mille

323 Questa coppia di versi ¢ riportata anche all’inizio del “Kitab at-tadbirat al-ilahiyya”,
a pag. 105 dell’edizione di Nyberg in “Kleinere Schrifien des Ibn al-Arab7”, Brill, 1919, ove
¢ preceduta da: “[...] poi ha reso manifesto quel segreto in colui che ha colpito con il
bastone della ricerca (thtibar) la pietra dei segreti e ne ha fatto sgorgare [l'acqua, cio¢
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Il velo (fugab) su di Lui e la cortina (satr) era Mose, su di lui la Pace, come
per gli arabi il velo sulla Parola di Allah era Muhammad, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace.

la scienza]”. Inoltre essa ¢ riportata nel Cap. 559 [IV 406.10], con I'intercalazione di
altri due versi; il capitolo in questione ¢ quello dei “segreti (asr@r)” contenuti in ognuno
dei capitoli che lo precedono. Il capitolo a cui si riferisce il brano contenente i versi ¢ il
382, che a sua volta tratta delle dimore e stati spirituali correlati con la Sara IT e con i
suoi versetti; nel riportare il brano ho indicato tra parentesi il versetto corrispondente:
“Di questo [capitolo dei “segreti”] fa parte la vivificazione dei morti per mezzo dei
vegetali, riguardante il capitolo 390 [in realta 382]. Egli ha detto: 'animale (kayawan)
non si nutre se non del vegetale (nabal) e quindi la sua vita [quella dell’animale] ¢ la sua
vita [quella del vegetale], e per quello, quando non trova il nutrimento, corre qua e la
all'impazzata (idtaraba); ed ha detto: “ed Allah vi ha fatto crescere dalla Terra [come]
piante (nabat)” (Cor. LXXI-17) e quindi [’animale] non si nutre se non del simile e del
conforme; ed ha detto: “chi ¢ fisso cresce come uno che va (man tabata nabata mitla sa’ir)”;
ed ha detto: la morte [che precede la vita, cio¢ la non-esistenza (‘udum)] ¢ l'origine (as/)
[cfr. Cor. I1-28] e per questo l'estinzione (fana’) fa parte degli stati spirituali della Gente
della Via di Allah, affinché essi la conoscano [la morte] per gusto spirituale, ¢ quindi
essi sono nella permanenza (baga’) con Allah in uno stato di estinzione da loro stessi; ed
ha detto: “ed abbiamo fatto dall’acqua ogni cosa vivente” (Cor. XXI-30), ed essa non
¢ uscita se non dalla pietra [cfr. Cor. II-74] ¢ la pietra non I’ha elargita se non dopo il
colpo con il bastone [cfr. Cor. II-60], ed il bastone ¢ vegetale, ¢ per mezzo dell’acqua
ha vivificato i morti. Dov’¢ dunque il grado dell’animale rispetto al grado del vegetale?

Osserva una pianta (Sagar) che finisce (qad™) una pietra (hagar),

ed osserva un fluido [che sgorga] dalle pietre stesse:

per mezzo di cio ¢ la vita ed essa non teme leliminazione di cio.

Ed osserva Uno che colpisce (darib) dietro dei veli (astar).
Ed ha detto: le durate dell’esistenza sono limitate ed i giorni sono contati [cfr. Cor. II-
203], ed ha detto: le anime (nufiis) sono sopraffatte ed i soffi (anfas) sono ristretti; ed ha
detto: il volto di Allah sei tu e tu sei la gibla dovunque ti trovi [cfr. Cor. 11-115], quindi
non rivolgerti che a te. Il Califfo non si manifesta se non per mezzo della forma di Colui
che egli rappresenta ¢ tu sei il [Suo| Califfo sulla Terra [cfr. Cor. II-30] ed Egli ¢ il
[tuo] Califfo nella famiglia”. Il capitolo 559, per la difficolta dei suoi contenuti, ¢ quello
in cui i copisti hanno commesso maggiormente errori; nell’edizione piu diffusa delle
Futihat, che ¢ quella pubblicata in quattro volumi al Cairo nel 1911 (1329 dall’Egira),
con numerose ristampe, ed a cui fa riferimento la numerazione delle pagine arabe, il
primo verso della poesia recita:

Osserva una pietra (hagar) che inonda (fad™) una pianta ($agar).
Nella prima edizione, che ¢ quella curata e pubblicata dall’Emiro ‘Abd al-Qadir al-
Gaz@irT nel 1852 (1274 dall’Egira), anch’essa in quattro volumi, la pietra e la pianta
sono al posto giusto, ma al verbo manca un punto diacritico, per cui si legge fad" invece
che gad™; per stabilire il testo corretto mi sono avvalso dell’edizione di ‘Utman Yahya,
in quattordici volumi, che coprono pero solo un volume e mezzo delle edizioni in
quattro volumi, e che ¢ basata direttamente sul manoscritto autografo di Ibn ‘Arabi,
conservato a Istanbul.
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Per mezzo del digiuno di Lunedi il servitore riunisce Vero e creatura,
nel tappeto di contemplazione e presenza, per I'attualizzazione della
scienza dei Nomi divini, e per mezzo del digiuno di Giovedi riunisce la
preservazione (fifz) della sua anima e la preservazione dei suol quattro
lati, da cui entrano in lui 1 dubbi che sviano. Essi sono le vie di accesso
di Satana, per il Suo detto: “Poi li sorprenderemo da davanti loro” (Cor.
VII-17) (%) per il comando: “e attira [dunque con la tua voce quelli
fra di essi che potrai]” (Cor. XVII-64) (**), “e da dietro di loro” (Cor.

324 Ibn ‘Arabi commenta piu volte questo versetto; nel Cap. 16 (I 157.33) precisa: “Le
dimore inferiori (al-mandazil as-sufliyya) sono qui una indicazione dei quattro lati da cui
Satana arriva all'uomo, e le abbiamo denominate “inferiori” perché Satana fa parte
del mondo infero e non arriva all'uvomo se non dalle dimore che gli corrispondono e
che sono la destra, la sinistra, il dietro ed il davanti”; nel Cap. 62 (I 302.5) aggiunge:
“Questi quattro gruppi sono, tra i gmn e gli uomini, la gente del Fuoco, dal quale
essi non usciranno. Essi sono quattro perché Allah, 'Altissimo ha ricordato che Iblis
ci sorprende dal davanti, da dietro, da destra e da sinistra (cfr. Cor. VII-17). Iblis
sorprende I'associatore dal davanti, I'ateo da dietro, I'orgoglioso da destra e I'ipocrita
da sinistra, che ¢ il lato piu debole, cosi come essa ¢ la piu debole delle categorie: allo
stesso modo la sinistra ¢ piu debole della destra. D’altra parte I'orgoglioso corrisponde
alla destra poiché essa ¢ il lato della forza ed ¢ per quella forza che egli percepisce in
se stesso che egli si inorgoglisce. 7b{zs sorprende I'associatore dal davanti poiché questi
vede, quando [Iblis] ¢ davanti a lui, un lato oggettivo ed afferma I’esistenza di Allah,
non potendo negarla; ma Iblis gli fa associare [altri] ad Allah nella Sua divinita. Infine
egli sorprende I'ateo da dietro poiché il dietro ¢ il lato che non si vede, e gli dice “non c’¢
nulla”, cio¢ non c¢’¢ Dio nell’esistenza”; nel Cap. 72 (I 709.22) precisa: “Come Iblis non
ha parlato dell’alto cosi non ha parlato del basso. In effetti, egli, che Allah lo maledica,
vedeva le luci discendere sul servitore dall’alto e temeva di bruciarvisi : per questo
non si azzardo ad accostarlo dall’alto, come, d’altra parte, vedendo che il basso era
sullo stesso asse dell’alto e che questa luce, a causa di cio, raggiungeva il basso, non lo
accosto neppure da questo lato”; infine nel Cap. 249 (II 550.16) aggiunge: “Le opere
sono qui, nel tempo dell’osservanza delle norme, ripartite secondo quattro lati e per
questo quando Iblis seppe di questi quattro lati disse: “Poi li sorprenderemo da davanti
loro, da dietro di loro, dalla loro destra e dalla loro sinistra® (Cor. VII-17), e non ha
menzionato 1 restanti [due] lati perché ad essi non ¢ connessa alcuna opera, in quanto
essi sono [utilizzati] per la discesa divina e per il dono dominicale di Misericordia”

325 Nel Cap. 62 (I 301.24), Ibn ‘Arabi precisa: “Quando /blis disse ad Allah: “Vedi
questa creatura che Tu hai onorato piu di me.... io sottometterd la sua posterita, ad
eccezione di pochi” (Cor. XVII-62), PAltissimo rispose, per la Sua generosita e per
I'universalita della Sua misericordia: “Vattene: tu e quelli che ti seguiranno tra gli
uomini avrete tutti la Gehenna come ricompensa, ampia ricompensa. Attira con la
tua voce coloro che puoi; piomba su di loro con i tuoi cavalieri ed i tuoi fanti e sii loro
socio nelle loro ricchezze e nei loro figli e fa loro delle promesse” (Cor. XVII-63, 64).
Quindi /blzs non ¢ venuto se non per 'ordine di Allah, ’Altissimo, ordine divino che
include una minaccia ed un avvertimento. Esso inoltre ci mette fortemente alla prova
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VII-17) per il comando: “e piomba loro addosso [con 1 tuoi cavalieri ¢
1 tuotl fanti]” (Cor. XVII-64), “e dalla loro destra” (Cor. VII-17) per il
comando: “e associati a loro [nelle ricchezze e nei figli]” (Cor. XVII-64),
“e dalla loro sinistra” (Cor. VII-17) per il comando: “e fa loro promes-
se” (Cor. XVII-64), ed egli [il servitore] stesso ¢ nel mezzo. Per lui s
distinguono questi quattro lati, e la somma in questa Presenza ¢ cinque.
Quindi [il servitore] st rifugia [645] nel digiuno di Gioved, in quanto il
cinque fa parte delle sue caratteristiche, e Mose ¢ il suo padrone riguar-
do ad esse [caratteristiche], poiché egli era rude e grezzo (**) e Satana
si allontanava da lui per la sua rudezza. Quindi colui che digiuna il
Giovedi ¢ salvaguardato, da questa Presenza che abbiamo menzionato,
da Satana che sta in agguato per lui da questi lati e dall’accettazione
da parte della sua anima di ci6 che vuole questo Satana, se avesse il
sopravvento su di lui. Mose¢ ¢ quindi il custode di queste porte e colui
che digiuna resta a riposo al sicuro: egli ¢ il padrone del digiuno in quel
giorno e cio non ¢ stato detto di Adamo riguardo al digiuno di Lunedi.

Abbiamo stabilito nella trasposizione che [il digiuno di Lunedi] ¢ la sintesi
di Vero e di creatura, affinché non si presenti a lui nel suo digiuno alcun
difetto senza che egli se ne accorga. Adamo, padrone di quel giorno, ac-
cetto da Iblis la caduta senza accorgersene e chi non ha respinto [il male]
da se stesso difficilmente ¢ in grado di respingerlo da altri. Il Lunedi ¢
messo in relazione a Vero e creatura per la comunanza nell’attributo del
digiuno, ed Adamo non viene considerato in questa sede.

La relazione dei cinque pianeti che retrocedono con Giovedi, che appar-
tiene a Mose, deriva dal fatto che essi hanno la carica (karr) e la ritirata
(farr) per il loro avanzamento e retrocessione nel percorso. Per quello essi

per dimostrare all’Altissimo che nella sua discendenza c’¢ qualcuno su cui Zb{zs non ha
autorita né potere”, e nel Cap. 369 (III 368.23) aggiunge: “Per questo Allah ha distinto
la via della guida e la via della perdizione ed il servitore retto ¢ colui che sta sul sentiero
(serat) del suo Signore, malgrado Satana sia sotto I'ordine del suo Signore, nel Suo detto:
“Vattene: [...] Attira con la tua voce coloro che puoi; piomba su di loro con i tuoi
cavalieri ed i tuoi fanti e sii loro socio nelle loro ricchezze e nei loro figli e fa loro delle
promesse” (Cor. XVII-63, 64), e tutti questi sono ordini divini. Se fossero una iniziativa
da parte di Allah Iblis non sarebbe dannato, ma poiché sono una risposta a quanto egli
affermo quando disse: “Per la Tua potenza! Io li sedurro tutti” (Cor. XXX VIII-82), per
questi [ordini] egli sara dannato”.

326 Non ho trovato negli fadit un riferimento a questa caratteristica di Mose.
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hanno il potere e la forza su altri, per la forza del cinque che i riunisce.
Il cinque tra i numeri preserva se stesso ¢ preserva il venti (**’): non c’¢
numero che abbia questo rango e questa forza se non questo cinque
(*%), e chi preserva se stesso e altri ¢ piu forte in similitudine ($zbak) con
cio che gli intelletti esigono come imitazione ({asabbuk) di chi ha questo
attributo [di “Preservatore”]. I’ Altissimo ha detto: “La preservazione di
essi non Lo affatica” (Cor. II-255) ed ha detto: “Egli ¢ Custode (kafiz) di
ogni cosa” (Cor. XI-57).

327 Ibn ‘Arabi ribadisce il ruolo preservatore o conservatore del numero cinque altre
nove volte nelle Futihat: Cap. 69 (I 461.8), 98 (IT 182.19), 154 (IT1 251.14), 177 (I1 318.6),
198 (11 446.25), 208 (11 493.22), 365 (11 321.8), 379 (I11 500.16), 421 (IV 32.16), 532 (IV
175.30), usando di norma la formula: “Il cinque preserva se stesso (nafsa-ha) ed altro che
lui (gayra-ha)”. Nel Cap. 532 egli precisa che questo “altro che Iui” “[...] ¢ il venti (‘i$rin)
che ¢ la seconda decina (‘agd) rispetto al dieci, che ¢ la prima delle decine (‘ugid), ed il
pitt piccolo contratto (‘agd) & tra duc”. E interessante qui ricordare che René Guénon,
nel “L¥ésotérisme de Dante”, a pag. 52, riferisce che il venti ¢ per Aristotele il numero
dell’alterazione, e che il termine arabo “fagayyur”, derivato dalla stessa radice di “gayr”
(altro) significa appunto alterazione. A questo riguardo, nel Cap. 351 (III 221.12), Ibn
‘Arabi precisa: “Il possibile (mumkin), quando riceve lesistenza, ha necessariamente
un custode (hafiz) che gli preserva la sua esistenza, e per mezzo di quel custode viene
garantita la sua permanenza nell’esistenza, quale che sia quel custode tra gli esseri
generati (ekwan). La preservazione ¢ una creazione (falg) che appartiene ad Allah e per
questo ¢ stata attribuita a Lui. Le essenze (¢ yan) che sussistono per loro stesse ammettono
la preservazione, a differenza delle possibilita che non sussistono per loro stesse, poiché
esse non ammettono la preservazione ed ammettono l'esistenza ma non ammettono la
permanenza. Ad esse compete dell’esistenza solo il tempo (zaman) della loro esistenza,
poi cessano di esistere. La preservazione invero ¢ connessa con il secondo tempo, che
segue quello della loro esistenza [...] Ogni cosa esistente ha una permanenza nella
sua esistenza ed ¢ necessario un custode generato (kiyan?) che gli preservi Pesistenza:
quel custode ¢ una creazione di Allah ed ¢ il nutrimento di ci6 di cui viene preservata
Pesistenza. Quindi la sua essenza non cessa, anche se la sua forma cambia (tagayyarat),
fintanto che Allah lo nutre con cio su cui si fonda la sua permanenza, sia esso sottile o
grossolano, percepibile o non percepibile”.

328 Nel Cap. 198 (11 446.25) Ibn ‘Arabi precisa: ”Non c’¢ altro numero a cui appartenga
il Nome il Preservatore (al-hafiz)” se non il cinque”, e nel Cap. 154 (I1 251.14) aggiunge:
“Il cinque, tra i numeri, preserva se stesso ed altro che lui, e nessun altro numero ha
questo rango, ed Allah preserva la Sua religione ed i Suoi servitori con cinquemila
Angeli”. Infine nel Cap. 98 (II 182.18) afferma: “Se il servitore non preserva con la
veglia (sahar) del suo cuore la sua essenza interiore, cosi come preserva con la veglia del
suo occhio la sua essenza esteriore, anche se dorme — e sarebbe tra coloro il cui occhio
dorme ma il cui cuore non dorme — e preserva altri che lui con la sua preservazione
[di se stesso], chi non ha questa caratteristica non ¢ vigile. Il cinque tra i numeri ¢ pit
completo di lui nella sua [del cinque] stazione, cio¢ nella sua preservazione di se stesso
e di altri che lui”.
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Parte LX

Nel Nome di Allah,

il Misericordioso, il Clemente

Lole)

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DEL DIGIUNO DI VENERDI

Vi ¢ divergenza tra i dottori [della Legge]| riguardo al digiuno di
Venerdi: c’¢ chi sostiene che ¢ [sempre] riprovevole, e chi sostiene che
¢ riprovevole a meno che non si digiuni anche il giorno prima o quello
dopo.

Muslim ha riferito che Aba Hurayra ha detto: “L’Inviato di Allah, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: Nessuno
di voi digiuni di Venerdi, a meno che non digiuni il giorno prima o
non digiuni il giorno dopo” (**). Al-Buharl ha riportato da parte di
Guwayﬁya bint al-Harit che il Profeta, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e la Pace, entro da lei di Venerdi mentre ella digiunava
e le disse: “Hai digiunato ieri?” ed ella rispose di no. Le chiese allora:
“Intendi digiunare domani” ed ella rispose di no. Egli disse: “Allora
rompi” (**°).

Sappi che Venerdi ¢ 'ultimo dei giorni della creazione, quello durante
il quale venne creato colui che Allah ha creato sulla [Sua] Forma, cioe
Adamo. E in questo giorno che la creazione ¢ stata completata e resa
perfetta, e che 'Uomo, che ¢ la creatura piu perfetta, ¢ stato manifesta-
to: egli, in effetti, ¢ Pultimo degli esseri prodotti. Per mezzo di lui Allah
ha preservato la dignita divina del Nome “I’'Ultimo” e [inversamente)]
Egli ha preservato I'Uomo per mezzo di questo Nome, che ¢ tra i Nomi
divini quello che riguarda piu specialmente Adamo.

329 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-63, Muslim, XIII-146, Aba Da’ud, XIV-50,
¢ da Ibn Hanbal.

330 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-63, Abu Da’ad, XIV-52, e da Ibn Hanbal.
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In questo giorno Allah ha operato la sintesi della creazione dell’Uomo,
poiché I’Altissimo lo ha creato riunendo le due forme: la Forma del Vero
e la forma del Mondo (**)). E per questo motivo che ha dato a questo
giorno, nel linguaggio della Legge tradizionale, il nome di “giorno della
riunione (yawm al-gumu ‘a)”. Inoltre Egli lo ha abbellito con I’ornamento
(zina) dei Nomi divini, lo ha ornato (falla) con essi, ¢ lo ha stabilito tra
di essi come Califfo per mezzo di esso [ornamento]: 'Uomo ¢ appar-
so cosi con 1l piu bello degli ornamenti divini nella perfezione. Allah,
I’Altissimo, gli ha dato il privilegio di essere piu vasto della Sua Mise-
ricordia; questa non Lo contiene — Gloria a Lui — e non puo applicarsi
a Lui, poiché 1l ricettacolo della sua influenza sono le creature. Ma 1l
cuore contiene 1l Vero, Gloria a Lui, ed ¢ dunque piu vasto della Miseri-
cordia di Allah. Si tratta di una delle cose piu stupefacenti: la creazione
del cuore dipende dalla Misericordia di Allah, ed esso ¢ piu vasto di lei.

Per colui che ¢ il supporto di manifestazione della perfezione del Vero
non c’¢ ornamento piu sublime dell’ornamento di Allah: Allah gli ha
dato un nome tratto dalla lingua degli arabi del tempo dellignoranza,
quello di

“araba”, cio¢ il giorno della bellezza e dell’ornamento.
Quindi il Vero Si ¢ manifestato nella Sua perfezione nella piu perfetta
delle creature, che ¢ Adamo, e non c’¢ giorno, tra 1 giorni [della creazio-
ne| piu perfetto di Venerdi, perché in esso venne manifestata la Saggez-
za della Potenza [o Capacita di fare (igtidar)], mediante la Sua creazione,
in quel giorno, dell’'Uomo, che Allah ha creato sulla Sua forma. Cosi
non resto altra perfezione da creare per la Potenza divina, poiché nulla
¢ piu perfetto della Forma del Vero.

Poiché Venerdi ¢ il piu perfetto dei giorni ed in esso ¢€ stato creato il piu
perfetto degli esseri, il Vero ha privilegiato [questo giorno| con quell’ora

331 Nel Cap. 90 [11 173.15] Ibn ‘Arabi precisa: “Egli ha scelto il Venerdi tra i giorni, in
quanto in esso apparvero le due forme [la forma del Vero (surat al-haqq) e 1a forma del
Mondo (surat al-@lam)]. Allah ha fatto quel giorno per le forme ed esso equivale al quinto
mese [lunare] per il luogo ove cade la goccia [di sperma]. Esso ¢ un giorno di genere
femminile, a cui appartiene I'abbellimento (z7na) ¢ il completamento della creazione.
Allah ha scelto in esso una delle sue ore (sa@t), che ¢ come la macchia nello specchio.
Egli ¢ I'oggetto (mawdi‘) della forma che risulta dallo specchio del giorno e quindi vede
in esso Se stesso. E alla forma che appare, tra lo specchio e colui che lo osserva, che
spetta il discorso e 'imposizione legale (taklif)®.
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(s@ @) che non appartiene ad alcun altro giorno — ed il tempo (zaman) non
¢ altro che [la successione di] questi giorni — di conseguenza questa ora
non riguarda nessun altro tempo se non il giorno di Venerdi (**%): essa ¢

332 “C’¢ un’ora di Venerdi in cui non c¢’¢ servitore sottomesso che facciala salat e chieda
ad Allah una cosa [buona] senza che Egli glicla conceda’: hadit riportato da al-Buhari,
XI-37, LXXX-62, Muslim, VII-13 a 16, Abu Da’ad, 1I-201, at-Tirmidi, an-Nasa’i,
Ibn Maga, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal. Secondo un altro fadit, non recensito nelle
raccolte canoniche, ma riportato da Ibn ‘Arabi nel Cap. 69 [I 466.12] ¢ nel Cap. 72
[T 714.26] Gabriele venne a trovare il Profeta e gli porto il giorno di Venerdi sotto la
forma di uno specchio perfettamente liscio sul quale si trovava una macchia (nukta). Gli
disse allora: “Questo ¢ il giorno di Venerdi e questa macchia ¢ un’ora che esso contiene.
Non c’¢ servitore sottomesso che si conformi ad essa facendo la salat senza che Allah lo
perdoni”. Riporto qui di seguito I’estratto del Cap. 69 in cui ¢ citata questa tradizione
[1465.29]: “Quando Allah designo il mese di Ramadan tra i mesi, chiamandolo con
il Suo Nome - in quanto Ramadan ¢ uno dei Nomi di Allah - designo tra i giorni
della settimana il Venerdi (yawm al-‘ariiba), che ¢ il giorno della riunione, ed informo
le genti che Allah possiede un giorno che ha contraddistinto tra questi sette giorni e
che ha nobilitato al di sopra degli altri giorni della settimana. Per questo si sbaglia
chi stabilisce una gerarchia tra il venerdi ed il giorno di Arafa o il giorno di 4Asara’, in
quanto 'eccellenza di questi giorni ¢ riferita a tutti i giorni dell’anno, non ai giorni della
settimana. Per questo talvolta il giorno di ‘Arafa cade di Venerdi e cosi pure il giorno
di ‘4s@ra’, ma il giorno di Venerdi non cambia mai: esso non cade mai di Sabato né in
un altro giorno. L’eccellenza del Venerdi ¢ propria al giorno stesso, mentre 'eccellenza
del giorno di Arafa e di ‘Asara’ ¢ per gli avvenimenti che accadono, in qualsiasi giorno
essi abbiano luogo tra i giorni della settimana: I'eccellenza appartiene a quel giorno
per quelle circostanze. [...] Quando Allah menziono l'eccellenza di questo giorno
alle genti, senza specificarlo, Allah affido al loro sforzo di interpretazione (igtikad) la
sua conoscenza, ed essi ebbero opinioni divergenti. I cristiani dissero: “Il giorno piu
eccellente - ed Allah ¢ piu sapiente - ¢ la Domenica, in quanto esso ¢ il giorno del Sole.
Esso ¢ il primo giorno in cui Allah creo 1 Cieli e la Terra e cio che sta tra di essi. Allah
non inizio in esso la creazione se non per la sua eccellenza sugli altri giorni” Ed essi lo
presero come giorno di festa e dissero: “Questo ¢ il giorno di cui parla Allah”. Ma il
loro Profeta non ha detto nulla a loro a questo proposito e noi non sappiamo se Allah
ha informato il loro Profeta su cio o no. A questo proposito non ¢ stata trasmessa alcuna
tradizione. Gli ebrei dissero: “Si tratta del Sabato! Infatti Allah completo la creazione
nel giorno di Venerdi e si riposo di Sabato, si sdraio sul Suo dorso e mise una delle Sue
gambe sull’altra dicendo: Io sono il Re!” In contrapposizione a questo discorso e simili
I’Altissimo ha detto: “Ed essi non apprezzano Allah nella giusta misura” (Cor.VI-91),
ma gli ebrei credono che questo sia stato rivelato nella Torah. Noi non li confermiamo
in cio, né li smentiamo. E gli ebrei dissero: “Il Sabato ¢ il giorno che Allah intendeva
per il giorno piu eccellente della settimana”. Gli ebrei ed i cristiani furono di opinioni
divergenti. Venne quindi questa comunita e Gabriele porté a Muhammad, che Allah
faccia scendere su dilui la Sua salat e 1a Pace, il giorno della riunione nella forma di uno
specchio levigato su cui c’era una macchia, e gli disse: “Questo ¢ il giorno di Venerdi e
questa macchia ¢ un’ora di esso. Non ¢’¢ servitore musulmano che si conformi ad essa,



232 al-Futwhat al-makkiyya

una delle ventiquattro parti del giorno, e si trova nella meta del giorno
che si chiama di (rakar). Quindi essa ¢ nella esteriorita (zakur) di quel
giorno, ¢ nella interiorita (batin) dell’essere umano, in quanto I’esteriorita
delluomo corrisponde all'interiorita del giorno [cio¢ alla notte], mentre
I'interiorita dell’'uomo corrisponde all’esteriorita del giorno.

Non vedi che gli ¢ stato ordinato di vegliare la notte di Ramadan? E la
veglia (giyam) ¢ un regime della modalita esteriore [o grossolana (zahir)]
dell’'uomo. La sua modalita esteriore ¢ quella che riposa con il sonno
“ed Allah ha fatto per lui il sonno come un ristoro (subat)” (cfr. Cor.
XXV-47), cio¢ un riposo (raha).

La notte ¢ la sede dell’epifania (tagall7) divina e della discesa dominicale
ed il recepimento di questa discesa per mezzo della veglia dell’essere
contingente ¢ obbligatorio nella Via per adab divino. Questa discesa ne-
lla notte fa le veci dell’ora che si trova nel di di Venerdi, ma la discesa
ha luogo in ogni notte, mentre l'ora ¢ specifica del giorno di Venerdi.
Essa ¢ I'ora della perfezione e la perfezione non puo che essere una in
ogni genere, se si tratta di un genere predisposto alla perfezione, come
nel caso della predisposizione (isti 4ad) dell’'Uomo. Non c’¢ dunque altri
che la riceva se non I'Uomo. L'Uomo ¢ perfetto per il suo Signore a
causa della Forma ed il giorno di Venerdi ¢ perfetto per via dell’'Uomo,
in quanto egli ¢ stato creato in esso, € non ¢€ stato creato in esso se non
nell’ora menzionata riguardo ad esso, poiché questa [646] ¢ la piu ec-
cellente delle sue ore.

Il potere su di essa appartiene allo Spirito che si trova nel sesto Cielo
[quello di Giove], cio¢ il Cielo della Giustizia, dell’equilibrio e degli
attributi di perfezione interiore. Quanto al giorno, esso ¢ retto dallo
Spirito che si trova nel terzo Cielo [quello di Venere] e che dispone di
un potere totale e assoluto in questo giorno nella prima e nell’ottava

facendo la salat, senza che Allah lo perdoni”. E la frase del Profeta, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “Ed Allah ci ha guidato in cio in cui la Gente
del Libro era divergente” corrisponde a questa notificazione divina con lo specchio, ed
egli attribui la guida ad Allah. Il motivo della sua eccellenza ¢ che esso ¢ il giorno in cui
Allah ha creato questa natura umana per via della quale ha creato le cose create dalla
Domenica al Giovedi: ¢ inevitabile quindi che sia il piu eccellente dei momenti. La sua
creazione ebbe luogo in quell’ora, che apparve come una macchia nello specchio [...]
quest’ora nel Venerdi ¢ come la notte del Qadr nell’anno”.
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delle sue ore (**¥): egli lo regge allora lui stesso, in modo di teofania,
mentre per il resto del tempo esercita la sua autorita mediante 1 suoi
luogotenenti (nawwab).

La Scienza ¢ il piu perfetto degli Attributi (***) ¢ quindi il piu perfetto ¢
stato privilegiato con il piu perfetto. Il digiuno non ha simile ad esso tra
gli atti di adorazione e quindi assomiglia a Coolui che non ha simile nella
negazione della similitudine. Colui che non ha simile ¢ caratterizzato da
due Attributi che si contrappongono sotto un unico aspetto: Egli ¢ il Pri-
mo e 'Ultimo ed Egli ¢ Colui che sta tra di essi, poiché ¢ Lui ad esserne
caratterizzato. Analogamente Egli ¢ tra I’Esteriore e I'Interiore [ed Egli
¢ I'Esteriore e I'Interiore] e questi due Attributi sono da intendersi nel
senso di un unico Attributo. In effetti la divisione ha luogo riguardo al
regime (hukm) che si manifesta da esso; a questo Attributo viene appli-
cato il Nome dell’Esteriore quando il suo regime viene manifestato, ed
il Nome I'Interiore quando la sua causa (sabab) viene nascosta. Quindi
entrambi sono relazioni (nisbatan) che appartengono a Lui, Gloria a Lui,
e poiché non si puo fare a meno di affermare questo Attributo di rela-
zione, il cui regime ¢ intellegibile, mentre non ¢ intellegibile il regime di
Colui che ne ¢ caratterizzato, ¢ necessario affermarlo. Ogni regime ha
una primarieta (awwaliyya) ed una ultimita (@hiriyya) in cio che ¢ soggetto
ad esso. Egli ¢ quindi il Primo e I’'Ultimo, unico in quanto al significato,
e per cio che concerne il Suo iniziare ed il Suo concludere essi sono due
parti di cio che non ¢ divisibile.

E poiché la realta ¢ come abbiamo affermato, chi vuole digiunare 1l Ve-
nerdi deve digiunare un giorno prima o un giorno dopo di esso, e non
digiunare solo in quel giorno, per cio che abbiamo menzionato della
somiglianza riguardo al digiuno di quel giorno e della veglia della sua

notte, in quanto non c’¢ giorno simile ad esso, poiché esso “¢ il miglior

glorno in cui sorge il Sole” (**).

333 La complessa suddivisione del tempo nella dottrina esposta da Ibn ‘Arabi, non
riassumibile nello spazio di una nota, ¢ stata studiata da Mohamed Haj Yousef nel suo
libro “Ibn Arabt: Time and Cosmology”, Routledge, 2008.

334 Nel Cap. 198 Ibn ‘Arabi spiega che tra i sette Attributi principali o “matriciali”
quello che ha avviato il movimento del giorno di Venerdi ¢ la Scienza [II 438.13],
mentre la creazione del terzo Cielo, del pianeta Venere, del Venerdi e della lettera “ra™
dipendono dal Nome divino “Colui che da la forma (al-musawwir)” [11 445.23].

335 Hadit riportato da al-Buhari, XI-4, Muslim, VII-17, Aba Da’ad, VIII-26, at-
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Quanto ¢ saggia la scienza della Legge quando ha affermato di non
digiunare solo nel di di Venerdi ¢ di non vegliare solo nella sua notte,
magnificando cosi il suo rango rispetto ai restanti giorni. Esso ¢ 1l giorno
su cul le comunita erano in divergenza, “ed Allah ci ha guidato alla veri-
ta riguardo a c10 su cui erano in disaccordo, con la Sua autorizzazione”

(cfr. Cor.I1-213).

Allah non I'ha spiegato ad altri che a Muhammad, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, per la correlazione nella per-
fezione: egli ¢ il piu perfetto dei Profeti e noi siamo la piu perfetta delle
comunita. Quanto alle altre comunita ed agli altri Profeti, il Vero non
ha fornito loro la spiegazione in quanto non erano predisposti a cio,
essendo di grado inferiore alla perfezione. I loro Profeti sono inferiori a
Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ¢
le loro comunita sono inferiori alla nostra nella perfezione, e la lode sia
ad Allah che ci ha eletto.

Quindi noi, per la lode di Allah, siamo il Venerdi, e I'Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ¢ identico all’ora
che c’¢ in esso e per mezzo della quale ha reso piu eccellente il Venerdi
rispetto agli altri giorni, cosi come ha reso eccellenti noi per mezzo di
Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
rispetto alle altre comunita.

11 digiuno appartiene ad Allah sotto 'aspetto della trascendenza [cio¢
del “poter fare a meno di”’] ed all’'uomo in quanto atto di adorazione: la
sede della condivisione ¢ il digiuno. Il digiuno di Venerdi equivale a cio
di esso che appartiene ad Allah ed il digiuno del giorno collegato ad esso
[cio¢ quello prima o quello dopo] equivale a cio che di esso appartiene
al servitore. Quindi con il digiuno del servitore si rende possibile 1l di-
giuno per Allah, e con il digiuno del giorno collegato al Venerdi si rende
possibile il digiuno di Venerdi. Ed Allah ¢ Sapiente e Saggio.

Tirmidi, an-Nasa’1, Ibn Maga, ad-Darimi, Malik, e da Ibn Hanbal. Nello stesso kadit
¢ spiegato che Adamo venne creato di Venerdi, venne fatto entrare in Paradiso di
Venerdi e ne venne cacciato di Venerdi, e che 'Ora non avra luogo se non di Venerdi.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DEL DIGIUNO DI SABATO

Abu Da’ud ha riferito che ‘Abdallah ibn Bisr ha riportato che suo fra-
tello ha raccontato che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e 1a Pace, ha detto: “Non digiunate di Sabato se non
vi ¢ [altrimenti] prescritto e se uno di voi non trova [da mangiare] se
non un ramo di vite o una corteccia d’albero, che mastichi quello™ (**).
Abu Da’ud ha detto che questo [fadi] ¢ abrogato, mentre Abu ‘Isa [at-
Tirmidi] ha detto riguardo ad esso che ¢ uno hadt sano.

An-Nasa’ ha riferito che Umm Salama ha detto: “L’Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, digiunava il piu
delle volte di Sabato e di Domenica e diceva: essi sono giorni di festa
per gli associatori (musrikin) ed io voglio fare diversamente da loro” (*¥7).

Vi ¢ divergenza tra i dottori [della Legge] riguardo al digiuno di Saba-
to: c’¢ chi sostiene che si puo digiunare in esso e chi invece sostiene il
contrario.

Sappi che per noi il Sabato ¢ il giorno della perpetuita (abad), il cui
giorno (yawm) non finisce: la sua notte (lay/) ¢ nella Gehenna, che ¢ buia
e tenebrosa, ed il suo di (nahar) appartiene alla Gente dei Paradisi; il
Paradiso ¢ brillante e luminoso. La fame continua a sussistere per la
Gente del Fuoco infernale, al contrario di cio che succede per la Gente
dei Paradisi, in quanto quest’ultima Gente mangia per appetito, non
per rimuovere la sofferenza della fame o della sete.

Colui che ha come grado di contemplazione (mashad) la contrazione
(gabd) e la paura, che sono tra le caratteristiche della Gehenna, sostiene
che di Sabato si puo digiunare, in quanto il digiuno ¢ uno scudo ($unna)
e colui che digiuna si protegge con esso da cio che lo affligge.

336 Hadit riportato da Abu Da’ad, XIV-51, at-Tirmidi, VI-43, Ibn Maga, ad-Darimi,
¢ da Ibn Hanbal.

337 Hadit riportato da at-Tirmidi, VI-44, e da Ibn Hanbal. Nelle edizioni attualmente
disponibili dei Sunan di an-Nasa’1 questo kadit non si trova.
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E stato riportato nel Libro dell’Incitamento (kitab at-targih) di Tbn
Zingawayh (**%); che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Chi fa un giorno di digiuno, desi-

derando il volto di Allah, Allah lo allontana dal Fuoco infernale di 70
anni” (**), ed altre affermazioni simili.

Colui che ha come grado di contemplazione la dilatazione (bas?), la spe-
ranza ed il Paradiso, e sa che il Sabato si chiama cosi per I'idea di riposo
(raha) che comporta, anche se questo riposo non ¢ consecutivo ad una
fatica - si tratta, in effetti, del giorno che [non] sta tra I'inizio della crea-
zione, che cade di Domenica, e la sua fine, che cade di Venerdi, periodo
in cui si succedono 1 sei giorni in cui Allah ha creato le cose. Arrivato al
Sabato, Egli ha detto, ponendo una delle Sue gambe sull’altra: “Io sono
il Re ed Io governo (ahkamu) il Mondo” (**?), ed “ha stabilito nella Terra
1 suoi nutrimenti” (cfr. Cor. XLI-10) ed “ha rivelato in ogni Cielo il suo
ordine” (Cor. XLI-12), ha stabilito le Bilance ed ha fatto dipendere una
creatura dall’altra, stabilendo chi da e chi riceve tra esse, ed ha perfezio-
nato le loro predisposizioni negli aspetti pit completi ed ha compiuto
cio che ha notificato, cio¢ di aver dato ad ogni cosa la sua creazione (cfr.
Cor. XX-50), ed ha attribuito a Se stesso il fatto di avere finito — chi ha,
come dicevo, questo grado di contemplazione, afferma che la Saggezza
esige la rottura [del digiuno] in questo giorno, e quindi vieta il digiuno
di Sabato, anche per la difficolta che contrasta con il riposo, in quanto
il digiuno ¢ duro, poiché ¢ contrario alla natura costitutiva dell'uomo
che ¢ di nutrirsi.

Quanto a colui che digiuna di Sabato per rispettare la contrapposizione
con gli associatori, il suo grado di contemplazione ¢ che I’associatore ha

v o

come oggetto di contemplazione 1l socio (Sarik) che egli erige come tale

338 Nel Auasf az-zuniin di Haggl Halifa, dizionario bibliografico di oltre 14000 libri,
questo titolo ¢ attribuito ad un altro autore, mentre ¢ riportato un certo Hamid ibn
Mubhallad Aba Ahmad al-Azdi, chiamato Ibn Zingawayh, morto nell’anno 248
dall’Egira. Ibn Zingawayh e la sua opera vengono citati da Ibn ‘Arabi anche nel Cap.
560 [1V 473.9].

339 Hadit riportato da al-Buhari, LVI-36, Muslim, XII-167 ¢ 168, Aba Da’ud, XX-3,
at-Tirmidi, an-Nasa’1, Ibn Maga, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.

340 Hadit non recensito nelle raccolte canoniche.
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(*1). Poiché¢, nella sua congettura (zam), il socio si fa carico delle loro
faccende in cio che essi gli affidano [647], egli fa di quel giorno una
festa per loro, per la sua gioia per I'incarico, e quindi egli li nutre in esso
e li disseta. Per socio non intendo cio che essi adorano ed a cui st affida-
no, bensi intendo per socio la sua forma che sussiste nelle loro anime,
non lui stesso, ed egli [clo¢ questa forma] ¢ colui che da loro la gioia
in questo giorno e fa di esso una festa per loro. Quanto a colui che essi
ergono come socio di Allah, egli o ¢ soddisfatto di questa impossibilita,
o non ne ¢ soddisfatto. Se ¢ soddisfatto ¢ simile a loro, come Faraone ed
1 suol simili, mentre se non ¢ soddisfatto e fugge verso Allah da cio che
gli attribuiscono, egli ¢ felice in se stesso e I'infelicita resta legata a coloro
che lo ergono socio.

Chi digiuna di Sabato avendo questa contemplazione, fa un digiuno
di contrapposizione, per la distanza che separa ’associatore da colui
che afferma I’Unita. E colui che digiuna vuole essere caratterizzato in
quel giorno con I'attributo della contrapposizione anche nel suo regime
giuridico, con il digiuno che si contrappone alla loro rottura, ed ¢ per
questo che il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, digiunava di Sabato.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
SUL DIGIUNO DI DOMENICA

Coloro che prendono in considerazione cio che abbiamo menzionato
di questa contemplazione — cioe¢ 1l fatto che si tratta di una festa per 1
Cristiani — digiunano in modo da contrapporst a loro.

Quanto a coloro che prendono in considerazione che esso ¢ il primo
giorno in cui il Vero si occupo di creare le creature nelle loro entita, essi
digiunano per mostrare gratitudine ad Allah, I’Altissimo: essi offrono
come controparte di quello un atto di adorazione che non ha simile.

341 11 socio come tale non esiste nella realta, ma ¢ I'associatore, o il politeista, che
nella sua congettura attribuisce il carattere di socio ad una realta o ad un essere che
per se stesso ¢ una creatura come lui. Come affermano 1 Maestri vedantini a proposito
dell'illusione, la corda resta una corda, anche se noi ne facciamo un serpente.



238 al-Futiahat al-makkiyya

L'intenzione dei conoscitori nel loro digiuno ¢ diversa. Alcuni digiunano
di Domenica specificamente perché ¢ [il giorno dell’] Uno (**%), in quanto
I’'Uno ¢ un Attributo di trascendenza che appartiene al Vero. Allo stesso
modo, il digiuno ¢ un attributo di trascendenza e di un luogo di difesa
(luma) inattaccabile, in quanto a colui che digiuna ¢ vietato prendere la
quota spettante all’anima mangiando o avendo rapporti sessuali. Inoltre
egli si trattiene dal compiere atti biasimevoli, poiché a colui che digiuna
¢ vietata la maldicenza, Ioscenita, la sciocchezza o I'essere qualificato
da qualcosa che la Legge tradizionale biasima in questa condizione.
Vi ¢ cosl una corrispondenza tra lui e I'Uno nell’attributo della
trascendenza: questo ¢ il motivo per cui [il conoscitore] digiuna in quel
giorno. Ciascuno di loro ha una razione d’acqua (si) [cfr. Cor. XXVI-
155 e LIV-28] nota ¢ la mette in opera con gli attributi piti eminenti.

Questo ¢ il motivo per cui il digiuno, [tra le quattro qualita] della
Natura (fabia), ¢ caratterizzato dal freddo (***) e dal secco, per via della
mancanza di nutrimento, e cio ¢ I'opposto di quello che la natura
cerca. Essa cerca il caldo, ai fini della vita, e non cio che ¢ prodotto
tramite Iattivita del caldo [cio¢ il secco], e cerca I'umido, che ¢ prodotto
dall’attivita del freddo. Cosi, colui che digiuna controbilancia la natura
con gli opposti, e la controbilancia sia con la radice che con cio che ¢
prodotto da essa, poiché gli ¢ stato ordinato di contrastare ’anima.

I’anima ¢ una natura pura che ¢ in contesa con il Dio (al-il@h) per la
sua stessa essenza (dat), in quanto ’esistenza dell’intero mondo corporeo
dipende dall’anima [o dall’Anima, a livello macrocosmico]. Se non
fosse per ’'anima, nessuna entita si manifesterebbe nel mondo dei corpi,
e cosi 'anima diventa vanitosa e si inorgoglisce ((@hat). Quindi viene
detto allo spirito (rih) che governa questo corpo elementare (‘unsur?) ed a
cul ¢ stato ordinato di preservare ’equilibrio del corpo fisico e di cercare
1 mezzi della sua integrita: “Quando vedi 'anima naturale in questa
stazione di vanteria (zahw) e di superbia (hayla), tienila lontana dal cibo,
dalla bevanda e dal rapporto sessuale, con I'intenzione di contrapporti
ad essa e di mantenerti libero (tanzih) rispetto a cio di cui la natura

342 La Domenica in arabo si chiama «yawm al-ahad», cio¢ letteralmente “giorno
dell’Uno”.

343 Il testo arabo, nelle diverse edizioni, riporta in realta “il caldo (al-harara)”, ma cio6 ¢
in contraddizione con quanto segue.



Mubhyiddin ibn ‘Arabi 239

immagina tu sia bisognoso. Fai sapere alla natura che essa ¢ governata,
si che essa si abbassi in una condizione di la servitu e di dipendenza
riguardo alla ricerca del nutrimento nei confronti del governatore di
questa struttura (haykal)”. Questa sorta di governo ¢ chiamato digiuno,
ma se lo spirito trattiene ’'anima da tutto cio solo ai fini dell’integrita
della sua costituzione [corporea], non si chiama digiuno. Questa attivita
dello spirito ¢ solo una parte del governo della natura, ed una simile
attvita ¢ chiamata “astensione (fzmpa)”, non digiuno. Se attraverso
questa astensione, ed assistendo la natura in cio che Pastensione esige,
lo spirito intende realizzare I'integrita della costituzione corporea ai fini
dell’adorazione di Allah, di modo che esso possa compiere tutti gli atti
di adorazione che Allah ha ordinato mediante 1 movimenti ¢ le soste
che non st manifestano se non grazie all'integrita della costituzione
[corporea], allora lo spirito viene ricompensato per I’astensione, anche
se non ¢ un digiuno. Gosi ti ho chiarito alcuni dei misteri del digiuno di
Domenica.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DELLA TEOFANIA RAPPRESENTATIVA DI RAMADAN
(AT-TAGALLI AL-MITALI AR-RAMADANI) E DI UN ALTRO
PERIODO: QUANDO C’E, ESSA APPARTIENE AL SUO
MOMENTO

Muslim ha riferito nel suo Sahih che Abu al-Bahtarl ha detto:
“Incontrammo Ibn ‘Abbas e gli dicemmo: “Abbiamo visto il crescente
lunare ed alcuni dicono che ¢ [vecchio] di tre [notti], ed altri che ¢
[vecchio] di due notti” (***). Egli chiese: “In che notte Iavete visto?” e
not rispondemmo: “La notte di tal giorno”, ed egli aggiunse: “Invero
I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ha detto: Invero Allah ne ha procrastinato (madda) la visione, ed
esso appartiene alla notte in cui lo vedete” (**)

344 L'eta del crescente puo essere stabilita dal suo spessore: tanto piu ¢ spesso, tanto
piu ¢ vecchio.

345 Hadit riportato da Muslim, XII1-29, e da Ibn Hanbal.
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I signori della Gente di Allah hanno detto che l'autorita spetta al
momento (al-hukm li-l-waql) ¢ che 'vomo, o il Sufi, ¢ figlio del suo
momento — né passato né futuro hanno potere su di lui — sennonché
I'uomo non sa che egli ¢ figlio del suo momento, malgrado il potere del
momento su di lui, mentre il Sufi sa che ¢ governato dal suo momento,
cosi come realmente ¢. Per questo abbiamo detto: il Sufi ¢ figlio del
suo momento, per la sua consapevolezza di quello e per la sua scienza
di possedere 1l segno della Profezia (atar an-nubuwwa), in cio che il suo
momento gli comanda. Non tutti gli uomini sanno quello, malgrado
sia realmente cosi. Non appena si manifesta all'uomo questo potere,
egli viene qualificato dalla scienza di essere figlio del suo momento e
quello ¢ 1l significato del suo detto, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e la Pace: “esso appartiene alla notte in cui voi lo vedete”,
poiché noi sappiamo per certo, quando il crescente lunare ¢ nei raggi
[del Sole], che esso st manifesta a noi ma noi non lo vediamo, cosi come
sapplamo per certo che 1 pianeti nel cielo si manifestano a noi di giorno,
ma noi non li vediamo per la debolezza della nostra percezione visiva,
e quindi non correliamo [la visione] con esso [crescente]. Quando not
vediamo 1l crescente lunare quello ¢ il momento in cui not lo vediamo
e lo riconosciamo, ed esso ha potere su di noi per cio che conferisce
quella epifania: se si tratta [dell’inizio] di Ramadan, esso determina
in noi I'intenzione del digiuno, ¢ se si tratta del crescente della rottura
esso determina in noi l'intenzione della rottura, e se non si tratta
che del crescente di uno degli [altri] mesi, ha come effetto in noi la
scienza del venir meno della giurisdizione del mese che ¢ finito e del
[sopravvenire del] potere del mese di cui quel crescente ¢ I'inizio. Gli
stati degli uomini sono differenti e quindi 1 momenti si distinguono per
cio per losservanza del termini in ogni mese, si tratti di patti, debit,
affitti o degli atti [648] del pellegrinaggio. Allah, I’Altissimo, ha detto:
“T1 chiederanno dei crescenti lunari. Di: essi sono tempi stabiliti per gl
uomini e per il pellegrinaggio” (Cor. 1I-189), come abbiamo affermato.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DELLA TESTIMONIANZA
RIGUARDO ALLA SUA VISIONE

Se noi non vediamo il crescente lunare e ci informa di esso un uomo solo
o due uomini, entriamo sotto il potere del momento, e la testimonianza
prende per noi il posto della visione? Il potere di questo crescente, nella
sua manifestazione, non puo fare a meno di manifestarsi come un potere
che o corrisponde all’aspettativa dell’anima o che la contrasta. Se ¢
contrastante [con il desiderio dell’anima, come nel caso del crescente
che segna I'inizio del digiuno] noi accettiamo riguardo ad esso un solo
testimone ed il secondo testimone ¢ garantito dall’ordine che ci ¢ stato
dato di contrastare ’'anima, poiché ’anima per sua natura non desidera
questo regime. E dunque opportuno per noi comportarci cosi nel caso
del crescente del digiuno. Riguardo alla rottura vi ¢ invece un desiderio
dell’anima e quindi noi cerchiamo un altro testimone all’esterno che
testimoni per noi, affinché la nostra rottura sia un atto di adorazione,
non il soddisfacimento di un desiderio dell’anima. E spesso poniamo
come condizione riguardo ad essi due [i.e. i testimoni] la probita (‘adala).
Una simile rottura, che ¢ la festa della rottura, ¢ un atto di adorazione
e digiunare in esso ¢ proibito. Quindi, in esso, cio¢ nella visione del
crescente della rottura, noi intraprendiamo un atto di adorazione, per
I'obbligatorieta della rottura in esso ed il divieto di digiunare, cosl come
noi, nel crescente di Ramadan, intraprendiamo un atto di adorazione,
per obbligatorieta del digiuno ed il divieto della rottura. Malgrado
questo sono necessari due testimoni per il crescente della rottura,
attenendosi al principio fondamentale (as/) [sopra esposto]. E se non
fosse per la notificazione trasmessa riguardo al crescente del digiuno, ci
saremmo comportati al riguardo allo stesso modo che per il crescente
della rottura, ma anche se la cosa ¢ possibile, tuttavia noi abbiamo cio
che appare [e ci atteniamo ad esso]. Quindi, riguardo al crescente della
rottura sono necessari due testimoni esteriori e riguardo al crescente
del digiuno due testimoni: uno esteriore ed uno interiore. Quello
interiore € il testimone dell’ordine di contrastare I’anima, come ha detto
I’Altissimo: “ed ha proibito all’anima la passione” (Cor. LXXIX-40), e
riguardo al digiuno I’anima non ha una passione naturale.
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Quindi non digiuniamo se non per due testimoni ¢ non rompiamo se
non per due testimoni, in quanto ciascuno dei due atti di adorazione ¢
uno statuto (hukm) esistenziale ed ogni conclusione ha bisogno di due
premesse (*°)
due testimoni.

, ed esse, nel caso di questi due atti di adorazione, sono 1

Menzioniamo ora le notificazioni trasmesse riguardo a quello, per
fornire a chi studia questo libro la nostra fonte, sicché non abbia bisogno
di un altro libro e non si affanni [a cercarlo].

Un primo fad# ¢ stato riportato net Sunan di Abu Da’ud. Abu Da’ud ha
riferito che Rab‘ ibn Hiras ha riportato che un uomo dei Compagni
del Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
ha detto: “Gli uomini erano in disaccordo riguardo all’'ultimo giorno
di Ramadan. Si presentarono due arabi e testimoniarono all’Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, che 1l
crescente era stato visto la sera precedente. L'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ordino agli uvomini di
rompere e di recarsi ai luoghi della salar” (**)

Un altro hadit ¢ stato riportato anch’esso nei Sunan di Abu Da’ud. Abu
Da’ud ha riferito che Ibn ‘Umar ha detto: “Gli uomini cercavano di
vedere il crescente ed io informai I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, che I’avevo visto ed egli digiuno
ed ordino agli uomini di digiunare” (**%).

Un terzo hadit ¢ stato riportato ancora da Abu Da’ad. Aba Da’ud ha
riferito che al-Husayn ibn al-Harit ha raccontato che il Principe (amir)
della Mecca fece un discorso poi disse: “L’Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ci ha incaricato di fare
1 riti del pellegrinaggio in base alla visione [del crescente lunare] e se
non lo vediamo direttamente e due testimoni validi testimoniano [di
averlo visto] noi intraprendiamo 1 riti del pellegrinaggio per la loro

346 Il termine “hukm” ha anche il significato di giudizio, e nella logica il giudizio ¢ la
conclusione di due premesse.

347 Hadit riportato da Abu Da’ud, 11-249, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.

348 Hadil riportato da Abi Da’id, XIV-14, al-Bubari, XXX-69, Muslim, XIII-113,
127, 128, 133, 216, Tbn Maga, ad-Darimi, Malik, e da Thn Hanbal..
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testimonianza”. Poi disse: “Invero tra di voi vi ¢ chi ¢ piu sapiente di me
riguardo ad Allah ed al Suo Inviato, ed ha testimoniato questo da parte
dell'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace”, ed indico con la sua mano un uomo. Al-Husayn disse: Chiesi
ad un vecchio al mio fianco chi stesse indicando ed egli rispose che si
trattava di ‘Abdallah ibn ‘Umar. Il Principe della Mecca era al-Harit ibn
Hatib al-Gumahi. (**)

Un quarto hadit appartiene ad ad-Daraqutni, che ha menzionato un
racconto riferito da Ibn ‘Umar e da Ibn ‘Abbas, che dissero: “Invero
I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ha permesso la testimonianza di un solo uomo riguardo alla
visione del crescente di Ramadan”, ed entrambi dissero: “L’Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, non ha

permesso la testimonianza della rottura se non da parte di due uomini”
(*). Questo hadit & debole.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
SU COLUI CHE DIGIUNA PASSANDO LA MAGGIOR
PARTE DEL SUO GIORNO A VEDERE SE STESSO AD
ESCLUSIONE DEL SUO SIGNORE

Il digiuno appartiene [al servitore] per regime, non per la sua essenza.
Allah Se I’¢ attribuito e ne ha spogliato colui che digiuna, malgrado gli
abbia ordinato di digiunare. Conviene dunque che colui che digiuna
guardi verso 1l suo Signore durante tutta la durata del suo digiuno al fine
di realizzare pienamente la sua qualificazione e di non esserne distratto.
Il Vero Si attribuisce 1l digiuno solo se esso ¢ valido, ed esso lo ¢ solo
nella forma che Allah ha prescritto a colui che digiuna di realizzare. Se
quest’ultimo non digiuna nella maniera che ¢ stata definita dalla Legge,
non ¢ uno che digiuna e, in questo caso, non vi ¢ digiuno che Allah gli
possa rendere. Puo succedere in effetti che colui che digiuna si immagini
di essere tale mentre compie, durante il tempo del suo digiuno, degli atti
che lo squalificano, come la calunnia: in questo caso, egli rompe il suo

349 Hadit riportato da Abu Da’ad, XIV-13.

350 Hadit non recensito nelle raccolte canoniche.
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digiuno malgrado si astenga dal mangiare; perché ritrovi la sua qualita
di colui che digiuna ¢ necessaria una espiazione. Colui che digiuna deve
fare attenzione a questo punto, poiché si tratta di preferire (@ar) il Vero
a se stesso. Egli sara ricompensato allora secondo la misura di Colui
che avra preferito, cio¢ Allah, ’Altissimo. Colui che resta attento al suo
Signore, Allah, I’Altissimo, restera attento a lui di modo che non vi sara
altra ricompensa che Lui: “Colui nel cui sacco Egli ¢ stato trovato, ¢
Lui (*") che ne paghera il prezzo” (Cor. XII-75). Ora, da un lato [il
vaso d’oro del re, fatto mettere da Giuseppe nel sacco di Beniamino]
viene effettivamente trovato nel sacco, ¢ quindi il Vero ¢ presente nel
cuore del Suo servitore credente, che si tiene con Lui; dall’altro lato,
il digiuno si trova presso Allah poiché ¢ a Lui che appartiene quando
¢ valido. Colui che digiuna lo cerca allora nel suo sacco ¢ gli viene
detto: “E Allah che I’ha preso”. Allah diventa cosi Lui stesso il Prezzo
[di quest’altra appropriazione], conformemente alla Sua parola: “Il
digiuno appartiene a Me e sono lo che ne pago il Prezzo” (*%).

Hadjit trasmesso riguardo alla corruzione del digiuno. Abu
Ahmad ibn al-‘Adi al-éurgéni ha menzionato uno hadit di Hiras ibn
‘Abdallah, che ha riferito, sull’autorita [649] di Anas, che il Profeta,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, ha detto: “Chi
osserva il fisico (kalg) di una donna tanto da distinguere sotto il suo vestito
il volume delle sue ossa, se sta digiunando ha rotto”. Questo Hiras ¢
ignorato, poiché riferiva da un quaderno in suo possesso e questo hadit
fa parte di esso, e cio che ¢ stato riportato da lui ¢ considerato debole,
come menziono il nostro Maestro Aba Muhammad ‘Abd al-Haqq (***).

351 Da un punto di vista exoterico la traduzione sarebbe: “Colui nel cui sacco esso ¢
stato trovato, ¢ lui ...”, ma lettura di Ibn ‘Arabi, pur non essendo in contraddizione con
la lettera, si pone ad un altro livello.

352 Hadit riportato da Muslim, XIII-163, al-Buhari, XXX-2, LXXVII-78, an-Nasa’1,
XXII-42, e da Ibn Hanbal.

353 Non sono riuscito ad identificare questo Maestro.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
SUL REGIME DEL DIGIUNO DEL SEDICESIMO
GIORNO DEL MESE DI SA‘BAN

Digiunare in questo giorno ¢ proibito secondo noi, ed esso ¢ per noi uno
dei sei giorni in cui ¢ vietato digiunare (**), cio¢ questo giorno, il giorno
della festa della rottura, il giorno della festa del sacrificio ed 1 tre giorni
che la seguono (ayyam at-tasrig). At-Tirmidi ha riferito che Abu Hurayra
ha detto: “L’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace, ha detto: Quando resta meta di Sa‘ban non digiunate”
(*9). Abu ‘Isa [at-Tirmidi] ha detto che questo kadit ¢ buono e sano.

La notte di mezzo di Saban (**%) ¢ la notte in cui Egli scrive per I'Angelo

della morte il nome di coloro di cui egli afferrera lo spirito in quel anno.
Egli traccia una riga nera sul nome del dannato ed una riga bianca sul
nome del beato, di modo che I’Angelo della morte possa riconoscere il
beato dal dannato.(*’)

354 Ibn ‘Arabi ribadisce questo punto nel Cap. 560 [IV 480.19], ove afferma: “Rompi
il digiuno il sedici di Sa‘han necessariamente, in modo da essere fuori dalle opinioni
discordanti, poiché cio ¢ meglio: il rompere il digiuno in quel giorno ¢ lecito secondo
tutti, mentre vi sono opinioni discordanti sul digiuno in quel giorno, poiché I'Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Quando
arrivate alla meta di Sa’ban astenetevi dal digiuno”.”
355 Hadit riportato da at-Tirmidi, VI-38.

356 Come precisera Ibn ‘Arabi nel seguito del testo, si tratta della notte tra il
quattordicesimo ed il quindicesimo giorno del mese di Sa‘ban.

357 L'unico punto delle Fut@hat in cui Ibn ‘Arabi fa riferimento a questa caratteristica
della notte di mezzo di Sa‘ban ¢ il Cap. 198 [II 419.15], ove precisa che: “la notte di
mezzo di Saban & quella a cui appartiene la fissazione dei termini (z¢al)“. Nelle raccolte
canoniche non si trova alcuno Aadit che riferisca quanto riportato da Ibn ‘Arabi. ‘Abd
al-Qadir al-Gilani riporta nel suo “Ritab al-gunya li-talibi tariq al-haqqg” (Vol. 1, pag.165)
due hadit, trasmessi uno da ‘Nida e Ialtro da Umm Salama, secondo i quali nel mese
di Sa‘ban vengono trascritti i nomi di coloro che sono destinati a morire nell’anno
seguente. Wahb ibn Munabbih, autore nel secondo secolo dall’Egira di una delle
prime collezioni di /adit, riporta invece un racconto, ripreso da al-Qazwini nelle sue
“Meraviglie delle cose create (Aga’b al-mahliqatl)”, a pag.58 dell’edizione di Wustenfeld
(1848), secondo il quale I’Angelo della Morte disse a Salomone: “[...] vi sono dei libri
ove sono iscritti i nomi di coloro [le cui anime| vanno prese. L'iscrizione su questi libri
ha luogo ogni anno nella Notte della Sentenza, che cade a meta del mese di Sa‘ban”.
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La morte ¢ oggetto di contemplazione per questa persona, poiché
quello ¢ 1l tempo della presa di conoscenza dei termini [della durata
della vita] (adal) e del richiamo alla coscienza di essi per il credente
che non ha questa conoscenza. E poiché la notte seguente ¢ quella del
sedicesimo [glorno], il possessore di questa contemplazione, o colui la
cui coscienza ¢ stata richiamata, non smette di osservare la morte, ed
egli ¢ annoverato, per questo suo stato, tra 1 figli dell’aldila. Con la morte
viene meno ’obbligo di osservanza e quindi egli non ¢ nella condizione
in cui puo decidere di notte di fare 1l digiuno, per la sua contemplazione
dello stato dell’attributo che fa cessare le opere: egli resta quindi ebbro
per effetto della contemplazione. Colui a cui questo attributo resta fino
allarrivo di Ramadan ¢ impedito dal digiunare nella meta [restante
di Sa‘ban], mentre colui a cui esso non resta & impedito dal digiunare
specificamente [il sedicesimo giorno], per via del fatto che egli non ha
deciso [di digiunare] nella notte [del sedicesimo giorno].

La notte del sedicesimo giorno non ¢ la notte della trascrizione (nusak)
dei termini [della durata della vita], che ¢ invece la notte della meta del
mese.

Uno dei dottori della gente dell’esteriore [cio¢ dei zahiriti] ha specificato
che il sedicesimo [giorno] ¢ la sede del divieto del digiuno in esso, che
ho menzionato. Egli [cio¢ Ibn Hazm], Allah abbia Misericordia di lui,
ha riportato uno Aadit sano, che ci ¢ stato trasmesso da un gruppo [di
conoscitori di tradizioni], tra cui Abu Bakr Muhammad ibn Halaf ibn
Saf al-Lahmi (*®), Abu-l-Qasim ‘Abdu-r-Rahman ibn Galib al-Muqri
(3, Abii-I-Walid Gabir ibn Abii Ayyiib al-Hadrami (**) ¢ Abii I-“Abbas
ibn Miqdam. Tutti costoro hanno riportato che Abu I-Hasan Surayh
figlio di Muhammad ibn Surayh ar-Ru‘ayni al-Mugqr (**') ha riferito che
Abu Muhammad ‘Ali ibn Ahmad ha riferito che ‘Abdallah ibn ar-Rabrt*
ha riferito che ‘Umar ibn ‘Abd al-Malik ha riferito che Muhammad

358 Morto nell’anno 585 dall’Egira. Ibn ‘Arabi lo frequento a Siviglia [I 331.13
(nell’anno 578 dall’Egira, all’eta di 18 anni), I 425.14 ¢ IV 550.10]

359 Noto anche come Ibn as-Sarrat, di Cordova, morto nell’anno 586 dall’Egira. Al-
Mugqri non ¢ un nome di famiglia ma indica la sua qualifica di “recitatore” del Corano.
360 Ibn ‘Arabi lo frequento a Siviglia [Muhadarat al-abrar, 1-26 (edizione del Cairo, 1906)]

361 Muhammad ibn Surayh ar-Ru‘ayni al-Muqri, morto nellanno 476 dall’Egira, ¢
l'autore del “Kitab al-Kafi”; il figlio Abu 1-Hasan Surayh mori invece nell’anno 537.
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ibn Bakr ha riferito che Abu Da’ud ha riferito che Qutayba ibn Sa‘id
ha riferito che ‘Abd al-‘Aziz ibn Muhammad ad-Darawardi ha detto:
““Abbad ibn Kafir venne a Medina e si diresse all’oratorio (masgid) di
al-‘Ala’ ibn ‘Abd ar-Rahman, lo prese per mano e lo fece stare in piedi,
e disse: “Allahumma, costui ha riportato che suo padre ha raccontato
che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat
e la Pace, ha detto: “Quando Sa‘han & arrivato a meta (infasafa), non
digiunate” (*%), e al-‘Ala’ disse: “Allahumma, invero mio padre mi ha
riferito da Abu Hurayra che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto quello”. Abu Muhammad ibn
Hazm (**®) ha detto: “Cost ha riferito Sufyan da parte di al-‘Ala’ ed al-
‘Ala’ ¢ affidabile. Hanno riportato da lui Su‘ba, Sufyan at-Tawr1, Malik,
Ibn ‘Uyayna, Mis‘ar ibn Kidam e Abu al-‘Amis. Tutti loro hanno usato
questo fadit come prova. Ed esso non ¢ leso dalla frecciata di Ibn Ma‘n.
Non ¢ lecito pensare che Abu Hurayra fosse in disaccordo con cio che
¢ stato tramandato del Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, e “I’opinione ¢ 1l discorso piu falso (az-zann akdabu-
l-hadw)” (**%), e chi rivendica qui un consenso (i¢gma‘) [cio¢ un’autorita di
grado inferiore alla Sunna] mente”.

Abu Muhammad [ibn Hazm] ha detto: “C’¢ gente che biasima il
digiuno durante tutto il periodo dopo la meta di Saban, sennonché
cio che ¢ valido ed accertato, conformemente all’espressione di questa
notificazione, ¢ il divieto di digiunare dopo la meta di Saban: ora, il
digiuno puo durare anche solo un giorno, che il tempo minimo, e¢ non
¢ lecito estendere 1l divieto del digiuno al resto del mese, poiché quello
non risulta con evidenza [dal testo]. Saban ¢ o di trenta o di ventinove
giorni. Se ¢ di trenta giorni la sua meta giusta ¢ di quindici giorni e se
¢ di ventinove giorni la meta coincide con la meta del quindicesimo
giorno, ed [il Legislatore] non ha indicato se non il digiuno “dopo” la

362 Hadit riportato da Abu Da’ud, XIV-12.

363 Si tratta del celebre autore del “Collare della Colomba”, nato a Cordova nell’anno
384 dall’Egira e morto a Manta Lisham nell’'anno 456. Poeta, storico, giurista e teologo,
fu il principale esponente della scuola zahirita, che ebbe influsso anche su Ibn ‘Arabi.
Su di lui si puo consultare I'articolo di Roger Arnaldez in “Encyclopédie de UIslam”, 2° ed.,
Volume III, pag. 814-822.

364 Hadit riportato da al-Buhari, LV-8, LXVII-45, LXXVIII-57 e 58, LXXXV-2,
Muslim, XLV-28, at-Tirmidi, an-Nasa’1, e da Ibn Hanbal.
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meta, ¢ quindi senza dubbio ne deriva che il divieto del digiuno riguarda
il sedicesimo giorno”. Cosi conclude 1l discorso di Abu Muhammad
[ibn Hazm] nel suo “Ritab al-muhalla”, ¢ da esso I'ho riportato: questa ¢
la versione che ho ricevuto da quel gruppo che ho menzionato prima
della successione (sipag) [dei trasmettitori] dello fadit di al-*Ala’ e di altri
da parte di Aba Hasan Surayh ibn Muhammad ibn Surayh. E lui che
riteneva che 1l digiuno del sedicesimo giorno non fosse lecito e su di lui
abbiamo basato cio che abbiamo menzionato al riguardo.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEL
DIGIUNO DEI TRE GIORNI SUCCESSIVI ALLA FESTA
DEL SACRIFICIO

Vi ¢ divergenza tra 1 dottori [della Legge], Allah sia soddisfatto di loro
(*%), riguardo al digiuno dei tre giorni seguenti alla Festa del sacrificio.
C’¢ chi sostiene che digiunare in essi ¢ lecito, chi sostiene che ¢ lecito
digiunare [come espiazione| per chi fa il tamattu‘ (**°), chi lo biasima e
chi lo vieta in modo assoluto. I giorni dell’essicazione della carne (ayyam
at-tasrig) sono 1 tre giorni successivi al sacrificio: essi sono giorni in cui si
mangia, si beve e si menziona Allah, I’Altissimo. Muslim ha menzionato

365 Raramente Ibn ‘Arabi usa questa eulogia per i dottori della Legge, ma va ricordato
che i fondatori delle principali scuole giuridiche erano anche dei $Sufi, come conferma
la loro presenza tra i Maestri citati nelle “Parole di Sifr” di Farid ad-din al-‘Attar.

366 11 “tamattu®”, che letteralmente significa “approfittare”, ¢ uno dei regimi giuridici
del Pellegrinaggio, citato in Cor. 11-196; nella Epistola di al-Qayrawani ¢ precisato
che esso:
desacralizzarsi [cioe lasciare 7hram] durante il mese del pellegrinaggio, poi di fare il

...consiste per il fedele nel mettersi in stato di ¢hram per fare la umra e di

pellegrinaggio propriamente detto in un termine di un anno prima di tornare nel suo
paese o in un paese lontano come il suo. Lo stesso fedele potra mettersi in stato di ¢hram
partendo dalla Mecca, se vi risiede; ma colui che vuole fare la umra non puo mettersi
in stato di ¢k7am a partire dalla Mecca prima di essere uscito in territorio profano. [...]
Chiunque faccia il tamattu‘, ad eccezione degli abitanti della Mecca, deve sacrificare
una vittima impiegando uno dei due metodi di sgozzatura a Mina, se ha stazionato
con la detta vittima ad ‘Arafa. In caso contrario, egli la sacrifichera alla Mecca, piu
esattamente a Marwa, dopo averla fatta entrare nel territorio sacro passando dal
territorio profano (ill). Se egli non trova una vittima da sacrificare, digiunera tre
giorni durante il pellegrinaggio, cio¢ dopo il giorno in cui si mette in stato di thram fino
al giorno di ‘Arafa [incluso]; se egli lascia passare questo tempo senza digiunare, dovra
farlo durante i giorni di Mina e sette giorni dopo il suo ritorno.
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nel suo Libro, da parte di Nubaysa al-Hudali, che I'Inviato di Allah, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto quello (*%).
Questo ¢ lattributo della Gente del Paradiso: dovunque st trovi questo
attributo, cessa con esso ogni opera nello stato della sua giurisdizione,
ad eccezione dell’atto di adorazione, poiché esso ¢ una realta essenziale
che non viene meno all’'uomo né in questo mondo [650], né nell’aldila.

Ildigiuno ¢ astensione ed atto di adorazione: chi prende in considerazione
in esso I’atto di adorazione permette il digiuno in essi [cio¢ net tre giorni
in questione]; chi prende in considerazione che la Legge da preferenza
al fatto che essi sono giorni in cui si mangia, si beve e si menziona Allah,
I’Altissimo — e non ha detto notti in cui st mangia e si beve, ed essa ¢ una
notificazione divina in quanto il Profeta, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e la Pace, “non parla per passione: esso ¢ una rivelazione
che ha ricevuto” (Cor. XLIII-3 e 4), e quindi ¢ un insegnamento divino
sotto I'aspetto di una notificazione, e la notificazione non ¢ passibile
di abrogazione — rende obbligatoria la rottura in essi per un atto di
adorazione che ¢ necessario compiere. Colui che digiuna in essi da piu
importanza alla sua considerazione rispetto alla notificazione di Allah,
I’Altissimo, riguardo a cio che si addice che egli faccia in essi.

Chi ¢ in contrasto con Allah in qualcosa dice: “Esso appartiene a Lui”
ed invero espone se stesso alla rovina. Il digiuno appartiene a Lui e
la rottura appartiene a te. Il giurisprudente (mugtahud) non permette
(rahhasa) di digiunare in essi se non a chi non trova la vittima sacrificale

v

(hady): cosi ha riportato al-Buhari, sull’autorita di ‘A’a e di Ibn ‘Umar
(399).

Poi la Legge ha stabilito per te la menzione (dikr) di Allah in essi,
conformemente al Suo detto, I’Altissimo: “E quando avete compiuto i
riti [del pellegrinaggio], menzionate Allah cosi come menzionate 1 vostri
padri, o pit ancora” (Cor. II-200), e quindi vi ha ordinato di menzionare
Allah in essi. Gli arabi, in questi giorni di festa, solevano ricordare le
loro genealogie (ansab) e le loro nobilta di origine (afsab), perché in questi
glorni si riunivano le tribu degli arabi, per darsi vanto (fahr) e fama
(sam@). Questo ¢ 1l significato del suo detto: “come menzionate 1 vostri
367 Hadit riportato da Muslim, XIII-144 ¢ 145, an-Nasa’1, XLVII-7, e da Ibn Hanbal.
368 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-68.
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padri”, cio¢ occupatevi di lodare Allah per cio che Gli spetta in modo
da trarne vanto, poiché voi siete 1 Suot servitori, ed il vanto del servitore
sta nel suo signore, che ¢ correlato con lui, anzi, ancor piu di quello, che
dipende da lui. Il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat
e la Pace, ha detto: “Il signore (mawla) della gente dipende da loro” (3%)
¢ “La Gente del Corano ¢ la Gente di Allah e la Sua élite” (*79).

11 servitore non deve vantarsi di suo padre, ma del suo Signore. Se il
servitore trae vanto da suo padre, lo fa perché suo padre era vicino al
suo Signore, essendo un servitore come lui, si conformava ai Suoi ordini
e rispettava 1 limiti (hudiid) da Lui prescritti e le regole (rusim), poiché
anche lui era servitore di Allah. Per questo, I’Altissimo ha detto: “come
menzionate 1 vostri padri” e non ha vietato loro di menzionare i loro
padri ma ha dato la preferenza alla loro menzione di Allah rispetto alla
menzione dei loro padri, dicendo: “o piu ancora”. Egli ¢ Colui che ha
consigliato 1 Suoi servi con il Suo detto: “Sii riconoscente a Me ed ai
tuol genitori” (Cor. XXXI-14), cio¢ preferite la menzione di Allah ed
il vanto di Lui, in quanto ¢ il vostro Signore e voi siete 1 Suoi servitori,
cosi come lo erano 1 vostri padri; “e certo lo dikr di Allah ¢ piu grande®

(Cor. XXIX-45).

Quale che sia latto di adorazione compiuto dal servitore, quando
comporta lo dikr di Allah esso ¢ necessariamente piu grande degli [altri]
atti e delle [altre] parole che quest’opera comprende. I’Altissimo ha
detto infatti: “La salat allontana la turpitudine e cio che ¢ biasimevole;
tuttavia lo dkr di Allah ¢ piu grande” (Cor. XXIX-45), cio¢ lo dikr che
¢ praticato nella salat ¢ piu grande degli altri atti che essa comporta.
Se tu fai lo dikr mentre compi la salat, Egli ¢ il tuo Compagno (galzs)
in quest'opera, Lui che ha detto che era il Compagno di colui che Lo
menziona (dakara-Hu) (*''); ora, se Egli ¢ il tuo Compagno [i casi sono
due:] o tu set dotato della Vista divina e Lo contempli [direttamente],
oppure non possiedi questo dono e Lo contempli per la Fede nel fatto

369 Hadi riportato da al-Buhari, LXI-14, LXXXV-24, Abu D2’ud, IX-29, at-Tirmidi,
an-Nasa’1, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.

370 Hadit riportato da Ibn Hanbal.

371 Conformemente allo hadit qudsi riportato ne “La niche des lumiéres”, pag. 76, ma non
recensito nelle raccolte canoniche.
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che “Egli ti vede” (*7). In questa situazione sei simile al cieco che sa di
essere seduto vicino a Zayd anche se non lo vede, ma egli ¢ come se lo
vedesse.

Colui che Lo vede Lo contempla mentre lo muove in tutti 1 suoi atti,
mentre chi non Lo vede sente che vi ¢ chi lo muove nei suoi atti,
con il senso della fede, non con il senso della contemplazione visiva,
e cio corrisponde al suo detto: “... come se tu Lo vedessi” (*”%). Per
mezzo della menzione sa che Egli ¢ il suo Compagno, “Non sa che
Allah vede?” (Cor. XCVI-14) e chi ¢ compagno del Vero non puo che
essere necessariamente in isolamento (falwa) con Lui, cosi come non ¢
possibile che nel pensiero (hatir) di questo servitore, quando il Vero ¢ con
lui, sussista contemporaneamente un altro compagno, poiché si tratta di
una compagnia (mugalasa) invisibile.

Venne chiesto a uno di loro: “Ricordati di me nella tua falwa per Allah”
e gli venne risposto: “Se ti ricordassi non saret in isolamento con Allah”.

Come Allah non parla alla Sua creatura se non “dietro un velo* (Cor.
XLII-51) — ed il velo non ¢ altro che la Sua stessa Parola — cosi tu non
puoi parlarGli, menzionare te stesso o un altro che dietro un velo: non
puo essere diversamente. In effetti, la contemplazione rende stupiti
e muti. Colui che pratica lo dikr ¢ necessariamente cieco, anche se il
Vero ¢ il suo Compagno: cio che lo rende cieco ¢ il suo dikr. Il Vero,
per chiunque pratichi lo dikr, ¢ un “Compagno invisibile”. Riunisce
la contemplazione e la parola solo colui che ¢ sotto Ieffetto di una
contemplazione immaginativa del suo Signore, indicata dall’espressione
“come se tu Lo vedessi”, poiché si tratta in quel caso di una presenza che
st manifesta nell'immaginazione: in questo stato il “compagno” ¢ simile
a te, non ¢ Colui a Cui nulla ¢ simile. Questo era lo stato spirituale di
[Aba Hafs] Sihab [ad-Din ‘Umar] figlio del fratello di an-Nagib [as-
Suhrawardi] (*’*), Allah abbia Misericordia di lui, secondo questa frase
che mi ¢ stata comunicata in maniera sicura: “IL’uomo puo riunire la

372 Riferimento alla frase: “Adora Allah come se Lo vedessi, poiché anche se tu non
Lo vedi, Egli ti vede”, contenuta in uno fadit riportato da al-Buhari, 11-37, Muslim,
I-1, 5 e 7, Abu Da’ad, XXXIX-16, at-Tirmidi, an-Nasa’1, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.

373 Vedi nota precedente
374 Cfr. su di lui la nota 72 della prima parte di questo Capitolo.
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contemplazione e la parola” (). Cos’¢ dunque un simile gusto iniziatico
in confronto a quello del Realizzato (muhagqiq) Abu 1-Abbas as-Sayyari,
che fa parte degli Uomini menzionati nella Risala di al-Qusayri? (°7°)
Egli ha detto in effetti: “L’essere dotato di intelletto non ha mai tratto
alcun godimento dalla contemplazione, poiché la contemplazione del
Vero ¢ una estinzione: essa non comporta alcun godimento”. Cos’¢
dunque un simile gusto iniziatico in confronto a quello di as-Sihab?
Comprendi dunque, poiché si tratta di un punto su cui si inganna anche
la Gente di Allah che ha ottenuto 1 piu alti gradi di realizzazione; che
dire di coloro che sono loro inferiori?!

Ci ¢ stato riportato che uno che consideravamo essere della Gente di
Allah, cio¢ di coloro che appartengono a Lui, ha detto quello, cioe
un’affermazione simile a quella di a8-Sihab. Se egli possiede una scienza
completa ha detto quello sulla base di ci6 che abbiamo descritto, se
invece ha un grado inferiore allora lo ha detto come lo dice chi non ha
alcuna scienza delle realta essenziali. Se I’avesse detto in mia presenza
avrei discusso con lui sull’argomento, in modo da sapere con quale
lingua I’aveva detto ed attribuire la sua affermazione in modo specifico
ad una delle due situazioni.

Sappi che se ha detto questo in base alla realizzazione noi sappiamo che
egli ¢ superiore a cio che dice, mentre tra di loro vi ¢ chi ¢ al di sotto di
ci6 che dice. Coloro che sono al di sotto di cio che dicono sono di due
gruppi: un gruppo ¢ al massimo grado della scienza di Allah riguardo
a ci0 che 'uomo ¢ capace di sapere da parte di Allah; ’altro gruppo
¢ al massimo della lontananza e del velo rispetto ad Allah. Essi sono
coloro che “hanno una scienza esteriore della vita di questo mondo”
(Cor. XXX-7) ed esst non vedono nulla al di sopra della scienza delle
forme esteriori (rus@m): costoro assomigliano alla categoria piu elevata
per 1l loro essere al di sotto di cio che dicono [651], cosi come esst
condividono con loro il nome della scienza e st distinguono da loro per il
“chi (man)”, cioé con chi ¢ connessa la loro scienza, vale a dire I'oggetto
della scienza (al-ma Tam).

375 Cfr. su questo argomento la nota 73 della prima parte di questo Capitolo.

376 Cfr. su di lui la nota 76 della prima parte di questo Capitolo.
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Tutto questo ¢ ci10 che coglie la Gente dei giorni che seguono la Festa
del sacrificio (apyam at-tasiig), e se essi mangiano in questi giorni ¢ perché
sono giorni in cui si mangia e si beve; se invece digiunano in essi ¢ perché
sono 1 giorni della menzione di Allah, e lo dikr i distoglie dal mangiare
e dal bere. Questa loro astensione dal mangiare ¢ un’astensione di stato,
non un’astensione rituale.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEL
DIGIUNO DELLA FESTA DELLA ROTTURA E
DELLA FESTA DEL SACRIFICIO

In questi due giorni ¢ proibito digiunare in base ad uno fad#t di Abu Hu-
rayra e ad uno fadit di Abu Zayd. Quanto allo fad#t confermato (tabit) di
Abu Zayd, egli ha detto: “Ho sentito I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, dire: “Il digiuno non ¢ valido in
due giorni: il giorno della rottura di Ramadan ed il giorno del sacrifi-
cio” (*"7). Su questo hadit si basa chi considera lecito il digiuno dei [tre]
giorni che seguono la Festa del sacrificio, in quanto I'indicazione del
testo comporta che ¢ lecito digiunare negli altri giorni, poiché altrimenti
la loro specificazione sarebbe vana.

Quanto allo fadit di Aba Hurayra, anch’esso confermato da Muslim, ¢
che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, “ha vietato di digiunare in due giorni: il giorno del sacrificio ed
il giorno della rottura” (*"%). “Il giorno della rottura ¢ il giorno in cui gli
uomini rompono [il digiuno di Ramadan] ed il giorno del sacrificio ¢ il
giorno in cui sacrificano le vittime rituali”, cosi lo ha spiegato I'Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, se-
condo quanto ha menzionato at-Tirmidi (*°), riferendo cio che ‘A’ida
ha riportato dall’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, ed ha detto al riguardo: “Si tratta di uno fad#t buono
€ sano”.

377 Hadit riportato da Muslim, XIII-140, e da Ibn Hanbal.

378 Hadit riportato da Muslim, XIII-139 e 141, Aba Da’ud, XIV-48, at-Tirmidi, Ibn
Maga, Malik, e da Ibn Hanbal.

379 Hadit riportato da at-Tirmidi, VI-11, e da Ibn Maga.
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Il motivo del divieto per 1l servitore di digiunare in questi due giorni
¢ che con la rottura ¢ con le vitime sacrificali si attualizza per lui
la distinzione (tamyiz) tra lui ed il suo Signore, ¢ quindi sa cio che
appartiene a lui e cio che appartiene al suo Signore. Gli ¢ quindi
proibito di prendere I’abito di digiunare in questi due giorni che stanno
ad indicare la scienza della differenza (farig) e della distinzione: quindi
non ¢ possibile, insieme a quella [scienza], prendere 'abito del digiuno.
Il digiuno appartiene ad Allah, poiché ¢ un Attributo di autosufficienza
(samadant), che rende colui che ne ¢ caratterizzato indipendente dal cibo
¢ dalle bevande. Se il servitore prendesse I’abito del digiuno mentre
ha la contemplazione dell’aspetto di questa indicazione, non sarebbe
veridico nel suo affermare di se stesso di essere in questa stazione.

Quindi la sua rottura in questi due giorni ¢ un atto di adorazione
ed un’osservanza delle prescrizioni legali, in modo da riunire le due
situazioni. Lo svelamento gli conferisce I’atto di adorazione implicito
in quello, per cid che abbiamo menzionato, mentre 'osservanza delle
norme legali gli conferisce la ricompensa in quello, poiché egli si
comporta conformemente al suo regime legale, in quanto il Profeta,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, gli ha proibito
di digiunare in ess.

Per questo abbiamo detto riguardo alla visione del crescente [lunare]
della rottura che essa fa intraprendere un atto d’adorazione, come
spiegano alcuni dottori [della Legge| riguardo al crescente del digiuno,
dimenticando la proibizione del digiuno alla vista del crescente della
rottura, per cul esigono riguardo ad esso la visione di due testimoni.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DI CHI
VIENE INVITATO A MANGIARE MENTRE DIGIUNA

C’¢ chi sostiene che egli deve rispondere all’invito, e su questo vi ¢ ne-
cessariamente accordo. La divergenza riguarda invece la questione se
egli debba rompere o continuare a digiunare. C’¢ chi dice (**) che egli
deve far sapere al suo ospite che sta digiunando, pregare per lui [e poi

380 I nomi che vengono riportati in questo paragrafo non sono di esponenti delle scuole
giuridiche, bensi di trasmettitori di tradizioni profetiche.
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mangiare]: questo ¢ cio che sostiene Abu Hurayra (**!). C’¢ chi dice che
egli non deve mangiare, ma fare la salat prescritta ma non obbligatoria
(maktaba) e pregare per Pospite: questo ¢ cio che sostiene Anas (*?). C’¢
chi dice che egli puo scegliere tra rompere e completare il digiuno, ma
se rompe deve recuperare: questo ¢ cio che sostiene Talha 1bn Yahya
(*9%) ed altri. C’¢ chi dice che se vuole puo rompere senza dover recu-
perare: questo ¢ cid che sostengono Surayk (%) e Mugahid (*9). C’¢ chi
dice che se non ¢ passato mezzogiorno pud rompere: questo ¢ cio che
sostiene Ga‘far ibn az-Zubayr (**%). C’¢ infine chi dice che egli puo sce-
gliere di recuperare se rompe: questo ¢ cio che sostengono Umm Han1
(*7) ¢ Simak ibn Harb (*%),

Sappi, che Allah ti assista con ’aiuto dei conoscitori, che per colui che
intraprende un digiuno di sua iniziativa, senza che Allah gli abbia spe-
cificato di fare il digiuno in quel giorno in cui si sveglia digiunando, st
tratta di un patto che egli ha fatto con Allah sulla via dell’avvicinamento

381 Abu Hurayra si converti all’Islam meno di 4 anni prima della morte del Profeta.
Quando venne a Medina, il Profeta era impegnato nella spedizione di Khaybar. Si
stima che abbia riferito circa 3500 akadit, senza peraltro mai metterli per iscritto. Mori
nell’anno 59 dall’Egira, all’eta di 78 anni. Prima di entrare nell’Islam si chiamava ‘Abd
a3-Sams, poi il Profeta gli dette il nome di ‘Abd Allah o di ‘Abd ar-Rahman. Il nome di
Abu Hurayra gli ¢ stato attribuito perché quando pascolava le pecore aveva sempre con
s¢ una gattina (hurayra) con cui giocava. Cfr. su di lui gli akadit riportati da al-Buhari,
I11-39 e 42, XXXIV-1, XL-10, XLI-21, XLIX-7, LXI-28, LXIX-75, LXX-32, XCVI-
16 ¢ 22, Muslim, XLIV-158 a 160, Abu Da’ad, XX-7. Nel cap.14 Ibn ‘Arabi cita Aba
Hurayra tra i custodi degli stati spirituali dell’Inviato e dei segreti delle sue scienze.

382 Anas ibn Malik ibn Nadar al-Hazragi al-Ansari divenne servitore del Profeta, su di
Luila Pace, all’eta di 10 anni, e trasmise piu di 200 kadit. Mori probabilmente nell’anno
83 dall’Egira, ultracentenario.

383 Nipote del celebre Compagno Talha ibn ‘Ubayd Allah. Il suo nome ricorre nelle
catene di trasmissione di alcuni fadit.

384 Non sono riuscito a identificare questa persona.
385 Il suo nome completo era Ibn Gabr Aba I-Haggag al-Mahztmi. Fu uno dei
principali commentatori del Corano, tra quelli della seconda generazione, ed un
trasmettitore di adzt. Mori nell’anno 102 dall’Egira.
386 Non sono riuscito a identificare questa persona.
387 Fahita Umm Hani era figlia di Abua Talib e quindi cugina del Profeta. Mori
nell’anno 40 dall’Egira. Il suo nome ricorre nelle catene di trasmissione di alcuni adit.

388 Mori nell'anno 123 dall’Egira. Il suo nome viene menzionato nelle catene di
trasmissione di alcuni hadit.
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a Lui, PAltissimo, per mezzo di questo atto di adorazione specifico, di
cui ha preso I’abito e che ha incominciato. Allah gli dice: “Non vanifica-
te le vostre opere!” (Cor. XLVII-33), cioe, se ¢ nella stazione del viaggio
iniziatico (sul@k), non deve abituare la sua anima a violare il patto con
Allah, poiché Allah dice: “Rispettate il Mio patto, Io rispettero il vostro
patto” (Cor. 1I-40), e soprattutto in cio che hai imposto a te stesso ed
hai pattuito con il tuo Signore. Cio corrisponde al suo detto, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “No! A meno che non sia
un atto di obbedienza volontaria” (%),

Se [colui che intraprende il digiuno di sua propria iniziativa] fa parte
della Gente della scienza di Allah, 1 piu grandi, coloro che governano
loro stessi e che hanno attualizzato il Califfato sulle loro anime, essi non
vedono nell’esistenza uno che parli, che ordini e che chiami che non sia
Allah tramite la lingua dei servitori, come ha detto il Profeta, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “Invero Allah dice tramite
la lingua del Suo servitore: Allah ascolta colui che Lo loda” (**). Essi
attualizzano questo attributo nei confronti dell’insieme delle espressioni
di tutto il mondo, siano esse formali o verbali. La validita della stazione
della contemplazione li governa in quello: quindi essi non disconosco-
no cio che [riJconoscono. E come colui che ¢ velato dice: “Un tale ha
parlato”, cosi il possessore di questa stazione dice: “Il Vero parla tramite
la lingua di questo servitore di questo o quello”, qualsiasi cosa essa sia.

Colui che parla, o st trova anche lui in questa stazione e quindi vede
che parla per mezzo del Vero, non per se stesso, oppure non si trova in
questa stazione.

Colui che ¢ invitato deve considerare lo stato di colui che lo ha invitato:
se egli lo invita per il suo Signore, risponde al suo invito e gli dice che
sta digiunando, non mangia, prega per la gente della casa e fa la salat
presso di loro. Puo anche mangiare, se sa che questo fa parte delle cose
che fanno piacere all’ospite, poiché egli ha facolta di scegliere per la sua
perfezione e la sua realizzazione dell’attributo: il perfetto ha sempre
la liberta di scelta nel volere. Se vuole mangia e se vuole non mangia,

389 Hadit riportato da al-Buhari, I1-34, XXX-1, LII-26, XC-3, Muslim, I-8, Abu
Da’ud, II-1, at-Tirmidi, V-2, an-Nasa’1, e da Malik.

390 Hadit riportato da Muslim, I'V-62 a 64 ¢ 86.
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finché non ha preso una risoluzione, poiché la sua risoluzione ¢ simile
al Suo detto: “La Parola non cambia presso di Me” (Cor. L-29), ed al

391)

Suo detto: “... ¢ inevitabile per lui che Mi incontri” (*'), ed altri simili.

Se questo ospite invece lo invita per se stesso, allora non lo invita se non
il suo simile [652], ed egli non ha invitato se non colui per cui ¢ lecito
mangiare ¢ bere, e se non fosse questa la sua visione non lo avrebbe
invitato.

Colui che sente questo invito non deve mangiare e deve necessariamen-
te completare il suo digiuno, poiché il diritto di Allah ¢ piu degno di
essere rispettato, ed il diritto di Allah si applica a lui per cio in cui ha
introdotto la sua anima prendendo questo abito di digiunare.

Se anima che mangia gli dice: “Egli non ha invitato te, ma l'invito ¢
per me, non per te, ¢ quindi la mia risposta al suo invito ¢ il mio stes-
so mangiare”. Allora egli le dice: “Questo riguarderebbe te se tu non
avessi introdotto te stessa, di tua iniziativa, con Allah in questo atto di
adorazione, senza che Egli te lo avesse imposto, e dal momento che
ne hai preso I'abito ¢ tuo dovere completarlo, perché quello fa parte
del tuo dovere (fagq) che hai imposto a te stessa, ed il tuo diritto su di
te ¢ piu importante del diritto di altri su di te. I1 Vero ti ha insegnato
cio tramite la lingua del tuo Profeta, dicendo: “La piu eccellente delle
sadagat ¢ quella che fai a te stesso” (*?). Egli ha detto riguardo al suici-
da: “Il Paradiso gli sara vietato” (**), ed ha detto riguardo a colui che
uccide un altro e muore senza essere punito per quello: “Se vuole Egli
lo perdonera, e se vuole lo punira” (**). Se rompi trascuri il diritto di te
stessa ed osservi il diritto dell’altro, e nel diritto di te stessa c’¢ il diritto
di Allah”. Quindi impedisci [alla tua anima] di rompere ed occupala
con la salat in sostituzione di quello. Egli vuole che [il servitore] sia in
colloquio intimo con Allah, ’Altissimo, che ¢ il piu nobile tra coloro
che chiamano [o invitano] ed il piu perfetto, ed invero lo ha chiamato
alla salat in questa situazione, poiché ha detto, tramite la lingua del Suo

391 Frammento di uno kadit qudsi riportato da al-Buhart, LXXXI-38, e da Ibn Hanbal.
392 Hadit non recensito nelle raccolte canoniche.

393 Hadit riportato da al-Buhari, XXIII-84, LXVI-77, LX-50, ¢ da Muslim, I-178 a
181.

394 Hadit riportato da al-Buhari, LXIII-43, XCIII-49, an-Nasa’1, e da ad-Darimi.
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Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “... e
se sta digiunando faccia una sala’” (**), e quindi gli ha ordinato di fare

la salat in questo stato.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEL
DIGIUNO PERPETUO (SIYAM AD-DAHR)

Il digiuno del Tempo ¢ possibile solo per il Tempo, non per altri. Il
digiuno del Tempo, per quanto riguarda I'uomo, ¢ che egli digiuni per
tutto I’anno, ma cio non ¢ possibile per lui a causa del giorno della rot-
tura [del digiuno di Ramadan] e del sacrificio, poiché in essi la rottura ¢
obbligatoria, per unanime accordo. Per questo non ¢ attuabile per il ser-
vitore il digiuno perpetuo. Il Tempo ¢ un Nome di Allah, ed il digiuno
appartiene a Lui: cio che appartiene a lui non appartiene a te. Cio che
appartiene a te ¢ cio che Egli non ti ha proibito, e se te lo ha proibito —
ed esso per lorigine non appartiene a te — ti ha notificato che esso non
¢ attuabile. Se dunque lo fai, compi qualcosa che non ¢ fattibile e cerchi
di ottenere qualcosa che non ¢ ottenibile.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DEL DIGIUNO DI DAVIDE, DI MARIA E DI GESU,
SU DI LORO LA PACE

1l digiuno piu eccellente e piu equilibrato ¢ quello di digiunare un gior-
no per te (f2 hagqi-ka) ed un giorno per il tuo Signore, e rompere per un
giorno tra 1 due [di digiuno]: questo ¢ il massimo del combattimento
(mugahada) per I'anima ed il regime piu equilibrato. Con un simile digiu-
no [il servitore] ottiene lo stato spirituale (hal) della salat, a guisa dello
splendore (diya’) della luce del Sole. Invero “la salat ¢ luce e la pazienza
(sabr) & splendore” (**°), ed essa ¢ il digiuno. E la salat ¢ “un atto di adora-
zione diviso tra Signore e servitore” (*7), e cosi ¢ per il digiuno di Davi-

395 Hadit riportato da Muslim, XVI-106, Aba Da’ad, XIV-74 ¢ 75, XXVI-1, at-
Tirmidi, VI-63, e da Ibn Hanbal.

396 Hadit riportato da Muslim, II-1, at-Tirmidi, an-Nasa’1, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.
397 Conformemente allo fadit riportato da Muslim, IV-38 e 40, Abu Da’ud, 11-132,
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de, su di lui la Pace, digiuno per un giorno e rottura per un giorno (**).
Cosi riunisci 10 che appartiene a te e cio che appartiene al tuo Signore.

Chi considera che il diritto di Allah ha piu diritto [di essere osservato],
non considera ’equivalenza tra cio che appartiene ad Allah e cio che
appartiene al servitore, per cui digiuna per due giorni e rompe per un
giorno; tale era il digiuno di Maria, su di lei la Pace. Ella considero che
gli uomini avevano su di lei “un grado di eccellenza” (Cor. 1I-228), e
quindi disse: “Puo darsi che questo secondo giorno di digiuno rimpiaz-
zera questo grado”, e fu cosi. In effetti, il Profeta, che Allah faccia scen-
dere su di lui la Sua salat e la Pace, ha testimoniato la sua perfezione,
come lo ha fatto per gli uomini (**). Ella considero inoltre che la testi-
monianza di due donne era necessaria per valere quella di un uomo [cfr.
Cor. I1-282] e disse allora: “Se io digiuno due giorni ci6 varra il giorno
di digiuno di un uomo”. E cosi che ella ottenne la stazione spirituale
(magam) degli uomini e che I’eccellenza del suo digiuno uguaglio quello
di Davide (**).

In questo modo colui su cui prevale la sua anima, invero prevale su di lui
la sua natura divina (ulihiyya), ed ¢ necessario che egli la tratti cosi come
Maria I’ha trattata in questa forma, affinché la sua anima segua la sua
[dell’anima] intelligenza (‘agl). Questa ¢ una bella allusione esoterica
per chi la comprende.

Se per Maria la perfezione fu la sua annessione agli uomini, cio che fu
piu perfetto per lei fu 'annessione al suo Signore, come suo figlio Gesu,
figlio di Maria, poiché egli digiunava tutto il tempo, senza mai rompere
il digiuno, e vegliava durante la notte, senza mai dormire. Egli si ma-
nifesto nel Mondo per mezzo del Nome “il Tempo (ad-dahr)” durante
il suo giorno e per mezzo del Nome “Colui che sussiste per Se stesso
at-Tirmidi, an-Nasa’1, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.

398 Cfr. gli akadit riportati da al-Buhari, XXX-54 ¢ 56, LX-37 e 38, LXVI-34,
LXXIX-38, Muslim, XIII-181, 182, 186, 187, 189-193, 196, e da Aba Da’ad, XIV-54
e67.

399 Hadit riportato da al-Buharf, LX-32 ¢ 46, LX11-30, LXX-25, Muslim, XLIV-70,
at-Tirmidi, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.

400 La parentela di Maria e di Davide ¢ confermata dalla tradizione islamica. A questo

proposito va osservato che nel Corano il termine mefirab viene utilizzato solo per indicare
il santuario di Maria [Cor. I1I-37 e 39] e quello di Davide [Cor. XXXVIII-21].
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(al-qayyiam)”, “che né stanchezza né sonno colpiscono” (Cor. 11-255), du-
rante la sua notte. Per questo gli venne attribuita la divinita (u/@hiyya) e
venne detto: “Certo, Allah, Egli ¢ I'Unto (al-masih), il Figlio di Maria”
(Cor. V-72), mentre cio non ¢ stato detto di alcun altro Profeta prima di
lui. Il massimo di cio che ¢ stato detto a proposito di ‘Uzayr [cfr. Cor.
IX-30] ¢ che egli era “il figlio di Allah”, ma non ¢ stato detto: egli [¢]
Allah (huwa Allah).

Presta attenzione alla conseguenza che implica questa [ultima] de-
nominazione proveniente da dietro il velo del Mistero, nel cuore de-
gli esseri che si trovano velati tra la Gente dello svelamento al punto
che essi dissero: “Certo, Allah, Egli ¢ I’'Unto, il Figlio di Maria” (Cor.
V-72), Per quello il Vero attribui loro la copertura o la miscredenza (kufr)
(*), accordando loro una scusa. In effetti essi non furono associatori
(musrikiin) [o politeisti], al contrario, essi dissero: “egli ¢ Allah!”, mentre
’associatore ¢ colui che pone un altro Dio adorato insieme ad Allah. Per
questa ragione essi furono chiamati occultatori (kgfiriin) e non politeisti.
Allah ha detto: “Sono stati gia occultatori coloro che hanno detto: Certo
Allah ¢ I'Unto, il figlio di Maria” (Cor. V-17 e 72), attribuendo loro il
velare (sitr) (**2).

Essi fecero della natura umana (rasat) di Gesu un luogo teofanico (magla)
[cioe confusero, o “coprirono”, il “/Ghat”, la divinita, con il “nasat”] e
Gesu [li] avverti riguardo a questa stazione, come Allah ha notificato
confermando loro ci0 che esst dicevano: “L’Unto ha detto: O figh di
Israele, adorate Allah, il mio Signore ed il vostro Signore” (Cor. V-72).
Essi risposero: “E proprio cosi che noi ci comportiamo™ ed essi adora-
vano Allah in lui. Gesu preciso loro: “Certo Allah ha vietato il Paradiso
a chiunque Gli attribuisca dei soci” (Cor. V-72), cioe Allah rifiuta la Sua
assistenza (kangf) a un simile essere che Lo vela.

401 Il verbo “kafara”, da cui deriva I'infinito “kufr” ed il participio attivo “kafir”, ha
come significato primario quello di “coprire, velare, nascondere”, secondariamente
quello di “non riconoscere [i benefici ricevuti], e quindi “essere non riconoscente” o
“essere ingrato”, e poi quello di “essere miscredente”. La prospettiva di Ibn ‘Arabi non
¢ quella del “tafszr”, cioe¢ della spiegazione exoterica, per cui “kafiran” sono coloro che
non credono, bensi quella del “/a’wil”, che significa letteralmente “ricondurre al primo
[cio¢ al principio]”.

402 Ibn ‘Arabi riprende questo tema nel capitolo dei “Fusis al-hikam” dedicato a Gesu.
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E per questo che Allah ha attribuito loro il velo quando li ha descritti
come coloro che coprono. St tratta di un versetto il cui senso immediato
permette cosi di comprendere 'ordine che vi ¢ contenuto e la cui interpre-
tazione esige il biasimo. Se ben comprendi cio che abbiamo menzionato
cadrai in un mare immenso, in cui non ci st salvera mai dall’annegamento,
poiché si tratta del Mare della perpetuita (bakr al-abad). Come ¢ saggia la
Parola di Allah per colui che la considera, vi fa attenzione ¢ che ha da
parte di Allah una visione interiore di essa. [633]

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEL DI-
GIUNO DI OBBEDIENZA VOLONTARIA DI UNA DONNA
MENTRE SUO MARITO E PRESENTE

Muslim ha riferito che Abti Hurayra ha riportato che I'Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “La
donna non deve digiunare quando ¢ presente il suo signore (ba ), se non
con la sua autorizzazione”; fiadzt (**). Tutti sono d’accordo sull’obbligo
del digiuno di Ramadan, per cui Abu Da’ud ha aggiunto riguardo a
questo hadit: “salvo in Ramadan”.

Sappi che la donna ¢ ’anima credente ed il suo signore, che ha potere
su di lei, ¢ la sua fede nella Legge, non la Legge stessa. Quindi il Le-
gislatore stabilisce, per la sua fede in Lui, cio che vuole prescrivere, ed
essa non incomincia un’azione e non intraprende un’opera se non con
la sua autorizzazione, cio¢ conformemente al suo giudizio. Sono pochi i
servitori di Allah che si comportano cosi, cio¢ che osservano il giudizio
della Legge in tutte le loro azioni al momento in cui le intraprendono.
Se essi facessero in questo modo sarebbe un bene per loro, € cosi [non
facendolo] sfugge loro un immenso bene ed una grande scienza.

403 Hadit riportato da al-Buhari, LXVII-84 ¢ 86, Muslim, XIII-84, Abu Da’ud, XIV-
74, at-Tirmidi, Ibn Maga, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DEL DIGIUNO DI CHI E IN VIAGGIO

I affermato in entrambi i Sahih, quello di Muslim e quello di al-Buhari,
che Ibn ‘Abbas ha riferito che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scen-
dere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Non fa parte della pieta
(laysa min al-birr) che voi digiuniate in viaggio” (***). Il termine “min”
[parte di] in questo Aadit ¢ attestato nella versione di al-Buhari, poiché
lo hadit riportato da Muslim recita: “La pieta non (laysa al-birr)...”, senza
“min”.

Il viaggio si chiama “safar” perché rivela (yusfiru) 1 tratti di carattere degli
uomini (**), per la difficolta e lo sforzo che esso comporta per coloro che
sono ricchi ed agiati: che dire dei deboli? Colui a cui la sua opera svela
Chi la compie, st mette in disparte dal Suo digiuno e lo lascia a Colui
che lo compie, senza alcuna pretesa individuale, malgrado stia digiu-
nando. Questo ¢ il digiuno che non ¢ macchiato da ipocrisia (rya), poi-
ché “non fa parte della pieta”, o “non ¢ la pieta”, che I'uomo pretenda
di possedere cio che sa che non gli appartiene. Si tratta di un’allusione
esoterica: soffermati su di essa, poiché il discorso si farebbe lungo in
questo capitolo!

404 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-36, Muslim, XII-92, Abu Da’ad, XIV-43,
at-Tirmidi, VI-18, an-Nasa’1, XXII-46 a 49, Ibn Maga, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.

405 La stessa spiegazione viene fornita da Ibn ‘Arabi nel “Ritab al-isfar ‘an nata’ig al-
asfar”, edito e tradotto da Denis Gril con il titolo di “Le dévoilement des effets du voyage”,
Editions de Iéclat, 1994, ove, a pag.19, precisa: “Il viaggio si chiama “safar” perché
rivela (yusfiru) i tratti di carattere degli uomini, rendendo manifesti i tratti biasimevoli e
lodevoli che ogni uomo cela in sé. Si dice anche : la donna ha svelato il suo viso (safarat
‘an waghi-ha) quando ella toglie il suo velo ed appare la sua bellezza o la sua bruttezza.
Allah, I'Altissimo, ha detto, rivolgendosi agli arabi: ”E per I'alba quando essa svela
(asfara)” (Cor. LXXII-34), cio¢ agli sguardi cio che essi scoprono”.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DEL NUMERO DI GIORNI IN CUI E
OBBLIGATORIO IL DIGIUNO

Il numero dei giorni dell’obbligo riguardo al digiuno (sazwm) (*) ¢ di
226; il voto non ¢ fissato e quindi lo contiamo a parte. Il massimo [dei
giorni in cui si puo digiunare] ¢ un anno meno sei giorni, 0 meno tre
giorni, per via di chi proibisce il digiuno dei tre giorni successivi alla
Festa del sacrificio, oppure meno due giorni, e questo ¢ cio su cui tut-
ti sono d’accordo: il giorno del sacrificio ed il giorno della rottura. I1
minimo del voto di digiunare ¢ un giorno solo e quindi, se consideri il
minimo, dici 227 giorni. Cio che supera questo numero non ¢ obbliga-
torio (wagib). [Di questi 227 giorni] 60 sono [di espiazione] per chi ha
un rapporto sessuale in Ramadan [mentre digiuna], 60 per chi vuole
avere un rapporto sessuale dopo aver fatto un solenne giuramento di
astensione (zzhar), 60 per chi ha commesso un omicidio involontario, 30
per il digiuno di Ramadan, 3 come prezzo del riscatto (fida) [per chi ha
commesso un’infrazione] durante il Pellegrinaggio, 3 per il giuramento
[non rispettato], 10 per chi compie il tamattu’ (**7), ed al minimo uno
per il voto: tra questi vi ¢ cio che ¢ obbligatorio con liberta di scelta
(muhayyar) e che ¢ strettamente definito nel tempo.

Sappi che se tra il digiuno e questi atti che lo rendono obbligatorio, o gl
atti di cul esso ¢ una compensazione, non vi fosse una correlazione, esso
non potrebbe farne le veci, e questo vale per ogni digiuno che sia una
espiazione (kaffara); per questo abbiamo detto “obbligatorio con liberta
di scelta”. Tra essi vi ¢ cio che rende lecito per il servitore cio che gli era
proibito [come nel caso del solenne giuramento di astensione], cio che
fa decadere 1l diritto di Allah nei suoi confronti e cio che fa decadere 1l
diritto di Allah ed il diritto di altri nei suoi confronti.

Mi ¢ stato chiesto come fossi informato (‘urrfiu) di questi giorni e della
loro obbligatorieta. Invero abbiamo affidato a te stesso il compito di

406 In questa sezione, Ibn ‘Arabl non considera solo il digiuno (siyam) del mese di
Ramadan, ma somma tutti i giorni di digiuno (sawm) che possono diventare obbligatori
nel corso di un anno per il verificarsi di alcune condizioni, che pero raramente si
accumulano nello stesso anno.

407 Cfr. la nota 366 di questa parte del testo.
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ricavare queste correlazioni, e non sei tu solo, poiché a chiunque venga
informato di esse tanto da conoscerle ¢ proibito di farle conoscere, se ¢
stato istruito su di esse per qualsiasi via. Questo mi impedisce di spie-
gare queste correlazioni. Attenersi agli ordini divini ed alle indicazioni
dominicali, ¢ obbligatorio per la Gente di questa Via.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DELL’USO DEL NETTADENTI (SIWAK)
PER CHI DIGIUNA

E confermato nel Hasan (**) che ‘Amr ibn Rabi‘a ha detto: “Ho visto
non so quante volte 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e la Pace, usare il nettadenti (**) mentre digiunava” (*'%). C’¢
chi sostiene che cio st applica a tutto il giorno, e questo ¢ quanto affermo
10. ¢ chi ne biasima 'uso dopo mezzogiorno, e c‘¢ chi lo disapprova
perché vuole rispettare il regime (fukm) dell’alito cattivo (haldf) [che ¢
gradito ad Allah], ma la sua considerazione al riguardo ¢ difettosa. E
stato confermato dall’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e 1a Pace, che “il nettadenti purifica la bocca ed ¢ gradito
al Signore” (*'"); esso quindi ¢ puro e purificatore, gradito al Signore,
e pulisce 1 denti dal tartaro (galah) e dall’ingiallimento che si manifesta
su di essi. Al-Barraz ha riferito che I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto ai suoi Compagni:
“Perché venite da me mostrando il tartaro [o con 1 denti gialli]? Pulite [i
denti]” (*'?), menzionando cosi la parte che compete alla vista, [mentre
in altra sede] ha menzionato cio che si manifesta dell’alito. Il nettadenti
non rimuove I’alito cattivo, poiché esso dipende da una alterazione dello
stomaco che 1l soffio rende manifesta. Chi sostiene questo punto di vista

408 Non sono riuscito ad identificare 'autore di questa raccolta di fadit.

409 Il siwak o miswak e costituito da un pezzo di ramo o di radice di una pianta chiamata
in arabo arak (salvadora persica); poiché non assomiglia in forma né a uno stuzzicadenti né
ad uno spazzolino ho preferito tradurre il termine con “nettadenti”.

410 Hadit riportato da at-Tirmidi, VI-29, e da Ibn Hanbal.

411 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-27, an-Nasa’1, Ibn Maga, ad-Darimi, e da Ibn
Hanbal.

412 Hadit riportato da Ibn Hanbal, I-214.
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[cio¢ biasima l'uso del nettadenti perché toglie I’alito cattivo] e colui
che scambia un cammello per una cammella (*'%) sono allo stesso livello.

Poiché I'alito cattivo di colui che digiuna sara piu fragrante per Allah,
I’Altissimo, nel Giorno della Resurrezione, del profumo del muschio,
nel Giorno della Resurrezione il suo odore si trasformera nel profumo
del muschio e la non sara piu alito cattivo.

Non ¢ stata riferita da parte del Profeta, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace, alcuna proibizione per chi digiuna di usare
il nettadenti mentre sta digiunando, né una disapprovazione. Anzi, si
tratta di una cosa che gli ¢ raccomandata, e che ¢ incoraggiata per lui
senza restrizioni né di tempo, né di stato; st tratta quindi di qualcosa
che ¢ piu vicino all’obbligo che alla raccomandazione, tra le cose che
I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ha confermato.

Questa notificazione ¢ di conforto per il cuore di colui che digiuna
quando dalla sua bocca esce un alito che infastidisce chi siede vicino
a lui, se non ¢ credente. Quanto a colui che ¢ ornato dalla fede, egli ¢
lungi [654] dall’essere infastidito, perché fa parte della fede riconoscere
il rango che ha presso Allah I’alito cattivo di chi digiuna. A volte 'uvomo
prova piacere, per il desiderio dell’anima, di cio che colui che ha un
giudizio sano ritiene ripugnante: che ne ¢ dunque del credente quando
sente cio che il Signore gradisce? Senza dubbio ne gioisce. E per noi,
secondo 1l gusto spirituale, 1l fatto che egli percepisca qui quell’alito cat-
tivo come 1l profumo del muschio ¢ un indice della sua fede.

Quando ¢ stata trasmessa una simile notificazione riguardo all’eccellenza
di questo profumo rispetto agli altri profumi, per la sollecitudine di Allah
verso il servitore, il cuore di colui che digiuna ¢ stato confortato ed ¢
incoraggiato ad accrescere il digiuno. Egli sa che gli Angeli e gli Uomini
di Allah non sono infastiditi in sua compagnia dal cattivo alito della sua
bocca, in quanto “gli Angeli sono infastiditi da cio che infastidisce 1 fighi
di Adamo”, come ¢ stato riportato riguardo all’odore dell’aglio e simili
("', e non riguardo al cattivo alito della bocca di chi digiuna.

413 Si tratta della versione araba della nostra espressione “prendere lucciole per
lanterne”.

414 Hadit riportato da Muslim, V-72 e 74, an-Nasa’1, e da Ibn Hanbal.
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Se colui che digiuna usa il nettadenti, ha un rango piu elevato di chi non
lo usa, in qualsiasi momento, poiché egli fa un’opera aggiuntiva che ¢
gradita ad Allah, cio¢ [I'uso del] nettadenti.

Sappi che lalito cattivo non appartiene all’'uomo, ma ¢ una realta
prodotta dalla natura, per la putrefazione che ha luogo nello stoma-
co (maf%da) di ci6 che resta dell’eccesso degli alimenti e che non viene
coperta da nuovo cibo di buon odore: il soffio esce dal cuore e passa
attraverso lo stomaco ed espelle in modo sensibile ci6 di buono o di
cattivo su cuil passa.

Come I’'angelo lo sente in modo intellegibile, [conformemente al detto:]
“quando 1l servitore profferisce una menzogna, I’Angelo si allontana
da lui di trenta miglia per il fetore di ci6 che apporta” (*?%), la Gen-
te dei Profumi (ahl ar-rawa’ih) sente quel fetore da parte del bugiardo
per mezzo della percezione olfattiva. Se si tratta di un giudice, ed egli
appartiene alla Gente di [questa] stazione spirituale ed ha questo stato,
e gli viene testimoniata [in questo modo] una menzogna nel corso di un
processo, egli non deve formulare il giudizio in base a ci6 che gli ¢ stato
fatto contemplare, e se giudica in base ad esso ¢ reo di fronte ad Allah.
Questa ¢ una questione di immensa utilita per la Gente dei gusti spiri-
tuali. Il giudice, anche se non giudica in base alla sua scienza, non puo
assolutamente contraddire la sua scienza: questo per le questioni di ben1
materiali (amwal). Quando pot si tratta di uomini, non deve formulare
il giudizio su colui che ¢ sotto giudizio per un altro motivo, che non ho
bisogno di spiegare.

Poiché il digiuno ¢ la causa dell’alito cattivo, ed il digiuno appartiene
ad Allah, ¢ necessario che il credente sopporti I’alito cattivo che sente
[venire| dalla bocca di chi digiuna, ed Allah, I’Altissimo, ha tenuto in
considerazione colui che sente quello, perché ha ordinato a chi digiuna
di affrettare la rottura e di ritardare il pasto prima dell’alba, per far ces-
sare 1l [cattivo] odore a causa di coloro che sono con lui; ed ha stabilito
per lui una gioia naturale per mezzo della sua rottura.

Un’altra trasposizione, alternativa. Colui che digiuna ha ricevu-
to ordine di affrettare la rottura e di ritardare il pasto prima dell’alba

415 Hadit riportato da at-Tirmidi, XXV-46.
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affinché 1l colloquio [con Allah] (munaga) in queste due salat sia con un
alito buono, perché il tempo del digiuno ¢ finito ed il suo alito cattivo
dopo la fine del tempo del digiuno non ¢ alito cattivo di chi digiuna,
che sussiste fintanto che digiuna. Invero Allah, in questa notificazione
che ha trasmesso I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e la Pace, ha detto che: “I’eccellenza ((7b) (*'%) presso Allah
dell’alito cattivo della bocca di chi digiuna™ (*'7) si attualizzera nel Gior-
no della Resurrezione, se capita a colui che digiuna di non farlo cessare
[durante 1l digiuno]. Se dunque lo fa cessare con il nettadenti o per mez-
zo di qualcosa che non rompa il suo digiuno, ci6 ¢ piu puro ed eccellente
(atyab), e cosi st trasferisce da un’eccellenza (£7b) ad un’[altra] eccellenza e

soddisfa Allah. I’alito cattivo non ha effetto sul digiuno.

s\

E stato tramandato che “Allah ¢ piu degno che ci si abbellisca per Lui”
(19), e del farsi bello fa parte far si che gli odori siano gradevoli e far
cessare cio che in essi ¢ sgradevole. “Invero Allah ¢ Bello ed ama la
Bellezza” (*'9): ogni cosa ha una bellezza che ¢ correlata ad essa ed im-
plicita in essa, tra le cose di cui gioisce colui che percepisce per mezzo
di quella stessa percezione; I'udito, la vista, I’olfatto, il gusto ed il tatto
in cio che ¢ udito, visto, odorato, mangiato o toccato. Inoltre ¢ stato
riferito che: “Una salat fatta con un nettadenti (b¢ siwak) (**°) ¢ migliore
di settanta salat fatte senza nettadenti (bi-gayri siwwak)” (**'). Dal punto di
vista dell’allusione esoterica (is@ra), “altro che te (siwa-ka)” (**?) ¢ il tuo

416 Il termine arabo “/7b” significa sia “squisitezza” ed “eccellenza”, che “profumo”: si
potrebbe rendere in questo caso come “profumo gradevole”.

417 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-2 ¢ 9, LXXVII-78, Muslim, XIII-162 a 164,
at-Tirmidi, VI-54, an-Nasa’1, XXII-41 a 43, Ibn Maga, ad-Darimi, Malik, e da Ibn
Hanbal.

418 Hadit non recensito nelle raccolte canoniche.

419 Hadit riportato da Muslim, I-147, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.
420 Cioe dopo essersi puliti i denti.

421 Hadit riportato da Ibn Hanbal, XI-272.

422 Questo genere di spiegazione di una parola, non cosi raro nell’'opera di Ibn ‘Arabi,
ricorda il nirukta della tradizione indu, riguardo a cui René Guénon scriveva: “Cette
explication du mot Purusha ne doit sans doute pas étre regardée comme une dérivation
étymologique; elle releve du MNirukta c’est-a-dire d’une interprétation qui se base
principalement sur la valeur symbolique des éléments dont les mots sont composés, et
ce mode d’explication, généralement incompris des orientalistes, est assez comparable
a celui qui se rencontre dans la Qabbala hébraique; il n’était méme pas entierement
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Signore, poiché chi ¢ “simile a te” non ¢ “altro che te”, ma ¢ identico a
te (‘aynu-ka). La salat che tu compi per mezzo del tuo Signore (b: rabbi-
ka) ¢ dunque piu eccellente di quella che compi per te stesso (bz nafsi-ka)
(**). 11 Profeta ha alluso alla [preposizione] “altro (siwa)” ed il settan-
ta ¢ un’allusione alla considerazione della durata prevalente della vita
dell'uomo. I settupli sono spesso considerati dal Legislatore riguardo
agli elementi ed ai composti.

Quanto all'interpretazione exoterica di questo kadit, esso indica la riu-
nione di due purificazioni: I’abluzione ed il nettadenti. Cio che si inten-
de qui per I’abluzione ¢ lo sciacquarsi la bocca, ed esso per noi fa parte
degli obblighi dell’abluzione, conformemente alla Sunna. La bocca ¢ la
sede del colloquio e la salat ¢ una conversazione (muhadata) con Allah di
giorno, una conversazione notturna (musamara) di notte, una designazio-
ne segreta — clo¢ una comunicazione in segreto — ed una trasmissione
(tablig) fatta pubblicamente a chi sta in piedi, a chi ¢ seduto ed a chi
¢ adagiato su un fianco. Se dunque partecipi al mondo dell’allusione
esoterica e fai la salat per mezzo di “altri che te (siwa-ka)”, non fare la
salat per mezzo di Lui se non da parte del Suo Nome “il Glorificatissimo
(subbah), 11 Santissimo (quddiis)”, poiché il Santissimo implica la pulizia
dei denti (fasawwuk).

Abbiamo distinto nella trasposizione tra l'allusione e lattuazione
(tahgiq), afhinché chi non ha conoscenza delle dottrine della Gente di
Allah non si immagini che essi gettano da parte gli aspetti esteriori, e

inconnu des Grecs, et 'on peut en trouver des exemples dans le Cratyle de Platon”
(«L’homme et son devenir selon le Véddnta», pag. 47, nota 1)

423 Nel Cap. 69 [I 468.12] Ibn ‘Arabi precisa: “Il nettadenti ¢ ogni cosa che purifica
la lingua del cuore e che viene dalla recitazione (dikr) coranica, poiché essa ¢ la
purificazione piu perfetta, e tutto cio che comporta la soddisfazione di Allah. [...]
L’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1la Pace, ha detto
che “il nettadenti purifica la bocca ed ¢ gradito al Signore” e che il nettadenti toglie
i veli tra Allah ed il Suo servitore, si che egli Lo contempla. Esso comporta quindi
due immensi effetti: la purificazione e la soddisfazione di Allah. E a questo significato
che allude Pespressione “fayr” nel suo detto, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
saldt e la Pace: “Una salat fatta con un nettadenti ¢ migliore (kayr) di settanta salat fatte
senza nettadenti”. Il termine siwak contiene una allusione a coloro che fanno la salat per
mezzo del loro Signore e non per mezzo di loro stessi. E stato inoltre tramandato che
Allah ha settanta veli: collega cio che ti ho menzionato con queste notificazioni e vedrai
delle cose straordinarie”.
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quindi i annoveri tra gl “esoteristi (al-batiniyya)”: lungi da loro quello!
Al contrario, essi sostengono 1 due aspetti [quello esteriore e quello in-
teriore]. Il nostro Maestro Abu Madyan biasimava chi si attaccava es-
clusivamente ad uno dei due aspetty, e diceva: “Colui che riunisce 1 due
aspetti (tarafan) ¢ 1l perfetto nella Sunna e nella conoscenza”.

La condivisione (istirak) ha luogo nella sua espressione, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “con un nettadenti (bi-siwak)”. La
lettera “kaf” in “siwak” ¢ radicale (asliyya) nell’annessione (idafa), cioe fa
parte della stessa parola, mentre nell’eccezione (istina?) [cio¢ nel signifi-
cato di “altro che te (siwa@-ka)’] ¢ una particella in stato costrutto (mudaf),
non una lettera radicale. Chi la considera sotto ’aspetto dell’attuazione
considera la sua connessione con la persona a cui si parla [cioe la se-
conda persona: tu] come una cosa sola e quindi la fa diventare radicale
nell’annessione, come se fosse una parola sola, e considera la compo-
sizione (tarkib) riguardo ad essa alla stessa stregua con cui considera la
composizione delle lettere nella parola [singola, cio¢ “siwak’]: quindi
non ¢ ammissibile esistenza di una annessione simile a questo discorso
se non per la “kaf” dello stato costrutto, cosi come non ¢ ammissibile il
nome “as-swoak” senza “kaf’. Osserva quanto ¢ sottile la considerazione
della Gente di Allah Se cio derivasse da una riflessione razionale, essi,
per tale motivo, sarebbero piu eccellenti degli altri; che dire di chi “non
parla per la passione: si tratta solo di una rivelazione che ha ricevuto,
che gli ha insegnato colui che ¢ intenso nelle forze” (Cor. LIII-3 a 5)?.

“Invero Allah ¢ Colui che nutre — e la scienza ¢ il nutrimento degli spiriti
— 1l Forte, lo Stabile” (Cor. LI-58). [655]

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DI CHI DA A COLUI CHE DIGIUNA
QUALCOSA CON CUI ROMPERE

E stata trasmessa la notificazione, riportata da at-Tirmidi, secondo la
quale Zayd ibn Halid al-Guhan ha detto: “L’Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: Colui che da
a chi digiuna qualcosa con cui rompere avra la sua stessa ricompensa,



270 al-Futwhat al-makkiyya

senza che nulla venga tolto della ricompensa per colui che digiuna™ (***),
ed [at-Tirmidi] ha commentato al riguardo che si tratta di uno hadit
sano. Quindi colui che digiuna ha una ricompensa per la sua rottura,
come ne ha una per il suo digiuno, mentre chi lo aiuta a rompere ha la
ricompensa della sua rottura, non quella del suo digiuno. Comprendi
dunque!

Da questa notificazione abbiamo appreso che la rottura fa parte del
completamento del digiuno e che colui che aiuta una persona a compie-
re un’opera ¢ accomunata con lui nel bene che quell’opera comporta,
comunanza che non implica una diminuzione [come nel caso di una
condivisione], bensi ognuno dei due [soci] ha la ricompensa completa,
come ¢ stato riferito nello Aadit: “Chi stabilisce una buona regola [...]”
(*¥). Il Legislatore ha quindi istituito la rottura come completamento del
digiuno, ed essa ne ¢ parte integrante.

Chiunque si addossa una parte della cosa le cui parti sono correlate,
ottiene 1l bene di quella cosa, anche se non ha attualizzato o non ¢
qualificato da quella cosa nella sua interezza, come invece ne ¢ caratte-
rizzato il suo possessore. Analogamente chi ¢ caratterizzato da una delle
parti della Profezia ha la ricompensa di colui a cui la Profezia ¢ stata
confermata in toto e ne ha ottenuto I’eccellenza, senza essersene rives-
tito completamente. Egli non ¢ un Profeta e per questo ¢ stato riferito
che: “Nel Giorno della Resurrezione arriveranno degli uomini che non
sono Profeti, ma che saranno invidiati dai Profeti” (**%). I Profeti hanno
ottenuto questa eccellenza mediante 1 carichi e le difficolta che la Pro-
fezia comporta, mentre costoro ne sono rivestiti ¢ caratterizzati in virtu
di una sola o di piu parti di essa; ora, ¢ possibile che questa parte non
comporti difficolta e malgrado cio, in virtu di essa, ottengono il rango
di eccellenza di coloro che ne sono rivestiti completamente. Come nel
caso del povero e del ricco, quando il primo desidera compiere un’opera
di bene e vede che il ricco o il sapiente compie cio che al povero non
¢ possibile fare: essi saranno uguali nella ricompensa, anche se non
sono accomunati che nell’intenzione (ngyya). [Peraltro] colui che ha solo
424 Hadit riportato da at-Tirmidi, VI-82, Ibn Maga, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.
425 Hadit riportato da Muslim, XII-69, XLVII-15, at-Tirmidi, an-Nasa’1, ad-Darimi,
Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.

426 Hadit riportato da at-Tirmidi, XXXIV-23, e da Ibn Hanbal.
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I'intenzione [cio¢ il povero]| ha in piu, rispetto al ricco, la mancanza
del calcolo e del problema [riguardo alla ricchezza]: come spenderla e
come guadagnarla.

Costoro sono quelli che 1 Profeti invidieranno in quella stazione, ma cio
avverra nella sosta della Resurrezione, non nel Paradiso, e corrisponde
al Suo detto, ’Altissimo: “Il piu grande terrore non li affliggera” (Cor.
XXI-103), poiché gli Inviati avranno timore per le loro genti, non per
loro stessi, mentre i credenti avranno timore per loro stessi per gli atti
di opposizione commessi. Costoro non hanno seguaci per cui temere
[non essendo Profeti] ¢ non hanno commesso atti di opposizione che
comportino il timore, e quindi il pit grande terrore non li affliggera.
Cosi sara per 1 Profeti: ogni Profeta avra la ricompensa della comunita a
cul ¢ stato inviato, sia che essi abbiano creduto o non abbiano creduto,
poiché I'intenzione di ogni Profeta ¢ che essi credano, e quindi saranno
tutti uguali nella ricompensa per la loro aspettativa. Ognuno di loro
si distinguera dagli altri, nella sosta, per i suoi seguaci: il Profeta verra
insieme alla gran maggioranza [della sua comunita], e poi di meno, e
meno ancora, finché verra un Profeta con due soli uomini, poi con un
solo uomo ed infine verra il Profeta senza che nessuno sara con lui. Tutti
saranno uguali nella ricompensa della trasmissione [del messaggio] e
delle loro aspirazioni.

Colui che da qualcosa con cui rompere a chi digiuna ¢ caratterizzato
da un Attributo divino, che ¢ il Suo Nome “Colui che fende (al-fatir)”.
Invero Allah fa rompere il digiuno a chi digiuna con il tramonto del
Sole, sia che egli mangi, sia che non mangi, che beva o che non beva:
il servitore comunque rompe il digiuno per Legge ed il tramonto del
Sole gli fa togliere I’abito del digiuno (**). Costui invece lo fa rompere
dandogli da mangiare e quando attualizza questo grado ¢ caratterizzato
da cio che appartiene ad Allah, cosi come colui che digiuna ¢ rivestito
nel suo digiuno con cio che appartiene ad Allah, cio¢ la trascendenza
(tanzih) dal cibo, dalla bevanda, dalla compagnia e da ogni caratteristica
che invalida il digiuno.

427 Conformemente allo fadit: “Quando il Sole tramonta da questo lato e la notte
viene da quest’altro lato, colui che digiuna ha rotto”, riportato da al-Buhari, XXX-33,
43-45, LXVIII-24, Muslim, XII1-52 a 54, Abtu Da’ad, XIV-19, e da Ibn Hanbal. Cfr.
pag. 135 della presente traduzione.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DEL DIGIUNO DELL’OSPITE

At-Tirmidi ha riferito che ‘A’iZa ha riportato che I'Inviato di Allah, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Chi si
ferma come ospite da una gente non digiuni per obbedienza volontaria
senza la loro autorizzazione” (**¥). Noi sappiamo che 1 Sufi sono gli os-
piti di Allah, poiché essi viaggiano lontano dalle sorti (huziz) delle loro
anime e di tutti gli esseri, preferendo il Lato divino e quindi prendono
dimora presso di Lui e non compiono opera senza ’autorizzazione di
Colui presso cui dimorano, cio¢ Allah. Essi non prendono un’iniziativa,
non si fermano e non si muovono se non per un ordine divino. Chi non
ha questa qualifica, cammina (yams?) nella Via, passando attraverso le
sorgenti (manahil) della sua anima finché arriva al suo signore, ed allora
diventa veramente un ospite. E se si ferma presso di Lui e non ritorna
(*%), fa parte della Gente [(akl), anche: famiglia], poiché “la Gente del
Corano — che ¢ la riunione (gam‘) con Lui, Altissimo — ¢ la Gente di
Allah e la Sua élite” (*°).

Aneddoto. Il nostro Maestro Abu Madyan, in Occidente, aveva ab-
bandonato la sua professione e sedeva con Allah, dipendendo da cio
che Allah avrebbe aperto per lui. Egli era su una strana via con Allah
in questo sedersi (guliis), poiché non rifiutava nulla di quanto gli veniva
dato [tramite Lui], cosi come I'Tmam ‘Abd al-Qadir al-Gili. Sennonché
‘Abd al-Qadir era piu energico (anhad) nel dominio esteriore, a causa
di cio che gl conferiva la nobilta (Sarqf) [della sua funzione iniziatica]
(). Gli venne chiesto: “O Abu Madyan, perché non lavori, o perché
non parli del lavoro?”; ed egli rispose: "Ma 10 parlo di esso!”, ed allora
gli venne chiesto: “Perché non eserciti una professione?”. Egli rispo-
se: “Secondo voi, quando 'ospite arriva presso una gente e decide di
restare, per quanto tempo ¢ obbligatorio offrirgli ospitalita?”, ed esst

428 Hadit riportato da at-Tirmidi, VI-70, e da Ibn Maga.
429 Cfr. la traduzione del Cap. 45, pubblicata nel N° 307, Aprile-Maggio 1953, di
Etudes Traditionnelles.

430 Hadit riportato da Ibn Hanbal.

431 Nel Cap. 177 [II 308.7], Ibn ‘Arabi precisa che ‘Abd al-Qadir al-Gilani aveva
ricevuto il governo (tahakkum) del mondo, cio¢ il Califfato, e lo esercitava effettivamente.
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risposero: “Tre giorni” (%), al che egli prosegui: “E dopo i tre giorni?”,
ed essi risposero: “Si mette a lavorare ¢ non rimane [ospite] presso di
loro per non costringerli”. I Maestro disse allora: “Allah ¢ piu grande.
Trattateci con giustizia! Noi [del gruppo dei Sufi] siamo gl ospiti del
nostro Signore, sia benedetto, I’Altissimo. Abbiamo preso dimora presso
di Lui nella Sua Presenza con l'intenzione di restare presso di Lui per
sempre. L’ospitalita ¢ obbligatoria ed Egli, I’Altissimo, non ha indicato
al Suo servitore un nobile tratto di carattere senza che Egli fosse piu
degno di esserne caratterizzato: [si o no?]”. Essi risposero: “Certo che
si!”, ed egli continuo: “[Quanto a] 1 giorni del nostro Signore, come Egli
ha detto: “Ogni giorno ¢ come mille anni di quelli che voi computate”
(Cor. XXII-47), ¢ quindi la Sua ospitalita ¢ commisurata ai Suoi giorni.
Quindi se restassimo presso di Lui tremila anni ed essi passassero, noi
non lavoreremmo: perché quindi [656] argomentate contro di noi? Noi
moriremo e questo mondo finira e rimarra per noi un residuo presso di
Lui, PAltissimo, della ospitalita verso di noi”. (**%). L’obiettore ammiro

432 Cfr. lo hadit riportato da al-Buhari, LXXVIII-31 e 85, Ibn Maga, e da Malik.

433 Nel Cap. 560 [IV 485.22] Ibn ‘Arabi riporta lo stesso episodio precisando: “F
tuo dovere trattare con riguardo l'ospite, poiché ¢ stato tramandato che I'Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, ha detto: “Chi crede in
Allah e nel Giorno del Giudizio tratti con riguardo il suo ospite”. Se I'ospite ¢ uno che
rimane, allora tre giorni costituiscono il suo diritto su di te e cio6 che oltrepassa questo
periodo ¢ un’elemosina (sadaga); se invece ¢ un passante, allora cio che gli ¢ dovuto
¢ la provvista (daiza) per un giorno ed una notte. A proposito di questa questione vi
¢ un episodio della vita del nostro Maestro Aba Madyan che ¢ sorprendente. Egli,
Allah sia soddisfatto di lui, stava parlando della rinuncia ai mezzi di sussistenza per
mezzo dei quali gli uomini vivono, rinuncia della quale era saldamente convinto, e
stava esortando gli uomini alla sua stazione spirituale e ad occuparsi della cosa piu
importante (ehamm), e cio che ¢ pin importante fa parte degli atti di adorazione di
Allah. Gli venne obiettato a questo proposito, cio¢ riguardo alla rinuncia ai mezzi
ed al mangiare di cio che si guadagna, che quest’ultimo ¢ meglio che mangiare senza
esserselo guadagnato, ed egli, Allah sia soddisfatto di lui, rispose: “Non sapete che
quando lospite si ferma da una gente ¢ necessaria, come norma vincolante per loro,
una permanenza, per il suo diritto, di tre giorni se si tratta di uno che resta?”. Essi
risposero affermativamente. “E se 'ospite in questi giorni mangiasse di cio che si ¢
guadagnato, cio non costituirebbe un’ignominia per la gente da cui si ¢ fermato?”. Essi
risposero: “Certamente!”. “Ora, la Gente di Allah si allontana dalle creature ed essi
prendono alloggio presso Allah come Suoi ospiti e sono ospiti di Allah per tre giorni;
un giorno per il tuo Signore ¢ come mille anni di quelli nostri e noi riceviamo la Sua
ospitalita nella misura dei Suoi giorni e quindi si tratta per noi di tre giorni interi dei
giorni di Colui presso cui prendiamo alloggio. Noi non esercitiamo un mestiere ¢ non
mangiamo di cio che abbiamo guadagnato: ¢ a questo riguardo che si rivolge il vostro
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quella [risposta] da parte sua. Osserva in questo momento [(rafas), lett.:
soffio] se tu se1 uno di loro.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEL
COMPRENDERE (ISTI4B) NEL DIGIUNO [TUTTI] I
SETTE GIORNI [DELLA SETTIMANA]

E stata riportata la notificazione che ha riferito at-Tirmidi da parte di
‘A’fa, secondo la quale ella ha detto: “L’Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, digiunava in un mese di
Sabato, Domenica e Lunedi e nell’altro mese di Martedi, Mercoledi e
Giovedi” (**), [da cui] apprendiamo che egli, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e la Pace, voleva che si indossasse ’abito dell’atto
di adorazione del digiuno (sawm) in ogni giorno della settimana, o per
mezzo del digiuno [(sgyam) obbligatorio] del giorno, o per riconoscenza
da parte del servitore verso quel giorno [con un digiuno di obbedienza
volontaria].

Invero i giorni si vantano (yaflahiru) 'uno con laltro degli atti di
avvicinamento ad Allah che il servitore fa accadere in essi, in quanto
essi sono un contenitore (zarfj [temporale] per lut. Quindi 1l servitore
pio desidera compiere in ognuno dei giorni della settimana, dei mesi
e degli anni, tutte le opere di bene che ¢ in grado di fare, in modo che
ogni giorno lo lodi, lo abbellisca presso Allah e testimoni per lui. E se
non riesce in un solo giorno a fare I'insieme di tutte le opere buone
allora fa ci0 che ¢ in grado di fare e quando [quel giorno] si ripresenta
a lui la settimana successiva, fa cio che gli era mancato nella settimana
precedente, si da adempiere in esso tutte le opere di bene che ¢ in grado
di fare. E cosi per i giorni dei mesi e per i giorni degli anni.

Sappi che 1 giorni dei mesi si distribuiscono in ranghi di eccellenza
(tatafadalu) conformemente a cio che viene connesso con essi, cosi come
le ore del giorno e della notte si distribuiscono in ranghi di eccellenza

rimprovero ed il portare un simile argomento contro di noi”. Osserva, fratello mio,
quanto ¢ bella la considerazione di questo Maestro e quanto ¢ grande la sua conformita
alla Sunna: certo Allah ha illuminato il cuore di questo Maestro.”

434 Hadit riportato da at-Tirmidi, VI-44.
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in base a ci0 che viene connesso con essi; e la notte prende delle ore del
giorno ed il giorno prende delle ore della notte. 11 calcolo del tempo
(tawqit) dipende dal movimento del giorno, che include la notte ed 1l di.
Analogamente 1 giorni dei mesi vengono determinati dal percorso degli
[astri] brillanti (ad-darari) nelle mansioni (manazil) della Sfera suprema
(al-falak al-agsa) (**°), non nelle stelle fisse che si chiamano comunemente
“mansioni” [cio¢ dal percorso dei segni, non delle costellazioni]. La
Luna ha dei giorni noti, legati al percorso della sua sfera, Mercurio ha
altri giorni, e cosi di seguito per Venere, per il Sole, per Marte, per Giove
e per Saturno. E necessario che il servitore tenga in considerazione tutto
questo nelle sue opere, perché la durata della vita che gli ¢ assegnata ¢
di norma tale da bastare a quello, in quanto il piu grande di questi mesi
[planctari] non ¢ superiore a circa trent’anni, non di piu.

Quanto ai mesi delle stelle fisse nel loro percorso nella Sfera dei segni
zodiacali (burigg) (*°), non c’¢ bisogno che il servitore se ne occupi, in

435 Nel Cap. 69 [1387.35] Ibn ‘Arabi precisa: “Quando Allah creo la sfera senza stelle
(al-falak al-atlas) ed essa si mise a girare, non venne determinato il giorno (yawm), e
non apparve in quella sfera alcuna determinazione (‘ayn). Essa era simile all’acqua del
boccale quando non ¢ ancora nel boccale, ma nel fiume [cio¢ la sua esistenza “separata”
come acqua del boccale ¢ solo virtuale e supposta]. Quando Allah la suddivise in
dodici porzioni virtuali (fur@d), e venne stabilito un tempo determinato, chiamo quelle
porzioni “segni zodiacali” (buriig) di quella sfera. Cio corrisponde al Suo detto: “Ed il
Cielo”, [chiamato cosi] per la sua altezza sopra di noi, “dotato di segni zodiacali” (Cor.
LXVII-1) ed essi sono queste porzioni virtuali che determinano il tempo (nmuwagqita).
Una figura (§aks) [non umana] si pose, ferma, al centro intorno a cui girava questa
sfera, ed a questa persona venne data una vista per mezzo della quale riconobbe quelle
porzioni virtuali grazie a dei marchi distintivi (‘e/amat) che furono posti per lei in esse.
Grazie a questi marchi distintivi, posti come segni di riconoscimento di esse, essa poté
distinguere 'una dall’altra queste porzioni e pose il suo occhio su una di esse, cioe¢ sul
marchio distintivo che la individuava. Poi la sfera ruoto insieme a questo marchio,
“inciso” (mafrid) [sulla sfera], su cui questo osservatore aveva posto 'occhio, fino a che
esso divenne nascosto per lui; ed egli continuo a stare fermo al suo posto, finché quel
marchio divenne nuovamente visibile per lui. A quel punto l'osservatore seppe che
la sfera aveva fatto una rotazione completa, relativamente a questo osservatore, non
relativamente alla sfera, e noi chiamammo quel ciclo (dawra) “giorno” (yawm).”

ety

436 11 termine “burig” ¢ il plurale del sostantivo “burg”, che deriva dal verbo “baraga”,
essere apparente, elevato. Il significato originario di “burg” ¢ torre, angolo di una
fortezza, fortezza, ed anche forza; tale nome ¢ stato poi applicato ai “segni” zodiacali,
che sono come le fortezze o le torri del Cielo. Secondo quanto precisa Ibn ‘Arabi
[Capitoli 7 (I 122.16), 60 (1 293.27), 198, sez. XIX (11 437.28 ¢ 438.29) e XX (11 440.3)
e 371 (III 423, in figura)] la Sfera delle “torri” ¢ una sfera senza stelle e pertanto le

>
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quanto le durate della vita umana sono di gran lunga inferiori a quei
periodi ciclici. Tuttavia questi mesi hanno giurisdizione (hukm) sulla
Gente della Gehenna, cosi come 1 movimenti degli astri brillanti [cio¢
dei pianeti] hanno giurisdizione su coloro che si trovano nel grado piu
basso del Fuoco infernale, cio¢ in particolare gli ipocriti. Quanto agli
esoteristi (al-batiniyya) essi non dimorano nel grado piu basso, bensi in
quello piu elevato della Gehenna. I miscredenti infine dimorano 1 tutti 1
posti della Gehenna. (*7)

Quanto alla Gente dei Paradisi, cio che ruota intorno a loro ¢ la Sfera
dello Zodiaco [cio¢ la Sfera senza stelle (al-falak al-atlas)], che non
passa attraverso nulla, e quindi il suo movimento ¢ incessante per
l'osservatore, poiché 'osservatore non lo coglie [non essendoci punti di
riferimento]: esso ¢ simile in tutte le sue parti e per questo la Felicita non
ha fine. In questo modo si manifesta la perpetuita (fuliid) continua nella
beatitudine permanente, senza fine. Il regime del Fuoco infernale non
¢ uguale al regime della Gente della beatitudine, poiché cio che ruota
intorno a loro [ai dannati] ¢ la Sfera delle mansioni e gli astri brillanti
e queste sfere percorrono una Sfera di estensione indefinita. Per questo
si spera per loro che il castigo non sia perpetuo, malgrado la dimora
del Fuoco infernale sia una dimora di sofferenza. Il castigo ¢ un regime
aggiuntivo al fatto che esso sia una dimora; noi sappiamo che i suot
custodi sono in una beatitudine permanente fintanto che stanno li per
castigare, malgrado essi non escano dal Fuoco perché sono stati creati
per esso, ed esso ¢ duraturo e colui che vi dimora ¢ duraturo essendo
stato creato per esso.

Realizza ci6 con cui abbiamo concluso questo [discorso sul] digiuno,
riguardo alla precedenza della Misericordia ed alla Sua prevalenza

“torri” vanno identificate ai segni zodiacali, non alle costellazioni corrispondenti, che
si situerebbero invece nel Cielo delle stelle fisse o Cielo delle mansioni (manazil) lunari.
A causa del fenomeno della precessione degli equinozi l'originaria corrispondenza tra
segni e costellazioni viene gradualmente a mancare: attualmente il Sole si trova nel
segno dell’Ariete quando ¢ nella costellazione dei Pesci.

437 Va ricordato che per Ibn ‘Arabi la Gehenna ¢ posta sotto il Cielo delle stelle fisse,
includendo quindi anche le sfere planetarie, mentre i Paradisi sono “situati” tra il Cielo
senza stelle ed il Cielo delle stelle fisse, che costituisce cosi il “separatore” tra le due
dimore.
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sullAttributo della Collera (*%). Allah ¢ troppo Maestoso ed Elevato
perché non Si manifesti in ogni dimora. Ed Egli, I’Altissimo, ¢ il Bene
puro in cui non c’¢ alcun male, ed ¢ IEsistenza (wugiid) a cui non si
contrappone alcuna non-esistenza. L’Esistenza ¢ una misericordia
assoluta nel Mondo (kawn), mentre 1l castigo ¢ qualcosa di accidentale,
conseguente a delle faccende che capitano e che sono accidentali, e
quindi ¢ qualcosa di accidentale per un accidente, ¢ le realta accidentali
non sono caratterizzate dalla permanenza, poiché se lo fossero non
sarebbero accidentali, e 10 che non ¢ accidentale non accade. Per questo
¢ debole I'affermazione della perpetuita del castigo. La Misericordia
abbraccio Adamo nella sua integralita ed egli era portatore in potenza
di tutti 1 suoi figli; quindi la misericordia comprende tutti, perché non
c’¢ restrizione (lahgir) e non ¢ appropriato dire che Adamo ha ricevuto la
Misericordia se in lui ¢’¢ chi non riceve la Misericordia. I1 Vero ha detto:
“K tornato su di lui [accettando il suo pentimento] e lo ha guidato” (Cor.
I1-122), cio¢ ¢ tornato su di lui con la Misericordia, ed ha spiegato a lui
che tornava su di lui con essa e quindi lo comprendeva [integralmente].
La lode spetta ad Allah, ed Allah ¢ presso la buona opinione che ha di
Lui il Suo servitore.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DELLA
VEGLIA (QIYAM) IN RAMADAN

Non c¢’¢ Nome divino che abbia autorita nel mese di Ramadan se
non il Nome divino “Ramadan” ed il Nome “Colui che fende (fatr)
i Cieli e la Terra” (Cor. VI-14, XII-101, XIV-10), e tale autorita
riguarda ogni servitore, che si tratti di colui a cui si impone il digiuno
di Ramadan oppure di colui a cui si impone solo “un numero di altri
giorni [equivalenti]” (Cor. II-185), e cio per ogni atto di adorazione che
il servitore compia in esso. Tra 'insieme degli atti pii vi ¢ la veglia della
notte per il colloquio intimo (munaga) con “Ramadan”, sia benedetto
I’Altissimo, talvolta mediante lo svelamento (kasf), se fa il digiuno
ininterrotto, e talvolta dietro il velo del Nome “Colui che fende”. Invero

438 Conformemente allo fadit qudst: “La Mia Misericordia precede [o predomina sul]
la Mia Collera”, riportato da al-Buhari, LIX-1, XCVII-15, 22, 28, 55, Muslim, XLV-
14 a 16, at-Tirmidi, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.
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1 Nomi divini si velano 'un T’altro, ed anche se ad ognuno di quelli
che velano [(al-hagibin): 1 Ciambellani] ¢ di quelli che sono velati spetta
Pautorita del momento, alcuni di essi sono piu degni di altri di essere
velati, e c10 vale in tutti gl stati della manifestazione.

Abu Ahmad ibn ‘Adi al-éurgéni ha riferito il racconto di ‘Amr ibn Ab1
‘Amr, da parte di [657] al-Muttalib, secondo il quale ‘A’ida ha detto:
“L’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, quando incominciava Ramadan stringeva il suo manto (m’zar) e
non tornava al suo giaciglio finché non finiva Ramadan” (**%). Muslim
ha riferito anche che ella ha detto: “L’Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, quando iniziavano 1 dieci — cio¢
gli ultimi dieci giorni di Ramadan — vegliava la notte e teneva sveglia la
sua famiglia, si applicava con zelo [ai riti] e stringeva il suo manto” (*7).

La veglia della notte sta a indicare la salat fatta durante essa e questo ¢
cio che si intende per veglia della notte nella lingua della Legge (). Gli
uomini sono in colloquio con il Vero [nelle notti di Ramadan] secondo
due modalita:c’e chi ¢ in colloquio con Lui per mezzo del Nome “Colui
che trattiene (al-mumsik)”, ed esso ¢ anche uno dei Ciambellani del
Nome “Ramadan”, e chi ¢ in colloquio con Lui per mezzo del Nome

439 Hadit non recensito nelle raccolte canoniche.

440 Hadit riportato da al-Buhari, XXXII-5, Muslim, XIV-7, Abu Daad, VI-1, an-
Nasa’l, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.

441 Nel Cap. 69 [I495.33] Ibn ‘Arabi precisa: “E stabilito che IInviato di Allah, che
Allah faccia scendere su diluila sua salat e la Pace, ha detto: “Chivegliain Ramadan con
fede e cercando la ricompensa [di Allah] verra perdonato dei suoi peccati passati”. Essa
[cioe la veglia del mese di Ramadan] ¢ raccomandata in esso, ed ¢ chiamata “[la salat
del] le ricreazioni (larawih)” ed “il fare a coppie (isfa“)”, poiché la sua salat ¢ a due a due.
Vi ¢ divergenza riguardo al numero delle sue raka @t che gli uvomini fanno in Ramadan,
e riguardo a quale di essi sia preferibile, in quanto non c¢’¢ un testo scritturale che lo
affermi. Alcuni preferiscono fare 20 rak‘at, escluso il witr, altri prediligono 36 rak‘at con
il witr di tre rak‘at, e questo ¢ l'ordine antico a cui ci si atteneva nei primi tempi. Cio
che sostengo al riguardo ¢ che non ¢’¢ un tempo definito (fawqit), e se vi fosse sarebbe
necessario seguire I'esempio, e 'esempio da seguire ¢ quello dell'Inviato di Allah, che
Allah faccia scendere su di lui la sua salat e la Pace. E stabilito che egli, che Allah faccia
scendere su di lui la sua salat e la Pace, non faceva piu di 13 rakat, incluso il witr, né in
Ramadan, né in altri mesi, sennonché egli le prolungava e le abbelliva. Questo ¢ cio
che prediligo, in modo da riunire la veglia di Ramadan con I'imitazione dell’Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la sua salat e la Pace. I’Altissimo ha detto: ”Voi
avete nell’Inviato di Allah un esempio eccellente” (Cor. XX XIII-21).”
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“Colui che fende”, ed anch’esso ¢ uno dei Suoi Ciambellani. Gli uomini
si differenziano nei loro stati.

Se non_fosse per la competizione (muzahama) del Misericordioso con le
mie opere,

¢ mier modi di essere (akwan) non avrebbero rivaleggiato con Lui nella
generazione (takwin).

FEgli dice: “Suu (kun)/” e Cattualizzazione dell’essere (kawn) non
appartiene,

ed Egli non ha secondo nell’Esistenza dell’essere contingente (kawn).

Egli dice: “Digiuna!” e quando not digiuniamo ct dice:

“Questo digiuno appartiene a Me! Dove sono dunque le Mie entitd (a‘yan)?”
Se tu dict a Me: “Perché Mi sono rivolto a vot con cio che appartiene a Me”,
1o ho una testimonianza essenziale, nell’imposizione legale: le Mue orecchie
(adani).

M sono fatto sentire, poi dopo Uascolto, My hai negato.

1l digiuno appartiene a Me e voi nella Legge avete due parti (qisman).

Se Mi hat negato da esso allora la vostra opera

nel digiuno non_fa parte, nella attuazione, della Mia opera ($a’n).

Il Nome “Colui che fende”, secondo quanto sopra riportato, nella
notte del mese di Ramadan ha un regime piu forte su di noi rispetto al
[Nome] “Colui che trattiene”. Colui il cui stato spirituale nell’astenersi
[dal mangiare] ¢ che “il suo Signore lo nutre e lo abbevera” durante la
notte, malgrado egli non mangi e non beva esteriormente, egli ha rotto
[il digiuno] anche se sta digiunando. Questo I’ho gustato personalmente.
Da cio capisci che con il suo detto, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace: 1o non sono fatto come voi: durante la notte il mio
Signore mi nutre e mi abbevera” (*2), egli negava solo di essere simile
al gruppo di coloro a cui si rivolgeva, che non possedevano questo stato
spirituale, poiché se avesse voluto intendere tutta la comunita, 10 non
avrel potuto gustarlo, ed invero I’ho provato per gusto spirituale, sia lode
ad Allah. Se [colui che digiuna] non fa parte di coloro che il loro Signore

442 Hadit riportato da al-Buhari, XXX-20, 48 ¢ 50, Muslim, XIII-55 e 61, Ibn Maga,
¢ da Ibn Hanbal.
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nutre ed abbevera mentre continuano il loro digiuno, egli ¢ un intruso
in mezzo a coloro che hanno questa caratteristica ed ¢ come “colui
che indossa falsamente due abiti” (*%). Per questo ¢ stato biasimato
per lui il digiuno ininterrotto, poiché non possiede attualmente questo
attributo, si da contemplarlo per gusto in se stesso, ¢ che il suo effetto si
manifesti su di lui nella sua vegla (yagza). Allah ama la veridicita (sidg)
nel luogo ad essa appropriato, come ama la menzogna nel luogo ad esso
appropriato, ¢ questa non ¢ sede dell’amore della menzogna, poiché
Allah I’ha biasimata in questa sede.

Si conclude la 60° parte e segue la 612
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443 “Colui che millanta di aver ricevuto cio che non gli ¢ stato dato ¢ come colui che
indossa falsamente due abiti [in quanto cumula due menzogne: quella di possedere
qualcosa e quella di averla ricevuta]”. Hadit riportato da al-Buhari, LXVII-106,
Muslim, XXXVII-126 e 127, Abu Da’ud, X1.-83, e da at-Tirmidi,
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Parte LLXI

Nel Nome di Allah,

il Misericordioso, il Clemente

Lole
CONTINUAZIONE

Quando il servitore colloquia con Allah in questo specifico tempo [gli
ultimi dieci giorni di Ramadan] nello specifico stato divino, ¢ necessario
che egli sia presente con Lui in modo completo, si da non rivolgersi ad
altri che Lui, con tutto il suo essere. Egli quindi colloquia con Lui, in
ogni movimento e sosta da parte sua, in modo sensibile in quanto Egli
¢ PInteriore (batin), ed in modo intellegibile in quanto Egli ¢ 'Esteriore
(zahir), poiché la sensibilita ¢ esteriore ed il significato intellegibile
(ma%a) ¢ interiore. Quindi il significato non si erge (***) se non al
cospetto dell’Esteriore, poiché se st ergesse al cospetto dell’Interiore —
ed 1l significato ¢ Paspetto interiore della lettera (arf), che ¢ cio che
¢ percepito sensibilmente e la sensazione stessa — la cosa si ergerebbe
al cospetto di se stessa. Ma la cosa non si erge al cospetto di se stessa,
poiché la veglia (giyam) ¢ finalizzata ad un vantaggio (istifada) (**) ¢ la
cosa non trae vantaggio da se stessa.

Non vedi che il Vero discende per darci scienza e conoscenza, essendo
Colui che sa ogni cosa che era e che sara? E malgrado cio [ci] ha
comunicato una realta essenziale irrefutabile, insegnandoci come
stanno realmente le cose e che il giudizio (fukm) dipende dagli stati
(ahwal): Egli ha fatto scendere Se stesso al rango di colui che apprende
(al-mustafid) ed ha fatto di colui a cui Si rivolge colui che Lo informa,

CEEITS

444 11 verbo gama significa “ergersi”, “sussistere” e “vegliare”, significati che per il
lettore di lingua araba possono essere intercambiabili o compresenti.

3

445 Questo termine, come il verbo istafada di cui ¢ Pinfinito, puo riferirsi sia ad un
vantaggio in senso generale, quanto ad un vantaggio specifico di ordine conoscitivo,
» »

per cui assume il significato di “apprendere”, “venire a sapere”, “essere informato”. A
seconda del contesto I'ho tradotto nell’'uno o nell’altro modo.
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dicendo: “Vi metteremo alla prova si da sapere (hatta nalama) (**%) chi

446 Questo versetto, ed in particolare P'espressione “si da sapere”, ¢ riportato una
cinquantina di volte nelle Futihat, e nel Cap. 411 [IV 16.24] Ibn ‘Arabi afferma che “se
non vi fosse in questo libro nient’altro che questa questione, cio sarebbe gia sufficiente
per ogni essere dotato d’intelletto sano”. La questione sottesa da questa espressione
¢ che, malgrado Allah sia possessore della Scienza eterna, Egli sembra acquisire la
Sua Scienza dagli atti “temporali” dei Suoi servitori, come recita anche il versetto:”ed
Allah vedra la vostra opera” (Cor. IX-105). Riportare tutti i commenti di Ibn ‘Arabi
richiederebbe decine di pagine, mi limiterd pertanto a citare alcuni passi piu attinenti
a quanto egli riporta in questo Capitolo. Una prima precisazione che fa Ibn ‘Arabi ¢
che anche se espressione “nalama” significa “sapremo”, questo sapere non ¢ connesso
con il Nome “il Sapiente”, ma con il Nome “I'Informato”; come afferma nel seguito
del testo, si tratta della “scienza della prova”, non della “Scienza”. Nel Cap. 299 [1I
692.10] egli precisa: “Il Nome “TInformato (al-habir)” ha uno dei significati (ahkam) pit
strani tra i Nomi, poiché la prova (hibra) ha luogo per I'apprendimento della scienza
da parte dell'investigatore (muhbir) che mette alla prova (muktabir). Ora, nel caso del
Lato divino la Scienza ¢ certa (muhagqa) di ci6 che avra luogo da parte di chi ¢ messo
alla prova (muhtabar) e quindi Colui che mette alla prova non acquisisce una scienza.
Sembrerebbe dunque che questo Nome non abbia alcun significato: chi ne ¢ pit degno
¢ il servitore, per la sua ignoranza di cio che avverra quando sara messo alla prova [...]
quindi Allah, PAltissimo, ¢ stato denominato con un Nome che spetta al servitore. 11
significato di questo Nome riferito al Vero ¢ la comunicazione della scienza a colui che
¢ messo alla prova riguardo a se stesso, per mezzo di questa prova, in modo da stabilire
I'argomento (kugga) a suo scapito o a suo favore. Per questo [il Nome| “IInformato”
non ¢ connesso con I’Attributo della Scienza, contrariamente a quanto ritengono Abu
Hamid [al-Gazali] e al-Isfarayni e la maggior parte degli uomini: se fosse come essi
suppongono si tratterebbe di un difetto [divino]. Cio che li induce in questo errore ¢ la
parola dell’Altissimo: “si da sapere” [...] La prova ¢ un mezzo per ottenere la Scienza,
non la Scienza stessa: per via della prova Egli si chiama “I'Informato” e quando
ottiene la Scienza si chiama “il Sapiente” riguardo a quello stato (hal)”. Poco oltre Ibn
‘Arabi afferma che il loro errore consiste nell’avere assoggettato Allah al tempo, senza
accorgersene”. Analogamente nel Cap. 335 [I11 134.21] aggiunge: “Egli ha detto: “si da
sapere” ed ha fatto della prova (i4la’) la causa occasionale dell’ottenimento di questa
scienza, ma invero non si tratta della causa dell’ottenimento di questa scienza, bensi ¢ la
causa occasionale per stabilire Pargomento (hugga), affinché sia decisivo”. Una seconda
precisazione, su cui Ibn ‘Arabi insiste molto, ¢ che la scienza segue [logicamente]
l'oggetto della scienza e questo vale anche per la Scienza divina; nel Cap. 508 [IV
147.25] egli precisa: “[Nel detto: “Chi conosce se stesso conosce il suo Signore”] egli ha
menzionato la scienza che tu hai di te stesso prima della scienza che hai di Lui, affinché
tu sappia qual ¢ l'origine della tua scienza e com’¢ la Scienza che Egli ha di te. Egli ha
detto in effetti: “E vi metteremo alla prova, si da sapere”. In una delle nostre opere |[...]
abbiamo menzionato diversi significati del detto [ispirato]: “tu seila radice ed Io sono il
ramo”. Uno di questi significati ¢ che la Scienza che Egli ha di noi procede da noi stessi
e non da Lui” e nel Cap. 411 [IV 16.16] aggiunge: “Se qualcuno potesse argomentare
con Allah e dirGli: “La Tua Scienza aveva previsto al mio riguardo che sarei stato cosi:
non punirmi dunque”, il Vero risponderebbe: “Ti ho forse conosciuto diversamente
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di voi sono quelli che combattono ¢ quelli che hanno pazienza” (Cor.
XLVII-21), malgrado Egli sia Sapiente di cio che accade da parte loro.
Ma lo stato (kal) Gli impedisce, Gloria a Lui, di sostenere ’argomento
decisivo contro di noi (**"), ed ha detto: “Ad Allah spetta 'argomento
decisivo” (Cor. VI-149), e con la prova nessuno puo piu argomentare
con Allah. Con quella messa alla prova Egli toglie loro la possibilita di
dire, se Egli i giudicasse in base alla Sua [sola] Scienza: “Se ci avessi
messo alla prova ci avresti trovato conformi ai Tuoi ordini”. Questa si
chiama “scienza della prova (%m al-hibra)” e cio corrisponde al Nome
“PInformato (al-habir)” nel detto dell’Altissimo: “Sapiente, Informato”
(Cor. IV-35). Questa ¢ una brezza divina riguardo al [Suo] apprendere
della cosa da altri che Lui, non da Se stesso, e noi siamo titolati a questa
modalita di apprendimento.

Per questo abbiamo detto che il lato esteriore del servitore colloquia
con il Nome I'Interiore ed il suo lato interiore colloquia con il nome
I’Esteriore. Egli quindi veglia al Suo cospetto in modo da apprendere,
ed Egli gli dona cio che vuole donargli. Quando vedi colui che apprende
apprendere nellasua vegliala rottura del corso abituale degli avvenimenti
percepito dai sensi, chiamata “carisma degli Intimi (karamat al-awliya?)”
dalla maggior parte degli uomini, e “segni dei Profeti Inviati”, su di
loro la Pace, quello ¢ un dono del Nome I’Esteriore. Quando invece lo
vedi apprendere scienze e saggezze riguardo alle quali le intelligenze
restano sconcertate, talora rifiutandole, talora accettandole, in quanto
non le comprendono con la facolta razionale, tutto quello ¢ un dono
del Nome I'Interiore [o il Nascosto]. Poni attenzione a cio su cui ti ho
informato e consigliato, affinché tu sappia con Chi stai colloquiando, e
non confondere, si che Egli [non] ti confonda, poiché Allah ha detto:
“Noi confondiamo per loro cio che essi confondono” (Cor. VI-9), ed
ha detto: “Ed essi ingannano ed Allah inganna” (Cor. III-54), poi ha
negato loro I'inganno, aggiungendo: “anzi, tutto I'inganno appartiene

da quello che sei? Se tu fossi stato altro, non ti avrei forse conosciuto ugualmente?”, F
per questo che ha detto: “si da sapere” [...] E la scienza che segue il suo oggetto, non il
contrario: comprendi dunque, poiché si tratta di una questione sottile”.

447 Come aveva affermato poche righe prima: “il giudizio (hukm) dipende dagli stati
(ahwal)” e finché il servitore non ha attualizzato nell’esistenza contingente le possibilita
contenute nella sua essenza permanente il Vero non puo stabilire contro di lui, o per
lui, 'argomento decisivo, solo sulla base della Sua Scienza delle essenze permanenti.
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ad Allah” (Cor. XIII-42). [658], cio¢ I'inganno attribuito ai Suoi
servitori e 'inganno attribuito a Lui, Gloria a Lui.

Allah, Gloria a Lui, ci ha ordinato tramite la lingua del Suo Profeta,
che Allah faccia scendere su di lui la sua salat e la Pace, di “dare il buon
consiglio (nasiha), al servizio di Allah, del Suo Inviato, degli Imam dei
%) in un discorso generale. Poi si &
rivolto specificamente a noi senza intermediari, diverse volte alla Mecca
ed a Damasco, e mi ha detto: “Consiglia i Miei servitori (insah badi)”,
in una visione (mubassira) che ho avuto (*). Questo obbligo si impone

musulmani e della loro comunita” (

dunque a me piu che a tutti gli altri, ed Allah ha fatto quello per me
come atto di sollecitudine da parte di Allah e di nobilitazione, non come
una prova o una verifica.

448 Hadit riportato da al-Buhari, I1-42, e da Muslim, I-95.

449 Ibn ‘Arabi cita piu volte questa visione in diverse sue opere; all'inizio dell’Epistola
dello Spirito di Santita, redatta alla Mecca nell’anno 600 dall’Egira, riferendosi a sé
stesso, egli scrive: “colui a cui ¢ stato ordinato di consigliare i suoi fratelli, ed a cui
cio ¢ stato ingiunto con veemenza piu che alla gente del suo tempo”; nel Cap. 68 delle
Futahat [1 334.19] egli precisa: “e non mi ha indotto a farti conoscere il suo rango [si
riferisce alla sua opera “Kitab mawaqi an-nugam” ed al fatto che essa possa sostituire
Iistruttore spirituale (ustad)] se non il fatto che ho visto il Vero in sogno due volte ed
Egli mi ha detto: “Consiglia i Miei servitori”; nel Cap. 167 [II 273.28] aggiunge: “Se
non fosse che mi ¢ stato ordinato di dare il buon consiglio a questa comunita, anzi ai
servitori di Allah, non lo avrei menzionato”; nel Kitab al-mubassirat scrive: “Ho visto
in sogno, mentre mi trovavo nel recinto sacro della Mecca, che la Resurrezione aveva
gia avuto luogo e che io stavo al cospetto del mio Signore, con la testa bassa, temendo
che Egli mi punisse per la mia negligenza. Ma Egli, quanto ¢ Magnificente, mi disse:
“O Mio servitore, non temere! Non ti chiedo altro che di consigliare i Miei servitori.
Consiglia dunque i Miei servitori”. Io guidavo allora gli uomini alla retta Via, ma
avendo constatato che sono rari coloro che entrano [veramente| nella Via, mi ero
scoraggiato ed avevo deciso quella notte di occuparmi solo di me stesso e di lasciare
gli uomini alla loro sorte. Ebbi allora questa visione e dal mattino dopo mi misi ad
insegnare agli uomini, indicando loro il cammino evidente ed i pericoli da temere,
rivolgendomi a tutti: dottori della Legge, fugara’, Sufi e semplici credenti”; infine, nel
suoi Diwan, redatto a Damasco nell’anno 634 dall’Egira, Ibn ‘Arabi afferma [pagg.
352 ¢ 353 dell’edizione litografata del Cairo] di aver ricevuto 'ordine “Consiglia i Miei
servitori” alla Mecca ed a Damasco.
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Colui che si erge di fronte ad Allah, ’Altissimo, con questa conoscenza
¢ colui che veglia, anche quando dorme (*°), poiché non dorme se non
per Lui, mentre chi non si erge dinanzi a lui con questa conoscenza ¢
colui che dorme, anche quando veglia. S attento (ragib) a Lui nel tuo
cuore, poiché esso Lo contiene, cosi come Egli ¢ attento a te, e tu non
sai1temi ed 1 luoghi in chi si esercitano 1 Suot effetti su di te e sugli altri
se non per mezzo della vigilanza (muragaba).

Sappi che coloro che vegliano nel mese di Ramadan hanno due propositi
(hatir) [diversi] nella loro veglia: vi ¢ chi veglia per Ramadan e chi veglia
per la Notte del Qadr, che ¢ “meglio di mille mesi” (Cor. XCVII-3), e
le loro condizioni sono differenti. Colui che veglia [negli ultimi dieci
giorni]| per Ramadan, il suo stato spirituale non ¢ soggetto a crescita
o a diminuzione, mentre colui che veglia per la Notte del Qady, il suo
stato cambia, conformemente alla sua conoscenza dottrinale riguardo
ad essa (P1).

450 E riferito dalla tradizione che gli occhi del Profeta dormivano, ma che il suo cuore
era sveglio. Cfr. gli ahadit riportati da al-Buhari, I'V-5, X-161, XIX-16, XXXI-1, LXI-
24, XCVII-37, Muslim, VI-125 e 186, ¢ da Abu Da’ad, I-79, V-26.

451 Nel Cap. 69 [I 496.6] Ibn ‘Arabi precisa: “Ramadan ¢ uno dei Nomi di Allah,
I’Altissimo, e la veglia in questo mese ¢ a causa di questo Nome, poiché quando arriva
¢ obbligatoria la veglia per esso. ’Altissimo ha detto: “Il Giorno in cui gli uomini
si ergeranno di fronte al Signore dei Mondi” (Cor. LXXXIII-6), ¢ Ramadan ¢ il
Suo Nome, Gloria a Lui. Il conoscitore veglia magnificando questo Nome da cui ¢
caratterizzato questo nobile mese: questo ¢ ci6 che il conoscitore ha presente nella sua
veglia. Tra gli attributi di relazione (nu %) del Vero che appartengono a questo mese vi
¢ una proprieta (hukm) che gli altri non hanno: I'obbligo diistituzione divina del digiuno
per i servitori di Allah. Si tratta di un Attributo samadant in cui 'nomo fa a meno del
cibo, delle bevande, dei rapporti sessuali e della maldicenza (gzba). Tutti questi sono
Attributi di relazione divini, da cui I'uomo ¢ caratterizzato nello stato del suo digiuno;
quando arriva la notte, il servitore sta (gama) di fronte al Vero con gli attributi che lo
caratterizzano durante il suo giorno (nahar). E obbligatoria per lui la veglia (gzpam) al
momento della rottura, affinché sappia che egli ¢ un servitore bisognoso, che si nutre, e
che quel fare a meno (tanazzuh) non gli appartiene realmente, ma ¢ un fatto accidentale
per lui, che gli rammenta di aver assunto dei tratti di carattere di Allah per mezzo della
trascendenza rispetto al regime della Natura. Per questo I’Altissimo ci ha notificato,
nello fadit da parte Sua, che il digiuno appartiene a Lui e che ogni opera del figlio di
Adamo appartiene al figlio di Adamo. Egli dice: “Invero il fare a meno del cibo, della
bevanda e del rapporto sessuale appartiene a Me, non a te, o Mio servitore! Sono Io che
sussisto per Me stesso, non avendo bisogno nella Mia esistenza (wugiid) di un custode
che Mi preservi, mentre tu hai bisogno nella tua esistenza di un Custode che ti preservi
e quello sono To. Ho creato per te il cibo e ti ho reso bisognoso di esso. Cio ti rammenta
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CONTINUAZIONE

Vi ¢ divergenza tra gli uomini riguardo alla Notte del Qadr, cio¢ ri-
guardo alla sua data. Secondo alcuni essa ¢ mobile lungo tutto I’anno,
e questo ¢ cio che sostengo anch’io, poiché I’ho vista sia in Sa‘ban, che
nel mese di Rabi‘(*?) ¢ nel mese di Ramadan. Il piu delle volte I’ho vis-
ta nel mese di Ramadan, nell’ultima decade in una notte dispari, ma
I’ho vista anche nella decade di mezzo in una notte pari. Io ho quindi
la certezza che essa si muove lungo I’anno, sia nelle notti dispari che in
quelle pari del mese in cui si vede. (*9)

che sono Io che custodisco per te la tua esistenza, affinché si attualizzi presso di te la
tua dipendenza (iffigar). E malgrado questa dipendenza hai prevaricato, sei superbo,
orgoglioso e ti vanti di te stesso, ed hai detto ai tuoi simili: “Io sono il vostro signore
altissimo” (cfr. Cor. LXXIX-24) ¢ “non conosco altro Dio per voi al di fuori di me”
(cfr. Cor. XXVIII-38), e io, io, io! E non ti sei vergognato nel fare quello della tua
ignominia per la tua fame, la tua sete, la tua urina, i tuoi escrementi, la tua sofferenza
per il caldo ed il freddo e per i malanni accidentali? O figlio di Adamo, ti ho assestato
tre colpi (wahasat): la poverta, la malattia e la morte, e malgrado quello sei impetuoso
(watab)”. La veglia di Ramadan ¢ una veglia in Allah. Per colui per il quale il Vero ¢ un
contenente (zarf) — poiché “Allah comprende ogni cosa” (cfr. Cor. IV-126 ¢ XLI-54) ¢
questo ¢ il significato della nozione di contenente (zarfiypa) — non vi ¢ uscita da Lui. La
Sua comprensione (tata) di te in Ramadan ¢ una comprensione di nobilitazione (tasrif)
e di incomparabilita (tanzzh), poiché ti ha prescritto come obbligo nella tua servitu
incontrovertibile di essere caratterizzato da cio che si addice a Lui, non a te, e cio¢ il
fare a meno del nutrimento e del contatto con le donne per la durata del giorno, che ¢
la meta della durata della tua esistenza. Poi incontri la notte ed esci dalla tua signoria
(rububiyya), che fa a meno del cibo e del rapporto sessuale, per [ri]entrare nella tua
servitu con la rottura, e tutto cio ¢ Ramadan.”

452 Nel Diwan di Ibn ‘Arabi, a pag. 280, ¢ riportato: “Avendo [Ibn ‘Arabi] visto la Notte
del Qadr la notte di Venerdi 19 Rabi‘u-l-awwal dell’anno 631, poiché questa Notte si
muove lungo I'anno cosi come sostenne 'Imam Abua Hanifa, disse:

La Notte del Qadr non é altro che Uessenza della sua “ra™

che ¢ lindicazione del bene che si trova in essa.

Essa contiene tutto il bene che Tu ci hai destinato,

per mille mest, e questa misura é sufficiente
Poiché nella prima redazione delle Futihat non ¢ menzionato il mese di Rabi‘u-l-awwal,
¢ probabile che Poccasione citata nel Diwan sia stata la prima di questo genere [e forse
anche I'ultima]

453 La prima redazione delle al-Futahat al-Makkiyya, iniziata alla Mecca nell’anno 598
e completata a Damasco nell’anno 629 dall’Egira, riportava: “Vi ¢ divergenza tra gli
uomini riguardo alla Notte del Qadr, cio¢ riguardo alla sua data. Secondo alcuni essa
¢ mobile lungo tutto I'anno, e questo ¢ cio che sostengo anch’io, poiché I'ho vista sia in
ga‘hén, nella notte di meta mese e nella sua 19° notte, a Gerusalemme [ove Ibn ‘Arabi
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Colui che veglia a causa della Notte del Qadr veglia per se stesso, anche
se la sua veglia dipende dall'incitazione del Vero a cercarla. Quanto
a chi veglia a causa del Nome che lo fa vegliare in Ramadan, o un
altro Nome, la sua veglia ¢ per Allah, non per se stesso, ed egli ¢ piu
completo. Tutto c10 ¢ [prescritto dalla] Legge (sar).

Tra gli uomini vi sono schiavi (‘abid) e salariati (ugra). E per via del
salario che sono stati rivelati 1 Libri divini, per mezzo dei quali ¢ chiarita
la distinzione tra il salariato ed il datore di lavoro. Se fossero schiavi
Allah non avrebbe imposto a Se stesso un Libro per loro. Lo schiavo
non lavora a tempo determinato per il suo padrone, poiché lavora in
quanto sua proprieta e prende cio di cui ha bisogno. Quelli [i salariati]
hanno la loro ricompensa, mentre gli schiavi hanno la loro Luce, cioé¢ il
loro Padrone, poiché Egli ¢ la Luce dei Cieli e della Terra. L’Altissimo
ha detto: “Quelli sono i veridici ed 1 martiri presso il loro Signore: essi
avranno la loro ricompensa” (Cor. LVII-19), cio¢ i salariati, coloro a cui
il Vero ha comperato le loro anime, “e la loro Luce” (Cor. thidem), ed essi
sono gli schiavi e le schiave. Che Allah ponga noi e voi tra i piu elevati di
loro per stazione spirituale, ed 1 pitt amati da Lui, poiché Egli ¢ ’Amico,
Colui che fa bene (muhsan).

Sappi che la Notte del Qadr, quando 'uomo la incontra, ¢ “meglio”
per lui, per cio che Allah gli elargisce in essa, “di mille mesi” (Cor.
XCGVII-3), se essa ci fosse una sola volta in mille mesi, ma come ¢
possibile visto che cade ogni dodici mesi in ogni anno? (®*) Questo ¢
un significato stupefacente che colpisce le vostre orecchie solo in questo
testo. Ma esso racchiude un altro significato e cio¢ che essa ¢ “meglio
di mille mesi” senza limitazione, e se cio che ¢ piu di mille mesi non ¢

fu negli anni 598, 601 e¢ 602 dall’Egira], come pure I’ho vista in due notti della decade
di mezzo di Ramadan, nella 13* ¢ nella 18 notte per un fatto che era intervenuto nella
visione della luna nuova, mentre la realta era diversa dalla visione; ma talvolta essa
cade anche in una notte pari del mese. Io I’ho vista in tutte le notti dispari dell’'ultima
decade del mese di Ramadan e sono certo che essa ¢ mobile nell’anno e che, in base a
cio che ho visto, cade piu spesso in Ramadan. Ed Allah ¢ piu Sapiente.”

454 Nel Cap. 32 [1208.32] Ibn ‘Arabi precisa: “[La Notte del Qadr] “¢ meglio di mille
mesi” (Cor. XCVII-3): in essi vi ¢ il tempo di Ramadan, del giorno di Venerdi, del
giorno di ‘Asura’, del giorno di ‘Arafa ¢ della Notte del Qadr. E come se Egli dicesse:
“ed il suo bene ¢ moltiplicato 83 volte e 1/3”, in quanto [mille mesi] equivalgono a 83
anni e 4 mesi [cio¢ un terzo di anno], ed i quattro mesi sono quelli in cui cade la Notte
del Qadr, e I'essere moltiplicato, in ogni Notte del Qadr, ¢ di 84 volte...”
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limitato, non st comprende dove finisca. Allah non I’ha contrapposta a
mille mesi, ma I’ha posta come migliore di c10, cioé piu eccellente, senza
determinazione temporale. Quando la incontra, il servitore ¢ come
colui che vive nel servizio esclusivo del suo Signore per piu di mille mesi
(*), senza determinazione temporale, cosi come colui che oltrepassa i
limiti dell’eta naturale cade nell’eta ignorata, e anche se per lui la morte
¢ inevitabile, non sa se dopo il superamento dell’eta naturale vivra un
solo respiro o migliaia di anni. E cosi ¢ la Notte del Qadr quando non
viene delimitata nel tempo, come abbiamo spiegato prima.

Sappi che qui il mese (5ahr) (**°), secondo la trasposizione piu profonda, ¢
il servitore perfetto. Allah ha posto la Luna come “luce” [cfr. Cor. X-5 e
LXXI-16] (*") ¢ le ha attribuito uno dei Suoi Nomi affinché fosse inteso
Lui, Altissimo, e non il corpo della Luna; e la Luna, in quanto corpo,
non ¢ che uno dei supporti di manifestazione del Suo Nome “la Luce”.
La Luna si muove ed Egli si muove nelle mansioni del Suo servitore, che
sono in numero di 28, e quando ha finito si chiama “mese”, secondo la
realta essenziale, in quanto ha completato il percorso ed inizia un altro
percorso. Cosi ¢ sempre, dal punto di vista del significato (ma%a): in
effetti ’Atto del Vero negli esseri contingenti non finisce, ma continua
perché Allah, ’Altissimo, lo fa persistere. Cosi 1l servitore marcia nelle
dimore dei Nomi divini, che sono 99 ed il novantanovesimo ¢ il luogo
di intercessione (wasila), che appartiene solo a Muhammad, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e 1la Pace, mentre le altre 98 sono
per noi, cosl come le 28 mansioni appartengono alla Luna. Alcuni

455 I commentatori del Corano riportano che il Profeta “menziono un giorno un uomo
dei figli di Israele che aveva indossato le armi nella via di Allah per mille mesi ed i
credenti si meravigliarono dilui e le loro opere apparvero loro insignificanti rispetto alle
sue. Allora venne accordata loro una Notte che era migliore del lungo periodo vissuto
da quel campione [al servizio di Allah], si che se avessero trascorso [quella Notte| senza
dormire [dedicandosi ad atti di devozione] sarebbero stati pit degni di essere chiamati
servitori di quanto lo erano quelli [di cui era stato citato loro un esempio]”.

456 11 termine “Sahr” deriva da un verbo che significa “rendere noto, apparente”.
Il significato originario del nome si applica alla Luna nuova, quando essa diventa
apparente, e per estensione al mese lunare. “Safr” ¢ anche impiegato in arabo per in
indicare un uomo notabile.

457 A proposito di questi due versetti, nel Cap. 330 [III 111.27] Ibn ‘Arabi fa notare che
il Sole ¢ stato assimilato ad una lampada (si7@¢) mentre la Luna ¢ stata assimilata alla
luce ed osserva che la luce della lampada ¢ condizionata, in quanto dipende dall’olio
che l'alimenta, mentre la luce della Luna ¢ assoluta (mutlag).
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chiamano [il servitore perfetto] I'Uomo Singolare (mufrad). Venti ¢
un quinto di cento: in principio 1 Nomi divini erano 100, ma il Vero
ha nascosto I'Uno per la sua singolarita, dicendo: “Allah ¢ senza pari
ed ama il dispari” (**%). Quello che ha nascosto ¢ dispari e cio che ha
manifestato ¢ anche dispari.

Riguardo alle mansioni lunari abbiamo indicato in 28 il loro numero,
in quanto esso ¢ il prodotto di quattro per sette. La costituzione
naturale dell’'uomo si fonda su quattro umori (aflat), moltiplicati per
sette Attributi: la Vita, la Scienza, la Volonta, la Potenza, il Discorso,
I’'Udito e la Vista. I’'uomo ¢ costituito dal prodotto di questi fattori,
ciascuno moltiplicato per gli altri, ma si manifesta solo per Allah, dal
Suo Nome la Luce, in quanto ¢ la luce che fa apparire le cose ed essa
¢ apparente per se stessa, ¢ la sua proprieta (hukm) nelle cose ¢ una
proprieta essenziale. Cosi il mese non si manifesta se non per il percorso
della Luna, in quanto luce, lungo le sue mansioni — I’ Altissimo ha detto:
‘Alla Luna abbiamo assegnato delle mansioni” (Cor. XXXVI-39) (*) —
e quando ha completato il suo percorso in esse diventa il mese realizzato
(*%9). Le altre cose che vengono denominate “mese” lo sono solo per
convenienza e non possono competere in rango con esso.

458 Hadit riportato da al-Buhari, LXXX-69, Muslim, XLVIII-5 e 6, Abu Da’ad,
VIII-1, at-Tirmidi, an-Nasa’1, Ibn Maga e da Ibn Hanbal.

459 Nel Cap. 330 [III 111.2] Ibn ‘Arabi precisa: “L’Altissimo ha detto: “Abbiamo
assegnato alla Luna (gamar) delle mansioni” (Cor. XXXVI-39) e non I'ha chiamata
Luna piena (badr), né falce lunare (hilal), perché in questa condizione non c’¢ che
una mansione, anzi due [per la falce, crescente ¢ calante] e quindi l'affermazione
delle mansioni ¢ valida solo per la Luna. Quindi ¢ alla Luna [in quanto gamar| che
appartiene la via graduale (darag) dell’avvicinamento (fadani) e dell’abbassamento
(tadall?) ed ¢ essa che ¢ passibile di accrescimento e di diminuzione nel suo ingresso
(duhil) verso la Presenza dell’Invisibile (gayb) e nell’uscita (hurig) verso la Presenza del
Visibile ($ahada)”. 11 simbolismo della Luna nell’opera di Ibn ‘Arabi richiederebbe uno
studio a sé; per il contesto della traduzione puo essere utile riportare che per Ibn ‘Arabi
la Luna piena (badr) ¢ il simbolo del Califfo [Cap. 256 (I1 556.6] o dell’'Uomo Universale
(al insan al-kamil), creato secondo la “Forma” del Vero, simboleggiato a sua volta dal
Sole.

460 Nel Cap. 390 [III 548.27] Ibn ‘Arabi precisa che il mese divino ¢ di 28 giorni;
si tratta quindi del mese siderale, cio¢ del percorso della luna rispetto ad un punto
determinato della sfera delle stelle fisse. Questo mese inizia e termina con la luna
nuova, mentre il mese usato per la determinazione dei tempi corretti di esecuzione delle
prescrizioni rituali inizia e termina con la visione del crescente lunare e, trattandosi di
un mese sinodico, dura 29 o 30 giorni.
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Allah, PAltissimo, in ogni mansione del servitore [perfetto] in cul
dimora il Nome “la Luce”, ha una proprieta speciale che abbiamo gia
menzionato in questo [639] libro, nel descrivere il viaggiatore (salik) che
entra (daful) ed il viaggiatore che esce (harg) (**)
percorsi (sulitk) ¢ da un lato la notte della Luna piena, che ¢ la notte di

. Ci0 che separa 1 due

mezzo delle 28, la quattordicesima notte del mese realizzato (muhaqqgag),
e dall’altro la notte della fine del mese. Nel servitore perfetto la luce ¢
sempre perfetta: egli ha due facce e 'irraggiamento ({agall?) ¢ inevitabile
per lui, egli non se ne puo separare, o in un’unica faccia o nelle due

461 Queste due espressioni non si ritrovano in realta in nessun altro punto delle Futithat,
come pure 'espressione “i due percorsi”, riportata all’inizio del paragrafo successivo.
In molte occasioni Ibn ‘Arabi parla del viaggiatore che entra in una stazione spirituale
(magam) per poi uscirne e passare ad un’altra, ma egli distingue essenzialmente quattro
tipi di viaggiatori ¢ di percorsi [Cap. 189 (II 381.6)]. Va notato che subito dopo, nel
testo che stiamo traducendo, egli precisa che i “due percorsi” corrispondono alla semi-
lunazione crescente ed a quella decrescente, per cui I'entrata e 'uscita sono sotto questo
aspetto le due fasi o le due meta di un unico percorso [cioe 'uscita non ¢ il cammino
a ritroso dell’entratal, a cui sembra riferirsi I'estratto del Cap. 330 riportato nella
penultima nota.

René Guénon, nell’articolo dedicato alle Porte solstiziali (Cap. XXXV dei “Symboles
de la Science sacrée”) riferendosi a “a la division du cycle annuel en deux moitiés, 'une
ascendante ct I'autre descendante: la premiere est la période de la marche du soleil vers
le nord (uttardyana), allant du solstice d’hiver au solstice d’été; la seconde est celle de la
marche du soleil vers le sud (dakshindyana), allant du solstice d’été au solstice d’hiver.
Dans la tradition hindoue, la phase ascendante est mise en rapport avec le déva-ydna, et
la phase descendante avec le pitri-ydna”, precisa in nota: ”Une correspondance analogue
se retrouve dans le cycle mensuel, la période de la lune croissante étant de méme en
rapport avec le déva-ydna, et celle de la lune décroissante avec le putri-ydna’.

Ora, nella tradizione islamica solo il solstizio giornaliero ¢ oggetto di interpretazione
simbolica — ed un esempio si puo trovare all’inizio di questo Capitolo — non quelli
annuali, perché l'anno tradizionale ¢ lunare, non solare: di conseguenza certe
corrispondenze vanno cercate nel ciclo mensile lunare. Nell'opera di Ibn ‘Arabi non si
trovano riferimenti a percorsi corrispondenti al pitri-ydna, tanto piu che nella tradizione
islamica alla morte segue la permanenza nel barzak fino alla Resurrezione, e dopo il
Giudizio la dimora nel Paradiso o nell'Inferno. Nel Cap. 45, la cui traduzione ¢ stata
pubblicata nel N° 307 di Etudes Traditionnelles [Avril-Mai 1953] si trova invece un preciso
riferimento ad un percorso ascendente ed a un percorso discendente, corrispondenti
alla realizzazione ascendente ed a quella discendente. Inoltre, nel Cap. 311 [111 45.32]
si fa riferimento alla “scienza del rivolgimento [(tagallub): “retournement”] dell'uvomo
nel Mondo del Mistero tra ingresso ed uscita”. Va infine osservato che nel ciclo annuale
lunare la salita e la discesa corrispondono rispettivamente alla Notte del mi7a¢ ed alla
Notte del Qadr, come ha precisato René Guénon alla fine del suo articolo su “Le due
notti”.
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facce, con accrescimento e diminuzione in ogni faccia (*%%). La perfezione
gli compete necessariamente per la sua essenza, accrescimento ¢ la
diminuzione per I'avere due facce, ed ogni volta che si accresce in una
faccia diminuisce nell’altra. Ed egli ¢ cosi (huwa huwa) per una saggezza
che ha determinato il Potente, il Saggio.

Net due piatti della nostra bilancia vi é per le un avvertimento,
e tu set un ago (lisan) in essa, se capisct
Se uno der due st inclina [per il peso], Ualtro diventa pu leggero

e tu, per cio che ¢ in esso U inclini e discend.

L’ Altissimo ha collegato la notte e non il giorno con la determinazione
(gadr) in quanto la notte ¢ un simbolo di cio che ¢ nascosto e la
determinazione delle misure [o ranghi] (tagdir) ¢ sempre nascosta, in
quanto [ci0 che ¢ nascosto] ¢ nell’anima dell'uomo ed il giorno lo fa
apparire. Se la determinazione delle misure avesse luogo nel giorno,
la proprieta non si manifesterebbe nella sua sede propria, né nella sua
relazione corretta. L’atto, esteriormente, non si manifesta se non secondo
la forma che ¢ nell’anima, e quindi esce dall’invisibile al visibile, rispetto
ad Allah, e dalla non-esistenza all’esistenza, rispetto alle creature. La
Notte del Qadr ¢ la notte in cui viene determinato ogni comando saggio
e quindi il comando (amr) discende verso di essa come essenza unica,
pot viene distinto in essa in conformita ai dettagli che esso comporta.
Analogamente dici, riguardo al discorso (kalam) che ¢ unico in quanto
discorso, poi si differenzia in colui che lo proferisce, in conformita
agli stati di colul a cui viene rivolto, in enunciazione, interrogazione,
affermazione, minaccia, ordine, divieto e le altre suddivisioni del
discorso, malgrado la sua unicita. Essa ¢ la Notte della determinazione
delle misure delle cose e le misure non cercano che noi: per questo ci ¢
stato ordinato di cercare la Notte del Qadr, con il suo detto, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “Cercatela (dltamisi-ha)”
(*99), affinché noti si possa andarle incontro nel modo in cui viene accolto

462 Nel Cap. 330 [III 110.35] Ibn ‘Arabi precisa: “In realta la Luna non cessa mai di
essere piena [da un lato] e nuova [dall’altro], e cio per un segreto che Allah ha voluto
insegnare ai conoscitori per Allah”.

463 Hadit riportato da al-Buhari, XXXII-2 e 3, XXXIII-1 e 9, Muslim, XIII, 208,
210, 212, 213, 215, 217, 219, Abtu D2’ad, VI-2 ¢ 3, e da Ibn Hanbal.



292 al-Futwhat al-makkiyya

chi arriva di ritorno da un viaggio. A colui che viaggia, quando ritorna
e possiede qualche ricchezza, st impone di fare un dono alla sua gente
che gli viene incontro, e quando essi lo accolgono e si riuniscono con
lui, egli da loro ci0 che aveva preparato per loro: quelle sono le misure
e per quello gioite™: tra di loro vi ¢

3

determinate al loro riguardo. “..
colui 1l cui dono ¢ I'incontro con il suo Signore e colui il cui dono ¢
I’assistenza divina e 'impeccabilita (‘ssma). E tutto in proporzione a cio
che Colui che misura vuole dare ¢ donare, non c¢’¢ inclinazione per Lui
in quello.

Il segno di riconoscimento (‘alama) [della Notte del Qadr] ¢ la
cancellazione delle luci per mezzo della sua luce (***). Egli [I’Altissimo]
I’ha resa mobile ciclicamente nei mesi e nei giorni della settimana
affinché ogni mese possa prendere la sua quota di essa e parimenti ogni
giorno della settimana, cosi come ha reso mobile il [mese di] Ramadan
nei mesi solari, affinché ogni mese solare possa partecipare della virtu
del Ramadan e la grazia di Ramadan possa estendersi a tutte le parti
dell’anno. Se il nostro digiuno fosse stato reso obbligatorio in uno dei
mest solari [e non di quelli lunari], tale effusione di grazia non sarebbe
stata universale. Cio vale anche per il pellegrinaggio ed anche per
la zakat: 1l suo periodo legale (hawl) non ¢ determinato [se non come
durata], poiché comincia dal momento in cui chi ¢ sottoposto all’obbligo
legale acquisisce una ricchezza (mal). Non c¢’¢ quindi giorno dell’anno
che non possa essere I'inizio del periodo legale per il possessore della
ricchezza e l'anno non trascorre senza che tutti i suoi giorni siano
occasione per la zakat, che ¢ la purificazione e la benedizione (baraka). In
questo modo tutti gli uomini sono ogni giorno nella benedizione di una
zakat, estendendosi essa sia a chi ha fatto la zakat, sia a chi non I’ha fatta.

La cancellazione della luce del Sole dal corpo del Sole al mattino della
sua Notte sta ad indicare che la notte ¢ il tempo della sua venuta ed il
giorno 1l tempo dell’apparizione delle sue proprieta. Per questo devi
andarle incontro di notte magnificandola, e chi non riesce a riconoscerla
di notte osservi il Sole e¢ quando vede il segno di riconoscimento
preghi come avrebbe pregato nella notte se I'avesse riconosciuta. La
cancellazione della luce del Sole per mezzo della sua luce ¢ come la luce
degli astri quando appare il Sole: ad esst non resta alcuna luce propria.

464 Secondo uno hadit riportato da Muslim, VI-179, ¢ da Ibn Hanbal.
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Questo rafforza la dottrina di chi considera I’alba come il rossore del
crepuscolo ($afag), per il Suo detto, Altissimo: “fino al levar dell’alba”
(Cor.XCVII-5), e questa misura ¢ quella con cui st distingue il limite
della notte dal giorno.

L’alba (fag) [alla fine] della Notte del Qadr non dipende dalla luce del
Sole: ¢ la luce della Notte del Qadr che si manifesta nel corpo del Sole,
cosi come per la luce della Luna ¢ la luce del Sole che appare nel corpo
della Luna. Se la luce della Luna fosse propria, essa emetterebbe raggi
di luce come fa il Sole, ma poiché essa ¢ presa in prestito al Sole non
emette raggi di luce. Cosi il Sole splende di luce propria ed emette raggi
di luce, ma quando la Notte del Qadr cancella i raggi del sole, il Sole
resta come la Luna, splendendo sulle cose ed illuminando senza raggi,
malgrado risplenda. Quello splendore ¢ la luce della Notte del Qadr,
finché [il Sole] non si leva dell’altezza di una lancia o poco meno, ed
allora gli ritorna la sua luce. Vedrai dunque il Sole levarsi al mattino
dopo la Notte del Qadr come se fosse un disco privo di raggi, malgrado
sussista lo splendore, simile al sorgere della Luna che non ha raggi di
luce. Ti ho menzionato cio affinché tu sappia da quale luce sei illuminato
al mattino della Notte del Qadr, e sappia che la proprieta (hukm), in tutte
le luci, appartiene a Colui che ha illuminato i Cieli e la Terra ed ha fatto
discendere le luci, Lui che non ha bisogno di una materia (madda) e che ¢
[stato denominato] la Lampada (misbah). 11 Vero ha rivelato la Sua Luce
con la comparazione di una lampada, che ¢ una luce che dipende da
una materia che la alimenti, che ¢ ’olio, e quindi la Luce piu elevata tra
le luci ¢ [quella] pit prossima nella comparabilita (tashzh) e [quella] piu
elevata nella trascendenza (tanzih). Il Vero ci ha insegnato cio usando
il “come” (ka) attributivo nel [660] Suo detto: ... come una nicchia”
(Cor.XXIV-35) fino alla fine del versetto, insegnandoci che Egli ¢ la
Luce di ogni luce, anzi Egli ¢ ogni luce. E ci ha prescritto di cercare
questo attributo, ed il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace, diceva: “Fai di me una luce” (**), e cosi lui era, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace.

465 Hadit riportato da al-Buhari, LXXX-9, Muslim, VI-181, 187, 189, Abu Da’ud,
V-26, at-Tirmidi1 e da Ibn Hanbal.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
SULLA SUA RICERCA PER TIMORE DI PERDERLA

At-Tirmidi ha riferito che Abtu Darr (*) ha detto: “Digiunammo con
I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ed egli non veglio con noi finché non restarono sette giorni alla
fine del mese. Egli veglio con noi finché passo un terzo della notte, poi
non veglio con noi durante la sest’[ultima notte] e invece veglio con noi
durante la quint’[ultima notte (cio¢ la 25%)], finché meta della notte fu
trascorsa. Gli dicemmo allora: O Inviato di Allah, se facessi con noi 1
riti supererogatori per il resto di questa notte. Ed egli rispose: Colui che
veglia con 'Imam finché egli non ha finito, gli viene ascritta la veglia
di tutta la notte. Poi non fece le salat con noi finché non restarono tre
giorni alla fine del mese e fece con not le salat nella terz’[ultima notte
(cioe la 27%)], e chiamo la sua famiglia e le sue mogli e veglio con noi
tanto che temevamo di perdere il successo”. Venne chiesto: “Cos’¢ il
successo (falah)?” ed egli [Abu Darr] rispose: “Il pasto prima dell’alba
(suhizr)” (*%7). [At-Tirmidi] ha detto che questo ¢ uno fadit buono e sano.

Osserva quanto ¢ mirabile 1l discorso di questo Compagno quando ha
chiamato “successo” il pasto prima dell’alba: il successo ¢ la permanenza
(baga?) (**®). Egli ha fatto notare che 'uomo ¢ nello stato di digiuno in
modo accidentale, poiché per lui il digiuno non ha permanenza, in
quanto appartiene ad Allah. Non vedi che 1l suo regime cessa per coloro
che digiunano con il cessare di questo mondo? E [colui che digiunal]
nell’aldila mangera e berra per cio che ha fatto precedentemente
nei giorni del digiuno, ed essi sono 1 giorni trascorsi, cio¢ passati.
L’ Altissimo ha detto: “Mangiate e bevete! Gioite per ci0 che avete fatto
in precedenza nei giorni trascorsi!” (Cor. LXIX-24), cio¢ i giorni di

466 Abu Darr al-Gifari, pastore di umile condizione, fu uno dei primi ad entrare
nell’Islam, ma essendogli stato ordinato di restare presso la sua gente raggiunse il
Profeta a Medina solo dopo cinque anni dall’Egira. Secondo una tradizione riportata
da at-Tirmidi [XLVI-35], Abta Darr era uno dei quattro che Allah aveva ordinato al
Profeta di amare, informandolo che Lui li amava. Mori nell’anno 32 dall’Egira, ultra
novantenne.

467 Hadit riportato da at-Tirmidi, VI-80, Abtu Da’ud, VI-1, an-Nasa’1, Ibn Maga, ad-
Darimi, e da Ibn Hanbal.

468 Il termine “falak” significa prosperita, successo, ottenimento di cio che si desidera,
continuita o permanenza in uno stato di prosperita, e anche permanenza lout-court.
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digiuno in questo mondo; l’aldila ¢ una dimora di permanenza e “in
esso 1l mangiare ¢ 'ombra sono continui” (cfr. Cor. XIII-35).

Il “sub@r” ¢ un pasto (akla) di cibo; il discorso di questo Compagno
ha posto l'attenzione sul fatto che I'uvomo nella sua permanenza
[nell’aldila] mangera e non digiunera: quindi egli per essenza si nutre e
per l'accidente digiuna, ed il nutrimento ¢ permanente e lo ha chiamato
successo, clo¢ permanenza.

Il nome “suhiar’ deriva dal nome dell’aurora (sakar), e 'aurora ha
due aspetti, come abbiamo menzionato: un lato verso la notte ed un
lato verso il giorno, ed esso ¢ il momento tra le due albe (fagran) (**).
Analogamente I'uomo ha la permanenza, che ¢ 1l successo, ed esso ¢
il pasto preso prima dell’alba nella stazione in cui si trova. Egli ha un
aspetto verso Colui la Cui Esistenza ¢ necessaria, ed un aspetto verso
la non-esistenza (‘adam): egl non sfugge a quello in qualsiasi stato
sia, di esistenza o di non-esistenza, e per questo ¢ chiamato possibile
(mumkin) e rientra nell'insieme delle possibilita, e questo attributo (sifa)
¢ per lul permanente. Anche se in un momento si manifesta con un
attributo di relazione (ra ) divino, non vi ¢ per lui permanenza [in
quello], poiché la sua permanenza ¢ in cid che abbiamo menzionato.
Per questo i1 Compagno, quando venne caratterizzato durante la sua
Notte dal [Nome] “Colui che sussiste per Se stesso (al-gayyim)”, disse
che: “temevamo di perdere il successo”, cio¢ [temevamo] che il tempo
della notte finisse e noi non conoscevamo le nostre anime [o not stessi|,
poiché nella nostra conoscenza di esse sta la conoscenza del nostro
Signore. Ma essi non persero il successo, sia lode ad Allah, anzi Allah
fece loro conoscere (ashada-hum) loro stessi per mezzo del nutrimento,
affinché testimoniassero che la sussistenza (gayy@miyya) per Lui ¢ di
natura essenziale, mentre la sussistenza del servitore ¢ per mezzo del
sostegno (imdad) di cio di cui egli si nutre. Per questo egli, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Al figlio di
Adamo bastano alcuni bocconi per tener dritta la sua spina dorsale”
(*79), attribuendo cosi la sussistenza [o lo stare eretto] al nutrimento,
anche se ¢ lui che sussiste per mezzo di esso.

469 A questo proposito cfr. le pagg. 96-97 della presente traduzione.
470 Hadit riportato da Ibn Maga, XXIX-50.
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E come se [il Compagno] avesse detto: “Anche se abbiamo assunto I'abito
di cercare questa Notte da parte del Nome “I'Impari (witr)”, I’Altissimo,
quella ricerca non ci dispensa dalle sorti (uziz) delle nostre anime, per le
quali ¢ la nostra permanenza, e cio¢ il nutrirci. Invero la nostra ricerca
di questa Notte ¢ per il bene che otteniamo da essa nella dimora della
permanenza, ¢ quindi la nostra ricerca di essa per mezzo dell’atto di
adorazione non ¢ se non per la parte dell’anima per cui resteremo nella
dimora dell’aldila. 11 pasto preso prima dell’alba ¢ 1l signore (rabb) del
momento nello stato presente (fal), ed esso ¢ una causa seconda della
permanenza della vita di questo basso mondo per 'opera pia. Per cui
temevamo di perdere il suo regime (hukm), perché quel regime ¢ 'oggetto
stesso della nostra ricerca, anche se la dimora ¢ diversa.

Egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha posto
la Notte del Qadr tra le notti dispari ad esclusione delle pari, in quanto in
questo modo ha designato la notte ad esclusione del giorno (nahar), perché
essa ¢ una parte dispari del giorno (yawm), che ¢ invece pari, essendo costituito
da notte (layl) e giorno (nahar). Ma cio si applica a quell’anno, perché cosi
venne testualmente comunicato. Invero la Notte del Qadr talvolta cade
nelle notti pari, a differenza di quanto successe in quell’anno, in cui venne
comunicato di cercarla tra le notti dispari degli ultimi dieci giorni. Ma vi
¢ anche un altro motivo [per cui egli ha posto la Notte del Qadr tra le
notti dispari], che ¢ il seguente: se la ricerca ha luogo tra le notti dispari del
mese, il dispari preserva per questo servitore le benedizioni ed il bene che gli
accorda questa Notte, in quanto nella disparita del tempo gli fa ricordare la
Singolarita del Vero. Il servitore connette cosi quel bene ad Allah, non alla
Notte, anche se essa ¢ la causa seconda (sabab) del suo ottenimento; ma la
contemplazione diretta (su/id) del dispari preserva il servitore dall’attribuire
il bene ad altri che Allah, malgrado I’affermazione della causa seconda
da parte Sua. Se [la Notte del Qadr] cadesse in una notte pari — ed essa
fosse una causa seconda — questo servitore non troverebbe nessuno ad
avvertirlo della situazione al momento della sua ricerca di essa, o nella sua
contemplazione di essa, se capita su di essa, e sarebbe come chi raccoglie il
bene da una mano che non ¢ degna, e diventerebbe possessore di ignoranza
e velo nel prendere quel bene. Cio che egli ottiene di bene non reggerebbe
il confronto con cio che ottiene di male e di ignoranza per P’essere velato da
Chi gli accorda il bene: anche per questo la Notte del Qadr ¢ stata posta tra
le notti dispari. Comprendi dunque!
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La Notte del Qadr ¢ stata posta negli ultimi dieci giorni in quanto essa
¢ luce e la luce ¢ visione e manifestazione. La luce ha il posto del giorno
(nahar), in quanto 1l giorno ¢ stato chiamato cosi per 'estensione della
luce 1n esso. Il giorno segue la notte perché questa viene tolta (maslif) da
lui (*") e gli ultimi dieci giorni seguono la decade di mezzo e la prima.
L’apparizione e la ricerca della Notte del Qadr nel suo correlativo pit
vicino ¢ piu forte della sua ricerca nel correlativo pit remoto. Non ho
incontrato nessuno che ’avesse vista nella prima decade, né ci ¢ stato
riferito, ed invero essa cade nella decade di mezzo e nell’'ultima. Muslim
ha tramandato che Abu Sa‘d ha detto: “L’Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, faceva il ritiro nella decade
di mezzo di Ramadan per cercare la Notte del Qadr” (*7?)
riguardo all’epifania divina, non ¢ riportato in alcuna tradizione

. Analogamente,

profetica autentica, né sospetta, che Allah Si sia manifestato nel primo
terzo della notte, mentre ¢ tramandato che Egli Si manifesta nel terzo
medio e nell’ultimo della notte (*%). La Notte del Qadr ¢ una proprieta
dell’epifania [661] divina ed ha luogo nel terzo medio e nell’ultimo del
mese, ma non cade mai nel primo. I primo sei necessariamente tu e la
priorita ti compete nella tua conoscenza del tuo Signore. Tu ed Egli non
sl riuniscono, cosi come non si riuniscono I'indicazione (dalil) e cio che
viene indicato (madlial). “Chi conosce se stesso, conosce 1l suo Signore”,
ed ha anteposto te e tu sei I'indicazione. La priorita ti compete nella
conoscenza legata alla riflessione ed in quella legata allo svelamento, in
quanto la conoscenza dello svelamento non ha luogo se non dopo un
esercizio spirituale (riyada) ed un combattimento interiore (mugahada). E.
quindi inevitabile la tua anteriorita, sia per riflessione che per svelamento.
Analogamente la Sua Scienza di te deriva dalla Sua Scienza di Lui e se
Egli non st fosse descritto come Colui che conosce Se stesso non verrebbe
conosciuto. Comprendi da dove viene la Scienza che Allah ha di te.
Questa ¢ una questione molto sottile, che abbiamo menzionato nel libro
intitolato “Il nodo del sagace” (*’*) ed in questo libro.

471 Cfr. lanota 42 a pag. 118 della presente traduzione.

472 Hadit riportato Muslim, XIII-217, e da Ibn Hanbal.

473 Cfr. gli ahadit riportati da al-Buhari, LXXX-14, XCVII-35, Muslim, VI-168 a 170,
172, XXXIX-124, e da Abu Da’ad, XXXIX-19.

474 11 punto a cui si riferisce Ibn ‘Arabi si trova a pag. 38 dell’edizione di Nyberg, in
“Kleinere Schriften des Ibn al-Arab7”, E.J. Brill 1919, ed a pag. 126 della traduzione di

Carmela Crescenti, “/l nodo del sagace”, Mimesis, 2000.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
SULLA SUA RICERCA IN RIUNIONE, MEDIANTE LA
VEGLIA NEL MESE DI RAMADAN

Abu Da’ud ha tramandato da Muslim ibn Halid, al-‘Ala e da suo padre,
che Abu Hurayra ha detto: “L’Inviato di Allah usci mentre in Ramadan
degli uomini facevano la salat al lato della Moschea e disse: “Chi sono
costoro?” e gli venne risposto: “Costoro sono uomini che non hanno
appreso il Corano e Ubayy ibn Ka‘b fa la salat con loro ed essi la fanno
dietro di lui”. Il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, disse: “Essi hanno fatto giusto ed ¢ un bene ci6 che essi hanno
fatto”.”(*?)

Il riunirsi (gam %yya) in essa [Notte del Qadr] ¢ piu meritevole per la
corrispondenza, perché il suo valore ¢ piu grande “di mille mesi”, con
le loro notti ed 1 loro giorni. Alla Notte del Qadr appartiene la stazione
spirituale di questa riunione. Allah ha fatto discendere in essa il Corano
in quanto qur’an, cio¢ riunito, ¢ lo ha fatto discendere usando il Noi del
plurale e della Maesta. Ed ha riunito, nel farlo discendere in essa, tutti 1
Nomi, dicendo: “Invero Noi I’abbiamo fatto discendere nella Notte del
Qadr” (Cor.XCVII-1). In essa “discendono gli Angeli”, non uno solo,
“e lo Spirito”, che tiene 1l posto di Ubayy nella riunione in cui dirige
la salat con loro, “con ogni comando”, ove “ogni” comporta I'insieme
dei comandi che il Vero vuole trasmettere riguardo alle Sue creature,
e “fino al levarsi dell’alba” ¢ I’estremita del fine, poiché “fino” (hatta)
include la particella “a” (i/a) che appartiene al termine e non c’¢ termine
se non da un inizio, ed ¢ quello insieme.

Questa Notte ¢ una notte di riunione e per questo I'Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Essi
hanno fatto giusto ed ¢ un bene cio che essi hanno fatto”, incitando alla
loro emulazione per cio che abbiamo menzionato. La causa per cui la
Notte del Qadr va ricercata sono le realta che essa comporta ed esse
sono quelle che incitano a ricercarla. Esse sono la grandezza del suo
valore, la grandezza di Colui che I'ha fatta scendere e la piccolezza di
chi la cerca, poiché egli ¢ testimone a se stesso, nella ricerca di questo
bene di immenso valore, della grande poverta che lo caratterizza. Il

475 Hadit riportato da Abu Da’ud, VI-1.
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servitore, ogni volta che aspira a realizzare la sua servitu, disprezza il
suo valore al punto da collegare se stesso con la non-esistenza che ¢ alla
sua origine; e non c¢’¢ nulla di piu basso della non-esistenza e nulla di piu
vile dell’anima della creatura.

Essa ¢ stata chiamata la Notte del Qadr anche per la conoscenza che la
gente della presenza spirituale ottiene in essa del loro rango, cio¢ della
loro bassezza, malgrado il bene che essi ottengono partecipi, insieme a
coloro che la cercano, nella possibilita (zmkan) e nella dipendenza (iffiqar)
ed il piu povero degli esseri ¢ quello che dipende da un bisognoso. E non
c’¢ piu povero essere dell'uomo, poiché non c’¢ chi conosca piu di lut
Allah, per la sua onnicomprensivita (¢am yya) [anche: il suo riunirsi], il
suo intelletto e la sua conoscenza di se stesso.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SULLA
PARTECIPAZIONE DI CHI VEGLIA IN ESSA AL PERDONO
ACCORDATO ALL’INVIATO DI ALLAH, CHE ALLAH
FACCIA SCENDERE SU DI LUI LA SUA SALATE LA PACE

Allah, I’Altissimo, ha detto rivolgendosi a Muhammad, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “Affinché Allah ti perdoni 1
tuol peccati passati e futuri” (Cor. XLVIII-2). Muslim e an-Nasa’1 hanno
riferito sull’autorita di Aba Hurayra che I'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Chi veglia

la Notte del Qadr”, e Muslim ha aggiunto: “e la incontra con fede e

2« 476)
s

considerazione”, “verra perdonato dei suoi peccati passati e futuri” (
cioe gli verra nascosto il suo peccato tanto da non vergognarsene, come
se fosse di coloro a cui ¢ stato detto: “Fai quello che vuoi, poiché ti ho
perdonato” (*”7) come ¢ riportato nel Sa/h.

A chi veglia la Notte del Qadr e la incontra viene occultata I'allocuzione
del dichiarare illecito (tahrim) e gli viene dichiarato [tutto] lecito per
Legge, ma egli non dispone se non del lecito, perché “Allah non ordina
le turpitudini” (Cor.VII-28). Se non fosse per la grandezza del suo valore

476 Hadit riportato da al-Buhari, XXXII-1, Muslim, VI-175, e da an-Nasa’1, XXII-39
¢ 40, XLVII-22.

477 Hadit riportato da Muslim, XLIX-29, e da Ibn Hanbal.
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Allah non I'avrebbe connessa con ’Attributo della Scienza che ¢ il piu
nobile degli Attributi. Per questo Altissimo ha ordinato al Suo Profeta,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, di chiedere il suo
accrescimento. La mia affermazione che Allah le fa annettere [a coloro
che vegliano in essa, il perdono accordato all’'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace] ¢ giustificata da cio che
¢ stato riportato nel Sahih. Al servitore che commette un peccato ma sa
che egli ha un Signore che perdona il peccato e che lo sanziona, alla
terza volta Allah dice: “Fai cio che vuoi, poiché ti ho perdonato”. Non
¢’¢ quindi motivo all’affermazione di liceita di cio che ¢ stato proibito
di fare, se non la scienza. Ed Egli ha connesso la grazia della Notte
del Qadr con il rango della scienza, in cio che abbiamo menzionato.
Il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
ha detto: “Chi fallisce nell’ottenimento del suo bene, fallisce”, come ha
ricordato an-Nasa’1 (*’%). E quale bene ¢ piu grande dell’abolizione della
dichiarazione di interdizione ({ahrim), e quello ¢ un Paradiso accelerato
(mu ‘agéala).

CONTINUAZIONE RIGUARDO
ALLA SEZIONE DEL RITIRO (I TIKAF)

Da un punto di vista linguistico il termine “z %kaf” significa stare (igama)
in un posto specifico; secondo la Legge [si aggiunge a questa defini-
zione] 1l fatto di dedicarsi ad un’opera specifica, in uno stato specifico,
con l'intenzione di avvicinarsi ad Allah, quanto ¢ Magnificente (*”%). Dal

478 Hadit riportato da an-Nasa’t, XXII-5 e 14.

479 1l ritiro di cui si tratta e che trova la sua base scritturale in Cor. II-187, ¢ un rito
di natura exoterica, che puo essere fatto anche in comune e che non va confuso con
il ritiro spirituale (halwa), che ¢ invece un rito iniziatico, il quale ha il suo prototipo
nell’isolamento del Profeta nella caverna di al-Hira’. Come precisa René Guénon, gli
iniziati possono fare un uso iniziatico dei riti exoterici, in quanto: “partout ou il existe
des initiations relevant spécialement d’une forme traditionnelle déterminée et prenant
pour base I'exotérisme méme de celle-ci, les rites exotériques peuvent, pour ceux qui ont
recu une telle initiation, étre transposés en quelque sorte dans un autre ordre, en ce sens
qu'’ils s’en serviront comme d’un support pour le travail initiatique lui-méme, et que par
conséquent, pour eux, les effets n’en seront plus limités au seul ordre exotérique comme
ils le sont pour la généralité des adhérents de la méme forme traditionnelle” [«Apergus
sur Uésotérisme chrétien», pag.23] ed ¢ per questo che Ibn ‘Arabi, nelle sue trasposizioni,
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punto di vista della Legge tradizionale [il ritiro] ¢ raccomandato, men-
tre nel caso di voto ¢ obbligatorio.

Nella trasposizione esso significa stare con Allah, nel modo che si addice
ad Allah, preferendo il Lato di Allah [ad ogni altra cosa]. Chi veglia per
Allah ¢ piu completo di chi veglia per se stesso.

Quanto all’opera che lo caratterizza [vi sono punti di vista diversi]: c’e
chi sostiene che essa ¢ la salat, lo dikr di Allah e la lettura del Coorano, e
niente altro delle opere di pieta e di avvicinamento, e chi sostiene invece
che si tratta di tutte le opere di pieta specifiche per I’aldila. Il mio punto
di vista ¢ che [chi ¢ in ritiro] compia tutti gli atti di pieta che non lo
distolgono dallo stare nel posto in cui si trova: se egli esce non ¢ piu in
ritiro e in questo non ¢ rispettata, secondo me, la condizione richiesta. E

.y

stato confermato che ‘A’i§a ha detto che ¢ buona norma (sunna) per chi é
450)

in ritiro di non assistere ad un funerale e di non visitare un malato (
Sappi che quando lo stare con Allah ¢ per mezzo di Allah, allora [chi
¢ 1n ritiro] puo disporre di tutte le opere di pieta specifiche per il posto
[662] in cui si ¢ ritirato, ed anche quelle che esulano da esso e la cui
esecuzione lo fanno uscire dal suo posto, poiché Allah ha detto: “Egli ¢
con voi dovunque siate” (Cor. LVII-4).

Se invece lo stare ¢ per Allah per mezzo di te stesso, allora hai destinato
un posto per quello e sei obbligato a restarci finché [il Vero] non Si mani-
festa a te in altro da ci0 in cui ti sel vincolato di stare. Comprendi dunque!

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEL
LUOGO IN CUI SI PRATICA IL RITIRO

C’¢ chi sostiene [Hudayfa ibn al-Yaman al-‘Absi] che il ritiro non ¢ per-
messo se non nelle tre moschee verso le quali ¢ lecito partire [in pelle-
grinaggio] (*!); ¢’¢ chi sostiene [Malik, a$-Safi‘1] che il ritiro puo essere

attribuisce al ritiro dei contenuti che rilevano esclusivamente del 7asawwuf.
480 Hadit riportato da Aba Da’ud, XIV-80.

481 Si tratta delle moschee della Mecca, di Medina e di Gerusalemme, conformemente
allo fadit riportato da al-Buhari, XX-1 e 6, XXVIII-26, XXX-67, Muslim, XV-415,
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fatto in ogni moschea e chi sostiene [Ibn Hanbal, Abu Hanifa] che non
puo essere fatto se non nella moschea in cui si fa la salat del Venerdi. C’¢
chi sostiene [Abu Hanifa] che la donna puo ritirarsi nel luogo di culto
(masgid) della sua casa e chi sostiene che il ritiro ¢ lecito ovunque st vo-
glia, sennonché quando st fa il ritiro in un posto diverso dalla moschea
¢ lecito avere rapporti con le donne, mentre se si fa in una moschea non
s1 puo avere rapporti con le donne. Questo ¢ ci0 che sostengo anch’io,
ma aggiungo che se si intende fare il ritiro in giorni che includono il Ve-
nerdi non lo si puo fare se non in un luogo che consenta, oltre a ritirarsi
in esso, di fare la salat del Venerdi, che si tratti di una moschea o di un
luogo vicino alla moschea, in cut sia lecito fare la salat del Venerdi.

Sappi che le moschee (masagid) sono le Case di Allah, che sono attribuite
a Lui [cfr. Cor. LXXII-18] (*2). Chi trova obbligatorio stare in esse non
deve distogliere il suo volto verso altri che il Signore della Casa, poiché
cio sarebbe un cattivo comportamento (adab). Non c’¢ vantaggio a ca-
ratterizzarle in modo speciale per la loro correlazione con Allah se pot
si mescolano in esse cose che fanno parte delle sorti della Natura. Chi
sta con Allah in una casa diversa da quella che Egli ha correlato a Se
stesso, gli ¢ permesso avere rapporti con sua moglie, a meno che non
stia digiunando o durante il suo ritiro se sta digiunando.

Il rapporto con la donna ¢ il ritorno dell'intelligenza (‘agl) da Allah alla
contemplazione dell’anima, che [il servitore] faccia di essa una indica-

511 a 513, e da Abu Da’ad, 11-94.

482 1l termine “masagid”, plurale di “masgid”, significa letteralmente luogo ove ci si
prosterna. Nel Cap. 369 [111 376.23], Ibn ‘Arabi precisa: “Chi si prosterna ad altro che
Allah per ordine di Allah, avvicinandosi ad Allah ed obbedendo ad Allah, sara beato e
salvo, e chi si prosterna ad altro che Allah non per ordine di Allah, per avvicinarsi ad
Allah, sara dannato. Allah, quanto ¢ Potente ¢ Magnificente, ha detto: “Le moschee
sono di Allah, quindi non invocate nessuno con Allah” (Cor. LXXII-18). E Allah che &
con le creature, non sono le creature ad essere con Allah, in quanto Egli le conosce ed ¢
con esse dovunque siano, estendendo 'avverbio ai loro luoghi, tempi e stati: non sono le
creature ad essere con Lui, Altissimo, quanto ¢ Magnificente. Le creature non Lo [ri]
conoscono quando sono con Lui e chi invoca Allah insieme alle creature non ¢ come
chi invoca le creature insieme ad Allah, “quindi non invocate nessuno con Allah”; la
prosternazione non ¢ valida verso altri che Allah se non perché Allah ¢ con le creature
ovunque siano, e noi non Lo conosciamo e non Lo troviamo se non per mezzo delle
creature. Quindi in realta la prosternazione ¢ ad Allah in quanto qualificato dall’essere
insieme alle creature”.
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zione (dall) [di Allah] o non ne faccia una indicazione. Se egli fa di essa
[la moglie o ’'anima] una indicazione, I'indicazione ¢ I'indicato non si
riuniscono ¢ quindi non ¢ possibile stare con Allah ed essere in stretto
contatto (mulabasa) con 'anima. Il grado piu elevato di ritorno verso
I’anima e di stretto rapporto con essa consiste nel collegare ad essa una
indicazione. Se invece non ¢ connessa ad essa alcuna indicazione non
resta che un appetito (Sehwa) della Natura: quindi non st addice a chi ¢
in ritiro di avere rapporti con le mogli, che sia in una moschea o altrove.

Per colui che contempla la penetrazione del Vero in tutte le cose esistentt
e che Egli ¢ Colui che si manifesta nei supporti delle entita (a yan) e che
¢ per il Suo Potere e per le loro predisposizioni che 'Esistenza (wugiid)
si attualizza nelle entita, considera che quella ¢ una ierogamia (nikah) e
ritiene lecito il rapporto di chi ¢ in ritiro con la moglie, quando non ¢ in
una moschea. In questo grado di contemplazione non ¢ possibile che la
moschea abbia un’entita esistente, poiché egli — cio¢ chi ha questo stato
spirituale — non vede nelle entita se non Allah, e non c¢’¢ quindi moschea,
cio¢ un luogo in cui abbassare e chinare il capo. Comprendi dunque!

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DEL
RECUPERO (QADA?) DEL RITIRO

Muslim ha riportato, sull’autorita di Ubayy ibn Ka‘h, che I'Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, fece il ritiro
negli ultimi dieci giorni di Ramadan, poi viaggio per un anno senza fare
alcun ritiro € quando fu I’anno seguente fece un ritiro di venti notti. (**)

Restare continuamente con Allah ¢ la Via della Gente di Allah, e cio ¢
oggetto di lode generale. Analogamente la recitazione continua (hgém)
del possessore di questo stato ¢ “Sia lode ad Allah in ogni stato” (***),
e questo ¢ lo dikr dell’avversita (darra), che ¢ quello piu universale e
completo. Se il servitore Lo loda nell’avversita, che altro puo fare nella
prosperita (sarra’)?

483 Nelle edizioni attuali questo fadit non ¢ riportato da Muslim, ma si trova nella
raccolta di Ibn Maga, VII-58.

484 Hadit riportato da Abt Da’ud, XL-91, at-Tirmid1, XL-2 e 3, XLV-128, an-Nasa’,
¢ daIbn Maga.
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La prosperita fa parte dell’insieme degli stati del servitore e rientra nella
generalita del suo detto “[in] ogni stato”, che include 1 due estremi e cio
che sta in mezzo ad essi. La lode della prosperita ¢ determinata, poiché
il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, diceva
nella prosperita: “Sia lode ad Allah, i1 Munifico (mun im), i1 Magnani-
mo (mufdil)” (*), e quindi Lo ha determinato [con dei Nomi]. Anche
questa ¢ una lode, piu generale della prima anche se in essa compare la
determinazione, ma non tutti se ne rendono conto. Invero fa parte de1
Favori (ni@m) di Allah al Suo servitore e del Suo elargire il fatto che Egli
lo assista nel dire nell’avversita: “Sia lode ad Allah in ogni stato”, e cio
fa parte del Suo Nome “il Munifico”, che lo favorisce con questa frase.

Se accade che Allah trasferisca chi ¢ caratterizzato dallo stare con Lui in
ogni stato a chi vede Allah dopo ogni cosa, e questo stato lo separa dallo
stare continuamente con Allah, allora il servitore ¢ come il viaggiato-
re, il cui stato ¢ incompatibile con il ritiro, e gli si impone il recupero
quando ritorna al suo stato precedente. La forma del suo recupero ¢
lo stare con Allah, come confermato dall’indicazione tradizionale. Essi
sono “altri giorni” ed essi sono 1 dieci giorni intermedi tra le due decine,
l'ultima e la prima.

La stessa cosa succede per le attribuzioni (nu %) che la Legge ha ripor-
tato riguardo agli Attributi di Similitudine (tashih): esse si situano tra
la ragione ed 1 sensi, nella Presenza dell'immaginazione (fayal). Ed in
questa Presenza il servitore recupera 1l ritiro, mentre nell’ultima decina
dedicata ad esso [ritiro] il servitore si ritira secondo la sua abitudine per
mezzo degli attributi della Trascendenza (tanz7h), razionalmente e per
Legge, di “non c’¢ cosa simile a Lui” (Cor. XLII-11).

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE DELLA
SPECIFICAZIONE DEL MOMENTO IN CUI CHI VUOLE
RITIRARSI ENTRA NEL LUOGO IN CUI STARA

Muslim ha riportato nel suo Safih, sull’autorita di ‘N’i%a, Allah sia soddis-
fatto dilet, che: “Quando I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su

485 Hadit non recensito nelle raccolte canoniche.
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di lui la Sua salat e la Pace, voleva fare 1l ritiro, faceva la salat del fagr, poi
entrava nel suo luogo di ritiro” (*9).

Sappi che colui che fa il ritiro, cioé colui che sta con Allah costantemen-
te sotto l'aspetto dell’avvicinamento, non puo fare quello se non per un
aspetto specifico, e cio¢ che Lo contempli in ogni cosa. Questo ¢ il ritiro
generale incondizionato. Vi ¢ poi un altro ritiro, condizionato, in cui il
servitore si ritira con uno dei Nomi divini, che Si manifesta a lui con la
Sua autorita e lo chiama a restare con Lui. La trasposizione del luogo
(makan) del ritiro nel dominio intellegibile ¢ il rango (makana).

Non vi ¢ Nome divino che [663] non sia tra due Nomi divini, poiché
I’Ordine (amr) divino ¢ circolare (dawr?) e per questo ’'Ordine di Allah
riguardo alle cose non ha fine: la circonferenza non ha inizio né fine,
se non in modo ipotetico. Per questo il Mondo ¢ emerso circolare nella
forma dell’Ordine secondo il quale Egli ¢ in Se stesso, persino nelle
forme (askal) (**"): la prima forma che accolse il Corpo Universale fu la
forma circolare, cioe¢ la Sfera (falak). Poiché le cose vengono ad essere
da Allah con 1 movimenti di queste Sfere, per cio che ha decretato 1l
Potente, il Sapiente [cfr. Cor. VI-96], la Saggezza ha fatto si che esse
fossero sulla Sua Forma (sara) nella forma (5akl) o prossima ad essa. Non
c’e¢ dunque animale, albero, foglia, pietra o corpo in cui non vi sia una
tendenza (mayl) alla circolarita (istidara), inevitabilmente. Essa in alcune
cose ¢ impercettibile, mentre in altre si manifesta chiaramente; rivolgi
la tua attenzione ad ogni cosa che Allah, I’Altissimo, ha creato, sia essa
una montagna, un albero o un corpo: vedrai in essa una inclinazione
(in9af) alla circolarita, e per questo la forma sferica ¢ la piu eccellente
delle forme (*).

486 Hadit riportato da Muslim, XIV-6, Aba Da’ad, XIV-77, at-Tirmidi, VI-70, an-
Nasa’i, Ibn Maga, e da Ibn Hanbal.

487 1l termine «askal», plurale di «Sakl» ha il significato di «forma» come «figura», non
della forma intesa in senso scolastico. In una nota dell’articolo “Ndma Ripa* [« Etudes sur
PHindouisme», pag. 95], René Guénon precisava: «En anglais, on pourrait jusqu’a un
certain point éviter I'’équivoque en convenant de rendre la «forme» scolastique par form
ctla «forme», au sens ordinaire par shape; mais, en frangais, il est impossible de trouver
deux mots permettant de faire une semblable distinction».

488 René Guénon, nel Cap. VIde “Le symbolisme de la Croix”, pag. 44, precisava: «Il esta

remarquer, d’autre part, qu’a cet «Androgyne» est en général attribuée symboliquement
la forme sphérique, qui est la moins différenciée de toutes, puisqu’elle s’étend également
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Poiché la massima Teofania universale ¢ simile al sorgere del Sole, e con
la teofania del Sole ha luogo 1l ritiro universale, viene detto a colui che
si ritira, tramite I'interprete di un Nome divino: “Entra nel tuo ritiro
nel momento dell’apparizione della massima Teofania, cio¢ al sorgere
dell’alba (fagr) e dopo la salat del mattino (subh), affinché si avvicini a te
I’Apertura [o la Vittoria (fath)], e non ti limiti questo Nome divino con il
quale tu stai, o con il quale vuoi restare, dalla massima Teofania, che ¢ a
guisa del sorgere del Sole. In questo modo riunirai nel tuo ritiro la limi-
tazione (fagyid) e 'assenza di limitazione (itlag)”. Se colui che fa il ritiro
vi entrasse all'inizio della notte, 'intervallo temporale si allontanerebbe
per lui e la distanza si allungherebbe, e potrebbe dimenticare ci0 che sta
facendo. L'uomo (insan) in effetti ¢ connaturato a dimenticare (nisyan);
I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ha detto: “[...] Adamo dimentico e la sua discendenza dimentico;
189 Questo fadit profetico
¢ una buona novella da parte del Profeta, che Allah faccia scendere su

Adamo rifiuto e la sua discendenza rifiuto” (

di lui la Sua salat e la Pace, per gli uomini nel loro insieme, poiché Allah
ebbe Misericordia di Adamo e cosi la sua discendenza sara oggetto di
Misericordia, dovunque si trovera. Allah ha assegnato loro una Mise-
ricordia che ¢ specifica per loro in qualsiasi dimora Allah, I’Altissimo,
li fara stare. I’Ordine ¢ relativo ma le radici (us@l) esercitano la loro
proprieta sui rami (furi’).

Questo ti dimostra che queste anime umane sono una risultante (natiga)
di questi corpi elementari, ¢ sono generate da essi. Esse in effetti non
si manifestano se non dopo che questi corpi vennero proporzionati ed
1 loro umori furono bilanciati. In rapporto alle anime insufflate in essi
dallo Spirito attribuito a Lui, I’Altissimo, questi corpi sono come i luoghi
su cul il Sole getta i suoi raggi, ed i cui effetti sono diversi a seconda della
diversita dei ricettacoli. Dov’¢ lo splendore della luce del Sole nei corpi
opachi rispetto a quello che ha nei corpi lucidi? Per questo le anime
sono ordinate in modo gerarchico in base alla gerarchia delle loro com-
plessioni; vedrai un’anima che accetta velocemente le qualita eccellenti
e le scienze, ed un’altra anima che fa il contrario, e tra esse altre che si
comportano in modo intermedio. Cosi ¢ la realta se comprendi.

dans toutes les directions, et que les Pythagoriciens regardaient comme la forme la plus
parfaite et comme la figure de la totalité universellex».

489 Hadit riportato da at-Tirmid1, XLIV, ad Sara VII, 2 e 3, e da Ibn Hanbal.
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L’Altissimo ha detto: “E quando lo ebbi proporzionato”, cioe il corpo
delluomo, “e insufflai in esso del Mio Spirito” (Cor. XXXVIII-72); per
questo abbiamo detto che la dimenticanza nell’'uomo ¢ una faccenda
naturale, richiesta dalla sua complessione, cosi come anche il ricordare ¢
una faccenda naturale in questa complessione specifica, e cosi per tutte
le facolta che sono attribuite all'uomo. Non vedi che Iattivita di queste
facolta ¢ poca in alcuni individui e tanta in altri?

Il Legislatore, riguardo all’ingresso di colui che fa il ritiro nel luogo del
suo ritiro ha richiamato I’attenzione sul farlo dopo la salat dell’alba, pri-
ma del sorgere del Sole.

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE: IN COSA
CONSISTE LO STARE CON ALLAH DA PARTE DI CHI
PRATICA IL RITIRO?

Sappi che lo stare con Allah ¢ una faccenda interiore [o intellettuale],
non una questione sensibile, quindi non si sta con Allah se non per
mezzo del cuore, cosi come non ci si volge nella salat ad Allah se non
per mezzo del cuore. E come tu rivolgi il tuo volto verso quella che ¢
chiamata gibla, cio¢ la Ka‘ba, cosi si sta [con Allah] per mezzo dei sensi,
insieme agli atti di pieta. Talvolta fa parte degli atti di pieta I’attenzione
verso I’anima, per farle avere cio che le spetta di diritto secondo la Le-
gge, poiché “la tua anima ha un diritto su di te” (**°). Talvolta preferisce
la sua anima ad altro, facendole pervenire il bene, e quello ¢ cio che
Allah ci ha prescritto: noi non abbiamo Via verso Allah se non cio che
ci ha prescritto. Per questo 'uvomo impone alla sua anima una parte dei
suol interesst affinché il bene di quello ritorni su di essa: come l'uscita di
chi ¢ in ritiro per un bisogno dell’'uomo ed il suo dirigersi verso una delle
sue donne o uno della sua famiglia per sistemare una delle sue occupa-
zioni nello stato del suo stare [con Allah] e del suo ritiro.

Muslim ha riferito che ‘A’ifa ha detto: “Quando I'Inviato di Allah, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, era in ritiro, avvici-

490 Hadit recensito in tutte le raccolte canoniche, prevalentemente nelle sezioni
dedicate al digiuno, come ad esempio al-Buhari, XXX-51, 54 ¢ 55, Muslim, XIII-182
e 187, Abu Da’ud, XIV-56, e an-Nasa’1, XXII-76.
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nava a me il suo capo ed 1o lo pettinavo; ¢ non entrava nella casa se non
per il bisogno dell’'uomo” (*'). An-Nasa’l ha riferito che ella ha detto:
“L'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, veniva da me mentre era in ritiro nella moschea, si appoggiava
alla porta della mia stanza ed 1o gli lavavo la testa, ed io ero nella mia
stanza ed il resto di lui nella moschea” (*%). Questa ¢ una prova per chi
sostiene che lo statuto giuridico (hukm) dipende da cio che prevale: il
fatto che la sua testa non fosse nella moschea non lo ha fatto uscire dal
suo ritiro, poiché la maggior parte di lui era nella moschea. Quindi ha
osservato lo statuto giuridico della maggioranza nel volume corporeo

(Girmayya).

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE SU CIO
CHE E TENUTO
A FARE DI GIORNO CHI E IN RITIRO

Abu Ahmad [ibn ‘Adi al-éurgéni] ha menzionato, sulla base di uno
hadit di ‘Abdallah ibn Budayl ibn Warqa’ al-Makki, trasmesso da ‘Amr
ibn Dinar, da parte di Ibn ‘Umar, che ‘Umar “fece il voto di ritirarsi
nella moschea sacra [della Mecca] e I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, gli disse: ritirati e digiuna” (**).

Continuazione: la trasposizione di quello. L'Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, ha ordinato a chi
vuole stare con Allah di stare con Lui con un Attributo che appartiene
ad Allah, cioe¢ il digiuno, affinché egli sia con Allah per mezzo di Allah
e per Allah, si che non si veda di lui altra cosa [664] che Allah. Questa
¢ la condizione della Gente di Allah. Venne chiesto all’'Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “Chi sono gli
Intimi di Allah?”, ed egli rispose: “Coloro alla cui vista viene menziona-
to Allah” (**), cioé per la loro realizzazione per Allah essi scompaiono

491 Hadit riportato da Muslim, III-6, Aba Da’ad, XIV-79, at-Tirmidi, VI-79, Malik,
e da Ibn Hanbal.

492 Hadit riportato da an-Nasa’t, I11-20 e 21.
493 Hadit riportato da Abu Da’ud, XIV-80.
494 Hadit riportato da Ibn Maga, XXXVII-4.
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in Lui da loro stessi e dalla vista delle creature, e quando gli uomini li
vedono non vedono altro che Allah, e la loro vista fa ricordare ad essi
Allah, come nel caso dei versetti di avvertimento.

Questa ¢ la stazione spirituale che I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, chiese nella sua preghiera: “[...]
fammi diventare Luce” (*¥), ed Allah esaudi la sua preghiera e ci ha
notificato che Egli lo ha inviato agli uomini come “nunzio ed ammo-
nitore” (Cor. II-119, XXXIV-28, XXXV-24, XLI-4), “che chiama ad
Allah con la Sua autorizzazione e come lampada che illumina” (Cor.
XXXIII-46), e lo ha fatto diventare Luce come lui aveva chiesto. Invero
il suo detto al suo Signore: “fammi diventare Luce” [significa] “affinché
1o sia per la mia essenza identico al Nome divino la Luce”. Colui di cui
il Vero “¢ il suo udito, la sua vista, la sua lingua, la sua mano ed il suo
piede” (*°) “non parla per passione” (Cor. LIII-3).

Quindi lui non ¢ lui (ma huwa huwa) (*7) e chi lo vede non pud che vedere

495 Hadit riportato da al-Buhari, LXXX-9, Muslim, VI-181, 187, 189, Aba Da’ad,
V-26, at-Tirmidi e da Ibn Hanbal.

496 Hadit qudsi riportato da al-Buhari, LXXXI-38, ¢ da Ibn Hanbal.

497 Nell’arabo classico non si usano maiuscole, ma I'espressione “ma huwa huwa” non puo
certamente applicarsi ad Allah, perché nel Corano ricorre ripetutamente 'espressione
“huwa Allah”, Egli [o Lui] ¢ Allah; viceversa 'espressione “lui non ¢ lui” si addice bene
a colui che si ¢ estinto dalla sua individualita, come nel caso degli esseri di cui ¢ qui
questione. Analogamente I'espressione affermativa “huwa huwa”, Lui ¢ Lui [o lui ¢ lui]
si addice soprattutto e sempre ad Allah. Ibn ‘Arabi ricorre ancor piu frequentemente
ad una terza espressione, “huwa l@ huwa”, che si puo tradurre come Lui/non Lui o lui/
non lui, e che si applica a tutto cio che ¢ “altro” che Allah. Riporto qui di seguito alcuni
estratti delle Futihat che chiariscono questo punto ed il testo che stiamo traducendo:
[Cap. 90 (IT 168.20)] “Quando il servitore porta a compimento il suo obbligo, egli ha
adempiuto a cio che la Signoria (rubiibiyya) ha legittimamente preteso da lui quanto a
servitu (‘ubiida). Per il compimento dell’atto obbligatorio risulta al servitore una cosa che
¢ superiore al fatto che “il Vero ¢ il suo udito” [che ¢ il frutto dell’atto supererogatorio].
Il fatto che il Vero sia I'udito del servitore rappresenta uno stato (hal) per il servitore; la
proprieta (hukm) dell’atto obbligatorio si frappone tra lui e questo stato ed essa consiste
nel fatto che egli diventa l'udito del Vero ed il Vero sente per mezzo del servitore. A
cio si riferisce il Suo detto: “Avevo fame e non Mi hai nutrito” Questa soluzione di
continuita (haylila), che viene conferita dall’atto obbligatorio, rispetto allo stato (hal)
in cui il Vero ¢ 'udito del servitore, ¢ una stazione spirituale (magam) verificata e certa,
cosi come ¢ nella realta delle cose. In questa stazione [in culi il servitore ¢ I'udito del
Vero] il servitore conosce che il Vero ¢ lui, non lui (huwa la huwa), mentre il possessore
dello stato [in cui il Vero ¢ I'udito del servitore| dice: Io”; [Cap. 177 (II 316.10)] “Al
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Allah, che sappia quello o non lo sappia: cosi lo contempla la Gente
della Scienza per Allah.

Tra i credenti vi sono 1 Califfi (hulafa) che si manifestano nel mondo ed
al volgo (si@ga) con gli Attributi di Colui di Cui sono Vicari. Bilgis disse
riguardo al suo trono: “E come se fosse lui (ka-anna-hu huwa)” (Cor. XX-
VII-42), e non era altro che lui, ma la velarono la lontananza spaziale, il
regime ordinario delle cose ¢ la sua ignoranza del valore [o potere (qadr)]
di Salomone, su di lui la Pace, presso il suo Signore. Questo la velo al
punto che non disse: “Si tratta di lui (huwa huwa)”, ma disse: “E come
se fosse lui” (*%). Quale distanza ¢ piu lontana da Colui “a Cui nessuna

éunayd, interrogato riguardo alla conoscenza (ma‘ifa) ed al conoscitore, rispose: “Il
colore dell’acqua ¢ il colore del suo recipiente”, cio¢ [il conoscitore] ¢ caratterizzato dai
tratti di carattere di Allah, al punto che ¢ come se fosse Lui (ka-anna-hu huwa) e lui non
¢ lui (ma huwa huwa) e Lui ¢ Lui (huwa huwa)”; [Cap. 188 (II 379.7)] “Tu non dubiti nello
stato di sogno che la forma che tu vedi ¢ proprio cio che ti viene detto che sia, né dubiti
nell’interpretazione, quando ti sei svegliato, che essa non era quello. Tu non hai dubbi,
grazie ad una considerazione razionale valida, che la faccenda ¢ Lui/non Lui. Venne
chiesto ad Abt Sa‘id al-Harraz come avesse conosciuto Allah, ed egli rispose: “Per
mezzo della Sua riunione (dam-hi) degli opposti”. Ogni entita qualificata dall’esistenza
¢ lei/non lei (hiya la hiya) e tutto il Mondo ¢ lui/non lui (huwa la huwa) [o Lui/non Lui]. 11
Vero che Si manifesta per mezzo della forma ¢ Lui/non Lui: Egli ¢ il limitato che non
ha limiti, ed il visto che non si vede”; [Cap. 198 (IT 438.20)] “Il Mondo ¢ opera Sua e si
manifesta per mezzo degli Attributi del Vero. Se dici riguardo ad esso che ¢ Vero (fagq),
dici il vero poiché Allah ha detto: “... ma ¢ Allah che lancia” (Cor. VIII-17), e se dici
riguardo ad esso che ¢ creazione (kalg), dici il vero, poiché Egli ha detto “... quando
lanci” (Cor. tbidem). Dunque Egli ha vestito e spogliato, ha affermato ed ha negato, ed
¢ Lui/non Lui (huwa la huwa), ed ¢ Iignorato/il conosciuto”; [Cap. 213 (II 501.4)] “In
realta 'altro (al-gayr) ¢ affermato/non affermato, Lui/ non Lui (huwa la huwa)”.

498 Nel Cap. 209 [II 495.4], Ibn ‘Arabi precisa: “Disse Bilqis [vedendo il suo trono]:
“¢ come se fosse lui” (Cor.XXVII-42), ed in effetti era lui e non altro. Ci siamo chiesti
il motivo essenziale per cui essa ignorava questa realta allorquando disse: “¢ come
se fosse lui”, ed abbiamo capito che cio dipendeva dal suo limitarsi a considerare il
movimento necessario a percorrere la lunga distanza [dalla sua reggia a quella di
Salomone]; inoltre la frase che ha proferito, secondo me, sta ad indicare che lei, al
contrario di cio che si dice, non era stata generata dall’'unione tra un essere umano ed
uno dei Ginn, in quanto se lo fosse stata non le sarebbe parsa inverosimile una cosa del
genere, conformemente alla scienza che avrebbe avuto da parte di suo padre ed alla
capacita di fare cio che avrebbe trovato in se stessa, poiché suo padre si dice fosse dei
Ginn. In questo caso vi fu quindi visione diretta (§uAiid) ed una entita (‘apn) che veniva
vista, ma venne a mancare la scienza che era qui richiesta e che implicava I'attribuzione
(nisba) alei stessa [come suo] del trono che le venne fatto vedere, cosi come era in realta;
ma questo Bilgis non lo sapeva”. Nel Cap. 69 [I 496.28] aggiunge: “Quindi noi, nel
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cosa ¢ simile” (Cor. XLII-11) rispetto a colui che ¢ simile alle cose? 1l
Perfetto, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, disse:
“Invero 10 sono un uomo come voi” (Cor. XVIII-110, XLI-6), per ordi-
ne di Allah. Gli venne detto: “Di!” ed egli disse: “D1i: 10 sono un uomo
come voi”. Da questo sappiamo che cio6 ¢ per Ordine di Allah, poiché c1
ha riferito I'ordine a noi, cosi come ha riferito cio che ¢ stato ordinato.

Questo discorso ¢ il rimedio alla malattia che affligge chi adora Gesu,
su di lui la Pace, tra coloro che fanno parte della sua comunita. Essi di-
cono: “Invero Allah ¢ I'Unto, figlio di Maria”, e manca loro una grande
scienza, poiché dicono “figlio di Maria” e non se ne rendono conto.
Per questo Allah, I’Altissimo, nello stabilire ’argomento contro chi ha
questa caratteristica ha detto: “Di: nominateli!” (Cor. XIII-33), ed essi
non lo nominano se non con il nome con cui lo riconoscono, affinché si
capisca cio che vogliono dire. E quando essi i nominarono fu evidente,
nel nome stesso, che non si trattava di cio che il Messaggero loro inviato
voleva che essi adorassero.

Invero abbiamo detto: “Lui ¢ Lui (huwa huwa)” per cio che conferiscono
lo svelamento autentico riguardo all’élite e la fede piana riguardo alla
maggioranza. Come ha riportato la notificazione profetica divina che:
“Quando Allah ama il Suo servitore, Egli ¢ 1l suo udito e la sua vista”
(*) ed ha menzionato le sue facolta e le sue membra: 'uomo non ¢ altro
che queste cose menzionate, che il Vero ha reso identiche alla Sua Per-
sonalita (huwiyya). Se sei credente conosci Colui in Cui credi? Se sei do-
tato di una contemplazione diretta autentica conosci Chi contempli. La
maggior parte delle spiegazioni profetiche da parte di Allah non rientra
nella facolta dell'uomo, finché il credente non diventa possessore di uno
stato spirituale di visione e conosce a quel momento Chi ¢ I’Essenza di
questi esseri e di queste entita.

digiuno, siamo con il Vero come disse Bilqis riguardo al suo trono: »E come se fosse lui”
(Cor. XXVII-42) ed in realta era lui. Invero la sua ignoranza ha introdotto il “come se
(ka)” della comparazione. Analogamente I'ignoranza dell'uomo gli fa dire: “Sono io che
digiuno”, ma come puo colui che dipende dal cibo digiunare? Mai e poi mai! Allah gli
ha detto: “Il digiuno appartiene a Me”, cio¢ non a te, e gli ha fatto cessare la pretesa di
digiunare come ha fatto cessare a Bilqis I'assimilazione del trono con il suo trono ed ella
seppe, dopo quello, che si trattava di lui, non di altro”

499 Hadit qudsi riportato da al-Buhari, LXXXI-38, e da Ibn Hanbal.
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CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
SULLA VISITA A COLUI CHE E IN RITIRO,
NEL SUO LUOGO DI RITIRO

Al-Buhart ha riportato che Safiyya, la moglie del Profeta, che Allah fac-
cia scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “venne a visitare 'Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, nel suo
ritiro nella moschea negli ultimi dieci giorni di Ramadan, parlo con
lui per un momento [o: un’ora (sa@)], poi si alzo per andarsene, ed il
Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, si alzo
insieme a lei e Paccompagno finché raggiunse la porta di Umm Salama
[...]”. Hadu ().

E un Nome divino che spinse Safiyya a visitarlo affinché andasse da
lui ed il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, stesse per mezzo di lei con il Nome divino che I’aveva fatta venire.
Quindi I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat
e la Pace, stette con questo Nome per la durata del suo colloquio con
lei, poi [questo Nome] lo fece uscire dal luogo in cui era seduto finché
la congedo. Questo ¢ una specie di viaggio (safar), anzi ¢ un viaggio:
I'uomo fu benevolo verso sua moglie magnificando(la] per la sua sacra-
lita (hurma) e la sua intenzione. Invero il viaggio ¢ uno spostamento, ed
egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, non si ¢
spostato dal suo posto se non per il potere efficace (hukm) di quel Nome
su di lut. Quando colui che ¢ in ritiro si sposta per il bisogno dell’'uomo,
di tratti di una abluzione o di c10 di cui ha bisogno, tutto ci6 deriva dal
potere efficace del Nome con 1l quale egli sta durante il suo ritiro; non
c’¢ movimento che 'uomo compia nel suo ritiro o in altre circostanze
che non dipenda dall’arrivo (wurid) di un Nome divino su di lui. Secon-
do noi tutto cio si risolve nelle Realta divine, ed i Nomi di Allah sono
innumerevoli.

Accompagnare il visitatore non fa parte dell’occupazione di chi ¢ in
ritiro, ed egli non ¢ mosso a quello se non dal potere efficace del Nome
divino che ha mosso il visitatore da lui. L'occhio non riconosce se non
che ella lo ha visitato per soddisfare il suo desiderio di vederlo e di par-

500 Hadit riportato da al-Buhari, XXXIII-8, Muslim, XXXIX-25, Abu Da’ud, XIV-
79, e da ad-Darimi.
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largli, ma il conoscitore contempla 1 Nomi divini: “Non ho visto nulla
senza aver visto Allah prima di quello” (**!). Il Nome divino ¢ quello che
ha mosso Safiyya dietro il suo velo (fgab) e I'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha agito secondo adab nei
riguardi di quel Nome ed ¢ per Lui che si ¢ alzato ed ¢ Lui che ha ac-
compagnato. Lo scopo di quel Nome era di manifestare la Sua autorita
(sultan) su di lui ed invero I’ha manifestata. Abbiamo spiegato queste
cose parlando del concorso (mugara) det Nomi divini all'inizio di questo
Libro (*®) e nella “Fenice stupefacente (‘anga’mugrib)” (°°%).

CONTINUAZIONE RIGUARDO ALLA SEZIONE
DEL RITIRO NELLA MOSCHEA
DELLA DONNA CHE HA DELLE PERDITE
(AL-MUSTAHADA)

La menzogna dell’anima per un motivo legittimo non ¢ una mestrua-
zione (hayd) (')

tre la donna che ha le mestruazioni non fa le salat. F stato tramandato

: per questo la donna che ha delle perdite fa le salat, men-

da ‘A’iSah, secondo quanto ha riportato al-BuharT: “che una delle sue
mogli, che aveva delle perdite, aveva fatto il ritiro con I'Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace”. Hadit (°%).

Colui che pone le cose [665] al loro posto ha dato loro cio che spetta
loro di diritto da parte sua: egli ¢ il saggio del suo momento, in quanto

501 Celebre affermazione di Abu Bakr il confessore (siddig) mentre ad ‘Umar ¢
attribuita la frase: “Non ho visto nulla senza aver visto Allah insieme (ma‘) a quello”.

Cfr. Cap. 369 [11I 378.30].

50211 Cap. 4 ¢ interamente dedicato a questo argomento, che poi ¢ ripreso anche nella
prima parte del Cap. 66.

503 La “Fenice stupefacente” ¢ un’opera redatta in Spagna nell’anno 595 dall’Egira,
quando Ibn ‘Arabi aveva 35 anni. II testo a cui egli si riferisce ¢ la quarta sezione
della seconda parte dell’'opera, pagg. 353-368 della traduzione di Gerald T. Elmore,
intitolata “Islamic Saintood in le fullness of Time”, Brill, Leiden, 1999. Un riassunto di
questa sezione si trova alle pagg. 39-41 dell’edizione-traduzione di “/nsa@’ ad-dawa’r” di
Ibn ‘Arabi a cura di Paul Fenton e Maurice Gloton, intitolata “La production des cercles”,
Editions de I’éclat, 1996.

504 Cfr. la nota 96 a pag. 42 della traduzione di questo capitolo.
505 Hadit riportato da al-Buhari, VI-10, XXXIII-10, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.
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la Saggezza esige di mettere ogni cosa al suo posto, “ed Allah ¢ Saggio,
Sapiente” (Cor. IV-26).

Non c’¢ cosa che sia indeterminata (mutlag), poiché la possibilita (zmkan)
non comporta quello, né cio ¢ dato dalle realta essenziali: dopo tutto
I'indeterminazione (i#ldq) ¢ in se stessa una limitazione (fagyid).

Non c’¢ realta che non abbia una sede (mawtin) che la accetta ed una
sede che la rifiuta e non I’accetta — non c¢’¢ scampo a questo. Considera,
per esempio, 1 nutrimenti naturali per il corpo naturale: non c’¢ nulla
che funge da nutrimento che non comporti in sé un danno ed un benefi-
cio. Questo ¢ noto a colui che conosce la Natura in quanto essa governa
il corpo, cioé a colui che ¢ chiamato “medico”; anche il naturalista sa
qualcosa di ci0, ma il medico ne conosce la spiegazione dettagliata.

Non c’¢ lingua di lode assoluta (mutlag) nel Mondo, né lingua di biasimo
assoluto. (°*) La radice (as/) di cio sono i contrapposti Nomi divini, con
1 quali Allah ha denominato Se stesso per noi in quanto Egli ¢ Colui
che parla (mutakallim). Nello stesso modo Egli ha affermato la trascen-
denza (tanzih) [o incomparabilita] ed ha affermato I'immanenza ({asbih)
[0 comparabilita], ha dichiarato la Sua Unita (wafhhada) ed ha associato
(Sarraka) [altri a Lui], ed ha fatto parlare 1 Suoi servitori di entrambi gli
Attributi (7). Poi ha detto: “Sia Gloria al tuo Signore, il Signore della
Potenza, al di sopra di cio che essi descrivono. E sia Pace sugli Inviati e
la lode sia ad Allah, il Signore dei Mondi” (Cor. XXXVII-180 a 182).

Si conclude la 61* parte e segue la 62%, [cio¢ la prima parte del Capitolo
sut segreti del Pellegrinaggio].

506 Nel Cap. 375 [1II 472.23] Ibn ‘Arabi precisa: “Non c’¢ nel Mondo realta che sia
biasimata in modo assoluto, né lodata in modo assoluto, perché gli aspetti ed i contesti
delimitano ogni cosa. La radice (as/) ¢ la limitazione (fagyid), non I'indeterminazione, in
quanto l'esistenza ¢ necessariamente limitata, e per questo I'indicazione dimostra che
tutto cio che entra nell’esistenza ¢ limitato.

507 Nella prima edizione questo paragrafo recita: “La radice di questo ¢ nella Scienza
divina, poiché Egli ¢ Colui che ¢ caratterizzato (mant), per la Sua descrizione di
Se stesso e per il Suo discorso, dall’Attributo della Trascendenza, e nessuno ¢ piu
trascendente di Lui, e dall’Attributo dell’'Immanenza; poi ’Altissimo ha fatto parlare
di Se stesso le lingue dei Suoi servitori mediante entrambi gli Attributi ed ha biasimato
per cio6 un gruppo e ne ha lodato un altro”.
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XIV-7 E se sarete riconoscenti, vi daro un sovrappiu 155
XVI-111 Ogni anima argomentera per se stessa 146
XVII-12 Abbiamo spiegato ogni cosa in dettaglio 146
XVII-13 Ad ogni uomo abbiamo attaccato il suo 146
destino al suo collo
XVII-44 Non c’¢ cosa che non glorifichi con la Sua 190
lode
XVII-62 Vedi questa creatura che Tu hai onorato piu 225
di me.... io sottomettero la sua posterita, ad
eccezione di pochi
XVII-64 [...] e attira [dunque con la tua voce quelli 226
fra di essi che potrai] e piomba loro addosso
[con i tuoi cavalieri e 1 tuoi fanti] e associati
aloro [nelle ricchezze e nei figli] e fa loro
promesse
XVII-67 Se il male vi colpisce in mare, colui che 86
invocate all’infuori di Lui scompare
XVII-110 Di: invocate Allah o invocate il 76
Misericordioso. Chiunque invochiate, Egli
possiede 1 Nomi piu belli
XVIII-23 Non dite di una cosa, certo faro quello 181
domani se non [aggiungendo] se Allah vuole
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XVII-110 Invero io sono un uomo come voi 311

XX-50 I nostro Signore ¢ Colui che da ad ogni cosa 80
la sua creazione

XX-114 Di: Signore accrescimi in scienza 217

XXI-103 I1 pit grande terrore non li affliggera 271

XXI-107 E non ti abbiamo inviato se non come 192

Misericordia per i mondi

XXII-47 Ogni giorno ¢ come mille anni di quelli che 272
vol computate

XXII-65 [...] che trattiene il Cielo dal cadere sulla 71
Terra

XXII-78 Egli non ha messo della difficolta a vostro 113, 154
carico nella religione

XXV-47 Ed Allah ha fatto per lui il sonno come un 232
ristoro

XXVI-79 [Colui] che mi nutre 104

XXVII-42 I come se fosse lui 310

XXIX-45 La salat allontana la turpitudine e cio che 250
¢ biasimevole; tuttavia lo dikr di Allah ¢ piu
grande

XXX-4 L’Ordine appartiene ad Allah prima e dopo 191

XXX-7 [-..] hanno una scienza esteriore della vita di 252

questo mondo

XXX-27 [...] e quello Gli ¢ molto facile 154
XXXI-14 Sii riconoscente a Me ed ai tuoi genitori 250
XXXIII-6 Il Profeta ¢ piu vicino ai credenti delle loro 97

anime
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XXXII-21 Voi avete nell’Inviato di Allah un esempio 139, 191
eccellente
XXXIII-46 [...] che chiama ad Allah con la Sua 214, 215,
autorizzazione e come lampada che illumina 309
XXXIII-57 Coloro che cercano di danneggiare Allah ed 79
il Suo Inviato, Allah li ha maledetti
XXXIII-72 In verita ¢ molto ingiusto ed ignorante 159
XXXV-41 [...] che impedisce ai Cieli ed alla Terra di 71
svanire
XXXVI-39 Abbiamo assegnato alla Luna delle mansioni 239
XXXVI-55 I compagni del Paradiso, quel giorno, 211
e 56 saranno lieti in una occupazione, essi e le
loro mogli saranno reclinati all’ombra su letti
elevati
XXXVII-107 E lo abbiamo esonerato mediante una 152
vittima sublime
XXXVII-180  Sia Gloria al tuo Signore, il Signore 314
a 182 della Potenza, al di sopra di cio che essi
descrivono. E sia Pace sugli Inviati e la lode
sia ad Allah, il Signore dei Mondi
XXXVIII-29 [...] affinché essi possano riflettere sui suoi 107
versetti e coloro che sono dotati di visione
interiore possano ricordare
XXXVIII-68 Essi non hanno scelta 131
XXXVIII-72 E quando lo ebbi proporzionato e insufflai in 307
esso del Mio Spirito
XXXIX-30 Tu morirai ed essi moriranno 180
XXXIX-56 Che rimpianto per cio che ho trascurato! 212




330 al-Futiahat al-makkiyya

XL-15 Colui che innalza per gradi, il Possessore del 62
Trono
XL-16 A chi appartiene oggi il Regno? 141
XLI-12 [...] ha rivelato in ogni Cielo il suo ordine 236
XLI-45 Allah comprende ogni cosa 159
XLII-11 Non c’¢ cosa simile a Lui 34, 35,
143, 304,
311
XLII-13 Egli ha prescritto per voi della religione cio 183
che ha ordinato a Noé
XLII-40 Chiunque perdona e fa il bene, la sua 99
ricompensa spetta ad Allah
XLII-51 Non ¢ dato che Allah parli ad un uomo se 53, 70,
non per ispirazione o dietro un velo 251
XLIII-3 ¢ 4 [...] non parla per passione: esso ¢ una 249

rivelazione che ha ricevuto

XLVII-21 Vi metteremo alla prova si da sapere chi di 283
voi sono quelli che combattono e quelli che
hanno pazienza

XLVII-33 Non vanificate le vostre opere! 256

XLVIII-2 Affinché Allah ti perdoni 1 tuoi peccati passati 122, 186,
e futuri 299

XLIX-9 Aggiustate le cose tra loro con giustizia e siate 171
equi

XLIX-13 Vi abbiamo fatti popoli e tribu 144

L-29 Presso di Me la parola non cambia 257

L-37 In quello vi ¢ un monito per chi ha cuore o 145

ha prestato ascolto ed ¢ testimone
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L-38 [...] ha creato i Cieli e la Terra e cio che sta 200
in mezzo ad essi in sei giorni

1L-38 [...] non Lo colpisce la stanchezza 201

LI-56 Non ho creato 1 ginn e gli uvomini se non 156
perché Mi adorassero [o servissero]

LI-58 Invero Allah ¢ Colui che nutre, il Forte, lo 269
Stabile

LIII-3 [.-.] non parla per passione 269, 309

LI-4e5 si tratta solo di una rivelazione che ha 269
ricevuto, che gli ha insegnato colui che ¢
intenso nelle forze

LIII-30 Quello ¢ il loro limite nella scienza 203

LV-54 ¢ 55 ed il frutto da cogliere dei due Paradisi sara 211
vicino. E quale dei benefici del vostro Signore
negherete?

LV-60 La ricompensa del fare il bene ¢ forse diversa 99
dal fare il bene?

LVII-4 Egli ¢ con voi dovunque vot siate 87, 143,

301

LVII-19 Quelli sono i veridici ed i martiri presso il 287
loro Signore: essi avranno la loro ricompensa
e la loro luce

LXIV-14 Invero tra le vostre mogli ed 1 vostri figli vi 213
sono dei nemici per voi, diffidate quindi di
loro

LXV-12 Quello affinché sappiate che Allah ¢ Potente 146
sovra ogni cosa e che Allah comprende in
Scienza ogni cosa

LXVI-6 Essi non disobbediscono all’Ordine di Allah e 3
fanno cio che ¢ stato loro ordinato




332

al-Futiahat al-makkiyya

degli uomini

LXIX-24 Mangiate e bevete! Gioite per cio che avete 206, 294
fatto in precedenza nei giorni trascorsi!
LXX-19a 22 [...] € stato creato avido, quando lo tocca 210
il male ¢ afflitto e quando lo tocca il bene
lesina, salvo coloro che fanno la salat, coloro
che sono costantemente impegnati nella loro
salat
LXXI-16 Ed ha posto la Luna in esse come luce ed ha 214
fatto del Sole una lampada
LXXI-22 Ed essi tramarono una astuzia molto grande 198
LXXIV-38 Ogni anima ¢ pegno per cio che ha acquisito 146
LXXIX-40 Ed ha proibito all’anima la passione 241
LXXXIII-6 I1 Giorno in cui gli uomini saranno in piedi 38
di fronte al Signore dei Mondi
XCIV-5 In verita con la difficolta vi € una facilita 113, 154
XCIV-7 Poi quando avrai finito stabilisci 154
XCIV-8 E dirigiti ardentemente verso il tuo Signore 154
XCVI-14 Non sa che Allah vede? 143, 251
XCVII-1 Invero Noi I’abbiamo fatto discendere nella 298
Notte del Qadr
XCVII-3 La Notte del Qadr ¢ meglio di mille mesi 285, 287
XCVII-5 Essa [¢ Pace], fino al sorgere dell’alba 293
CXII-1e 2 Di: Egli, Allah ¢ Uno, Allah ¢ Colui che ¢ 143
indipendente
CXIV-1e2 Di: mi rifugio nel Signore degli uomini, il Re 106
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INDICE DELLE TRADIZIONI (1)

AD. | Buh. | Musl. | Nas. | Testo riportato Pag,
XIV : XXX ¢ XTI XXII
5 1-2, Quando arriva Ramadan, si aprono 42
45 le porte del Paradiso e si chiudono le

porte del Fuoco infernale ¢ gli Saytan
sono incatenati

6,7 ¢ 5,11 :6-9,17 : 9-13 | I’Inviato di Allah, che Allah faccia 52
scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
menziond Ramadan e facendo segno
[tre volte] con le mani disse: «l mese
¢ cosl, cosl e cosl», e ritrasse 1l pollice
alla terza volta, «digiunate a partire
dal momento in cui vedete il crescente
lunare e rompete il digiuno quando
vedete quello [del mese successivo]: se
esso vi ¢ nascosto dalle nubi contate
fino a trenta

4 13 15 17 Noi siamo una gente illetterata, non 52,
scriviamo e non facciamo conti: il mese ;150
¢ cosl, cosl e cosi, ritraendo il pollice
[alla terza volta] ed il mese ¢ cosi, cosi
e cosl

1 ) Sono citati solo gli kadit riportati da Abu D@’ud (A.D.), al-Buhari (Buh.) Muslim
(Musl.) e an-Nasa’1 (Nas.) nella sezione della loro raccolta dedicata al digiuno. I numeri
in grassetto indicano la versione citata da Ibn ‘Arabi, quando ne indica espressamente
la fonte.
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9 28 7 Arrivai in Siria ed assolsi I'incarico che ;| 146
lei mi aveva assegnato, e mentre ero in
Siria comincio il mese di Ramadan, e
vidi il crescente nella notte di Venerdi.
Poi ritornai a Medina alla fine del
mese e ‘Abdallah ibn ‘Abbas mi
interrogo [sul mio viaggio], ed avendo
i0 menzionato il crescente lunare, mi
chiese: “Quando hai visto il crescente
lunare?”. Io risposi: “Lo abbiamo visto
la notte di Venerdi”, ed egli chiese:
“Tu Thai visto?” ed io risposi: “Si! E
la gente I’ha visto ed abbiamo tutti
digiunato e con noi Mu‘awiya”. Egli
allora disse: “Ma noi I’abbiamo visto
la notte di Sabato, e continuiamo a
digiunare finché completiamo i trenta
giorni o lo vediamo di nuovo”. Dissi:
“Non ti basta la visione di Mu‘awiya ed
il suo digiuno?”, ed egli rispose: “No!
Cosi ci ha ordinato I'Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace”

29 Incontrammo Ibn ‘Abbas e gli: 239
dicemmo: “Abbiamo visto il crescente
lunare ed alcuni dicono che ¢ [vecchio]
di tre [notti], ed altri che & [vecchio]
di due notti”. Egli chiese: “In che notte
Pavete visto?” e noi rispondemmo: “La
notte di tal giorno”, ed egli aggiunse:
“Invero I'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat
e la Pace, ha detto: Invero Allah ne
ha procrastinato la visione, ed esso
appartiene alla notte in cui lo vedete
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36-39

30

L’Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
aveva due muezzin, Bilal e Ibn Umm
Maktam, il cieco. L’Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, ha detto: Bilal fa
Pappello di notte, quindi mangiate e
bevete finché fa Pappello Ibn Umm
Maktim. Tra i due appelli non c’era se
non il tempo necessario perché il primo
scendesse [dal minareto] ed il secondo
salisse

163

17

39, 41,
43

Non fatevi distogliere dal vostro pasto
prima dell’alba dall’appello di Bilal,
né dal biancore dell’aurora che si
diffonde verticalmente cosi, finché non
si diffonde orizzontalmente cosi

164

20

18,19

Consumate il pasto prima dell’alba,
poiché nel [fare] cio vi ¢ una baraka

162

15

46

27

L’eccellenza del nostro digiuno rispetto
al digiuno della Gente del Libro sta nel
fare il pasto prima dell’alba

162

47

21,22

Prendemmo il pasto prima dell’alba
insieme all’Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, poi facemmo la salat”. Chiesi:
“Quanto tempo intercorreva tra le due
cose?”, ed egli rispose: “[il tempo di
recitare| cinquanta versetti

164

45

48

Gli uomini non cessano di fare bene
fintanto che si affrettano a rompere

137
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21 49-50 23 1 O madre dei credenti! Due uomini tra i 139
i Compagni di Muhammad, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, uno di essi si affretta a rompere
e si affretta a fare la salat, I’altro ritarda
la rottura e ritarda la salat” Ella chiese:
“Quale dei due ¢ colui che si affretta
alla rottura e si affretta alla salat?” Noi
rispondemmo: ““‘Abdallah ibn Mas‘ad”
ed ella commentd: “Cosi faceva
PInviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace

19 33, | 52-54 Eravamo in viaggio con I'Inviato di 135,
43-45 Allah, che Allah faccia scendere su di i 271
lui la Sua salat e la Pace, nel mese di
Ramadan. Quando tramonto il sole
egli disse: “O tale! Smonta e preparaci
il sawiq”. Egli disse: “O Inviato di
Allah! C’¢ ancora la luce del giorno”
ed egli ripeté: “Smonta e preparaci il
sawlq” Egli discese, preparo il sawiq
e glielo porto, ed il Profeta, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, lo bevve e disse: “Quando il sole
tramonta da questo lato e la notte viene
da quest’altro lato, colui che digiuna ha

rotto”
20, 55,61 1l Profeta, che Allah faccia scendere su i 197,
48, di lui la Sua salat e la Pace, proibi loro i 279

50 il digiuno ininterrotto per misericordia

verso di loro. Essi dissero: Ma tu fai il
digiuno ininterrotto! Ed egli rispose: Io
non sono come siete voi; di notte il mio
Signore mi nutre e mi da da bere
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59-60

L’Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, digiuno ininterrottamente alla
fine del mese di Ramadan ed alcuni
musulmani digiunarono anche loro
ininterrottamente. Quando  venne
a sapere di cio disse: “Se il mese
fosse continuato per noi avremmo
digiunato ininterrottamente si che
coloro che hanno ecceduto nel loro
sforzo avrebbero abbandonato il loro
eccesso. Chi ¢ capace di digiunare
ininterrottamente tutti i giorni, digiuni
ininterrottamente ogni giorno fino
all’aurora

196

37

30, 31

81

Devo darli ad uno pit povero di me?
Non c’¢ nessuno tra 1 suoi due suoli di
rocce nere [cio¢ a Medina] piu povero
di me

109

74

84

La donna non deve digiunare quando
¢ presente il suo signore, se non con la
sua autorizzazione

43

36

92

46-49

Non fa parte della pieta che voi
digiuniate in viaggio

81,
262

62

65

110,
112

La gente esprimeva a lei il suo dubbio
riguardo al digiuno dell’Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e la Pace. Alcuni di loro
dicevano: “Egli ¢ in stato di digiuno”,
mentre altri affermavano il contrario.
Allora lei gli fece portare una ciotola di
latte, mentre faceva il wuquf sulla sua
cammella, ed egli ne bevve

192
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14 69 113, Gli uomini cercavano di vedere ili 242
127, crescente ed io informai I'Inviato di
128, Allah, che Allah faccia scendere su di
12?6, lui la Sua salat e la Pace, che I’avevo

visto ed egli digiuno ed ordino agli
uomini di digiunare

127- Noi siamo piu degni di Mose di voi 183
128
64 132 Arrivai da Ibn ‘Abbas che riposava con | 184

la testa reclinata sul suo mantello presso
Zemzem e gli dissi: “Informami sul
digiuno del giorno di ‘Asira™, ed egli
rispose: “Quando tu vedi il crescente di
Muharram conta otto [giorni| poi alla
mattina del nono digiuna”. Chiesi: “R
cosl che digiunava Muhammad, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace?”, ed egli rispose di si

132 Quando I'Inviato di Allah, che Allah{ 184
faccia scendere su di lui la Sua salat
e la Pace, digiuno il giorno di ‘Asara’.
E c ordind di digiunare in esso, gli
dicemmo: “O Inviato di Allah, questo
¢ un giorno a cui gli Ebrei ed i Cristiani
danno grande importanza”, e I'Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e la Pace, disse:
“Quando saremo nell’anno a venire,
se Allah vuole, digiuneremo il nono
giorno”. [Ibn ‘Abbas] disse: “E non
arrivo [per lui] I’anno seguente, perché
PInviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
mori
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21

133

L’Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ordino ad un womo di Aslam
di annunciare alla gente: Chi ha
mangiato completi il resto del giorno
[astenendosi dal mangiare] e chi non
ha mangiato digiuni, poiché oggi ¢ il
giorno di ‘A%ara’

181

48

139,
141

L’Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
ha vietato di digiunare in due giorni: il
giorno del sacrificio ed il giorno della
rottura

253

140

1l digiuno non ¢ valido in due giorni: il
giorno della rottura di Ramadan ed il
giorno del sacrificio

144-
145

[...] essisono giorni in cui si mangia, si
beve e si menziona Allah

193

50

63

146

L’Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ha detto: Nessuno di voi digiuni
di Venerdi, a meno che non digiuni il
glorno prima o non digiuni il giorno
dopo

229

38

150

63

Al tempo dell’Inviato di Allah, che
Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, durante il mese
di Ramadan chi voleva digiunava
e chi non voleva non digiunava e si
riscattava dando da mangiare a un
povero. Fu cosi finché venne rivelato
questo versetto: “Chiunque di voi sia
testimone del crescente lunare deve
digiunare” (Cor. 11-185)

129
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42

154-
156

Pensi che se ella avesse un debito
lo salderesti?” ed egli rispose:
“Certamente” ed [il Profeta, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat
e la Pace] commento: “Il diritto [o: il
debito] di Allah ha piu diritto di essere
soddisfatto

102,
139

2,9

162-
164

41-43

[...] Peccellenza presso Allah dell’alito
cattivo della bocca di chi digiuna

267

163

42

DL'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, disse: “Allah, quanto ¢ Potente
e Magnificente, ha detto: “Ogni atto
del figlio di Adamo gli appartiene ad
eccezione del digiuno, poiché esso
appartiene a Me e sono o a pagarne la
ricompensa. Il digiuno ¢ uno scudo. Se
uno di voi digiuna un giorno, si astenga
in quel giorno dal profferire oscenita e
dal gridare. Se qualcuno lo insulta o lo
attacca, gli dica: “Io sono un uomo che
digiuna, io sto digiunando”

35,
36,
153,
216,
244

166

43

DL'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ha detto: “Nel Paradiso vi ¢ una
porta chiamata ar-Rayyan, da cui, nel
Giorno della Resurrezione, entreranno
coloro che hanno digiunato. Nessun
altro entrera per quella porta.

40

167,
168

Non c’¢ servitore che digiuni un giorno
per la causa di Allah senza che Allah
non allontani il suo volto di 70 anni dal
fuoco per quel giorno

126
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53 55,59 @ 181, | 75,76, Il digiuno di tre giorni di ogni mese ¢ ;| 213
196 78,82, {1l digiuno perpetuo [o il digiuno del
83 Tempo]
56 51, 182, 76 i La tua anima ha un diritto su di te 210,
54, 187 307
2.
70 194 E vero che I'Inviato di Allah, che Allah ;| 204
faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, digiunava ogni mese tre giorni?”,
ed ella rispose: “Si!”. Le chiesi allora:
“In quali giorni del mese digiunava?”
ed ella rispose: “Non gli importava
quali fossero 1 giorni in cui digiunava
53 196 Mi aspetto da Allah che gli venga: 179
perdonato per I’anno precedente
53 196 Mi aspetto da Allah che gli venga: 186
perdonato per I’'anno precedente e per
P’anno seguente
62 199- L'Inviato di Allah, che Allah faccia i 145
200 scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
chiese ad un uomo: “Hai fatto un
digiuno alla fine di questo mese?” ed
egli rispose: “No!”, e 'Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, disse: “Quando hai
finito il digiuno di Ramadan, digiuna
due giorni al posto suo
202- Ragab ¢ il mese sacro di Allah 44
203
58 204 [Colui che osserva il digiuno di: 195

Ramadan, poi| lo fa seguire da sei
[giorni| di Sawwal [¢ come se praticasse
1l digiuno perpetuo]
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208, Cercatela [la Notte del Qadr] 291
210,
212-
913,
915,
9217,
219

217 L’Inviato di Allah, che Allah faccia i 297
scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
faceva il ritiro nella decade di mezzo
di Ramadan per cercare la Notte del

Qadr

3 E stato affermato per la donna gravida ;| 130
e quella che allatta

8 Digiunate all’inizio del mese ed alla sua | 140
fine
10 11 37,38 : Chi digiuna nel giorno del dubbio hai{ 174

disobbedito ad Abu-1-Qasim

12 Quando Sa‘ban ¢ arrivato a metd, non . 247
digiunate
13 L’'Inviato di Allah, che Allah faccia i 242

scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ci ha incaricato di fare i riti del
pellegrinaggio in base alla visione [del
crescente lunare] e se non lo vediamo
direttamente e due testimoni validi
testimoniano [di averlo visto] noi
intraprendiamo i riti del pellegrinaggio
per la loro testimonianza”. Poi disse:
“Invero tra di voi vi ¢ chi ¢ piu sapiente
di me riguardo ad Allah ed al Suo
Inviato, ed ha testimoniato questo da
parte dell'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace
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18

Quando uno di voi sente Iappello
e tiene in mano una coppa, non la
deponga finché non ha terminato [di
prendere] da essa cio di cui ha bisogno

164

L’Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
soleva rompere con dei datteri freschi
prima di fare la salat, e se non c’erano
datteri freschi con dei datteri secchi, e
se non c’erano datteri secchi con dei
sorsi d’acqua

139

24

48, 50

Chi pratica il digiuno ininterrotto,
continui fino al primo barlume del
giorno

133,
134,
160

24

48

Chi di voi vuole digiunare
Ininterrottamente, digiuni
ininterrottamente fino all’aurora

197

33

Chi non puo fare a meno di vomitare
mentre digiuna non deve recuperare,
ma se si sforza di farlo allora ¢ tenuto
al recupero

74

48

Nessuno di voi dica: ho vegliato per
tutto il Ramadan ed ho digiunato

462

49

L’Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
ha detto: Il giorno di ‘Arafa, il giorno
del sacrificio ed 1 [tre] giorni dopo
di esso sono la nostra festa, o gente
dell’Islam, ed essi sono giorni in cui si
mangia e si beve

193
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51

Non digiunate di Sabato se non vi ¢
[altrimenti]| prescritto e se uno di voi
non trova [da mangiare] se non un
ramo di vite o una corteccia d’albero,
che mastichi quello

235

52

63

il Profeta, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace, entro da
lei di Venerdi mentre ella digiunava e
le disse: “Hai digiunato ieri?” ed ella
rispose di no. Le chiese allora: “Intendi
digiunare domani” ed ella rispose di
no. Egli disse: “Allora rompi”

229

63

D’inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
ha proibito di digiunare il giorno di
‘Arafa ad ‘Arafa

193

65

65

Aslam si reco dal Profeta, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, e disse: “Avete digiunato oggi?”,
ed essi risposero di no, al che aggiunse:
“Completate il resto del vostro giorno
e recuperate

181

67

70

L’Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
digiunava i tre giorni iniziali di ogni
mese

204

67

60

84

Il digiuno dei giorni bianchi ¢ il digiuno
del Tempo

215

74,
75

... e se sta digiunando faccia una salat

258
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77

Quando I'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, voleva fare il ritiro, faceva la
salat del fagr, poi entrava nel suo luogo
di ritiro

305

78

Satana circola nei figli di Adamo
come circola il sangue: impeditene la
circolazione con la fame e la sete

43

79

Quando I'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, era in ritiro, avvicinava a me
il suo capo ed io lo pettinavo; e non
entrava nella casa se non per il bisogno
dell'uomo

79

Safiyya venne a visitare I'Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace, nel suo
ritiro nella moschea negli ultimi dieci
giorni di Ramadan, parlo con lui per
un momento [o: un’ora (sa‘a)], poi si
alzo per andarsene, ed il Profeta, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace, si alzo insieme a lei e
Paccompagno finché raggiunse la
porta di Umm Salama

312

80

E buona norma per chi ¢ in ritiro di
non assistere ad un funerale e di non
visitare un malato

80

‘Umar fece il voto di ritirarsi nella
moschea sacra [della Mecca] e I'Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace, gli disse:
ritirati e digiuna

308
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o

Ed ogni notte un invocatore grida: “O
tu che cerchi il bene affrettati; o tu che
cerchi il male astieniti

42

Chi fallisce nell’ottenimento del suo
bene, fallisce

300

Digiunate alla sua visione e rompete
alla sua visione

51

20

Chiedemmo a Hudayfa: A che ora
prendevi il pasto prima dell’alba con
PInviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace?
ed egli rispose: Era giorno, ma il Sole
non era ancora sorto

164,
169

24

Visitai 1l Profeta, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
mentre stava consumando il pasto
prima dell’alba, ed egli disse: Esso ¢
una baraka che Allah ci ha concesso,
quindi non tralasciatelo

163

25

Ho sentito I'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, invitare nel mese di Ramadan
a consumare il pasto prima dell’alba
dicendo: Venite al pasto benedetto

163

43

Mi avvicinai all’Inviato di Allah, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace, e gli chiesi: “Dammi
un ordine, che prendero direttamente
da te”, ed egli rispose: “E tuo dovere
digiunare, poiché non c’¢ simile a cio

34

68

Chi non decide di fare i digiuno a
partire dalla notte non ha digiunato

133




Mubhyiddin ibn ‘Arabi

347

70

Dissi: O Inviato di Allah, tu digiuni
tanto che quasi non rompi e rompi
tanto che quasi non digiuni se non in
due giorni, se essi rientrano nel tuo
digiuno, e altrimenti digiuni comunque
in essi”. Egli chiese: Quali giorni? ed
io risposi: Lunedi e Giovedi, ed egli
commento: In quei due giorni le opere
vengono presentate al Signore dei
Mondi ed io desidero che la mia opera
venga presentata mentre digiuno

219

No! A meno che non sia un atto di
obbedienza volontaria

256

D'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
aveva due muezzin, Bilal e Ibn Umm
Maktam, il cieco. I'Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, ha detto: Bilal fa
Pappello di notte, quindi mangiate e
bevete finché fa Pappello Ibn Umm
Maktim. Ed egli non fa I'appello
finché non sorge I'alba (fagr)

164

27

Il nettadenti purifica la bocca ed ¢
gradito al Signore

264




348

INDICE DELLE PERSONE (?)

al-Futiahat al-makkiyya

Persone Pagine

‘Abd al-Karim ibn Hawazin al-Qusayri 252
‘Abd al-Qadir al-Gili 272
‘Abd ar-Rahman ibn ‘Awf 180
Abt ‘Abdallah Qadib al-Ban 117
Abt Bakr 56
Abu Darr al-Gifart 294
Abt Hamid al-Gazal 217,218
Abt Hurayra 247,255
Abt Ishaq Ibrahim ibn Ahmad ibn 100
Tarif

Abt-1-‘Abbas Ahmad as-Sabti 200
Abu-1-‘Abbas as-Sayyari 70, 252
Abu-1-‘Atahiya 190
Abii--Qasim al-Gunayd 57,60, 165
Abt Madyan 154, 269, 272
Abu Muhammad ‘Abd al-Haqq 244
Abt Muhammad ibn Hazm 246, 247, 248
Abu Rabah 57
Abt Talib al-Makki 36
Abu Ya‘qub Yusuf ibn Yahlaf al-Kami 97
Abt Yazid al-Bistam1 59, 99, 106

2 In questo elenco sono riportati solo i nomi citati nel testo, ad esclusione di quelli piu
frequentemente ripetuti, come Muhammad e gli autori delle raccolte canoniche, ed 1

nomi inclusi nelle catene di trasmissione degli fadit.
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Adamo 220, 226, 229, 277, 306
‘Nisa 139, 150, 204, 301
Anas ibn Malik 255
an-Nagib as-Suhrawardi 251
Bilal 163, 164, 165
Bilqis 310
Davide 126, 258, 259
Du-n-Nun al-Misri 117
Faraone 80, 237
Gesu 259, 260, 311
Giuseppe 138
Haran ar-Rasid 200
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Hudayfa 61, 63, 164, 169
Ibn as-Sihhir 51
Ibn Mas‘ad 61, 139
Ibn Umm Maktam 163, 164, 169
Ibn Zingawayh 236
Imru-1-Qays 32
Ga‘far ibn az-Zubayr 255
Hidr 162, 165
Maria 258, 259
Mosé 67, 69, 106, 183, 184, 220, 221,

223,226
Mu‘awiya 140, 146
Mu‘awiya ibn Yazid 121
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Misa ibn Muhammad al-Qabbab 38
Nubayl ibn Hazr ibn Hazrtan as-Sabti 202
Qatada 124
Rabr‘a [ibn Abi ‘Abd ar-Rahman)| 72, 84
Safiyya 312,313
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Simak ibn Harb 255
Surayk 255
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Ubayy ibn Ka‘h 298
‘Umar ibn Hattab 95, 308
Umm Hani 255
‘Utman ibn ‘Affan 56
Uzayr 260




3‘
53
4}.‘-

%
&R
N

2
;

s
e

3
%

I**I
i;;

NL AR A
AN
L

G5

N
Y
_QQ
> XA
=

]

NeE _
. S22
’n‘- 7

TN

7 "w
NS 2
s

AR Y T
Ve e T Sl o o




