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PREFAŢĂ

Pentru nimeni nu este secret faptul că, comunitatea musulmană trece prin vre-
muri grele. Aceasta este împărţită şi se află în declin. Ea şi-a pierdut identita-
tea, instituţiile sale sunt distruse, şi nu este în măsură să iasă din această stare 
dezastruoasă. Este evident, că schimbările din comunitatea musulmană sunt 
inevitabile, mai ales după ce musulmanii s-au confruntat cu despotismul şi cu 
pătrunderea violentă a experienţei străine, timp de mai mult de două secole, şi 
au înţeles că contactul cu civilizaţia occidentală din centrele culturale majore, 
înainte de toate în Turcia şi Egipt, le creează probleme.

Pe parcursul unei perioadei lungi a istoriei, musulmanii au preluat orbeşte ex-
perienţa altora în materie de politică şi de guvern, cultură şi management, nor-
me de conduită şi relaţii sociale, ştiinţă şi artă. În ciuda acestui fapt, ei aşa şi 
nu şi-au atins scopul dorit. În cel mai bun caz, ei au bătut pasul pe loc, dar, în 
realitate, ruptura dintre ei şi concurenţii lor creşte rapid. Iar motivul acestui 
lucru, este faptul că liderii musulmani nu au reuşit să determine în mod corect, 
de unde trebuie de început schimbarea şi să se mişte spre ţintele corecte.

După multe reflecţii la această temă, după analiza diferitor opinii şi studierea 
încercările anterioare a musulmanilor de a depăşi criza, precum şi după o eva-
luare corectă şi obiectivă a acestei experienţe, am ajuns la concluzia, că proce-
sul de transformare a comunităţii musulmane trebuie să înceapă cu idea. Ideile 
întotdeauna preced în mod natural acţiunile, atât a celor corecte, cât şi a celor 
greşite. În consecinţă, doar ideea corectă poate constitui baza pentru o adevă-
rată renaştere şi să scoată comunitatea musulmană din criza sufocantă. Şi, din 
moment ce gândirea musulmană este influenţată de religia noastră, pentru că 
Islamul este întruchiparea spiritului comunităţii noastre musulmane, defineşte 
lumea ei interioară, îi trezeşte conştiinţa şi aprinde în ea capacitatea de formare, 
creativitate, luptă şi cooperare, numai ideea islamică răspunde intereselor ei. 
Cu alte cuvinte, schimbările multaşteptate din comunitatea musulmană trebuie 
să înceapă cu reformarea gândirii islamice, să se bazeze pe Islam ca religie, pe 
doctrina, valori, norme, principii şi surse etice.

Conceptul de «gândire islamică» are un sens general, iar interpretarea acestuia 
variază foarte mult. De aceea, considerăm că este necesar să i se clarifice sen-
sul şi aparatul conceptual-categoric. Acest lucru ne va ajuta să ajungem la un 
numitor comun şi să ne aducem imaginaţiile la o părere generală. Iar această 
carte este o contribuţie importantă la clarificarea problemei şi o modalitate de 
rezolvare a acesteia.



Cartea începe cu o examinare critică şi o evaluare a gândirii islamice tradiţiona-
le. După care, se descriu principiile şi sursele metodologiei islamice, se explică 
universalitatea acestei metodologii, domeniile sale de aplicare şi mijloacele sale, 
se identifică asemănările şi diferenţele dintre ea şi metodologia ştiinţifică. După 
aceasta, autorul trece la revizuirea fundamentelor ştiinţelor sociale şi umaniste, 
în lumina conceptului de islamizare a ştiinţelor, şi se finalizează activitatea dată 
cu discuţia a două aspecte: viitorul Islamului şi viitorul omenirii. În concluzie, 
autorul îşi exprimă convingerea că respectarea principiilor Islamului, este cea 
mai importantă provocare cu care se confruntă comunitatea musulmană. Aces-
ta este viitorul şi destinul său, scopul şi mijloacele necesare pentru a depăşi cri-
za, pentru a construi o nouă civilizaţie şi o nouă renaştere.

Fără îndoială, corecţia metodologiei gândirii islamice, reîntoarcerea la origini, 
trecerea de la părţi la un tot întreg, de la partea exterioară a problemei la esen-
ţa ei, eliminarea principiilor şi a normelor generale, în conformitate cu învă-
ţăturile islamice – este o garanţie a succesului şi a corectitudinii procesului de 
transformare a gândirii islamice, ceea ce va permite comunităţii musulmane să 
se întoarcă pe calea cea dreaptă. Faptul dat – este principalul scop pentru a scrie 
această carte.

Probabil unii cititori vor considera, că mult stimatul autor oferă acestei întrebări 
o importanţă mai mare decât merită aceasta. Cu toate acestea, nu există nici o 
îndoială că problema gândirii islamice poartă un caracter fundamental şi are o 
importanţă primordială. Cu acest fapt sunt de acord toţi gânditorii musulmani. 
Plasând această întrebare pe prim-plan, noi nu refuzăm să luăm în considerare 
alte probleme, obţinând o adevărată creştere, prin tratarea tuturor problemelor 
curente, prin prisma Islamului.

Problemelor de criză a gândirii, restructurarea mentalităţii musulmane şi a me-
todologiilor, le sunt destinate multe studii, cu toate acestea, lucrarea dată ocupă 
un loc aparte între ele şi se caracterizează printr-o orientare specială. Analizând 
criza comunităţii musulmane, dimensiunea sa ideologică şi metodologică, con-
textul istoric, autorul oferă o vedere specială şi foarte vizionară asupra proble-
mei, care este greu de găsit în alte lucrări, scrise la acest subiect. El observă 
legătura dintre particularităţi, pe care alţi autori le menţionează superficial sau 
unilateral, extrage din aceste lecţii utile şi face concluzii coerente. Acestea sunt 
doar câteva dintre avantajele unei abordări holistice şi cuprinzătoare, fapt cu-
noscut autorului acestei lucrări. El nu se distrage la problemele secundare, nu 
intră în dezbateri academice sau scolastice şi nu-şi permite să ocupe atenţia 
cititorului cu acestea. Din contra, îl ia pe cititor de mână şi-l conduce direct spre 
concluzia utilă sau spre lecţia instructivă. Având în vedere stilul acestui autor, 
poate părea la prima vedere ceva greu de înţeles. Totodată, la recitirea textului 
în lumina obiectivelor şi a ideile de bază ale autorului, cititorul va prinde cu 
uşurinţă modul lui de gândire.

Scufundându-te în lectura acestei cărţi, este uşor de observat că aceasta nu este 
o simplă povestire sau o compunere artistică, umplută cu întoarceri retorice şi 
cu tehnici stilistice. Cititorul găseşte în faţa sa un depozit de gânduri, care-i ta-



chinează mintea şi-l iau de suflet, convingându-l de corectitudinea sa. Autorul 
cărţii este un luptător persistent, care întreaga sa viaţă a suferit dificultăţi la 
provocările islamice, greutăţi şi poveri în luptă. Suferinţa musulmanilor, pentru 
el, nu este un subiect obişnuit de discuţie şi nici un obiect artistic. Acestea sunt 
propriile sale suferinţe şi retrăiri. Este strigătul sufletului său. Dacă ar fi fost 
poet, atunci în mod evident bibliotecile ar fi fost pline cu colecţiile sale de poezii 
minunate. Dacă ar fi fost un scriitor profesionist, atunci bibliografia operelor 
sale n-ar fi încăput pe câteva foi. Fiecare gând al său, în mâinile unui scriitor is-
cusit, se poate transforma într-o carte întreagă, sau chiar în ceva mai mult. Este 
un gânditor neobişnuit. El este condus de aspiraţiile comunităţii musulmane şi 
de sensul existenţei sale. Uneori, în cuvintele lui se simte o vulgaritate de răz-
boinic şi o duritate de comandant. El vorbeşte direct, fără abateri de la scop, fără 
ocolişuri, fără a se împleti în jurul cititorului în speranţa de a găsi o cale spre ini-
ma şi mintea lui. El nu aşteaptă momentul potrivit, dar literalmente zdruncină 
cititorul cu cuvintele sale, atrăgându-i atenţia asupra scopului principal, pentru 
ca adevărul să fie clarificat, atâta timp cât nu este târziu.

Din momentul finisării acestei lucrări până la prima sa publicare, a trecut destul 
timp. Timp de mai mulţi ani, autorul a aşteptat momentul potrivit, când ide-
ologii musulmani şi personalităţile publice, în sfârşit, vor fi obiectiv pregătiţi 
să privească adânc şi cuprinzător la situaţia comunităţii musulmane, fără a se 
da în emoţii, fără a căuta scuze, fără a-și proteja propriile lor interese şi fără a 
se conduce de scopuri politice. Evenimentele epocale din ultimii ani au marcat 
importanţa publicării acestei cărţi, precum şi cercetarea, studierea şi discutarea 
publică a preocupărilor expuse în ea. Sperăm că această lucrare şi întrebările 
importante atinse în ea, vor stimula un interes nefals în rândul savanţilor, inte-
lectualilor şi tineretului musulman.

Rugăm pe Allah ca această carte să devină utilă şi să satisfacă aşteptările noastre. 
Cu adevarat, El este Atotputernicul! Slavă lui Allah – Dumnezeul lumii!

Herndon, Virginia
Taha Jabir al-›Ulvani
Rabi› I, 1412. / Septembrie 1991
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PREFAŢA AUTORULUI

Slavă lui Allah, Stăpânul lumilor! Pace şi binecuvântare profetului nostru Mu-
hammad, familiei şi tuturor companionilor lui!

Drag cititor,

Ai în faţă o carte neobişnuită. Aceasta nu este o colecţie de zicale şi opere de 
artă. Aceasta este un studiu, o reflecţie şi o analiză, care mi-a ocupat mintea 
de-a lungul întregii vieţi. Subiectul acestei cercetări este problema comunităţii 
musulmane, sau chiar însăşi comunitatea musulmană. Din momentul când am 
învăţat să citesc, să vorbesc şi să gândesc, mintea şi sufletul meu erau deschise 
pentru suferinţa şi retrăirile musulmanilor, exprimate de scriitori şi poeţi. Am 
crescut în Mecca, unde a început revelaţia Coranului şi ascensiunea profetului 
Islamului. În sala de clasă, printre multele cărţi, în faţa ochilor mei s-au deschis 
paginile pline de bucurie şi amar ale istoriei noastre. În imaginaţia mea au în-
viat personalităţile proeminente musulmane. Din când în când, inima mea se 
umplea de durere şi regret, iar odata cu observarea profunzimii crizei actuale, 
aveam hotărârea de a schimba situaţia.

Pe parcursul vieţii mele am acumulat experienţă şi cunoştinţe, dar niciodată 
n-am încetat să mă gândesc la situaţia sărăcăcioasă a comunităţii musulma-
ne. Întotdeauna m-am întrebat despre motivele eşecului, înfrângerii şi decli-
nului acesteia. Fiind direct, mintea mea nu se putea resemna cu răspunsurile 
nesatisfăcătoare şi incorecte. Datorită studiilor şi experienţei de viaţă, am reuşit 
să studiez atât patrimoniul islamic, cât şi ştiinţele moderne. Acest lucru mi-a 
permis să examinez îndeaproape situaţia comunităţii musulmane, să-i analizez 
cauzele crizei actuale şi să caut în mod insistent răspunsuri la întrebările mele. 
N-am vrut să plâng, să mă vaiet, să mă înfurii şi să mă las pradă emoţiilor. Pozi-
ţia comunităţii musulmane îmi părea o problemă confuză, care avea nevoie de 
înţelegere, de un studiu şi o analiză profundă. Iar pentru soluţionarea ei, mi-am 
mobilizat toate resursele interne, mi-am folosit toate abilităţile practice, toată 
experienţa mea de cercetare. Zi şi noapte am studiat istoria Islamului, eveni-
ment cu eveniment, încercând să-i urmăresc şi să-i înţeleag cursul. Singurul 
meu obiectiv a fost de a stabili adevărul şi de a găsi o soluţie. Eram gata să sacri-
fic totul, orice, pentru a elibera comunitatea musulmană şi pentru a o izbăvi de 
suferinţă. 
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Drag cititor,

Am lucrat la această carte, luând problemele comunităţii musulmane aproape 
de inimă. Bolile ei erau bolile mele, iar suferinţa ei - suferinţa mea. Evenimen-
tele istorice şi memoria trecutului mă ating până în adâncul inimii. Nu mă pă-
răsesc retrăirile pentru starea actuală a comunităţii musulmane şi preocupările 
pentru viitorul ei. Este puţin probabil ca cineva să mai fie capabil să-i experi-
menteze durerea şi să-i simtă suferinţa, mai mult decât persoana care studiază 
boala comunităţii musulmane şi concretizează modalităţile de vindecare a ei. 
Fiecare nenorocire, dezastru şi înfrângere a musulmanilor, eu o iau ca pe a mea 
însumi. De aceea, cele scrise de mine, nu trebuie să fie privite ca fiind grosolane, 
ca o critică sau insultă la adresa musulmanilor, ca un atentat la drepturile lor. 
Mai degrabă, aceasta este o descriere a punctului meu de vedere, o conversaţie 
sinceră, care poate înţepa cu onestitatea sa şi ofensa cu directitudinea sa.

Drag cititor,

În ciuda tonului acestei cărţi, eu nu uit absolut deloc de bunătatea care se află 
în comunitatea musulmană, de meritele şi abilităţile sale, de calităţile minunate 
ale musulmanilor, pietatea, generozitatea şi sinceritatea lor. Cu toate acestea, eu 
nu am de gând să laud comunitatea noastră musulmană, să caut o scuză pentru 
ea sau să o consolez. Toate acestea fapte sunt bune, dar cu toată inima mea, 
doresc să umplu golul format şi să eliberez musulmanii de înapoiere, umilinţă 
şi suferinţă. Iar dacă atunci când evaluam contribuția comunității musulmane 
la civilizația mondială nu am acordat suficientă atenție și n-am evidențiat lauda 
fiilor săi remarcabili, oamenilor de ştiinţă, lideri, tineri şi mujahedini, este pen-
tru că în vremurile actuale dificile, am încercat să identific boala şi să găsesc o 
cale de vindecare.

La fel ca toate raționamentele mele, nu insist ca tot ceea ce este scris în această 
carte să fie folosite în calitate de ghid, şi nu mă tem că unele dintre ele vor fi 
eronate. Singurul meu obiectiv este să atrag cititorii la consideraţii şi discuţii re-
feritoare la viziunile mele asupra cauzelor care au condus comunitatea noastră 
musulmană la situaţia ei actuală. Voi fi fericit dacă această lucrare va fi o ocazie 
pentru dezbateri, discuţii şi schimb de opinii, care va ajuta să înţelegem esenţa 
problemei, să depăşim obstacolele cu care se confruntă musulmanii, şi să le ri-
sipim durerea şi tristeţea. Nu contează dacă soluţia găsită va coincide sau nu cu 
concluziile şi propunerile autorului. În situaţia noastră, nu este nimic mai bun 
decât cuvântul adevărului, care se pronunţă cu intenţii corecte, atinge esenţa 
problemei şi este direcţionat spre soluţionarea sa.

Scopul nostru este ca această carte să fie o contribuţie valoroasă la formarea 
unei imagini puternice şi viabile asupra comunităţii musulmane, care să nu fie 
divizată, slabă şi să nu fie împărțită în indivizi, comunităţi şi instituţii bolnave. 
Această carte trebuie să ilustreze adevărul, calea cea dreaptă şi puterea comu-
nităţii musulmane, posibilităţile, realizările, idealurile, situaţiile, scopurile şi 
mijloacele cu care se vor compara altele.



4
În ciuda volumului modest al acestei lucrări, citirea ei nu va fi una uşoară, pentru 
că subiectul acestui studiu este destul de complex şi multilateral. El atinge istoria 
de veacuri a vastei comunităţi musulmane, istoria multor naţiuni, generaţii şi 
secole. Pentru a lega împreună fragmente separate şi pentru a înţelege corect alu-
ziile, tezele şi concluziile autorului, este necesar un anumit bagaj de cunoştinţe 
în domeniul istoriei şi legilor de dezvoltare al grupurilor etnice şi civilizaţiilor.

Sper că cititorul va găsi timp şi va avea răbdare, pentru a înţelege corect proble-
mele inițiate în această carte, la studiul cărora, autorul a consumat mai mulţi ani. 
În mod evident, răsfoirea rapidă a cărţii va permite cititorului să înţeleagă doar 
câteva lucruri mărunte şi detalii superficiale. Înţelegând cuvintele şi semnificaţi-
ile lor, el nu va sta să gândească şi să reflecteze asupra lor, iar o astfel de abordare 
îi va acoperi calea cu şi mai mult întuneric. Motivul acestui fapt este că, din cauza 
complexității acestui subiectului dat, eu n-am intrat în detalii, nu mi-am ilustrat 
concluziile prin revelaţii şi dovezi, n-am controversat alte puncte de vedere, în 
măsura în care am acordat atenţie la problemele primare şi cele cheie.

Sper că cercurile academice şi culturale, politicienii şi personalităţile publice 
din ţările musulmane, se vor atârna cu o atenţie cuvenită faţă de această carte, 
faţă de ideile şi opiniile prezentate în ea, legate de criza gândirii musulmane, 
pierderea integrităţii, viziunea metodologică a lumii şi căile de ieşire din aceas-
tă situaţie. Am vrea să credem, că ea va fi începutul unui dialog serios şi sincer, 
care ne va împinge la noi cercetări şi reflecţii. Noi nu mai avem frică şi timidi-
tate. A sosit timpul să înţelegem esenţa crizei, a cărei jertvă a devenit mintea 
musulmană, găsindu-i căile eficiente şi mijloacele de a o depăşi.

În lucrarea mea n-am intenţionat să diminuez valoarea unui anumit curs din 
Islam sau a unuia dintre învățații islamici. Îmi sunt bine-cunoscute credinţa, 
sinceritatea, sacrificiul de sine şi pregătirea de jihad, care trăiesc în inimile fiilor 
comunităţii  noastre musulmane şi a oamenilor săi de ştiinţă, care se deosebesc 
de predecesorii noştri. Această carte este o încercare de a înţelege obiectiv isto-
ria comunităţii musulmane şi evenimentelor, care au împins unii oameni şi în-
tregi naţiuni pe o cale ceţoasă, cărora le este dificil să meargă mai departe, fiin-
du-le greu să găsească o alternativă. Sensul nu este în dezaprobare sau învinuire, 
nici în consolare sau justificare. Aceasta este doar o încercare de a urmări şi de 
a înţelege, de a studia şi analiza. Şi sper că această lucrare va apropia împlinirea 
dorinţelor fiecărui musulman sincer, ajutându-i la depășirea obstacolelor din 
calea comunităţii noastre musulmane, chiar dacă acestea se ascund în adâncul 
inimilor noastre şi în mintea noastră.

Aş vrea să cred că gânditorii musulmani şi intelectualii, liderii şi tinerii noştri 
îşi vor prelua misiunea, se vor lua de ea în cel mai hotărât mod, iar prin acţiunile 
lor să răspundă la provocările modernităţii. Pentru acest lucru nu este nevoie să 
se renunţe la individualitatea şi identitatea proprie, să se caute mijloace supli-
mentare sau să se înfăptuiască noi sacrificii, să se solicite respectarea valorilor 
şi principiilor, să se citească mai multe învăţături şi să se dea frâu liber emoţiilor 
goale. Realizarea acestui fapt este posibil numai odată cu schimbarea modului 
de gândire! Acest fapt, la rândul său, va face posibilă schimbarea metodelor de 
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educaţie şi restructurarea relaţiilor sociale şi a instituţiilor. Doar astfel, musul-
manii se pot schimba din interior şi să dobândească noi cunoştinţe, abilităţi şi 
îndeletniciri.

Astfel, tema acestei cărţi şi a discuţiei noastre este identificarea bolii comunită-
ţii musulmane, găsirea modalităţii şi metodelor de îmbunătăţire şi vindecare. 
Această problemă interesează pe orice musulman cu gândire, pe orice intelec-
tual care caută cu sinceritate adevărul, indiferent de care parte se află acesta. 
Doar datorită intenţiei curate şi a criticii obiective se poate dezvolta o abordare 
matură, în care opiniile noastre se vor completa reciproc, iar mijloacele noastre 
vor fi combinate pentru a atinge scopul comun.

La peretele distrus

În această carte sunt colectate prelegeri şi articole care, după cum s-a menţionat 
anterior, am început să le scriu încă de pe băncile studenţeşti. Unele dintre ele 
conţin la baza lor detalii şi explicaţii care n-au avut loc în această lucrare volu-
minoasă. Am început să unesc aceste articole şi discursuri sub formă de proiect 
în anul 1984, când am început să-mi îndeplinesc funcţia în calitate de direc-
tor general al Institutului Internaţional al gândirii islamice, în Statele Unite ale 
Americii. Din cauza că eram foarte ocupat, am lucrat asupra cărţii timp de doi 
ani. Pe parcursul acestei perioade, a trebuit să citesc prelegeri la această temă, 
în diferite ţări şi în multe universităţi. Acest lucru mi-a dat doar încredere în 
corectitudinea şi importanţa acelor ipoteze, pe care le-am făcut în cartea mea. 
Mai mult decât atât, mulţi autori au început să coopereze cu institutul nostru, 
cercetând şi studiind în profunzime diferite aspecte ale problemei date. De ace-
ea, eu nu m-am grăbit cu publicarea acestei cărţi, dorind s-o testez în timpul 
cursurilor şi a lecţiilor, să o eliberez de acele părţi care mă interesează personal, 
şi să distrag de la problemele de bază.

În prezent, sunt hotărât să public o carte, aducând problemele ridicate în ea 
spre discuţia intelectualilor musulmani, pentru a lărgi perspectivele de cerceta-
re și pentru a pune în practică rezultatele sale, să o completez cu noi probleme 
teoretice şi practice. În acest sens, consider că este necesar să se explice impor-
tanţa acestei cărţi, în lumina ultimelor evenimente petrecute în lume.

Merge vorba nu despre neînţelegerile, războaiele şi tragediile din lumea arabo-
musulmană. Toate acestea se deosebesc un pic de evenimentele tragice din ul-
timile secolele, cum ar fi distrugerea musulmanilor din Andaluzia sau suferinţa 
musulmanilor din Al-Qods (Ierusalim) şi, în general, de pe teritoriul palestinian. 
Am în vedere căderea imperiului marxist din Europa de Est şi prăbuşirea sistemu-
lui politic şi economic sovietic. În prisma metodologiei propuse în cartea dată, 
aceste evenimente devin pentru musulmani nu doar o valoare politică, asociată cu 
căderea imperiului, pe care unele state, fără un anumit folos au căutat protecţie 
din partea Occidentului. Mai degrabă, ele au o valoare ideologică şi civilizată.

Nu trebuie să uităm că Marxismul, în esenţă, este o doctrină reformistă occiden-
tală. Karl Marx a fost unul dintre cei mai mari filosofi occidentali, reprezentant 
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proeminent al gândirii occidentale moderne şi unul dintre liderii mişcării de 
reformă. Sensul nu va fi schimbat nici chiar de războiul informaţional dintre 
Occident, pe de o parte, şi între Rusia, ţările est-europene şi partidele marxiste 
din Italia, în Franţa, în Grecia şi în alte ţări din Europa de Vest, pe de altă parte. 
Din cauza acestui conflict, mulţi cred că mişcarea marxistă este străină şi ostilă 
pentru gândirea occidentală. În realitate, scopul marxismului a fost să cureţe şi 
să aducă la perfecţiune principiile de bază ale civilizaţiei occidentale şi gândirea.

Cert este că, la o anumită etapă, civilizaţia occidentală a experimentat pe sine 
însăşi o influenţă puternică a lumii islamice. Europenii au înţeles devreme că 
creştinismul în formele sale medievale este plin de aberaţii, vicii şi prejudecăţi, 
în care nu există nici un conţinut ideologic adevărat, necesar pentru corectare 
şi recuperare. De aceea, ei şi-au numit mintea - autoritate, iar succesul material 
- scopul lor. Religia au păstrat-o la nivel de ritualuri şi tradiţii în biserică, neper-
miţându-i să intervină în viaţa publică. Bazându-se pe raţiune, civilizaţia occi-
dentală a progresat în diferite sfere ale vieţii materiale. În acelaşi timp, energia sa 
spirituală şi morală, a cărei sursă erau bisericile reformatoare, treptat se epuiza.

Cu timpul, pustietatea spirituală şi viciile sociale, apărute în urma unei astfel de 
mitificări, au devenit vizibile, iar gânditorii europeni au început să caute o cale 
de ieşire din această situaţie. Personalităţile revoluţiei franceze chiar au încercat 
să deifice gândirea şi să construiască temple pentru propagarea ei. Una dintre 
cele mai populare şi vibrante mişcări în eliberarea de mituri şi realizarea princi-
piilor de bază ale civilizaţiei occidentale, în forma sa pură, a fost marxismul. Cei 
ce-l urmau au recunoscut doar formele materiale ale vieţii, şi omul s-a oferit sie 
însuşi. S-au declarat în mod public necredinţa, ateismul şi respingerea religiei. 
În ideologia reformistă a lui Marx nu era loc pentru suflet, nici pentru revelaţii-
le, care ar fi direcţionat omul spre idealurile spirituale şi morale.

Aceste principii au stat la baza experimentului marxisto-bolşevic, care timp de 
câteva decenii s-au realizat pe diferite continente. La scurt timp după războiul 
imoral şi criminal din Afganistan, acest experiment a eşuat, terminându-se cu 
o criză social-politică, morală şi economică accentuată. În pofida scopurilor, pe 
care şi le-au pus în faţă marxiştii, totul s-a încheiat exact invers. Mass-mediile 
occidentale au trâmbiţat acest fapt, anunţând despre victoria asupra marxis-
mului, neascunzându-şi bucuria răutăcioasă. Ei încă mai continuă să vorbească 
despre beneficiile obţinute, ca urmare a prăbuşirii sistemului marxist, sub in-
fluenţa capitalismului occidental. Şi mulţi oameni admiră acest punct de vedere 
şi cred în această propagandă.

Pentru ca să nu ne trezim după mai multe decenii cu mâinile goale şi vise spul-
berate, trebuie să avem o imagine clară asupra civilizaţiei moderne. Trebuie să 
ştim că nu numai sistemul marxist s-a confruntat cu prăbuşirea şi criza social-
economică şi spirituală. Societăţile occidentale, de asemenea, suportă o criză 
social-economică şi morală profundă care le ameninţă existenţa, şi, de aceea, re-
trăirile şi sentimentul unei lipse de garanţii social-economice, nu-i lasă în pace 
pe oamenii din Occident. Având în vedere slăbiciunea miezului spiritual şi lipsa 
de orientare divină, omul occidental este oferit pe deplin sie însuşi şi gândirii 
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sale limitate, iar aceasta este cauza principală a viciilor societăţii occidentale 
moderne. Şi, cu cât mai repede rămăşiţele spiritualităţii, mesajului divin şi cre-
zului în el se vor dizolva în raţionalism şi materialism al civilizaţiei occidentale, 
cu atât mai grea va deveni starea, criza simțindu-se din ce în ce mai acută. Pră-
buşirea experimentului marxist vicios şi dezastruos a agravat criza şi a adus şi 
mai multă ambiguitate în viitorul Occidentului, punându-l în faţa necesităţii de 
a porni de la zero.

Noi trebuie să facem deosebire între marxism ca ideologie reformistă occiden-
tală, care n-a putut face faţă sarcinilor sale, şi între planificarea de stat a econo-
miei. Statul nu trebuie să intervină în toate aspectele economiei, dar nici să lase 
fără control sectorul privat şi să permită întreprinzătorilor să-şi planifice activi-
tăţile, conducându-se de legea cererii şi ofertei, la fel nu este corect. Statele din 
Asia şi Africa, care au devenit dependente de Occident, au urmat această cale 
timp de câteva secole, dar acest fapt n-a făcut decât să le înrăutăţească situaţia. 
Iar în relaţiile industriale şi tehnologice, acestea cedează semnificativ Rusiei şi 
ţărilor care erau în sfera influenţei Uniunii Sovietice.

Din acestea nu poate fi dedusă decât o singură concluzie: numai realizarea unui 
echilibru între rolul personalităţii şi comunitate, la care apelează Islamul în toa-
te sferele vieţii, deschide posibilităţi de manifestare a iniţiativei şi angajamen-
tului şi, în acelaşi timp, obligă colectivul să aibă grijă de cei slabi, să protejeze 
drepturile persoanelor defavorizate, încurajând spiritul de fraternitate şi solida-
ritate în societate.

Datorită intervenţiei statului în economia rusă, a depăşit cu succes înapoierea 
industrială, care a avut loc în secolul XIX. Ea a perceput cerinţele dezvoltării 
industriale şi tehnologice într-o înţelegere excesivă colectivistă şi a plătit scump 
pentru asta. Rusia mult timp n-a reuşit să scape de spiritul colectivismului şi să 
mişte oamenii spre manifestarea unei iniţiative personale în muncă, până când, 
în cele din urmă, sistemul socialist nu s-a distrus din cauza tiraniei şi birocraţiei 
care domina în el.

Morala reală a acestor evenimente, constă în criza civilizaţiei moderne care con-
tinuă să se aprofundeze şi să ia proporţii din ce în ce mai ameninţătoare, şi că 
necesitatea de a lua măsuri de salvare, astăzi se simte mult mai mult. De ace-
ea, suntem obligaţi, conducându-ne de principiul monoteist şi de conducere, 
să facem tot posibilul pentru a clarifica esenţa Islamului, coerenţa şi armonia 
lui. Trebuie să aducem ştiinţa modernă în conformitate cu revelaţia, raţiunea şi 
natura umană, şi să menţinem armonia între componentele spirituale, morale 
şi materiale, care ne formează existenţa între rolul personalităţii şi al societăţii. 
Numai în acest fel ne vom îndeplini datoria religioasă, vom elibera musulmanii, 
vom ajuta omenirea şi vom consolida fundamentul civilizaţiei mondiale.

Baza unei astfel de iniţiative este ideea capabilă şi sănătoasă, combinată liber cu 
o viziune corectă asupra lumii şi cu principiile moral-spirituale. Orice civilizaţie 
din istoria omenirii s-a ridicat şi s-a reformat numai datorită viziunii eficiente 
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asupra lumii, care se bazează pe principii raţionale, pe o idee genială şi pe o 
metodologie echilibrată.

O, Allah, arată-ne adevărul prin adevăr şi dă-ne posibilitatea de a-l urma şi ara-
tă-ne minciuna prin minciună şi dă-ne capacitatea de a o evita! Ne rugăm Dom-
nului Suprem şi Preacurat pentru o conducere corectă, discretă, colaborare, aju-
tor şi directitate. Într-adevăr, El este – cel care aude şi oferă atenţie rugăciunilor 
noastre!

‹Abd al-Hamid Abu Ahmad Sulayman  
Kuala Lumpur, Malaezia a. 1991/1412.
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CAPITOLUL I

ASALA CONTEMPORANĂ ISLAMICĂ:  
SINGURA SOLUŢIE

1.1. Trei abordări pentru rezolvarea problemei

Toți cei care analizează starea actuală a comunităţii musulmane, observă cu 
uşurinţă înapoierea sa culturală, impotenţa politică şi problemele umanitare, 
în ciuda faptului că are resurse umane şi materiale uriaşe, şi posedă valori ri-
dicate şi fundaţii. În aceasta constă esenţa însăşi a crizei, care afectează lumea 
musulmană prin toate colţurile sale. O astfel de existenţă înapoiată şi fără scop, 
nu poate să nu perturbeze gândirea musulmanilor, care a fost întotdeauna con-
structivă şi perseverentă cu Umma. Şi este destul de firesc faptul că ei sunt 
setoşi de renaştere, reforme, reînnoire şi trezire.

Pentru a elimina deficienţele sistemului din lumea musulmană şi pentru a crea 
condiţiile necesare pentru tratarea acestora cu succes, este nevoie înţelegerea 
cauzelor acestor neajunsuri, de asemenea, cauzele înapoierii şi slăbiciunii care, 
pentru prima dată în toată istoria, au pus în pericol existenţa comunităţii noas-
tre musulmane. S-a întâmplat acest lucru din cauza provocării civilizaţionale, 
făcută de către Occident faţă de imaginea vieţii musulmane, gândirii lor şi insti-
tuţiilor. Pentru a înţelege cauzele defectelor noastre şi originile crizei civilizaţiei 
moderne din lumea islamică, avem nevoie de o analiză profundă a tuturor latu-
rilor funcţiilor vitale ale comunităţii musulmane şi motivele, din cauza cărora ea 
a căzut şi continuă să se scufunde într-o beznă adâncă.

Timp de mai multe secole, lumea islamică bate pasul pe loc şi este în declin. 
Aproape toate regiunile sale, cu excepţia, poate, a unor zone infertile, inaccesi-
bile şi îndepărtate, au fost colonizate de către ţările europene. Mai mult regret 
şi amărăciune provoacă faptul că lumea islamică rămâne și astăzi o piaţă pentru 
mărfuri străine şi o sursă de materii prime ieftine, forţă de muncă necalificată. 
Puterile mondiale concurează între ele pentru influenţă în lumea musulmană, 
care sunt complet incapabile de a se hrăni şi au nevoie de cunoştinţe ştiinţifice, 
tehnologii, puteri de producere, specialişti calificaţi, instituţii moderne şi toate 
condiţiile unui stat suveran puternic.

Motivele pentru slăbiciunea şi decadenţa comunităţii musulmane, îşi au origi-
nea în istoria sa, dar care n-au început să apară imediat. În faza timpurie de de-
clin, multe state au mari bogăţii şi continuă să se bucure de rodurile dezvoltării 
şi progresului din trecut. Aşa a fost şi situaţia lumii islamice. Luxul, bogăţia, 
populaţia numeroasă şi structurile arhitecturale, încă mai aminteau de măreţia 
sa, dar deja se putea de observat semnele unui apus de soare ce vine. Avuţiile 
musulmanilor nu se extindeau, peste tot s-a răspândit necinstea şi corupţia, po-
litica ofensivă a fost înlocuită cu una duşmănoasă, rivalii au invadat cu succes 
ţara musulmanilor, fiind devastat Bagdadul, Al-Qudsul, Cordoba şi alte oraşe.
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Pentru a înţelege cauzele slăbiciunii şi decadenţei noastre, trebuie să facem di-
ferenţă între însuşi motivele şi factorii care le întăresc. De exemplu, apariţia 
diferitelor secte, mişcări şi grupuri rătăcite, nu este ceva nou. În trecut, ereziile 
erau revelaţisite la început de către sabaiţi, apoi - carmaţi, ismailiţi, nusairiţi, 
druzi şi mulţi alţii. În prezent, există bahaiţi, ahmadiţi, cadianiţi, naţionalişti, 
atei. Apariţia acestor mişcări a fost rezultatul unor ″ulcere², care au apărut şi au 
început să se răspândească pe "corpul" comunităţii musulmane, atunci aceasta, 
din cauza ameninţărilor din partea imperiilor persane şi bizantine, a fost nevoită 
să predea conducerea armatei califatului, comandanţilor din triburile beduine, 
care au apelat recent la Islam. Mentalitatea lor tribală nu a fost complet transfor-
mată sub influenţa Islamului, şi foarte curând ei au provocat "marea confuzie" 
şi răsturnarea celui de al treilea calif neprihănit 'Uthman ibn 'Affan (Allah să fie 
mulţumit de el!). Ei au pus capăt califatului neprihănit din Medina Strălucitoa-
re, capitala statului profetului nostru. Ca urmare, acest lucru a dus la apariţia 
a câteva state, în care erau dezlănţuite conflicte intertribale şi interetnice, iar 
principiile islamice au fost amestecate cu tradiţiile erei pre-islamice. Aceste state 
nu pot fi nicidecum comparate cu califatul neprihănit, în ciuda faptului că o pe-
rioadă relativ recentă a existenţei sale au avut loc bârfe care, de altfel, erau foarte 
nesigure şi greu de confirmat printr-o examinare ştiinţifică minuţioasă.

Dacă vom putea înţelege întreaga profunzime a abisului în care a căzut Comuni-
tatea noastră musulmană, atunci ne vom da seama de gravitatea situaţiei noastre 
şi de gravitatea efortului, care trebuie depus în prezent, pentru a scăpa de acele 
probleme şi necazuri, care una după alta, cuprind ţările şi popoarele noastre. Iar 
dacă astăzi declinul, neputinţa şi suferinţa musulmanilor este un fapt obiectiv, 
recunoscut de către toţi oamenii cinstiţi şi rezonabili, atunci relativ nu există căi 
de depăşire a acestei crize, cu aceeaşi claritate şi cu un oarecare acord.

Criza şi boala comunităţii musulmane se agravează din cauza răspândirii disi-
denţei moderne în interiorul ei, a grupărilor etnocentrice, naţionaliste, ateiste şi 
anarhiste, care aproape peste tot sufocă însăşi vocile musulmanilor. Vedem, cum 
îi ajută presupuşii reformatori, apelând la o cale greşită. Ei îşi răspândesc păre-
rile prin orice mijloace, recurgând la şmecherii şi constrângeri, plasând lanţuri 
şi capcane. Ei îşi reprezintă apariţia ca un semn de însănătoşire a societăţii şi 
ca o cale de dezvoltare progresivă, cu toate că, în realitate, consecinţele acestor 
ideologii asupra comunităţii musulmane sunt teribile. Aceştea îi adâncesc răni-
le, înmulţesc motivele durererii şi slăbiciunii ei, permit bolilor şi duşmanilor să 
o învingă cu uşurinţă.

De aceea, astăzi ne chinuie o întrebare: cu ce se începe calea corectă pentru a ieşi 
din această criză? Vom încerca să răspundem la această întrebare, dar trebuie 
mai întâi să identificăm posibilele căi de dezvoltare a comunităţii noastre mu-
sulmane. La etapa dată, în faţa noastră avem trei moduri posibile:

1.	 o cale străină, sau pur şi simplu o soluţie străină. Ea se bazează pe expe-
rienţa modernă occidentală, în toate formele şi manifestările sale (indivi-
dualismul, totalitarismul, secularismul, ateismul, capitalismul, marxismul);
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2.	 un mod tradiţionalist, sau o soluţie istorică islamică. Aceasta se bazează 

pe o experienţă istorică a musulmanilor, fără a ţine cont de contextul spaţial 
şi temporal, şi semnificaţia acestuia;

3.	 asala1 islamică modernă sau o soluţie islamică contemporană. Aceasta pre-
zită în sine un răspuns la provocările modernităţii, bazându-se pe principi-
ile islamice.

Dacă comunitatea musulmană şi liderii săi doresc să-şi recapete puterea şi 
prosperitatea, atunci ei trebuie să rezolve în mod consecutiv patru probleme:

•	 să determine un mod corect pentru a ieşi din criză;

•	 să obţină o încredere deplină în corectitudinea ei;

•	 să se mişte cu paşi siguri spre atingerea scopurilor propuse;

•	 să asigure musulmanii cu mijloacele necesare pentru atingerea succesului şi 
să-i înveţe cum să le folosească.

Oamenii de ştiinţă, filosofii şi politicienii, căutând această problemă, de multe 
ori trec imediat la o explicaţie a acelei decizii, pe care ei o consideră corectă. 
Pentru a-i convinge pe alţii de dreptatea lor, ei îşi descriu abordarea în toate 
detaliile, fără a acorda atenţie soluţiilor alternative, chiar dacă sunt incorecte 
sau mai puţin eficiente. Ei nu-şi explică falsitatea şi nu le expun spre critici. Din 
cauza aceasta, musulmanilor le este foarte dificil să ofere o evaluare obiectivă 
a abordărilor existente, să le compare şi să găsească soluţia potrivită. Ca o con-
secinţă, o parte semnificativă a comunităţii musulmane continuă să creadă în 
propagandă şi să urmeze căi greşite.

În opinia noastră, cea mai eficientă şi preferată metodă de rezolvare a acestei 
probleme – este de a descrie soluţiile alternative şi de a explica principalele 
motive pentru falsitatea şi inutilitatea lor, iar apoi precăutarea în detalii a 
soluţiei corecte şi a argumentelor în favoarea ei. În această carte, am decis 
să folosim anume această metodă, pentru că o considerăm ca fiind cea mai 
potrivită pentru comunitatea musulmană, supusă unei infiltrări ideologice şi 
culturale accentuate. Musulmanii sunt confuzi, dezorientaţi şi au mare nevoie 
de cunoştinţe în ceea ce privește soluţiile şi modalităţile de depăşire a crizei care 
sunt greşite şi inutile. Şi numai după aceasta ei vor putea cu încredere să meargă 
pe drumul cel bun, deplasându-se cu succes pe el, dacă va fi voia lui Allah.

1	 Termenul teoretic asala  „identitate”, „autenticitate”, nu necesită explicaţii suplimentare, 
pentru că aceasta sugerează o legătură cu baza şi o atitudine pozitivă faţă de realitate. Cu 
toate acestea, din cauza distorsionării şi dualităţii culturii islamice, aceasta este interpre-
tată în moduri diferite. Tradiţionaliştii înţeleg că au sub acest fapt, întoarcerea în trecutul 
istoric şi enciclarea pe aspectele şi evenimentele din secolele trecute. Cu toate acestea, 
modernitatea din înţelegerea lor - nu este studierea şi rezolvarea problemelor actuale, ci 
occidentalizarea şi renunţarea la valorile şi principiile islamice. Purtătorii de valori laice 
şi occidentale, dimpotrivă, sub cuvântul asala implicau înapoierea, iar sub modernitate - 
modul de viaţă occidental. Pentru ca sensul, pe care-l investim în aceste cuvinte să fie clar, 
am decis să combinăm cei doi termeni. Şi aceasta, înseamnă că este vorba despre rezolva-
rea problemelor din prezent, bazate pe valorile şi principiile Islamului.
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1.1.1. Soluţia externă

Această abordare posedă mintea celor care sunt de partea reformelor şi recon-
strucţiei sociale a lumii musulmane, timp de mai mult de două secole, din mo-
ment ce Imperiul Otoman sub atacul puterilor europene de Vest şi-a dat seama 
de superioritatea militară, de înapoirea propriei sale armate şi a sistemului de 
stat, la fel de incapacitatea acesteia de a răspunde la provocările şi realizările 
Vestului. De aceea, în secolul XVIII, în perioada domniei sultanului Selim al 
III-a, turcii au început cu tărie să împrumute din experienţa europeană. Ei con-
siderau că acest tip de imitaţie este singura cale spre putere şi renaştere. Dar, fi-
xându-se pe imitaţia experienţei străine şi pe împrumutul realizărilor ştiinţifice 
şi tehnologice, au pierdut propria lor viziune asupra lumii.

Pentru pregătirea trupele militare după modelul occidental al statului otoman, 
a fost fondat primul colegiu de inginerie şi prima academie militară de tip mo-
dern. Hotărârea sultanilor otomani de a pune în aplicare acest plan şi de a-şi 
recâştiga puterea pierdută a fost atât de mare, încât unităţi întregi ale armatei 
tradiţionale otomane, formată din ieniceri, au fost distruse şi arse în cazarme-
le lor, pentru că s-au opus modernizării armatei şi formării unităţilor militare 
după modelul european.

Tendinţa conducătorilor otomani de a imita europenii a crescut, înce-
pând să trimită tinerii să studieze în Europa. La întoarcerea în patrie, aceşti 
oameni învăţaţi, care au adoptat cultura europeană, au iniţiat un nou val de 
occidentalizare. Reformele politice şi sociale, înfăptuite după modelul euro-
pean, au fost considerate drept condiţia pentru apariţia mediului social şi cultu-
ral, necesar pentru schimbările din sferele academice, administrative şi militare, 
conducătorii otomani sperând la renaşterea cu succes a imperiului. O astfel de 
gândire a dus la numeroase schimbări liberale în politică şi în viaţa publică care, 
în a doua jumătate a secolului XIX a condus la adoptarea aşa-numitei «Consti-
tuţia lui Midhat Paşa».

Din păcate, acest plan a fost la fel de nereuşit ca şi încercările anterioare de 
reformare al aparatului de stat otoman. Nu mai puţin indicatoare şi tristă, este 
experienţa de modernizare din Egipt, care a început în secolul XVIII, în anii in-
vaziei franceze, s-a realizat în timpul domniei lui Muhammad ¢Ali şi în timpul 
ocupaţiei engleze şi continuă până astăzi, precum şi experienţa altor ţări ara-
be şi musulmane, din Asia şi Africa. În pofida încercărilor continue de a imita 
Occidentul, întreaga lume musulmană rămâne bolnavă, ruptă în bucăţi şi este 
într-o stare depresivă, iar prăpastia civilizaţională, care ne separă de ţările dez-
voltate, continuă să se adâncească şi să se extindă în defavoarea noastră.

Motivele obiective ale acestor eşecuri, dacă se doreşte, nu sunt greu de înţe-
les. Popoarele sunt asemenea unui organism viu, dar sunt aranjate cu mult mai 
complicat decât un individ în parte. Ele sunt mai greu de pus în mişcare şi să 
fie mobilizate în procesul de creaţie şi în depăşirea obstacolele ascunse. Fiecare 
naţiune îşi are valori proprii, credinţe, idei şi stimulente, psihologia şi istoria 
sa. Ele formează nu doar lumea interioară a individului în parte, dar şi întreaga 
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naţiune. Şi dacă nu există o înţelegere corectă a acestor elemente, care formează 
naţiunea şi forţele sale mişcătoare, atunci este foarte greu de mobilizat resursele 
ei interne pentru combatere şi pentru activităţi creative.

Factorii care-l motivează pe un singur om, pot să nu aibă nici un efect asupra 
unei altei persoane. Acest lucru este valabil şi pentru naţiuni. Ceea ce motivează 
o naţiune, absolut poate să nu influenţe asupra alteia. Fiecare naţiune îşi are 
propriile sale stimulente şi priorităţi. De aceea, la stabilirea planului de acţiune 
şi reforme, nu trebuie de imitat orbeşte experienţa altora, fără a avea o idee clară 
despre caracteristicile naţiunilor şi despre diferenţele existente între ele. În caz 
contrar, soarta comunităţii musulmane, pe viitor nu va fi una mai bună decât 
soarta, care i-a revenit timp de sute de ani de simulare şi pătrundere în experi-
enţa străină.

Exemple din istoria recentă

O confirmare simplă şi convingătoare a ceea ce am spus, este influenţa sistemu-
lui bancar, împrumutat din Occident de către musulmani. Originară din lumea 
occidentală, această instituţie îndeplineşte în totalitate interesele economice 
şi comerciale. Când sistemul bancar a fost importat în ţările musulmane, în 
forma în care exista în Occident, influenţa acestuia asupra mediului nou şi asu-
pra fundaţiilor societăţii musulmane – sub formă de diferenţe dintre credinţe şi 
valori - a fost dezastruoasă. Apariţia băncilor a dus la separarea musulmanilor, 
la rivalitatea dintre ei şi au avut loc urmări foarte negative. Băncile n-au contri-
buit la o creştere şi la o dezvoltare economică, ci dimpotrivă, au lipsit popoarele 
musulmane de putere, motivaţie, entuziasm, şi a facilitat stabilirea dominaţiei 
străine asupra averii lor.

Motivul pentru care sistemul bancar occidental nu a adus beneficii societăţilor 
musulmane, în pofida dezvoltării sale de succes în Occident, unde acesta este 
unul dintre instrumentele sistemului capitalist existent, în mod evident, constă 
în faptul că principiile de punere în aplicare şi funcţionare a sa sunt un sistem 
economic islamic străin. Apariţia băncilor a pus musulmanii şi comunitatea is-
lamică în faţa unei alegeri dificile: să împrumute experienţă străină (adică, să 
accepte principiile şi valorile non-islamice şi să înceapă relaţiile cămătăreşti cu 
băncile) în speranţa unei prosperităţi şi unei puteri economice din lume, şi, ast-
fel, se condamnă singuri la nefericire veşnică şi la chin în viaţa de apoi, sau să fie 
de acord cu sărăcia şi umilinţa din această lume, păstrând fidelitate valorilor şi 
legilor islamice, refuzându-se de cooperarea cu structurile bancare, în speranţa 
prosperităţii şi a succesului în viaţa de apoi.

Conştiinţa religioasă musulmană îi motivează să-şi organizeze viaţa în această 
lume şi, în acelaşi timp, tinde spre succes şi fericire, în viaţa de apoi. Aceasta 
este lipsită de dualitate şi nu vede contradicţii între ceea ce este bun şi benefic în 
această lume, şi între ceea ce este bun şi benefic după moarte. Apariţia băncilor 
islamice în timpul nostru - este o încercare parţială de a rezolva problema şi de 
a găsi o soluţie alternativă islamică. Ele permit speranţa de a satisface necesi-
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tăţile comunităţii islamice moderne, inclusiv furnizarea de servicii financiare 
şi economice credincioşilor, într-o formă care se combină cu personalitatea şi 
mentalitatea musulmană.

Comunitatea musulmană şi soluţia străină

Imitaţia experienţei străine poate fi comparată cu o reprezentare teatrală, în care 
comunitatea musulmană evoluează în calitate de spectator. Musulmanii nu par-
ticipă la ceea ce se întâmplă pe scenă, dar însăşi prezentarea nu reflectă ceea ce se 
întâmplă în realitate în lumea musulmană. Tot ce pot face musulmanii – este să-şi 
exprime nemulţumirea prin strigăte şi să plângă ori de câte ori necesită scenariul. 
Cu toate acestea, ei n-au primit un rol în această dramă – actorii din ea sunt po-
liticieni şi figuri publice. De aceea, de câte ori o acţiune teatrală se termină, când 
careva dintre liderii politici sunt lipsiţi de putere şi părăsesc scena, musulmanii 
pur şi simplu se scutură de el, revenind la viaţa lor anterioară, ca şi cum nimic nu 
s-ar fi întâmplat. Şi începe o nouă acţiune, o nouă prezentare cu participarea altor 
actori, apare o altă rundă de imitaţie a experienţei istorice sau străine.

Diferenţa dintre gândirea popoarelor progresiste, conducerea lor politică şi in-
stituţiilor existente în mediul său natal şi între gândirea popoarelor înapoiate, 
liderii şi instituţiile lor este că, în primul caz, ele sunt legate organic cu 
substanţa, psihologia, valorile şi nevoile acestor popoare. Datorită acestor idei 
şi instalaţiei de putere, poporul acţionează ca o echipă creativă, pentru a-şi 
atinge obiectivele care stau în faţa lor.

O astfel de abordare fundamentală a problemei ne permite să dăm o evaluare 
corectă a «comediei politice», care se joacă în ţările din «lumea a treia», în parti-
cular în lumea musulmană. Ea explică diferenţele dintre natura puterii, politică 
şi conducerea din ţările dezvoltate şi înapoiate. Aceasta, de asemenea, explică 
cum aceste diferenţe afectează dependenţa dintre acţiune şi interacţiune, care 
provine din realitate, legată inseparabil de ea, influenţează asupra ei şi în acelaşi 
timp, suportă influenţa acesteia.

Pentru a nu mai cheltui timpul pentru imitaţia experienţei străine şi a nu spori 
durerea şi suferinţa comunităţii musulmane, trebuie să înţelegem dimensiunea 
ideologică şi culturală a soluţiilor împrumutate. Comunitatea noastră musul-
mană nu merită ca ideologii şi politicienii noştri, fie naţionalişti, marxişti şi alţi 
secularişti occidentali, după mai multe secole de eşecuri repetate, să continue să 
urmeze calea «cercul vrăjit», care duce spre nicăieri. După toate aceste necazuri 
şi eşecuri, după dezamăgirile fără precedent şi înfrângeri, ideile lor pot fi carac-
terizate prin cuvintele poetului: «Medicamentul lui a fost însuşi boala”. Ideile 
naţionaliştilor, marxiştilor şi altor susţinători ai secularismului occidental, 
se bazează pe detalii şi nu au un argument coerent. De aceea, ei nu sunt în 
stare să rupă cercul vicios în care se găsesc, orientându-se după partenerii lor 
occidentali şi bazându-se pe sursele acestora.

Intelectualii musulmani maturi şi conducătorii sunt obligaţi să urmeze singura 
cale corectă care este deschisă în faţa lor, oricât de dificilă ar părea la început. 
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Ei trebuie să capete încredere în faptul că sursa soluţiei dorite nu poate fi decât 
religia, pământul şi istoria lor. Ei trebuie să-şi găsească propriul răspuns la 
provocările timpului, şi nu experienţa amară, suferită de naţiunile musulmane 
în ultimele secole, care le pot părea incomparabil cu noile probleme. Desigur, 
liderii musulmani şi intelectualii, indiferent de înclinaţiile şi preferinţele lor 
–  împreună cu ei şi naţiunile musulmane –  pot construi iluzii despre mân-
tuire, progres şi putere. Dar, dacă ei nu se vor dezice de mijloacele actuale, de 
metodele şi formele de gândire, nu-şi vor pune în faţă scopuri clare, atunci ro-
durile strânse vor fi mai amare decât cele strânse de musulmani. Intelectualii 
musulmani şi liderii pur şi simplu, sunt obligaţi să-şi găsească propria soluţie. 
Ei trebuie să-şi formuleze obiectivele, sursele şi criteriile corecte, să încerce să le 
extragă din adâncurile gândirii islamice, cultură şi istorie.

1.1.2. Soluţia istorică islamică
Soluţia tradiţionalistă, a fost încercată de către musulmani, cu multe secole în 
urmă. Aceasta constă în faptul că, la determinarea sarcinilor cu care se confrun-
tă comunitatea musulmană şi căile de dezvoltare ulterioare contextului spaţiu-
timp, nu sunt luate în considerare. În ultimele secole, o astfel de abordare a 
forţat musulmanii să se retragă în faţa provocărilor contemporaneităţii şi în faţa 
puterilor duşmănoase, în raport cu gândirea şi raţiunea musulmană. Calea tra-
diţionalistă nu a dat rezultatul dorit şi nu i-a scos pe musulmani din criză. În 
caz contrar, situaţia lor nu s-ar fi agravat, duşmanii n-ar fi fost în măsură să-i 
depăşească, iar comunitatea musulmană nu s-ar fi confruntat cu atât de multe 
nenorociri. Oricum, circumstanţele n-ar fi împiedicat tradiţionaliştii să obţină 
rezultatul dorit, ele nu le servesc drept o scuză satisfăcătoare, pentru că orice 
soluţie adecvată trebuie să ia în considerare potenţialele dificultăţii şi să includă 
în sine modalităţi de a le depăşi. Că doar aceste dificultăţi, de fapt, sunt o parte 
integrantă a problemei, care trebuie rezolvată.

Tradiţionaliştii simplifică peste măsură problemele, încercând să demonstreze 
corectitudinea propriilor lor principii şi falsitatea a tot ce nu corespunde, nu 
vor sau nu pot să corespundă lor. Noi considerăm inacceptabilă orice soluţie 
care implică cooperarea cu oponenţii, pentru eliminarea obstacolelor din calea 
noastră. O astfel de decizie – este doar o parte a problemei, cu care urmează să 
ne clarificăm şi de care trebuie de scăpat.

Abordarea tradiţionalistă, care pentru o perioadă considerabilă de timp a 
deţinut mintea musulmanilor, constă în încercările persistente de a întoarce po-
porul musulman în «epoca de aur» a Islamului, fără a lua în considerare contex-
tul istoric şi cultural. Acest fapt explică de ce tradiţionaliştii n-au reuşit să scoată 
comunitatea musulmană din criză şi să preia controlul asupra proceselor care 
au loc în ea, în ciuda faptului, că popoarele musulmane revelaţisesc Islamul, iar 
tradiţiile sale sunt înrădăcinate adânc în istorie. Acest lucru, la fel, explică de 
ce în diferite părţi ale lumii musulmane, cunoscătorii de legi, care urmează un 
anumit maḏhab (şcoală juridică în islam), s-au depărtat de problemele politicii 
şi guvernării, de rezolvarea problemelor reale şi s-au ciclat pe ritualurile de cult 
şi pe aspectele personale.
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Cred că falsitatea acestei abordări este evidentă din declaraţia reprezentantu-
lui remarcabil al reformismului islamic modern, Jamal ad-Din al-Afgani des-
pre faptul că comunitatea musulmană poate fi corectată doar de un «autocrat 
corect». El a ajuns la această concluzie greşită, care a obţinut o mare populari-
tate, datorită interpretării greşite a relaţiei dintre sistemele sociale şi politice, 
în epoca califilor neprihăniţi. Între timp, este bine cunoscut faptul că puterea 
nelimitată contrazice principiile dreptăţii. Despre aceasta se vorbeşte într-unul 
dintre cele mai vechi fragmente ale Coranului:

«Dar nu! Omul trece [limitele permise],  când îi pare că nu are nevoie de 
nimic» (Sura 96 «AL-›ALAQ», versetele 6-7). 

De asemenea, în Coran se spune:

«... şi consultă-te cu ei atunci, când luaţi decizii» (Sura 3 «¢AL ¢IMRAN», ver-
setul 159);

«... iau decizii, consultându-se» (Sura 42 «AŞ-ŞURA», versetul 38).

Pentru a putea înţelege fenomenul tradiţionalismului islamic, trebuie, în primul 
rând, de urmărit istoria originii şi dezvoltării sale. Originile acestei abordări se 
întorc la perioada sciziunii dintre învățații islamici şi conducerea politică a co-
munităţii musulmane, care a apărut după neliniştea prin care a trecut lumea is-
lamică, încă din timpul califilor neprihăniţi. Această nelinişte a apărut ca rezul-
tat al luptei dintre musulmanii ortodocşi şi grupurile de beduini «lipiţi» de spi-
ritul tribal. Aceste grupuri conduceau mişcarea apostaziei şi rebeliunea politică. 
Ca urmare, această luptă a crescut într-o confruntare deschisă între dinastia de 
guvernământ şi oamenii de stat, care au trăit în Medina şi au rămas devotaţi 
idealurilor Islamului. Printre acestea se numără Al-Husayn ibn ‹Ali ‹Abdallah 
ibn az-Zubayr, Zayd ibn ‹Ali, ş.a.m.d. Treptat, în rândul musulmanilor s-a răs-
pândit ′asabyya şi tribalismul, iar confruntarea descrisă mai sus s-a terminat 
cu învingerea inteligenţiei musulmane, în faţa învățaților islamici şi a liderilor 
religioşi, care au renunţat la politică şi au intrat în opoziţie. Cu timpul, izolarea 
lor s-a intensificat şi timp de mai multe secole, şi-a lăsat amprentele asupra gân-
dirii islamice, asupra modului de gândire şi interesele învățaților islamici. Au 
apărut şcoli bazate pe imitaţia oarbă a predecesorilor şi simularea experienţei 
lor. Învățații islamici au nimerit în captivitatea unui orizont limitat şi au studiat 
textele sacre sub un aspect pur lingvistic.

Evident, conservatorismul şi tendinţa de a imita au fost parţial cauzate de te-
merile că şariatul va fi distorsionat de persoane incompetente şi lipsite de 
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scrupule. Şi este destul de firesc ca în secolele următoare gândirea islamică să 
nu se mişte mai departe, dar să-şi păstreze forma sa istorică şi să se piardă 
printre amintirile despre trecut şi preamăriri patetice. Resursele intelectuale 
ale conducerii publice şi politice a comunităţii musulmane au fost epuizate, 
liderii musulmani erau ideologic neajutoraţi şi politic analfabeţi. În astfel de 
condiţii, musulmanii, inevitabil, trebuiau să se afle la puterea imitaţiei oarbe 
şi a gândirii stagnante, impuse de învățații islamici, lipsite de posibilitatea de 
a participa la viaţa socială şi politică. Pe de altă parte, comunitatea musulmană 
a nimerit în ghearele tiraniei şi represiunii şi a fost condamnată la prăbuşirea 
social-politică, pentru că liderii musulmani nu aveau nici o bază ideologică, pe 
care s-ar putea sprijini şi schiţa o cale alternativă de dezvoltare.

Astfel, comunitatea musulmană a fost afectată de o imitaţie oarbă şi de o stagna-
re ideologică, pe de o parte, şi de despotism şi autocraţie, pe de altă parte. Acest 
lucru, explică tot ceea ce s-a întâmplat cu lumea islamică în ultimele secole şi 
explică de ce musulmanii, după cucerirea mongolă şi cruciade, a căzut în ghea-
rele colonizatorilor vestici şi se află sub jugul străin până în ziua de azi. Trebuie 
de înţeles şi faptul că apusul comunităţii musulmane, sărăcia instituţiilor sale şi 
limitarea gândirii sale la nişte imagini tradiţionaliste, generează o ameninţare şi 
mai mare: musulmanii şi liderii lor politici încep să caute o ieşire în împrumu-
tarea de experienţă străină. Unii procedează astfel benevol, admirând civilizaţia 
extraterestră, iar alţii - împotriva voinţei lor, resemnându-se în faţa realităţilor 
vieţii. O astfel de imitaţie va slăbi şi mai mult musulmanii şi va atrage după sine 
o scădere şi mai mare. Cercetătorii numesc acest fenomen, o prăpastie civiliza-
ţională în creştere (economică, tehnologică) dintre nord şi sud, adică între ţările 
industrial dezvoltate şi ţările subdezvoltate din «lumea a treia», între numeroşii 
şi cei mai de seamă reprezentanţi ai ţărilor musulmane.

Una dintre cele mai importante lecţii pe care ar trebui să o învăţăm din izolare 
şi auto-izolare, constă în sărăcia şcolii tradiţionaliste. A trăi cu visul la recutul 
istoric este nenatural şi incompatibil cu legile vieţii, după care se schimbă vre-
murile, societăţile, ideile şi posibilităţile. Iar cel care insistă asupra acestei me-
tode de gândire şi la căile tradiţionaliste de dezvoltare, trebuie să fie conştient 
de consecinţele unei astfel de căi, de înapoiere, slăbiciune, declin şi retragere în 
faţa expansiunii ideologice străine.

Comunitatea musulmană trebuie să găsească o altă cale. Liderii musulmani şi 
intelectuali trebuie să facă o nouă încercare serioasă de a depăşi criza, evitând 
căile fără ieşire şi metodele fără rezultate. Şi care este această nouă cale? Care 
este această nouă abordare? În ce constă natura şi caracteristicile sale? Cum pu-
tem şti dacă această cale va fi mai bună decât încercările anterioare şi ne va ajuta 
să realizăm ceea ce nu s-a putut de realizat până în prezent?

Pentru a răspunde la aceste întrebări, trebuie să înţelegem, în primul rând, ce se 
întâmplă cu comunitatea noastră musulmană. Cu ce a început căderea ei? Când 
şi de ce s-a întâmplat acest lucru? Cum s-a întâmplat ca declinul ei s-a dezvoltat 
şi s-a acutizat într-o asemenea măsură? Pentru a găsi un remediu este necesar 
să se stabilească boala, să se afle cauzele apariţiei şi simptomele sale, să se ur-
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mărească răspândirea sa pe «corpul» counităţii musulmane, de-a lungul între-
gii istorii. Numai în acest fel vom putea determina cum să realizăm reformele 
necesare, cu ce să începem şi de care plan să ne ţinem.

1.1.3. Asala islamică modernă
După cum ne sugerează şi numele, această abordare se bazează pe doctrina is-
lamică, pe scopuri islamice, valori şi viziuni. Credinţele, valorile şi psihologia 
popoarelor musulmane sunt inseparabil legate de Islam. Ignorând aceste cir-
cumstanţe importante, este imposibil de încurajat musulmanii către o dezvol-
tare şi activitate creatoare, prin care să se autoidentifice pe ei înșiși, potenţialul 
lor ascuns şi motivaţia, indiferent cât de desfigurată şi deformată n-ar fi comu-
nitatea musulmană.

Cu privire la tema abordată, cred că nu este suficient să fie descrisă ca fiind pur şi 
simplu islamică, pentru că factorul islamic este prezent atât în soluţiile tradiţio-
nale, cât şi în cele moderne. Prin urmare, este recomandabil să se clarifice acele 
aspecte ale soluţiei islamice moderne, care o diferenţiază de alte modalităţi de 
dezvoltare şi îi asigură productivitate şi eficienţă. În acest scop, subliniem ca-
racterul fundamental şi modern al soluţiilor propuse de noi. Aceasta se bazează 
pe credinţă şi valori islamiсe, având ca scop rezolvarea problemelor stringen-
te ale comunităţii musulmane moderne. Mai mult decât atât, la interpretarea 
moştenirii şi experienţei primei generaţii de musulmani, se ia în considerare 
atât contextul spaţial-temporal, cât şi sensul schimbărilor cantitativ-calitative 
în viaţa oamenilor. Această soluţie diferă de soluţiile tradiţionale şi străine, pen-
tru că aceasta ia în vedere nevoile reale ale musulmanilor, bazându-se pe valori, 
viziuni şi obiective ale religiei lor, fiind răspunsul la aceste provocări. Soluția 
respectivă subliniază rolul de conducere al comunităţii noastre musulmane, cu 
potenţialul său enorm, precum şi capacitatea sa de a conduce umanitatea spre 
un viitor mai bun, datorită valorilor şi idealurilor înalte ale Islamului.

Asala modernă presupune interacţiunea cu realităţile din viața contemporană, 
luând în considerare identităţile musulmane. Această abordare se caracterizea-
ză, mai întâi de toate, prin completitudine. Aceasta înseamnă o înţelegere com-
pletă a teoriei şi practicii Islamului timpuriu, luând în considerare contextul 
spaţial-temporal, identificarea obiectivelor şariatului şi stabilirea relaţiei dintre 
ele. Principiile formulate astfel, pot fi aplicate în condiţii moderne şi în socie-
tatea contemporană, permițând musulmanilor să adopte o poziţie de frunte 
printre celelalte civilizaţii.

Asala modernă necesită competenţă, abilităţi practice şi o metodologie corectă, 
de asemenea, o abordare academică şi analitică, bazată pe cunoaşterea naturii 
lucrurilor şi pe experienţă. Se are în vedere experienţa primită din realităţile 
cotidiene, probleme şi posibilităţi, bazându-se pe principiile islamice, obiective 
şi valori. Metodologia caracterizată prin completitudinea ştiinţifică şi practică 
va face posibilă o trecere intelectuală şi civilizată din societăţile patriarhale, ba-
zate pe relaţii agricole şi comerciale primitive, într-o lume a tehnologiilor înalte 
de comunicare şi la o dezvoltare continuă. Acest lucru, la rândul său, va atrage 
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după sine resurse noi, posibilităţi, experienţă şi repere, transformări ale mij-
loacelor de producţie şi modalităţi de îmbogăţire, schimbare a nevoilor şi res-
ponsabilităţii indivizilor, grupurilor, instituţiilor politice, sociale şi economice. 
Astfel, musulmanii vor putea face faţă provocărilor, evaluând în mod adecvat 
oportunităţile lumii contemporane şi ameninţările cu care se confruntă.

Prin urmare, trebuie să formăm o abordare holistică, cuprinzătoare asupra 
studiului schimbărilor care au loc în lume şi afectează relaţiile sociale. Pentru 
aceasta este vitală o înţelegere şi o concentrare completă asupra obiectivelor, 
principiilor şi valorilor şariatului. De aici ar trebui să înceapă procesul de reîn-
noire a gândirii şi de creare a instituţiilor, care conduc şi coordonează dezvolta-
rea lor, elaborând criterii necesare pentru acest fapt. Numai în aşa fel, societăţile 
musulmane îşi vor păstra dreptatea ce le aparţine, colegialitatea, solidaritatea, 
fraternitatea şi alte idealuri înalte, proclamate de Islam. Astfel, ei vor fi capabili 
să depăşească slăbiciunea, neputinţa, privarea, corupţia, nedreptatea şi negati-
vismul.

Pentru atingereaa obiectivelor moderne islamice ale asalei, trebuie prelucrată o 
nouă metodologie de studiere a ştiinţelor şariate, care s-ar sprijini pe experienţa 
şi metodele de înţelegere, luând în considerare obiectivele şi valorile Islamului, 
principiile sale sociale şi civilizaţionale. Asta înseamnă reunificarea aspectelor 
valoroase şi practice ale procesului educaţional, la toate nivelurile, precum şi 
luarea în considerare a principiilor şi filozofia Islamului în toate domeniile ştiin-
ţei, în special în cele sociale şi umaniste. În cele din urmă, asala islamică moder-
nă va duce la schimbarea priorităţilor, la reconstrucţia metodologiei islamice şi 
a gândirii, vitale pentru un învățământ și o educaţie islamică adecvată, precum 
şi la restructurarea organizaţiilor publice şi a instituţiilor politice, necesare pen-
tru o reorganizare completă şi succesivă a societăţii, care este baza valorilor şi 
idealurilor înalte ale Islamului.

Asala modernă trebuie să posede două calităţi, care numaidecât trebuie să se 
completează reciproc, dacă dorim să facem reforme şi să atingem o superioritate 
civilizaţională. Acest lucru ne învaţă istoria multiseculară a dezvoltării civiliza-
ţiilor. Este vorba despre impulsul obţinut datorită viziunii creative asupra lumii 
şi despre superioritatea intelectuală simţită. Ambele erau prezente în Islamul 
timpuriu. Datorită credinţei pure, spicuite direct din sursele lui şi a superiorită-
ţii intelectuale asupra inamicului, primii musulmani au obţinut multe succese. 
Inițiativele lor includ: închiderea drumurilor pentru caravanele quraișiților; 
eforturile militare şi diplomatice din timpul bătăliei tranşeelor la încheierea 
pactului Hudaybiyyah şi la eliberarea oraşului Mecca; o intersecţie uimitoare 
prin deşertul sirian, pentru acordarea unui ajutor armatei musulmane în bătă-
lia decisivă împotriva bizantinilor la Yarmouk; formarea diferitor divane; deter-
minarea cursului politic; adoptarea legilor; crearea instituţiilor şi construirea 
moscheielor – un rol important în procesul de învățământ și educaţional, şi în 
răspândirea cunoştinţelor. Toate acestea confirmă superioritatea intelectuală a 
primilor musulmani asupra vecinilor săi – asupra societăţilor civilizate, putre-
găite şi descompuse, cât şi asupra triburilor primitive de beduini.
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Acelaşi lucru se poate de spus şi despre creşterea rapidă a Europei în timpurile 
moderne. Potenţialul său creativ a fost strâns în protestantism – mişcarea pen-
tru reformarea bisericii catolice, care a pus bazele unei viziuni creştine efective 
şi practice asupra vieţii şi rolului uman, înlocuind viziunea creştină medievală, 
cicatrizată de speculaţii şi prejudecăţi. Împreună cu prezentările religioase, gân-
direa europeană a fost reformată. La început eronată şi nedesluşită, aflându-se în 
captivitatea  povestirilor şi legendelor inventate, multele dintre care au fost luate 
din scripturile iudeo-creştineşti, gândirea europeană a căpătat raţionalitate şi 
formă ştiinţifică subtilă. Cu alte cuvinte, Europa a reuşit să combine viziunile 
creative, cu superioritatea intelectuală asupra rivalilor săi, la fel cum au reuşit 
civilizaţiile islamice şi altele. De aceea, asala modernă trebuie să se bazeze pe 
aceşti doi piloni: viziunile constructive şi superioritatea intelectuală.

Concentrarea asupra aspectului vizionar nu va aduce beneficii mişcării islami-
ce, dacă aceasta nu va avea mecanisme eficiente de realizare a programului său. 
Seculariştii occidentali de orice culoare, de asemenea, nu vor avea succes, dacă 
se vor ocupa doar cu problemele ideologice şi vor admira realizările gândirii 
moderne. Pentru înfiinţarea unei conduceri şi construirea unei civilizaţii este 
nevoie de ambele componente ale succesului.

Combinarea aspectelor filosofice şi intelectuale este, de fapt, restabilirea legă-
turii dintre revelaţie şi raţiune. Raţiunea este folosită pentru a înţelege revelaţia 
şi întrebările legate de ea şi, la rândul său, sunt iluminate de idealurile revela-
ţiei cuprinzătoare şi universale, de valorile vitale şi civilizaţionale. Combinaţia 
acestor două componente în procesul de reformare a societăţii – este un proces 
filosofic după formă şi conţinut. Prin urmare, criza din lumea islamică – este o 
criză de idei.

În mod firesc, promovarea unei abordări corecte pentru soluţionarea acestei 
crize, explicarea aspectelor sale, definirea priorităţilor şi elaborarea unui plan 
de acţiune – sunt de datoria oamenilor de ştiinţă, politicienilor şi personalităţi-
lor publice. Ei trebuie să explice musulmanilor poziţia lucrurilor, să le trezească 
conştiinţa şi să pregătească terenul pentru ca seminţele să încolţească, iar copa-
cii crecuţi pe acest teren să rodească.

Traseul planificat poate părea abrupt şi şerpuit. Primii paşi sunt adesea dificili. 
Dar oare oamenii aleg un anumit drum în viaţă, pentru că este uşor de depăşit?! 
Bineînţeles că nu. Ei sunt conduşi de dorinţa de a atinge scopul pentru care s-au 
pornit la drum.
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1.2. Originile istorice ale crizei

1.2.1. Schimbarea sistemului politic: beduinii, revoltele şi  
sfârşitul califatului neprihănit

Pe paginile anterioare, am descris pe scurt eforturile depuse de către musulmani 
pentru salvarea şi reînnoirea comunităţii musulmane. Aceste eforturi n-au în-
cetat până când civilizaţia occidentală modernă n-a provocat musulmanii şi nu 
le-a dat să guste din amarul înfrângerii, asupririi şi umilirii. Pentru prima dată 
în istoria sa, comunitatea musulmană s-a confruntat cu cea mai distructivă din-
tre toate ameninţările, și anume: provocarea civilizaţională. Suntem convinşi că 
toate încercările anterioare de a depăşi actuala criză şi de a primi provocarea 
civilizaţiei occidentale, s-a terminat cu eşec.

Analiza noastră a arătat că doar soluţia islamică va ajuta comunitatea musul-
mană să depăşească sciziunea şi înapoierea, astfel ieșind din criza care a dus la 
apusul civilizaţiei islamice. Argumentele noastre şi situaţia actuală a musulma-
nilor ne conving că asala islamică modernă este singurul mod de a rupe cercul 
vicios, care apasă cu putere asupra comunităţii musulmane. Noi trebuie să în-
ţelegem natura crizei actuale şi să ajungem la sensul ei. Timp de câteva secole, 
neînţelegerea tipului crizei ne împiedică să ne urmăm propria noastră cale şi să 
mergem mai departe. De aceea, nu putem fi mulţumiţi de o examinare super-
ficială a acestui aspect important, fiind obligaţi să ajungem la originile lui, în 
ciuda deficienţelor noastre de educaţie sau de mentalitate, indiferent de tea-
ma, tremurul şi veneraţia pe care ne-o provoacă, uneori sinceră, dar de cele mai 
multe ori – falsă. De-a lungul istoriei existenţei comunităţii noastre musulma-
ne, niciodată n-am experimentat pe sine însumi influenţa luptelor interetnice, 
politice şi ideologice. Adevarata lor faţă se expunea mai rar. Cu toate acestea, ele 
au plantat în noi frică faţă de ceea ce noi considerăm sfânt, paralizând inimile şi 
minţile noastre. Acest fapt ne împiedică să gândim şi să reflectăm, să ascultăm 
raţiunea şi să acţionăm în conformitate cu adevărul.

Noi trebuie să examinăm cu atenţie fiecare etapă a istoriei noastre, până în pre-
zent. Trebuie s-o examinăm cu atenţie şi meticulozitate, ca să ajungem la o în-
ţelegere corectă a ceea ce s-a întâmplat, evitând atât respectul fals faţă de ea, cât 
şi ponegrirea inutilă şi rău intenţionată.

Prima manifestare a crizei din istoria comunităţii musulmane a fost „marea re-
voltă”, fiind urmată de o serie de războaie civile sângeroase. Victimele acestei 
revolte au fost, mai întâi – al III-lea calif neprihănit ‚Usman ibn ‚Affan, mai apoi 
succesorul său – ‚Ali ibn Abu Talib (Allah să fie mulţumit de ei!). Atunci califa-
tul neprihănit a încetat să mai existe, iar odată cu venirea la putere a Omeiazilor, 
a sosit era tiraniei, domniei şi ‚asabyei.

Revolta şi căderea califatului neprihănit au avut o mare importanţă. Aceste eveni-
mente nu pot fi ignorate fără a le înţelege natura, cauzele şi consecinţele, deoarece 
acestea afectează în continuare atitudinile şi valorile musulmanilor. Este necesar 
să le înţelegem, pentru a putea urmări cu atenţie şi gânditor istoria Islamului  până 
la Timpurile Noi, care au adus atât de multă suferinţă pentru musulmani.
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Cauza apariţiei revoltei şi căderea califatului neprihănit au fost schimbările 
cărora, la momentul respectiv, nu li s-au acordat nici o importanţă sau care 
nu au putut fi prevenite. Schimbările au afectat suporturile sociale al statului 
islamic. În timpul vieţii trimisului lui Dumnezeu, (pacea și binecuvîntarea lui 
Allah fie asupra sa), statul se baza pe companionii săi, care posedau  calităţile 
necesare, aptitudini, pregătire, educaţie şi maturitate. Companionii constituiau 
coloana vertebrală a armatei musulmane. Aceeaşi funcţie o îndeplineau şi în 
timpul califilor neprihăniţi. Cu toate acestea, în vâltoarea evenimentelor (sta-
tul islamic fiind ameninţat de două imperii majore din acea perioadă – bizantin 
şi persan) beduinii din diferite părţi ale deşertului arab, needucaţi şi «uniţi» 
într-un spirit tribal, au obţinut posibilitatea de a se alătura armatei de eliberare. 
Pe când unii companioni atingeau vârsta înaintată, alţii mureau pe câmpul de 
luptă, iar rândurile lor în armata califatului fiind rărite. Datorită acestui fapt, 
beduinii şi-au întărit poziţia în armată, aducând cu ei nişte moravuri tribale 
– tocmai acestea fiind eliminate din inimile companionilor, datorită educaţiei, 
instruirii şi pregătirii pe care au făcut-o de-a lungul anilor de învăţătură, de 
dezvoltare şi construire a unei societăţi musulmane, la început sub conducerea 
trimisului lui Allah, (pacea și binecuvîntarea lui Allah fie asupra sa), iar mai apoi 
– sub cea a califilor neprihăniţi.

Influenţa dominantă a beduinilor din armata Califatului s-a reflectat puternic 
asupra suportului social al statului. Noua armată şi noua conducere politică nu 
se mai orienta după valorile, idealurile, scopurile şi criteriile, care au apărut din 
învăţăturile pure ale Profetului Muhammad (pacea și binecuvântarea lui Allah 
fie asupra sa). Revolta şi sfârşitul califatului neprihănit erau inevitabile. A sosit 
era tribalismului, ‚asabyei, tiraniei şi autocraţiei. Nu ne mai surprind schimbă-
rile suferite de sistemul politic şi nici puterea ce era deţinută de Omeiazi, nu de 
‹Usman, ‹Ali, al-Hasan şi succesorii lor.

Este destul de firească conducerea unui grup mic de musulmani neprihăniţi din 
Mecca şi Medina, care nu a durat mai mult de o sută de ani, iar războaiele civile 
sângeroase s-au încheiat cu înfrângerea lui al-Husayn ibn ‹Ali, ‹Abdallah ibn az-
Zubayr, Zayd ibn ‹Ali. Victoria au avut-o grupurile tribale, care aveau mulţi sus-
ţinători. Cu timpul, când la Islam au apelat perşii, grecii, indienii, turcii şi multe 
alte naţiuni, situaţia doar s-a înrăutăţit. Aceste popoare s-au unit sub steagul Is-
lamului, lipsiți de posibilitatea de a primi educaţie şi de a face o pregătire cores-
punzătoare. Inimile lor nu s-au călit în greutăţile Islamului, iar credința lor nu 
a fost curăţată de impurităţile incultului, de asabyya şi păgânismul preislamic.

Astfel, evitarea şi îndepărtarea de idealurile originale ale Islamului, de convin-
gerile sale pure şi de metodologiile corecte, a început cu beduinii din triburile 
arabe, care au câştigat putere şi influenţă. Acest lucru a condus la diminuarea 
sprijinului social de stat, principiile islamice ale politicii şi structurii sociale 
amestecându-se cu elemente pre-islamice.
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1.2.2. Separarea autorităţii religioase de cea politică

Necătând la poziţia dominantă a beduinilor din armata musulmană, la sfârşitul 
califatului neprihănit şi domnia Omeiazilor, acestea au fost cauza principală a 
abaterilor de la calea cea dreaptă, consecinţele abia vizibile ale acestor schimbări 
evidente fiind și mai periculoase şi dăunătoare. În relaţia dintre liderii religioşi 
şi conducerea politică a apărut o fisură, care a devenit una dintre principalele 
motive pentru decăderea ulterioară, sciziunea şi răspândirea acelei energii colo-
sale, care fierbea în inimile oamenilor şi naţiunilor, datorită Islamului.

După ce în comunitatea musulmană s-a răspândit ′asabyya, lăcomia şi tirania, 
liderii religioşi, care trăiau în Hijaz şi alte centre culturale ale califatului, refuzau 
să se resemneze cu pilaştrii schimbaţi şi cu noile idealuri. Conduşi de credinţă 
şi de idei, dar nu de spiritul tribal, ei erau împotriva acestor schimbări. Cu toate 
acestea, rebeliunile şi războaiele civile, care n-au încetat peste o sută de ani, au 
epuizat susţinătorii ideilor islamice. Ei n-au reuşit să adune în jurul lor mulți 
oameni, raţiunea cărora se afla în puterea viziunilor tribale şi etnocentrice. Ca 
urmare, ei au fost nevoiţi să se retragă, să se îndepărteze de puterea politică, 
refuzându-se, astfel, de tactica de confruntare deschisă şi de război.

Noua conducere politică a încercat să reducă liderii religioşi, să-i subordoneze 
cu propriile lor interese şi să suprime punctele de reper al rezistenţei lor. Marii 
învățați islamici, inclusiv patru imami-fondatori ai şcolilor juridico-religioase, 
au fost supuşi torturii şi pedepselor. Imamul Abu Hanifa (d. 150/767) a murit 
în închisoare, după ce a refuzat să ocupe postul de qadi (judecător islamic) sub 
un conducător nedrept. Imamul Malik (d. 179/790), care a declarat deschis nu-
litatea divorţului sub constrângere (această fatwā  avea o semnificaţie politică 
şi putea submina puterea regimului politic care activa atunci)�, a fost bătut atât 
de dur, încât i-a paralizat mâna. Imamul Ahmad (d. 241/855) a fost supus la 
numeroase torturi şi chinuri, pentru faptul că n-a sprijinit politica autorităţilor. 
Imamul ash-Shafi’i (d. 204/820) a fost nevoit să părăsească Bagdadul, unde a 
fost dus în cătuşe din Yemen, pentru că autorităţile se temeau de ideile sale şi de 
activitatea sa politică. În căutarea salvării şi liniştii vieţii, el s-a refugiat în Egipt, 
departe de centrul politic al califatului. Ruptura dintre liderii religioşi şi liderii 
politici a marcat începutul unui apus al puterii musulmane, ducând la o sciziu-
ne în comunitatea musulmană și la o criză sistemică şi ideologică. Drumul spre 
forţele corupte, care ducea comunitatea musulmană spre decădere şi degradare, 
era liber. Factorul motivant al Islamului slăbea treptat, iar după secole de civili-
zaţie musulmană, realizările sale au rămas numai particule de energie spirituală 
şi de lumină divină în inimile oamenilor. După mişcarea trupelor devastatoare 
ale mongolilor, cruciaţilor şi europenilor, popoarele musulmane au rămas com-
plet în urmă cu dezvoltarea, astăzi neavând o alternativă civilizaţională, ceea ce 
expune defectele lor şi le pune în pericol existenţa.

Fisura dintre liderii religioşi şi conducerea politică, a devenit un teren fertil pentru 
dezvoltarea unor boli, care, în consecinţă, au afectat comunitatea musulmană. Cul-
tura musulmană – intelectuală şi materială – se asfixiază şi este lipsită de puteri, ci-
vilizaţia occidentală modernă ameninţându-i existenţa în plan material şi spiritual.
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În primul rând, această ruptură chinuitoare a dus la îndepărtarea liderilor re-
ligioşi de la responsabilităţile lor sociale şi de la soluţionarea problemelor de 
importanţă practică. Ulterior, acest lucru a dus la atrofierea minţii musulmane. 
Adăpostindu-se între zidurile moscheei, printre tratatele teoretice şi istorice, 
având, de fapt, un caracter descriptiv şi bazate pe studiul lingvistic al textelor 
din Coran şi din  Sunna, învățații islamici au încercat să împiedice conducătorii 
şi acoliţii lor să folosească scripturile, pentru a justifica şi legitima propriile lor 
iluzii. Această confruntare s-a încheiat cu aşa-numita «închiderea uşilor ijtihad-
ului”. În realitate, ijihadul (înterpretare sau efort de raționament personal) nu 
are uşi care pot fi închise şi nu poate fi o casă care poate fi distrusă. Această 
metaforă indică stagnarea ideologică, a cărei cauză a fost nerespectarea legilor 
şariatului de către liderii politici. Conducătorii au mers pe samovolnicie şi au 
încercat să supună tot ceea ce le-a căzut sub mână, cu interesele sale și ale asoci-
aţilor şi susţinătorilor acestora. Din acest motiv, învățații islamici s-au refugiat 
în moschei împreună cu cunoştinţele lor, ţinându-se cât mai departe de eveni-
mentele şi schimbările petrecute.

În al doilea rând, această fisură a determinat ca liderii politici ai musulmanilor 
să se lipsească de o bază ideologică viabilă, care le-ar fi servit interesele şi le-ar 
fi oferit noi idei, instalaţii politice şi soluţii alternative. De aceea, este firesc ca 
pe parcursul întregii istorii a Islamului, forma de conducere în ţările musulma-
ne să fie tirania. Bazată pe asuprire şi hărţuire, ea a lipsit foarte mulți oameni 
de posibilitatea de a participa la conducerea lucrurilor ce aparțin comunităţii 
musulmane, direcţionând, astfel, energia sa creatoare. Lumea musulmană s-a 
cufundat complet în criza civilizaţională, care i-a atins identitatea, gândurile şi 
instituţiile sale.

Cititorului nu-i va fi greu să-şi imagineze lipsa de unitate politică a comunităţii 
musulmane după epoca califilor neprihăniţi, însă cuceririle musulmane au con-
tinuat după aceasta. De aceea, este important să înţelegem diferenţa dintre acea 
energie creatoare, care s-a revărsat datorită apariţiei Islamului, şi între bogăţi-
ile materiale, acumulate datorită anexării unor noi teritorii. Aceasta din urmă, 
de altfel, a fost ea însăşi rezultatul unei explozii iniţiale. Slăbiciunea şi starea 
decadentă a naţiunilor vecine au permis comunității musulmane să-şi extindă 
proprietăţile, în ciuda faptului că musulmanii deja începuseră să se descompună 
şi să-şi piardă din rezistenţă. Totuși, puterea şi slăbiciunea sunt nişte concepte 
relative. În acea perioadă, energia vitală a comunităţii musulmane, generată de 
islam, era încă destul de mare. Tocmai de aceea, nu trebuie pierdută din vedere 
starea, care s-a dovedit a fi o sursă de energie vitală pentru musulmani, ascunsă 
în spatele surselor de avere şi manifestărilor exterioare ale succesului. Această 
sursă a fost distrusă şi stinsă. Cu toate acestea, recunoaşterea acestor procese are 
loc numai cu trecerea timpului, iar când apar consecinţele, se prăbuşeşte faţa-
da, se risipesc averile şi se descoperă viciile ideologice şi sociale evidente. Toate 
acestea pot fi urmărite în lumea islamică de astăzi.
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1.3. Esenţa crizei şi mecanismele de depăşire a acesteia

1.3.1. Criza de raţiune, şi nu criză de credinţă
Necătând la şirul infinit de încercări zadarnice de a găsi o cale de ieşire din 
această situaţie, fie experienţa istorică sau cea străină, viziunea islamică asupra 
problemei rămâne incomplet clară. Cauza acestui fapt este lipsa de înţelegere 
a diferenţei dintre crez şi gândire. Aceste concepte sunt amestecate astfel, în-
cât ambele să aibă un caracter absolut şi să posede o sfinţenie veşnică. Aceasta 
se întâmplă din cauza acelor minciuni, adversarii noştri, duşmanii şi cei ce ne 
invidiază, răspândind invidios printre noi diferite programe culturale şi edu-
caţionale, folosind mass-media. Ele sunt susţinute de comunităţile orientale, 
servind interesele colonialismului occidental şi ocupându-se de studiul siste-
matic al problemelor Islamului şi a lumii musulmane. O altă cauză pentru lipsa 
de claritate a imaginii contemporane a Islamului – sunt barierele psihologice, 
care «îmblânzesc» mintea musulmană. Musulmanii nu îndrăznesc să priveas-
că critic la patrimoniul lor, pe care-l consideră sacru şi intangibil, să exploreze 
suficient de profund, pentru a-i înţelege esenţa. Din acest motiv, ei nu pot face 
o distincţie între principiile universale ale religiei şi între reglementările tem-
porare şi condiţionate. Ei nu pot separa ceea ce afectează esenţa cauzei, de ceea 
ce priveşte forma şi metodele. Frica, laşitatea şi neîncrederea în forţele proprii, 
stabilitea în inimile noastre, ne-au lipsit de capacitatea de a examina în mod 
obiectiv trecutul nostru, găsindu-ne, astfel, neajunsurile. Până în ziua de azi, 
mintea musulmană rămâne în captivitatea acelor viziuni şi percepţii, care o lea-
gă de greşelile şi rătăcirile trecutului.

Musulmanii nu sunt capabili să înţeleagă ce se întâmplă, să identifice cursul 
corect şi să se apuce de rezolvarea problemelor cu care se confruntă, să păşească 
cu încredere în viitor, dar nu să stea în cătuşe, cu ochii legaţi, mişcându-se prin 
praful trecutului îndepărtat. Şi până când ei nu vor renunţa la vechile moduri de 
gândire şi nu vor găsi o abordare corectă, ei nu vor fi capabili să privească critic şi 
obiectiv problema. Ei vor bate pasul pe loc, alegând soluţii inutile, care nu le-a 
adus succes generaţiilor anterioare, şi, cel mai probabil, aceste încercări zadar-
nice doar vor agrava situaţia comunităţii musulmane, obosind-o şi epuizând-o.

Plus la toate acestea, liderii politici şi religioşi, disperaţi să câştige în lupta pen-
tru conducerea autocrată, conştient sau inconştient, terorizează mintea musul-
mană epuizată. Conducerea politică posedă, în mod individual, mijloacele de 
intimidare din lumea materială, indiferent de intenţiile şi scopul pentru care 
sunt folosite, iar liderii religioşi au monopolizat dreptul la mijloacele de intimi-
dare psihologică. Datorită acestui fapt, fiecare parte îşi menţine poziţia, lupta 
continuând să joace un anumit rol în conducerea comunităţii musulmane. În-
tre timp, mintea musulmană rămâne fără putere şi umilă. Ea rămâne sub con-
ducerea acestor lideri, subordonată scopurile lor de viaţă, planurilor personale 
şi intereselor activităţii publice şi de piaţă. Şi nu contează cu care scopuri şi 
intenţii se conduc fiecare dintre părţi, cum îşi înţeleg rolul şi cum îl justifică. 
Politica de intimidare a ajuns la un punct în care, nici conducerea politică, nici 
liderii religioşi, nu se pot păzi de consecinţele sale devastatoare. E paradoxal, 



27
dar slăbiciunea fundaţiilor politice şi civilizaţionale ale comunităţii musulmane 
a devenit cauza impotenţei celor care stau la conducerea ei. Împotriva voinţei 
lor, ei au devenit dependenţi de colonizatorii străini, pierzând suveranitatea.

Ca urmare a imaginii ceţoase a Islamului şi cătuşele puse asupra minţii musulma-
ne, doar musulmanii îşi acceptă istoria şi trecutul lor, împreună cu toate proble-
mele şi rătăcirile, care şi-au lăsat amprenta asupra metodologiei musulmane şi  
gândirii, precum şi asupra societăţilor şi instituţiilor musulmane. Alţii, din con-
tra, şi-au refuzat complet moştenirea, istoria şi valorile lor, din cauza faptului că 
în ultimele secole, comunitatea noastră musulmană a decăzut şi s-a desfigurat 
de la boli şi vicii. Imaginea ceţoasă şi sumbră a Islamului împiedică să se facă o 
distincţie între gândire şi credinţă, între scopuri şi mijloace, între religie şi istorie, 
între idei şi personalităţi, între valori şi fenomene, între învăţături şi tradiţiile.

De fapt, mintea musulmană se rupe în două grupuri, care apelează la acceptarea 
trecutului în totalitate sau la respingerea lui. Unii nu fac distincţie între religie şi 
istorie, între mijloace şi scopuri, pe când alţii susţin că societăţile şi popoarele, 
se confruntă cu o criză spirituală ce le afectează convingerile de bază, credinţa 
şi valorile, identitatea şi motivaţia acestora. Aceste sloganuri şi recursuri au în-
curcat într-atât musulmanii, încât nicicum nu înţeleg unde să meargă şi unde 
să caute ieşirea şi salvarea.

Musulmanii trebuie să ia în considerare toţi factorii, fără excepţie, pentru că este 
vorba despre existenţa şi identitatea lor. Ei nu-şi pot permite să ignore vreuna 
dintre circumstanţe. Religia şi valorile noastre – sunt baza. Istoria, tradiţiile, per-
sonalităţile noastre remarcabile - sunt adevărul. Totul este real şi nimic din toate 
acestea nu pot fi negate sau ignorate. Dacă ne refuzăm de aceste adevăruri, dacă 
nu le recunoaştem şi nu ne vom ataşa corect şi sincer faţă de ele, atunci niciodată 
nu vom putea să adunăm împreună toate componentele identităţii noastre.

În realitate, problema nu este în ceea ce ar trebuie să acceptăm şi ce ar trebui să 
refuzăm. Întrebarea este, ce loc în inimile noastre şi în mintea noastră, ocupă 
fiecare element al identităţii noastre. Noi trebuie să acceptăm religia noastră 
împreună cu convingerile şi principiile ei, valorile şi ideile, dar acestea nu trebu-
ie să se amestece cu elementele întâmplătoare ale istoriei şi tradiţiile noastre, cu 
personalităţi în parte şi iluzii, cu ‚asabyya şi viziunile pre-islamice, cu tot ceea ce 
este încadrat în limitele spaţio-temporale. Numai în acest fel, musulmanii vor 
avea o reprezentare clară şi corectă a mesajului divin. În ceea ce priveşte istoria, 
tradiţiile, personalităţile şi evenimentele încadrate în limitele spaţio-tempora-
le, ele ne servesc drept exemplu instructiv, ajutându-ne să înţelegem mai bine 
principiile fundamentale. Ele sunt indicatorul pentru aspiraţiile noastre şi ne 
arată defectele, greşelile, rătăcirile şi viciile care apasă asupra noastră şi ne încă-
tuşează mâinile şi picioarele.

Noi dispunem de resurse materiale uriaşe, de rezerve de minerale folositoare. 
Nici o persoană rezonabilă n-ar nega acest lucru. Întinderile nesfârşite a lumii 
islamice s-au răspândit pe câteva continente şi intersectează mări şi oceane. Cu 
toate acestea, criza care a lovit umma a atins aspectul spiritual şi psihologic al 
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existenţei noastre. Nu este deloc uşor să identificăm care anume elemente ale 
psihologiei și culturii noastre spirituale sunt sursa slăbiciunii noastre. Viziunile 
pre-islamice şi asabyya? Sau tradiţiile învechite? Sau gândirile mincinoase şi po-
veştile populare? Sau învăţăturile filozofice inutile? Sau poate credinţele misti-
ce venite la noi din alte culturi? Toate acestea s-au răspândit printre musulmani. 
Unii dintre ei sunt confuzi şi nu cunosc adevărul, alţii simt o antipatie faţă de 
ea, construindu-și planuri diabolice. Mulţi, pur şi simplu, o consideră ca fiind o 
parte a doctrinei islamice şi a religiei noastre.

Celor care greşesc cu adevărat şi nu au idee despre moștenirile și învăţături-
le islamice, vreau să le spun că diferenţa dintre fantezii, pungăşie, credinţele 
pre-islamice şi între islam, valorile şi convingerile sale – este foarte mare. De ce 
atunci duşmanii noştri exprimă răutate faţă de religia şi convingerile noastre? 
Oare altceva în afară decât Islamul, a adus vreodată foloase naţiunilor musul-
mane? Oare în inimile musulmanilor a rămas ceva luminos şi bun, cu excepţia 
credinţelor şi valorilor islamice? Care dintre convingerile noastre sunt atât de 
odioase pentru duşmanii noştri?

Într-adevăr, ei urăsc Islamul, pentru că acesta îndeamnă la monoteism şi la 
credinţa în Adevăratul şi Cinstitul Dumnezeu? Sau pentru aceea, că el a adus 
pe pământ bunătatea, dreptatea, credinţa şi ordinea? Sau ei urăsc Islamul din 
cauza pedepsei echitabile a celor drepţi şi celor răi în lumea eternă? Sau pen-
tru faptul că el învaţă să luăm decizii împreună şi îndeamnă la fraternitate 
şi ajutor reciproc? Sau pentru că el apreciază demnitatea, puritatea, directitu-
dinea şi tendinţa spre dreptate şi cunoştinţe? Sau pentru că el ordonă să lup-
tăm împotriva răului, necinstei şi nedreptăţii? Sau pentru că el porunceşte să 
spunem adevărul, să păstrăm fidelitatea, să menţinem dreptatea, să îndeplinim 
obligaţiile în cel mai bun mod, să facem bine, să fim miloşi şi să menţinem 
legăturile familiale? Uite, principiile şi valorile de bază ale Islamului. În ele este 
întreaga esenţă. Iar toate celelalte - sunt ignoranţa, lăcomia, impuritatea şi 
ficţiunea. Şi cum n-ar fi încercat unii să găsească unele lacune, să denatureze 
cuvintele şi să formeze o impresie greşită despre Islam, chiar şi o familiarizare 
sumară, cu versetele clare din Coran şi cu fragmente voluminoase ale trimisului 
lui Allah (pacea și binecuvîntarea lui Alla fie asupra sa), permite să înţelegem cu 
exactitate valorile şi idealurile Islamului.

•	 Versetele din Coran, în care sunt menţionate  
valorile islamice fundamentale

•	 Despre monoteism (recunoaşterea lui Allah ca unic Domn şi Dumnezeu, 
vrednic de închinare)

«Într-adevăr, Allah – este unicul Dumnezeu. Slavă Lui, şi nu I se permite 
să aibă un fiu» (Sura 4 «AN-NISA›», versul 171);
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«Să ştii, că nu există dumnezei, în afară de Allah» (Sura 47 «MUHAMMAD», 
versetul 19);

«Aşa este Allah, Adevăratul vostru Domn!» (Sura 10 «YUNUS», versetul 32);

«Nimeni nu este ca El, şi El – este Auzitor, Văzător» (Sura 42 «AŞ-ŞURA», 
versetul 11);

«Şi dacă adevărul ar depinde de dorinţele lor, atunci ar fi dispărut 
cerurile, pământul şi cei de pe el» (Sura 23 «AL-MU’MINUN», versetul 71);

«Într-adevăr, Allah este milostiv şi plin de îndurare faţă de oameni» 
(Sura 22 «AL-HAJJ», versetul 65);

«Dumnezeul vostru – este Unicul Dumnezeu. Nu există dumnezei, în 
afară de El, Cel Milostiv, Îndurător» (Sura 2 «AL-BAQARA», vers 163);

«Aşa este Allah - Domnul vostru, Creatorul tuturor lucrurilor. Nu există 
dumnezei, în afară de El» (Sura 40 «GHAFIR», versetul 62);

«El – este Allah, şi nu există Dumnezei în afară de El, Văzătorul de sfiţe-
nie şi adevăr. El - cel Milostiv, Milos» (Sura 59 «AL-HAŞR», versetul 22);

«Dumnezeul vostru – este Allah, în afara Căruia nu există alt dumnezeu. 
El cuprinde orice lucru prin cunoaştere» (Sura 20 «TA-HA», versetul 98);
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«Există în afară de Allah un alt creator, care vă hrăneşte din cer şi de pe 
pământ? Nu este Dumnezeu afară de El!» (Sura 35 «FATIR», versetul 3);

«Allah nu şi-a numit un fiu şi nu există lângă El un alt Dumnezeu. În caz 
contrar, fiecare Dumnezeu ar lua ceea ce a creat, iar unii dintre ei s-ar fi 
ridicat deasupra altora. Slavă lui Allah care este mai presus de tot ce i se 
atribuie Lui!» (Sura 23 «AL-MU’MINUN», versetul 91);

«Dacă în [cer şi pe pământ] ar fi alte divinităţi alături de Allah, acestea 
s-ar prăbuşi cu siguranţă. Slavă lui Allah, Domnul tronului şi depărtat de 
ceea ce i se atribuie Lui» (Sura 21 «AL-’ANBIYA’», versetul 22);

«Am creat cerurile şi pământul şi ceea ce se află între ele, doar de dragul 
adevărului» (Sura 15 «AL-HIJR», versetul 85);

«Aşa [se întâmplă], deoarece Allah - este Adevărul, pentru că El dă viaţă ce-
lor morţi şi pentru că El este Atotputernic» (Sura 22 «AL-HAJJ», versetul 6).

•	 Despre unitatea omenirii, sensul existenţei sale  
şi responsabilităţile sale

«O oameni! Temeţi-vă de Dumnezeul vostru Care v-a creat dintr-un om, 
a creat din el o pereche şi a plasat [pe pământ] o mulţime de bărbaţi şi fe-
mei, [proveniţi] de la ambii. Temeţi-vă de Allah, în numele Căruia vă între-
baţi reciproc, şi temeţi-vă [să rupeţi] de legăturile familiale. Într-adevăr, 
Allah este cu ochii pe voi» (Sura 4 «AN-NISA’», versetul 1);
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«O oameni! Într-adevăr, V-am creat din bărbat şi femeie şi V-am făcut 
naţiuni şi triburi, ca să vă cunoaşteţi unul pe altul, şi cel mai venerat 
dintre voi înaintea lui Allah – este cel mai temător de Dumnezeu» (Sura 
49 «AL-HUJURAT», versetul 13);

«Domnul tău le-a spus îngerilor: «Voi stabili pe pământ un conducător». 
Ei au spus: «Chiar Vei stabili acolo pe cineva, care va răspândi ticăloşie şi 
va vărsa sânge, în timp ce noi Te proslăvim cu laude şi să slăvim Perfecţiu-
nea Ta?» El a spus: «Cu adevărat, Eu ştiu ceea ce nu ştiţi voi. Şi El l-a învă-
ţat pe Adam toate numele posibile» (Sura 2 «AL-BAQARA», versetele 30-31);

«Domnul tău le-a spus îngerilor: «Într-adevăr, Voi crea pe om din lut 
uscat, obţinut din glod amestecat cu apă. Când îi Voi da un aspect 
proporţional şi Voi sufla în el din duhul Meu, să cădeţi cu faţa la pământ 
înaintea lui».  Îngerii au căzut cu faţa la pământ toţi până la unul,  cu 
excepţia lui Iblis. El a refuzat să se plece împreună cu restul» (Sura 15 
«AL-HIJR», versetele 28-31);

«Spune: «Oare sunt egali cei care cunosc şi cei care nu?» (Sura 39 «AZ-
ZUMAR», versul 9);

«Ei vor spune: «Dacă am fi ascultat şi am fi fost rezonabili, atunci n-am fi 
ajuns printre locuitorii focului»» (Sura 67 «AL-MULK», versetul 10);
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«Am slăvit fiii lui Adam şi-i purtăm pe uscat şi pe mare. Le-am oferit 
cinste şi le-am dăruit o superioritate clară faţă de mulţi dintre cei pe care 
I-am creat» (Sura 17 «AL-’ISRA’», versetul 70);

«Allah – este Cel care a creat pământul pentru tine ca un loc de trai, iar ce-
rul – ca acoperiş. El v-a dat formă şi v-a făcut-o frumoasă. El v-a înzestrat 
cu bunătăţi» (Sura 40 «GHAFIR», versetul 64);

«Într-adevăr, tot ceea ce este pe pământ, Noi am făcut ca ornament 
pentru el, pentru a pune la încercare oamenii [şi a identifica], a cui fapte 
vor fi mai bune» (Sura 18 «AL-KAHF», versetul 7);

«Este binecuvântat Cel, în Mâna căruia este puterea, Care este atotpu-
ternic,  Cine a creat moartea şi viaţa, pentru a ne pune la încercare [şi a 
identifica], a cui fapte vor fi mai bune» (Sura 67 «AL-MULK», versetele 1-2);

«Nu există nici o constrângere în religie. Calea cea dreaptă s-a deosebit 
deja de rătăcire» (Sura 2 «AL-BAQARA», versetul 256);

«De ce să nu vă luptaţi în calea lui Allah pentru bărbaţi slabi, femei şi 
copii» (Sura 4 «AN-NISA›», versetul 75);

«Allah nu vă interzice să fiţi buni şi corecţi cu cei care n-au luptat împo-
triva voastră, din cauza religiei, şi nici nu v-au alungat din casele voas-
tre. Într-adevăr, Allah iubeşte pe cei neînflăcăraţi. Allah interzice să vă 
apropiaţi numai de cei care au luptat împotriva voastră din cauza reli-
giei, v-au alungat din casele voastre şi au aportat la expulzarea voastră. 
Iar cei care se apropie de ei, sunt nedrepţi» (Sura 60 «AL-MUMTAHANA», 
versetele 8-9).
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•	 Despre dreptate şi facerea ordinii

«Prin faptul că Allah te-a înzestrat, tinde spre ultimul lăcaş, dar nu uita 
de partea ta în această lume! Fă bine, la fel cum Allah ți-a făcut ţie, şi nu 
împrăştia necinstea pe pământ, că doar Allah nu iubeşte răspândirea ne-
cinstei» (Sura 28 «AL-QASAS», versetul 77);

«Temeţi-vă de ziua când vă veţi întoarce la Allah. Atunci, fiecare persoană 
va primi din plin ceea, ce a câştigat, şi ei nu vor fi nedreptăţiţi» (Sura 2 
«AL-BAQARA», versetul 281);

«Astăzi, fiecare om va primi ceea ce a câştigat! Astăzi nu va fi nedreptate! 
Într-adevăr, Allah este grabnic la calculare» (Sura 40 «GHAFIR», versetul 17);

«Într-adevăr, Allah nici într-un fel nu arată nedreptate faţă de oameni, 
dar oamenii singuri sunt nedrepţi faţă de ei înşişi» (Sura 10 «YUNUS», 
versetul 44);

«Într-adevăr, Allah porunceşte să se respecte dreptatea, să se facă bine 
şi să se facă daruri rudelor. El interzice imoralitatea, comportamentul 
condamnabil şi opresiunea. El vă îndeamnă - poate vă amintiţi 
învăţătura» (Sura 16 «AN-NAHL», versetul 90);

«Mărturisindu-vă în faţa lui Allah, susţineţi dreptatea, chiar dacă dovezi-
le vor fi împotriva voastră, sau împotriva părinţilor, sau împotriva rude-
lor apropiate» (Sura 4 «AN-NISA’», versetul 135);
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«Într-adevăr, Allah vă porunceşte să transmiteţi cele încredinţate pentru 
păstrare celor, cărora le revine şi, dacă voi judecaţi oamenii, să judecaţi 
cu dreptate» (Sura 4 «AN-NISA›», versetul 58);

«Fiţi tari în faţa lui Allah, revelaţisind neînflăcărat şi fie ca ura oameni-
lor să nu vă împingă la nedreptate. Fiţi cinstiţi! Acest fapt este mai aproa-
pe de evlavie» (Sura 5 «AL-MA’IDA», versetul 8);

«Luptaţi în calea lui Allah cu cei care se luptă împotriva voastră, dar nu 
încălcaţi [limitele permise]. Într-adevăr, Allah nu iubeşte criminalii» (Sura 
2 «AL-BAQARA», versetul 190);

«Să se facă din voi o comunitate care să cheme la tot ceea ce este bun, să 
porunceascã ceea ce este drept [ma’ruf] și să opreascã de la ceea ce este 
nedrept [munkar]! Aceștia sunt cei care izbândesc» (Sura 3 «‹AL ‹IMRAN», 
versetul 104);

«Răsplata pentru rău – este echivalentă cu rău. Dar dacă cineva va ierta 
şi va stabili pacea, atunci răsplata lui va fi pentru Allah. Într-adevăr, El 
nu iubeşte pe cei nedrepţi» (Sura 42 «AŞ-ŞURA», versetul 40).

•	 Despre interzicerea necinstei, nedreptăţii şi irosirii

«Poate, dacă veţi începe să conduceţi, atunci s-ar putea să răspândiţi 
necinstea pe pământ şi să rupeţi legăturile de rudenie» (Sura 47 «MU-
HAMMAD», versetul 22);
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«Şi nu răspândiţi necinstea pe pământ, după ce s-a făcut ordine pe el. 
Aşa va fi mai bine pentru voi, doar dacă sunteţi credincioşi» (Sura 7 «AL-
›A›RAF», versetul 85);

«Amintiţi-vă de harul lui Allah şi nu faceţi rău pe pământ, răspândind 
necinstea» (Sura 7 «AL-’A’RAF», versetul 74);

«Noi n-am creat în zadar cerurile, pământul şi ceea ce se află între ele. 
Aşa cred doar cei care nu sunt credincioşi. Suferinţă de foc celor care nu 
cred!  Oare îi egalăm pe cei care au crezut şi au săvârşit fapte bune cu cei 
care au răspândit necinste pe pământ? Şi oare Noi egalăm neprihăniţii cu 
păcătoşii?» (Sura 38 «SAD», versetele 27-28);

«[Profetul Şu›aib] a spus: „O, poporul meu! Închinaţi-vă lui Allah, încât nu 
aveţi nici un alt Dumnezeu, afară de El. Nu măsuraţi şi nu cântăriţi sub 
măsură. Eu văd cum voi prosperaţi şi mă tem, că vă vor ajunge chinurile 
în ziua care [le] va cuprinde [pe toate]. O, poporul meu! Umpleţi măsura 
şi cântarul cu dreptate, nu deţini proprietăţile oamenilor şi nu faceţi rău 
pe pământ, nu răspândiţi necinstea. Pentru voi este mai bine [să vă mul-
ţumiţi] de ceea ce Allah v-a lăsat, doar dacă sunteţi credincioşi, iar eu nu 
sunt păzitorul vostru» (Sura 11 «HUD», versetele 84-86);
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«Iar celor care încalcă legământul cu Allah, după ce l-au făcut celor care 
rup ceea ce Allah a poruncit să menţinem, şi răspândesc necistea pe pă-
mânt, le sunt pregătite blesteme şi o mănăstire scârboasă» (Sura 13 «AR-
RA’D», versetul 25);

«Fii sigur pe calea dreaptă cum ţi s-a poruncit, împreună cu cei care s-au 
pocăit alături de tine. Şi nu încălcaţi [limitele permise], pentru că El vede 
ceea ce faceţi voi» (Sura 11 «HUD», versetul 112);

«Într-adevăr, pentru cei care au încălcat [limitele permise] le este pregătit 
un loc de întoarcere scârbos» (Sura 38 «SAD», versetul 55);

«Şi nu vă supuneţi voinţa celor care fac exces, care răspândesc necinstea pe 
pământ şi nu îmbunătăţesc nimic» (Sura 26 «AŞ-ŞU’ARA», versetele 151-152);

«Într-adevăr, Faraon s-a proslăvit pe pământ. Într-adevar, el a fost unul 
dintre cei care făcea exces» (Sura 10 «YUNUS», versetul 83);

«... şi că ne rămâne să ne întoarcem la Allah şi că cei ce fac exces vor 
ajunge să fie locuitorii focului» (Sura 40 «GHAFIR», versetul 43);

«Durere celor care au procedat nedrept, din cauza suferinţelor în ziua 
chinuitoare!» (Sura 43 «AZ-ZUKHRUF», versetul 65);

«Mustrare merită doar cei care procedează nedrept cu oamenii şi necin-
stesc pe pământ, fără nici un drept» (Sura 42 «AŞ-ŞURA», versetul 42);

«Apoi Noi vom salva pe cei evlavioşi, iar pe nedrepţi îi vom lăsa acolo, să 
stea în genunchi» (Sura 19 «MARYAM», versetul 72);
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«Celor nedrepţi li se va spune: «Gustaţi ceea ce aţi obţinut»» (Sura 39 
«AZ-ZUMAR», versetul 24);

«Feţele se supun înaintea celui Viului, Cel Atotputernic, dezamăgirea 
va ajunge pe cei care vor purta [povara] nedreptăţii» (Sura 20 «TA-HA», 
versetul 111).

	Despre veridicitate, loialitate şi virtute

«Într-adevar, pentru musulmani şi musulmane, pentru bărbaţii 
credincioşi şi femeile credincioase, pentru bărbaţii ascultători şi femeile 
ascultătoare, pentru bărbaţii sinceri şi femeile sincere, pentru bărbaţii 
ce dau de pomană şi femeile ce dau de pomană, pentru bărbaţii ce 
postesc şi femeile ce postesc, pentru bărbaţii şi femeile care-şi păstrează 
castitatea, şi pentru bărbaţii şi femeile care-l pomenesc deseori pe Allah, 
bărbaţilor şi femeilor - Allah le-a pregătit iertare şi o mare răsplată» 
(Sura 33 «AL-’AHZAB», versetul 35);

«Allah a spus: «Aceasta e ziua când dreptatea oamenilor cinstiţi le va 
aduce foloase» (Sura 5 «AL-MA¢IDA», versul 119);

«... pentru ca Allah să răsplătească pe cei cinstiţi pentru dreptatea lor» 
(Sura 33 «AL-¢AHZAB», versetul 24);
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«... care fac jertfiri la bine şi la rău, îşi reţin mânia şi iartă oamenii» (Sura 
3 «‹AL ‹IMRAN», versetul 134);

«Credeţi în Allah şi în trimisul Său şi cheltuiţi din ceea ce v-a dat El la 
dispoziţie» (Sura 57 «AL-HADID», versetul 7);

«Bucură pe cei care strâng aur şi argint şi nu le cheltuie în calea lui Allah, 
cu suferinţe chinuitoare» (Sura 9 «AT-TAWBA», vers 34);

«Iar partea renumită a proprietăţii lor era destinată cerşetorilor şi săraci-
lor» (Sura 51 «ADH-DHARIYAT», versetul 19);

«... care răspund Domnului lor, se roagă, iau decizii, se sfătuie, şi cheltuie 
din ceea ce Noi i-am dăruit» (Sura 42 «AŞ-ŞURA», versetul 38);

«Într-adevăr, pentru bărbaţii şi femeile care au jertfit şi au dat în datorie 
lui Allah un împrumut frumos, [recompensa] va fi mărită» (Sura 57 «AL-
HADID», versetul 18);

«O, voi cei care credeţi! Nu faceţi pomenele cu dojeneli şi insulte» (Sura 
2 «AL-BAQARA», versetul 264);

«Fie ca jurământul în numele lui Allah să nu vă împiedice să faceţi bine, 
să fiţi cu frică de Dumnezeu şi să împăcaţi oamenii» (Sura 2 «AL-BAQA-
RA», versetul 224);
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«L-ai văzut pe cel care consideră minciuna recompensă? Acesta este cel, 
care alungă orfanul şi nu încurajează hrănirea săracilor» (Sura 107 «AL-
MA′UN», versetele 1-3);

«Allah distruge dobânda şi multiplică jertfirile» (Sura 2 «AL-BAQARA», 
vers 276);

«... poruncit unii altora [să ne ţinem de] adevăr şi să ne poruncim unii al-
tora [să avem] răbdare» (Surah 103 «AL-¢ASR», versetul 3);

«... şi ne-am poruncit unii altora [să avem] răbdare şi ne-am poruncit unii 
altora [să avem] îndurare» (Sura 90 «AL-BALAD», versetul 17);

«... care păstrează ceea, ce le-a fost încredinţat, şi respectă înţelegerea» 
(Sura 70 «AL MA’ARIJ», versetul 32);

«Spune: «Veniţi, iar eu voi citi ceea ce v-a interzis Domnul vostru». Nu 
asociaţi pe nimeni cu El şi faceţi bine părinţilor. Şi nu vă ucideţi copiii, 
temându-vă de sărăcie, că doar Noi vă vom oferi hrană pentru tine împre-
ună cu ei. Şi nu vă apropiaţi de faptele josnice - nici de cele evidente, nici 
de cele ascunse. Nu ucideţi sufletul, pe care Allah a interzis să-l ucideţi, 
fără dreptul la aceasta. Aceasta a poruncit Allah, - poate veţi înţelege. Nu 
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vă apropiaţi de proprietatea orfanului, decât cu folos pentru ea, până 
când el nu va ajunge la maturitate. Umpleţi măsura şi cântarul cu drep-
tate. Nu impuneţi o persoană peste măsura posibilităţilor sale. Când vă 
spuneţi cuvântul, fiţi cinstiţi, chiar dacă este vorba despre ruda [ta]. Fiţi 
loiali înţelegerii cu Allah. Aceasta a poruncit Allah, - poate vă amintiţi de 
învăţăturile lui» (Sura 6 «AL-’AN’AM», versetele 151-152);

«Dacă două grupuri de credincioşi se luptă între ei, atunci împăcaţi-i. 
Dacă, totuşi, unul dintre ei îl asupreşte pe celălalt, atunci luptaţi 
împotriva celui care oprimă, până când acesta nu se întoarce la porunca 
lui Allah. Atunci când se va întoarce, împăcaţi-i cu dreptate şi să fiţi 
neînflăcăraţi. Într-adevăr, Allah iubeşte neînflăcăraţii. Într-adevăr, 
credincioşii sunt fraţi. De aceea împăcaţi fraţii şi temeţi-vă de Allah, - 
poate, veţi fi miluiţi. O, voi cei care credeţi! Fie ca unii oameni [să nu-şi 
bată joc] de alţii, că doar aceia pot fi mai buni decât ei. Şi fie ca unele femei 
[să nu-şi bată joc] de altele, că doar acelea pot fi mai bune decât ele. Nu vă 
porecliţi şi nu vă numiţi unii pe alţii cu cuvinte jignitoare. Nu este bine 
să te numeşti profan după ce ai crezut. Iar cei, care nu se pocăiesc, sunt 
nedrepţi. O, voi cei care credeţi! Evitaţi numeroasele speculaţii, deoare-
ce unele speculaţii – sunt păcat. Nu vă urmaţi unii pe alţii şi nu calom-
niaţi unul în spatele celuilalt. Oare cuiva i-ar plăcea să mănânce carnea 
fratelui său mort, dacă simţiţi dezgust faţă de asta? Temeţi-vă de Allah! 
Într-adevăr, Allah – este cel care Acceaptă pocăinţa, Îndurător» (Sura 49 
«AL-HUJURAT», versetele 9-12);
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«Invită pe calea Domnului cu înţelepciune şi învăţătură bună, şi dispută 
cu ei în cel mai bun mod» (Sura 16 «AN-NAHL», versul 125).

•	 Despre cunoştinţe, ştiinţă şi creativitate

«Citeşte în numele Domnului tău, Care a creat - a creat omul dintr-un 
cheag de sânge. Citeşte, că doar Domnul tău – este cel mai generos. El 
ne-a învăţat cu ajutorul penei» (Sura 96 «AL-›ALAQ», versetele 1-4);

«Mergeţi prin lume şi gustaţi din soarta Lui» (Sura 67 «AL-MULK», verse-
tul 15);

«Într-adevăr, Allah îi iubeşte pe cei care se pocăiesc şi iubeşte pe cei se 
curăţă» (Sura 2 «AL-BAQARA», vers 222);

«Spune: «Călătoriţi pe pământ şi priviţi cum El a început creaţia» (Sura 
29 «AL-’ANKABUT», versetul 20);

«El v-a supus ceea ce este în ceruri şi ceea ce este pe pământ. Toate aceste 
sunt [binele] - de la El» (Sura 45 «AL-JATHIYA», versetul 13);

«După mila Sa, El a făcut pentru voi noaptea şi ziua, pentru ca voi să 
vă odihniţi în timpul ei şi să-I căutaţi mila [ziua]» (Sura 28 «AL-QASAS», 
versetul 73).

•	 Despre gânduri şi intenţii bune

«Ajutaţi-vă unii pe alţii în dreptate şi evlavie, dar nu vă ajutaţi unii pe 
alţii în păcat şi fărădelege» (Sura 5 «AL-MA’IDA», versetul 2);
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«Spune: «Munciţi din greu, şi Allah va vedea faptele voastre, trimisul 
Său şi credincioşii» (Sura 9 «AT-TAWBA», versetul 105);

«Domnul le-a răspuns: «Eu nu voi distruge faptele a careva din voi, nici 
bărbaţilor, nici femeilor. Unii dintre voi au provenit de la alţii» (Sura 3 
«‘AL ‘IMRAN», vers 195);

«Noi nu pierdem răsplata celor, care fac ordine» (Sura 7 «AL-’A’RAF», ver-
sul 170);

«Dacă cineva va comite o faptă rea sau va fi nedrept faţă de el însuşi, iar 
după asta va cere iertare lui Allah, atunci îl va găsi pe Allah Iertător şi 
Îndurător» (Sura 4 «AN-NISA›», versul 110);

«Cereţi iertare de la Domnul vostru, şi apoi pocăiţi-vă în faţa Lui. Într-
adevăr, Domnul meu – este cel mai Milostiv, Iubitor» (Sura 11 «HUD», 
versul 90).

B. Sunna ne învaţă să respectăm Coranul şi-l confirmă

Am enumerat cele mai importante prevederi ale Coranului şi am explicat înal-
tele sale scopuri. Toate acestea şi-au găsit întruchiparea în exprimările, faptele 
şi soluţiile politice ale profetului Muhammad (pacea și binecuvântarea lui Allah 
fie asupra sa). Vom demonstra acest lucru ca exemplu de câteva declaraţii scur-
te, dar voluminoase după sens, al trimisului lui Allah , pentru ca cititorul să 
se convingă în mod clar că cele mai înalte idealuri ale omenirii sunt prezentate 
în Coran şi Sunna, complet şi mai bine decât în orice altă ideologie, religie sau 
filozofie. Iată câteva cuvinte ale trimisului lui Dumnezeu :
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•	 Despre intenţia, conştiinţa, demnitatea  

şi responsabilitatea umană

«Toate lucrurile se preţuiesc după intenţii, şi fiecare om va primi doar 
ceea, ce el a intenţionat să obţină»2;

«Într-adevăr, Allah nu se uită la aspectul şi averea voastră, dar se uită la 
inimile şi faptele voastre»3;

«Nu există prioritate la arab faţă de ne-arab, la ne-arab faţă de arab, la 
alb faţă de negru şi la negru faţă de alb, înafară de evlavie»4;

«Pe cel care a rămas în urmă din cauza faptelor sale, nu-l ajută originile 
sale»5;

«Nobleţea bărbatului – este religia, curajul lui - este inteligenţa, iar dem-
nitatea – este moralitatea»6;

«Spune adevărul, chiar dacă este amar»7;

2	  Bukhari, Muslim, Abu Dawud, Tirmidhi, Nasai şi Ibn Majah.
3	  Ahmad, Muslim şi Ibn Majah.
4	  Ahmad.
5	  Muslim, Abu Dawud, Nasai, Tirmidhi şi Ibn Majah.
6	  Hakim în «Mustadrak», Bayhaqi în «Sunan» şi în «Shu’ab al-Iman». Al-Albani în «Da’eef 

al-Jami» (4168) a numit hadisul slab.
7	  Abu Nu’aym în «Hilya al-Awliya», Ibn Hibban în «Sahih» şi Hakim în «Mustadrak». Al-

Albani în «Sahih al-targheeb va-t-tarhib» (2233) a numit hadisul sigur, datorită disponibi-
lităţii de revelaţiilor confirmative.
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«Evlavia este un comportament bun, iar păcatul - este ceea ce se mişcă în 
pieptul tău, iar tu nu vrei ca oamenii să afle despre asta»8;

«Întreabă-te, chiar dacă oamenii v-au dat un sfat»9;

«Aceasta (adică, puterea) - este responsabilitate, şi în ziua învierii ea va 
fi o ruşine şi o dezamăgire pentru toţi, cu excepţia celor, care au primit-o 
din drept şi şi-au îndeplinit datoria»10;

«Fiecare dintre voi – este un păstor, şi fiecare este responsabil de turma 
sa»11;

«Cel mai bun jihad - este cuvântul echitabil, rostit în prezenţa unui con-
ducător neechitabil»12;

«Dacă oamenii încalcă obligaţiile, atunci printre ei, cu siguranţă, se vor 
răspândi crimele; dacă oamenii se desfrânează în mod deschis, atunci 
Allah cu siguranţă le va trimite moartea; şi dacă oamenii nu plătesc apu-
sul, atunci Allah cu siguranţă îi va lipsi de ploaie»13;

8	  Bukhari în «al-Adab al-mufrad», Muslim şi Tirmidhi.
9	  Abu Nu’aym în «Hilya al-awliya». Al-Albani în «Sahih al-Jami’» (948) a numit hadisul bun 

şi a spus, că el a fost adus de al-Bukhari în «Tarija».
10	  Muslim.
11	  Ahmad, Bukhari, Muslim, Abu Dawud şi Tirmidhi.
12	  Ahmad, Nasai, Ibn Maja, Tabarani în «al-Mu’djam al-cabir» şi Bayhaqi în «Shu’ab al-

iman». Al-Albani în «Sahih al-jami’» (1100) a numit hadisul de încredere.
13	  Hakim în «Mustadrak», Bayhaqi în «Sunan» şi în «Shu’ab al-Iman» şi Bazzar în “Musnad”. 

Al-Hakim a numit hadisul veritabil conform cerinţelor lui Muslim, iar Al-Albani în «Sahih 
at-Targheeb în va-t-tarhib» (2418) l-a numit de încredere, datorită disponibilităţii de reve-
laţiilor confirmative.
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«Cu adevărat, comunitatea mea musulmană nu va cădea toată în con-
fuzie, şi dacă vedeţi neînţelegeri, atunci rămâneţi cu majoritatea 
predominantă»14;

«Cine va vedea o faptă condamnabilă, să-l oprească cu propria sa mână. 
Dacă nu va putea, să-l oprească cu limba. Dacă nu va putea, să-l oprească 
în inimă, şi aceasta  - este cel mai slab nivel al credinţei»15.

•	 Despre bunătate, milă, ajutor reciproc şi virtute

«În măsura posibilităţilor, nu aplicaţi măsurile de pedeapsă stabilite în 
şariat, şi eliberaţi musulmanii, dacă veţi găsi un motiv, deoarece pentru 
imam, mai bine să faci o greşeală, iertând criminalul, decât să faci o gre-
şeală, pedepsind nevinovatul»16;

«Teme-te de Allah oriunde ai fi şi fie ca după fiecare faptă rea să urme-
ze alta bună, care-l va şterge pe cel anterior şi atârnă-te bine faţă de 
oameni»17;

14	  În aşa fel, hadisul l-a citat pe Ibn Majah, totodată transmiţătorul său Abu Khalaf Hazim 
ibn ‘Ata nu merită încredere. Ibn Ma’in l-a numit mincinos, iar Ibn Hajar i-a numit hadi-
sele respingătoare (matruc). De aceea, al-Albani în «Zilal al-jannah» (84) a evaluat hadisul 
ca fiind foarte slab. Între timp, prima propoziţie din el este confirmată de numeroase ade-
verinţe. De exemplu, Ibn Abu ‹Asim a transmis din cuvintele lui Anas ibn Malik, că Profe-
tul  a spus: «Cu adevărat, Allah Atotputernicul a protejat comunitatea mea musulmană 
de căderea în eroare în întregime». Al-Albani în «Sahih al-jami’» (2667) a numit hadis ca 
fiind bun.

15	  Ahmad, Muslim, Abu Dawud, Nasai, Tirmidhi şi Ibn Madja.
16	  Tirmidhi, Hakim în «Mustadrak», Ibn Abu Shayba în «Musan-nafe» şi Bayhaqi în «Su-

nan». Al-Albani în «Da’eef al-jami’» (259) a numit hadisul slab, dar, după cum observă 
Al-Bayhaqi în «Sunan» (9/123), la acest subiect există mesaje mult mai sigure din cuvintele 
companionilor profetului .

17	  Ahmad, Tirmidhi, Hakim în «Mustadrak» şi Bayhaqi în «Shu’ab al-iman». Al-Albani în 
«Sahih at-targheeb va-t-tarhib» (3160) a numit hadisul ca fiind bun.
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«Bunătatea întotdeauna a adus oamenilor beneficii, iar prostia întot-
deauna le-a facut rău»18;

«Cu adevărat, Allah este bun şi iubeşte bunătatea, în toate acţiunile»19;

«Cel, care este lipsit de bunătate, este lipsit de orice lucru bun»20;

«Uşuraţi, nu complicaţi, bucuraţi oamenii, dar nu le insuflaţi dezgust»21;

«Ai milă de cei de pe pământ, şi de tine va avea milă Cel Care este în 
ceruri»22;

«Pentru fiecare fiinţă vie se merită o recompensă»23;

«Cel care nu arată milă, nu va fi miluit»24;

«Toată creaţiile sunt în grija lui Allah, şi cea mai mare iubire a lui Allah o 
merită acel care aduce mai multe foloase creaţiilor Lui»25;

18	  ‘Abd ibn Humaid în «Musnad» şi ‘Abd ar-Razzaq în «Musan-nafe».
19	  Ahmad, Bukhari, Muslim, Tirmidhi şi Ibn Majah.
20	 Ahmad, Muslim, Abu Dawud şi Ibn Majah.
21	  Bukhari şi Muslim. În ultima versiune în loc de «bucuraţi» se spune: «... calmaţi».
22	 Hakim în «Mustadrak» şi Tabarani în «al-Mu’dzham al-kabir». Al-Albani în «Sahih al-

jami’» (896) a numit hadisul ca fiind de încredere.
23	 Ahmad şi Ibn Majah. Al-Albani în «Sahih al-jami’» (4263) a numit hadisul ca fiind de 

încredere.
24	 Ahmad, Bukhari, Muslim, Abu Dawud şi Tirmidhi.
25	 Abu Ya’la în «Musnad», Bazzar în «Musnad» şi Tabarani în «al-Mu’dzham al-kabir». Al-

Albani în «Da’eef al-jami» (2946) a numit hadisul ca find foarte slab. În tratatul «Silsila al-
ahadis ad-da’eef» (4/372) el a spus, că hadisele, la acest subiect, spun din cuvintele lui Anas 
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«Nu se referă la comunitatea mea musulmană acel care nu cinsteşte pe 
cei mai în vârstă printre noi, nu arată milă faţă de cei mai tineri printre 
noi şi nu dă ceea ce trebuie oamenilor noştri de ştiinţă»26;

«Doreşte oamenilor aceeaşi ce-ţi doreşti ţie însuşi»27;

«Credincioşii sunt ca un singur organism: dacă avem dureri de cap, se 
simte rău întregul corp, iar dacă ne dor ochii, atunci se simte rău întregul 
corp»28;

«Musulmanul – este fratele musulmanului: el nu-l va prigoni şi nu-l va 
lăsa. Dacă cineva salvează pe fratele său de nevoi, atunci Puternicul şi 
Marele Allah îl va salva de nevoi pe el însuşi. Dacă cineva va risipi tris-
teţea unui musulman, atunci Puternicul şi Marele Allah va risipi triste-
ţea în ziua învierii. Dacă cineva va acoperi lipsa unui musulman, atunci 
Allah îl va acoperi în ziua învierii»29; 

ibn Malik, ‚Abdullah ibn Mas’ud şi Abu Hurayrah, totodată ele sunt într-atât de slabe, încât 
nu se consolidează reciproc. Cu toate acestea, gândul exprimat în ele îşi găseşte reflectare 
în Sunna. Al-Daraqutni în «Afrade» şi ad-Diyah al-Maqdisi în «Mukhtar» au transmis din 
cuvintele lui Jah-Bira, că trimisul lui Allah  a spus: «Credinciosul prieteneşte cu oamenii, 
şi oamenii prietenesc cu el. Nu există bunătate în cel, care nu prieteneşte cu oamenii şi cu 
care nu prietenesc oamenii, şi cel mai bun dintre oameni este acel, care le aduce mai multe 
beneficii». Al-Albani în «Sahih al-jami’» (6662) a numit hadisul ca fiind bun.

26	 Ahmad şi Hakim în «Mustadrak». Al-Albani în «Sahih al-jami’» (5443) a numit hadisul ca 
fiind bun.

27	 Bukhari în «Tarija», Tabarani în «al-Mu’dzham al-kabir», Abu Ya’la în «Musnad», Hakim 
în «Mustadrak» şi Bayhaqi în «Shu’ab al-iman». Al-Albani în «Sahih al-jami’» (180) numit 
hadisul ca fiind de încredere.

28	 Ahmad şi Muslim.
29	 Ahmad, Bukhari, Muslim şi Abu Dawud.
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«Nu, jur pe Allah, nu cred! Nu, jur pe Allah, nu cred! Nu, jur pe Allah, nu 
cred!» Oamenii au întrebat: «Cine nu crede, o, trimisul lui Allah?» El a 
răspuns: «Cel a cărui vecin nu se află în siguranţă din cauza răutăţii lui»30.

•	 Despre dreptate, dedicare şi stăruinţă

«Pentru a comite o faptă rea, este de ajuns să-ţi dispreţuieşti fratele-
musulman»31;

«Nedreptatea – este întunericul din ziua învierii»32;

«Bogatul, care întinde cu plata datoriei, procedează necinstit»33;

«Faci o trădare gravă dacă povesteşti ceva mincinos fratelui tău, iar el cre-
de în tine»34;

«Sângele vostru şi proprietatea voastră sunt intangibile, la fel ca şi sfinţii 
în această zi, în această lună şi în acest oraş35, până în ziua în care veţi 
întâlni pe Bunul şi Supremul Domn»36;

30	 Ahmad şi Bukhari.
31	  Muslim, Abu Dawud şi Tirmidhi.
32	 Bukhari, Muslim şi Tirmidhi.
33	  În aşa mod, hadisul a fost transmis lui al-Bukhari, dar ca un fragment mai lung decât 

hadisul, se găseşte în multe volume, inclusiv în a lui Muslim, Abu Dawud, an-Nasai, at-
Tirmidhi şi Ibn Majah.

34	 Ahmad, Abu Dawud, Bukhari în «al-Adab al-mufrad» şi Tabarani în «al-Mu’dzham al-
kabir». Al-Albani în «Da’eef al-jami’» (4162) a numit hadisul ca fiind slab.

35	  În această formă hadisul a fost transmis lui Ahmad şi al-Bayhaqi în «Sunan». Acesta este 
confirmat de numeroasele mesaje, incluse în diferitele seturi de hadise, inclusiv în «Sa-
hih» al-Bukhari şi Muslim. A se vedea: Albany. Khutbah al-Hajj. pag. 26.

36	 Aceste cuvinte au fost rostite de profetul Muhammad   în timpul pelerinajului de rămas 
bun de la Mecca, care a avut loc în anul 10 după Hegiră, în sărbătoarea sacrificiului, în faţa 
unei adunări imense de musulmani.
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«Bărbatului îi este suficient păcatul dacă el a păgubit pe cineva care se 
află în grija sa»37;

«Orice faptă bună este o milostenie»38;

«Jertfirea nu reduce bogăţia»39;

«Jur Celui, în mânile căruia este sufletul meu, să iau o frânghie şi să aduc 
un legătură de lemne pe spate pentru oricare dintre voi, va fi mai bine de-
cât să vin la cineva şi să cer, fără să ştiu, dacă-mi va da ceva sau va refuza»40;

«Mâna care dă este mai bună decât mâna care cere. Începe cu cei care 
sunt în grija ta»41;

«Bogat nu-i cel care are multe binecuvântări pământeşti, dar cel care are 
spiritul bogat»42;

«Într-adevăr, cea mai bună mâncare – este cea, pe care bărbatul a câşti-
gat-o singur, şi copiii - de asemenea, este câştigul său»43;

37	 Ahmad, Abu Dawud şi Nasai. Al-Albani în «Sahih at-targheeb va-t-tarhib» (1965) a numit 
hadisul ca fiind bun, datorită disponibilităţii unor revelaţii confirmative.

38	 Ahmad. Al-Albani în «Silsila al-ahadis as-sahih» (2/296) a numit isnad hadisul veritabil 
în conformitate cu cerinţele lui Muslim.

39	 Ahmad, Muslim şi Tirmidhi.
40	 Malik, Bukhari şi Nasai.
41	  În aşa fel, hadisul a fost transmis lui Ahmad şi at-Tabarani în «al-Mu’dzham al-kabir». 

Al-Albani în «Sahih al-jami’» (8195) a numit hadisul ca fiid de încredere.
42	 Ahmad, Bukhari, Muslim, Tirmidhi şi Ibn Majah.
43	 Abu Dawood, Nasai şi Ibn Majah. Al-Albani în «Sahih al-jami’» (2208) a numit hadisul ca 

fiid de încredere.
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«Pentru fiecare boală există un leac, şi dacă medicamentul şi boala co-
incid, atunci cu permisiunea lui Allah Cel Puternic şi cel Mare vine 
vindecarea»44;

«Cămilele bolnave nu sunt aduse împreună cu cele sănătoase»45; 

«Superioritatea celor ce posedă cunoştinţe, asupra celor care se închină 
[lui Allah fără cunoştinţe], este ca şi superioritatea mea asupra celui mai 
mic dintre voi»46;

«Credinciosul nu este înţepat într-o gaură de două ori»47;

«Nu are nici o legătură cu noi cel care face escrocherii»48;

«Cea mai multă bunătate este în femeia care este mai uşor de întreţinut»49;

«Dacă la voi vine cu peţitul cel de bunătate şi evlavia căruia sunteţi mul-
ţumit, atunci căsătoriţi-l, iar dacă nu veţi face acest lucru, atunci va veni 
revolta şi desfrâul»50;

44	 Ahmad şi Muslim.
45	 Ahmad, Bukhari, Muslim, Abu Dawud şi Nasai.
46	 Tirmidhi. Al-Albani în «Sahih at-Targheeb va-t-tarhib» (81) a numit hadisul ca fiind bun, 

datorită disponibilităţii unor revelaţii confirmative.
47	 Ahmad, Bukhari, Muslim, Abu Dawud şi Ibn Majah.
48	 Tirmidhi. Al-Albani în «Sahih al-jami’» (6406) a numit hadisul ca fiind de încredere.
49	 Ahmad, Baihaqi în «Shu’ab al-imam» şi Hakim în «Mustadrak». Ultimul a numit hadisul 

ca fiind veritabil, în conformitate cu cerinţele lui Muslim, şi cu el a fost de acord cu az-
Zahabi. Cu toate acestea, al-Albani în «Da’eef al-jami’» (962) a numit hadisul ca fiind slab. 
Totodată, semnificaţia sa este confirmată de hadisul lui ‘Aish, transmis de Ibn Hibbaan, 
al-Hakim şi alţii. În el este anunţat, că profetul  a spus: «Cu adevărat, bunătate este în 
acea femeia, care este uşor de peţit, care-i este uşor să plătească zestrea, şi care naşte uşor». 
Al-Albani în «Irva’ al-galil» (6/350) a numit isnadul hadisului ca fiind bun.

50	 Tirmidhi, Ibn Majah şi Hakim în «Mustadrak» din cuvintele lui Abu Hurayrah. În alte 
seturi, acelaşi hadis este relatat din cuvintele lui ‘Abdal-laha ibn ‘Umar, Abu Hatim al-Mu-
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«Într-adevăr, femeile şi bărbaţii – sunt fraţi şi surori»51;

«Cei mai buni dintre voi - sunt cei, care-şi tratează cel mai bine soţiile lor, 
şi eu le voi trata mai bine decât voi pe soţiile voastre»52;

«Fapta cea mai dezgustătoare pentru Dumnezeu, din cele permise – este 
divorţul»53;

«Dacă învierea îl va găsi pe unul dintre voi fugind, întemniţaţi-l»54;

1.3.2. Diferenţa dintre idei şi mijloace  
şi dintre valori şi obiective

Este absolut evident că nu trebuie de obiectat împotriva acestor valori, principii 
şi convingeri, şi este puţin probabil că cineva ar sta să le asculte astfel de obiecții. 
Totodată, adversarii Islamului chiar nu vorbesc despre aceste principii. De obi-
cei, despre ele vorbesc prietenii şi le ignoră duşmanii. Cel mai rău lucru este că 
musulmanii înşişi sunt departe de ele, pentru că nu dispun de metode eficiente 
de educaţie în spiritul Islamului şi nu învaţă tinerii să trăiască în conformitate 
cu principiile sale. De aceea, duşmanii Islamului şi oamenii neînvăţaţi cred că 
Islamul învaţă fatalism, tiranie şi autoritarism, care duce la tulburări mentale şi 
psihologice, aprobă comerţul cu sclavi şi înjosesc demnitatea femeilor. Vorbind 
despre doctrina Islamului, aceştia vorbesc doar despre rătăcirile musulmanilor, 
despre greşelile lor de-a lungul istoriei, despre obiceiurile şi tradiţiile popula-
re, despre consecinţele lipsei de cunoştinţe, superstiţii şi prejudecăţi, despre 
stagnarea ideologică, deficienţele metodologice şi imitaţia oarbă, spiritul căruia 
este pătruns de căutarea lor, raţionamentelor şi acţiunilor.

zani şi alţii. Al-Albani în «Sahih al-jami’» (270) l-a numit ca fiind de încredere.
51	  Ahmad, Abu Dawud, Tirmidhi şi Bazzar în «Musnad». Al-Albani în «Sahih al-jami’» 

(2333) a numit hadisul ca fiind de încredere.
52	 Tirmidhi, Ibn Majah şi Tabarani în «al-Mu’dzham al-kabir». Al-Albani în «Sahih al-jami’» 

(3314) a numit hadisul ca fiind de încredere.
53	  Abu Dawood, Ibn Majah şi Hakim în «Mustadrak». Al-Albani în «Da’eef al-jami’» (44) a numit 

hadisul ca fiind slab, iar în tratatul «Irva’ al-galil» (7/106-108) şi-a justificat în detalii opinia.
54	 Ahmad. Sheikh Şu’aib al-Arnaut în comentariile la «Musnad» (3/183) a numit isnadul 

hadisului ca fiind veritabil, în conformitate cu cerinţele lui Muslim.
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Este corect să spunem că naţiunile musulmane, înainte de venirea lor la Islam, 
erau într-o stare de declin şi au obţinut succese tocmai datorită Islamului şi dato-
rită sistemului de motivare construit de către ei. În consecinţă, ei au ieşit din cursă 
şi din nou au ajuns în declin. Principala cauză a acestui fapt se află în rămăşiţele 
trecutului lor pre-islamic şi influenţa factorilor externi, care erau contrare Isla-
mului, prin scopurile şi idealurile sale. Iar dacă nu erau bucăţelele de idei islami-
ce, păstrate de către naţiunile musulmane, atunci, fără îndoială, destinul multor 
dintre ei, astăzi, ar fi un mare întuneric, o decădere morală şi needucaţie.

Trebuie să înţelegem că problemele din viaţa musulmanilor nu sunt legate de 
valorile şi idealurile Islamului, dar de gândirea şi conştiinţa lor. De aceea, discu-
ţia despre reformă priveşte numai mintea musulmană şi modul lor de gândire. 
Este vorba despre faptul că musulmanii trebuie să introducă valorile islamice 
şi idealurile în relaţiile sociale şi instituţii, la fel să se ghideze de ele în situaţii 
şi circumstanţe diferite. Există o diferenţă între principiul solidarităţii şi între 
ideea cu privire la cum şi în care ordine el se realizează (sau, dimpotrivă, nu se 
realizează). Şi există o diferenţă între obiectivele şariatului şi între cum acestea 
sunt realizate, între principiile şi valorile religiei şi între ce măsuri sunt luate 
pentru respectarea şi păstrarea lor. Valorile, principiile şi obiectivele se referă la 
universal şi sunt strâns legate de natura umană. Ele nu depind de timp şi de loc. 
În ceea ce priveşte modul de acţiune şi măsurile practice, dimpotrivă, acestea 
depind de timp şi de loc, iar natura şi universalele servesc drept ghid pentru ele.

Diferenţa dintre convingeri, principii, valori şi între idei, interpretări şi realiza-
rea lor cu succes sau fără succes, are o mare importanţă, iar dacă dorim să iden-
tificăm un curs corect, să ne corectăm poziţia, să tindem spre scopurile marcate 
şi să punem capăt suferinţelor noastre, atunci în acest sens nu ar trebui să existe 
nici o incertitudine. Cu alte cuvinte, criza actuală a comunităţii musulmane – 
este o criză de idei, ci nu de convingeri. Aceasta este o criză de metodologie şi nu 
de conţinut. Aceasta este o problemă de alegere a mijloacelor şi nu a scopurilor. 
Cu acest lucru ar trebui să înceapă un studiu serios, care, în cele din urmă, va 
rupe cercul vicios al încercărilor zadarnice de a găsi mântuirea în sloganuri în-
flăcărate, promisiuni iluzorii şi tradiţii învechite.

1.3.3. Izolarea intelectuală – pricină a stagnării,  
imitaţiei şi înapoierii

Schimbul de generaţii şi apariţia unor noi provocări a făcut criza de gândire, 
raţiune şi metodologie tot mai evidentă în lumea musulmană. Decalajul dintre 
teorie şi practică a devenit atât de mare, încât era imposibil să nu-l observi. 
Idealurile musulmanilor s-au transformat în speranţe iluzorii, iar realizările şi 
puterea lor s-ar fi scufundat în uitare. Incapacitatea societăţii şi a conducerii po-
litice de a schimba situaţia a devenit lizibilă, atunci când controlul asupra lumii 
musulmane a trecut în mâinile duşmanilor. Era evidentă şi neputinţa intelec-
tualilor musulmani, care n-au putut să ia iniţiativă şi să reanimeze potenţialul 
civilizaţional al comunităţii musulmane, pentru a răspunde expansiunii cultu-
rale străine. Trebuie să înţelegem ce anume a adus comunitatea musulmană şi 
conducerea ei politică într-o asemenea stare critică.
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Orizonturile civilizaţiei pe care comunitatea musulmană a reuşit să le atingă 
în trecut, au fost rezultatul celui mai puternic impuls, câştigat de la prima ge-
neraţie de musulmani. Acesta a fost rezultatul ideilor lor, deciziilor politice şi 
organizatorice. Totuși, scânteia trebuia vreodată să se stingă, iar situaţia apărută 
trebuia să înceteze. Timpurile şi circumstanţele s-au schimbat, au apărut noi 
provocări şi obstacole. Musulmanii s-au rătăcit şi n-au avut puterea de a merge 
mai departe şi de a se reînnoi, motivul acestui fapt fiind fisura formată între 
liderii lor politici şi între liderii religioşi. Confruntarea dintre conducători şi 
învățații islamici, înstrăinarea unul faţă de altul, a dus la literalism, imitaţie, răs-
pândire a superstiţiilor şi toleranţa pasiunilor. Dezvoltarea comunităţii musul-
mane a încetinit, devenea tot mai dificilă depăşirea obstacolelor şi greu de făcut 
faţă provocărilor timpului. În cele din urmă, comunitatea musulmană a rămas 
complet incapabilă de a genera idei, de a moderniza instituţiile, de a construi 
planuri de viitor şi de a crea mijloacele necesare pentru a atinge noi orizonturi 
civilizaţionale, corespunzătoare noilor circumstanţe, nevoi şi posibilităţi.

Din momentul separării puterii politice şi religioase şi izolarea intelectualităţii 
musulmane, dezvoltarea socială şi culturală a musulmanilor s-a bazat pe fun-
daţia puternică care a fost pusă de primele generaţii de musulmani. Totodată, 
cursul stabilit de ei a intrat în dezacord cu deviaţiile politice, ideologice şi cultu-
rale, răspândite printre musulmani, figurile lor politice şi publice. Toate acestea 
s-au întâmplat pe fondul unor schimbări permanente în societate şi apariţia 
unor noi provocări. În final, de la civilizaţia islamică anterioară au rămas doar 
urme şi monumente, iar judecata poate fi numai după îndurările oamenilor şi 
după modul în care ei respectă ritualurile religioase şi reglementările din viaţa 
lor personală.

În ceea ce priveşte elita intelectuală, care a fost izolată şi exclusă din viaţa 
social-politică a comunităţii musulmane, ea s-a dedicat studiului textelor reli-
gioase, dezvoltării ştiinţelor religioase şi limbii arabe, protecţia lor de pierderi şi 
distorsiuni. Învățații islamici au fost promovați de ştiinţele care studiază textele 
Coranului şi ale Sunnei, şi patrimoniul literar arab. Legea islamică a fost limitată 
de problemele legate de practicile individuale, cu privire la ritualurile de închi-
nare şi relaţiile reciproce dintre oameni. Ea a dobândit caracterul descrierilor şi 
comentariilor referitoare la faptele şi practica de zi cu zi a primilor musulmani. 
În afară de aceasta, ea a fost separată de credinţa şi viziunea islamică integră, 
astfel convingerile religioase neavând nici o influenţă asupra vieţii sociale și nici 
un rol conducător față de faptele şi iniţiativele musulmanilor. Dimpotrivă, ştiin-
ţa despre doctrină a preluat un caracter dubios şi speculativ. Ea a aruncat musul-
manii în abisul celor sfinte, care nu i-a privit, ei nefiind în măsură să cerceteze şi 
să înţeleagă, împiedicându-i, astfel, să atingă scopurile pe  care le-au avut şi să 
realizeze conducerea pe pământ.

Chiar şi cele mai importante principii ale Islamului, care stau la baza inte-
lectului musulman, care au direcţionat rapid şi efectiv gândurile şi acţiunile 
musulmanilor timpurii, au fost împărţite în două grupuri: cele care se referă 
nemijlocit la textele sacre, și anume: păstrarea şi interpretarea lor, fiind numite 
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„bazele religiei”, și cele care se referă la întrebările casnice şi sociale, fiind numi-
te „principii secundare”.

Principiile şi metodele legate de textele sacre, s-au dezvoltat şi s-au transformat 
într-un complex de ştiinţe şi discipline religioase, iar principiile şi metodele, 
care au legătură cu situaţiile şi problemele de viaţă, dimpotrivă, au fost uitate, 
precum şi întregile domenii ale cunoaşterii. În consecinţă, ştiinţele sociale din 
lumea musulmană nu s-au dezvoltat în sensul deplin al cuvântului şi în mă-
sura în care a permis s-o facă metodologia islamică. Nu s-au dezvoltat nici ur-
mătoarele ştiinţe: politologia; pedagogia; economia; educaţia; managementul. 
Toate acestea necesită o abordare sistematică coerentă. Pentru studiul lor nu 
este suficientă o privire întâmplătoare şi superficială. Totuși, când vine vorba de 
întrebările de pregătire a cadrelor, crearea instituţiilor şi dezvoltarea unui pro-
gram de acţiune, musulmanii au acţionat întotdeauna pe negândite. Comunita-
tea musulmană înainta pe dibuite, iar astfel instituţiile sale au decăzut, cadrele 
pierzându-și calificarea.

Diferenţa dintre gândirea întâmplătoare şi cercetările problemelor sociale este 
că cercetările ştiinţifice se caracterizează prin consistenţă. Ele încep cu un 
studiu al realităţii şi al naturii lucrurilor, bazându-se pe anumite principii şi 
valori. Ele sunt în conformitate cu realitatea şi sunt axate pe atingerea scopu-
rilor, dar nu se ascund în spatele unei cortine de cuvinte goale, vise, amintiri şi 
provocări – aşa cum adesea se întâmplă astăzi.

Criza intelectului musulman – este incapacitatea de a realiza în viaţă idealurile 
înalte ale Islamului, valorile şi principiile sale. Aceasta este o criză de gândire 
şi al metodologiei ştiinţifice, care ne lipsesc în studiile umane. Avem nevoie de 
metodologii ştiinţifice şi de dezvoltarea ştiinţelor sociale, pentru ca musulmanii 
să înţeleagă, împreună cu textele sacre şi semnificaţiile lor, natura lucrurilor şi 
a evenimentelor, care au avut loc la un anumit moment, într-un anumit loc. 
Numai așa este posibilă dezvoltarea gândirii musulmane, se pot construi insti-
tuţii şi se poate identifica cursul drept pentru atingerea obiectivelor Islamului, 
pentru realizarea valorilor şi principiilor sale în viaţă.

Vorbind despre ştiinţele sociale, avem în vedere studiile sistemice ale probleme-
lor societăţii, nu neapărat celei vestice, estice sau oricare altele. Nu avem nici 
o îndoială că musulmanii, posedând surse de cunoştinţe mai sofisticate şi mai 
cuprinzătoare, vor putea dezvolta o metodologie proprie, care să îndeplinească 
interesele lor şi să le asigure atingerea obiectivelor lor. Totodată, să vorbim des-
pre probleme concrete ale sociologiei islamice şi conceptele ştiinţifice, este încă 
devreme. Cu timpul, scopurile şi sarcinile acestei ştiinţe vor lua o formă mai 
concretă. Astăzi, însă, indiferent de metoda folosită, punctul nostru de plecare 
ar trebui să fie toate realizările omenirii. În acelaşi timp, abordarea noastră tre-
buie să se deosebească prin fundamentalism, maturitate şi sinceritate, iar dru-
mul nostru trebuie să fie deplasat de imitaţie, în captivitatea căreia musulmanii 
au fost atât de mult timp.
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CAPITOLUL II 

METODOLOGIA TRADIŢIONALĂ AL INTELECTULUI 
ISLAMIC: EVALUAREA ŞI ASPECTUL CRITIC

Din capitolul anterior, am înțeles că imitarea experienţei istorice şi străine, timp 
de mai multe secole, n-a adus beneficii lumii islamice, aceste soluţii nefiind în 
conformitate cu abordarea corectă la însănătoşirea comunităţii musulmane. De 
asemenea, am înțeles că declinul comunităţii musulmane nu este legat de po-
sibilităţile şi resursele acesteia, dar are un caracter conceptual. Vorbind despre 
criza conceptuală, avem în vedere nu criza de convingeri, valori şi principii, dar 
criza gândirii şi a metodologiei. Cu rădăcinile sale, ea merge adânc în istorie, 
în acele vremuri când în califat s-a schimbat sistemul politic, liderii religioşi 
renunţând la participarea lor în viaţa publică. Acest lucru a încetinit dezvoltarea 
intelectuală, ştiinţifică şi socială a comunităţii musulmane şi a lipsit-o de posi-
bilitatea de a ţine pasul cu timpul, schimbându-se, dezvoltându-se şi răspun-
zând la provocările civilizaţionale continue şi intense.

Am ajuns la concluzia că, pentru a depăşi o astfel de criză, trebuie rectificată 
conştiinţa musulmanilor, de identificat abordarea corectă a dezvoltării gândirii 
musulmane şi de prelucrat metodologia ştiinţifică, care ne va permite să reac-
ţionăm în mod adecvat noilor realităţi, provocări, comunicări şi alte fenomene 
ale vieţii sociale. Dacă metodologia va fi corectă, atunci intelectul musulman 
va da comunităţii musulmane putere, necesară pentru dezvoltarea şi satisface-
rea nevoilor sale, pentru construirea, reformarea şi îmbunătăţirea societăţilor 
noastre. De aceea, încercăm să privim cu atenţie deosebită metodologia gân-
dirii musulmane, s-o înţelegem mai adânc, să-i identificăm neajunsurile şi, în 
cele din urmă, să fixăm măsurile prioritare pentru reformarea şi consolidarea 
acesteia.

2.1. Usul: definiţia şi explicaţia

În conformitate cu metodologia istorică a gândirii islamice, ne referim la 
ştiinţa cunoscută sub numele de usul al-fikh (fundamentele jurisprudenţei). 
Această ştiinţă este cea mai importantă parte a metodologiei, care este utilizată 
în teologia islamică. Luând în considerare poziţia învățaților islamici, care au 
studiat această ştiinţă şi subiectele legate de ea, referitoare la sfârşitul perioadei 
islamice timpurii şi perioada ijtihad-ului, această metodologie poate fi numită 
tradiţionalistă, pentru că ea se bazează pe imitaţia autorităţilor timpurii.

Principiile generale ale acestei metodologii reflectă în baza sa natura gândirii 
islamice şi interrelaţia sa cu religia şi cu mesajul divin. Spiritul creativ al acestei 
metodologii s-a manifestat mai aprins în gândirea islamică din epoca califilor 
neprihăniţi, în deciziile, directivele şi căutările lor. Revelaţia a servit pentru ei 
drept sursă corectă de conducere, iar raţiunea şi ijtihad-ul – drept instrumente 
necesare pentru înţelegerea şi interpretarea corectă a revelaţiei, precum şi pen-
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tru studierea naturii lucrurilor şi fenomenelor. Toate acestea au făcut posibilă 
găsirea unor soluţii, stabilirea regulilor şi fixarea unui curs corect.

Apoi a venit perioada ijtihad-ului, când între conducerea politică şi intelectualii 
religioşi au început primele disensiuni. Încă pe timpurile trimisului lui Allah  
și al califilor neprihăniţi, acţiunile lor nu erau uitate, oamenii de ştiinţă musul-
mani conducându-se ferm după metodele lor, inclusiv la alcătuirea tratatelor 
teologice. Cu toate acestea, izolarea politică a învățaților islamici s-a intensifi-
cat, compunerile şi cercetările lor limitându-se, treptat, la studiul textelor Sfân-
tului Coran şi a Sunnei profetice, precum şi la problemele de cult şi a relaţiilor 
interpersonale. Ei aproape că nu au acordat atenţie problemelor de politică şi de 
conducere, la activităţile instituţiilor publice, la întrebările identităţilor de grup 
şi sociale. Prin eforturile depuse de învățații islamici, pe parcursul ultimelor se-
cole, această metodologie s-a cristalizat, servind, astfel, cu scopul cu care a fost 
creat. Ea răspundea acelor condiţii în care s-a aranjat, asupra cărora învățații 
islamici din acea perioadă nu aveau vreo influență. Principiile sale generale încă 
mai asigurau o dezvoltare. Totodată, această dezvoltare preţioasă trebuia să de-
vină o misiune pentru generaţiilor viitoare, care urmau să se mişte într-un mod 
iniţial, dar nu într-un spirit de imitaţie. Doar aşa ei puteau să dispună corect de 
această metodologie, să extragă beneficii din ea şi, folosindu-se de aceasta, să 
reacţioneze în mod adecvat condiţiilor schimbătoare, posibilităţilor care se des-
chideau, noilor cereri şi ameninţări. Datorită acestui fapt, ea ar fi putut evolua 
şi arăta rezultate bune în diverse domenii ale vieţii şi ale cunoaşterii şi n-ar fi 
rămas blocată în cadrul dreptului religios, în marea majoritate a cazurilor refe-
ritoare la diverse aspecte ale vieţii personale. Raţiunea musulmană, la rândul 
său, şi-ar fi păstrat universalitatea, fundamentalitatea şi tradiţiile ijtihad-ului.

Înainte de a trece la evaluarea şi examinarea critică a metodologiei tradiţionale 
a gândirii islamice, este oportun de a se descrie pe scurt principalele sale poziţii 
în acea formă în care ele există astăzi. După aceasta, vom trece la o discuţie criti-
că a celor mai importante aspecte ale acestei metodologii şi a principalelor sale 
neajunsuri, identificate în cursul istoriei.

După cum am observat, metodologia raţiunii islamice în forma sa actuală, sursele 
sale şi principiile de bază, sunt studiate de către ştiinţa care a primit denumi-
rea de usul al-fikh (fundamentele jurisprudenţei). Această ştiinţă sau, mai exact, 
principalele sale poziţii, sunt nişte axiome, care stau la baza raţiunii musulmane. 
Proclamate de Islam, ele au influenţat asupra gândurilor şi acţiunilor musulma-
nilor, asupra ordinii islamice în curs de formare. Prima generaţie de credincioşi se 
conducea de ele în mod conştient şi nesilit. Într-o ştiinţă aparte, aceste principii 
au căpătat formă, datorită eforturilor marilor învățați islamici din rândul tabiini-
lor şi a elevilor lor, adică după terminarea califatului neprihănit. Tratatul „Risala” 
(Mesaj) al imamului ash-Shafi’i (d. 204/820) este considerat prima lucrare ştiinţi-
fică, dedicată metodologiei raţiunii islamice şi bazelor jurisprudenţei.

Sursele şi principiile care stau la baza metodologiei tradiţionale, pot fi împărţite 
în două grupe: primare şi secundare. Principalele surse ale acestei metodologii – 
sunt Sfântul Coran, Sunna profetului, ijma (părere univocă) şi qiyas (analogie). 
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Sursele sau principiile secundare – sunt regulile care stau la baza ijtihad-ului şi 
care permit luarea în considerare a realităţilor sociale şi situaţiilor de viaţă, prin 
intermediul Islamului. Numărul şi valoarea principiilor secundare în diferite 
şcoli şi madhaburi variază, cea mai importantă dintre acestea fiind considerată 
istihsanul (preferarea unui argument în favoarea altuia), masalih mursala (be-
neficiu public), istishab (judecată despre oameni, lucruri şi fenomene, după 
starea lor din trecut), sadd zarai¢ (interdicţia unui fapt permis, dacă acesta poa-
te duce la consecinţe rele), urf sahih (obicei echitabil), declaraţiile  asociaţilor, 
faptele locuitorilor din Medina ş.a.m.d. 

Disciplinele şariate şi neşariate

Pe baza principiilor de separare a metodologiei islamice, descrise mai sus, în cele 
principalele (Coran, Sunna, ijma şi qiyas) şi secundare (legate de istishab şi de 
evaluare a diferitor fenomene sociale ale vieţii), toate disciplinele islamice sunt 
împărţite în mod tradiţional în şariate şi neşariate. Caracteristica distinctivă a 
disciplinelor şariate presupune concentrarea acestora pe extragerea normelor 
juridice din Coran şi Sunna. Pe baza acestui principiu s-a format un complex de 
discipline şariate, care studiază Sfântul Coran, Sunna profetică, dreptul islamic, 
crezul şi limba arabă. Motivul pentru care învățații islamici acordă o atenţie 
deosebită limbii arabe şi includerea ei în disciplinele şariate, este evident: ana-
liza lingvistică joacă un rol important în studiul textelor Coranului şi Sunnei, şi 
extragerea din ele a normelor de drept.

În lumina separării principiilor metodologiei islamice, înțelegem de ce ilm 
al-kalam (ştiinţa despre fundamentele religiei) a ajuns la sfârşitul listei 
disciplinelor şariate. În pofida faptului că obiectul de studiu al acestei ştiinţe 
este crezul Islamului, ea se referă la domeniul de comparaţie a religiilor, conţine 
elemente de logică şi filosofia antică, şi aproape că nu se bazează pe metoda de-
ductivă al studiului textelor sacre – aceeaşi care a fost utilizată în cercurile aca-
demice de către teologi, izolaţi de viaţa social-politică. În legătură cu acest fapt, 
ilm al-kalam a fost ultima (după importanţă) printre disciplinele şariate. Mai 
mult decât atât, locul ei printre acestea a provocat dispute şi neînţelegeri. Ca o 
consecinţă, ştiinţa despre crez a devenit locul slab în gândirea musulmană, iar 
comunitatea musulmană a fost lipsită de posibilitatea de a folosi doctrina ca un 
ghid pentru îmbunătăţirea instituţiilor şi costruirea unei societăţi, cu potenţial 
de dezvoltate şi transformare. Jurisprudenţa, care studiază aspectele particulare 
ale vieţii private, a fost separată de doctrină, ea având un caracter holistic şi con-
ducător. Aceste discipline au influenţat viziunea islamică în mod separat, şi, de 
aceea, ambele componente ale sale – teoretice şi practice – au fost imperfecte şi 
nu corespundeau acelor schimbări şi provocări cu care comunitatea musulmană 
s-a confruntat în consecinţă.

Pentru a clarifica deficienţele mentalităţii musulmane, pentru a-i înţelege cau-
zele şi pentru a înțelege problemele legate de acest fapt, este recomandabil să se 
înceapă precăutarea conceptelor de bază ale metodologiei tradiţionale.
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Cele mai importante surse ale Islamului – sunt Sfântul Coran şi Sunna pro-
fetului. În conformitate cu metodologia tradiţională, pentru studierea acestor 
surse sunt necesare cunoştinţe în domeniul filologiei arabe, precum şi în teoria 
şi istoria Islamului. În Islamul tradiţional, studiile academice ale acestor surse 
poartă un caracter teoretic. Corelația dintre textele Coranului şi a Sunnei cu 
realitatea, cu posibilităţile moderne, cu nevoile şi provocările, are o importanţă 
secundară şi este rezultatul unui lanţ de întâmplări în procesul de pregătire a 
cercetătorului sau în experienţa sa de viaţă. Acest lucru explică de ce pe par-
cursul ultimelor secolele, tradiţiile ijtihad-ului au fost întrerupte, iar în studiile 
islamice a dominat o abordare lingvistică osificată. Este de admirat potenţialul 
unor mici colective de învățați islamici geniali, care în diferite perioade ale isto-
riei au recurs la ijtihad, necătând la ideea că această tradiţie a fost întreruptă cu 
mult înainte de ele. Metodele de cercetare şi participarea lor la viaţa social-poli-
tică, i-au ajutat să studieze ştiinţele avansate timpului său şi să înţeleagă starea 
reală a comunităţii musulmane, le-au permis să se uite la problemele existente 
în mod obiectiv, fără a se limita la o abordare pur lingvistică. Modul lor de viaţă 
a fost similar cu cel al companionilor (Allah să fie mulţumit de ei!) şi al marilor 
învățați islamici din epoca ijtihad-ului. Unul dintre cei mai importanţi repre-
zentanţi al acestui colectiv a fost imamul- mujtahid Ahmad Ibn Taymiyyah.

În studiile tradiţionale deducem încă un detaliu: textele Sfântului Coran şi a 
Sunnei preacurate sunt adesea amestecate într-atât, încât este dificil să se facă 
distincţia locului ocupat de fiecare dintre cele două şi care este legătura dintre 
ele. Ele nu oferă o prezentare clară şi obiecivă a diferenţelor dintre rolul şi va-
loarea fiecăreia dintre ele. Prin urmare, în studiile moderne ale Coranului şi 
Sunnei,  domină imitaţia experienţei istorice şi doctrina naskh (abolirea porun-
cilor religioase). În ele nu se dezvăluie sensul conducerii şariate şi scopurile şa-
riatului, nu se pune accent pe mobilitatea drepturilor şi raţiunii musulmane. În 
plus, multe dintre cercetările tradiţionale sunt lipsite de dimensiuni temporale 
şi spaţiale, textele cu caracter privat fiind considerate ceva izolat faţă de înţele-
surile generale ale revelaţiei, faţă de natura omului şi a universului. Noi urmă-
rim absolut inversul în Sunna preacurată a profetului , precum şi în practica 
califilor neprihăniţi şi a companionilor glorioşi. Cercetarea Sunnei preacurate 
a căpătat un caracter complicat, neieșind din limitele formalităţilor textului şi 
isnadului. Importanţa acestor probleme este de necontestat, dar ar trebui să se 
ia în considerare şi faptul că, de la fixarea în scris a Sunnei, au trecut multe se-
cole. Cu toate acestea, în limitele metodologiei tradiţionale, cercetările Sunnei 
sunt precăutate exclusiv în contextul abordării lingvistice, limitându-se la asta.

Cea de a treia sursă a metodologiei tradiţionale – este ijma’ (părere univocă). 
După părerea avocaţilor ijma’ - aceasta nu este opinia majorităţii, ci acordul ab-
solut într-o anumită problemă, care nu permite obiecţii şi dezacorduri. Dar, 
mulţi cercetători consideră, că în problemele doctrinare sau de drept, un astfel 
de consimţământ este aproape imposibil, cu excepţia acelor poziţii principale 
ale religiei, care au fost menţionate în nusus (textele clare din Coran şi Sunna - 
Nota traducătorului). Cu astfel de argumente, însă, ijma› pierde orice sens, de 
ea nu este nevoie. De aceea, la ijma’, în sensul tradiţional, se referă doar un grup 
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mic de învățați islamici, care se ocupă strict de studiile teoretice ale Coranului 
şi Sunnei. Chiar şi atunci când într-adevăr există o părere univocă cu privire la 
o problemă, ea capătă un caracter pur teoretic şi, prin definiţie, nu satisface 
nevoile moderne ale musulmanilor. Ea nu-i motivează, nu corespunde modului 
lor de gândire şi realităţilor vieţii lor. Ea nici măcar nu găseşte sprijin la ei. 
Această situaţie, împreună cu cele teoretice şi academice, are o dimensiune 
socială şi politică destul de concretă, pentru că ea tolerează păstrarea schismei 
între intelectualitatea religioasă şi liderii politici musulmani, precum şi între 
rolul lor în viaţa comunităţii musulmane. Din această cauză suferă întreaga so-
cietate. Iar în practică, acest lucru înseamnă dispariţia comunităţii musulmane 
şi a unităţii musulmane, care se bazează pe solidaritatea şi legitimitatea ambe-
lor grupuri conducătoare.

Astfel, ijma’, după părerea avocaţilor – este o noţiune pur speculativă, care nu 
are nici o importanţă practică, nu se reflectă asupra dinamicii socio-politice 
ale Islamului şi nu are nici o relaţie semnificativă cu problemele de politică, 
managementul şi legea, în societăţile musulmane contemporane. Avem nevoie 
de o ijma’ de alt tip, bazată pe principiile ijtihad-ului şi şurei (de consultare). Ea 
ar trebui să se bazeze pe părerea ahl al-hill va-l-’akd (specialiştii competenţi şi 
calificaţi), pe toţi liderii musulmani, adepţii religiei, indiferent de preferinţele 
lor politice, sociale şi ştiinţifice. Aceasta ar trebui să constea din opiniile majo-
rităţii, adică dacă adevăraţii lideri musulmani, care respectă prescrierile religiei, 
nu pot ajunge la un acord cu privire la vreo întrebare, atunci opinia majorităţii 
ar trebui să poarte un caracter prescriptiv. Astfel, vom putea separa cercetările 
academice pur teoretice, care se bazează pe opinia particulară sau pe convinge-
rile personale (în special, în ceea ce priveşte relaţiile sociale şi politica publică), 
de legislaţia legitimă, care regulează aspectele practice, spirituale, etice, sociale 
şi politice ale vieţii musulmane.

Cea de a patra sursă a metodologiei tradiţionale – este qiyas (analogie). Sub ana-
logie se subînţelege identificarea unor similitudini între evenimentele care nu 
sunt descrise în textele Coranului şi Sunnei, precum şi între fenomenele, care 
au avut loc în timpul vieţii trimisului lui Dumnezeu , pentru a aplica aceeaşi 
hotărâre religioasă în ambele situaţii. Acest principiu se aplică în acele cazuri, 
în care societatea şi-a păstrat în întregime forma sa iniţială şi atunci când, mo-
dificările făcute în ea, au un caracter privat şi limitat, pe când, pentru evaluarea 
fenomenelor petrecute în ea şi pentru impunerea unei hotărâri religioase, este 
suficient de a găsi un precedent, printre fenomenele de natură privată din trecut 
şi pentru a impune o aceeaşi hotărâre.

Cu toate acestea, din timpurile celui de-al doilea calif neprihănit ‘Umar (Allah 
să fie mulţumit de el!), când teritoriile musulmane s-au extins şi numeroase po-
poare au apelat la islam, au trecut multe secole. În acest timp, situaţia lucrurilor 
s-a schimbat, au apărut noi posibilităţi, necesităţi şi ameninţări. În multe cazuri, 
modificările poartă un caracter nici pe departe parţial, iar în unele sfere – chiar 
unul cuprinzător. Ca rezultat, analogia dintre părţi nu este potrivită pentru stu-
diul multor fenomene şi procese de transformare. De aceea, deja într-un stadiu 
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incipient de dezvoltare a jurisprudenţei a mai apărut un principiu - istihsan (pre-
ferarea unui argument în favoarea altuia). El a apărut şi s-a dezvoltat în Irak şi 
Persia. Evident, apariţia sa a fost rezultatul unor transformări serioase în structura 
societăţii musulmane, care au avut loc pe timpul califilor neprihăniţi şi în perioa-
da războaielor de eliberare. Islamul s-a răspândit în ţinuturile din Irak şi Persia, 
unde existau numeroase civilizaţii şi state, care în consecinţă, au devenit inima 
celui mai mare stat islamic - statul Abbasizilor. Acest lucru a dus la transformări 
demografice, sociale, politice şi culturale semnificative, care nu se cunosc nici în 
perioada Islamului timpuriu, nici în statul islamic, limitat de Peninsula Arabică. 
Nu este surprinzător că după transferul capitalei califatului neprihănit din Hejaz, 
importanţa politică a acestei regiunii a devenit inobservabilă.

Istihsan ocupă primul loc în lista principiilor secundare ale metodologiei isla-
mice. Însăşi apariţia sa confirmă faptul că avocaţii au conştientizat schimbarea 
nevoilor sociale şi de drept ale musulmanilor, în special în zonele urbanizate, 
precum şi efectele sale asupra metodologiei islamice. Ei înţelegeau că trebuie să 
se limiteze la caracterul privat al analogiilor şi să facă comparaţii între diferite 
fenomene şi evenimente, pentru că cercetătorul poate greşi la identificarea 
trăsăturilor comune, neluând în considerare toate aspectele problemei precă-
utate şi să ia o decizie, care nu reflectă realitatea vieţii şi imaginea completă 
a existenţei. Avocaţii aveau nevoie de istihsan în cazurile în care nu puteau să 
facă o analogie şi să identifice asemănările. Acest lucru, le-a permis să treacă de 
la precăutarea părţilor, la o viziune integră asupra lucrurilor şi să ia o hotărâre 
religioasă, dictată de spiritul şariatului şi de obiectivele sale, ţinând cont de pri-
orităţile puse corect.

Despre nivelul de transformare socială şi culturală a populaţiei musulmane, 
putem judeca după ideea că avocaţilor, care se conduc strict de textele sacre şi 
care se străduie din răsputeri să le înţeleagă literalmente sensul, nu le-au mai 
rămas nimic altceva, decât să se conformeze cu consecinţele acestor schimbări 
calitative radicale în societate, luând în considerare noile mijloace, posibilităţi 
şi necesităţi. Ei au fost nevoiţi să se retragă de la metodologia lor, de la inter-
pretarea literalmente a textelor şi atenţiei concentrate asupra detaliilor, şi să ia 
în considerare spiritul şariatului, obiectivele, priorităţile şi universaliile lui. Ca 
exemplu în acest sens serveşte raportul avocaţilor faţă de reglementarea preţu-
rilor problemei şi faţă de textele sacre pe această temă. În ciuda dorinţei lor de a 
interpreta textele literalmente şi să compare evenimentele care aveau loc, cu ca-
zurile particulare din Sunna, şi în ciuda prezenţei textelor clare în Sunna profe-
tului , care interzic reglementarea preţurilor, ei recunosc fatwa, care permite 
o astfel de practică. Motivul acestui lucru este că, în timpul nostru, lipsa contro-
lului asupra preţurilor poate duce la încălcarea drepturilor populaţiei, învățații 
islamici fiind nevoiți să emită fatwele, care permit reglementarea preţurilor. 
Aceștia nu vedeau posibilităţile de a rezolva problema, de a restabili echilibrul 
social-economic şi de a asigura stabilitatea pieţei, fără a stabili controlul statului 
asupra preţurilor şi asupra dinamicii pieţei. Datorită acestui fapt, în societate nu 
domneşte samovolnicia economică, iar consumatorii nu devin dependenţi de 
producătorii de mărfuri.
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2.2. Îngroparea ştiinţelor sociale

Am descris în termeni generali metodologia islamică şi principiile sale, apariţia şi 
dezvoltarea ei timpurie. Acum ar trebui să ne fie clar că principiile secundare ex-
primă o viziune islamică raţională asupra realităţii, la care sunt ataşate legile şaria-
tului şi conducerea divină, adică la evenimente, fenomene şi legături, precum şi la 
natura oamenilor şi a lucrurilor. Împreună cu revelaţia, aceste principii constituie 
o mare importanță a metodologiei islamice, surse de cunoaştere şi orientare. Pe 
ele se sprijină ijtihad-ul şi viziunea raţională asupra vieţii, naturii oamenilor şi a 
lucrurilor, asupra legilor divine, la care se supun oamenii şi lumea înconjurătoare.

În ciuda faptului că aceste principii privesc ijtihad-ul şi aplicarea acestuia în 
practică, atribuirea lor la numărul celor secundare, într-o măsură semnificativă, 
este rezultatul imperfecţiunii aparatului conceptual al metodologiei islamice, în 
acea formă a conştiinţei religioase, care a dominat în lumea musulmană. Acesta 
a fost un punct critic în istoria Islamului, după care comunitatea musulmană 
a luat calea de regresie instituţională, socială şi culturală, îndepărtându-se de 
conducerea profetică.

Este absolut evident că din cauza izolării inteligenţei religioase, a limitării inte-
reselor ei şi insuficenţa de experienţă în rezolvarea problemelor social-politice, 
aceste principii secundare n-au exprimat o viziune ştiinţifică, metodologică şi 
sistematică a stării oamenilor şi instituţiilor publice. Ele n-au fost studiate la 
fel de profund ca şi textele sacre, nu au servit ca suport pentru ijtihad şi pentru 
dezvoltarea ştiinţelor care studiază natura socială a omului (care astăzi sunt cu-
noscute ca ştiinţe sociale şi umaniste).

Lupta politică din lumea musulmană, neoprindu-se din timpul „marii revolte”, 
uciderea califului neprihănit ‚Usman ibn ‚Affan (Allah să fie mulţumit de el!) 
şi apariţia statului Omeiazilor, au dus la înstrăinarea relaţiilor dintre conducă-
tori şi învățați islamici. Intelegenţa musulmană, care respecta cerinţele religiei, 
nu avea acces la putere şi la funcţiile de răspundere, ceea ce a dus la slăbirea 
influenţei sale politice şi la absenţa practicii sale semnificative, din punct de 
vedere social. La rândul său, aceasta a condus la lipsa de atenție în jurispruden-
ţa musulmană asupra dezvoltării principiilor secundare. Ele n-au fost studiate 
detailat şi n-au fost sistematizate pe principiul ştiinţelor cu o metodologie dez-
voltată, aşa cum s-a făcut în studiul textelor sacre, datorită cărora au apărut un 
complex de discipline şariate, care aveau propria lor metodologie, principii şi 
instrumente, care permiteau efectuarea unei cercetări, obţinând, astfel, o dez-
voltare în anumite domenii ale ştiinţei.

În lumina acestor prezentări, cu privire la dezvoltarea gândirii islamice şi la 
apariţia unor discipline şariate, putem înţelege de ce raţionalismul islamic a 
decăzut şi de ce a apărut criza ijtihad-ului şi a întreprinderilor intelectuale. 
Putem înţelege de ce „uşile ijtihad-ului” au fost închise într-un stadiu incipient 
al minţii şi cum s-a întâmplat ca musulmanii, într-un mod nesăbuit, să renunţe 
la viziunea raţională şi realistă asupra lumii – şi anume, la investigaţia ştiinţi-
fică şi raţională a naturii lucrurilor şi a fenomenelor, a contribuţiei sale asupra 
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gândirea islamică. Proiectele sistematice de cercetare au devenit domeniul unor 
avocaţi în parte, rezultatul opiniilor lor private şi a experienţelor personale. 
Fără îndoială, eforturile individuale ale învățaților islamici şi a experienţei lor 
de viaţă, au îmbogăţit raţiunea islamică prin cercetări şi judecăţi raţionale, tot-
odată, astfel de eforturi nu reflectau o abordare ştiinţifică, sistematică şi ho-
listică, la studiul şi analiza caracterului inductiv al lucrurilor şi a fenomenelor, 
în lumina textelor sacre şi a scopurilor şariatului. Raţiunea islamică, în special 
legea musulmană, este îmbibată cu gânduri despre problemele societăţii, acest 
lucru nefiind suficient pentru a vorbi despre existenţa ştiinţelor sociale islami-
ce. Izolarea politică a dus la orizonturi de cunoaştere mult prea înguste pentru 
a face progrese. Învățații islamici n-au putut prelua conducerea intelectuală în 
propriile lor mâini, pentru a dirija dezvoltarea comunităţii musulmane şi a insti-
tuţiilor sale publice, pentru a-i oferi soluţii alternative civilizaţionale, necesare 
pentru a merge într-un pas cu vremurile, cu noile posibilităţi, nevoi şi provocări.

În lumina ideilor moderne despre dezvoltarea gândirii islamice şi a metodolo-
giei, putem înţelege de ce în numeroase scrieri despre legea musulmană şi în 
lucrările enciclopedice nu există studii aprofundate ale sistemului social-poli-
tic, instituţiilor publice, problemelor de putere, de conducere şi politică. Lipsa 
de atenţie asupra acestor aspecte importante, pe care se sprijină ideea comuni-
tăţii musulmane unice şi însăşi existenţa sa, şi apelarea la acestea doar în câteva 
lucrări speciale, care în cea mai mare parte au caracter descriptiv şi superficial, 
le-a făcut neînsemnate şi ineficiente.

Graniţele activităţii intelectuale, care au apărut în rezultatul sciziunii dintre 
conducerea politică şi inteligenţa musulmană, s-au reflectat asupra metodolo-
giei gândirii islamice, asupra intereselor învățaților islamici şi asupra direcţio-
nalităţii ştiinţelor islamice. Rezultatul acestui lucru a fost un entuziasm excesiv 
în cadrul cercetărilor descriptive, transmiterea experienţei anterioare şi abor-
darea literalistă, precum şi tot ce ţine de lingvistică şi literatură. S-au dezvoltat 
ştiinţele necesare pentru concretizarea şi verificarea textelor, sistematizarea şi 
împărţirea acestora în capitole, comentarea unor cuvinte şi concepte în parte. 
Această sciziune dintre comunitatea musulmană şi acest mod de gândire, a dus 
la o separare completă a vieţii private de cea publică. Învățații islamici şi gândi-
torii, de regulă, au acordat atenţie diferitor probleme de natură personală. Cele 
mai multe dintre cărţile scrise de ei sunt dedicate acestor probleme şi destinate 
lucrurilor legate de ritualurile de cult şi a relaţiilor interpersonale. Această com-
ponentă a identităţii musulmane, într-un mod special, a legat învățații islamici 
cu simplii musulmani, care se adresau cu problemele lor opiniilor învățaților is-
lamici şi la avocaţii din fatwa. În ceea ce priveşte sfera publică, care are legătură 
cu autorităţile şi instituţiile publice, cu întrebările de politică şi de conducere, 
atunci de ea s-au folosit, de sine stătător, conducătorii şi cei aflaţi la putere. 
Societatea depindea de cei care aveau putere şi tărie şi se supuneau asabiei şi 
intereselor unor persoane în parte. Învățații islamici şi inteligenţa musulma-
nă au neglijat aceste probleme, iar atitudinea lor (şi acest lucru s-a întipărit în 
mintea şi psihologia comunităţii musulmane) faţă de conducătorii şi cercurile 
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conducătoare se deosebea prin suspiciune, neîncredere şi lipsă de recunoaştere 
a legitimităţii lor.

Atmosfera intelectuală şi psihologică de înstrăinare, în care se aflau învățații 
islamici şi liderii religioşi, a condus la insuficienţa viziunii ştiinţifice, privind 
politica şi societatea la prăbuşirea instituţiilor sociale şi a politicilor publi-
ce. Învățații islamici au fost incapabili să direcţioneze instituţiile islamice pe 
un drum corect, să le menţină şi să le modernizeze astfel încât ele să-şi re-
zolve sarcinile puse în faţă la nivelul precedent, să le protejeze de degradare 
şi de auto-distrugere. Ca rezultat, pentru musulmani a slăbit sentimentul de 
apartenenţă la societate, stat şi umma. Musulmanii n-au văzut o necesitate 
în aceste instituţii, au pus la îndoială competenţa lor, şi n-au vrut să încurce 
distrugerii şi prăbuşirii lor.

Sciziunea din comunitatea musulmană, aderarea slabă al conducerii politice la 
principiile religioase, lipsa de programe educaţionale şi culturale complemen-
tare, precum şi cele cauzate de pasivitatea instituţiilor publice şi slăbirea so-
lidarităţii, au epuizat umma. Rolul puterii, legii şi a instituţiilor sociale a fost 
subminată, iar comunitatea musulmană a fost împărţită în triburi, state mici şi 
popoare dependente. Ele luptau unul împotriva celuilalt. Nu-i oprea nici religia, 
nici conştiinţa, nici interesele. Ei n-aveau intenţii bune şi nu puteau ajunge la 
un acord. Nu-i reţineau pierderile, iar nefericirile nu-i readuceau la viaţă. Co-
munitatea musulmană a fost lipsită de unitate şi solidaritate. În viaţa popoare-
lor musulmane, în acţiunile şi conştiinţa lor, nu exista ideea despre comunitatea 
musulmană integră. În realitate, un astfel de organism social nu avea instituţii şi 
lideri, care l-ar fi putut uni şi întoarce integritatea, pentru a-l duce după sine pe 
calea dezvoltării socio-culturală. Sub influenţa acestor factori, raţiunea islami-
că, cu care a fost educat tineretul musulman şi sub influenţa căreia li s-a format 
identitatea, s-a transformat într-o idee, care a generat teamă, fiori şi umilinţă. 
Ea se practica în diferite moduri – conştient şi inconştient – de către majoritatea 
politicienilor musulmani, personalităţi publice şi religioase.

Conflictul dintre raţiune şi tradiţie şi consecinţele sale negative

Una dintre cele mai importante consecinţe ale sciziunii şi luptei dintre conduce-
rea politică şi inteligenţa religioasă, este un conflict premeditat între revelaţie 
şi raţiune. Acest conflict a dus la o altă divizare periculoasă între jurisprudenţă 
şi ‚ilm al-kalam, adică între ştiinţa despre crez şi monoteism. Separarea lor nu a 
purtat un caracter academic formal. Acest lucru a fost o ruptură ideologică gravă, 
care s-a reflectat asupra relaţiei dintre religie şi viaţă publică. Credinţa musulma-
nă a început să se specializeze pe raţionamentul filozofic şi pe cunoaşterea raţio-
nală (dialectică, teoretică) a celeilalte lumi, ceea ce nu este tipic pentru gândirea 
islamică şi nu se referă la problemele pe care aceasta le studiază. Astfel de rătăciri 
intelectuale au epuizat mintea musulmană şi au înceţoşat viziunile musulmane 
asupra lumii, ceea ce a avut un impact negativ asupra formării ideilor noastre 
despre «sfânt şi real», de exemplu, despre revelaţie, raţiune şi credinţă, despre 
speranţă şi motive şi despre tot ce are legătură cu aceasta. Aceasta şi aşa-numita 
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problemă a sorţii şi predestinării şi problema numelor divine şi a atributelor şi 
o listă lungă de presupuneri inutile, sofisme, judecăţi confuze şi controversate, 
care, de regulă, nu merg în beneficiul musulmanilor, al dezvoltării intelectuale 
a acestora, psihologiei şi credinţei. Rezultatul acestui lucru a devenit lipsirea de 
drepturi a musulmanilor şi lipsirea, în întregime, a gândiri islamice de bazele 
ideologice, care reflectă cele mai importante convingeri și scopuri ale religiei, 
fără de care raţiunea musulmană, ideea şi societatea, nu sunt în măsură să se 
dezvolte în relaţiile sociale şi instituţionale. Raţiunea şi moştenirea intelectuală 
a musulmanilor a devenit captivă metodologiei limitate şi ştiinţei descriptive, 
care nu s-a putut dezvolta, nu ţinea pasul cu realităţile în schimbare şi nu lua în 
considerare noile nevoi şi posibilităţi, cerinţele de timp şi loc.

Printre problemele metodologiei tradiţionale, care a devenit o consecinţă a di-
vizării între conducerea politică şi în rândul intelegenţiei religioase şi îndepăr-
tarea învățaților islamici de la discuţiile despre problemele sociale importan-
te, mai există o altă problemă, care necesită decizii şi care a înceţoşat raţiunea 
multor musulmani. Aceasta este problema naskh-ei, adică negarea textelor din 
Coranul Sfânt şi din Sunna preacurată. Conform unei păreri larg răspândite, în 
cazul naskh-ei intră în vigoare situaţia care rezultă din textul de mult mai târziu, 
iar toate concluziile şi poziţiile, bazate pe un text mai timpuriu, se  anulează. 
Totuși, o astfel de negare a textelor din Coranul Sfânt şi din Sunna preacurată nu 
ia întotdeauna în considerare circumstanţele în care sunt legate aceste porunci 
şi sensul ordinelor mai timpurii. Aceastei probleme nu i s-a oferit suficientă 
atenţie, iar de aceea naskh din şariatul islamic este mai asemănător cu noua lege 
din legislaţiile laice, când o nouă lege o anulează definitiv pe cea precedentă. Cu 
toate acestea, diferenţa dintre cele două cazuri este evidentă.

În termeni generali, doctrina despre naskh se bazează pe faptul că legile şari-
atului, organizarea socială şi practicile sociale ale musulmanilor, ar trebui să 
se bazeze pe experienţa societăţii islamice şi a statului din Medina, în ultima 
perioadă a vieţii trimisului lui Allah , adică după eliberarea oraşului Mekka. 
Anume atunci, statul islamic şi societatea s-au consolidat şi au format insti-
tuţiile inerente unui stat puternic, care uneşte toate triburile arabe şi întreaga 
Peninsula Arabică. Această perioadă eu o numesc a doua perioadă medină. În 
prima perioadă medină, musulmanii trăiau în frică, erau slabi şi puţini la nu-
măr. Ei au construit societatea şi statul în lupta împotriva numeroşilor şi puter-
nicilor duşmani. În general, toţi anii de  profeţie pot fi împărţiţi în trei perioade. 
Prima a fost – perioada meccană, perioada de apariţie şi formare a comunităţii 
musulmane. Acest scop a fost atins prin intermediul învăţăturii religioase şi a 
activităţii individuale a musulmanilor, care trăiau în societate şi aveau nevoie de 
reformare. Aceasta a fost o perioadă de critică, educaţie şi răspândire a ideilor 
fundamentale şi a principiilor universale – propuse în schimbul unor credinţe 
eronate, care au predominat în acel timp – şi a practicilor sociale, care ar fi tre-
buit să fie eliminate. La acea etapă, s-au format cele mai importante convingeri, 
principii şi reprezentări universale, pe care s-au bazat reformele sociale şi calea 
de dezvoltare alternativă.
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O vedere de ansamblu asupra ordinii revelaţiei revelaţiilor şi istoria profeţiei, ne 

permite să înţelegem modul în care trimisul lui Allah  s-a comportat în dife-
rite situaţii şi în diverse circumstanţe, bazându-se pe principii şi valori, spicuite 
dintr-o sursă divină.

Perioada meccană a prezentat prin sine o etapă de învăţătură şi de reformare a 
societăţii, în conformitate cu noile scopuri civilizaţionale şi doctrinare. Aceasta 
se caracterizează prin respectarea strictă a dialogului şi a apelului la nişte prin-
cipii mai importante şi universale. Aceasta este o întrebare politică cu privire la 
reorganizarea şi reorientarea societăţii. Ca orientatoare pentru această întreba-
re au servit doar principiile fundamentale, fiind soluţionată numai prin metode 
politice. De aceea, profetul Muhammad , în ciuda represiunii şi hărţuirii ur-
maşilor săi, explicit şi fără ezitare, a insistat asupra neaplicării forţei şi opunerea 
rezistenţei prin agresivitate, împotriva răului. El n-a vrut să piardă din vedere 
problema principală – problema transformării şi reformării societăţii, acest lu-
cru, în esenţă, fiind o problemă politică cu o semnificaţie universală. Politicia-
nul foloseşte doar mijloace politice, în acţiunile sale neavând loc forţări brutale. 
El nu răspunde la violenţă cu violenţă şi denunţă agresorul în ochii oameni-
lor. Astfel, el obţine bunăvoinţa poporului şi concentrează atenţia pe problema 
principală, fără a intra în detalii şi, în particularităţi.

Prima perioadă medină a continuat până la semnarea păcii din Hudaybiyyah, 
până când musulmanii şi-au creat propriul lor stat în lupta împotriva triburilor 
arabe şi a celor iudeieşti. Ei au respins atacul lor, au rezistat asocierii şi uniunii 
lor, le-au distrus planurile lor diabolice. Caracteristicile distinctive ale acestei 
perioade au fost cea mai înaltă disciplină şi sacrificiul, precum şi utilizarea forţei 
brute la întâlnirea cu inamicul, la loviturile asupra fortificaţiilor sale şi la reflec-
tarea agresiunii sale. Acest lucru, a fost făcut în scopul de a intimida inamicul, 
pentru a preveni acţiunile ostile împotriva musulmanilor.

A doua perioadă medină, a început după pacea din Hudaybiyyah, când societa-
tea islamică şi statul au devenit mai puternici. Musulmanii au obţinut victorii 
şi şi-au construit relaţii cu inamicii, pe drepturile celui mai puternic. Această 
etapă se caracterizează, pe de o parte, prin dezvoltarea instituţiilor şi ordinelor 
sociale, prin menţinerea stabilităţii sociale, păstrarea identităţii şi securităţii 
sale. Pe de altă parte, în relaţiile cu vecinii şi duşmanii săi, musulmanii au dat 
dovadă de cumpătare şi n-au comis grosolănii. Statul islamic îşi putea permite 
acest lucru, iar astfel le era mai uşor să atragă oamenii de partea sa, pentru a 
menţine stabilitatea şi un climat favorabil de cooperare.

După cum vedem, linia de conduită şi natura legislaţiei, în ciuda scopurilor co-
mune şi a viziunilor, au fost legate de realităţile fiecărei perioade concrete şi 
condiţiile în care se aflau musulmanii. Scopul lor a fost să influenţeze cursul 
evenimentelor, să le ghideze în direcţia corectă şi să obţină rezultatele dorite 
în practică. Orice fel de acţiuni şi decizii, care nu abordau natura specifică a 
fiecăreia dintre cele trei perioade, precum şi caracteristicile dezacordurilor şi 
abordărilor, au fost echivalente cu o crimă împotriva ideilor islamice. Ele puteau 
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împiedica dezvoltarea ei şi să transforme conducerea divină într-o teorie, ruptă 
de realitate şi care nu ia în considerare factorii capabili să influenţeze realitatea.

În timpul nostru, doctrina naskh, ca anulare a unei poziţii timpurii pentru una 
de mai târziu, în sens tradiţional, poate fi utilizată numai în domeniul legislaţi-
ei, înfiinţate de către parlamente şi alte organe legislative. Acest lucru este evi-
dent, deoarece legile adoptate reglementează procesele în societate, iar odată 
cu adoptarea unei noi legi în orice sferă, legea veche îşi pierde din putere. Altfel 
vor sta lucrurile legate de interpretarea mesajului divin, care rămâne o orientare 
pentru oamenii din orice ţară şi în orice timp.

În sensul tradiţional primind o răspândire largă – doctrina naskh nu poartă un 
caracter dinamic. Ea nu ia în considerare diferenţele dintre natura universală 
şi abstractă a Sfântului Coran şi între natura Sunnei profetice, care, în general, 
este o explicaţie a regulamentelor Coranului şi aplicarea lor în practică. O astfel 
de interpretare a doctrinei naskh indică faptul că dimensiunea spaţial-tempora-
lă al activităţii practice aproape că nu este luată în considerare la studiul textelor 
sacre şi la stabilirea sensului lor adevărat, relaţiei dintre ele şi relaţia lor cu natu-
ra oamenilor şi a lucrurilor. Acest lucru este confirmat, în mod clar, de lipsa de 
atenţie a cauzelor revelaţiei din versetele Coranului, lipsa de lucrări pe această 
temă şi numărul mic de texte, care clarifică circumstanţele în care revelaţiile 
nu au fost revelate. În ceea ce priveşte Sunna profetică şi circumstanţele în care 
trimisul lui Allah  şi-a ţinut discursul şi a săvârşit unele sau alte fapte, cauzele 
acestora şi ordinea lor cronologică, atunci cunoştinţele şi scrierile despre acest 
lucru, sunt încă şi mai puţine.

Prezentarea tradiţională al naskh, care domina în studiile juriştilor, literalmente 
şochează cercetătorul modern, juristul sau conducătorul, când acesta se adre-
sează la perioada profeţiei după prevederi legale, atitudini politice, idei şi solu-
ţii, în speranţa de a le aplica în timpul prezent. Condiţiile moderne, necesităţile 
şi provocările, în multe cazuri, se deosebesc de ceea ce s-a întâmplat în vremea 
profetului Muhammad . Desigur, printre ele pot exista unele asemănări cu 
evenimentele din timpurile profetului , dar diferenţele dintre ele sunt mult 
mai multe.

Punctul de vedere tradiţional al doctrinei naskh contrazice direct câteva 
principii de bază ale revelaţiei. Anularea celor mai timpurii porunci limitează 
mesajul divin prin textele sacre, care au fost revelate ultimele, la fel şi prin ceea 
ce corespunde practicii trimisului lui Allah  şi necesităţilor musulmanilor, în 
a doua perioadă medină. Un exemplu de consecinţă negative ale unei astfel de 
interpretări al naskh, este problema relaţiei dintre musulmani şi non-musul-
mani, precum şi problemele legate de învăţătura religioasă, relaţiile internaţio-
nale şi inter-civilizaţionale. Tot aici, se referă şi problema relaţiei dintre etapele 
medine şi meccane şi posibilităţile de a o schimba pe una dintre ele cu alta, 
precum şi influenţa acestora asupra apelului islamic, asupra legiferării islamice 
şi asupra doctrinei politice islamice din lumea modernă.
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Un exemplu puternic, unde interpretările dominante tradiţionale ale naskh au 
un impact negativ asupra relaţiei dintre musulmani şi non-musulmani, este in-
terpretarea „versetului sabie”:

«... ucideţi politeiştii, indiferent unde-i găsiţi» (Sura 9 «AT-TAWBA», ver-
setul 5).

Acest verset a fost revelat la sfârşitul celei de-a doua etapă medină, când musul-
manii aveau putere şi prevalau în lupta împotriva arabilor păgâni. Ei se duşmă-
neau cu înverşunare cu musulmanii, îi atacatau şi încălcau tratatele încheiate 
cu ei, în ciuda faptului că, în acel timp, musulmanii de mai mult de douăzeci de 
ani apelau la islam, tindeau spre un armistiţiu şi dovedeau bunăvoinţă şi răbda-
re. În cele din urmă, Sfântul Coran a permis musulmanilor să lupte împotriva 
păgânilor şi a celor cu inima perfidă, care continuau să ducă un mod de viaţă 
primitiv, aplicând forţa brută împotriva lor, atât timp cât aceştia nu acceptă 
Islamul şi nu vor deveni parte a societăţii civilizate şi ordonate. Numai în acest 
mod a fost posibil de corectat poziţia lor, de curăţat inimile lor, de a-i abţine de 
la nedreptăţi şi de a pune capăt crimelor, violenţei şi ostilităţii unii faţă de alţii 
şi faţă de musulmani.

Interpretarea tradiţională a naskh nu ne permite să tragem concluziile corecte 
din această situaţie şi să legăm aplicarea forţei numai cu necesitatea recuperă-
rii comunităţii, purificarea moralei şi reţinerea agresorilor şi asupritorilor. În 
sensul tradiţional, anularea a atins toate sferele învăţăturii religioase, precum 
şi dialogul şi cooperarea cu non-musulmanii, în oricare circumstanţe. Cazul a 
ajuns până la anularea principiului reciprocităţii, atitudinii bune faţă de cei care 
fac bine şi înmuierea inimilor celor care sunt dispuşi să se plece în faţa Isla-
mului. Toleranţa a devenit o formă de comportament permisă numai în cazuri 
speciale, iar limitarea libertăţii religioase – este o regulă de bază, care se răspân-
deşte asupra tuturor necredincioşilor, cu excepţia celor cărora, în textele clare, 
li se permite să practice toleranţa. Corespunzător, relaţia trimisului lui Allah  
faţă de «oamenii cărții» şi zoroastrieni, nu a căpătat un înţeles general şi nu s-a 
răspândit asupra urmaşilor tuturor religiilor civilizate. Dimpotrivă, aceste texte 
au fost interpretate într-un sens restrâns şi au fost atribuite a trei grupuri religi-
oase, şi anume – iudeilor, creştinilor şi zoroastrienilor.

Diferite aspecte ale problemei date şi consecinţele sale îndepărtate au fost exami-
nate destul de detaliat în cartea mea Nazaryya al-islam fi-l-’alakat ad-duvalyya: 
tavadjjuhat djadida fi-l-fikr va-l-manhadjiya al-islamiya (Teoria islamică a rela-
ţiilor internaţionale: noile tendinţe în raţiunea islamică şi metodologiile)55. Am 
ajuns la concluzia că contradicţiile unora dintre porunci şi texte, nu neapărat 
(sau chiar şi în cele mai multe cazuri) înseamnă eliminarea unei porunci mai 

55	Această carte a fost tradusă în limba engleză: AbuSulayman, ¢Abdulhamid. The Islamic 
Theory of International Relations: New Directions for Islamic Methodology and Thought. 
International Institute of Islamic Thought, 1987, p. 73-74.
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timpurii. Aceasta înseamnă doar că viaţa umană, în diferite situaţii, este supu-
să unor legi diferite. Iar dacă împrejurările şi condiţiile obiective necesită legi 
sau reglementări specifice, atunci legea sau reglementarea corespunzătoare este 
obligatorie pentru musulmani. De exemplu, dacă non-musulmanii trăiesc în 
pace cu vecinii lor musulmani şi-i tratează bine, atunci musulmanii sunt obli-
gaţi să-i trateze bine şi decent. Dar, dacă un non-musulman se atârnă duşmănos 
faţă de islam şi încalcă drepturile musulmanilor, atunci el şi numai el, merită o 
atitudine ostilă şi dispreţuitoare. Nu se poate de amestecat aceste două situaţii 
şi nu se poate de vorbit despre naskh, atunci când merge vorba despre două 
lucruri diferite. În fiecare situaţie aparte trebuie să ne comportăm astfel, cum 
este prescris în islam, iar dacă circumstanţele se schimbă, atunci este inutil să 
se insiste asupra comportamentului, caracteristic unei situaţii diferite. Dimpo-
trivă, trebuie să se aplice poruncile şi recomandările referitoare la noile condiţii. 
Toate acestea demonstrează falsitatea judecăţii despre faptul că „versetul sabiei” 
anulează versetele, care apelează la toleranţă şi care porunceşte musulmanilor 
să fie buni cu necredincioşii, care trăiesc în pace cu ei şi nu le încalcă drepturile.

Astfel, doctrina naskh, potrivit căreia consecinţele în urma acţiunilor trimisului 
lui Allah  şi ultimele revelaţii din Coran, anulează şi înlocuiesc legile anterioare 
de drept, versetele şi poruncile, plasează mesajele cereşti într-un cadru îngust şi 
contrează dogma completitudinii sale şi despre universalitatea ordinelor islamice.

Când trimisul lui Allah  a murit, musulmanii au dominat prin forţă, supe-
rioritate şi putere asupra întregii Peninsule Arabe. Multe dintre legile statului 
profetului Muhammad , în consecinţă, se potriveau şi pentru statul islamic 
din perioada ijtihad-ului, când s-au aprobat legile de drept, stabilindu-se legile 
legate de dreptul islamic pentru statul Omeiazilor şi Abbasizilor, şi chiar și pen-
tru statul Otoman, într-un stadiu incipient. Dar astăzi musulmanii sunt slabi 
şi situaţia lor se potriveşte mai mult poziţiei grupului mic de credincioşi din 
Mecca sau din Etiopia, sau la situaţia statului musulman în prima perioadă me-
dină (până la semnarea tratatului de pace de la Hudaybiyyah, sau chiar înainte 
de eliberarea oraşului Mecca). Musulmanii sunt înconjuraţi de duşmani care-i 
pândesc peste tot şi-i ameninţă cu distrugerea lor în întregime. Dacă vom studia 
cu atenţie şariatul islamic şi priorităţile sale, până la tratatul de pace de la Hu-
daybiyyah şi eliberarea oraşului Mecca, precum şi planurile, tacticile şi strategia 
trimisului lui Allah  din acea perioadă, atunci vom înţelege cum popoarele 
slabe, degradate şi asuprite pot face faţă provocărilor duşmanilor săi puternici. 
Noi vom afla ce măsuri politice, economice şi militare trebuie să luăm, pentru 
a face faţă acestor circumstanţe şi ameninţări, în ciuda slăbiciunii comunităţii 
noastre musulmane, în comparaţie cu forţele superioare ale inamicului.

Un al doilea exemplu de interpretare tradiţională a naskh în timpul nostru – 
sunt prezentările islamice moderne despre strategia de învăţătură religioasă şi 
aplicarea legii islamice, precum şi legătura acestei probleme cu împărţirea isto-
riei profeţiei în perioadele meccane şi medine. În gândirea islamică modernă, 
există două puncte de vedere cu privire la această problemă. Unii consideră că 
situaţia actuală este similară cu perioada meccană şi că musulmanii ar trebui 
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să se conducă de şariat şi de normele de drept din acel timp. Ei îndeamnă să 
se ocupe doar cu probleme legate de credinţă, fără a atinge restul problemelor 
de cult, relaţii sociale şi instituţii, care şi-au dobândit actualitate în perioada 
medină. Alţii compară situaţia actuală cu cea de a doua perioadă medină, când 
statul islamic şi musulmanii au obţinut superioritate asupra Peninsulei Arabe. 
Bazându-se pe doctrina naskh, ei nu acordă atenţie la diferenţele dintre situ-
aţia de atunci a musulmanilor şi între poziţia lor din prezent. Ei consideră că 
legislaţia şi normele de drept din perioada medină sunt obligatorii şi anulează 
toate prevederile etapei meccane, care sunt incompatibile cu ele. Ei se conduc 
de ultimele ordine ale trimisului lui Allah  în toate situaţiile, în ciuda faptului 
că acestea corespund în întregime numai realităţilor din cea de-a doua perioadă 
medină. O astfel de interpretare greşită a naskh privează de orice semnificaţie 
textele referitoare la prima perioadă medină şi cea meccană, care ne rămâne 
doar să le recităm, în speranţa unei recompense.

Nu ne-am îndoit de faptul că unele texte sacre le anulau pe altele şi că mesajul 
divin prezintă prin sine o entitate unică. Acest mesaj le este adus oamenilor, ei 
fiind obligaţi să-l urmeze. El ne aduce folos în viaţa de pe pământ şi de după 
moarte, noi nefiind în măsură să considerăm că un anumit om sau un anumit 
grup de persoane poate trăi în condiţiile din perioada meccană şi nu pot respec-
ta legile ce au urmat perioadele medine.

Noi trebuie să înţelegem că mesajul a fost trimis pe părţi şi că legile şariatului au 
fost stabilite treptat, într-o anumită perioadă de timp. Acest proces a mers pas 
cu pas, iar noi nu putem proiecta unul dintre aceşti paşi, în întregime, pentru 
epoca următoare şi următoarele societăţi. De asemenea, este greşit să presu-
punem că asemănarea dintre situaţii presupune respectarea numai a trei legi, 
care au fost revelate într-una dintre perioade, indiferent dacă a fost perioada 
meccană sau cea medină. Poziţia celor care au găsit mesajul divin finisat, nu 
poate fi comparată cu poziţia celor care au trecut prin toate etapele de revelare 
a revelaţiei, deoarece cunoştinţele şi obligaţiile lor au fost limitate de acele legi 
ale şariatului, revelate la acel moment.

Adevărata problemă – este problema parţialelor şi ale universaliilor, problema 
metodologiei gândirii islamice. Ea este legată de neînţelegerea importanţei di-
mensiunii spaţiu-timp, în viaţa societăţilor şi a relaţiei dintre cele două surse de 
cunoaştere (revelaţia şi Universul), care se completează reciproc şi ajută omul 
să găsească o cale directă de a-şi îndeplini misiunea nobilă. Fără îndoială, în di-
ferite vremuri şi în diverse ţări, indivizii şi societatea nimeresc în circumstanţe 
diferite şi se confruntă cu diverse provocări. Nevoile şi posibilităţile societăţilor 
antice nu coincid cu necesităţile şi capacităţile societăţilor moderne. În con-
secinţă, comportamentul şi instituţiile lor nu pot coincide complet. Mai mult 
decât atât, chiar şi societăţile existente în acelaşi timp, uneori, diferă una de 
alta nu mai puţin decât societăţile care divizează epoci întregi, iar noi putem 
urmări acest fapt pe cinci continente. Astfel, diferenţele dintre poziţia şi com-
portamentul organismelor sociale, precum şi diferenţele dintre poziţia perso-
nalităţii în diferite societăţi şi în diferite situaţii, necesită un studiu minuţios, 
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luând în considerare caracteristicile societăţii şi a sistemului căruia îi aparţin. 
Cu toate acestea, nu are importanţă, dacă este vorba despre o majoritate sau o 
minoritate, despre musulmani sau non-musulmani. Viziunea asupra problemei 
trebuie să fie una vie, holistică, care ia în considerare legile naturale, scopurile şi 
universaliile şariatului. Înafară de aceasta, pentru orientarea personalităţii şi so-
cietăţii, este nevoie de un drept dinamic şi o gândire eficientă, care corespunde 
necesităţilor lor, lipsită de osificare şi analogii pretenţioase, nenaturale. În opi-
nia multor cercetători musulmani competenţi, în lumina obiectivelor şariatului 
şi a naturii lucrurilor şi fenomenelor, fiecare individ şi fiecare societate se află la 
stadiul său particular de dezvoltare. Musulmanii ar trebui să se orienteze după 
acele perioade de provocare islamică, prin care a trecut statul islamic. Datorită 
acestui fapt, oamenii în parte şi societatea, în ansamblu, vor fi în măsură să-şi 
utilizeze resursele cu o eficienţă maximă, necesară pentru realizarea scopurilor 
mesajului şi a conducerii.

Încă o problemă conceptuală a comunităţii musulmane, care nu ne reuşeşte să 
o rezolvăm, din cauza imperfecţiunii metodologiilor tradiţionale şi a metodelor 
de utilizare a acesteia, este problema riba (camătă). Care este sensul acestui 
concept şi care sunt limitele sale? Ce semnifică recomandările coranice cu pri-
vire la această problemă? Şi ce semnifică măsurile pe care profetul  le-a luat 
în această privinţă? Dacă să ne gândim cum trebuie, atunci înțelegem clar că 
motivul pentru care nu putem să rezolvăm această problemă se află în limite-
le abordării noastre şi a cunoştinţelor noastre, în insuficienţa de experienţă în 
rezolvarea problemelor socio-economice a mai mulor lideri religioşi din timpul 
nostru. Gândirea islamică a căzut în vârtejul parţialităţii şi a sofismelor, care 
împiedică învățații islamici să vadă obiectivele şariatului din viaţa și legisla-
ţia economică. Raţiunea islamică este supraîncărcată cu clasificări formale şi 
cu termeni, cu numeroase puncte de vedere şi dezacorduri cu privire la sensul, 
scopul şi limitele cametei. În această privinţă, există mai mult de douăzeci de 
opinii diferite şi este relevant de remarcat faptul că în unele dintre ele se trece 
cu vederea importantul hadis autentic, care – la precăutarea lui în perspectivele 
economice – ne va ajuta să înţelegem politica economică a profetului  şi 
etapele lui de dezvoltare. Este vorba despre hadisul lui Usama ibn Zayd, în care 
creşterea interzisă se limitează la plata amânată, cu toate că înainte, trimisul 
lui Allah  a interzis orice diferenţă la schimbul de mărfuri de bază, din ace-
le timpuri cunoscute sub denumirea de asnaf sitta (şase tipuri). Al-Bukhari şi 
Muslim au transmis din cuvintele lui Usama, că trimisul lui Allah  a spus:

«Creşterea nu este în nimic altceva, decât în plata amânată».

Din cauza aceleeaşi abordări limitate, în unele madhab-uri s-a recurs la trucuri ju-
ridice şi la tratarea formală cu texte, pentru a justifica viziunea lor parţială asupra 
problemei. În particular, în acest fel, unii învățați islamici s-au descurcat cu ha-
disul Rafi’ ibn Hadija despre muzara’a (năimirea ţăranilor pentru o parte din re-
coltă), când proprietarului de pământ i s-a permis să ia jumătate din recoltă, dacă 
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acesta asigură ţăranii cu seminţe. Unii învățați islamici au ajuns la ultima soluţie 
posibilă. De fapt, ei au capitulat în faţa acestei probleme şi n-au găsit aplicarea 
scopurilor şi înţelepciunii legislaţiei economice islamice. Ei au decis că tot ceea ce 
este revelat în privinţa ribei, nu se discută, se înţelege literalmente şi se răsfrânge 
numai asupra celor „şase tipuri”, menţionate în hadisul despre ribe fadl56.

Din cauza acestor neajunsuri din metodologie, al gândirii înapoiate islamice din 
domeniul politicii economice şi lipsa unor soluţii alternative necesare, a avut loc 
o cotitură metodologică generală. Acest lucru s-a întâmplat când economiştii 
musulmani cu experienţă au trecut la nişte cercetări speciale cuprinzătoare în 
domeniul economiei islamice. Aceasta dă speranţe pentru un progres intelec-
tual rapid, după care vor urma paşi practici în reformarea diferitor aspecte ale 
gândirii islamice contemporane şi metodologiei. Şi, dacă va fi voia lui Allah, 
aceasta va ajuta la restabilirea integrităţii gândirii islamice şi a vitalităţii.

Încă un neajuns al metodologiei tradiţionale şi al învățaților islamici, care se ba-
zează pe ea, este sfinţirea cugetărilor primilor musulmani (Allah să fie mulţumit 
de fiecare din ei!), înţelegerea religiei de către ei, interpretările şi părerile private. 
Noi le alăturăm Sunnei şi revelaţiei ca şi cum ar face parte din ele, cu toate că 
ne este bine cunoscut faptul că imperfecţiunea umană şi limitarea ei de către 
spaţiu şi timp şi cu toate că în teorie noi vom recunoaşte natura divină numai 
după revelaţie. Noi studiem cugetările primilor musulmani nu în scopul de a 
găsi o abordare fundamentală pentru soluţionarea problemelor contemporane şi 
satisfacerea nevoilor noastre. Dimpotrivă, noi încercăm orbeşte să le imităm şi 
ne complicăm, atunci când proiectăm declaraţiile lor asupra situaţiei actuale. Şi 
toate pentru că în inimile noastre s-au înrădăcinat nişte înţelegeri greşite asupra 
modului în care-i citim pe aceşti oameni şi le respectăm roadele muncii lor. Acest 
lucru s-a transformat într-un sentiment de frică inconştientă, care ne-a lipsit de 
putere, ducând la o denaturare a modului nostru de gândire. Onorarea speci-
ală a musulmanilor timpurii s-a transformat într-o veneraţie, uneori reţinând 
reformele şi dezvoltarea noastră. Vedem că oricare idei şi viziuni progresiste, 
orientate spre scopurile islamice, valori şi legi, ţinând seama de realităţile 
contemporane, sunt percepute de mulţi tradiţionalişti ca fiind îndoielnice şi 
inacceptabile, deoarece acestea nu coincid cu spusele învățaților islamici timpu-
rii şi nu se bazează pe viziunile lor. Până când nu vom învăţa cum să înţelegem 
corect moştenirea învățaților islamici timpurii şi nu-i vom lipsi aura de sfinţenie, 
până când nu ne vom concentra pe metoda corectă de studiere a textele Coranu-
lui şi a Sunnei veritabile, nu ne vom putea folosi moştenirea într-un sens pozitiv, 
pentru a rezolva problemele contemporaneităţii şi nu vom putea întoarce Isla-
mul în viaţa noastră, în viaţa întregii societăţi şi civilizaţii.

Într-un cuvânt, metodologia tradiţională a răspuns necesităţilor acelei epoci, 
când aceasta s-a format prin condiţiile politice şi culturale ale acelui timp, nea-

56	 Mai detaliat, problema riba din Islam, precum şi filozofia, scopurile şi înţelepciunea soluţi-
ilor Profetului  cu privire la acest subiect, autorul a făcut cercetări în cartea sa despre teo-
ria economică islamică (Abu Sulayman, ¢Abdulhamid. Contemporary Aspects of Economic 
and Social Thinking in Islam. American Trust Publications, Plainfield, Indiana, 1976).
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junsurile sale fiind rezultatul incapacităţii învățaților islamici de a înţelege când 
ar fi trebuit să se abţină de la ea şi când a fost necesar să fie aplicată. Aceasta 
a încetinit dezvoltarea musulmanilor şi ei au încetat să mai ţină pasul cu vre-
murile. Principiile jurisprudenţei clasice erau potrivite pentru studiul textelor 
sacre şi pentru păstrarea lor într-o formă neschimbată. Acestea conţineau rudi-
mente din metodologia necesară pentru studiul diverselor probleme umanitare. 
Aceste principii fundamentale au fost utile generaţiilor următoare de învățați 
islamici pentru a se baza pe ele, a le dezvolta şi beneficia de ele. Deficienţe-
le  metodologiei tradiţionale se observă prin utilizarea în practica din prezent. 
Ele sunt legate nu doar cu natura acestei metodologii, dar și cu modul în care 
aceasta este utilizată în studiile islamice contemporane. În ele se iau în conside-
rare numai anumite aspecte ale acesteia, pentru că sensul ei a rămas neînţeles 
în întregime şi pentru că a apărut o confuzie în interpretarea elementelor sale 
individuale, în evaluarea semnificaţiei sale practice şi a posibilităţilor sale de 
dezvoltare la etapa contemporană.

Încă o altă problemă metodologică priveşte o altă sursă primară a gândirii 
islamice – Sunna profetică. Este vorba despre colecţiile de hadisuri, răspândirea şi 
sistematizarea acestora. Este surprinzător faptul că textele Sunnei, până în pre-
zent, creează dificultăţi pentru majoritatea savanţilor musulmani, în ciuda faptu-
lui că din vremurile profetului  au trecut atât de multe secole. Chiar şi astăzi, 
controversa cu privire la veridicitatea hadiselor, varietatea aparatelor conceptuale 
şi dispersarea hadiselor în numeroase lucrări şi manuscrise, nu permit să fie uti-
lizate cu uşurinţă şi în mod eficient. Este suficient ca un singur om de ştiinţă să 
fie de acord cu vreun oarecare text, cum toate părţile vor începe să ajungă la toa-
te tipurile de modificări şi obiecţii, iar însăşi obiectul de studiu pierzându-se în 
această polifonie. Polemica cu privire la textul hadisului, a transmiţătoaror sale 
şi termenilor speciali, obturează sensul şi metodele de aplicare ale acestuia. De 
aceea, reforma efectivă a gândirii islamice şi a metodologiei este imposibilă, atâta 
timp cât textele veritabile ale Sunnei nu vor fi colectate într-un tot întreg, fiind 
sistematizate astfel încât toți învățații islamici, oamenii de ştiinţă şi specialiştii, să 
le poată folosi cu uşurinţă şi cu încredere în toate domeniile ştiinţifice.

Textele slăvitei Sunne au nevoie de o sistematizare simplificată şi de curăţarea 
lor de impurităţi, inexactităţi, de legendele «oamenilor scrierii» şi de tot, ceea 
ce a fost adăugat la ele, cu intenţii bune sau rele. După acest lucru, ele ar trebui 
să fie împărţite în patru categorii:

•	 hadise cu isnad veritabil şi cu o semnificaţie (un text) autentică, care pot fi 
folosite ca un argument convingător;

•	 hadise cu o semnificaţie (un text) autentică, care pot fi luate în considerare, 
în ciuda faptului că isnadul lor categoric nu poate fi numit veritabil;

•	 hadise de la evaluarea cărora ar trebui să se abţină, pentru că semnificaţia lor 
evidentă nu este compatibilă cu spiritul şariat şi cu principalele sale obiecti-
ve, indiferent de presupusa veritabilitate a isnadului lor;

•	 hadise care trebuie respinse din cauza unor deficienţe în text şi din isnad.
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Consecinţele acestei probleme metodologice nu se limitează la atitudinea negli-
jentă faţă de slăvita Sunnă. În multe cazuri, ea provoacă musulmanilor o teamă 
nepotrivită faţă de ceea ce nu ar trebui să le fie frică. Acest fapt le suprimă min-
tea şi-i împiedică să privească corect asupra lucrurilor, pentru că omul primeşte 
judecăţile greşite ca fiind corecte doar atunci când îşi pierde gândirea ştiinţifică, 
simţul şi viziunea. Numai o astfel de persoană poate lua în calitate de realitate o 
iluzie falsă, respinsă de către ştiinţă şi bunul simţ. Iar dacă raţiunea musulmană 
este obişnuită cu opinii şi fapte greşite, care nu corespund principiilor islamice 
fundamentale, pentru confirmarea cărora a fost revelat Coranul, Sunna şi con-
ducerea divină, atunci gândirea islamică şi metodologia îşi pierd orice valoare.

Vigilenţa asupra respectării normelor şi principiilor gândirii islamice, precum 
şi atitudinea scrupuloasă faţă de bazele, valorile şi obiectivele şariatului – este 
garanţia pentru protejarea revelaţiei, mesajului şi a şariatului de distorsiuni şi 
falsificări şi, ceea ce nu este mai puţin important, protejarea gândirii musulma-
ne şi a metodologiei de infertilitatea intelectuală. Protejarea raţiunii musulma-
ne şi a metodologiei, a aplicării corecte a acesteia, este echivalentă cu protecţia 
religiei, şariatului, personalităţii şi societăţii. Aceste concepte sunt inseparabile. 
Mesajul divin –  este obiectivul, iar mintea şi cunoştinţa –  un mijloc de a-l reali-
za. Iar dacă mijloacele au ajuns într-o stare necorespunzătoare, atunci atingerea 
scopurilor este imposibilă.

Toate cele spuse de către noi – despre necesitatea de a îmbunătăți utilizarea 
Sunnei – sunt valabile şi în raport cu moştenirea islamică clasică. Acestea tre-
buie examinate într-un mod critic, păstrând toate cele utile şi autentice, dar 
totodată, să nu i se dea  falsităţii o anumită sfinţenie. Experienţa, ideile şi me-
ditarea clasicilor ar trebui să fie un model şi un ajutor pentru gândirea islamică 
modernă, dar nu cauza reluării luptelor istorice şi a disputelor filosofice, care ne 
privează de forţe şi ne distrag de la problemele noastre, de la nevoile şi provocă-
rile noastre cu care ne confruntăm.

Aici ar trebui să mai menţionăm încă un aspect important, care va fi precăutat 
mai detaliat, mai jos. Este vorba despre confuzia ce ține de revelaţia şi raţiunea 
din Islam, care a apărut din cauza că nu s-a înţeles subiectul întrebării, din lipsa 
de experienţă, rapiditate a evenimentelor şi a ambiţiilor politice ale musulma-
nilor. Originile problemei date apun la sfârşitul epocii victoriilor timpurii, când 
filosofii şi gânditorii – care au studiat alte culturi, religii şi filozofii – au dat 
musulmanii la o parte. Ei au încetat să-şi mai vadă de treaba lor şi s-au împot-
molit în aşa-numitele probleme teologice. Unii gânditori musulmani (de exem-
plu, muzaliţii) s-au rătăcit şi au început să studieze universaliile şi metafizica. 
Învățații islamici, care oricum erau  într-o stare de asediu, au perceput acest 
lucru ca o ameninţare la bazele credinţei musulmane, reacţia lor fiind refuzul de 
la raţionalism şi înjosire (până la o negare totală) a valorii sale. Ei s-au cufundat 
în studiul textelor sacre, folosind metoda lingvistică descriptivă, o consecinţă 
devastatoare a acestui fapt fiind sărăcia gândirii islamice, care s-a înrăutăţit în 
ultimele secole, precum şi ostilitatea şi ataşamentul suspicios faţă de raţiune şi 
locul ei în Islam.
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2.3. Patrimoniul nostru: comoara trecutului,  
sursa puterii vitale şi învăţăturile pentru viitor

De asemenea, aş dori să răspund la câteva întrebări dictate de starea gândirii 
moderne islamice şi civilizaţia islamică, oprimate şi umilite de poziţia musul-
manilor, precum şi problemele regenerabile şi în creştere cu care aceştia se con-
fruntă în lumea modernă.

Uite cea mai dureroasă întrebare: cine ar trebui să fie acuzat pentru faptul că 
astăzi suntem într-o stare atât de deplorabilă? În realitate, această întrebare 
este irelevantă, pentru că nu contează cui şi cărui secol îi vom atribui vina şi 
responsabilitatea. O astfel de abordare ne distrage de la o înţelegere corectă 
a problemei, împiedicându-ne să ne uităm pe deplin la istoria multiseculară 
a comunităţii musulmane şi să muncim din greu pentru a o readuce pe calea 
cea dreaptă. În schimb, ar trebui să întrebăm: cum să studiem problema noas-
tră în toate dimensiunile sale, astfel încât să-i determinăm cursul corect de 
dezvoltare şi să direcţionăm comunitatea musulmană pe acesta?

1. În primul rând, trebuie să ne înţelegem trecutul, să învăţăm din el lecţiile şi 
să-l transformăm într-o sursă de putere pentru noi, dar nu de slăbiciune. Pen-
tru a face acest lucru, trebuie să punem deoparte aspectele negative ale istoriei 
noastre şi să ne concentrăm asupra aspectelor pozitive ale acesteia. Fără aceasta, 
am cheltuit destule secole pentru discutarea vechilor probleme şi conflicte.

2. Trebuie să ne dăm seama că multe dintre erorile şi omisiunile din trecut au 
fost făcute cu intenţii bune. Acţiunile şi soluţiile predecesorilor noştri au fost 
cauzate de circumstanţe şi de factori externi, al căror efect îndepărtat a fost greu 
de prevăzut, în funcţie de provocările de atunci. Adesea, naţiunile musulmane 
şi conducătorii lor s-au confruntat cu o alegere dificilă, care în cel mai nedorit 
mod s-a răsfrâns asupra sorţii comunităţii musulmane. De aceea, scopul prin-
cipal pentru a studia istoria Islamului, nu trebuie să fie incitarea mâniei şi a 
urii, din cauza evenimentelor demult trecute, ci extragerea din ea a unor lecţii 
utile. Dacă am fi fost în locul lor, este puţin probabil că am fi procedat mai bine. 
Astăzi, însă, este inutil să să ne duşmănim unii cu alţii și să ne întoarcem de 
la realităţile şi de la provocările cu care ne confruntăm, trecând peste greşelile 
trecutului. Trebuie să studiem istoria, doar pentru ca s-o înţelegem şi să facem 
concluzii corecte. Numai astfel de cercetări ne vor da puteri pentru dezvoltarea 
din continuare şi nu vor deveni cauza slăbiciunii, discordiei şi duşmăniei.

Istoria ne confirmă faptul că naţiunile musulmane, precum şi vecinii lor, au 
obţinut succese anume datorită Islamului, a gândirii islamice şi metodologiei. 
Succesele strălucitoare ale musulmanilor, obţinute în primele secole ale isto-
riei noastre, au dat un impuls pentru dezvoltarea civilizaţiei mondiale. Rea-
lizările civilizaţiei moderne în domeniul ştiinţelor, în cel al reformelor religi-
oase şi sociale, nu afectează în nici un fel contribuţia musulmanilor. În faţa 
cercetătorilor, cei care doresc să estimeze importanţa acestora și cei care sunt 
interesaţi de realizările civilizaţiei islamice, se deschide un material extins, 
care satisface pe deplin curiozitatea, provoacă admiraţie şi depăşeşte orice aş-
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teptări şi ipoteze. Dar cartea pe care cititorul o ţine în mână, urmăreşte un alt 
scop. Ne punem întrebarea: ce trebuie de făcut, pentru ca comunitatea mu-
sulmană să-şi continue dezvoltarea, să atingă noi orizonturi şi să dea un nou 
impuls civilizaţiei moderne, repetând calea predecesorilor săi? Şi ce ar trebui 
să facă  musulmanii, pentru a corecta neajunsurile civilizaţiei moderne, pentru 
a rezolva problemele globale, şi datorită acestui fapt (şi cu permisiunea lui 
Allah), să-şi recapete puterea, influenţa şi lideritatea civilizaţională.

3. Umma, la fel, trebuie să depăşească talfic-ul, adică tendinţa de a implanta 
experienţa occidentală în diferite sfere ale vieţii (politică, militară, economică, 
culturală), bazându-se pe o metodă formală în studierea textelor sacre. Această 
tendinţă – este reacţia savanţilor musulmani şi a intelectualilor, la superiorita-
tea şi apariţia civilizaţiei occidentale. Fiind conştienţi de necesitatea de a imita 
Occidentul, ei caută o ieşire formală din această situaţie şi încearcă să-şi uşureze 
sarcina de a împrumuta mijloace occidentale, realizări şi instituţii. Dar, împre-
ună cu aceasta, ei învaţă şi prezentările occidentale, valorile şi experienţele care 
se reflectă asupra viziunilor, psihologiei şi valorilor musulmanilor.

Trecerea de la faza de imitaţie la faza de implantare, în loc de actualizare şi 
regăsire a soluţiilor islamice originale – este rezultatul natural de osificare şi 
declin al metodologiei islamice. Ea s-a transformat într-o metodologie formală, 
abstractă şi pur teoretică, predestinată studiului textelor sacre, depărtat de în-
ţelegerea lor profundă şi de viziunea sistemică asupra realităţii şi schimbărilor, 
care au avut loc în oameni, în societăţile musulmane şi întreaga omenire, de-a 
lungul ultimelor paisprezece secole.

Abordarea fundamentală nu acceptă nici imitaţia oarbă, nici pe cea uşoară, ci 
implantarea inutilă a experienţelor străine, detaşate de realitate şi practică, li-
mitând interesul faţă de textele sacre prin întrebări pur teoretice. Această abor-
dare presupune realizarea reformelor şi începe cu proiecţia ideilor islamice, a 
obiectivelor şi valorilor, pe experienţa modernă a construcţiei social-culturale. 
În acest caz, realitatea şi practica devine rezultatul natural al respectării nor-
melor islamice, menţinând legătura cu sursele primare ale credinţei musulmane 
şi a gândirii. În cele din urmă, acest lucru înseamnă formarea gândirii ştiinţifice 
independente la musulmani, care s-a constituit în cadrul ştiinţelor sociale isla-
mice. Ele se vor baza pe propriile lor surse de cunoaştere şi vor avea propriile lor 
obiective, viziuni, ipoteze şi permisiuni. Un astfel de sistem alternativ de opinii 
ştiinţifice nu poate fi afectat de descoperirile şi realizările străine. Din contra, 
musulmanii vor tinde spre ele, să le accepte şi să le împrumute, conducându-se 
de propriile lor criterii şi principii.

Eşecul musulmanilor, care a început la sfârşitul perioadei timpurii din istoria 
Islamului şi care a dus la căderea califatului neprihănit, nu are nici o legătură 
cu gândirea islamică. El nu este legat, chiar şi cu greşelile şi nedreptăţile con-
ducătorilor musulmani. El este legat, în primul rând, de afluxul a numeroase 
popoare în Islam,  care trăiau în diferite părţi ale lumii. Intrând în societatea 
musulmană, aceştia au păstrat ataşamentul faţă de tradiţiile culturale şi preju-
decăţile, care nu corespundeau criteriilor Islamului. Evenimentele ulterioare au 
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arătat că comunitatea musulmană n-a putut să evalueze corect situaţia şi să per-
fecţioneze metodele educaţionale, pentru a aduce aceste naţiuni şi triburi până 
la starea de maturitate, pentru a-şi educa tineretul pe idei islamice, idealuri 
şi valori şi pentru a-i salva de prejudecăţile de care aceştia au fost ataşaţi. La 
rândul său, acest lucru a dus la o slăbire a sprijinului social al Islamului, care 
ceda considerabil în favoarea acelei baze politice şi militare, pe care a fost con-
struită societatea islamică timpurie şi statul califilor neprihăniţi. Imaturitatea 
popoarelor şi a triburilor, care au apelat la Islam, le-a permis liderilor politici, 
care nu respectau legile Islamului şi se bazau pe acest fundament amestecat, 
să preia puterea şi să controleze afacerile musulmanilor. Masele populare şi 
liderii politici care au apărut din ele, au respectat prost canoanele religioase, 
conducătorii religioşi asumându-și responsabilitatea pentru conducerea trebu-
rilor din umma. Nu este nimic surprinzător în faptul că metodologia islamică a 
încetat să mai dea rezultatele anterioare şi să influenţeze dezvoltarea societăţii, 
sistemul administrativ şi ştiinţele tehnice.
Cu toate acestea, realizările musulmanilor din primele secole, care au fost po-
sibile datorită gândirii islamice, a spiritului şi metodologiei constructive, au 
împrăştiat întunericul de secole şi au arătat calea spre ştiinţă şi cunoaştere. Cu 
toate că gândirea islamică s-a amestecat cu filozofia şi prejudecăţile, fără ea 
omenirea n-ar fi fost în măsură să facă o astfel de descoperire. Având în vedere 
gravitatea ameninţărilor, care din toate părţile atârnau deasupra primilor mu-
sulmani, posibilităţile lor modeste şi marile realizări, oare îi putem acuza de 
ceva sau să exagerăm importanţa a ceea ce ei nu au atins?! Oare putem să-i acu-
zăm pe musulmani de faptul că au devenit mai slabi, iar privirea lor a fost lipsită 
de puritate atunci când tot felul de prejudecăţi, filozofii şi erori s-au infiltrat în 
«corpul» comunităţii musulmane,  când a fost extrem de dificil de a construi 
instituţii şi de a găsi resurse necesare pentru asimilarea atâtor triburi şi popoare, 
şi pentru educarea lor în spiritul primilor musulmani?

Desigur, în astfel de circumstanţe, comnitatea musulmană nu a putut proteja 
identitatea musulmană de denaturare şi să prevenină slăbirea potenţialului său 
creativ original, până la dispariţia completă a acestuia. Gândirea islamică a fost 
condamnată, mai devreme sau mai târziu, să se transforme într-o formă goală şi 
cuvinte. În urma acestui lucru, generaţiile viitoare o vor lăuda şi sfinţi, fără să-i 
înţeleagă sensul adevărat şi fără să utilizeze potenţialul ascuns în ea.

Totuși, trebuie să fim mândri de ceea ce gândirea islamică a oferit comunităţii 
noastre musulmane şi întregii omeniri. Toate realizările noastre au fost posibile 
datorită Islamului şi a punctului său de vedere asupra dezvoltării gândirii, rela-
ţiilor economice şi sociale. Chiar dacă contribuţia civilizaţiei islamice a fost mai 
mică decât potențialul său, ea oricum era foarte mare. Mărimea imensă a acestei 
contribuţii – este dovada unui potenţial ascuns şi a unor posibilităţi actualizate 
ale metodologiei islamice, pe care le putem folosi, dacă le abordăm corect, le 
înţelegem şi-i deschidem drumul spre inimile noastre şi în societatea noastră.

Trebuie să înţelegem că situaţia noastră actuală – este soarta societăţilor şi a 
naţiunilor, care au reuşit de-a lungul istoriei lor multiseculare să atingă un 
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mare succes. Succesele noastre au stat la baza tuturor realizărilor civilizaţiei 
moderne. Cu toate acestea, problemele acumulate de secole şi prejudecăţile 
s-au împletit, împiedicând dezvoltarea noastră de azi. De aceea, avem nevoie de 
o viziune întreagă, curată şi pătrunzătoare asupra lucrurilor, care ne va permite 
să scoatem învăţăminte din istorie. Şi atunci, lumina Islamului se va aprinde 
cu o nouă putere, iar lumea musulmană îşi va reveni, îşi va continua calea, va 
încolţi şi – cu permisiunea lui Allah – va aduce beneficii omenirii, chemând-o 
la religia bazată pe o călăuzire divină, la cunoştinţele necesare pentru a obţine 
succes, la construirea unei civilizaţii ai bunătăţii, păcii şi prosperităţii.

Problema nu este în cine este responsabil şi cine este de vină, dar ce  împiedică 
dezvoltarea noastră, care este cauza declinului nostru şi cum ar trebui să proce-
dăm, pentru a restabili percepţia corectă a lumii, să ne recăpăm puterile şi să ne 
întoarcem pe drumul cel bun. Prin urmare, scopul nostru este de a sublinia paşii 
pentru reconstrucţia viziunii asupra lumii islamice, pentru reformarea metodo-
logiei şi dezvoltarea resurselor şi a capacităţilor noastre. Comunitatea noastră 
musulmană a avut un succes deosebit – şi încă multe alte lucuri le poate reuşi 
– şi trebuie să înceapă cu o viziune critică, ispititoare, reflectorizantă asupra 
noastră, asupra gândirii şi a metodologiei noastre, pentru a înţelege slăbiciunile 
şi neajunsurile noastre şi să începem să le corectăm.

Deci, am ajuns la acel loc în studiul nostru, unde este cazul să precăutăm în 
mod orientat toate laturile principiilor gândirii islamice şi metodologice. Acest 
lucru ne va ajuta să luăm poziţia corectă şi să ne găsim propria cale de dezvolta-
re, datorită căreia vom putea – desigur, cu ajutorul lui Allah – să ne schimbăm 
pe noi înşine, modul nostru de a gândi şi vieţile noastre.

Islamul – este un mesaj divin şi o orientare pe care Preaînaltul Allah l-a trimis 
omenirii, când aceasta a trăit o perioadă întunecată din istoria sa, când mesa-
jele cereşti au fost denaturate şi peste tot domnea nedreptatea şi imoralitatea. 
Islamul a spulberat întunericul care a învăluit sufletele, arătând raţiunii umane 
noi orizonturi de gândire, cunoaştere şi creativitate. Civilizaţia umană a intrat 
într-o nouă eră, şi-i datorează Islamului realizările sale de astăzi. Islamul i-a 
arătat omului sursele de cunoaştere, care se completează reciproc. El a întărit 
autoritatea revelaţiei, menţinând-o în forma sa originală, şi a eliberat raţiunea 
umană, pentru ca aceasta să joace un rol constructiv în dezvoltarea ştiinţei, în 
regenerarea lumii şi în menţinerea ordinii pe pământ.

La o etapă timpurie, metodologia islamică a avut un caracter constrâns şi se 
baza pe înţelepciunea revelaţiei, pe ijtihad (şi, prin urmare, pe raţiune) şi pe 
percepţia pură a naturii oamenilor şi a lucrurilor. De aceea, perioada profeţiei 
şi a califatului neprihănit este un exemplu strălucit al posibilităţilor sufletului 
uman pentru toate generaţiile viitoare. Toate cele bune, păstrate până în ziua de 
azi, în ţările şi popoarele musulmane, au apărut datorită Islamului, moralei şi 
idealurilor sale înalte. Şi, în ciuda tuturor premiselor pentru declin, în mintea 
naţiunilor musulmane rămâne acea fortăreaţă, care-i va proteja de dispariţie şi 
de moarte.
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CAPITOLUL III

PRINCIPIILE METODOLOGIEI GÂNDIRII ISLAMICE

În capitolul anterior am analizat, în mod critic, metodologia tradiţională 
islamică, am explicat principiile şi cadrul în care aceasta există. De asemenea, 
am subliniat neajunsurile acestei metodologii, cauzele apariţiei lor şi principa-
lele consecinţe negative ale acestui fapt.

Mintea musulmană şi metodologia, care au apărut într-un stadiu incipient de 
formare a civilizaţiei islamice, a jucat un rol asupra realităţilor şi provocărilor cu 
care s-a confruntat Umma, tot mai mult se deosebeau de condiţiile în care au 
trăit primii musulmani şi de experienţele lor din timpul profeţiei şi revelaţiei. 
În ciuda tuturor dificultăţilor pe care musulmanii le-au avut, această metodolo-
gie a favorizat eliminarea unor cantităţi enorme de energie creatoare, ridicând 
omul şi raţiunea umană la un nou nivel. Ea a deschis în faţa musulmanilor spaţii 
imense pentru creativitate şi a dăruit omenirii, fără precedent pe  acele vremuri, 
o moştenire culturală, juridică şi ştiinţifică. Ea a risipit întunericul din jurul 
omului, care este prins în superstiţii, iluzii, temeri, violenţă, umilire, nedreptate 
şi lipsă de libertate.

Totodată, cu timpul, situaţia a început să se schimbe. În timp ce se adâncea 
prăpastia dintre idealurile Islamului şi între guvernanţii musulmani şi se agrava  
izolarea gândirii islamice şi a oamenilor de ştiinţă, influenţa Islamului diminua, 
iar contribuţia sa la civilizaţia mondială a devenit mai puţin vizibilă. Absenţa 
unui apel din partea musulmanilor şi a civilizaţiei islamice, doar i-a accelerat 
apusul. Dar, în ciuda stării sale depresive, ea încă câteva secole s-a aflat în cea 
mai bună poziţie şi avea un potenţial mai mare decât toate celelalte din jurul ei.

Ascensiunea Europei de Vest, în ultimele secole, a forţat lumea musulmană să-şi 
revizuiască poziţia şi să verifice siguranţa principiilor lor, abordărilor, modurilor 
de a gândi şi a instituţiilor. Creşterea populaţiei din ţările musulmane şi creşterea 
numărului acestora, apariţia unor noi provocări, care pun în pericol existenţa co-
munităţii musulmane şi a valorilor sale, creşterea pericolului provenit din ulcerele 
culturale, care s-au răspândit în societăţile occidentale, în prezent, şi pot distru-
ge nu numai naţiunile occidentale, ci şi întreaga omenire, – toate acestea obligă 
musulmanii să privească din nou asupra gândirii lor, asupra principiilor şi abor-
dărilor lor. Fiecărui om raţional ar trebui să-i fie clar că comunitatea musulmană 
în starea sa actuală, nu poate fi ajutată nici  de poziţia ideologică superficială, 
nici de intervenţia militară, nici de deciziile politice. În faţa realităţilor actuale, 
trebuie aruncate măştile preoţilor şi să se renunţe la interesele false, la instalaţiile 
conservatoare tradiţionaliste. Comunitatea musulmană slabă, înapoiată şi sufe-
rindă nu mai are nimic de pierdut, înafară de suferinţa, sciziunea şi slăbiciunile ei. 
Dar, chiar şi într-o astfel de stare, comunitatea musulmană este responsabilă faţă 
de ea şi faţă de istorie. Aceasta este o responsabilitate sacră în menţinerea ordinii 
pe pământ, care vine din mesajele Islamului şi din idealurile sale nobile, care tre-
buie să stea la baza civilizaţiei moderne.
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Civilizaţia occidentală, de asemenea, s-a bazat pe principiile islamice şi pe patri-
moniul civilizaţiei islamice. Aportul musulmanilor de a reforma fundamentele 
civilizaţiei umane a fost unul foarte mare. Acest lucru este ilustrat prin inovaţiile 
religioase, etice, sociale, ideologice şi ştiinţifice, pe care europenii le-au împru-
mutat de la musulmani. Aceştia au călătorit prin lumea musulmană în căutare de 
idei şi realizări noi, au învăţat în universităţi şi biblioteci musulmane, au studiat 
traducerile musulmane. Toate acestea sunt susţinute de gândirea europeană din 
epoca Renaşterii şi de transformările culturale din acea perioadă. Mai mult decât 
atât, multe probleme şi boli sociale (în special cele legate de starea sufletească şi 
relaţiile de familie), astăzi, se răspândesc în Occident, după cum ni se pare nouă, 
anume din cauza abaterilor de la acele principii, norme sociale şi etice, care au 
fost împrumutate de la civilizaţia islamică. După ce Occidentul a câştigat putere, 
pe omul occidental l-a cuprins un sentiment de mândrie, iar el a decis că nu mai 
are nevoie de acele valori, atitudini şi obiceiuri, care au fost împrumutate de la 
musulmani, şi că sursa puterii lui şi a posibilităţilor sale materiale sunt propriile 
sale merite, legate de moştenirea păgână greco-romană şi de patrimoniul plin cu 
superstiţii medievale creştine. Vestul le-a prevăzut în mod separat de principi-
ile şi valorile civilizaţiei musulmane, care, de fapt, au contribuit la dezvoltarea 
gândirii ştiinţifice şi sociale din Europa. Şi, în cele din urmă, acest lucru a dus la 
distrugerea suporturilor sociale şi familiale, precum şi la neglijarea normelor etice 
din domeniul ştiinţei, tehnologiei şi politic. Fiecărei persoane care este capabilă 
să vadă în mod clar că acest fapt pune în pericol existenţa civilizaţiei occidentale 
– din interior, şi restului omenirii – din exterior.

În orice situaţie nu s-ar afla astăzi Occidentul şi întreg restul lumii, comuni-
tatea musulmană şi omul modern nu au altă ieşire din situaţie, decât Islamul. 
Aceasta este singura modalitate de a restabili omenirea pe calea cea dreaptă, să 
i se întoarcă  armonia şi integritatea, bazată pe adevăr, dreptate şi idealuri mo-
rale, pentru ca omul să creeze, dar nu să distrugă, să corecteze, dar nu să strice, 
şi să îndeplinească voia lui Allah, amenajând lumea şi menţinând ordinea în ea.

Pentru a trece la o discuţie asupra metodologiei gândirii islamice trebuie, în 
primul rând, să conturăm cadrul general al acestei metodologii, să-i înţelegem 
sursele şi principiile ei de bază. Numai după aceasta se poate trece la problemele 
despre realizarea sa din diverse domenii ale vieţii sociale şi culturale, pentru ca 
musulmanii să poată contribui la restructurarea civilizaţiei mondiale, la rede-
finirea priorităţilor şi la construirea unei noi relaţii bazate pe pace şi bunătate.

3.1. Cadrul metodologic al gândirii islamice:  
integritatea realităţii şi sfinţeniei

Pentru a înţelege gândirea islamică, precum şi principiile de bază şi relaţiile 
care o caracterizează şi o ghidează, este necesar de a înţelege viziunea islami-
că asupra existenţei şi locul categoriilor ghaib (realitatea) şi şahada (sfinţenia) 
în conştiinţa musulmanilor. Acest lucru este extrem de important, dacă dorim 
să înţelegem natura gândirii islamice şi metodologia, să înţelegem sensul vieţii 
musulmanilor şi sensul,  în general, al vieţii umane, relaţia dintre oameni şi 
obiective, pe care Islamul şi reformismul islamic tind să-l realizeze.
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În Islam, categoriile ghaib şi şahada definesc sensul vieţii şi legătura dintre exis-
tenţa pământească, cu ceea ce există dincolo de lumea materială. Acesta este cel 
mai larg cadru care defineşte sensul existenţei umane şi locul raţiunii în viaţa 
umană, limitele şi domeniul său de aplicare.

Cele sfinte definesc cadrul răspunsului islamic la întrebarea cuprinzătoare, cu pri-
vire la natura şi scopul existenţei, explicând relaţiile de bază între creaţii. Lumea 
divină – este o lume cunoscută doar de Allah. El spune despre ea ceea ce orice do-
reşte El, acelui dintre robii Săi, căruia El voieşte. El trimite profeţii cu misiuni spre 
diferite naţiuni, pentru a le arăta calea cea dreaptă şi pentru a le explica sensul vieţii 
şi scopul său final. Credinţa, în lumea divină, are o influenţă constructivă şi pozi-
tivă asupra vieţii omeneşti, ajută ca aceasta să se bazeze pe principiile adevărului şi 
dreptăţii, ne amenajează lumea şi o protejează pe ea şi pe locuitorii săi de moarte.

Principiile de bază şi rodurile folositoare ale credinţei, în divinitate, pot fi rezu-
mate în felul următor:

•	 Omul n-a fost creat de dragul distracţiei, iar viaţa lui are un scop moral în 
raport cu nobleţea:

«Chiar aţi presupus, că V-am creat pentru amuzament şi că nu veţi fi 
returnaţi la Noi» (Sura 23 «AL-MU¢MINUN», versetul 115).

•	 Raţiunea umană nu este în măsură să înţeleagă legăturile primare dintre 
creaţie şi logica acestor legături.

•	 Cel mai mare beneficiu al lumii divine este în existenţa lui Allah, a Slăvitului 
şi Creatorului Suprem, Unicul şi Irepetabilul, Independent, Adevărat, Jus-
tificator, Primul şi Ultimul, responsabil de toate şi fără asemănare la creare.

•	 Învierea în viaţa de apoi se va termină cu un calcul, adică recompensă şi 
pedeapsă, pentru ceea ce a comis omul în această lume: cel ce a făcut bine, 
va primi bine, iar cel ce a făcut rău – va primi rău.

•	 Lumea pământeană este destinată pentru a face fapte bune şi trebuie amena-
jată şi să fie făcută ordine în ea. Toate lucrurile din ea se supun voinţei omu-
lui, pentru ca acesta să-şi îndeplinească misiunea de conducător, amenajând 
lumea şi stabilind în ea o anumită ordine. Omul trebuie să-şi folosească pu-
terea, manifestând o grijă faţă de lume şi să facă bine, fără să calce dincolo 
de limitele permise, fără să manifeste aroganţă şi să răspândească necinstea.

•	 Voinţa umană este înconjurată de cunoştinţa lui Allah şi se supune voinţei 
Sale divine. Aceasta este o creaţie minunată a lui Allah, care-i confirmă pu-
terea Sa infinită. Allah a creat-o ca şi pe toate celelalte, prin voinţa Sa divină 
şi a înzestrat-o cu libertate. El a oferit omului dreptul de a alege între bine şi 
rău, între ordinea stabilită şi răspândirea viciului, între exercitarea misiunii 
de conducător, care are grijă de pământ, care face ordine pe el şi-l aranjează, 
dintre rău, corupţie, necinste, extravaganţă, aroganţă, între evitarea păcatu-
lui şi curăţare şi între imoralitate şi profanare.
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•	 Oferindu-le oamenilor voinţă liberă, Allah ştia soarta fiecăruia dintre ei. El 

ştia, dacă omul va urma o cale dreaptă sau se va rătăci, va merge pe calea 
bunătăţii, adevărului şi de conducere corectă sau va călca pe o cale vicioasă, 
confuză şi necinstită.

•	 Allah a înzestrat omul cu raţiune şi cunoştinţe, l-a făcut conducător pe Pă-
mânt şi l-a ridicat datorită cunoştinţelor şi voinţei libere. El i-a dat onoare şi 
l-a scos în evidenţă printre creaţiile Sale. Dacă omul îşi foloseşte libertatea 
oferită, pentru a urma calea cea dreaptă, el va deveni cel mai perfect, cel mai 
demn şi cel mai bun dintre creaţii. Dar dacă alegerea sa devine confuză şi 
rătăcitoare, atunci aceasta va coborî la cel mai scăzut nivel.

•	 Creând Universul şi vietăţile lui, Allah i-a supus legilor lor naturale. Cunoş-
tinţa şi respectarea acestor legi permite omului să realizeze cele plănuite, 
să atingă obiectivele din faţa lui şi să-şi exprime hotărârea. Voinţa n-ar avea 
nici un sens, dacă n-ar exista faptele şi cauzele. Fără ele ar fi imposibil să se 
tindă spre aceste obiective și imposibil de exprimat.

•	 Misiunea omului în această viaţă este de a realiza o conducere, adică de a dez-
volta lumea, de a subordona natura şi de a o îngriji. Acest fapt devine posibil, 
datorită studiului şi respectării legilor naturale. Omul trebuie să înveţe şi să 
respecte aceste legi, în scopul de a-şi îndeplini datoria şi de a-i câştiga mulţu-
mirea lui Allah Cel Atotputernic, pentru a-i dovedi credinţa în El şi fidelitatea 
faţă de misiunea pentru care a fost creat. El trebuie să se supună voinţei lui 
Dumnezeu, îndeplinidu-i ordinele şi evitând tot ceea ce El a interzis, crezând 
cu tărie în predestinarea Lui şi în acele legi cu care El a supus creaţia. Pentru 
a-şi îndeplini datoria şi a face faţă responsabilităţilor puse pe el, credincio-
sul este obligat să înţeleagă aceste legi şi să le respecte cu toată sârguinţa. Şi 
numai după aceea, el va putea avea încredere în Allah, în Creatorul Suprem, 
Văzător de cele ascunse, Conducătorul Universului, păstrând credinţa şi ba-
zându-se pe înţelepciunea Lui. Orice ar fi căzut pe partea unui rob credincios, 
după ce acesta îşi îndeplineşte datoria şi profită de motive, acest fapt, cu sigu-
ranţă, va deveni un avantaj pentru el, în ambele lumi. Omul tinde cu trup şi 
suflet spre Allah, Creatorul Suprem, bazându-se pe El, obţinându-I aprecie-
rea şi sperând că acţiunile sale vor fi acceptate. El tinde să-şi realizeze planul 
său benefic. Dreptatea şi perfecţiunea înţelepciunii Lui – este o garanţie a 
unui succes deplin pentru credincioşi. Iar respectarea legilor naturale – este o 
garanţie a faptului că credinciosul va fi răsplătit şi în această lume, şi în viaţa 
de apoi, în deplină concordanţă cu înţelepciunea, dreptatea şi mila lui Allah.

•	 Credinciosul îndeplineşte misiunea de conducător, căutând să stabilească 
ordinea pe pământ şi s-o amenajeze în conformitate cu natura lucrurilor şi 
a legilor naturale. El munceşte şi arată zel, pentru a face faţă responsabili-
tăţii care se sprijină pe umerii săi. El caută modalităţi de a obţine rezultate, 
bazându-se pe credinţa în Allah, încrezându-se în înţelepciunea, dreptatea 
şi mila Lui. Credinciosul gândeşte raţional şi, în acelaşi timp, se încrede în 
Domnul lor. El fuge de la un Allah predestinat la altul, înţelegând şi fiind 
conştient de responsabilitatea sa. Credinţa sa – este o aspiraţie, şi aspiraţia 
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– este credinţă. Luptând pentru adevăr şi tinzând să facă ordine pe pământ, 
el face acţiunile necesare, încrezându-se în Allah. El nu se teme de nimeni, 
în afară de El, I se adresează şi se încrede în El, ferm crezând că în cele din 
urmă, succesul ambelor lumi este de partea credincioşilor. Într-un cuvânt, 
cel care a crezut cu adevărat şi a înţeles semnificaţia credinţei în Allah, legea 
Sa şi predestinarea Lui, procedează în conformitate cu poruncile lui Dum-
nezeu, în comparaţie cu toţi ceilalţi. El nu se distrage la particularităţi, decât 
pentru a-şi reconsidera şi îmbunătăţi pasul. El nu se lasă sedus de succes şi 
nu disperă din cauza eşecurilor, deoarece este un test subordonat înţelep-
ciunii desăvârşite a lui Allah şi acelor legi, prin care El conduce Universul şi 
verifică oamenii. Tot ceea ce înţelege  un credincios în acest drum, îi adu-
ce beneficiu în ambele lumi. De aceea, toate acţiunile credinciosului, toată 
viaţa lui sunt o muncă importantă, eforturi persistente şi o utilizare corectă 
a mijloacelor. Iar dacă credincioşii lucrează şi-şi fac datoria, dacă ei cred în 
soartă şi predestinare, acţionând conform legilor lui Allah, atunci  promi-
siunea lui Allah se va îndeplini, iar ei numaidecât vor reuşi şi vor câştiga 
putere. Credinciosul nu poate avea alte credinţe şi viaţa nu poate decurge în 
alt mod. De fiecare dată când musulmanii nu l-ar fi ajutat pe Allah, având 
credinţa corectă şi îndeplinindu-şi corect îndatoririlor sale, El întotdeauna 
le-a ajutat şi i-a înzestrat cu putere. Aceasta este promisiunea lui Allah! 
Aceasta este legea sa! Şi aceasta este credinţa unui musulman conştient!

«Dacă-L ajutaţi pe Allah, El vă va ajuta şi vă va întări» (Sura 47 «MU-
HAMMAD», versetul 7).

•	 Mintea şi conştiinţa umană sunt adaptate la viaţa de pe Pământ şi pentru 
a îndeplini obligaţia de conducător, adică pentru amenajarea pământului 
şi pentru a menţine ordinea pe el. Mintea şi conştiinţa – sunt principalele 
sale instrumente, care-l ajută să-şi îndeplinească sarcinile de conducător. 
Cel Atotputernic a spus:

«Acesta este Domnul tău, li s-a zis îngerilor: “Voi stabili pe pământ un 
conducător". Ei au spus: "Oare chiar vei stabili acolo, pe cineva care va 
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răspândi ticăloşie şi va vărsa sânge, în timp ce noi Te proslăvim cu laude 
şi-ţi slăvim bunătatea?" El a spus: "Cu adevărat, eu ştiu ce nu ştiţi voi". 

 Şi El a învăţat pe Adam toate numele posibile, după care le-a arătat 
(şi anume, creaţiile, înzestrate cu nume) îngerilor şi a spus: «Spuneţi-mi 
numele lor, dacă sunteţi sinceri».  Ei au răspuns: «Slavă Ţie! Noi ştim 
doar ceea ce ne-ai învăţat. Într-adevăr, Tu – eşti Cunoscătorul, Înţelep-
tul».  El a spus: «O, Adam! Spune-le numele acestor [creaţii]”. Când 
Adam le-a spus despre numele lor, [Allah] a zis: „Oare nu V-am spus că 
ştiu nevăzute în ceruri şi pe pământ şi că Eu ştiu ce faceţi voi în mod des-
chis şi ce ascundeţi?» (Sura 2 «AL-BAQARA» versetele 30-33). 

Prin urmare, tocmai cunoştinţele îl fac pe om potrivit pentru realizarea unei 
conduceri, iar raţiunea – este un mijloc de a dobândi cunoştinţe şi cunoaştere a 
lumii materiale.

•	 Revelaţia – este o sursă divină, care satisface nevoia omului de a cunoaşte 
lumea divină şi relaţia lui cu ea, iar raţiunea – este un instrument, care-i per-
mite omului să dobândească cunoştinţe şi să le folosească în această viaţă. 
Toate acestea sunt necesare pentru îndeplinrea misiunii de conducător şi 
pentru confirmarea adevărului, dreptăţii şi evlaviei.

•	 În acest context, revelaţia şi raţiunea se completează reciproc, indicând locul 
omului în lumea materială şi ajutându-l să realizeze obiectivul lor comun. 
Din revelaţie, omul învaţă despre universalii şi scopurile divine, care se află în 
afara abilităţilor sale cognitive, şi datorită acestui fapt, viziunea şi cunoştinţe-
le sale devin complete, permițându-i să se îndrepte spre obiective corecte şi 
idealuri, să-şi găsească convingerea şi să răspundă chemării naturii sale. Prin 
urmare, o adevărată revelaţie indică unui om spre sensul existenţei şi univer-
salii, iar raţiunea îi deschide calea spre cunoştinţele despre lumea materială şi 
despre ceea ce este legat cu ele (legile naturii, natura lucrurilor, oportunităţile 
ş.a.m.d.), pentru ca el să poată să-şi supună această lume şi s-o poată gestiona, 
menţinând ordinea şi ajustând-o în conformitate cu conducerea divină.

•	 Având în vedere natura omului şi credinţa conştientă în unitatea lui Allah, 
şi conducerea divină în viziunea lumii islamice, nu există loc de contradic-
ţii între revelaţie, raţiune şi Univers. Revelaţia se referă la lumea divină, la 
universalii şi obiective, care se realizează în Univers. Toate acestea sunt cu-
noscute unicului Allah, şi acţionarea în aceste întrebări, contrar revelaţiei 
– ar însemna să te rătăceşti, să speculezi şi să exprimi aroganţă. Urmarea 
adevărului, care este inclus în revelaţie, distinge cunoştinţele utile de cele 
dăunătoare. Tocmai prin aceste cunoştinţe, împreună cu logica corectă a 
îngerilor, se distingeau de cunoaşterea Iblisului şi a logicii sale eronate. În-
gerii au spus:

«Slavă Ţie! Noi cunoaştem doar ceea ce Ne-ai învăţat Tu» (Sura 2 «AL-
BAQARA», versetul 32).
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Iblisul doar s-a înălţat din cauza ideilor sale despre perfecţiunea materialului 
din care a fost creat. El a spus,

«Sunt mai bun decât el. Tu m-ai creat din foc, iar pe el - din lut» (Sura 7 
«AL-’A’RAF», versetul 12); 

El a mai spus:

«Oare, chiar voi cădea cu faţa la pământ înaintea celui pe care Tu l-ai cre-
at din lut?» (Sura 17 «AL-’ISRA’», versetul 61).

Allah, bazându-se pe cunoaşterea Lui absolută şi pe puterea fără margini, spune:

«Cu adevărat, Eu ştiu ceea ce voi nu ştiţi» (Sura 2 «AL-BAQARA», versetul 30).

Raţiunea umană şi logica sunt egale în drepturi, dacă acestea sunt orientate spre 
cunoaşterea lumii materiale şi spre realizarea unei conduceri în această lume, 
iar dacă viziunea umană asupra lumii este corectată datorită cunoştinţelor divi-
ne, despre obiectivele şi criteriile – care permit obţinerea puterii, de a supune 
natura şi de a umple lumea cu dreptate şi bunătate. Rămânând în acest cadru 
– care leagă cunoaşterea divină cu cea despre realitate, raţiune şi Univers – pri-
mele generaţii de musulmani n-au intrat în filozofia despre divinitate şi se mul-
ţumeau cu acele obiective şi criterii, care erau comunicate în revelaţie, precum 
şi cu posibilităţile raţiunii umane. De primele ei s-au folosit pentru instruirea 
oamenilor, de cel de-al doilea – pentru cunoaşterea, subordonarea şi amenaja-
rea lumii materiale.

•	 Abordarea islamică, bazată pe monoteism, permite să se combine divini-
tatea cu realitatea, revelaţia cu raţiunea şi Universul, credinţa cu faptele, 
speranţa cu străduinţa, credinţa în destin cu credinţa în legile naturale şi 
poruncile divine. Musulmanul se apropie, cu toată seriozitatea, de studiul 
acestor legi, urmăreşte să cunoască natura lucrurilor şi căile de atingere a 
obiectivelor, pentru ca să le urmeze în cel mai bun mod. Aceasta este dato-
ria omului, fiind un mijloc, care îi permite să-şi atingă scopul pentru care a 
fost înzestrat cu voinţă, să-şi dovedească credinţa şi să se supună voinţei lui 
Allah. De aceea, în Coranul cel Sfânt se vorbeşte despre cei, «care au crezut 
şi au săvârşit fapte neprihănite» (Sura 103 «AL-¢ASR», versetul 3), adică 
credinţa şi intenţia este menţionată împreună cu faptele neprihănite. În 
cazul dat, cuvântul «neprihănire» integrează toate valorile legate de el, aspi-
raţii serioase şi fapte corecte, realizate în conformitate cu poruncile lui Allah 
şi cu legile stabilite de El.
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Pentru a fi neprihănit, nu este suficient să ai intenţii bune. Intenţia face parte 
din sensul credinţei, care este menţionată la începutul versetului, iar neprihăni-
rea stă în spatele ei. Acestea sunt nişte eforturi concrete, îndreptate spre folosi-
rea mijloacelor şi săvârşirea faptelor bune.

Concluzionăm: musulmanul îşi direcţionează raţiunea spre înţelegerea lumii 
materiale şi spre soluţionarea problemelor legate de aceasta. El tinde să subor-
doneze această lume şi are grijă de ea, încearcă să facă ordine acolo, bazându-se 
pe cunoaşterea naturii lucrurilor şi a fenomenelor, precum şi a legilor naturale, 
stabilite de Allah. Implimentând în viaţă ideea de conducere, el se orientează 
după revelaţie, de poruncile lui Allah, obiectivele şariatului şi de legile sale. El 
nu pierde timpul şi puterea pe argumente inutile despre lumea divină, despre 
esenţa lui Allah sau existenţa Lui, mulţumindu-se cu ceea ce se spune despre 
aceasta în revelaţii şi este dezvăluit în trimiteri. Musulmanii au devenit mai pu-
ţin conştienţi, când viziunile lor asupra lumii s-au amestecat, când s-au întors 
cu spatele la lumea înconjurătoare, care-i era accesibilă, când oamenii au înce-
tat s-o studieze şi să tindă spre supunere, iar în loc de aceasta, ei se ocupau de 
problemele metafizicii şi a lumii divine, care-i este indisponibilă.

Pentru ca raţiunea musulmană să revină în ordine, trebuie să ne recâştigăm o 
viziune de ansamblu asupra lumii, bazată pe monoteism, acolo unde există o în-
ţelegere a scopului final şi a cauzalităţii, în care divinitatea şi realitatea, revelaţia 
şi natura, raţiunea şi Universul se unesc şi se completează reciproc. Datorită 
acestui fapt, putem să ajungem pe drumul cel bun, raţiunea noastră îşi va recă-
păta puterea, iar ritmul nostru va deveni hotărât, iar atunci Allah îşi va împlini 
promisiunea, ne va înzestra cu putere şi ne va oferi sprijin.

Acum vom trece la un alt aspect important al metodologiei islamice – la proble-
ma surselor sale şi legătura dintre ele şi între gândirea islamică.

3.2. Sursele metodologiei islamice:  
revelaţia, raţiunea şi Universul

În viaţa umană, revelaţia joacă rolul unei surse de cunoaştere şi de învăţare. 
Într-un sens larg, prin «revelaţie» se subînţelege Cuvântul Adevărului, pe care 
Allah îl inspiră profeţilor şi trimişilor Săi, pentru ca aceştia să transmită porunca 
Lui popoarelor şi comunităţilor lor. Sursa de cunoaştere şi învăţare islamică se 
consideră Cuvântul Adevărului şi voia lui Dumnezeu, care i-au fost insuflate 
profetului şi trimisului lui Allah – Mohammad , pentru ca acesta să le trans-
mită întregii omeniri. Aceasta este o trimitere finală, completă şi cuprinzătoare, 
o îndrumare corectă pentru oameni, care explică sensul şi scopul vieţii, precum 
şi principiile, valorile şi regulamentele de care aceştia ar trebui să se conducă 
pentru a atinge acel scop, pentru care au fost creaţi. Cel mai valoros lucru pe 
care omul îl află din revelaţii, este cunoaşterea despre natura relaţiei dintre el şi 
Allah, despre sensul existenţei sale în Univers, despre cum el ar trebui să proce-
deze în această lume şi ce-l aşteaptă după moarte.
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Omul – este cel mai nobil dintre creaţii. Allah l-a accentuat şi l-a miluit, în-
zestrându-l cu voinţă şi capacitate de a subordona natura şi de a o folosi. El l-a 
înzestrat cu raţiune şi a pus în natura sa calităţi care permit să exploreze lumea, 
să mediteze, să planifice şi să-şi desfăşoare activităţile, în conformitate cu acele 
legi, care au fost deschise pentru el. Procedând corect şi manifestând supunerea 
necesară lui Allah, omul se ridică, iar abătându-se de la adevăr şi împiedicându-
se, el cade şi moare.

Legătura omului cu Allah în această lume – este o relaţie bazată pe voinţă, raţi-
une şi liberă alegere. Ea se construieşte pe supunere şi umilinţă, pe de o parte, 
şi pe conducere şi demnitate, pe de altă parte. Dacă omul aspiră spre Allah, se 
supune poruncilor Sale şi evită ceea ce El a interzis, atunci el găseşte măreţie, 
onoare şi demnitate, deoarece legătura dintre el şi Allah se bazează pe adevăr 
şi bunătate, servind la realizarea acestui lucru. Aceasta este o cale directă şi un 
scop glorios, spre care tinde şi datorită căreia se ridică fiecare om corect. În în-
ţelegerea musulmanului, o astfel de legătură nu are nimic în comun cu ruşinea, 
meschinăria şi înrobirea. La baza ei stă iubirea, răbdarea, tendinţa, respectul, 
demnitatea şi puterea. Aceste calităţi, idealuri, valori, cel mai bine au fost mani-
festate de către profetul Mohammad  şi de companionii săi nobili. Trimisul 
lui Allah  a spus referitor la aceasta:

«Jur pe Cel, în a Cărui mână este sufletul lui Mohammad, mirosul din gura ce 
posteşte pentru Allah este mai plăcut, decât aroma moscului»57.

«Allah se bucură mai tare de pocăinţa sclavului Său, când acesta se adresează la 
El, decât omul care a mers prin deşert pe cămila lui, iar ea a fugit de la el şi i-a luat 
mâncarea şi băutura, care o ducea pe spate. El a disperat s-o găsească, a venit la 
un copac şi s-a culcat la umbra lui. Şi, deodată a văzut cum cămila stătea în faţa 
lui. El a apucat-o de hăţuri şi a exclamat cu bucurie: «Doamne, Tu – eşti robul 
meu, şi eu – sunt domnul Tău». S-a încurcat din cauza marii bucurii»58. 

Preaînaltul Allah a spus:

«Ne-am onorat fiii lui Adam şi-i purtăm pe uscat şi pe mare» (Sura 17 «AL-
’ISRA’», versetul 70).

57	 Bukhari şi Muslim.
58	 Muslim.
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Noi nu trebuie să pierdem din vedere că omul a fost onorat şi datorită acestui 
lucru el a ocupat un loc special printre creaţii. Sensul suprem al creării omului şi 
înzestrării lui cu putere pe pământ, demnitatea şi caracteristica sa de deosebire 
– este voinţa liberă şi capacitatea de a urma calea cea dreaptă, din voia proprie. 
Cu asta s-a jurat Marele Creator, când a spus:

«Jur pe suflet şi pe Cel Care i-a dat un aspect perfect, iar apoi  i-a inspi-
rat viciul şi frica de Dumnezeu!  A avut succes acel care l-a curăţat  şi 
a suferit prejudiciu acel care l-a ascuns (adică, l-a defăimat, l-a îmbrăcat 
în nedreptate)» (Sura 91 «AŞ-ŞAMS», versetele 7-10).

Dacă omul nu se supune lui Allah şi se abate de la adevăr, atunci îşi dăunează sie 
însuşi şi se nedreptăţeşte pe sine. El devine blocat în mocirla păcatului, viciului 
şi a nelegiuirii, se condamnă la umilinţă şi mizerie în acea zi, când oamenii vor 
sta înaintea Domnului lumilor. Şi n-ar trebui să renunţăm la această poziţie 
glorioasă şi onorabilă, care este promisă celor neprihăniţi:

«Am creat pe om cu cel mai frumos oblic.  Mai apoi Îl vom întoarce în 
cea mai joasă dintre cele joase [stare],  cu excepţia celor care au crezut 
şi au săvârşesc fapte neprihănite. Lor le este destinată o recompensă ine-
puizabilă» (Sura 95 «AT-TIN», versetele 4-6).

Omul neprihănit merită recompense şi onoruri. El explică mesajul divin tirani-
lor cruzi şi aroganţi, iar Allah, cu mâinile sale, le rupe rezistenţa şi le descoperă 
rătăcirea şi neîncrederea, aşa cum s-a întâmplat cu Abu Jahl, Abu Lahab şi cu 
alţi arabi nepoliticoşi şi mândri.

Nu trebuie să uităm harul care-i este oferit omului şi să păstrăm în minte doar 
avertismentele şi dezaprobările, considerând că acestea formează baza mesa-
jului lui Dumnezeu şi relaţia dintre Dumnezeu şi om în această viaţă. Noi nu 
trebuie să confundăm simţul de demnitate proprie, pe care-l resimt credincioşii 
din cauza că aderă la adevăr şi-l predică cu smerenie, dragoste şi pocăinţă, ceea 
ce simt când se roagă Adevăratului, Generosului, Iertătorului şi Atotştiutorului 
Binefăcător. Aceste sentimente se nasc din dragoste şi dor de Dumnezeul Mi-
lostiv şi Iubitor. Fiecare dintre aceste două stări, este binecuvântată şi demnă de 
respect. Un credincios are onoarea de a construi o astfel de relaţie cu Cel Care l-a 
înzestrat cu abilităţi necesare pentru a-şi îndeplini misiunea vieţii. Aşa ar trebui 
să fie un conducător nobil şi neprihănit, care crede în adevăr, care se sprijină pe 
el şi luptă pentru mulţumirea lui Allah.

Revelaţia, în acest context – este principala sursă de cunoştinţe, din care omul 
află sensul vieţii, locul său printre creaţii şi soarta sa de după moarte.
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«... Cine a creat moartea şi viaţa, pentru a vă testa [şi identifica], a cui 
fapte vor fi cele mai bune» (Sura 67 «AL-MULK», versetul 2).

Omul nu are o altă modalitate de a afla singur despre scopul existenţei sale, 
despre locul lui în Univers şi relaţia sa cu lumea cealaltă, decât din revelaţii. Nici 
practica, nici teoria, nici gândirea logică nu oferă omului răspunsuri de încrede-
re la astfel de întrebări.

Calităţile pe care Allah le-a pus în natura umană, raţiunea şi conştiinţa cu care 
L-a înzestrat pe om, precum şi legile naturii pe care le observă în creaţii şi în 
Univers, îl pun în faţa necesităţii de a înţelege principiile universale ale creaţiei 
şi locul lor în ea. În caz contrar, viaţa lui îşi pierde orice sens şi se lipseşte de 
scop, ceea ce contrazice bunul simţ şi legile lui Allah. Numai gândul acesta îl 
sperie pe om şi-l duce în eroare şi confuzie. Singura cale spre o cunoaştere de 
acest gen – este revelaţia adevărată, datorită căreia omul dobândeşte mijloacele 
necesare pentru trecerea sa prin viaţă. Astfel, raţiunea omului în această lume 
are nevoie infinită de revelaţie. Fără ea, omul nu poate dobândi convingerea, 
pacea şi ghidarea perfectă prin viaţă. Cunoştinţele sale despre lumea materială 
capătă un aspect finit numai datorită revelaţiei adevărate.

«A apărut la voi lumina şi o scriere clară de la Allah.  Prin intermediul 
acestora, Allah conduce pe căile sale paşnice pe cei care tind să-I câştige 
mulţumirea. Cu permisiunea Lui, El îi scoate din întuneric la lumină şi-i 
ghidează pe calea cea dreaptă» (Sura 5 «AL-MA’IDA», versetele 15-16).

Raţiunea umană – este un mijloc de cunoaştere, înţelegere, gândire, percepţie, 
discernământ şi comparaţie. Prin intermediul ei, omul îşi îndeplineşte misiu-
nea vieţii. Cu toate acestea, raţiunea este înzestrată de la natură, cu înţelegerea 
adevărurilor evidente şi cu relaţiile dintre om, existenţă şi alte creaţii. Pe aceste 
adevăruri se  construiește logica umană şi ideile sale de bază despre viaţă. Fără 
raţiune, nu poate exista nici omul, nici conştiinţa, nici gândirea, nici responsa-
bilitatea.

Raţiunea îl direcţionează pe om, îl mişcă şi-l ajută să-şi determine poziţia şi sco-
pul său în viaţă. Anume ea l-a împins pe om să caute cunoştinţe despre lumea 
divină şi să accepte mesajele cereşti şi revelaţiile. Datorită raţiunii împreună cu 
capacitatea sa de cunoaştere, de discernământ şi studiere, omul înţelege sensul 
revelaţiei şi se conduce de ea la determinarea drumului său în viaţă. Astfel, se 
ating obiectivele revelaţiei şi se îndeplinesc recomandările şi prescrierile sale.
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Raţiunea ajută să se distingă adevărata revelaţie de minciună şi speculaţii, de 
predicţii vicioase şi eronate. Datorită ei, omul îşi face în mod voluntar alegerea 
şi este responsabil pentru modul lui de viaţă şi destinul său. Omul n-ar fi fost 
om, n-ar fi ascultat de cunoştinţele şi recomandările din revelaţii, n-ar fi înde-
plinit obligaţia de conducător şi n-ar fi amenajat lumea, dacă nu ar fi existat ra-
ţiunea, împreună cu abilităţile sale de cunoaştere, înţelegere şi discernământ şi 
cu înţelegerea lui a adevărurilor evidente, care explică binele şi îndeamnă la el.

Revelaţiile trimise de comunităţile anterioare au fost denaturate şi au încetat a 
mai fi o sursă de cunoştinţe de încredere. Spre deosebire de ele, musulmanii au 
o scriere sacră deplină şi veridică. De aceea, sursele de cunoaştere a musulmani-
lor acoperă ambele lumi – atât lumea realităţii, cât şi cea divină. Revelaţia – este 
o sursă de cunoştinţe despre universalii şi lumea divină, iar raţiunea – este cheia 
pentru cunoştinţele despre lumea materială şi gestionarea acesteia. Graţie ace-
lor criterii, a cunoştinţelor elementare şi ideilor pe care Allah le-a pus în mintea 
noastră şi datorită faptului că învăţăm despre Univers, creaţii, natura lucrurilor 
şi relaţiile naturale, raţiunea ne ajută să construim viaţa şi să jucăm rolul de con-
ducător al creaţiilor. Astfel, revelaţia, pe de o parte, şi raţiunea cu Universul, pe 
de altă parte, se completează reciproc, astfel încât omul să poată realiza scopul 
creaţiei şi să îndeplinească misiunea de conducător.

Rolul raţiunii constă în cunoaşterea lumii materiale, prin aprobarea veridicită-
ţii trimişilor şi adevărul revelaţiei, prin cunoaşterea cerinţelor sale faţă de viaţa 
pământească a omului. Acesta constă în cunoaşterea lumii materiale, natura 
lucrurilor, relaţiile dintre creaţii şi posibilităţile lor în lumina revelaţiei, care 
vorbeşte despre sensul vieţii noastre. Rolul raţiunii constă în amenajarea lumii 
materiale şi în realizarea unei conduceri în ea, în concordanță cu voia lui Dum-
nezeu. Doar aşa, omul poate trăi în armonie cu natura umană, lucrurile şi legile 
pe care Allah le-a stabilit pentru ei.

Raţiunea musulmană menţine puterea, rezistenţa şi directitatea,  datorită aces-
tora fiind cunoscut din revelaţii. Cu cât un credincios cunoaşte mai multe despre 
revelaţie, cu atât are mai multe cunoştinţe veridice despre lumea divină. El este 
conştient şi liniştit, nu arată încăpăţânare, nu neagă adevărul şi nu se laudă cu el. 
El nu renunţă la ceea ce este sigur, de dragul unor intuiri şi presupuneri şi nu re-
nunţă la o conducere corectă, de dragul rătăcirii. El este talentat şi capabil, iar res-
ponsabilitatea pentru această lume, pentru construcţia sa şi menţinerea ordinii în 
ea, pe baza cunoaşterii clare, îl absoarbe complet. El nu se pune într-o fundătură 
cu întrebări îndoielnice, cu raţionamente despre ipotezele divine şi nedovedite.

Revelaţia divină satisface nevoia unui musulman în cunoaşterea lumii divine. 
Aceasta explică obiectivul nobil al creaţiei omului în această lume şi misiunea 
sa de conducător. Iar în sarcina raţiunii intră cunoaşterea lumii materiale şi rea-
lizarea unei conduceri pe pământ, orientându-se de lumina revelaţiei şi de me-
sajele cereşti. Aşa au procedat primii musulmani şi aşa vor fi musulmanii, dacă 
vor merge pe calea cea dreaptă şi-şi vor veni în fire. Nu vor exista nici confuzii, 
nici nedumeriri, nici rătăciri, nici eforturi ruinate, nici puteri irosite în zadar, 
nici înaintări pe dibuite, nici îngrijorări, nici îndoieli fără sfârşit.
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Astăzi, musulmanii sunt lipsiţi de o astfel de viziune clară şi categorică asupra 
sensului revelaţiei divine şi locul ei în viaţa noastră. De asemenea, suntem lip-
siţi de o viziune clară şi categorică asupra importanţei raţiunii umane şi rolul 
său în înţelegerea sensului şi scopului revelaţiei, în stabilirea regulilor de dez-
voltare a lumii înconjurătoare, în studiul obiectelor, fenomenelor şi naturii lor, 
a cursului istoriei şi provocările sale. Această pierdere, care este resimţită de-a 
lungul istoriei islamice multiseculare (cu excepţia epocii Islamului timpuriu), 
a dus la o confuzie eronată în gândirea islamică, între conceptele de revelaţie şi 
raţiune, la confuzia legăturii dintre acestea şi natura fiecăreia dintre ele. Musul-
manii au încetat să distingă domeniile de aplicare ale raţiunii şi ale revelaţiei, să 
înţeleagă limitele şi obiectivele lor, precum şi legătura lor cu natura umană şi cu 
sensul vieţii. Acest lucru a dus la o criză în raţiunea musulmană. Ea s-a epuizat 
şi a deviat de la destinaţia sa, iar musulmanii şi-au pierdut înţelegerea clară a 
rolului şi a semnificaţiei revelaţiei şi raţiunii.

În metodologia islamică corectă nu este loc pentru deviere de la adevăr, sub pre-
textul raţiunii sau a religiei. În ea nu este loc nici pentru samavolnicia minţii, într-
o neglijare totală a obiectivelor şi regulamentelor revelaţiei, nici pentru samavol-
nicia religiei, sub pretextul sfinţeniei sale. În Islam nu există loc pentru tiranie, 
care este justificată de conducerea comunităţii musulmane, fără consimţământul 
ei şi fără un organ consultativ, care ar fi exprimat voinţa musulmanilor şi le-ar 
fi protejat interesele. Este inacceptabil să păşești peste comunitatea musulmană 
şi să o neglijezi prin punctele de vedere şi sprijinul musulmanilor, sub pretextul 
ignoranţei lor. Să risipească întunericul ignoranţei poate doar lumina cunoştin-
ţelor. Pentru a depăşi lipsa de abilităţi şi organizarea slabă, se poate doar datorită 
dezvoltării abilităţilor şi organizării concrete. Musulmanii conştienţi n-au de ales, 
în afară de a-şi face datoria, deschizând ochii comunităţii musulmane asupra cau-
zelor suferinţei ei, neajunsurile, decăderea şi rătăcirile din trecut.

Dacă musulmanii doresc să-şi recapete individualitatea, claritatea raţiunii şi  
puterea, atunci ei n-ar trebui să fie nepoliticoşi şi să-şi abţină mintea curioa-
să, care este setoasă de a reflecta, examina, proba, înţelege, să caute beneficii 
pentru om şi pentru societate, mai ales dacă el este ghidat de revelaţie, de o 
înţelegere corectă şi clară a şariatului, şi încearcă să realizeze obiectivele şariatu-
lui şi să construiască o societate corectă. Dacă ne dorim să restabilim claritatea 
viziunii noastre asupra lumii, să ne facem idea productivă şi să ne recăpătăm 
puterea, suntem obligaţi să protejăm musulmanii de argumentele inutile despre 
divinitate, fără să ne bazăm pe revelaţie şi mesajul divin.

În conformitate cu ideile islamice corecte, revelaţia nu anulează raţiunea şi nici 
nu o pune într-un anumit cadru istoric sau formă. Ea nu o reţine prin hărţuire 
şi intimidare şi nu o încătuşează prin indicaţii, interdicţii şi învinuiri, care nici-
cum nu sunt legate de situaţia oamenilor şi a modului lor de viaţă, cu provocările 
timpului, cu condiţiile schimbătoare ale vieţii şi cu posibilităţile în deschidere.

Dacă dorim să restabilim claritatea percepţiei noastre asupra lumii, atunci re-
velaţia nu trebuie să se transforme într-o ştiinţă încurcată, pe care preoţii – de 
dragul păstrării puterii asupra bogăţiilor şi asupra minţilor, o vor interpreta 
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după dorinţa lor, în funcţie de ceea ce le dictează viziunea lor asupra lumii şi 
atitudinea lor specială faţă de viaţă şi societate. Nu se poate ca astfel de decizii 
să fie luate fără discuţii şi fără acordul savanţilor musulmani, în special dacă 
aceste probleme sunt legate de nevoile şi aspiraţiile comunităţii musulmane, 
de provocările modernităţii şi posibilităţile în deschidere, de crearea unor noi 
instituţii, necesare pentru dezvoltarea în continuare a civilizaţiei islamice şi re-
alizarea obiectivelor şariatului.

De-a lungul istoriei, musulmanii au pierdut multe puteri pentru studierea pro-
blemelor metafizice şi filozofice, legate de lumea divină şi de categoriile celor 
divine. Ei n-au acţionat în conformitate cu cerinţele Islamului şi au ieşit din 
cadrul metodologiei islamice, bazându-se pe revelaţie şi pe natura umană co-
respunzătoare cu metodologia, eficacitatea căreia a fost demonstrată prin expe-
rienţa primilor musulmani.

Abordarea corectă islamică ne permite să combinăm revelaţia şi raţiunea, fo-
losind raţiunea pentru meditaţie şi pentru creaţiile din lumea materială, în 
conformitate cu revelaţia. Cândva, o astfel de abordare a ajutat musulmanii să 
privească creativ la lume, oferindu-le noi posibilităţi de a înţelege legile univer-
sului – prin reflecţie şi experimente. Ea a condus omenirea spre noi orizonturi 
de dezvoltare. Pe baza sa a apărut metoda ştiinţifică empirică şi s-au făcut des-
coperiri, despre care oamenii n-au ştiut mai înainte.

Realizările civilizaţiei islamice în diferite domenii ale ştiinţelor naturale, teh-
nice şi religioase, indică faptul că ceva timp musulmanii au reuşit să menţină 
puritatea viziunii islamice asupra lumii, să se ocupe de munca creativă şi să-şi 
îndeplinească îndatoririle de conducători. Dar, odată cu scurgerea timpului, in-
telectul musulman a fost pasionat de problemele metafizicii şi a lumii divine. 
Această lume există într-o altă dimensiune şi nu este accesibilă raţiunii noastre, 
logicii şi abilităţilor noastre. Ea nu se supune categoriilor cu care gândeşte omul 
şi nu se aseamănă cu ceea ce există în lumea pământească.

«El n-a născut şi nu a fost născut» (Sura 112 «AL-IKHLAS», versetul 3);

«Nimeni nu este ca El» (Sura 42 «AŞ-ŞURA», versetul 11).

Musulmanii şi-au irosit forţele pentru soluţionarea acestor probleme complica-
te, însă enigmele filosofice au rămas nerezolvate. Discuţia lor continuă până în 
zilele noastre, dar ambiguităţile şi dezacordurile, din această cauză, n-au rămas 
mai puţine. Dimpotrivă, lupta inutilă dintre musulmani devine mai acută, iar 
liderii ambiţioşi continuă să abuzeze de ea, dăunând comunităţii noastre mu-
sulmane şi divizând-o pe părţi. Aceştia aprind duşmănie între musulmani și îi 
distrag de la provocările timpului, ajutându-i pe duşmanii noştri să-şi atingă 
scopurile.
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Şariatul islamic şi revelaţia îşi au scopurile, principiile şi valorile sale. Ele tre-
buie să fie explicate, în mod logic şi într-o formă ştiinţifică corectă. Acestea ar 
trebui să devină o bază pentru educaţia ştiinţifică şi ideologică a tinerilor mu-
sulmani, temelia pentru hrana lor spirituală şi instrumentele lor ştiinţifice. Pe 
ele ar trebui să se formeze psihologia lor.

În stadiul contemporan, textele sacre şi revelaţiile ar trebui să fie sistematizate 
astfel, încât scopurile şi sarcinile lor să fie foarte clare, pentru ca ideile şi valorile 
islamice să fie înţelese, pentru că pe baza lor să fie posibilă stabilirea ordinii 
priorităţilor. Acest lucru este necesar, pentru a elimina cauzele, pentru care vi-
ziunea islamică asupra lumii a fost şi rămâne obscură, iar abordarea imprevizi-
bilă şi teoria ineficientă predomină în gândirea şi cultura islamică. Claritatea 
viziunii şi a obiectivelor, abordarea sistematică şi descrierea clară, vor ajuta să se 
pună capăt rătăcirii prin întuneric, nelăsând nici un loc pentru înţelegeri inco-
recte a textelor sacre şi a obiectivele lor, relaţiei dintre ele şi ordinea priorităţilor.

Musulmanii ar trebui să treacă la o precăutare a revelaţiei ca la un ansamblu 
indivizibil, să sustragă din ea recomandări şi reguli, să găsească în ea soluţia 
problemelor sale, pe baza sa să creeze instituţii şi să adopte legi. Împreună cu 
aceasta, ei trebuie să înţeleagă legile naturale şi natura lucrurilor, nevoile şi po-
sibilităţile moderne, lumea înconjurătoare şi poziţia lucrurilor în ea, circum-
stanţele de viaţă şi situaţiile. Explorându-le şi învăţând din ele, ei trebuie să con-
tureze căile de rezolvare a propriilor lor probleme, să creeze instituţiile necesare 
pentru asta, să stabilească norme, reguli şi legi, care se bazează pe scopurile 
revelaţiei, pe principiile şi poziţiile sale.

Musulmanul care îşi îndeplineşte misiunea, sustrage cunoştinţele din revelaţie 
şi Univers şi apelează la ajutorul raţiunii, nu amestecă practica academică în 
domeniul ştiinţelor religioase şi sociale, cu politica şi activitatea legislativă. Cer-
curile academice sunt concepute pentru a asigura Umma, liderii şi instituţiile ei, 
cu cercetări şi idei, care sunt necesare pentru o înţelegere a lumii şi a proceselor 
petrecute în ea, pentru a face planuri, pentru a rezolva probleme şi pentru a 
satisface nevoile noastre. În ciuda importanţei unor astfel de cercetări, pentru 
înţelegerea nevoilor oamenilor şi pentru formarea fundamentelor ideologice ale 
societăţii, ele nu sunt capabile să rezolve problemele politice. De fapt, ele cu 
siguranţă sunt de ajutor în activitatea politică şi legislativă.

Activitatea politică şi legislativă ar trebui să devină chintesenţa experienţei şi 
ideilor musulmanilor, cu privire la modul de gestionare a afacerilor lor, de a le 
direcţiona energia, de a le folosi resursele şi posibilităţile, pentru înfruntarea 
provocărilor timpului. Pentru atingerea succesului în acest domeniu, trebuie să 
fie mobilizaţi toţi musulmanii, la diferite niveluri, astfel încât fiecare să aibă po-
sibilitatea de a-şi exprima părerea, pentru ca fiecare specialist cu experienţă să 
poată contribui la formarea cursului politic, ţinând cont de realităţile şi nevoile 
actuale, de asemenea, de posibilităţile şi opiniile musulmanilor. Această politică 
nu va rămâne neînţeleasă pentru musulmani. Dimpotrivă, aceasta va beneficia 
de sprijinul lor, contribuind la realizarea ei cu succes.
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Tendinţa musulmanilor de a se sprijini pe revelaţie în hotărârile şi acţiunile lor, 
nu înseamnă amestecarea problemelor academice cu cele de politică şi drept. În 
Islam, sfera politică şi de drept nu este înlocuită cu cea academică (teoretică), 
dar la luarea deciziilor politice şi a legilor, musulmanii ar trebui să se conducă 
de învăţăturile divine şi de cercetările ştiinţifice speciale.

Deciziile politice colective nu exclud existenţa unor opinii private şi renunţarea 
la o anumită opinie în favoarea alteia, atunci când există o necesitate în acest 
fapt. Iar dacă deciziile colective, pentru luarea cărora au fost implicate toate mij-
loacele şi posibilităţile, nu sunt asigurate de greşeli, atunci opiniile şi soluţiile 
private, sunt supuse unui astfel de risc, într-o măsură şi mai mare. În orice caz, 
deciziile colective sunt mai credibile şi ţin cont mai bine de interesele publice. 
Ele, în cea mai mare parte, se sprijină pe rezultatele discuţiilor şi cercetărilor. 
Discuţiile colective a deciziilor politice şi a legilor, le face mai uşor de înţeles, 
oamenii fiind mai predispuşi să le accepte şi să le îndeplinească.

Viziunea islamică a lumii, bazată pe revelaţie, raţiune şi legile Universului, îi 
obligă pe musulmani să ia decizii în ceea ce priveşte societatea şi grupul, în mod 
deliberativ. Ajungerea la un astfel de consens, va ajuta comunitatea musulmană 
să se descurce cu responsabilităţile conducătorilor, să prevină tirania şi despo-
tismul şi să nu permită dezvoltarea omului şi a societăţii în direcţia greşită.

Dacă dorim să luăm numai decizii corecte şi nu vrem să greşim, atunci suntem 
obligaţi să răspândim cunoştinţele în rândul musulmanilor şi să le oferim re-
comandări corecte, să creăm instituţii de învăţământ, în care tineretul nostru 
să înveţe să se conducă de revelaţiile adevărate şi de raţiune, să creăm canale 
educaţionale cu scopul învăţământului de masă. Trebuie să alegem musulmani 
decenţi, rezonabili şi capabili, pentru a le delega împuternicirea de a lua decizii 
politice şi de a adopta legi, care să ţină de nevoile şi punctele de vedere ale po-
porului. Astfel, legile noastre vor fi legitime în ochii societăţii şi vor lucra. Toate 
celelalte, inevitabil vor duce la tiranie, teroare şi declin, iar adevărul şi interesele 
publice vor fi ascunse în spatele ignoranţei, corupţiei şi a intereselor unor per-
soane în parte.

Musulmanii nu trebuie să amestece revelaţia – pe care Allah s-a obligat să o 
protejeze de distorsiuni, cu cercetările, argumentele, comentariile şi părerile 
muritorilor de rând. În Islam – este clar marcat locul şi importanţa revelaţiei, la 
fel şi importanţa cercetărilor academice şi a opiniilor private. Dreptul în Islam 
se bazează pe revelaţie şi pe raţiunea colectivă a comunităţii musulmane, pri-
vind preferinţele, cercetările şi hotărârile sale. De aceea, legile musulmanilor în 
orice moment şi în orice ţară, ar trebui să fie în strânsă legătură cu problemele, 
nevoile şi cunoştinţele din diferite domenii, iar autorităţile ar trebui să organi-
zeze predarea lor către generaţia tânără. Dezacordurile politice trebuie păstrate, 
pentru ca diferite grupuri să aibă posibilitatea de a-şi apăra punctul de vedere. 
Musulmanii trebuie să discute soluţiile şi ideile propuse, pentru a urmări cele 
mai potrivite dintre ele şi să ceară acest lucru de la forţele politice. Când aceştia 
vor tinde spre o altă soluţie, atunci ceilalţi trebuie s-o accepte şi să renunţe la 
cea precedentă.
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Pe parcursul investigaţiei noastre, nu trebuie să confundăm sursele cunoaşterii 
islamice cu instrumentele ştiinţifice (sociale, umanitare ş.a.). În fiecare ştiin-
ţă există propriile sale metode de cercetare, corespunzătoare cu caracteristicile 
şi nevoile sale. Iar dacă se vor utiliza corect instrumentele disponibile, atunci 
revelaţia, raţiunea, legile naturale şi natura lucrurilor, vor deveni o sursă de cu-
noştinţe şi de orientare pentru orice ştiinţă. Datorită conexiunii revelaţiei cu 
raţiunea şi legile naturale, ştiinţele islamice devin cuprinzătoare şi transparente 
pentru dobândirea cunoştinţelor utile, prin orice mijloace rezonabile.

Înapoierea şi dificultăţile care au lovit musulmanii, ne obligă să gestionăm, 
în mod corespunzător, capacităţile raţiunii şi alte surse de gândire islamică, 
pentru formarea unei abordări civilizaţionale islamice, pentru construirea unei 
societăţi musulmane moderne şi pentru înfiinţarea unor instituţii, care să sa-
tisfacă nevoile comunităţii musulmane, nevoile aspiraţiilor şi provocărilor din 
epoca noastră.

Astăzi, musulmanii nu au o abordare sistematică a utilizării raţiunii ca sursă de 
cunoaştere. Prelucrarea unei astfel de abordări va fi posibilă numai datorită cu-
noştinţelor despre natura lucrurilor şi a fenomenelor, numai după dezvoltarea 
ştiinţelor sociale, la baza cărora va fi pusă viziunea lumii islamice. Cercetările 
din acest domeniu vor face comunitatea musulmană mai matură, aprovizio-
nând-o cu bagajul necesar de cunoştinţe. Totuși, pentru dezvoltarea ştiinţelor 
sociale trebuie să ne fie foarte clare acele principii, care stau la baza raţiunii 
islamice şi de care se ghidează ea.

3.3. Principiile de bază ale metodologiei islamice

Noi nu putem în mod adecvat şi eficient să ne folosim de metodologia islamică, 
atâta timp cât nu-i vom înţelege principiile pe care se bazează. Aceste principii 
sunt exprimate în ipotezele principale, care ghidează dezvoltarea gândirii isla-
mice spre cunoaşterea esenţei existenţei şi a lumii.

Cele mai importante principii ale metodologiei islamice – sunt unicitatea lui 
Allah, conducerea şi responsabilitatea. Ele dau contur raţiunii musulmane, iar 
nici o idee, care nu se bazează pe aceste trei principii, nu va fi în măsură să pună 
în mişcare mintea şi voinţa musulmanilor şi să-i încurajeze să ia măsuri.

3.3.1. Unicitatea lui Allah
Monoteismul – este un principiu central al gândirii islamice. Omul nu poate fi 
musulman, fără a crede în unicitatea lui Allah. Acest postulat ideologic axio-
matic, legat de natura noastră şi înţeles de raţiune, impregnează fiecare bucă-
ţică al spiritului şi al raţiunii musulmanilor, viziunile lor asupra vieţii şi a lumii 
înconjurătoare. La baza ei stă credinţa absolută în Allah – Adevăratul, Unicul, 
Irepetabilul, Creatorul Atotsuficient.

Acest principiu se exprimă prin cuvintele la ilaha illa-Llah, ceea ce înseamnă „nu 
există divinitate vrednică de închinare, în afară de Allah”, fiind explicate detaliat 
în Coran şi în Sunna profetului. Ipoteza de bază a metodologiei islamice constă 
în faptul că adevărul absolut – este fundamentul, punctul de început şi sfârşit al 
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întregii creaţii; că toate creaţiile sunt create de dragul unor scopuri importante 
şi se vor întoarce la Allah, Unicul Creator, Care nu are asociaţi şi nici egali; că 
Universul are o origine unică şi prezintă prin sine o realitate unică; că omul este 
unic, deoarece Allah l-a creat, l-a onorat şi l-a înzestrat cu voinţă liberă, l-a făcut 
conducător şi i-a ordonat să aibă grijă de alte creaţii, conducându-se de princi-
piile adevărului, bunătăţii şi dreptăţii.

Mergând prin viaţă, musulmanul numaidecât îşi formează prezentările şi legă-
turile sale, pe principiul monoteismului. El nu se îndoieşte deloc de natura traiu-
lui, de sensul şi scopul final al existenţei sale. El nu este confuz şi nu-şi formează 
presupuneri în această privinţă. El priveşte înainte cu încredere, se deplasează 
spre scopul său şi nimic nu-l poate abate de la această cale. Indiferent de ce s-ar 
ocupa un musulman, de ştiinţele naturale sau tehnice, atâta timp cât acesta 
se ţine de principiul monoteismului, nimic nu i-ar putea slăbi aspiraţia şi să-i 
distragă atenţia de la îndeplinirea misiunii sale nobile. Oricare succes a unui 
musulman este legat de angajamentul său ferm faţă de monoteism, iar dacă 
greşeşte, atunci se întâmplă doar datorită faptului că ignoră acest principiu, 
uită sau se distrage de la el.

Astfel, viziunea musulmană asupra Universului şi asupra existenţei este una 
trează şi se sprijină pe un fundament rezistent. În ea nu există contradicţii şi 
nu există nici un loc pentru discriminare, aroganţă şi corupţie. Metodologia is-
lamică se sprijină pe un fundament, care vindecă de indulgeţa pasiunilor, into-
leranţei, aroganţei şi viciilor. Aceasta oferă răspunsul corect la întrebarea care, 
în ciuda tuturor realizărilor culturii materiale, nu încetează să derajeze şi să 
chinuie omul, să-l ducă în încurcătură, să-l lipsească de linişte şi de sentimentul 
de siguranţă, atât al oamenilor în parte, cât şi a popoarelor întregi.

«Lăudaţi numele Domnului tău Cel Prea Înalt,  Care a creat [toate cele 
însufleţite] şi a dat la [toate] proporţionalitate,  Care a predeterminat 
soarta [creaţiilor] şi a arătat calea ...» (Sura 87 «AL-’A’LA», versetele 1-3);

«Allah nu are un fiu, şi nu există nici un alt Dumnezeu în afară de El. În 
caz contrar, fiecare Dumnezeu ar fi luat ceea ce a creat, iar unii dintre ei 
s-ar fi ridicat deasupra altora. Slavă lui Allah şi depărtat este ceea ce i se 
atribuie Lui!» (Sura 23 «AL-MU’MINUN», versetul 91);

«Oare chiar ei s-au creat singuri de la sine? Sau ei înşişi – sunt creatorii» 
(Sura 52 «AT-TUR», versetul 35);
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«Domnul nostru - Cel care a dat oblică oricărui lucru, după care i-a arătat 
calea» (Sura 20 «TA-HA», versetul 50);

«Aceasta este creaţia lui Allah! Aşa că aratătaţi-Mi ce-au creat toţi cei-
lalţi» (Sura 31 «LUQMAN», versetul 11);

«Aceasta este creaţia lui Allah, Care a împlinit totul perfect. Într-adevăr, 
El vede ceea ce faceţi» (Sura 27 «AN-NAML», versetul 88);

«El a creat cerurile şi pământul de dragul adevărului, v-a dat formă şi 
v-a făcut-o frumoasă, şi sosirea urmează să fie spre El» (Sura 64 «AT-TA-
GHABUN», versetul 3);

«El a creat şapte ceruri, unul deasupra celuilalt. În creaţiile celui Milostiv 
nu veţi vedea nici o incoerenţă. Uită-te din nou. Vezi vreo fisură?» (Sura 
67 «AL-MULK», versetul 3);

«Oare chiar v-aţi gândit că V-am creat pentru amuzament şi că nu Ne 
veţi fi returnaţi?  Mai presus de aceasta, Allah este Adevăratul Rege! 
Nu este divinitate, în afară de El, Domnul tronului nobil» (Sura 23 «AL-
MU’MINUN», versetele 115-116);

«Dacă ar exista [în ceruri şi pe pământ] alte divinităţi în rând cu Allah, ei 
s-ar fi prăbuşit cu siguranţă. Slavă lui Allah, Domn al tronului, şi depăr-
tat de ceea ce i se atribuie Lui!» (Sura 21 «AL-’ANBIYA’», versetul 22);
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«Nimeni nu este ca El şi El – este Cel ce vede şi Cel ce aude» (Sura 42 «AŞ-
ŞURA», versetul 11);

«Allah călăuzeşte inima celui care a crezut în El. Allah cunoaşte toate 
lucrurile» (Sura 64 «AT-TAGHABUN», versetul 11);

«Acest lucru se datorează faptului că Allah - este Adevărul, iar ceea, la 
care se închină ei în afară de El, - este minciună, pentru că Allah – este 
Preaînaltul, cel Mare» (Sura 22 «AL-HAJJ», versetul 62).

3.3.2. Conducerea
Sub conducere se subînţelege conducerea omului pe Pământ şi în Univers. 
Aceasta se exprimă printr-o relaţie de îngrijire, amenajare, subordonare şi ges-
tionare a mediului înconjurător. Toate fiinţele şi creaţiile sunt în puterea omu-
lui. El, de parcă l-ar înlocui pe Allah, gestionând cu lucrurile de pe Pământ şi 
conducând creaţiile. În virtutea convingerilor sale şi modul lui de gândire, care 
se bazează pe acest principiu, de asemenea, datorită naturii sale şi a faptului că 
Allah l-a înzestrat cu voinţă liberă şi abilitate de a cunoaşte, musulmanul nu se 
consideră pe sine mai mult decât un conducător responsabil pentru amenajarea 
lumii şi pentru întreţinerea curăţeniei în ea.

În înţelegerea musulmanilor, conducerea – este un har şi o onoare, oferită omu-
lui. El este înzestrat cu putere asupra naturii şi cu capacitate de a o subordona, 
după nevoile sale, în scopul de a menţine ordinea în lume şi de a o amenaja. 
Aceasta este o responsabilitate, cauzată de voinţa liberă şi de luarea deciziilor, 
precum şi de abilitatea de a cunoaşte şi de a învăţa.

Omul îşi îndeplineşte misiunea vitală şi îşi găseşte liniştea sufletească, numai 
atunci când acesta gestionează în mod continuu cu afacerile acestei lumi, 
cucereşte natura şi are grijă de ea, îndeplinindu-şi obligaţiile de conducător. 
Omul simte nevoia de muncă, de luare a deciziilor, de dobândire a cunoştinţe-
lor. Principiul de conducere îl ajută să stabilească limitele acestor nevoi şi să le 
îndrepte în direcţia cea bună, să le transforme în necesitatea de a face bine, de a 
ţine custodia asupra lumii înconjurătoare şi amenajarea acesteia.

«Oare chiar v-aţi gândit că V-am creat pentru amuzament şi că nu Ne veţi 
fi returnaţi?» (Sura 23 «AL-MU’MINUN», versetul 115);
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«... Cine a creat moartea şi viaţa, pentru a vă testa [şi identifica], a cui 
fapte vor fi cele mai bune. El – este Cel Puternic, Iertător» (Sura 67 «AL-
MULK», versetul 2);

«Iată, Domnul tău a spus îngerilor: «Voi stabili pe pământ un conducă-
tor ...»» (Sura 2 «AL-BAQARA», versetul 30);

«El v-a supus ceea ce este în ceruri şi ceea ce este pe pământ. Toate 
acestea [bunuri] – sunt de la El. Într-adevăr, în aceasta – sunt prevestirile 
pentru oamenii care reflectă» (Sura 45 «AL-JATHIYA», versetul 13);

«El – este Cel care a făcut pământul supus pentru voi. Mergeţi prin lume 
şi mâncaţi din moştenirea Lui şi veţi fi înviaţi în faţa Lui» (Sura 67 «AL-
MULK», versetul 15);

«Spune: «Călătoriţi pe pământ şi vedeţi cum El a început creaţia»» (Sura 
29 «AL-’ANKABUT», versetul 20).

După cum se poate vedea, ideea de conducere îl motivează pe om să cucerească 
natura şi lumea înconjurătoare, pentru binele omului însuşi şi a altor creaţii, 
îl încurajează să lucreze şi să călătorească pe pământ, să descopere secretele 
lumii şi să folosească aceste cunoştinţe în scopuri benefice. Ideea de conducere 
subliniază valoarea şi autoritatea omului în Univers. Învăţând şi dobândind cu-
noştinţe, amenajând şi cucerind lumea, el îşi îndeplineşte misiunea şi îşi atinge 
obiectivele. Cunoştinţele, munca şi faptele bune – sunt singura modalitate de 
a satisface tendinţa naturală spre liniştea sufletească. Nici raţiunea, nici con-
ştiinţa musulmanului, nu acceptă neputinţa şi ignoranţa, refuzul de a dobândi 
cunoştinţele utile şi de săvârşire a faptelor bune. În aceasta constă sensul vieţii 
umane şi conducerea acesteia pe pământ, iar soarta lui de după moarte – este 
doar un rezultat al acestor acţiuni, cunoştinţe şi aspiraţii.

Această dimensiune a raţiunii musulmane, explică energia incomparabilă a pri-
mei generaţii de musulmani – a profetului Mohammad  şi a companionilor 
săi. Energia lor nu a secat şi nu i-a plictisit munca grea şi sacrificiul, altruismul 
şi participarea lor la jihad. În doar câţiva ani, ei au adus lumină adevărului şi 
conducerii corecte în toate colţurile lumii, cunoscute la acel moment, au făcut 
ordine pe pământ şi l-au amenajat. Ei au întors omenirea în sânul conducerii ce-
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reşti. Noua civilizaţie a dat de ştire despre sine în plină voce, iar pe pământ n-au 
rămas ţări care n-au scos foloase din aceasta. Ideea conducerii şi cerinţele sale 
au devenit o sursă de energie, sacrificiu, castitate, convingere şi altruism pentru 
primii musulmani. Şi dacă omul înţelege sensul şi importanţa acestui principiu, 
atunci el nu se poate supune slăbiciunii şi egoismului, nu poate fi satisfăcut de 
ignoranţă şi de înapoiere.

3.3.3. Responsabilitatea morală
Al treilea principiu care stă la baza metodologiei islamice – este responsabili-
tatea morală. Noi nu putem înţelege musulmanii, atâta timp cât nu vom  în-
ţelege pentru noi înşine esenţa acestui principiu şi impactul acestuia asupra 
conştiinţei musulmanilor. Chiar şi în perioada declinului profund, chiar şi în 
cele mai dificile timpuri, sentimentul de responsabilitate şi de vinovăţie a trezit 
musulmanii, nepermițându-le să dispară în vârtejul istoriei. Din acest motiv, 
musulmanii nu-şi pot găsi locul şi nu se împacă cu restul poziţiilor lor şi cu 
ignoranţa îndărătnică. Sentimentul de responsabilitate morală nu le permite să 
adoarmă şi să dea dovadă de neglijenţă. Istoria comunităţii musulmane, pe par-
cursul ultimelor secole – este o istorie de îngrijorare şi preocupare. Musulmanii 
au fost lipsiţi de viziunea clară asupra lumii, s-au rătăcit şi au rămas în urmă cu 
dezvoltarea. Nu le-a mai rămas nimic, în afară de sentimentul de vină şi respon-
sabilitate pentru misiunea lor. De aceea, ei nu încetează să caute o cale de ieşire 
din această situaţie sumbră şi încearcă să-şi recâştige poziţia de lider asupra 
civilizaţiei, poziţia conducătorilor, care au amenajat pământul şi au menţinut 
ordinea pe el.

Principiul responsabilităţii dezvăluie sensul principiului de conducere şi rolul 
său, în formarea raţiunii musulmane. Conducerea, scopul său şi calităţile ne-
cesare pentru aceasta (libertatea voinţei, abilitatea de cunoaştere şi învăţare) 
îi încredinţează omului responsabilitatea morală pentru îndeplinirea acestei 
misiuni. Omul este responsabil pentru luarea deciziilor cu privire la cucerirea 
naturii şi conducerea ei, pentru acţiune şi inacţiune, pentru menţinerea ordinii 
şi răspândirea răului, pentru dreptate şi anarhie, pentru cumpătare şi imoralita-
te. Iar principiul monoteist subliniază toată gravitatea existenţei, guvernării şi a 
responsabilităţii puse pe noi.

Potrivit Islamului, viaţa – este domeniul de aplicare şi de testare a voinţei ome-
neşti şi a abilităţilor sale. Omul a fost creat cu scopul de a-şi îndeplini misiunea 
de conducător. Cel care menajează pământul şi stabileşte ordinea pe el, acela 
merită răsplata vieţii veşnice. Iar cine foloseşte libertatea voinţei şi capacităţile 
sale, în ciuda a ceea pentru ce au fost ele create, cine dă dovadă de neglijenţă, 
procedează nedrept şi se destrăbălează, acela renunţă la misiunea şi îndatoririle 
sale, neglijează scopul creaţiei şi se condamnă pe sine însăşi la umilire veşnică.

Ideea de responsabilitate permite să se presupună că tendinţele, soluţiile 
şi cunoştinţele musulmanilor, pot fi direcţionate numai către afirmarea 
adevărului, către realizarea dreptăţii şi bunătăţii, către menţinerea ordinii şi 
amenajarea lumii.
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«Spune: «Într-adevăr, eu sunt acelaşi om ca şi voi. Mi s-a insuflat revela-
ţia precum că Dumnezeul vostru – este Unicul Dumnezeu. Cel care speră 
să se întâlnească cu Domnul său, lasă să facă fapte neprihănite şi să nu se 
închine nimănui în rând cu Domnul său»» (Sura 18 «AL-KAHF», versul 110);

«O, oameni! Mâncaţi pe pământ ceea ce este permis şi curat şi nu călcaţi 
pe urmele lui Shaitan (diavolului). Într-adevar, el este duşmanul tău 
real» (Sura 2 «AL-BAQARA», versetul 168);

«Şi prin intermediul celor dăruite de Allah, tinde spre ultimul lăcaş, dar 
nu uita de partea ta din această lume! Fă bine, la fel cum Allah ţi-a făcut 
bine, şi nu răspândi necinste pe pământ, că doar Allah nu iubeşte să răs-
pândească necinstea» (Sura 28 «AL-QASAS», versetul 77);

«Temeţi-vă de ziua în care veţi fi returnaţi la Allah. Atunci, fiecare om 
va primi ceea ce a căpătat şi cu ei nu se va proceda nedrept» (Sura 2 «AL-
BAQARA», vers 281);

«Într-adevăr, Allah porunceşte să păstrăm dreptatea, să facem bine şi să 
oferim daruri rudelor. El interzice imoralitatea, comportamentul male-
fic şi necinstea. El vă îndeamnă, - poate, vă veţi aminti de porunci» (Sura 
16 «AN-NAHL», versetul 90);
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«Cine procedează cu dreptate, acela acţionează în beneficiul său. Iar 
cine a făcut rău, acela acţionează în detrimentul său. Şi mai apoi, veţi fi 
întorşi la Domnul vostru» (Sura 45 «AL-JATHIYA», versetul 15);

«Nici un suflet nu va purta o povară străină.  Omul va primi doar ceea 
spre ce el a tins.  Aspiraţiile sale vor fi văzute,  şi apoi el va primi o 
răsplată din plin»  (Sura 53 «AN-NAJM», versetele 38-41);

«Apoi, aceştia sunt returnaţi lui Allah, la Adevăratul Apărător. Numai El 
ia decizie şi El – este Cel mai rapid în calcul»  (Sura 6 «AL-’AN’AM», versetul 
62);

«Apoi, Noi v-am făcut urmaşii lor pe pământ, pentru a vedea, cum veţi 
proceda voi» (Sura 10 «YUNUS», versetul 14);

«Cel care a făcut bine cu greutatea unui fir de praf, îl va vedea.  Şi cel 
care a făcut rău cu greutatea unui fir de praf, îl va vedea» (Sura 99 «AZ-
ZALZALA», versetele 7-8).

Tendinţa musulmanului de a cuceri natura şi de a conduce creaţiile, pe baza 
principiului monoteismului – este o tendinţă spre auto-realizare şi creştere 
spirituală, spre atingerea adevărului şi înveşmântarea în el. El se bazează pe 
dragostea de adevăr şi dorinţa de a deveni mai puternic, datorită ei. În această 
înţelegere, sentimentul de responsabilitate se naşte din pofta de adevăr, din do-
rinţa de a adera la el şi de înarmare cu el. Temerile şi preocupările, care se nasc 
din aceste sentimente înalte şi onorabile, în primul rând, la fel sunt legate cu o 
dragoste faţă de adevăr şi tendinţa spre bine.

Principiul responsabilităţii, care este integrat în raţiunea musulmană şi care 
completează principiile de conducere, ne dă de înţeles că acesta a fost sursa de 
iubire, dăruire şi diligenţă a primilor musulmani, datorită cărui fapt au devenit 
un model pentru alte popoare şi societăţi. Acest lucru, de asemenea, explică 
modul în care primii musulmani au reuşit să scape de lăcomie, prefăcătorie, 
lăudăroşenie şi să nu prezinte nici un interes în acumularea de averi. Indiferent 
de posibilităţile mari, ei n-au căutat să acumuleze averi şi comori. Despre ei se 
vorbeşte în Sfântul Coran:



102

«Ei dau mâncare la săraci, orfani şi prizonieri, indiferent de faptul că ei 
şi-o doresc lor înşişi.  [Ei spun:] «Noi vă hrănim numai pentru chipul 
lui Allah şi nu dorim de la voi nici răsplată, nici mulţumiri!» (Sura 76 «A¢.-
¢INSAN», versetele 8-9).

Principiul responsabilităţii – este o garanţie a corectitudinii gândirii islamice 
şi a metodologiei. Musulmanul duce o responsabilitate directă faţă de Creator, 
pentru realizarea guvernării pe pământ, pentru custodia şi amenajarea acestuia, 
pentru subjugarea forţelor naturale şi a posibilităţilor. El nu trebuie să se odih-
nească, până când toate faptele şi intenţiile sale nu vor deveni corecte şi, cel mai 
important, trebuie să-şi măsoare cunoştinţele şi faptele – tendinţa spre bine. 
Într-unul dintre hadise se spune:

«Toate lucrurile sunt măsurate prin intenţii, iar fiecărui om îi va reveni 
doar ceea ce el a intenţionat să obţină».

Dacă ne-am clarificat cu aceste trei principii (unicitatea lui Dumnezeu, condu-
cerea şi responsabilitatea) şi am înţeles relaţia dintre ele şi rolul lor în formarea 
raţiunii musulmane şi a metodologiei islamice, atunci ar trebui să ne fie clar, 
unde musulmanii în parte şi comunitatea musulmană în ansamblu ar trebui să 
caute sursa puterii sale şi conducerea corectă şi cum îşi pot educa copiii pe prin-
cipiile islamice adevărate. Acest lucru este necesar, pentru ca gândirea islamică 
şi raţiunea musulmană să se mişte în direcţia corectă, pentru ca comunitatea 
musulmană să-şi adune puterile pentru dezvoltarea în continuare a civilizaţiei, 
rămânând în acelaşi timp o forţă lider, progresivă şi creatoare în istorie.

Înţelegând sensul monoteismului, musulmanul merge pe drumul cel bun şi 
atinge succesul. Îndeplinindu-şi corect misiunea de conducător, el merge îna-
inte şi-i întrece pe alţii. Fiind conştienţi de responsabilitate, aceştia respectă 
disciplina şi păstrează dreptatea. O astfel de abordare complexă, ajută musul-
manul să fie conştient şi extrem de moral, să păstreze o atitudine pozitivă, să 
muncească din greu şi să aducă întotdeauna foloase.

Musulmanii sunt obligaţi să se întoarcă la aceste trei principii şi să se apuce 
strâns de ele. Noi nu trebuie să permitem ca impurităţile din filozofiile şi cul-
turile împrumutate să ne împiedice să înţelegem metodologia corectă şi obiec-
tivele sale, astfel, să ne ghidăm de aceasta, ţinând cont de priorităţile stabilite 
corect. Datorită caracterului complet al viziunii islamice şi al obiectivelor sale, 
ne putem recâştiga puterea pierdută, putem merge pe calea cea dreaptă, schim-
ba modul de gândire şi cupa o poziţie de lider între civilizaţii şi culturi.
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3.4. Principalele categorii ale metodologiei islamice

Pentru a înţelege mecanismul de acţiune al raţiunii musulmane, nu este sufici-
ent de a-i înţelege domeniul său de aplicare, metodologia şi principiile pe care 
acesta se bazează. De asemenea, este necesar să se determine conceptele care 
sunt utilizate în metodologia noastră şi sunt legate de latura ei practică. Din 
păcate, în baza conceptuală a metodologiei islamice există multe incertitudini. 
Acest lucru se datorează faptului că gândurile islamice s-au amestecat cu credin-
ţele eronate, tradiţii culturale, învăţături filozofice şi obiceiuri ale popoarelor, 
care au apelat la Islam. O astfel de situaţie a fost benefică pentru conducătorii 
musulmani, mulţi dintre care, mai ales în următoarele secole, se deosebeau prin 
aderarea slabă la religii şi prin viziunile oportuniste. Încurcătura din metodolo-
gia islamică se folosea pentru a submina conştiinţa naţiunilor musulmane, ceea 
ce permitea conducătorilor nedrepţi să menţină controlul asupra resurselor co-
munităţii musulmane şi să reţină musulmanii obişnuiţi de la implicarea lor în 
politică şi conducere.

Cele mai importante categorii ale metodologiei islamice sunt următoarele:
a)	 finalitatea creaţiilor şi a existenţei;
b)	 obiectivitatea realităţii şi subiectivitatea relaţiei faţă de aceasta;
c)	 libertatea în alegere (a voinţei);
d)	 încrederea în Allah;
e)	 cauza celor ce se întâmplă cu omul.

3.4.1. Finalitatea creaţiilor şi a existenţei
Credinţa în unicitatea lui Allah şi principiul monoteismului joacă un rol major 
în formarea raţiunii musulmane. Acest principiu presupune unicitatea lumii, 
unicitatea omenirii şi unicitatea adevărului. La rândul său, acest lucru înseam-
nă că crearea lumii şi a fiinţelor au un scop destul de concret.

«Noi nu am creat cerurile şi pământul şi tot ce se află între ele, amuzân-
du-ne.  Dacă Noi am fi dorit să ne organizăm o distracţie, atunci am 
fi organizat-o din ceea ce avem Noi. N-am fi procedat astfel» (Sura 21 «AL-
’ANBIYA’», versetele 16-17);

«Am creat djinnii şi oamenii doar pentru ca aceştia să-Mi slujească.  
Nu vreau de la ei nici o moştenire şi nu vreau, ca ei să Mă hrănească» (Sura 
51 «ADH-DHARIYAT», versetele 56-57).
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Preacuratul Allah – este Unicul Creator, iar aceasta înseamnă că toate creaţiile 
au o origine comună şi sunt create de dragul unui scop comun. Natura sufletu-
lui uman şi credinţa în unicitatea lui Allah, obligă musulmanul să recunoască 
unicitatea lumii şi scopurile creaţiei, precum şi relaţia dintre creaţii. Credinţa în 
unicitatea lui Allah, încorporată în natura omului, determină caracterul relaţiei 
musulmanului cu alte creaţii, viziunea lui despre ceea ce se întâmplă în Univers, 
prin prisma finalităţii şi existenţei sistematice. Particularitatea raţiunii musul-
mane este faptul că credinciosul nu poate avea o atitudine negativă faţă de fiin-
ţele vii, obiecte şi fenomene, şi se bazează pe succes. Natura umană şi viziunea 
musulmană asupra lumii îl fac pe musulman conducător şi martor, adminis-
trator şi tutore al Universului. În înţelegerea sa, toate creaţiile şi fenomenele 
au un sens şi un scop determinat. Nimic nu poate fi lăsat fără atenţie şi nimic 
nu se poate neglija. Finalitatea de a crea lumea îl obligă pe musulman, care este 
responsabil pentru conducerea acestei lumi, pentru construcţia şi cucerirea ei, 
să înţeleagă logica proceselor care au loc în jur şi legile naturale ale existenţei. 
Singurul mod în care el va putea să-şi îndeplinească datoria şi să gestioneze cre-
aţiile, în conformitate cu destinaţia pentru care acestea au fost create.

Neînţelegerea finalităţii şi cauzalităţii a celor ce se întâmplă în lume, a dus la 
o denaturare a sensului încrederii în Dumnezeu şi a predestinării divine. Din 
acest motiv, musulmanii au devenit confuzi şi s-au epuizat. Printre ei s-a răs-
pândit încrederea nemotivată, fatalismul, neputinţa şi asceza non-islamică. În 
cele din urmă, energia lor a secat, li s-au limitat posibilităţile şi au încetat să-şi 
mai joace fostul rol, în transformarea civilizaţiei mondiale.

Conceptul de finalitate a ceea ce se întâmplă în lume – înţeles şi interpretat co-
rect – este un fundament solid, care nu acceptă oricare manifestare a speranţei 
nefondate, negativismului, slăbiciunii şi neglijenţei. El insuflă hărnicia în mu-
sulmani, tendinţa spre cunoaştere şi spre înţelegere a relaţiilor dintre existenţă, 
lumii înconjurătoare şi fenomenele care au loc în ea. El trezeşte în musulmani 
dorinţa de a-şi atinge scopul suprem al vieţii şi să-i dea un sens, care corespunde 
ordinii lumii, legilor naturii şi logicii evenimentelor.

«A Lui este împărăţia cerurilor şi a pământului. El nu şi-a făcut un fiu şi 
n-a împărţit cu nimeni puterea. El a creat orice fel de lucru şi i-a stabilit o 
măsură» (Sura 25 «AL-FURQAN», versetul 2);

«Aceasta este creaţia lui Allah, Care le-a îndeplinit pe toate în mod perfect. 
Într-adevăr, El vede ceea ce faceţi voi» (Sura 27 «AN-NAML», versetul 88).
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3.4.2. Obiectivitatea realităţii şi subiectivitatea atitudinii faţă de ea

Un musulman recunoaşte obiectivitatea realităţii cu toată firea sa, pentru că 
el se consideră o creatură muritoare în această lume perisabilă, care se supune 
unor legi uimitoare, perfecte. Ordinea existentă în Univers – este o realitate pe 
care omul o simte în mod natural. El i se supune şi coexistă împreună cu ea. În 
ciuda cunoştinţelor limitate şi necomplete, omul realizează ordinea din Univers 
şi chiar dezvăluie unele dintre legile naturii şi universul adevărului. Cu toate 
acestea, el nu este capabil să cuprindă această lume prin cunoaştere, să înţe-
leagă pe deplin ordinea lucrurilor şi sensul existenţei lor. Confruntându-se cu 
realitatea ce-l înconjoară, musulmanul nu-i întoarce spatele, dar încearcă s-o 
înţeleagă şi să intre în contact cu ea. El procedează astfel, deoarece are o viziune 
de ansamblu asupra lumii, sursa căreia este cunoaşterea divină şi conducerea. 
Astfel, el atinge scopurile vieţii, sensul şi scopul existenţei umane.

Natura musulmanului şi raţiunea lui sunt iluminate de lumina revelaţiei şi de 
conducerea corectă. De aceea, în înţelegerea musulmană, realitatea are un ca-
racter obiectiv. Ea caută s-o înţeleagă, încercând să interacţioneze cu ea şi să 
folosească cunoaşterea legilor naturale. Gândirea musulmană este raţională la 
un nivel superior. Aceasta nu se lasă răsfăţată de pasiuni, nu cedează în faţa 
dorinţelor sale şi nu triumfă asupra adevărului. Musulmanii sunt conduşi de 
virtute, caută să înţeleagă adevărul şi realitatea, pentru ca să trăiască în armonie 
cu natura şi legile ei.

Succesul în înţelegerea unui musulman nu este emanciparea şi promiscuitatea, 
ci disciplina, conştientizarea şi acordul deplin cu adevărul şi realitatea. Cu alte 
cuvinte, adevărul şi realitatea – sunt obiectul aspiraţiilor şi dorinţelor sale. În 
conştiinţa unui musulman, nu exisă contradicţii între adevăr şi interesele perso-
nalităţii şi societăţii, în toate privinţele. În conştiinţa sa, sunt legate inseparabil 
viaţa spirituală şi materială, apropiată şi îndepărtată, lumească şi a celei din 
urmă. Toate acestea – sunt părţi ale realităţii, care sunt armonios interconectate 
şi se completează reciproc.

Acest punct de vedere holistic asupra lumii ajută musulmanii să-şi îndeplineas-
că în mod responsabil misiunea, să rămână sinceri faţă de cei care-i înconjoară, 
să ia decizii împreună, în orice mod să tindă spre adevăr şi dreptate. Profetul 
Mohammad  a spus:

«Fiecare dintre voi - este un păstor şi fiecare este responsabil pentru tur-
ma sa. Conducătorul – este un păstor și bărbatul – este un păstor, respon-
sabil pentru locuitorii casei sale, iar femeia – este o păstoriţă, respon-
sabilă pentru casa soţului ei şi de copiii săi. Fiecare dintre voi – este un 
păstor, şi fiecare este responsabil pentru turma sa»59;

59	 Bukhari si Muslim.
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«Vieţile credincioşilor sunt egale. Ele sunt unite în lupta împotriva duş-
manilor lor şi chiar cel mai jalnic dintre ei poate garanta securitatea în 
numele celorlalţi»60;

«Religia – este o sinceritate! Religia - este o sinceritate! ! Religia - este o 
sinceritate!» Oamenii au întrebat: «Înaintea cui este trimisul lui Allah?» 
El a spus: «Înaintea lui Allah, a trimisului Său, a scripturii Lui, a condu-
cătorilor musulmani şi a musulmanilor obişnuiţi»61.

Musulmanii iau decizii împreună şi nu recunosc nici etnocentrismul, nici naţi-
onalismul, nici acea separare în fracţiuni şi grupuri, care au dus la răspândirea 
discriminării, nedreptăţii, tiraniei şi a corupţiei în lumea modernă.

În înţelegerea musulmanilor, obiectivitatea realităţii nu înseamnă limitarea viziuni-
lor asupra lumii. În ciuda faptului că realitatea în esenţă este una şi nu se schimbă, 
atitudinea faţă de ea la nivel individului şi social, variază în funcţie de timp şi loc. 
Acest lucru înseamnă relativism în toate punctele de vedere, în relaţii şi în compor-
tament. Musulmanul îşi determină relaţia sa cu realitatea ca o personalitate inde-
pendentă şi ca parte a societăţii, iar atitudinea sa poate varia în funcţie de nevoile şi 
condiţiile de viaţă. Un copil se deosebeşte de un adult, un om apt de muncă – de un 
invalid, un învăţat – de un analfabet. Pe de altă parte, educaţia se deosebeşte de un 
proces de judecată, pacea – de război, excesul – de foame, prosperitatea – de neno-
rocire. Astfel, viziunea musulmană asupra lumii este în acelaşi timp atât holistică, 
cât şi multilaterală. Aceasta diferă în funcţie de nevoi şi circumstanţe, în funcţie de 
loc şi timp, dar nu este lipsită de justificare şi motivare.

Ideea libertăţii voinţei umane şi a relativismului, în raport cu realităţile, fac ra-
ţiunea musulmană tolerantă faţă de non-conformism, ceea ce garantează liber-
tatea de opinie, libertatea de gândire, pluralismul de păreri, ideologii şi abordări 
practice. Existenţa diferenţelor şi neînţelegerilor între musulmani nu prezintă o 
ameninţare şi nu distruge fundamentele comunităţii musulmane. Aceasta este 
o răsuflătoare, care permite menţinerea unui echilibru, dezvoltare şi stabilitate. 
Gândirea islamică – clară şi uşor de înţeles – care se bazează pe valorile şi principi-
ile revelaţiei, va rămâne întotdeauna puternică şi de neînvins. Ea mereu va aduna 
în jurul ei o mare parte a comunităţii musulmane, iar dezacordurile şi contradic-
ţiile vor motiva musulmanii spre dezvoltare, renaştere, creativitate şi reînoire.

60	 Abu Dawud şi Nasa’i. Al-Albani în “Sahih al-Jami ‘’ (6666) a numit hadisul ca fiind de 
încredere.

61	  Muslim, Ahmad, Abu Dawud şi Nasa’i din cuvintele lui Tamim al-Dari; Tirmizi şi Nasa’i 
din cuvintele lui Abu Hurayrah; Ahmad din cuvintele lui Ibn ‘Abbas. Al-Albani în «Sahih 
al-jami’» (1610) a numit hadisul ca fiind de încredere.
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Libertatea de gândire şi opinie în nici un fel nu ameninţă statul islamic, cursul 
său politic, obiectivele şi sistemul. Mai mult decât atât, statul islamic ar trebui 
să fie garantul şi parapetul acestei libertăţi. Libertatea de gândire şi opinie, de 
asemenea, nu ameninţă viziunea islamică şi ordinea, pentru că Islamul se ba-
zează pe cunoaşterea divină, este în deplină concordanţă cu natura umană sănă-
toasă şi prezintă prin sine o realitate obiectivă. Iar o realitate obiectivă nu poate 
să dispară. Ea, cu siguranţă, va triumfa, iar oamenii vor tinde spre ea, pentru a se 
refugia în umbra ei şi să bea din izvoarele sale.

Libertatea în gândirea societăţii musulmane poate fi asociată cu un râu plin cu 
apă, care se revarsă. Puterea acestui râu este în adâncimea lui. El conduce flu-
xurile de apă în josul cursului, iar spaţiul său şi malurile inundate, îi dau doar o 
frumuseţe suplimentară. Viziunea musulmană a lumii, cu toată adâncimea ei, a 
fost şi rămâne una puternică şi dominantă – nu datorită sprijinului unui stat pu-
ternic şi influent, dar datorită faptului că aceasta reflectă adevărata realitate, se 
bazează pe revelaţia divină şi corespunde cu o natură umană sănătoasă. Atât timp 
cât musulmanii se ţin de calea cea dreaptă şi stau pe o bază corectă, înseamnă că 
nu-i ameninţă nici dezacordurile, nici contradicţiile, pentru că Islamul va rămâne 
acel canal pe care se va deplasa Umma, iar dezacordurile îi vor da putere de viaţă 
şi atractivitate, făcând pământul musulmanilor mai fertil şi mai înfloritor.

Oamenii pot respinge Islamul, înţelegerea clară a acestei religii, cunoaşterea 
despre ea şi realizarea faptului că aceasta se bazează pe principii sănătoase. Prin 
violenţă şi constrângere nu se poate nici să te îndepărtezi de la Islam şi nici să te 
apropii de înţelegerea acestuia. Această cale repugnă esenţa mesajului islamic 
şi obiectivele acestuia.

«Nu există nici o constrângere în religie. Calea directă deja s-a deosebit 
de rătăcire» (Sura 2 «AL-BAQARA», vers 256);

«Cine vrea – lasă să creadă, iar care nu vrea – lasă să nu creadă» (Sura 18 
«AL-KAHF», versetul 29);

«Dacă Domnul tău ar fi vrut, atunci El ar fi făcut omenirea o comunitate 
unică [credincioşi]» (Sura 11 «HUD», versetul 118);

«Dacă Domnul tău ar fi vrut, atunci ar fi credincioși toţi cei care sunt pe 
pământ. Oare tu ai fi forţat oamenii să apeleze la credinţă?» (Sura 10 «YU-
NUS», versetul 99);
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«Cine procedează neprihănit, acela acţionează în beneficiul său. Şi cine 
face rău, acela acţionează în detrimentul său. Şi mai apoi veţi fi întorşi la 
Domnul vostru»  (Sura 45 «AL-JATHIYA», versetul 15);

 

«Noi am revelat [Coranul] cu adevărul şi el a ieşit din adevăr, iar pe tine 
Te-am trimis doar ca un vestitor bun şi ca un prevenitor sever» (Sura 17 
«AL-’ISRA’», versetul 105);

«Noi i-am adus scrierea, care a fost explicată pe baza cunoştinţelor, ca 
orientare adevărată şi ca milă pentru credincioşi» (Sura 7 «AL-’A’RAF», 
versetul 52);

«Într-adevăr, Am revelat reamintirea şi o păzim» (Sura 15 «AL-HIJR», ver-
setul 9).

3.4.3. Libertatea în alegere (voinţei)
Pentru a putea înţelege rolul mesajului islamic în viaţa credinciosului, drumul 
vieţii profetului Mohammad , sensul jihadului său şi acele lupte, care au avut 
loc între primii musulmani şi între imperiul Persan şi Bizantin, noi trebuie să 
înţelegem, mai întâi, semnificaţia libertăţii voinţei şi responsabilitatea omului 
pentru libertatea oferită lui.

În conformitate cu Islamul, sensul vieţii lumeşti constă în testarea omului, în 
calitatea acestuia de conducător pe pământ. Va proceda oare omul corect, în 
mod voluntar mergând pe calea adevărului, bunătăţii şi dreptăţii, sau se va în-
toarce cu aroganţă, făcând o alegere proastă în favoarea capriciilor, desfrâului şi 
risipirii? Ultima viaţă, în conformitate cu Islamul, este rezultatul acestei alegeri, 
în toată diversitatea sa. Cine a procedat cu dreptate, acela va câştiga un benefi-
ciu veşnic, iar cine s-a comportat prost, acela va suferi veşnic.

Esenţa libertăţii voinţei este realizată de către om, datorită calităţii stabilite în 
natura sa, fiind explicată în mesajul ceresc.

«A reuşit acel care l-a curăţat (adică, sufletul său),  şi a suferit dau-
ne acel, care l-a ascuns (adică a calomniat, s-a îmbrăcat în nedreptate)» 
(Sura 91 «AŞ-ŞAMS», versetele 9-10);
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«Lui Allah îi aparţine ceea ce este în ceruri şi pe pământ, pentru ca El să 
răsplătească răufăcătorii pentru ceea, ce au făcut, şi să-i recompenseze 
pe cei care au făcut bine, cu ce-i mai bun (adică cei rai)» (Sura 53 «AN-
NAJM», versetul 31);

«Allah a creat cerurile şi pământul de dragul adevărului şi pentru ca fie-
care suflet să primească răsplată pentru ceea ce a câştigat și cu ei nu se va 
proceda nedrept» (Sura 45 «AL-JATHIYA», versetul 22);

«Poate Domnul vostru va distruge duşmanii voştri şi vă va face urmaşii 
lor pe pământ, iar mai apoi se va uita cum veţi proceda voi» (Sura 7 «AL-
’A’RAF», versetul 129);

«Spune: «O, oameni! La tine a apărut adevărul de la Domnul tău. Cine 
urmează calea cea dreaptă, acela acţionează în beneficiul său, iar cine 
cade în rătăcire, acela acţionează în detrimentul său»» (Sura 10 «YUNUS», 
versetul 108);

«Într-adevăr, Domnul vostru – este Allah, Care a creat cerurile şi pămân-
tul în şase zile, iar apoi a urcat pe tron. El acoperă ziua cu noaptea, care 
urmează rapid după ea. Soarele, Luna şi stelele – toate sunt ascultători 
de voia Lui. Fără îndoială, El crează şi porunceşte» (Sura 7 «AL-’A’RAF», 
versetul 54).

Conceptul de voinţă omenească liberă şi libertatea de alegere, includ în sine 
câteva aspecte (dimensiuni), fără înţelegerea şi distincţia cărora nu se poate în-
ţelege corect esenţa libertăţii în sine. Aceste manifestări ale libertăţii pot fi unite 
în trei dimensiuni principale: libertatea religiei, libertatea gândului şi libertatea 
activităţii publice.
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1. Libertatea religiei

Islamul recunoaşte în mod decisiv şi categoric libertatea religiei. Acest principiu 
a fost pus la baza chemării islamice şi ordinii publice islamice. El a fost cau-
za pentru cea mai mare bătălie a Islamului împotriva nedreptăţii şi opresiunii. 
Islamul şi statul islamic au garantat libertate în religie subiecţilor săi şi inclu-
siv non-musulmanilor. Conceptul de libertate religioasă ne ajută să înţelegem 
semnificaţia mesajelor pe care profetul Mohammad  le-a trimis la câţiva regi 
şi conducători. El le-a cerut să accepte Islamul şi să pună capăt tiraniei şi sama-
volniciei, în raport cu oamenii de rând, pentru ca aceştia să se poată folosi de 
libertatea religioasă. În epoca califilor neprihăniţi, armatele musulmane – cu 
credinţă şi hotărâre – au năvălit asupra opresorilor şi tiranilor, pentru a-şi prote-
ja dreptul omenesc la libertatea religioasă şi pentru a-şi crea condiţiile necesare 
pentru îndeplinirea atribuţiilor care le revin.
Dimensiunea islamică a libertăţii religioase recunoaşte dreptul omului la li-
bera alegere a religiei, pe care el vrea s-o practice. Aceasta ar putea fi Islamul, 
dar poate fi şi altă religie. Omul ia această decizie în mod individual, şi doar el 
singur este responsabil pentru ea. Islamul, statul şi societatea sunt obligate să 
protejeze acest drept, să respecte această alegere şi să garanteze posibilitatea în-
deplinirii acesteia pe pământurile musulmane şi în orice altă ţară, pentru orice 
membru al rasei umane.

Pentru a înţelege limitele acestei libertăţi trebuie de înţeles condiţiile în care o 
persoană dobândeşte dreptul de a o utiliza, deoarece libertatea – este totodată 
drept, poziţie şi responsabilitate. Ea este asemănătoare cu oricare altă lege, care 
nu poate fi realizată în condiţii de lipsă de conducere, anarhie şi fărădelege. Mai 
mult decât atât, libertatea religioasă, mai mult decât orice altă libertate, are ne-
voie de reglementare, deoarece această alegere influenţează enorm asupra vieţii 
umane şi a sensului existenţei sale. Prin urmare, trebuie să fim conştienţi de con-
diţiile, în care o persoană poate folosi această libertate într-o societate. Liberta-
tea religioasă – este un caz particular al libertăţii de alegere. Acesta este dreptul 
unei personalităţi mature, care este conştient de semnificaţia libertăţii şi a con-
secinţelor sale, fiind responsabil pentru propriile alegeri în viaţa sa personală şi 
publică. De aceea, cu acest drept poate fi înzestrat numai o persoană adultă, în 
toate minţile. În ceea ce priveşte copiii şi retardaţii mintal, atunci umilirea dem-
nităţii lor şi bucurarea de slăbiciunea lor, este total inacceptabilă. Nu se poate de 
jucat cu libertatea lor şi de încălcat drepturile părinţilor şi tutorilor lor, care sunt 
responsabili de educaţia acestora. Într-un cuvânt, copiii şi imbecilii sunt lipsiţi 
de acest drept, atâta timp cât aceştia nu vor fi în măsură să facă propria lor alegere 
şi să fie responsabili pentru ea, adică, până când copilul nu ajunge la vârsta majo-
ratului şi până când mintea sănătoasă nu se întoarce la pacient.

Încă o condiţie obligatorie pentru libertatea personalităţii, în special pentru li-
bertatea religioasă, poate fi considerată maturitatea culturală. Formele primitive 
ale culturii şi retardul civilizaţional, exprimat în lipsa de cultură, în dezvoltarea 
socială şi intelectuală, pot împiedica omul să ia o decizie responsabilă. El nu-şi 
poate folosi libertatea şi are nevoie de custodie, atât timp cât nu va fi în măsură 
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să ia decizii în mod independent şi să-şi asume responsabilitatea pentru ea. Aşa a 
fost relaţia faţă de triburile nomade ale arabilor păgâni, în zorii Islamului. Primul 
stat islamic a făcut tot posibilul, pentru a ajuta aceste triburi să scape de relaţiile 
barbare primitive şi să depăşească retardul cultural şi viciile sociale, precum şi 
pentru a pune capăt relaţiiei sale duşmănoase faţă de musulmani şi aliaţii lor. 
Sentimentul datoriei religioase a obligat supunerea triburilor barbare de către 
ordinea islamică civilizată, eliberându-i din captivitatea obiceiurilor barbare şi a 
miturilor păgâne. De aceea, Islamul a declarat în mod clar că problema acestor 
triburi nu se încadrează în ramele libertăţii religioase. Pentru a depăşi barbaria, 
ei n-au avut o altă alternativă, decât să se supună ordinului islamic.

«Tu închei cu dânşii o înţelegere, dar de fiecare dată ei încalcă această 
înţelegere şi nu le este frică» (Sura 8 «AL-¢ANFAL», versetul 56);

«Ei nu respectă credincioşii, nici obligaţiile de rudenie, nici cele contrac-
tuale. Ei sunt criminali!» (Sura 9 «AT-TAWBA», versetul 10);

«O, voi cei care credeţi! Într-adevăr, politeiştii sunt necuraţi. Şi fie ca 
după aceasta, anii lor să nu se apropie de Moscheia Sacră» (Sura 9 «AT-
TAWBA», versetul 28);

«Luptaţi cu politeiştii toţi împreună, la fel cum şi ei se luptă cu tine, toţi 
împreună. Să ştiţi că Allah – este cu înfricaţii de Dumnezeu» (Sura 9 «AT-
TAWBA», versetul 36);

«Luptaţi cu ei, până când nu va dispărea ispita şi până când religia nu va 
fi, pe deplin, dedicată lui Allah. Dar dacă ei vor înceta, atunci, cu siguran-
ţă, Allah va vedea ceea ce fac ei» (Sura 8 «AL-¢ANFAL», versetul 39);
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«Beduinii au spus: «Noi credem». Spune: «Voi nu credeţi». Spuneţi: «Noi 
am devenit musulmani», - iar credinţa n-a pătruns încă în inimile voastre. 
Dacă vă supuneţi lui Allah şi trimisul Său, El deloc nu va deprecia faptele 
voastre. Allah - este Iertător, Îndurător» (Sura 49 «AL-HUJURAT», versul 14).

Atitudinea Islamului faţă de beduinii păgâni poate fi caracterizată prin îngrijire, 
socializare şi integrare în civilizaţie. Aceasta nu a fost o negare a voinţei libere 
şi a alegerii conştiente, sau o abatere de la punctul de vedere iniţial al libertă-
ţii religioase. În ceea ce priveşte «oamenii cărții», musulmanii şi-au respectat 
întotdeauna dreptul lor la libertatea religiei, în ciuda atitudinii lor perfide şi 
duşmănoase faţă de musulmani. În textele sacre, acest drept, în mod clar, este 
fixat şi de reprezentanţii altor civilizaţii, capabili de a face alegeri responsabile. 
În particular, un astfel de drept a fost acordat persanilor-zoroastrieni, care erau 
păgâni şi se închinau focului.

Astfel, fără cea mai mică îndoială, putem afirma că libertatea religioasă, ca unul 
dintre conceptele de bază ale religiei, joacă un rol important în formarea raţiu-
nii musulmane şi a metodologiei. Şi, atât timp cât semnificaţia acestei dimensi-
uni nu va fi înţeleasă, metodologia islamică nu va fi corectă şi nu va fi utilizată 
în mod corect.

2. Libertatea de gândire

Această dimensiune a libertăţii completează libertatea religioasă şi provine de la 
ea. Ea este legată de libertatea morală, dar se realizează ca parte a unui context 
ideologic mai larg. O persoană care ocupă o anumită poziţie ideologică, nu de 
puţine ori se confruntă cu situaţii şi decizii, care nu coincid cu opiniile sale, cu 
privire la viaţa şi relaţiile dintre oameni. Islamul eliberează voinţa omului de 
tirania clerului şi îi dă dreptul de a lua decizii, în mod independent. În socie-
tatea musulmană, nimeni nu poate impune altuia părerea sa, contrar voinţei 
sale, încălcând metodele acceptate de convingere. Acest lucru este contrar na-
turii umane şi este inacceptabil din punctul de vedere al şariatului. De aceea, 
în mintea musulmanilor s-a întipărit că decizia finală îi revine omului însuşi şi 
depinde de libertatea voinţei sale. El singur va fi întrebat pentru alegerea sa şi-i 
va culege roadele – în această viaţă şi după moarte.

Libertatea de gândire nu înseamnă că o persoană este liberă să ia decizii pripi-
te şi greşite. Musulmanul abordează totul în mod în serios şi responsabil, iar 
pentru ca acesta să rămână motivat, serios şi responsabil, trebuie sa ia decizii 
bazate pe cunoaştere, după o analiză minuţioasă şi meditaţii îndelungate. Ori-
cum, decizia omului depinde numai de propria sa poziţie şi nu poate fi luată sub 
presiune. În hadis se spune:
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«Întreabă-ţi inima şi pe tine însuţi! Întreabă-ţi inima şi pe tine însuţi! 
Întreabă-ţi inima şi pe tine însuţi! Evlavia este ceea ce îţi dă încredere, iar 
păcătoşenia - este ceea ce stârneşte sufletul tău, chiar dacă oamenii sunt 
de partea ta şi în folosul tău»62.

«Omul va primi doar ceea ce a vrut să obţină» (Sura 53 «AN-NAJM», verse-
tul 39);

«Cine urmează calea ce dreaptă, acela acţionează în beneficiul său. Iar 
cine cade în rătăcire, acela acţionează în detrimentul său. Nici un suflet 
nu va purta povara altuia» (Sura 17 «AL-ISRA», versetul 15).

Libertatea în gândire şi credinţă – este un drept şi un principiu de bază, nece-
sar pentru realizarea sensului vieţii umane şi pentru realizarea unei conduceri, 
care, în cele din urmă, presupune dezvoltarea continuă a tuturor sferelor vieţii, 
amenajarea acestei lumi şi menţinerea ordinii în aceasta. Suprimarea gândirii 
umane şi a libertăţii de gândire, neagă sensul vieţii şi al responsabilităţii. Acest 
lucru este inacceptabil din punct de vedere al Islamului. Raţiunea musulmană 
se construieşte pe stima şi respectarea drepturilor omului la libertatea de gân-
dire şi de religie.

În societatea musulmană, gândirea liberă şi creativă se poate dezvolta şi poate 
aduce rezultate pozitive în cele mai diverse domenii, totodată, punctul de ple-
care şi cursul gândirii musulmane este legat de scopul vieţii umane – cu men-
ţinerea ordinii, amenajarea lumii şi nerăspândirea necinstei, în conformitate 
cu principiile credinţei islamice şi cu principalele sale obiective, ţinând cont de 
cerinţele şi nevoile societăţii.

Dacă am lua în considerare libertatea religioasă, ca problemă multilaterală şi globa-
lă, atunci libertatea de gândire, de fapt, este proiecţia unei viziuni holistice asupra 
realităţilor vieţii şi a situaţiei. Aceasta defineşte relaţia omului cu problemele apăru-
te. Cu libertatea de gândire şi de religie este legat şi comportamentul social al omu-
lui. Acest lucru deja nu mai este o întrebare teoretică sau abstractă, ci o chestiune 
de importanţă practică. Soluţionarea ei depinde nu numai de opiniile ideologice 
şi preferinţe, dar şi de evaluarea obiectivă a realităţii, a posibilităţilor şi cerinţelor 
actuale. Anume aceasta delimitează limitele dimensiunii date a libertăţii.

Aspectul practic al libertăţii umane este de mare importanţă, deoarece înţele-
gerea teoretică, filozofică a acestei probleme nu oferă o explicaţie completă a 
realităţilor vieţii sociale. În realitate, realizarea libertăţilor fundamentale şi apă-

62	 Ahmad. Al-Albani în «Sahih at-targhib va-t-tarhib» (1734) a numit hadisul ca fiind bun, 
datorită dovezilor confirmatoare.
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rarea dreptului omului, nu se bazează numai pe principii teoretice, ci depinde 
de nişte condiţii concrete. Cu cât fundamentele teoretice şi filozofice ale siste-
mului social sunt mai sigure şi cu cât opinia publică este mai convingătoare, cu 
atât mai uşor îi este societăţii să menţină toleranţa şi să garanteze libertatea de 
gândire şi cea religioasă indivizilor şi grupurilor sociale. Şi invers, cu cât mişca-
rea societăţii este mai neîncrezută şi cu cât mai slabă este baza sa ideologică, cu 
atât mai puţină toleranţă există faţă de viziunea asupra lumii. Slăbiciunea duce 
la intoleranţă, iar forţa (ascunsă într-o bază ideologică sigură) – la toleranţă şi 
pluralism. Iar dacă să adăugăm la toate acestea şi consecinţele expansiunii ideo-
logice şi intenţiile colonialiste, atunci devine clar cât de greu le este musulmani-
lor să-i înţeleagă «pe alţii» şi cât de mult au nevoie de înţelepciune şi disciplină.

3. Libertatea activităţii sociale

Această dimensiune a libertăţii umane este legată de partea practică a vieţii noas-
tre. Ea are legătură cu faptele şi acţiunile noastre, interesele reciproce, relaţiile 
dintre individ şi societate. Omul nu poate trăi în afara societăţii umane, fără să 
menţină anumite relaţii cu ceilalţi membri ai societăţii şi instituţiilor sale.

Având în vedere particularităţile sale, societatea limitează activitatea umană  în 
anumite rame şi condiţii, care depind de starea şi capacităţile însăşi a societăţii, 
de provocările cu care se confruntă şi de acea poziţie, pe care omul o ocupă în 
aceasta. Ulterior, aceste limitări sunt legate de responsabilitatea pentru ame-
najarea pământului, pe care o duce omul şi societatea şi care este percepută de 
către el, de la natură. Iar dacă libertatea religioasă şi cea de gândire sunt legate 
de personalitate în parte, atunci activitatea socială prezintă o importantă nu 
pentru om, ci pentru societate, în ansamblu. Ea influenţează asupra instituţiilor 
şi tuturor membrilor săi, asupra resurselor şi potenţialului său. Prin urmare, 
comportamentul omului are o natură colectivă, adică el trebuie conștientizeze 
că faptele sale, în termeni cantitativi şi calitativi, se intersectează cu interesele 
întregii societăţi. Dimensiunea colectivă a comportamentului social nu înseam-
nă suprimarea voinţei individuale. Aceasta înseamnă că libertatea activităţii pu-
blice poate fi limitată de un anumit cadru. De exemplu, activitatea unui individ 
trebuie să fie organizată în conformitate cu voinţa sa creativă (islahyya) şi cu 
nevoile sale, ţinând cont de capacităţile sale proprii, de potenţialele întregii so-
cietăţi, precum şi de nevoile şi interesele altor membri. Aceste condiţii iau în 
considerare interesele tuturor membrilor societăţii, împreună cu responsabili-
tatea omului pentru amenajarea pământului şi menţinerea ordinii pe el.

Libertatea religioasă şi de gândire poate depăşi liniile de percepţie individuală 
a lumii şi poate să crească într-o activitate socială numai în cadrul descris de 
obiectivele creative (islahyya) ale societăţii, şi definit de societatea însăşi. Nor-
mele sociale, legile şi instituţiile trebuie să servească la realizarea acelor obiecti-
ve creative, pe care societatea şi le pune în faţă şi la crearea celor mai bune con-
diţii pentru ca fiecare să fie în măsură să-şi realizeze potenţialul, în cadrul pre-
zentat, punându-și în aplicare voinţa, ideile şi convingerile lor. Normele sociale 
şi sistemul social se formează pe baza punctelor de vedere al unei mari părţi din 
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societate. Chiar dacă o persoană are dreptul la anumite convingeri şi la un anu-
mit mod de gândire, corespunzător cu opiniile sale personale, comportamentul 
său nu ar trebui să fie contrar normelor sociale. Dacă în acţiunile lor oamenii 
se vor ghida de dreptul la libertatea de gândire şi de credinţă, fără să respecte 
normele sociale, atunci libertatea în gândire va duce la anarhie, fiind încălcate 
toate drepturile şi libertăţile, viaţa oamenilor fiind lipsită de adevăratul sens.

Libertatea religioasă şi de gândire – în cel mai larg sens – şi libertatea activităţii 
publice, limitată de responsabilitatea pentru menţinerea ordinii şi amenajarea 
lumii, este reglementată de normele ordinii publice. Anume aceasta transformă 
libertatea religioasă şi de gândire într-o putere motivaţională, care asigură o reî-
noire şi o îmbunătăţire continuă, dar nu în una care va distruge bazele societăţii 
şi va frâna dezvoltarea.

Astfel, legitimitatea activităţii individuale depinde de corespunderea ei cu 
obiectivele creative şi normele sociale, recunoscute de majoritatea societăţii. 
La rândul său, legitimitatea deciziei majorităţii la cel mai înalt nivel, depinde 
de conformitatea sa cu sensul existenţei umane. În înţelegerea islamică, aceas-
ta este realizarea misiunii de conducător a omului, pentru dezvoltarea lumii 
şi menţinerea ordinii în ea. Orice faptă a omului, care acţionează contrar nor-
melor sociale, recunoscute de majoritate, se lipseşte de legitimitate. Cu toate 
acestea, orice normă socială devine ineligibilă, în cazul în care aceasta nu pro-
tejează dreptul oamenilor la libertatea de religie şi de gândire, la libertatea de 
exprimare în limitele permise. Iar dacă ea nu creează condiţii optime pentru 
auto-exprimare, cu scopul de a amenaja lumea şi de a stabili ordinea în ea.

Legitimitatea activităţii individuale a unui musulman şi normele publice din so-
cietăţile musulmane, se determină prin respectarea voluntară a legilor Islamu-
lui, devotamentul său faţă de idealuri, principii, valori şi reglementări. În comu-
nitatea musulmană, un legiuitor musulman nu are dreptul să ignore idealurile 
şi valorile Islamului, în timp ce acceptă norme sociale şi legi, deoarece idealurile 
Islamului, în întregime, sunt axate pe eliberarea potenţialului uman şi inspiră 
omul spre îndeplinirea misiunii sale de conducător, de a construi şi îmbunătăţi 
pământul. La rândul lor, acţiunile şi comportamentul unui musulman, de ase-
menea, nu trebuie să depăşească limitele Islamului. Astfel, libertatea de gândi-
re, bazată pe principiile şi obiectivele conducerii, contribuie la îmbogăţirea reci-
procă a ideilor şi a atitudinilor în societatea musulmană, susţinând viabilitatea 
gândirii şi a legislaţiei islamice, asigurând dezvoltarea relaţiilor publice.

Prin respectarea ordinii, adoptate în statul islamic, libertatea religioasă şi de 
gândire transformă gândul liber într-o reflecţie permanentă, creativitate şi dez-
voltare. Ea roteşte «roata vieţii» şi o îndreaptă spre un scop util. Aceasta creează 
condiţiile optime pentru activităţile umane, respectând în acelaşi timp dreptu-
rile altor membri ai societăţii, respectându-le libertatea și ţinând cont de posi-
bilităţile societăţii şi de natura provocărilor cu care se confruntă.

Unul dintre principiile de bază ale metodologiei islamice, care-i facilitează rea-
lizarea obiectivelor şi crearea condiţiilor, pentru realizarea libertăţii, este ibaha 
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(permisivitate). Orice acţiune, cu privire la relaţiile publice, încetează să mai fie 
permisă doar în cazurile când în textele sacre se conţine o interdicţie clară în 
această privinţă, când pentru asta nu există nici o îndoială cu privire la cunoaş-
terea divină, dacă aceasta are nevoie de legile naturii şi de interesele fundamen-
tale ale omului şi ale societăţii, dacă ea este o necesitate inevitabilă.
Înţelegerea corectă a principiilor libertăţii de alegere (voinţei) şi a monoteis-
mului, rolul omului în societate şi în scopurile creative de conducere, principiul 
responsabilităţii în comunitatea musulmană, al funcţiilor omului şi al instituţi-
ilor sociale, au o importanţă exclusivă. Fără înţelegerea acestor probleme, mu-
sulmanii nu vor fi în stare să scape de imitaţia oarbă, de radicalism, goliciunea 
ideologică şi sărăcia civilizaţională – de toate cele care împiedică apariţia unor 
idei noi şi eliberarea comunităţii musulmane de vicii şi neajunsuri.
În lumina celor spuse, nouă trebuie să ne fie clar sensul chemării la aprobare şi 
interzicerea bârfelii (amr bi-l-ma›ruf va nahi ‹an al-muncar). Din punctul de ve-
dere al libertăţii religioase şi de gândire, aceasta este o învăţătură, o îndemnare 
şi instruire spre calea cea dreaptă, iar din punctul de vedere al realizării datoriei 
publice – este o muncă grea şi un sacrificiu de sine, de dragul protejării societăţii 
şi a drepturilor membrilor săi şi a publicului şi de dragul protejării suporturilor 
societăţii de expansiune, anarhie şi moarte.

3.4.4. Încrederea în Allah
Aceasta este a patra categorie a metodologiei islamice. Încrezându-se în Allah, cre-
dinciosul, cu toată inima, se bazează pe El, acceptând cu umilinţă soarta şi tot ce-i 
este predestinat. Încrederea – este credinţa în puterea, înţelepciunea şi dreptatea 
lui Allah şi încredinţarea sorţii sale Lui. Încrederea credinciosului – este rezultatul 
credinţei în divinitate, în lumea invizibilă, care este condusă de către Domnul ce-
rului şi al pământului. El îl îmbrăţişează cu cunoaşterea Lui. El este unul şi n-are 
asociaţi. Încrederea credinciosului – este o cunoaştere şi un sentiment natural 
sporit, care prezintă prin sine una dintre cele mai importante surse ale puterii 
sale sufleteşti. Din această sursă provine răbdarea, persistenţa şi perseverenţa, 
mulţumirea faţă de soartă şi fericire. Motivul acestui lucru este faptul că încrede-
rea ajută musulmanul să înţeleagă şi să se ataşeze corect faţă de preceptele divine, 
care privesc Universul şi existenţa, ajută la abordarea acestei probleme cu credinţă 
şi convingere. Un musulman înţelege că eforturile şi aspiraţiile sale sunt legate de 
îndatoririle sale de conducător în lumea vizibilă. El ştie că pentru a-şi îndeplini 
această misiune importantă, el trebuie să ia în considerare legile naturale stabilite 
de Allah. De aceea, el depune eforturi pentru a le înţelege şi folosi. În acelaşi timp, 
el îşi dă seama că nu este capabil să înţeleagă cu mintea sa toate legile, după care 
există şi interacţionează între ele creaţiile universului. Să le cuprindă cu cunoştin-
ţe este capabil numai Creatorul Atotputernic, şi, de aceea, musulmanul acceptă 
cu umilinţă faptul că toată puterea îi aparţine numai lui Allah.

«Spune: «Deciziile depind în totalitate de Allah»» (Sura 3 «‘AL ‘IMRAN», 
versetul 154);
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«Fără îndoială, El creează şi porunceşte» (Sura 7 «AL-’A’RAF», versetul 54);

«... iar vouă vă este dat să ştiţi foarte puţin» (Sura 17 «AL-’ISRA’», versetul 85);

«Ei percep din cunoştinţele Sale doar ceea, ce vrea El» (Sura 2 «AL-BAQA-
RA», versetul 255);

«Domnul nostru! Ai cuprins toate lucrurile cu milă şi cunoaştere» (Sura 
40 «GHAFIR», versetul 7).

Astfel, un musulman se ataşează faţă de preceptele divine, privind Universul şi 
existenţa, bazându-se pe Allah, supunându-se cu umilinţă în faţa Lui şi mul-
ţumindu-se de ceea ce El a decis. Musulmanul crede că toate preceptele divine 
sunt folositoare. Ele aduc beneficiu, atunci când îi mulţumeşti lui Allah pentru 
harul şi răbdarea Lui, când treci testul cu răbdare, când obţii succesul în această 
lume şi când primeşti o recompensă excelentă în viaţa de apoi. Atitudinea 
unui musulman faţă de preceptele divine – este credinţa în faptul că rezultatul 
tuturor aspiraţiilor unui credincios vor fi benefice, indiferent de rezultatul 
acţiunilor sale în această lume. Aceasta este credinţa în triumful adevărului şi 
în Umma, care aderă la adevăr şi la înfrângerea minciunii şi a aderenţilor ei. Aşa 
a fost de-a lungul istoriei omenirii, deci aşa va fi și în ziua când oamenii vor sta 
înaintea Domnului lumilor!

«Numaidecît vă vom supune unui test, până când nu-i aflăm pe cei dintre 
voi, care au luptat şi au arătat răbdare, şi până când nu vă verificăm 
comportamentul» (Sura 47 «MUHAMMAD», versetul 31);

«Fiecare suflet va gusta moartea. Noi vă testăm la bine şi la rău, de dragul 
ispitei, şi ne veţi fi returnaţi Nouă» (Sura 21 «Profeţii», versetul 35);

«Iar pe cei care luptă pentru Noi, cu siguranţă îi vom duce pe căile 
Noastre. Într-adevăr, Allah - este cu împlinitorii de bine!» (Sura 29 «AL-
¢ANKABUT», versetul 69);
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«Străduiţi-vă pe calea lui Allah într-un mod corespunzător» (Sura 22 
«AL-HAJJ», versetul 78);

«O voi, cei care credeţi! Dacă voi îl ajutaţi pe Allah, atunci şi El vă va 
ajuta şi va întări tălpile voastre» (Sura 47 «MUHAMMAD», versetul 7);

«Nu vreau să mă deosebesc de voi şi fac ceea ce Vă interzic vouă, vreau 
doar să corectez ceea ce este în puterile Mele. Mă ajută numai Allah. 
Cred doar în El, mă adresez numai Lui» (Sura 11 «HUD», versetul 88);

«Cât e de frumoasă recompensa lucrătorilor,  care au avut răbdare şi 
s-au încrezut numai în Domnul său!» (Sura 29 «AL-’ANKABUT», versetele 
58-59);

«Iar ceea, ce are Allah va fi mai bun şi mai de durată pentru cei, care cred 
şi se încred în Domnul lor» (Sura 42 «AŞ-ŞURA», versetul 36);

«Lui Allah îi sunt cunoscute cele nevăzute în ceruri şi pe pământ şi la El 
se întorc lucrurile. De aceea, închinaţi-vă Lui şi speraţi în El. Şi Domnul 
tău nu este inconştient despre ceea ce faci» (Sura 11 «HUD», versetul 123).

Încrederea în Dumnezeu - nu este autocalmarea şi inactivitatea, ci încrederea 
şi speranţa. Credinciosul se bazează pe Atotputernicul Allah în acele lucruri, 
al căror sens este cunoscut numai Lui şi de care nu dispune nimeni, în afară de 
El. În aceasta constă secretul puterii, calmului şi satisfacţiei, care au pătruns în 
viaţa unui musulman şi care-l conduc spre succes şi spre un final bun.

În acelaşi timp, autocalmarea – este un semn de slăbiciune, incapacitate şi ne-
glijenţă în lucrurile legate de viaţa pământească, cu această lume vizibilă şi cu 
respectarea legilor naturii, pe care Allah le-a stabilit pentru om şi cu care sunt 
legate  responsabilitatea sa pentru conducerea de pe pământ şi tot sensul exis-
tenţei sale. Autocalmarea, în acest sens – este o neglijenţă în acţiuni, lipsă de 
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angajament şi neînţelegere. Această neascultare de Atotputernicul Allah şi îm-
potrivirea la înţelegerea naturală, prin necesitatea de a efectua acţiuni concrete, 
pentru a obţine beneficii, pentru a menţine ordinea şi amenajarea lumii. Negli-
jenţa la utilizarea mijloacelor şi la respectarea legilor, nu are nimic de-a face cu 
încrederea, că doar respectarea acestor legi – este însăşi esenţa responsabilităţii 
omului în această viaţă. Datorită acestui fapt, i se testează voinţa şi se ating 
scopurile vieţii sale. Autocalmarea – este o depravare în convingeri, o rătăcire şi 
un eşec. Şi de aceea, răspunzând la întrebarea beduinului, care n-a putut face 
diferenţă între încredere şi autocalmare, profetul Mohammad  a spus:

«Leagă [cămila] şi încredinţeaz-o [lui Allah]».

Reieşind din aceeaşi logică şi aceeaşi înţelegere a problemei, califul neprihănit 
‚Umar ibn al-Khattab a obiectat celui care a decis că este de partea acelor ţinu-
turi, unde ciuma s-a răspândit, şi încercarea de a scăpa de ciumă – înseamnă 
să fugi de la predestinarea lui Allah. Acel om a presupus că încrederea în Cel 
Atotputernic – înseamnă să se renunţe la utilizarea mijloacelor şi să nu se ia în 
considerare legile naturale – la care se supune Universul şi creaţiile şi care Allah 
le-a făcut subordonate omului. Cu toate acestea, răspunsul califului neprihănit 
a fost mai clar decât ​​zorii dimineţii. El a spus: «Eu fug de la o predestinare a lui 
Allah, la alta». Oamenii capătă infecţia prin predestinarea lui Allah şi scapă de 
ea, de asemenea, prin predestinarea Lui. Tot ceea ce se întâmplă în lume este 
predeterminat de Allah şi respectarea legilor naturale – este o parte din predes-
tinare, manifestând supunere faţă de El. Aceasta nicidecum nu este o lipsă de 
speranţă sau nerecunoştinţă faţă de Preaînaltul.

În aceasta constă diferenţa evidentă între încredere şi autocalmare. Natura 
noastră umană, datoria noastră de a conduce lumea, de a cuceri natura şi de a o 
îngriji, responsabilitatea noastră pentru amenajarea pământului şi menţinerea 
ordinii pe el – toate aceste indică la nenaturaleţea autocalmării. Ea nu are nimic 
de-a face cu Islamul şi nicicum nu este legată de înţelegerea islamică a încrede-
rii, în toate formele sale. Autocalmarea nu are nimic comun cu ideile primilor 
musulmani despre soartă şi predestinare. Ea este incompatibilă cu practica de 
viaţă a profetului Islamului  şi a companionilor săi, cu cât de sârguincios 
s-au apucat de cauze şi au luat în considerare legile naturii şi cât de judicios îşi 
abordau acţiunile.

3.4.5. Cauzalitatea fenomenelor
Cauzalitatea – este o categorie importantă, care are o influenţă asupra vieţii 
musulmanului şi asupra formării modului său de gândire. Natura umană şi 
convingerile religioase ne dau de înţeles că Allah Atotputernicul a făcut creaţiile, 
le-a supus anumitor legi. El le-a făcut subordonate omului, pentru ca acesta să 
conducă lumea cu ele, amenajând-o şi aranjând-o. Creatorul Preacurat a oferit 
omului posibilitatea de a-şi îndeplini obligaţiile şi de a-şi exprima voinţa prin 
acţiuni – legate cu anumite cauze şi legi. Dacă între fenomene n-ar fi existat 
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relaţia cauză-efect, atunci omul n-ar fi putut să-şi îndeplinească îndatoririle de 
conducător, să cucerească această lumea şi s-o conducă. Acest lucru este posibil 
numai datorită existenţei cauzalităţii şi a relaţiei serioase cu aceste legături – 
în toate acţiunile. Folosind mijloacele necesare şi supunându-şi forţele naturii, 
omul are posibilitatea de a-şi exprima voinţa. Datorită acestui lucru, musulma-
nul îşi îndeplineşte datoria, răspunde la chemarea naturii sale şi îşi asumă res-
ponsabilitatea pentru modul de viaţă şi pentru lumea înconjurătoare. Cu toate 
acestea, el nu răspunde pentru locul pe care îl vor ocupa acţiunile şi eforturile 
sale în planul lui Dumnezeu. El nu este responsabil pentru aceasta şi nici măcar 
nu este în stare s-o înţeleagă.

Putem cita câteva versete, în care este explicat ceea ce am spus:

«Lui îi aparţine împărăţia cerurilor şi a pământului. El nu şi-a făcut un 
fiu şi nu împarte cu nimeni puterea. El a creat tot felul de lucruri şi le-a 
stabilit o măsură» (Sura 25 «AL-FURQAN», versetul 2);

«Aşa este creaţia lui Allah, Care a îndeplinit totul cu perfecţiune. Într-
adevăr, El ştie despre ceea ce faceţi voi» (Sura 27 «AN-NAML», versetul 88);

«Aceasta este o calitate înnăscută, cu care Allah a creat oamenii. Creaţia 
lui Allah nu poate fi schimbată» (Sura 30 «AR-RUM», versetul 30);

«Călătoriţi pe pământ şi vedeţi cum a fost sfârşitul celor care îi conside-
rau pe [trimişi] mincinoşi» (Sura 3 «¢AL ¢IMRAN», versetul 137);

«Într-adevăr, Noi i-am dat putere pe pământ şi l-am înzestrat cu tot felul 
de posibilităţi» (Sura 18 «AL-KAHF», versetul 84);

«Lui Allah îi aparţine ceea ce este în ceruri şi pe pământ, pentru ca El să 
răsplătească răufăcătorii pentru ceea ce au săvârşit şi să-i recompenseze 
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pe cei, care au făcut bine, cu ce-i mai bun (adică rai)» (Sura 53 «AN-NAJM», 
versetul 31);

«Noi n-am creat cerurile, pământul şi tot ce se află între ele, amuzându-
ne» (Sura 21 «AL-’ANBIYA’», versetul 16).

Această înţelegere a sensului vieţii umane şi a legăturii sale naturale cu alte cre-
aţii, indică în mod clar că rezultatul misiunii noastre, în această lume, depinde 
de cunoştinţele şi folosirea legilor naturale, stabilite de Dumnezeu pentru 
toate creaţiile. Datoria omului constă în utilizarea mijloacelor necesare şi în 
respectarea legilor. Pe această bază, se formează conştiinţa musulmanului şi ati-
tudinea lui faţă de viaţă şi cele înconjurătoare. Dincolo de această viziune asupra 
lumii, omul încetează să mai fie conştient de responsabilitate, raţiunea lui îşi 
pierde puterea, iar conştiinţa sa se pierde. O astfel de atitudine faţă de viaţă, ex-
plică modul în care trimisul lui Allah  şi primii musulmani au reuşit să ducă 
jihad-ul şi să muncească cu sârguinţă, să construiască planuri şi să gândească, să 
utilizeze corect mijloacele şi să respecte legile, atârnându-se faţă de acest lucru 
cu toată seriozitatea şi păstrând credinţa, satisfacţia şi liniştea.

Cauzalitatea ocupă un loc important în conştiinţa musulmanilor şi în formarea 
metodologiei islamice. Este imposibil de trăit în conformitate cu Islamul, fără a 
înţelege relaţia cauză-efect, fără o atitudine serioasă faţă de această problemă, în 
toate cazurile şi deciziile. Puterea şi capacitatea musulmanilor, creativitatea şi 
rezultatele acţiunilor lor, depind de puterea încrederii lor în Allah, de determi-
narea lor în faţa unor obstacole şi provocări, de străduinţa şi dorinţa de a utiliza 
mijloacele disponibile şi de a-şi supune forţele naturii. Şi dacă musulmanii se 
descurcă cu misiunea lor şi-şi vor completa credinţa cu fapte neprihănite, atunci 
cu siguranţă vor merita răsplata pe care Preaînaltul Allah le-a promis-o credin-
cioşilor. El îi va înzestra cu putere, îi va sprijini şi-i va ajuta să realizeze cele plă-
nute de El, după puterea Sa infinită, cunoaşterea Lui perfectă şi milostivenie.

Tot ceea ce noi cunoaştem, despre previziunea şi judecata trimisului lui Allah  
şi succesorii săi, despre cât de serios se ataşau faţă de premeditarea acţiunilor 
lor, dând dovadă de un curaj fără precedent şi de determinare, este o consecinţă 
a unei astfel de viziuni asupra lumii şi a unei astfel de metodologii. Şi a fost for-
ţa, şi a fost puterea, şi a fost victoria! Dacă astăzi musulmanii ar dori să repete 
realizările predecesorilor lor, să obţină aceeaşi putere şi să merite acelaşi sprijin 
din partea lui Allah, atunci ei trebuie – în mod judicios şi întreprinzător – să 
se apropie de îndeplinirea obligaţiilor lor, să studieze problemele cu care se 
confruntă, să folosească mijloacele potrivite şi să ţină cont de experienţa altor 
naţiuni, în toate sferele vieţii, precum şi realizările lor în domeniul ştiinţelor 
sociale, naturale, tehnice şi aplicate. Aceștia ar trebui să înceteze a mai discuta 
întrebările metafizice, oferindu-le Celui Care deţine şi conduce lume divină. 
Astfel, Atotputernicul Allah îi va sprijini, dându-le recompensă şi putere. Dar, 
dacă musulmanii nu-şi vor îndeplini obligaţiile în lumea materială, se vor da le-
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nii şi vor neglija utilizarea mijloacelor potrivite, dacă ei vor discuta despre Allah 
şi despre problemele predestinării divine, visând la ajutorul şi sprijinul Său, 
atunci aceasta nu le va aduce nici un folos. Din contra, acest fapt se va întoarce 
cu necazuri şi mai mari, cu declin şi înapoiere.

Dacă învăţaţii noştri vor găsi aplicare metodei corecte în studiile lor, profesorii 
– în şcoli, întreprinzătorii – în producere, iar militarii – în armată, dacă copiii 
noştri vor creşte pe ea şi o vor învăţa, atunci noi ne vom isprăvi cu misiunea şi 
vom fi demni de conducători, de un conducător fidel şi de sprijinul lui Allah.

«[Aşa este] o adevărată promisiune a lui Allah. Vorba cui poate fi mai sin-
ceră decât vorba lui Allah?» (Sura 4 «AN-NISA’», versul 122).

3.5. Caracteristicile metodologiei islamice: universalitatea instru-
mentelor şi domeniile de aplicare

Acum trecem la o dezbatere a sferei de aplicare a gândirii islamice. Din cauza 
înapoierii musulmanilor, izolarea elitei religioase şi sub influenţa ideilor occi-
dentale despre religie, sfera de aplicare a gândirii islamice şi a metodologiei se 
limitează practic la problemele de spiritualitate şi ale vieţii personale. Cu toate 
acestea, în realitate, metodologia islamică este aplicabilă în toate domeniilor 
vieţii, peste tot unde pot fi folosite instrumentele sale, iar mai jos vom încerca 
să demonstrăm acest lucru.

Metodologia islamică are un caracter cuprinzător. Ea studiază toate sferele vieţii 
unui musulman, direcţionează şi reglează eforturile sale, contribuie la dezvolta-
rea forţelor şi posibilităţilor sale, în conformitate cu obiectivele existenţei uma-
ne. Şi, din moment ce metodologia islamică este universală, instrumentele sale, 
la fel, pot fi folosite oriunde. Viaţa, în toate formele şi manifestările sale – este 
sfera intereselor musulmanilor, iar el este obligat să facă tot ce îi stă în putere, să 
dobândească cunoştinţe despre existenţă şi creaţii. El este responsabil pentru 
utilizarea oricăror mijloace, necesare pentru a cuceri lumea, pentru îngrijirea 
ei şi gestionarea cu lucrările sale.

Musulmanul este responsabil de utilizarea tuturor mijloacelor posibile a cunoş-
tinţelor ştiinţifice, pentru extinderea abilităţilor şi capacităţilor lor. Acest lucru, 
în mod egal, se referă la mijloacele materiale şi spirituale, precum şi la metodele 
de cercetare ştiinţifică (deductive, inductive, experimentale, comparative, anali-
tice). Nimic nu ne limitează de mijloace, dacă acestea servesc unui scop benefic 
şi ajută omul să-şi îndeplinească nobila misiune de conducător pe pământ. La 
cunoştinţele şi acţiunile corecte nu se referă cazurile şi mijloacele, care contrazic 
înclinaţiile naturale ale omului la amenajarea pământului, menţinerea ordinii 
de conducere, sau care-l împing la argumente inutile despre lumea divină. Că 
doar raţiunea umană nu poate înţelege această lume şi nu se potrivește acestei 
gândiri, iar omul nu trebuie să ştie mai multe despre el, decât este dezvăluit în 
revelaţii şi ceea ce este suficient pentru misiunea noastră pe pământ.
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Astfel, raţiunea musulmană trebuie să fie îndreptată spre soluţionarea proble-
melor pământeşti, spre învăţarea acestei lumi şi spre menţinerea ordinii în ea. 
În ceea ce priveşte rătăcirile păgâne şi filosofiilor metafizice, atunci ele se referă 
la lumea divină. Concentrarea asupra acestora le distrage musulmanilor atenţia 
de la îndeplinirea sarcinilor lor şi-i lipseşte de puteri, care trebuie în întregi-
me să fie îndreptate spre învăţarea lumii materiale. Anume îndeplinirea acestor 
obligaţii a fost rezultatul succesului şi perfecţiunii a primilor musulmani, dar 
lipsa unei viziuni clare asupra lumii, în secolele anterioare, a dus la confuzia 
ce are loc în raţiunea musulmană, eforturile musulmanilor devenind zadarni-
ce, iar energia şi determinarea acestora fiind dizolvată în oceanul scolasticii, 
presupunerilor şi a lipsei de unitate. Musulmanii nu vor putea ieşi din această 
situaţie, atât timp cât nu vor abandona aceste rătăciri şi nu vor practica Islamul 
în mod conştient. Ei trebuie să se mişte în direcţia gândirii islamice corecte, atât 
timp cât aceștia nu-şi vor concentra energia asupra amenajării lumii materiale 
şi asupra realizării unei guvernări, până când ei nu vor recurge la orice fel de 
mijloacele pentru o muncă creativă – acea muncă, pentru care ne-a creat Allah 
pe această planetă.

Dacă ne-am dat seama de universalitatea gândirii islamice şi a metodologiei, 
atunci ar trebui să ne fie clar că ştiinţa islamică, gândirea şi cultura trebuie să 
formeze o imagine a stării reale a omului şi a societăţii – atât în ​​lumea musul-
mană, cât şi în afara ei. Acestea trebuie să fie nişte prezentări corecte despre ne-
voile, aspiraţiile şi posibilităţile oamenilor, despre legăturile dintre ei şi provo-
cările cu care se confruntă aceştia. Cunoştinţele care nu ajută la atingerea aces-
tor obiective – nu sunt considerate fundamentale. Ele nu prezintă importanţă 
pentru mesajele Islamului şi pentru conducerea omului. Dacă ştiinţa islamică, 
gândirea şi cultura nu ajută musulmanii să înţeleagă, în mod corespunzător, 
să conştientizeze şi să-şi îndeplinească misiunea, atunci ele nu corespund căii 
corecte de cunoaştere islamică, de gândire şi de activitate vitală.

Fără o metodologie cu un domeniu de aplicare nelimitat şi cu instrumente uni-
versale, este imposibil de justificat încrederea în Allah, de răspândit mesajele 
Sale şi de construit o societate musulmană puternică şi solidă, aşa cum a fost la 
răsăritul Islamului şi cum vrea Allah s-o vadă:

«Voi sunteţi cea mai bună dintre comunităţile, care a apărut în 
beneficiul oamenilor. Porunciţi să se facă fapte acceptabile, reţineţi-vă 
de la condamnabil şi credeţi în Allah» (Sura 3 «¢AL ¢IMRAN», versul 110).

Primii musulmani înţelegeau foarte bine semnificaţia guvernării şi universalita-
tea metodei islamice. De perioada profeţiilor îi separa un interval scurt de timp. 
Şi, cu toate că aceştia s-au confruntat cu numeroase provocări ale timpului şi nu 
aveau experienţă de construire a instituţiilor publice şi de stat, ei au recurs cu 
succes la ijtihad, la întrebările politice şi la structura socială, după cum reiese 
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din istoria şi scrierile învățaților islamici. Noi trebuie să înţelegem metoda pri-
milor musulmani şi principiile activităţilor lor, să descoperim pentru noi sursele 
de energie creatoare şi spiritul de cercetare, să înţelegem modul în care aceştia 
şi-au construit  politica şi şi-au creat instituţiile, datorită cărui fapt au putut să-
şi atingă obiectivele.

Generaţia tabinilor şi gânditorilor care au trăit după ei și învățații islamici, în 
ciuda izolării lor, au reuşit să protejeze revelaţia şi hadisele de denaturare şi 
pierdere. Acest lucru este confirmat de cercetările teologice, dedicate Coranului 
şi Sunnei. În acelaşi timp, printre lucrările savanţilor musulmani, scrise în ur-
mătoarele secole, n-a existat nici o cercetare semnificativă în domeniul politicii, 
economiei, sociologiei, pedagogiei, artei şi altei ştiinţe. Motivul pentru aceasta a 
fost faptul că statele islamice au încetat să mai ducă o politică corectă în viaţă. 
Personalităţile religioase au fost separate, iar guvernul a servit interesele orga-
nizaţiilor natale, ajunse sub influenţa obiceiurilor pre-islamice şi a tradiţiilor 
popoarelor non-musulmane. Din acest motiv, ştiinţele politice, economice şi 
sociale, bazate pe viziunea islamică, – nu s-au format. Metodologia gândirii is-
lamice a fost insuficient dezvoltată pentru studiul realităţilor vieţii şi a societă-
ţii, la acel nivel care este necesar pentru atingerea obiectivelor stabilite de Islam.

În aspectele metodologiei ştiinţifice, gândirea islamică nici azi nu a progresat 
dincolo de simpla prezentare a celor mai importante principii, care au ghidat 
primele generaţii de musulmani, în determinarea cursului politic şi crearea 
unor instituţii sociale importante. Aceste principii se numesc secundare. Aşa 
cum deja am remarcat, la ele se referă masalih mursala (beneficiu public), daf¢ 
ad-darar (prevenirea daunelor), urf sahih (obicei cinstit), istihsan (preferarea 
unui argument în favoarea altuia), istishab (judecata despre oameni, obiecte şi 
fenomene, după starea lor din trecut) ş.a.m.d. 

Eforturile gânditorilor musulmani s-au limitat la studiul şi păstrarea textelor, 
la descrieri şi concretizări, precum şi la dezvoltarea ştiinţelor necesare pentru 
aceasta. Au fost studiate ştiinţele coranice şi tafsir-ul, hadisele şi tradiţiile, re-
gulile şi legile, limba şi literatura arabă. Jurisprudenţă (fikh) a fost o sferă a efor-
turilor individuale ai învățaților islamici, în măsura în care permiteau circum-
stanţele şi experienţa personală a însuşi juristului. De asemenea, învăţământul 
metodic al acestuia nu este menţionat nicăieri.

Pentru ca gândirea islamică şi metodologia să rămână universale, să dea rezul-
tate şi să direcţioneze efortul uman în toate domeniile vieţii, trebuie ca noi să 
ne reconsiderăm atitudinea faţă de această metodologie, faţă de instrumentele 
sale şi faţă de ştiinţele islamice. Trebuie să ne învăţăm să deosebim sursele de 
cunoaştere, mijloacele de cunoaştere, sferele aplicării acestor cunoştinţe.

Intelectualii musulmani trebuie să dezvolte metode de cercetare pentru fiecare 
domeniu de cunoştinţe, cu privire la viaţa publică. Gândirea islamică trebuie 
să contribuie la dezvoltarea acestor ştiinţe. Iar dacă noi dorim să găsim soluţii 
alternative şi să obţinem rezultate şi succes, atunci cercetările în aceste dome-
nii trebuie să aibă un caracter sistematic şi să se bazeze pe principii ştiinţifi-
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ce. Instituţiile academice islamice şi universităţile nu au dreptul să se limiteze 
la ştiinţele care studiază textele sacre şi să stea departe de ştiinţele tehnice şi 
sociale. Aceste discipline, de asemenea, studiază diferite aspecte ale existenţei 
şi vieţii umane, răspund scopurilor şi obiectivelor Islamului şi nu pot avea loc 
fără conducerea divină.

Punctul de plecare al metodologiei islamice, ar trebui să fie revenirea umaniş-
tilor la înţelegerea corectă a revelaţiei, ca sursă de cunoaştere şi de conducere 
corectă în domeniul cercetărilor sociale. Pe de altă parte, ulemalele care studia-
ză revelaţia, trebuie să recunoască semnificaţia raţiunii (acl) şi a naturii (fitra), 
precum şi legile naturale pe care Dumnezeu le-a stabilit pentru ei, ca funda-
mente pentru înţelegerea sensului revelaţiei. Ei trebuie să pună raţiunea în acel 
loc, care-l ocupă pe bună dreptate în viaţa umană, şi să utilizeze metodologia 
ştiinţifică, metodele empirice şi analitice, aplicate în ştiinţele sociale şi tehnice, 
pentru studiul revelaţiei şi atingerea scopurilor şi semnificaţiilor sale, precum 
şi legătura sa cu natura lucrurilor şi realitatea. O astfel de complementaritate 
a surselor de cunoaştere islamice - este o metodă eficientă de construire a unei 
metodologii ştiinţifice islamice şi de dezvoltare a ştiinţei islamice.

Pentru efectuarea cercetărilor în diverse domenii ale ştiinţei şi ingineriei sociale, 
în concordanţă cu obiectivele, valorile şi perceptele religiei noastre, gânditorii 
musulmani trebuie să sistematizeze textele islamice, pornind de la Sfântul Coran 
şi Sunna Preacurată a profetului . Acelaşi lucru este valabil şi pentru patrimo-
niul clasic, în care trebuie să fie selectate lucrările care se deosebesc printr-un 
conţinut sincer şi printr-o gândire profundă. În acelaşi timp, este nevoie de a 
elimina lucrările care se bazează pe preferinţe politice, fantezii, poveşti, rătăciri 
şi legende ale «oamenilor cărții» (isra’iliiat), pătrunse în lucrările clasicilor isla-
mici dintr-o perioada mai târzie. Sistematizarea textelor religioase trebuie să se 
bazeze pe viziunea islamică modernă, referitoare la diferite sfere ale vieţii şi la 
cunoaşterea ştiinţifică. Acest lucru va permite oamenilor de ştiinţă musulmani, 
specializaţi în diverse domenii, să facă cunoştinţă cu patrimoniul clasic în toată 
integralitatea sa şi prin el, să recunoască principiile, obiectivele şi valorile religiei 
noastre. Datorită acestui fapt, ei vor fi capabili să creeze şi să construiască în di-
ferite domenii, ţinând cont de nevoile societăţii şi cerinţelor timpului.

Principiile şi ipotezele islamice, referitoare la diferite domenii ale ştiinţei şi ar-
tei, trebuie să reflecte viziunea islamică asupra lumii. Gânditorii musulmani 
sunt obligaţi să formuleze aceste ipoteze, pentru a răspunde cu curaj şi în mod 
decisiv la provocarea făcută de către gândirea islamică. Acest lucru pune un 
accent puternic pe obiectivele şi valorile Islamului, extrase din revelaţia lui 
Dumnezeu. Musulmanii cred în aceste postulate, idealuri şi valori, sunt mândri 
de ele şi sunt conştienţi de importanţa lor. Cu toate acestea, de-a lungul secole-
lor trecute, lumea islamică se afla într-o situaţie foarte dificilă. Gândirea islami-
că modernă şi cercetările religioase nu satisfac nevoile comunităţii musulmane 
şi nu fac faţă provocărilor cu care se confruntă. Mai mult decât atât, închizân-
du-se în sine şi ajungând la decădere, gândirea islamică conduce musulmanii 
într-o încurcătură şi mai mare, punându-i să se sfâşie între viziunea lor tulbure 
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asupra lumii – de care se ţin şi căreia nu-i găsesc o alternativă – şi între lumea 
materială. Gândul confuz, vag, osos şi sterp, poate fi capabil doar de o copierea 
oarbă şi imitaţia experienţelor altora şi nu promite nimic, înafară de o folosire 
jalnică a ideilor şi realizărilor străine.

Textele religioase, în special hadisele profetului, trebuie să fie cercetate foarte 
detailat. Hadisele, veridice după formă şi conţinut, trebuie să fie selectate şi sis-
tematizate, pentru ca cercetătorii să cunoască valoarea şi autenticitatea a ceea 
ce studiază. Trebuie să fie privite toate legendele «oamenilor cărții» (isra’iliiat), 
povestirile inventate şi mesajele slabe, care nu corespund Coranului, cu spiritul 
Islamului şi cu practica trimisului lui Dumnezeu . În aceste lucrări nu tre-
buie să existe mistere şi fraze neraţionale, care apar în cercetările academice şi 
sunt înţelese doar de specialiştii cu profil îngust, că doar astfel de studii pot fi 
comparate cu mercurul: el curge din mână, ca şi apa dintr-o sită, fără să lase în 
urmă nimic altceva, decât un sentiment de eşec şi neputinţă.

În procesul de sistematizare, concretizare şi selectare a textelor islamice, nu 
este suficient să se limiteze la studiul căilor de transport, forma şi conţinutul 
lor. Aceste texte trebuie să fie supuse unei analize istorice obiective. Este 
necesar să se exploreze perioada profeţiei, condiţiile mediului social şi cultural, 
în care a fost destăinuită revelaţia şi cu care s-au deprins primii musulmani, 
precum şi rezultatele pe care au reuşit să le obţină. Înţelegerea contextului isto-
ric este o condiţie importantă pentru interpretarea corectă a textelor sacre, mai 
ales a textelor Sunnei şi a biografiilor primilor musulmani. Acest lucru este ne-
cesar, pentru ca noi să putem evita interpretarea greşită şi denaturarea lor. Sis-
tematizarea, prezentările simplificate şi concretizările textelor sacre – sunt paşi 
obligatorii, care trebuie să fie făcuţi pentru dezvoltarea şi aplicarea principiilor 
islamice, în toate domeniile cunoaşterii. Acest lucru este, de asemenea, necesar 
pentru ca musulmanii, luându-şi în considerare poziţia şi capacitatea lor, să-şi 
înceapă activitatea creativă, în conformitate cu obiectivele mesajului islamic.

Între timp, ştiinţa islamică şi gândirea se află într-o stare depresivă, noi nu 
putem da vina pe observatori pentru faptul că aceştia nu înţeleg Islamul şi-l 
echivalează cu religia din Occident, plină de speculaţii şi legende, care o peri-
oadă lungă de timp a luptat împotriva ştiinţei şi a încălcat drepturile oamenilor. 
Fără să aibă idei corecte, ei folosesc metode greşite şi ajung la concluzii eronate.

Musulmanii învăţaţi şi non-musulmanii (cu excepţia specialiştilor care studiază 
textele sacre) nu trebuie să se mire dacă nu vor găsi în tratatele teologice mu-
sulmane, acele cunoştinţe şi răspunsuri la care au sperat. Nu este nimic ciudat 
ca intelectualii musulmani, plini de entuziasm, să nu poată aduce o contribuţie 
serioasă, constructivă la dezvoltarea gândirii islamice. Ei nu sunt în măsură să 
ofere o abordare alternativă reală, necesară pentru a salva comunitatea musul-
mană, întorcându-i lideritatea civilizaţională.

Dacă oamenii noştri de ştiinţă şi intelectualii noştri vor dori să ajungă la univer-
salitatea Islamului, atunci ei trebuie, mai întâi, să dezvolte principii metodolo-
gice corecte, aplicabile tuturor domeniilor ştiinţei şi vieţii. Trebuie să examinăm 
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critic cunoştinţele de care dispunem, să scoatem din ele pe cele care sunt veri-
tabile şi aduc foloase. Şi numai după aceea putem conta pe faptul că eforturile 
noastre vor fi corecte, remarcabile şi într-adevăr folositoare.

Oamenii de ştiinţă moderni din Occident şi susţinătorii lor secularişti din lu-
mea musulmană, pun Islamul pe picior de egalitate cu alte religii. Ei cred că 
religiile, inclusiv Islamul, nu trebuie să influenţeze asupra vieţii publice şi poli-
tice, deoarece acestea se bazează pe ideile existente în trecut şi pe miturile, care 
nu aveau nici o legătură cu viaţa modernă. Într-un cuvânt, religia trebuie să se 
limiteze la pereţii templelor, la experienţa spirituală personală şi la ritualurile 
religioase.

Poate că această abordare este corectă în raport cu alte religii. În textele sacre, 
într-adevăr, există mituri şi presupuneri, iar la baza convingerilor lor religioase 
sunt puse legendele şi reprezentările distorsionate, care dau motiv unor critici 
din partea savanţilor seculari. Deşi aceasta nu se referă la credinţa musulmană 
și la nivelul actual al educaţiei islamice, nu este suficient pentru ca în lumea 
modernă a ştiinţei să fie înţeles corect Islamul şi diferenţele dintre el şi alte cre-
dinţe. Declaraţii neîntemeiate, cu privire la necesitatea de a crede în Islam, în 
exclusivismul şi superioritatea sa, nu clarifică situaţia şi nu convinge în benefi-
ciul religiei noastre. Pentru a atinge acest scop măreţ este nevoie de eforturi sis-
tematice, direcţionate spre dezvoltarea ştiinţei islamice, spre purificarea moşte-
nirii clasice şi a regândirilor sale cuprinzătoare, spre critica istorică şi filologică a 
textelor. Acest lucru va ajuta cercetătorii să înţeleagă mai bine textele, să extragă 
din ele premisele ideologice, în raport cu diferite domenii ale ştiinţei şi vieţii. 
Învăţarea, studiul experimental şi comparativ a acestor ipoteze, vor permite în-
truchiparea gândirii islamice într-o realitate ştiinţifică, să o facă vie şi efectivă. 
Existenţa sa va deveni o necesitate, iar cu aceasta vor fi considerate minţile cuge-
tătoare, societăţile şi civilizaţiile. Astfel, un argument clar în favoarea Islamului 
va fi nu doar o uimire senzuală, ci activitatea creativă a musulmanilor.

«O, voi cei care credeţi! Răspundeţi lui Allah şi trimisului când el vă 
cheamă la ceea ce vă oferă viaţă» (Sura 8 «AL-¢ANFAL», versetul 24);

«Noi ţi-am destăinuit o scriere pentru a explica oricare dintre lucruri, 
ca un ghid pentru calea cea dreaptă, milostivenie şi veste bună pentru 
musulmani» (Sura 16 «AN-NAHL», versetul 89);

«Cine urmează o cale mult mai corectă: rătăcitorul cu faţa coborâtă sau 
cel care merge pe calea dreaptă, cu spatele drept?» (Sura 67 «AL-MULK», 
versetul 22);
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«El – este Cel Care şi-a trimis trimisul Său cu o conducere dreaptă şi cu 
religia adevărului, pentru a o înălţa mai presus de toate religiile» (Sura 61 
«AS-SAFF», versetul 9);

«A cui vorbe sunt mai frumoase, decât vorbele Celui care îndeamnă spre 
Allah, procedează neprihănit şi spune: «Cu adevărat, eu sunt unul dintre 
musulmani²?» (Sura 41 «FUSSILAT» versetul 33).
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CAPITOLUL IV

METODA ISLAMICĂ ŞI DEZVOLTAREA ŞTIINŢEI  
ÎN LUMEA ISLAMICĂ

În acest capitol vom precăuta condiţii importante şi etape necesare pentru dez-
voltarea ştiinţei în lumea islamică. Aici, sub numele de ″ştiinţă² ne referim la 
toate domeniile cunoştinţei, legate de om şi de societate, inclusiv ştiinţele soci-
ale, naturale, tehnice şi cele aplicate.

Deja am remarcat că metodologia islamică, construită pe usul al-fikh, conţine 
principiile de bază pentru studiul diferitor aspecte ale vieţii. Ea este o temelie pe 
care se poate construi metodologia ştiinţifică, aplicabilă în diferite domenii de 
studiu. Din nefericire, principiile generale ale metodologiei usuliţilor, legate de 
ijtihad, printr-o opinie personală şi o abordare raţională a problemelor umane, în 
lumina şariatului, s-au păstrat sub formă de postulate formale. Acestea nu s-au 
dezvoltat şi nu s-au transformat în instrumente de cercetare ştiinţifică. Ele n-au 
fost folosite pentru examinarea critică a diferitor aspecte ale vieţii, în ştiinţele 
sociale. Nu s-a contat pe ele, pentru studiul psihologiei umane şi a naturii sale, 
pentru construirea relaţiilor sociale şi a instituţiilor, pentru găsirea unor soluţii 
şi modalităţi alternative. Toate acestea ar fi putut ajuta la dobândirea cunoştin-
ţelor şi experienţei, care sunt atât de necesare pentru soluţionarea probleme-
lor cu care se confruntă lumea islamică. Este evident că nu ne putem baza pe 
un set de principii generale şi situaţii religioase de drept, deoarece acestea nu 
sunt suficiente pentru a găsi soluţii alternative, pentru dezvoltarea instituţiilor 
publice şi pentru determinarea cursului politic. Cu atât mai mult, aceste princi-
pii nu inspiră raţiunea musulmanului spre renovare şi creare, nu-l înarmează cu 
instrumentele cunoştinţelor ştiinţifice raţionale, nu-l ajută să-şi evalueze în mod 
corect resursele, posibilităţile şi responsabilităţile, în diferite sfere ale vieţii.

Vorbind despre acest lucru, dorim să subliniem încă o dată, importanţa dez-
voltării unei noi metodologii islamice, aplicabilă în ştiinţele sociale, naturale 
şi tehnice. Aceste ştiinţe, precum şi disciplinele religioase, care studiază texte-
le sacre, trebuie să se completeze reciproc, astfel încât musulmanii să dobân-
dească cunoştinţe, care se bazează pe revelaţie – pe de o parte – şi pe intelectul 
uman, raţiune şi legile naturale – pe de altă parte.

În cercetările noastre, vom încerca să trasăm căile de dezvoltare a ştiinţelor so-
ciale islamice şi să elaborăm un plan de acţiune preliminar pentru islamizarea 
acestei sfere.

4.1. Sistematizarea textelor islamice

Islamizarea cunoştinţelor şi a ştiinţelor sociale, va deveni posibilă numai după 
ce savanţii musulmani vor obţine un acces uşor şi eficient la textele islamice şi le 
vor putea folosi în interesul ştiinţei. După cum am remarcat deja, sistematizarea 
textelor islamice necesită, nu numai o împărţire repetată pe secţiuni tematice, 
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ci şi eliminarea textelor false, nimerite în tradiţii din cauza ambiţiei şi imperfec-
ţiunilor oamenilor.

Sistematizarea textelor, în special hadisele profetului , necesită prelucrarea 
unei noi abordări pentru studiul lor, ceea ce va permite tuturor oamenilor de 
ştiinţă şi intelectualilor să poată face referinţe, cu uşurinţă, la ele. În acestea 
nu trebuie să existe aluzii, formalităţi şi scrupulozităţi academice, cu care se 
caracterizează istoric  cercetarea Sunnei, pentru ca oricare învăţat şi cercetător 
să se poată referi la hadise, să extragă din ele foloase şi să înţeleagă cum să le 
folosească şi cât de mare este valoarea lor probatorie.

Pentru înţelegerea şi utilizarea corectă a textelor islamice, de asemenea, sunt 
necesare cercetările şi comentariile, care conţin analiza lor istorică şi filologică, 
care cuprind legende într-un context corect şi care le descrie trecutul lor istoric. 
Acest lucru va ajuta cercetătorii să pătrundă în semnificaţia textelor, să înţelea-
gă principiile din spatele lor, conceptele şi valorile, determinând semnificaţia 
lor pentru om şi societate, într-un mediu cultural, diferit de cel în care au apărut 
aceste texte. Datorită acestui tip de cercetări, textele islamice vor căpăta vitalita-
te, claritate şi actualitate. Ele vor înceta să mai fie povestiri istorice incoerente, 
care sunt greu de înţeles pe deplin şi care sunt dificil de urmat. Cercetările texte-
lor trebuie să fie strict ştiinţifice, pentru ca comentariile să nu se amestece cu ele 
şi pentru ca concluziile categorice să nu fie făcute acolo, unde, pentru aceasta, 
nu există premise ştiinţifice, istorice şi filologice întemeiate. O astfel de metodă 
ştiinţifică va permite înţelegerea fonului istoric, pe care au apărut textele islami-
ce, facându-se concluzii corecte din ele. În acele cazuri, când valoarea textelor 
nu poate fi complet clarificată, acestea trebuie să fie privite prin prisma întregii 
vieţi a practicilor profetului  şi a primei generaţii de musulmani, în lumina 
scopurilor şi principiilor generale ale Islamului.

De pregătirea şi publicarea materialelor ce conţin textele islamice autentice, 
împărţite în capitole şi secţiuni, trebuie să se ocupe centrele de cercetare au-
toritare şi oamenii de ştiinţă capabili să facă faţă acestei sarcini. De asemenea, 
este necesar ca ceilalţi oameni de ştiinţă să se ataşeze pozitiv faţă de astfel de 
cercetări şi, cu toată seriozitatea, să înceapă studiul lor. Ei trebuie să le critice, 
să-şi facă observaţiile şi să le completeze, pentru ca musulmanii, în cele din 
urmă, să primească surse fundamentale şi uşor de utilizat.

Cercurile academice islamice trebuie să facă soluţionarea acestei sarcini, prio-
ritară în activităţile lor şi să realizeze aceste planuri, cât mai curând posibil. În 
scopul colectării şi sistematizării textelor, este foarte important să se utilize-
ze tehnologiile informaţionale moderne. Pentru o utilizare eficientă a forţei de 
muncă şi experienţa predecesorilor noştri, este recomandabil să se pregăteas-
că noi indicatori, pentru cele mai importante scrieri din patrimoniului clasic. 
Familiarizarea cu ideile predecesorilor noştri şi utilizarea rodurilor muncii lor 
intelectuale, va permite gândirii islamice să-şi păstreze rădăcinile profunde, iar 
musulmanilor – identitatea şi individualitatea acestora.
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Aceasta este una dintre direcţiile prioritare în activităţile Institutului Interna-
ţional de gândire islamice. Noi facem o contribuţie realizabilă la soluţionarea 
acestor probleme şi sperăm la o colaborare cu toţi musulmanii, care se speciali-
zează pe acest fel de cercetare, atât cu persoanele fizice, cât şi cu organizaţiile.

4.2. Formarea unei viziuni cuprinzătoare

Contribuţia musulmană la dezvoltarea ştiinţelor sociale şi la civilizaţia moder-
nă, va apărea nu pe un loc gol, deoarece rolul musulmanilor în istoria civilizaţiei 
mondiale este foarte semnificativ. Astăzi, multe naţiuni au depăşit musulmanii 
în această privinţă, iar această rivalitate civilizaţională este văzută ca o provoca-
re pentru existenţa Islamului în timpul nostru. Recunoscând această provocare, 
musulmanii au început să studieze realizările culturale ale altor naţiuni şi să 
formeze o relaţie constructivă, cu speranţa de a-i ajunge din urmă. Din păcate, 
ei nu au putut să realizeze o mare parte din cele plănuite. În ciuda mijloacelor 
şi eforturile enorme, cheltuite de musulmani în lupta pentru lideritatea în ci-
vilizaţii, în secolul nostru, decalajul cultural dintre ei şi alte naţiuni, încă mai 
continuă să crească şi să se extindă.

Evident, creşterea numărului de traduceri din literatura ştiinţifică şi artistică, 
precum şi numărul de studenţi care învață în străinătate, apariţia unor noi in-
stituţii şi universităţi, nu sunt în măsură să schimbe situaţia jalnică, în care se 
află musulmanii astăzi. Unicul motiv al acestei maladii, rămân problemele din 
conştiinţa noastră, care se revarsă într-o imitaţie oarbă şi jumătăţi de măsură, 
care ne lipsesc de spiritul rivalităţii, de entuziasm religios şi de simţul demni-
tăţii proprii.

Revenind la propunerile noastre de reformare a metodologiei islamice, aş dori 
să adaug că musulmanii, în special studenţii, au nevoie de un studiu cuprinzător 
al istoriei civilizaţiei moderne şi a gândirii filozofice, valorile şi obiectivele sale, 
precum şi rolul lor în dezvoltarea civilizaţiei mondiale. Datorită acestui fapt, 
intelectualii noştri vor putea să nu se piardă, să nu se sufoce şi să nu se dizolve 
în adâncurile gândirii filozofice occidentale. Ei vor putea, în mod independnt, 
să se comporte cu ea şi să recunoască specificul său. Doar aşa, musulmanii pot 
beneficia din experienţa altor naţiuni, fără să aducă în sacrificiu propriile lor 
principii şi trăsăturile caracteristice.

Admiraţia culturii şi gândirii străine, care au dus la neglijenţă, inactivitate şi 
imitaţie oarbă, trebuie s-o deosebim de împrumutul selectiv şi gândit al ideilor 
folositoare şi realizărilor culturale. Astfel, ideologia, originalitatea, scopurile şi 
principiile nu sunt un obiect de negoţ; ele nu sunt neglijate şi încălcate. Se ad-
optă doar elementele utile de cultură şi realizările ştiinţifice, care sunt utilizate 
în conformitate cu nevoile musulmanilor înşişi. Un astfel de împrumut asigură 
o dezvoltare premeditată şi sistematică – aşa a fost întotdeauna – când între 
diferite popoare avea loc un schimb cultural de succes şi s-au stabilit relaţiile 
culturale. Instrucţiuni similare a dat trimisul lui Allah  companionilor săi, 
iar musulmanii se conduceau de ele în dezvoltarea relaţiilor religioase şi cultu-
rale cu «oamenii cărții». De aceeaşi metodă s-au folosit toate civilizaţiile pro-
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gresive, inclusiv cea occidentală. Contactele cu lumea musulmană şi civilizaţia 
musulmană, în trecut, n-au lipsit popoarelele occidentale de personalitate, nu 
le-au schimbat convingerile de bază şi orientările lor. Dimpotrivă, ei s-au opus 
oricărei influenţe ideologice din partea musulmanilor, folosind, în acest scop, 
toate mijloacele disponibile de propagandă şi cenzură. În Occident, şi anume 
în încăperile bisericeşti, nu se ruşinau nici măcar să alcătuiască legende despre 
Islam, despre profet  şi succesorii săi. O astfel de metodă de interacţiune în-
tre civilizaţii, atrage asupra sa atenţia societăţilor moderne dezvoltate, cum ar 
fi Japonia, China şi Rusia. Chiar şi unele state occidentale procedează astfel. Ei 
fac planuri şi adoptă programul, creează obstacole şi bariere pentru ca, în mod 
direct sau indirect, să-şi protejeze popoarele de influenţa exterioară ideologică 
şi religioasă. Cu toate acestea, ei sunt hotărâţi să folosească posibilităţile şi re-
alizările culturale ale altor naţiuni, atunci când acestea coincid cu nevoile lor şi 
corespund stării societăţilor lor.

Înţelegerea corectă şi cuprinzătoare a civilizaţiei moderne şi transparenţa 
controlabilă a noilor idei – este o condiţie obligatorie pentru un schimb cultu-
ral fructuos. O astfel de înţelegere va permite în mod selectiv să se împrumute 
şi să se utilizeze realizările ştiinţifice şi tehnologice utile, fără a jertfi propriile 
valori şi convingeri, principii şi personalităţi. Această abordare va oferi comuni-
tăţii musulmane forţe, aprovizionând-o cu mijloace necesare pentru atingerea 
obiectivelor sale.

Transparenţa şi schimbul cultural nu trebuie înţelese ca un apel la nevoinţă şi la 
imitaţia absolut în toate, de parcă acest fapt nu se va reflecta asupra comunităţii  
noastre musulmane şi asupra valorilor sale. Nu asta ne învaţă istoria, şi nu aşa 
trebuie să construim relaţiile între popoare şi civilizaţii. Îmbogăţirea reciprocă 
a culturilor şi utilizarea eficientă a realizărilor altor naţiuni, sunt posibile atunci 
când transparenţa poartă un caracter inteligent şi când interacţiunea dintre 
culturi se construieşte pe o temelie de paritate – şi nici una dintre părţi nu ac-
ţionează în rol dependent, necomplet sau păgubitor.

Institutul Internaţional de gândire islamică şi-a asumat deja această misiune. 
Noi nu încercăm să traducem cât mai multă literatură străină, dar pregătim 
cercetările fundamentale despre sociologia occidentală, civilizaţia occidentală 
şi originile sale, pentru ca musulmanii să înţeleagă mai bine lumea occidentală, 
să-şi formeze, în mod conştient, relaţia lor cu ea. Sperăm ca, în cele din urmă, 
aceste cercetări se vor combina într-o lucrare voluminoasă, dedicată civilizaţi-
ei occidentale, principiilor şi obiectivelor sale, istoriei, caracteristicile şi reali-
zările, părţile forte şi cele slabe ale acesteia. Astfel, cu voia lui Allah, gândirea 
islamică modernă va scăpa de unul dintre neajunsurile sale, şi anume – de ne-
putinţa metodologiei tradiţionale. Pentru realizarea cu succes a acestui proiect 
important, Institutul nostru invită la o colaborare, pe toţi oamenii de ştiinţă şi 
gânditorii musulmani.
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4.3. Începutul ştiinţelor sociale

Ştiinţele sociale şi umane sunt necesare pentru studiul sistematic al naturii 
umane şi relaţia sa cu lumea înconjurătoare, pentru înţelegerea realităţilor co-
munităţii musulmane, posibilităţile şi provocările cu care se confruntă, precum 
şi pentru căutarea sistemelor, conceptelor, programelor politice şi soluţiilor al-
ternative, de care au nevoie musulmanii. Cum să legăm mesajul profetic şi reve-
laţia, cu diferite ştiinţe sociale, pentru studierea naturii (fitra), realităţii (haki-
ka) celor posibile (mumkin) şi celor dorite (margub), în lumina obiectivelor şi 
poziţiilor revelaţiei însăşi?

După părerea noastră, trebuie să începem cu clasificarea începuturilor şi prin-
cipiilor de bază ale ştiinţelor sociale, care răspund de cerinţele Islamului, ceea 
ce va permite trasarea cadrului acestor ştiinţe, clarificându-se scopul lor. În caz 
contrar, cercetările noastre se vor transforma în cifre, tabele şi reflecţii, care nu 
corespund obiectivelor Islamului şi nu se bazează pe convingerile islamice.

În ceea ce priveşte ştiinţele sociale, începuturile islamice pot fi împărţite în 
două categorii. La prima categorie se referă începuturile generale, legate de 
scopurile primordiale şi principiile Islamului, de cadrul metodologiei islamice, 
sursele şi instrumentele sale. Aceste începuturi definesc valorile de bază şi cele 
mai importante priorităţi în viaţa omului şi a societăţii, precum şi principalele 
reguli şi tehnici, care trebuie cunoscute şi respectate, pentru dezvoltarea ştiinţei 
islamice şi evaluarea realizărilor sale.

La a doua categorie se referă începuturile ce ţin de activitatea academică şi care 
includ:

a)	 ipoteze şi principii comune pentru toate domeniile cunoaşterii, inclusiv şti-
inţele sociale şi de altă natură;

b)	 explicarea naturii lucrurilor şi a legăturilor dintre ele, realităţilor şi posibili-
tăţilor, în lumina ştiinţelor concrete;

c)	 scopurile, valorile şi cerinţele metodologiei islamice, aplicate la o anumită 
ştiinţă;

d)	 discutarea problemelor ştiinţifice într-un domeniu concret de cunoştinţe, 
în lumina principiilor, obiectivelor şi valorilor metodologiei islamice;

e)	 explicarea diferenţelor dintre abordările islamice şi non-islamice a unei şti-
inţe concrete, scopurilor şi consecinţelor acestora, asupra omului şi societă-
ţii în diferite circumstanţe.

Cu toate că aceste ipoteze şi principii se bazează pe textele revelaţiei, pe istoria 
Islamului, pe viziunea asupra lumii, obiectivele şi idealurile Islamului, în orice 
caz, acestea rămân produsul ijtihad-ului şi prezintă prin sine – un răspuns ra-
ţional la provocările civilizaţionale islamice, ţinând cont de cerinţele de timp 
şi loc. În cea mai mare parte, aceasta este o gândire islamică vie şi progresivă, 
transparentă pentru discuţii şi critici, pentru completări şi corectări, în lumina 
unei viziuni reînnoite asupra revelaţiei şi semnificaţiile ei, asupra realităţilor 
şi schimbărilor, asupra naturii lucrurilor şi secretele sale. Scopul acestui fapt – 
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este de a face faţă provocărilor timpului, de a realiza propriul potenţial şi de a 
satisface nevoile sale.

Pe măsura acumulării cunoştinţelor şi perfecţionării metodei islamice, aceste 
ipoteze se vor maturiza, infiltra în ţesătura ştiinţei, influenţând direcţia de cer-
cetare. Ei vor lăsa o amprentă observabilă în toate domeniile cunoaşterii, vor 
stabili priorităţile, vor influenţa forma şi conţinutul muncii în lucrări, în raport 
cantitativ şi calitativ. În ştiinţele sociale de alt tip, vor apărea cercetări mature, 
care se vor baza pe metoda islamică şi care se vor deosebi nu doar prin viziunea 
asupra lumii, dar, de asemenea, şi prin rezultate. Și, cu voia lui Allah, Islamul din 
nou va aduce o contribuţie pozitivă luminoasă la dezvoltarea civilizaţiei umane.

Musulmanii trebuie să reînnoiască gândirea islamică din relaţia metodologică. 
Aceasta nu trebuie să poarte un caracter privat şi descriptiv, să poarte amprenta 
unei lupte politice de demult, care i-a distorsionat aspectul, a lipsit-o de 
claritate şi mobilitate şi a limitat-o de capacitatea de a lega realităţile vieţii 
şi posibilităţile, cu valorile şi obiectivele Islamului. Acest lucru a dus la sepa-
rarea gândirii intelectuale de viaţa politică în lumea musulmană. În cele din 
urmă, dimensiunea colectivă a încetat să mai joace un rol important în forma-
rea personalităţii musulmanului şi în viaţa comunităţii musulmane. De aceea, 
gândirea islamică modernă trebuie să se bazeze pe principii metodologice şi pe 
viziuni corecte, cu orientări şi priorităţi clar stabilite. «Uşile ijtihad-ului” trebuie 
să fie larg deschise pentru raţiune, iar musulmanii trebuie să scape de spiritul 
imitaţiei oarbe şi de tot ceea ce generează în inimile lor timiditate, neîncredere, 
neputinţă, neglijenţă şi lipsă de iniţiativă, ceea ce împiedică să-şi educe, în mod 
adecvat, copiii şi să construiască instituţii publice. Atâta vreme, cât musulmanii 
nu vor face acest lucru, comunitatea musulmană va rămâne în stare depresivă, 
iar suferinţa naţiunilor musulmane doar va creşte. Iar eforturile mişcărilor şi or-
ganizaţiilor islamice (şi anume, aici se formează raţiunea musulmană şi se pun 
bazele pentru viitoarele sale realizări) vor fi la fel de ineficiente, ca şi activităţile 
predecesorilor lor, în ultimul timp.

Cercetând o serie de mişcări islamice contemporane, care au apărut pe întin-
derile de deşert al lumii islamice, am ajuns la concluzia că motivul apariţiei şi 
succesul lor, la o etapă iniţială, se ascunde în similitudinea condiţiilor de exis-
tenţă cu acel mediu, în care s-a născut Islamul. Aceste mişcări, ca şi comunitatea 
musulmană în ansamblu, n-au fost în stare să clintească gândirea islamică şi 
metodologia. Afectate de imitaţii şi de îngustimea metodologică, care posedă o 
privire superficială asupra istoriei Islamului şi asupra instituţiilor sale, mişcări-
le respective pot funcţiona numai în colţurile îndepărtate ale lumii islamice. Ele 
nu pot trece dincolo de graniţele mediului lor primitiv, chiar şi după succesul 
obţinut, venind la putere la nivel local. Ele au fost sortite eşecului, când ideile 
lor şi puterea au atins centrele imense ale lumii islamice, picând într-un mediu 
cultural în schimbare. În faţa necesităţii de a face faţă provocărilor timpului, ele 
nu erau pregătite pentru asta. Iar acest lucru înseamnă că eşecurile lor politice 
şi militare au precedat înfrângerea ideologică şi culturală.
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Mişcările islamice, în plan metodologic şi intelectual, nepregătite pentru reali-
zarea modificărilor în societatea musulmană, una după cealaltă au suferit eşec. 
Ele nu au fost în stare să salveze comunitatea musulmană şi să-i dea un impuls 
necesar, pentru existenţa sa demnă în lumea modernă. Evident că – pentru în-
ţelegerea motivelor acestui fapt, este recomandabil să se studieze experienţa 
mişcărilor as-Sanusi din Libia, al-Mahdi din Sudan, Shah Valiallah din India şi 
Muhammad ibn ‹Abd al-Wahhab în Arabia.

Pentru ca o mişcare islamică să obţină succes în lumea modernă, musulmanii 
trebuie să reformeze, în mod radical, metodologia şi punctul lor de vedere asu-
pra dezvoltării civilizaţionale. Eforturile şi străduinţele lor nu pot rămâne pur 
religioase şi să se bazeze doar pe entuziasm. Ele trebuie să schimbe modul de 
gândire, pentru a face faţă provocărilor timpului şi de a-şi păstra identitatea, 
pentru a îmbunătăţi starea psihologică a comunităţii musulmane, în special al 
tineretului, şi de a reforma societatea musulmană şi instituţiile sale.

Fără reformarea metodologiei, eforturile musulmanilor vor rămâne fără rezul-
tate. Puterile lor vor seca, iar resursele se vor epuiza. Prăpastia civilizaţională, 
care îi separă de ţările dezvoltate, se va mări. Musulmanii vor pierde pământ, se 
vor lipsi de resurse şi aliaţi. Nenorocirile îi vor lovi una după alta, atâta timp cât 
acestea nu se vor potrivi pentru problemă în mod corect şi nu vor lua măsuri 
pentru soluţionarea sarcinii, cu care se confruntă.

Posibil că, după aceste clarificări, vom recunoaşte importanţa problemei me-
todologiei, reformării gândirii islamice şi a schimbării în conştiinţa publică. 
Timpul lucrează împotriva noastră, iar dacă nu depăşim retardul intelectual şi 
cultural şi neîncrederea psihologică, atunci suferinţa noastră doar va creşte, în 
pofida bogăţiei religiei noastre, a istoriei şi pământurilor noastre.

Noi suntem obligaţi să aruncăm o privire critică la noi înşine şi să ne recunoaş-
tem neajunsurile, cu toate că nu este deloc uşor. Dimpotrivă, este dureros şi chi-
nuitor, dar nu avem de ales. Noi trebuie să fim sinceri în faţa noastră într-atât, 
încât să înţelegem adevărul şi să ne abţinem emoţiile, să renunţăm la iluziile 
despre puterea noastră şi realizările noastre, pentru a învinge aroganţa şi ispite-
le. Astfel, vom putea folosi patrimoniul trecutului, de dragul viitorului nostru. 
Numai în acest fel vom realiza conducerea, vom construi o viaţă fericită şi vom 
stabili ordinea în conformitate cu ceea ce Adevăratul Dumnezeu a dorit de la 
omenirea pe care a creat-o pe pământ.

Examinarea problemelor metodologiei islamice, a începuturilor şi principiilor 
generale, ale diferitelor ştiinţe din perspectiva islamică, este recomandabil să 
se înceapă cu o discuţie despre acele ipoteze cheie, care diferenţiază lumea is-
lamică de alte sisteme ideologice moderne. Ele permit să sperăm la faptul că 
contribuţia civilizaţiei islamice la ştiinţa modernă, va fi una remarcabilă şi 
benefică. Ele vor ajuta la eliminarea deficienţelor, la corectarea strategiilor de 
dezvoltare şi la soluţionarea problemelor acute, care pun în pericol existenţa 
omului şi care prevestesc sosirea unor nenorociri devastatoare şi războaie 
distrugătoare, pe care omenirea nu le va putea suporta.
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Completitudinea viziunii islamice asupra naturii umane, face ca abordarea isla-
mică să fie una ştiinţifică, completă şi specifică. Aceasta va permite să se discute, 
să se analizeze şi să se cerceteze problemele legate de viaţa umană, bazându-se 
pe principiile corecte, şi care dau speranţe obţinerii unor rezultate pozitive.

Discutând cele mai importante premise ale metodologiei islamice, ne vom con-
centra asupra următoarelor aspecte:

•	 dimensiunea umană în Islam: unitate combinată şi diversitate integră;

•	 sensul şi destinaţia ordinii în Univers;

•	 obiectivitatea adevărului şi a realităţii în natura omului şi în relaţiile sociale.

4.3.1. Dimensiunea umană în Islam:  
unitate combinată şi diversitate întreagă

Viziunea islamică asupra existenţei omului se deosebeşte prin diversitate şi uni-
tate. Acest principiu reflectă o presupunere metodologică importantă, care are 
o semnificaţie mare pentru cercetarea naturii umane şi a comportamentului 
său, în special psihologia şi comportamentul musulmanului.

Majoritatea religiilor şi sistemele ideologice se concentrează pe una sau mai 
multe aspecte ale naturii umane, într-o măsură sau alta, izolând alte aspecte. 
Indiferent de progresele pe care le urmăresc aceste religii şi ideologii, succesorii 
lor nu scapă de îngrijorare şi confuzie, trăind într-un conflict permanent cu sine 
înșişi şi cu lumea exterioară. Acest conflict nu încetează nici la nivel individual, 
nici la cel colectiv, şi nici o ideologie nu este capabilă să-l aplaneze.

Individualismul occidental şi materialismul se bazează şi se concentrează pe 
sentimentele, plăcerile şi pasiunile omului, îi agrează dorinţele şi capriciile. In-
diferent de toate realizările civilizaţiei occidentale şi de prosperitatea materială, 
omul occidental simte un disconfort permanent. El nu încetează să lupte cu 
sine însuşi şi cu societatea, plângându-se de pustietatea spirituală, în faţa cărora 
instituțiile de cercetare şi clinicile sunt lipsite de putere.

Materialismul colectivist al marxismului, la rândul său, se bazează şi se concen-
trează pe nevoile materiale şi economice. Eliberarea omului de nevoia materială 
se transformă în sensul vieţii, totodată poziţia oamenilor din acest sistem ideo-
logic nu este deloc mai bun. Ei trăiesc în aceeaşi îngrijorare şi confuzie, precum 
şi tovarăşii lor din Occident. Ambele ideologii n-au fost în măsură să garanteze 
siguranţa şi bunăstarea nici omului, nici societatăţii, care se ghidează de valorile 
lor.

În ceea ce priveşte religiile orientale, atunci ele înjosesc rolul sentimentelor, 
dorinţelor şi nevoilor din viaţa omului, într-o măsură şi mai mare decât creş-
tinismul. Pentru mântuirea sufletului şi atingerea scopurilor spirituale, ele cer 
renunţarea la dorinţele trupeşti şi beneficiile materiale, ceea ce aduce oamenii 
şi societăţi întregi, într-o stare retardată şi nenorocită. Dorinţa de a nu mai trăi 
în greutăţi a dus la răspândirea ideologiilor materialiste şi la construirea regi-
murilor totalitare din China, precum și alte ţări din Est. Aceasta duce spre im-
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perfecţiunea acestor religii şi permite omului cu judecată şi gândire, să înţeleagă 
de ce oamenii le întorc spatele şi refuză o astfel de viaţă mizerabilă şi nefericită.

Specificitatea Islamului constă în faptul că el ia în considerare natura şi nevoile 
omului. Acest lucru este confirmat de textele clare ale revelaţiei. Islamul re-
cunoaşte că omul posedă instincte şi dorinţe naturale, înzestrate cu un anumit 
scop, şi le vede ca pe o binecuvântare. Dacă omul va fi în măsură să utilizeze şi 
să direcţioneze corect aceste dorinţe, atunci ele îi vor aduce plăcere, îl vor face 
mai frumos și îi vor da putere. Islamul recunoaşte, de asemenea, că omul are 
necesităţi materiale. Bunurile materiale sunt considerate un mijloc pentru exis-
tenţă, fiind necesare omului, să muncească şi să creeze, să apere adevărul, să 
stabilească dreptate şi să facă bine celor din jur.

Islamul nu permite omului să decadă până la satisfacerea tuturor dorinţelor 
trupeşti, dar nici și la pasiunile sale spirituale. Potrivit Islamului, omul este al-
cătuit din materie şi suflet, iar aceasta corespunde pe deplin cu natura noastră. 
Omul trăieşte pe pământ, dar are idealuri înalte. Acesta este compus din ma-
terie, având scopuri nepământeşti şi aspirând către eternitate. În înţelegerea 
islamică, fiecare faptă şi fiecare realizare în viaţa omului – este doar o formă şi 
o întruchipare materială a aspiraţiilor sale spirituale înalte, datorită cărora se 
realizează sensul existenţei sale şi-i pune voinţa la încercare.

Astfel, Islamul vede în om, nu numai o fiinţă materială, setoasă de viaţă şi care 
are anumite dorinţe şi necesităţi. Acesta vede în el sufletul, care posedă obiec-
tive spirituale înalte şi voinţă de bine. De aceea, toate formele de cult din Islam, 
inclusiv rugăciunile şi ritualurile, sunt uşoare şi neîmpovărătoare.

Împreună cu beneficiul spiritual, ele aduc un avantaj destul de palpabil în via-
ţa lumească. De exemplu, abluţiunea rituală ne învaţă curăţenia trupească, ru-
găciunea – corectitudine şi disciplină, postul – răbdare şi rezistenţă, dania – 
generozitate, pelerinajul la Mecca – egalitate. În general, fiecare dintre aceste 
ritualuri, învaţă să se facă bine şi să se îndeplinească obligaţia de conducător, 
amenajând lumea şi menţinând ordinea în ea. 

Gândiţi-vă la ceea ce se spune în Coran:

«El interzice imoralitatea, comportamentul condamnabil şi opresiunea. 
El vă îndeamnă - poate vă amintiţi învăţătură» (Sura 16 «AN-NAHL», ver-
setul 90);

«L-ai văzut pe cel care consideră minciuna recompensă?  Acesta este 
cel care alungă orfanul  şi nu încurajează hrănirea săracilor» (Sura 107 
«AL-MA’UN», versetele 1-3);
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«Cine procedează cu dreptate, acela acţionează în beneficiul său. Iar 
cine a făcut rău, acela acţionează în detrimentul său. Şi mai apoi veţi fi 
întorşi la Domnul vostru» (Sura 45 «AL-JATHIYA», versetul 15);

«... Cine a creat moartea şi viaţa, pentru a ne pune la încercare [şi a 
identifica], a cui fapte vor fi mai bune» (Sura 67 «AL-MULK», versetul 2);

«Cel care a făcut un bine cu greutatea unui fir de praf, îl va vedea.  Şi 
cel care a făcut un rău cu greutatea unui fir de praf, îl va vedea» (Sura 99 
«AZ-ZALZALA», versetele 7-8).

Dar iată, ce se spune în hadise:

«În fiecare zi, când soarele răsare, trebuie de făcut o faptă bună pentru 
fiecare articulaţie din [organismul] omului. Este corect [să soluţionaţi dis-
puta] dintre doi oameni – aceasta este o faptă bună. Să aburcaţi omul pe 
animalul său de călărit, să-l duceţi pe el sau să-i încărcaţi bagajele - aces-
ta este, de asemenea, o faptă bună. Şi un cuvânt bun - este o faptă bună, şi 
fiecare pas pe drumul spre rugăciune - este o faptă bună, şi îndepărtarea 
din drum pe cel care provoacă daune - este, de asemenea, o faptă bună»63.

«Într-adevăr, fiecare rostire a cuvintelor «Allah este glorios/Subhana-
Llah» - este o faptă bună, şi fiecare rostire a cuvintelor «Allah este 
măreţ/Allah akbar» - este o faptă bună, şi fiecare rostire a cuvintelor 
«Laudă lui Allah/Al hamdu li-Llyah» - este o faptă bună, şi fiecare rostire 
a cuvintelor «Nu este divinitate, înafară de Allah/La ilaha illa-Llah» - 

63	 Bukhari şi Muslim.
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este o faptă bună, şi – dorinţa de acceptare este o faptă bună, şi abţinerea 
de la bârfire - este o faptă bună, şi intimitatea sexuală, a oricare dintre voi 
[cu soţia sa] - este, de asemenea, o faptă bună»64.

«A fost o femeie care a ajuns în iad din cauza unei pisici. Ea a legat-o şi 
nu a hrănit-o. Ea nici măcar nu i-a permis să profite de insectele de pe 
pământ»65.

«Odată, un om, mergând pe drum, simţea o sete foarte puternică. A găsit 
o fântână, a coborât în ​​ea şi a băut. Ieşind din ea, el a văzut în faţa lui 
un câine, care a scos limba şi mânca pământul umed, de sete. Omul şi-a 
spus, [sie]: «Setea îl chinuie pe câine, aşa cum m-a chinuit şi pe mine». 
Apoi, a coborât din nou în fântână, şi-a umplut ciorapul din piele cu apă 
şi a adăpat câinele. Allah i-a mulţumit şi l-a iertat». Oamenii au întrebat: 
«O, trimisul lui Allah, oare nu merităm recompensă pentru animale?» El 
a spus: «Recompensa se merită pentru fiecare creatură vie»66.

În înţelegerea islamică, personalitatea umană are diferite proeminenţe şi 
necesităţi, la fel ca şi viaţa omului. În acelaşi timp, el prezintă prin sine un tot 
întreg, în care materialul şi spiritualul nu pot fi separate unul de celălalt şi nu 
se contrazic între ele. Dacă neglijăm oricare dintre aceste aspecte ale vieţii sau 
se folosesc incorect, omul niciodată nu va căpăta fericire şi armonie în această 
lume. În lumina celor spuse, viaţa pământească, limitată şi de scurtă durată, 
capătă absolut o nouă dimensiune. Viaţa are continuare, iar moartea – nu este 
sfârşitul. Viaţa omului în această lume are o semnificaţie mare, voinţa sa per-
manent este pusă la încercare, iar soarta lui de după moarte este rezultatul ac-
ţiunilor sale din această lume. Cu alte cuvinte, poziţia omului în lumea veşnică 
depinde de modul în care şi-a trăit viaţa pământească, care au fost obiectivele 
şi dorinţele sale. Numai o astfel de viziune asupra vieţii este corectă şi reflec-
tă natura sa, caracterul complicat şi direcţionalitatea. Dacă omul trăieşte doar 
pentru satisfacerea dorinţelor trupeşti şi pasiunilor, atunci el niciodată nu va 
găsi armonia spirituală, liniştea şi prosperitatea. Din contra, el se va transforma 
într-un animal, suferind ca să-şi păstreze viaţa, care oricum se va întrerupe vre-

64	 Ahmad, Muslim şi Ibn Majah.
65	 Bukhari şi Muslim.
66	 Bukhari şi Muslim.
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odată. Animalul nu ştie cum şi pentru ce a apărut pe lume, unde se duce şi cum 
va lua sfârşit viaţa sa. El înţelege că merge şi se mişcă, dar nu este în măsură să 
determine cu certitudine scopul existenţei sale.

În viaţa omului au loc diferite evenimente şi schimbări, succese şi necazuri, 
bucurii şi nenorociri. Toate acestea nu-i pot aduce linişte şi satisfacţie, dacă 
viaţa n-ar avea o altă dimensiune, unde totul va fi plasat pe locuri, unde va fi sta-
bilită dreptatea, unde unii vor primi recompense, în timp ce alţii vor fi pedepsiţi. 
Dacă această dimensiune nu există, atunci ce fel de viaţă are omul? Se pare că 
animalele au o viaţă mai bună şi sunt mai fericite, pentru că ele n-au raţiune şi 
conştiinţă şi nu caută dreptatea în această lume.

Conceptele islamice despre viaţa de după moarte sunt foarte importante pentru 
a obţine armonia spirituală, evlavia şi fericirea, pentru rezistenţa la nedrepta-
te, violenţă şi viciu. O viaţă corectă, după legile Islamului, dăruieşte satisfacţie, 
fericire şi un sentiment de încredere, deoarece ea se caracterizează prin inte-
gritate, completitudine şi credinţă în viaţa viitoare. Viaţa lumească, prin toată 
multilateralitatea sa, are un scop nobil, iar greutăţile din această lume au, de 
asemenea, o latură pozitivă. Străduinţele omului, răbdarea şi recunoştinţa lui 
în această viaţă, nu vor fi pierdute, precum şi răsplata lui de după moarte şi 
credinţa sa în Allah, în dreptatea şi înţelepciunea Lui. Acestea sunt adevăratele 
dobândiri ale musulmanului, acumulate de-a lungul anilor în depăşirea dificul-
tăţilor vieţii, dezastrelor şi încercărilor. Indiferent de orice, el rămâne în orice 
poziţie – mulţumit, recunoscător, străduitor şi nepretenţios. Şi toate datorită 
faptului că viaţa sa pământească se caracterizează prin plinătate, are un scop 
nobil şi o continuare infinită după moarte.

Nu este greu de imaginat cum se schimbă personalitatea, comportamentul şi 
starea psihologică a musulmanilor, în ce fel de confuzie şi declin va nimeri co-
munitatea musulmană în întregime, când le sunt compromise ideile despre spi-
ritualitate, viaţa de apoi şi soarta lor de după moarte. Problema vieţii de după 
moarte nu este una de ordinul doi. Din contra, ea are un efect profund asupra 
personalităţii musulmanilor şi asupra societăţii lor, asupra culturii lor materiale 
şi spirituale.

Considerând omul ca o unitate combinată, Islamul nu vede nici o contradicţie 
între dimensiunile individuale şi colective ale fiinţei sale. Fiecare dintre ele este 
o manifestare a naturii şi a necesităţilor sale. Fiecare dintre ele îşi are propriul 
său rol şi limitele sale, şi fiecare dintre ele lasă amprenta asupra vieţii omului. 
Aceasta este realitatea materială şi spirituală. Societatea, în sens spiritual şi ma-
terial, nu poate exista fără om şi omul nu poate supravieţui în afara societăţii. 
Viaţa noastră materială şi spirituală este suma acestor două dimensiuni. Carac-
teristicile fiinţei noastre sunt determinate de calităţile naturale cu care Dumne-
zeu ne-a înzestrat, cu inteligenţă, capacitate de cunoaştere, conştiinţă, voinţă, 
precum şi cu limitarea posibilităţilor, slăbiciunilor şi necesităţilor noastre. Dacă 
societatea satisface nevoile spirituale ale individului prin învăţare, educaţie şi 
prin oferirea unei protecţii, atunci omul are posibilitatea de a se dezvolta. El 
primeşte totul de ce are nevoie şi eforturile sale vor putea să dea roade. Proble-
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ma rămâne voinţa, conştiinţa şi simţul responsabilităţii sale. De aceea, omul 
trebuie să fie conştient de responsabilitatea pentru calitatea vieţii sale şi pentru 
acea urmă, pe care o va lăsa pe pământ şi în viaţa societăţii.

Noţiunea islamică de viaţă – nu este un concept de luptă. Ea se bazează pe natu-
ra existenţei şi pe necesităţile creaţiilor, le ia în considerare ordinea şi valoarea, 
direcţionează viaţa omului spre înfăptuirea binelui şi spre menţinerea ordinii. 
Dar, dacă nedreptatea şi viciul afectează vreun aspect al vieţii umane, atunci 
musulmanul este obligat să le opună rezistenţă, să termine cu ele şi să le prevină 
consecinţele acestora. Respingerea conceptului de luptă ca fundament al ordinii 
în lume, care conturează viziunea asupra vieţii umane prin prisma unităţii şi 
integrităţii, nu înseamnă resemnarea în faţa nedreptăţii, prin violenţă şi viciu. 
Aceasta înseamnă construirea unei societăţi pe principiile de conducere, drep-
tăţii şi bunătăţii, presupunând obligaţia de opunere în faţa răului şi nedreptăţii.

Precăutând problema combaterii răului, trebuie să atragem atenţia la diferenţa 
dintre poruncile clare ale lui Dumnezeu, care au o valoare universală, între opi-
niile particulare, interpretări şi ijtihad. Problemele, care nu au o soluţie unică, 
trebuie să fie aduse la o discuţie publică şi rezolvate de către specialişti com-
petenţi şi calificaţi (ahl al-hill va-l-’akd), în conformitate cu sistemul politic şi 
juridic al statului şi ţinând cont de obiectivele şariatului. Acest lucru este valabil 
pentru toate problemele legate de politică, de ordinea publică şi activităţile so-
ciale, pe care musulmanii numaidecât trebuie să le rezolve împreună. Pentru 
discuţii publice şi un studiu cuprinzător privind problemele ridicate, trebuie 
de folosit toate mijloacele politice disponibile şi procedurile, pentru ca soluţia 
înţeleaptă şi matură să reflecte opinia musulmanilor, să fie îndeplinită de ei şi 
să se folosească de sprijinul lor.

4.3.2. Sensul şi destinaţia ordinii în Univers
Discutând despre principiile metodologiei islamice, am vorbit deja despre ten-
dinţa existenţei de a-şi atinge scopurile. Acest principiu determină direcţia de 
cercetare ştiinţifică a musulmanilor, în toate domeniile cunoaşterii. El este ad-
miterea de bază a metodologiei islamice şi un element al raţiunii musulmane. 
El nu permite cercetătorului academic, care se bazează pe metoda islamică, să 
se înşele, să se mulţumească de informaţii incomplete şi să se abată de la curs. 
Activitatea sa academică ia întotdeauna în considerare natura omului şi a exis-
tenţei, se orientează după scopul suprem al vieţii umane, serveşte la construirea 
unei societăţi corecte şi la amenjarea lumii. În activitatea sa nu este loc pentru 
viciu, minciună, prejudecată, necredinţă, ateism şi rătăcire.

«Domnul nostru! Tu n-ai creat toate aceastea în zadar. Slavă Ţie!» (Sura 
3 «‘AL ‘IMRAN», versetul 191).
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4.3.3. Obiectivitatea adevărului şi a realităţii,  

în natura relaţiilor umane şi sociale
Gândirea islamică cu principiile şi ideile sale, care decurg din monoteism, din 
credinţa în Allah şi din scopul suprem al existenţei, mai are încă o ipoteză im-
portantă,  aplicabilă în toate domeniile ştiinţei. Ea constă în faptul că adevărul 
şi realitatea, adevărul şi minciuna, binele şi răul au un caracter obiectiv, iar 
omul trebuie să tindă spre cunoştinţe, în lumina acelor legi naturale şi începu-
turi, pe care Allah le-a plasat în creaţie şi în lumina obiectivelor şi a criteriilor, 
pe care Allah le-a destăinuit în revelaţii. Din aceasta rezultă că musulmanul, de 
fapt, posedă o minte ştiinţifică. În tendinţa lui de a cunoaşte, musulmanul se 
bazează doar pe date obiective, dar nu pe propriile lui mofturi, capricii şi rătă-
ciri, şi de aceea eforturile sale nu sunt în zadar, iar el nu se va abate din drum.

«Iar dacă adevărul ar depinde de dorinţele lor, atunci ar fi dispărut 
cerurile, pământul şi cele care sunt pe ele» (Sura 23 «AL-MU’MINUN», ver-
setul 71);

«Şi cine poate fi mai rătăcit, decât cel care-şi urmează dorinţele, fără o 
conducere corectă a lui Allah?» (Sura 28 «AL-QASAS», versetul 50);

«L-ai văzut pe cel care-şi diviniza capriciul? Allah l-a dus în eroare pe 
baza cunoştinţelor» (Sura 45 «AL-JATHIYA», versetul 23).

Caracteristicile ştiinţelor naturale şi tehnice, obligă raţiunea materialistă 
modernă să menţină ştiinţificitatea şi obiectivitatea din aceste domenii ale 
cunoştinţelor, dar acest lucru nu împiedică o astfel de raţiune să se rătăcească 
în domeniul ştiinţelor umaniste şi sociale. Aici, ea se transformă într-un de-
mon rebel, care nu caută adevărul şi nu observă realitatea obiectivă, mai ales 
atunci când este vorba despre natura omului, despre relaţiile sale, scopurile şi 
comportamentul său în societate. În aceste privinţe, raţiunea materialistă se 
ghidează de dorinţele şi capriciile sale, neştiind despre scopul şi sensul vieţii 
umane. Omul gândeşte şi greşeşte, alege ceea ce vrea, încercând să-şi justifice 
greşelile, sub masca ştiinţei şi cercetărilor ştiinţifice. De aceea, vedem cum 
apar şi dispar şcolile ştiinţifice, cum se creează şi eşuează teoriile ştiinţifice. 
În acelaşi timp, societatea ajunge în confuzie, îngrijorare şi tristeţe. Ea nu este 
capabilă de a-şi rezolva problemele şi de a restabili relaţiile rupte. Ea nu vede 
scăparea de criminalitate, desfrâu şi alte dezastre şi nu găseşte răspunsuri con-
vingătoare la întrebările sale.

Studiile materialiste din domeniul ştiinţelor sociale, ignoră complet revelaţia 
divină, acesta fiind dezavantajul lor principal. Ele sunt lipsite de o conducere 
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corectă şi de o orientare la fel de dreaptă. Din cauza imperfecţiunilor logicii 
umane şi a limitei de resurse de cunoştinţe, aceste ştiinţe se bazează pe specula-
ţii şi pe dorinţe oarbe. Învăţaţii moderni îşi explică nereuşitele şi eşecurile, gre-
şelile din metodologie şi problemele din societate, prin complexitatea studiilor 
sociale, a domeniilor de aplicare a acestora şi prin numărul mare de factori, care 
sunt luaţi în considerare. Cercetările sociale într-adevăr sunt foarte complicate. 
Ele nu aduc rezultate, dacă nu au o direcţie dreaptă şi nu îndeplinesc cerinţele 
corecte. Acest lucru înseamnă că materialismul va continua să fie distribuit 
în astfel de societăţi şi că aceste naţiuni vor călca pe urmele predecesorilor 
săi, care s-au rătăcit şi s-au răsfăţat cu pasiunile lor, printre care s-a răspândit 
răutatea şi viciile.

Ştiinţa în societatea, care recunoaşte raţiunea umană ca singura bază de 
cunoaştere şi ca punct de reper pentru lucrările de cercetare, este sortită 
eşecurilor şi greşelilor, deoarece raţiunea nu este capabilă de una singură să 
înţeleagă realitatea obiectivă în întregime şi să înţeleagă scopul, inerent naturii 
omului. Sentimentele şi raţiunea indică faptul că această problemă se referă la 
universaliile dumnezeieşti şi la cunoaşterea divină. Mintea umană, cu logica sa 
limitată şi cu abilităţile cognitive imperfecte, are nevoie de o îndrumare divină 
şi de mesajul ceresc, pentru a nu interzice binele şi a nu permite răul, pentru a 
nu tinde spre rău şi a nu răspândi viciul.

Rătăcirile şi deficienţele cercetărilor sociale, sunt văzute prin exemplul patri-
moniului intelectual occidental. El nu se bazează pe cunoaşterea divină, pentru 
că religiile acestor popoare şi scrierile lor au fost denaturate pănă la nerecu-
noaştere, oamenii încetând să mai aibă încredere în ele. Naturalismul vestic 
din Iluminism a dedus conceptul de „natură”, din obiectivitatea realităţii şi din 
obiectivitatea scopurilor vieţii umane şi a societăţii. Cu toate acestea, şcoala 
dată nu s-a dezvoltat şi a intrat în declin, din cauza faptului că nu s-a bazat pe o 
sursă universală de cunoaştere, cum este mesajul divin adevărat şi de încredere. 
Scripturile la care s-au referit societăţile occidentale, au fost denaturate şi lip-
site de puritate iniţială. În loc să direcţioneze dezvoltarea ştiinţei, în mai multe 
sensuri, acestea s-au transformat într-un obstacol în calea sa, într-o sursă de 
speculaţii şi concepţii greşite. În plus, civilizaţia occidentală modernă a fost se-
dusă de realizările ei şi s-a îndepărtat de acele cunoştinţe şi metode, de normele 
morale şi valorile familiale, care au fost împrumutate de la musulmani şi s-au 
pus la baza succesului ei.

Din punct de vedere islamic, studiile sociale trebuie să se bazeze pe o examinare 
obiectivă a proceselor, care au loc în lume, precum şi natura lucrurilor şi a omu-
lui. Iar ca orientare pentru aceste studii, ar trebui să fie revelaţia împreună cu 
obiectivele, valorile şi universaliile sale. Numai în acest caz, eforturile omeneşti 
nu vor fi în zadar, el nu se va înclina într-o parte şi nu va ceda capriciilor sale, nu-
mindu-le emancipare, progres şi cu alte cuvinte luminoase, dar lipsite de sens, 
care serveau pentru înşelarea, inducerea în eroare şi seducerea oamenilor.

În lumina celor spuse, nu este surprinzător faptul că în ştiinţele umaniste şi so-
ciale, civilizaţia modernă n-a atins acele înălţimi, pe care ei le-au cucerit în ştiin-
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ţele exacte şi în tehnologii. Nu este de mirare că progresul ştiinţifico-tehnologic 
este asociat cu incapacitatea de a construi relaţii sociale, familiare şi pur şi 
simplu umane sănătoase. Societăţile moderne s-au împotmolit în vârtejul lup-
tei, fricii şi îngrijorării, care le ameninţă existenţa, pentru că ştiinţa occidentală 
şi filozofia nu sunt în măsură să se îndrepte spre ţintă şi să înţeleagă realitatea 
obiectivă universală. Aceasta este ascunsă în natura omului, care, în conformi-
tate cu planul lui Dumnezeu, ne conduce spre neprihănire şi directitudine, dar 
nu spre aroganţă, viciu şi rătăcire.

Obiectivitatea adevărului şi a realităţii – este un concept dinamic şi viu, în care 
relaţia dintre elemente se reglementează prin natura lucrurilor, legile naturale 
şi valorile, care ajută să se distingă cele bune de cele rele; binele – de rău. Acest 
concept elimină necesitatea de filozofare a celor care se acoperă cu ştiinţa şi cu 
cercetările ştiinţifice, pentru a construi societăţi bolnave, înapoiate şi urâte. In-
trând în polemică, aceste minţi bolnave încearcă să minimalizeze semnificaţia 
celor mai importante norme ale vieţii publice. Ele distrug aceste norme, valori 
şi principii şi nu consideră ruşinos, sub nici un pretext, să apere fără jenă şi cu 
încăpăţânare comportamentele cele mai nenaturale şi perverse. Ele acţionează 
chiar şi de partea triburilor primitive mici, care trăiesc în întunericul păduri-
lor, pe vârfurile munţilor şi printre mlaştini de netrecut. Denaturând cuvintele, 
înlocuind denumirile şi schimbând descrierile, ele încearcă să demonstreze că 
nu există nici un motiv de a vorbi despre universalitatea adevărului şi al bine-
lui; despre existenţa răului, rătăcirilor şi în general, a ceva nenatural. Aceste 
minţi bolnave pretind ca toţi oamenii să accepte aceste manifestări anormale 
ca pe nişte criterii de cunoaştere, ca norme de comportament şi de exprimare 
a naturii umane şi propria lor viziune asupra lumii. Cu toate acestea, un astfel 
de mod de gândire, o astfel de cale atât de imperfectă, vagă şi eronată, doar va 
mări confuzia oamenilor şi nu le va da nimic, înafară de creşterea criminalităţii 
şi desfrâului. Societăţile occidentale se vor împotmoli în această mlaştină, obli-
gaţiunile de familie şi legăturile sociale vor plesni, lipsindu-se de acele valori 
morale şi culturale, pe care au fost construite; acele valori care se bazau pe o 
natură umană fără pată, pe urmele mesajelor cereşti şi a civilizaţiei musulmane.

Principala diferenţă între studiile sociale islamice şi cele non-islamice, este fap-
tul că acestea au o orientare corectă şi un scop mai înalt. Ei nu se înclină într-o 
parte din cauza particularităţii sau al capriciilor umane şi, în orice situaţie, tind 
să realizeze numai scopurile bune. Aceste studii sunt interdependente, se com-
pletează reciproc şi au un caracter creativ. Scopurile lor definesc condiţiile şi 
principiile de dezvoltare ale acestora şi, de aceea, ele se vor dezvolta în direcţia 
corectă. În ele nu vor fi erori grave, ipoteze inutile şi speculaţii nesănătoase, 
răspândite sub pretextul libertăţii de cercetare academică şi experimente şti-
inţifice. În lumina valorilor şi principiilor corecte, orice viciu, agresie, nedrep-
tate, fărădelege şi aroganţă, întodeauna vor rămâne viciu, agresie, nedreptate, 
fărădelege şi aroganţă, indiferent de care termeni ştiinţifici sunt numite şi la ce 
trucuri recurg pentru a le justifica.
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CAPITOLUL V

DESPRE ÎNCEPUTURILE ŞTIINŢELOR SOCIALE

Împreună cu metodologia generală şi cu ipotezele generale, care definesc 
viziunea islamică asupra diferitor ştiinţe (sociale şi tehnice), în fiecare domeniu 
al cunoştinţelor există, de asemenea, ipoteze speciale, universalii şi principii 
metodologice. Învăţatul musulman trebuie să cunoască şi să poată evidenţia  
caracteristicile acelei ştiinţe, pe care o studiază, pentru a le folosi atunci când 
este nevoie, evitând confuzia şi fără să-şi consume inutil puterile.

În opinia noastră, studiile sociale islamice trebuie să înceapă cu definirea 
acestor ipoteze, cu explicarea motivelor pentru care au fost alese, a utilităţii 
şi corespunderii lor cu viziunea islamică, precum şi a nevoilor şi necesităţilor 
musulmanilor. Fără îndoială, clasificarea ipotezelor se va dezvolta şi perfecţiona, 
în măsura extinderii cercetărilor ştiinţifice şi în măsura dezvoltării societăţilor 
şi schimbării nevoilor şi posibilitaţilor lor.

În primul rând, consider că este necesar să se atragă atenţia asupra acelor 
domenii ale cunoaşterii, studiul cărora necesită metode şi mijloace speciale 
de cercetare. Este vorba despre studiul textelor din Coran şi Sunna şi modali-
tăţile lor de păstrare, despre studiul scopurilor revelaţiei şi o înţelegere corectă 
a mesajelor, despre studiul naturii umane şi a societăţii, a modalităţilor de in-
teracţiune cu comunitatea şi direcţionarea lor către scopurile nobile, despre 
studiul instituţiilor sociale şi politice, a mecanismelor de creare a acestora şi 
dezvoltarea pentru atingerea obiectivelor islamice, precum şi despre studiul 
legilor naturale şi a diverselor substanţe găsite în natură, cu scopul de a le 
utiliza în mod optimal.

Fiecare dintre aceste domenii ale cunoaşterii, într-un mod natural, se împart 
într-o mulţime de discipline diferite, care se vor completa reciproc. La această 
etapă timpurie a reformării ştiinţei islamice, trebuie să înţelegem importanţa 
majoră a câtorva ştiinţe, care în terminologia occidentală modernă se numesc 
behavioriste. La acestea se referă psihologia, sociologia şi antropologia. Trebuie 
de început cu islamizarea obiectelor acestor ştiinţe şi cu precăutarea proble-
melor lor principale, prin prisma Islamului. În lumea modernă, aceste ştiinţe 
studiază natura umană şi societatea; principalele ipoteze cu privire la natura 
omului, la lumea sa interioară şi la necesităţile lui. Mai mult decât atât, aceste 
ipoteze şi teorii au un impact semnificativ asupra dezvoltării tuturor ştiinţelor 
sociale şi filozofice.

Astfel de ştiinţe sociale şi umane, cum sunt pedagogia şi educaţia, politologia, 
economia, managementul, comunicarea în masă, precum şi filozofia fiecăreia 
dintre aceste ştiinţe, se bazează în mod principal pe ipoteze, invocate de către 
oamenii de ştiinţă, pe rezultatele cercetărilor lor şi pe ideile lor despre natura 
umană, despre sensul existenţei sale, despre nevoile şi modul de a se compor-
ta. Atât timp cât pentru aceste ştiinţe nu vor fi formulate ipotezele islamice şi 
criteriile, islamizarea completă şi corectă din orice disciplină umanitară va fi 
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imposibilă, iar oamenii de ştiinţă inevitabil vor cădea în contradicţii şi vor greşi 
în viziunile şi opiniile lor. Discuţia în comun a problemelor nu va reuşi, iar so-
luţiile lor nu vor fi găsite.

O înţelegere corectă a naturii umane şi a dinamicii relaţiilor umane, este o con-
diţie obligatorie pentru o islamizare de succes a ştiinţelor sociale. O astfel de 
înţelegere corectă trebuie obţinută anume din ştiinţele behavioriste, deoarece 
islamizarea lor – este primul şi principalul pas în direcţia islamizării restului 
ştiinţelor sociale, cum ar fi pedagogia, politologia şi economia. Iar dacă islami-
zarea sistemului educaţional, dispozitivului politic şi economiei este o sarcină 
prioritară pentru comunitatea islamică, atunci islamizarea ştiintelor behavio-
riste este un pas spre rezolvarea cu succes a acesteia. Prioritatea acestui pas este 
determinată de prioritatea şi importanţa acestui obiectiv.

Pentru o islamizare efectivă a ştiinţelor sociale, trebuie de prelucrat programele 
universitare şi academice, de fondat centre de cercetare şi facultăţi, pentru ca 
oamenii de ştiinţă musulmani şi gânditorii să poată formula, prin eforturi co-
mune, o viziune islamică corectă asupra acestor probleme.

5.1. Pedagogia şi educaţia

Încercând diferite metode pentru a ieşi din situaţia formată, dar fără a putea să 
rezolve problema referitoare la slăbiciune şi înapoiere, musulmanii au pierdut 
speranţa de a progresa în domeniul ştiinţei şi al afacerilor militare, politologie 
şi drept. Ulterior, ei au început să dezvolte pedagogia şi educaţia, ştiinţele eco-
nomice şi management. Ei au început să studieze comunicarea în masă.

Realizând prăbuşirea iminentă a încercărilor de occidentalizare şi modernizare, 
care nu se bazau pe principiile islamice, precum şi reacţia comunităţii musul-
mane la aceste procese, musulmanii şi-au îndreptat atenţia spre conceptul isla-
mic asala şi respectarea normelor islamice în viaţa publică. Ei au văzut în acest 
lucru, salvarea şi posibilitatea de a-şi recâştiga puterea şi măreţia. Una dintre 
cele mai importante manifestări ale acestei tendinţe, a devenit islamizarea unui 
şir de ştiinţe sociale, care sunt de o importanţă practică, cum ar fi economia şi 
tehnologiile informaţionale. În acest scop, au fost create departamente şi centre 
de cercetare corespunzătoare.

Fără îndoială, aceste eforturi au un scop nobil, dar trebuie de înţeles că economia 
şi tehnologiile informaţionale reprezintă doar un mijloc. Deşi dezvoltarea aces-
tor două domenii, în conformitate cu cerinţele Islamului, este necesară pentru 
ca viaţa musulmanilor să fie normalizată, nici un fel de realizare în aceste do-
menii nu vor aduce foloase comunităţii musulmane, până când nu se va stabili 
o educaţie corectă şi o formare a personalităţii şi a psihologiei musulmanilor, 
până când societatea musulmană nu va fi adusă în ordine, iar instituţiile sale 
politice nu-şi vor utiliza resursele în mod eficient şi energic, pentru atingerea 
celor mai înalte obiective.

De aceea, cercetările pedagogice şi politice, alături de cercetările din domeniul 
ştiinţelor behavioriste, trebuie să fie în centrul atenţiei al savanţilor musulmani. 
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În acest scop, trebuie de organizat conferinţe şi seminare, de promovat progra-
me educaţionale, de creat centre educaţionale şi instituţii academice de speci-
alitate.

Evident, aici este recomandabil de indicat una dintre cele mai proeminente 
caracteristici, inerente musulmanilor în ultimul timp. Este vorba despre dife-
renţele şi contradicţiile dintre ambiţiile şi pretenţiile musulmanilor, precum şi 
între acţiunile, abilităţile şi posibilităţile lor. Indiferent de faptul că musulma-
nii sunt ferm convinşi de măreţia Islamului şi transmit mesajul lui către restul 
omenirii, indiferent că nici un fel de alte valori şi idei universale nu pot concura 
cu principiile şi universaliile Islamului, comunitatea musulmană nu este în mă-
sură să reprezinte în mod adecvat Islamul. Religia noastră nu se reflectă în viaţa 
noastră, în acţiunile noastre şi în felul nostru de a trăi, într-un mod corespun-
zător, sau cel puţin în unul acceptabil. Mai mult decât atât, ea abia se păstrează 
şi aproape că s-a transformat într-un ideal mitic, celebrat de adepţii Islamului, 
care visează la ziua când soarele cald, curat şi luminos al Islamului, se va ridica 
din nou peste ei şi peste toată omenirea.

Chiar şi la un nivel personal şi foarte limitat, întruchiparea valorilor şi idealu-
rilor Islamului în viaţă, respectarea moralei musulmane şi a standardelor de 
comportament, este de cele mai multe ori imperfect. În rezultatul acestui fapt, 
exemplul personal al musulmanilor nu face impresie corespunzătoare asupra 
oamenilor şi nu le inspiră să accepte credinţa noastră. În multe cazuri, calitatea 
şi comportamentul lor nu corespunde imaginii unui musulman de succes şi ca-
pabil, care aduce foloase lui însuşi şi celor din jur.

Evident, aici este potrivit să concentrăm atenţia asupra unui şir de factori im-
portanţi, care determină criza din lumea musulmană şi diferenţele dintre esenţa 
Islamului, pretenţiile musulmanilor şi situaţia lor actuală. Tuturor celor care le 
este cunoscut sistemul educaţional islamic, dezvoltat în ultimele secole şi cu 
natura sa superficială, trebuie să le fie clar că problemele educaţiei din comu-
nitatea musulmană – sunt greu de rezolvat. Ele necesită o abordare profundă, 
îndrăzneaţă şi abilă, care este imposibil de realizat fără anumite cercetări aca-
demice serioase şi îndelungate, neputând fi limitate la gânduri întâmplătoare 
şi zgârcite.

Cu toate că reflecţia asupra problemelor din educaţia musulmană, ne dă o ima-
gine despre idealurile nobile ale Islamului – care trebuie cultivate în inimile oa-
menilor – nu putem închide ochii la lipsa cercetărilor academice din domeniul 
ştiinţelor behavioriste şi, respectiv, ştiinţele care studiază natura umană şi soci-
etatea, formarea şi dezvoltarea sa pe etape. Că doar societăţile umane trec prin 
nu mai puţine etape de dezvoltare decât oamenii, şi, probabil, aceste procese au 
un caracter mai complex şi mai sofisticat, având nevoie mai mare de învăţare, 
înţelegere şi reglementare.

Lipsa unei abordări sistematice ştiinţifice a problemelor din educaţia islamică, a 
determinat ca metoda de formare a conceptelor islamice la copii şi adolescenţi, 
de regulă, să nu corespundă nivelului lor de dezvoltare. Acelaşi lucru se poate 
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spune şi despre insuflarea dragostei şi respectului față de principiile şi valorile 
islamice. Toate acestea se realizează destul de uniform şi într-un mod care, dacă 
este potrivit pentru ceva anume, atunci doar pentru educaţia tinerilor maturi 
din triburile arabe, pentru că trimisul lui Allah  a adus învăţături în rândul 
persoanelor cu psihologia deja formată. El le-a explicat consecinţele îndepărtă-
rii de la adevăr şi al respingerii arogante. El a făcut apel la conducătorii qurai-
şiţi, care erau caracterizaţi prin grosolănie, aroganţă şi încăpăţânare. Aşa au fost 
obiceiurile beduinilor, care au crescut în mijlocul deşertului infertil. Ei duceau 
un stil de viaţă sever, confruntându-se cu pericolele ascunse prin întinderile de 
nisip. De aceea, revelaţia şi trimisul lui Allah  cu voce tunătoare s-au năpus-
tit asupra lor cu învinuiri, avertismente, preîntâmpinări şi ameninţări. Ei erau 
avertizaţi de consecinţele aroganţei şi obscenităţii, desfrâului şi ostilităţii. O 
astfel de chemare a pătruns în inimile acestor oameni puternici şi mândri şi i-a 
condus pe calea cea dreaptă. Din triburi primitive, sălbatice şi vicioase care, ca 
nişte fiare sălbatice, foloseau puterea brută şi-şi păstrau întotdeauna vigilenţa, 
s-au transformat într-un popor puternic şi organizat, cu o misiune specială şi o 
cultură înaltă. Ei nu erau asemănători cu triburile barbare, care duceau războaie 
cuceritoare în diferite perioade ale istoriei. Cuceririle musulmane nu pot fi com-
parate cu invazia mongolilor sau a triburilor germane. Triburile arabe, primii 
care au apelat la Islam şi au fost educaţi pe valorile sale, se deosebeau prin faptul 
că au adus cu ei libertatea, mesajul divin şi civilizaţia, bazată pe dreptate şi care 
menţinea ordinea şi amenaja lumea.

Stilul învăţăturii coranice, adresat prin trimisul lui Allah  triburilor de arabi 
şi conducătorilor quraişiţilor, cum ar fi Abu Lahab şi Abu Jahl, până astăzi do-
mină în practica multor musulmani. Ei îl folosesc în scopuri educaţionale şi de 
îndemnare, fără a lua în considerare caracteristicile celor, cărora li se adresează. 
Inconştient, este folosit chiar şi la educaţia şi formarea generaţiei tinere de 
musulmani, fără a lua în considerare nici nivelul şi caracteristicile de dezvoltare 
psihologică şi intelectuală a copiilor, nici diferenţele dintre nevoile lor şi necesi-
tăţile bărbaţilor şi femeilor adulte.

Discutând cu un adult despre problemele crezului, instruirii şi purificării mora-
le, în primul rând, se face apel la raţiunea lui, învăţându-l cele mai înalte obiec-
tive şi idealuri şi ajutându-l să-şi mobilizeze capacităţile mintale şi intelectuale, 
pentru a-şi îndeplini misiunea vitală, în conformitate cu obiectivele corecte. În 
acelaşi timp, discuţia cu un copil pe aceleaşi teme, ar trebui să vizeze, în primul 
rând, dezvoltarea calităţilor din el şi abilităţile sale interne, pe care el le va putea 
utiliza în viitor. De aceea, trimisul lui Allah  a spus:

«Cei mai buni dintre voi, în timpurile necunoaşterii, vor deveni cei mai 
buni în Islam, dacă înţeleg [religia]»67. 

67	 Bukhari.
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Prin urmare, dacă vom creşte o generaţie puternică, capabilă şi sănătoasă, aceas-
ta în orice moment va putea să-şi folosească calităţile pozitive, iar cunoştinţele 
sale religioase şi directitatea, le vor ghida resursele interne şi abilităţile în slujba 
unor scopuri nobile şi corecte, nicidecum altfel.

Educarea şi instruirea copiilor este îndreptată, mai presus de toate, spre formarea 
psihologiei lor, în timp ce apelul la o persoană matură se bazează pe îndemn şi 
este adresat raţiunii sale. Acest lucru este confirmat de cuvintele profetului :

«O, Allah, întăreşte Islamul prin acel dintre aceşti doi bărbaţi, pe care-L 
iubeşti mai mult: Abu Jahlem sau Umar ibn al-Khattab»68. 

În ei, profetul Mohammad  a văzut calităţi, cum ar fi puterea, curajul şi 
determinarea. Pregătirea psihologică şi caracterul puternic – acestea nu sunt 
ca scopuri şi idealuri. Curajul şi determinarea nu trebuie confundate cu scopul, 
pentru care persoana dă dovadă de acest curaj şi determinare. Acelaşi lucru se 
poate spune şi despre sinceritate, dreptate, răbdare şi alte calităţi interioare. 
Ele nu trebuie confundate cu scopurile pentru care oamenii îşi mobilizează re-
sursele şi calităţile interne. De aceea, oamenii cu caracter puternic şi cu tem-
perament, au existat în vremurile necunoaşterii şi există şi printre musulmani, 
deosebindu-se numai prin scopurile şi aspiraţiile lor. Scopurile nobile şi corecte 
ale musulmanilor sunt foarte diferite de intenţiile agresive ale păgânilor, cu ori-
zonturile şi viziunile lor limitate. Profetul Mohammad  l-a rugat pe Allah 
să întărească Islamul prin intermediul lui Abu Jahl sau ‘Umar ibn al-Khattab, 
tocmai pentru că atenţia lui a fost atrasă de temperamentul lor şi puterea spi-
rituală. În consecinţă, anume ei doi au devenit eroi, care au luptat cu vitejie 
pentru Islam şi pentru ignoranţă. ‹Umar ibn al-Khattab, poreclit Faruc (cel care 
distinge binele de rău), a devenit un erou al Islamului, iar ‹Amr ibn Hisham po-
reclit Abu Jahl (părintele ignoranţei) a devenit eroul epocii păgâne. Un luptător 
bun, prin calităţile şi abilităţile sale, s-ar putea să nu se deosebească de un tâlhar 
şi jefuitor, dar ei se vor deosebi numaidecât prin scopurile şi intenţiile lor. Dacă 
vrem ca musulmanii să posede un spirit puternic şi aşa calităţi personale, cum ar 
fi curajul, sinceritatea şi dăruirea de sine, atunci trebuie ca acestea să le impună 
încă din copilărie.

Maniera de vorbire şi influenţa sa asupra psihologiei copilului, la diferite etape 
ale dezvoltării sale, este una dintre cele mai importante probleme ale educaţiei. 
Trebuie să examinăm natura acestui fenomen şi nivelul influenţei sale asupra 
formării personalităţii copilului şi să determinăm cum ar trebui să fie maniera 
vorbirii al educatorului şi prin ce aceasta se deosebeşte de maniera mustrării, 
instruirii şi învăţării adulţilor.

68	 Ahmad şi Tirmidhi. Shaykh al-Albani în «Mishkat» (6036) a numit hadisul ca fiind de 
încredere.
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Fără îndoială, copilul are nevoie ca vorbirea profesorului să-i generează calită-
ţile pozitive, care-l vor ajuta să creadă în puterile proprii, să-şi îndeplinească cu 
dorinţă misiunea în viaţă şi să fie mândru de ea, să tindă spre cunoaşterea secre-
telor ei şi spre succes. Astfel, personalitatea care se formează va căpăta putere 
spirituală şi încredere, demnitate şi iniţiativă, precum şi alte calităţi, necesare 
pentru îndeplinirea cu succes a misiunii de conducător de către musulmani.

Atât timp cât personalitatea copilului nu s-a format în procesul de comunicare, 
trebuie de evitat sperietura şi intimidarea, deoarece acestea consumă resursele 
sale interne, necesare pentru formarea unor calităţi, cum ar fi curajul, încrede-
rea în sine, demnitatea şi iniţiativa. Un copil trebuie de educat, să i se răspun-
dă la întrebările lui, cu dragoste, încurajându-l şi inspirându-l, mai ales atunci 
când este vorba de percepţia lui Allah Cel Atotputernic, Slăvitul şi Adevăratul 
Dumnezeu, Îndreptăţitor, Iubitor, Îndurător şi Milostiv. Într-un copil trebuie de 
educat puterea spirituală, răbdarea şi dragostea pentru Allah Cel Atotputernic, 
dorinţa de a-şi trăi viaţa şi să-şi îndeplinească misiunea, de a merita viaţa veşni-
că şi de a se întâlni cu Dumnezeu. Cu alte cuvinte, în primele stadii de formare 
a personalităţii copilului, învăţarea principiilor de bază ale religiei, valorile şi 
idealurile sale, trebuie să poarte un caracter pozitiv şi să-i trezească sentimente-
le, cum ar fi dragostea, dorinţa şi tendinţa, căci numai cel care iubeşte, tinde şi 
se mândreşte, este capabil să asculte şi să îndeplinească, să se sacrifice şi să dea 
dovadă de răbdare. Iar cel care a cunoscut frica şi groaza, se va păzi şi se va spe-
ria, dar nu va munci, doar dacă va depune un efort minim. Toată viaţa sa va lupta 
cu sine însuşi şi va da dovadă de nehotărâre, pentru că frica care a trăit-o îl va 
împiedica să meargă mai departe – pe de o parte – şi să-l convingă la ascultare 
şi smerenie – pe de altă parte. Lenevia, lipsa de disciplină, neglijenţa, lipsa unui 
consens şi a unităţii, precum şi lipsa de entuziasm şi abilităţi în muncă – toate 
aceste calităţi sunt inerente majorităţii musulmanilor, în ultimul timp.

Reflectând asupra credinţei noastre curate, ne dăm seama că musulmanii ocupă 
o poziţie specială în faţa Domnului lumii şi că ei vor ajunge în rai. În unul dintre 
hadise se spune:

«Orice sclav care a spus: «Nu există divinitate, [vrednică de închinare], în-
afară de Allah”, - şi a murit cu aceasta, va merge cu siguranţă în rai». Abu 
Zarr l-a întrebat: «Chiar dacă el a comis adulter sau furt?» El a răspuns: 
«Chiar dacă el a comis adulter sau furt»69.

Copiii musulmanilor sunt responsabili pentru faptele lor numai la împlinirea 
vârstei majoratului, iar noi nu trebuie să grăbim dezvoltarea copilului şi să-l fa-
cem responsabil, înainte ca acesta să fie gata pentru aceasta. Cu copiii trebuie să 
se vorbească cu dragoste şi bucurie, cultivând în ei un spirit puternic, încredere 

69	 Bukhari și Muslim.
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în sine, sentiment de demnitate proprie, iniţiativă şi tenacitate. În acest caz, tre-
buie de luat exemplul trimisului lui Allah , care a iubit copiii şi a avut grijă de 
ei, a petrecut timpul cu ei şi în orice fel încerca să-i scape de frică. În calitate de 
exemplu, se poate de menţionat despre modul în care el a vorbit cu vărul său Ibn 
‘Abbas, şi-a luat nepoata în braţe, stând pe amvon şi cititind o învăţătură, şi timp 
îndelungat nu s-a ridicat din plecăciunea la pământ, când nepotul său a urcat 
pe spatele lui, în timpul rugăciunii colective din moschee. Se poate de amintit şi 
comportamentul său politicos cu băiatul servitor Anas ibn Malik şi mustrarea 
lui în adresa beduinului, care se comporta grosolan cu copiii săi minori.

Desigur, la o anumită etapă, adolescenţilor musulmani trebuie să li se expli-
ce responsabilitatea lor, dar acest lucru trebuie să se facă numai atunci când 
acest tip de conversaţie va avea un impact pozitiv asupra formării şi dezvoltării 
acestora. Un asemenea impact au avut cuvintele trimisului lui Allah  asupra 
acelor companioni, care au apelat la Islam deja la o vârstă matură, cum ar fi Abu 
Bakr, ‘Umar ibn al-Khattab, Khalid ibn al-Walid, Sa’d ibn Abu Waqqas, Abu 
‘Ubaydah ‘Amir ibn al-Jarrah şi alţii.

Educaţia musulmană, care se bazează pe metoda ştiinţifică şi standardele sale, 
trebuie să se construiască pe studiul şi înţelegerea psihologiei oamenilor, pe 
caracterul lor, pe etapele de formare a personalităţii şi relaţiilor externe, care 
influenţează acest proces. O abordare ştiinţifică serioasă pentru a îmbunătă-
ţi metodele şi mijloacele de educaţie musulmană, este în măsură să-i schimbe 
imaginea învechită, transformând educaţia musulmană într-o adevărată şcoală 
academică – cu scopuri nobile, sarcini clare şi mijloace eficiente. Datorită aces-
tui lucru, musulmanii vor fi capabili să rezolve probleme sociale importante, să 
educe persoane remarcabile şi să pregătească tinerii pentru viaţa viitoare, pen-
tru amenajarea lumii noastre şi pentru conducerea acesteia.
O educaţie musulmană corectă nu se poate realiza prin metode de intimidare 
şi descurajare. Dimpotrivă, ea insuflă oamenilor dragoste şi bunavoinţă, mai 
presus de toate, iubirea faţă de Allah, Adevăratul şi Creatorul Compătimitor, şi 
dorinţa de a face bine şi de a proceda corect şi echitabil, precum şi iubirea faţă de 
această viaţă şi faţă de îndatoririle musulmanilor, pe care Allah a dorit să-i vadă 
conducători nobili, demni de încredere şi cinstiți, precum şi dorinţa de a lucra 
la realizarea acestui obiectiv; şi iubire faţă de sacrificiul sincer de sine pe această 
cale glorioasă şi dorinţa de a se întâlni cu Allah cel Iubitor, uitându-se la faţa 
Lui frumoasă în ultimul lăcaş, unde muncitorilor credincioşi le este pregătită 
fericirea veşnică.
Dacă un adolescent n-a atins încă vârsta de maturitate, dar este aproape de ea, 
atunci profesorul trebuie să-i explice responsabilitatea omului asupra acţiunilor 
sale şi consecinţele acestora. Adolescentul trebuie să simtă libertatea şi propria 
responsabilitate, să înveţe stăpânirea de sine şi îndeplinirea datoriei, să înveţe 
să respecte drepturile altora şi să nu încalce interdicţiile, să procedeze în mod 
corect şi să menţină ordinea. Datorită acestui fapt, personalitatea formată este 
conştientă de sensul bunei vestiri şi de avertizare, iar astfel, spiritul nobil va 
deveni mai puternic, mai activ şi disciplinat.



152
În domeniul educaţional, ca nicăieri altundeva în ştiinţele sociale, este 
observabilă importanţa combinării obiectivelor revelaţiei cu metodele de ana-
liză aplicată şi de gândire raţională. Prin aceste studii academice ale naturii 
umane şi a relaţiilor umane, se transformă într-un mijloc eficient de realizare a 
obiectivelor Islamului. Experienţa de educaţie musulmană din ultimele secole, 
arată că, pentru a atinge un scop bun, trebuie să ştii cum să ajungi la el, şi nu 
sunt suficiente doar bunele intenţii.

Posibil, va fi util să se constate că, chiar şi după terminarea califatului neprihă-
nit, quraişiţii şi-au dat copii la educaţia beduinilor, pentru ca aceştia să absoar-
bă calitatea arabilor nomazi. Influenţa educaţiei beduine s-a resimţit nu numai 
asupra dezvoltării fizice a copiilor, ci şi asupra psihologiei lor. Copilul a crescut 
cu un spirit liber, nestingherit şi puternic. Nici restricţiile, nici şabloanele, nici 
intimidarea, nici presiunea n-au împiedicat dezvoltarea sa fizică şi emoţională, 
în acest stadiu incipient. Ca urmare, el a crescut puternic, curajos şi liber, care 
nu ştie de teamă şi timiditate. Anume aşa şi-au educat fiii mulţi conducători şi 
emiri, în perioada de glorie a civilizaţiei islamice. I-au educat puternici, curajoşi 
şi hotărâţi, producând în ei calităţile necesare pentru un conducător. După ce 
au pus bazele formării viitoarei personalităţi şi le-au insuflat copiilor calităţile 
necesare, i-au adus în oraş şi i-au înscris în medresă, pentru ca sub îndrumarea 
profesorilor cu experienţă şi a mentorilor, ei să cunoască diverse ştiinţe şi să în-
veţe versetele, care să-i pună pe calea cea dreaptă şi să le purifice inimile. Graţie 
unei astfel de educaţie perfectă, ei au dobândit nu numai o mulţime de abilităţi 
şi cunoştinţe, dar, de asemenea, au învăţat vitejia şi determinarea.

Formulând principiile de educare islamică, cercetătorii vor trebui să înveţe me-
toda trimisului lui Allah . Cu toate acestea, nu trebuie de limitat la exprimă-
rile şi mustrările sale generale, adresate urmaşilor săi. Este necesar de obţinut 
o înţelegere corectă a tuturor ipotezelor profetului Mohammad  şi de des-
coperit adevăratul lor înţeles. Nici una dintre ipotezele sale nu trebuie lăsată 
fără atenţie sau interpretată contrar sensului său propriu-zis. Bazându-ne pe 
mesajele referitoare la cum profetul Mohammad  s-a atârnat faţă de nepoţii 
şi copiii companionilor săi, cu câtă dragoste şi cu câtă compasiune şi răbdare 
el i-a educat şi a vorbit cu ei, cercetătorii trebuie să examineze cu atenţie ma-
niera sa de comunicare cu copiii. De exemplu, nu este cunoscut vreun caz când 
profetul  să fi lovit vreodată copiii. Dimpotrivă, el a interzis, în nici un caz să 
nu lovim peste faţă, pentru că acest fapt se reflectă asupra psihologiei copilului 
şi a abilităţilor sale interioare.

Regândirea metodelor educaţiei islamice, cu utilizarea unor metode de cunoş-
tinţe şi de cercetare ştiinţifică, trebuie să cuprindă toate domeniile de educaţie 
şi a proceselor de învăţământ. În particular, copiilor şi adolescenţilor trebuie să 
le fie aleasă pentru citire, literatura de specialitate corespunzătoare nivelului 
de dezvoltare şi abilităţilor lor. Acelaşi lucru este valabil şi pentru versetele din 
Coran şi textele din preacurata Sunna a profetului . Noi nu trebuie să ne 
concentrăm atenţia exclusiv asupra valorilor filologice şi artistice a acestor cărţi, 
texte şi manuale, sau asupra acelor sensuri măreţe, pe care acestea le includ în 
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sine. De asemenea, este necesar să se ia în considerare impactul lor asupra psi-
hologiei copilului, acesta fiind principalul criteriu al procesului de învăţământ, 
la această etapă. Efectul psihologic depinde de metodele de educaţie, de cum îl 
sperie pe copil sau îi provoacă interes, îi oferă bucurie sau îi cauzează suferinţă. 
Folosirea metodelor corecte ne va ajuta să rezolvăm problemele educaţiei şi cele 
ale formării musulmane, în conformitate cu nivelul de dezvoltare psihologică, 
intelectuală şi emoţională a copiilor.

Este incorect să credem că bunătatea, dragostea şi îngăduinţa în vreun fel vor 
împiedica să educăm disciplina într-un copil. Ordinea şi disciplina – este un 
mod de atârnare faţă de muncă şi obligaţii, care le sunt insuflate copiilor şi ado-
lescenţilor în procesul de învăţare şi pregătire. Ei se obişnuiesc cu aceasta, luând 
exemplul altora. La acest lucru contribuie şi calităţile pozitive ale caracterului 
lor, cum ar fi tendinţa de a reuşi şi dorinţa de a merita satisfacţia oamenilor pe 
care îi iubesc şi îi respectă. Toate acestea contrazic ideea că dragostea, încuraja-
rea şi stimularea, trebuie să fie baza creşterii copilului şi să-i formeze atitudinea 
faţă de viaţă.

Să tratezi copilul cu dragoste nu înseamnă să-l strici şi să-l răsfeţi, iar sperietura 
copilului nu înseamnă să aduci în el disciplina. Aceasta este o judecată greşită şi 
o abordare inutilă. Ceea ce avem cu adevărat nevoie să facem, este de a combina 
în mod corespunzător dragostea cu cerinţele disciplinei, de a trezi interesul în 
copii, de a le  dezvolta abilităţile şi aptitudinile. Numai aşa vom putea educa o 
generaţie de musulmani, care pot atinge un succes real, respect şi recunoaştere, 
puternici şi talentaţi, prietenoşi şi dedicaţi, disciplinaţi şi gata să vină în ajuto-
rul reciproc, liberi şi nestingheriţi.

Liderii musulmani, învățații islamici şi profesorii trebuie să înţeleagă că astăzi 
sarcinile de educaţie musulmană puţin se deosebesc de acele sarcini, cu care 
s-a confruntat trimisul lui Allah  la începutul Islamului. Apelul profetului 
Mohammad  a fost adresat oamenilor mândri şi puternici, ale căror neajun-
suri au fost grosolănia, cruzimea, prejudecata şi ignoranţa. În ceea ce priveşte 
comunitatea musulmană modernă, ea este lovită de slăbiciune şi impotenţă. 
Resursele sale interioare sunt epuizate, iar printre musulmani s-au răspândit 
aşa calităţi, cum ar fi smerenia, servilismul, lipsa de credinţă în sine şi lipsa 
de iniţiativă. Ei nu au dorinţă de a trăi şi de a înfăptui conducerea. Într-o stare 
similară au fost fiii lui Isra’il, înrobiţi şi distruşi de faraonii din Egipt, ceea ce a 
devenit motivul pentru misiunea profetică a domnului nostru Musa (bibl. Moi-
se). El i-a condus prin deşertul Sinai, până când n-a crescut o nouă generaţie de 
oameni liberi, curajoşi şi puternici, pentru ca aceştia să poată călca pe pământul 
sacru şi să construiască o societate, bazată pe smerenie în faţa lui Dumnezeu, pe 
monoteism şi pe mesajul profetic.

De asemenea, este important de remarcat faptul că mulţi musulmani suferă de 
formalism şi nu înţeleg esenţa religiei. Motivul pentru aceasta constă în atro-
fia gândirii musulmane, care după ruptura dintre elita intelectuală şi politică, 
n-a fost capabilă să evalueze corect condiţiile şi provocările timpului şi de a 
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propune soluţii alternative adecvate. În aceeaşi situaţie s-au aflat şi fiii lui Isra’il 
şi cărturarii lor, înainte de venirea Domnului nostru ¢Isa (bibl. Isus). Dacă un 
om sărac a comis un furt, ei l-au pedepsit, dar dacă furtul a fost săvârşit de un 
om bogat, atunci îl eliberau. De aceea, misiunea profetului ‹Isa  a fost de a 
întoarce israelitenii la bază, de a cultiva în ei iubirea, grija, compasiunea sinceră, 
pentru ca în acest mod omul să înfăptuiască conducerea, să aibă grijă de creaţi-
ile lui Dumnezeu şi să amenajeze pământul.

La această etapă, sarcina formaţională şi educaţională nu constă în reeducarea 
poporului puternic şi rezistent. Din contra, sarcina noastră este de a vindeca pe 
cel bolnav, comunitatea musulmană slăbită, căreia nu-i ajunge putere, determi-
nare, creativitate, dragoste de libertate, angajament, eficienţă, dragoste şi grijă. 
Plus la toate acestea, musulmanii sunt fricoşi, neajutoraţi, au o mentalitate de 
sclav şi suferă de formalism. Toate aceste calităţi s-au format în ei timp de mai 
multe secole de sciziune, tiranie, impotenţă ideologică şi înapoiere.

Învăţaţii musulmani, care se ocupă de problemele educaţiei şi învăţământului,  
trebuie să-şi înţeleagă foarte bine misiunea şi să lucreze la crearea unei teorii 
ştiinţifice în educaţia islamică, cu metode şi obiective clar definite. În partiular, 
ei trebuie să înţeleagă diferenţa dintre un aspect intelectual şi unul psihologic 
al educaţiei, să acorde atenţia necesară stării psihologice a comunităţii musul-
mane şi metodelor de îmbunătăţire a acesteia. Aceştia trebuie să se asigure că 
educaţia copiilor, adolescenţilor şi tinerilor, corespunde cu nivelul lor de dez-
voltare şi că oferă rezultatele dorite, nu numai în ceea ce priveşte dezvoltarea 
intelectuală, dar, mai presus de toate, în ceea ce priveşte influenţa psihologică. 
Aceste principii trebuie respectate în tot ceea ce este prezentat copiilor, inclusiv 
lecţiile de credinţă şi de educaţie morală, precum şi alte programe educaţionale 
şi de pregătire.

Având în vedere că revelaţia vorbeşte despre dimensiunile spirituale, emoţiona-
le şi materiale ale vieţii umane, este foarte important ca psihologii şi sociologii 
musulmani să depună eforturile maxime pentru islamizarea acestor ştiinţe, al-
cătuind o hartă detaliată a conceptelor islamice despre om şi societate. Acest lu-
cru va permite profesorilor musulmani să lucreze cu înţelegerea naturii omului, 
psihologia lui şi etapele sale de dezvoltare, precum şi particularităţile educaţiei 
sale şi lucrul cu el.

5.2. Politologia

Politologia – este ştiinţa despre politică, care studiază priorităţile societăţii, for-
mele de organizare politică de stat şi instituţiile politice. Ştiinţa politică este ne-
cesară musulmanilor pentru a formula un program politic general al comunită-
ţii musulmane, pentru a dezvolta sistemul politic, juridic şi legislativ – necesare 
pentru gestionarea societăţii şi resurselor acesteia.

Alegerea conducerii politice, stabilirea priorităţilor de dezvoltare, perfecţiona-
rea legislaţiei, managementul resurselor, reformarea instituţiilor politice şi con-
cretizarea funcţiilor lor – toate aceste întrebări sunt vital importante pentru co-



155
munitatea musulmană. Pe de o parte, ele se bazează pe valorile fundamentale, 
principiile şi credinţele musulmane (acest aspect poate fi numit ideologic sau 
constituţional), iar pe de altă parte, ele depind de posibilităţile materiale, spiri-
tuale şi civilizaţionale ale comunităţii musulmane, de circumstanţele în care se 
află naţiunile musulmane, precum şi de provocările externe şi de oportunităţile 
acelor popoare şi civilizaţii, cu care se confruntă musulmanii.

Cercetările politice şi activitatea politică se construiește pe înţelegerea acestor 
condiţii, relaţiile dintre ele şi consecinţele posibile ale acestora. În dependenţă 
de acest lucru, trebuie să fie propuse soluţii politice concrete şi abordări, care să 
ia în considerare circumstanţele în schimbare şi care asigură unitatea comunită-
ţii musulmane, dezvoltarea, rezistenţa şi stabilitatea ei. De aceea, pentru o viaţă 
deplină a societăţii, instituţiile politice şi legislaţia trebuie să fie dezvoltate într-
atât, încât membrii societăţii să poată participa la dezvoltarea sa, să interacţi-
oneze efectiv între ei, determinând împreună cursul dezvoltării socio-politice 
şi economice, să menţină armonia între aspiraţiile societăţii şi idealurile sale, 
iar prin eforturi comune să-şi satisfacă necesităţile, să umple golurile, să apere 
legile şi să mişte roata reformelor şi a transformărilor.

Modelele istorice de organizare politică de stat, în Islam – nu sunt un scop în 
sine, dar, fără pic de îndoială, conţin lecţii utile care trebuie studiate de către 
ştiinţele politice islamice. Aceste modele şi instituţii, care au apărut în anumite 
circumstanţe istorice, au jucat un rol al său şi au făcut o anumită contribuţie la 
dezvoltarea civilizaţiei noastre. Precăutându-le în acest context, ştiinţa politică 
islamică poate să înveţe corect lecţiile istoriei, să se dezvolte în continuare şi să 
contribuie la cea mai bună realizare a scopurilor măreţe şi a idealurilor Islamu-
lui, în condiţiile actuale.

Studiind modelele istorice, trebuie să se acorde o atenţie asupra rolului structu-
rilor formale şi informale; asupra mecanismelor de participare a lor la viaţa po-
litică, din acea perioadă. Acest lucru va permite să se înţeleagă motivele care au 
determinat soarta unui sau altui sistem politic, să evalueze laturile sale pozitive 
şi negative şi să scoată din aceasta învăţăminte utile, pentru a schiţa cursul poli-
tic comunității musulmane moderne şi pentru a-i întoarce simţul de solidarita-
te, pentru a reforma instituţiile şi organizaţiile politice existente şi crearea altora 
noi, necesare pentru a asigura cooperarea şi ajutorul reciproc între musulmani 
şi naţiunile musulmane. Construirea comunităţii musulmane, în sensul deplin 
al cuvântului, atâta timp cât în lumea musulmană nu există organizaţii politice, 
care răspund necesităţilor actuale şi care se bazează pe valorile sale, şi atâta 
timp cât musulmanii n-au posibilitate să participe la construirea comunităţii 
musulmane şi la realizarea obiectivelor sale.

Dezvoltând gândirea politică, trebuie să înţelegem că liderii şi instituţiile noastre 
politice reflectă situaţia reală din comunitatea musulmană şi din gândirea 
islamică. Ei apar din comunitatea musulmană, reflectând starea ei psihologică 
şi intelectuală. De aceea, dacă dorim să corectăm cursul politic al ţărilor mu-
sulmane, să îmbunătăţim calitatea şi metodele de lucru ale instituţiilor noastre 
politice şi ai liderilor lor, noi trebuie să îmbunătăţim calitatea gândirii islamice, 
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educaţia ideologică şi propaganda politică. Instituţiile politice corespund stării 
actuale a gândirii islamice şi psihologiei popoarelor musulmane. Caracterul şi 
mecanismul de funcţionare a sistemului politic nu se va schimba până când nu 
se vor modifica principiile, psihologia şi valorile musulmanilor înşişi, pe care se 
bazează instituţiile lor politice. Prin urmare, dacă dorim să reformăm sistemul 
politic şi să îmbunătăţim calitatea lucrului puterii executive, trebuie, în primul 
rînd, să reformăm baza pe care se sprijină acest sistem, adică să schimbăm con-
ştiinţa şi psihologia popoarelor musulmane.

Instituţiile politice vor fi eficiente şi durabile numai atunci când gândirea 
islamică va fi constructivă, iar musulmanii înşişi vor avea obiective comune 
înalte şi  un depozit spiritual, care va mişca spre sensuri pozitive, spre creativitate 
şi străduinţă, când fiecare musulman va avea posibilitate să participe la viaţa 
publică, folosindu-se de drepturile şi libertăţile sale. Pentru o viaţă politică de-
plină trebuie ca cea mai mare parte din comunitatea musulmană să fie alcătuită 
din musulmani conştienţi, cu caracter puternic şi direct şi cu o viziune corectă 
asupra lumii, ca liderii şi instituţiile politice să se bucure de încrederea poporu-
lui şi, ca fiecare musulman, să participe la conducerea treburilor din comuni-
tate, familiarizându-se cu situaţia reală a lucrurilor şi participând la discutarea 
problemelor politice.

Avem nevoie de o rechibzuire minuţioasă a gândirii politice islamice, precum şi 
a metodelor de educaţie, pregătire psihologică, intelectuală şi politică a tinere-
tului musulman. Conştiinţa şi educarea musulmanilor trebuie să reflecte o vizi-
une corectă asupra lumii, o atitudine psihologică sănătoasă, o înţelegere corectă 
a sensului proceselor politice şi scopurile lor principale, precum şi o atitudine 
obiectivă faţă de tipurile istorice ale instituţiilor politice islamice şi o înţelegere 
a obiectivelor urmărite de ei, a succeselor obţinute; motivele crizei lor.

Studiile politice islamice trebuie să fie îndreptate spre restabilirea integrităţii 
şi  unităţii comunităţii musulmane. Ele ar trebui să-i înveţe pe musulmani să 
soluţioneze împreună problemele şi să contureze modalităţile de dezvoltare. Da-
torită lor trebuie să ne reanimăm instituţiile politice, să le restabilim orientarea 
islamică şi să ne ajutăm liderii politici să respecte principiile Islamului, pentru ca 
aceştia să exprime voinţa poporului lor şi să le merite încrederea şi sprijinul. Din 
aceste studii ar trebui să fie clar modul în care musulmanii îşi pot îndeplini misi-
unea, pot realiza sensul vieţii lor şi atinge obiectivele lor sociale şi politice.

Înţelegerea sensului şi formelor corecte ale relaţiilor politice, precum şi pregătirea 
psihologică, intelectuală şi ideologică – sunt două din cele mai importante chei, 
pentru restabilirea integrităţii comunităţii musulmane, originalităţii şi puterii, 
pentru mobilizarea forţelor sale creatoare şi a resurselor civilizaţionale.

Este foarte important ca gândirea politică islamică modernă să fie de la bun 
început îndreptată spre explicarea proceselor politice şi spre educaţia politică a 
musulmanilor, pentru ca în loc de respectarea formală a legalităţii, tineretului 
nostru să li se insufle conştientizarea accesoriilor politice şi loialitatea politică, 
pentru ca să nu le slăbească simţul de solidaritate politică şi loialitate.
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Dezvoltarea gândirii politice şi a instituţiilor politice trebuie să ajute naţiuni-
le musulmane să depăşească slăbiciunea şi umilinţa şi să scape de psihologia 
aproape slugarnică, care-i privează de voinţa liberă, iniţiativă şi încredere în 
sine. Liderii musulmani şi învățații islamici, profesorii şi părinţii trebuie să 
renunţe la metodele de îngrozire psihologică şi intimidare ideologică, care au 
transformat conceptul islamic de supunere faţă de adevăr şi recunoaştere a rea-
lităţii obiective, care a educat în credincioşi dragostea faţă de bunătate şi drep-
tate, sentimentul de demnitate proprie şi tendinţă spre îmbunătăţirea de sine, 
într-o idee urâtă de aservire şi umilinţă, lipsind musulmanii de voinţă şi încre-
dere în sine, dând naştere unei imitații oarbe, slăbiciune, impotenţă şi josnicie. 
Ca rezultat, sentimentul de mândrie pentru adevărata credinţă a fost înlocuită 
cu înjosirea prin frică, slăbiciune şi supunere.

Noi trebuie să înţelegem că adevărata gândire islamică, pe care a reprezentat-
o trimisul lui Allah  şi companionii săi, a fost îndeplinită prin măreţie şi 
demnitate. Ea s-a întruchipat în următoarele calităţi: sinceritatea, bunătatea, 
generozitatea şi altruismul. Aceasta a unit toate sensurile conducerii şi al nepri-
hănirii. În ceea ce priveşte umilinţa şi josnicia, ele nu sunt nimic mai mult decât 
o pedeapsă pentru necredinţă, aroganţă, fărădelege, impertinenţă, răspândire a 
răului, răsfăţare cu pasiuni şi rătăcire.

Astăzi, pagina din istoria islamică este dată uitării. Comunitatea musulmană s-a 
epuizat și a decăzut. Rândurile sale s-au despărţit, iar musulmanii au ajuns umiliţi 
în faţa duşmanilor lor. Ei se tem de aceştia, cedează dorinţelor lor, se lasă conduşi 
de ei şi se răzbună unul pe altul. Situaţia actuală a comunităţii musulmane este o 
reflectare a mentalităţii slugarnice, laşităţii şi josniciei, care, ulterior, au fost re-
zultatul gândirii nesănătoase şi al educaţiei psihologice necorespunzătoare.

În ştiinţa politică islamică urmează să se facă diferenţă între o părticică din 
revelaţie, între ijtihad-ul cercetătorilor universitari şi între legislaţia dinamică, 
care reglementează viaţa socială şi politică.

Revelaţia combină scripturile – cele revelate de Allah, precum şi poruncile şi in-
strucţiunile trimisului Său nobil, nici mai mult, nici mai puţin. Spre deosebire de 
revelaţie, actele normative – care reglementează relaţiile sociale şi politice – re-
flectă opinia politicienilor asupra religiei şi asupra atitudinii lor faţă de îndatori-
rile lor. Programul politic al musulmanilor trebuie să fie orientat spre realizarea 
obiectivelor şariatului şi trebuie să ia în considerare cerinţele religiei, pe de o parte, 
şi starea musulmanilor, posibilităţile şi părerile lor, pe de altă parte. Respectarea 
legilor, care reglementează relaţiile sociale, este obligatorie pentru toţi membrii 
societăţii, dar acest lucru nu înseamnă că oamenii nu pot avea o opinie separată, 
într-o măsură mai mare sau mai mică, diferită de cursul politic general. Prezenţa 
unei astfel de opinie separată – nu scuteşte de obligaţia de a respecta necesităţile 
sistemului politic şi legislaţia generală, atât timp cât acestea nu vor fi modificate.

De părticica din revelaţie şi legislaţia dinamică, care reglementează viaţa socială 
şi politică, trebuie să deosebim cercetările academice. Ele sunt o sursă de gândi-
re islamică şi un mijloc de exprimare a viziunii musulmanilor despre diferite as-
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pecte, inclusiv de natură juridică şi politică. Dezacordurile dintre cercetători şi 
oamenii de ştiinţă şi estimările diferite, pe care le dau aceştia actelor legislative 
şi deciziilor politice, nu diminuează importanţa acestor hotărâri, dacă acestea 
reflectă o abordare corectă a problemei. Prin urmare, orice părere trebuie să 
fie considerată nu mai mult decât o contribuţie la studiul unei probleme, care 
ajută la îmbunătăţirea continuă a deciziilor legislative şi politice. Cu cât mai 
multe idei propun, prevăd şi studiază oamenii de ştiinţă musulmani, cu atât mai 
probabil este că deciziile lor legislative şi politice vor fi obiective şi mature şi vor 
corespunde adevăratelor lor credinţe şi puncte de vedere. Numai în acest caz, 
actele de drept, care reglementează viaţa socială şi politică, vor exprima voinţa 
popoarelor musulmane, protejând interesele lor supreme. Nu este nimic greşit 
dacă acestea nu vor coincide cu părerile unor oameni sau grupuri în parte, indi-
ferent de poziţia lor în societate.

Astfel, dacă cercetarea academică – este sursa de gândire şi înţelepciune isla-
mică, atunci deciziile legislative şi politice – sunt un ghid practic cu privire la 
modul cum să fie satisfăcute necesităţile societăţii şi să reacţioneze la condiţi-
ile schimbătoare. Noi trebuie să înţelegem că o mulţime de motive împreună 
forţează oamenii politici să adopte anumite decizii şi să accepte măsurile in-
evitabile. Condiţiile în care se iau deciziile legislative şi politice se deosebesc 
de condiţiile în care se petrec cercetările pur academice, iar factorii care fac 
presiune asupra politicienilor, se deosebesc de condiţiile de lucru ale oamenilor 
de ştiinţă. Fiecare dintre aceste domenii de activitate îşi au propriile sale nuan-
ţe, care trebuie să fie luate în considerare. Cu toate acestea, ele se completează 
reciproc, fără a lăsa loc de indicii de confruntare şi adversitate; acuzaţii de cari-
erism, oportunism şi conformism.

În cele din urmă – şi acest lucru se vede din imaginea vastă a istoriei islamice 
– părticica legii religioase, rezultatele cercetărilor ştiinţifice şi actele de drept, 
care reglementează viaţa politică şi socială, se completează reciproc. Ele se 
împletesc şi interacţionează între ele, formând raţiunea musulmană, conştiinţa 
musulmană şi determinând direcţia de dezvoltare istorică a comunităţii musul-
mane. Oricare încercare de a se opune reciproc, aceste elemente structurale ale 
gândirii islamice provin dintr-o înţelegere greşită a sensului lor şi a contribuţiei 
lor la dezvoltarea istorică a comunităţii musulmane. Înţelegerea neclară şi gre-
şită a acestei probleme – este una dintre cauzele impotenţei gândirii islamice, 
sciziunea în rândul musulmanilor, fragilitatea şi lipsa de activitate a acestora.

Cea mai importantă obligaţie a oamenilor de ştiinţă musulmani, care studiază 
ştiinţele politice şi sociale, este stabilirea constantelor, care determină caracterul 
şi gândirea musulmanilor. Oamenii de ştiinţă trebuie să explice cum se menţin 
aceste principii neschimbătoare în domeniul legislativ şi de administrare, cum 
se răspunde la provocări şi cum se reacţionează la schimbări, fără a submina 
fundamentele guvernale şi constituţionale ale societăţii musulmane şi, în ace-
laşi timp, să se asigure eficienţa sistemelor politice, juridice şi administrative.

Este evident că nici instituţiile politice occidentale şi nici cele de Est, nu înde-
plinesc pe deplin cerinţele politice ale musulmanilor. Musulmanii nu se asea-
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mănă cu alte popoare, pentru că ei consideră datoria lor sacră să recunoască 
adevărul şi să respecte dreptatea. Ei recunosc obiectivitatea adevărului spre care 
indică revelaţia, natura şi raţiunea; ei tind să înţeleagă acest adevăr. Discuţia în 
comun a întrebărilor – aceştia o consideră ca fiind principala metodă de a înţe-
lege aceste adevăruri, iar respectarea dreptăţii – un mod sigur de a obţine be-
neficiu public şi privat în înţelegerea islamică. Sistemul multi-partid occidental 
nu recunoaşte obiectivitatea adevărului şi cedează şurei islamice (principiul 
consultării) prin dinamismul său. Într-o măsură şi mai mare şura se deosebeşte 
de regimurile totalitare marxiste. Dar, pentru a înţelege diferenţele dintre siste-
mele politice, experienţa şi realizările diferitelor civilizaţii şi popoare, oamenii 
de ştiinţă politici musulmani şi sociologi trebuie să cerceteze adânc originile şi 
fundamentele acestor civilizaţii.

Bazele civilizaţiei occidentale moderne, de fapt, sunt raţionalismul şi materia-
lismul. Valorile spirituale sau religioase ale Occidentului s-au păstrat sub formă 
de patrimoniu cultural şi tradiţii, în mare parte datorită influenţei puternice a 
civilizaţiei islamice din Evul Mediu şi datorită coeziunii lor puternice cu esenţa 
acestor popoare. Drept vorbind, acest lucru a permis să se pună capăt conflictu-
lui dintre statele occidentale şi să se realizeze reformele religioase şi bisericeşti. 
Materialismul şi raţionalismul au dat naştere la democraţiile occidentale, care 
prevăd ideea unei majorităţi parlamentare ca fiind cel mai bun mod de a proteja 
interesele persoanelor fizice, reunite în partidele politice. Astfel, într-o societa-
te democratică, decizia este luată de majoritatea parlamentarilor, în interesul 
partidelor politice. Cu toate acestea, minoritatea nu este adusă la o astfel de 
stare, când renunţă la supunere şi se răscoală.

În ceea ce priveşte marxismul, atunci în acest studiu reformator occidental, 
principiile civilizaţiei occidentale au obţinut cea mai mare dezvoltare. Marxiştii 
divinizau raţiunea umană, au respins complet religia şi au declarat deschis 
despre opiniile lor ateiste. Ei vedeau în om doar un principiu material, explicau 
viaţa umană ca fiind o tendinţă permanentă spre o bunăstare materială şi 
considerau că omenirea va merge în mod inevitabil pe calea dezvoltării relaţii-
lor productiv-economice şi satisfacerea nevoilor materiale. Astfel, viitorul ome-
nirii este predeterminat, voinţa umană nu are nici un sens. Sub influenţa unei 
astfel de ideologii, a devenit posibilă stabilirea regimurilor totalitare şi asuprirea 
maselor populare.

Probabil  lipsa unei conduceri divine corecte şi a dimensiunii sale moral-spiri-
tuală şi suportul pe raţiunea umană imperfectă, au devenit adevărata cauză a 
crizei sociale, morale şi economice din Occident. Principiile fundamentale ale 
Islamului se deosebesc de acele principii, pe care se bazează gândirea occiden-
tală, căzută în capcana materialismului. Islamul recunoaşte cele mai diferite 
dimensiuni ale naturii umane şi declară cu scopul existenţei sale, libera alegere 
între adevăr şi rătăcire, adevăr şi minciună, bine şi rău. În lumina unei astfel de 
abordări şi filozofii, adevărul şi idealul devin o realitate obiectivă, care există 
independent de om şi voinţa sa, iar căutarea acestui adevăr şi tendinţa spre el 
devine datoria lui. De aceea, în Islam, spre deosebire de democraţie, decizia nu 
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este făcută de către majoritate, ci pe cale consultativă, şi scopul acestor discuţii 
este găsirea şi acceptarea soluţiei adevărate, corecte, cea mai bună, corespun-
zătoare conducerii divine, legilor naturale, precum şi cerinţelor şi necesităţilor 
societăţii. Iar capriciile şi dorinţele unor persoane în parte, depărtate de adevăr 
şi dreptate, nu sunt luate în considerare.

Astfel, principiile şi obiectivele şurei islamice se deosebesc de principiile şi 
obiectivele democraţiei, deşi există unele asemănări între ele. De exemplu, dacă 
situaţia nu are o evaluare unică şi nu se reuşeşte de ajuns la un consens, atunci 
decizia este luată de majoritatea voturilor, deoarece probabilitatea ca decizia 
majorităţii să fie corectă, este mai mare. În acest caz, decizia majorităţii pre-
zintă prin sine o simplă poziţie politică, necesară pentru a realiza în viaţă orice 
decizie de importanţă publică.
Instituţiile politice şi proceduri din Islam trebuie să reflecte natura şurei şi să 
afirme idealurile binelui şi dreptăţii, în conformitate cu textele revelaţiei, na-
tura lucrurilor şi a legilor naturale. În acest sens, ele trebuie să se deosebească 
de instituţiile şi procedurile democratice, pentru care are importanţă anume 
soluţia politică, bazată pe dorinţele şi opiniile membrilor partidului de guver-
nământ sau de coaliţie, precum şi pe faptul că le consideră un beneficiu pentru 
ei înşişi şi pentru popoarele lor.
Menționăm că pentru funcţionarea sistemului socio-politic occidental este 
obligatorie cunoaşterea şi respectarea anumitor condiţii prealabile. Să luăm, de 
exemplu, sistemul judiciar. În ciuda faptului că sentinţa pentru un infractor 
este dată de către juraţi, procedurile judiciare şi chiar succesiunea lor, reflectă 
natura sistemului occidental şi necesită cunoaşterea condiţiilor prealabile. De 
aceea, împreună cu juraţii sunt numiţi şi judecători calificaţi, care-i instructea-
ză, le explică caracteristicile cazului precăutat şi cerinţele preliminare, pe care 
trebuie să le respecte la studierea cauzei şi la luarea deciziei.
Sistemul politic islamic se deosebeşte de democraţia occidentală prin princi-
piile şi natura sa. În consecinţă, aceste deosebiri trebuie să se reflecte în insti-
tuţiile şi procedurile sale politice. În particular, sistemul politic islamic trebuie 
să reflecte principiul voinţei libere şi libertatea religioasă, libertatea de gândire 
şi libertatea activităţii sociale organizate. De asemenea, el trebuie să reflecte 
convingerile musulmanilor şi opiniile lor ideologice, la baza cărora stă tendinţa 
spre bunătate, adevăr şi dreptatea comună, prin respectarea principiilor reve-
laţiei şi a legilor naturale. Totuși, acest lucru va fi posibil numai atunci când 
conducătorii politici ai musulmanilor vor reprezenta poporul şi vor fi aleşi prin 
votul poporului; atunci când aceştia vor poseda cunoştinţele şi calităţile nece-
sare, având la dispoziţie instituţiile legislative, judiciare şi de altă natură, care le 
vor direcţiona şi corecta eforturile.
Acum ar trebui să ne fie clar cât de important este să se examineze multilateral 
diferitele sisteme politice şi să fie comparate între ele. Acest lucru ne va ajuta 
să identificăm contururile sistemului islamic, neadoptând orbeşte experienţa 
altora, dar utilizând-o şi ţinând cont de faptul că obiectivele şi principiile sale se 
deosebesc de ale noastre.
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Ce este, totuşi, sistemul politic care exprimă spiritul Islamului şi cum se poate 
de construit?

Sistemul politic islamic se caracterizează prin nişte principii ideologice şi con-
stituţionale specifice, care trebuie să fie garantate şi respectate atât în domeniul 
educaţiei ideologice şi de învăţământ, cât şi în lucrul instituţiilor politice şi le-
gislative. Conducerea partidelor politice trebuie să fie competentă şi flexibilă, 
iar activităţile lor trebuie să exprime viziunea islamică a problemelor şi să răs-
pundă principiilor islamice. Acest lucru presupune existenţa unor niveluri de 
conducere şi ansambluri consultative şi legislative, în dependenţă de nevoile 
practice din cele mai importante domenii ale vieţii noastre de zi cu zi.
Mijloacele de exprimare a voinţei politice, la rândul său, trebuie să fie flexibi-
le, pentru ca guvernele musulmane şi deputaţii să se poată ocupa de o activi-
tate politică constructivă, luând în considerare schimbările în opinia publică, 
cu privire la fiecare întrebare importantă. În sistemul politic islamic, partidele 
politice se aseamănă mai mult cu asociaţiile parlamentare, care nu sunt legate 
prin obligaţii preliminare şi poziţii de partid. Ele funcţionează şi reacţionează 
la evenimentele curente, bazându-se pe judecăţi obiective şi se potrivesc echili-
brat pentru alegerea poziţiei şi pentru luarea deciziilor.
Este încurajator faptul că, în ultimul timp, partidele de guvernământ din rândul 
ţărilor musulmane, nu doar că au fost de acord la un sistem multi-partid, dar, de 
asemenea, au inclus în rândurile lor personalităţi religioase, care se bucură de 
respect şi încredere în comunitate şi sunt cunoscuţi prin devotamentul lor faţă 
de Islam, prudenţă şi o înţelegere profundă a situaţiei politice. Aceste partide 
au unit în rândurile lor politicieni influenţi şi capabili, care reprezentau diferite 
grupuri sociale, şi această practică deja decurgea în nişte decizii politice flexi-
bile, luate pe cale consultativă şi care luau în considerare toate alternativele şi 
abordările posibile.
Progresul înregistrat în viaţa politică modernă, în aşa-numitele ţări dezvoltate, 
arată cât de mare este rolul oamenilor în reglementarea relaţiilor politice şi de 
combatere a corupţiei. Putem învăţa de la ei prin tehnicile de dezbatere politi-
că şi de perfecţionare a activităţii politice. Datorită acestui lucru, liderii noştri 
politici vor deveni mai independenţi, iar deciziile lor vor fi mai obiective. Ei vor 
exprima opinia poporului şi vor proteja interesele lor. Datorită acestui lucru, 
savanţii musulmani şi legislatorii vor fi în măsură, fără a recurge la imitaţia oar-
bă şi la imitaţia experienţei străine, să reflecte asupra unor soluţii alternative 
acceptabile, care răspund cel mai bine intereselor şi necesităţilor comunităţii 
musulmane şi care corespund convingerilor şi psihologiei sale.
Dacă, pur şi simplu, să ne punem pe gânduri asupra creşterii numărului de na-
ţiuni musulmane şi geografia lor extinsă, asupra diversităţii lor istorice şi cul-
turale, se poate de înţeles că cea mai acceptabilă formă de conducere în ţările 
musulmane este distribuţia puterilor între diferitele niveluri de conducere (de la 
autorităţile locale în oraşe, sate, regiuni şi provincii, până la puterile federale). 
Acest lucru va facilita activitatea guvernelor şi va crea cele mai bune condiţii de 
participare a musulmanilor şi a asociaţiilor acestora, în viaţa social-politică.



162
Începuturile ştiinţei politice islamice şi principiile politicii islamice trebuie să 
schimbe imaginea despre califat, ca despre o anumită formă istorică de condu-
cere, care se presupune că este necesară de a simula şi de a recrea în acea formă 
în care a existat odinioară. Califatul trebuie să fie precăutat ca un sistem dina-
mic, care serveşte la realizarea scopurilor nobile, prin adoptarea unor principii 
şi valori islamice în viaţa de zi cu zi, prin protejarea şi respectarea intereselor 
religioase şi lumeşti ale poporului. Acest lucru înseamnă că nimic nu ne îm-
piedică să ne reconsiderăm atitudinea faţă de instituţiile şi procedurile politice, 
pentru reorganizarea sistemului politic islamic, pentru ca acesta să servească 
intereselor reale ale comunităţii musulmane.

Discuţia multor cercetători despre califat, ca despre un sistem politic neschim-
bător, care se bazează pe puterea centralizată, este una superficială şi greşită. 
Ea trebuie să fie lipsită de aura sfinţeniei. Orice sistem politic şi orice formă 
de conducere, pe care poporul musulman l-a considerat că este necesar pentru 
realizarea obiectivele sale religioase şi lumeşti, de fapt, este un califat şi merită 
sprijinul musulmanilor. Cercetătorii nu trebuie să se concentreze exclusiv pe 
formele istorice de conducere, pentru că ataşamentul faţă de formă şi de neînţe-
legerea esenţei este rezultatul insuficienţei de experienţă şi a lipsei de practică. 
Din acest motiv, se schimbă conceptele, se distorsionează imaginile, iar înţele-
gerea corectă cedează locul  sentimentelor şi fanteziilor.

La începuturile ştiinţei politice islamice, de asemenea, se referă explicarea sco-
purilor şariatului şi a rolului său în viaţa comunităţii musulmane, influenţa sa 
asupra organizării sale, asupra posibilităţilor sale şi asupra diferenţelor din inte-
resele şi din punctele de vedere ale musulmanilor. În gândirea politică occiden-
tală, acelaşi rol este jucat de conceptele de mit şi realitate; astfel, se diminuează 
importanţa valorilor şi normelor morale, care sunt considerate ca fiind contrare 
realităţilor şi cerinţelor actuale. Dar, dacă pentru omul occidental ca justificare 
poate servi lipsa instrumentelor necesare pentru o viziune de ansamblu asupra 
lumii (datorită faptului că textele revelaţiei ajunse la ei au fost denaturate şi ade-
vărul s-a amestecat cu minciuna, ei şi-au pierdut încrederea în ele şi s-au lipsit 
de criteriile de cunoaştere a naturii umane), atunci în Islam nu există aboslut 
nici un loc pentru creaţia de mituri. Obiectivele islamice şi instrucţiunile nu 
sunt un rod al imaginaţiei şi viselor umane. Dimpotrivă, ele corespund naturii 
creaţiei şi adevărului, pe care se ţin cerurile şi pământul.

În Islam, ne confruntăm cu o opoziţie de alt tip. Aceasta este antiteza 
adevărului şi minciunii, binelui şi răului, urmarea căii cele drepte şi rătăcirea. 
În comunitatea musulmană, realitatea nu se opune mitului. Aici este adevărul 
şi o conducere corectă, cărora li se opun viciul şi rătăcirea. Starea societăţii 
şi acţiunile oamenilor oscilează între cele două, în funcţie de cât de mare este 
simţul responsabilităţii, cât de serioase le sunt aspiraţiile şi cât de bună este 
executarea planurilor lor.

Fără o conducere divină şi fără simţul nevicios al naturii umane, care motivează 
tendinţa spre adevăr, dreptate şi bunătate, în sufletul omului va rămâne doar 
nevoia de crime, păcate şi agresiuni. Societatea umană nu va deveni corectă, 
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atât timp cât nu experimentează pe sine influenţa adevărului, până când inten-
ţiile sale nu vor deveni morale, iar aspiraţiile – bune şi corecte. Şi, cu cât mai 
înaltă va fi morala, cu atât mai bune vor fi faptele oamenilor şi starea societăţii. 
Fără adevăr şi morală nu se poate de îmbunătăţit situaţia lucrurilor şi de redus 
influenţa factorilor distructivi şi a celor care duc în eroare.

O altă sarcină importantă este de a curăţa gândirea islamică modernă de contro-
versele şi judecăţile vechi, care împiedică interpretarea corectă a textelor sacre 
şi explicarea realitatăţii. În ele nu se ia în considerare contextul spaţial-tempo-
ral, ceea ce a permis şi permite unor sau altor grupuri, să le folosească pentru a 
atinge anumite scopuri politice. De exemplu, şovinismul persan şi tribalismul 
arab au fost folosite în lupta locuitorilor înfrânţi şi amărâţi din Imperiul persan 
şi triburile nord-arabe, care populau Irakul împotriva dinastiei de conducere 
arabe ale Omeiazilor şi triburile sud-arabe, care s-au stabilit în Sham şi care se 
bazau pe sprijinul locuitorilor săi. Se poate de amintit ca fiind o decizie politică 
înţeleaptă, păstrarea puterii în Califat de partea curaişiţilor, când multe triburi 
arabe au ieşit de sub subordonarea statului islamic din Medina, s-a transformat 
într-o dispută cu privire la origine, succesiune şi alegere. Cu toate acestea, cir-
cumstanţele în luarea deciziei date şi obiectivele sale nu erau luate în conside-
rare din cauza tendinţei cercurilor conducătoare de a păstra puterea. Se poate de 
amintit şi viziunile anarhiste ale harigiţilor, care sub pretextul egalităţii genera-
le, erau împotriva tuturor oamenilor cumsecade, respectabili şi nobili, capabili 
să gestioneze afacerile comunităţii musulmane, să asigure ordinea şi siguranţa 
publică, să unească musulmanii şi să obţină de la aceştia loialitate politică. Dar 
declaraţiile harigiţilor au fost nimic mai mult decât o încercare de a diviza co-
munitatea musulmană pe părţi şi de a justifica anarhia, apostazia şi propria lor 
repulsie faţă de puterea politică centrală.

Astfel, musulmanii deja la o etapă incipientă, s-au retras de la cerinţele monote-
ismului în problemele politice şi de la conceptul şurei în întrebările construirii  
comunităţii musulmane şi conducerea afacerilor sale. Ulterior, ei au început să 
se acuze reciproc, apelând la textele sacre şi oscilând între ele şi între evenimen-
tele istorice, acele care au coincis cu pretenţiile lor. Din această cauză, comuni-
tatea musulmană n-a fost capabilă să transmită mesajul Islamului până la alte 
popoare, să sprijine ordinea islamică şi să construiască o societate islamică.

Islamizarea vieţii politice înseamnă islamizarea ideilor şi educaţiei, islamizarea 
platformei politice, conducerii, managementului şi procedurilor. Sub islamiza-
re avem în vedere aderarea valorilor de bază şi a obiectivelor Islamului, prin im-
plimentarea în viaţă a principiilor şurei şi educarea musulmanilor şi partea lor 
politică activă pe aceste principii simple şi corecte. În cele din urmă, islamizarea 
cercetărilor politice presupune studiul vieţii politice, a instituţiilor şi relaţiilor, 
cu utilizarea unor metode ştiinţifice şi mijloace corecte, concentrându-se asu-
pra obiectivelor şariatului şi bazându-se pe sursele islamice. Scopul acestui fel 
de studii – este realizarea unei viziuni politice clare şi o înţelegere corectă a pro-
ceselor politice, precum şi propunerea unor decizii politice alternative, bazate 
pe principiile islamice.
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Pentru a realiza importanţa gândirii socio-politice islamice, trebuie să înţele-
gem că calitatea deciziilor politice depinde de nivelul conştiinţei politice. În 
mod ideal, deciziile politice ar trebui să fie rezultatul unei înţelegeri corecte din 
partea liderilor politici, a legăturii dintre textul revelaţie şi obiectivele şariatului 
cu natura şi realitatea. Acest lucru este indicat în cuvintele Celui Atotputernic:

«Supuneţi-vă lui Allah, supuneţi-vă trimisului şi celui care are influenţă 
asupra voastră» (Sura 4 «AN-NISA›», versetul 59). 

Supunerea – care se are în vedere aici – se obţine nu prin studiul abstract al 
textelor revelaţiei, ci prin interacţiunea practică a textului şi a realităţii, care 
se încorporează în deciziile conducătorului plenipotenţiar musulman, care-şi 
reprezintă poporul. Aceste decizii trebuie să ia în considerare semnificaţia şi 
scopul revelaţiei şi, în acelaşi timp, să reflecte realitatea, să satisfacă necesi-
tăţile societăţii şi să facă faţă provocărilor cu care se confruntă aceasta. În caz 
contrar, textele Coranului şi Sunnei se vor transforma în nişte cuvinte lipsite de 
viaţă, care vor fi interpretate greşit şi vor devini cauza discordiei şi duşmăniei 
reciproce.

Musulmanii sunt obligaţi să nu-şi rateze şansa, dacă le apare posibilitatea de a 
forma o conducere, care se sprijină pe principiile islamice. Prezenţa unei astfel 
de conduceri este necesară pentru ca lumea musulmană să se dezvolte şi să be-
neficieze din revelaţiile şi învăţăturile sale. Aceste concepte sunt inseparabile, şi 
dacă noi vom reuşi să ne reformăm modul de gândire, atunci, fără îndoială, vom 
putea extinde baza socială a Islamului, din care vor creşte lideri capabili, aderaţi 
la idealurile sale.

Gândirea islamică, rudimentele căreia s-au manifestat în lucrările imamului al-
Mawardi, Ibn Tai- miyyi, filozofului şi gânditorului al-Farabi, filozofului şi po-
liticianului Ibn Haldun, trebuie să renască şi să se dezvolte, iar metodologia sa 
ştiinţifică trebuie să fie perfecţionată, pentru ca musulmanii să beneficieze de 
toate cele necesare pentru a-şi îndeplini misiunea nobilă civilizaţională.

5.3. Ştiinţele naturale şi tehnice

La etapa istorică anterioară, din cauza presiunii culturale şi ştiinţifice din partea 
Occidentului, precum şi din cauza declinului gândirii islamice şi a nebulozită-
ţii din viziunea asupra lumii, intelectualii musulmani n-au reuşit să înţeleagă 
diferenţa dintre obiectivitatea realităţii şi legile naturale şi între subiectivitatea 
atitudinii omului şi societăţii faţă de el. Musulmanii cu studii şi-au îndreptat 
atenţia spre Occident şi au început să studieze diverse ştiinţe, care şi-au obţinut 
dezvoltarea acolo. Ei au început să imite Occidentul în toate, considerându-le 
realizările ca fiind cunoştinţe obiective şi ca semn de civilizaţie. Ei au preluat 
cunoştinţele despre legile naturale şi natura lucrurilor, şi metodele de utilizare 
a acestora, sunt acceptabile pentru omul occidental şi în societatea occidentală. 
Toate formele de cultură şi ştiinţă occidentală, au fost percepute de către musul-
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mani ca fiind obiective şi neutre. Însăşi gândirea occidentală, a fost percepută 
ca fiind obiectivă şi neutră, iar orice aplicare şi anexare a acestuia – ca fiind  
absolută şi universală.

Odată cu dezvoltarea conştiinţei umane şi extinderea legăturilor dintre po-
poare şi civilizaţii, oamenii de ştiinţă au putut să dezvăluie multe aspecte ale 
gândirii umane şi să sistematizeze prezentarea diferitelor popoare şi relaţia lor 
cu lumea înconjurătoare, cu legile naturii şi cu dezvoltarea socială. S-a dovedit 
că civilizaţia occidentală, precum şi alte naţiuni şi civilizaţii, îşi au propriile 
convingeri şi obiective, psihologie şi istorie. Ea îşi formulează obiectivele şi 
tinde să le pună în aplicare. Cu toate acestea, ea a pierdut legătura cu propriile 
sale surse de cunoaştere divină, care au fost denaturate, şi a fost lipsită de o 
conducere divină. În cele din urmă, civilizaţia occidentală a obţinut un caracter 
limitat şi în multe domenii, a început să se orienteze după capriciile umane, do-
rinţele şi necesităţile materiale. Ea s-a transformat într-o civilizaţie materială, 
care divinizează omul cu pasiunile şi capriciile sale şi care rupe toate legăturile 
cu latura spirituală a vieţii umane şi a obiectivelor universale. Acesta este moti-
vul pentru care, în ciuda belşugului material, naţiunile occidentale, împreună 
cu tot restul omenirii, trăiesc într-o stare de confuzie sufletească. Ele suferă de 
sărăcie spirituală, de lipsă de unitate şi luptă socială. În mod permanent sunt 
ameninţate de războaie şi distrugeri, noi pericole şi crize.

Pentru noi este important să înţelegem că nu orice cunoştinţă din Occident 
este obiectivă. Astăzi nu ne este greu de evaluat subiectivitatea ştiinţelor sociale 
şi a obiectului lor, dar, în realitate, ştiinţele naturale puţin ce se deosebesc de 
ele. Poate merge vorba doar despre gradul lor de subiectivitate. Cercetările din 
domeniul ştiinţelor naturale nu sunt abstracte şi întâmplătoare – ele reflectă 
obiectivele şi ideile subiective ale omului, fiind îndreptate spre realizarea aces-
tora. Prin urmare, cunoştinţele noastre despre realitatea obiectivă, legate de na-
tura lucrurilor şi legile naturale, au o latură subiectivă, în sensul că acesta este 
un mijloc de a realiza obiectivele şi ideile noastre. Patrimoniul oricărui popor şi 
oricărei civilizaţii, care cuprinde cunoştinţele despre natura lucrurilor şi legile 
naturale, de asemenea, are o latură subiectivă, pentru că serveşte drept mijloc 
de realizare a scopurilor şi ideilor umane. De aceea, cunoştinţele acumulate de 
către alte civilizaţii trebuie să fie plasate într-un cadru corect, ţinând cont de 
obiectivele, valorile, reperele, presupunerile, priorităţile, ideile şi interesele lor. 
Iar imitaţia experienţei străine, cu siguranţă, induce confuzie în convingerile, 
gândurile şi imaginile poporului, îi împiedică dezvoltarea independentă şi-l pri-
vează de originalitate şi iniţiativă.

Discuţiile despre obiectivitatea şi neutralitatea ştiinţei occidentale sunt nefon-
date, pentru că aceasta nu are scopuri şi o conducere corectă. Tot ce are aceasta 
în acest sens – sunt câteva instrucţiuni, păstrate de mesajele cereşti şi de moti-
vaţiile naturii umane sănătoase. Această insuficienţă gravă nu se compensează 
şi nu se corectează cu descoperirile ştiinţifice particulare, acumulate din Vest, 
în domeniul ştiinţelor naturii. Realizările lumii occidentale în toate domeniile 
ştiinţelor sociale, naturale şi tehnice, de fapt, sunt legate numai cu parţialităţile 
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existenţei materiale. În ceea ce priveşte universaliile, civilizaţia occidentală a 
fost şi rămâne pierdută. Ea a aruncat omenirea într-o stare de confuzie pro-
fundă, îndoială, îngrijorare, frică, lipsă de unitate, luptă şi a dus-o la un pas de 
moarte. De aceea, raţiunea musulmană este obligată să examineze şi să cercete-
ze realizările Occidentului, pentru a-i identifica neajunsurile şi greşelile, făcute 
la utilizarea lor. Din partea savanţilor şi politicienilor musulmani, precum şi 
din partea tuturor musulmanilor învăţaţi, se necesită o înţelegere profundă a 
naturii civilizaţiei occidentale, a rădăcinilor şi caracteristicilor sale, precum şi 
aspectele pozitive şi negative ale tuturor realizărilor sale, în domeniul ştiinţei şi 
tehnologiei. Pentru a atinge acest scop, este necesar de a îmbunătăţi metodele 
de învăţare şi de a prelucra nişte criterii islamice corecte, necesare pentru exa-
minarea, evaluarea şi utilizarea corespunzătoare a acestor realizări şi a aspecte-
lor pozitive; de a înlătura deficienţele şi consecinţele negative.

O discuţie imparţială despre obiectivitatea ştiinţei, în special ştiinţele naturale 
şi tehnice, este posibilă numai în Islam, deoarece în Islam studiul parţialităţilor, 
referitoare la natura lucrurilor şi legile naturale, nu începe cu o viziune limitată 
şi îngustă asupra lucrurilor. Acesta este completat de o cunoaştere divină holis-
tică şi cuprinzătoare, datorită cărui fapt procesul de cunoaştere capătă direcţia 
corectă. Ea satisface necesităţile spirituale şi materiale ale omului, asigură pros-
peritate materială şi linişte sufletească, ajutând adevăraţii credincioşi să ajungă 
la un nivel complet de bunăstare şi securitate.

Combinaţia dintre universalitatea revelaţiei şi limitaţiunea raţiunii în procesul 
studierii legilor Universului şi natura lucrurilor, este cea mai importantă con-
tribuţie a Islamului la civilizaţia mondială. El conduce civilizaţia modernă pe 
calea corectă de dezvoltare. Într-adevăr, reperele corecte pentru cercetările aca-
demice şi aplicaţiile lor practice, precum şi filozofia formată sub influenţa lor, 
nu sunt mai puţin importante decât descoperirea legilor lumii materiale. Mai 
mult decât atât, anume cunoaşterile universale determină potrivirea şi utilitatea 
acestor descoperi.

Islamizarea cunoştinţelor, în general, şi a ştiinţelor naturale şi tehnice, în parti-
cular, nu înseamnă neapărat că respectivul conţinut se va deosebi de rezultatele 
observaţiilor şi descoperirilor, făcute deja de către om. Cu toate acestea, carac-
terul complet al cunoştinţelor islamice va permite de a corecta directitudinea 
procesului cognitiv şi de a creşte randamentul, deoarece cunoştinţele islamice 
se deosebesc prin corectitudinea ipotezelor, prin universalitatea directitudinii 
şi completitudinea surselor. Ele indică spre beneficiul care poate rămâne neob-
servat şi direcţionează spre scopurile, despre care raţiunea umană limitată abia 
se pricepe.

Astfel, esenţa islamizării cunoştinţelor constă în identificarea reperelor corecte, 
scopurilor, filozofiilor şi problematicilor cercetărilor ştiinţifice şi în aplicarea co-
respunzătoare a rezultatelor lor în practică. Astfel, ştiinţa islamică va fi pe deplin 
axată pe transformarea şi amenajarea lumii, pe aprobarea monoteismului şi a 
purităţii morale.
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La o examinare atentă a istoriei civilizaţiei mondiale şi a ştiinţei, descoperim că 
bazele ştiinţei moderne, metodologiei ştiinţifice şi instituţiilor academice, au 
fost stabilite în perioada de glorie a civilizaţiei islamice. Acelaşi lucru se poa-
te spune şi despre sferele serviciilor sociale, medicină şi industrie. Potenţialul 
enorm al civilizaţiei islamice a avut ca scop amenajarea lumii şi realizarea re-
formelor. În ea nu există loc pentru ceea ce ar fi putut ameninţa omenirea cu 
moartea şi distrugerea. Odată cu triumful civilizaţiei occidentale, lumea a fost 
inundată cu arme şi explozibili, cu tot felul de mijloace de luptă şi de nimicire 
a oamenilor. Vestul a adus popoarelor de pe Pământ ruinare, nedreptate, vio-
lenţă, imoralitate, înrobire şi colonialism. Din moment ce statele occidentale 
au câştigat puterea, şi-au creat propria lor flotă şi o armată puternică, au înce-
put să treacă peste mări, exploatând alte popoare şi încălcându-le drepturile. 
Occidentul, cu numeroasele sale realizări în domeniul ştiinţei şi tehnologiei, a 
adus lumea până la starea în care popoarele «non-vestice» să sufere de foame, 
ignoranţă şi boli. Statele moderne concurează în producerea şi achiziţionarea 
armelor, inventează noi metode de ucidere, distrugere şi înfrângere. O mare 
parte din cercetările din lumea contemporană este finanţată cu scopul de a pre-
lucra noi tipuri de arme şi de a perfecţiona metodele de purtare a războaielor.

Islamizarea ştiinţei trebuie s-o pună în slujba omului şi să subjuge scopurilor 
de conducere, pentru protejarea planetei noastre şi a locuitorilor săi, pentru 
amenajarea şi pentru menţinerea ordinea pe ea. Islamizarea ştiinţelor naturale 
şi tehnice – este o problemă a ştiinţei filozofice. Aceasta se referă la relaţia şti-
inţei cu viaţa omului şi cu societatea şi constă din abordarea reformistă a vieţii, 
bazată pe credinţă, monoteism, moralitate şi universalism. Ea este destinată 
pentru a elimina consecinţele orbirii spirituale, strălucirea orbitoare a lumii 
materiale şi deficienţele metodologice, din cauza cărora suferă civilizaţiile ma-
teriale din Occident şi Est.

Într-adevăr este uimitor că în umbra civilizaţiei occidentale, nu este nimic 
mai mult de dorit pentru omenire, decât succesul în cursa înarmărilor. Statele 
concurează în producţia felurilor de arme mortale şi se simt în siguranţă nu-
mai în condiţiile de echilibru al terorii. Adevărul este pe partea celui puternic, 
iar bogăţia şi prosperitatea devin soarta unui grup mic de aleşi. Situaţia în care 
s-a pomenit astăzi umanitatea, când pericolele mortale o ameninţă din toate 
părţile, contrazice natura umană. Fără îndoială, trebuie să existe o viziune mai 
perfectă asupra lumii, demnă de om şi de sensul existenţei sale. În caz contrar, 
pentru ce omul este înzestrat cu raţiune, gândire şi conştiinţă?

Pericolele care ameninţă omenirea au ajuns la o asemenea amploare, încât se 
simte nevoia stringentă de o conducere divină, de o viziune obiectivă şi holistică 
asupra lumii. A venit timpul pentru a construi o civilizaţie capabilă să obţină 
succese, să realizeze reformele necesare şi să amenajeze planeta noastră. Cu toa-
te acestea, fără un exemplu vizual şi viu, umanităţii nu-i va fi uşor să înţeleagă 
viziunea islamică asupra lumii şi să fie de acord cu soluţia islamică.

Islamizarea ştiinţei înseamnă, de asemenea, depăşirea crizei de gândire şi de 
educaţie în comunitatea musulmană şi în instituţiile academice şi educaţiona-
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le musulmane. Inactivitatea musulmanilor din aceste domenii a determinat ca 
aceştia să traducă cuvânt cu cuvânt sursele străine. Mai mult decât atât, multe 
instituţii de învăţământ din lumea musulmană, în special din sistemul de învă-
ţământ superior, continuă să predea ştiinţe moderne în cadrul ideologic, contu-
rat de viziunea occidentală asupra lumii, cu abordarea sa materialistă, limitată 
şi imperfectă. Este clar că sarcina în islamizarea ştiinţelor naturale şi tehnice 
constă în reformarea cadrului ideologic, în care sunt predate aceste discipli-
ne. Acestea trebuie să fie prezentate într-un format islamic bazat pe universa-
lii, valori şi obiective ale Islamului. Spiritul lor pozitiv trebuie să trezească în 
musulmani abilităţi interioare şi să le insufle un sentiment de responsabilitate 
pentru noile descoperiri şi pentru cucerirea naturii, pentru amenajarea lumii şi 
realizarea unei conduceri nobile pe Pământ.

Această sarcină educaţională foarte importantă trebuie să fie în centrul atenţiei 
nu doar al profesorilor, ci şi al conducătorilor din statele musulmane. Aceasta 
este o problemă cu mai multe faţete, care constă în prelucrarea pentru toate 
etapele de învăţământ, începând cu cele mai timpurii; prelucrarea metodelor 
de predare şi mijloacelor didactice, care reflectă viziunea islamică asupra lumii, 
conceptele şi idealurile islamice. Educaţia şi învăţarea începe cu primii ani de 
viaţă a unui copil şi continuă în măsura dezvoltării sale. De aceea, educatorii şi 
profesorii musulmani trebuie să abordeze această problemă cu cea mai mare 
seriozitate, fără se afişeze neglijenţă şi nepăsare, pentru ca generaţiile tinere de 
musulmani, spre deosebire de părinţii lor, să nu sufere de imaturitate psihologi-
că şi intelectuală şi de impotenţă civilizaţională.
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CAPITOLUL VI

ISLAMUL ŞI VIITORUL

La finalul studiului nostru este recomandabil de subliniat că reformismul isla-
mic este o slujire nu doar pentru comunitatea musulmană, ci şi pentru întreaga 
omenire. De aceea, străduinţele musulmanilor şi a conducătorilor lor trebuie să 
fie îndreptate spre rezolvarea a trei probleme de bază:

a)	 lucrul cu tineretul musulman, în beneficiul viitoarei comunităţi musulmane;
b)	 implicarea instituţiilor academice în procesul de islamizare a cunoştinţelor, 

cu scopul de a forma o abordare islamică la dezvoltarea ştiinţei şi civilizaţiei, 
precum şi la educarea noilor generaţii de musulmani, care pot duce mesajul 
Islamului;

c)	 schimbarea cursului de dezvoltare a civilizaţiei mondiale şi a ideilor mo-
derne, în beneficiul viitoarei omeniri. De fapt, în aceasta constă misiunea 
comunităţii musulmane şi a gândirii islamice.

6.1. Viitorul comunităţii musulmane 

Necesitatea de reformare a gândirii islamice în forma sa actuală, este la fel de 
evidentă ca şi imperfecţiunea psihologiei popoarelor musulmane. Oameni în 
parte şi chiar generaţii întregi pot percepe informaţii şi idei noi, totodată aceas-
tă percepţie – este un proces mental, legat de inteligenţă şi de memorizare. În 
esenţa sa, acesta se deosebeşte de procesul de formare a psihologiei, care îşi 
capătă formele şi principalele caracteristici ale sale, în copilarie şi adolescenţă. 
O mare parte dintre schimbările psihologice – care au loc la o vârsta adultă – 
este legată de interesele şi obiectivele vitale, iar eficienţa lor depinde de acele 
forţe interioare şi calităţi spirituale, pe care omul le-a dobândit de la o varstă 
mai timpurie. După cum se menţionează în unul dintre hadise, cei mai buni 
din timpurile ignoranţei devin cei mai buni în Islam, dacă înţeleg religia. De 
aceea, locuitorii din deşert, fiind puternici, iubitori de libertate şi curajoşi, într-
un timp scurt au reuşit să obţină succese enorme după ce au acceptat Islamul şi 
i-au înţeles obiectivele.

Sarcina principală a generaţiei actuale de musulmani, ține de înţelegerea si-
tuaţiei în care am ajuns, de a identifica direcţiile de activitate, de a evalua 
posibilităţile noastre, de a introduce propuneri corecte şi de a crea condiţii 
pentru educaţia generaţiei tinere de musulmani, pe baza exemplelor demne 
şi cu folosirea mijloacelor potrivite, pentru a educa în ea calităţi excelente şi o 
credinţă puternică – în scopurile şi idealurile Islamului.

Pentru a corecta poziţia comunităţii musulmane este necesar să se investească 
în viitorul său, în dezvoltarea psihologică şi intelectuală a copiilor noştri. Tre-
buie să-i educăm pe principii corecte şi să-i pregătim pentru realizarea misiunii 
lor civilizaţionale în viitor. De aceea, sarcina generaţiei actuale de musulmani 
este să pregătească pe viitor o generaţie demnă. Dacă musulmanii vor decide 
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că astăzi ei sunt capabili să schimbe ceva, atunci îşi vor pune în faţă un scop 
greşit, irosind în zadar resursele limitate ale generaţiei actuale. La această etapă, 
eliminarea defectelor din psihologia musulmană este posibilă numai în limite 
înguste, care nu sunt suficiente pentru depăşirea crizei.

Astfel, generaţia actuală trebuie să muncească cu perspectivă pe viitor, dezvol-
tând abordări corecte şi creând condiţii pentru educarea generaţiilor viitoare. 
Dacă am învăţat această lecţie importantă, trebuie să ne concentrăm efortu-
rile asupra soluţionării a trei probleme: în primul rând, să acumulăm puteri şi 
resurse şi să nu le permitem epuizarea; în al doilea rând, să formăm o viziune 
islamică asupra lumii, cu idei şi concepte corespunzătoare; în al treilea rând, să 
transformăm aceste idei şi concepte în material, care poate fi utilizat la educarea 
generaţiei, creştere şi formarea unui caracter puternic.

Savanţii şi conducătorii musulmani, precum şi masele mari de musulmani tre-
buie să înţeleagă că lumea musulmană cu un caracter slab şi cu un potenţial 
intelectual şi cultural modest, nu va putea să depăşească declinul şi înapoierea 
culturală, să-şi restabilească puterile şi să-şi recâştige poziţia de lider. De aceea, 
astăzi musulmanii şi conducătorii lor trebuie să facă tot posibilul pentru a ac-
tualiza gândirea islamică şi pentru a restabili viziunea islamică corectă asupra 
lumii. Nici confruntările, nici războaiele nu ne vor apropia de atingerea acestor 
obiective. Ele ne vor epuiza resursele şi nu ne vor aduce nici un folos. Nu tre-
buie să ne cheltuim puterile pe această direcţie (cu excepţia acelor  cazuri, când 
musulmanii sunt obligaţi să facă acest lucru şi să înfrunte inamicii), pentru ca 
asemenea confruntări să nu se transforme în fronturi, care să ne distragă de la 
scopurile principale.

La această etapă, construirea viitorului comunităţii musulmane trebuie să se 
efectueze, înainte de toate, în domeniile pregătirii şi educaţiei ideologice. Ele 
sunt de o mare importanţă pentru restabilirea puterilor, soluţionarea conflicte-
lor şi rezolvarea provocărilor cu care ne confruntăm. De aceea, pentru conflicte-
le politice şi militare active, în care musulmanii sunt obligaţi să supravieţuiască, 
trebuie de consumat exact atâtea puteri, cât este necesar pentru a continua lu-
crările creative şi reformele.

Savanţii şi conducătorii musulmani au obligaţia de a explica maselor mari de 
musulmani şi celor implicaţi în educarea tineretului, importanţa psihologiei în 
dezvoltarea comunităţii musulmane şi factorii care o influenţează. Psihologia 
viitoarelor generaţii de musulmani trebuie să se deosebească de psihologia mu-
sulmanilor din prezent şi de cea a predecesorilor lor, suferinzi din cauza retar-
dului, declinului şi slăbiciunii. Educaţia copiilor şi adolescenţilor musulmani în 
plan psihologic şi cultural, trebuie să fie diferită de cea a părinţilor şi profesori-
lor. Cu alte cuvinte, sarcina părinţilor şi profesorilor de azi este de a indica calea 
corectă pentru generaţiile viitoare, furnizându-le mijloacele necesare, dar nu de 
a deveni un exemplu model pentru ei. Majoritatea musulmanilor, astăzi pot fi 
comparaţi cu medicul, care-i recomandă pacientului să renunţe la obiceiurile 
proaste, victima cărora este din cauza slăbiciunii de caracter şi a educaţiei proas-
te. Instructorul, care nu este un model perfect pentru imitare, îşi poate ajuta 
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elevii să-şi vadă neajunsurile şi să înţeleagă cauzele lor, dacă el îşi recunoaşte 
cu sinceritate propriile greşeli. Acesta poate fi comparat cu un antrenor bătrân, 
care se  împărtăşeşte cu cunoştinţele şi experienţa sa, chiar dacă el însuşi nu le 
poate utiliza în deplină măsură.

Într-adevăr, viitorul comunităţii musulmane depinde de acele schimbări, care 
vor fi în măsură să realizeze musulmanii pe viitor, de dezvoltarea lor psihologică 
şi intelectuală. Acesta este un câmp larg de acţiune pentru actuala generaţie 
de musulmani. Şi cu cât este mai puternic, mai energic şi mai capabil tineretul 
nostru, cu cât mai corecte sunt punctele lor de vedere şi eforturile, cu atât mai 
bune vor fi rezultatele obţinute de ei.

Oamenii de ştiinţă musulmani trebuie să-şi îndrepte eforturile intelectuale 
spre reformarea gândirii islamice şi formarea viziunii islamice pe un fundament 
corect. Rezultatele muncii lor trebuie aduse în atenţia restului musulmanilor, 
pentru ca aceştia să accepte aceste idei, să se ghideze de ele şi să le pună la baza 
convingerilor proprii. Pentru a atinge acest scop, trebuie de studiat minuţios 
cursul istoriei, de înţeles cum s-a schimbat şi a distorsionat gândirea islamică, 
sub influenţa proceselor istorice. Acest lucru va permite direcţionarea dezvoltă-
rii comunităţii musulmane într-un nou curs, de a inspira musulmanii spre noi 
idei şi considerente corecte, cu privire la construirea viitorului.

Învăţaţii musulmani trebuie să reflecteze asupra principiilor şi conţinutului 
gândirii islamice, precum şi asupra rolului său în dezvoltarea cunoştinţelor 
islamice şi în formarea viziunii islamice asupra tuturor domeniilor de activitate 
a omului şi a societăţii. Gândirii islamice şi viziunii islamice asupra lumii, tre-
buie să le fie returnate originalitatea şi universatilitatea. Este necesar de a re-
stabili relaţia lor cu natura şi cu realitatea; de a depăşi experienţa istorică şi 
greşelile, care au condus la denaturarea lor. Din cauza lor gândirea islamică şi-a 
pierdut conţinutul şi s-a transformat într-o formalitate, ritual şi sloganuri fan-
tomatice, care în ultimele câteva secole n-au dat nici un rezultat.

Oamenii de stiinţă musulmani, de asemenea, trebuie să revizuiască principiile 
şi metodologia gândirii islamice, indicând, în mod clar, problemele legate de 
ea, pentru ca ştiinţa islamică să nu se limiteze la studiul revelaţiei textelor sacre 
şi limbii arabe, ci din contra, să atingă toate sferele de activitate din viaţa omu-
lui şi societăţii. Metodologia gândirii islamice permite formarea unei viziuni 
vii, ordonate, integre şi productive asupra politicii, societăţii, economiei, ma-
nagementului şi tehnologiei informaţionale, precum şi asupra artei filozofice, 
arhitecturii şi diverselor domenii ale ştiinţei, pe care mintea umană le descoperă 
pentru sine.

Învăţaţii şi intelectualii musulmani trebuie să fie conştienţi de faptul că 
responsabilitatea pentru plasarea comunităţii musulmane pe calea dezvoltării 
şi progresului stă, în primul rând, pe umerii lor. Restul musulmanilor vor ascul-
ta opiniile, sfaturile şi soluţiile acestora. Cu cât mai insistente, răbdătoare şi no-
rocoase vor fi încercările intelectualilor de a găsi soluţia corectă şi să o prezinte 
într-un mod corect, convingător şi ştiinţific, cu atât le va fi mai uşor să mişte 
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comunitatea musulmană spre slujirea Islamului şi să-şi construiască viitorul. 
Ritmurile de creştere a potenţialului creativ al musulmanilor sunt criteriile unei 
îndepliniri cu succes a misiunii lor. Cu cât mai rău se vor isprăvi cu ea, cu atât 
mai mari vor fi suferinţele musulmanilor şi cu atât mai greu le va fi să meargă 
pe calea cea dreaptă.

Responsabilităţile oamenilor de ştiinţă nu se limitează la formarea unei viziuni 
moderne asupra lumii, la reformarea metodologiei gândirii islamice pe baza 
principiilor originalităţii, universalităţii şi ştiinţei şi la crearea unui model al-
ternativ islamic al structurii comunităţii şi educaţiei sociale. Tot pe ei stă res-
ponsabilitatea pentru formarea conştiinţei musulmane în rândul conducăto-
rilor musulmani şi a maselor populare. Ei trebuie să dezvolte în musulmani o 
gândire cuprinzătoare şi să introducă metode corecte de educaţie psihologică, 
în special în primele stadii de învăţământ (începând cu creşele şi grădiniţele). 
Copiii – sunt viitorul nostru, iar tinerii – sunt puterea noastră. De aceea, musul-
manii trebuie să se ia cu toată seriozitatea de educaţia şi pregătirea viitoarelor 
generaţii.

Oamenii de ştiinţă şi profesorii noştri trebuie să înţeleagă rolul pe care părinţii 
îl joacă în educaţia copiilor şi adolescenţilor. Nici o altă sarcină educativă nu 
poate fi comparată după însemnătatea sa, cu convingerea părinţilor de impor-
tanţa metodelor corecte de educare. Depozitul sufletesc şi valoric, într-o mă-
sură importantă, se bazează pe relaţia dintre părinţi şi copii şi depinde de acele 
valori, care definesc relaţiile din cadrul familiei. Oricare eforturi depuse în şcoa-
lă şi în societate, care nu-şi găsesc înţelegere în rândul părinţilor, sunt sortite 
eşecului, pentru că familia este destul de capabilă să le facă faţă şi să le slăbească 
influenţa acestora. În cazul în care părinţii înţeleg problema, atunci ei folosesc 
diferite modalităţi de a obţine cele dorite de la copiii lor.

Astfel, succesul intelectualilor şi profesorilor depinde de capacitatea de a con-
vinge părinţii şi de a le transmite corect problemele ce ţin de educaţia copiilor 
lor. Casa şi familia trebuie să-şi joace rolul său în rezolvarea de succes a sarcini-
lor propuse, pentru că nimic nu se compară cu pregătirea unui părinte de a se 
sacrifica de dragul copiilor, de dragul asigurării lor cu fericire şi protejării intere-
sele lor. De aceea, astăzi este foarte important să se formuleze printr-un limbaj 
simplu şi uşor de înţeles, sarcinile care stau în faţa părinţilor şi modalităţile de 
realizare a acestora. La acest stadiu de dezvoltare a comunităţii musulmane, nici 
oamenii de ştiinţă, nici profesorii, nici reformiştii, n-au dreptul să ocolească 
această problemă. Doar prin deplasarea în această direcţie, comunitatea musul-
mană va fi capabilă să depăşească orice obstacole, care stau în calea reformei şi 
progresului.

6.2. Islamizarea cunoştinţelor şi instituţiile academice 

Înainte de a încheia relatarea cu privire la viitorul comunităţii musulmane, 
trebuie să discutăm despre rolul instituţiilor academice în islamizarea ştiinţei. 
Criza comunităţii musulmane, în cele din urmă, este provocată de metoda în 
care s-au format valorile islamice şi ideile de bază, în viaţa social-culturală a so-
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cietăţii. De asemenea, este evident şi faptul că eforturile musulmanilor, precum 
şi sacrificiile politice şi militare pe care le fac aceştia, nu le corectează poziţia. 
Dimpotrivă, pe zi ce trece tragedia devine din ce în ce mai teribilă, iar prăpastia 
care desparte lumea islamică de popoarele dezvoltate, creşte. Pentru musul-
mani, această prăpastie civilizaţională înseamnă umilinţă şi atentare la dreptu-
rile, viaţa şi bogăţia lor.

Pentru a realiza în viaţă obiectivele nobile şi idealurile Islamului, pentru a dez-
volta un program de acţiune eficient şi pentru a crea instituţii sociale progresive 
şi durabile, nu se va reuşi – până când sursele corecte de cunoaştere şi modul 
de gândire ştiinţific nu vor fi imprimate în conştiinţa şi educarea musulmanilor. 
De aceea, instituţiile academice şi de învăţământ, împreună cu casa şi familia, 
trebuie să devină o cetate, în care musulmanii acumulează putere şi cunoştinţe. 
Ele trebuie să pregătească terenul pentru viitoarele transformări. De ele depinde 
pregătirea de cadre noi şi dezvoltarea abilităţilor lor.

Dacă dorim ca instituţiile academice şi educaţionale din ţările musulmane să se 
descurce cu succes cu sarcina lor, acestea nu trebuie să rămână nişte monumente 
dărăpănate de arhitectură, în care domneşte inactivitatea şi prostia şi care, în 
mod orbitor, imită gândurile străine. Este inacceptabil ca activitatea universită-
ţilor din toate colţurile lumii islamice să rămână fără rezultate şi incompletă, să 
avem nevoie în mod permanent să trimitem învăţaţii musulmani în străinătate, 
pentru a face cursuri şi să obţină sau să-şi continue studiile. Dimpotrivă, în 
universităţile noastre trebuie de creat un mediu cultural şi academic, din care 
vor ieşi pleade de învăţaţi şi cercetători, cu studii şi inventivi, capabili să asigure 
comunitatea musulmană cu mijloacele necesare, să pregătească cadre bune şi 
care nu doresc să strângă fărâmiturile de pe masa altcuiva.

Este vital să se recunoască importanţa instituţiilor academice în lumea 
islamică. Activitatea acestora trebuie să fie reformată. Ele trebuie să se bazeze 
pe eforturile şi resursele comunităţii musulmane, să nu piardă legătura cu re-
ligia şi credinţa ei şi cu fundamentele gândirii islamice, trebuie să se conducă 
după scopurile Islamului şi să scoată învăţăminte din istoria sa. Metodele ştiin-
ţifice dezvoltate în ele trebuie să ajute comunitatea musulmană la mobilizarea 
resurselor sale, să-şi folosească în mod eficient şi corect capacităţile, pentru so-
luţionarea problemelor cu care se confruntă; pentru a-şi satisface necesităţile.

Comunitatea musulmană nu se poate mulţumi cu instituţiile academice, care 
nu creează nimic, ci pur şi simplu traduc lucrări ştiinţifice şi materiale metodi-
ce, elaborate în diferite ţări din Est şi Vest. În cel mai bun caz, ele completează 
cercetările şi ideile străine cu observaţii, denumiri, cifre şi date statistice cu pri-
vire la starea de lucruri din ţările musulmane. Dar acest fapt nu schimbă esenţa 
imitaţiei, incapacităţii intelectuale şi lipsa de individualitate.

Instituţiile academice şi cele de învăţământ din lumea islamică trebuie să în-
ceapă cu universaliile, convingerile şi scopurile, care sunt imprimate în mintea 
musulmanilor. Cu prezenţa acestora trebuie să fie deschise centre de cercetare şi 
departamente, care se ocupă de crearea şi îmbunătăţirea metodologiei islamice 
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în toate domeniile ştiinţei. Dezvoltarea unei astfel de metodologii pentru dife-
rite discipline şi formularea începuturilor lor şi a principiilor de bază, trebuie să 
fie începutul islamizării ştiinţei. Aceste fundamente metodologice vor contura 
cadrul pentru cercetările ştiinţifice islamice, vor servi drept ghid tinerilor speci-
alişti şi le vor identifica interesele ştiinţifice.

Pentru o islamizare reuşită a ştiinţei trebuie să fie mobilizaţi oamenii de ştiin-
ţă, profesorii şi studenţii, pentru soluţionarea noilor sarcini ştiinţifice şi pentru 
atingerea unor scopuri noi civilizaţionale, pe baza noii metodologii ştiinţifice. 
În lumina acestor principii, este necesar să regândim patrimoniul ştiinţific al 
popoarelor musulmane şi a altor civilizaţii. Aceasta este singura cale spre cu-
noaştere şi maturitate academică.

Deschiderea catedrelor de economie islamică, mass-media, civilizaţie islami-
că ş.a., înfiinţarea unor centre de cercetare a problemelor gândirii islamice, de 
economie islamică, ş.a.m.d., predarea cursurilor despre relaţiile internaţionale 
islamice, despre gândirea politică islamică, despre bazele sistemului politic isla-
mic, despre istoria politică a lumii islamice – toate acestea sunt paşii în direcţia 
corectă, care ar trebui să fie încurajaţi şi sprijiniţi. Pentru dezvoltarea şi extin-
derea unei astfel de activităţi, trebuie de găsit mijloacele care lipsesc şi de atras 
cercetătorii competenţi, specializaţi în aceste ştiinţe şi în domeniul admistrării 
surselor islamice, care sunt pregătiţi să lucreze; să se dedice studiului şi dezvol-
tării acestor ştiinţe.

Una dintre cele mai mari dificultăţi, care împiedică dezvoltarea ştiinţelor sociale 
islamice – este insuficienţa mijloacelor şi limitarea posibilităţilor. Luaţi oricare 
centru şi orice departament din aceste centre, iar astfel vă veţi lovi de insuficienţa 
resurselor şi a cadrelor calificate. La etapa dată, nu este suficient să se înfiinţeze 
centrul, să se creeze catedra sau să se introducă o nouă disciplină de învăţământ 
– pentru a obţine rezultatele dorite este nevoie să fie atraşi în lucru specialişti 
calificaţi şi să fie asiguraţi cu tot ceea ce este necesar pentru muncă şi activitate de 
cercetare, pentru publicare, distribuire şi popularizarea lucrărilor lor.

La această etapă, este extrem de neproductiv de a pune dezvoltarea şi predarea 
abordării ştiinţelor naturale şi sociale islamice pe umerii cercetătorilor şi profe-
sorilor, împovăraţi cu alte responsabilităţi şi care nu au timp pentru efectuarea 
unor cercetări minuţioase. Aceasta seamănă mai degrabă cu o scuză, decât cu o 
dorinţă de a obţine rezultate, sau cu nişte declaraţii neîntemeiate, decât cu de-
terminare şi convingere. Pentru islamizarea cu succes a ştiinţelor, a programelor 
academice şi de învăţământ, sunt necesare eforturi succesive şi neîntrerupte, în 
rezultatul cărora să se clarifice adevărata viziune ştiinţifică islamică. Acest lucru 
nu poate fi realizat cu ajutorul unor declaraţii şi hotărâri, exprimate în mijloa-
cele mass-media sau prin intermediul sloganurilor, în urma cărora nu urmează 
o muncă organizată, sistematică, neîntreruptă şi coordonată a specialiştilor.

Primul pas spre islamizarea cunoştinţelor şi comunităţii musulmane trebuie să 
fie soluţionarea  a câteva probleme, cu care se confruntă instituţiile academice 
islamice.
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1. Concretizarea, sistematizarea şi publicarea textelor Coranului şi Sunnei în aşa 
formă, încât studenţii şi cercetătorii să le poată găsi cu uşurinţă, să le înţeleagă 
valorile şi obiectivele lor şi să le utilizeze în conformitate cu interesele lor 
ştiinţifice şi după specialitatea lor.

2. Verificarea, sistematizarea şi ediţia lucrărilor enciclopedice şi speciale din pa-
trimoniului clasic islamic, precum şi interpretarea acestora pentru studenţi şi 
cercetători. Legătura cunoştinţelor celor ce învaţă şi a lumii lor interioare cu pa-
trimoniul islamic are o mare importanţă pentru dezvoltarea şi păstrarea identi-
tăţii. Fără aceasta, orice încercare de a reforma gândirea islamică contemporană 
va fi iluzorie, imaginară şi nu va duce la nimic altceva, decât la irosiri de putere 
şi pierderi de timp.

3. Institutele academice, instituţiile de învăţământ şi universităţile islamice  tre-
buie să mobilizeze specialiştii competenţi în domeniul ştiinţelor sociale, care 
posedă cunoştinţe despre principiile Islamului şi patrimoniul islamic, pentru 
o muncă de cercetare sistematică şi continuă, cu scopul de a forma şi explica 
metodologia ştiinţifică. La etapa iniţială, pentru soluţionarea problemei puse, 
cel mai bine se potrivesc centrele de cercetare specializate şi facultăţile din insti-
tuţiile superioare de învăţământ, pentru că în incinta acestora, oamenii de şti-
inţă, profesorii şi studenţii permanent interacţionează unii cu alţii. Acest lucru 
permite crearea unei abordări ştiinţifice corespunzătoare principiilor Islamului, 
pe baza căreia desfăşurându-se cercetări ştiinţifice, introducându-se metodici 
de predare şi pregătindu-se materiale didactice fundamentale. Cu timpul, ele 
vor ocupa locul metodicilor străine şi al conceptelor ştiinţifice, din care nu va 
rămâne decât ceea ce este necesar pentru efectuarea cercetărilor comparative 
în diverse domenii. La moment se petrece cu totul altceva. Cercetătorii mu-
sulmani sunt prost pregătiţi, iar lucrările scrise de ei, din dorinţa de a obţine 
rezultate cât mai degrabă, sunt superficiale şi brute. Aceasta înseamnă că fugim 
de responsabilitate şi ne condamnăm la o dezamăgire și suferinţe și mai mari. 
Astfel, noi nu vom putea vedea calea, vom merge pe dibuite şi vom rămâne fără 
un ghid şi fără un conducător.

4. Pe institutele academice islamice stă responsabilitatea pentru organizarea 
muncii educative în rândul savanţilor şi conducătorilor musulmani. Ei trebuie 
să clarifice – ce este islamizarea cunoştinţelor, cu ce trebuie să înceapă acest pro-
ces şi modul în care aceasta ar trebui să se reflecte asupra intereselor şi eforturi-
lor lor. Uşile instituțiilor academice trebuie să fie deschise pentru liderii politici. 
Aceştia trebuie să fie invitaţi la conferinţe şi simpozioane, unde se discută dife-
rite aspecte ale problemei date şi oamenii de ştiinţă se împărtăşesc cu realizările 
lor în diverse domenii ale ştiinţei, care prezintă interes pentru musulmani.

În sarcinile acestor instituţii se includ, de asemenea, crearea unor comunităţi 
ştiinţifice şi ediţia unor publicaţii periodice ştiinţifice specializate, care se re-
feră la principalele mijloace de stimulare a activităţilor academice. Acest lucru 
va contribui la creşterea interesului faţă de problema islamizării cunoştinţelor 
şi la transformarea ei într-o problemă a întregii comunităţi musulmane, într-o 
grijă a întregii societăţi, într-o sarcină a conducerii politice. Într-adevăr, a venit 
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timpul să trecem de la sloganuri goale la acţiuni concrete şi să transformăm is-
lamizarea cunoştinţelor într-o direcţie serioasă în ştiinţele academice.

5. Cercetările de disertaţie şi cele academice în cadrul academiilor islamice,  tre-
buie să servească interesele ştiinţei fundamentale şi să precaute problemele actu-
ale ale comunităţii musulmane – în perspectiva islamică. În timpul orelor de au-
ditoriu şi a muncii independente, studenţii şi disertanţii trebuie să dobândească 
cunoştinţe fundamentale, pentru ca din ei să crească cadre calificate, capabile să 
poarte torţa ştiinţei şi să continue în mod independent cercetările, să evite con-
fuziile şi nu să se întoarcă din expediţia lor, în lumea ştiinţei cu mintea «occiden-
talizată» şi cu identitatea slăbită. În caz contrar, ei vor deveni, de asemenea, arma 
expansiunii culturale imperialiste, care de mult timp mănâncă scheletul comuni-
tatăţii noastre musulmane, bazele sale religioase, ideologice şi academice.

În cele din urmă, trebuie să înţelegem că numai o acţiune sistematică, organizată, 
continuă şi productivă ne va ajuta să ne îndeplinim datoria şi ne va da dreptul să 
sperăm la mulţumirea lui Allah şi la ajutorul Lui. Într-adevăr, cât este de frumos 
acest Apărător! Şi cât este de frumos acest ajutor!

6.3. Viitorul omenirii

Dacă viitorul comunităţii musulmane depinde de reformarea cu succes a modu-
lui de gândire, a metodelor de învăţământ şi instituţiilor comunitare; de islami-
zarea ştiinţelor sociale, atunci viitorul omenirii, foarte alarmant în perspectiva 
previzibilă, depinde de puterea comunității musulmane de a continua realizarea 
reformelor planificate şi prezentarea prin sine a unui model viu pentru imitare.

Islamul înzestrează omul şi societatea cu cel mai înalt sens, stabileşte norme 
etice esenţiale, ajută la înţelegerea particularităţilor naturii umane şi motivaţii-
lor sale, precum şi a relaţiilor vizibile şi ascunse, existente în interiorul omului, 
societăţii şi Universului. Islamul învaţă principiile de construire a unei societăţi 
stabile, obţinerea progresului, asigurarea păcii şi securității în întreaga lume.

Islamul protejează instituţia căsătoriei şi a familiei, declarând principiile drep-
tăţii, ajutorul reciproc, responsabilitatea individuală şi colectivă, libertatea de 
gândire, conştiinţă şi religie. Islamul declară principiul deliberativ de luare a de-
ciziilor, precum şi comunitatea originii, intereselor şi destinului final al întregii 
omeniri. Islamul îndeamnă spre dobândirea cunoştinţelor, dispune să se menţi-
nă ordinea, să se amenajeze lumea şi să creeze în conformitate cu necesităţile şi 
cerinţele noastre. O astfel de viziune islamică corectă este capabilă de a vindeca 
bolile secolului nostru şi de a elimina ameninţările, generate de civilizaţia mate-
rială, lipsită de o conducere divină.

Prăbuşirea civilizaţiei materiale moderne – nu este un secret pentru nimeni. So-
cietăţile progresive îşi pierd integritatea şi ajung în declin, institutul familiei din 
ea se distruge, iar oamenii suferă de îngrijorări şi tulburări sufleteşti. Omenirea 
se află sub puterea civilizaţiei materiale. Lumea modernă este împărţită în Nord 
şi Sud, în albi şi negri, în bogaţi şi săraci, în înfometaţi şi sătui, în colonizatori şi 
popoare colonizate, în stăpâni şi sclavi. Întreaga lume concurează în fabricarea 
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armelor şi în capacitatea de a distruge. Securitatea omenirii este susţinută doar 
de frica unei distrugeri totale a acestei lumi, împărţită în grupuri etnice care se 
confruntă şi sunt reciproc ostile; clase şi blocuri politico-militare.

Popoarele dezvoltate – care au potenţial ştiinţific şi resurse materiale, precum 
şi întreaga omenire, astăzi mai mult ca oricând au nevoie de Islam, deoarece 
numai reprezentările şi practicile islamice sunt capabile să vindece bolile civili-
zaţiei din prezent, care pe viitor doar se vor agrava. Toate aceste reprezentări pot 
fi rezumate în două principii fundamentale.

1. Comunitatea unităţilor
Islamul formează o comunitate pe principiile unităţii şi fraternităţii, concen-
trează atenţia pe satisfacerea necesităţilor de bază ale individului, ţinând cont 
de interesele comune ale oamenilor pe diferite niveluri (familia, vecinii, popo-
rul, omenirea). Popoarele, care împrăştie o putere distrugătoare enormă, nu pot 
trăi conducându-se de filozofia confruntării, filozofia luptei permanente inter-
personale și interetnice. Prezenţa armelor de distrugere în masă, atmosfera de 
antagonism şi confruntare, concentrarea pe obiectele controverselor şi contra-
dicţiilor – toate acestea, în lumina războaielor sângeroase care nu mai încetau 
şi a agresiunilor unor popoare împotriva altora, ne permite să presupunem că 
vreodată omenirea va săvârşi un act dement de sinucidere, așa cum au existat 
multe în istoria sa, cu singura diferenţă că mâine consecinţele sale vor fi mult 
mai devastatoare. De aceea, filozofia zilei de mâine – este filozofia Islamului, 
filozofia „inelelor împletite” şi a securităţii colective. Pentru obţinerea unei ade-
vărate păci şi a securităţii – nu există o altă alternativă.

Allah Preaînaltul spune în scrierile Sale:

«O oameni! Temeţi-vă de Dumnezeul vostru, Care v-a creat dintr-un om, 
a creat din el o pereche şi a plasat [pe pământ] o mulţime de bărbaţi şi 
femei, [proveniţi] de la ambii» (Sura 4 «AN-NISA’», versetul 1);

«O oameni! Într-adevăr, V-am creat din bărbat şi femeie şi V-am făcut 
naţiuni şi triburi, ca să vă cunoaşteţi unul pe altul şi cel mai venerat dintre 
voi înaintea lui Allah – este cel mai temător de Dumnezeu. Într-adevăr, 
Allah – este Cunoscător, Conducător» (Sura 49 «AL-HUJURAT», versetul 13);
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«Şi printre semnele Lui – este crearea cerurilor şi a pământului şi diferenţa 
dintre limbile şi culorile voastre» (Sura 30 «AL-HAJJ», versetul 22);

«Oamenii au fost o comunitate unică [de credincioşi], dar a căzut în deza-
cord» (Sura 10 «YUNUS», versetul 19);

«Închinaţi-vă lui Allah şi nu-I alăturaţi asociaţi. Faceţi bine părinţilor, 
rudelor, orfanilor, săracilor, vecinilor din rândul rudelor voastre şi 
vecinilor, care nu sunt rude cu voi, ghizii şi străinii care se află alături 
...» (Sura 4 «AN-NISA›», versetul 36);

«Din acest motiv, Noi am prescris fiilor lui Isra’ila: cine a ucis un om nu 
pentru omor sau pentru răspândirea necinstei pe pământ, acela ca şi 
cum ar fi ucis pe toţi oamenii, iar cine a salvat viaţa unui om, acela ca şi 
cu ar fi salvat viaţa tuturor oamenilor» (Sura 5 «AL-MA’IDA», versetul 32);

«Nu uita de indulgența în raport unul cu altul» (Sura 2 «AL-BAQARA», 
versetul 237);

«Iată! Noi am făcut cu fiii lui Isra›ila un legământ: voi nu vă veţi închina 
nimănui, în afară de Allah; veţi face bine părinţilor şi rudelor, orfanilor şi 
săracilor; veţi vorbi oamenilor lucruri bune, veţi face rugăciunea maho-
medană şi plăti danie» (Sura 2 «AL-BAQARA», versetul 83);
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«Allah nu vă interzice să fiţi buni şi corecţi cu cei care n-au luptat împotri-
va voastră din cauza religiei şi nu v-au izgonit din casele voastre. Într-ade-
văr, Allah iubeşte nepătimaşii» (Sura 60 «AL-MUMTAHANA», versetul 8);

«Dacă îi veţi pedepsi, atunci pedepsiţi-i la fel, cum aţi fost pedepsiţi 
voi. Dar, dacă veţi avea răbdare, atunci aşa va fi mai bine pentru cei 
răbdători» (Sura 16 «AN-NAHL», versetul 126);

«Luptaţi în calea lui Allah cu cei care se luptă împotriva voastră, dar nu 
încălcaţi [limitele permise]» (Sura 2 «AL-BAQARA», versetul 190);

«Luptaţi cu ei până când nu va dispărea ispita şi până când religia nu va fi 
dedicată în întregime lui Allah. Dar dacă ei vor înceta, atunci nu vă duşmăniţi 
cu nimeni, în afară de cei nedrepţi» (Sura 2 «AL-BAQARA», vers 193);

«Fiţi tari în faţa lui Allah, mărturisind neînflăcărat şi fie ca ura oameni-
lor să nu vă împingă la nedreptate. Fiţi cinstiţi! Acest fapt este mai aproa-
pe de evlavie. Temeţi-vă de Allah, că doar Allah  cunoaşte despre ceea ce 
faceţi voi» (Sura 5 «AL-MA’IDA», versetul 8);

«Dacă aduceţi o [adeverinţă sau aduceţi o sentinţă], atunci fiţi corecţi, chiar 
dacă este vorba despre ruda [ta]» (Sura 6 «AL-¢AN¢AM», versetul 152);

«Într-adevăr, Allah vă porunceşte să transmiteţi cele încredinţate pentru 
păstrare celor cărora le revine şi, dacă voi judecaţi oamenii, să judecaţi 
cu dreptate» (Sura 4 «AN-NISA›», versetul 58);
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«Ajutaţi-vă unii pe alţii în dreptate şi evlavie, dar nu vă ajutaţi unii pe 
alţii în păcat şi fărădelege» (Sura 5 «AL-MA’IDA», versetul 2);

«Dacă două grupuri de credincioşi se luptă între ei, atunci împăcaţi-i. 
Dacă, totuşi, unul dintre ei îl asupreşte pe celălalt, atunci luptaţi 
împotriva celui care oprimă, până când acesta nu se va întoarce la 
porunca lui Allah. Atunci când se va întoarce, împăcaţi-i cu dreptate şi 
să fiţi neînflăcăraţi. Într-adevăr, Allah iubeşte neînflăcăraţii.  Într-
adevăr, credincioşii - sunt fraţi. De aceea împăcaţi fraţii şi temeţi-vă de 
Allah, - poate veţi fi miluiţi.  O, voi cei care credeţi! Fie ca unii oameni 
[să nu-şi bată joc] de alţii, că doar aceia pot fi mai buni decât ei. Şi fie ca 
unele femei [să nu-şi bată joc] de altele, că doar acelea pot fi mai bune de-
cât ele. Nu vă porecliţi şi nu vă numiţi unii pe alţii cu cuvinte jignitoare» 
(Sura 49 «AL-HUJURAT», versetele 9-11);

2. Integritatea surselor de cunoştinţe
A doua concluzie este legată de metodele de învăţare şi cercetările ştiinţifice. 
Gândirea materială se sprijină, în principal, pe metoda raţională, empirică, in-
ductiv de învăţare, care începe cu un studiu al lumii senzoriale, cu experimente 
şi acumulare de cunoştinţe, de dragul înţelegerii legilor, cărora li se subordo-
nează viaţa din Univers. Astfel de gândire este ruptă de oricare cunoaştere ini-
ţială sau revelaţie cerească, pentru că oamenii cu aşa fel de gândire nu pot avea 
încredere în cărţile sacre ale unora dintre religiile lumii, în special ale creştinis-
mului. Aceste cărţi au fost denaturate şi conţin o mulţime de informaţii, res-
pinse de raţiune, ştiinţă şi natura umană. Dar, dacă înţelegem cât de complexă 
este natura socială umană şi cât de numeroşi sunt factorii, care influenţează în 
acelaşi timp comportamentul său, dacă înţelegem că omul nu poate fi un obiect 
pentru testările de laborator, atunci trebuie să ne dăm seama ce fel de confuzie 
domneşte în ştiinţele sociale moderne, cu nenumăratele lor teorii contradictorii 
în domeniul psihologiei, sociologiei şi educaţiei.

Consecinţele viziunilor eronate din aceste ştiinţe nu se manifestă imediat, dar 
aceste urmări păgubitoare sunt dificil de eliminat, după ce se vor reflecta asupra 
organizării interne a societăţii. De aceea, cunoaşterea islamică are un avantaj 
important: ea concordează şi armonizează cu cunoaşterea raţională despre na-
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tura lucrurilor şi a legilor naturale, dar nu se opreşte la această trăsătură, elimi-
nându-le pe cele inutile şi  protejându-le de posibilele daune.

Musulmanul este obligat să respecte, să reflecteze şi să studieze creaţiile, care 
includ în sine calităţi naturale şi legi reale, cărora li se supun. El trebuie să in-
teracţioneze cu lumea înconjurătoare în beneficiul său. Dar, există o serie de 
condiţii prealabile, care au ajuns până la noi în revelaţia faţă de Allah, care se 
referă la probleme etice importante. Iar dacă musulmanul greşeşte în punctele 
sale de vedere şi în viziunile cu privire la legile naturii şi relaţia dintre creaţii, 
atunci revelaţia intră în rolul unui început reţinut, care nu-i permite să regrete 
cele făcute, după ce va fi ratată şansa de a mai corecta ceva. Tot ceea ce contrazic 
normele şariatului şi principiile islamice universale, care se bazează pe citirea 
corectă a textelor clare, nu poate fi corect, deoarece cunoştinţele islamice, în 
acelaşi timp, se bazează şi pe sursele de orientare divină universală, şi pe sursele 
cunoaşterii raţionale, experimentale. Musulmanul  poate proceda cum vrea, să 
vândă ce vrea şi să producă ce vrea, dacă el depune eforturi şi lucrează asupra 
condiţiilor reciproc avantajoase, dacă acţiunile sale nu dăunează celor din jur şi 
nu sunt o cămătărie sau o nedreptate.

Musulmanul poate duce orice stil de viaţă, poate sprijini orice tradiţii bune de 
viaţă familiară şi să le adapteze după situaţiile sale speciale, dacă acesta nu intră 
în relaţii, care contrazic natura umană, şi nu renunţă la căsătoria legală, care 
protejează demnitatea femeii şi copilului şi care-i garantează drepturi materiale 
şi religioase. Iar cel care procedează astfel, procedează nedrept şi necuviincios şi 
calcă dincolo de limitele permise, că doar Allah nu iubeşte criminalii!

Într-un cuvânt, revelaţia şi învăţăturile Islamului nu este corect să fie înţelese ca 
o limitare şi ca nişte şabloane. Mai degrabă, acestea sunt nişte puncte de reper, 
care ajută să se evite rătăcirile şi desfrâiele şi să se construiască viaţa şi relaţiile 
sociale în cel mai bun mod.

«Într-adevăr, Allah porunceşte să păstrăm dreptatea, să facem bine şi să oferim 
daruri rudelor. El interzice imoralitatea, comportamentul malefic şi necinstea. 
El vă îndeamnă, - poate, vă veţi aminti de porunci» (Sura 16 «AN-NAHL», ver-
setul 90);

Adevărul nu încetează să fie adevăr, chiar necătând la faptul că mulţi dintre 
adepţii Islamului nu înţeleg legătura dintre revelaţie şi raţiune, ignorând-o pe 
cea din urmă. Acest lucru a fost inevitabil, deoarece sciziunea din interiorul 
comunităţii musulmane a dus la o autoizolare intelectuală a elitei şi liderilor 
comunitari, timp de mai multe secole. Dar să revenim la subiectul nostru.

Aceste două principii – construirea unei societăţi de unităţi spre deosebire de 
societatea de confruntare şi completarea reciprocă a surselor de cunoaştere – 
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vor dobândi o semnificaţie specială pe viitor, când omenirea nu va fi în măsură 
să plătească preţul pentru propriile lor greşeli. A trecut acel timp, când bătăliile 
istorice decisive au luat vieţile a zeci sau sute de oameni şi când numai popoa-
rele de pe Pământ au rămas în siguranţă, de ceea ce se întâmpla cu alte popoare. 
Astăzi, planeta noastră s-a transformat într-o casă comună: fiecare strigăt pu-
ternic le taie auzul tuturor locuitorilor ei, orice tragedie are loc în faţa tuturor 
şi orice durere provoacă suferinţă celorlalţi. Dacă omenirea recunoaşte puterea 
distructivă a armelor sale şi pericolul, care ameninţă existenţa întregii noastre 
planete, ea îşi va recunoaşte şi necesitatea sa infinită de norme clare şi concrete, 
care se conţin în scrierile lui Allah şi în veritabila Sunna; în normele care merită 
respectul şi încrederea fiecărui om nepătimaş şi rezonabil şi care sunt capabile 
să păzească omenirea de rostogolirea acesteia în abis.

Ieşirea din această situaţie nu este în setea de confruntare şi de victorie, dar în 
tendinţa spre unitate şi apropiere, în căutarea formelor de coexistenţă şi res-
pectare a intereselor comune. Iar musulmanii, pur şi simplu, sunt obligaţi să-
şi înţeleagă destinaţia şi să-şi îndeplinească datoria, în conformitate cu planul 
înţelept al Creatorului.

Adevărat este Marele Allah, care a rostit:

«În aşa fel, V-am făcut comunitate, care se ţine de mijloc, pentru ca voi 
să revelaţi despre oameni» (Sura 2 «AL-BAQARA», versul 143);

«Cel, care a făcut bine cu greutatea unui fir de praf, îl va vedea.  Şi cel, 
care a făcut rău cu greutatea unui fir de praf, îl va vedea» (Sura 99 «AZ-
ZALZALA», versetele 7-8).

Responsabilitatea comunităţii musulmane, savanţilor şi gânditorilor musul-
mani este foarte mare, pentru că, dacă aceştia vor putea să explice principiile 
adevăratei religii şi să construiască o societate model, ei se vor salva nu numai 
pe ei înşişi şi vor reforma nu numai societăţile musulmane – aceştia vor corecta 
poziţia întregii omeniri şi vor salva civilizaţia umană de pe Pământ. Stabilind or-
dinea, ei vor construi o societate a dreptăţii, securităţii şi păcii pentru ei înşişi şi 
pentru toţi ceilalţi, direcţionând progresul ştiinţifico-tehnologic şi dezvoltarea 
civilizaţională în beneficiul întregii omeniri. Ei vor construi un Califat, pe care 
Allah a ordonat să fie stabilit în lume.
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CONCLUZIE

Scopul acestui studiu a fost de a descrie starea comunităţii musulmane în linii 
generale şi de a explica acest lucru însuşi musulmanilor, pentru ca aceștia să 
devină punctul de plecare pentru dezvoltarea lor ulterioară şi să-i determine 
să discute subiectele de actualitate, găsind modalităţi de vindecare a omului 
modern, a societăţilor musulmane şi omenirii în ansamblu. Prin tendinţa de a 
se apropia de acest obiectiv, am sperat să formăm o privire cuprinzătoare asupra 
gândirii islamice şi să inspirăm raţiunea musulmană în studiul fundamental al 
problemelor de înapoiere şi declin al comunităţii noastre musulmane, asupra 
unei discuţii răbdătoare, serioasă, minuţioasă şi obiectivă a acestor probleme, 
în scopul de a-i identifica cauzele şi modalităţile de a le rezolva.

Cunoştinţele, experienţa şi reflecţiile autorului asupra acestor rânduri, l-au con-
vins de faptul că comunitatea musulmană nu se confruntă cu o insuficienţă de 
resurse, posibilitităţi sau valori. Ceea ce ne lipseşte nouă cu adevărat, este mo-
dul corect de a gândi. Motivul pentru aceasta constă în însăşi defectele gândirii 
islamice, deficienţele viziunilor sociale şi culturale, în imperfecţiunea educaţiei 
musulmane, în criza instituţiilor sociale şi politice. Toate acestea au determinat 
ca musulmanii să se simtă ca nişte sclavi speriaţi şi neajutoraţi, care-şi ajută 
duşmanii împotriva lor înşişi.

Sperăm că islamizarea, în general, şi islamizarea cunoştinţelor (cu toate refor-
mele scurse din ea, în metodologia ştiinţifică şi în metodele de educaţie), în 
particular, ocupă un loc central pe agenda comunităţii musulmane în deceniile 
apropiate, până când comunitatea musulmană nu se va întări, nu-şi va aduna 
puterile şi nu-şi va recâştiga prosperitatea şi demnitatea, până când musulma-
nii nu vor începe să amenajeze bine lumea, s-o menţină în ordine şi să îndrepte 
omenirea pe calea cea dreaptă, pe calea adevăratei religii a lui Allah.

Islamizarea – nu este o propagandă politică, ci o abordare ideologică fundamen-
tală. Vrem să credem că conducătorii organizaţiilor şi mişcărilor islamice nu le 
vor considera ca o diminuare a importanţei propriilor sale eforturi. Activitatea 
mişcărilor politice fără fundamente ideologice şi fără oameni altruişti – este o 
pierdere inutilă de puteri. Acest lucru duce la refuzul înţelegerii corecte a reali-
tăţii, împiedicând mişcarea succesivă spre scopul propus.

Noi trebuie să înţelegem că problema reală constă în nepregătirea comunităţii 
musulmane de lideralitatea civilizaţională. Aceasta nu este o problemă de venire 
la putere, cu privire la vreo ţară sau partid politic. Gândul este principala forţă 
motrice şi fundamentul dezvoltării, fără de care nici o stăruinţă şi program nu 
vor aduce rezultate. Cu toate acestea, eforturile depuse în diferite direcţii doar se 
completează reciproc, iar atitudinea prioritară faţă de orice întrebare provocată 
de circumstanţe sau de necesităţi obiective, nu înseamnă o respingere totală sau 
neglijare a tuturor celorlalte. De aceea, în rând cu activităţile politice, numai-
decât trebuie să acordăm atenţie dezvoltării gândirii islamice şi a ştiinţei. Mai 
mult decât atât, activitatea politică trebuie să fie îndreptată, în primul rând, 
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spre crearea unor condiţii şi noi oportunităţi pentru dezvoltarea şi reformarea 
surselor de dezvoltare intelectuală şi psihologică a musulmanilor.

Încă o problemă, care trebuie clarificată, ține de activitatea intelectuală, care 
are diferite niveluri şi diferite ordini. Există întrebări fundamentale legate de 
metodele de cunoaştere, de principii, surse şi scopuri de cercetare ştiinţifică. 
Ele sunt capabile să schimbe viziunile şi gândirea de la bază. Există şi proble-
me aplicative, legate de tactică şi strategie. Problemele actuale ale comunităţii 
musulmane au un caracter profund şi sunt legate de gândire şi de metodologie. 
Succesul tacticii şi strategiei depinde de soluţionarea problemelor de un ordin 
mai profund, de starea gândirii şi a metodologiei. Tocmai de aceea, în mod evi-
dent, gândul dinamic a lui ‹Abd al-Rahman al-Kawakibi, care, cu aproape un 
secol în urmă, a formulat programul şi tezele mişcării moderne de reformare is-
lamică în cartea Umm al-kura, nu a adus rezultatele dorite, iar progresul parţial 
obţinut n-a afectat situaţia musulmanilor din lumea modernă. Şi astăzi, toată 
speranţa este în faptul că eforturile pentru reformă nu se vor concentra pe par-
ţialităţi, ci, fuzionându-se împreună, se vor transforma într-o provocare pentru 
toate popoarele Pământului.

Autorul acestor rânduri nu se îndoieşte de faptul că dacă gânditorii şi oamenii 
de ştiinţă musulmani, vor începe să educe naţiunile musulmane, îndreptându-
şi eforturile în direcţia corectă, atunci ideile reformatoare se vor răspândi, ca 
o flacără pe un câmp uscat. Aceasta ne învaţă istoria. Atunci când societatea 
merge pe calea cea dreaptă, iar gândirea şi principiile sale devin corecte, aceasta 
cu siguranţă va împroşca energie, asemănătoare cu energia fluxului de mâl, îşi 
face drum şi obţine ceea ce nu au putut obţine predecesorii săi. Va trece puţin 
timp şi starea sa se va schimba spre bine.

Judecata istoriei este severă pentru cei slabi şi rătăciţi, este iertătoare cu cei care 
sunt puternici şi hotărâţi. De aceea, oamenii de ştiinţă şi intelectualii noştri 
trebuie să se concentreze, în primul rând, asupra reformării gândirii islamice 
şi asupra explicării viziunii corecte a popoarelor musulmane şi conducătorilor 
lor. Astfel, cu permisiunea lui Allah, rândurile comunităţii noastre musulmane 
se vor închide, iar aceasta cu toate pânzele se va avânta spre noi orizonturi de 
dezvoltare.

Mă rog Preaînaltului şi Puternicului Allah să ne înzestreze cu înţelepciune şi cu 
viziuni corecte, să ne ajute să renaştem din cenuşă, sub care lâncezeşte comuni-
tatea noastră musulmană şi întreaga omenire, să facă din noi nişte muncitori 
neprihăniţi, care ascultă cuvintele şi se supun celor mai buni dintre ei. Şi 
rugăciunea noastră finală – laudă lui Allah, Stăpânul lumilor!
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EPILOG

AMURGUL (SEMIÎNTUNERICUL) OMENIRII

Elmir Kuliev

Începutul secolului al XX-lea a fost un moment de ruptură în istoria lumii. Pe 
avanscenă au ieşit noi puteri, care se bazau pe masele populare şi erau plini de 
determinare să stabilească o „nouă ordine mondială”. Ţărilor musulmane, în 
acest scenariu, i-a fost atribuit rolul de observatori tăcuţi, ocupaţi de problemele 
interne. Statul otoman, ultimul dintre statele puternice ale lumii islamice, 
nicidecum nu s-a încadrat în acest scenariu. După ce au suferit o înfrângere 
zdrobitoare în Primul război mondial, turcii au renunţat la pretenţiile lor faţă 
de Peninsula Arabică şi de Africa de Nord, şi-au pierdut proprietăţile din Europa, 
Siria, Liban, Palestina şi faţă de Caucazul de Sud. O mare parte din teritoriul 
Turciei moderne a fost promisă grecilor, conduşi de ideea renaşterii Imperiului 
Bizantin. Dar aici, naţionaliştii turci şi-a spus cuvântul, care conduceau lupta 
pentru independenţă. În toamna anului 1922, armata turcă, sub comanda lui 
Mustafa Kemal a reuşit să aducă armatei greceşti un şir de atacuri simţitoare şi 
să elibereze Anatolia. Turcia şi-a recâştigat dreptul la independenţă. În acelaşi 
an, în Lausanne, a fost convocată o conferinţă internaţională, în care urma să 
se decidă – cum ar trebui să fie viitorul statului turc. Delegaţia turcă a fost con-
dusă de Ismet Inönü, care nu demult preluase funcţia de prim-ministru. În acel 
moment, conducătorul otoman Abdelmajid al II-lea, a fost deja îndepărtat de la 
putere, păstrându-și numai în mod formal statutul de calif – un lider politic al 
musulmanilor. Dar pentru Occident, chiar şi indiciile despre fosta măreţie a oto-
manilor erau inacceptabile. Printre condiţiile impuse de puterile europene a fost 
– eliminarea completă a califatului şi alungarea lui Abdelmajid al II-lea afară din 
ţară70. Ca rezultat, pe 3 martie 1924 califatul a fost desfiinţat, iar în cele din urmă 
Republica Turcă a rupt definitiv cu patrimoniul politic al sultanilor otomani.

De câte ori ţările musulmane s-au aflat la un pas de distrugere în faţa inamicului 
nemilos şi hotărât! Conflictele religioase şi ambiţiile politice au epuizat comu-
nitatea musulmană din interior şi au împiedicat-o să-şi adune puterile. Dar, de 
fiecare dată se găsea un lider, căruia îi reuşea să adune musulmanii şi să respingă 
inamicul. Aşa a fost în anul 1187, când sultanul egiptean Salah ah-Din a învins 
armata cruciaţilor de la Hittin şi a eliberat o mare parte din Palestina, inclusiv 
Al-Quds (Ierusalim). Aşa a fost şi în anul 1260, când sultanul mameluc Sayf ad-
Din Cutuz a învins armata mongolă la Ain-Jalut, oprindu-i marşul triumfal. Dar 
nu de data asta! Statul turc, slăbit de războaiele lungi, avea nevoie de un armis-
tiţiu, iar voinţa politică a lui Mustafa Kemal era suficientă doar pentru ca ţara să 
fie menţinută în acele graniţe, în care ea există până astăzi.

70	 Zellum, Abdulkadim. Hiläfet nasil yikildi [http://www.hilafet.com/kitaplar/hny/18.htm]
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Desfiinţarea califatului a devenit punctul culminant al crizei politice din lumea 
islamică, care a crescut şi s-a aprofundat pe parcursul a mai multor secole. Sis-
temul politic tradiţional nu mai putea menţine stabilitatea internă şi răspun-
de la provocările externe. Naţionaliştii turci, primii au declarat în mod deschis 
despre desfiinţarea califatului ca instituţie politică. Dar, în realitate, califatul a 
încetat să mai existe cu mult timp înainte, în anul 661, când, ales în mod legal, 
califul al-Hasan ibn ‚Ali a renunţat la putere în favoarea conducătorului sirian 
Mu’awiya ibn Abu Sufyan, fondatorul dinastiei omeiazilor. Conducătorii ulte-
riori ai musulmanilor – cu excepţia, poate, a câţiva – au fost, de fapt, autocraţi, 
deşi purtau titlul de califi – succesorii profetului Muhammad Această idee 
este confirmată şi de tradiţia musulmană. În  lucrările «Musnad» scrisă de Ah-
mad şi «Sunan» scrisă de Al-Tirmidhi este relatată povestea lui Safin (sclavul 
eliberat de profetul ), despre cum trimisul lui Allah  a spus:

«Califatul va dura treizeci de ani în comunitatea mea, după care va sosi 
împărăţia». Sa›id ibn Djumhan (unul dintre naratorii hadisului) i-a spus 
lui Safin: «Oamenii din banu umayyah consideră, că acest califat a trecut 
la ei». Acela a spus: «Ei mint, copiii lui az-Zarki71. Ei sunt autocraţi, cei 
mai răi dintre autocraţi»72.

Păstrând titlul de califi, după monarhii din generaţia omeiazilor şi abbasizilor, 
musulmanii aproape că au închis ochii la schimbările din viaţa politică a co-
munităţii musulmane. Învățații islamici s-au mulţumit cu rolul oferit lor, s-au 
resemnat cu despotismul conducătorilor şi n-au încercat să schimbe sistemul 
politic din ţările musulmane. Necesitatea unor transformări radicale a fost re-
cunoscută numai atunci, când musulmanii s-au ciocnit faţă în faţă cu inamicul, 
care le era superior din puct de vedere cultural, militar şi tehnic. Cu toate aces-
tea, încercările lui Jamal al-Din al-Afgan (decedat în 1897), ´Abd ar-Rahman 
al-Kawakibi (decedat în 1902), Muhammad ‚Abdo (decedat în 1905), Hasan-bec 
Zardabi (decedat în 1907), Rafik- bec al-’Azama (decedat în 1925), precum şi 
alţi reformatori iluminişti, de a „trezi” musulmanii, s-au dovedit a fi puţin efi-
ciente, iar asta a înfuriat tradiţionaliştii. Doar după desfiinţarea califatului din 
Turcia, învățații islamici au început să discute mai îndrăzneţ despre problemele 
din cadrul comunităţii musulmane. O mare contribuţie la dezvoltarea culturii 
politice a musulmanilor au făcut-o Muhammad Iqbal (decedat în 1938) – în 
India Britanică, Abu al-A’la al-Mawdudi (decedat în 1979) – în Pakistan, Abu 
al-Hasan al-Nadwi (decedat 1999) – în India, Muhammad Mustafa al-Maraga 
(decedat în 1945) – în Egipt, Shakib Arslan (decedat în 1946) – în Liban, ´Abd 

71	  El se referea la urmaşii domnitorului omeiazilor Marwan ibn al-Hakam. Az-Zarka’ - numele 
femeii din familia banu umayyah.

72	 Mubarakfuri. Tuhfa al-ahwazi. T. 6. P. 396.
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al-Hamid Badis (decedat în 1940) – în Algeria, Muhammad Tahir Ibn ´Ashur 
(decedat 1973) – în Tunisia, ´Ali Shari›ati (decedat în 1977) – în Iran şi alţii.
În lucrările lor se precaută problemele de formare şi dezvoltare a conştiinţei sociale 
a naţiunilor musulmane, se fac încercări de a afla motivele înfrângerilor politice 
şi militare ale musulmanilor. Unul dintre primii, care a dedicat un eseu separat 
referitor la această problemă, a fost publicistul şi istoricul libanez, personalitate 
publică şi de stat - Shakib Arslan. În lucrarea sa Limaza ta’ahhara al-muslimun va 
limaza takaddama gayruhum (De ce musulmanii au rămas în urmă şi de ce alţii 
au reuşit să se dezvolte?) (1939) el examinează cauzele eşecului musulmanilor în 
trecut şi în prezent, făcând o paralelă între dezvoltarea istorică a comunităţii mu-
sulmane şi a altor civilizaţii. «Dacă musulmanii doresc să se ridice şi să se întoarcă 
pe calea de dezvoltare, progres şi succes, aşa cum au făcut alte civilizaţii – scrie 
Arslan, – atunci ei trebuie să-şi sacrifice pe acest drum proprietatea şi viaţa lor. 
Allah le-a poruncit, în mod repetat, să facă acest lucru în scripturile Sale, iar asta e 
ceea ce astăzi se numeşte sacrificiu de sine. Nici musulmanii, nici un alt oarecare 
popor nu va putea să obţină succes şi progres fără sacrificiu de sine»73. 
Filosoful algerian Malik ibn Nabi în cartea sa Les Conditions de la Renaissance 
(Condiţiile de renaştere) (1948) leagă renaşterea naţiunilor musulmane cu for-
marea valorilor culturale comune. În opinia sa, eliminarea contradicţiilor din co-
munitatea musulmană va fi posibilă doar atunci, când bogaţii şi săracii, învăţaţii 
şi analfabeţii vor împărtăşi aceleaşi valori şi vor urmări obiective comune. 
Dar pentru aceasta, musulmanii trebuie mai întâi să scape de constrângerea 
interioară, care-i reţine de la tendinţa spre progres, spre cunoaşterea părţilor 
tari şi slabe ale culturii lor proprii şi străine. El vede unul dintre motivele pentru 
succesul popoarelor europene şi înfrângerile musulmanilor74.
În a doua jumătate a secolului trecut, interesul faţă de problemele conştiinţei 
publice în lumea musulmană, a crescut în mod semnificativ. În ciuda eliberării 
de dependenţa colonială, majoritatea naţiunilor musulmane încă erau excluşi 
de la participarea la procesul politic de luare a deciziilor şi de determinare a 
propriului lor destin. Eşecul «modernizării care depăşeşte» şi incapacitatea (şi, 
uneori, nedorinţa) conducerii de a satisface nevoile tot mai mari ale populaţiei, 
a acutizat problemele sociale în ţările musulmane. Pe parcursul acestei perioa-
de, au apărut lucrările Sirr ta’ahhur al-’arab va-l-muslimin (Secretul retardului 
la arabi şi musulmani) (1985) scrisă de gânditorul egiptean Muhammad al-Ga-
zali, Azma al-fikr al-islami al-mu’asir (Criza gândirii islamice moderne) (1990) 
scrisă de filosoful egiptean Muhammad ‚Ammar, al-Azma al-fikryya va ma-
na-hidj at-tagyyr: al-afak va-l-muntalakat (Criza ideologică şi căile de corecta-
re: perspective şi abordări) (1994) scrisă de gânditorul irakian Tahi Jabir al-’Ul-
vani, Fikh at-taryh fi dau’ azma al-muslimin al-hadaryya (Înţelegerea istoriei 
în lumina crizei civilizaţiei islamice) (1994) scrisă de istoricul egiptean ‹Abd 
al-Halim ‹Uvays, Azma al-islam ma’ as-siyasa (Criza politică din Islam) (1998), 
scrisă de publicistul egiptean Fathi Ganim şi altele.

73	 Arslan. Limaza ta’ahhara al-muslimun. P. 163.
74	 Malik ibn Nabi. Shurut an-nahda. P. 154.



189
Cu toate acestea, o adevărată piatră de hotar în dezvoltarea gândirii islamice mo-
derne, a fost lucrarea Azma al-’akl al-muslim (Criza raţiunii musulmane) scrisă 
de ‹Abd al-Hamid Abu Sulayman. Prima ediţie a fost publicată în 1991, când prin-
cipalele teze ale autorului au căpătat o răspândire largă în lumea academică, da-
torită activităţii sale energice de predare. Viziunile sale cu privire la natura crizei 
din lumea islamică, susţinute de analiza istorică şi filozofică a găndirii islamice, 
din momentul apariţiei sale şi până în zilele noastre, şi-au găsit mulţi adepţi şi 
au dat un impuls pentru dezvoltarea ştiinţelor umaniste în ţările musulmane.
Pentru a înţelege procesele care au loc în comunitatea musulmană contempo-
rană, precum şi pentru a identifica motivele pentru care popoarele musulmane 
rămân în urmă, autorul se adresează istoriei. El încearcă să înţeleagă, datorită 
cărui fapt triburile arabe izolate s-au  unit sub steagul Islamului şi au evadat din 
captivitatea credinţelor păgâne, obiceiuri şi superstiţii, de ce astăzi musulma-
nii sunt atât de departe de înţelegerea corectă a religiei lor. Ce a ajutat primii 
musulmani să construiască o societate, în care se preţuiau calităţile personale 
şi abilităţile şi ce a dus la răspândirea corupţiei, ignoranţei şi servilismului în 
lumea islamică? Ce a împins musulmanii la descoperiri şi sacrificii de sine şi de 
ce astăzi ei au încetat să mai viseze la cucerirea unor noi culmi? Autorul ajunge 
la concluzia că la baza tuturor transformărilor din societate stă gândul.

În primele secole după higira, gândirea musulmană a înflorit. Coranul a inspirat 
credincioşii la dobândirea cunoştinţelor şi la săvârşirea unor fapte măreţe, le-a 
insuflat un sentiment de responsabilitate nu numai pentru ei înşişi, ci şi pentru 
viitorul întregii omeniri. Fiecare musulman se simţea un calif – un succesor al 
acţiunilor profeţilor lui Dumnezeu şi un executor al planului înţelept lui Dum-
nezeu. Gândirea vie musulmană se baza pe scrierile lui Allah şi Sunna profetului 
Muhammad , în care învățații islamici găseau răspunsuri la cele mai dificile 
întrebări. Fakihii – juriştii care primeau provocările timpului şi soluţionau pro-
blemele, care au apărut în viaţa credincioşilor şi a comunităţii musulmane în 
ansamblu. Totodată, această perioadă, cunoscută sub numele de perioada ijti-
had-ului, a durat un timp relativ scurt. Sub influenţa diferiţilor factori politici, 
sociali şi religioşi, învățații islamici au fost nevoiți să se limiteze la studierea 
problemelor de practică rituală şi relaţii interpersonale, renunţând la implicarea 
în politică, economie şi relaţii internaţionale. Acest lucru s-a manifestat negativ 
asupra stării gândirii musulmane. Imitarea autorităţilor timpurii a fost luată ca o 
regulă, iar ijtihad-ul a devenit o excepţie rară şi un motiv pentru indignarea tra-
diţionaliştilor. Din această cauză au suferit şi metodologia cercetărilor islamice, 
şi rezultatele acestora. În loc de a se adresa principalelor surse ale crezului şi legii 
islamice – la Coran şi Sunna – învățații islamici au început să se bazeze pe poziţii-
le acelui mahab (şcoala juridică religioasă), din care făceau parte. Ei au avut grijă 
de păstrarea purităţii mahabului mai mult decât de aplicarea principiilor funda-
mentale ale şariatului la condiţiile în schimbare. Metodologia jurisprudenţială 
s-a transformat într-un instrument lipsit de viaţă, care nu îndeplineşte cerinţele 
timpului şi împiedică dezvoltarea gândirii religioase şi filozofice. În ceea ce pri-
veşte rezultatele studiilor teologice, atunci ele cu greu ieşeau dincolo de cadrul 
analizei filologice şi al interpretării textelor sacre, care au fost deja comentate de 
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nenumărate ori de către predecesorii lor. Învățații islamici practic nu se ocupau 
de probleme actuale ale comunităţii musulmane, nu încercau să facă faţă provo-
cărilor timpului şi să influenţeze destinul civilizaţiei islamice.

Pe acest fon, brusc s-au remarcat învățații islamici, care au încercat să continue 
şi să dezvolte tradiţiile ijtihad-ului. Uneori, hotărârile lor independente diver-
geau de punctele de vedere ale celor patru mahaburi, aceasta devenind cauza 
unor conflicte dure între ele şi între tradiţionalişti. Chiar şi mai puţini au fost cei 
care au încercat să  extindă graniţele gândirii religioase şi filosofice. La aceasta 
se referă, de exemplu, teologul andaluz Abu Muhammad ash-Shatibi (decedat 
în 1194), care a dezvoltat teoria despre şariat, filozoful şi istoricul andaluz ‚Abd 
ar-Rahman Ibn Khaldun (decedat în 1406), care poate fi considerat „părinte-
le sociologiei”, reformatorul indian Shah Valialah ad-Dihlavi (decedat în 1762), 
care a luptat pentru „însănătoşirea” vieţii politice şi economice din India. Abu 
Sulayman pune accentul pe activităţile teologului sirian Ahmad ibn ‚Abd al-
Halim Ibn Taymiyy (decedat în 1328), ideile căruia au introdus o înviere în viaţa 
religioasă din Orientul Mijlociu. Cu toate acestea, aceste eforturi rare n-au fost 
suficiente pentru a forma o metodă ştiinţifică holistică, care ar permite oameni-
lor de ştiinţă să înţeleagă procesele, care au loc în lumea islamică şi să realizeze 
reformele necesare. Samavolnicia conducătorilor, vulnerabilitatea maselor şi 
sciziunea din interiorul comunităţii musulmane, au obligat învățații islamici să 
se gândească numai la cum să păzească fundamentele religiei de denaturare şi 
să încetinească răspândirea învăţăturilor eretice.

Criza s-a reflectat asupra tuturor sferelor vieţii musulmanilor şi asupra atitu-
dinii lor faţă de viaţă şi religie. Printre aceştia s-a răspândit lenea, trândăvia, 
invidia, egoismul şi trădarea. Speranţa în Allah a cedat locul fatalismului, iar 
credinţa în succes – pesimismului şi disperarea. Pentru promovare nu mai era 
nevoie de cunoştinţe şi aptitudini – în rândul funcţionarilor se preţuia josnicia, 
slugărnicia şi prostia. Poate că, situaţia musulmanilor înainte de colonizarea eu-
ropeană, cel mai bine este caracterizată de hadisul transmis de imamul Ahmad 
şi Abu Dawood, din cuvintele lui Sauban (sclav eliberat de profetul Muhammad 

). În el este relatat, precum că trimisul lui Allah  a spus:

«Este aproape momentul, când [diferite] popoare se vor năpusti asupra 
voastră din toate părţile, ca şi cum oamenii [flămânzi şi lacomi] se vor nă-
pusti la castronul lor». El a fost întrebat: «Acest lucru se va întâmpla din 
cauza că suntem puţini?» El a răspuns:

«Nu, la acel moment, veţi fi o mulţime, dar voi veţi fi împrăştiaţi ca 
gunoiul în flux. Allah va scoate din inimile duşmanilor voştri tremurul 
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în faţa voastră şi va pune slăbiciune în inimile voastre». El a fost întrebat: 
«Ce fel de slăbiciune?» El a spus:

«Dragostea faţă de viaţa lumească şi ura faţă de moarte»75.

Atunci ce a condus gândirea musulmană la declin? Ce evenimente au determi-
nat răspândirea în rândul musulmanilor a corupţiei, ignoranţei şi imitaţiei? Care 
este rolul jucat de Islam în retardul cultural, militar şi tehnic al musulmanilor în 
comparaţie cu europenii? Pentru a putea înţelege esenţa crizei, Abu Sulayman 
încearcă să clarifice, când civilizaţia islamică a atins apogeul dezvoltării sale şi 
a început să se încline spre apus. El a ajuns la concluzia că cea mai importantă 
cauză a crizei comunităţii musulmane – este sciziunea dintre elitele politice şi 
intelectuale, care a devenit o consecinţă a schimbărilor din sistemul politic.

Personalităţile musulmane au înaintat împotriva anulării alegerii conducăto-
rului de stat şi stabilirea monarhiei, dar n-au rezistat luptei istovitoare cu sus-
ţinătorii dinastiei de guvernământ. Printre motivele pentru înfrângerea lor, 
Abu Sulayman numeşte nivelul scăzut al conştiinţei musulmanilor convertiţi, 
neeliberaţi de gândirea tribală şi, respectiv, care n-au devenit parte integră a 
comunităţii musulmane. La urma urmei, timp de vreo douăzeci de ani, musul-
manii au reuşit să strivească Imperiul persan şi să dea atacuri grave bizantini-
lor, să stabilească controlul asupra Irakului şi Khorasanului şi să avanseze de la 
Africa de Nord până la Kairouan. De-a lungul acestor ani, un şir de musulmani 
s-au completat cu zeci şi chiar sute de mii de neofiţi, care n-au trecut acea cale 
dificilă de formare spirituală, care a fost depăşită de companionii lui Muham-
mad . Importanţa transformării conştiinţei neofiţilor a fost recunoscută de 
către musulmani. Acesta a fost unul dintre motivele pentru care ‹Umar ibn al-
Khattab n-a fost un susţinător al expansiunii rapide a Califatului. În particular, 
el a interzis lui ‹Amr ibn al-›Asu să avanseze spre Occident după cucerirea Tri-
polului şi nu i-a recomandat lui Mu›awiya ibn Abu Sufyan să extindă frontul 
operaţiunilor de luptă, prin crearea unei flote navale76. Cu toate acestea, după 
moartea califului ‚Umar, războaiele cuceritoare au continuat. Datorită acestui 
fapt, s-a umplut trezoreria, a crescut nivelul de bunăstare a musulmanilor şi a 
schimbat înfăţişarea oraşelor. Între timp, conştiinţa publică s-a rupt între Islam 
şi resturile de djahilyi (păgânism). Ca rezultat al acestui fapt, la periferiile Cali-
fatului au apărut mişcări de răscoală, care destabilizau situaţia politică internă 
şi care au dus la o sciziune între liderii musulmani.

Pentru a caracteriza conştiinţa socială, care a predominat în Arabia pre-isla-
mică şi care a reînviat în timpul domniei Omeiazilor, Abu Sulayman foloseşte 
termenul de ‚asabyya. Acesta provine de la cuvântul arab   «grup», «uni-
une» şi înseamnă «spirit tribal», «pasiune puternică faţă de tot ce-i al tău». În 

75	 Albani. Silsila al-ahadith al-sahih.a T. 2. P. 647.
76	 Ali-zade. Cronici. P. 62.
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sursele islamice timpurii, conceptul de ‚asabyya capătă un colorit negativ şi se 
opune spiritului unităţii islamice. Muslim şi an-Nasai au transmis din cuvintele 
lui Djunduba ibn ‚Abdallah al-Bajal, că profetul   a spus: «Cine a fost ucis, 
luptându-se sub steagul devoţiunii oarbe, apelând la ‚asabyya  sau la susţinerea 
acesteia, acela a căzut în moartea timpurilor de ignoranţă». Sub cuvântul ‚asa-
byya aici se are în vedere pregătirea oamenilor de a-şi apăra interesele grupului 
lor şi de a lupta pentru el, doar pentru că au în comun legături de familie, sau 
ceva de felul acesta. În filozofia islamică, acest termen s-a prins ferm datorită 
învăţăturilor istorice şi filozofice ale lui Ibn Khaldun, despre schimbările sociale 
în care ‚asabyya  este considerată ca fiind o „solidaritate militantă” (conform 
N.S. Rozov), care permite comunităţii tribale să-şi învingă adversarii politici şi 
să vină la putere. În literatura limbii ruse, acest termen este, de obicei, tradus ca 
„solidaritate colectivă”, „coeziune”, dar noi preferăm să-l lăsăm fără traducere.

În opinia autorului, ‹asabyya  a fost anume acea forţă, care a unit triburile arabe 
din sud, care s-au stabilit în Sham, în jurul Omeiazilor şi a încurajat cercurile de 
conducere să renunţe la conceptul de şura în întrebările de construire a comuni-
tăţii musulmane şi de control asupra lucrărilor sale. Companionii şi tabinii, care 
n-au susţinut această decizie, n-au reuşit să le facă faţă în lupta grea. Victimele 

acestui conflict au fost al-Husayn ibn ‚Ali (nepotul profetului Muhammad 
), ‘Abdallah ibn az-Zubayr şi fratele său Mus’ab (nepoţii lui Abu Bakr al-Sad-
dic), Zayd ibn ‘Ali (nepotul lui al-Husayn ibn ‘Ali) şi alţi musulmani, care au 
încercat să împiedice retragerea de la principiile monoteismului în întrebările 
politice. Revenind la motivele pentru înfrângerea lor, trebuie să adăugăm că 
elita intelectuală nu a avut o viziune unificată asupra modalităţilor de rezolvare 
a problemei. Mulţi cititori ai Coranului şi învățați islamici n-au susţinut lupta 
armată împotriva Omeiazilor (iar apoi – împotriva abbasizilor), cu toate că le 
considerau puterea ca fiind necinstită şi fără dreptate. În orice caz, elita intelec-
tuală, suferind mari pierderi, a fost nevoită să cedeze şi să renunţe la tactica de 
luptă armată.

Mulți învățați islamici au evitat apropierea de puterea politică, au renunţat la 
funcţiile de stat, ocupându-se doar de activităţi didactice. Ei nu interveneau în 
afacerile de stat, nu influenţau asupra politicii externe a Califatului şi se abţi-
neau de la critica în adresa conducătorilor. Din această cauză, gândirea musul-
mană a ajuns să fie ruptă din viaţa social-politică şi, practic, nu avea influenţă 
asupra destinului statului şi al societăţii. Atitudinea conducătorilor faţă de învă-
țații islamici, de regulă, era determinată de loialitatea acestora din urmă. Acest 
lucru a oferit posibilitatea fakyhamilor şi kadiyamilor să abuzeze de poziţia lor 
şi chiar să organizeze o asuprire a oponenţilor săi. Uneori, cauza unei astfel de 
asupriri a fost simpla invidie, iar victimele lor au devenit învățații islamici pro-
eminenți (ca de exemplu, imamul al-Bukhari)77. Toate acestea nu puteau afecta 

77	 Persecutarea lui Muhammad ibn Isma’il al-Buhari a început, după ce un grup de ulemale, 
condus de Muhammad ibn Yahya az-Zuhli (Allah să aibă milă de ei!) l-a acuzat de erezie şi 
a contribuit la expulzarea sa din Nishapur. A se vedea: Zahabi. Siyar. T. 12. P. 453 ş.a.m.d.
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politica externă şi internă a conducătorilor musulmani, mulţi dintre care erau 
miopi politici şi depindeau de consilierii lor mercantili.

Astfel, „punctul de pornire” al crizei din lumea islamică, Abu Sulayman îl consi-
deră domnirea omeiazilor. În acele timpuri îndepărtate, era dificil să se prevadă 
consecinţele acestei renunţări la conducerea divină. Cu atât mai mult că energia 
spirituală, acumulată pe parcursul anilor profeţiei şi a califatului neprihănit, era 
destul de suficientă, pentru ca naţiunile musulmane încă mult timp să menţină 
lideralitatea civilizaţională. De aceea, el subliniază faptul că declinul gândirii 
religioase şi filozofice, nu trebuie să fie amestecat cu succesele militare ale mu-
sulmanilor sau cu realizările lor în domeniul ştiinţei şi artei. „Epoca de Aur” a 
culturii islamice, după părerea sa, a fost o consecinţă regulată al acelui impuls, 
pe care comunitatea musulmană l-a primit într-un stadiu incipient al devenirii 
sale. Totodată, pe măsura dezvoltării sale, criza de gândire a dobândit caracte-
ristici din ce în ce mai clare şi se răspândea în diferite domenii ale vieţii publi-
ce. Acest proces era însoţit de renunţarea musulmanilor la cele mai importante 
două principii ale religiei lor: principiul monoteismului în relaţia cu Dumne-
zeu şi principiul conducerii în raport cu oamenii şi cu lumea înconjurătoare.

Apelând la textele religioase, Abu Sulayman îşi susţine părerea că, criza din lu-
mea islamică este legată cu retragerea musulmanilor de la învăţăturile coranice. 
Nici valorile islamice, nici  principiile fundamentale ale şariatului nu reprezintă 
un obstacol în calea dezvoltării şi progresului. Cu toate acestea, trebuie să se 
facă o distincţie clară între acele principii, care sunt relatate în Coran şi Sunna, 
şi între poziţiile separate ale şariatului, formulate de învățații islamici. Aces-
tea din urmă nu prezintă o valoare universală şi trebuie să coreleze cu condiţii 
istorice concrete. Gândirea musulmană a intrat într-o stare decadentă, atunci 
când învățații islamici au încetat să mai dezvolte tradiţiile ijtihad-ului, căutând 
răspunsuri la provocările timpului din conducerea divină. De aceea, pentru 
a ieşi din această criză, este necesar de a elimina depunerile culturale de  pe 
aureola sfinţeniei, de a renaşte tradiţiile ijtihad-ului şi de a examina în mod 
critic patrimoniul musulman. Pe baza acestor studii, trebuie de elaborat o me-
todologie ştiinţifică, care va permite regândirea realizărilor din domeniul ştiin-
ţelor umaniste, naturale şi tehnice, în lumina cunoştinţelor religioase, cu privire 
la sensul vieţii şi destinului comun al omenirii.

Conceptul dat,  propus de gânditorul palestinian Isma›il Raja Faruki (decedat 
în 1986), a primit numele de «islamizarea cunoştinţelor». Ea presupune obiecti-
vitatea adevărului şi subiectivitatea atitudinii faţă de acesta din partea omului. 
Dumnezeu este singura sursă de cunoaştere. El ne-a înzestrat cu abilitatea de 
a percepe lumea înconjurătoare, dar abilităţile noastre cognitive sunt limitate. 
Concluziile şi descoperirile noastre pot fi greşite şi-şi pot aduce sie însăşi mai 
mult prejudiciu, decât foloase. De aceea, avem nevoie de orientări morale şi 
criterii de valoare, care ne vor ajuta să evităm erorile şi consecinţele acestora. 
Sursa acestor criterii este revelaţia divină. Ea poartă în sine nu numai cunoştinţe 
despre atributele lui Dumnezeu şi a vieţii de apoi, dar, de asemenea, explică le-
gile fundamentale, cărora li se supune Universul şi societatea umană. Revelaţia 
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nu contrazice raţiunea şi ştiinţa. Dimpotrivă, aceste trei elemente se comple-
tează reciproc şi formează o viziune de ansamblu asupra lumii, în care există 
o înţelegere a scopului final şi a cauzalităţii, în care realitatea şi divinitatea se 
unesc împreună.

Abu Sulayman critică cunoaşterea occidentală pentru limitativitatea sa şi pentru 
desfrâul capriciilor oamenilor. Ştiinţa modernă este lipsită de conţinut spiritual 
şi ruptă de la scopurile şi valorile universale. Ea a încetat să mai aducă lumină 
în viaţa noastră, transformându-se într-un mijloc de exploatare şi de înrobire. 
Toate discuţiile despre neutralitatea ştiinţei occidentale sunt nefondate, deoa-
rece aceasta serveşte scopurilor şi intereselor oamenilor, dar nu întregii omeniri. 
Islamizarea cunoştinţelor este necesară pentru ca descoperirile ştiinţifice să sa-
tisfacă şi necesităţile materiale, şi cele spirituale ale omului, pentru ca dezvolta-
rea civilizaţiei să nu ameninţe existenţa rasei umane şi viaţa planetei noastre. Şi 
astăzi, izolarea omenirii de principiile spirituale se resimte ca  niciodată de acut, 
pentru că musulmanii se isprăvesc cu greu cu obligaţia de conducători, respon-
sabili pentru stabilirea pe Pământ a principiilor binelui şi dreptăţii. Popoarele 
musulmane nu sunt un exemplu demn de imitaţie. Ele s-au împotmolit în co-
rupţie şi ignoranţă, au încetat să mai depună eforturi pentru idealurile înalte ale 
Islamului şi să lupte împotriva întunericului păgânismului, tiraniei şi imoralită-
ţii. Raţiunea musulmană este afectată de «virusul» aroganţei şi distructivităţii. 
Ea a pierdut legătura cu sursele puterii sale vitale şi energiei creatoare, dar nu 
s-a lipsit de aceste surse – Coranul şi Sunna profetului Muhammad .

Cândva Islamul a transformat civilizaţia mondială, datorită luminii cunoaşterii 
şi moralităţii ridicate. Mulţumită Islamului, scrie Muhammad ‘Ammar, «omul 
a început să citească Cartea Revelaţiei şi Cartea Universului, să reflecte asupra 
lor şi să le înţeleagă. El a început să dezvolte ştiinţele şi să construiască oraşe, 
examinând patrimoniul ideologic al antichităţii, aplicându-i criteriile islamice 
şi debarasându-l de întunericul ignoranţei, păgânism şi nedreptate»78. Astăzi, 
problemele globale care ameninţă întreaga omenire, din nou aduc o provocare 
Islamului şi musulmanilor, şi comunitatea noastră musulmană are de trecut pe 
o cale dificilă de renaştere şi de transformare, înainte ca aceasta să fie în măsură 
să influenţeze pozitiv asupra sorţii planetei.

Renaşterea gândirii islamice, după părerea autorului, trebuie să înceapă cu sis-
tematizarea textelor religioase şi formarea unei viziuni cuprinzătoare asupra 
lumii. Prin sistematizarea textelor islamice se înţelege nu numai redistribuirea 
lor după secţiuni tematice şi valoarea veridicităţii acestora. De asemenea, sunt 
necesare cercetări, care conţin o analiză istorică şi filologică a tradiţiilor şi care 
permit să se facă concluzii corecte din acestea, ţinând cont şi de contextul tem-
poral-spaţial. În ceea ce priveşte dezvoltarea ştiinţei islamice şi formarea unei 
viziuni cuprinzătoare asupra lumii, atunci ea nu poate fi începută de la zero. 
Este necesar să se studieze patrimoniul cultural, ideologic şi ştiinţific al altor ci-
vilizaţii şi să se adopte ceea ce va ajuta musulmanii să recupereze cele pierdute. 

78	 ‘Ammara. Azma al-fikr al-islami. P. 4-5.
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Dar acest lucru trebuie să fie făcut în mod conştient şi selectiv, evitând imitaţia 
oarbă şi împrumutul mecanic. În caz contrar, eforturile de modernizare a soci-
etăţilor musulmane, vor fi ineficiente şi vor atrage după sine încă şi mai mult 
retard a lumii islamice din Occident.

Atitudinea lui Abu Sulayman faţă de modernizarea ţărilor musulmane, în mare 
parte coincide cu punctele de vedere ale altor reformatori, asupra posibilităţii 
de dezvoltare a civilizaţiei islamice, numai în cadrul unei anumite paradigme 
socio-culturale, care se bazează pe valori spirituale. Al-afgani, în articolul său 
Madi al-umma va hadiruha va ‚iladj ‚ilaliha (Trecutul şi prezentul comunităţii 
musulmane şi vindecarea bolilor sale) subliniază faptul că revenirea la funda-
mentele spirituale – este singura cale spre renaştere. Primele generaţii de mu-
sulmani au fost capabile să pregătească baza, pentru dezvoltarea ştiinţei şi cul-
turii, curăţind obiceiurile şi conştiinţa popoarelor de idolatrie şi imoralitate. Iar 
când aceştia au construit o societate corectă, versetele înţelepte ale Coranului 
şi prescripţiile şariatului le indica spre necesitatea de a-şi îmbunătăţi cunoş-
tinţele, iar ei au început să adopte şi să dezvolte patrimoniul lui Hipocrate şi 
Galen, Euclid şi Ptolemeu, Platon şi Aristotel79. ‚Abd al-Halim ‚Uvais scrie, de 
asemenea, că utilizarea eficientă de către musulmani a realizărilor civilizaţiei 
moderne, va fi posibilă numai atunci când, ei vor înţelege corect Coranul şi se 
vor conduce în întregime de poruncile lui80.

Perfecţionarea metodei ştiinţifice ocupă un loc important în învăţăturile lui 
Abu Sulayman. Dar, după viziunea sa, reformele nu se limitează la sfera cer-
cetărilor academice. Aceasta presupune dezvoltarea şi aplicarea în practică a 
teoriei islamice de stat şi de drept, teoria islamică economică, teoria islamică 
a relaţiilor internaţionale, teoria islamică de management ş.a.m.d. După ‹Abd 
ar-Rahman al-Kawakibi, autorul insistă asupra faptului că despotismul şi 
tirania sunt obstacol în calea dezvoltării spirituale, intelectuale şi economice 
ale popoarelor musulmane. Acesta solicită crearea unor instituţii, care să 
asigure participarea oamenilor la determinarea propriului lor destin, precum 
şi publicarea şi punerea în aplicare a legilor, care corespund valorilor umane, 
legilor naturale şi necesităţilor obiective ale societăţii.

Cu toate acestea, Abu Sulayman nu consideră islamizarea ca fiind un program 
politic, care ar trebui să asigure islamiştii cu venirea lor la putere şi stabilirea 
legilor şariatului. În înţelegerea lui, islamizarea – este un proces de formare la 
popoarele musulmane a unui nou tip de conştiinţă, necesar pentru dezvoltarea 
lor socio-culturală şi pentru coexistenţă şi a unei interacţiuni eficiente între di-
ferite civilizaţii şi religii din lumea modernă. O astfel de abordare a reformării 
comunităţii musulmane, autorul o contrastează proiectelor tradiţionaliste şi 
moderniste şi o numeşte asala modernă islamică.

Cuvântul asala înseamnă „originalitate”, „autenticitate” şi indică spre o legătură 
strânsă cu baza. Acesta este etimologic apropiat de cuvântul usulyya „funda-

79	 Afgani şi ¢Abdo. Al-’Urva al-vuska. P. 84
80	 ‘Uwais. Fikh at-tarih. P. 88.
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mentalism”, totodată să echivalăm aceste două concepte ar fi greşit. Termenul 
„fundamentalism” a apărut la începutul secolului trecut în Occident şi a fost 
folosit pentru prima dată pentru marcarea grupărilor protestante, care se deo-
sebeau de conservatorism în întrebările de crez şi care respingeau orice critică a 
Bibliei. Spre deosebire de creştinism, în Islam, până de curând, chiar şi susţină-
torii raţionalismului nu se deosebeau de punctele de vedere liberale şi se bazau 
pe o tradiţie sacră. Revenirea la fundamentele religiei este destul de firească 
pentru marea majoritate a cursurilor din Islam. În legătură cu acest lucru, după 
cum remarcă A. Malashenko, «printre clericii musulmani, ideologii islamici 
sunt predominaţi de o atitudine pozitivă faţă de fundamentalism, interpretat 
de către aceştia într-o cheie filozofică şi vizionară asupra lumii»81. 

Cu toate acestea, în Occident şi în Rusia cuvântul „fundamentalism” a căpă-
tat o semnificaţie conotativă extrem de negativă. În conştiinţa maselor largi, 
acesta adesea este asociat cu termeni precum „terorist” şi „extremist”. Mulţi au-
tori consideră „fundamentalismul islamic” ca o provocare pentru Occident şi ca 
ameninţare pentru „noua ordine mondială”. Sociologul american F. Fukuyama, 
în articolul său „Vestul a câştigat. Islamul, în mod radical, nu este în stare să 
zdrobească democraţia şi capitalismul. Încă mai suntem la sfârşitul istoriei», 
publicat în ziarul britanic The Guardian, peste o lună după tragedia din 11 sep-
tembrie, numeşte „fundamentaliştii islamici” aproape ca singurii adversari ai 
modernismului82.

Respiraţia „fundamentalismului islamic” a început să se simtă aproape imediat 
după revoluţia islamică din Iran, în 1979. După cum scrie M. Mohaddessin, fun-
damentalismul islamic cu rădăcinile sale răsare în primele secole ale existenţei 
Islamului, dar anume venirea la putere a liderului spiritual Khomeini – „a trans-
format ideea de conducere globală islamică, dintr-un ideal de neatins într-un 
obiectiv într-adevăr realizabil”, la fel ca şi cum victoria bolşevică din octombrie 
1917 a ajutat partidele marxiste împrăştiate prin Europa, să crească într-o mişca-
re comunistă mondială83.

Un alt punct de vedere un pic diferit, este deţinut de filosoful egiptean Hassan 
Hanafi. El nu consideră „fundamentalismul islamic” ca fiind copilaşul moder-
nităţii şi pune semnul egal între el şi salafism – printr-o direcţie tradiţională în 
Islam, orientat pe stilul de viaţă şi credinţa musulmanilor timpurii, pe exclude-
rea oricăror inovaţii în întrebările de crez şi practică religioasă. După părerea sa, 
termenul „fundamentalism islamic” reflectă mai reuşit esenţa actualei renaşteri 
islamice. Fundamentaliştii, scrie acesta, au tendinţa de a crea un sistem politic 
islamic, care se va baza pe principiile şi valorile şariatului, şi nu pe necesitatea 
practică. Şi în astfel de interpretare, conceptul de „fundamentalism islamic” nu 
indică spre vreun curs concret din Islam, ci integrează şi reformatorii, şi raţio-
naliştii, şi chiar naţionaliştii arabi84.

81	  Malashenko. Renaşterea islamică. P. 127.
82	 http://www.guardian.co.uk/world/2001/oct711/afghanistan.terroris
83	 Mohaddessin. Islamic Fundamentalism. P. xxi.
84	 Hanafi. Ad-Din va-s-saura. T. 6. SP. 7-8.
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Pe dimensiunea politică a „fundamentalismului islamic” pune accent şi unul 
dintre cei mai importanţi cercetători ai Islamului modern I. Jansen. Potrivit cu-
vintelor sale, punctele de vedere ale fundamentaliştilor şi tradiţionaliştilor cu 
privire la problemele de credinţă şi problemele practicii religioase, pot fi simila-
re, dar pentru fundamentalişti semnificaţia prioritară o are lupta politică şi con-
fruntarea armată cu „duşmanii lui Allah”. El scrie că fundamentalismul islamic 
nu este o încercare de a rezolva problema sărăciei sau consecinţa interpretării 
literaliste a Coranului. „Este un complex de convingeri, care trag puterea politică 
modernă în sfera religiei. Fundamentaliştii propun o abordare religioasă a pro-
blemei puterii politice. Puterea de care au nevoie pentru a obliga omenirea să 
îndeplinească poruncile lui Dumnezeu; ei chiar visează să apropie însăşi venirea 
Împărăţiei lui Dumnezeu. În astfel de Împărăţie, adevărul scrierilor sacre va fi 
nesemnificativ, o parte de la sine înţeleasă”85.

Unii cercetători consideră că termenul „fundamentalism islamic” şi echivalen-
tele sale arabe – usulyya şi salafyya – în mod conştient se exploatează pentru 
a menţine mitul despre „ameninţarea islamică”. După cum scrie P. Gregorios, 
„fundamentalismul islamic” este o creaţie a mass-mediilor occidentale, în faţa 
cărora, după dispariţia ameninţării comuniste, a stat sarcina „de a depista un 
nou inamic pentru societatea occidentală”86. Este evident că, un astfel de punct 
de vedere nu este nerezonabil, pentru că mulţi autori occidentali şi ruşi inter-
pretează „fundamentalismul islamic” ca fiind „o întărire a credinţei în sursele 
fundamentale ale Islamului, o îndeplinire strictă a reglementărilor Coranului 
şi cerinţelor legilor şariatului, o introducere a preceptelor islamice tradiţiona-
le în calitate de norme obligatorii pentru toate aspectele vieţii”87. În legătură 
cu aceasta, practic se spală marginea dintre fundamentalism şi tradiţionalism 
(sau între fundamentalism şi însuşi Islamul), ceea ce contribuie la răspândi-
rea islamofobiei şi subminează fundamentele socio-culturale ale comunităţilor 
multi-culturale.

În opinia noastră, o astfel de interpretare a „fundamentalismului islamic” 
este greşită şi inacceptabilă. În ceea ce priveşte părerea anterioară, atunci ea 
contrazice interpretarea tradiţională a salafyyei ca pe un curent ideologic în 
teologia sunnită, care era contrazisă de diferite şcoli kalama (teologie specula-
tivă). Cu toate acestea, utilizarea termenului de „fundamentalism islamic”, în 
acest sens, este permisă (deşi nu este în totalitate corect), dacă noi ne refuzăm 
de combinarea lui cu conceptul obişnuit pentru musulmani, salafyya şi usulyya 
(aceste termen este folosit pentru marcarea juriştilor, care se bazează pe meto-
dologia şcolilor de drept tradiţionale islamice).

Atunci în ce constă diferenţa dintre ideologiile fundamentaliste şi abordarea re-
formistă a lui Abu Sulayman? Spre deosebire de fundamentalişti şi tradiţionalişti, 
el nu propune restaurarea formelor istorice ale instituţiilor politice şi sociale, dar 

85	 Jansen. The Dual Nature of Islamic Fundamentalism. P. 5.
86	 Gregorios. Liberalism and Fundamentalism. P. 12.
87	 Dobaev. Radicalismul islamic. P. 27.
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reformarea acestor instituţii, ţinând cont de realităţile actuale şi de solicitările 
timpului. Autorul subliniază faptul, că noţiunea coranică şura subînţelege un 
principiu consultativ de luare a deciziilor de stat şi de gestionare a afacerilor co-
munităţii musulmane. Iar dacă în sarcinile statului islamic se include conducerea 
gospodăriei şi societăţii, asigurarea drepturilor şi protejarea intereselor cetăţeni-
lor săi (subiecţilor), atunci orice sistem politic şi orice formă de conducere, care 
se ocupă cu soluţionarea acestor probleme şi satisface necesităţile religioase şi 
materiale ale musulmanilor, se poate numi califat şi le merită sprijinul. Împreună 
cu acestea, punctele de vedere ale autorului cu privire la reorganizarea politică a 
societăţii, în cea mai mare parte, sunt acceptabile pentru lumea arabo-musulma-
nă; ele nu iau în considerare particularităţile societăţilor tranzitare asupra spaţiu-
lui post-sovietic. Acest lucru este în totalitate de acord cu afirmaţiile sale precum 
că, fiecare societate trebuie să-şi caute propria cale de dezvoltare, ţinând seama de 
capacităţile sale, necesităţile şi provocările cu care se confruntă.

Abu Sulayman îşi adresează lucrarea, în mod general, oamenilor de ştiinţă şi 
intelectualilor musulmani. El îi îndeamnă să-şi unească forţele pentru a discuta 
problemele comunităţii musulmane şi pentru a răspândi ideile educaţionale. 
Stilul său este caracterizat printr-un complex de structuri sintactice şi fraze ex-
cesive, care se explică prin tendinţa sa de a concretiza. Acest lucru, cu toate 
acestea, nu împiedică cititorul atent să pătrundă în esenţa cărţii şi împreună cu 
autorul, să se mişte spre ţintele marcate. Repetând ideile cheie şi prezentând 
principalele teze în diferite contexte, Abu Sulayman ne ajută să scăpăm de iluzii 
şi să înţelegem, în mod clar, sarcinile prioritare care stau în faţa comunităţii mu-
sulmane. Ideile sale sunt formulate sub formă de teze şi au nevoie de un studiu 
minuţios şi de o fundamentare ştiinţifică. Fiecare dintre ele poate fi pusă la baza 
unor cercetări speciale socio-filosofice sau istorico-filosofice.

Împreună cu acestea, unele puncte de vedere ale autorului, par să ne fie 
ambigue. În mod particular, destul de controversată este interpretarea lui a 
marxismului ca doctrină, care nu lua în considerare nevoile spirituale ale omului 
şi care explica comportamentul uman exclusiv ca o tendinţă spre prosperitatea 
materială. Într-o anumită măsură, un motiv pentru astfel de judecăţi ne dă 
atitudinea nihilistă a însuşi clasicului german, faţă de moralitate şi etică ca faţă 
de nişte produse spirituale ale societăţii clasice88. Totodată, trebuie recunoscut 
faptul că, pe baza marxismului au crescut diferite concepte etice, care uneori 
aveau o atitudine destul de îndepărtată faţă de comparaţia marxistă proprie a 
moralei cu interesele clasei conducătoare. Chiar şi Engels în lucrarea sa „An-
ti-Dühring”, vorbeşte despre o oarecare „moralitate cu adevărat umană”, care „va 
fi posibilă doar la un astfel de nivel de dezvoltare socială, când oponenţa claselor 
nu doar că va fi depăşită, dar şi uitată în practica vieţii”89.

Sociologul şi filosoful german Erich Fromm interpretează, în general, învăţătu-
rile lui Marx ca fiind o chemare la emancipare spirituală şi de eliberare a omului 

88	 Vezi de ex.: Marx şi Engels. T. 3. P. 46.
89	 Marx şi Engels. T. 20. P. 96.
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de legăturile cu dependenţa economică. „Filosofia lui Marx în limba non-reli-
gioasă – scrie el – a marcat un nou pas radical, înainte pe calea mesianismului 
profetic, care este îndreptat spre realizarea deplină a individualismului, adică 
acelui scop, de care s-au ghidat toate gândirile publice occidentale începând cu 
timpurile Renaşterii şi Reformei şi până la mijlocul secolului XIX”90.

După cum se vede, în ciuda completitudinii imaginare a opiniilor socio-filo-
zofice şi etice ale maturului Marx, multe dintre ideile sale permit interpretări 
diferite. De aceea, după părerea noastră, la evaluarea eticii marxiste nu trebuie 
să se facă concluzii generalizate şi să fie comparată cu o interpretare marxist-le-
ninistă a originii şi naturii moralităţii.

De o cercetare minuţioasă are nevoie şi judecata lui Abu Su-Lyman privind 
normele de drept islamice. De exemplu, autorul critică juriştii pentru „tratarea 
oficială” a hadisului lui Rafi’ ibn Kadija despre muzara’a (pag. 103). Acest hadis 
a ajuns până la noi în diferite versiuni şi în el se interzic două tipuri de afaceri 
comerciale, răspândite în perioadele pre-islamice: muhakala (schimbul roade-
lor de cereale nerecoltate pe cele recoltate deja) şi muzara’a (angajarea ţăranilor 
pentru o parte din recoltă). Primul tip se consideră interzis, deoarece cumpără-
torul şi vânzătorul fac schimb de bunuri similare, fără să ştie cum vor fi roadele 
nerecoltate. Prin urmare, părţile nu ştiu care dintre ei va avea profit, şi care va 
suferi pierderi. Cel de-al doilea tip de afacere este numit muhabara.

În conformitate cu cel mai preferat punct de vedere, angajarea ţăranilor pentru 
o parte din recoltă, în principiu, nu este interzisă. Interdicţia se răsfrânge numai 
asupra formei de angajare pentru o parte din roade, răspândită în timpurile 
preislamice, strânse de pe un sector anumit al câmpului, pentru că recolta 
poate fi pierdută pe o anumită zonă a câmpului şi păstrată pe alta. Şi chiar dacă 
proprietarul de pământ angajează ţăranii pentru o anumită parte din întreaga 

roadă strânsă, atunci în acest fapt nu este nimic rău, şi profetul Mohammad  
a angajat iudei să lucreze pe plantaţiile de palmieri Khaybar, pentru o anumită 
parte a roadei. Dar o astfel de concluzie nu este evidentă din unele versiuni ale 

hadisului. Aşa, an-Nasai a transmis din cuvintele lui Rafi’, că profetul  a spus: 

«Dacă cineva are un [sector] de pământ, las-să semene singur sau să-i per-
mită fratelui său să-l semene, dar să nu-l dea în arendă nici pentru o tre-
ime, nici pentru un sfert, nici pentru o anumită cantitate de cereale». La 
prima vedere, acest lucru înseamnă, că a da ţăranilor în arendă pămân-
tul, este interzis în orice condiţii. Totodată, în una dintre versiunile lui 
al-Bukhari şi Muslim se relatează, că Rafi’ a spus: 

90	 Fromm E. Marxov concepţia omului.
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«Noi, majoritatea ansarilor, eram proprietari de terenuri şi dădeam 
pământul în arendă, cu condiţia ca [recolta] de pe acest sector al câmpului 
ne va reveni nouă, iar de pe celălat – lor. Se întâmpla, ca recolta de pe o su-
prafaţă din câmp să fie reuşită, iar pe alta – nu, şi de aceea ne era interzis 
să procedăm astfel, dar nu era interzis să dăm pământul pentru argint».

Prin urmare, interdicţia se referea numai la afacerile, care puteau provoca dis-
pute între proprietarii de terenuri şi ţărani. Acest lucru este confirmat şi de nu-
meroase rapoarte despre faptul că companionii, inclusiv califii ‚Umar ibn al-
Khattab şi ‚Ali ibn Abu Talib, angajau ţărani pentru o parte din recoltă. Unele 
dintre aceste povestiri, al-Bukhari le-a relatat în „Sahih”-ul său. Apropo, anume 
acolo se povestea precum că, califul ‚Umar îşi lua jumătate din roade, dacă asi-
gura ţăranii cu seminţe, şi le oferea o anumită parte, dacă aceştia găseau singuri 
seminţe. După cum se vede, în timpul unei cercetări minuţioase a problemei 
date, poziţia şariatului referitoare la muzara’a nu cauzează alte probleme supli-
mentare. Cu toate acestea, după cum scrie imamul ash-Shawkani, unii jurişti au 
introdus ambiguitate în această întrebare, atribuindu-le unor învățați islamici 
puncte de vedere opuse. Posibil, anume din acest motiv autorul a menţionat ha-
disul lui Rafi’ în acest context. Dar cel mai bine cunoaşte despre aceasta, Allah!91

Dezvoltând gândul despre imperfecţiunea abordării tradiţionale a soluţionării 
problemelor economice, Abu Sulayman vorbeşte despre „capitularea” juriştilor 
în faţa de hadisului lui Usama ibn Zayd:  «Nu există creştere 
în nimic altceva, decât în prelungirea termenului de plată» (pag 103). În-
tr-o astfel de formă, hadisul i-a fost transmis lui Ahmad, de către al-Bukhari şi 
an-Nasai. În versiunea lui Muslim şi Ibn Madji se spune: 

«Într-adevăr, creşterea există numai la prelungirea termenului de plată». 
Într-o altă versiune a lui Muslim, se spune: «Creştere nu-i, dacă [afacerea] se 
realizează din mână în mână». Din aceste povestiri urmează că creşterea in-
terzisă se referă numai la acele afaceri, în care are loc plata cu termen prelungit. 
Cu toate acestea, într-un înţeles tradiţional, riba se împarte în două categorii: 
riba nasy’a (creşterea termenului de achitare) şi riba fadl (creşterea diferenţei). 
De exemplu, comerţul cu aur în rate este considerat un tip de riba nasy’a, iar 
schimbul aurului de probă mai mare pe o cantitate mai mare de aur de probă 
mai mică – este un fel de riba fadl.

În Sunna sunt menţionate şase tipuri de produse, care pentru evitarea ribei fadl, 
se permite să fie schimbate doar în cantităţi egale. De exemplu, în „Sahih”-ul lui 
Muslim se relatează povestirea ‚Ubad ibn al-Samit despre faptul, că trimisul lui 
Allah  a spus:

91	  Shawkani. Nail al-autar. T. 3. P. 306-310; Mubarakfuri. It-haf al-kiram. P. 233-234.
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«Schimbaţi aur pe aur, argint pe argint, grâu pe grâu, orz pe orz, curmale pe 
curmale, sare pe sare - aceleaşi mărfuri în cantităţi egale din mână în mână. 
Dar dacă schimbaţi unul dintre aceste produse pe altul, atunci schimbaţi-le 
cum vă este mai convenabil, dar numai din mână în mână». 

După părerea majorităţii învățaților islamici, această cerinţă nu se limitează la 
aceste „şase tipuri”, ci se răspândeşte asupra tuturor mărfurilor, care sunt ase-
mănătoare cu ele. Între timp, în ceea ce priveşte cauza unei astfel de asemănare 
dintre mahab-uri, există dezacorduri semnificative, iar aceasta înseamnă că afa-
cerea comercială, care, potrivit unui mahab, se consideră legitimă, absolut poa-
te fi ilegală şi ireală, după părererea altor învățați islamici. Unificarea cerinţelor 
şariatului în acest domeniu şi corelaţia dintre opiniile juriştilor cu principiile 
economice şi obiectivele legislaţiei islamice, la etapa actuală prezintă o mare 
importanţă pentru formarea unui model economic islamic eficient.

În ceea ce priveşte interpretarea hadisului lui Usama, atunci juriştii îşi 
exprimă diferite păreri cu privire la acest subiect. După cum se menţionează în 
comentariile la „Sunan” de al-Tirmidhi, unii învățați islamici consideră hadisul 
lui Usama anulat, cu toate că acest lucru este doar o presupunere. Potrivit unei 
alte interpretări, sensul hadisului este că obţinerea unei creşteri al termenului 
de achitare – este cea mai adevărată cămătărie, cea mai grea formă a ei. At-
Tabari propune să se combine hadisul lui Usama şi hadisele despre cele «şase 
tipuri», după cum urmează: «În cazul în care mărfurile schimbate sunt neomo-
gene, atunci riba are loc numai în cazul prelungirii termenului de achitare, iar 
dacă mărfurile sunt omogene, atunci schimbul lor în cantităţi diferite, chiar din 
mână în mână, este o camătă»92. De fapt, acest principiu stă la baza interpretării 
tradiţionale a întrebării date. Cu toate acestea, opinia autorului cu privire la 
necesitatea unui studiu mai aprofundat al hadisului lui Usama şi locul său în 
economia islamică, este prezentată destul de corect.

Cercul de probleme ideologice şi jurisprudenţiale, prezentate în această carte, 
este suficient de mare. Autorul subliniază faptul că ele au nevoie de un studiu şi 
de nişte discuţii deschise cu implicarea nu numai a teologilor de renume, dar, de 
asemenea, şi a specialiştilor calificaţi în alte domenii. După părerea sa, pentru 
o dezvoltare ulterioară a comunităţii musulmane, este necesar ca oamenii de 
stiinţă să ajungă la un consens cu privire la problemele majore din economie, 
politică, conducere, justiţie, relaţii internaţionale ş.a.m.d. Iar în cazurile, când 
problema nu are o soluţie unică şi nu se reuşeşte să se ajungă la un consens, 
părerile argumentate ale majorităţii trebuie să poarte un caracter prescriptiv. 
Cu alte cuvinte, opinia majorităţii este considerată de aceştia, ca fiind cea mai 
simplă poziţie, necesară pentru a soluţiona problemele de interes public.

92	 Mubarakfuri. Tuhfa al-ahwazi. T. 4. P. 370.
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În general, abordarea lui Abu Suleyman faţă de înţelegerea problemelor gândirii 
islamice moderne poartă un caracter fundamental. Uneori, el este excesiv de 
categoric în concluziile sale, iar uneori, suferă de un idealism naiv. Cu toate 
acestea, nu i se poate nega înţelegerea în profunzime, a evoluţiei istorice a co-
munităţii musulmane şi specificul mentalităţii lor. Viziunea autorului privind 
calea de depăşire a crizei din lumea islamică, nu poate fi numită necondiţionată. 
Conceptul său încă rămâne de realizat în cercetări ştiinţifice fundamentale, de 
găsit o confirmare în practică şi de trecut testul timpului. Numai după aceasta, 
el poate conta pe sprijinul şi înţelegerea marei părţi a musulmanilor. Dar până 
când, el există sub formă de teze extrase din textele Coranului şi Sunnei, dar 
care n-a primit o fundamentare ştiinţifică şi o confirmare practică în condiţiile 
moderne. Mai mult decât atât, civilizaţia de viitor este construită pe principiile 
unităţii şi binelui comun, despre care scrie autorul, în lumina a ceea ce se întâm-
plă în lumea arabo-musulmană, aminteşte mai mult a utopie. Şi însăşi ideea de 
a construi o civilizaţie, rămâne neînţeleasă de mulţi adepţi ai Islamului.

Trecând la lucrul asupra acestei cărţi, noi n-am vrut să înclinăm cititorul spre 
punctul de vedere al autorului sau să arătăm necondiţionalitatea declaraţiilor 
sale. Scopul nostru este – să iniţiem o discuţie privind posibilităţile Islamului în 
lumea modernă şi contribuţia musulmanilor la dezvoltarea unei conştiinţe glo-
bale. În plus, am căutat să arătăm cum ideile reformatoare transformă raţiunea 
musulmană, modul în care acestea pot afecta identitatea comunităţii musulma-
ne din Rusia şi alte ţări CSI, şi în care direcţie este necesar să se depună eforturi 
pentru a soluţiona problemele generale, cu care se confruntă naţiunile noastre.

Gândirea reformistă musulmană din regiunea Volga, Crimeea şi Azerbaidjan are 
nişte tradiţii vechi. Aceasta se caracterizează prin legătura indestructibilă cu is-
toria şi cultura popoarelor musulmane şi prin caracterul deschis faţă de dialogul 
cu alte culturi şi religii. Vitalitatea sa şi puterea creatoare îşi au originea în tra-
diţiile sacre ale Islamului şi sunt sprijinite de patrimoniul cultural şi ştiinţific al 
naţiunilor, care au atins un succes semnificativ în secolul trecut. În timpul nostru, 
când omenirea se află în pragul schimbărilor globale, o astfel de gândire ar putea 
constitui baza pentru formarea unei noi culturi, construită pe valorile spirituale, 
morale şi umane. Şi ceea ce rămâne neînţeles în ţările arabe, Pakistan sau Afganis-
tan, s-ar putea transforma într-o realitate în spaţiul fostei Uniuni Sovietice.

După părerea noastră, o asemenea gândire este capabilă de a suprima „virusul”  
distructivităţii din conştiinţa musulmanilor, de a le insufla încredere în pro-
priile lor forţe, de a-i ajuta să depăşească tirania, corupţia, ignoranţa şi frica în 
faţa civilizaţiei moderne. Aceasta este singura posibilitate pentru musulmani, 
de a aduce o contribuţie pozitivă la dezvoltarea civilizaţiei mondiale şi la so-
luţionarea problemelor globale, de a reveni la o înţelegere corectă a Islamului 
şi de a merita dreptul să se numească conducători. Şi în acelaşi timp, aceasta 
este singura posibilitate pentru omenire, de a evita scufundarea în întunericul 
«evului mediu nou» sau dominaţia cinismului, sexismului şi rasismului global. 
Iar Allah ştie cel mai bine!
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