Parathënie

Falenderimet i takojnë Allahut, atë e falenderojmë dhe prej Tij kërkojmë ndihmë dhe falje. Kërkojmë mbrojtje nga Allahu nga shpirtërat tanë të këqij dhe nga të këqijat e veprave tona. Atë që e udhëzon Allahu nuk ka kush ta humbasë dhe atë që e humb nuk ka kush ta udhëzojë. Dëshmoj se nuk ka të adhuruar me të drejtë përveç Allahut të vetëm dhe të pashoq, dhe dëshmoj se Muhamedi është rob dhe i dërguari i Tij.
Ky është studimi i dytë nga studimet temë : Personalitete dhe libra në peshojë, e zgjodha që t’i takojë një personi emri i të cilit ka fituar njohje nëpërmjet gazetave dhe revistave, si dhe nëpërmjet librave dhe radiotelevizioneve, dhe së fundmi ka një prezantim të tijin në kanalet satelitore. 

Ky person nuk lodhet e as mërzitet gjatë viteve të gjata të jetës së tij : ai shkruan, mban leksione, bën debate dhe arrin të jetë në krye. Fryti i këtij mundi janë dhjetëra libra dhe artikuj, e të njëjta janë edhe takimet dhe debatet, derisa arriti të ketë një kredibilitet të madh në dituri, gjë e cila nuk i fshihet askujt. Për këtë shkak zgjodha që ta përfshijë një nga studimet e këtij vargu për vlerësimin e dhënies së madhe të cilën na e ka lënë nga ditët e shkuara, duke ia drejtuar këtë studim dhe të ngjashëm më të bijve të umetit të cilët janë pionierët e të ardhmes që të kenë një vizion të qartë nga këto personalitete të cilat kanë ngjitur minberet dhe janë vënë në krye të umetit me qëllim që të njihen anët e mira dhe të këqija të tyre. 
Personaliteti i këtij studimi është Doktor Jusuf Kardavi, një flamur në kokën e të cilit ka zjarr. Të gjithë bijtë e umetit e njohin atë nga shumëllojshmëria e aktiviteve të tij.
E bëra subjekt të këtij studimi duke parë mos ekzistencën e një studimi që të zbulojë mendimet, drejtimin dhe përmbledhjen e qëllimeve të tij, për pjesëtarët e umetit të cilët janë rritur dhe shikojnë studimet, librat dhe pjesëmarrjet e tij të shpërndara rreth tyre, dhe nuk dinë për to vetëm se pak.
Dëshirova që ky studim të jetë i shkurtër dhe i lehtë për njohjen e personalitetit të Doktorit, besimit dhe drejtimet e shumëllojshme të tij. 
Pata si qëllim që të mos zgjatem me debate të shumta dhe kundërpërgjigje të degëzuara me qëllim që të mos mërzitet lexuesi nga ndjekja e tyre. 

Ato janë thjesht tipare të cilat qartësojnë personalitetin e tij në të gjitha anët, nëpërmjet ekspozimit të disa teksteve të librave të tij, duke komentuar në atë ku ka rrëshqitur doktori, më së shumti e drejtoj lexuesin në studime të zgjeruara për çështjen e përmendur. 
Unë nuk e ngre veten time si gjykatës për veprat dhe fjalët e doktorit nëpërmjet pasioneve dhe animeve të mia, por gjykatësi në gjithë këtë është libri i Allahut dhe suneti i të Dërguarit s.a.v.s, sepse ato janë argumenti për çdo musliman, dhe kjo është e qartë në këtë studim – siç do të vijë. 

Dije o vëlla im lexues se unë i transmetoj shprehjet e doktorit me tekstin dhe fustnotën e saj nga librat e ndryshëm të tij, pastaj e pasoj fustnotën me shkronjën (k).

Në fund mendoj se ne kemi nevojë për studime të tjera si ky studim vlerësues për personalitete të ndryshme të cilat kanë ndikuar në rrugën e umetit islam, të cilat kanë mundin dhe aktivitete të shumëllojshme, e kanë gjetur të saktën në disa çështje e kanë gabuar në të tjera, me qëllim që brezi i ardhshëm të ketë një vizion rreth këtyre personaliteteve dhe drejtimeve të tyre, në vend që të humbë në to për shkak të pështjellimit apo të sjelljes së mirë në dëm të së vërtetës. 
E lus Allahun të na sjellë dobi nga ky studim dhe me motrat e ardhshme të saj dhe të na shkruajë mua dhe lexuesit të saj shpërblimin. Paqja dhe bekimet qofshin mbi të Dërguarin tonë Muhamed, familjen dhe shokët e tij. 

Kardavi : Njohje me jetën dhe veprat e tij

Doktor Jusuf Ibn Abdullah Kardavi ka lindur në vitin 1926 në fshatin Saftu Turab të komunës së El Mehaletul Kubra, pjesë e prefekturës Perëndimore (El Garbije) në Egjipt. U rrit në një familje fetare në gjendje të dobët, personat e të cilës merreshin me bujqësi. 

Babai i vdiq kur ishte 2 vjeç, e mori xhaxhai i tij dhe u rrit me djemtë e xhaxhait të tij.
U pranua në një shkollë për mësimin e Kur’anit në moshën 5 vjeçare, pastaj u pranua në një nga shkollat e detyrueshme në moshën 7 vjeçare dhe në të njëjtën kohë i ndiqte të dyja. E mësoi Kur’anin para se të mbushte 10 vjeç. 

Pas përfundimit të shkollës së detyrueshme u pranua në institutin fetar të Tantës në të cilin kaloi 4 vite, pastaj u vazhdoi institutin e mesëm në Tanta në të cilin mësoi për 5 vjet. Më pas udhëtoi për në Kajro ku u pranua në fakultetin Bazat e Fesë, të Al Az’harit. Në vitin 1952 – 1953 mori diplomën universitare, e më pas u pranua në specializimin e mësimdhënies pranë fakultetit të gjuhës arabe, nga ku u diplomua dhe fitoi edhe të drejtën për mësimdhënie. Më pas u rregjistrua në institutin e Kërkimeve dhe Studimeve arabe, i cili ndiqte Ligën e Shteteve arabe. Nga instituti mori diplomën e lartë në degën e gjuhë letërsisë. Gjatë kësaj kohe u pranua edhe në studimet pasuniversitare në degën e Kur’anit dhe Sunetit në fakultetin e Bazave të fesë. I përfundoi 3 vitet e tij në vitin 1960, e më pas filloi në përgatitjen e tezës së doktoratës në “Zekat” e cila ishte planifikuar ta mbaronte gjatë 2viteve, por rrethanat në të cilat kaloi organizata e Vëllezërve Musliman në Egjipt e penguan dhe nuk e mori doktoratën vetëm se në vitin 1973 në të njëjtin fakultet. 
Në vitin 1956 doktor Kardavi ka punuar në monitorimin e çështjeve fetare pranë ministrisë së vakufeve egjiptiane në predikim dhe mësimdhënie në xhami, më pas ishte përgjegjës i institutit të imamëve, e në vitin 1959 u transferua në drejtorinë e përgjithshme të kulturës islame në Al Az’har për mbikqyrjen e shtypit të tij si dhe punonjës në zyrën teknike të drejtorisë së thirrjes në islam.

Në vitin 1961 u dërgua në shtetin e Katarit, si dekan i institutit të mesëm fetar. 

Në vitin 1973 u themelua fakulteti i edukimit, bërthama e universitetit të Katarit, në të cilin u transferua për të ngritur degën e studimeve islame e ta kryesojë atë. 

Në vitin 1977 mori përsipër themelimin dhe dekanatin e fakultetit të Juridikut Islam dhe të studimeve islame në universitetin e Katarit, si dhe u bë drejtori themelues i qendrës së kërkimeve të sunetit dhe të biografisë së pejgamberit, krahas qenies së tij dekan i fakultetit.

Doktori konsiderohet si një nga personalitetet më të shquara të organizatës së Vëllezërve Muslimanë, dhe ka një aktivitet të madh në përhapjen e thirrjes së kësaj organizate brenda Egjiptit, gjatë kohës së qëndrimit të tij atje, dhe jashtë tij sidomos në Katar në të cilin doktori kishte një aktivitet të madh, ku pati një ndikim të madh në popullsinë e Katarit duke parë vitet e shumta të cilat i kaloi mes tyre. Populli i Katarit u ndikua nga fetvatë e tij të cilat i përshtaten pasioneve si : lejimi i këngëve, aktrimit, teatrimit dhe lehtësimi i tij rreth çështjeve të ndryshme që lidhen me femrat. 
Aktiviteti i Kardavit nuk kufizohet thjesht në shkrimin e librave, por ai ka pjesëmarrje të shumta në mjetet e informimit, gjithashtu merr pjesë në kanalet satelitore si kanali i Al Xhazirës e cila ka lënë një program javor për të, emri i të cilit është “ Sheriati dhe jeta” të cilin doktori e shfrytëzon në përhapjen e mendimeve dhe fetvave të tij në një kufi të gjerë. 

Nga aktivitetet e shquara të tij është edhe pjesëmarrja e tij në internet nëpërmjet faqeve që quhen “faqet e Kardavit”. 

Gjithë kjo na tregon për mundin, durimin dhe aktivitetin e tij në rrugën e përhapjes së mendimeve të cilat i pëlqen, dhe nuk ka dyshim se drejtimi drejt lehtësimit (butësisë) në çështjet e ndryshme të islamit ka çuar në pjesëmarrjen dhe përhapjen dhe lartësimin e zërit të tij, sepse mjetet e komunikimit me llojet e ndryshme janë të ndezura për përhapjen e këtij mendimi të cilin e përfaqëson doktori kundrejt mendimit të pastër e të saktë të cilin nuk e kanë akoma zakon mediat. Gjuha koherente e tyre me doktorin përsërit fjalën e urtë të njohur : 
Kjo nuk është dashuri për Kardavin por urrejtje ndaj?

Librat e Kardavit :

Kardavi ka libra të shumtë të cilët e kalojnë numrin 70, dhe ajo është një sasi e madhe nëse e vendos kundrejt kohës së lirë të tij për shkrim, por nëse do i shqyrtojmë dhe i kontrollojmë gjejmë se mendimet e tyre janë të përsëritura, përsëret i njëjti mendim në disa libra e disa nga këto libra janë kapituj të marrë nga një libër tjetër. 

Kjo është një tabelë me titujt e librave të tij : 

1. Hallalli dhe harami në Islam.

2. Adhurimi në islam.

3. Besimi dhe jeta.

4. Karakteristika të përgjithshme të islamit.

5. Problemi varfërisë dhe si e trajtoi islami.

6. Fikhu i zekatit. ( dy pjesë)

7. Shitja me fitim për të urdhëruarin me blerje.

8. Përqindjet bankare janë kamatë e ndaluar.

9. Zgjidhjet e importuara dhe si e vranë umetin tonë. 
10. Zgjidhja islame obligim dhe domosdoshmëri.

11. Argumentet e zgjidhjes islame dhe dyshimet e laikëve dhe perëndimorëve.

12. Durimi në Kur’anin fisnik.

13. Njerëzit dhe e drejta.

14. Jomuslimanët në shoqërinë islame.

15. Mësimi i katastrofës së dytë.
16. Kultura e thirrësit.

17. Edukimi islam dhe shkolla e Hasan El Benas.

18. Mesazhi i Al Az’harit mes të shkuarës, së tashmes dhe të ardhmes.

19. Brezi i fitorës së kërkuar.

20. Fenomeni i ekstremizmit në konsiderimin jobesimtarë.

21. Rizgjimi islam mes mohimit dhe ekstremizmit. 

22. Rizgjimi islam dhe brengat e kombit arab dhe islam.

23. Rizgjimi islam mes divergjencave të lejuara dhe përçarjes së urryer.

24. Me qëllim të një rizgjimi të udhëzuar, përtërit fenë dhe ngrihu në këtë botë.

25. Ku është e meta?

26. Prioritetet e lëvizjeve islame në fazën e ardhshme.

27. Islami dhe laicizmi ballë për ballë. 

28. I dërguari dhe dija. 

29. Koha në jetën e muslimanit.

30. Ekzistenca e Allahut. 

31. E vërteta e njësimit. (teuhidit)

32. Gra besimtare.

33. Jusufi besnik (pjesë teatrale poetike)

34. Dijetari dhe zullumqari ( pjesë teatrale historike)

35. Nefehat dhe lefehat.

36. Muslimanët po vijnë (poezi).

37. Logjika dhe dija në Kur’anin fisnik. 
38. Pjesë të këputura nga Kur’ani dhe suneti.

39. Jurisprudenca islame mes origjinalitetit dhe përtëritjes.

40. Shkaqet e lehtësisë dhe elasticitetit në jurisprudencën islame.

41. Fetva bashkëkohore (dy pjesë)

42. Fetvatë mes disiplinimit dhe neglizhencës.                                               
43. Hyrje në studimin e jurisprudencës islame.
44. Ixhtihadi në jurisprudencën islame.

45. Ixhtihadi bashkëkohor mes disiplinimit dhe lënies pas dore.

46. Si të bashkëveprojmë me sunetin e pejgamberit?

47. Ligji islam vlen për çdo kohë dhe vend.

48. Hyrje në studimin e sunetit të pejgamberit.

49. Lehtësimi i fikhut : fikhu i agjërimit.

50.  Çështje bashkëkohore në kërkim.

51. Imam Gazali mes lavdëruesve dhe kritikëve të tij.

52. Takime dhe dialogime rreth çështjeve bashkëkohore të islamit.

53. Përzgjedhje nga libri “Shpresimi dhe frikësimi”

Zinxhir rreth bashkimit të mendimor të atyre që punojnë për islamin.

54.  (A) Gjithëpërfshirja e islamit.
55.  (B) Pikëreferenca e lartë në islam është Kur’ani dhe suneti.

56.  (C) Qëndrimi i islamit për inspirimin, shfaqjen dhe ëndërrimit.

57. Kultura arabe islame mes origjinalitetit dhe bashkëkohores.

58. Tiparet e shoqërisë islame të cilën kërkojmë.

59. Roli i vlerave dhe moralit në ekonominë islame.

60. Ligjërata të doktor Kardavit : Pse Islami? Obligimi i të rinjve musliman sot. Muslimania e sotme. Rizgjimi islam mes shpresave dhe paralajmërimeve. Islami në të cilin thërrasim. Shkaqet e suksesit të organizmave të zekatit në zbatimin bashkëkohor. Edukimi tek Imam Shatibij. Vlera e njeriut dhe qëllimi i ekzistencës së tij në islam.)

61. Islami civilizimi i të nesërmes. 

62. Umeti islam, e vërtetë jo iluzion.

63. Fikhu i gjërave përparësore.

64. Suneti i pejgamberit, burim për njohje dhe civilizim.

65. Shejh Gazali ashtu si e njoha : udhëtimi i një gjysëm shekulli.

66. Mësime në tefsir ( Shpjegimi i sures Err Rrad.)

67. Hutbet e shejh Kardavit.

Zinxhir librash : lehtësimi i fikhut të sjelljes sipas Kur’anit dhe sunetit ( në rrugën tek Allahu) 

68. (A) Jeta në përkushtim ndaj Allahut dhe dija.
69. (B) Qëllimi dhe sinqeriteti.

70. (C) Mbështetja.

71. Lehtësimi i fikhut sipas Kur’anit dhe sunetit : parathënie dhe bazat ( ose drejt një fikhu të lehtë bashkëkohor.)

72. Si të bashkëveprojmë me Kur’anin e Madhëruar?
73. Letra për udhëzimin e rizgjimit : Feja në kohën e diturisë. Islami dhe arti. Pozita e gruas në jetën islame. Fetva për gruan muslimane. Mbulesa e fytyrës (nikabi) mes mendimit të të qenurit risi dhe mendimit të të qenurit obligim. Krimi i lënies së fesë dhe dënimi i murtedit. Sihariqe për triumfin e islamit.)

74. Nga fikhu i shtetit në islam. 

Kardavi, pjesëtar i organizatës vëllezërit musliman dhe me akide esh’arije.
Kardavi siç e mësuam nga biografia e tij është një nga pjesëtarët e organizatës Vëllezërit Musliman, dhe kjo organizatë – siç dihet – karakterizohet me një veçori që nuk gjendet tek të tjerat, e ajo është fanatizmi i urryer për themeluesin e saj Hasan El Bena. Anëtarët e kësaj organizate e teprojnë me Imamin duke kaluar kufirin njerëzor në kufirin e ekstremitetit. Ata mbrojnë gabimet e qarta të tij dhe i komentojnë ato, dhe mund të prekësh në mbrojtjen e tyre pretendimin e pagabueshmërisë së tij, edhe pse thonë të kundërtën e saj, por gjendja e tyre i përgënjeshtron për shkak të mbrojtjes së pashpresë që të mos preket shejhu edhe kur e meriton në të vërtetë. E gjejmë si kjo tek Kardavi. Ja ku po të paraqesim disa nga fjalët e tij që qartësojnë kufirin e ndikimit të Benas mbi të dhe sa ekstremiteti i tij për Benan dhe organizatën e Vëllerzërve Muslimanë: 
Doktori thotë : “Vëllezërit besojnë se bazat e udhëzimeve islame dhe burimet  e saj janë libri i Allahut të Madhëruar dhe suneti i pejgamberit s.a.v.s, të cilët nëse umeti kapet pas tyre nuk do të humbë kurrë, dhe se shumë nga mendimet dhe shkencat të cilat u lidhën me Islamin dhe u ngjyrosën me ngjyrën e tij mbartin ngjyrën e kohërave të cilat i krijuan dhe popujt të cilat i bashkëjetuan, prandaj duhet t’i marrim sistemet islame në të cilat mbartet umeti nga ky burim i pastër, burimi i lehtësisë në rradhë të parë, dhe ta kuptojmë islamin ashtu si e kuptuan sahabet, tabiinët dhe pasuesit e mirë të tyre Zoti qoftë i kënaqur me ta, dhe të qëndrojmë tek këto kufi hyjnor dhe të mos e kufizojmë vetveten tonë me atë që nuk jemi të kufizuar nga to, si dhe të mos i obligojmë kohës sonë ngjyrë e cila nuk i përshtatet, e islami është fe e gjithë njerëzimit.

Thotë në tjetër vend : “ Nuk gjej nga thirrësat në islam dhe reformatorët e tij në këtë kohë njeri që ta kuptojë çështjen e divergjencave, edukatën dhe fikhun e saj, ashtu si e kuptoi Imam Hasan El Bena, dhe i edukoi me këtë frymë nxënësit e shkollës së tij.”

Dhe thotë : “ Ka qenë nga caktimi dhe mirësia e Allahut ndaj meje, që më përgatiti mua për të dëgjuar nga Imami dëshmor Hasan El Bena, kur isha student në vitin e parë të institutit fetar në Tanta, e kjo në vitin 1941, e atëkohë i kisha kaluar 14 vite nga jeta ime.”

Dhe thotë : “Ka qenë El Bena, Zoti e mëshiroftë, më pranë mendimit të zotëri Reshid Rida në disiplinimin e tij (mendimit) sesa Imam Muhamed Abduhu në lënien e lirë të tij.”

Dhe thotë : “A ka qenë Hasan El Bena i ruajtur nga gabimi? Jo për Zotin, askush nuk e ka pretenduar ndonjëherë dhe nuk e ka pretenduar ndonjë nga shokët dhe studentët e tij, megjithë dashurinë e madhe për të, magjepsjen pas tij dhe lavdërimit të tij.”

Doktori thotë rreth personave të cilët ndikuan tek ai : “Personaliteti më i madh i cili ka ndikuar në mendimin, ndjenjat dhe sjelljen time është personaliteti i Imamit Hasan El Bena. Dëgjova nga ai në një moshë të re dhe u magjepsa nga ai. Pashë në të profesorin, mësuesin, edukatorin, thirrësin dhe mendimtarin, prandaj mora afërsisht gjithwçka që e shkroi nga letrat, artikujt dhe sqarimet dhe piva nga ato, dhe në to gjeta furnizim dhe pishtar. Ka personalitete të ndryshme nga të cilët jam ndikuar si shejh El Behijul Hauli, autori i librit “Përkujtim thirrësit”, gjithashtu dhe shejh Muhamed El Gazali, Zoti i dhëntë jetë, doktor Abdullah Drazi, shejh Mahmud Sheltut Zoti i mëshiroftë, por Allahu më nderoi, dhe nuk jam përpjekur të jem kopje e dikujt nga këta kolosë.”
 
Thashë ( autori i librit ): Doktori ka thënë të vërtetën. Me të vërtetë kanë ndikuar këta kolosë në mendimin e tij, me një ndikim që nuk mund të fshihet, dhe u bë një përzierje mes selefizmit, unifikimit dhe logjkimit siç janë edhe personat e lartëpërmendur.

Pra, Kardavi është një nga pjesëtarët e shquar të organizatës së Vëllezërve Muslimanë, por ai është edhe dijetari i konsideruar i tyre në këtë kohë, derisa argumentojnë me fjalët dhe fetvatë e tij në mjetet e medias, në një mënyrë që të tërheq vwmendjen , qw sikur umeti është shterpë dhe nuk ka lindur dijetarë dhe thirrësa veçse Kardavin! Gjithkujt i është qartësuar çështja e organizatës së Vëllezërve Musliman, dhe nuk i fshihet dikujt siç ishte në të kaluarën. Kjo organizatë, organizata e tubimit përzien sunetçiun me bidatçiun, dhe i përzin në një lidhje jo të harmonizuar për të formuar me ta një organizatë të vetme e cila ka qëllimet dhe ambicjet e saj, organizatë e cila nuk i kushton rëndësi çështjes së njësimit dhe besimit të saktë, dhe nuk mbushet me përhapjen e tij mes muslimanëve, nga frika se tubimi i saj do të shpërbëhet, dhe frika se mos bidatçinjtë i prek ndonjë e keqe!
Ajo është një organizatë qëllimi i të cilës është të arrijë në pushtet në vendet islame. Ah sikur ajo të gjykonte me islamin e thjeshtë me të cilin ka urdhëruar Allahu të gjykohet, por për fat të keq : çështja është e kundërta e kësaj, dhe eksperienca e Sudanit nuk është larg nesh.

Cili është më i mirë : sundimi i laikëve apo sundimi i tyre?

Laikët i shfaqën qëllimet e tyre dhe e luftuan sunetçiun dhe bidatçiun njëlloj, dhe lanë ç'është e Allahut për Allahun, ndërsa këta nëse arrjnë në pushtet do t’i madhërojnë bidatçinjtë dhe do t’i vendosin mbi sunetçinjtë dhe do ua turbullojnë njerëzve fenë e tyre. Do te jetë personi që do ta kryejë një mosbindje ndaj Allahut sado e madhe që të jetë pa pasur frikë apo u dridhur, sepse ajo i është lejuar me ligj, nën pretendimin e përtëritjes dhe ixhtihadit!!

Thashë : Duke shtuar se Kardavi është një nga shtyllat e organizatës së Vëllezërve Musliman në këtë kohë, ai i ka marrë mësimet e para nga dijetarët esh’arij në Al Az’har, e për këtë shkak është ndikuar akideja e tij me ta – siç do të vijoj: 

Doktori thotë : “E kam mësuar teuhidin (njësimin e Allahut) në Al Az’har gjatë studimeve të mia në institut dhe në fakultetin e Bazave të Fesë. E kam mësuar atë nga shënimet të cilat i kanë shkruar profesorat tanë, dhe nga librat të cilët i kanë lënë pas të parët tanë, si “Shpjegimi i Xheuheres” i Lekanit.

Pastaj studiova në akaidet nusufijeh me shpjegimin e Sa’d Et Teftazani, pastaj librin  “Hashije” me shpjegimin e Hajalij, dhe një tjetër të Isamit, dhe një “Hashije ala hashije” të Abdul Hakim Es Sijalekutij.”

Thashë : Këta libra të cilat u përmendën janë libra të esh’arijve, dhe ai i ka studiuar ato që nga cikli tetëvjeçar, dhe është e ditur se mësimi në vegjëli është si gdhendja në gur! Ato janë skalitur në trurin e Kardavit fëmijë derisa ndikuan tek ai, dhe nuk ka shpresë në fshirjen e tyre vetëm nëse dëshiron Allahu.

Më erdhi pasioni i saj para se të njoh pasionin

   E gjeti zemër të boshatisur dhe zuri vend

Argumenti i gabimit dhe devijimit në të cilin ka rënë doktori në fillimin e formimit të tij është fjala e tij kur u pyet për transformimet ideologjike në të cilat ka kaluar : 

“Rruga ime themelore nuk ka ndryshuar shumë, sepse Allahu më begatoi që ta lidh këtë rrugë me Islamin, duke e njohur atë, duke e dashur, duke qenë xheloz për të, duke derdhur mund në rrugën e tij e duke nxituar në ndihmë të çështjeve të tij.
Pwr arsye tw zgjerimit në dije dhe njohja me shkollat e ndryshme ideologjike mund të them se më ka prekur diçka nga ndryshimi.

Në fillim të rinisë isha i magjepsur pas Imam Ebi Hamid El Gazali, dhe librat e tij ishin të parët të cilët i lexova, në mënyrë të veçantë : “Ringjallja e dijeve të fesë”, dhe “Rruga e adhuruesve.”

Pastaj m’u dha rasti të infomohesha për shkollën e shejhut të islamit Ibn Tejmijes dhe nxënësit të tij Ibn Kajjim El Xheuzij dhe të tjerëve. Gjeta në to një lloj përtëritje e cila nuk ishte në shkollën e Imam Gazalit, dhe e konsiderova se kjo shkollë plotëson tjetrën dhe mes tyre ka plotwsim e jo papajtueshmwri ,  harmoni dhe jo urrejtje  . Ndoshta kjo ka qenë dhe metoda në rrugën time ideologjike . Unë nuk bëhem fanatik për një shkollë të veçantë, apo për një shejh në veçanti, por shikoj tek të gjithë mendimin e atij që merr nga çdokush të mirën e tij, sipas rrugës për të cilën kanë thënë disa të parë të mirë : “Merr atë që është e pastër dhe lëre atë që është e turbullt.”

Thashë : Shejhu e ka njohur selefizmin – të shembwlluar nw veprat e shejhul islam Ibn Tejmije dhe nxënësi i tij Ibn Kajjim – vonw , kjo pasi librat e Imam Gazalit patën ndikuar mbi formimin e tij ideologjik, dhe filloi të përziejë mes selefizmit dhe rrymës esh’arije, mes sunetit dhe sufizmit e të tjera, përzierje të cilat i gjen në librat e tij.

Kardavi dhe të qenuri i mesëm : 
Doktori mendon se ai është në rrugën e mesme në të gjithë çështjet e tij dhe se ai e ka ndjekur këtë rrugë që nga fillimi i tij tw dijes , dhe thotë : 
“Falenderoj Allahun e Madhëruar që ma bëri të mundur qysh në fillim të jetës sime ideologjike dhe thirrëse të adoptoj rrugën e mesme e cila ngrihet mbi bazwn e nocionit arsyetimi gjithëpërfshirës dhe largohet nga ekstremizmi dhe neglizhenca.”

Thotë : “Nga karakteristikat e rrugës në të cilën kam ecur wshtw : obligimi i vijës së mesme gjithmonë, mesatarja mes ekstremit dhe neglizhencës, mes atyre të cilët duan të lirohen nga dispozitat e qëndrueshme me pretendemin për të ecur me modernen nga ata që e konsiderojnë adhurim çdo të re, dhe mes atyre të cilët dëshirojnë që çdo gjë të vazhdojë si ka qenë në fetva, fjalë dhe konsiderime, duke e madhëruar çdo gjë të vjetër.”

Thotë : “Duhet të adoptojmë kuptimet e rrymës së mesme”

Dhe thotë : “Ky studim hedh dritë mbi kornizën e përgjithshme të rizgjimit islam bashkëkohor, duke u përfaqësuar në një rrymë më të fortë dhe më të gjerë, dhe ajo është që unë e quaj : ‘rryma e mesme ( moderuar ) islame’.”

Dhe thotë : “Askush nuk e injoron se rizgjimi përfaqësohet në grupacione dhe rryma të ndryshme bien dakord ntë dashurinë e tyre për islamin, krenarinë e tyre me mesazhin e tij, besimin e tyre për t’iu rikthyer atij dhe puna me të, thirrja për të gjykuar me islam, çlirimi i toka të tij, bashkimi i umetit dhe të qëndruarit përballëve intrigantëve ndaj tij, por ato ndryshojnë në çështje dhe qëndrime të shumta, disa nga këto përfaqëosjnë gjëra të hollësishme e disa të tjera drejtime të rëndësishme. Unë këtu flas në emër të rrymës më të rëndësishme në këtë rizgjim dhe ajo është rryma të cilën e quaj “rryma e mesme islame” e kjo vjen për disa shkaqe : 

· Sepse ajo është rryma e cila përfaqëson bazën në rizgjimin islam, e të tjerat konsiderohen kanale të vogla, që ndoshta janë degëzuar nga kjo rrjedhë e madhe, ngase ato janë shkëputur nga kjo rrjedhë më pas.

· Sepse ajo ëshët rryma më e rrënjosur dhe më e vjetër në historinë e rizgjimit ose të përtëritjes së islamit, ndërsa rrymat dhe grupacionet tjera si rryma e tekfirit apo emigrimit e të tjera janë të një kohe të re, nuk shkojnë në histori në një kohë të largët.

· Sepse ajo është rryma që shpresohet në jetëgjatësinë e saj dhe vazhdimësinë e saj, pasi ekstremi është gjithmonë jetëshkurtër dhe nuk pritet një qëndrim i gjatë i tij, duke u bazuar në ligjin e Allahut, e mbira pa tokë pritet …. Fq 25.
· Sepse ajo – të paktën sipas mendimit tim – është rryma e saktë e cila shpreh të mesmen e metodës islame të cilën Kur’ani e ka quajtu “rruga e qëndrueshme”

Dhe në fund thotë fjalë që janë si gjëegjëzë : “Rizgjimi me mirësinë e Allahut ka mundësi të korrigjojë hapat e tij dhe të largojë të papastërtën e tij. Besimi im është i madh se rryma e mesme e cila punon me këmbëngulje dhe durim, në ekuilibër dhe mesatare, me ndërgjegje dhe planifikim fitimi do të jetë për të dhe do të mbisundojë mbi rrymat e tjera që frikësohen.
E kam ndjerë diçka me veten time në fillim të viteve 70, me të rinjtë e grupimeve islame në universitetet egjiptiane. Rruga zotëruese ishte ajo e ashpërsimit, konvulsionit dhe të kapurit për shkronjë, por pas takimit të të rinjve me thirrës të njohur në fushën e dijes, devotshmërisë dhe të mesmes rryma e mesme triumfoi mbi ekstremin, dhe kjo rrymë është shumicë edhe sot.
Përmbledhja është se rryma e rizgjimit islam, është rryma e të nesërmes së shpresuar dhe të ardhmes së shpresuar, në veçanti sepse shtylla e tij janë të rinjtë dhe ata janë kursimi për të nesërmen.

Megjithë frikën tonë për rizgjimin, shpresat tona janë më të forta, dhe rryma e mesme në të është shumica dhe zotëruesja, e kjo është ajo që e shpresojmë e të gjithë përgjegjësit janë unanimisht dakord për mundësinë e kësaj rryme që ta ndryshojë njeriun nga brenda tij, dhe ta krijoi një krijim të ri që ngrihet mbi pastërtinë, derdhjen e mundit dhe dhënie, jo mbi përtiftim, të kotë, shaka apo ndjekje të pasioneve dhe ecje në karvanin e hipokrizisë. 

Me të vërtetë rryma islame themelore e mesme – me kuptimin e mirë të islamit, me kuptimin e mirë të jetës dhe ligjeve të Allahut në të, me kuptimin e mirë të brengave të kombit tonë arab dhe islam, me thellësinë e shikimit tek ai, me punën e mirë me islamin dhe thirrjen e mirë në të me gjithpërfshirjen e tij dhe horizontet e gjera të tij, me përpjekjet e tij këmbëngulëse për ta mundësuar ligjin e islamit dhe mësimet e tij në tokë e ndërrimin e realitetit të devijuar nga islame apo armiqësor ndaj tij në një realitet islam të saktë – kjo është rryma e të ardhmes, dhe anija e shpëtimit për këtë umet.”

Thashë : Përfituam nga doktori në atë që sipërpërmendëm se ai është nga pjesëtarët e rrymës së mesme, por ai nuk na qartësoi siptomat e hollësishme të kësaj rryme, pasi gjithkush e sendndërton atë, në veçanti kush adopton lehtësimin në gjithë çështjet e tij të besimi dhe fikhut. Kjo rrymë sikur është thënë : 
Gjithkush pretendon lidhjen me Lejlan

Dhe Lejla nuk ua konfirmon këtë.

Nëpërmjet leximit të librave të doktori mund të përcaktoj diçka nga treguesit e kësaj rryme : 

1. Kjo rrymë karakterizohet nga lehtësimi në fushën e dispozitave të fikhut, edhe nëse ky lehtësim vjen për llogari të teksteve, dhe në pjesët e zgjedhura të fikhut nga doktori ka argument për këtë.

2. Kjo rrymë adopton mendimin e “Islamit të përgjithshëm” d.m.th islami i cili nuk e ka prejardhjen nga ndonjë shkollë prej shkollave islame, edhe sikur të jetë rruga e të parëve të mirë ose drejtimi i Ehli suneh ue xhemaah! Ajo është rrymë që i përmbedh gjithë drejtimet e bidateve të shkëputura nga drejtimi i Ehli suneh, dhe i përmban ato në një përzierje të vetme nën emërtimin “tubim” për t’i bërë ballë armiqve të Allahut!
3. Kjo rrymë e përdor shumë logjikën në tekstet ligjore islame, i kthen disa nga ato dhe komenton disa të tjera nën thirrjen e logjikshëmrisë. 

4. Kjo rrymë është e tejmbushur me pretendimin e ixhtihadit dhe përtëritjes, të cilin gjatë leximit të fjalëve të tyre e gjen të padisplinuar me normativa të përcaktuara dhe me të tregues të paqartë. Gjithkush futet në këtë ixhtihad dhe përtëritje pa kushte ose kufizime! Hallall është ajo që e kanë lejuar mendjet e tyre dhe haram ajo që e kanë ndaluar ato mendje nën pretendimin e ixhtihadit.
5. Kjo rrymë, anëtarët e saj ndryshojnë në sasinë e vlerësimit logjik! Disa prej tyre përfaqësojnë rrugën bashkëkohore të mu’tezilëve si p.sh doktor Muhamed Imare, disa të tjerë adoptojnë shkollën e Muhamed Abduhu, dhe disa të tjerë si Kardavi përfaqësojnë vijë të mesme mes selefizmit dhe logjikizmit. Ai herë anon tek këta, e herë anon tek ata, por ai takohet me rrymën logjike në shumë nga ambiciet dhe qëllimet e tij për të cilat mësuam diçka. Ai i shoqëron në konferencat dhe revistat e tyre. Përfaqësuesi më i mirë i kësaj përzierje të rrymës logjikuese në kohën tonë është Instituti botëror për mendimin islam, i cili u ngrit në SHBA, në vitin 1401hixhrij, dhe drejtohet nga doktor Taha Xhabir El Ulvanij, i cili thotë se qëllimet e këtij instituti janë :
· Besimi në universalitetin e mesazhit islam duke e konsideruar ligjërim islam të përjetshëm për çdo kohë e vend.

· Besimi në përjetshmërinë e mesazhit islam, qenia e saj përmbyllëse dhe zhveshja e saj nga kufijtë e kohës apo vendit.

· Besimi se kriza e umetit është krizë mendimi dhe jo krizë vlerash. Vlera janë të ruajtura me ruajtjen e Alalhut të Madhëruar në Kur’an dhe sunet.

· Besimi në mundësinë e umetit për prodhimin e mendimeve bashkëkohore nën dritën e udhëzimeve të vlerave dhe nënshtrimin e ligjeve për të kryer obligimet e hilafetit, zgjidhjen e problemeve të umetit dhe njerëzimit dhe shpëtimi i saj nga vuajtjet.
· Besimi se mendimet nuk janë zëvendës i lëvizjeve por ato janë kusht për saktësinë e saj dhe se saktësia e punës varet nga lëshimet mendimore.
· Ruajtja e umetit në përgjithësi nga kthimi në mohim, humbje të përgjithshme dhe mundësia e tij për zotërimin e mjeteve të rilindjes civilizuese d.m.th “mundësia civilizuese” kur të realizohen kushtet e tij dhe të mundësohet ligji i tij.

· Rileximi i Kur’anit dhe sunetit si burime për njohjen, civilizimin, kulturën dhe mendimin dhe të lëshuarit nga ecja e saktë si interval i ruajtur për drejtimin e saktë të shpalljes për t’u udhëzuar në metodologjinë e zbritjes së teksteve në realitet.

· Rileximi i trashëgimisë civilizues dhe islame dhe nënshtrimi i tij në normativat e qëllimeve dhe synimeve islame.

· Leximi i fitimit human në fushat kulturore, civilizuese dhe shkëmbimi njohës e gjitha duke sinjalizuar për bekgraundin e tij dhe kufijtë e referencës.

· Studimi i realitetit bashkëkohor islam, shqyrtimi i nevojave të tij dhe përcaktimi i shkaqeve të sëmundjes të cilat e kanë prekur.

· Zbulimi i horizonteve të së ardhmes islame sipas gjithë kësaj dhe veprimi për lëvizjen e umet drejt realizimit të saj.
· Rikompozim i logjikës së shëndoshë ndriçuese që ka mundësi të kryejë mesazhin e tij dhe praktimi i rolit të saj në ixhtihad dhe ripërtëritje, jetesën njerëzore, aftësimi i muslimanit për rolin e hilafetit dhe ndërtimi i mundësisë tek ai për nënshtrimin e ligjeve nëpërmjet udhëtimeve mendimore dhe kulturore dhe zbulimi i ligjeve të Allahut në veten e tyre dhe horizonte për të zotëruar mundësinë e nënshtrimit të tyre.
Për këtë qëllim ka dy rrugë :

1 – Pastrimi i botës së mendimeve, rileximi i trashëgimisë kulturore dhe vlerësimi i tij në bazë të shikimit të studiuar dhe fikhut civilizues.

2 – Ndërtimi i harmonisë njohëse kulturore islame.

(Deri në fund të asaj që e thotë doktori, është e rëndësishme për atë që do të njihet më tepër me qëllimet e këtij instituti që i jep përparësi logjikës.)

Nga studimi i asaj që përmend doktori gjen përgjithësime që nuk shpallin ndonjë qëllim të përcaktuar të këtij instituti, vetëm se ai tregon se pastaj tij ka zmadhim të anës së logjikës dhe krizën e mendimit kundrejt anëve të rëndësishme të cilat i anashkaloi instituti, dhe kjo është ana e interesimit për besimin e umetit dhe njësimin që të mos e gërvishin shirku dhe bidatet. Prandaj nuk gjejmë nga ky institut asnjë libër të kujdeset për besimin dhe njësimin në umet, i cili është baza e gjithë punë. Të takojë Allahu një person që e njëson por nuk është mendimtar apo që i jep përparësi logjikës është më e mirë për të sesa ta takojë Allahun dhe mendja e tij është mbushur me këto qëllime elastike dhe me neglizhimin e tij me çështjet e njësimit të cilave instituti nuk i kushton rëndësi.

Thotë Allahu i Madhëruar : “Allahu nuk fal t’i bëhet shirk”

Muslimanët në lindje dhe perëndim nuk kanë përfituar nga ky institut vetëm se ai shtoi brengat e tyre dhe shpërndau mundin e tyre, me librat që i boton të cilët kundërshtojnë rrugën e drejtë të këtij umeti, si p.sh libri i Gazaliut “Suneti pejgamberit” libri i Kardavit “Si të bashkëveprojmë me sunetin” dhe libra të tjeë të cilët e largojnë umetin dhe rininë e tij rruga e saktë në rrugët e logjikimit të cilat nuk të afrojnë në xhenet e as të largojnë nga zjarri.
Thashë : Nga përfaqësuesit e kësaj rryme është gjithashtu Universiteti islamik botëror në Malajzi, i cili nxjerr revistën “Përtëritja” e cila është bisht i zgjatur i institutit të lartpërmendur në Malajzi.

Nga revistat e tyre të miratuara është revista “Muslimani bashkëkohor”, e cila është përfaqësues e denjë e këtij zëri që preferon logjikën.

Gjithashtu është edhe gazeta “E pavarur” e cila del në Liban, edhe pse ajo anon më shumë në drejtimin e Turabit.
Përmbledhje e temës : Kjo rrymë është shprehje të një përzierje mes personave që i japin përparësi logjikës nga anëtarët organizatës së Vëllezërve Musliman si El Ulvanij dhe të tjerë, duke i shtuar asaj ata që i japin përparësi logjikës që nuk janë nga rradhët e organizatës, duke shtuar edhe mu’tezilë të pastër si Muhamed Imare. Ndarja dhe dallimi mes tyre ka nevojë për një studim të hollësishëm për themelimin e çdonjërës prej tyre, shkrimeve të tyre të vjetra dhe moderne.

Por çështja e rëndësishme të cilën duhet ta dijë muslimani është se kjo rrymë i jep përparësi logjikës, d.m.th i kundërshton tekstet të cilat bien ndesh me logjikën, dhe kjo rrymë është kundër selefizmit sepse ai është armiku i saj i parë, prandaj ata i shpallin luftë të egër e cila herë zhduket e herë tjetër shfaqet.

Thashë : Ndërsa pretendimi i doktorit se ai adopton vijën e mesme ose të mesmen, ai është pretendim i gjerë, çdokush mundet ta pretendojë. 

Ajo të cilën e di dhe e di çdo musliman është se islami është fe e mesme mes gjithë feve, dhe Ehlus suneh vel xhemaah ndjekin vijën e mesme mes gjithë grupimeve të devijuara nga pasuesit e bidatit.

Thotë shejhu islamit Ibn Tejmijje : Islami është i mesëm tek fetë mes anëve që tërhiqen, dhe suneti (ehlus suneh) në islam janë të mesëm sikurse islami mes feve.

Thotë gjithashtu : Ehlus suneh vel xhemaah në islam janë si pasuesit e islamit në lidhje me fetë e tjera.

Thashë : Pretendimi i ndjekjes së vijës së mesme të cilin e përsërit doktori është duke ndjekur rrugën e ehli suneh vel xhemaah, dhe nuk është me diçka tjetër sado lëshime që të afrojë personi.
Akideja e Kardavit :

Rëndësia e akides tek doktori :

Doktori shikon se akideja është baza e të gjithë punëve, dhe se ajo ka përparësi në rëndësi mbi gjithë çështjet. Kjo fjalë është që përputhet me të vërtetën, dhe thirrja e gjithë pejgamberëve ka filluar me akiden në radhë të parë. Thotë Allahu i Madhëruar : “Ne dërguam në çdo popull të dërguar që të thonë : “Adhurojeni Allahun e largohuni djajve.”

Thotë doktori : Me të vërtetë akideja në islam ka përparësi mbi punën, sepse ajo (akideja) është baza dhe punët janë ndërtesa, e nuk ka ndërtesë pa bazë.

Thotë : Shumë persona i kushtuan rëndësi punëve dytësore, dhe qenë të shkujdesur për bazën e gjithë ndërtesës, dhe ajo bazë është akideja, besimi, njësimi dhe sinqeriteti i fesë për Allahun.

Thotë : Nuk ka pasur – asnjë i dërguar s.a.v.s – të bënte më të voglin neglizhim në çështjet e lidhura me njësimin dhe shirkun, e si pasojë e luftoi varjen e hajmalive.

Thotë : Ajo të cilën e shikoj është se dituria me të cilën obligohet çdo musliman ta kërkojë dhe mësojë është ajo dituri e cila i duhet patjetër në jetën dhe fenë e tij.
Përsa i përket fesë duhet me patjetër të mësojë nga dijet e saj : 
· Dija e cila njeh me akiden e tij, njohje të saktë dhe të sigurtë, të pastër nga shirku dhe mitologjia.

· Dija e cila ia bën të saktë adhurimin që i bën Zotit të Tij në mënyrën e jashtme, që ky adhurim të jetë në formën e ligjëruar, dhe në mënyrën e brendshme që të gjendet në të nijeti i pastër për Allahun e Madhëruar.

· Dija me të cilën pastron veten dhe zemrën e tij, që të njohë gjërat e vyera “shpëtimtare” të informohet për to dhe të zbukurohet me to, t’i dijë të ulëtat “shkatërrueset” t’u shmanget dhe të ruhet nga to.

· Ajo që i disiplinon sjelljen e tij me vetveten, ose me familjen, ose me njerëzit sundues qofshin apo të sunduar, musliman apo jomusliman. Ta dijë në të hallallin dhe haramin, obligimin nga jo obligimi, të përshtatshmen nga e papërshtatshmja.

Nuk na dëmton ta fusin këtë sasi të domosdoshme nën emrin e njësimit (teuhidit) ose fikhut ose sofizmit ose etika islame ose asketizmi apo diçka tjetër.

Këto emërtime janë terma të reja, me të cilat nuk e adhurojmë Allahun, por ajo që na intereson është brendia. Nuk është mësimi nga emrat apo titujt nëse janë qartësuar emërtimet dhe brendia.

Por doktori – Zoti e udhëzoftë – megjithë këto transmetime të bukura nga ai e kundërshton këtë mendim në librin e tij “Përparësitë e lëvizjes islame” kur thotë : 

“Nuk është e domosdoshme të vazhdojmë 13 vjet duke mbjellur akiden, e të thërrasim në të, sepse ne sot jetojmë mes muslimanëve që besojnë se nuk ka Zot tjetër përveç Allahut dhe se Muhamedi është i dërguari i Tij. Ata nuk kanë nevojë që t’i mësojmë akiden gjatë një kohe të ngjashme.”

Thashë : Kjo fjalë nga ai është shumë e çuditshme. Ai e di se shumë musliman sot në vende të ndryshme islame, thonë se janë muslimanë, por e kanë prishur islamin e tyre duke u përzierë në shirke, bidate dhe mitologji. Ajo e cila ndodh në Egjipt, vendi i doktorit nuk është larg nesh!

Sa musliman e prishin njësimin e tyre duke iu drejtuar varreve të personave të supozuar të mirë, i bëjnë dua atyre, i kërkojnë ndërmjetësim nën vështrimin dhe dëgjimin e dijetarëve të atyre vendeve, të cilët e kanë obligim – dhe doktori është një nga ata – t’i shumojnë përpjekjet e tyre në rrugën e shkuljes nga këto bidate dhe shirke të cilat i shikojnë mëngjes e mbrëmje, në vend që të justifikohen ose pretendojnë se populli i tyre nuk ka nevojë që t’i hapim sytë me akiden e pastër 13 vjet.
Nëse doktori dhe të tjerë nga dijetarët do ta vepronin këtë, do të përmirësohej gjendja e muslimanëve dhe do të rikthenin krenarinë dhe lavdinë e tyre që e humbën kur neglizhuan dhe lanë pas dore njësimit dhe akiden, nën çdo lloj nga justifikimet.

Argumentet për ekzistencën e Allahut 

Thotë doktori : “Logjika tregon gjithashtu se pas kësaj gjithësie qëndron një krijues i vetëm. Kjo gjithësi e gjerë dhe e pafund – me shumëllojshmërinë e krijesave, të vogla dhe të mëdha, të gjalla dhe të ngurta, folëse dhe jofolëse, logjikuese dhe jologjikuese, të larta dhe të ulëta – i gjykojnë të njëjtat ligje që zbatohen mbi atomin ashtu si zbatohen mbi galaksi, derisa edhe dijetari i shkencave natyrore kur shikon atomin e gjen formimin e tij të ngjashëm me galaktikën diellore në formimin e saj dhe nuk ka ndryshim.
 

Pastaj fillon të përmendë argumente logjike nga gjithësia që tregojnë për ekzistencën e Allahut  të Madhëruar, nga këto argumente : ligji i martesës ose çiftimi i gjithë krijesave, sistemi i hollësishëm në të cilën ecën gjithësia.

Pasi përmendi argumentin logjik për ekzistencën e Allahut përmendi argumentin e ardhur me tekst në Kur’anin fisnik.

Thotë doktori në një vend tjetër : Ekzistenca e Allahut – siç na udhëzon natyra e pastër – e obligon gjithashtu edhe meditimi i saktë dhe logjika e qartë. Nuk është çudi që të ngrejë Kur’ani argumente nga gjithësia dhe nga vetja jonë për ekzistencën e Allahut të pa të meta dhe i Madhëruar : 

“Në krijimin e qiejve dhe tokës, në ndryshimin e natës dhe ditës ka argumente të qarta për ata që kanë arsye dhe intelekt.”

“A mos u krijuan prej kurrgjësë apo ata vetë janë krijues? A mos ata krijuan qiejt e tokën. Jo, por ata nuk janë të bindur.”

Emërtimi i Allahut me emrin Logjikë (Aklun)
Ka gabuar doktori kur e ka emërtuar Allahun – e Madhëruar dhe pa të meta – se ai është logjikë. Thotë doktori : 

“Çdo gjë në këtë gjithësi të madhe, në lartësi dhe ultësirë, jofolëse dhe folëse tregojnë se një logjikë e vetme është ai që e rregullon çështjen e saj, dhe një dorë e vetme është që e drejton lëvizjen e saj dhe e drejton timonin e saj.”

Thashë : Ngjitja e fjalës “logjikë” për Allahun nuk lejohet edhe sikur të jetë për lajmërim, sepse ky emër : 
1. Nuk është përmendur në Kur’an ose sunet. Ëshë e ditur se në emrat e Allahut qëndrohet derisa të vijë argument.

2. Ky emër është i veçantë për krijesën që është i obliguar, që na kushtet e të cilit është të ketë logjikë, prandaj nuk lejohet të quhet me të Ai që i ka obliguar krijesat, edhe sikur të jetë si lajmërim, sepse ai është nga karakteristikat e krijesave.
Është pyetur Komisioni i përhershëm për kërkimet shkencore dhe fetvatë : “A që e cilëson Allahun e Madhëruar se është logjikë rregulluese për ta afruar në kuptimin e njerëzve të thjeshtë bën mohim apo jo?

Është përgjigjur : “Falenderimi i takon Allahut të vetëm, paqja dhe bekimet qofshin mbi të dërguarin e Tij, familjen dhe shokët e të dërguarit.... më pas : 

Nëse është realitetit ashtu si u përmend nga cilësimi i Allahut me fjalën “logjikë rregulluese” për t’ia afruar kuptimin e tij njerëzve të thjeshtë, ka gabuar duke e quajtur Allahun e Madhëruar me të, sepse në emrat dhe cilësitë e Allahut duhet të ndalohemi, dhe Allahu nuk e ka quajtur vetveten me këtë emër apo cilësi, dhe nuk e ka quajtur i dërguari i Allahut s.a.v.s, por ai nuk bën mohim për mosekzistencën e qëllimit të keq, dhe i mjafton që t’ia qartësojë njerëzve të thjeshtë dhe të tjerëve cilësimin e të Madhëruarit se është i gjithëdijshëm, urtësinë e madhe në caktimin dhe rregullimin e tij në legjislacionin e tij, krijesat e tij dhe veprimet e tij në të gjitha çështjet e robërve të tij, kjo mjafton nga emërtimi i tij ose cilësimi i tij me diçka që nuk e ka quajtur apo cilësuar vetveten, megjithë atë që ndodhet në emërtim e Tij “logjikë rregulluese” përngjasim me filozofët që thonë “dhjetë logjikat”.
Allahu është ai që të jep sukses, paqja qoftë mbi të dërguarin, familjen dhe shokët e tij. 

Kuptimi i Islamit tek doktori : 

Ndërsa për njohjen e islamit, doktori shprehet me fjalët : 

“Islami mund të quhet thjesht lajmërimi i dy dëshmive, të cilat janë dera e hyrjes në Islam. Mohuesi hyn në islam dhe bëhet nga rradhët e besimtarëve thjesht me shqiptimin e tyre para se të kryejë namazin, ose të japë zekatin apo diçka tjetër, se këto adhurime nuk pranohen vetëm se nga muslimani. Mjafton t’i konfirmojë me të obligimet dhe të obligohet me to edhe nëse nuk i kryen në veprim. Kjo dëshmi është ajo që e mbron gjakun dhe pasurinë e personit, siç ka ardhur në hadith : “Nëse e thonë atë kanë të ruajtur nga unë gjakun dhe pasurinë e tyre, vetëm se me të drejtën e saj, dhe llogaria e tyre është tek Allahu.”

Mund të hyjë në fjalën islam emërtimi i shtyllave themelore në të, dhe ato janë përmendur në hadithin e njohur të Ibn Umerit : “Islami është ndërtuar në pesë : dëshmia se nuk ka Zot përveç Allahut dhe se Muhamedi është i dërguari i Allahut, falja e namazit, dhënia e zekatit, agjërimi i ramazanit dhe vizita e Qabes.”
Në hadithin e Xhibrilit : Tha (Xhibrili) : Më njofto për islamin? Tha (Pejgamberi) : “Të adhurosh Allahut e të mos i bësh shirk, të falësh namazin e obliguar, të japësh zekatin e obliguar dhe të agjërosh ramazanin.”

Këtu në hadithin e Xhibrilit gjejëm ndryshim mes kuptimit të besimit (imanit) dhe islamit. Nëse bashkohen në përmendje secili nga ta përmban tjetrin. Ata të dy janë që shoqërojnë njëri-tjetrin në të vërtetë, sepse nuk ka besim pa islam dhe as islam pa besim. Besimi (imani) lidhet me zemrën, islami lidhet me gjymtyrët dhe pjesët e jashtme dhe kjo ka ardhur në hadith : “Islami është i dukshëm, dhe besimi është në zemër.”{e transmeton Ahmedi dhe Bezar, e transmetuesit e tyre janë transmetues të librave të saktë.}

Këtë e tregon edhe ajeti i sures El Huxhurat : “Beduinët thanë : “Ne kemi besuar!” Thuaj : Ju nuk keni besuar ende, por thuani : ne jemi dorëzuar, e ende nuk po u hyn besimi në zemrat tuaja.”

Mund të përdoret fjala islam në vend tjetër, dhe është pasur si qëllim – gjithashtu – islami i plotë, siç ka ardhur në hadith : “Islami është të dorëzohet zemra jotë për Allahun dhe të shpëtojnë muslimanët nga gjuha dhe dora jote.” Dhe hadhithi : “Musliman është ai i cili muslimanët kanë shpëtuar gjuha dhe dora e tij.” dhe në hadithin : “Duaj për njerëzit atë që do për veten tënde, të jesh musliman.” .. dhe hadithe të tjera në këtë kuptim.

Thashë : Fjala e doktorit se : “Mjafton t’i pranojë këto obligime dhe të obligohet me to edhe nëse nuk i kryen në të vërtetë” është fjalë e pasaktë, sepse lënia e disa obligimeve është mohim edhe nëse i pranon personi dhe nuk i mohon, si namazi, duke u bazuar në fjalën e pejgamberit s.a.v.s : “Obligimi i cili është mes nesh dhe atyre është namazi, kush e lë atë ka mohuar.”
 E lidhi mohimin vetëm me lënien edhe nëse e pranon atë si obligim. 
Për njohjen e dëshmisë së njësimit doktori thotë : 

“E vërteta në të cilën nuk ka debat në të : kushdo që është në qiej apo tokë është rob i Allahut, dhe gjithçka ka në qiej e tokë është pronë e Allahut. Nuk është dikush dhe asgjë qoftë nga logjikuesit apo jologjikuesit ortak i Allahut ose djalë i tij, si thonë adhuruesit e idhujve apo të përngjashmit me ta : “Ata (ithtarët e librit) thanë : “Allahu ka fëmijë”! I pastër është Ai nga kjo e metë. E Tij është gjithçka në qiej e në tokë, gjithçka i është nënshtruar atij. Ai është shpikësi i qiejve dhe i tokës, e kur dëshiron diçka, ai vetëm i thotë bëhu dhe bëhet.”

Kush humbet nga kjo e vërtetë në këtë botë, do t’i zbulohet mbulesa në botën tjetër dhe do ta shohë të vërtetën të zhveshur dhe të qartë si qartësia e diellit paradrekës. Thotë Allahu : “Nuk ka tjetër, vetëm se gjithë çka në qiej e në tokë ka për t’iu paraqitur Zotit si rob. Ai me diturinë e vet i ka përfshirë të gjithë, dhe ka numëruar e evidentuar çdo gjë të tyre në mënyrë të saktësishme. Dhe në ditën e kijametit secili prej tyre do t’i paraqitet Atij i vetmuar.”

Nuk është çudi pastaj që të jetë ky krijues madhështor, dhe ky Zot i Lartësuar i vetmi i cili e meriton adhurimin dhe bindjen në mënyrë absolute. Me një shprehje tjetër : “Meriton limitin e nënshtrimit dhe të dashurisë.” Kuptimi i togfjalëshit : nënshtrim të gjithë nënshtrimin, i përzierë me dashuri gjithë dashurinë është ai që i quajmë adhurim. 

Ky është kuptimi i fjalës “La ilahe il Lall llah” d.m.th nuk e meriton adhurimin vetëm se ai, ose nuk e meriton gjithë nënshtrimin dhe dashurinë vetëm se ai. Ai është i vetmi urdhërit të të cilit i nënshtrohen qafat, për madhërinë e Tij bën sexhde balli, dhe e madhërojnë me falenderim gjuhët, dhe i nënshtrohen ligjit të Tij zemrat, mendjet dhe trupat. Ai është të i vetmi drejt të cilit drejtohen zemrat me gjithë dashurinë. Ai është i vetmi me gjithë përsosmërinë, dhe nga çështja e përsosmërisë është që të duhet ajo dhe ai që e zotëron atë. Ai është burimi i çdo bukurie, dhe çdo gjë që ekziston nga bukuria e ka marrë nga Ai, dhe nga çështja e bukurisë është që të duhet ajo dhe zotëruesi i saj. Ai është dhurues i gjithë mirësive dhe burim i çdo bamirësie. Thotë Allahu i Madhëruar: “Dhe çdo të mirë që e keni ajo është prej Allahut.”
 Bamirësia gjithmonë duhet, dhe mirësia duhet ajo dhe zotëruesi i saj gjithmonë.
Kuptimi i fjalës “La ilahe il lall llah” është mohimi i nënshtrimin dhe robërimit të pushtetit të dikujt tjetër, të ligjit dhe urdhërit të dikujt tjetër, dhe mohimi i besnikërisë vetëm se kundrejt Tij dhe të duash vetëm për Të dhe në çështjen e Tij.

Nëse duam që ta qartësojmë më shumë këtë kuptim themi : Elementet e njësimit ashtu si kanë ardhur në Kur’anin fisnik, janë tre të përmendura në suren El En’am, e cila është sure që i ka kushtuar rëndësi forcimit të bazave të njësimit : 

I pari i tyre : Të mos kërkosh përveç Allahut Zot : “Thuaj : “A të kërkoj Zot pos Allahut e Ai është Zot i çdo sendi.”

E dyta e tyre : Të mos marrësh vetëm se Allahun mbrojtës dhe miqësi : “Thuaj : “A pos Allahut, krijues të qiejve dhe të tokës, që ushqen të tjerët e vetë nuk ushqehet të pranoj mbrojtës tjetër?”

E treta e tyre : Të mos kërkosh përveç Allahut gjykatës : “A pos Allahut të kërkoj gjykatës, kur Ai është që ju zbriti librin në mënyrën më të shkoqitur.”

Pastaj filloi doktori t’i shpjegojë këta elementë : 
Kuptimi i elementit të parë : “Të mos kërkosh përveç Allahut Zot” është prishja e gjithë zotërave të pretenduar të cilët i kanë marrë njerëzit në kohë të vjetra apo të reja, në lindje apo perëndim, qofshin këta nga guri apo druri, nga argjendi apo të larë me ar, nga hëna dhe dielli, apo nga xhinët dhe njerëzit.

Kuptimi i elementit të dytë : “Të mos marrim përveç Allahut mbrojtës” mohimi i miqësië dhe besnikërisë vetëm se për Allahun dhe ithtarëve të Tij. Nuk është nga njësimi që të pretendojë dikush se Zoti i tij është Allahu, pastaj ta drejtojnë besnikërinë, dashurinë dhe ndihmën dikujt përpos Allahut, ndoshta armiqve të Tij. Thotë Allahu i Madhëruar : “Besimtarët të mos i miqësojnë mosbesimtarët, e ti lënë besimtarët. E kush e vepron atë, ai nga feja e Allahut nuk ka asgjë.”


Kuptimi i elementit të tretë : “Të mos kërkojmë përveç Allahut gjykatës” është të mohosh nënshtrimin ndaj çdo ligji, përveç ligjit të Allahut, ndaj çdo urdhri përveç urdhrit të Allahut, ndaj çdo sistemi përveç sistemit të Allahut, ndaj çdo legjislacini përveç legjislacionit të Allahut, dhe ndaj çdo tradite, ose imitim, ose rrugë, ose mendim, ose vlerë të cilën nuk e ka lejuar Allahu.”

Kuptimi i dëshmisë se Muhamedi është i dërguari i Allahut. 

Ndërsa dëshmia se Muhamedi është i dërguari i Allahut, doktori thotë : 

Ndërsa kuptimi i fjalës së dytë nga fjalët e dëshmisë me të cilën personi hyn në islam është : “Muhamedi është i dërguari i Allahut” pranimi se Allahu i Madhëruar është një, dhe se është i vetmi Zot dhe krijues, nuk ëshët e mjaftueshme nëse nuk i shtohet ky rresht i dytë “Muhamedi është i dërguari i Allahut”

Allahu i Lartësuar me urtësinë e Tij nuk ka dashur që t’i lejë njerëzimin pas dore, dhe ta lejë pa kurrfarë obligimi, prandaj në intervale kohorë u dërgoi atyre kumtues që i udhëzojnë krijesat tek Ai, u tregojnë dhe i udhëzojnë drejt kënaqësive të Tij dhe i paralajmërojnë nga hidhërimi i Tij.... “Të dërguar përgëzues dhe qortues që njerëzit të mos kenë argument pas dërgimit të dërguarve.”
Ashtu si ka qenë nga detyra e pejgamberëve vendosja e rregullave, vlerave dhe peshojave të cilat e disiplonojnë jetën dhe rregullojnë shoqërinë dhe e drejtojnë në atë që është më e vyer. E në to kërkojnë gjykim njerëzit kur kanë mosmarrëveshje, e u drejtohen kur grinden dhe në to gjejnë të vërtetën që nuk ka gënjeshtër, të mirën që e lufton të ulëtën, shkatërrimin dhe devijimin. Thotë Allahu “Ne i dërguam të dërguarit Tonë me argumente të qarta dhe Ne zbritëm me ata librin dhe drejtësinë që njerëzit t’i përmbahen të drejtës.”
 Kjo është ajo që Allahu e ka zbritur mbi të dërguarit e tij “Libri” i cili është tekste të shpalljes së ruajtur hyjnore, dhe “peshoja” e cila simbolizon vlerat dhe normat hyjnore me të cilat kanë ardhur pejgamberët nga shembujt e lartë dhe mirësitë njerëzore të cilat ecin në dritën e librit. Sikur të mos ishin këta të dërguar shumë njerëz do ta humbnin rrugën e drejtë duke imagjinuar të vërtetën hyjnore, dhe rrugën e tyre në kënaqësitë dhe obligimet e tyre kundrejt saj. Ata do të shpiknin grupacione e rrugë të ndryshme për të cilat Allahu nuk ka sjellë ndonjë argument, rrugë të cilat ndahen dhe nuk bashkohen, që shembin dhe nuk ndërtojnë, çojnë në humbje dhe jo në udhëzim. 
Përmbyllësi i këtyre të dërguarve është Muhamedi s.a.v.s, i cili është kumtuesi i urdhrit, vendimit dhe legjislacionit të Tij. Me të njohëm se çfarë dëshiron Allahu nga ne, dhe se çfarë është i kënaqur nga ne, çfarë na urdhëron dhe na ndalon. Me të e njohën Zotin tonë, njohëm krijimin dhe përfundimin tonë dhe rrugën mes krijimit dhe përfundimit tonë. Njohëm se çfarë na e lejoi dhe çfarë na e ndaloi Zoti ynë, me çfarë na obligoi. Sikur të mos ishte pejgamberi s.a.v.s do të jetonim në errësirë dhe verbëri, nuk e dimë qëllimin tonë, dhe nuk do të ishim në rrugë të udhëzuar : “Juve ju erdhi nga Allahu dritë dhe libër i qartë. Allahu e vë me atë në rrugët e shpëtimit atë ndjek kënaqësinë e Tij dhe me ndihmën e Tij i nxjerr ata prej errësirave në dritë dhe i udhëzon në një rrugë që është e drejtë.”

Me të e njohëm se pas kësaj jete është një jetë tjetër, në të cilët çdokujt i plotësohet ajo që ka fituar, dhe shpërblehet me atë që e ka punuar. Ata të cilët vepruan keq me atë që punuan dhe ata që vepruan të mira shprëblehen me të mira. 
Me të e njohëm se pas nesh ka llogari dhe peshojë, shpërblim dhe ndëshkim, xhenet dhe zjarr : “Kush punoi ndonjë të mirë, që peshon sa grimca atë do ta gjejë. Dhe kush punoi ndonjë të keqe, që peshon sa grimca atë do ta gjejë.”

Me të njohëm parimet e të vërtetës, rregullat e drejtësisë, kuptimet e të mirë në një legjislacion që nuk i humbet apo harron diçka, na e ligjëroi Ai i cili di të sekretin dhe të fshehtën, Ai të cilit nuk i fshihet asgjë, Ai që e di atë që bën keq nga ajo që bën mirë.. “A nuk e dinë se kush i krijoi dhe Ai është i Butë dhe i Mirëinformuar.”

Dhe më pas është fjala “Muhamedi i dërguari i Allahut”, plotësim i fjalës “Nuk ka Zot përpos Allahut”, kjo e fundit kuptimi i saj është se nuk adhurohet askush përpos Allahut, ndërsa kjo tjetra kuptimi i saj është : Të mos adhurohet Allahu vetëm se me atë që e ka ligjëruar dhe e ka shpallur në gjuhën e të dërguarit të Tij.”

Kuptimi i besimit (imanit) tek Kardavi

Në besim doktori zgjedh shkollën e selefëve, dhe thotë se besimi është besim me zemër, shprehje me gjuhë dhe veprimi i shtyllave. 

Thotë doktori : “Hafiz Ibn Haxheri ka përmendur në librin e tij “El Fet’h” se selefët kanë thënë : besimi është të besosh me zemër, shqiptim me gjuhë dhe veprimi i shtyllave. Kanë dashur të thonë se punët janë kusht për plotësimin e tij, dhe nga u ngrit fjala e tyre se ai shtohet dhe pakësohet. Murxhiet thanë se ai është vetëm të besosh dhe shqiptim, ndërsa keramijet thanë : ai është vetëm shqiptim, mu’tezilët thanë : ai është të vepruarit, shqiptimi dhe të besuarit. Dallimi mes mu’tezilëve dhe selefëve është se mu’tezilët e bënë veprimin kusht nga saktësimi i besimit kurse selefët i bënë punët kusht për plotësimin e tij. Tha : kjo është duke e parë tek ajo që ndodhet tek Allahu, ndërsa duke parë atë që ndodhet tek ne besimi është vetëm pranimi. Kush e pranon, mbi të zbatohen dispozitat në këtë botë dhe nuk gjykojmë se është jobesimtar, vetëm nëse lidhet me të ndonjë punë që tregon për mosbesimin e tij, si p.sh t’ie bjerë në sexhde ndonjë idhulli. Nëse veprimi nuk tregon për mosbesim siç është shturja “fisku”, ai që e quajti besimtar shikoi tek pranimi i tij, ndërsa ai që e mohoi nga ai besimin shikoi tek plotësimi i besimit. Ai që e quajti mohues shikoi tek veprimi i tij se ai është veprim i mohuesit, jobesimtarit, e kush e mohoi ta quajë jobesimtar, shikoi tek e vërteta e mohimit.” 
 
Shikon doktori se : “Shpesh është pasur si qëllim me besimin në Kur’an dhe sunet besimi i plotë, jo besimi i përgjithshëm, i cili nëse mungon tek personi konsiderohet jobesimtar. 

Kjo është e qartë në ajetet e Kur’anit famëlartë, dhe në hadithet e sakta pejgamberike: 

Si fjala e Allahut të Madhëruar : “E, besimtarë të vërtetë janë vetëm ata, të cilëve kur përmendet Allahu u rrënqethen zemrat e tyre, të cilëve kur u lexohen ajetet e Tij u shtohet besimi, dhe që janë të mbështetur vetëm te Zoti i tyre. Ata të cilët e falin rregullisht namazin dhe nga me çka i furnizuam ata japin. Ata janë besimtarët e vërtetë”

Është pasur si qëllim me ta besimtarët të cilët e kanë plotësuar besimin e tyre dhe nuk është pasur si qëllimi se ai zemra e të cilit nuk rrënqethet nga përmendja e Allahut, ose nuk është nga ata që i mbështeten Allahut është jobesimtar, i dalë nga rrënja e besimit. 

Edhe fjala e Allahut : “Është e sigurt se kanë shpëtuar besimtarët. Atë të cilët janë të përulur dhe të kujdësshëm gjatë faljes së namazit. Dhe ata të cilët i shmangen të kotës. Dhe ata  të cilët rregullisht e japin zekatin. Dhe ata të cilët e ruajnë nderin e vet. Me përjashtim ndaj grave të veta (me kurorë) dhe ndaj atyre (robreshave) që i kanë në pronësinë e vet, për të cilat nuk janë të qortuar. E kush kërkon përtej tyre (dëfrim nga të ndaluarat), të tillët janë ata që kanë shkelë normat e caktuara. Edhe ata të cilët me kujdes i ruajnë ato që u janë besuar (sende ose fjalë), e ruajnë edhe premtimin e dhënë. Dhe ata të cilët i kushtojnë kujdes kohës së namazit të tyre. Të tillët janë ata trashëgimtarët”
 I pasur si qëllim janë besimtarët që e kanë plotësuar besimin e tyre, dhe nuk është kuptimi se kush nuk është i kujdesshëm në namazin e tij, ose merret me diçka të kotë p.sh është jobesimtar. Jo ai është besimtar me besim të mangët. 

Si shembull është fjala e pejgamberit s.a.v.s : “Nuk bën imoralitet personi e ai kur bën imoralitetin të jetë besimtar, nuk e pi alkoolin e kur e pi atë të jetë besimtar, nuk vjedh hajduti e ai në kohën kur vjedh të jetë besimtar.”
 Nuk nënkupton mungesën e besimit nga rrënja, por perfeksionimin e tij, e nuk është kuptimi i hadithit se kush kryen një nga këto gjynahe është jobesimtar, mohim që e nxjerr nga islami. 
Nëse do të mohohej këtu baza e besimit do të ishte secili nga këta renegat, ndëshkimi do të ishte i njëjtë në të gjithë e ai është ndëshkimi i renegatit, e nuk do të kishte ndëshkime të ndryshme nga rrahja me kamzhik, në gurëzim dhe prerje të dorës. 

Si do të ishte, kur pejgamberi s.a.v.s në një hadith tjetër ndaloi të mallkohej një pirës i rregullt i alkoolit, kur një nga sahabet tha : O Zot mallkoje! Sa shumë që vihet me këtë njeri! Tha pejgamberi : “Mos e mallkoni, se për Zotin, ajo që di është se ai e do Allahun dhe të dërguarin e Tij.”

Tregojë qartësisht se thjesht mosbindja – dhe nëse është e madhe – nuk e heq bazën e besimit nga rrënja e zemrës, me argument se ai akoma e do Allahun dhe të dërguarin e Tij. 

Doktori mendon se besimi i vërtetë nuk është thjesht njohje mendore që nuk e lëviz zemrën në veprimin e veprave të mira, thotë doktori : 

Ajo tek e cila përqendrohem këtu, në fushën e punës edukative është formimin i një grupi besimtarësh që shpreson në ndihmën e Allahut, i cili përfaqëson në kohën tonë rolin e sahabëve në kohën e pejgamberllikut. 

E para mbi të cilat ngrihet ky grup është : Besimi – kuptoj me të besuarit e Kur’anit dhe sunetit, moralet e tij dhe degët e të cilit janë shtatëdhjetë e ca, për të cilat janë shkruar libra të veçantë. Nuk është pra besimi me shpresa dhe as me zbukurim, por është ai që është ngulitur në zemër dhe e ka vërtetuar puna.

Nuk është qëllimi nga besimi këtu thjesht njohja mendore e cila nuk i depërtojnë rrezet e saj në zemër dhe ta ndriçojnë, e as në dëshirë që ta lëvizin atë, dhe as thjesht mbushja e memories me shprehje dhe terma për kuptimin e fjalëve “Rabb” dhe “Ilah”, feja dhe ibadeti, njësimi me ndarjet e tij, djalli dhe injoranca, dhe as të mbushet me magjepsje apo mashtrim se ky është i gjithë besimi, dhe e sigurta e pastër, dhe t’ia zesh kohën të tjerëve me beteja debatesh rreth këtyre fjalëve, për rëndësinë e tyre.
Ky debat nuk ngrihet nga ai besim si besimi i magjistarëve të faraonit kur besuan në Zotin e Musait dhe Harunit, dhe as si besimi i sahabeve kur besuan mesazhin e të dërguarit të Allahut s.a.v.s.

Besimi i kërkuar, është besimi i parë ashtu si ka ardhur në Kur’an dhe sunet. 

Më mjafton të përmend këtu nga Kur’ani një ajet të vetëm, e ka përmendur Kur’ani duke i kthyer përgjigje beduinëve të cilët thanë : besuam dhe nuk kishte hyrë besimi në zemrat e tyre, e ajo është fjala e Allahut të Madhëruar : “Besimtarë të vërtetë janë vetëm ata që i besuan Allahut, të dërguarit të Tij, e mandej nuk dyshuan dhe për hirë të Allahut luftuan me pasurinë dhe me jetën e tyre. Të tillë janë ata të vërtetit. 
”

Thashë : Ky është ekzagjerim nga ana e doktorit, sepse duhet patjetër të njihet feja e dispozitave të fesë dhe bazat e saj. Nga më të rëndësishmet e tyre janë njësimi dhe ndarjet e tij, që muslimani ta adhurojë Allahun me dije dhe të largohet nga rënia në shirk të cilin nuk mund ta shikojë dikush i cili nuk ka dije në fenë e tij. Duhet pra që patjetër të bashkojmë atëherë : mes dijes dhe punës, dhe nuk mjafton puna pa dije. Dituria i paraprin punës. Thotë Allahu i Madhëruar : “Dije se nuk ka të adhuruar përveç Allahut, dhe kërko falje për gjynahet tuaja.”

Kuptimi i mohimit (kufrit) tek doktori

Ndërsa në temën e mohimit, doktori ndjek Ibn Kajjimin në ndarjen e mohimit (kufrit) në të madh dhe të vogël, thotë : 

Ndërsa kufri në gjuhën e sheriati vjen me kuptimin e mohimit dhe përgënjeshtrimit të Allahut dhe dërgesave të tij, ashtu si është në fjalën e Allahut të Madhëruar : “Kush nuk i beson Allahut, engjëjve të Tij, librave të Tij, të dërguarve të Tij dhe botës tjetër, ai ka humbur tepër larg.”
 , e mund të vijë edhe me kuptimin e renegatizmit nga islami dhe daljes nga shtëpia e besimit, siç ka ardhur në fjalën e Allahut të Madhëruar : “E kush mohon besimin, ai ka asgjësuar veprën e vet dhe në botën tjetër është prej të shkatërruarve.”
 dhe në fjalën e tij : “E kush zbrapset nga feja e tij dhe vdes si pabesimtar, ata i kanë zhdukur veprat veta në këtë jetë dhe në jetën tjetër. Të tillët janë banorë të zjarrit dhe në të do të qëndrojnë përjetshëm.”

Mund të quhen me fjalën “kufër” disa mosbindje në veprime të cilat nuk mbajnë mohim dhe as përgënjeshtrim të Allahut dhe të dërguarit të Tij.

Thotë dijetari i madh Ibn Kajjim në librin e tij “Medarixhus salikin” : 

Mohimi (kufri) është dy llojesh : i madh dhe i vogël.

Mohimi (kufri) i madh : ai obligon përjetshmërinë në zjarr.

Mohimi (kufri) i vogël : obligon meritimin e kërcënimit por duke mos gjenë përjetësisht në zjarr, siç ka ardhur në hadith : “Dy gjëra nga umeti im, me to bëhet mohim (kufër) : prekja në prejardhje dhe vajtimi me zë të lartë.”, dhe hadithi i transmetuar në sunene : “Kush kryen marrëdhënie me gruan nga mbrapa, ka mohuar atë që i ka zbritur Muhamedit.”, e në një hadith tjetër : “Kush shkon tek fallxhori ose tek dikush që pretendon njohjen e të fshehtë, dhe i beson në atë që thotë ka mohuar atë që i ka zbritur Muhamedit.”, dhe fjala e tij : “Mos u ktheni pas vdekjes sime në mohues, duke prerë kokat e njëri - tjetrit.”, dhe ky është komentimi që Ibn Abasi dhe gjithë sahabët i kanë bërë fjalës së Allahut të Madhëruar : “E kush nuk gjykon me atë që e ka zbritur Allahu ata janë mohues (jobesimtarë).”

Thotë Ibn Abasi : “Nuk është mohim (kufër) që e nxjerr nga umeti, por nëse e vepron në të ka cilësi të mohimit (kufrit), dhe nuk është i njëjtë me atë që mohon Allahun dhe ditën e fundit.”, kështu ka thënë edhe Tavusi. Ka thënë Ibn Atai : “Ai është mohim (kufër) pa mohim, padrejtësi pa padrejtësi, shthurje pa shthurje.”

Nga ata ka që e kanë komentuar ajetin për atë që e lë gjykimin me atë që e ka zbritur Allahu duke e mohuar atë, dhe ky është mendimi i Ikrimes, por ai është mendim jo i pëlqyer, sepse vetë mohimi i tij është kufër, e njëjtë është gjykoi apo nuk gjykoi.

Nga ata ka që e kanë komentuar me lënien e gjykimit me gjithçka që e ka zbritur Allahu, dhe tha : Hyn në këtë gjykimi me njësimin dhe islamin. Ky është komentimi i Abdul Aziz El Kenani, por ky komentim është i largët pasi kërcënimi ka ardhur për mosgjykimin me atë që ka zbritur, dhe ai përmban mosfunksionimin e gjykimit me disa apo me gjithë atë që ka zbritur.

Nga ata ka që e komentoi me gjykimin në kundërshtim me tekstin (kur’anor apo nga suneti), duke e bërë me qëllim, pa pasur injorancë dhe as gabim në komentim. E tregon këtë mendim El Bagvi nga dijetarët në përgjithësi. 

Nga ata ka që e komentoi për ithtarët e librave të mëparshëm. Ky është mendimi i Katades, Dahakut dhe të tjerëve, por ky mendim është larg të saktës pasi bie ndesh me qartësinë e shprehjes, dhe nuk shkohet tek ai. 

Nga ata ka që e komentoi se ai është mohim (kufër) që të nxjerr nga islami.

Ka thënë Ibn Kajjim : “E sakta është se gjykimi me atë që nuk e zbrit Allahu i përfshin të dy mohimet (kufret), të madhin dhe të voglin, duke shikuar gjendjen e gjykatësit. Nëse beson në obligimin e gjykimit me atë që e ka zbritur Allahu në çështje, por devijoi në gjykim me mosbindje, duke e pranuar se ai meriton ndëshkimin, ky është mohim (kufër) i vogël. Nëse beson se gjykimi me atë që e ka zbritu Allahu nuk është i obligueshëm, duke qenë i sigurtë se ai është gjykimi i Allahut, ky është mohim (kufër) i madh, në nuk ka qenë i ditur me gjykimin dhe ka gabuar në të, ky është gabues dhe merr dispozitën e atyre që gabojnë.

Qëllimi : Të gjithë gjynahet (mosbindjet) janë lloj nga mohimi (kufri) i vogël, sepse ato janë e kundërta e falenderimit i cili është të veprosh veprat e urdhëruara, ndërsa rendja pas : është ose falenderim, ose mohim (kufër), ose e tretë nuk është as falenderim dhe as mohim. Allahu e di më së miri.

Kuptimi i shirkut dhe hipokrizisë (nifakut) tek doktori :

Thotë doktori për shirkun dhe hipokrizinë : “Shirku gjithashtu nga ai ka që është i madh, dhe ai është t’i bësh lutje një zoti ose zotërave me Allahun ose pa Allahu. Ky lloj ka ardhur në fjalën e Allahut të Madhëruar : “Me të vërtetë Allahu nuk fal t’i bëhet shok, e përveç saj fal kë dëshiron.”

Ka nga shirku që është i vogël, si p.sh në fjalën e pejgamberit s.a.v.s : “Kush betohet me dikë përveç Allahut ka bërë shirk.” Transmeton Ebu Davudi, Tirmidhiu dhe Hakimi, dhe fjala e tij : “Kush var hajmali ka bërë shirk.” Transmeton Ahmedi dhe Hakim.

Dhe fjala e tij : “Me të vërtetë rukja, hajmalitë dhe nuskat janë shirk.” Transmeton Ibn Hibani dhe Hakim, i cili tha : zinxhiri i transmetimit është i saktë.

Gjithashtu dhe hipokrizia (nifaku) është e madhe. Hipokrizia në akide e cila është të fshehësh mohimin dhe të shfaqësh besimin rrejshëm dhe mashtrim. Ajo është përmendur në fillim të sures El Bekareh : “Ka disa njerëz që thonë : “Ne i kemi besuar Allahut dhe jetës tjetër, po në realitet ata nuk janë besimtarë. Ata përpiqen të mashtrojnë Allahun dhe ata që besuan....” “E kur i takojnë ata që besuan thonë : “Ne kemi besuar!” por kur veçohen me djajt (parinë) e vet u thonë : “Ne jemi me ju, ne vetëm jemi tallur (me besimtarët).”

Hipokrizia e madhe është përmendur gjithashtu në suren “El Munafikun” dhe të tjera. 

Ky lloj hipokrizie është kërcënuar në fjalën e Allahut të Madhëruar : “S’ka dyshim, munafikët do të jenë në shtresën me të ulët të zjarrit dhe për ta nuk do të gjesh mbrojtës.”

Hipokrizia (nifaku) mund të jetë edhe e vogël, ajo është hipokrizia e veprimit, në kuptimin të ketë muslimani cilësi të munafikëve dhe moralet e tyre, por zemra e tij beson në Allahun, të dërguarin e Tij dhe ditën e fundit.

Për këtë lloj hipokrizie kanë ardhur hadithet, si : “Shenjat e hipokritit janë tre : kur flet gënjen, kur premton e thyen premtimin, kur i besohet diçka tradhton.” Transmeton Buhariu dhe Muslimi nga Ebu Hurejre.

Hadithi : “Katër cilësi nëse gjenden tek dikush është hipokrit, e nëse gjendet tek ai ndonjë cilësi nga këto gjendet tek ai cilësi të hipokritit derisa të largohet nga ajo cilësi : kur flet gënjen, kur i besohet diçka tradhton, kur e jep fjalën s’e mban, kur është në grindje sillet padrejtësisht.” Transmeton Buhariu dhe Muslimi nga hadithi i Abdullah Ibn Amr.
Kjo është hipokrizia nga e cila frikësoheshin sahabet dhe të parët e mirë për vetveten e tyre, dhe thonin : “Nuk është i sigurtë nga jo vetëm se hipokriti, dhe nuk ka frikë nga ajo vetëm se besimtari.”

Konsiderimi jobesimtar tek doktori :

Doktori mendon se dispozitat e fesë nuk janë në një gradë të vetme, por ka nga ato kundërshtuesi i tyre konsiderohet jobesimtar, e ka nga ato kundërshtuesi i tyre nuk konsiderohet jobesimtar. Thotë doktori : 

“Divergjenca në dispozitat dytësore, që lidhen me veprën dhe nuk janë të prera, nuk ka dëm nga ajo e as nuk janë të ndaluara, nëse kjo divergjencë është e bazuar në ixhtihad të ligjëruar dhe të saktë, e kjo lloj divergjence është mëshirë për umetin, elasticitet në sheriatin e tij, zgjerim në fikh. Sahabët e pejgamberit s.a.v.s dhe ata që ndoqën rrugën e tyre në të mira patën mosmarrëveshje me veti, por kjo nuk i dëmtoi ata asgjë, dhe nuk e cënoi vëllazërinë e tyre dhe unitetin e tyre, as shumë as pak e.
Ka dispozita të cilat vendosen me Kur’an, sunet dhe ixhma, të cilat kanë arritur në shkallën e qenies së tyre të prera, edhe pse nuk janë nga të domosdoshmet në fe. Këto përfaësojnë unitet mendimi dhe sjelljeje të umetit. Kush i kundërshton ato, kundërshton sunetin dhe cilësohet si i shthurur ose bidatçi, e ndoshta çështja e tij mund të përfundojë deri në mohim (kufër).

Ka dispozita që janë të njohura nga feja domosdoshmërisht, e në to dijen për to janë të barabartë si dijetarët ashtu dhe njerëzit e thjeshtë. Kush i mohon ato konsiderohet jomusliman, me konsensus të dijetarë, pasi mohimi i tyre është përgënjeshtrim i qartë i Allahut dhe të dërguarit të Tij s.a.v.s.

Atëherë nuk lejohet që t’i vendosim dispozitat të gjitha në një kornizë të vetme, e në një shkallë të vetme, dhe të nxitojnë disa në ngjitjen e fjalës së mosbesimit, ose shthurjes ose bidatçiut gjithkujt që kundërshton një dispozitë të çfarëdoshme, vetëm se ai është i njohur mes nxënësve të dijes, ose vizitimit të librave nga ai, pa bërë dallim mes bazave dhe dytësoreve, e pa dalluar mes asaj që është e ngulitur me tekst (nga Kur’ani ose suneti) dhe asaj që është e vendosur me ixhtihad, mes asaj që është e prerë në kuptimin e tekstit dhe asaj që nuk është e prerë, pa bërë dallim mes të domosdoshmes dhe jo të domosdoshmes në fe. Secila nga këto ka gradën e saj dhe dispozitën e saj. 

Caktimi i Allahut (kaderi)

Doktori beson në caktimin e Allahut (kader) dhe thotë : 

“A nuk jemi në një mendje se për gjashtë bazat e besimit, nga besimi në Allahun, engjëjt e Tij, librat e Tij, të dërguarit e Tij, ditën e fundit dhe në caktimin (kaderin) të mirën dhe te keqen e tij (caktimit).

Gjithashtu doktori thotë : “Atë që e shikon ai që mëson islamin është se caktimi i Allahut (kaderi) nuk e mohon pozivitizmin e njeriut në këtë tokë e as rolin e tij në gjithësi. 
Allahu i cili krijoi njeriun i dhuroi atij mendjen (logjikën), i dhuroi dëshirën (vullnetin) dhe i dhuroi fuqinë. Njeriu me mendjen (logjikën) mendon, me dëshirën (vullnetin) preferon dhe me fuqinë zbaton, e gjithë këto janë dhurata nga Allahu për njeriun. Ai është i fuqishëm më fuqinë që Allahu ia dha, dëshiron me dëshirën që Allahu ia dha. Kjo është kuptimi : “E ju nuk dëshironi vetëm se atë që e dëshiron Allahu.”
 Njeriu dëshiron sepse Allahu deshi që ai të dëshironte. Kuptimi i fjalës “Nuk ka fuqi dhe forcë vetëm se me Allahun”(La haule ve la kuvvete il la bil lah” d.m.th se njeriu ka fuqi dhe forcë, me to i sjell vetes të mira dhe largon të keqen, por fuqia dhe forca e tij nuk janë nga vetvetja e tij e as për vetveten e tij, por fuqia dhe forca e tij janë për Allahun dhe nga Allahu. 
Mbi këtë bazë, Allahu e urdhëroi dhe e ndaloi njeriun, i dërgoi atij të dërguar, i zbriti libra dhe ia vuri mes syve shpërblimin dhe ndëshkimin, dhe sikur njeriu të mos kishte dëshirë dhe fuqi nuk do të kishte ndonjë kuptimi bartja e tij e amanetit të obligimit, dhe as shpërblimi apo ndëshkimi i tij nuk do të përputheshin me drejtësinë hyjnore, dhe urtësinë hyjnore dhe as do të kishte kuptim që të ishte mëkëmbës në tokë dhe popullimi i saj, siç ka thënë i Madhëruari : “....Ai ju krijoi nga dheu dhe ju bëri banues të tij....”
 d.m.th : kërkoi nga ju popullimin e saj.
Njeriu është krijesë e Allahut, por ai është krijesë që dallon me instiktet e tij, me zotësinë e tij, dhe me forcën shpirtërore, mendore dhe materiale, me të cilën e aftësoi Allahu të mbartë përgjegjësinë e të qenurit mëkëmbës në tokë dhe amanetin e obligimeve. Ai është një amanet i cili nga madhësia dhe pesha ka arritur një masë për të cilën Kur’ani është shprehje në një pamje artistike të arritur kur thotë : “Ne u ofroum amanetin (obligimet) qiejve, tokës dhe maleve, e ata nuk deshën ta marrin përsipër atë dhe u frikësuan prej tij, ndërsa njeriu e mori mbi vete...”

Njeriu është krijesë që ka obligime dhe është përgjegjës. Ai duhet të përpiqet derisa sa të takojë Zotin e tij, që do ta shpërblejë për përpjekjen e tij, nëse ka vepruar mirë, me të mirë, e nëse ka vepruar keq e shpërblen me të keq. Për këtë e drejtoi Allahu fjalën e Tij drejt njeriut duke thënë : “O ti njeri, vërtet t’i përpiqesh me një përpjekje të madhe që të çon tek Zoti yt, e atë (përpjekje) do ta gjesh.”

Nuk duhet që njeriun ta mashtrojë diçka, ose ta mashtrojë ndonjë mashtrues kundrejt Zotit të tij dhe kundrejt asaj që i takon Atij, edhe nëse një grup nga njerëzit për fat të keq i ka mashtruar jeta e kësaj bote. I ka mashtruar kundrejt Allahut mashtruesi dhe e merituan që t’i thërrasë Zoti i tyre me këtë thirrje qortuese : “O ti njeri po çtë mashtroi ty kundrejt Zotit tënd që është bujar e i urtë. I cili të të krijoi, të përsosi dhe të drejtoi. Të formësoi në formën që Ai dëshiroi.”

Përderisa islami është rrugë hyjnore, që e ka vendosur Zoti i njerëzve për njerëzit, nuk është kuptimi i kësaj të anullojë çdo rol të njeriut para kësaj rruge, dhe largimin e tij nga rruga e tij, e të gjykosh mbi të me pasivitet të plotë kundrejt kësaj rruge, dhe ai nuk ka vetëm se marrjen e urdhërave, zbatimin dhe nënshtrimin pa thë përse? Ose si? Pasi nuk ka barazim mes shpalljes hyjnore dhe mendjes njerëzore, kur shpallja thotë fjalën e saj, mendjes njerëzore nuk i mbetet vetëm se nështrimi.
Kjo në realitet nuk është e saktë.

Caktimi (kaderi) hyjnor nuk e ka anulluar rolin e njeriut, dhe të qenurit e tij aktiv në gjithësi, megjithë ekzistimin e dorës së Allahut në të, dhe mosbarazinë e vullnetit hyjnor dhe vullnetit njerëzor, ose mes fuqisë së Krijuesit dhe fuqisë së krijesës.

Allahu është i urtë :
Doktori mendon se Allahu është i urtë, nuk vepron vetëm se me urtësi, e diti kush e diti dhe është i paditur me të ai që nuk di. Ky është edhe mendimi i ehlu suneh.

Thotë : “Është e sigurtë se Allahu nuk ka ligjëruar diçka kuturu, ashtu si nuk ka krijuar diçka të kotë, ashtu si kanë thënë ata që kanë arsye dhe intelekt : “Zoti ynë këtë nuk e ke krijuar kot, i lartësuar qofsh...”
 Nga emrat e Tij është “I urti”. Krijimi i Tij dhe urdhëri i Tij nuk janë pa urtësi, e diti kush e diti dhe është i paditur me të ai që është. Ai është i urtë në atë që krijoi dhe caktoi, i urtë në atë që urdhëroi dhe ligjëroi.
  
Thotë : “Unë jam me ata dijetarët islam të cilët thonë se baza në adhurim është që të adhurojmë pas shikuar se çka në të nga të mirat apo qëllimet, e kundërta në çështjet që lidhen me zakonet dhe marrëdhëniet.

Thotë : “Edhe adhurimet simbole, me të cilat urdhëron Kur’ani janë të lidhura me shkaqe dhe dispozita që i pranon natyra e pastër dhe logjika e shëndoshë.

Thotë : “Allahu nuk urdhëron në diçka e as ndalon diçka vetëm se në të ka urtësi. Ai nuk e ka ligjëruar atë që ka ligjëruar kot, e as e ka krijuar atë që ka krijuar kotësisht.

Mendimi i doktori rreth cilësive të Allahut :

Doktori beson në cilësitë e Allahut të përmendura në Kur’an dhe sunet. Dëgjoje duke thënë : 

“Unë jam me shejhun e islamit (Ibn Tejmijen) në lidhje me cilësitë e Allahut të Madhëruar, dhe në çdo gjë që lidhet me botën e të fshehtës (gajbin) dhe gjendjet e botës tjetër. Është më mirë të mos hyjmë në interpretime pa pasu argument. Ta lemë në dijen e Tij. Të mos ngarkohemi me atë që nuk e dimë, dhe të themi atë që thanë ata që ishin të pajisur me dituri : “Ne u kemi besuar atij, të gjitha janë nga Zoti ynë
.”

Thotë : “E ka cilësuar Kur’ani këtë Zot të vetëm me cilësi, atributet e tij dhe emra. Ato janë emra dhe cilësi që bindin mendjet e filozofëve dhe kënaqet ndjenjat e njerëzve të thjeshtë. Ato bashkojnë mes madhështisë dhe bukurisë, forcës dhe mëshirës, ato janë emra dhe cilësi që përputhen me veprimit e Allahut të pastër nga të metat, në gjithësi, në lidhjen e Tij me krijesat. Ai është mëshiruesi, mëshirëbërësi, sundues i përgjithshëm, shpëtimtar, i pastër, sigurues, mbikqyrës, i plotfuqishëm, mbizotërues, i madhërishëm, krijues, shpikës, formësuesi, i gjithëdituri, i urti, mirëbërisi, fisniku, mëkatfalësi, falësi, i duruari, falenderuesi, furnizuesi, dhuruesi, mëshiruesi, pranuesi i pendimit, i madhëruari dhe i nderuari.”

Thotë : “Besimi në Allahun përmban domosdoshmërisht besimin në ekzistencën e Tij, besimin në njësimin, krijimin dhe rregullimin e Tij.... besimin në emrat e Tij të bukur dhe cilësitë e larta, në të cilat shfaqet cilësimi i Tij me përsosmërinë që i për i pështatet, dhe pastrohet nga çdo e metë.”

Ai mendon : “Duhet të adoptojmë rrugën e të parëve të mirë në cilësimin e Allahut me atë që e ka cilësuar vetveten, pa pyetur për mënyrën, pa përngjasim, pa shtrembërim dhe mosdhënien e kuptimi. Ajo është rruga në të cilën përfunduan të mëdhenjtë nga dijetarë e kelamit nga esh’arijtë dhe të tjerët, si Ebi Hasan El Esh’arij në librin e tij “El inabeti – kthimi, pendimi”, Gazaliu në librin e tij : “Pengimi i njerëzve të thjeshtë nga ilmul kelami”, dhe Fahrurr Rrazi në librin e tij : “Eksamul ledhat”

Pra, doktori pretendon se ndjek akiden e të parëve të mirë rreth cilësive të Allahut dhe se është ndjekës i Ibn Tejmijjes, por befasohemi me një befasi të madhe kur zbulojmë përzierjen në të cilën jeton doktori në lidhje me këtë çështje. Ai beson se rruga e të parëve të mirë rreth cilësive të Allahut të Lartësuar është : tef’uidi që d.m.th : t’ia lesh dijen rreth kuptimit të cilësive Allahut të Lartësuar.

Dëgjoje kur thotë : “Gjejmë se interpretimi mund të hyjë në fikh dhe në çështjet dytësore. E rreth kësaj nuk ka mosmarrëveshje, siç ka thënë edhe Sheukani. Gjithashtu mund të hyjë në akaide, bazat e fesë dhe në cilësitë e Allahut të Madhëruar. Rreth kësaj pike ka tre drejtime, që i ka përmendur Imam Sheukani në librin e tij ; “Irshadul fehul” në një përmbledhje të mjaftueshme, që e sjellim këtu : 

1 – Të mos hyjë interpretimi në to, por të merret me kuptimin e jashtëm dhe të mos komentohet asgjë nga to. Ky është mendimi i përngjasuesve. 

2 – Ato kanë interpretim, por ne nuk flasim për të, duke e pastruar në bindjen tonë Allahun nga përngjasimi dhe mosdhënia e kuptimit të fjalës, duke u bazuar në fjalën e Allahut të Madhëruar : “Dhe nuk e di interpretimin e tyre vetëm se Ai...”
 ka thënë Ibn Burhani : ky është mendimi i të parëve. Ka thënë Sheukani : Mjafton që tek selefët ka shembull për atë që të pasojë, dhe mostër për ata që duan një shembull të mirë.
3 – Ato  të gjitha janë që interpretohen.

Thashë : Në këtë kalim fjalësh ka gabime të shumta dhe të mëdha. Ai e konsideroi rrugën e të parëve në marrjen e atyre cilësive sipas të vërtetës dhe kuptimit të tyre pa bër ndonjë interpretim, duke e pastruar Allahun nga përngjasimi me krijesat e Tij, e konsideroi këtë rrymë si mendim të përngjasuesve. 

Pastaj e konsideroi mendimin e atyre që ia lënë çështjen Allahut, i cili është mendimi më i keq – si do të vijë më vonë – si mendim të selefëve.

Kjo është nga më të mëdhatë në të cilat ka rënë Kardavi, megjithë njohjen me librat e të parëve të mirë, të cilët e paraqisin drejtimin e tyre me qartësi, sidomos librat e Ibn Tejmijjes, nga të cilat doktori pretendon se ka fituar shumë nga to, siç e përmendëm në temën e parë. Sipas mendimit tim ajo që e ka hedhur doktorin në këtë rrëshqitje janë dy gjëra : 
1 – Ai ka mësuar rrymën e esh’arijve, dhe ishte nxënës me librat e tyre në Al Az’har siç u tha më parë. Esh’arijtë ose shumë prej tyre siç dihet, mund të thuhet tek ta se ehlus suneh ve xhemaah në këtë temë kanë dy mendime, pra në lidhje me cilësitë: 

· Ai është mendimi i të parëve të mirë, i cili është tef’uidi, d.m.th kuptimet ia lenë Allahut.

· Mendimi i të mëvonëshmëve, që është interpretimi i këtyre cilësive me kuptime që ata pretendojnë se i përshtaten Allahut.

Tek esh’arijtë thuhet se drejtimi i selefëve është më i shpëtuar, dhe drejtimi i të mëvonëshmëve është më i mençur!!

Në këtë mënyrë ndarjeje kanë rrëshqitur shumë nga dijetarët të cilët tregohen me gishta për mos informimin e tyre dhe vërtetësinë e tyre për akiden e të parëve të mirë, për shkak të ndikimit të madh të tyre nga rryma e esh’arijve, e cila e largoi umetin nga akideja e tij për një kohë të gjatë. 

Nga dijetarët e mëdhenj që thanë këtë ndarje : En Neveviu i cili tha në shpjegimin e hadithit të shikimit në sahihun e Muslimit : 

“Dije se dijetarët në hadithet dhe ajetet që përmbajnë cilësi kanë dy mendime : 
1 – Ai është dhe drejtimi i shumëcës së selefëve ose i gjithë tyre : Nuk flitet rreth kuptimit të tyre, por themi se është obligim të besojnë në to dhe të mendojmë kuptimet të cilat i përshtaten madhërisë së Allahut, duke besuar në mënyrë të prerë se Allahu i Madhëruar, askush nuk përngjasohet me të, dhe se është i pastër nga trupëzimi, lëvizja, të qënurit në një anë, dhe nga gjithë cilësitë e krijesave. Ky është edhe mendimi i një grupi nga filozofët islam, dhe e ka zgjedhur një grup nga dijetarët e tyre dhe kjo është më e shpëtuar.

2 – Është drejtimi i shumicës së filozofëve islam, se ato interpretohen me atë që i përshtatet më shumë sipas vendit të saj. Lejohet interpretimi i tyre për atë që është nga dijetarët, si p.sh të njohë gjuhën arabe, rregullat e bazave dhe çështjeve sekondare, i sprovuar në dije. 

Ndërsa dijetarët e esh’arijve janë nga ata që e përforcuan dhe e rrënjosën këtë ndarje. Thotë autori i librit “El xheuhereh”, libër i përmbledhur që pranohet tek ata : 

Çdo tekst që iluzionon përngjasimin

Interpretoje, ose lëre në dorë të Allahut, dhe kërko pastrim.
Ka thënë shpjeguesi i këtij libri : “Çdo tekst” d.m.th : çdo fjalë teksti që ka ardhur në Kur’ani apo sunet të saktë, “që iluzionon përngjasimin” duke konsideruar pamjen e jashtme që tregon, d.m.th. të çon në iluzion saktësia e mendimit me të  - pastaj përmendi shembuj nga cilësitë lajmëruese – pastaj tha “interpretoje”, obligohet ta bartësh atë në të kundërt të kuptimit të jashtëm. Si qëllim është pasur : interpretoje hollësisht duke u ndihmuar në kuptimin e përveçëm, duke marrë nga shembujt vijues, siç është zgjedhja nga të mëvonshmit e “halefëve” – pastaj përmendi interpretime të cilësive që u përmendën – pastaj tha : tregoi shumimin e divergjencave me fjalën e tij “lëre në dorë të Allahut” : dija e kuptimit të dëshiruar nga ky tekst është hollësisht tek Allahu i Madhëruar, dhe interpretojë në mënyrë të përgjithshme siç është rruga e selefëve. “kërko” d.m.th ki si qëllim dhe beso me autorizimin tek Allahu të dijes së kuptimit “pastrim” të Allahut të Madhëruar me atë që i përshtatet Atij. Selefët e pastrojnë Allahun e Madhëruar nga ajo që e iluzinon kuptimi i jashtëm që është i pamundur, dhe ia autorizojnë dijen e të vërtetës në hollësi Allahut të Madhëruar, duke besuar se këto tekste janë nga Allahu i pastër e pa të meta.
Duket nga ajo që verifikuam marrëveshjen e selefëve dhe halefëve për pastrimin e Allahut të Madhëruar nga kuptimi i pamundur të cilin e tregon kuptimi i jashtëm i fjalës, dhe për interpretimin e saj dhe nxjerrjen e saj nga kuptimi i jashtëm që është i pamundur, dhe në besimin se ai tekst është nga ana e Allahut, dhe se me të ka ardhur i dërguari i Allahut s.a.v.s, por ata patën divergjenca në caktimin e bartjes në kuptim të saktë, apo mos caktimin e një kuptimi.

2 – Çështja e dytë që e drejtoi doktorin të bjerë në këtë gabim të turpshëm është ndjekja nga ana e tij e Imam Hasan El Benna, i cili gjithashtu ecën me këtë ndarje jo të saktë.
Dëgjo se çfarë thotë në broshurat e tij “Akaid” pasi që përmendi disa nga ajetet dhe hadithet që tregojnë cilësi : 

“Selefët – Zoti qoftë i kënaqur me ta – thanë : i besojmë këto ajete dhe hadhithe si kanë ardhur dhe e lëjmë qartësimin e asaj që është patur si qëllim tek Allahu i Lartësuar. Ata pranojnë dorën, syrin dhe sytë, qëndrimin mbi arsh, të qeshurën dhe habinë.... e deri në fund, por të gjitha këto kuptime ne nuk i kuptojmë, dhe ia lenë Allahut të Lartësuar që i ka përmbledhur me dijen e Tij.
Pastaj tha : “Ndërsa halefët thanë : themi prerazi se kuptimi i fjalëve të këtyre ajeteve dhe haditheve nuk është pasur si qëllim kuptimi i jashtëm i tyre, prandaj ato janë figurative nuk ka ndonjë ndalesë nga interpretimi i tyre. Dhe interpretuan fytyrën me veten, dorën me forcën e të tjera, që të largohen nga dyshimet e përngjasimit.

Pastaj tha : “Ne besojmë se mendimi i selefëve i cili është heshtja dhe autorizimi i dijes së këtyre kuptimev tek Allahu i Lartësuar është më i shpëtuar dhe ka përparësi në ndjekje, që t’i presin rrugë interpretimit dhe mosdhënies së kuptimit. Nëse je nga ata që Zoti e ka gëzuar me qetësinë e besimit, dhe e ka mbështjellë gjoksin e tij me pallton e sigurisë mos kërko nga kjo rrugë zëvendës. Besojmë përkrah kësaj se interpretimet e halefëve nuk obligojmë që t’i gjykojmë se kanë bërë mohim dhe as që janë në shthurje. Nuk kërkon ky konflikt i gjatë mes tyre e të tjerëve në kohë të vjetra apo të reja, e islami është më i gjerë se gjithë kjo.”

Thashë : Imami mendon se drejtimet rreth cilësive janë : ose interpretimi ose lënia e kuptimit tek Allahu. Është e ditur se të dy drejtimet janë në të kotë dhe se selefët nuk kanë thënë me asnjë prej tyre. Ata kanë thënë që në tek Allahu lemë mënyrën dhe jo kuptimet. Mes dy fjalëve ka ndryshim të madh. Selefët – Zoti i mëshiroftë – drejtimi i tyre është : besimi me atë që ka ardhur në libër dhe sunet nga emrat e Allahut dhe cilësitë e Tij, besimi i fjalës dhe kuptimit, dhe besimi se këta emra dhe cilësi janë me kuptim të vërtetë jo figurativ, dhe se ato kanë kuptime të vërteta që i shkojnë shtat lartësimit dhe madhështisë së Allahut. Argumentet mbi këtë janë më të shumta se të përmblidhen. Kuptimet e këtyre emrave është dukuri e njohur nga Kur’ani si dhe të tjerat që nuk kanë pështjellim ose problem dhe as paqartësi. Sahabet e të dërguarit s.a.v.s morën nga ai Kur’anin dhe transmetuan nga ai hadithet pa pasur problem në asgjë nga kuptimet e këtyre ajeteve dhe haditheve, sepse ato janë të qarta. Ashtu vepruan edhe ata që erdhën pas tyre në shekujt e lavdëruar, siç transmetohet nga Imam Maliku kur u pyet rreth fjalës së Allahut të pa të meta : “Mëshiruesi, qëndroi mbi arsh”
 tha : “Qëndrimi është i ditur, mënyra është e panjohur, besimi në të është obligim dhe pyetja rreth saj është bidat.” E njëjta gjë transmetohet nga Rebia, shejhu i Imam Malik, e transmetohet nga Ummu Selemeh nga pejgamberi, e nga ajo vetë.
Ndërsa brendësinë e cilësisë dhe mënyrën e saj nuk e di vetëm se Allahu i pa të meta, pasi të folurit rreth cilësisë është e folur rreth atij që cilësohet me të. Ashtu si nuk e di si është Ai vetëm se Ai, ashtu është edhe për cilësitë e Tij, e ky është kuptimi i fjalës së Malikut “Mënyra është është e panjohur.”

Ndërsa autorizuesit e çështjes tek Allahu apo të paditurit siç i quan shejhul islam – Zoti e mëshiroftë – ata i besojnë këto fjalë pa i ditur kuptimet e tyre.

Ka thënë shejhul islam Ibn Tejmije : “Sahabët dhe ata që i pasuan në bamirësi nga gjenarata e dytë, dhe kushdo që ndoqi rrugën e tyre në këtë temë është në rrugën e drejtë, ndërsa ata që devijuan nga rruga e tyre u ndanë në tre grupe : pasuesit e imagjinatës, pasues të interpretimit dhe pasues të injorancës.... derisa tha : “Lloji i  tretë që janë pasuesit e injorancës, janë të shumtë që i bashkangjiten sunetit dhe ndjekjes së të parëve të mirë dhe thonë : “I dërguari s.a.v.s nuk e ka ditur kuptimet e asaj që ka zbritur Allahu nga ajetet që përmbajnë cilësi, dhe as Xhibrili nuk i ka ditur kuptimet e këtyre ajeteve dhe as të mëparshmit nuk i kanë ditur. Kështu është edhe thënia e tyre në lidhje me hadithet që përmbajnë cilësi. Me të vërtetë kuptimin e tyre nuk e di vetëm se Allahu, megjithëse i dërguari ka folur me këto ajete fillimisht.”

Ka thënë gjithashtu duke qartësuar shëmtinë e këtij drejtimi dhe se ai është drejtimi më i keq : “Ndërsa autorizimi tek Allahu, është e ditur se Allahu na ka urdhëruar të mendojmë rreth Kur’anit dhe na ka nxitur në logjikimin dhe kuptimin e tij. Si lejohet megjithë këtë të duhet prej nesh largimi nga kuptimi, njohja dhe logjikimi i tij.” Derisa tha : “Sipas mendimit të tyre janë pejgamberët dhe të dërguarit që nuk i dinë kuptimet e asaj që ua ka zbritur Allahu nga këto tekste, as melaiket dhe as të mëparshmit. Atëherë ajo me të cilën Allahu e ka cilësuar veten e Tij në Kur’an, ose shumica e asaj me të cilën Allahu e ka cilësuar veten e Tij, pejgamberët nuk e dinë kuptimin e saj, por thonë fjalë që nuk e logjikojnë kuptimin e saj.” ka thënë : “Është e ditur se kjo është shpifje kundrejt Kur’anit dhe pejgamberëve, pasi që Allahu e ka zbritur Kur’anin dhe e ka bërë udhëzues dhe qartësues për njerëzit, e urdhëroi të dërguarin ta kumtojë me një kumtim të qartë dhe t’ia qartësojë njerëzve atë që ua zbriti, dhe urdhëroi për të menduarit dhe logjikuarit rreth tij, dhe më fisnikja me të cilën na ka lajmëruar Zoti janë cilësitë e Tij, ose qenia e Tij krijues i çdo gjëje , dhe Ai është i ditur për gjithçka, ose qoftë urdhër, ndalim, premtim, kërcënim ose ajo që na ka lajmëruar për ditën e fundit, nuk e di askush kuptimin e saj, atëherë nuk logjikohet, nuk meditohet, dhe i dërguari nuk ua qartëson njerëzve atë që u zbriti, e as kumtoi me një kumtim të qartë. Mbi këtë hamendje çdo ateist dhe bidatçi thotë : e vërteta në urdhër është ajo që e njoha me mendimin dhe logjikën time, e në tekstet nuk ka ndonjë gjë ta kundërshtojë, sepse ato tekste janë të pakuptueshme të përngjashme. Askush nuk e di kuptimin e tyre, e derisa askush nuk e di kuptimin e tyre askush nuk mund të argumentojë me të. Qëndron kjo fjalë pengesë në derën e udhëzimit dhe qartësimit nga ana e pejgamberëve, hap derën për kë i kundërshton ata dhe thonë se udhëzimi dhe qartësimi janë në rrugën tonë, jo në rrugën e pejgamberëve, sepse ne e dimë se çfarë themi dhe qartësojmë me argumente logjike, ndërsa pejgamberët nuk e dinë se çfarë thonë, pa kërkuar të qartësojnë kuptimin e tyre. U qartësua se fjala e atyre që ia autorizojnë kuptimin Allahut, të cilët pretendojnë se ndjekin sunetin dhe të parët është nga fjalët më të këqija të bidatçijve dhe ateistëve.

Thashë : Kush dëshiron shtesë rreth këtij drejtimi të gabuar, si filloi, kush foli me të, dhe përgjigja ndaj tij hollësisht të shikojë këto broshura :

1. Shkolla e autorizuesve në tekstet e cilësive, të shejh Ahmed Ibn Adburr Rrahman El Kadi.

2. Distancimi i selefëve nga autorizimi i halefëve, të shejh Muhamed Ibn Ibrahim El Lehidan.

3. Lidhja e vërtetimit dhe e autorizimit në cilësitë e Zotit të botërave, të doktor Rida Ibn Na’san Mu’tij.

Sikur doktori të ishte informuar me këto libra e të ngjashëm me to, që të distancohej nga ngjitja e kësaj fjalë e shëmtuar të parëvë të mirë duke ndjekur të tjerët, do t’i shumohej vlera. Allahu është ai që i jep sukses gjithkujt.

Kardavi dhe cilësia e lartësimit.

Kardavi rreth kësaj cilësie hezitori shumë, e kjo duket nga transmetimi vijues nga ai, derisa adoptoi interpretimin e kësaj cilësie në mënyrë të paqartë, e la nga kjo tekstet e qarta të cilat e pohojnë këtë cilësi.

Ja fjala e tij dhe komenti i saj : 

Thotë doktori : “Besimi i muslimanit në Zotin e tij ngrihet mbi dy të vërteta : 

E para e tyre : Ai i Lartësuar qëndron mbi robërit e tij, në lartësim dhe mbizotërim, me sundim dhe veprim. Askush nuk i përngjason, e as gjykon mbi të. Nuk ndodh në mbretërinë e tij vetëm se ajo që e dëshiron. “Ai është mbizotërues ndaj robërve të Tij. Ai hollësisht i di punët e robërve të Tij.”
 “Askush nuk është i ngjashëm me Të. Ai është dëgjuesi dhe shikuesi.”
 “Thuaj : Ai Allahu është një! Allahu është Ai që çdo krijesë i drejtohet për çdo nevojë. As nuk ka lindur dikë, as  nuk është i lindur. Dhe askush nuk është i barabartë me Të.”
 Krijesat të gjitha janë në dorën e tij : “Ata nuk posedojnë për vetvete as dëm as dobi, ata nuk kanë në dorë as vdekje as jetë, e as ringjallje.”

Përfaqësohet ky lartësim hyjnor mbi krijesat në një ajet të Kur’anit që nga muslimanët njihet si ajeti kursij : “Allahu është një, nuk ka Zot tjetër përveç Atij. Ai është mbikqyrës i përhershëm dhe i përjetshëm. Atë nuk e kap as kotje as gjumë, gjithçka ka në qiej e tokë është vetëm e Tij. Kush mund të ndërmjetësojë tek Ai, vetëm se me lejen e Tij. E di të tashmen që është pranë tyre dhe të ardhmen, nga ajo që Ai i di, Kursiji i Tij përfshinë qiejt dhe tokën, kujdesi i tij ndaj të dyjave, nuk i vjen rëndë. Ai është më i larti, më i madhi.”

E vërteta e dytë : I Madhëruari – me madhështinë e Tij dhe lartësimin e çështjes së tij – është afër krijesave të Tij, por është me ata kudo që të jenë, në tubimet dhe të qënurit vetëm, dëgjon dhe shikon, ruan dhe udhëzon, i jep atij që i kërkon, i  përgjigjet duasë së tij. Ai i Madhëruari është afër në lartësimin e Tij, i lartë në afrimin e Tij. Ka mbledhur i Madhëruari mes madhështisë dhe lartësimit, afrimit dhe të qenurit afër, në një ajet të vetëm. Ka thënë i Madhëruari : “Ai është që krijoi qiejt dhe tokën në gjashtë ditë, pastaj qëndroi mbi Arsh. Ai e di çka futet në tokë dhe çka del prej saj, çka zbret prej qiellit dhe çka ngrihet në të, dhe Ai është me ju kudo që të jeni. Allahu është përcjellës i asaj që e punoni.”

Ka shprehur Kur’ani, me gjuhën e Ibrahimit – babait të pejgamberëve – për lidhjen mes njeriut dhe Allahut. Ka thënë : “Zoti që më krijoi, Ai më udhëzon mua. Dhe Ai që më ushqen dhe më jep të pijë. Dhe kur sëmurem, më shëron. Ai më bën të vdes e pastaj më ringjall. Ai tek i cili kam shpresë se do të m’i falë mëkatet e mia ditën e gjykimit.”

Thotë Allahu i pa të meta, duke qartësuar të qenurit afër robit të Tij : “Ne e kemi krijuar njeriun dhe e dimë se ç‘pëshpëritë ai në vetvete, dhe Ne jemi më afër tij se damari i qafës së tij.”
 “E Ne jemi më afër tek ai se ju, por ju nuk po shihni.”
 
Transmetojnë komentuesit e Kur’anit se një person erdhi ta pyesë pejgamberin s.a.v.s : A është afër Zoti ynë që t’i pëshpërisim, apo është larg që t’i thërrasim? Zbriti Kur’ani të përgjigjet kësaj pyetjeje me këtë ajet : “E kur robët e Mi të pyesin ty për Mua, Unë jam afër, i përgjigjem lutjes kur lutësi më lutet.
”

“Me këto dy të vërteta : se Ai i Madhëruari është mbi robërit e Tij, në mbizotërim, lartësim dhe pushtet, dhe se ai është afër me ta, por me ta me dijen dhe gjithëpërfshirje, ruajtje dhe përgjigje, na qartësohet se në islam nuk ka vend për ndërmjetës apo agjentë të cilët pretendojnë ndërmjetësimin tek Allahu, e të pretendojnë se zotërojnë ndërmjetësimin tek Ai, shesin e blejnë në krijesat e Allahut, si veprojnë përkrahësit e mbretërve mizorë dhe sunduesit diktatorialë.”

Thashë : nga ky transmetim i fjalëve të doktorit del në pah se ai nuk e pohon cilësinë e lartësimit për Allahun e Lartësuar dhe të pa të meta siç e pohojnë imamët e parë, të cilët besojnë se : “Lartësimi është nga cilësitë e Allahut e përforcuar nga Kur’ani dhe suneti dhe konsensusi i të parëve. Ka thënë Allahu : “Ai është më i larti dhe më i madhi.”

Pejgamberi s.a.v.s thonte gjatë namazit të tij në sexhde : “I pa të meta është Zoti im, më i larti.”
 Transmeton Muslimi nga hadithi i Hudhejfes, dhe të parët kanë rënë në konsensus për përforcimin e lartësimit për Allahun, e si pasojë është obligim ta pohojmë këtë cilësi për Të, pa shtrembërim, mosdhënie kuptimi, pa pyetur për mënyrën dhe pa përngjasim, dhe ai është lartësim i vërtetë që i përshtatet Allahut.

Ai ndahet në dy lloje : 

1 – Lartësimi i cilësisë : Me kuptimin se cilësitë e Tij janë të larta, nuk kanë ndonjë të metë nga çfarëdo lloj ane. Argumenti për këtë u përmend më sipër.
2 – Lartësimi i Allahut : me kuptimin se Allahu i Madhëruar është mbi gjithë krijesat e Tij. Argumenti i kësaj është fjala e Allahut : “A u garantuat ju prej Atij që është në qiell.”

Fjala e pejgamberit s.a.v.s për robëreshën : “Ku është Allahu?” Tha (robëresha)  : Në qiell. Tha pejgamberi : Liroje sepse ajo është besimtare. E transmeton Muslimi nga tregimi i Muavije Ibn Hakem.

Fjala e pejgamberit s.a.v.s për Husajn Ibn Ubejdul Huzai, babanë e Imran Ibn Husajn, kur tha : “Adhuroj gjashtë në tokë dhe një në qiell.” Tha pejgamberi : “Lëri të gjashtë dhe adhuro atë që është në qiell (lart).”

Të parët kanë rënë në konsensus për pranimin e lartësimit të qenies së Allahut dhe të gjendurit e Tij lart, prandaj duhet pranojmë këtë cilësi pa shtrembërim, mosdhënie kuptimi, pa pyetur për mënyrën dhe pa shëmbëllim.

Ata që nuk i japin kuptim cilësive të Allahut e mohuan që Allahu të jetë lart me veten e Tij, dhe e interpretuan kuptimin e saj se në qiell është mbretëria, sundimi i Tij dhe të ngjashme. 
Kuptimi i saktë i të qenurit të Allahut në qiell është se Allahu është mbi qiell, dhe parafjala “në” është me kuptimin “mbi”, dhe nuk është përdorur për vendin, pasi qielli nuk e rrethon Allahun, ose Ai është në lartësi, pasi fjala “sema – qiell” vjen me kuptimin “uluvun – lartësim” dhe nuk është si qëllim nga kjo fjalë qiejt e njohur.

Thashë : Atëherë Kardavi ka rënë ndesh me drejtimin e selefëve në këtë cilësi, kur e interpretoi atë se Allahu i Lartësuar: “është mbi robërit e Tij në mbizotërim, lartësim dhe sundim...” siç thotë, dhe nuk ka thënë qartësisht se Allahu i pa të meta është lart me qenien e Tij.

Ai e ka thënë këtë mendim duke qenë i ndikuar nga rryma e esh’arijve të cilën e ka mësuar që vegjëli, dhe të metat e tij të cilat na shfaqet nga një kohë në tjetrën janë përmbledhje e kësaj rryme.

Disa cilësi të Allahut janë që përngjasojnë tek doktori :

Doktori mendon se disa cilësi të Allahut janë nga përngjasimi. Thotë doktori : 

“Unë përdora këtë fjalë “domosdoshmëria e zgjidhjes islame” që është përngjasim në retorikën arabe, siç thonë dhe studiuesit e retorikës, ashtu si ka ardhur edhe në Kur’an, si p.sh fjala e të Lartësuarit : “Ata bënin plane dhe Allahu i asgjësonte...”
 “Munafikët përpiqen të mashtrojnë Allahun, por Allahu mbizotëron dinakëritë e tyre...”
 “Thonë : Ne jemi me ju, ne vetëm jemi tallur. Allahu ndëshkon talljet e tyre...”
 Cilësimi i Allahut me dinakëri, mashtrim, tallje nuk është vetëm se përngjasim përkundrejt cilësimit të munafikëve me këto cilësi.

Thashë : Kjo fjalë e thënë nga doktori nuk është e saktë. Thotë shejh Ibn Uthejmini : 

“Hapja e derës së përngjasimit, hap me të derën e paradokseve. A nuk  e shikon se ata që shkuan atë rrugë, mohuan cilësi të cilat i pohouan të parët nga ehli suneh.

Thonë : tallja me të cilën Allahu na lajmëroi për veten e Tij në ajetin : “Allahu ndëshkon talljet e tyre..” është përngjasim.

Thonë : mashtrimi me të cilin Allahu na ka lajmëruar në fjalën e Tij : “dhe Allahu i asgjësonte...” është përngjasim.
Thonë : thurja e kurtheve me të cilën na ka lajmëruar Allahu në fjalën e Tij : “Po edhe unë përgatis dështimin e kurtheve të tyre
...” është nga përngjasimi. 

Thonë : Kënaqësi me të cilën na ka lajrmëruar Allahu në fjalën e Tij : “Zoti është i kënaqur nga ata.
..” është përngjasim.

Dhe shembuj të tjerë të cilët i përmendën, dhe për shkak të tyre mohuan të vërtetën me të cilën Allahu e ka cilësuar veten e Tij.”

E sakta është që të thuhet : “Këto cilësi : tallja, mashtrimi, dinakëria, thurja e planeve nuk janë të lavdërueshme në mënyrë absolute, por në mënyrë të kufizuar. Ato janë të lavdërueshme në një vend e jo në një tjetër. Nuk thuhet se Allahu është mashtrues apo dinak, por thuhet se Allahu përdor dinakërinë kundrejt atyre që duan të përdorin dinakërinë kundrejt Tij, mashtron atë që përpiqet ta mashtrojë e kështu të tjerat. Këto cilësi që i gëzon Allahu – i madhëruar dhe i lartësuar – janë të kufizuara vetëm kur janë të lavdërueshme.
Ka thënë Ibn Kajjim – Zoti e mëshiroftë – “duke qenë se përdorimi i këtyre fjalëve më së shumti është në kuptime të urryera, menduan ata që nuk i japin kuptim cilësive të Allahut, se ky kuptim është e vërteta e këtyre fjalëve, e nëse përdoren në vende ku nuk janë të urryera ky përdorim është figurativ. Por e vërteta është e kundërta e thënies së tyre. Ato ndahen në lavdëruese dhe qortuese. Kur përmbajnë gënjeshtrën dhe padrejtësi atëherë janë të urryera, dhe nëse janë me të vërtetën, të drejtën dhe ndëshkim i të shëmtuarës ato janë të mira dhe të lavdërueshme. Nëse mashtruesi mashtron në të rrejshëm dhe padrejtësi, atëherë është e mirë nga ndëshkuesi që ta mashtroi për të vërtetën dhe të drejtën, e njëjta thuhet edhe për thurjen e kurtheve, ta talljen kur është në padrejtësi dhe armiqësi, thurja e kurtheve dhe tallja e tij është është e drejtë dhe e mirë, siç vepruan sahabet me Ka’b Ibn Eshref, Ibn Ebi Hukajk, Ebi Rafi’in dhe të tjerë të cilët ishin armiq të të dërguarit të Allahut s.a.v.s. E mashtruan derisa e ndalën të keqen dhe mundimin e tij duke e vrarë. Ky mashtrim dhe thurje planesh ishte në ndihmë të Allahut dhe të dërguarit të Tij. Kështu qe mashtrimi me të cilin Nuajm Ibn Mes’ud i mashtroi idhujtarët në vitin e hendekut derisa u larguan e po kështu mashtrimi i Haxhaxh Ibn Ilat kundër bashkëshortes së tij dhe popullit të Mekës derisa u mori pasurinë e tij. Ka thënë pejgamberi s.a.v.s : “Lufta është mashtrim.” Shpërblimi i të keqit si ajo e keqja që e ka bërë është e lejuar në të gjithë popujt, e mirë në të gjithë mendjet. Për këtë shkak Allahu thuri plane në dobi të Jusufit kur i shfaqi vëllezërv të tij të kundërtën e asaj që e fshehu, si ndëshkim për kurthet që i thurën atij dhe babait të tij, sepse vëllezërit vepruan me të të njëjtën gjë, derisa e ndanë nga babai  dhe pretenduan se e hëngri ujku. Dhe ai ndau mes tyre dhe vëllait të tyre, duke i shfaqur se vëllai i tyre ka vjedhur kupën e mbretit, dhe me këtë thurje plani ai nuk ishte i padrejtë kundrejt tyre, sepse ishte kundrejt asaj që ata vepruan dhe ndëshkim për të. Gjithashtu nuk ishte padrejtësi ndaj vëllait që nuk thuri kurthe, por ishte bamirësi dhe respektim për të në brendësi, edhe pse rruga ishte e jo aprovueshme, por kur shfaqi pafajësinë dhe pastërtinë e tij nga ajo që vëllezërit që u akuzua, ky ishte shkak që ai të lidhej me Jusufin dhe të veçohej me të. E në të nuk kishte asnjë lloj dëmi. Mbeti për t’u thënë se kjo thurje plani përmbantë mundim të babait të tij dhe ekspozimit të tij në dhimbjen e mërzitjes për mërzitjen e mëparshme, dhe çafër dobie pat Jakubi nga ajo? Thuhet : Ky është sprovim i Allahut për të. Jusufi e veproi atë me shpallje, dhe Allahu i Lartësuar deshi ta nderonte atë kur ia plotësoi shkallën e provimit dhe sprovës që të duronte, dhe të fitonte shkallën tek e cila arrihet sipas sprovimit, edhe sikur në të të mos kishte vetëm se plotësim të gëzimit me bashkimin e familjes pas ndarjes. Kjo është nga përsosmëria e mirësisë së Allahut të Lartësuar, që robi i Tij ta shijojë të hidhurën thyerjes para ëmbëlsisë së ndreqjes. Ta njohi vlerën e mirësisë që ka, duke e sprovuar me të kundërtën. Ashtu Allahu i Lartësuar deshi që t’ai plotësojë Ademit mirësitë e xhenetit, ia bëri të shijonte të hidhurën e daljes nga ajo, ashpërsinë e kësaj bote të përzier në të mirëqenia me të vështirën. Nuk e ka thyer robin e Tij besimtar vetëm se ta ndreqi, nuk ia ndaloi diçka vetëm që t’i japi, nuk e sprovoi vetëm që ta shërojë, nuk e bëri të vdesi vetëm që ta ringjallë, nuk e zhyti në këtë botë vetëm që ta bëjë të shpresojë botën tjetër, nuk e sprovoi me armiqësinë e njerëzve vetëm që ta kthejë tek Ai. U mësua se nuk lejohet qortimi i këtyre veprimi në përgjithësi ashtu si nuk lavdërohen në përgjithësi. Mashtrimi, thurja e kurtheve dhe dinakëria nuk qortohen nga ana e dijes apo e fuqisë. Dituria dhe fuqia janë cilësi të përsosmërisë, por këto qortohen nga këndvështrimi i qëllimit të keq dhe prishjes së dëshirës, e ajo ëshët se mashtruesi bën padrejtësi dhe zullum. Vepron atë që nuk i takon ta veprojë, ose len atë është i obliguar ta bëjë. Nëse e kemi mësuar këtë themi : Allahu i Lartësuar nuk e ka cilësuar veten si thurës planesh, me mashtrim, dinakëri dhe tallje në mënyrë absolute, e këto nuk janë nga emrat e Tij të bukur, e kush mendon nga shkruesit e paditur në shpjegimin e emrave të bukur se nga emrat e Allahut janë : mashtues, dinak, tallës, thurës kurthesh ka folur me diçka të madhe, nga e cila rrënqethen lëkurat, e dëgjimi bëhet gati të shurdhohet kur i dëgjon ato. E ka mashtruar këtë të paditur se Allahu ia ka ngjitur vetes këto veprime, dhe nga këto folje nxori emra, dhe se emrat e Tij janë të bukur i futi këto emra në emrat e bukur. Kjo është një injorancë e madhe. Këto veprime nuk janë të lavdëruara gjithmonë, por lavdërohen në një vend e qortohen në një vend tjetër. Nuk lejohet që t’ia ngjisim këto veprime Allahut në mënyrë të përgjithshme. Nuk thuhet se Allahu mashtron, është dinak, tallet dhe thur kurthe, e po kështu ka më shumë përparësi të mos nxjerrim nga to emra që të quhemi me to. Por nëse nuk ka ardhur mes emrave të Tij të bukur emrat si : dëshiruesi, folësi, vepruesi dhe bërësi, sepse këto emërtime ndahen në lloje të lavdërueshme dhe të qortueshme, por cilësohet me llojet e lavdërueshme nga to janë : i buti, i urti (i mençuri), i fuqishëm, veprues i asaj që e dëshiron, si mund të jetë nga këto emrat mashtruesi, dinaku dhe tallësi? Pastaj ky gabues duhet të bëjë nga emrat e bukur të Allahut thirrësi, ardhësi, shkuesi, i ardhshmi, vizituesi, harruesi, betuesi, përbuzësi, zemëruesi, mallkuesi dhe shumë e shumë emra të cilat ia ka ngjitur vetes së tij veprimet e tyre në Kur’an. Këtë nuk e thotë asnjë musliman e asnjë që logjikon. 

A lejohet të cilësohet Allahu me fjalën “tehajjuz – bashkangjitur”
Mendon doktori se Allahu nuk cilësohet se është bashkangjitur.
Thotë doktori për akiden islame : “Në të nuk gjendet shëmbëllimi e as trupëzimi në të cilin kanë rënë besimet e tjera, si besimi jehudëve të cilët e bënë Krijuesin si të jetë një krijesë nga njerëzit dhe e cilësuan se fle, lodhet, pushon,është i bashkangjitur, bën padrejtësi dhe  ashpërsi.”

Thashë : Ky cilësim “bashkangjitur”, as Kur’ani dhe as suneti nuk e kanë përmendur, kështu që qëndrojmë në të dhe në termat e ngjashëm me të. Nuk i pohojmë dhe as nuk i mohojmë derisa të kërkojmë shpjegimin e saj. Thotë shejhul islam, Ibn Tejmije – Zoti e mëshiroftë – : 

“Dihet se fjalët janë dy llojesh : 

Fjalë e cila është përmendur në Kur’an dhe sunet ose në konsensus. Kjo fjalë obligon që ta themi, e kuptuam apo jo nuk e kuptuam kuptimin e saj, pasi pejgamberi s.a.v.s nuk thotë vetëm se të vërtetën, dhe umeti nuk bie në konsensus për diçka që është humbje.

E dyta : Fjalë për të cilën nuk ka argument nga sheriati, si këto fjalë të cilat shkaktojnë debat mes mutekeliminëve dhe filozofëve. Ky thotë : bashkangjitur, tjetri thotë nuk bashkangjitur. Ky thotë është në një anë, tjetri thotë nuk është në një anë. Ky thotë është trup, ose diçka e pandashme, tjetri thotë nuk është trup e as diçka e pandashme. Me këto nuk i lejohet askujt të flasë me mohim ose pohim, derisa t’i kërkojë shpjegim folësit. Nëse të qartëson se ai është me të vërtetë i pohuar, pohoje, nëse pohon diçka të rrejshme atëherë ktheje, mos e prano. Nëse mohon diçka të rrejshme mohoje, e nëse mohon diçka të vërtetë mos e moho. Shumë nga ata me këta emra mbledhin mes të vërtetës dhe të kotës : si në mohim dhe pohim. 
Tha : “Kështu fjala “mutehajjiz” kihet si qëllim me të se e ka rrethuar diçka nga krijesat, si ka ardhur në fjalën e Allahut të Lartësuar : “ose për t’iu bashkangjitur një grupi tjetër...” dhe kihet si qëllim çfarë anon nga ndonjë tjetër dhe është i dalluar. Kush thotë se Allahu është “mutehajjiz” me kuptimin e parë nuk e pranojmë nga ai, dhe kush ka si qëllim se është i dalluar nga krijesat kuptimi pranohet, edhe pse nuk e quajmë me këtë fjalë.”

Doktori e interpreton hadithin “ardhjes me vrap”.

Doktori e interpreton hadithin e “ardhjes me vrap”, dhe më e pëlqyeshme për të do të ishte sikur ta merrte me kuptimin e jashtëm, duke besuar pastrimin e Allahut nga përngjasimi me krijesat e Tij, dhe ndjekja e rrugës së të parëve në këto hadithe.

Thotë doktori : “Shembulli i saj është fjala e të Lartësuar në hadithin e njohur kudsij : “Nëse robi më afrohet një pëllëmbë, i afrohem një bërryl, nëse më afrohet një bërryl i afrohem një krah, nëse më vjen duke ecur i vij atij duke vrapuar.”

Mu’tezilët i sulmuan dijetarët e hadithit për shkak të transmetimit të tyre si ky tekst, dhe atribuimit të tyre atë tek Allahu i Lartësuar. Ai tekst hamendëson përngjasimin e Allahut të Lartësuar me krijesat e Tij në afrimin e materies, ecjen dhe vrapimin. Kjo nuk përshtatet me përsosmërinë hyjnore. 

Iu përgjigj atyre Imam Ibn Kutejbeh në librin e tij “Interpretimi i mosmarrëveshjeve në hadith” duke thënë : “Ky është përngjasim dhe shëmbëllim, por ka dashur : kush më vjen shpejt me bindje, i vij me shpërblim më shpejt se ardhja e tij. Dhe i ngjiti nofkën e ecjes dhe vrapimit”

Thashë : “Cilësia e ardhjes me vrap është e pohuar për Allahun e Lartësuar, ashtu siç është në hadithin e saktë të cilin e transmeton Buhariu dhe Muslimi nga Ebu Hurejre, nga pejgamberi s.a.v.s i cili ka thënë : “Thotë Allahu i Lartësuar : Unë jam në mendimin e robit tim për mua....” dhe përmendi hadithin deri në : “Kur më vjen duke ecur i vij atij duke vrapuar.” Kjo “ardhje duke vrapuar” është cilësi nga cilësitë e veprimeve të Tij, të cilat jemi të obliguar t’i besojmë, pa pyetur për mënyrë, dhe pa përngjasim, sepse Allahu na lajmëroi për veten e Tij dhe Ai është më i ditur për veten e Tij. Ne jemi të obliguar ta pranojmë atë, pa pyetur për mënyrën, sepse të pyesësh për mënyrën është që të flasësh për Allahun pa patur dituri, dhe ajo është e ndaluar (e folura pa pasur dije), dhe pa përngjasim pasi Allahu thotë : “Askush nuk është i ngjashëm me Të. Ai është dëgjuesi dhe shikuesi
.”

Është pyetur shejh Bin Bazi rreth këtij hadithi dhe ka thënë : 

“Nuk ka dyshim se hadithi i përmendur është i saktë. Është vërtetuar nga pejgamberi s.a.v.s se ai ka thënë : “Thotë Allahu i Madhëruar : “Kush më përmend në veten e tij, e përmend në veten Time. Kush më përmend në një mes, e përmend atë në një mes më të mirë se ai. Kush më afrohet një pëllëmbë, i afrohem një bërryl. Kush më afrohet një bërryl, i afrohem një krah, kush më vjen duke ecur, i vij atij duke vrapuar.”

Ky hadith i saktë tregon për mirësinë e madhe të Allahut të Madhëruar, dhe se Ai me të mirën për robërit e Tij është më bujar. Ai është më i shpejtë tek ata me të mira, fisnikëri dhe bujarise ata me punët e tyre, dhe nxitimi i tyre në të mirë dhe punë të mira.

Nuk ka ndalesë për kalimin e hadithit me kuptimin e jashtëm sipas rrugës së të parëve të mirë. Sahabet e pejgamberit s.a.v.s e dëgjuan këtë hadith nga i dërguari i Allahut s.a.v.s dhe nuk e kundërshtuan, dhe nuk pyetën rreth tij dhe nuk e interpretuan. Ata janë më të pastrit e umetit dhe më të mirët e tij. Ata janë më të diturit me gjuhën arabe, dhe më të diturit se çfarë i përshtatet dhe çfarë nuk pështatet mohimi i saj nga Allahu i Lartësuar.

Obligimi në të njëjtë me këtë është që të priten me pranim, dhe mbarten në më të mirën. Kjo cilësi i përshtatet Allahut dhe nuk ka përngjasim me krijesat e Tij në të. Afrimi i Tij tek robi i Tij nuk është si afrimi i robit tek dikush, ecja e Tij nuk është si ecja e robit, ardhja me vrap e Tij nuk është si ardhja me vrap e robit, po kështu zemërimi i Tij, kënaqësia e Tij, ardhja e Tij ditën e kijametit për të gjykuar mes robërve të Tij, qëndrimi i Tij mbi arsh, zbritja në fund e natës të çdo nate, gjithë këto janë cilësi që i përshtaten Allahut të Lartmadhëruar, dhe nuk i përngjason krijesave të Tij.”

Doktori interpreton hadithin e “formës”

Hadithin “formës” të ngulitur në dy librat e saktë të haditheve, doktori e interpreton dhe nuk e mbart me kuptimin e jashtëm të tij. Kjo është në kundërshtim me mendimin e saktë tek ehli sunet.

Thotë doktori : “Sjellin tani shembull një hadith, rreth të cilit është vërtitur debat, e ai është hadithi i ngulitur në dy librat e saktë, e ai është hadithi : “Allahu e krijoi Ademit, në formën e tij (që ai e deshi).” Këtë e lexon muslimani, dhe përemrin në fjalën “formën e tij” ia kthen Allahu, e kupton nga hadithi, atë që e kuptuan përngjasueit, trupëzuesit se Ademi është krijuar në formën e Allahut, nga ana e prekshme, dhe se Allahu ka pjesë, gjymtyrë, distancë, gjatësi dhe gjerësi dhe lartësi, se Ai është i dalluar dhe i kufizuar..... etj. Si pasojë e refuzon hadithin, dhe e konsideron atë legjendë që ka hyrë tek dijetarët e hadithit, të cilët e pranuan dhe nuk e kontrolluan siç duhet. 
Por ky kuptim i hadithit nuk është i duhet, dhe caktimi se ai është shpjegimi i vetëm i kuptimit të hadithit është gabim. Hadithi përmban shpjegime të tjera, të gjitha të sakta dhe të pranueshme.

Nga këto shpjegime : Të jetë përemri në fjalën e tij “në formën e tij”, i kthehet jo fjalës së të Madhëruarit, por këtu ai i kthehet Ademit, dhe ai është i përmenduri më i afërt.”

Thashë : Doktori u largua nga e vërteta në interpretimin e këtij hadithi. E vërteta është të bartësh atë në kuptimin e jashtëm, duke besuar se Allahu është i pastër nga përngjasja me krijesat e Tij. Sikur ai të kishte marrë këshillën e Ibn Kutejbes i cili tha për këtë hadith :

“Ajo që unë e shikoj – Allahu i Lartësuar është më i dituri – është se forma nuk është më e çuditshme se dy duart, gishtat, syri, por tek këto fjalë nyja shqyese ka rënë për shkak të ardhjes së tyre në Kur’an, dhe ka rënë vetmia tek kjo sepse kjo nuk ka ardhur në Kur’an. Ne i besojmë gjithë këto dhe nuk flasim në diçka nga ajo, qoftë për mënyrën e as për kufirin.”

Ka thënë shejh Bin Bazi – Zoti e ruajtë – “Përemri në hadithin e saktë, për krijimin e Ademit në formën e tij, kthehet tek Allahu i Lartësuar, dhe ai është në përshtatje me atë që ka ardhur në hadithin e Ibn Umerit : “Allahu e krijoi Ademin në formën e Mëshiruesit.” Hadithin e ka bërë të saktë Imam Ahmedi, Is’hak ibn Rahevijeh, Axhuriu, shejhul islam Ibn Tejmije dhe imamë të tjerë, Zoti i mëshiroftë të gjithë. Shumë nga imamët e kanë qartësuar gabimin e imam Ibn Hazimes – Zoti e mëshiroftë – që e mohon kthimin e përemrit tek Allahu i pa të meta, në hadithin e Ibn Umerit. E sakta është ajo që e kanë thën imamët e përmendur dhe të tjerë që përemri kthehet tek Allahu i Lartësuar dhe i Madhëruar, pa pyetur për mënyrën, pa përngjasim, por forma e Allahut të pa të meta i përshtatet si gjithë cilësitë e Tij dhe nuk i përngjas në cilësi askush nga krijesat e Tij Subhanehu ve Teala, ashtu siç ka thënë në Kur’an : “Thuaj : Ai Allahu është një! Allahu është Ai që çdo krijesë i drejtohet për çdo nevojë. As nuk ka lindur dikë, as  nuk është i lindur. Dhe askush nuk është i barabartë me Të.”
 “Askush nuk është i ngjashëm me Të. Ai është dëgjuesi dhe shikuesi.”
 “A di për Të ndonjë emnak (adash)”
  “Pra mos i përshkruani Allahut shembuj. Allahu i di të gjitha, e ju nuk dini.”

Ajetet me këtë kuptim janë të shumta, dhe obligim për dijetarët dhe muslimanët është që t’i kalojnë ajetet e cilësive, dhe hadithet e sakta ashtu si kanë ardhur dhe mos interpretimi i tyre me diçka është ndesh me kuptimin e dukshëm të tyre, ashtu si i morën të parët e këtij umeti dhe prijësit e tij, duke besuar se Allahu i pa të meta, askush nuk është i njëjtë me të në formën e Tij, fytyrën e Tij, dorën e Tij dhe në gjithë cilësitë e Tij, po Ai ka përsosmërinë absolute dhe nuk ka të njëjtë me Të. Nuk përshtaten cilësitë e Tij me cilësitë e krijesave të Tij, si kanë thënë të parët e umetit dhe prijësit e tij nga sahabet e pejgamberit s.a.v.s, dhe ndjekësit e tyre në të mirë, Zoti i mëshiroftë të gjithë dhe na bëftë nga ndjekësit e tyre në bamirësi.”

Doktori nuk mendon të flitet me cilësitë e Allahut

Thotë doktori : “Për këtë arsye çuditem me një çuditje të madhe, nga qëndrimi i atyre thirrësave që akoma u përmendin njerëzve hadithin e mizës, dhe zhytjen e saj në ushqim.

Ose hadithin e goditjes së Musës, engjëllit të vdekjes! Ose hadithin : “Babai im dh e i yti janë në zjarr”, si përgjigje për atë që e pyeti : “Ku është babai im?” ose hadithet rreth të cilave ka mosmarrëveshje mes të parëve dhe të mëvonëshmëve rreth cilësive të Allahut, qofshin këto cilësi lajmërimi apo veprimi.”

Thotë : “Në disa raste myftiu ka nevojë që të mos i përgjigjes pyetjes së pyetësit për shkak se ajo nuk është e rëndësishme ...... shembull i asaj është ai që pyet për ajetet të cilat përmbajnë cilësi si : “qëndroi mbi arsh”
, dhe hadithet që përmbajnë cilësi si “Zbret Zoti ynë çdo natë” e dëshiron të ndezë zjarrin e luftës mes thirrësave të selefizmit dhe pasuesve të esh’arijve dhe maturidijve.
Megjithëse unë besoj në drejtimin selefit
, dhe e shikoj më të shpëtuar, më të ditur dhe më të urtë, nuk dua të copëtoj frontin e brendshëm islam rreth divergjencave dytësore.”

Thashë : “Kjo është nga lëngështimi i doktorit të cilit i kemi parë shumë shembuj. Ai nën imagjinatën e grumbullimit na thërret të mos i kushtojmë rëndësi përhapjes së akides së të parëve në cilësitë e Allahut, dhe t’ia qartësojmë muslimanëve që të mos rrëshqasin në akide e tjera të shpikura si akideja esh’arije, mu’tezile e të tjera.
Ai dëshiron nga muslimani dhe nga thirrësi që akideja e tij të jetë në veten e tij dhe të mos ia qartësojë njerëzve, duke pasur frikë nga zemërimi i bidatçijve dhe largimi i tyre nga “lëvizja islame”!

Ky është edhe dallimi mes selefëve në organizatën e Vëllezërve Muslimanë dhe selefëve të tjerë. Selefët në organizatën e Vëllezërve Muslimanë e besojnë akiden e të parëve në veten e tyre dhe nuk përpiqen të thërrasin në të, ose t’ia mësojnë njerëzve, krejt ndryshe nga thirrësit e selefizmit të vërtetë, të cilët kanë marrë mbi shpatullat e tyre përhapjen e akides së të parëve të mirë, dhe nuk i dhanë rëndësi paralajmërimeve të të lënurve nga thirrësit e grumbullimit imagjinar.

Për shkak të mos qartësimit të shikimit të doktorit në fushën e akides, e gjejmë që përzien mes librave të ehli sunetit dhe librave të bidatçijve, e në mënyrë të veçantë librave të esh’arijve. E gjejmë atë kur flet për dijen e akides të thotë : “Në dijen e akides gjejmë : shpjegimin e “Fikhut të madh” të Ebu Hanifes, shpjegimin e librit “akideja tahavije”, shpjegimin e librit “akideja vasitijje” shpjegimin e librave “Sunusije”, “El Akaidu nefesijeh”, “El xheuhere” dhe libra të tjerë.”

Thashë : shpjegimi librit “El akidut tahavije” dhe “El akidetul vasitije” janë shpjegime të akides së ehli sunetit.

Ndërsa librat : “Sunusije”, “El Akaidu nefesijeh”, “El xheuhere” janë shpjegime dhe tekste të pranuara nga esh’arijtë.

Mos u çudit – o vëllai im lexues – nga kjo përzierje tek doktori, pasi ai i konsideron esh’arijet nga ehli suneti, dhe ai vazhdon të besojë se rrugën e saktë e përfaqësojnë dy grupe : të parët (selefët) dhe ata që erdhën më pas (halefët), e që të dyja janë me të vërtetën.

Tek ai nuk ka ndarje : sunet dhe bidat, por ndarja tek ai është : sunet dhe sunet, dhe dallimi mes tyre është se të parët zgjodhën të shpëtuarën, të tjerët zgjodhën urtësinë!

Shikimi i Allahu pa qenë përkundrejt .... tek doktori

Doktori beson se do ta shohim Allahun në botën tjetër, por ai beson se ky shikim nuk do të jetë përkundrejt dhe nuk përfytyron drejtim!

Thotë doktori : “Shikimi i Allahut në botën tjetër është e lejueshme! Nuk ka argument në logjikë që të tregojë se nuk ka shikim vetëm se me fytyrën e zakonshme tek ne. Mund të saktësohet shikimi në mënyra të sakta në të cilat nuk ka lidhje të rrezeve, as përkundrejt, as përfytyrohet drejtim, as trup transparent dhe asgjë nga ajo..”

Thashë : këtë që e tha Kardavi është mendimi i esh’arijve
, i cili bie ndesh me drejtimin e Ehli sunetit të cilët mendojnë se besimtarët do ta shohin Zotin e tyre, ditën e kijametit, dhe se hadithet e pejgamberit kanë pohuar se ky shikim do të jetë në një anë. 

Shejhul islam i ka kthyer përgjigje këtij mendimi të esh’arijve dhe ka qartësuar kontradiktat e tij.

Ka thënë shejhul islam : “Të shikuarit obligon që Allahu të jetë në një drejtim të shikuesit, është diçka që është ngulitur nga tekste të shumta. Në dy librat e saktë të haditheve dhe librat  e tjerë gjendet hadithi i njohur nga Zuhriu se ka thënë : se Seid ibn Musejjib dhe Ata Ibn Lejthij, se Ebu Hurejreja i ka lajmëruar ata : se njerëzit thanë : O i dërguari i Allahut, a do ta shohim Zotin tonë ditën e kijametit? Tha i dërguari i Allahut s.a.v.s: “A tuboheni në shikimin e diellit kur nuk ka re? Thanë : Jo o i dërguari i Allahut. Tha : “Ju do të shikoni sikurse ai” dhe përmendi hadithin e plotë. Thotë Ebu Seid : dëshmoj se e kam ruajtur atë, nga i dërguari i Allahut s.a.v.s. Kështu është ky hadith në dy librat e saktë të haditheve i transmetuar nga Zejd Ibn Eslem, nga Ata ibn Jesar, nga Ebu Seid se ka thënë : “Thamë o i dërguari i Allahut a do ta shohim Zotin tonë? Tha : “A dëmtoheni nga shikimi i diellit kur është kohë e pastër? Thamë : Jo, o i dërguari i Allahut. Tha : “A dëmtoheni nga shikimi i hënës së plotë kur është kohë e pastër? Thamë : Jo. Tha : “Ju nuk do të dëmtoheni nga shikimi i Zotit tuaj, vetëm se si dëmtoheni kur i shikoni ata të dy (diellin dhe hënën)” dhe vazhdoi hadithin e plotë. Në sahihun e Muslimit nga hadithi i Suhejl Ibn Ebi Salih, nga babai i tij nga Ebu Hurejre ka thënë : “Thanë njerëzit : “O i dërguar i Allahut a do ta shohim Zotin tonë ditën e kijametit? Tha : “A dëmtoheni nga shikimi i diellit në kohën e drekës, kur nuk ka re? Thanë : Jo. Tha : “A dëmtoheni nga shikimi i hënës së plotë nëse nuk ka re? Thanë : Jo. Tha : “Betohem në atë, në dorë të të cilit është shpirti im, nuk do të dëmtoheni në shikimin e Tij, vetëm se si dëmtoheni nga shikimi i atyre të dyjave.”
Në të ka lajmërim se ata do ta shohin Atë, është dhe lajmërim se ata do ta shohin atë në një anë të caktuar, nga disa anë :

E para : Shikimi në gjuhën arabe nuk njihet vetëm se shikim në një anë të caktuar. Ndërsa shikim që nuk është në një anë, këtë nuk mund e imagjinonin, pa shtuar se fjala tregon për atë, ashtu si e ka pranuar edhe vetë doktori në atë që u tha më sipër. Ti nuk gjen ndonjë njeri të imagjinojë ekzistencën e gjallesës në jo drejtim, anë, pa shtuar që të imagjinosh të shikohet, pa shtuar këtu se emri i shikimit është i njohur në të gjithë gjuhët se ai tregon për këtë shikim të veçantë. (shikim në një drejtim, në një anë.)
E dyta : Pejgamberi tha : “Do ta shikoni Zotin tuaj, ashtu si shikoni diellin dhe hënën në qiell të pastër.” Ua përngjasojë atyre shikimin e Zotit me shikimin e diellit dhe hënës, dhe ky nuk është përngjasim i mes të shikuarve. Është e ditur se nëse shikimi i Tij është si shikimi i diellit dhe hënës, duhet që të shihet në një anë të caktuar, ashtu si është edhe shikimi i diellit dhe hënës. Nëse nuk do të ishte kështu do t’i lajmëronte me një shikim të përgjithshëm, e interpretonim si e interpretojnë ata që thonë se shikimi nuk do të jetë në një anë, por pasi që kërkoi prej tyre shpjegime rreth shikimit të diellit në qiell të pastër, dhe shikimin e hënës së plotë në qiell të pastër, dhe u tha : “Ju do ta shikoni Zotin tuaj kështu.”, kjo nuk mund të interpretehot për shikimin që e pretendojnë ata, sepse kjo fjalë nuk e bart atë interpretim as në kuptimin e vërtetë e as në atë figurativ.

E treta : Pejgamberi tha : “A dëmtoheni nga shikimi i diellit kur nuk ka re, a dëmtoheni nga shikimi i hënës kur nuk ka re?”, e përngjasoi shikimin e Tij me shikimin e gjërave më të pastra, kur atje nuk ka ndonjë pengesë të ndarë nga shikuesi, që të hyjë mes tij dhe asaj që sheh. Kush thotë se Allahu shihet jo në një drejtim, pengon që tek thënia e tij të ketë ndonjë pengesë të ndarë mes Zotit dhe robërve, pasi ata thojnë : pengesë është mos krijim i të kapurit në sy. Pejgamberi s.a.s.v përngjasoi shikimin e këtyre dy dritave të mëdha kur nuk ka ndonjë pengesë mes tyre.

E katërta : Pejgamberi i ka lajmëruar ata se ata “nuk do të dëmtohen në shikimin e Tij” dhe në një hadith tjetër “nuk do të tubohen”, dhe mohimi i dëmtimit apo tubimit është në mundësinë e arritjes së tij nga shikuesi. Është e ditur se ajo që (esh’arijtë) quajnë shikim, është shikim që nuk ndodh në një drejtim nga shikuesi, që nuk është mbi të e as në ndonjë nga drejtimet nuk mund të imagjinohet të ketë në të dëmtim dhe tubim që të mohohet ai, e kundërta kur shikimi është përballë shikuesit, është mbi të, pasi në këtë shikim ka dëmtim dhe tubim : ose me kallaballëk ose me lodhje të syrit për shkak të fshehjes së tij si hëna kur nuk është e plotë, ose për shkak të shfaqjes së tij si dielli dhe hëna.”

Fjala e Allahut tek doktori : 

Ai mendon se Kur’ani është fjalë e Allahut, në shprehjet dhe kuptimin e tij. Ky është besimi i ehli sunetit, e në këtë doktori i kundërshton esh’arijtë të cilët mendojnë se kuptimi i Kur’anit është nga Allahu, ndëra fjala nuk është nga Allahu, por është ose nga Xhibrili, ose nga Muhamed s.a.v.s. Kjo është akide e shpikur dhe dijetarët e sunetit e kanë kundërshtuar në shumë libra të tyre.

Thotë doktori : “Kur’ani, fjalët e tij dhe kuptimi i tij janë nga Allahu i Lartësuar.”

Thotë : “Ai që dëshiron të kuptojë Kur’anin duhet ta lexojë atë, dhe ai i kupton të karakteristikat e tij, veçoritë e tij dhe i kupton ato me mendjen dhe zemrën e tij. Karakteristika e parë e tij : Ai është fjalë e pastër e Allahut, e pacënuar nga hamendjet e njerëzve, pasionet e tyre, shtrembërimet e tyre dhe as devijimet e tyre. Ai është i gjithi nga Allahu, 100%, nga shkronja e parë tek e fundit. Xhibrili nuk ka në të vetëm se transmetimin, e as Muhamedi vetëm se pranimin dhe mësimin përmendësh, pastaj kumtimin dhe qartësimin : “E edhe ai (Kur’ani) është shpallje e Zotit të botërave. Atë e solli shpirti besnik (Xhibrili). Në zemrën tënde, për të qenë ti prej atyre që tërheqin vërejtjen. (Të shpallëm) Me gjuhë të kulluar arabe
.”

Doktori beson engjëjt dhe xhinët, arshit dhe kursijin.

Beson doktori engjëjt dhe xhinët, arshit dhe kursijin.

Thotë doktori : “Nuk duhet që ai që logjikon të mohojë ekzistencën e botës së fshehtë : nga engjëjt, xhinët, arshin dhe kursijin sepse ai nuk e shikon atë me syrin e tij. Sa krijesa vazhdoi të mos i shikonte njeriu, vetëm se atë që e deshi Allahu në mijëra ose miliona vjet, pastaj i shikoi të qarta para syve, nëpërmjet mikroskopit, krijesa që u njohën me emrin mikrobe, bakterie ose viruse e si to.”

Beson doktori në ekzistencën e xhinëve, dhe se ato janë krijesa të mbuluara nga shikimet tona, por ai mohon mpleksjen e tyre me njeriun, e kjo është në kundërshtim me akiden e ehli sunetit të cilët besojnë se xhinët mund të mpleksen me njeriun për një shkak nga shkaqet. Në këtë temë janë përmendur hadithe të sakta që nuk lenë fushë për mohimin e tyre.

Thotë doktori : “Janë përmendur hadithe të shumta në lidhje me xhinët. Të gjithë ato përforcojnë atë që ka ardhur në Kur’an se ata janë krijesa të fshehura, prandaj dhe arabët i quajtën xhinë. Ata janë të obliguar si njeriu, ka nga ta që janë të mirë dhe të këqinj, besimtarë dhe jobesimtarë. Disa njerëz e kanë ekzagjeruar në përfytyrimin e xhinëve dhe fuqi e tyre mbinatyrore, dhe se ata kanë fuqi që i bën ata ta shqyejnë njeriun, ta mbisundojnë atë, të flasin me gjuhën e tij, e ai nuk posedon para tyre fuqi e as forcë.”

Thashë : Mjaftohem me përmendjen e një hadithi të saktë që vërteton mpleksen e xhinit me njeriun, që të jetë argument për besimtarët, mësim për ata që duan të marrin mësim, të cilët ndoshta janë dakord me doktorin në këtë pikë. 

Nga Uthman Ibn Ebi As – Zoti qoftë i kënaqur me të – transmetohet se ka thënë : “Kur më caktoi si të parë i dërguari i Allahut s.a.v.s në Taif, filloi të më shfaqej diçka në namaz, derisa nuk e dija se çfarë fal! Kur e pashë këtë udhëtova për tek i dërguari i Allahut s.a.v.s, dhe tha : Ibnul As? Thashë : Po, o i dërguari i Allahut. Tha : Çfarë të solli?  Thashë : O i dërguari i Allahut. Diçka m’u shfaq në namaz dhe nuk e di çfarë fal! Tha : Ai është shejtani. Afrohu. U afrova nga ai, u ul tek këmbët e mia, më rrahu gjoksin me dorën e tij, fryu në gojën time dhe tha : “Dil o armiku i Allahut.” E veproi këtë gjë tre herë, pastaj tha : “Vazhdo punën tënde.” E transmeton hadithin Ibn Maxhe, Err Rrujanij me të njëjtin zinxhir transmetimi, dhe ai është i saktë. 

Ka thënë shejh Albani : “Në hadith ka argumentim të qartë se shejtani mund të mplekset me njeriun, të hyjë në të edhe nëse është besimtar i mirë. Rreth kësaj ka  hadithe të shumta.”

Thashë : U mjaftova me sjelljen e këtij hadithi të vetëm këtu, për të argumentuar në këtë çështje në të cilën doktori kundërshtoi. Kush dëshiron më shumë dhe hollësi të shikojë librin e shejh Alij Ibn Hasen El Halebij : “Argumenti i sheriatit në provimin e prekjes dhe epilepsisë."

Ndëshkimi i varrit, ura, peshoja dhe pellgu :

Doktori beson në ndëshkimin e varrit, urën e siratit, peshojën dhe pellgun e ujit të pejgamberit, dhe nuk interpreton asgjë nga këto, ose t’i kthejë hadithet e ardhura rreth tyre.

Thotë doktori : “Ka përmendur Imam Shatibiu në librin e tij të çmuar “El I’tisami – mbrojtja” se nga cilësitë e bidatçijve dhe të devijuarve janë : kthimi që i bëjnë haditheve të cilët nuk përshtaten me qëllimet dhe drejtimet e tyre, dhe pretendojnë se ato janë në kundërshtim me logjikën, dhe nuk shkojnë sipas asaj që e kërkon argumenti, prandaj duhet të mos i pranojmë, si mohuesit e ndëshkimit të varrit, të urës së siratit, peshores dhe shikimit të Allahut në botën tjetër.”

Thotë : “Lexojmë gjithashtu në sunet për jetën e botës tjetër, hollësi, forma dhe pamje të ndryshme të cilat nuk i gjejmë në Kur’an vetëm se në mënyrë të përgjithshme, ose që i tregon ata me thjesht një shenjë, ose që Kur’ani s’ka folur rreth tyre, si p.sh : ajo që ka ardhur në hadithet e pellgut, peshores dhe urës së siratit.”

Pastaj përmendi hadithe të cilat vërtetojnë pellgun, peshoren, urën e siratit dhe nuk i interpretoi ato.

Doktori beson në zbritjen e Isait a.s dhe në daljen e Mehdit :

Beson doktori në zbritjen e Isait a.s. në kohën e fundit dhe në daljen e Mehdit. Nuk i mohoi e as interpretoi hadithet e ardhura në këtë pikë siç ka vepruar dikush tjetër. Thotë doktori : 

“Në sunet ka sihariqe të tjera, si : zbritja e Isait a.s, gjykues me ligjin islam, shfaqja e një sunduesi ose muslimani që do ta mbushë tokën me drejtësi pasi që është mbushur me zullum dhe padrejtësi. Ai është i njohur me emri “Mehdi.”

Thotë nën titullin “Interpretime të refuzuara” : 

“Nga këto interpretime të refuzuara, interpretimi nga disa shkrimtarë bashkëkohorë  nga muslimanët, i haditheve të cilët kanë ardhur për zbritjen e Mesihu (Isait) në kohën e fundit – e ato janë hadithe të cilat kanë arritur kufirin e transmetimit të shumtë, si e kanë qartësuar imamët e ditur – se ato simbolizojnë një kohë në të cilën do të sundojë në të paqja dhe siguria. Është bërë e njohur mes njerëzve se Mesihu është thirrësi i paqes dhe tolerancës mes njerëzve.

Shkrimtari ka harruar se ky interpretim e mohon plotësisht kuptimin e këtyre haditheve të sakta për zbritjen e Isait, të cilat e cilësuan atë me diçka krejt të kundërt : “Do të zbresë i biri i Merjemes, si gjykyes i drejtë, do ta thyejë kryqin, do ta mbysë derrin dhe do ta heqë xhizjen.”
 Nuk do të pranojë vetëm se islamin, dhe kjo është në kontradiktë me interpretimin e përmendur. Ky interpretim i jep hije thënies së padrejtë të të krishterëve dhe të orientalistë të cilët pretendojnë se Islami është fe e shpatës, dhe se vetëm krishtërizmi është fe e paqes.”

Doktori beson në daljen e Mesihut të rrejshëm (Dexhalit), daljen e kafshës dhe lindjen e diellit nga perëndimi.

Thotë doktori : “Nga gjërat e fshehta me të cilat ka ardhur suneti, ato që njihen si shenjat e kijametit, ose shenjat e mëdhaja të saj. Ato lajmërojnë afrimin e përfundimit të kësaj gjithësie në të cilën jetojmë. Nga to është : dalja e Dexhalit, i cili do të pretendojë se është zot, dhe do t’i thërrasi njerëzit që t’i bëjnë adhurim atij, megjithëse është njeri, jo vetëm kaq por njeri me të meta të dukshme, ai është i verbër në njërin sy.” Pastaj përmendi hadithet e ardhura rreth tij. Pastaj tha : “Nga shenjat e mëdha të kijametit : dalja e një kafshe e cila do t’u flasë njerëzve.” “Nga këto shenja është lindja e diellit nga perëndimi.”

Thotë gjithashtu nën titullin “Interpretime të refuzuara” :

“Nga to është interpretimi i haditheve të ardhura rreth Dexhalit, prej të cilit jemi urdhëruar t’i kërkojmë mbrojtje Allahut nga ligësia e sprovës së tij në çdo namaz, se ai është simbol i civilizimit perëndimor sundues në këtë kohë. Ai është civilizm i verbër – ashtu si është përshkruar Dexhali se është i verbër në njërin sy – dhe ai shikon në jetën e njeriut me një sy të vetëm, ai është syri i materies vetëm, dhe gjithçka tjetër përveç asaj nuk e sheh, njeriu nuk ka shpirt, gjithësia nuk ka Zot, pas kësaj bote nuk ka botë tjetër. Ky interpretim është në kundërshtim me hadithet e shumta se Dexhali është njeri, person që shkon dhe vjen, hyn dhe del, thërret, josh dhe kërcënon.... e të tjera të cilat janë saktësuar në hadithe, të cilët kanë arritur kufirin e transmetimit të shumtë.”

Interpretime të doktorit :

Doktori interpretoi disa nga shenjat e kijametit, si çlirimi i Romës për të cilin na ka lajmëruar pejgamberi s.a.v.s në hadith të saktë.

Thotë doktori : “Mendimi im është se ky çlirim do të jetë me laps dhe dije, jo me shpatë dhe hark, dhe se bota do t’i hapë duart dhe gjoksin e saj islamit, pasi që ta çojnë në mjerim ideologjitë johyjnore, filozofitë materialiste. Ajo do të informohet me furnzimin nga qielli dhe udhëzimin nga Allahu, dhe nuk do të gjejë vetëm se islamin rrugë për shpëtim.
”

Po kështu interpreton doktori të folurën e gurit dhe pemës të përmendur në hadithin e luftimit të jehudëve nga muslimanët në kohën e fundit. Më e mirë për doktorin do të ishte sikur ta barte në kuptimin e jashtëm, sidomos kur ai thotë për të mos folur rreth çështjeve të së fshehtës (gajbit).

Thotë doktori : “A flet guri dhe pema me gjuhën e fjalës – argument nga argumentet e Allahut, dhe kjo për Allahun nuk është e rëndë – apo do të flasin me gjuhën e gjendje? Me kuptimin që gjithçka të tregojë për jehudin dhe ta zbulojë atë. Cilido qoftë e pasura si qëllim, kuptimi është se çdo gjë do të jetë në të mirë të muslimanëve.”

Kardavi dhe sahabet :

Doktori thur lavde për sahabet dhe qartëson se Kur’ani dhe suneti i kanë pastruar ata, dhe thotë : 

“Duhet të mos harrojmë kur shkruajmë për sahabet në historinë islame se këta sahabe, janë ata të cilët i besuan të dërguarit të Allahut s.a.v.s, e ndihmuan dhe pasuan dritën e cila iu zbrit atij, nga muhaxhirët dhe ensarët. Kur’ani i lëvdoi ata, dhe i dërguari s.a.v.s i përmendi me gjithë të mirat dhe paralajmëroi nga veprimi i keq ndaj tyre. Çdo libër rreth tyre duhet t’i vendosi këta elementë të rëna dakord rreth tyre në konsideratë të tij, jo në kuptimin se sahabet janë të ruajtur nga gabimet, dhe se nga ata nuk ndodh ndonjë gabim, por sipas asaj që e ka thën pejgamberi s.a.v.s në çështjen e njërit nga pjesëmarrësit në Bedër, kur gaboi me një gabim të madh gjatë planifikimit të tyre për çlirimin e Mekës, derisa Umeri mendoi t’i priste kokën, duke thënë se ai bëri hipokrizi, e pejgamberi tha : “Kush të bën me dije ty o Umer...  ndoshta Allahu është informuar për pjesëmarrësit në Bedër dhe ka thënë : Veproni çka të doni, Unë ju kam falur.” E mësoi pejgamberi se personi i cili ka histori, nuk hidhet poshtë me një qëndrim të vetëm, dhe se gjërat e bëra më parë ndërmjetësojnë për të. Kjo është drejtësia në shikimin e kësaj etape të rrezikshme nga etapat e historisë sonë të madhe.”

Thashë : Ndërsa Uthmanin – Zoti qoftë i kënaqur me të – nga i cili u ndezën në goditje shumë nga shkruesit e sotëm të quajtur islamë, gjejmë se doktori e mbron atë, e lëvdon, dhe i përgënjeshtron thënie e kundërshtarëve të tij. Thotë doktori : 

“Ndërsa Uthmani – Zoti qoftë i kënaqur me të – nuk ka pretenduar ndonjë ditë se ai e merr gjykimin nga e drejta hyjnore. Ajo që është e ngulitur është se atij iu dha besa nga muslimanët që të gjykojë me librin e Allahut dhe sunetin e të dërguarit të Tij dhe ecte në rrugën e dy shejhave (Ebu Bekrit dhe Umerit.)

Nuk është në biografinë e tij – Zoti qoftë i kënaqur me të – e as në fjalët e tij diçka që të përkrahë pretendimin se ai gjykonte në tokë në emër të qiellit, por është transmetuar se ai ka thënën : çështja ime është pasuese e çështjes suaj.

Kur ngritën krye kundër tij ata që ngritën krye nga të zemëruarit dhe njerëz pa qëllim, i mohuan disa gjëra të biografisë së tij në umet – i përhapi ato, ai që i shpifi nga armiqtë e islamit, dhe i besuan, ata që i besuan nga muslimanët të mashtruar nga shpifësit – dhe nuk u tha atyre : Unë kam të drejtën hyjnore me vete, me anë të së cilës sundoj, e ju nuk posedoni vetëm se të nënshtroheni, por e mbrojti veten dhe veprimet e tij me një mbrojtje krenare, me logjikën e dijes dhe objektive, jo me pretendime të tjera.

Ndërsa fjala “këmishë të cilën ma ka veshur Allahu, nuk e heq” thuhet : E ka thënë atë sepse pejgamberi s.a.v.s e porositi me këtë gjë, në ndonjë pejgamberllëk nga pejgamberllëqet e të fshehtës, kur i tha : “Ndoshta Allahu do të të veshë një këmishë, nëse dëshiron dikush që të ta heqë, mos e hiq.” E transmeton Imam Ahmedi dhe Tirmidhiu. Tha Ibn Maxheh se hadithi është i mirë nga Nu’man Ibn Beshir nga Aisheja. Këtu qëndrimi i tij është qëndrim i bindjes dhe zbatim i porosisë së pejgamberit s.a.v.s dhe udhëzimit të tij.
Nëse kjo nuk është e saktë – tek disa njerëz – ai me atë fjalë ka si qëllim të mos bëhet çështja e hilafetit lojë në duart e të papërgjegjshmëve dhe të të nxituarve, të cilët i lëvizin forca të fshehura që shfrytëzojnë entuziazmin e tyre e ata nuk e ndiejnë.

Nga e ditura, rreth të cilës nuk ka dyshim në të është se ata të cilët i kërkuan të heqë dorë nga posti i tij nuk janë nga dijetarët, të cilët japin urdhëra dhe as ata që e posedojnë çështjen, që halifeja t’i dorëzohet mendimit të tyre dhe të zbresë në mendimin e tyre. 

Në atë që e ka përmendur Taberiu, Ibn Kethiri dhe shumë të tjerë : “Ai refuzoi të heqë këmishën të cilën ia pati veshur Allahu – e ajo është hilafeti – dhe ta lejë umetin e Muhamedit në armiqësi mes njërit – tjetrit. Të caktojnë të parë mendjelehtët dhe bandat e kriminelëve, atë që e zgjedhin ata, dhe të ndodhin vrasjet e të shkatërrohet çështja.
Uthman Ibn Affani – ky halife të cilit iu bë padrejtësi – fliste për betimin që ju bë, dhe e dinte se ata që i dhanë besën nuk e kishin thyer besën ndaj tij – dhe se ata që i dolën kundër dhe kërkuan heqjen e tij, ishin një pakicë e të zemëruarve dhe njerëzve pa qëllim. I shikonte me sytë e tij paralajmërimet e sprovës që kërcënonte qenien e umetit. Kur refuzoi t’iu përgjigjej personave që dolën kundër hilafetit të tij, ai vendosi që ta ofrojë veten e tij sakrificë dhe kurban. Ishte në mundësinë e tij të nxiste për luftë përkrahësit e tij për të ndaluar kryengritësit, pasi që u grumbulluan në derën e tij shumë trima nga sahabet dhe djemtë e tyre, nga muhaxhirët dhe ensarët. I erdhi Hasani dhe Husejni, Abdullah Ibn Umer që të qëndronin përkrah tij dhe ta mbronin, por ai u tha atyre që kishte përreth : Nuk kam nevojë për atë (mbrojtje), dhe ndaloi që të nxirreshin shpatat mes muslimanëve, pastaj u drejtua tek Allahu dhe vazhdoi të lexonte Kur’an derisa hynë tek ai dhe e vranë!

A mund të bartet thënia e këtij dëshmori të madh se ajo është mbrojtje me të drejtën hyjnore, që të obligojë pushtetin e tij mbi njerëzit? A pranohet nga ana logjike që të sunduesi të kapet pas autorizimit hyjnor – siç e imagjinojnë ata – pastaj të ofrojë veten drejt dëshmisë, duke qenë i kënaqur?!

Pastaj thotë  : “Ata të cilët ngritën krye kundër dy dritave, Uthmanit – Zoti qoftë i kënaqur me të – nuk ishte pjesa dërrmuese e umetit, as nga dijetarët dhe me pozitë në të, por ata ishin një grup bande kriminale, ashtu si i përshkruajnë historianët, i shfrytëzuan të tjerët nga të dhënët pas epsheve, bërthama e të cilëve më vonë për kufizimin e sundimit në një familje të veçantë, që e trashëgon atë sipas “të drejtës hyjnore”, duke dalë kështu nga rruga e përgjithshme islame.”

Thashë : “Ndërsa Muavija – Zoti qoftë i kënaqur me të – i cili është bërë zakon i disa shkrimtarëve të ashtuquajtur “islamë”, ta godasin atë, dhe hilafetin e tij duke shtuar këtu edhe goditjet e rafidinëve, që janë të njohura për çdokënd, gjejmë se doktori e mbron atë. Thotë : 
“Nëse do të shikojnë, një sundues si Muavije Ibn Ebi Sufjan, e gjejmë nga madhështorët e sunduesve të botës, më afër drejtësisë, por grada e tij është e ulët në krahasim me Umer Ibn Hattab dhe Alij Ibn Ebi Talib në perfektshmërinë e tyre të lartë dhe se ai devijoi nga suneti i hilafetit të drejtë, të ngritur mbi konsultimin, në mbretëri të ashpër, të ngritur mbi trashëgimi, dhe se ai u tregua i padrejtë me daljen kundër prijësit të muslimanëve Aliut, në luftën e Sifin, e gjithë simpatia e muslimanëve është me Aliun dhe ata që ishin me të.
Shikojmë nga sahabet, por edhe nga tabiinët kush e vë përballë me të hidhurën e të drejtës, me fjalë të qartë, dhe ai ia kthen me falje dhe butësi, jo me ashpërsi dhe dhunë. 

Ka përmend hafiz Edh Dhehebij në librin e tij “Biografia e të mëdhenjve” nga Ibn Auni se ka thënë : “Personi i thonte Muavijes : “Për Zotin, o Muavije o do të jesh në rrugë të drejtë me ne, ose do të ngrihemi kundër teje? Thonte : Me çfarë? Thonte personi : Me shpata që shkëlqejnë.”

Gjejmë se Ebu Muslim El Haulanij, e vizitonte atë dhe i thonte : Es selamu alejke, o mëditës. Ia kthenin kush ishte përreth Muavijes duke thënë, duke saktësuar shprehjen e tij : Es selamu alejke, o prijës, e Ebu Muslimi insistonte në shprehjen e tij, e thonte Muavija : Lëreni Ebu Muslimin, ai është më i ditur për atë që e thotë. Tha Ebu Muslimi : Ti je marrë me mëditje nga muslimanët. Të kanë marrë me mëditje për të ruajtur interesat e tyre.
Por Muavijen – dhe fisin e Benu Umejes në veçantë – “padrejtësinë e tyre” “lajmëruesit” nga transmetuesit e historisë të cilët i shtrembëruan ngjarjet ose i transmetuan pa i kontrolluar, në veçanti se historia e Beu Umejes nuk është shkruar vetëm se pasi u zhduk shteti i tyre dhe në pushtet erdhën armiqtë e tyre nga Beni Abas.

Kemi parë me sytë tanë se si shkruhet historia e kohërave të vdekura nga ana e triumfatorëve.

Sikur Muavija të ishte me të keqen, si e imagjinojnë disa transmetime, nuk do të hiqte dorë nga hilafeti në favor të tij me kënaqësi, një person si Imam Hasan Ibn Alij – Zoti qoftë i kënaqur me ta – duke u kujdesur për unitetin e fjalës dhe  për ruajtjen e gjakut të muslimanëve. Prandaj e quajtën muslimanët atë vit si “viti i bashkimit”, por ka ardhur në një hadith të nderuar shenjë për qëndrimin e Hasanit – Zoti qoftë i kënaqur me të – dhe lëvdim për të, ku gjyshi i tij s.a.v.s ka thënë : “Djali im, ky është zotëri. Allahu do të pajtojë me të mes dy grupe të mëdha nga muslimanët.” E transmeton Buhariu.

Thashë : Veprimi i doktorit në këtë kapitull, kapitullin e sahabëve, është për t’iu falenderuar atij, pasi ai nuk është futur në të sikurse janë futur të tjerë, nga urrejtësit dhe armiqtë e krijesave më të mira të Allahut, pas pejgamberëv a.s.

Kardavi dhe bidatet :

Doktori thërret që të ndjekim në çështjet e fesë, dhe se adhurimi i Allahut nuk plotësohet vetëm se me sinqeritet dhe duke ndjekur. (rrugën e pejgamberit, sahabëve dhe të parëve të mirë.) Këtë gjë e përsirit shpesh edhe shejhul islam në librat e tij dhe nga ai e ka marrë doktori.

Thotë doktori : “Nuk kuptimet e këtij fikhu civilizues është se : Baza në çështjet e fesë është të ndjekurit, ndërsa në çështjet e kësaj bote të shpikurit. Allahu i Lartësuar e ka plotësuar fenë, dhe i ka plotësuar dhuntitë e Tij mbi ne. Ai nuk pranon shtesë, ashtu si nuk pranon as mangësim : “Sot përsosa për ju fenë tuaj, plotësova ndaj jush dhuntinë Time, e zgjodha për ju islamin fe.”

Adhurimi i Allahut të Lartësuar ngrihet mbi dy baza të mëdha :

E para : Të mos adhurohet askush përpos Allahut të Lartësuar. Gjithçka që njerëzit e kanë adhuruar, nga yjet në qiell, ose idhujt në tokë, ose bimë, kafshë ose njeri, ai adhurim është i kotë. Kjo është ajo me të cilën ka ardhur çdo i dërguar i Allahut : “Ne nuk dërguam para teje asnjë të dërguar e të mos i kemi shpallur atij se : nuk ka zot tjetër përveç Meje, pra më adhuroni.”

E dyta : Të mos adhurohet Allahu, vetëm se me atë që e ligjëroi në librin e Tij dhe në gjuhën e të dërguarit të Tij. Kush shpik në fenë e Allahut diçka që nuk ka ardhur me të Kur’an e as sunet, ajo vepër është që i kthehet vepruesit të saj, siç ka ardhur në hadithin e saktë : “Kush vepron për këtë çështjen tonë atë që nuk është nga ajo, ajo është e refuzuar.”
 “Kush vepron diçka që nuk është në pajtim me çështjen tonë, ajo (vepër) është e refuzuar.”

Në një hadith tjetër : “Ruani nga gjërat e shpikura, çdo gjë e shpikur është risi, e çdo risi është humbje (lajthitje nga e vërteta).”

Me këtë e mbrojti pejgamberi s.a.v.s fenë nga të shpikurat dhe risitë të cilat hynë në fetë e mëparshme dhe i shtrembëruan ato, dhe shtuan në to atëa që nuk është nga feja. Vështirësuan atë që e lehtësoi Allahu, bënë të ndaluar atë që e lejoi ose bënë të lejuar atë që e ndaloi.

Thotë gjithashtu : “Nga këto kuptime themelore të fikhut civilizues që kërkojmë : sinjalizimi i dy çështjeve themelore, punat bëhet me ekzistencën e tyre e pranuar tek Allahu i Lartësuar. E para e tyre : të jetë me sinqeritet për Allahun e Lartësuar, e pacënuar nga hipokrizia, dashuria e pushtetit dhe kësaj bote. E dyta : të jetë e saktë, duke ruajtur ligjet e Allahut në krijesat e Tij, dhe metodën e Tij në ligjërimin e saj.”

Risia tek doktori :

Beson doktori se: “Risia është në çështjet e pastra të fesë, si akideja, adhurimet e çështjet që lidhen me to. Ajo që është nga çështjet e ndryshueshme të jetës si zakonet, traditat, gjendja adminstrative, shoqërore, kulturore, politike e të ngjashme, këto nuk janë nga risia në asgjë.”

Thashë : Kjo thënie ka ardhur në mënyrë të përmbledhur. Cilat janë “gjendjet adminstrative, shoqërore, kulturore, politike” në të cilat nuk hyn risia? Sikur doktori ta kishte shpjeguar këtë temë do të dihet e pasura si qëllim, sepse çështjet shoqërore përfshijnë lidhjet mes njerëzve, dhe mund të hyjë në to risia, qoftë kjo në vizitat e tyre, përshëndetjet e tyre dhe ngushëllimet e tyre ose....

Kështu janë dhe çështjet kulturore dhe politike.

Doktori e lufton magjinë dhe batakçillëkun :

Doktori është i fortë në kushtimin rëndësi luftimit të magjisë dhe batakçillëkut, me fjalën e tij : 

“Nga ajo në të cilët ka rënë e meta dhe konfusioni është : 
1 – ...........

2 – Largimi i një shumice në konfrontimin e gjynaheve të vogla dhe lënia në harresë e gjynaheve të mëdha, shkatërruese si : pretendimi i njohjes së të fshehtë, magjia, falli, marrja e varreve xhamia, zotimet dhe therja për të vdekurit, kërkimi ndihmës nga të varrosurit dhe të tjera të cilat e turbullojnë akiden e njësimit.”

Ai mendon se kërkimi ndihmë me hapjen e mus’hafit ose me bërjen e një vije në rërë është e ndaluar. Thotë doktori :
“Kush pyet rreth kërkimit të ndihmës me hapjen e librit ose me vizatimin e një vijë në rërë, ose sikurse ajo, ia qartësojmë se diçka e tillë është e ndaluar dhe i tregojmë mënyrën e ligjëruar të kërkimit të ndihmës, e cila është falja e dy rekateve që i pason me duanë e njohur të ardhur nga pejgamberi.”
 

Gjërat e mbinatyrshme dhe keramatet :

Doktori mendon se Allahu e ka begatuar të dërguarin e Allahut dhe muslimanët me gjëra të mbinatyrshme dhe keramate. Thotë : 

“Allahu ia shpjegoi hollësisht këtij umeti të fundit, dhe nuk i ka bërë gjërat e mbinatyrshme të gjithësisë bazë të përforcimit të mesazhit, e as ndihmë për thirrjen e tij.” Pastaj e pason në fustnotë duke thënë : “Nuk i ka bërë bazë, me kuptimin se ajo nuk është bazë dhe shtyllë në dërgesë, e kjo nuk e mohon që të ketë gjëra të shumta mbinatyrore në përkrahjen e pejgamberllikut të të dërguarit të Allahut s.a.v.s, pas mrekullisë së tij të madhe, dhe argumentit të tij të madh, që është Kur’ani, por kjo është provuar me të vërtetë, prova të shumta dhe të prera, ashtu si nuk e mohon që disa nga këto gjëra të mbinatyrshme të ndodhin për të ndihmuar besimtarët që në kohën e pejgamberit s.a.v.s, si zbritja e engjëjve në Bedër, betejën e hendekut, Hunejn e të tjera, me të cilat janë mbushur librat e historisë dhe burimet e besueshme.”

Ai i kundërpërgjigjet ndjekësve të rrymës moderne, që refuzojnë pranimin e këtyre gjërave të mbinatyrshme, mrekullive dhe kerameteve, dhe thotë : “Disa prej tyre refuzuan hadithin e saktë, por hadithet e sakta, jo për diçka tjetër, thjesht për t’i larguar sepse shija e kohës, ose stomaku i kohës nuk i tret gjërat mbinatyrore dhe mrekullitë e prekshme!! Prandaj i sheh këtë lloj që kanë veshur rrobën e “logjikimit” dhe thirrësit e modernizmit dhe bashkëkohores, t’i refuzojnë hadithet të cilat kanë ardhur në historinë e pejgamberit, si shumimi i ushqimit të pakët për pejgamberin s.a.v.s derisa ngopi një ushtri, burimi i ujit nga gishtat e tij derisa pinë qindra ...., përkulja e trungut për të, ankimi i devesë tek ai, zbritja e shiut me duanë e tij dhe dorëzimi i gurit tek ai. Realiteti është se këto lajme janë transmetuar në librat më të saktë me zinxhirin e transmetimit më të saktë.”

Ai e qorton magjinë dhe batakçillëkun në fjalën e tij, nën temën : “Fushatë kundër iluzioneve dhe mitologjive” : 

“Më e rëndësishme se gjithë kjo është : Fushata e ashpër, e përsëritur kundër iluzioneve, mitologjikes, batakçillëkut, të cilat kanë pasur në periudhën e injorancës treg shitjeje, dhe në hijen e shumë nga fetë qiellore të shtrembëruara, dhe feve të shpikura kanë agjentë shitjeje dhe thirrës që flasin dhe dëgjohen, urdhërojnë dhe u binden, thërrasin dhe u përgjigjet. Ata janë fallxhorët dhe pretendesuesit e njohjes së të fshehtës, magjistarët dhe astrologët të cilët pretendojnë se kanë fuqi të dalin mbi ligjet e gjithësisë, t’i kalojnë mbulesat e të fshehtës dhe t’i zbulojnë të fshehtat që mbahen në gjokse. 
Erdhi i dërguari i islamit dhe e mbylli – me forcë – këtë treg të shkatërruar, dhe i pengoi tregtarët profesionistë të tij dhe agjentët e tij mashtrues dhe i konfiskoi mallrat e tij të fallsifikuara dhe shpallur me qartësinë e lindjes së diellit se ligjet e Allahut në gjithësi nuk ndryshojnë dhe se të fshehtën nuk e di askush përveç Allahut. E mira, dhe e gjithë e mira është në respektimin e  ligjeve, dhe ruajtjen e ligjit të shkaqeve dhe atyre që i pasojnë.

Nuk është çudi të lexojmë në librat e nderuar të sunetit, si këto hadithe nga i dërguari i Allahut s.a.v.s. Transmetojnë dy shujuhët (Buhariu dhe Muslimi) nga Mugire Ibn Shu’beh
 se ka thënë : “Ndodhi eklipsi i diellit ditën kur vdiq Ibrahimi (djali i pejgamberit s.a.v.s, nga Marija, egjiptiane) dhe thanë njerëzit : “U eklipsua për shkak të vdekjes së Ibrahimi! Tha i dërguari i Allahut s.a.v.s : “Dielli dhe hëna janë argumente nga argumentet e Allahut, nuk eklipsohen për vdekjen e dikujt apo për jetën e tij.” Më këtë i përzuri iluzionet të cilat e përhapën tek njerëzit në kohën e injorancës se eklipsi i diellit apo i hënës ndodhin për shkak të vdekjes së një njeriu të madh apo të ngjashme, dhe pohoi se ato janë argumente nga argumentet e Allahut, që ecin sipas ligjeve të Allahut.
Këtu kemi një grup tjetër nga hadithet e pejgamberit.......”
 dhe përmendi disa nga këto hadithe.

Kardavi dhe filozofët :

Doktori i qorton filozofët dhe qartëson gabimin e rrugës së tyre. Thotë : “Kemi parë se Ibn Sina dhe të njëjtë me të, nga filozofët e mëdhenj në kohërat islame, besuan saktësinë e asaj në të cilën shkoi Aristoteli dhe të tjerë nga filozofët grekë rreth gjërave hyjnore, natyrore dhe të tjera. Kur kjo u përplas me ajetet e shumta të Kur’anit, filluan t’i interpretojnë ato me interpretime që i refuzon gjuha, ashtu sikurse i refuzon feja.”

Thotë : “Ah sikur këta filozofë ta dinin se shumë nga mendimet të cilat e madhëruan, dhe për shkak të tyre interpretuan Kur’anin u bënë nga gjërat supersticioze dhe legjenda të të parëve.”

Thotë : “Sa ka rënë logjika – gjatë historisë – në gabime të ulëta, i kanë adoptuar ata që kanë adoptuar mendimet e kota, dhe kanë mbrojtur gjëra të cilat i menduan të vërteta, e ato janë iluzione, ranë në kontradikta mes tyre, kontradiktë që nuk shpresohet të takohen në një bazë, ky merr drejt lindjes e ky drejt perëndimit, ky pohon e tjetri mohon.”

Thotë : “Filozofët islamë – siç i emërtojnë – i dhanë përparësi mendjes mbi ligjin e Allahut, dhe interpretuan shumë nga akaidet e islamit dhe të fshehtat e tij të cilat janë vërtetuar nga tekste të prera nga libri dhe suneti, e umeti ka rënë në konsensus rreth tyre, dhe janë të ditura në fe domosdoshmërisht.”

Thotë : “Këto gjëra të cilat i menduar të prera dhe argumente të pakontestueshme, intrepretohet për shkak të tyre gjëra të ngulitura të fesë vetëm me përfytyrime dhe iluzionet e tyre, e disa prej tyre janë mitologji që i besuan, e nuk është ajo vetëm se një ndërtesë buzë rënies! Ah sikur të mjaftoheshim me atë që transmetuan nga grekërit në fushën e natyrës, matematikës dhe eksperimenteve, t’i përpunonin dhe zhvillonin, t’i kalonin nga teori në vërejtje dhe eksperiment, siç vepruan në të vërtetë, dhe ta lenin fushën hyjnore nga filozofia e tyre, e të mos i jepnin rëndësi.”

Kardavi dhe mu’tezilët:

Doktori i qorton mu’tezilët dhe ekstremitetin e tyre në drejtimin logjik, e thotë : 

“Ai gabim në të cilin kanë rënë filozofët, kanë rënë në disa të tij edhe mu’tezilët. Megjithë mbrojtjen e fesë nga ana e tyre, kundërshtimit  të dyshimeve, qëndrimin e tyre përballë materialistëve, dyshuesve dhe kundërshtuesve nga grupet e adhuruesve të zjarrit, jehudëve, të krishterëve dhe adhuruesve të yjeve... i shohim ata të bien në humnerën e mashtrimit me logjikën, ekstremitetin në të, madhërimi i rezultatit në të cilin arrit, deri në dhënien përparësi të saj mbi shpalljen në shumë çështje të ngulitura me ajete të qarta nga Kur’ani dhe hadithet e pejgamberit s.a.v.s.

Ndoshta i irritoi ata “mbushja” nga të ngurtët, por ata nuk qëndruan në këtë kufi në tejkalimin e teksteve të qarta, dhe gjykuan mbi to me logjikën e tyre të shkurtër, dijen e kufizuar me kufijtë e ambjentit dhe kohës, dhe konsiderimin e tyre të shumë mendimeve “hipoteza logjike”, të cilat nuk janë kështu nëse do të mbash drejtësi dhe të kërkosh informacion.

Për këtë shkak mohoi, ai që i mohoi nga ata xhinët, megjithë pohimin e tyre nga tekstet e qarta të Kur’anit dhe hadithet e shumta.

Dhe mohuan pyetjen në varr dhe atë gjendet në të, nga begatia apo dënimi.

Dhe mohuan urën e siratit dhe peshoren.

Dhe të gjithë ata e mohuan shikimin e Allahut të Lartësuar në botën tjetër. 

Dhe shkaku i asaj është se ata i burgosën vetvetet në kufirin e zakoneve që ndodhin, sikur ato të jenë të zakonshme të njohur, të domosdoshme me domosdoshmërinë e logjikës, megjithëse dalja mbi këto zakone është e mundur.”

Thotë : “Shumë nga shkrimtarët e kohës e ka lavdëruar “shkollën e mu’tezilëve” filozofike, dhe i dhanë nga epitetet çka i bërë të mundur të zejë një pozitë të lartë në mendimin islam. I konsideruan mu’tezilët si kalorësit e logjikës dhe thirrësit e lirisë mendimore në islam. Ata çorrën faqen dhe grisën rrobat, për humbjen e kësaj shkolle logjike para sunetit, dhe logjikës së përgjithshme të umetit, dhe derdhën lot për mungesën e saj në fushën e akides dhe mendimit, që nga koha e Mutevekkilit, halifit abasi i cili triumfoi në të mirë të sunetit dhe pasuesve të tij.

I përfytyruan këta shkrimtarë, pasuesit e sunetit dhe dijetarët e tij në formën e “priftërinjve” nga personat e ngurtë në fe, që këmbëngulin për çdo të vjetër, që e luftojnë çdo të re, që e konsiderojnë armik çdo mendim të lirë, dhe çdo studim të qenë. E konsideruan triumfin e ehli sunetit vel xhemaah, fillim të shuajrjes së yllit të civilizimit islam, dhe kthim pas të përparimit shkencor islam.

Disa nga intelektualët e mirë, nga shumica e asaj që lexuan dhe dëgjuan në këtë çështje ishin afër që të besonin atë që u tha, dhe thuhet për mu’tezilët se u është bërë padrejtësi!!
E vërteta është se ata qaramanë për mu’tezilët dhe mendimet e tyre, nuk janë vetëm se imitues të orientalistëve të cilët i madhëruan mu’tezilët, dhe i shfaqën ata në pamjen e “viktimave” “që u ka rënë fatkeqësi” nga armiqtë e tyre të ehli sunetit, që mbështeteshin nga sunduesit e çështjes, nga halifët dhe ministrat.

A është e gjitha kjo e saktë? Ose a është diçka nga kjo e saktë?

Historia e saktë thotë : Jo.

Studimet serioze shkencore thonë : Jo.

Mendimi i studiuar, i pjekur thotë : Jo.

E para : Mu’tezilët nuk kanë qenë të vetmit nga thirrësit e logjikës në mendimin islam. Kanë qenë ata që janë më shumë të logjikës sesa ata, ata filozofët me prirjet e tyre të ndryshme.

E dyta : Nuk kanë qenë armiqtë e mu’tezilëve, të cilët triumfuan mbi ta, që ehli suneti për të cilët shprehen esh’arij dhe maturidij
, ndonjëherë kundër logjikës, por ata përshtatën mes logjikës dhe shpalljes, jo vetëm kaq por shpallën se logjika është themeli i shpalljes, pasi me të vërtetohet vepruesi dhe pejgamberlliku. Ata ishin kundër logjikës jo asnjanëse, logjikës që ndjek epshin.
Kush thotë për esh’arijtë ose maturiditë, Bakilanit ose Ibn Furkut, Israfijinit ose Xhuejnit, Gazalit apo Shehrestanit, Amidijit ose Razit, dhe të tjerë si ta : se ata e mohojnë logjikën, ose janë nga thirrësit ngurtësimit??

Tolerancë me pasuesit e bidatit :

Doktori mendon se nuk ka pse të flitet rreth grupe të bidatit, ose t’i përgjigjesh atyre dhe qartësosh gabimet e tyre dhe t’ia zbulosh muslimanëve që të ruhen. Obligim tek ai është që të bashkëpunojmë me ta kundër armikut të përbashkët, armiqve të umeti islam, e të jemi bashkë me ta në një rresht kundër ateistëve, orientalistëve dhe të tjerë të ngjashëm me ta që nuk besojnë islamin ose mbjellin dyshime rreth tij.

Ndërsa këta bidatçinj nga urtësia është që të mos i bëjmë të ikin, ose t’i zemërojmë duke folur për akiden dhe risitë e tyre.

Thotë doktori : “Prandaj jam çuditur me ata të cilët flasin për zejditë, ose ibadijtë e të tjera nga grupet se ata thonë për krijimin e Kur’anit. Ky problem nuk duhet të ngrihet me secilën nga këto dy grupe. Problemi ynë sot nuk është me ata të cilët thonë se Kur’ani është fjala e Allahut, i krijuar, por me ata që thonë : Kur’ani nuk është nga Allahu, por nga Muhamedi.”

Thashë : Ky është gabim i madh nga doktori, në kundërshtim me veprimet e të parëve të mirë të cilët u kujdesën për pastërtinë e akides dhe islamit, që të mos i prishë ato ndonjë bidatçi. U ngritën në mbrojtje të kësaj pastërtie me përgjigje kundër bidatçijve që nga koha e sahabeve e deri më sot.

Shembuj në këtë temë janë të shumë, nuk ka pse ta rëndojmë librin me to, e kush i dëshiron këto përgjigje t’i kthehet librave në akiden selefite, të shikojë thëniet e imamëve rreth paralajmërimeve nga thëniet e bidatit, me llojet e ndryshme të tij, pa frikë apo dridhje, ose pretendim se kjo përçan umetin dhe e largon nga armiqtë e tij.

Kështu vepruan sahabet përpara tyre. Për këtë po sjell dy shembuj që doktori të nxjerrë nga to mësim : 

I pari : Aliu – Zoti qoftë i kënaqur me të – kur u ndanë nga ai havarixhët në ngjarjen e njohur, dhe shpikën risinë e tyre, nuk u përpoq të afrohej me ta dhe të takoheshin në çështjet e përbashkëta që të ishin në një rresht kundër Muavijes – Zoti qoftë i kënaqur me të – , por mori inisiativën që t’i këshillonte dhe kërcënonte, pastaj i luftoi.
I dyti : Qëndrimi i Ibn Umeri – Zoti qoftë i kënaqur me të – kur paralajmëroi nga risia e atyre që folën rreth kaderit, që u shfaqën pionierët e parë të saj në kohën e tij. Nxitoi të paralajmëronte nga ata, dhe të distancohej nga risia e tyre dhe nuk i mori me të mirë ose me të butë.

Përfundimi : Paralajmërimi nga pasuesit e risive, dhe përgjigja ndaj tyre është obligim për umetin, që të mos shpërfytyrohet forma e saktë e islamit e njerëzit të largohen nga ai pak nga pak drejt risive. Kush tregon butësi, neglizhon me bidatçjtë sot, nesër do të tregojë butësi me të tjerë, me të cilët pretendojnë se janë armiqtë e vërtetë të umetit.

Kardavi dhe sufizmi : 

Doktori i sulmon sofistët, ekstremistë dhe shpikës në fe, dhe i qorton atë që e shpikën nga akidet dhe supersticionet, e veçanërisht akiden e tyre në bashkimin e ekzistencës.

Thotë doktori : “Disa njerëz, mendojnë se përmendje është ajo të cilën e veprojnë disa dervishë, dhe lutjet e sofistëve nga thëniet “ahu”, fjalët dhe shenjat. Përmendja të cilën e kanë njohur sahabet dhe tabiinët është të përkujtuarit e çështjeve të fesë dhe leximi i Kur’anit.”

Thotë : “Cilësohet akideja islame se ajo është akide gjithëpërmbledhëse nga ana tjetër, dhe ajo nuk mbështetet në ngulitjen e saj mbi ndërgjegjen ose ndjenjat, vetëm, siç është çështja e filozofive orientale dhe drejtimeve sofiste.”

Thotë : “Megjithë përhapjen e rizgjimit mes intelektualëve dhe rinisë, akoma një grupim i madh vazhdon të mos dijë rreth islamit, ose e kupton atë kuptim të cunguar, ose të turbullt, ose të shtrembëruar si pasojë e mbetjeve të vjetra të kohëve të prapambetjes, ose shtrembërimeve të reja nga pasojat e invazionit logjik.

Disa prej tyre vazhdojnë – megjithë kulturën e tyre universitare – të besojnë në mitologji, t’i dorëzohet batakçiut, dhe shirku hyn në akiden e tij, dhe risia në adhurimin e tij, trazimi në sjelljen e tij e ai mendon se është fetar.

Akoma disa intelektualë bëjnë tavaf në varret e personave që i marrin si “evlija”, sikur ato varre janë Qabja. Kërkojnë ndihmë nga i varrosuri, varin hajmalitë, besojnë në prezantimin e shpirtërave, betohen jo në Allahun, zotohen jo për Allahun dhe therin jo për Allahun.

Këta – edhe nëse janë një pakicë në lidhje me dallgën materialiste, dhe invazionit mendimor perëndimor – akoma vazhdojnë të ekzistojnë, për shkak të ndikimit të devijuar sofist, i cili vazhdon të ketë forcë dhe pushtet në shumë toka të muslimanëve dhe i mbështesin ato – haptazi, ose pas perdes – autoritetet zyrtare, për shkaqe të cilat nuk i fshihen një të mençuri!

Obligimi është që këta t’i njohin se mbi çfarë ngrihet akideja e pastër dhe adhurimi i pranuar tek Allahu.”

Thtë doktori : “Duhet patjetër të ketë një sasi nga edukimi i shëndoshë sofist i ngritur në peshoren e librit dhe sunetit, i cili të punojë për formimin e personalitetit të bindur ndaj Allahut, i cili preferon Krijuesin mbi krijesën, botën tjetër mbi këtë botë dhe shtytësin e fesë mbi shtytësin e epshit.
Sofizmi nuk është i gjithi i keq, si e imagjinojnë disa njerëz. Sofistët nuk janë të gjithë në humbje, siç pretendon ai, dija e të cilit është e mangët ose drejtësia e tij. Ata si gjithë grupet tjera nga, ashtu si ka thënë shejhul islam Ibn Tejmije në librin e tij “Të varfërit” : në to ka që janë në rrugë të drejtë dhe të devijuar, ai që i bën padrejtësi vetvetes, i mesmi dhe ai që nxiton në të mira, me lejen e Allahut.

Nuk ka dyshim se ne refuzojmë të kotat e sofizmit filozofik “që thotë për shkrirjen në gjithë dhe bashkimin (pantetizmin)”, budallallëqet e sofizmit në risi, devijimet e tyre në kërkimin e rrizkut dhe dëshirojmë derën e sofizmit të parë në të cilët qenë asketët e parë si : Hasan El Basrij, Fudajl Ibn Ijad, Ibrahim Ibn Ed’hem, Ebi Sulejman Ed Daranij, Ebil Kasem El Xhunejd e të ngjashëm me ta.

Ne duam sofizmin e sunetit, që obligohet me rrugën kur’anore dhe pejgamberike të balancuar, i cili nënkupton : “devotshmëria e zemrave” para “punëve të gjymtyrëve”, shpirtin punës para formës së saj. Në hadithin e saktë ka ardhur : “Allahu nuk shikon në trupat tuaj e as në format tuaja, por shikon zemrat tuaja.”

Sofizmin që nënkupton kurimin e sëmundjeve, dhe pengimin e hyrjeve të shejtanit tek to, luftimin e epsheve të shpirtit, deri në edukimin e moraleve të saj dhe të zbukurohet me të mira e të largohet nga të ulëtat.”

Thashë : Ishte më e mirë që doktori të mos e lidhte umetin dhe rininë e tij me sofizmin dhe ndjekësit e tij, sepse dallimi në këtë fushë nuk e zotëron vetëm se i dituri. Sa sofiztë ateistë, pretendojnë se janë të obliguar me librin dhe sunetin, e ai ia pështjellon umetin fenë e tij, nën emërtimin e sofizmit. Ishte më mirë për doktorin të largohej nga ky emërtim i qortuar dhe të përdorte emërtime të lejuara që janë të veçantë në këtë temë si “pastrimi i shpirtit”, i cili nuk del jashtë kornizës së librit dhe sunetit, dhe ta lidhte umetin dhe rininë e tij me imamët të cilët punojnë nga simbolet e ehli sunetit, që e zotërojnë këtë kapitull si : Hasan el Basrij, Sufjan EthTheurij, Fudajl ibn Ijad, Ibn Kajim, Ibn Rexhep e të tjerë.
FUSNOTE : ( Prej lajmeve mw tw fundit prej tyre wshtw se ata nuk pwrmendin aspak nw kushtetutwn e tyre tw re se feja zyrtare wshtw islamim, porse  se Sudani wshtw atdhe pwrmbledhws nw tw tw  racave dhe kulturave , lejon besimet tjera dhe se islami wshtw fe e shumicws dhe se kristianizmi dhe besimet tradicionale kanw pasuesit e tyre ] !! . Kushtetuta e tyre nuk e kushtwzon qw kryetari i shtetit tw jetw musliman, e as qw sheriati islam tw jetw burimi kryesor i legjislacion sudanez porse ai wshtw njw nga burimet e tij sw bashku me doket fisnore dhe koncensusin !  Atwherw cili wshtw dallimi mes kwtij shteti qw pretendon islamin dhe shteteve tw tjera laike ! Tw gjitha kwto lwshime janw bwrw me qwllim pwr tw kwnaqur çifutwt dhe tw krishterwt , ndwrsa Allahu thotw :( As çifutwt e as tw krishterwt nuk do tw jenw tw kwnaqur me juve derisa tw ndjekni fenw e tyre ) . Sure Bekare , ajeti 120 . Obligim i krerwve tw Sudanit – Allahu i udhwzoftw – ishtw qw ti japin pwrparwsi kwnaqwsisw sw Allahut kwnaqwsisw sw tw tjerwve . Shiko : El mexhel-letu kuvejtije nr 1302, faqe 9, artikulli me temw : ( Liderit e Sudanit dhe lwshimet e tyre tw rrezikshme ) . 
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� Fetva nga Komisioni i përhershëm për kërkimet shkencore dhe fetvatë, vëllimi 3, faqe 144.


� Suretu El Huxhurat, ajeti 14.


� Rizgjimi islam mes mohimit dhe ekstremizmit, faqe 79 – 80.


� Hadith i saktë e transmeton Nesaiu, Tirmidhiu dhe Ibn Maxhe.


� Suretu El Bekare, ajeti 116 – 117.


� Suretu Merjem, ajeti 93 – 95.


� Suretu En Nahl, ajeti 53.


� Suretu El En’am, ajeti 164, 14, 114.


� Tiparet e shoqërisë islame, faqe 11 – 12. 


� Suretu Ali Imran, ajeti 28.


� I njëjti libër, faqe 13.


� Libri i mëparshëm, faqe 14.


� Suretu El Hadid, ajeti 25.


� Suretu El Maide, ajeti 15 – 16. 


� Suretu Ez Zilzeleh, ajeti 7 – 8. 


� Suretu El Mulk, ajeti 14.


� Libri i mëparshëm, faqe 16 – 17.


� Rizgjimi islam mes mohimit dhe ekstremizmit, faqe 78 – 79.


� Suretu El Enfal, ajeti 2 – 4. 


� Suretu El Mu’minun, ajeti 1 – 10.


� Muttefekun alejhi, nga transmetimi i Ebu Hurejres.


� Transmeton Buhariu, nga Umer ibn Hattab. 


� Rizgjimi islam mes divergjencave të ligjëruara dhe ndarjes së urryer, faqe 77 – 78.


� Suretu El Huxhurat, ajeti 15.


� Prioritetet e lëvizjeve islame, faqe 73.


� Suretu Muhamed, ajeti 19.


� Suretu En Nisa, ajeti 136.


� Suretu El Maide, ajeti 5.


� Suretu El Bekare, ajeti 217.


� Suretu El Maide, ajeti 44.


� Rizgjimi Islam mes mohimit dhe ekstremizmit, faqe 80 – 82.


� Suretu En Nisa, ajeti 114.


� Suretu El Bekare, ajetet 8, 9, 14.


� Suretu En Nisa, ajeti 145.


� Libri i mëparshëm, faqe 82 – 84.


� Libri i mëparshëm, faqe 159.


� Rizgjimi islam mes divergjencave të lejuara dhe ndarjes së urryer, faqe 93.


� Suretu En Nisa, ajeti 30. 


� Suretu Hud, ajeti 61. 


� Suretu El Ahzab, ajeti 72.


� Suretu El Inshikak, ajeti 6.


� Suretu El Infitar, ajeti 6 – 8. 


� Tipare të përgjitshme të islamit, faqe 60 – 62.


� Suretu Ali Imran, ajeti 191.


� Suneti, burim për njohje dhe civilizim, faqe 230.


� Rizgjimi islam mes mohimit dhe ekstremizmit, faqe 64.


� Fetvaja mes disiplinimit dhe lënies, faqe 117.


� Libri i mëparshëm, faqe 117.


� Suretu Ali Imran, ajeti 7.


� Si të bashkëveprojmë me sunetin e pejgamberit, faqe 171.


� Tiparet e përgjithshme të umetit islam, faqe 161 – 162.


� E vërteta e njësimit, faqe 4.


� Kultura e thirrësit, faqe 94.


� Suretu Ali Imran, ajeti 7.


� Referenca e lartë në islam, faqe 301 – 302.


� Shpjegimi  sahihut të Muslimit nga Neveviu, vëllimi 3, faqe 19.


� It’haful murid bi sherhi xheuheretit teuhid, të Lekkanit, faqe 131 – 132.


� Tubimi i broshurave të Bennas, faqe 488, 492, 498.


� Suretu Taha, ajeti 5.


� Komentim nga shejh Muhamed Ibn Ibrahim i librit “Shkëlqimi i besimit”, faqe 31.


� Tubimi i fetvave, vëllimi 5, faqe 31 – 34. 


� Transmetim nga libri “Takribut tedmirijeh” të shejh Ibn Uthejminit, faqe 82 – 83.


� Suretu El En’am, ajeti 18.


� Suretu Esh Shura, ajeti 11.


� Suretu El Ihlas.


� Suretu El Furkan, ajeti 3.


� Suretu El Bekare, ajeti 255.


� Suretu El Hadid, ajeti 4.


� Suretu Esh Shuara, ajeti 78 – 82.


� Suretu Kaf, ajeti 16.


� Suretu El Vakia, ajeti 85.


� Suretu El Bekare, ajeti 186.


� Adhurimi në islam, faqe 152 – 153.


� libri i mëparshëm, faqe 154.


� Suretu El Bekare, 255.


� Transmeton Muslimi.


� Suretu El Mulk, ajeti 16.


� Transmeton Ibn Kudame, në temën e lartësimit, por hadithi ka dobësi.


� Shpjegimi i librit “Shkëlqimi i besimit” të shejh Ibn Uthejmin. E kontrolli nga saktësia e haditheve, Eshref Abdul Maksud, faqe 65 – 68.


� Suretu El Maide, ajeti 30.


� Suretu En Nisa, ajeti 142.


� Suretu El Bekare, ajeti 14 – 15.


� Zgjidhjet e importuara, faqe 5.


� Suretu Et Tarik, ajeti 16.


� Suretu El Maide, ajeti 119.


� “Përgjigja e zgjedhur për udhëzimin e të hutuarit” të shejh Ibn Uthejmin, faqe 27.


� Muhtesarus sevaik, vëllimi 2, faqe 32 – 34.


� Besimi dhe jeta, faqe 50.


� Tubimi i fetvave, vëllimi 5, faqe 298 – 300.


� Transmeton Buhariu dhe Muslimi.


� Si të bashkëveprojmë me sunetin e pejgamberit, faqe 157.


� Suretu Esh Shura, ajeti 11.


� “Përgjigja e zgjedhur për udhëzimin e të hutuarit” të shejh Ibn Uthejmin, faqe 24.


� Fetvaja, dritë në shteg, vëllimi 1, faqe 77.


� Pikëreferenca e lartë në islam, faqe 148.


� Interpretimi i mosmarrëveshjeve në hadith, faqe 221.


� Suretu El Ihlas.


� Suretu Esh Shura, ajeti 11.


� Suretu Merjem, ajeti 65.


� Suretu En Nahl, ajeti 74.


� Parathënie e librit “Akideja e besimtarëve në krijimin e Ademit në formën e Allahut” të shejh Hamud Et Tuvejxhirij – Zoti e mëshiroftë – .


� Si të bashkëveprojmë me sunetin, faqe 86.


� Suretu Taha, ajeti 5.


� Se çfarë nënkupton drejtimi selefit tek doktori u sqarua më parë.


� Fetvaja mes disiplinimit dhe lënies, faqe 139.


� Drejt bashkimit mendor të atyre që punojnë për islam, faqe 26.


� Pikëreferenca e lartë në islam, faqe 348.


� Shiko librin “udhëzimi” të Xhuvejnit, faqe 180 – 181, dhe librin “Iktisadi” të Gazaliut, faqe 42.


� Bejanu telbisil xhehemije, vëllim 2, faqe 409 – 411.


� Pikëreferenca e lartë në islam, faqe 98.


� Suretu Esh Shuara, ajeti 192 – 195.


� Kultura e thirrësit, faqe 11.


� Suneti burim për njohjen dhe civilizimin, faqe 104.


� Libri i mëparshëm, faqe 103.


� Vargu i haditheve të saktë, vëllim 6, faqe 1002.


� Si të bashkëveprojmë me sunetin, faqe 174.


� Suneti burim për njohjen dhe civilizimin, faqe 114 – 118.


� Libri i mëparshëm, faqe 128.


� Transmeton Buhariu dhe Muslimi nga Ebu Hurejre.


� Si të bashkëveprojmë me sunetin, faqe 169 – 170.


� Suneti burim për njohjen dhe civilizimin, faqe 128 – 129.


� Si të bashkëveprojmë me sunetin, faqe 169.


� Suneti burim për njohjen dhe civilizimin, faqe 123.


� I njëjti libër, faqe 126.


� Takimi dhe dialogë…….faqe 62.


� Argumente të zgjidhjes islame, faqe 167 – 169.


� Libri i mëparshëm, faqe 170.


� Islami dhe laicizmi, ballë për ballë, faqe 173 – 174.


� Suretu El Maide, ajeti 3.


� Suretu El Enbija, ajeti 25.


� Transmeton Buhariu dhe Muslimi nga Aisheja.


� Transmeton Muslimi.1


� Transmeton Ebu Davudi, Tirmidhiu dhe ka thënë : i mirë dhe i saktë, Ibn Maxheh, Ibn Hiban, Ahmed, të gjithë nga Erbad Ibn Sarijeh.


� Suneti, burim njohjeje dhe civilizimi, faqe 245 – 246. 


� I njëjti libër, faqe 252.


� Përparësitë e lëvizjes islame, faqe 126.


� Rizgjimi islam mes mohimit dhe ekstremizmit, faqe 179.


� Fetvaja mes disiplinimit dhe lënies, faqe 134.


� Drejt unitetit mendor, të atyre që punojnë për islamin, faqe 102.


� Pikëreferenca e lartë në islam, faqe 139.


� Shiko librin “El lu’luu vel merxhan” 527 – 530.


� Suneti, burim njohjeje dhe civilizimi, faqe 194.


� Kultura e thirrësit, faqe 34.


� Njerëzit dhe e vërteta, faqe 73.


� Pikëreferenca e lartë në islam, faqe 332.


� I njëjti libër, faqe 343.


� I njëjti libër, faqe 344.


� Libri i mëparshëm, faqe 345 – 346.


� Doktori mendon se esh’arijtë dhe maturiditë janë nga ehli suneti, siç do të vijë më pas.


� Libri i mëparshëm, faqe 351 – 352.


� Rizgjimi islam mes mohimit dhe ekstremizmit, faqe 89.


� Shpjegimi i sahihut të Muslimit nga Neveviu, vëllim 1, faqe 150.


� Fetvaja mes disiplinimit dhe lënies, faqe 59.


� Tipare të përgjithshme të islami, faqe 114.


� Prioritetet e lëvizjes islame, faqe 44.


� Transmeton Muslimi nga Ebu Hurejre.


� Prioritetet e lëvizjes islame, faqe 75 – 76. 
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