IL LIBRO DELLE RISPOSTE ARABE
NEL COMMENTO DEI CONSIGLI DI YUSUF
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IL LIBRO DELLE RISPOSTE ARABE NEL COMMENTO DEI CONSIGLI DI YUSUF

Del nostro signore, il Maestro, 'Imam, il sapiente dominicale (rabbani) Muhyiddin Abu ‘Abd Allah
Muhammad ibn ‘Ali ibn Muhammad ibn Ahmad ibn ‘Abd Allah ibn al-‘Arabi at-Ta’1 al-Hatimi,

Allah abbia misericordia di lui.
[1] Nel Nome di Allah, il Misericordioso, il Clemente, e la mia riuscita (fawfig) non ¢ se non per Allah.

Il commento dell’Imam, il sapiente, il profondo conoscitore (rasif), I’erede piu perfetto, Abu ‘Abd
Allah Muhammad ibn ‘Al ibn al-‘Arabi, at-1a1, al-Hatim1, Allah sia soddisfatto di lui.

La lode spetta ad Allah che ci ha guidati a questo, e non saremmo stati guidati se Allah non ci avesse
guidato: “Invero sono venuti 1 messaggeri del nostro Signore con la verita” (Cor. VII 43).

Quanto segue. Questo ¢ il commento di ci6 che ha proferito la spiritualita (r@haniyya) del servitore
preso da follia (muwallah o maulah), il cui cuore ¢ pazzo d’amore (mudallah), ‘All al-Kurdi, tramite la
lingua di chi conosceva il suo stato e che si basava su di lui [come autorita], Yasuf ibn Ibrahim
a$-Safih, suo compagno nel lignaggio (gastmu-hu fi n-nasab) ('), che continué con lui nel legame (al-
Sart ma a-hu fi s-sabab) (*). La materia ¢ siriana e damascena (), ed egli non I’ha trasgredita, ma cosi
come ’ha appresa I’ha espressa, ed essa ¢ tra gusto (dawg) e proiezione spirituale (i/ga’), in essa non
¢’e scrittura (kitaba) (*) né incontro (liga’) (°) — cosi mi disse il possessore della lingua [cio¢ Yusuf ibn

Ibrahim] — e I'inizio di quello fu che disse e spiego:

“La prima cosa che ¢ necessaria per I'aspirante (murid) ¢ di spogliarsi del suo arbitrio (zhtiyar), di
essere di fronte al Maestro come il morto di fronte al lavatore (mugassil), di fare una sadaga quando si
reca dal suo Maestro, [camminando] in uno stato di abbassamento (dilla), di indigenza (maskana) e di
spezzamento (inkisar), che la sua marcia sia nella parte bassa della via battuta, che nella sua anima
vi sia [la convinzione] di essere inferiore a chiunque incontri nella sua via verso il Maestro, e cosi in
tutti 1 suoi stati, e quando ¢ vicino alla dimora del Maestro, se li vi ¢ una moschea vi entri, faccia una
salat e chieda ad Allah, sia Egli esaltato, di disporre favorevolmente verso di lui il cuore del Maestro,
e quando ha finito di fare la salat si rechi alla porta del Maestro e si fermi a distanza dalla porta,
mostrando adab di fronte a lui”.

1) Entrambi erano curdi di origine.
2) L’espressione sembra riferirsi al mantenimento del legame con il Maestro anche dopo la sua morte.

3) Ibn ‘Arabi sembra qui attribuire un carattere locale alle raccomandazioni in oggetto, a cui contrappone il
carattere “arabo” delle sue risposte.

4) Ad eccezione del manoscritto Yusuf Aga, tutti gli altri riportano kindya, ma il ternario ilga’, kitaba e liga’ ¢
attestato nei capitoli 2 [I 90.1], 145 [II 231.7], 307 [III 31.13] e 314 [III 56.7] delle Futahat, e nel Ritab mawaq:
an-nugim, Sirkat al-quds, I1 Cairo, 2016, pag. 161, linea 11.

5) Cioe I'insegnamento impartito al riguardo da ‘All al-Kurdt a Yasuf ibn Ibrahim non fu né scritto, né orale,
ma puramente spirituale. Nel seguito del testo Ibn ‘Arabi spieghera le modalita di questo insegnamento.
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[2] Commento. Quanto al suo detto: “La prima cosa che ¢ necessaria per 'aspirante (murid) ¢ di
spogliarsi del suo arbitrio”, per aspirante intende colui che vuole I'istruzione iniziatica (larbiya), cioe
colui che ¢ al servizio (fudma) di un Maestro (°), ed ha correlato a lui [cio¢ all’aspirante] la spoliazione,
ponendo in cio la priorita (fadl) per lui (7). Invero il patto (bay @) si basa sull’ascolto, sull’obbedienza in
cio che piace ed in cio che non piace (fi [-mansat wa-l-makrah), e sulla realta essenziale (hagiga): questa

¢ la caratteristica (sifa) del credente (%), ed a maggior ragione dell’aspirante ().

L’aspirante [lett. Il volente] si chiama cosi solo perché ¢ dotato di una volonta (rada) ('"): in effett ¢
indispensabile che egli voglia ci6 che vuole il suo Maestro e quindi ¢ necessario che sussista in lui una

volonta. Come ha detto Abu Yazid [al-Bistami] (''): “Voglio non volere” ('), ed ha affermato per se

6) Negli Aperus sur Pinitiation [Editions Traditionnelles, 1977, pag. 235], René Guénon precisa: “Quant au
«service» d’un guru, si I'on tient a employer ce mot, la ou une telle chose existe, ce n’est, redisons-le, qu’a titre
de discipline préparatoire, concernant uniquement ce qu’on pourrait appeler les «aspirants», et non point ceux
qui sont déja parvenus a une initiation effective”.

7) In tre manoscritti si legge /17 al posto di fad/, per cui la traduzione sarebbe: “attribuendone a lui I'atto”.

8) L’espressione: «Noi ascoltiamo ed obbediamo, indicante una delle caratteristiche fondamentali del credente,
ricorre quattro volte nel Corano: I1-285, IV-46, V-7 ¢ XXIV-51, oltre che in molti fad.

9) Il riferimento al patto ed al servizio del Maestro mostrano che I"aspirante di cui si parla non ¢ colui che cerca
un Maestro, ma colui che lo ha trovato e che vuole I’istruzione iniziatica.

10) Talvolta #rada viene tradotto come desiderio, ma René Guénon, nel suo Corso di Psicologia [Arche, 2001, pag.
229], precisa: “Nous avons déja signalé les principales différences qui existent entre le désir et la volonté: on
peut désirer 'impossible, on ne veut que le possible; on peut avoir en méme temps plusieurs désirs différents
et méme contradictoires, on n’a jamais qu’une seule volonté; enfin le désir est éminemment impulsif; tandis
que la volonté est toujours plus ou moins réfléchie. Tout cela prouve suffisamment qu’il y a bien la deux choses
essentiellement différentes [...]. Nous ferons encore remarquer qu’au simple désir ne se joint pas I'idée de la
responsabilité qui se joint a la volonté: cette idée d’ailleurs ne prouve pas par elle-méme que la liberté existe,
mais seulement qu’on croit a la liberté, et si la liberté est prouvée d’autre part, elle permettra de distinguer
encore plus nettement la volonté de toute autre impulsion. Cependant, tout en distinguant la volonté du déstr,
il faut reconnaitre qu’il y a le plus souvent des désirs qui sollicitent la volonté et que celle-c1, a son tour, peut
susciter bien des désirs qu’on n’avait pas tout d’abord; mais ce n’est pas, parce que ces deux ordres de faits
s’accompagnent d’ordinaire, réagissent 'un sur Pautre et se ressemblent dans une certaine mesure, qu’il faut
les confondre, et, méme si 'on peut désirer vouloir et vouloir désirer, cela prouve encore qu’ils sont vraiment
différents”.

11) Abu Yazid, celebre safi del III secolo dall’Egira, ¢ certamente il Maestro piu citato da Ibn ‘Arabi nelle
Futihat, ove 1l suo nome ricorre quasi 150 volte, come pure nel testo che stiamo traducendo, ove il suo nome ¢
riportato 40 volte. Visse la maggior parte della sua vita a Bistam, e non lascio nulla di scritto, ma un suo nipote
raccolse circa 500 tra detti ed aneddoti, a cui Ibn ‘Arabi dedico un’opera di cui non ¢ rimasto alcun manoscritto.

12) Ibn ‘Arabi riporta questo detto nei seguenti capitoli delle Futahat: 73 [11 19.3]; 93 [II 178.6], ove afferma
che “il piu grande Abu Yazid disse: “La rinuncia (zuhd) non ¢ una stazione spirituale per me; io ho rinunciato
per tre giorni: il primo giorno ho rinunciato a questo mondo, il secondo giorno ho rinunciato all’aldila, il terzo
giorno ho rinunciato a tutto cio che ¢ altro che Allah. Allora il Vero mi chiamo: “Cosa vuoi?” ed io rispost:
«Voglio non volere, poiché io sono colui che ¢ voluto (murad) e Tu sei Colui che vuole (murid)!»”; 226 [11 521.33]
ove precisa: “Secondo Abu Yazid al-Bistami, la vera volonta ¢ I’'abbandono della propria volonta ed a questo
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stesso una volonta ed ha cercato di escludere che la sua volonta dipendesse dalla sua anima [o da lui
stesso], ed ha chiesto ad Allah che la sua volonta, di cui non poteva fare a meno, seguisse soltanto la
volonta del suo Padrone (mawla), e voleva sapere cio che voleva il suo Signore, per poi volerlo, e questo
¢ il piu alto grado in questo campo (bab). Quanto al grado che ¢ inferiore ad esso in questo campo,
esso ¢ piu elevato nella stazione (magam) nella dimora dell'incombenza legale (takl7f) [cio¢ in questo

mondo], ed ¢ una faccenda semplice per chi ¢ assistito (muwaffag) [da Allah] (*).

Allah, sia Egli esaltato, ha dettato le regole (akkam) e le ha completate, e con questo atto ha sottratto la
volonta da ogni credente in Allah, poiché [il credente] non vuole cosa se non cio che Allah, quanto ¢
Potente e Magnificente, ha voluto nella Sua Legge, e quindi egli non ha volonta per se stesso, poiché
la sua volonta ¢ cio che ¢ voluto da Lui. Il Vero lo ha spiegato ai credenti con cio che ha legiferato per
essi, e per questo il credente ¢ ossequiente (yushibu), e non ¢ ossequiente se non al regime (hukm) della
sua fede, come il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, non ¢ ossequiente a
nessuno se non alla sua Profezia, poiché egli ¢ [tale] in base a (bi-hukmz) cio che gli viene rivelato, non
in base alla sua anima, ed il credente [¢ tale] in base alla sua fede, non in base alla sua anima, ed il Re
[¢ tale] in base al suo Regno (mulk), non in base a qualcuno, e quindi non ¢ ossequiente se non al suo

Regno, e in base ad esso egli giudica.

Allo stesso modo il vero e sincero aspirante non ¢ ossequiente se non al suo Maestro, [3] e non ha
volonta per se stesso se non cio che vuole da lui il suo Maestro, e per questo ha detto: ... di spogliarsi
del suo arbitrio (thtiyar) (**)”, ed abbia quindi una sola volonta, che non ¢ altro che la volonta del suo

riguardo, allorché era in uno stato (£al) in cui sussisteva ancora la volonta propria, disse: «Voglio non volere!»,
esprimendo cosi 'intenzione di cancellare la volonta dalla sua anima (rafs); poi, rivolgendosi ad Allah, completo
la frase dicendo: «poiché 1o sono colui che ¢ voluto e Tu sei Colui che vuole»”; 298 [II 687.21] ove ribadisce:
“Venne chiesto ad Abu Yazid: “Cosa vuoi?”, ed egli rispose: “Voglio non volere”. In altre parole: “Fammi volere
ogni cosa che Tu vuoi”, cosi che non ci sia altro che cio che il Vero, Gloria a Lui, vuole”; e 374 [III 464.14]
ove afferma: “Non dire come dice chi ignora la realta e cerca I'impossibile, dicendo “Voglio non volere™:
la vera ricerca, che ¢ conferita dalla realta essenziale dell'uomo, ¢ che dica “Voglio ci6 che Tu vuoi” [...]
Analogamente non ¢ corretto dire “E opportuno che il servitore sia con Allah senza volonta”, mentre sarebbe
corretto dire “Il servitore ¢ colui la cui volonta ¢ correlata con cio che vuole Allah”, poiché non puo fare a meno
di una volonta. Chi cerca la visione del Vero per ordine del Vero ¢ un servitore che si conforma all’ordine del
suo Signore, mentre chi cerca la visione del Vero senza 'ordine del Vero ¢ inevitabile che soffra quando non
trova cio con cui ha correlato la sua volonta, ed ¢ colui che fa del male a se stesso [...] Nella notificazione divina
¢ riportato: «O Mio servitore, tu vuoi ed lo voglio [; se tu lasci a Me ci6 che tu vuoti ti daro cio che voglio lo; se tu
ti opponi a Me in cio che voglio, ti daro della pena in cio che tu vuoi] e non ci sara altro che cio che voglio lo»”.
Llirada non ¢ qui intesa come facolta, ma come atto; il «nurid» pertanto non ¢ colui che rinuncia alla facolta di
volere, bensi colui che rinuncia a cio che «lui» vuole, per volere cio che vuole Allah.

13) Nell’ambito exoterico, che riguarda coloro che sono soggetti all’osservanza delle regole, il Volere divino ¢
chiaramente espresso nella Legge e st applica a tutta la comunita dei credenti, mentre nell’ambito iniziatico “le
vie verso Dio sono tanto numerose quanto le anime degli uomini” [René Guénon, Apergus sur Uésotérisme islamique

et le Taoisme, Gallimard, 1973, pag. 15].

14) 11 verbo htara, di cui #htiyar ¢ un infinito, al pari di fyara ¢ di fiyar, significa letteralmente scegliere. Nel
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Maestro riguardo a lui. E non ha detto: “... di spogliarsi della sua volonta”, poiché cio non ¢ possibile:
egli si spoglia del suo arbitrio e non sceglie se non cio che vuole il suo Maestro, e cio che egli vuole
¢ ignoto per lui finché egli non gli ordina cio che gli ordina ed allora egli vuole, necessariamente,
cio che vuole il suo Maestro. Se non ¢ cosi, egli non ¢ un aspirante ad una istruzione iniziatica e
non arrivera mai nulla da lui, e se crede di essere un aspirante ad una istruzione iniziatica, ed ¢ alla
T . o
presenza del suo Maestro ed agisce liberamente nella sua faccenda da se stesso, senza ’autorizzazione

(idn) del suo Maestro al riguardo, ¢ un bugiardo (kaddab).

E opportuno per lui, quando gli passa per la mente una faccenda che deve necessariamente essere
gestita — e ci0 ha numerosi aspetti: vi ¢ cio che egli detesta e cio che gli piace (yuhibbu) — [dicevo che]
¢ opportuno per lui che esponga al suo Maestro cio che gli ¢ venuto in mente, affinché il Maestro
stabilisca per lui uno dei modi della gestione riguardo a quello. Se stabilisce [che egli deve fare] cio
che detesta, quella avversione diventa piacere per quel modo di gestire (fasrif), poiché I’ha stabilito per
lui il Maestro, e se ¢ cio che gli piace, allora ¢ bene su bene. E se ¢ colui che fa cio che detesta per la
scelta del Maestro contro voglia e non volentieri, egli ¢ dedito al combattimento interiore (mugahada)
ed alla sopportazione (mukabada), e sa di essere necessariamente piu in basso di colui a cui cio che
¢ detestabile diventa piacevole (mahbib), e non cessa di combattere finché cio che ¢ detestabile gli
diventa necessariamente piacevole. Entrambi gli aspiranti sono [pero] caratterizzati dal fatto di essere

spogliati dall’arbitrio.

I Maestro realizzato ¢ lungi dall’assecondare per principio l'intento (garad) dell’aspirante, ma il
Maestro scruta 1 suoi stati, se sa della sincerita (sidq) (*°) dell’aspirante nel suo ossequio (suhba) e sa che
egli aspira al grado elevato, ed ogni volta che vede in lui un intento che gli piace verso una cosa, lo
conduce a [fare] Popposto di cio che vuole, poiché il Maestro ¢ come la pettinatrice della sposa ('°).
I1 Maestro prende per lui il posto del Vero, e non gli ordina se non cio che sa che il Vero, sia Egli

esaltato, vuole da lui, [4] e quindi I’aspirante non cessa di procedere per la volonta del suo Maestro

linguaggio teologico iitiyar ha assunto il significato di libera scelta o libero arbitrio, in contrapposizione a udtirar,
necessita, ¢ a (@, obbedienza. La scelta ¢ un atto logicamente antecedente alla volonta, ma I'oggetto della
volonta puo dipendere anche dall’obbedienza ad una autorita a cui st ¢ scelto di sottomettersi: ’aspirante
continua a volere ma deve rinunciare al suo libero arbitrio per scegliere solo ci0 che vuole il suo Maestro.

15) In arabo il termine sidg puo indicare sia la sincerita, intesa come coerenza tra cio che si dice e cio che
si pensa o crede, sia la veridicita, che oltre alla sincerita implica anche la coerenza con il vero; per questo a
seconda del contesto I’ho tradotto talora con sincerita e talora con veridicita. Quanto allo stato ed alla stazione
spirituale della veridicita, nel Cap. 136 [II 222.20] Ibn ‘Arabi precisa: “La veridicita ¢ intensita (sidda) e forza
(salaba) nella religione (dimn) e lo zelo (gayra) per Allah ¢ tra le sue condizioni. Colui che I'ha realizzata (mutahaqqiq)
possiede la facolta di agire per mezzo dell’aspirazione (al-fi 1 bi-I-himma), corrispondente alla forza della fede”.

16) Lo stesso esempio ¢ riportato nel Cap. 181 [II 365.16]. All’epoca di Ibn ‘Arabi la donna si occupava
personalmente della sua pettinatura, salvo che in occasione del matrimonio, in cui la sua pettinatura veniva
affidata ad una pettinatrice, che la acconciava in modo che si presentasse nel migliore dei modi al suo futuro sposo.
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per lui, finché si abitua a quello — ed il bene ¢ un’abitudine (") — e cio diventa gradito per lui. Se
laspirante perde il Maestro, per la sua morte, o per un viaggio, egli si comporta con il Vero in quel
modo e con quell’attributo: questa ¢ la stazione del dare ascolto al Vero. E soprattutto se ’aspirante
ha una casa, con una moglie ¢ dei figli, ed ama i figli con 'amore naturale ed ama la moglie con
I’amore del tutto per la sua parte, e questo ¢ 'amore del desiderio (Sahwa), il Maestro realizzato, per

come dispone (yusarrifu) di lui, si frappone tra lui e tra cio che egli ama per i suoi figli per sua moglie.

17) Riferimento ad uno fadit riportato da Ibn Magah: “Il bene ¢ abitudine, il male ¢ pervicacia (al-hayr @da
wa-s-Sarr lagaga)”. Ibn ‘Arabi lo cita nel Cap. 560 [IV 463.33] e lo commenta nel Cap. 345 [III 182.24 e 26],
ove precisa: “Poiché la religione (din) ¢ operare il bene e la religione ¢ I'abitudine, egli, su di lui la Pace, ha
menzionato che il bene ¢ abitudine. Questa menzione ¢ una buona novella — da parte di uno che sa le cose,
I'Inviato, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace — che ’'anima ¢ buona per essenza, e non
accetta il male se non per pervicacia da parte del compagno (garin) [cio¢ Satana], in cio su cul insiste con essa:
Egli non ha quindi definito il male come una parte dell’anima. Per questo egli, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e 1a Pace, ha detto: “Il bene ¢ abitudine, il male ¢ pervicacia”. Quando il compagno fa pressione
sul’anima e la tormenta con il male, che si identifica con ’opposizione all’ordine ad alla proibizione di Allah, e
le toglie il respiro con questa pressione ed insistenza, Allah le ispira, anzi le parla dal volto specifico che ’Angelo
non conosce, di accettare da lui il male con cui la tormenta. Poi il Vero vede che ’anima ¢ terrorizzata e teme
I'inganno (makr) divino, ed allora le fa contemplare la Presenza della Trasmutazione (tabdil) e che Iesito finale
di coloro che sono tenuti all’osservanza delle norme ¢ la Misericordia. Egli le recita: “Allah trasmutera le loro
opere cattive in buone” (Cor. XXV-70), e le recita riguardo ai trasgressori: “Non disperate della Misericordia
di Allah, poiché Allah perdona tutti 1 peccati” (Cor. XXXIX-53). Egli fa cosi cessare il suo terrore, e I'anima
accetta dal compagno il male con cui ¢ venuto da essa. Il compagno si rallegra per 'accettazione che ha
luogo da parte di essa, per la sua ignoranza della onni-comprensivita della Misericordia, dell'indulgenza e del
perdono e del fatto che Allah concede I'indulgenza solo alla classe di coloro che ricevono il male apportato da
Satana, il compagno. Egli non sa che Allah ha assegnato all’anima che accetta il male dal compagno per la sua
insistenza ed oppressione il rango di colui che ¢ costretto, e colui che ¢ costretto non ¢ punibile. [II Profeta] ha
quindi denominato il male pervicacia — buona novella divina di cui non tutti sono consapevoli — ed ha fatto
del bene una abitudine. L’anima ¢ per essenza buona, poiché suo padre ¢ il puro Spirito Santo, e quindi la sua
natura ¢ il bene, niente altro”.

Nel suo Corso di Psicologia [pag. 249], René Guénon precisa: “L’habitude peut étre définie d’une fagon générale
comme la tendance de P’activité a reproduire les mémes actes avec une facilité croissante a mesure qu’ils sont
plus fréquemment répétés. Cependant il y a lieu de distinguer deux formes de I’habitude: en premier lieu,
I’habitude sous la forme de ’assimilation, qui est une disposition ou une maniere d’étre au sens de «habitus», et
en second lieu, ’habitude sous la forme de la répétition, au sens du latin «consuetudo». C’est la premiere de ces
deux formes qui est, a proprement parler, la véritable habitude, celle dont on peut dire avec Aristote qu’elle est
une seconde nature. I’habitude ainsi entendue nait avec le premier acte; la répétition ne la produit pas, elle la
développe seulement, par suite I'habitude n’est pas seulement proportionnée au nombre et a la fréquence des
actes accomplis, elle Pest aussi et peut-étre méme surtout a leur énergie et a leur durée. I’habitude rend les actes
plus faciles et elle les rend aussi plus nécessaires: en premier lieu, plus ’acte se répete, plus 'effort diminue, par
conséquent, I’acte finit par s’accomplir comme de lui-méme, il devient ainsi plus rapide, mais en méme temps
plus automatique et de moins en moins clairement conscient. En second lieu, plus Iacte devient facile, plus
deviennent difficiles par la méme les actes qui lui sont contraires ou qui en sont tres différents: il faut un effort
non plus pour faire ’acte, mais pour ne pas le faire”.

In arabo, il termine ‘@da deriva da una radice verbale che significa ritornare, ripetere.
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Se egli lo sopporta ¢ sincero (sadig) e se ama cio quando il Maestro lo vuole ¢ un confessore (siddiq) (**)

perfetto, il grado supremo della conoscenza da parte di colui che ha pazienza (sab).

Non vedi cio che ha detto Abu Yazid (") al suo Signore: “Voglio Te, non voglio Te per la ricompensa
(tawab)”?, — poiché essa ¢ cio che ¢ amato dalle anime, cio¢ la ricompensa — “ma voglio Te per il

castigo (‘adab)” — poiché il castigo non ¢ oggetto di piacere (maldid) per le anime (*°).

Poi ha detto: “Tutti 1 miei desideri (ma arib) 1i ho ottenuti” — Egli dice: “Tutto c16 che Tu hai voluto da
me di quello che amavo, mi hai ordinato di farlo, ed io mi sono dilettato di cio laddove il Tuo ordine

corrispondeva alla mia passione (fawa) per quello”.

Poi ha detto: “... salvo 'oggetto di piacere del mio provare il castigo” (*') — Egli dice: “Voglio da Te
che Tu mi ordini cio che detesto fare per la passione della mia anima, e provo il piacere nel farlo dopo
I’avversione”, e per questo ha detto: “I’oggetto di piacere del mio provare il castigo”, cioeé “provo il
piacere in cio che detesto come lo provo in cio che amo” cercando la stazione elevata, della quale ci

ha informato.

Ed ha detto: “Ogni giorno, mio Signore, mi mandi il mio pane, e non mi mandi una tribolazione
(bala’) di cui io mi nutra”. Non c’¢ [5] dubbio che 'uomo che si nutre ama le pictanze (adam) e si

diletta di cio, mentre egli cercava il diletto nella tribolazione.

18) Nel Cap. 73 [II 24.15] Ibn ‘Arabi precisa: “Allah, sia Egli esaltato, ha detto riguardo a coloro che credono
in Allah e nel Suo Inviato: “Costoro sono 1 confessori (as-siddigan)” (Coor. LVII-19). Il confessore ¢ colui che crede
in Allah e nel Suo Inviato sulla parola di colui che informa (muhbir) e non su una prova (dalil), tranne la luce
della fede che egli trova nel suo cuore, la quale gli impedisce che un’esitazione o un dubbio si insinui in lui al
riguardo delle parole dell’Inviato che informa”. Da parte sua ‘Abd al-Qadir al-Gilani, nell’ultimo capitolo del
suo Al-gunya li talibt tarigat al-haqq, precisa che “il veridico (sadig) ¢ colui che ¢ veridico nelle sue parole, mentre il
confessore (siddzg) ¢ colui che ¢ veridico nelle sue parole ed in tutti 1 suol atti e stati”.

19) I seguenti versi sono riportati anche da Ibn al-‘Arif nei suoi Mahasin al-magalis [pagg. 40-41 della traduzione
di Asin Palacios, Librairie Orientaliste Paul Geuthner, 1933], ove afferma che “si dice che siano stati recitati
da Abu Yazid”. Massignon, nella sua ricostruzione del Diwan di al-Hallag [Cahiers du Sud, 1955, pag. 42], ha
attribuito invece questi versi ad al-Hallag, malgrado le ripetute affermazioni di Ibn ‘Arabi, che pure cita, in
senso contrario.

20) Nel Cap. 294 [11 673.26] Ibn ‘Arabi precisa che il castigo “¢ stato chiamato ‘ad@b in quanto esso ¢ piacevole
(ya'dubu) in un certo stato per certa gente con una complessione che lo esige”, e nel Cap. 541 [IV 185.21]
aggiunge che: “il termine ‘addb deriva dalla gradevolezza (‘udiba), che consiste nel provare piacere per la
faccenda”.

21) Ibn ‘Arabi riporta questo detto nei seguenti capitoli delle Futahat: 69 [I 511.21]; 72 [I 746.1]; 198 [II
408.10]; 227 [1I 524.19]; 280 [II 614.15]; 292 [II 657.35]; e 541 [IV 185.23]. Cfr. Binyamin Abrahamov, /bn
al-Arab? and the Sufis, Anqa Publishing, 2014, pag. 51.
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La gente di Allah dice: “Non destano meraviglia delle rose nel giardino — riferendost a colut a cui

viene ordinato di fare cio che ama fare — ma destano meraviglia delle rose nel pozzo del fuoco” (*).

Essi parlano alludendo a colui a cui viene ordinato cio che detesta, e che diventa piacevole per lui
in quanto gli ¢ stato ordinato e lo fa con il piacere che proverebbe nel fare cio che ama se gli venisse
ordinato, ma per colui che ¢ elevato 1 due piaceri si equivalgono, oppure egli preferisce il piacere
di fare cio che detesta piuttosto che cio che ama, ed egli ¢ al di sotto di colui per cui le due cose si
equivalgono, poiché I’equivalenza nel piacere che prova nelle due cose non ha luogo se non per chi ¢
realizzato ed ha il piede saldo nella volonta del suo Padrone (mawla).

Quanto a colui per cui il piacere dell’ordine di cio che detesta ¢ superiore al piacere dell’ordine di cio
che ama, egli ¢ elevato nella guerra interiore (¢74ad), ma non ¢ realizzato.

Quanto ai conoscitori del Vero, che sono [con Lui] a guisa degli aspiranti con 1 Maestri che li
istruiscono, essi si sono spogliati del loro arbitrio con il Vero, per una contemplazione autentica della
realta delle cose, ed il gusto spirituale conferisce loro la spoliazione dell’arbitrio dalle loro anime.
Essi sono con cio che il Vero sceglie per loro e per mezzo di loro, ed essi, in tutto cio in cul sono
fatti sussistere, lo sono per il loro Signore, non per loro stessi, ed il loro grado di contemplazione in
quello ¢ 1l detto di Allah, sia Egli esaltato: “Il Mio servitore non cessa di avvicinarsi a Me con gli atti

supererogatori finché Io lo amo, e quando lo amo sono il suo udito con cui egli sente...”(*).

Ed il Vero ha comunicato che Egli ¢ tutte le facolta di questo servitore, e dell’insieme di queste facolta
fa parte la volonta, poiché essa ¢ uno dei Suoi Attributi, ed Egli, sia Egli esaltato, ¢ la volonta con cut
egli vuole. Se questo Vero ¢ identico alla volonta di questo conoscitore, ed il Vero ¢ Volente, quella
volonta esteriore [6], che ¢ connessa da parte di questo servitore con qualsiasi cosa sia voluta, ¢ la

Volonta del Vero, non la sua volonta, poiché in realta egli non ha volonta.

Se l'aspirante ¢ in questo modo con il Maestro, allora ¢ obbligatorio per il Maestro, se sa che
Paspirante si ¢ vestito per lui di questo abito, di sparire per lui, e di fargli apparire il Vero nella forma
del Maestro, per la facolta che ha [di farlo]. Se [’aspirante] si ¢ coperto di tale abito e procede
secondo la sua abitudine (**) con lui nel regime [aspirante/Maestro], gli viene tolto il velo dalla
visione interiore (basira) ed egli vede che ¢ il Vero che lo educava nella forma del Maestro e nella sua

materia (*), e dopo questo svelamento non vi ¢ piu alcun velo, e questa ¢ la stazione piu elevata a cui

22) Tbn ‘Arabi riporta questo detto nei seguenti capitoli delle Futahat: 227 [11 524.21]; 294 [II 673.23]; e 558
[IV 307.35].

23) Hadit riportato da al-Buhari, LXXXI-38, ¢ da Ibn Hanbal.

24)Inlatino vi ¢ un’assonanza fonetica, se non una comunanza etimologica, tra kabiium, abito, e habitus, abitudine,
attitudine. Analogamente, dal latino consuetudo ¢ derivato il termine costume, che ha anche il significato di abito.

25) In Initiation et réalisation spirituelle [Editions traditionnelles, 1964, pag. 165] René Guénon precisa: “le Guru
humain lui-méme n’est au fond que la représentation extériorisée et comme «matérialisée» du véritable
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arriva il servitore in questo campo, cio¢ nel campo della spoliazione dall’arbitrio in tutte le azioni ed

1 comportamenti.

Per la lode di Allah non c’¢ stato per me nella Via nulla di piu facile (ashal) di questa stazione, né di
piu semplice (ahwan) per me, poiché I’ho gustata dal primo passo, ¢ per me era indifferente il piacere
che provavo in cio che amavo e in ci10 che detestavo, e mi venne tolto I'amore per le cose e ’avversione
per esse, e non contemplavo di esse se non la loro stessa esistenza, senza amore né avversione, ed ero
preparato, e compivo [le opere] perché il Vero me le aveva ordinate nella forma del Maestro e tramite
la sua lingua, e non mi sopravveniva riguardo ad esse alcun pensiero di amore, né di avversione, per
il prevalere della mia contemplazione di Lui in quello: dopo questo stato (fal) non c’¢ stato che sia piu

perfetto di esso in questo specifico campo.

Da qui il servitore si trasferisce verso lo stato (kal) della soddisfazione (rida’) e della collera (gadab), che
sono entrambi attributi estrinseci (nu %) divini in quanto Egli ha la soddisfazione (*) e la collera (¥'),
ed [il servitore] ¢ soddisfatto per Allah (4-Liahi) per mezzo di Allah (bi-Liahi), ed ¢ in collera per Allah
per mezzo di Allah, e quello ha luogo in circostanze (mawatin) (*) note, in cui [il servitore] fa uso di
esse (*). Non tutti sono capaci della soddisfazione e della collera per mezzo di Allah, e non ¢ che chi
ama in Allah (fi Llahi) e chi odia in Allah entri in questa stazione (magam), ma puo succedere che colui
che ¢ soddisfatto in Allah [7] e colui che ¢ in collera in Allah abbiano lo stato della soddisfazione per
mezzo di Allah e della collera per mezzo di Allah.

«Guru intérieur», et sa nécessité est due a ce que I'initié, tant qu’il n’est pas parvenu a un certain degré de
développement spirituel, est incapable d’entrer directement en communication consciente avec celui-ci. Qu’il
y ait ou non un Guru humain, le Guru intérieur est, lui, toujours présent dans tous les cas, puisqu’il ne fait qu’un
avec le «Soi» lui-méme; et, en définitive, c’est a ce point de vue qu’il faut se placer si 'on veut comprendre
pleinement les réalités initiatiques”.

26) Pit volte nel Corano ¢ affermato: “Egli ¢ soddisfatto di loro ed essi sono soddisfatti di Lui” (V-119, IX-100,
LVIII-22, XCVIII-8). Nei capitoli 128 e 129 Ibn ‘Arabi spiega che la soddisfazione ¢ connessa con il poco (qalil)
e con l'esiguo (yasir): Allah ¢ soddisfatto del servitore per il poco che egli fa, purché sia al massimo della sua
capacita, ed il servitore ¢ soddisfatto di Allah per il poco che gli conferisce, rispetto all’'immensita che ¢ presso di
Lui. Nel linguaggio corrente si dimentica spesso che soddisfazione deriva dalla radice latina satis-facere, ove satis
significa abbastanza, cosi come contentezza deriva dalla radice latina continere, che significa trattenere entro certi
limiti. Ibn ‘Arabi precisa pero che la soddisfazione deve riguardare solo Allah o il Suo Decreto, ¢ non cio che ¢
stato decretato, e che il servitore deve continuare a chiedere, sull’esempio del Profeta, che, pur avendo ottenuto
la scienza dei primi e degli ultimi, doveva chiedere: “O mio Signore, accrescimi in scienza”.

27) Cfr. Cor. IV-93 e XXIV-9.

28) 1l termine mawatin, plurale di mawiin, ricorre in Cor. IX-25 ¢ deriva dalla radice watana, abitare, risiedere.
Esso ha come primo significato dimore, sedi, ma quando si riferisce a qualcosa di non spaziale puo essere
tradotto come circostanze.

29) Mentre prima il servitore provava amore ed avversione in base a criteri o motivi soggettivi ed individuali,
ora la Soddisfazione e la Collera di Allah sono la sua soddisfazione e la sua collera, cosi come la Volonta di
Allah ¢ la sua volonta.
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Invero questa stazione in cui st trasferisce [il servitore]| esiste solo nel tempo dell'incombenza legale
(taklyf) (*°) e della sua dimora (dar) [cio¢ in questo mondo], e quando egli viene trasferito alla dimora
dell’aldila questo attributo [cio¢ I'incombenza legale] cessa per lui (*!), come pure il comando (amr)
[prescrittivo], che egli attualizza con la sua stessa esistenza (wugiid), e non resta con lui nell’aldila se
non il puro trovare piacere (iltidad) di ogni cosa, ed egli ¢ il piacere (ladda) stesso ed egli ¢ identico a
colui che prova piacere, ed ¢ tutto piacere, e tutto ad un tratto non procede da lui se non cio che egli
ama. La circostanza [o la sede (mawtin)] dell’aldila comporta quello per lui, cost come la circostanza
dell'incombenza legale comporta cio che abbiamo affermato [cio¢ la soddisfazione e la collera], in

quanto le circostanze hanno la giurisdizione (al-mawatin hakima) (**), nell’eterno e nel nuovo.

Non vedi come la circostanza della preghiera da parte del servitore comporta necessariamente la
risposta da parte del Vero? Non c’¢ nessuno che dica “O Allah!”, senza che il Vero gli dica: “EccoMi
da te (labbay-ka)” e gli risponda necessariamente. Egli ¢ Veridico nella promessa e nella parola ed
ha detto: “Io rispondo all’invocazione di colui che invoca quando invoca Me!” (Cor. II-186) e la
risposta non ha luogo se non dopo la preghiera, cio fa parte del regime della circostanza. Non vedi
che 1l servitore provoca la collera di Allah e la Sua soddisfazione, come ¢ riportato nella Legge?
Anche questo fa parte del regime della circostanza, cioé che Allah pone se stesso nella collera e nella
soddisfazione in base al modo di gestire (fasr7f) del servitore. Poi, nell’altra parte (duz’) [del Libro]
(*), gli ha comunicato che ¢ Lui, sia Egli esaltato, Colui che gestisce (musarrif), ¢ quindi Egli non ¢
soddisfatto se non di Se stesso, e non ¢ in collera se non per Se stesso, ed il gestire appartiene a Lui,

non al servitore.

Da qui [il servitore] si eleva verso la condizione in cui si trovava inizialmente (**), del disporre (tasrf) del
Vero da parte del servitore in base allo stato in cui si trova, ma con un altro immenso gusto spirituale

che si chiama il segreto del Destino (sirr al-gadar) (*), che consiste nell’essere la scienza seguente al suo

30) Il termine faklif viene spesso tradotto come responsabilita, ma quest’'ultima ¢ in realta la conseguenza
dell’essere tenuti all’osservanza delle norme e dell’essere dotati di libero arbitrio.

31) Nel Cap. 296 [II 682.8] Ibn ‘Arabi precisa che “La dimora dell’aldila non ¢ una dimora di incombenza
legale” e nel Cap. 355 [III 248.14] ribadisce: “I’aldila non ¢ una dimora di incombenza legale, ma una dimora
di adorazione (‘tbada)” e poco oltre [III 249.32] aggiunge: “Questo perché Egli ti ha ordinato di adorarLo nella
Sua Terra solo fintanto che il tuo spirito abita nella terra del tuo corpo: quando il tuo spirito si separera da esso
I'incombenza legale (taklif) decadra per te, anche se il tuo corpo continuera ad esistere nella Terra, sepolto in
essa’”.

32) Cio¢ il giudizio (hukm) dipende dalla circostanza. Tale concetto ricorre piu volte nelle Futihat, ad esempio
nel Cap. 73, questione CXI [II 106.22], nel Cap. 474 [IV 108.18] e nel Cap. 558 [IV 257.23].

33) Si riferisce probabilmente a Cor. XXXVII-96: “Ed Allah ha creato voi e cio che voi fate”.

34) Questa “ascesa” verso la condizione di partenza richiama le considerazioni sviluppate da René Guénon
sulla realizzazione “discendente” nell’ultimo capitolo di Initiation et réalisation spirituelle.

35) Avicenna ha scritto un breve trattato sul segreto del Destino, tradotto da G. Hourani nel N. di aprile 1963
della rivista 7he Muslim World, in cui commenta con una prospettiva strettamente teologica una tradizione, non
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oggetto (*°). Il sapiente ¢ tale in virtu (bi-hukm) dell’oggetto della scienza, non ¢ 'oggetto della scienza
a dipendere dal sapiente, e questa ¢ la scienza che afferma ogni essere dotato di ragione e che nel
contempo ignora: chi ¢ velato non vede qual ¢ il motivo [8] di quello, ed egli sa cio che ignora (*').

Quando 1l servitore viene trasferito a questa stazione non ¢ vincolato se non da ci0 con cui lo vincola
il suo oggetto della scienza, e da quel momento egli ¢ tutto Verita e non vuole da se stesso se non
cio che vuole da lui la sua anima, ed il Vero resta nascosto (gaba) in occasione di quello che abbiamo
affermato. Il comando (amr) e la creazione appartengono a Lui [cfr. Cor. VII-54] ed egli contempla il
comando con la contemplazione che di esso ha il Vero. Non dispone (fasarrafa) di noi altri che noi, ed

il Vero non dispone di noi se non per mezzo di noi, e questo grado di contemplazione ¢ piu perfetto

recensita nelle raccolte canoniche, che recita: “Il Destino ¢ il segreto di Allah: non rivelate 1l segreto di Allah”.
Il segreto a cui allude Ibn ‘Arab1 non ¢ il contenuto del Destino, a cui st riferisce verosimilmente questo hadit,
benst 1l fondamento metafisico del Destino stesso, che egli ha esposto non in modo unitario, ma disseminandone
il contenuto in numerosi capitoli delle Futahat [quelli in cui ¢ citato esplicitamente il segreto del Destino sono 1
seguenti: 2 (1 90.26), 17 (I 162.33 ¢ 163.3), 47 (I 259.8), 69 (I 405.7), 73, questione XXXIII (II 63.35 ¢ 64.20)
e questione XXXV (II 65.16), 220 (IL 513.7), 270 (II 573.20), 305 (III 22.5), 345 (III 162.11, 12 e 23), 447 (IV
62.10), 532 (IV 176.27), 538 (IV 182.30), 558 (IV 235.25, 237.8, 240.4, 245.25) ¢ 559 (IV 344.12)] ¢ nel capitolo
dei Fusis al-hikam dedicato al Verbo di ‘Uzayr.

Bakri Aladdin ha pubblicato su questo argomento “7he Mastery of Destiny in Ibn Arabt and al-Qunawt, nel N. 49,
2011, del Journal of the Muhyiddin Ibn Arabi Society.

36) Ibn ‘Arabi si riferisce qui ad un punto dottrinale che nessuno prima di lui aveva evidenziato, come egli
stesso precisa nel Cap. 411 [IV 16.22], e cioe¢ che la scienza segue, o dipende da, I'oggetto della scienza, al-%m
abi“ li-l-ma lam o al-%m yattabiu [-ma fim. Questo insegnamento ¢ riportato nei capitoli 71 [I 643.17], 411 [IV
16.21], 413 [IV 18.26], 434 [IV 46.8], 463 [IV 84.24], 538 [IV 182.12 ¢ 30], 558 [IV 222.34, 228.15, 242.27,
247.31, 258.26, 318.6 ¢ 7, 326.14] e 560 [IV 475.13] delle Futihat, ¢ nei capitoli VIII, XI e XIII dei Fusis al-
hikam. In particolare, nel Cap. 558 [IV 318.5] precisa: “Non accade nell’esistenza una possibilita senza che la
Scienza divina non lo preveda (sabaga), e quindi 1l suo accadimento (wugi‘) ¢ inevitabile. Allah non ha Scienza
di un oggetto della scienza se non di come esso ¢ in se stesso: quindi la Scienza ¢ subordinata al suo oggetto,
ma non ¢ subordinata all’esistenza contingente, cio¢ 'accadimento temporale (hudit) dell’esistenza dipende
dalla Scienza e la Scienza dipende dal suo oggetto. Questo oggetto della Scienza ¢ la possibilita nel suo stato di
non-esistenza e nella realta (szy7yya) della sua immutabilita (fubit) secondo questa proprieta con cui si manifesta
nella sua esistenza”.

37) Nel Cap. 69 [I 405.4] Ibn ‘Arabi precisa: “La trasposizione simbolica della fissazione ({ahdid) della gibla ¢
Iescludere il servitore dalla sua scelta (thtiyar). La sua radice (as/) e la radice di tutto cio che ¢ altro che Allah ¢
la necessita (idtirar) e la obbligatorieta (ibar): persino nella sua scelta il servitore ¢ obbligato. E sebbene Allah
sia Agente e scelga, per via del Suo detto: “ed Egli sceglie” (Cor. XXVIII-68) e del Suo detto: “e se avessimo
voluto” (Cor. VII-176), Egli non fa se non cio che sa, ed il cambiamento della Scienza ¢ impossibile. Egli ha
detto, sia Egli esaltato: “La Parola non cambia presso di Me ed Io non sono ingiusto con 1 servitori” (Cor.
L-29), ed ha detto: “e ad Allah appartiene I’argomento decisivo” (Cor. VI-149). Non ho visto nessuno che
abbia compreso questo detto divino: il suo significato ¢ estremamente chiaro e tuttavia per I'intensita della sua
chiarezza ¢ nascosto. Noi ne abbiamo parlato in questo libro e lo abbiamo spiegato: esso ¢ il segreto del Destino.
Chi comprende questa questione non si oppone ad Allah in nulla di ci6 che Egli decreta e fa accadere ai Suoi
servitori, in essi e da essi. Per questo ha detto: “Egli non sara interrogato riguardo a cio che fa, ma essi saranno
interrogati!” (Cor. XXI-23). Se tu fossi intelligente avresti capito da Allah: questo versetto ti sarebbe bastato per
lo scopo”.
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del grado di contemplazione (mashad) che comporta una suddivisione (gusma) dell’Atto/atto (*) tra

effusione (fayd) [divina] e la ricettivita (qabil) [da parte del servitore o del possibile] (*).

4—0) é

Invero, in uno dei gradi della contemplazione, il comando della generazione (amr at-takwin) (
tra noi e tra il Vero e la generazione non ha luogo se non per il Suo comando, sia Egli esaltato, nel
Suo detto “Sii (kun)” (Cor. I1I-47) e per la nostra ricettivita (*'), e la conseguenza non si manifesta se

non da due cose, che sono le premesse. Dopo questa stazione ci innalziamo verso cio che abbiamo

38) Nel Cap. 69 [I 507.23] Ibn ‘Arabi precisa: “Tutto cio che ¢ passivo (munfa @) ha il rango della femmina, e
[nel Mondo] non c’¢ altro che cio che ¢ passivo. L’atto (f17) in realta ¢ suddiviso tra colui che fa e cio che ¢ fatto:
da parte di Colui che fa c’¢ la Podestate (igtidar) e da parte di cio che ¢ fatto c’¢ la ricettivita alla Podestate”, e nel
Cap. 73, q. XXXIII [II 64.9] aggiunge: “Non si addice agli Atti del Vero di essere causati, poiché non c’¢ causa
che renda necessaria la genesi (fakwin) di una cosa se non IEsistenza stessa dell’Essenza e la ricettivita dell’entita
del possibile alla manifestazione dell’esistenza”. La distinzione tra il Potere (qudra) e la Podestate ¢ spiegata da
Ibn ‘Arabi nel Cap. 558 [IV 296.34]: “Il regime di “Colui che ha la Podestate (al-mugtadir)” ¢ un altro regime,
non ¢ il regime del Potente (al-gadir). La Podestate ¢ il regime del Potente nel manifestare le cose per mano delle
cause seconde (asbab), e le cause seconde sono caratterizzate dall’acquisizione del potere. Esse sono dotate di
podestate, cio¢ si esercitano nella podestate, ma non si tratta che del Vero, sia Egli esaltato, poiché ¢ Lui che ha
la Podestate su tutto cio a cui da Pesistenza [cfr. Cor. XVIII-45] in occasione di una causa seconda o per mezzo
di una causa seconda, dillo come vuoi. Cio corrisponde al Suo detto: “Non appartiene forse a Lui la creazione”,
e cio a cul non da Pesistenza per mezzo di una causa seconda corrisponde a: “e il comando?” (Cor. VII-54).
Per questo la Gente di Allah, quando parla in gergo del Mondo della creazione e del comando, intende per il
mondo della creazione cio a cui Allah da Iesistenza per mano delle cause seconde, e cio corrisponde al Suo
detto: “di cio che hanno fatto le Mie mani” (Cor. XXXVI-71), che non sono altro che le “mani” delle cause
seconde [...] e per il mondo del comando cio che non ¢ stato esistenziato in occasione di una causa seconda.
Quindi Allah ¢ il Potente in quanto all’ordine, ed ha la Podestate in quanto alla creazione [...] II Potere ¢ piu
nascosto della Podestate, in quanto la Podestate ¢ uno stato del Potente, come il dare il nome ¢ uno stato di colui
che da il nome”.

39) Questa complementarieta tra effusione e ricettivita ¢ menzionata nei capitoli 73, questione CXVI [II
112.27], 349 [III 209.29], 357 [III 260.23], 369 [III 366.14] e¢ 447 [IV 62.23] senza pero essere direttamente
riferita all’atto.

40) Sulla distinzione tra il comando della generazione (al-amr ai-lakwini) e il comando della incombenza legale
(al-amr at-taklfi) s1 possono consultare Su‘ad al-Hakim, Al-mu gam as-sifr, Dandara, 1981, pag. 95-101, e William
Chittick, The Sufi Path of Knowledge, SUNY Press, 1989, pag. 292-293.

41) Nel Cap. 470 [IV 101.8], Ibn ‘Arabi precisa: “Non vi pud essere esistenza se non da due radici: la prima
radice ¢ la Podestate ed essa ¢ quella che ¢ prossima al Lato del Vero, e la seconda radice ¢ la ricettivita, ed
essa ¢ quella che ¢ prossima al lato del possibile. Nessuna delle due radici ¢ indipendente per I'esistenza, né per
lesistenziazione. La cosa che ottiene P’esistenza non la ottiene se non da se stessa, per mezzo della sua ricettivita,
e da Colui che esercita in essa la Sua Podestate, cioe il Vero” e nel Cap. 476 [IV 111.9] aggiunge: “Colui che
¢ ricettivo ha bisogno di Colui che ha la Podestate e Colui che ha la Podestate ricerca la ricettivita da parte di
chi riceve; ¢ quindi corretta la suddivisione tra noi e Lui, sia Egli esaltato, poiché Egli ¢ il Veridico ed ha detto:
“Ho suddiviso la salat tra Me ed il Mio servitore in due meta: una meta appartiene a Me ed una meta al Mio
servitore”. La Podestate ¢ da parte Sua e la ricettivita da parte nostra e per mezzo di esse il Mondo si manifesta
nell’esistenza. La prova ¢ che I'impossibile (muhal) non riceve 'esistenza e la Podestate non ha influenza in esso,
in quanto fa parte della realta essenziale della Podestate il collegarsi solo con il possibile, e non c’¢ significato
per il possibile se non la ricettivita”.
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menzionato, e cioe che il disporre di noi con la generazione ha luogo per mezzo di noi in noi; il Vero
cidice “sii” e per mezzo di noi siamo. Ed ¢ cosi chiaro per te che la spoliazione dall’arbitrio ¢ implicita

nella generazione ().

Quanto alla realta essenziale, essa ¢ immutabile ((abita) per il servitore [stesso], non per altri che lui,
ed il Vero non ci vuole se non per noi (¥), e noi siamo la Sua vista con cui Egli vede, il Suo udito con

42) Nel manoscritto Husein Celebi al posto di takwin si trova suliik, il percorso della Via, ed anche questa lettura
¢ coerente con il testo.

43) Nel Cap. 17 [I 162.22], Ibn ‘Arabi precisa: “Quando Allah ha dato Pesistenza alle entita, ha dato loro
Pesistenza per loro, non per Lui, ed esse sono conformemente alla loro condizione (hala) — per 1 loro luoghi
ed 1 loro tempi — secondo le differenze dei loro luoghi e dei loro tempi. Ed Egli svela loro le loro entita ed
1 loro stati, cosa dopo cosa, indefinitamente, secondo il succedersi ed il susseguirsi [di esse]. In relazione ad
Allah il comando (amr) ¢ unico, come ha detto, sia Egli esaltato: “Il Nostro comando non ¢ che uno, come
un batter d’occhio” (Cor. LIV-50) e la molteplicita ¢ nelle cose numerabili stesse . [...] Per cio che concerne
lo sguardo (razra) del Vero non c’¢ tempo passato né futuro, ma tutte le cose sono note a Lui [nell’eterno
presente] nei loro gradi, con la numerosita delle loro forme in essi [...] In questo modo ¢ la percezione da
parte del Vero, sia Egli esaltato, del Mondo e di tutte le possibilita, nello stato della loro non-esistenza e della
loro esistenza. E gli stati si diversificano per esse nella loro immaginazione (kayal), non nella loro scienza, ed
esse apprendono dal loro svelamento di quello una scienza che non avevano, non una condizione in cui non
si trovavano. Realizza cio, poiché si tratta di una questione nascosta ed oscura, che ¢ connessa al segreto
del Destino, e tra 1 nostri compagni sono pochi che ci sono arrivati [...] Quanto alla scienza del Suo essere
uno che sceglie (muhtar), la scelta ¢ contraddetta dall’'unita del Volere, e la sua attribuzione al Vero, quando ¢
caratterizzato da essa, dipende dalla situazione del possibile (mumkin), non dalla situazione del Vero. Egli ha
detto, sia Egli esaltato: “[Se avessimo voluto avremmo dato ad ogni anima la sua guida], ma la Mia Parola ¢
realizzata” (Cor. XXXII-13), ed ha detto, sia Egli esaltato: “Clolui contro cui ¢ realizzata la parola del castigo”
(Cor. XXXIX-19), ed ha detto: “La Parola non cambia presso di Me” — e quanto ¢ bello il modo in cui
conclude 1l versetto — “ed Io non sono ingiusto con 1 servitori” (Cor. L-29). Egli richiama qui I’attenzione sul
segreto del Destino, ed ¢ per esso che ad Allah appartiene ’'argomento decisivo contro le Sue creature. Questo
¢ cio che si addice da parte del Vero; quanto a cio che riguarda I’essere contingente (kawn), “Se avessimo
voluto avremmo dato ad ogni anima la sua guida” (Cor. XXXII-13), e non abbiamo voluto, ¢ “ma” [la Mia
Parola ¢ realizzata] ¢ una restrizione per la congiunzione (taws?l) [tra la parte del versetto riguardante il Vero e
quella riguardante I’essere contingente]. Invero il possibile ¢ ricettivo alla guida ed alla deviazione, per quanto
concerne la sua realta essenziale, ed esso ¢ la sede della divisione (ingisam) e su di esso ha luogo la ripartizione.
In realta Allah ha riguardo ad esso un solo comando, che ¢ noto ad Allah dalla direzione dello stato del
possibile”. Sono le possibilita stesse, o le entita immutabili, che determinano il destino degli esseri, ma nel loro
stato di non-esistenza o non-manifestazione esse non hanno scienza di loro stesse: dando loro Iesistenza Allah
non determina il destino degli esseri ma fa loro conoscere le loro realta essenziali (haga’ig), che per definizione
sono immutabili. René Guénon, ne Les états multiples de Pétre [Les Editions Véga, 1973, pag. 96], precisa: “Toute
possibilité de manifestation, avons-nous dit plus haut, doit se manifester par la méme qu’elle est ce qu’elle est,
c’est-a-dire une possibilité de manifestation, de telle sorte que la manifestation est nécessairement impliquée
en principe par la nature méme de certaines possibilités. Ainsi, la manifestation, qui est purement contingente
en tant que telle, n’en est pas moins nécessaire dans son principe, de méme que, transitoire en elle-méme, elle
possede cependant une racine absolument permanente dans la Possibilité universelle; et c’est la, d’ailleurs, ce
qui fait toute sa réalité¢”, e poco oltre [pag. 100] aggiunge: “Une conséquence fort importante de ceci, c’est
qu’on peut dire que tout étre porte en lui-méme sa destinée, soit d’une fagon relative (destinée individuelle), s’1l
s’agit seulement de I’étre envisagé a 'intérieur d’un certain état conditionné, soit d’une facon absolue, s’1l s’agit
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cui Egli sente, e la Sua volonta con cui Egli vuole, e la faccenda si rovescia, se hai capito (**).

Questo ¢ il segreto del Destino, la cui scienza e stata nascosta alle creature, non a chi Allah ha tolto il
velo alla sua visione interiore e gli fa vedere il vero come vero e gli concede di seguirlo, e gli fa vedere
il falso come falso e lo aiuta ad evitarlo, e qui viene tolto lo sconcerto dal servitore e la realta si risolve

infine in cio che ¢ in se stessa.

Questa ¢ la sede del Suo detto, sia Egli esaltato: “ad Allah appartiene ’argomento decisivo” (Cor. VI-
149) e se la realta non fosse cosi non sarebbe mai valido il Suo detto: “ad Allah appartiene I’argomento
decisivo”, e per questo, sia Egli esaltato, ha detto: “se volesse vi guiderebbe tutti” (Cor. ibidem), [9]
ed ha introdotto “se (law)” che ¢ una particella che indica I'impossibilita della cosa per I'impossibilita
di cio che ¢ altro che essa (™), e non ha reso impossibile la cosa se non per I'impossibilita di cio che ¢

altro che essa, il che ¢ identico a quanto abbiamo detto.

Egli non vuole se non cio che sa e non sa se non cio che oggetto della scienza ¢ in se stesso, e
quindi 1l regime appartiene all’oggetto della scienza, non alla scienza, ed ¢ soltanto ’occhio della

comprensione (fahm) ad essere coperto.

de I’étre dans sa totalité, car «le mot «destinée» désigne la véritable raison d’étre des choses»”. Infine, in una
recensione pubblicata in Etudes sur I’Hindouisme [Editions traditionnelles, 1966, pag. 209], precisa: “L’éternité se
reflete ou s’exprime dans le «maintenant» qui, en tout temps, sépare et unit a la fois le passé et le futur; et méme
ce «maintenant», en tant qu’il est réellement sans durée, et par conséquent invariable et immuable en dépit de
I'lllusion de «mouvement» due a une conscience soumise aux conditions de temps et d’espace, ne se distingue
pas véritablement de I’éternité elle-méme, a laquelle ensemble du temps est toujours présent dans la totalité de
son extension. L'indépendance essentielle et absolue de I’éternité a I’égard du temps et de toute durée, que la
plupart des modernes semblent avoir tant de difficulté a concevoir, résout immédiatement toutes les difficultés
soulevées au sujet de la Providence et de Pomniscience divine: celles-ci ne se référent pas au passé et au futur
comme tels, ce qui n’est que le point de vue contingent et relatif de I’étre conditionné par le temps, mais bien
a une simultanéité totale, sans division ni succession d’aucune sorte. On peut, a cet égard, comparer le rapport
de I’éternité au temps a celui du centre a la circonférence: tous les points de la circonférence et tous les rayons
sont toujours visibles simultanément du centre, sans que cette vue interfére en rien avec les mouvements qui se
produisent sur la circonférence ou suivant les rayons, et qui ici représenteront respectivement la détermination
(enchainement des événements dans le parcours ordonné de la circonférence) et la libre volonté (mouvement
centripete ou centrifuge) avec lesquelles il ne saurait par conséquent y avoir aucun conflit”.

44) Nel grado di realizzazione precedente ¢ Allah ad essere I'udito con cui il servitore sente e la vista con cui
egli vede, mentre in questo ¢ il servitore ad essere I'udito con cui Allah sente e la vista con cui Egli vede. Nelle
Futihat [Cap. 73, questione XXXV (I 65.21), ove ricorda che gli atti supererogatori implicano una libera scelta,
mentre gli atti obbligatori la escludono; Cap. 90 (II 168.20 e 173.8); e Cap. 178 (II 354.19)], Ibn ‘Arabi correla
il primo di questi gradi di realizzazione con gli atti supererogatori (nawdafil), conformemente allo kadit riportato
nel testo [pag. 5 del manoscritto], e il secondo con gli atti obbligatori (fara’id).

45) Cioe¢ Egli non vuole perché sa che essi non si faranno guidare.
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Quanto al suo detto, Allah sia soddisfatto di lui: “di essere di fronte al Maestro come il morto di fronte
al lavatore” (*) egli intende dire che [il Maestro] dispone di lui in base a cio che conferisce lo stato
del morto, ed in realta ¢ il morto che con il suo stato conferisce al lavatore questo comportamento
(tasrif) nei suoi confronti. Invero il giudice ¢ tale in base allo stato di coloro che disputano (husam) e
quindi non giudicano su di esst se non loro stessi, ¢ colui che apparentemente funge da giudice ¢ un
loro strumento, e questo ¢ identico a cio che abbiamo detto. Questo ¢ uno dei cinque gradi in cui la
via impone al servitore di porsi con il Vero nella condotta (tasarruf], ed analogamente I’aspirante con

1l Maestro.

Il primo grado ¢ che il servitore sia con Allah, sia Egli esaltato, e I'aspirante con il Maestro, come lo
schiavo (‘abd) con il suo signore (sayyid), e la situazione ¢ ben nota e il comportamento in quello ¢ noto,
poiché lo schiavo ¢ identico al suo valore (g7ma) e quindi a cio che rappresenta il suo prezzo (taman)
nei riguardi del proprietario (malik): ¢ opportuno che quello sia lo stato dello schiavo, e quindi la sua
costante vigilanza (muraqaba) del suo prezzo nel disporre di lui da parte del signore (*/).

Il secondo [grado| ¢ che egli sia con lui come il bambino (#fl) con 1 suoi genitori, poiché egli [il
Maestro] lo alleva. Uno dei conoscitori mi chiese riguardo all’aspirante che, preso dal momento, ha
una polluzione. Noi gli rispondemmo: “Tu non biasimi il lattante che urina nei suoi abiti, e questo ¢ un
aspirante, e questo non ¢ che un aspirante in crescita”, ed egli si rallegro (surra) della risposta, poiché
mi aveva menzionato cio nel momento di criticare (intigad) quell’aspirante, ed ¢ indispensabile che il
sapiente per Allah non critichi nessuno che veda fare cio che comporta il suo stato ed il suo rango, in
quanto [10] la critica riguarda colui in cui si manifesta cio che non comporta la sua stazione, o per
una caduta da essa o per una pretesa salita, che ¢ la situazione di colui che ¢ portato gradualmente

alla perdizione (mustadrag).

Per il conoscitore non viene mai meno la bilancia (mzzan) del suo stato con le cose che gli arrivano
(wandat) [da Allah]; con essa egli pesa lo stato in cui si trova e cio che arriva su di lui dal Vero, e se

questo corrisponde al suo stato, allora ¢ riconoscente ad Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente, e

46) Riferimento ad un detto di Sahl ibn ‘Abd Allah at-Tustari, secondo cui “la prima stazione nell’abbandono
fiducioso [ad Allah] (tawakkul) ¢ che il servitore stia di fronte ad Allah, quanto ¢ Potente ¢ Magnificente, come
il morto di fronte al lavatore (gasi/), che lo rivolta come vuole, mentre [il morto] non ha movimento né governo
(tadbwr)” [al-Qusayri, ar-Risala, 11 Cairo, 1939, pag. 83]. Ibn ‘Arabi cita 'esempio del morto nelle mani del
lavatore, senza mai citare Sahl, nei seguenti capitoli: 69 [I 408.18], 118 [II 200.26], 146 [II 233.22] e 559 [IV
368.14]; inoltre esso ¢ riportato anche nel capitolo finale del Ritab at-tadbirat al-ilahiyya fi islah al-mamlaka al-
insaniyya, a pag 226 dell’edizione di Nyberg.

47) Nel Cap. 70 [1 570.10], Ibn ‘Arabi precisa: “La ragione della zakat per 'uomo libero ¢ la sua pretesa al
possesso, e lo schiavo non ha pretesa su nulla. Lo schiavo ¢ identico al suo valore (g#ma), cio¢ al prezzo (taman)
per cui ¢ stato comprato, e come non ¢ concepibile nel suo prezzo una pretesa né un rifiuto di come il padrone
vuole disporre di esso, cosi ¢ anche per lo schiavo. Un servitore che non consideri che il suo prezzo implica la
possibilita di commercio da parte del suo padrone, non ha alcuna realizzazione della servitu, né conoscenza
della sua anima [o di se stesso]. Questa ¢ la dottrina unanime del gruppo degli iniziati”
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Gli chiede di non limitare a quello la quota (fazz) del suo stato qui. Se invece [c10 che arriva] non
corrisponde [al suo stato] allora si guarda dall’astuzia (makr) di Allah in quello e non crede di essere al
sicuro dall’astuzia di Allah, poiché solo un ignorante stupido (gabi) crede di essere al sicuro dall’astuzia

di Allah, ed Allah non prende come amico (wal?) un ignorante.

Il terzo grado ¢ che egli sia con lui come il procuratore (wakil) con colui che gli ha dato la procura
(muwakkil) e che lo ha assunto, ed egli ¢ quindi consigliato nella sua opera e nella sua condotta, e
prende in quello il posto di colui che gli ha dato la procura, tanto da essere come lui, ed in cio ha

bisogno di molta scienza e di intelligenza (‘agl).

Il quarto grado ¢ che sia con lui come il morto nelle mani del lavatore, che lo rigira come vuole. Uno
di loro ha detto riguardo a questa stazione che egli sia con lui come 'ombra con la persona, ¢ questa
¢ la dottrina del nostro Maestro Abu al-‘Abbas al-‘Uryani (*¥), Allah abbia Misericordia di lui. Ho
sentito dire quello da lui, e tra 1 due esempi vi ¢ una grande differenza (furgan), di cui abbiamo gia
parlato nelle nostre opere (*) ed ¢ una differenza che non ¢ nascosta a nessuno, ed il suo versetto ¢:
“Non vedi come il tuo Signore estende 'ombra?” (Cor. XXV-45).

11 gusto spirituale (dawg) della gente di Allah arriva solo fino al quarto grado, per la loro disattenzione
(gafla), mentre coloro che hanno la scienza di Lui e che sono saldi nella loro scienza aggiungono,

rispetto alla gente di Allah — coloro cha hanno la scienza della presenza (fudir) con Lui - quello che ¢

48) Si tratta del primo Maestro che Ibn ‘Arabi cita nella Epistola dello Spirito della Santita (risala rih al-quds),
attribuendogli la kunya Aba Ga‘far, e di uno dei piu citati, tra quelli della sua epoca, nelle stesse Futihat: Cap. 25
(I 186.2], Cap. 36 [I 223.19], Cap. 42 [I 244.16], Cap. 67 [1 329.2], Cap. 70 [I 574.26], Cap. 92 [1I 177.14],
Cap. 178 [1I 325.9], Cap. 298 [II 687.3], Cap. 349 [III 208.27], Cap. 386 [1II 532.25], Cap. 388 [III 539.26],
Cap. 464 [IV 89.13], Cap. 487 [IV 123.22], Cap. 558 [IV 241.13 e 243.29], Cap. 560 [IV 482.21 e 529.26].
Nel manoscritto autografo delle Futahat come pure nel pit antico manoscritto della Risala rith al-quds il suo nome
di origine (nzsba) ¢ al-‘Uraybi, ma in testi posteriori si trova al-‘Uryanti, forse per una confusione con I'appellativo
al-‘Ulyani, in quanto era originario di al-‘Ulya, Loulé, nell’attuale Portogallo. Secondo José Garcia Domingues,
che ha dedicato uno studio a al-‘Uraybi [Portugal e o al-Andalus, Hugin Editores, Lisboa, 1997, pagg. 213-236]
egli fu discepolo di Ibn Qasi. Secondo quanto riferisce Ibn ‘Arabr stesso nel Cap. 388, al-‘Uraybi fu il suo primo
Maestro “terreno”.

49) Ancorché nelle Futahat Ibn ‘Arabi ricorra piu volte al simbolo dell’lombra di una persona [Cap. 69 (1 397.26,
459.2 ¢ 15), Cap. 130 (IT 214.23), Cap. 136 (II 223.8), Cap. 177 (I 304.1), Cap. 279 (II 607.14), Cap. 331 (III
116.32), Cap. 346 (III 187.16), Cap. 347 (111 196.33), Cap. 360 (III 276.9) e Cap. 559 (IV 435.5), ove afferma:
“II Vero ha voluto che tu fossi con Lui come la tua ombra con te, privo di resistenza con Lui in cio che Egli ti fa
fare [...] ed in quello ti fa anche notare che il tuo movimento ¢ identico al Suo far muovere, e cosi pure la tua
quiescenza. Non ¢ 'ombra che fa muovere la persona: ¢ cosi che devi essere con Allah!”], non stabilisce mai un
confronto con il cadavere nelle mani del lavatore. Neppure nelle opere dedicate al rapporto discepolo-Maestro,
citate nella parte introduttiva, ho trovato questo confronto, per cui non sono riuscito a stabilire a quali opere
si riferisca. In entrambi casi, 'ombra ed il cadavere vengono mossi da altri e non sono dotati di moto proprio,
ma nell’esempio dell’ombra il discepolo fa cio che fa il Maestro, mentre in quello del cadavere il lavatore fa
compiere al cadavere 1 movimenti che sono necessari per soddisfare le prescrizioni rituali previste per il lavaggio
del morto.
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il nostro punto di vista, e cio¢ che egli sia con Lui come colui che da la procura con il suo procuratore
(*"), conformemente all’ordine di Allah, sia Egli esaltato, e si affidi al suo Signore per tutto cio di cui
ha bisogno la sua costituzione (ras’a) naturale e spirituale, e ci6 corrisponde al Suo detto: “Non c’¢

Dio se non Lui, prendeteLo quindi come Procuratore” (Cor. LXXIII-9).

Egli ci ha infatti ordinato di prenderL.o come procuratore, per la nostra scienza della Sua Scienza [11]
delle cose profittevoli (masalih) [cioe delle cose che conducono al bene]| e per la nostra ignoranza di
esse ("), ed il Procuratore ha determinato per noi il modo in cui ¢ necessario che noi ci comportiamo,
e lo ha definito per noi affinché lo conoscessimo, e ci ha fatto prendere il Suo posto, e quindi noi
siamo 1 procuratori del Procuratore. Cio corrisponde al Suo detto: “e spendete di ci0 di cui Egli vi ha
reso depositari” (Cor. LVII-7) per cio di cul voi Mi avete nominato Procuratore, e noi Lo abbiamo
nominato Procuratore per il Suo detto: “le vostre ricchezze non vi distraggano” (Cor. LXIII-9), e:
“invero le vostre ricchezze ed 1 vostri figli sono una prova (fitna)” (Cor. LXIV-15). Ed Egli ha attribuito
a noi le ricchezze e le ha fatte essere nostra proprieta (milk), e noi, per ordine Suo, Lo abbiamo

nominato Procuratore nella loro gestione, e Lo abbiamo preso come Procuratore per Suo ordine (*%).

Questo per un principio (asl) permanente che non viene meno, poiché Egli ha detto a Mose: “Ho
creato le cose per te” (*), ed ¢ affermato che le ricchezze appartengono a noi e siamo noi a fruire
di esse, non Lui, e cio che fornisce lo svelamento vero ¢ che Egli ha creato le cose affinché esse
glorificassero con la Sua lode (**), e noi traiamo profitto [di esse] in modo subordinato, non per lo
scopo primario [per cui sono state create] (*°), ed ¢ questo cid che veramente ritorna a Lui (huwa as-

sahth al-margia ilay-hi).

Poiché ¢ fermamente stabilito che Egli ha creato le cose per noi e noi Lo abbiamo preso come

Procuratore nella gestione di esse, ¢ per la Sua Scienza delle cose profittevoli che Egli ha determinato

50) Si tratta quindi di un “rovesciamento” del terzo grado, in cui il servitore si comporta come il procuratore.

51) Nel Cap. 558 [IV 280.28], Ibn ‘Arabi precisa: “Il possessore di questa Presenza si chiama il servitore del
Procuratore (al-wakil). Per mezzo di questo Nome ¢ dimostrata la proprieta (mulk) ed il regno (mulk) da parte
delle creature, poiché noi non Lo nominiamo procuratore se non nella gestione delle nostre faccende riguardo
a ci0 che ci appartiene, per la nostra scienza della perfezione della Sua Scienza di noi. Egli infatti sa di noi cio
che noi non sappiamo di not stessi, ¢ non Gli ha conferito la Scienza se non noi stessi, nello stato della nostra
immutabilita [principiale]. Noi dunque siamo 1 sapienti ignoranti, ed Egli ¢ il Sapiente che non ignora™.

52) Queste considerazioni sono pitt ampiamente sviluppate nel Cap. 118, dedicato alla conoscenza della
stazione del tawakkul, che ¢ stato tradotto da Eric Winkel in T#e Inter-actions Journeys 13-14, 2016, pag. 317-322.

53) “O figlio di Adamo, ho creato le cose per te ed ho creato te per Me: non intaccare dunque cio che ho
creatoper Me con ci0 che ho creato per te”. Questa frase, che Ibn ‘Arabi afferma essere tratta dalla Torah, ¢
citata nei capitoli 60 [I 295.32], 72 [I 685.26], 73, questione L [II 74.11], 118 [I1 200.7], 178 [1I 354.11], 333
[123.14] di cui costituisce 1l titolo, 412 [IV 16.33] e 560 [IV 527.29].

54) Cfr. Cor. XVII-44.
55) Una analoga frase si trova nel Cap. 134 [II 221.30].
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per noi cio che dobbiamo fare di quello, ed ha detto: “e spendete di cio di cui Egli vi ha reso depositari”
(Cor. LVII-7), e secondo cio che siamo inclini a credere siamo noi i depositari di cio che possediamo,
per cio che ci stamo immaginati a causa dell’attribuire a noi il loro possesso. Egli pero ci ha spiegato
che quello appartiene a Lui non a noi, ed abbiamo realizzato che Egli non ha creato le cose se non
perché glorificassero con la Sua lode, non per noi, ed ha quindi dato loro Iesistenza per le loro
[stesse| entita. E Colui che ha dato in deposito la gestione di cio che Egli possiede, ci ha posti come
procuratori di Colui a cui abbiamo affidato la procura per la Sua Scienza delle cose profittevoli, che
noi non abbiamo, ed Egli vede come profittevole che noi gestiamo cio che di cui ci ha assegnato la
gestione, ed Egli gestisce cio che Egli ritiene profittevole nei nostri riguardi che sia Lui a gestire. (*°)

56) Nel Cap. 72 [I 671.23], Ibn ‘Arabi precisa: “ed ha detto riguardo alla maggioranza [degli uomini]: “e
spendete di ci0 di cui Egli vi ha nominato depositari” (Cor. LVII-7), e I'essere nominato depositario (zstihlaf)
equivale alla luogotenenza (niyaba), poiché la ricchezza appartiene ad Allah ed il tuo disporre di essa dipende dal
fatto che Egli ti ha nominato Suo rappresentante riguardo ad essa. Tutto questo riguarda la luogotenenza del
servitore nei confronti di Allah nelle faccende. Quanto alla luogotenenza del Vero nei confronti del servitore,
ad essa si riferisce il suo detto, sia Egli esaltato, ai figli di Israele: “... che non prendiate Procuratore (wakil) al
di fuori di Me!” (Cor. XVII-2), ed ha anche detto, in modo imperativo: “Non ¢’¢ Dio se non Lui, prendeteLo
dunque come Procuratore!” (Cor. LXXVIII-9), ed egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
rivolgendosi al suo Signore ha detto: “Allahumma, Tu sei 11 Compagno nel viaggio ed il Califfo nella famiglia!”,
e la procura (wakala) ¢ una luogotenenza a favore di colui che delega (muwakkil) in cio in cui lo ha delegato a
prendere il suo posto. Quindi Egli, sia Egli esaltato, ha affermato per te la cosa e ti ha chiesto di chiederGli la
luogotenenza in quello per mezzo del regime della procura. E valida la luogotenenza dal punto di vista della
realta essenziale o no? Tra di noi c’¢ chi sostiene che essa ¢ valida dal punto di vista della realta essenziale,
poiché le ricchezze non sono state create che per noi, in quanto Allah non ha bisogno di esse, e quindi esse ci
appartengono realmente. Poi noi abbiamo dato al Vero, sia Egli esaltato, la procura di disporre per noi di esse,
poiché sappiamo che Egli ¢ piu sapiente riguardo a cio che ¢ profittevole (masalih); ed il Vero [ne] dispone sotto
il profilo della Saggezza, che esige che a colui che delega torni un beneficio da esse. Quindi, questo Procuratore,
cio¢ 1l Vero, sia Egli esaltato, dilapida la sua ricchezza con un naufragio, un incendio, uno sprofondamento, o
cio che vuole, realizzando un commercio (#2gara) a suo favore poiché per quello gli fara acquisire nella dimora
dell’aldila piu di quanto ¢ detto. Secondo le apparenze si tratta di una rovina, ma non lo ¢, anzi ¢ un commercio
di vendita a credito: una cosa simile si chiama commercio in perdita (ruz’) ma il suo guadagno ¢ immenso.
Questa ¢ una scienza che conosce il Procuratore, non colui che delega, ed Egli preserva per lui la sua ricchezza
per un interesse che la Sua scienza riguardo ad esso comporta. Tra di noi c’¢ chi si affida (wakkala) ad Allah [cioe
Lo delega come Procuratore] ed il Procuratore lo nomina depositario nel disporre [delle ricchezze o delle cose]
nel limite tracciato dal Procuratore, per la scienza che ha il Procuratore di cio che ¢ profittevole per lui. Quindi
colui che delega diventa il procuratore al posto del suo Procuratore, ed egli ¢ colui che nel suo disporre non
trasgredisce ordine prescritto dalla Legge. Quindi, anche se la ricchezza appartiene a Lui, il disporre di essa ¢ a
giudizio del Suo procuratore, e questa ¢ una prospettiva insolita! Tra di noi c’e chi sostiene che la luogotenenza
non ¢ valida dal punto di vista della realta essenziale, poiché Allah non ha creato le cose — e le ricchezze fanno
parte delle cose — se non per Sé¢, sia Egli esaltato, affinché esse Lo glorifichino. Il beneficio per not ha luogo per
il regime della subordinazione. Per questo ha detto: “Non c’¢ cosa che non Lo glorifichi con la Sua lode” (Cor.
XVII-44). Poiché Allah ha creato le cose a causa Sua e non a causa nostra, non c’¢ cosa che possiamo delegare
a Lui, bensi siamo noi 1 Suoi procuratori nelle cose, ed Egli ha stabilito per not dei limiti e not disponiamo
di esse conformemente a cio che ha stabilito per noi. Se noi aggiungiamo a cio che ha tracciato per noi o
diminuiamo, ci punisce. Se le ricchezze appartenessero a noi, il nostro disporre di esse sarebbe incondizionato,
ma la realta non ¢ cosi, anzi Egli ci ha posto restrizioni nel disporre di esse, e quindi non si tratta di una procura
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Questo ¢ 1l quinto grado in questo capitolo, [12] il piu grande dei gradi nel deferimento (fafwid),
nella sottomissione (laslzm), nell’abbandono fiducioso (tawakkul) (°7) e nell’'ubbidienza (ingiyad). Cio
corrisponde al Suo detto, sia Egli esaltato: “Non prendete Procuratore al di fuori di Me” (Cor. XVII-
2), proibendolo, ed ha detto: “PrendeteLo come procuratore” (Cor. LXXIII-9) (**), ordinando, e
questo ¢ il massimo della conferma (fa%7d): al di la di questo grado non c’¢ grado intelligibile nella
Via di Allah, ma in esso vi ¢ distinzione, oscurita (gumid) e compenetrazione (ladahul), poiché 1 rami
di questo grado si intrecciano tra di loro, ed essi cambiano velocemente in cio che si presenta alla
coscienza, e quindi esigono una immensa concentrazione (fudir) ed una vigilanza costante, poiché

Egli, sia Egli esaltato, vigila su ogni cosa (*%).

E indispensabile che il servitore sia attento al suo Signore nel Suo disporre di lui, e non & capace di
quello se non per ’Assistenza (fawfig) di Allah, sia Egli esaltato, per mezzo della sua scienza della
bilancia di cio che ¢ stato legiferato per lui, poiché Egli ha posto la bilancia sulla Terra ed essa ¢ cio

che Egli ha stabilito come Legge, non altro, e non c¢’¢ sconto né riduzione.

Ed a quest'uomo [cio¢ ‘All al-Kurdi] il suo stato non ha concesso se non di dire: “di essere di fronte al
Maestro come il morto di fronte al lavatore”, ed a cio si arresta la maggioranza della gente di Allah,
ed essi non gustano spiritualmente questo quinto grado in questo campo, tranne pochi della gente di
Allah.

Tra le cose piu stupefacenti ¢ che tutte le creature sono in questo quinto grado, che si tratti di massa
o di élite, e non se ne accorgono, e la gente (a4l) di Allah, saldamente ancorata nella dignita (akliyya)

(%) specifica, non ha successo se non per mezzo della conoscenza di quello.

plenipotenziaria, bensi di una procura condizionata per aspetti specifici dal Signore della ricchezza, che ¢ il
Vero, Colui che delega. Da ogni punto di vista dunque risulta la luogotenenza, o da parte Sua, sia Egli esaltato,
o da parte nostra, ed ¢ saldamente stabilita da qualsiasi lato [la si consideri]”.

57) Nel Kitab al inbah ‘ala tartq Allak di ‘Abd Allah Badr al-Habadl, edito e tradotto da Denis Gril negli Annales
Islamologiques N. 15, 1979, ¢ riportato a pag. 129-130 un paragrafo (27) in cui sono riassunti questi cinque gradi.

58) 1l titolo del Cap. 367, dedicato alla descrizione del viaggio notturno (is7a’) di Ibn ‘Arabi, ¢ [III 340.13]:
“la conoscenza della dimora iniziatica del quinto abbandono fiducioso (at-tawakkul al-hamis), che nessuno dei
realizzati ha svelato, per la rarita di coloro che sono atti a riceverla e per I'inadeguatezza delle comprensioni a
coglierla”; verso la fine del capitolo [III 351.22] Ibn ‘Arabi precisa: “Ho visto in essi [1 forzieri di questa dimora]
la scienza di colui che agisce con moderazione (itta’ada), facendo affidamento su Allah, e questo ¢ 1l quinto
abbandono fiducioso, che corrisponde al Suo detto, sia Egli esaltato, nella Stira di colui che ¢ avvolto [in un

EE)

mantello] (al-muzzammil): “PrendeteLo come procuratore” (Cor. LXXIII-9)
59) Cfr. Cor. XXXIII-52.

60) Il termine akliyya ¢ un aggettivo sostantivato di A/, che in quanto sostantivo significa “gente”, mentre come
aggettivo ha il significato di “degno di, meritevole, adatto”. Per un lettore arabo il termine akliypa ¢ in questo
caso strettamente connesso con la caratteristica di far parte della “gente di Allah”, ma non essendovi in italiano
un termine che esprima questa connessione ho adottato la traduzione “dignita”. Ibn ‘Arabi distingue una
“dignita” generale, che ¢ comune a tutti gli esseri, ed una “dignita” specifica, che ¢ propria dei realizzati; nel
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Quando l'aspirante ¢ come il morto nelle mani del lavatore, questi lo rivolta nel momento del suo
lavaggio come gli ¢ stato prescritto dalla Legge dilavarlo, e la maggior parte di questa raccomandazione
riguarda il lavatore, non il morto, poiché colui che gestisce ¢ il lavatore. E come se egli dicesse che
laspirante deve stare fermo sotto le occorrenze (magari) della gestione del Maestro riguardo a lui, ed

egli impara da quello star fermo sotto le occorrenze dei decreti (agdar) divini (*'). [13]

Sennonché in questa questione vi ¢ una cosa importante (fatir) e cioe che aspirante sappia che questo
Maestro ¢ nel grado della Maestria, che Allah gli ha assegnato riguardo alle creature, e non ¢ un falso
Maestro (mutasayyih), poiché il falso Maestro si manifesta nella forma [del Maestro] senza averne la

scienza né la realizzazione, e nel nostro tempo sono tanti.

E raro nel nostro tempo vedere un Maestro che conosca la Legge ed i suoi segreti (2). Essi stanno al
Maestro come il falso Profeta al Profeta e come il falso medico al medico, e la rovina nel seguire [loro]
¢ la cosa piu rapida; ma I’aspirante non ha scienza di quello, come puod quindi stuggirvi? Questo
aspirante, quando considera cio che gli abbiamo detto, cade dunque in uno sconcerto immenso per la
sua ignoranza della scienza che conduce ad Allah, sia Egli esaltato, che non ¢ altro che la Legge che ¢

stata rivelata, ma noi speriamo, se Allah vuole, anzi lo affermo in modo perentorio, che se ’aspirante

Cap. 70 [I1 574.31] precisa: “Non st addice che si nutra dei benefici di Allah se non la gente di Allah e per questa
essi sono stati creati. Gli altri si nutrono di essi in modo subordinato. Essi [la gente di Allah] sono 1 destinatari
dei benefici e gli altri, come abbiamo detto, invero si nutrono di essi di conseguenza, [questo] nell’insieme.
Quanto al dettaglio non c’¢ nella persona una singola sostanza né un suo accidente che non glorifichi Allah:
quindi ogni persona fa parte della gente di Allah. Non c¢’¢ nel Mondo nessuno che sfugga a questa dignita
(ahliyya) generale, e I’élite non st distingue se non perché ha conoscenza di questo tramite svelamento™.

61) Questa espressione ricorre anche nel Cap. 73 [II 36.29], nel Cap. 84 [1I 158.33], nel Cap. 175 [II 294.29],
ove afferma: “Lo star fermi (sukin) ¢ preferibile al movimento, poiché al servitore ¢ stato ordinato di star fermo
sotto le occorrenze dei decreti divini ed a cio che Allah gli fa arrivare di notte e di giorno. Ed ha detto, biasimando
chi anticipa 1 decreti [suicidandosi]: “Il Mio servitore ha anticipato [il Mio Decreto] riguardo alla sua anima
ed Io gli ho proibito il Paradiso” e I'anticipare ¢ un movimento. Allah non ci ha ordinato: “PrendeteLo come
Procuratore” (Cor. LXXIII-9) se non perché noti stessimo fermi e fosse Lui, Gloria a Lui, a gestire la faccenda
del Suo servitore”; e nel Cap. 376 [III 481.4], ove precisa: “Il meschino [(miskin), participio attivo di sakana, stare
fermi] ¢ colui che sta fermo sotto le occorrenze dei decreti”.

62) René Guénon, in Initiation el réalisation spirituelle [pagg. 167-170] afferma: “Cle qui est le plus difficile, et surtout
a notre époque, ce n’est certes pas d’obtenir un rattachement initiatique, ce qui peut-étre n’est méme parfois
que trop aisé¢; mais c’est de trouver un instructeur vraiment qualifié, c’est-a-dire capable de remplir réellement
la fonction de guide spirituel, ainsi que nous venons de le dire, en appliquant tous les moyens convenables a ses
propres possibilités particulieres, en dehors desquelles il est évidemment impossible, méme au Maitre le plus
parfait, d’obtenir aucun résultat effectif. [...] Il est cependant un caractere auquel beaucoup de ceux-ci, sinon
tous, peuvent étre reconnus assez facilement, et, bien que ce ne soit la en somme qu’une conséquence directe et
nécessaire de tout ce que nous avons constamment exposé au sujet de I'initiation, nous ne croyons pas inutile,
en présence des questions qui nous ont été posées en ces derniers temps a propos de divers personnages plus ou
moins suspects, de le préciser encore d’une facon plus explicite. Quiconque se présente comme un instructeur
spirituel sans se rattacher a une forme traditionnelle déterminée ou sans se conformer aux regles établies par
celles-ci ne peut pas avoir véritablement la qualité qu’il s’attribue”.
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¢ veridico nella sua ricerca del suo Signore, Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente, gli fa trovare un
Maestro, un Maestro vero, dotato di visione interiore (baszra) da parte di Allah. E se non esiste [un
Maestro vero] nel posto in cui st trova questo aspirante ed egli si imbatte in un falso Maestro, Allah,
sia Egli esaltato, per la veridicita di questo aspirante, conferisce a questo falso Maestro ’apertura (fath)
voluta nei riguardi di questo aspirante ¢ della sua purificazione (fahlis), ed il Maestro viene costretto
(magbur) alla verita ed ottiene per causa di questo aspirante delle scienze che non conosceva, e talvolta
diventa per lui il ben guidato in esse ed il [falso] Maestro ne trae profitto: questo ¢ cio su cui concorda
la gente di Allah, Gloria a Lui.

Sappi che il nostro commento (sar#) al discorso di questa persona [cio¢ ‘All al-Kurdi], come di altri
appartenenti alla gente della Via, non corrisponde a come le cose stanno in realta, ma ¢ conforme
a cio a cul arriva il loro svelamento e quello dei loro simili, e quello ¢ il punto di arrivo della loro
scienza. Se dovessimo parlare di come le cose stanno realmente, le facolta di comprensione (afham)
della gente della Via non vi arriverebbero [14], ed a maggior ragione quelle di coloro che sono piu

1n basso di loro.

Allah ha [diverse] lingue riguardo ai suoi servitori: “E non abbiamo inviato un Messaggero se non
con la lingua della sua gente” (Cor. XIV-4) e quindi I'Inviato nel suo discorso non esorbita da cio su
cui si intende la gente della sua lingua. La stessa cosa si applica ai piu grandi della gente di Allah:
nel loro discorso essi seguono solo questo metodo ed [il loro linguaggio] ¢ quello su cui si intende la
gente di questa Via. Quanto alla loro élite (hawass), essa ha un linguaggio che la caratterizza e che

non comprendono gli altri.

Quindi, chi ha compreso cio che abbiamo detto sa che non abbiamo commentato questo ed altri
discorsi se non con cio che concorda con esso, e mi giustifica e non mi critica (ya %aridu). Noi abbiamo gia
parlato con la lingua di come stanno realmente le cose nel libro “al-Futihat al-makkiyya”, disseminando
[il nostro discorso] in capitoli diversi, affinché non abbia luogo una chiara esposizione di quello, e
non si acceleri verso di esso la negazione di coloro che negano cio che ignorano, “che conoscono il

lato esteriore della vita di quaggiu ma che sono noncuranti dell’aldila” (Cor. XXX-7) (**). Vi sono tra

63) Nella Introduzione alle Futahat Ibn ‘Arabi precisa [I 33.2]: “Ogni scienza il cui significato sia facilmente
comprensibile, una volta inteso il modo di esprimersi, o che sia facilmente accessibile all’ascoltatore sagace,
fa parte della ragione speculativa, in quanto appartiene alle sue capacita di comprensione ed ¢ tra le cose che
essa riesce a fare da sola riflettendovi. Cio non ¢ il caso della “scienza dei segreti”, poiché quando la [facolta]
interpretativa si trova ad affrontarla, tale scienza diventa ributtante, irta e difficile da capire, e talvolta gli
intelletti deboli e fanatici, che non sono riusciti ad usare bene la verita che Allah ha posto in loro [affinché la
usassero| per la speculazione e la ricerca, la rigettano. Per questo motivo, il possessore di questa scienza [del
segreti] il piu delle volte la rende piu adatta alle capacita di comprensione usando espressioni simboliche e
discorsi di tipo poetico” e conclude [I 47.7]: “Questo ¢ il Credo dell’élite tra la Gente di Allah. Quanto al
Credo della quintessenza dell’élite al riguardo di Allah, si tratta di un argomento che va al di 1a di questo, e che
abbiamo sparso lungo questo Libro, perché la maggior parte degli intelletti, essendo velati dai loro pensieri, non
riesce a percepirlo a causa della sua mancanza di spogliazione (tagrid)”
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gli uomini coloro a cui viene tolto il velo nell’aldila e comprendono le cose come realmente sono, e

coloro a cui non viene tolto né in questo mondo né nell’altro, anche se sono tra 1 beati.

Quanto al suo detto: “di fare una sadaga quando si reca dal suo Maestro” Commento: cio aflinché
compia un dovere che gli e stato assegnato, in quanto I'erede (warit) dell’'Inviato [cioe il Maestro], su
di lui la Pace, svolge la mansione dell’Inviato, su di lui la Pace, poiché 'erede nei confronti di questa
persona ¢ 'inviato a lui da parte del Vero. Essi [1 Maestri]| sono informati dal Vero, come ha detto Abu
Yazid: “Voi prendete la vostra scienza morto da morto, e noi prendiamo la nostra scienza dal Vivente
che non muore” (**); noi sappiamo invero che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e la Pace, ha appreso da Gabriele [15], su di lui la Pace, ma non diciamo per questo che
egli e I'Inviato di Gabriele, su di lui la Pace, ma diciamo cio che ha detto di lui Allah, sia Egli esaltato,
e cio¢ che egli ¢ I'Inviato di Allah [cfr. Cor. VII-158]. Allo stesso modo dico di colui che trasmette
(mublig) da parte del Vero, quale che sia la modalita di rivelazione (wahy), che egli ¢ I'inviato del Vero
verso di noi. Ed Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente, ha detto: “O voi che credete, quando avete
un colloquio con I'Inviato, fate precedere il vostro colloquio da una sadaga” (Cor. LVIII-12) ed ha
usato I'espressione “I'Inviato” e non ha detto “I'Inviato di Allah”, poiché talora veniva informato
da Allah per mezzo di cio che Allah gli rivelava nel suo intimo senza intermediario, e talora veniva
informato da Allah per mezzo di cio che lo Spirito fedele faceva discendere sul suo cuore, e quindi
veniva informato dall’interprete (farguman) che gli ordinava di trasmettere da parte di Allah, e per
questo ha usato I’espressione “I’Inviato” con I’articolo determinativo senza riferirlo ad alcuno, ed egli

1n entrambi 1 casi ¢ senza dubbio 'Inviato di Allah a not.

Il Maestro ¢ I'inviato di Allah verso di noi, poiché¢ egli ¢ la guida (mursid) ed il trasmettitore per noi, ed
¢ proibito criticarlo. Come non st addice a noi di pesare con la bilancia della ragione cio che 'Inviato
ci apporta riguardo ad Allah, sia Egli esaltato, applicando a Lui gli attributi degli esseri contingenti
che gli argomenti razionali rifiutano, cosi non si addice a noi di pesare cio che il Maestro realizzato,
che ¢ il trasmettitore da parte del Vero, ci apporta, poiché ¢ da quel forziere (hizana) che egli attinge ed
¢ con quella merce (bida ‘@) che ¢ connesso, che sono gli aliti (nafahat) del nostro Signore che egli coglie.

In un accadimento spirituale (wag: @) ho visto una persona che venne da me mentre ero in compagnia
e mi disse: “Io sono I'inviato del Vero verso di voi”, poi racconto cio con cul era venuto da noi e
disse: “Sappiate che il bene ¢ nell’esistenza e che il male ¢ nella non-esistenza. Egli ha dato I'esistenza
all’'uomo per la Sua Magnanimita (f#d), e lo ha fatto unico (wahdani) nella Sua Esistenza: egli ¢
caratterizzato (fahallaga) con 1 Suoi Nomi [16] ed 1 Suoi Attributi, e si estingue da essi per mezzo della
contemplazione della Sua Essenza, e quindi vede Se stesso per mezzo di Se stesso, e ritorna (‘ada al-
‘awd) ad Allah, sia Egli esaltato, ed ¢ Lui e non tu” (*)

64) Ibn ‘Arabi riporta questo detto nei seguenti capitoli delle Futihat: Introduzione [I 31.9], 29 [I 198.26], 54
[1 280.25], 155 [I 253.34], 336 [III 140.1] e 370 [III 412.35].

65) Questo episodio ¢ riportato da Ibn ‘Arabi nel suo Kitab muhadarat al-abrar, Dar Sader, senza data, Vol. 11, pag,
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Ruwaym (*°) ha detto: (*/) “Chi sta seduto con questo gruppo e li contraddice in qualcosa che essi
hanno realizzato, Allah toglie la luce della fede dal suo cuore” (*), ed Abu Yazid ha detto: “Quando
vedi chi ha fede nel discorso della gente di questa Via, digli di pregare per te, poiché la sua preghiera

¢ esaudita” (%).

E evidente che il discepolo (tilmid) non si reca dal Maestro se non per colloquiare con lui in qualsiasi
lingua, ed abbiamo detto “in qualsiasi lingua”, in quanto in un accadimento spirituale ho colloquiato
con 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, solo con lo sguardo,
ed ho capito da lui tutto cio che intendeva dire ed egli ha capito da me tutto cio che volevo dire, e
lorgano della lingua non si ¢ mosso tra di noi, né da parte sua, né da parte mia, ed abbiamo gia
spiegato cio che egli disse in quel genere di colloquio, riguardo ai sogni portatori di buona novella

(al-mubassirat) (7).
Il poeta (") ha detto:

D not parlano net volti @ nostri occh:

not stamo silenziost e la passione (hawa) parla!

54: “Trascorsi la notte in compagnia di un gruppo di uomini pii, tra cut Abu 1-‘Abbas al-Hariri [o al-Harrar],
Imam di Zuqaq al-Qanadil al Cairo, suo fratello Muhammad al-Hayyat, ‘Abd Allah al-Maruzi, Muhammad
al-Hasim1 al-Yaskari e Muhammad ibn Abu I-Fadl. Mentre dormivo vidi me stesso e gli altri in una casa molto
buia in cui non c’era altra luce che quella che emanava da not stessi e le luci si estendevano su di noi dai nostri
corpi e risplendevamo di esse. Entro da noi una persona dal volto e dal linguaggio bellissimi, che disse: “To sono
I'inviato del Vero verso di voi!”, al che gli chiesi: “E cosa porti nella tua missione?”, ed egli rispose: “Sappiate
che il bene ¢ nell’esistenza ed il male nella non-esistenza!”. Nel Cap. 69 [I 410.7] Ibn ‘Arabi precisa che fu in
compagnia di Abu I-‘Abbas al-Hariri al Cairo nell’anno 603 dall’Egira.

66) Abu Muhammad Ruwaym ibn Ahmad mori a Bagdad nell’anno 303 dall’Egira. Al-Qusayri gli dedica una
breve notizia nella sua Epistola, ove riporta anche le parole qui citate.

67) Il testo del manoscritto Yusuf Aga 4860 comincia a questo punto.

68) Ibn ‘Arabi riporta questo detto nei seguenti capitoli delle Futahat: 2 [I 79.31], 181 [II 366.8] e 286 [II
634.14].

69) Ibn ‘Arabi riporta questo detto nei seguenti capitoli delle Futihat: 2 [179.30], 73 [I1 6.15] ¢ 289 [1I 646.14].

70) Questo termine ricorre in Cor. XXX-46, ove ha il significato di messaggeri di buona novella. Ibn ‘Arabisi
riferisce probabilmente alla sua Risala al-mubassirat [RG 485] in cui riporta 18 di questi sogni, o suoi o riferiti a
lui, o al suo Rutab al-mubassirat min al-ahlam [RG 486], di cui non sembra essere rimasto alcun manoscritto. Nelle
Futithat Ibn ‘Arabi cita e commenta piu volte un fadit riportato da at-Tirmidi, XXXII-8, secondo cui 1 sogni
portatori di buona novella sono una delle parti della Profezia che Allah ha fatto restare [Cap. 54 (I 280.30), Cap.
69 (I 545.13), Cap. 188 (I1 376.20 e 377.1), Cap. 314 (III 56.13), Cap. 328 (III 103.26), Cap. 371 (111 435.20),
e Cap. 419 (IV 27.28)]. Nel Cap. 207 [II 491.6] inoltre identifica 1 sogni portatori di buona novella con gli
accadimenti spirituali (waqa’) e precisa che essi possono verificarsi non solo durante il sonno, ma anche nello
stato di estinzione (fana’) e nella veglia.

71) Si tratta di al-‘Abbas ibn al-Ahnaf, morto a Basra nell’anno 193 dall’Egira.
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E noi abbiamo detto riguardo a quello:

E la passione tra di not proferisce un discorso
buono e melodioso senza lingua (7°)

Ed egli, su di lui la Pace, ha detto del suo Signore, quanto ¢ Potente e Magnificente, che Egli batté
con la Sua mano tra le sue due scapole, e sent il freddo dei Suoi polpastrelli nel suo petto, e seppe la
scienza dei primi e degli ultimi (). Questo ¢ un colloquio senza alcuna lettera sentita dall’orecchio,
né suono, in quanto il colloquio ha molti linguaggi. E indispensabile che tu 4 attenda da parte del
Maestro il colloquio verbale con 'organo della lingua, poiché il conciliabolo ¢ inevitabile tra il

Maestro ed il discepolo, ed ¢ quindi necessario che il discepolo faccia precedere ad esso una sadaga.

Ed ogniqualvolta il discepolo chiede al Maestro: “Perché?” egli non avra successo e non verra mai
nulla da parte sua: su questo ¢ unanimemente d’accordo il magistero (masyaha) della gente di Allah,

sia Egli esaltato.

Egli non [17] deve quindi chiedere ragione al Maestro di cio che dice, né chiedere il motivo di cio
che gli ha ordinato, cosi come all’Inviato non chiede ragione di cio che ha ordinato e non gli chiede
il motivo, e nel colloquio intimo con il Vero non chiede ragione di cio che Egli ha ordinato e non Gli
chiede il motivo, bensi colui che ascolta esegue I'ordine senza indugio. E se il Vero, o chi c¢i menziona
1l Suo ordine ed il Suo discorso, da una spiegazione, cio spetta a Lui ed il profitto torna a noi, come ha
detto: “Nel taglione (gisas) ¢’¢ vita per voi” (Cor. 1I-179) (™), ed Egli ci ha ordinato la sadaga, in quanto
si tratta di una faccenda dura per I’anima (™).

La piu eccellente delle sadagat ¢ quella che colui che fa la sadaga elargisce a se stesso ("°): Le sadaqgat

72) Gli stessi versi sono riportati nel Cap. 73, questione VIII [II 46.14].

73) Hadit riportato da at-Tirmidi, XLIV, Sura XXXVIIL, 2-4, Abua Dawud, XXVII-12, ad-Darimi, e da Ibn
Hanbal, e citato nei capitoli 10 [I 137.13] e 34 [1 217.17] delle Futihat.

74) La legge del taglione impone la punizione del solo colpevole e vieta la vendetta estesa anche ad altri, come
era consuctudine presso gli arabi.

75) Analogamente, nel Cap. 70 [I 548.1] Ibn ‘Arabi precisa: “Per questo Allah I’ha chiamata sadaga, cio¢ essa
¢ una faccenda dura per 'anima. I’arabo dice: “una lancia dura (sadq)”, cio¢ robusta, possente e forte, cioe
I’anima prova per Pelargizione di questo bene per Allah difficolta e ristrettezza, come ha detto Ta‘laba ibn
Hagb”.

76) Nel Cap. 70, Ibn ‘Arabi precisa [I 574.19]: “Cio che di pit prossimo (agrab) una persona ha della sua
famiglia (ak) ¢ la sua anima. Invero Allah da parte Sua ha detto riguardo alla Sua prossimita: “Egli ¢ piu
prossimo a lui della sua vena giugulare” (Cor. L-16), come se Egli dicesse: “Egli ¢ piu prossimo a lui della sua
anima”. Essa dunque ha la priorita a ricevere cio che viene dato come elemosina rispetto ad altri. Coosi pure
Allah ha la priorita a ricevere il prestito poiché ¢ piu vicino a lui della sua anima. Per ognuno che da la sadaga vi
¢ una sadaga che spetta a lui tra le creature, poi [spetta] alle sue membra, poi al piu prossimo a lut dopo quello,
cio¢ alla famiglia, poi al figlio, poi al servitore, poi alla parentela ed al vicino; analogamente egli fa I'elemosina
al suo allievo ed a chi cerca il vantaggio da lui”.
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sono di vari tipi: vi ¢ la sadaga in senso ordinario e la sadaga nota per la Legge, ed Egli [nel Suo ordine]
ha incluso la sadaga in senso ordinario e quella non in senso ordinario. Egli ha detto: “Al mattino ad
ogni vena (sulama) di ciascuno di vol compete una sadaga, ed ogni glorificazione (tasbih) ¢ una sadaga
ed ogni lode ad Allah (tahmid) ¢ una sadaga” (7), affermando che lo dikr fa parte delle sadagat elargite
dall’'uomo a se stesso. Il portare sulla retta via chi ¢ deviato ¢ una sadaga, il togliere 'ostacolo dalla
via ¢ una sadaqa, e tutte le opere di pieta (birr) sono tutte una sadaga da parte del servitore a se stesso o
ad altri. Chi fa una sadaga ad altri invero fa una sadaqa a se stesso, ma non ogni sadaqa fatta a se stessi
comporta il suo trasferimento ad altri: ¢’¢ caso e caso. Ed Allah ¢ stato onnicomprensivo riguardo
alle sadagat in c16 che ha spiegato, dicendo: “[Vi ¢ di peso far precedere] il vostro colloquio da delle
sadagat”” (Cor. LVIII-13), senza specificare una sadaga ad esclusione di un’altra, e poiché ha usato il
plurale, a colui che ascolta ¢ imposto di fare il piu piccolo multiplo di sadaga, cio¢ tre o piu sadagat
di qualsivoglia tipo delle sadagat prescritte dalla Legge, “ed Allah ricompensa coloro che fanno delle
sadagat” (Cor. X11-88).

Se la sadaga fosse quella nota in senso ordinario, chi non la [18] trova [cio¢ non ha 1 mezzi per farla]
non avrebbe accesso a questa contemplazione (suhiid), ma poiché la Legge ha generalizzato le sadagat
con cio che ha spiegato, non c’¢ insolvente (muflis) e non insolvente che non sia in grado di fare una

sadaga, e quindi il bene ¢ generale, e la lode spetta ad Allah.

Tutto questo se la fa [difi (in)] sta ad indicare “nel” suo recarsi alla sua porta, ma se invece ¢ un sostituto
(‘@wad) della ba’ [di bz (per mezzo di)] allora la sua sadaga va al Maestro, e la sadaga ¢ magnificata dalla
grandezza di colui a cui viene elargita, o per la grandezza del suo rango, o per la grandezza del rango
dello stato (manzilat al-hal), ed il rango dello stato ¢ come chi fa la sadaga di un sorso d’acqua a chi
morirebbe se non lo bevesse, ed in quello ¢ uno che da la vita ad una persona, “e chi da la vita ad essa

¢ come se avesse dato la vita all’intera umanita” (Cor. V-32), e questo ¢ cio che conferisce lo stato.

Ed ¢ noto che se I’aspirante ¢ veridico nel rivolgersi (tawagéuh) al Maestro, Allah conferisce al Maestro,
nel suo cuore, cio per cui ha luogo I'avanzamento (irtiga’) di quell’aspirante. Talvolta il Maestro non
ha scienza di cio prima di quello, sennonché cio gli viene rivelato per la veridicita di quell’aspirante
che ha il proposito (gasd): quindi aspirante fa una sadaga per mezzo del suo recarsi dal Maestro, senza
accorgersene e senza averne il proposito. E quando [questa scienza] ¢ acquisita dal Maestro per il
dirigersi dell’aspirante verso di lui, egli viene a sapere cio che non gli era noto prima di quello. Quanto
alla presenza [dell’aspirante dal Maestro], malgrado una scienza che egli [il Maestro] gia aveva prima
di quello, ¢ tuttavia indispensabile che vi sia un accrescimento (zzyada), e cioe che il Maestro venga a
sapere, in quel momento, cio di cui non aveva scienza, cio¢ la sua scienza dello stato di quell’aspirante

in quel momento [in cui € presente da lui] e della connessione del suo stato con la scienza che il

77) Hadit riportato da al-Buhari, LIII-11, LVI 72 ¢ 128, Muslim, VI-84, XII-56, Abu Dawuad, V-12, X1.-160,
e da Ibn Hanbal, e citato net capitoli 70 [I 559.15 ¢ 573.13], 71 [1628.13], 73, questione IX [II 47.9], 457 [IV
72.2] e 560 [IV 482.33] delle Futithat.
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Maestro gli comunica, questo ¢ indispensabile. E quindi necessario che il recarsi dell’aspirante dal
Maestro sia una sadaga da parte dell’aspirante al Maestro, senza che 'aspirante ne sia consapevole.
Noi stesst lo abbiamo provato personalmente e lo abbiamo sentito dire dai nostri Maestri. Essi dicono
che talvolta viene data un’apertura al Maestro [19], grazie al proposito dell’aspirante (") ed alla sua
veridicita, ad una scienza che ¢ al di sopra del grado del Maestro, per lo stato dell’aspirante, non per
lo stato del Maestro.

Quindi il Maestro ottiene dal suo Signore per il proposito di questo aspirante cio a cui non arrivava
I'aspirazione (fimma) (") del Maestro, né la sua stazione spirituale, e che non aveva ricevuto. Noi

abbiamo visto qualche aspirante che aveva una aspirazione nella ricerca superiore a quella che

78) Si tratta evidentemente del proposito di ricevere un aiuto dal Maestro, non quella di dare a lui una sadaga.

79) La poverta lessicale delle lingue occidentali rende spesso difficile tradurre adeguatamente i termini arabi che
esprimono gradi e sfumature diverse di uno stesso concetto. Nel gergo del Tasawwulf il termine Azmma indica un
grado di volonta intermedio tra ’s7a@da e la niyya; in mancanza di altri termini ’ho tradotto come “aspirazione”,
ma cio genera inevitabilmente confusione con il termine “aspirante”. Nel suo “Trattato sulla terminologia dei Saft
(kitab al-istilah as-safiyya)”, Ibn ‘Arabi riporta come prima definizione quella del pensiero (hagis): “Con questo
termine viene indicato il primo pensiero (fatir) che affiora alla coscienza, cioe¢ il pensiero di origine dominicale,
che non ¢ mai shagliato. Sahl [at-Tustari] lo ha chiamato la causa prima e lo schioccare del pensiero. Se
questo pensiero si conferma nell’anima viene chiamato volonta (#7ada), e quando ricorre per la terza volta
viene chiamato aspirazione (kzmma). Alla quarta volta viene chiamato determinazione (‘azm). Quando implica
lorientarsi verso ’azione, se si tratta di un pensiero di azione, viene chiamato proposito (gasd), mentre se si tratta
di azioni rituali viene chiamato intenzione (nzyya)”. Nel Cap. 33 [I 213.15] aggiunge: “Essi hanno la conoscenza
del pensiero (hags), della aspirazione (himma), della determinazione, della volonta e del proposito, e tutti questi
sono stati (¢hwal) preliminari all'intenzione (nzyya). E I'intenzione ¢ cio che dipende da lui nell’intraprendere
1 suoi atti, ed ¢ quella che ¢ considerata nella Legge divina; ed essa ¢ quella che essi esaminano a fondo ed ¢
connessa con il culto sincero (¢{as). Il nostro sapiente, 'Imam Sahl ibn ‘Abd Allah, ha studiato minuziosamente
questa faccenda ed ¢ lui che ha posto I'attenzione allo schioccare del pensiero, ed ha detto: “L’intenzione ¢
quel pensiero, ed esso ¢ la causa prima nel manifestarsi (hudit) della aspirazione (hamm), della determinazione,
della volonta e del proposito”, e su cio si ¢ basato e per noi era nel giusto”. Ma ’aspirazione legata alla volonta
¢ solo uno dei tre significati attribuiti nel gergo del Tasawwuf al termine /imma; nel Cap. 229, dedicato alla
himma, Ibn ‘Arabi precisa [II 526.22]: “Sappi che gli iniziati (al~qawm) usano il termine Aumma riguardo alla
spoliazione (fagrid) del cuore per [lasciarvi solo] gli oggetti del desiderio (muna), nei riguardi dell’inizio della
veridicita (sidg) dell’aspirante e nei riguardi della concentrazione (fam’) delle energie interiori (himam) per mezzo
della purezza dell'ispirazione (i/ham); essi dicono che la hzmma ha tre gradi: la himma della presa di coscienza
(tanabbuh), la himma della volonta (irada) e la himma della realta essenziale (hagiga). La himma caratteristica della
presa di coscienza consiste nel risveglio del cuore a cio che conferisce la realta essenziale dell'uomo quanto a cio
che ¢ connesso con il desiderio (famanna), che si tratti di una cosa impossibile o possibile non fa differenza [...]
Quanto alla fumma della volonta essa ¢ I'inizio della veridicita dell’aspirante ed ¢ una hsmma concentrata a cui
nulla resiste: questa fzmma si trova molto in un gruppo chiamato in Africa gli ‘Azabiyya, che per mezzo di essa
uccidono coloro che vogliono. L’anima, quando si concentra, ha un’influenza sui corpi del mondo e sulle sue
condizioni a cui nulla puo contrapporsi [...] Quanto alla szmma della realta essenziale essa ¢ la concentrazione
delle aspirazioni per mezzo della purezza dell’ispirazione: si tratta delle aspirazioni dei piu grandi Maestri tra la
gente di Allah, coloro che concentrano le loro aspirazioni sul Vero e le rendono una sola, in ragione dell’Unita
di Colui al quale ci si collega in questo modo, fuggendo la molteplicita e cercando I'Unita di cio che ¢ molteplice
o I'Unita pura”.
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comportava il grado di uno dei Maestri, e I’aspirante era certo che non avrebbe ottenuto quello se
non da questo Maestro, ed Allah, sia Egli esaltato, ha conferito a questo Maestro la predisposizione
(ist1 dad) nello stato presente per ricevere la illuminazione (tagalli) divina che era conferita da questa

domanda con cui era connessa ’aspirazione di quell’aspirante, per la sua elevatezza (*').

In effetti, il magistero in questa Via non ¢ la piu elevata delle stazioni e degli stati spirituali (*'), poiché
¢ a guisa della scienza del medico rispetto alla scienza della Natura, ed ¢ una scienza speciale che vale
per Pistruzione iniziatica, in quanto [il Maestro] ¢ come il medico per il malato e la nutrice (daya) per
la crescita, nient’altro. Talvolta il Maestro ha un grado superiore a quello che ha in quanto Maestro
istruttore e che ¢ conforme a cio che la Sollecitudine di Allah comporta per lui, e chi conosce il
grado dei Maestri attribuisce loro il giusto posto e non oltrepassa con loro cio che non ¢ implicito nel
grado della Maestria. Nella totalita dei suot stati il Maestro ¢ occupato con il suo Signore e non gli
viene in mente cio che serve ai discepoli se non nel momento in cui essi sono presenti da lui, o nella
connessione delle loro aspirazioni con lui, o nel momento in cui il Maestro li evoca nel suo intimo
(batin), e basta.

Come laspirante, anche il Maestro ¢ uno che cerca da Allah cio che non ha, come Allah, sia Egli
esaltato, ha ordinato [di fare] al Suo Profeta, su di lui la Pace, dicendogli: “Di: o mio Signore,
accrescimi in scienza” (Cor. XX-114), e Pordine non si arresta ad un limite massimo e “al di la di
Allah non ¢’¢ bersaglio (marma) [che si possa raggiungere|” (*%). Il viaggio (safar) in Lui [20] per mezzo
delle aspirazioni e delle intelligenze ¢ senza fine, ed esso ¢ il viaggio piu elevato; quanto al viaggio che
¢ inferiore a quello ¢ il viaggio verso di Lui (*%). Sappi cio!

Se si ¢ assimilato questo aspetto, cioe I’elargizione della sadaga per mezzo del recarsi dal Maestro ed il
fatto che ¢ lo stato (hal) che la conferisce, ¢ indispensabile che essa non sia intenzionale per il discepolo.
Se ¢ intenzionale ed egli ritiene di fare una sadaga al Maestro perché si reca da lui, quell’aspirante

80) Nel Cap. 229 [I1 526.29] Ibn ‘Arabi precisa: “[L’aspirazione della volonta] ha della forza (quwwa), in quanto,
quando sussiste nell’aspirante, esercita un effetto nei Maestri perfett, si che essi [gli aspiranti] dispongono di
loro per mezzo di essa. Talvolta il Maestro ottiene un’apertura (fath) su una scienza che non aveva e che non era
voluta da lui, per mezzo della fimma di questo aspirante che ritiene che essa si trovi presso questo Maestro; ed il
Maestro ottiene in modo accidentale quella scienza al momento, affinché la trasmetta a questo cercatore dotato
della fzmma, poiché egli non la accetta se non da lui. Cio avviene perché questo aspirante ha concentrato la
sua fumma su questo Maestro riguardo a questa questione, ed 1 racconti riguardo a cio sono noti ¢ menzionati”.

81) Analoga affermazione ¢ riportata nel suo Kitab al amr al-muhkam [cfr. Asin Palacios, El Islam Cristianizado,
Editorial Plutarco, Madrid, 1931, pagg. 303].

82) Hadit riportato solo da Malik, XLIII, ma spesso citato e commentato da Ibn ‘Arabrt: cfr. I'Introduzione [I
38.27], ed 1 capitoli 72 [I 721.9], 130 [II 214.35], 133 [II 220.24], 198 [II 436.15], 250 [II 552.4], 344 [III
177.9], 355 [III 247.35], 410 [IV. 15.32 e 14.4], 514 [IV 154.3], 553 [IV 193.20], 558 [IV 214.12 e 324.29], e
559 [IV 330.5 € 399.11].

83) La distinzione tra questi due viaggi ¢ riportata nel Kitab al-isfar ‘an nata’ig al-asfar, edito e tradotto da Denis
Gril, con 1l titolo Le dévoilement des effets du voyage, Editions de I’éclat, 1994, pagg. 3 e 4.
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non avra successo poiché non mira se non ad un povero (fagir), mentre non deve mirare se non ad un
ricco, che abbia cio che egli [senza saperlo, tramite Allah,] gli elargisce come sadaga (**) e non deve
preoccuparsi di sbagliare in quello riguardo a questo Maestro o di non sbagliare, ma deve dare alla
stazione spirituale cio che le spetta e dare al grado cio che gli spetta, poiché in realta egli non mira se

non ad Allah, ma Egli st manifesta a lui nella forma di colui a cui mira.

Per questo, sia Egli esaltato, Egli ha detto: “Chi obbedisce all’Inviato, invero obbedisce ad Allah” (Cor.
IV-80), poiché Egli Si manifesta nella forma dell’Inviato, e chi obbedisce a coloro di noi che sono
dotati di comando (@l [-amr) invero obbedisce ad Allah, poiché Colui che ha ordinato di obbedire ad
Allah ¢ Colui che ha ordinato di obbedire all’Inviato ed a coloro che detengono il comando [cfr. Cor.
IV-59] ed ha congiunto [quest’ultima espressione]| con la particella “e (wa)” senza [ripetere] 'ordine

di obbedire, in quanto coloro che sono dotati di comando sono dello stesso genere dell’Inviato.

Ma non ha fatto lo stesso riguardo all’obbedienza all’Inviato, bensi, dopo la congiunzione, ha ribadito
I'ingiunzione di obbedire, per distinguere colui con cui ha luogo la correlazione (mundsaba) [cio¢
I'Inviato] da Colui con cui non ha luogo la correlazione, in quanto non c’¢ cosa simile a Lui. Egli ha
detto: “O voi che credete, obbedite ad Allah ed obbedite all’Inviato” (Cor. IV-39) ed ha ricominciato
(ista’nafa) con I'obbedienza, poi ha detto “ed a coloro che detengono il comando” (Cor. ibidem) e tu
capisci il resto [cioe I'obbedienza] da [quanto ¢ stato detto riguardo a] colui che ¢ connesso [cioe
I'Inviato], cosi come sai cio che Egli ha lasciato sussistere della corrispondenza (tanasub) [tra Allah e il
Suo Inviato], per mezzo della Teofania, nel Suo detto: “ed obbedite ad Allah ed al Suo Inviato” (Cor.
VI-1) in cui non ha ribadito I'ingiunzione (*).

“Chi obbedisce all’Inviato, invero obbedisce ad Allah” (Cor. IV-80), sotto 1 due aspetti, in quanto
I'Inviato ¢ il supporto di manifestazione [21] del comando [divino], ed in quanto Allah ha ordinato
di obbedire all’Inviato, e chi gli obbedisce, obbedisce ad Allah, “e chi volge le spalle” (Cor. tbidem) —
cio¢ non obbedisce — “non ti abbiamo inviato a loro come custode” (Cor. thidem), “non hai potere su
di loro!” (Cor. LXXXVIII-22), “a te spetta solo la trasmissione” (Cor. XLII-48), “tu hai trasmesso e

cio che c¢’¢ tra Me ed 1 Miei servitori ¢ lasciato libero: il Mio Volere riguardo a loro ¢ compiuto” (*°).

Poi disse: “[camminando] in uno stato di abbassamento (dilla), di indigenza (maskana) ¢ di spezzamento
(inkisar)”. Commento: in quanto I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ci ha ordinato di venire al [la salat del] venerdi con questa attitudine, e questo venire (ityan) ¢ il

venire di chi cerca il colloquio intimo con il suo Signore nella stazione della sintesi (gam"), cio¢ la sintesi

84) Cioe deve essere convinto che il Maestro a cui si rivolge abbia cio di cui ha bisogno, indipendentemente dal
fatto che il Maestro lo sappia gia o che lo venga a sapere da Allah in virtu del suo recarsi da lui.

85) Le stesse considerazioni si trovano nel Cap. 48 [I 264.10].

86) Hadit qudsi non recensito nelle raccolte canoniche e non riportato nelle Futihat.
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dei Nomi divini per mezzo di un unico Imam nella citta (misr) (¥’), di modo che non associ nessuno

nell’adorazione del suo Signore.

E stato tramandato che colui che fa la salat ¢ in colloquio intimo con il suo Signore (*) ed ¢ indispensabile
che egli non colloqui con altri che Lui nella sua salat. Analogamente, chi si reca dal suo Maestro, che
¢ il rappresentante (nab) di Allah nei riguardi di questo aspirante, ¢ indispensabile che nell’andare
da lui abbia questa attitudine, e non colloqui nel suo intimo con altri che lui, poiché Allah, sia Egli
esaltato, ha spartito la salat tra Lui ed il Suo servitore (¥), ed in questa situazione non ha fatto entrare

un terzo che renda dispari questa parita.

Venne detto a Qadib al-Ban (*): “Per Allah, fai la salat con noi” (*'), ed egli rispose di si e si avvio con
il richiedente alla salat del venerdi, ma quando 'Imam pronuncio la formula di sacralizzazione [cio¢

Allahu akbar] e stava per inclinarsi nella prima rak at, Qadib al-Ban abbandono la sa/at e si allontano.

Quando il richiedente ebbe finito la salat con 'Imam e vide Qadib al-Ban, gli disse: “Fratello mio,
ogel mi hai rallegrato con la tua salat con noi, poi mi hai rattristato con il tuo abbandono della
salat e la tua uscita”, ed egli rispose: “Non vedevo dietro a chi fare la salat, poiché ho visto 'Imam

abbandonare la salat ed andarsene dal suo mifrab [22] verso la Porta di Kunda (%) per comperare

87) In arabo ’espressione usata per indicare il venerdi ¢ “il giorno dell’assemblea (gumu @)”, ¢ la salat del venerdi
¢ 'unica salat che non si possa fare da soli, poiché implica la riunione (gam‘) o sintesi di una molteplicita. Nel
Cap. 69 [1461.29], Ibn ‘Arabi, pur affermando che ¢ lecito che nella stessa citta la salat del venerdi venga fatta
in piu moschee, raccomanda, quando ¢ possibile, di farla in una unica moschea, con un unico Imam, per tutta
la citta.

88) Hadit riportato da al-Buhari, IX-8 ¢ citato decine di volte nelle Futihat.

89) Riferimento ad uno /ad riportato da Muslim, IV-38 e 40, Abu Dawud, II-132, at-Tirmidi, an-Nasa’1, Ibn
Magah, e da Ibn Hanbal.

90) Abu‘Abd Allah al-Hasan al-Mawsili, denominato Qadib al-Ban, di origini curde, nacque nell’anno 471
dall’Egira a Mossul, ove mori nell’anno 570 o 573. Fu compagno di ‘Abd al-Qadir al-Gilani, a cui diede in
sposa una figlia di nome Hadiga. Ibn ‘Arabi lo cita piu volte nelle Futiahat: Cap. 23 [I 182.7], ove gli riconosce
il grado di malamz; Cap. 25 [I 187.1]; Cap. 47 [I 259.34]; Cap. 71 [I 621.3], in cui precisa: “Un solo spirito
governa numerosl corpi (agsad) se gl ¢ stato dato potere di farlo: in questo mondo cio costituisce una rottura del
corso abituale degli eventi per I'Intimo, mentre nell’aldila cio ¢ implicito nella costituzione (ras’a) dell'uomo.
Qadib al-Ban fu tra coloro che ebbero questo potere, come pure Du n-Nun al-Misr1”; Cap. 73, [1I 14.7], in cui
gli riconosce 1l dominio del Malakat; Cap. 73, questione XXXVI [II 65.31]; Cap. 178 [II 333.33]; Cap. 285 [II
632.7] in cui afferma che egli era tra coloro che ricevevano I'ispirazione (wafy) in forma scritta; Cap. 311 [III

42.25] e Cap. 414 [IV 19.20].

91) Qadib al-Ban veniva accusato dai suoi concittadini di non fare le sala, ma quando cid venne riferito ad
‘Abd al-Qadir al-Gilani egli rispose: “Egli fa la salat senza che voi lo vediate, ma 1o lo vedo quando fa la salat a
Mossul o in altri orizzonti della Terra: egli si prosterna alla porta della Ka‘bah” [al-Munawi, Ritab al-kawakib
ad-durryyah, Vol. 11, pag. 276].

92) Le mura della citta di Mossul (al-mawsil), situata sul flume Tigri di fronte alle rovine dell’antica Ninive,
avevano nove porte: la Porta di Kunda era una delle porte occidentali.



11 libro delle risposte arabe (Kitab al-agwiba al-‘arabiyya) di Ibn ‘Arabi 141

dei cocomeri, e non vedendolo nel muirab non ho trovato dietro a chi fare la salat e sono uscito”. 1l
richiedente torno dal predicatore (fatib) e gli chiese: “Che cosa ti ¢ passato per la mente nella prima
rak at della salat del venerdi?”, e I'Imam rispose: “Mi ¢ venuto in mente di uscire verso la Porta di
Kunda per comperare dei cocomeri: che cosa vuoi dire con cio?” (), ed egli rispose: “Qadib al-Ban

mi ha informato di quello”.

Gli Intimi (awliya’) di Allah sono con cio che viene loro svelato, poiché essi sono le spie dei cuori (™), e
Qadib al-Ban non ha fatto altro che applicare la Legge, poiché il Vero non gli ha fatto vedere se non
I’allontanamento dell’Tmam ed il suo abbandono della salat e del mihrab, e non vide quindi nel mafirab

nessuno dietro a cui fare la salat.

Chi ¢ in colloquio intimo con il suo Signore, non colloquia con Lui se non con abbassamento (dilla),
indigenza (maskana) (*°) e spezzamento (inkisar) (*°), poiché Egli, sia Egli esaltato, ¢ il Potente (‘aziz), e

chi ¢ dotato di potenza non ha accesso a Lui per la sua potenza, ma per un abbassamento.

Il Maestro, per il suo regime, ¢ il sostituto di Allah nei confronti del discepolo, ed ¢ indispensabile che
il discepolo che intende avere accesso al Maestro sia ossequiente a questa situazione, poiché egli ¢
un povero e bisognoso che chiede, e colui che chiede ¢ umile e necessariamente con il cuore affranto
(munkasir al-galb) per il suo bisogno. Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente, ha detto: “Io sono presso

coloro che hanno il cuore infranto a causa Mia” (%)

93) Nel Cap. 560 [IV 481.34] Ibn ‘Arabi precisa: “Tuttavia qui ¢’¢ una condizione che il sapiente non trascura:
quando egli recita questi versetti [nella sa/af] non li recita ripetendo semplicemente le parole, poiché quello non
gli sarebbe di alcun vantaggio in cio che abbiamo affermato ed in cio che si vuole da lui. Invero Allah, sia Egli
esaltato, non gli ha prescritto di recitare il Corano e di invocarLo con questo dikr se non per insegnargli come
invocarLo e perché Lo invocasse con una invocazione di richiesta, di bisogno, di necessita e di presenza di
coscienza (hudir) nel suo richiedere al suo Signore cio che Egli gli ha prescritto di chiedere. Questi ¢ colui a cui
il Vero risponde quando egli Gli chiede. Se egli recita ripetendo semplicemente le parole, allora non ¢ uno che
chiede e se non chiede ma ripete semplicemente la formula di richiesta, il Vero non esaudisce chi ¢ caratterizzato
in questo modo. Sicuramente cio che prevale in coloro che recitano ¢ la ripetizione verbale, poiché essi non ne
ricavano alcun frutto: essi recitano il Corano con la loro lingua, ma non vanno oltre quello, ed 1 loro cuori sono
distratti ({@hiyya) nel momento della sua recitazione e nel momento del suo ascolto”. Shakespeare, nell’Amleto,
atto III, scena terza, fa dire a Claudio, il fratricida, mentre prega il suo Signore di perdonarlo: “My words fly up,
my thoughts remain below. Words without thoughts never to heaven go”.

94) Lo Sayh at-Tadili riporta ne La vie traditionnelle ¢’est la sincérité [Editions Traditionnelles, 1971, pag. 15] la
massima: “Quand vous étes en compagnie des Sufis, soyez le avec sincérité, car ce sont des espions des coeurs.
IIs entrent dans vos coeurs et en sortent d’une maniere que vous ne prévoyez pas”.

95) Questi due termini ricorrono insieme in Cor. II-61.

96) Il termine inkisar ¢ Uinfinito della settima forma del verbo kasara, che significa letteralmente rompere, spezzare,
fratturare, ed in senso traslato abbattere, battere, piegare. Quando ¢ isolato I’ho tradotto con spezzamento, nel
senso di “essere a pezzi”’, mentre quando ¢ riferito al cuore I’ho tradotto come “essere affranto” o “essere
infranto”.

97) Hadit qudst non recensito nelle raccolte canoniche. Ibn ‘Arabi lo cita nei capitoli 69 [I 434.34], 376 [111
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11 discepolo non st reca dal Maestro se non a causa di Allah, non per il Maestro stesso, ¢ per questo
gli ha raccomandato questa attitudine. Quando I’aspirante si reca dal Maestro per amore di Allah,
Allah gli regala, al posto dell’abbassamento, la veste d’onore (/@) (*®) della potenza, e cio corrisponde
al Suo detto, sia Egli esaltato: “La Potenza appartiene ad Allah, al Suo Inviato ed ai credenti, ma gli
ipocriti non lo sanno” (Cor. LXIII-8) (*%), poiché ad essi non ¢ svelato nell’abito del credente il vestito
della Potenza divina. E [’aspirante] esce dal Maestro con questa veste d’onore, ed Egli, in sostituzione
dell’essere a pezzi, gli regala la veste d’onore della ricomposizione (gabr) per la Sua prossimita a lui
(1), e gli regala, al posto [23] dell’indigenza, la veste d’onore del disporre liberamente (fasarruf) nel
mondo. Nella misura degli abiti che egli indossa quando si presenta a lui, Egli gli regala, in cambio
di ognuno di quegli abiti, un abito che gli corrisponde; e questo Maestro non ha menzionato se non
tre abiti con cui ['aspirante]| entra da lui [il Maestro]| e quindi esce con tre vesti d’onore, la veste
d’onore della potenza, della ricomposizione e del disporre liberamente. Ed il marchio di chi si reca

dal Maestro con questi stati ¢ che scopre queste vesti d’onore che Allah gli ha regalato per mezzo del
Maestro (").

481.6], e 471 [IV 103.30] delle Futihat ¢ lo commenta alle pag. 295-296 di questo manoscritto.

98) Il termine /il @ indica una veste che uno si toglie per darla ad un altro, poiché il primo significato del verbo
hala‘a ¢ togliersi, deporre, come in Cor. XX-12: .. togliti 1 tuoi sandali”.

99) Questo versetto sara ulteriormente commentato a pag. 109 e 118 del manoscritto. Nel Cap. 410 [IV 15.12]
Ibn ‘Arabr precisa: ““La Potenza spetta ad Allah, al Suo Inviato ed ai credenti” (Cor. LXIII-8), e ad Allah la
Potenza spetta per principio, ed al Suo Inviato ed ai credenti come veste d’onore divina, non per principio”,
e nel Cap. 304 [III 20.21] afferma: “Tutte le volte che nel Corano 'uomo viene descritto con cio che non gl
appartiene realmente, ¢ soltanto come contropartita di una cosa che ¢ asserita da chi non ¢ della sua gente, e
questi viene ripagato dal suo [stesso] genere, affinché c10 sia piu dannoso net suoi confronti. A questo proposito
‘Abd Allah ibn Ubayya ibn Salul [il capo degli ipocriti a Medina] disse: “Quando torneremo a Medina 1 piu
potenti scacceranno i piu umili” (Cor. LXIII-8) e faremo uscire da essa Muhammad ed i suoi Compagni [...] ed
Allah attribui la potenza al Suo Inviato ed ai credenti in contrapposizione alla asserzione degli ipocriti dicendo,
sia Egli esaltato: “Essi dicono: Quando torneremo a Medina 1 piu potenti scacceranno 1 piu umili. La Potenza
spetta ad Allah, al Suo Inviato ed ai credenti, e gli ipocriti non sanno” (Cor. LXIII-8) a chi attribuiscono la
Potenza”, e nella sezione del Cap. 558 dedicata al Nome “Colui che rende potenti (al-muizz)” [IV 229.21],
aggiunge: “Questa Presenza rende il servitore inaccessibile (mani®al-hima) e gli conferisce la predominanza
(galaba) e la forza incoercibile (gakr) a chi st oppone a lui nella sua stazione con una asserzione falsa che non ha
posto nella verita, e che ¢ colui che si sente potente a causa della stima della creatura [e non per effetto di questa
Presenza]”.

100) 11 significato letterale del verbo gabara ¢ ricomporre una frattura ossea. Quanto alla Sua prossimita, si
riferisce alla affermazione: “Io sono presso coloro che hanno il cuore infranto a causa Mia”.

101) Nel Cap. 560 [IV 529.26] Ibn ‘Arabi riferisce: “Il mio Maestro, Allah abbia misericordia di lui, mi fece una
raccomandazione la prima volta che entrai da lui, prima di vedere il suo volto. Avendogli detto: “Fammi una
raccomandazione prima che tu mi veda. Io serbero da parte tua la tua raccomandazione e tu non mi guarderai
finché non vedrai la tua veste di onore su di me”, egli, Allah sia soddisfatto di lui, mi disse: “Questa ¢ una
aspirazione elevata e nobile, ragazzo mio. Chiudi la porta, rompi i legami (asbab), e stai seduto in compagnia di
Colui che dona: Egli ti parlera senza velo”. Misi in pratica questa raccomandazione finché vidi la sua “baraka”,
dopo di che rientrai da lui ed egli vide la sua [della baraka] veste d’onore su di me e disse: “Va bene cosi,
altrimenti no””. Si tratta dello Sayb Abu-1-‘Abbas al-‘Uryabi, che Ibn ‘Arabi incontro a Siviglia nell’anno 580
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E quando 'aspirante non st accorge di cio che si ¢ aggiunto nel suo arrivo dal Maestro e nella sua
presenza presso di lui, allora non ¢ sincero nel suo recarsi [da lui], esamina se stesso, si pente e chiede
perdono, e sa che non si ¢ recato da lui se non per se stesso [e non per Allah]. ”Ed il tuo Signore non
fa torto a nessuno” (Cor. XVIII-49), poiché il giudice non ti giudica se non in base allo stato in cui
ti trovi nella tua faccenda, e che sia a tuo favore o contro di te, il giudice [ti gludica] in base al tuo

regime (hukm) in ogni caso.

Alla stessa maniera si comporta il Vero con 1 Suoi servitori e per questo “ad Allah appartiene
I’argomento decisivo” (Cor. VI-149), ed 1 giudici sono 1 sostituti del Vero e ad essi appartiene
I’argomento decisivo nei confronti di colui che ¢ giudicato, se essi giudicano secondo la verita, ma se
talora sono ingiusti e talora sono giusti allora non sono 1 sostituti di Allah nei loro giudizi ed hanno

un interesse personale (garad).

Laspirante sincero deve quindi vigilare sui suoi stati nei suoi movimenti con il suo Maestro e deve
prendere cio che risulta dalla sua situazione come suo testimone riguardo alla sincerita del suo stato.
Se esce con cio con cui ¢ entrato ha perso il suo tempo ed in realta non ¢ entrato né ¢ venuto, ed ¢ un
adoratore della sua passione. Per questo 1 Maestri dicono, di colui che si reca da loro, che egli esce con
€10 con cul € venuto, e se viene con il suo Signore esce con Lui e se viene con la sua anima esce con
essa. Egli dice: “se la sua situazione lo comporta, il Vero gli regala vesti d’onore, ma se non comporta

quello entra come possessore di un’anima ed esce allo stesso modo”.

Chiunque entra [24] dal Maestro o si reca da lui senza considerare in se stesso che quella entrata ¢
da Allah e che quel recarsi ¢ verso Allah, non entra e non si reca.

Allo stesso modo per chi entra dai Re ¢ necessario che entri da loro in base al grado che essi hanno e
per il quale sono chiamati Re e rispetti 'adab nella visita, ed allora trarra beneficio dalla visita a loro;
quando invece entra da loro in quanto essi sono simili a lui nell'umanita e non osserva il rango, non
ottiene assolutamente alcuna elargizione dal rango e fallisce 'adab ed esce bandito, esteriormente se
ha fatto male esteriormente ed interiormente se ha fatto male interiormente, e quello ¢ il perdente.
Non c¢’¢ dubbio che questo Maestro ha voluto significare in questa sua raccomandazione che 'uomo
deve essere consapevole della sua condizione di servitu e niente altro, poiché in essa vi ¢ la totalita del
bene ed il fondamento (malak) della faccenda, in quanto il servitore ¢ colui che ¢ basso (dall).

Poi ha detto: “che la sua marcia sia nella parte battuta della via”. Commento: questo Maestro
temeva la disattenzione da parte dell’aspirante ed ingiungendogli di cercare la parte battuta della
via voleva facilitargli la faccenda, facendogli vedere la via che deve percorrere, al contrario della

parte dura e aspra della via che ti distrae dall’obiettivo (magsid) per la difficolta che essa comporta.

dall’Egira, quando aveva 20 anni. Lo stesso episodio ¢ infatti riportato nella “Risala riih al-quds”, nel capitolo
dedicato a questo Maestro [pag.61 della traduzione francese intitolata Les Soufis d’Andalousie]
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Invero Allah, sia Egli esaltato, non ha reso piana (dalil) se non la Terra (ard) (***), e questo nome
deriva dal [verbo] ha reso trattabile, rende trattabile (rada — yaridu), cio¢ ha reso piana se stessa (‘).
Ed ¢ assolutamente risaputo che la persona non abbassa se stessa se non messa a confronto con
una potenza, e questa persona [cio¢ ’aspirante] non ha scopo (magsid) nel Maestro se non Allah, il
Potente, ed ¢ quindi inevitabile che per questa visione diretta (suhid) abbassi se stessa. E come se egli
[il Maestro] gli avesse ordinato di vigilare sul suo stato nel recarsi dal Maestro, e la parte battuta della
via, quando ¢ 'obiettivo dell’aspirante, protegge per lui lo stato di abbassamento con cui si reca e

facilita per lui la sua ricerca.

Una sera mi trovavo alla Mecca con Musa ibn Muhammad al-Qabbab ('), che era dotato di
presenza di spirito (hudir), ed eravamo [25] presso la moschea di Abu Bakr, che si trovava su un
terreno appianato, al cui fianco c’era la parete (sudd) di un monte dal terreno aspro e duro, con rocce
appuntite, ed in quel terreno impervio c’era la casa di ‘Umar ibn al-Hattab. Masa ibn Muhammad
mi disse: “O nostro signore, osserva quanto ¢ stupefacente questa cosa”, ed 1o gli chiesi: “Quale?”,; ed
egli soggiunse: “La moschea di ciascuna di queste due persone ¢ in un luogo che corrisponde al suo
carattere (fulug). Questa ¢ la casa di Abu Bakr in un posto piano e battuto — e cosi era il suo carattere
—1in un posto corrispondente al suo carattere, e nel carattere di ‘Umar c’era durezza (huzina) ed egli
ha preso dimora in un posto aspro e duro”. Mi stupii della sua prontezza di spirito (tanabbuh) e della

sua bella osservazione.

Per questo il Maestro ha ordinato che egli camminasse nella parte battuta della via, per via del fatto
che ci0 costituisce un incentivo per colui che controlla 1 suoi stati [non distraendolo] ed ¢ piu rapido
e piu facile per soddisfare il bisogno. Non vedi che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace, camminava come se egli scendesse il pendio con passi veloci? E a questo
riguardo disse che quel modo di marciare ¢ piu negativo per l'alterigia (ki67) e piu veloce per soddisfare

il bisogno ('®®), poiché una persona non cammina se non per un bisogno, necessariamente.

102) Cfr. Cor. LXVII-15. Nel Cap. 69 [1410.1] Ibn ‘Arabi precisa: “La servitu ¢ ’abbassamento. Descrivendo
la Terra Egli, sia esaltato, ha detto che I’ha resa piana per noi affinché camminassimo sulla sua superficie, ed
essa ¢ sotto 1 nostri piedi, il che ¢ il massimo dell’abbassamento: essere calpestati da chi ¢ basso. Poiché essa ¢ a
questo grado dell’abbassamento, Egli ci ha ordinato di porre su di essa cio che abbiamo di piu nobile nel nostro
aspetto esteriore, cioe la faccia, e noti la sfreghiamo sulla terra. Egli ha fatto cio per ricomporre lo spezzamento
della terra che ¢ calpestata da chi ¢ basso, cioe il servitore: nella prosternazione la faccia del servitore e la faccia
della Terra sono riunite ¢ cosi viene riparata la sua frattura, poiché Allah ¢ presso coloro che hanno il cuore
infranto”. Un analogo commento ¢ riportato nel Cap. 72 [I 750.34].

103) La stessa definizione ¢ riportata nel Cap. 558 [IV 216.23].
104) Originario di Cordoba era stato a Fes discepolo di Abu l-Hasan ibn Harazim, il Maestro di Abu Madyan,

ed all’epoca dell’episodio qui riportato [intorno all’anno 599 dall’Egira] era muezzin (mu’addin) della Moschea
sacra della Mecca. Cfr. Cap. 71 [1603.14], Cap. 161 [II 262.3] e Cap. 466 [IV 96.5].

105) Riferimento ad uno Aadi riportato da at-Tirmidi, XLVI-8, ¢ da Ibn Hanbal. La stessa frase si trova nel
Cap. 560 [IV 504.32].
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Poi disse: “che nella sua anima vi sia [la convinzione]| di essere inferiore a chiunque incontri nella
sua via verso il Maestro, e cosl in tutti i suoi stati”. Commento: invero il Maestro gli ha indicato
questa attitudine, nella sua raccomandazione, in quanto [l’aspirante]| ¢ uno che cerca saggezza e
dovunque la trova la registra (¢ayyada), chiunque sia a proferirla ('). E questo aspirante la scorge in
quanto Allah, sia Egli esaltato, fa proferire a questa persona cio in cui vi ¢ per lui senza dubbio della
sollecitudine [divina], in proporzione al rango di quella saggezza che proferisce; ed anche se colui
che la proferisce non conosce il valore di cio che proferisce, Colui che fa proferire (munattig) (""’) sa il
valore di cio che fa proferire, e chi ascolta non vede se non colui che ¢ fatto proferire e non c’¢ dubbio
che egli [aspirante] ¢ inferiore a colui che ¢ fatto proferire, ed [26] ¢ inferiore a tutti coloro da cui
si manifesta quella saggezza quando viene proferita, poiché senza saperlo essi sono un supporto di
manifestazione (magla) divino ('*).

Il1ato destro della montagna non era informato del fatto che Allah, sia Egli esaltato, parlava da esso al
Suo servitore Mose, “e lo abbiamo chiamato dal lato destro della montagna e lo facemmo avvicinare
in segreto colloquio” (Cor. XIX-52), ed allo stesso modo Ialbero non sapeva che Allah, sia Egli

esaltato, parlava da esso al Suo servitore Mose.

E questo Maestro, in questa sua raccomandazione, gli ha indicato in questo modo una stazione
spirituale maestosa ed una dimora spirituale elevata, anche se in essa vi ¢ la visione dell’altro, e se
non fosse che per il suo seguire la via, il cui percorso lo conduce alla casa del Maestro, ¢ inevitabile

che veda degli altri. Ed egli deve convincersi che essi sono dei contenitori (aw %a) per cio che il Vero

106) Nel Cap. 519 [IV 161.16] Ibn ‘Arabi precisa: “Ogni cosa che si muove nel Mondo si trasferisce, ed essa
¢ un messaggero (rasi/) divino, quale che sia la cosa che st muove, poiché anche la piu piccola di esse non si
muove se non per la Sua autorizzazione, sia Gloria a Lui. Il conoscitore osserva cio che esse apportano nel
loro movimento, ed ottiene con cio una scienza che non aveva, ma ’apprendimento da parte dei conoscitori
da questi messaggeri ¢ diverso a seconda dei messaggeri: il loro apprendere dai messaggeri che hanno le
indicazioni [per farlo], la Pace di Allah sia su di loro, non ¢ come il loro apprendere dai messaggeri che sono
tali per ’autorizzazione e non ne sono consapevoli [...] Tutto il Mondo ¢ per il conoscitore un messaggero da
Allah verso di lui”.

107) Cfr. Cor. XLI-21: “Ci ha fatto parlare Allah, che fa parlare ogni cosa”.

108) René Guénon, in Initiation el réalisation spirituelle, pag. 162, precisa: “Sil’on parle souvent du réle initiatique
du Guru ou du Maitre spirituel (ce qui d’ailleurs, bien entendu, ne veut certes pas dire que ceux qui en parlent le
comprennent toujours exactement), il est, par contre, une autre notion qu’on passe généralement sous silence:
c’est celle de ce que la tradition hindoue désigne par le mot upaguru. Il faut entendre par la tout étre, quel qu’il
soit, dont la rencontre est pour quelqu’un ’occasion ou le point de départ d’un certain développement spirituel;
et, d'une fagon générale, il n’est aucunement nécessaire que cet étre lui-méme soit conscient du role qu’il joue
ainsi. Du reste, si nous parlons ici d’un étre, nous pourrions tout aussi bien parler également d’une chose ou
méme d’une circonstance quelconque qui provoque le méme effet; cela revient en somme a ce que nous avons
d¢ja dit souvent, que n’importe quoi peut, suivant les cas, agir a cet égard comme une «cause occasionnelle»; il
va de soi que celle-ci n’est pas une cause au sens propre de ce mot, et qu’en réalité la cause véritable se trouve
dans la nature méme de celui sur qui s’exerce cette action, comme le montre le fait que ce qui a un tel effet pour
lui peut fort bien n’en avoir aucun pour un autre individu”.
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getta in essi, ed ottiene nella sua via, se ha questa attitudine, numerose scienze prima del suo arrivo
dal Maestro.

Invero l'aspirante va dal Maestro solo per poter trarre insegnamento da lui e sa di essere inferiore al
suo Maestro, ed ¢ per questo che va da lui: se tale attitudine lo accompagna nella sua via e nei suoi

stati con tutti coloro che incontra, chiunque lo incontri ¢ nei suoi riguardi un Maestro.

109)

Non vedi come st rivolse Abu Yusuf al-Hamadani ('*”) a quell’aspirante che lo aveva reclamato con

il suo pensiero improvviso (katir) perché gli spiegasse il suo accadimento? (')

Egli gli disse: “Figlio
mio, se ti viene in mente qualcosa che ti ¢ oscuro, non farmi affaticare: chiedi della mia casa ed
io ti spieghero il tuo accadimento”, e Paspirante gli rispose: “O Abu Yusuf, quando mi capita un
accadimento 10 sollevo ogni pietra e trovo presso di essa un Abu Yusuf come te” — indicando cio che
ha detto questo Maestro nella sua raccomandazione — ed Abu Yusuf disse: “Seppi cosi che ’aspirante
sincero fa muovere [27] il Maestro con la sua aspirazione (hzmma), mi rivolsi pentito ad Allah e me

ne andai” (')

Chiunque ottiene o cerca un profitto (f@’ida) ¢ necessariamente inferiore a colui da cui spera di ottenere
quel profitto, e I’aspirante ¢ uno che cerca saggezza da ogni cosa ed in ogni cosa ed ¢ necessario
che egli in se stesso sia in questo modo, tanto da essere in questa maniera anche con se stesso, ed
allora ottiene da se stesso, per la sua vigilanza (muwragaba), le saggezze che Allah gli accorda nei suoi
movimenti, nelle sue soste e nelle sue membra, si che una parte ¢ di profitto all’altra, come ha detto

Ibn Zuhr nella sua poesia (')

109) 11 curatore dell’edizione a stampa lo identifica ad Abu Ya‘qub Yusuf ibn Ayyub al-Hamadani, nato
nell’anno 440 dall’Egira ¢ morto nell’anno 535. Anche nelle Parole di Sift di Fariduddin al-‘Attar, Boringhieri,
1964, pag. 38, ¢ citato Abu Yusuf al-Hamadani, ma il traduttore, piu prudentemente, si limita ad affermare che
potrebbe trattarsi di Abu Ya‘qub Yusuf ibn Ayyub al-Hamadani. In effetti Ibn ‘Arabi si riferisce ad un Maestro
che aveva come kunya Abu Yusuf, senza riportarne il nome (zsm), mentre I’altro ha come kunya Abu Ya‘qub e
come nome Yusuf. Quest’ultimo, era considerato il Polo (gawt) della sua epoca, ¢ quando era a Bagdad, aveva
preannunciato al giovane ‘Abd al-Qadir al-Gilani [470-561 H] il suo futuro luminoso [Mehmmed Ali Aini,
‘Abd-al-Kadir Guilani, Geuthner, 1967, pag. 53], e tra 1 suoi carismi vi era il dono dell’ubiquita.

110) Abu Yusuf era solito non uscire dalla sua zawiya se non per recarsi alla salat del venerdi, ma un certo
giorno gli si presento il pensiero improvviso di uscire, senza sapere perché, ed allora sali sul suo Asino e lascio
che Allah lo guidasse laddove Egli voleva, sicché I’Asino lo condusse fuori dalla citta in una piccola moschea
dove era seduto un giovane, che aveva bisogno di chiarimenti da parte di un Maestro. Nel suo Ritab al amr al-
muhkam, Ibn ‘Arabi precisa che questo episodio ebbe luogo dopo che Abu Yusuf aveva esercitato il magistero
per piu di 70 anni, ¢ doveva quindi essere novantenne.

111) Questo aneddoto venne riportato ad Ibn ‘Arabt da Awhaduddin al-Kirmant nell’anno 602 dall’Egira
a Qunya, come egli stesso riferisce nel suo Ritab al amr al-muhkam [cfr. Asin Palacios, “El Islam Cristianizado”,
Editorial Plutarco, Madrid, 1931, pagg. 310].

112) Abt Marwan ‘Abd al-Malik ibn Zuhr, originario di Siviglia, ove mori nell’anno 557 dall’Egira, ¢ noto in
occidente come Avenzoar. Fu un celebre medico, maestro in questa disciplina di Averroé¢, ma fu anche autore
di poesie.
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Una parte dv me compiange con me una parte di me

e fa si che parte di lut aiuts una sua parte

Avvertimento (tanbth) riguardo a cio a cui abbiamo alluso del fatto che I'uomo trae profitto da se
stesso se ¢ uno che cerca saggezza, ed in tutti 1 suoi stati egli continua ad apprendere, poiché egli
continua nella sua vigilanza, e questa ¢ la condizione dell’ascoltare (sama‘) Allah, sia Egli esaltato,
in ogni cosa e da ogni cosa. Sennonché, rispetto a colui che ascolta Allah, questo aspirante ha in
piu il fatto che egli sente da se stesso cio che gli ¢ di profitto, in quanto egli [stesso] ¢ un supporto
di manifestazione divino che viene fatto parlare o muovere da Allah, e per questa condizione ¢ piu
perfetto di colui che ascolta Allah, quanto ¢ Potente ¢ Magnificente.

Poi disse: “e quando ¢ vicino alla dimora del Maestro, se li vi € una moschea vi entri, faccia una salat

e chieda ad Allah, sia Egli esaltato, di disporre favorevolmente verso di lui il cuore del Maestro”.

Commento: se il suo procedere ed il suo camminare verso la casa del Maestro dipendono dalla
direttiva datagli dal Maestro di recarsi da lui, non vi ¢ divergenza nel gruppo degli iniziati sul fatto di
non fare la salat, né altre cose, se non di recarsi dal Maestro. Il loro fondamento in quello ¢ I’episodio
riguardo a cui ¢ stato rivelato “O voi che credete, rispondete ad Allah ed all’Inviato quando [28]
vi chiamano a cio che vi da vita” (Cor. VIII-24) ('¥). Per noi ¢ noto che il Maestro non chiede
all’aspirante di venire da lui per sé stesso, bensi per il beneficio dell’aspirante, e se il bisogno fosse
del Maestro, egli non farebbe venire ’aspirante per esso e per soddisfarlo tramite lui, se non per un
beneficio divino che in quello ritornerebbe a lui, vivificando con esso il suo cuore ed essendovi in esso
un avvicinamento ad Allah. I'uomo riguardo a cui ¢ stato rivelato questo versetto stava facendo la
salat e I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, lo chiamo e la salat
gli impedi di rispondere, e quindi discese il versetto.

D1 questo capitolo fa parte la questione dell’adoratore che la madre chiamava mentre faceva la salat.
Egli disse: “Allahumma, mia madre e la mia salat”, poi si dedico alla sua salat e tralascio di rispondere
a sua madre. Ella lo chiamo una seconda volta ed egli disse: “All@humma, mia madre e la mia salat”,
e st dedico alla sua salat e tralascio di rispondere a sua madre. Ella disse allora: “All@humma, non farlo
morire finché non gli hai fatto vedere 1 volti delle prostitute (miamisat)”, cioé delle meretrici. Allah lo
mise alla prova con una donna adultera che pretendeva di essere stata messa incinta da lui, e la gente
demoli la sua cella e lo picchiarono. Ed egli disse: “Non fatelo, chiamate la donna ed il bimbo che ella
ha generato”. Essi fecero venire il bimbo e la madre prostituta, ed ella disse di fronte al Re: “Questo
e 1l figlio di questo adoratore!”. I’adoratore disse al bimbo: “Chi ¢ tuo padre?”, ed egli rispose: “Il
pastore”. La gente si scuso con lui e ricostrui la sua cella cosi come era, ed ebbe effetto in lui 'appello
(da‘wa) di sua madre (''*).

113) 11 capitolo 519 delle Futahat ¢ dedicato a questo versetto.
114) Ibn ‘Arabi si riferisce ad uno fadit trasmesso da Abu Hurayra e riportato da al-Buhari, XXI-7, XI.VI-35,
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Non c’¢ dubbio che al Maestro ¢ dovuta [da parte dell’aspirante| una piu grande riverenza (furma)
che a sua madre, poiché egli ¢ per la sua vita tradizionale (din) ed ¢ 'erede dell’Inviato di Allah nella
guida di lui, e 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, ha detto: “Un
servitore non ha fede finché io non sono piu caro per lui della sua famiglia, della sua ricchezza, della

sua progenie e degli uomini tutti insieme” (*%).

Se invece [29] il suo recarsi dal Maestro dipende da una iniziativa personale, senza essere chiamato,
allora fara quello che ha menzionato il Maestro riguardo all’entrare nella moschea e fare la salat,
poiché I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, quando era di ritorno
dal suo viaggio per prima cosa entrava nella moschea e vi faceva due rak @t ("'°): e questo Maestro ha
considerato questa misura nella sua raccomandazione di fare una salat se sulla via dell’aspirante si

trova una moschea.

Quanto alla sua raccomandazione di chiedere ad Allah di disporre favorevolmente verso di lui il
cuore del suo Maestro, nella maggior parte dei momenti il Maestro ¢ occupato con il suo Signore
e quindi puo essere che lo trovi occupato in altro che lui. Se Paspirante va da lui ed ha fatto una
simile richiesta ad Allah, sia Egli esaltato, e trova il Maestro occupato con il suo Signore nel suo ritiro
spirituale, non ¢ improbabile che Allah risponda alla sua richiesta e che il Vero dica al Maestro nel

suo intimo: “E arrivato questo tale: soddisfa la sua richiesta per la quale ¢ venuto da te!”.

Ero passato dal piu grande (a zam) (') Maestro che ho incontrato, che si chiamava Salih al-‘Adawi (''¥)
e lo avevo salutato, ed egli, che era malato, mi aveva reso il saluto a bassa voce [lett. tra le sue labbra]
tanto che mi dissi che forse mi aveva reso il saluto o forse non me lo aveva reso, ed ero in dubbio
al riguardo, cosi come era rimasto in dubbio uno dei tre che Allah ha menzionato nel Corano (')

quando I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, lo aveva scansato

1.X-48, Muslim, XI.V-7 ¢ 8, e da Ibn Hanbal.
115) Hadg riportato da al-Buhari, II-8, LXXXIII-3, Muslim, I-69 ¢ 70, an-Nasa’i, Ibn Magah, e da Ibn Hanbal.

116) Hadz riportato da al-Buhart, VIII-59, LVI-198 e 199, LXIV-79, Muslim, VI-74, Abu Dawud, XV-16 ¢
166, an-Nasa’1, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal.

117) A%am ¢ il superlativo di ‘azim che significa “grande” nella considerazione degli altri, mentre kabir, il cui
superlativo akbar, significa “grande” in se stesso.

118) Si tratta del terzo Maestro che Ibn ‘Arabi cita nell’Epistola dello Spirito della Santita (risala rih al-quds) ed
¢ lo stesso che ¢ menzionato quattro volte nelle Fut@hat con il nome di Salih al-Barbari [capitoli 32 (I 206.16),
73 (IT 15.25), 309 (III 34.12) ove gli attribuisce la stazione spirituale dei Malamiyya, ¢ 378 (III 488.16)]. Salih
al-‘Adaw1 trascorse 1 primi 40 anni della sua vita senza fissa dimora e gli ultimi 40 a Siviglia, ove mori. Ibn
‘Arabi riferisce di averlo incontrato agli inizi della sua via e di averlo frequentato per circa tredici anni, per cut
I’episodio qui riferito deve aver avuto luogo quando Ibn ‘Arabi era sulla trentina.

119) Ibn ‘Arabi si riferisce a Ka‘h ibn Malik, che ¢ uno dei tre a cui fa riferimento il versetto 118 della Sura IX.
Cfr. gli ahadit riportati da al-Buhari, LXIV-79, LXXIX-21, XCIII-53, Muslim, XLIX-53 a 55, Abu Dawud,
KXXIX-2, at-Tirmidi, XLIV, ad Sura [X-17, an-Nasa’1, VIII-37, XXVII-18 e da Ibn Hanbal.
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mentre entrava nella moschea, ed egli aveva salutato 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su
dilui la Sua salat e la Pace. Questo compagno dubito che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere
su di lut la Sua salat e la Pace, gli avesse reso 1l saluto per la sua impercettibilita (fafa’).

Manco poco che mi sciogliessi sul posto, temendo 'esecrazione (magf) di Allah, quanto ¢ Potente
e Magnificente, e restai a tremare, mentre il Maestro era accigliato in volto e non mi guardava,
avendo lo sguardo rivolto a terra. Ripetei allora il saluto a voce alta, ed egli sollevo lo sguardo
verso di me, mi sorrise ¢ mi rese il saluto, accogliendomi cordialmente. Io dissi: “Per Allah, o mio
signore, 1l tuo scansarti da me mi ha ucciso” ed egli rispose: “Prima che tu arrivassi [30] c’era da
me un tale esecrabile ed ¢ da lui che mi scansavo; si era alzato e se ne era andato senza che me ne
accorgessl, tanto lo evitavo, ed eri arrivato tu e non sapevo del tuo arrivo, e quando mi hai salutato la
prima volta credevo che tu fossi quella persona. Quanto a me, figlio (walad) mio, per Allah 1o ti amo
intensamente”. Quella notte stessa il Maestro mori ed io osservai lo stato di quell’aspirante ed egli
non cesso di allontanarsi dalla sua tradizione (din) finché non usci completamente da essa, e manifesto

chiaramente le violazioni nel patto (‘agd).

Per questo I'aspirante deve chiedere che Allah disponga favorevolmente verso di lui il cuore del
Maestro, e non il suo volto, poiché il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
accolse favorevolmente e sorridendo colui di cui aveva detto, quando lo aveva intravisto prima del
suo arrivo da lui: “Che malvagio figlio della tribu” e quindi non sorrise di fronte a lui se non per
premunirsi contro il suo male: cost disse I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace ('),

Percio questo Maestro ha specificato che la richiesta di questo aspirante fosse di disporre favorevolmente
verso di lui il cuore del Maestro, in quanto il cuore ¢ la dimora del Vero, che esso comprende ('),
e se 1l cuore del Maestro ¢ disposto favorevolmente verso di lui, ¢ disposto favorevolmente verso di
lui il Vero, per come ¢ conosciuto da quel Maestro, poiché il grado (gadr) del Vero in ogni cuore ¢ in

proporzione alla conoscenza che esso ha di Lui.

Gia conoscete il racconto di Abt Yazid riguardo a cio nei riguardi di un aspirante a cui uno dei suoi
compagni aveva detto: “Perché non vai a casa di Abu Yazid per vederlo?”, e 'aspirante rispose: “Ho visto
Allah e cio mi permette di fare a meno di Abu Yazid”. L'uomo gli disse allora: “Che tu veda Abu Yazid una
volta ¢ meglio per te che vedere Allah mille volte”, riferendosi a cio che abbiamo menzionato del fatto che
il Vero nella conoscenza di Abu Yazid era piu perfetto di quello di cui aveva conoscenza questo aspirante.

E Iaspirante, che era sincero, volle [31] verificare la veridicita di costui che aveva parlato.

120) Had riportato da al-Buhari, LXXVIII-38 e 48, Muslim, XLV-73, Abu Dawud, XL-6, Malik, ¢ da Ibn
Hanbal.

121) Riferimento allo fhad qudst: “I Miei Cieli e la Mia Terra non Mi comprendono, ma il cuore del Mio
servitore credente Mi comprende”, non recensito nelle raccolte canoniche.
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Capito che Abu Yazid passo ¢ 'uomo disse [all’aspirante]: “Questo ¢ Abu Yazid”, e quell’aspirante
lo osservo e mori all’istante. Abu Yazid venne interrogato al riguardo e disse cio che abbiamo detto:
“Il Vero era presso di lui secondo il suo grado ed il nostro grado ¢ piu grande del suo, e la nostra
conoscenza di Allah ¢ piu grande della sua conoscenza di Lui. Quando ci ha visto, Allah ha tolto il
velo alla sua visione interiore ed egli ha visto 1l Vero conformemente al nostro grado, non al suo, non
ha resistito ed ¢ morto. Cosi accadde a Mose, su di lui la Pace, quando svenne per 'immensita della
teofania (fagall?), allorché la montagna si sgretolo ('#). Il suo sgretolarsi fu per (‘an) (***) Allah, poiché
Allah non Si manifesto alla montagna se non in conformita al grado della scienza di Lui che aveva
la montagna, ed essa resistette, e per questo ha detto: “ed Egli la fece (¢a @la-hu) diventare polvere”
(Cor. VII-143) e non ha detto: “Quando il suo Signore Si manifesto alla montagna, la montagna si
sgretolo da se stessa”, ma il suo sgretolarsi fu Pesito del fare (¢a 7) [divino] (***). Essa era il velo di Mose
e quando venne meno Mos¢ vide cio che vide la montagna e svenne da se stesso alla sua visione e non
resistette, anche se sappiamo che egli possedeva la conoscenza del suo Signore nel suo cuore, ¢ se Egli

Si fosse manifestato a lui in conformita al grado della sua scienza di Lui non sarebbe svenuto” (')

La nostra dottrina (madhab) ¢ la stessa, come la dottrina di Sahl [at-Tustari] e della gente delle realta
essenziali, per cio che riguarda i minerali, e cio¢ che essi hanno una scienza piu grande di Allah

[rispetto all’'uomo], e sono stati creati secondo la [loro] scienza di Allah, a differenza dell'uomo nel

suo insieme, per il quale ¢ chiamato uomo (insan) (**°).

122) Riferimento al versetto 143 della Sara VII: “E quando Mos¢ venne al Nostro appuntamento e il suo
Signore ebbe parlato con lui, Mose disse: “O mio Signore, mostrati a me affinché possa vederti”. Rispose: “Tu
non Mi vedrai, ma guarda la montagna, e se rimarra ferma al suo posto, allora tu Mi vedrai”. E quando Allah
Si manifesto alla montagna la fece diventare polvere e Mose cadde svenuto. Quando torno in sé disse: “Gloria
a Te, 10 torno pentito a Te e sono il primo dei credenti”.

123) Questa preposizione indica in questo caso la causa.

124) Come verra spiegato nel seguito, la conoscenza che ha del Vero la montagna ¢ superiore a quella che
aveva Mose: 1l Vero Si manifesto alla montagna conformemente al suo grado di conoscenza, per cui essa
resistette alla visione, e si sgretolo solo per il Volere divino, mentre Moseé non resistette e svenne.

125) Nel testo arabo non vi sono virgolette che delimitano una citazione, per cui non sono certo che tutte queste
siano parole di Abu Yazid. Lo stesso episodio ¢ riportato nel Cap. 331 [III 117.26], ove il commento di Abu
Yazid ¢ piu succinto, ma include il paragone con lo svenimento di Mose, e nel Cap. 559 [IV 433.12].

126) Nel Cap. 72 [1 710.6] Ibn ‘Arabi afferma: “Gia ti abbiamo spiegato che i minerali sono tra tutti gli esseri
generati quelli che piu conoscono Allah e che piu Lo adorano. Essi sono stati creati nella conoscenza, senza
avere né ragione (‘agl), né desiderio, né liberta di movimento, a meno che siano spostati. Essi quindi sono
mobili non per loro stessi, bensi a causa di altri, ma non c¢’¢ “motore (musarrif]” se non Allah e quindi essi sono
mossi per decisione di Allah. Le piante, anche se sono state create nella conoscenza, come 1 minerali, tuttavia
abbandonano il rango dei minerali e cercano di innalzarsi al di sopra di esso da sole, in quanto fanno parte
degli esseri che che si nutrono e cio comporta la crescita e la ricerca dell’elevatezza. I minerali non sono cost:
I’elevazione non fa parte del loro movimento naturale e quando essi sono fatti salire in alto e poi lasciati, per la
loro natura essi cercano il basso. Questa ¢ la realta essenziale della servitu (‘ubadiyya), mentre ’elevazione ¢ un
attributo estrinseco divino, ed Egli ¢ I'Elevato. [...] Per questo Allah ha affermato: “Tra esse”, riferendosi alle
pietre, “ve ne sono che sprofondano per timore di Allah” (Cor. 1I-74), facendo derivare la loro caduta (hubi)
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Se dici: “Il senso letterale del versetto implica che Mos¢ non vide il suo Signore, poiché la condizione (')

stabilita per la Sua visione non si verifico”, noi rispondiamo: “Egli ha escluso con la condizione solo cio che lo

ha salvato (hallasa-hu) dal ricominciare (ist2’naf) la visione (**¥), ed egli non ricomincio la visione, bensi Lo vide

in quel momento (hal) ('*%), per chi ben comprende il versetto trasmesso al riguardo. E lo svenimento spiega
c10 che abbiamo indicato, poiché lo sgretolarst della montagna non fece svenire né Mose né altri; il suo velo
era la montagna, che Allah gli aveva ordinato di osservare, [32] ed Allah la cancello, sollevando cost il suo
velo, e Mose vide al momento cio che vide la montagna, come quell’aspirante vide cio che vedeva Abu Yazid
per la sua scienza di Allah. E questa questione, su cui questo Maestro ha richiamato I'attenzione nella sua
raccomandazione, ha molti rami e molti aspetti ¢ palesa una conoscenza completa riguardo alla spiritualita di

Damasco ('), e ci limitiamo a questo grado di segnalazione per chi intende da noi cio che vogliamo dire.

da un timore. Quindi la pietra ha connaturato il timore verso Allah e la contemplazione le appartiene per sua
essenza. “Invero tra i Suoi servitori sono 1 sapienti che Lo temono” (Cor.XXXV-28) ¢ colui che ha timore sa chi
teme. Questo era il punto di vista di Sahl ibn ‘Abd Allah at-Tustari”, e nel Cap. 326 [III 99.8] aggiunge “Questi
spiriti particolari sono di ranghi diversi per quanto concerne la scienza delle cose: ve ne sono che conoscono
molte cose ed altri che ne conoscono poche. Non c’¢ spirito che abbia piu scienza di Allah di quanta ne hanno
gli spiriti delle forme che non hanno bisogno di essere governate, cio¢ gli spiriti dei minerali; di grado inferiore
ad essi, nella scienza di Allah, sono gli spiriti dei vegetali, ed ancora piu in basso sono gli spiriti degli animali.
Ciascuna di queste categorie ¢ stata creata (mafiar) per la scienza di Allah e la conoscenza di Lui, e la loro unica
preoccupazione ¢ di glorificarLo con la Sua lode, sia Egli esaltato. La categoria piu bassa di tutte, per cio che
concerne la scienza di Allah, ¢ quella degli spiriti degli uomini. Quanto agli Angeli, essi, come 1 minerali, sono
stati creati per la scienza di Allah, e sono privi della ragione e del desiderio; gli animali sono stati creati per la
scienza di Allah e per il desiderio, mentre gli uomini ed i ginn sono stati creati per il desiderio e le conoscenze,
per quanto riguarda le loro forme, non quanto ai loro spiriti, ed Allah ha dato loro la ragione affinché con essa
rimettano il desiderio alla bilancia della Legge™.

127) Cioe il fatto che la montagna rimanesse ferma al suo posto.

128) Se la montagna fosse rimasta ferma al suo posto Mos¢ avrebbe potuto vedere il suo Signore solo in un
momento successivo, ricominciando la visione, mentre egli Lo vide nel momento stesso in cui vide la montagna
sgretolarsi.

129) Nel Cap. 369 [III 395.11] Ibn ‘Arabi afferma: “Lo vide al momento della sua richiesta, per la condizione
che Egli stabili per lui, come ¢ riportato nel testo del Corano, o non Lo vide? II versetto rende possibile il
significato, poiché Egli non nego al tempo presente la connessione con la visione, ma nego soltanto il futuro con
la particella sawfa. Non c¢’¢ dubbio che Allah Si manifesto alla montagna, che ¢ creata (muhdat), e la montagna fu
ridotta in polvere per la Sua epifania; da questo deduciamo la visione da parte della montagna del Suo Signore,
[visione] che rese necessaria la sua frantumazione. Quindi Lo vide una cosa creata: cosa impedisce dunque che
Mose, su di lui la Pace, Lo abbia visto nel momento della frantumazione, dato che la negazione riguardava il
futuro? A questo non c’¢ alcun impedimento per chi capisce, tanto piu che lo svenimento di Mose, su di lui la
Pace, tiene il posto della frantumazione della montagna”.

130) Come il tempo, anche lo spazio ha delle caratteristiche qualitative, che fanno si che un luogo sia diverso da
un altro. Ibn ‘Arabi spiega questa differenza nel Cap. 4 [1 99.1], ove afferma: “Come le dimore spirituali sono
in un ordine gerarchico, cosi anche le dimore corporee hanno una gerarchia. Forse che la perla ¢ simile alla
pletra, se non per il possessore di uno stato spirituale transitorio? Quanto al perfetto, il possessore della stazione
spirituale, egli distingue tra esse, cosi come le distingue il Vero. Forse che il Vero ha stabilito un’equivalenza tra
una casa costruita di mattoni di terra e di paglia ed una casa costruita di mattoni di pietre preziose e d’argento?
[...] Vie¢ molta differenza tra una citta in cui sono coltivate soprattutto le passioni, ed una citta in cui sono
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Poi ha detto: “e quando ha finito di fare la salat si rechi alla porta del Maestro e si fermi a distanza

dalla porta, mostrando adab di fronte a lui”. Commento.

Egli gli ha ordinato di fermarsi a distanza dalla porta del Maestro, affinché non si apra la porta del
Maestro ed il Maestro esca in uno stato che I’aspirante non puo sostenere (**!) e non gli accada quindi
cio che ¢ accaduto all’aspirante che vide Abu Yazid con noncuranza.

Sulla luce del Maestro, per 'agpirante dotato di svelamento, non hanno potere (fukm) le distanze,
con la loro lontananza e la loro vicinanza, poiché il tempo (zaman) del balenio del lampo (lam “al-barg)
¢ identico al tempo del tingersi (insibag) dell’aria per mezzo di esso, al tempo della manifestazione
delle cose (asya) (**%) per esso ed al tempo dell’osservazione di chi le guarda. Non c¢’¢ un tempo tra
quegli eventi, bensi il tempo ¢ unico in quell’insieme, malgrado la nostra scienza che il balenio del
lampo precede [logicamente] la colorazione dell’aria per mezzo di esso, e la colorazione dell’aria per
mezzo di esso precede la manifestazione delle cose per esso, ¢ manifestazione delle cose precede la
percezione della vista da parte di colui che le guarda, ed ¢ noto che il tempo ¢ [sensibilmente]| unico

in tutto quello. Un caso analogo ¢ la precedenza dei gradi (maratib), come la precedenza della causa

coltivati soprattutto i segni evidenti. Il mio amico [‘Abd al-‘Aziz al-Mahdaw1], che Allah gli conceda lunga vita,
non aveva forse convenuto con me che cio che i nostri cuori trovano in certi posti ¢ piu di quello che trovano in
altri? Egli, Allah sia soddisfatto di lui, aveva lasciato 1l ritiro spirituale nelle case di al-Munara, la ben custodita,
situata a oriente di Tunisi, sulla riva del mare, e si era trasferito nell’eremo che si trova in mezzo alle tombe che
sono vicine a al-Munara, dal lato della sua porta, ¢ la cui origine viene fatta risalire al Hidr. Io lo interrogai
in proposito ed egli mi rispose: “Invero, il mio cuore lo trovo piu qui, che a al-Munara “, ed anch’io provai in
esso cid che diceva lo Sayh. I’amico, che Allah gli conceda lunga vita, sapeva che cio dipende da chi risiede
attualmente in quel posto, come nel caso degli Angeli nobili o det Ginn sinceri, o dall’aspirazione (himma) di
chi vi era stato in passato, come nel caso della dimora di Abu Yazid, chiamata la casa dei pii, della zawiya di
al-éunayd a Siniziyya, della caverna di Ibn Adham a Yaqin, o di altri luoghi dei pii che hanno abbandonato
questa dimora terrena, ma le cui tracce restano in questi posti ed hanno un effetto sui cuori sottili”. I’espressione
“spiritualita di Damasco” sembra riferirsi soprattutto all’insieme delle tracce lasciate a Damasco dagli Intimi
(awliy@) e dai Profeti che vi avevano soggiornato, tra cui lo Sayh Arslan, patrono di Damasco, Aba Sulayman
ad-Darani, e al-Gazali, per non parlare del magam del Profeta Abramo e del magam dei 40 Abdal sul monte
Qasiyun. Quanto alla “completa conoscenza riguardo alla spiritualita di Damasco™ da parte di ‘All al-Kurdi,
nel seguito del testo [pag. 288] Ibn ‘Arabi formulera su di essa alcune riserve.

131) Negli Apergus sur Pinitiation [Editions Traditionnelles, 1977, pag. 60] René Guénon precisa: “Dans I'Inde,
nul disciple ne peut jamais s’asseoir en face du guru, et cela afin d’éviter que I’action du prdna qui est lié au souffle
et ala voix, en s’exercant trop directement, ne produise un choc trop violent et qui, par suite, pourrait n’étre pas
sans danger, psychiquement et méme physiquement”.

132) In entrambi i manoscritti al posto di aspa’si trova asma’, cio¢ i Nomi, ma nel manoscritto Yusuf Aga sopra
ad asma’ ¢ riportata come correzione asya’ Nel Cap. 72 [I 703.2] e nel Gap. 558 [IV 224.10] sono riportate le
stesse considerazioni, ma al posto di asya’si trova al-mahsisat, gli oggetti sensibili, o ayan al-mahsusat, le entita
degli oggetti sensibili, espressioni che corrispondono piu alle cose che ai Nomi. Tuttavia va ricordato che nel
Cap. 339 [III 151.30] Ibn ‘Arabi afferma che: “le cose sono 1 Nomi del Vero”, e nel Cap. 369 [III 373.1]
aggiunge: “Ogni nome con cui una cosa ¢ denominata e che esprime un significato ¢ il Nome di Allah”.
Pertanto entrambe le letture sono possibili.
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sul suo effetto, malgrado esso sia simultaneo a quella nell’esistenza (***).

Tuttavia ¢ inevitabile che la lontananza abbia un effetto che non ha la vicinanza. Egli gli ha ordinato
di tenere la distanza solo per via dell’adab, perché puo darsi che Allah sveli al Maestro la sua venuta
e ne risulti Pautorizzazione (idn) da parte del Maestro [33], tramite uno dei suoi compagni che gli
ordini di entrare da lui, e [’aspirante] lasci quindi la sua via [volontaria] nella distanza che [ancora]
lo separa dal Maestro per [seguire] la via dell’obbligatorieta per cio che gli ha ordinato il Maestro e
quindi lo incontri soddisfacendo un obbligo. Invero la visione di Allah, la visione del Suo Inviato e la
visione del Maestro, che ¢ tra coloro che sono dotati di comando nei confronti di questo aspirante,
per la via dell’obbligatorieta e dell’adempimento degli obblighi di istituzione divina (far@id), ¢ piu
perfetta (atamm) della visione che ottiene per mezzo degli atti supererogatori (nawdafil) e di obbedienza

volontaria; ed ¢ anche per questo motivo che gli ha ordinato di fermarsi a distanza.

Ed il suo detto: “mostrando adab con il Maestro”: poiché [l’aspirante] non ¢ nella dimora del
Maestro, da cui ¢ separato — ed ¢ ininfluente per lui che la distanza sia tanta o poca — egli mostra adab,
arrestandosi a distanza dalla porta del Maestro, di fronte al Maestro che ¢ presente nel suo pensiero.
[Con questa frase, egli] richiama la sua attenzione, se ¢ noncurante, sul fatto che per I'aspirante ¢
necessaria la sorveglianza (murdgaba) da parte del Maestro in tutti 1 suoi stati. Per questo ha detto:
“mostrando adab di fronte a lui”, anche se in quel momento [I’aspirante] ¢ all’esterno, non di fronte
a lui, in quanto egli [il Maestro] lo osserva, come se lo vedesse, ed egli [I’aspirante]| ¢ di fronte a
lui. Nella notificazione autentica ¢ stato tramandato cio che corrobora questo, cio¢ il suo detto:
“Adora Allah come se lo vedessi [poiché anche se tu non Lo vedi Egli comunque vede te]” (***). E
gli ha ordinato di mostrare adab cercando di aver presente [il Maestro] nel suo pensiero, cosi come
mostrerebbe adab alla sua presenza, poiché egli ti vede anche se tu non lo vedi — cio¢ secondo 'aspetto
esteriore della visione, poiché con quello interiore lo vede senza dubbio. E gli ha ordinato di mostrare
adab con la forma del Maestro che ¢ nel suo intimo (batin), e che la porta del Maestro sia per lui come
lo specchio in cui si manifesta la forma del Maestro che ¢ nel suo cuore, poiché ’aspirante non sa, per
cio che concerne la visione del Maestro quando lo vedra con I'occhio della sua vista [esteriore], se lo

vedra con la forma che era stabilita (mugarrar) nel suo intimo, o se la forma risultera essere diversa per

133) Nella Introduction générale @ Uétudes des doctrines hindoues [Les Editions Véga, 1976, pag. 246] René Guénon
precisa: “Pour qu’une chose puisse étre cause, il faut qu’elle existe actuellement, et c’est pourquoi le vrai rapport
causal ne peut étre con¢u que comme un rapport de simultanéité: si on le concevait comme un rapport de
succession, il y aurait un instant ou quelque chose qui n’existe plus produirait quelque chose qui n’existe pas
encore, supposition qui est manifestement absurde®. L’esempio riportato da Ibn ‘Arabi mette in evidenza che
il rapporto causale, che noi concepiamo logicamente come un rapporto di successione, ¢ in realta un rapporto
di simultaneita.

134) Hadt riportato da al-Buhari, 11-37, Muslim, I-1, 5 ¢ 7, Abu Dawud, XXXIX-16, at-Tirmidi, XXXVIII-4,
an-Nasa’t, XLVII-5 e 6, Ibn Magah, Introduzione-9, e da Ibn Hanbal, II-107 e 132. Nelle Futihat ¢ menzionato

una cinquantina di volte, in particolare nel Cap. 558 [IV 265.8 a 19], e sara ulteriormente commentato nel
manoscritto alle pagine 151, 193 e 243.
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lui in modo piu perfetto rispetto a quella che aveva in sé. Questo vale per ogni visione, poiché la realta
¢ cosl in se stessa: Allah non Si manifesta mai in una stessa forma [34] due volte ad una persona (**),
e c10 vale anche per le cose, e non resta se non che per te esiste quello che tu percepisci. Invero Allah,

riguardo alle cose, ¢ in ogni attimo (rafas) [occupato] in una nuova creazione (**°); chi sa cio lo sa e chi

S o S o S
XQIONICRQ N NSRQ e
M.

o*.i;i.*o*.i MO e

pes oS e ONSK@T
S O P O

P LIPS
ol Lol sl kX

PR A P P
e @ NG AN @ e @i el
PO o B e
AR O 0
X RO O %
*.‘vv"t‘t“n"t‘t“n"t
SRR R
S NP I L it
R XON B R XON Bx N X QD BX,
ag@x‘*‘«@*‘&‘a@n

135) Questa affermazione ¢ ribadita piu volte nelle Futihat: Cap. 48 [I 266.10], Cap. 56 [I 285.29], Cap. 72
[1679.8], Cap. 73, questione LV [II 77.27], Cap. 281 [11 616.3], Cap. 292 [II 657.13], Cap. 334 [III 127.32],
Cap. 344 [1II 178.23], Cap. 369 [III 384.30], Cap. 414 [IV 19.23], e Cap. 542 [IV 186.4].

136) L’espressione “nuova creazione (halg gadid)” ricorre numerose volte nel Corano: XIII-5, XIV-19, XVII-
49 e 98, XXXII-10, XXXIV-7, XXXV-16 ¢ L-15. In decine di punti delle Futihat Ibn ‘Arabi precisa che la
creazione, cosl come la teofania [tagalli, che si puo tradurre anche come “manifestazione del Sé”], ¢ continua
e non si ripete mai; in questo senso non ¢ corretto, come viene spiegato nel Cap. 334 [III 127.17], parlare di
“rinnovamento della creazione”, perché questa espressione implicherebbe una ripetizione, mentre la creazione
¢ “nuova” in ogni attimo (nafas). Analogamente, ne Lerreur spirite [Editions Traditionnelles, 1952, pag. 213-214],
René Guénon precisa: “Or, supposer une répétition au sein de la Possibilité universelle, comme on le fait en
admettant qu’il y ait deux possibilités particulicres identiques, c’est lui supposer une limitation, car I'infinité
exclut toute répétition: il n’y a qu’a I'intérieur d’un ensemble fini qu’on puisse revenir deux fois 2 un méme
¢lément, et encore cet élément ne serait-il rigoureusement le méme qu’a la condition que cet ensemble forme
un systeme clos, condition qui n’est jamais réalisée effectivement. Dés lors que I’'Univers est vraiment un tout,
ou plutét le Tout absolu, il ne peut y avoir nulle part aucun cycle fermé: deux possibilités identiques ne seraient
qu’une seule et méme possibilité; pour qu’elles soient véritablement deux, il faut qu’elles different par une
condition au moins, et alors elles ne sont pas identiques. Rien ne peut jamais revenir au méme point, et cela
méme dans un ensemble qui est seulement indéfini (et non plus infini), comme le monde corporel: pendant
qu’on trace un cercle, un déplacement s’effectue, et ainsi le cercle ne se ferme que d’une fagon tout illusoire”.
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lo ignora lo ignora, ed i simili (améal) (**") sono un velo sulla vista interiore ed esteriore (**¥), se non per

colui che non ¢ in dubbio riguardo a una nuova creazione: ognuno ha una [sua] visione delle cose e

la forma ¢ una forma che non appartiene ad altro che a quella visione.

Tra coloro che vedono c’¢ chi ¢ testimone di ci0 ed egli ¢ il timorato (muttag?) a cui Allah ha dato una
discriminazione (furgan) per il suo timore di Dio (fagwa), e c¢’¢ chi non ¢ testimone di cio ed egli non ¢
timorato. Per mezzo di questa bilancia 'uvomo pesa il suo stato nel timore di Dio, e sa se ¢ timorato o
se non lo ¢, poiché Allah, sia Egli esaltato, ha stipulato cio dicendo: “Se avete timore di Allah Egli vi
dara una discriminazione” (Cor. VIII-29), ed ha parlato di discriminazione in modo indeterminato e
quindi ha generalizzato, poiché I'indeterminazione generalizza, soprattutto in una simile sede. E chi
non conosce la discriminazione non pretenda di avere il timore di Dio, poiché la promessa di Allah

¢ veridica.

Quanto al suo detto: “mostrando adab di fronte a lui”, 'adab ¢ la somma (gumma’) del bene ed apporta
tutto quello di fronte a lui, poiché [il termine adab] deriva dal banchetto (ma @uba), che ¢ il riunirsi
(igtima ) per il pasto (**). E quindi come se gli dicesse: “Abbi una buona opinione del tuo Maestro,

riguardo ad ogni bene”, poiché Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente, ha detto: “Io sono secondo

137) La concezione dei simili ¢ strettamente legata alla dottrina della nuova creazione e dell’impossibilita della
ripetizione. I simili sono come 1 fotogrammi di una pellicola cinematografica, che visti in rapida successione
danno I'illusione di una continuita: la nostra forma o immagine dura un attimo, poi ¢ sostituita da una nuova
immagine che non ¢ identica alla precedente, ma solo simile ad essa. Nel Cap. 192 [II 384.21] Ibn ‘Arabi
precisa: “Vi ¢ divergenza di opinioni in merito alla persistenza dello stato (kal): ¢’¢ chi afferma la sua persistenza
e chi invece la nega sostenendo che lo stato dura solo il momento della sua venuta all’esistenza, come ’accidente
per gli scolastici (mutakallimin), ed ¢ poi seguito dai “simili”, che danno I'impressione illusoria che esso sia
permanente. Quest’ultima ¢ 'opinione corretta”, ¢ poco dopo [II 385.2] afferma: “Quando Allah crea lo stato,
esso non ha altro ricettacolo che quello in cui ¢ creato, e si infonde in esso per il tempo della sua esistenza |...]
Non fa parte della sua realta essenziale restare per due tempi, ed esso diviene inesistente nel tempo successivo
a quello della sua esistenza, per se stesso, non per un agente che produca in lui la non-esistenza, poiché la non-
esistenza non ¢ passibile di subire un’azione, non essendo una cosa esistente, né per il cessare di una condizione,
né per il contrario, in quanto tutto ci6 ¢ impossibile. E quindi inevitabile che esso cessi di esistere per se stesso,
cioe, nel secondo tempo dopo quello della sua esistenza, la non-esistenza ¢ per esso [lo stato] una condizione
necessaria, ed il ricettacolo non ha permanenza senza di esso, o del suo simile o del suo contrario, e quindi in
ogni tempo ¢ dipendente per la sua permanenza dal suo Signore, che da esistenza per lui a det simili o a de1
contrart. Quando Egli da esistenza ai simili, ci st immagina che essi siano il primo [stato] e che esso sia rimasto
come era, ma le cose non stanno cosi”, e nel Cap. 198 [II 454.9] aggiunge: “In realta non c’¢ cosa, tra quelle
che non sussistono per loro stesse, che sia veramente permanente oltre al tempo della sua esistenza, ma alcune
sono seguite dai simili ed altre non lo sono. Quanto alla cosa che ¢ seguita dai simili, ¢ quella che ci st immagina
essere inerente ({azim) [alla sostanza], come il giallo dell’oro ed il nero dell’'uomo negro. Quella che non ¢ seguita
dai simili si chiama accidente, mentre quella inerente si chiama attributo™.

138) La stessa frase ¢ riportata nel Cap. 72 [I 735.15] e nel Cap. 186 [II 372.22].

139) Le stesse considerazioni sono riportate nel Cap. 288 [II 640.23], nel Cap. 394 [1II 556.3] e nel Cap. 559
[IV 365.33]. 1l verbo adaba ha come primo significato quello di invitare al proprio banchetto, e come senso
secondario quello di insegnare le regole di buona creanza.
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’opinione che il Mio servitore ha di Me: abbia quindi una buona opinione di Me!” ('), e allo stesso
modo il Maestro realizzato ¢ secondo I'opinione che I’aspirante ha di lui, ed Allah, sia Egli esaltato,
gli ha ordinato di essere secondo quella [opinione].

Osserva la profondita di questa raccomandazione: se essa deriva da uno svelamento e da conoscenza
¢ bene su bene, se invece egli I’ha formulata senza intendere cio che abbiamo spiegato, ¢ tuttavia bella
ed egli ha avuto in cio I'assistenza di Allah, tanto da formularla in questo modo nei riguardi di questo

aspirante: ed Allah ¢ piu sapiente su come stanno le cose.

Poi ha detto: “E si proponga di allontanare, per quanto gli ¢ possibile, dalla sua anima le cattive
fantasie (al-hayalat ar-radia) ("*')”. Gommento [35]: cio¢ riguardo al suo Maestro, affinché non si
trovi ad essere infirmato presso di lui e sia privato del vantaggio (manfa @) [che potrebbe ricavare| da
lui. Invero Satana non cessa di riferire all’anima dell’aspirante cio che rende il suo Maestro detestabile
a lui, e per questo alcuni miseri aspiranti criticano i loro Maestri per cio che essi vedono dei loro
comportamenti, soprattutto se per il lato esteriore della Legge, sulla quale si basano i dottori della
Legge (fugaha) (***) dell’epoca, vi ¢ un giudizio sancito su quel comportamento, soprattutto presso i
seguaci delle quattro scuole.

140) Hadit qudst non recensito in questa forma nelle raccolte canoniche, ma riportato una quindicina di volte
nelle Futahat [capitoli: 56 (1 284.21), 69 (I1 473.34, 527.14, 535.9), 70 (11 597.27), 72 (11 708.3), 102 (II 185.19),
124 (I1 206.35), 198 (11 474.20 e 25), 229 (11 526.33), 369 (111 377.3) 403 (IV 5.7) e 560 (IV 446.14)].

141) Ibn ‘Arabi riferisce qui le parole di un altro, adottando quindi la sua terminologia. In tutte le Futihat il
termine fayalat ricorre una sola volta [Cap. 360 (III 275.14)], e come si vedra nel commento, I’espressione
che usa Ibn ‘Arabi ¢ hawatir, plurale di fatir, “proposito che si presenta alla coscienza”. Anche il copista,
nell’annotazione a margine del testo, scrive che si tratta degli al-hawatir ar-radva.

142) Il termine fugaha’¢ il plurale di fagih, che deriva dal verbo fagiha, che significa avere scienza, conoscenza
o comprensione. Nel Cap. 441 [IV 54.31] Ibn ‘Arabi precisa che 1 termini ‘tlm, mafifa e figh “hanno tutti lo
stesso senso; si comprende tuttavia che c’¢ una differenza tra di loro nel significato (dalala), cosi come essi si
differenziano nei termini”. In particolare il fagi ¢ colui che ha conoscenza della Legge tradizionale, in tutti 1
suoi aspetti, tra cui quello giuridico in senso occidentale non rappresenta quello piu importante. La critica di
Ibn ‘Arabi non riguarda la funzione di dottori della Legge in quanto tale [nella Introduzione (I 36.1) egli precisa:
“la teologia, nonostante la sua nobilta, non ¢ necessaria per la maggioranza degli uomini, bensi uno solo che se
ne occupi nel territorio ¢ sufficiente, come ¢ per il medico! I dottori della Legge (fugaha’), cio¢ 1 sapienti dei rami
della religione, non sono in questa situazione, dacché gli uomini hanno bisogno di molti sapienti della Legge.
E nella Legge, per la lode di Allah, vi ¢ la ricchezza e quanto basta”], ma il modo in cui essa era esercitata dai
suoi contemporanei, che seguivano ciecamente 1 giudizi di coloro che ritenevano gli Imam della loro scuola,
senza piu fare uno sforzo di giurisprudenza (igtthad). Ad esempio, nel Cap. 69 [I 494.19] egli parla dei: “dottori
della Legge (fuqgaha’) che imitano la gente della giurisprudenza, come i dottori della Legge del nostro tempo: essi
non hanno scienza né del Corano né della Sunna, ed anche se essi ricordano il Corano e vedono in esso cio che
contrasta con la scuola del loro Maestro, essi non se ne curano e non si conformano ad esso. Essi non lo recitano
per cercare di ottenere la scienza e si attengono alla scuola del loro Imam che ¢ in contrasto con questo versetto
e con questa notificazione. Non vi sara scusa presso Allah per loro riguardo a quello ed il primo che declinera la
sua responsabilita riguardo a loro nel Giorno della Resurrezione sara il loro Imam”. Nel Vangelo I’espressione
tradotta in italiano come “dottori della Legge” corrisponde al latino legisperiti ed al greco vopuro.
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Questi [aspiranti| non sanno che ¢ impossibile che il Maestro renda lecito cio che Allah ha proibito
o che renda proibito cio che Allah ha reso lecito, o formuli un giudizio che Allah non ha formulato,
riguardo a ci6 su cut da un responso legale (fatwa), o che il Maestro indichi una cosa al suo aspirante
o la faccia come lecita, e che essa sia proibita nel giudizio di Allah, sia Egli esaltato, tramite la lingua
del Profeta Muhammad che ¢ arrivato a noi con la Legge di Allah.

Talvolta [1 Maestri|, Allah sia soddisfatto di loro, per via dello svelamento da parte dell’Inviato di

Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, con una comunicazione verbale da

14—3)

parte sua, o per ispirazione (i/ham) ('*’) da parte di Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente, e per una

proiezione (ilga’) nei loro cuori secondo la via nota che ¢ propria degli Intimi di Allah con Allah nei
loro incontri (talagqiyat), vengono a sapere che il giudizio dell’Inviato da parte di Allah riguardo a
quella faccenda ¢ in un certo modo, diversamente da cio che hanno giudicato le quattro scuole, o una
di esse, anche se Allah ha stabilito la validita di quel giudizio rispetto a quel giurisprudente (mugtahid)

(") e a chi lo segue.

143) 11 termine ¢/kam ¢ I'infinito del verbo alkama che significa ispirare, suggerire, e che ricorre in Cor. XCI-7 e 8:
“Per ’anima e per chil’ha resa equilibrata * e le ispiro la sua sfrenatezza e il suo timor di Dio”. Come Ibn ‘Arabi
spieghera nel seguito di questo testo [pag. 42], I'ispirazione puo essere di origine divina, angelica, psichica o
satanica, analogamente a quanto avviene per i propositi che si presentano (hawatir). L'ispirazione divina puo
attualizzarsi tramite un intermediario angelico, che pero resta invisibile, per cui colui a cui ¢ destinata non
sa da che parte gli venga l'ispirazione, a differenza di quanto avviene nella rivelazione (wahy) [Cap. 268 (II
569.8) e Cap. 353 (IIT 238.30)], oppure puo attualizzarsi senza intermediario, caso che per Ibn ‘Arabi ¢ quello
piu frequente [Cap. 353 (IIT 239.3)]. In altri punti identifica I'ispirazione divina con I'insufflazione (nafi) dello
Spirito santo [Cap. 73 (II 23.28) ¢ Cap. 310 (III 39.15)], il che corrisponde all’affermazione del Vangelo di
Giovanni, I1-89: “Spuritus ubz vult spirat et vocem ewus audis sed non scis unde veniat et quo vadat”. Infine, per quanto
riguarda lispirazione in generale, Ibn ‘Arabr afferma che essa “¢ accidentale e fugace, va e viene”, e che “puo
cogliere nel segno o sbagliare” [Cap. 57 (I 287.25 e 30)].

144) Mugtahid ¢ il participio attivo del verbo iglahada, VIII forma del verbo gahada, che significa sforzarsi,
applicarsi con zelo. Ho tradotto questo termine come “giurisprudente” per analogia con il latino juris prudentes,
nome attribuito in epoca pre-repubblicana a Roma ai sacerdoti del collegio dei Pontefici che si pronunciavano
sulla norma di diritto da applicare nei singoli casi concreti. All’epoca di Ibn ‘Arabi 1 dottori della Legge delle
quattro scuole avevano gia sancito che la porta della giurisprudenza era chiusa e che tutto era ormai codificato
nelle sentenze dei loro Imam, ma per Ibn ‘Arabi [Cap. 69 (I 392.16)] “questa ¢ una delle piu grandi calamita
nella religione! Questo equivale ad imporre la ristrettezza (harag), mentre Allah ha detto: “Egli non ha posto
per voi nella religione alcuna ristrettezza” (Cor. XXII-28) La Legge ha stabilito la validita del giudizio del
giurisprudente (mugtahid) per quanto riguarda lui stesso e per chi lo segue. Ma 1 dottori della Legge del nostro
tempo rifiutano sdegnosamente cio. E ritengono che cio porta a giocare ({alaub) con la religione. Questo ¢ il
colmo dell’ignoranza da parte loro”. In numerosi punti delle Futithat, come pure in questo trattato, Ibn ‘Arabi
spiega le regole della giurisprudenza. Quanto all’affermazione che Allah ha stabilito la validita del giudizio del
giurisprudente, piu volte ripetuta nelle Futihat, 11 suo fondamento ¢ lo hadit: “Quando un giudice (hakim) formula
un giudizio, avendo fatto uno sforzo di giurisprudenza (itahada), ed ¢ nel giusto, vi saranno due ricompense
per lui; e se egli formula un giudizio, avendo fatto uno sforzo di giurisprudenza, ma sbaglia, vi sara una [sola]
ricompensa per lui”; riportato da al-Buhari, XCVI-20 e 21, Muslim, XXX-15, Abu Dawud, XXIII-2, an-
Nasa’1, XLIX-3, Ibn Magah, XIII-3 e da Ibn Hanbal, IV-198, 204 e 205.
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Ho visto I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, e gli ho chiesto
riguardo alla donna ripudiata (mufallaga) con la triplice formula in una stessa seduta: “Com’¢ il suo
regime giuridico (hukm) per te, o Inviato di Allah?”, ed egli rispose: “Essa ¢ [ripudiata] tre volte, come
Egli ha detto: “E non gli ¢ lecita finché non ha sposato un altro uomo” (Cor. 1I-230). Gli dissi allora:
“Ma un gruppo della gente dell’esteriore ha giudicato che esso vale come un ripudio singolo”, ed egli
aggiunse: “Costoro hanno giudicato in base a cio a cui sono arrivati, ed hanno fatto bene, ma quanto
a me, il mio giudizio [36] riguardo alla questione ¢ ci0 che ti ho menzionato”, questo durante un
lungo sogno. Da quel momento ho cominciato a sostenere questo giudizio, da parte dell’Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace (**).

Il Maestro che abbia questo svelamento non ¢ tenuto a seguire un Imam nella sua giurisprudenza,
come 1l giurisprudente non ¢ tenuto a seguire un altro giurisprudente riguardo ad una questione,
malgrado il suo sforzo di giurisprudenza. Non ¢ peraltro lecito al giurisprudente formulare un
giudizio riguardo ad un avvenimento (rnazila), per mezzo della sua giurisprudenza, presupponendo
che sia accaduto, finché esso non avviene, e quando avviene allora ¢ prescritto il giudizio da parte sua
riguardo ad esso in base a cio a cui lo porta la sua giurisprudenza. E se il fatto avviene una seconda
volta ed egli viene interrogato riguardo ad esso, deve ricominciare anche lo sforzo di giurisprudenza
riguardo al giudizio e se esso corrisponde al primo da il responso in base a questa giurisprudenza, e
se non corrisponde e quindi giudica in modo diverso riguardo a quell’avvenimento, gli ¢ proibito di
giudicare riguardo ad esso se non secondo cio che gli appare adesso, malgrado la validita del primo

nel suo momento, non in quel momento ('*).

145) Lo stesso episodio ¢ riportato nel Cap. 560 [IV 552.9] “Ho sentito questa preghiera direttamente
dall’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, in un sogno, ed egli la recito
dopo che fu terminata la lettura del Libro “as-Sakih”, di al-Buhari, nell’anno 599 alla Mecca, tra la porta
di al-Hazzura e la porta di al-Agyad, lettura che fu fatta dal pio uomo Muhammad ibn Halid as-Sadaft at-
Tilimsani, che ¢ lo stesso che lesse in nostra presenza il Libro “Adl-Thya” di Aba Hamid al-Gazali. In quella
visione interrogai I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, su colei che ¢ stata
ripudiata tre volte in una sola formula, il che consiste nel dirle: “Tu sei ripudiata” per tre volte, ed egli, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, rispose: “Ella ¢ ripudiata tre volte, come ha detto, e non ¢
lecito per lui risposarla finché ella non ha sposato un altro [cfr. Cor. II-230]”. Dissi allora: “O Inviato di Allah,
alcuni sapienti affermano che si tratta di un ripudio unico”, ed egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace, rispose: “Clostoro giudicano in base a cio a cui sono arrivati, e sono nel giusto”. Compresi da
questa affermazione 'autorita di ogni giurisprudente (mugtahid) ed il fatto che ogni giurisprudente ¢ nel giusto”.
Gli disst ancora: “O Inviato di Allah, cio che volevo sapere ¢ come giudicheresti tu se ti venisse chiesto e cosa
faresti se ti capitasse”, ed egli rispose: “Ella ¢ ripudiata tre volte, come ha detto, e non ¢ lecito per lui risposarla

9 9

finché ella non ha sposato un altro”.

146) Non c’¢ ripetizione nella manifestazione, per culi le situazioni, ancorché simili, non sono mai identiche ed
esigono un rinnovato sforzo di giurisprudenza, che puo condurre anche a giudizi differenti.
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Per questo Malik ibn Anas ('*), quando era interrogato riguardo ad una questione era solito chiedere:
“E avvenuta?” e se gli veniva detto di si considerava [la questione]| e formulava il responso, e se
gli veniva detto: “Non ¢ avvenuta, ma abbiamo solo supposto il suo avvenimento!” non formulava

alcun responso, a meno che non avvenisse. Osserva la correttezza (tahrir) di questo Imam, Allah sia
soddisfatto di lui ('*).

Ogni volta che vedi I'aspirante pesare il Maestro e 1 suoi movimenti per mezzo della bilancia della

Legge stabilita secondo lui in base alla sua giurisprudenza o al suo seguire pedissequamente I'Tmam,

sappi che I’aspirante in ritirata (idbar) (***) non ha mai successo, e per quello questo Maestro in questa

raccomandazione ha affrontato il tema dei cattivi propositi che si presentano (hawatir) (°) riguardo al

rendere lecito cio che ¢ proibito o al rendere proibito cio che ¢ lecito.

Quanto al fatto che il Maestro disobbedisca, cio non ¢ possibile dirlo con certezza di nessuno, né di
un Maestro, né di altri. Venne chiesto ad Abu Yazid: “Il conoscitore disobbedisce?” ed egli recito:
“E il Comando di Allah ¢ una misura destinata” (Cor. XXXIII-38) (**!). E necessario che l’aspirante

147) Malik ibn Anas mori nell’anno 179 dall’Egira all’eta di 85 anni, dopo aver trascorso quasi tutta la sua
vita a Medina. La sua opera principale ¢ il Ritab al-muwatta’, o Libro della via appianata, che richiese 40 anni
di lavoro e che costituisce una delle prime raccolte di fadzt. Malik ibn Anas ¢ ’eponimo della “scuola (madhab)”
malikita, ma come precisa Ibn ‘Arabi nel Cap. 69 [I 494.19] né lui, né gli Imam eponimi delle altre tre scuole,
intendevano fondare una scuola, tant’¢ che Malik ibn Anas rifiuto la proposta del Califfo di adottare la sua
opera come “codice” di comportamento. Il Aitab al-muwatta“ ¢ stato tradotto recentemente da Roberto Tottoli
per le edizioni Einaudi, Torino, 2011.

148) Lo stesso aneddoto ¢ riportato nel Cap. 69 [I 499.33] e nel Cap. 88 [II 165.31].
149) Cioe¢ l'aspirante che invece di procedere retrocede.

150) 1 termine arabo fawatir, al singolare fatir, costituisce uno di quei termini tecnici di cui ¢ difficile trovare
un equivalente nelle lingue occidentali: spesso per tradurre questo termine viene impiegata l’espressione
«pensieri che si presentano», ma riteniamo che I’espressione «propositi che si presentano» sia piu adeguata.
La parola «proposito» infatti, derivando dal verbo proporre, implica un senso di «formulazione discorsiva»
(dell’intenzione) e di «discorso» che, presente nella lingua italiana in espressioni come «a questo proposito», ¢
ancor piu evidente nel suo equivalente francese «propos»; ora, Ibn ‘Arabi insiste in modo particolare sul carattere
«discorsivo» € non «figurato» o «formale» dei hawatir: nel Cap. 264 [II 563.34 ¢ 565.33] egli precisa “1 kawatir
sono cio che perviene del discorso (fuab) al cuore ed alla coscienza senza avere permanenza, ed essi fanno
parte di cio che arriva (warndal) senza uno sforzo da parte tua; se essi sono dotati di permanenza allora non
sono hawatir, ma si tratta di fantasticheria (hadit nafsin) [...] 1 hawatir sono sempre di natura discorsiva [...] ed essi
non hanno permanenza come non ha permanenza nell’esistenza la forma della lettera dopo che la lingua I’ha
proferita, in quanto essa non dura che per il tempo in cui viene pronunciata, poi scompare ¢ nell’intelligenza di
chi ascolta resta soltanto una immagine della sua forma”.

151) Questo detto ¢ commentato nei capitoli 39 [I 233.9], 69 [1 516.20], 73 [1I 23.14] e 207 [1I 491.21], nel
quale Ibn ‘Arabi precisa: “Se dici: “R possibile che [il conoscitore] disobbedisca durante lo svelamento (kasf)?”,
noi rispondiamo: “No”. A questo viene ribattuto: “E che ne ¢ del detto di Abu Yazid quando gli venne chiesto:
“Il conoscitore disobbedisce?” — ed il conoscitore fa parte della gente dello svelamento — ed egli rispose: “e il
Comando di Allah ¢ una misura destinata (gadar magdir)” (Cor. XXXIII-38), e quindi lo ha ammesso?”. Noi
rispondiamo che questo ¢ adab dei conoscitori con il Vero nelle loro risposte, poiché ha detto: “Se Allah ha



160 Maurizio Marconi | El Azufre Rojo VII (2020), 91-457. | ISSN: 2341-1368

non frequenti un Maestro per via dell’impeccabilita (‘@sma) (%) [37], bensi lo deve frequentare per via
della [sua] scienza della via di Allah e deve osservare le sue parole ed i suoi responsi, non i suoi atti.
Per questo Allah, sia Egli esaltato, ha detto: “Chiedete alla gente dello dir” (Cor. XVI-43) e non ci ha

ordinato di imitare i loro atti, perché non c’¢ 'obbligo che essi siano impeccabili (**%).

Ed ha detto riguardo ai Profeti, siccome Allah, sia Egli esaltato, li ha resi impeccabili: “In essi vi € per voi un
bell’esempio” (Cor. LX-6), ed Egli, sia Egli esaltato, ha detto: “Nell'Inviato di Allah avete un bell’esempio”
(Cor. XXXIII-21) e quindi noi seguiamo 'Inviato, in base al Suo detto, in tutti 1 suoi atti, salvo cio che ha

specificato per noi dei suoi atti che lo caratterizzano in modo esclusivo, e che non ci € concesso di compiere.

destinato quello per loro nella precedenza della Sua Scienza, allora cio ¢ inevitabile, ed ¢ una disobbedienza”;
ed ¢ inevitabile 1l velo (hgab), come ha detto, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “Quando
Allah vuole 1l compimento del Suo Decreto (gada’) e della Sua misura (gadar), toglie a coloro che sono dotati
di intelletto 1l loro intelletto, fino a che, quando ha portato a compimento la Sua misura, lo restituisce a loro
affinché essi considerino”, e cosi ¢ lo stato del conoscitore. Quando Allah vuole che da parte sua abbia luogo
I’opposizione, che la sua conoscenza gli impedirebbe di commettere, allora Allah gli abbellisce quell’atto per
mezzo di una interpretazione ({a wil) che gli capita di fare riguardo ad esso e che ha un aspetto rivolto verso
il Vero, per cui il conoscitore non si propone di violare cio che ¢ proibito, come ha fatto Adamo e come fa il
giurisprudente che si sbaglia. E quando ha luogo da lui cio che ¢ destinato, Allah gli fa apparire la falsita di
quella interpretazione che lo ha portato a quell’atto, come ha fatto con Adamo, poiché egli ha disobbedito
per Pinterpretazione. E quando realizza, dopo I'accadimento, che egli ha sbagliato, sa che ha disobbedito
ed ¢ allora che la lingua dell’esteriore (lsan az-zahir) giudica che egli ¢ stato disobbediente, ed egli ¢ stato
effettivamente disobbediente. Quanto al momento dell’accadimento dell’atto da parte sua, non ¢ cosl [cioe
non ha disobbedito], a causa dell’ambiguita dell'interpretazione, come il giurisprudente al momento del suo
responso su una certa faccenda, per convinzione da parte sua che esso corrisponde al giudizio prescritto dalla
Legge riguardo alla questione; ed in un secondo momento gli appare, per mezzo della prova, che egli ha
sbagliato e la lingua dell’esteriore lo accusa di avere sbagliato nel tempo dell’apparizione della prova, non
prima di quello. E se il conoscitore ¢ tra coloro a cui ¢ stato detto tramite la lingua del legislatore: “Fai cio
che vuoi, Jo ti ho gia perdonato”, egli non disobbedisce né esteriormente né interiormente, anche se la lingua
dell’esteriore lo giudica colpevole di disobbedienza poiché non comprende I'abrogazione di essa per mezzo
della legittimazione da parte del legislatore™.

152) Ho tradotto il termine ‘zsma, che ha originariamente il senso di protezione e preservazione, come
impeccabilita, riferendola al dominio dell’azione, perché I'infallibilita, riferita al dominio della conoscenza non
¢ posta in discussione, tant’e¢ che viene ingiunto di chiedere a coloro che sanno.

153) Nel Cap. 108 [II 190.22] Ibn ‘Arabi precisa: “Quanto agli aspiranti, che sono sotto 'autorita (hukm) dei
Maestri, essi sono in base a cio che sono 1 loro Maestri. Se si tratta di Maestri veri, preposti da parte di Allah,
essi [1 Maestri] sono gli uomini di miglior consiglio verso 1 servitori di Allah; se invece non lo sono, su di essi e
sut loro seguaci ¢ 1l divieto (karag) da parte di Allah. Allah infatti ha posto la bilancia (m7zan) legale nel mondo per
pesare con essa le opere dei servitori. Ai Maestri va chiesto e le loro opere non vanno imitate, a meno che esst
stessi non lo ordinino riguardo ad azioni determinate. Egli, sia esaltato, ha detto: “Chiedete alla gente dello dzkr
[se non sapete]” (Cor.XVI-43 e XXI-7), cioe la gente del Corano, la gente di Allah e la sua élite. La gente del
Corano ¢ costituita da coloro che lo mettono in pratica ed esso ¢ la bilancia di cui parlavamo. Non si conviene
che si imiti 'opera di qualcuno piuttosto che quella dell’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e 1a Pace. Infatti gli stati degli uomini sono differenti: la stessa cosa che puo essere di beneficio all'uno
puo essere di detrimento all’altro, se la mette in pratica. I sapienti che temono Allah sono 1 medici della religione
di Allah, che allontanano le sue malattie e le sue debolezze e che conoscono 1 rimedi”.



11 libro delle risposte arabe (Kitab al-agwiba al-‘arabiyya) di Ibn ‘Arabi 161

Cio ¢ chiaramente esposto, ed Egli ha rivelato (rnazzala), per spiegare agli uomini cio che ha rivelato loro,
come il matrimonio della donna che si offre in dono (fzba) spetti a lui ad esclusione dei credenti, e non ¢
quindi lecito per altri che lui sposare la donna che si offre in dono ("%).

E se questo giudizio non si trovasse nel Corano o nella Sunna ininterrotta (mutawatir) () e si trovasse
nella notificazione di un sola fonte, ritenuta valida dall’opinione prevalente, e poi vedessimo il nostro
Maestro metterlo in atto, ¢ ammissibile per noi che la notificazione sia in realta debole (wahi), anche

se ¢ valida per la trasmissione (nagl) per via della buona opinione riguardo ai trasmettitori (rawwa) (**°).

Sappi che questo ¢ tra i piu grandi rimedi per questa malattia (‘¢/la) che colpisce I’aspirante da parte di
Satana, e non c¢’¢ dubbio che ’anima malevola (kabita) accoglie immediatamente una simile proiezione
(ilga), perché essa vede che il Maestro la giudica ed essa per natura non vuole essere giudicata da
nessuno. E quando Iblis le fa balenare un pensiero cattivo riguardo al Maestro, essa lo accetta per la

sua malevolenza (fubt), a meno che Allah non la assista.

Un veridico (sadig) era al servizio di un Maestro e lo vide fornicare con una donna, ed il Maestro
venne a sapere che I'aspirante ’aveva visto, e poi vide che I'aspirante faceva ogni sforzo per riuscire
a servirlo per come era e non cambio nulla dell’attitudine che aveva. Il Maestro gli disse: “O tale, tu
mi hai visto compiere ci6 che ho fatto ed hai perseverato [38] nella tua via al mio servizio”, ed egli
rispose: “O mio signore, non ti frequento perché tu sei immune dai peccati, ma ti frequento perché
sei sapiente della via di Allah, in cui ¢ la mia guida, e tu sei con te stesso secondo cio che Allah ha

decretato per te”, ed il Maestro concluse: “Uno come te ¢ colui che & chiamato [glustamente]| servo
(hadim)” (7).

154) Nel Cap. 560 [IV 456.17] Ibn ‘Arabi precisa: “Voi avete nell’'Inviato di Allah un bell’esempio” (Cor.
XXXIII-21): questo versetto conferma I'impeccabilita (‘ssma) dell’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace, poiché se non fosse impeccabile non sarebbe giusto imitarlo. Noi imitiamo I'Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, in tutti 1 suoi movimenti, soste, atti, stati e
parole, salvo cio che ¢ stato proibito di fare in modo esplicito nel Libro o nella Sunna, come il matrimonio di
colei che si concede in dono (zba) - “un privilegio per te solo, non per i credenti!” (Cor. XXXIII-50)”. L’esempio
del matrimonio della donna che si concede in dono, quindi senza obbligo di dote, come prerogativa del Profeta
¢ riportato anche nei capitoli 12 [I 146.4], 71 [1637.12], 159 [II 259.8], 231 [II 531.8], 339 [III 153.10], ¢ 382
[I1512.4 ¢ 5].

155) Questo aggettivo viene usato per indicare una tradizione la cui autenticita ¢ attestata da molteplici catene
di trasmissione che riportano lo stesso testo, come se il Profeta avesse parlato in presenza di piu Compagni,
ciascuno dei quali abbia generato una catena di trasmissione.

156) Nel Cap. 88 [II 164.3] Ibn ‘Arabi precisa: “Se colui che ¢ soggetto all'incombenza legale ¢ che si conforma
ciecamente [ad una delle scuole giuridiche] viene a conoscenza di un kadit debole (da 7f) che risale all’Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ed esso contraddice quanto ha detto uno degli
Imam o un Compagno, e non si conosce I'indicazione su cui si basa quella affermazione, egli deve attenersi a
quel fadit debole ed abbandonare quella affermazione”.

157) Lo stesso episodio ¢ riportato nel Kitab al-amr al-muhkam, a pag. 323 della traduzione di Asin Palacios gia
citata.
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Una cosa simile ci capito con uno dei nostri Maestri e noi ci siamo comportati con lui come questo
aspirante, e per Allah, né 'intimo né il cuore si modificarono nei confronti di un Maestro a causa
del suo movimento o della sua assenza di movimento, poiché non lo frequentavo se non perché mi
consigliasse con cio che mi diceva, ed io seguivo le sue parole, non il suo operato. Ogni aspirante che

si scostl da questa regola (gadiyya) non diventera mai un iniziato (ragul).

Devi poi sapere che Allah ha dei servitori a cui ha detto: “Fate cio che volete, Io vi ho perdonato!”
(%), e come fai a sapere se questo Maestro non ¢ uno di loro? La porta dell’aspirante ¢ la buona

opinione, non la cattiva opinione.

Sappi che quando Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente, dischiude nell’intimo di un servitore la
cattiva opinione riguardo ad una delle creature di Allah, cio dipende dall’esecrazione (magi) di Allah
nei suoi riguardi e dalla cecita della sua vista interiore. Presupporre 'impeccabilita di qualcuno ¢ il
colmo dell’ignoranza: le disobbedienze non alterano un musulmano ed egli non cambia per esse, e se
vi ¢ biasimo, questo riguarda I’atto non I’agente, poiché il potere della fede ¢ piu forte ed a lui basta,
quando si ribella all’obbedienza, la sua convinzione che si tratta di una disobbedienza (**?).

Chi e sincero con se stesso deve proteggere il suo intimo dai cattivi pensieri, sia riguardo ai credenti
che ai miscredenti, poiché egli non sa quale sara il destino finale di questo miscredente, caratterizzato
in questo momento dalla miscredenza — ed invero ¢ biasimata la miscredenza in quanto tale, non

questo miscredente! A maggior ragione [deve comportarsi cosi| riguardo al credente.

Chiunque abbia una cattiva opinione di una delle creature di Allah, non c’¢ divergenza sul fatto
che egli sia esecrato da Allah, e cio non sarebbe che 'inizio della miseria (fzrman) e della via della
perdizione (husran), se ci fosse in lui solo la macchia (tadnis) del proposito [39] e del cuore con il male
[e non una disobbedienza], fintanto che Allah non gli ha imposto quello [cio¢ di non avere una

cattiva opinione delle Sue creature].

158) Hadit qudst riportato da al-Buhari, LXIV-9 e 46, LXV, ad Sura LX-1, Muslim, XLIV-161, ¢ da Ibn
Hanbal.

159) Nel Cap. 560 [IV 476.32] Ibn ‘Arabi precisa: “Cio vale persino per la disobbedienza: se fai un atto di
disobbedienza fallo avendo in mente che si tratta di una disobbedienza e sarai ricompensato per aver avuto
fede che si trattava di una disobbedienza. Per questo non capita mai una disobbedienza ad un credente senza
che si associ ad essa un’opera buona, cioc¢ la fede che si tratta di una disobbedienza. Ea proposito di costoro
che Allah ha detto: “Altri invece hanno riconosciuto 1 loro peccati ed hanno mescolato un’azione buona con
una cattiva. [Puo darsi che Allah ritorni su di loro]” (Cor. IX-102). Questo ¢ il significato del mescolars:
I’opera buona in questo caso ¢ la fede che I'altra opera ¢ cattiva, e il “puo darsi” riferito ad Allah ¢ una cosa
obbligatoria (wagiba). Egli ritorna su di loro per la Misericordia e perdona loro quella disobbedienza per la fede
che si mescola con essa, e cio che in questo caso ¢ attaccato al “puo darsi” ¢ il Suo ritorno, Gloria a Lui, su di
loro per la Misericordia, non il loro ritorno verso di Lui, poiché Egli non ha attribuito loro un pentimento, come
ha detto in un’altro posto: “Poi ritorno su di loro affinché si pentissero” (Cor. IX-118). In questo caso ¢ venuto
con un altro regime (hukm), in cui non c’¢ menzione del loro pentimento, ma solo del ritorno di Allah, sia Egli
esaltato, su di loro”



11 libro delle risposte arabe (Kitab al-agwiba al-‘arabiyya) di Ibn ‘Arabi 163

Invero il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Felicita (taba) a
chi si occupa del suo difetto (‘apb) tralasciando i difetti degli [altri] uomini” ('), e quale difetto ¢ piu
grande della cattiva opinione degli uomini? E ci6 non dipende forse dal fatto che questo misero uomo
osserva 1 movimenti degli altri? Se si occupasse di se stesso non potrebbe occuparsi ad osservare gli

altri, come ha detto uno dei nostri Maestri:
Nella mia anima v é per me una occupazione che mi tiene occupato! (*°)

Allah abbia Misericordia di questo Maestro per cio che ha raccomandato, e certo ha raccomandato
un bene abbondante, sia lode ad Allah per questo.

Poi ha detto: “Non si sieda e non si appoggl ad alcuna cosa, ¢ non muova per essa una delle sue
membra senza esaminare il motivo per cui la muove, se ¢ per il desiderio (hawa) della sua anima o
per Allah, sia Gloria a Lui e sia Egli esaltato. Se ¢ per il desiderio della sua anima, allora si astenga
completamente da questo movimento; se invece ¢ per Allah, allora lo pesi con la bilancia della Legge,

e lo accompagni con una intenzione (nzyya) sincera e pura, ¢ cosl in tutti i suoi stati”.

Commento: sappi che questo iniziato ¢ uscito dalla raccomandazione rivolta all’aspirante
all’istruzione iniziatica per entrare nella raccomandazione rivolta alla gente di Allah che non ¢ vincolata
ad un Maestro. Infatti aspirante all’istruzione iniziatica, nel suo primo passo ha abbandonato il
desiderio della sua anima e non ¢’¢ movimento né sosta se non per ordine del Maestro, e per questo
abbiamo detto che egli ha lasciato la raccomandazione rivolta all’aspirante all’istruzione iniziatica

per rivolgersi alla gente di Allah, con cio con cui essi sono occupati.

Quanto al suo detto: “se e per il desiderio della sua anima si astenga completamente da questo
movimento”, questo non ¢ esatto (muharrar), poiché le decisioni (aikam) di Allah in certi momenti
possono corrispondere al desiderio dell’anima di colui che ¢ oggetto della decisione, e se vi €
corrispondenza allora ¢ riconoscente ad Allah, sia Egli esaltato, per la corrispondenza del desiderio
della sua anima con la decisione di Allah, e fa quello in quanto ¢ per Allah, [40] e si rallegra per cio
che ¢ il desiderio della sua anima e per il fatto che Allah lo ha assecondato in quello senza che egli
lo sapesse. Costui non si astiene dal compiere completamente il desiderio della sua anima, poiché
se sl astenesse da esso completamente si asterrebbe dal portare a compimento la decisione di Allah,
sia Egli esaltato, e sarebbe disobbediente. Egli [nella sua raccomandazione| intendeva parlare del
desiderio dell’anima che non corrisponde alla decisione di Allah, sia Egli esaltato, sennonché non ¢
stato preciso nell’espressione.

160) Parte di una futba del Profeta, trasmessa da Anas ibn Malik, ma non recensita nelle raccolte canoniche.
Ibn ‘Arabi cita questa frase anche nel Cap. 560 [IV 541.5].

161) Nel Cap. 560 [IV 534.9] questa frase venne riferita da un uomo, di cui non ¢ riportato il nome, al secondo
Califfo abbaside, al-Mansur, mentre questi era alla Mecca per 1l pellegrinaggio. L'episodio ¢ riportato in una
forma piu estesa nel Ritab muhadarat al-abrar, Dar Sader, Vol. 1, pag. 148-150.
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Quanto al suo detto: “e se quello ¢ per Allah, allora lo pesi con la bilancia della Legge”, si tratta
di un discorso non preciso, poiché se egli sa che ¢ per Allah allora non c¢’¢ bisogno di bilancia, che
¢ la Legge stessa; sennonché egli voleva dire: e se quel [movimento] ¢ in realta per Allah e questa
persona non lo sa, non avendo desiderio di quello nella sua anima, allora lo pesi con la bilancia della
Legge e se ¢ in accordo con la bilancia lo porti a compimento, altrimenti lo abbandoni. Questo ti
mostra che il suo discorso ¢ rivolto alla gente comune e non alla raccomandazione dell’aspirante
all’istruzione iniziatica, in quanto ’aspirante non soppesa né 'ordine né lo stato del Maestro, essendo
uno che abbandona [la sua volonta] a lui. Analogamente colui che segue ciecamente (mugallid) il
responso legale (futya), quando gli capita un evento segue ciecamente il mufiz (*°*) nel responso che egli
gli formula riguardo ad esso, e se ¢ credente non trova difficolta (harag) nel responso che egli gli ha
formulato ed in c10 che gli ha imposto e st sottomette a lui fiducioso; e se prima di cio detestava quello,
al momento del responso ¢ ricondotto alla soddisfazione per cio che gli ¢ stato imposto; e quando
non prova quello allora viola la sua fede, poiché Allah ha detto: “No, per il tuo Signore, essi non
crederanno finché non ti avranno costituito giudice delle loro discordie ed allora non troveranno nelle

loro anime alcuna difficolta ad accettare la tua decisione e si sottometteranno fiduciosi” (Cor. IV-65).

Ogni mufiz, nei confronti di chi lo segue ciecamente e si basa su di lui in questo modo, ¢ a guisa
dell’'Inviato presso di lui o ¢ come se egli fosse presente, poiché il mufiz [41] non trasmette se non il

giudizio di Allah, sia Egli esaltato — cio¢ il giudizio che Allah ha stabilito al suo riguardo — cosi come

I'Inviato non trasmette se non da Allah, ed “i sapienti sono gli eredi dei Profeti” ('%).

Per questo non ¢ lecito a colui che segue ciecamente di formulare un responso legale, né al muffr di
formulare un responso, in ogni momento, se non per uno sforzo di giurisprudenza nella ricerca della

indicazione (dalil), e se I'evento si ripetesse venti volte nello stesso giorno, egli ¢ tenuto ogni volta a

162) Sul ruolo del mufi si puod consultare articolo Fatwa nella Encyclopédie de IIslam, seconda edizione, E.J. Brill,
1977, Vol. 11, pag. 886. Per Ibn ‘Arabi vi sono tre tipi di muffz: 1 giurisprudenti che si sforzano di trovare nel
Libro sacro e nella Sunna una risposta al quesito che ¢ stato loro posto, quelli che ricorrono alle risposte date
dagli Imam della loro scuola giuridica ad un simile quesito, e quelli che esprimono la loro opinione personale.
Solo 1 primi sono degni di essere ascoltati, come precisa nel Cap. 560 [IV 491.2]: “Cio che ti raccomando, se
sel saplente, ¢ di non comportarti in modo opposto a cio che ti indica la tua indicazione (dal7l) e di non seguire
ciecamente altri se sei in grado di ottenere I'indicazione; se invece non possiedi questo grado e quindi segui
ciecamente, guardati dall’attenerti ad una scuola giuridica per se stessa, ma agisci come ti ha ordinato Allah.
Invero Allah ti ha ingiunto, quando tu non sai, di chiedere alla gente dello dikr [cf. Cor. XVI-43 e XXI-7], e
la gente dello dikr sono coloro che conoscono il Libro e la Sunna in quanto lo dir ¢ per definizione il Corano.
Cerca per quanto puot di rimuovere la difficolta nella tua faccenda (razala), poiché Allah, ha detto: “Egli non
ha posto difficolta per voi nella religione” (Cor. XXII-78) ed il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e la Pace, ha detto: “La religione di Allah ¢ facile”. Cerca la facilitazione (rufsa) nella questione
finché la trovi e quando I’hai trovata comportati di conseguenza. Se il mufi7 ti dice: questo ¢ 1l giudizio di Allah
o il giudizio del Suo Inviato sulla tua questione, allora accettalo, ma se ti dice: questa ¢ la mia opinione, non
accettarla e chiedi ad un altro, e se vuoi prendere le decisioni (‘aza’im) nelle tue faccende (nawazil) fallo, ma in
cio che ¢ di tua competenza e I'allontanamento della difficolta ¢ la Sunna”.

163) Hadit non recensito nelle raccolte canoniche. Ibn ‘Arabi ha dedicato ad esso il capitolo 380 delle Futihat.
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rinnovare lo sforzo di giurisprudenza e la considerazione delle indicazioni, ed ogni volta egli si deve
basare su cio che gli fornisce la sua indicazione, che egli ritiene verosimile essere una indicazione, ed

allora ¢ lecito per lui pronunciare il giudizio, e quello ¢ il giudizio con cui Allah lo assoggetta.

Quanto al suo detto: “ed accompagni quello con una intenzione (nzyya) sincera e pura, e cosi in tutti 1
suoi stati”, egli si riferisce al suo detto, su di lui la Pace: “Invero le opere [valgono] per le intenzioni ed
ogni uomo avra cio a cui tendeva. Chi ¢ emigrato [dalla Mecca] verso Allah ed il Suo Inviato, la sua
emigrazione (fugra) ¢ per Allah e per il Suo Inviato, e chi ¢ emigrato per ottenere [qualcosa di] questo
mondo o per sposare una donna, la sua emigrazione ¢ per cio verso cui ¢ emigrato” ('*) e questa
notificazione ¢ autentica. Ed il rango (martaba) dell’'uomo presso Allah arriva nella dimora dell’aldila
laddove arriva la sua intenzione, anche se la sua opera non ¢ all’altezza di cio che egli cerca con la sua
intenzione. Se pero ha la capacita di fare cio che cerca con la sua intenzione ma non compie ’opera,
allora non ha questo grado ¢ nel Giorno della Resurrezione non arrivera la dove lo avrebbe portato
la sua intenzione, poiché egli era in grado di fare cio che intendeva, ma avra solo la ricompensa di
chi ha avuto I'intenzione, non la ricompensa dell’intenzione ('*®). Per questo egli, su di lui la Pace, ha
detto, riguardo a colui a cui viene in mente di compiere un’opera buona (kasana) e non la compie, che
gli viene ascritta un’opera buona ('*), che consiste nell’aver pensato di fare specificamente del bene,
potendolo compiere, e nel non averlo fatto; se invece la compie gli vengono ascritte [42] dieci [opere]
simili ad essa ('%), e se non ¢ in grado di compierla avra la ricompensa di chi I’ha compiuta, cio¢ lui
e colui che la compie avranno la stessa ricompensa. Questo ¢ stato riportato riguardo all'uomo che
aveva la ricchezza ed aveva fatto del bene con essa, e chi non aveva la ricchezza aveva detto: “Se
avessi la stessa ricchezza di quel tale farei come lui”, e 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su

di lui la Sua salat e la Pace, disse riguardo a quello: “Essi sono uguali nella ricompensa” ('),

Questo Maestro ha quindi raccomandato che in tuttiisuoi stati 'uomo abbia l'intenzione di avvicinarsi

ad Allah, e Pavvicinarsi non ¢ conosciuto [nelle sue modalita] se non dalla Legge.

164) Hadit riportato da al-Buhar, I-1 e 41, XLIX-6, LXIII-45, LXVII-5, LXXXIII-23, XC-1, Muslim,
XXXIII-55, Abu Dawud, XIII-10, at-Tirmidi, XX-16, an-Nasa’, -59. Ibn Magah, XXXVII-26, ad-Darimi,
XVI-23, e da Ibn Hanbal.

163) In entrambi i casi ¢’¢ stata solo I'intenzione, ma in uno mancava la capacita di attualizzarla, nell’altro
invece la capacita c’era: il primo sara ricompensato come se avesse realizzato I'intenzione [la ricompensa
dell’intenzione], il secondo sara ricompensato solo per avere avuto I'intenzione [la ricompensa di chi ha avuto
I'intenzione].

166) Riferimento ad uno fadit riportato da al-Buhart, LXXXI-31, XCVII-35, Muslim, 1-203, 204, 206, 207,
209, e da Ibn Hanbal.

167) Riferimento ad uno fadit riportato da al-Buhari, 1-31, XXX-2, 55 ¢ 56, L.X-37, XCVII-37, Muslim,
XLVIII-22, an-Nasa’1, VII-42, Ibn Magah, XXV-32, ad-Darimi, XX-50, e da Ibn Hanbal.

168) Hadit riportato da Ibn Magah, XXXVII-26, e da at-Tirmidi, XXXIV-17.
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Poi ha detto: “Se arriva alla sua anima una ispirazione (i/ham) da parte del suo Maestro, I’aspirante
deve essere sveglio (yagazat™) (**°) in essa e tenerla a mente [o ricordarla] intensamente, se ¢ da parte

del suo Maestro™.

Commento: sappi che una cosa simile non puo aver luogo da parte dell’aspirante se non dopo la
sua conoscenza dei propositi che si presentano alla mente (hawatir) e della loro distinzione, e quando ¢
in questa condizione allora sa discriminare, riguardo all’ispirazione che trova nella sua anima, quella
che viene da parte del suo Maestro e quella che viene da un’altra parte. Invero non ¢’¢ uomo che
sia esente da ispirazioni e non resta quindi da sapere se non chi gliele ha ispirate, se si tratta cio¢ di
una ispirazione divina, satanica, psichica o angelica, o da parte di qualcuno diverso da coloro che
abbiamo menzionato, come ad esempio nel caso menzionato [nella raccomandazione] in cui essa

viene dal suo Maestro.

Ed egli [’aspirante] sa, quando viene dal suo Maestro, da quale situazione (magam) arriva al Maestro
I’ispirazione, [situazione] che ha fatto si che il Maestro la inviasse all’aspirante — questa ispirazione
che D'aspirante trova — se cio¢ gliel’ha conferita lo stato dell’aspirante, o se essa ha un’altra origine.
Questo pero non ¢ possibile se non per chi ha una grande volonta o ha realizzato la veridicita nei
confronti del suo Maestro, poiché I’aspirante, fintanto che il Maestro non prende [43] nel suo cuore il
posto del Vero, non sa una cosa simile, ed il significato del “posto del Vero” per me ¢ che non dispone
di lui se non il suo Maestro, cosi come non dispone del Mondo se non il Vero, e dal Vero viene tutto

c10 1n cul 1l Mondo si trova.

Allo stesso modo questo aspirante ('’’) vede che tutto cio che egli trova nella sua anima dipende dal
disporre (tasarruf) del Maestro nei suoi riguardi, poiché egli ¢ riempito (malan) dal suo Maestro, che

penetra in tutto il suo essere ('), in quanto non gli resta spazio (muttasa‘) per altri che il suo Maestro.

Oppure 'aspirante ¢ dotato di svelamento, come capito ad Abu Madyan ('7): egli aveva un figlio

169) 1l termine yagaza viene generalmente utilizzato da Ibn ‘Arabi per indicare la veglia, contrapposta al
sonno [ad esempio nel Cap. 188 (I 375.8)], o il risveglio [Cap. 32 (I 207.19)], ma talora ¢ contrapposto alla
noncuranza (gafla) [Cap. 264 (II 564.19 e 20)], per cui puo essere inteso come vigilanza ed attenzione; nel Cap.
73, questione CLIIT [II 128.29] ¢ definito come “la comprensione da Allah del Suo rimprovero (zagr), e se tu
comprendi da Allah allora sei vigile”.

170) Si tratta dell’aspirante che sa discriminare i propositi che si presentano alla sua mente e che ha una grande
volonta (irada) o che ha realizzato la veridicita (sidg).

171) Questo stato configura 'unione (iithad) tra Paspirante ed il Maestro, di cui parlera in seguito.

172) Abit Madyan Su‘ayb ibn al-Husayn al-Ansari ¢ il Maestro contemporaneo di Ibn ‘Arabi pit citato nelle
Futithat, ove il suo nome ricorre piu di sessanta volte. Nato nell’anno 509 dall’Egira nei pressi di Siviglia,
si trasferl da giovane in Marocco, soggiornando a Marrakesh, a Fez, ove segui gli insegnamenti di ‘Ali ibn
Hirzihim e di ‘Ali ibn Halaf al-Qurasi, discepolo di Ibn al-‘Arif, ed in un villaggio del medio Atlante, ove segul
gli insegnamenti dello Sayh berbero Abii Ya‘za, per poi insediarsi a Bigaya, nell’attuale Algeria. Mori, secondo
la notizia biografica di Ibn al-Zayyat at-Tadilt [Regards sur le temps des Soufis, Editions Eddif, 1995, pag. 228],
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molto piccolo (%) che aveva appena cominciato a parlare, e questi, mentre era a Bigaya, svelava
ci6 che accadeva ad Alessandria, in Andalusia e nel paese che Allah voleva, dicendo: “E accaduto
riguardo alla faccenda in tal posto cosi e cosi”, ed era come diceva. Gli venne chiesto: “Come fai a
vedere cio di cui sei informato?”, ed egli rispose: “Con il mio occhio”, poi disse: “No, invero lo vedo
con il mio cuore”, poi disse: “No, invero lo vedo per mezzo di mio padre: quando ¢ davanti a me vedo
le cose per mezzo di lui, e se non ¢ presente non vedo nulla”, ¢ quindi vedeva le cose da parte di suo
padre (*"*). In un caso simile non si dice che egli era vigile, poiché lo svelamento ¢ un dono (minka) e
non ¢ assimilabile all’essere vigili, e la misura (hadd) dell’essere vigile (yagaza) in questo bambino, che
era [figlio] di Abu Madyan, ¢ il suo aver detto: “Per mezzo di mio padre vedo cio che vedo”, dopo
aver gradualmente riferito la cosa dal suo occhio al suo cuore e poi a suo padre, ed ¢ a questo punto

che ci fu il risveglio (tayaqquz) nella sua natura (fitra).

Quanto al suo detto: “I’aspirante deve essere sveglioin essa”, ’essere sveglio non ¢ un atto dell’aspirante,
poiché ¢ insito nella sua natura, e cio che egli acquisisce da esso lo acquisisce per mezzo di esso [e
non di uno sforzo]. Questo Maestro intendeva qui Pessere sveglio [cioe il porre attenzione] solo
riguardo alla conservazione di quella ispirazione, quando [44] viene dal suo Maestro, e ’aspirante
all’istruzione iniziatica non ha mai una ispirazione se non da parte del Maestro nella sua anima.
E della sua affermazione: “se ¢ da parte del suo Maestro” non resta [da precisare| se non che il
Maestro intendeva per I'ispirazione di quell’aspirante cio che egli trova nella sua anima, non lo stato

in culi si trova per 'unione (ittthad) (') con il suo Maestro; ¢ quindi indispensabile per lui distinguere,

nell’anno 594 o 588 a Tlemcen [Tilimsan] durante un viaggio verso Marrakesh ove era stato convocato dal
Califfo almohade. Nel suo Ritab manzil al-quth, Ibn ‘Arabi precisa che Aba Madyan fu per molti anni I'Tmam
della sinistra, nella gerarchia suprema del Tasawwuf, e che nelle ultime due ore della sua vita assurse al rango
del Polo.

173) Abu Madyan non si sposo mai, ma come gli aveva annunciato il suo Maestro Abu Ya‘za, ricevette in
dono da un mercante una schiava abissina, da cui ebbe un figlio che venne pero preso in carico da uno dei
suoi discepoli, offertosi di sposare la schiava con cui Abu Madyan non voleva piu avere relazioni [cfr. Vincent
Cornell, The Way of Abi Madyan, Islamic Texts Society, 1996, pag. 14].

174) Ibn ‘Arabi riporta questo aneddoto anche nel Cap. 35 [I 221.8], ove precisa: “Il Maestro Abu Madyan,
che era dotato di vista [(nazar), cioe aveva ricevuto da Allah il dono di acquisire, tramite il solo senso della vista,
la scienza delle cose che gli altri esseri percepiscono attraverso tutti cinque i sensi| aveva avuto un figlio da una
donna nera, e questo bambino, che aveva sette anni, “vedeva” e diceva: “Io vedo nel mare, in un posto cosi e
cosi, delle navi in cui si trova questo e quello”. Dopo giorni, quando le navi arrivavano a Bigaya, che ¢ il luogo
dove stava il bambino, si trovava che le cose erano come le aveva descritte il bambino. Venne chiesto al bambino
come avesse fatto a vedere ed egli rispose: “Clon il mio occhio”, poi disse: “No, invero ho visto con il mio cuore”,
pot disse: “No, invero ho visto per mezzo di mio padre: quando era davanti a me e lo guardavo, vedevo cio che
vi ho descritto, ma quando era assente non vedevo nulla di c10”.

175) Nel Cap. 73, questione CLIII [II 130.] Ibn ‘Arabi definisce 'unione come: “due essenze che diventano
una, sia servitore, sia Signore. Cio puo aver luogo solo per degli esseri sottoposti al numero ed alla Natura, e non
¢ che uno stato transitorio (hal)”, ed altrove nello stesso capitolo [II 31.11] precisa: “I’Entita ¢ una (wahida), non
unificata [o: diventata una| (muttahida), mentre nel servitore ’entita ¢ unificata [o: diventata una], non una. Ad
Allah appartiene I'Unita (ahadiyya), ed al servitore appartiene 'unione (:ttthad), non ’'Unita, poiché il servitore
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nell’ispirazione che trova nella sua anima, se essa sia voluta dal Maestro o se dipenda dalla sua unione
con il Maestro senza che il Maestro abbia scienza di cio, come accadde ad Abu Madyan, che non
aveva né scienza né proposito nello svelare a suo figlio cio che gli svelava: il padre prese per il figlio il
posto di uno specchio levigato in cui si manifestava a lui, quando guardava il padre, cio che gli veniva

comunicato e cio che vedeva.

E quando lispirazione viene da parte del Maestro [l’aspirante] deve tenerla a mente intensamente
per I’atto che ne consegue, poiché o si tratta di un ordine da parte del Maestro che gli viene ispirato,
o di un divieto, o della notificazione di una cosa, ed egli deve sapere cio al momento del suo incontro
con il Maestro e menzionargli I'ispirazione che ha trovato nella sua anima. E se [I'ispirazione] viene
dal Maestro questi gli ordina a voce (sif@h") cio che essa comporta e cosi gli fa sapere quello che egli
intendeva, mentre se essa dipende dalla sua unione con il Maestro, il Maestro deve considerare se sia
piu vantaggioso per lui metterla in atto o tralasciarla. Per questo I'aspirante la deve tenere a mente

finché non la espone al Maestro.

La gente di Allah ¢ concorde sul fatto che I’aspirante non debba nascondere al suo Maestro nulla di
cio che gli accade o che trova nella sua anima ('’°), e finché non lo fa [’aspirante] non sara mai libero
dalla malattia della sua anima e non sortira nulla da lui: questo ¢ il vantaggio del suo tenere a mente
quello, poiché se dimentica cio che ha trovato e non lo espone al Maestro resta con la sua opinione
e non sa cio che egli gli avrebbe spiegato [45] al riguardo. E quindi necessario che tenga a mente

intensamente tutto cio che gli accade.

Quanto alla sua frase successiva: “e pesi con quello gli atti della sua anima in tutti i suoi stati”,
I’allusione in questa frase ¢ al tenere a mente, non all’ispirazione, ed ¢ indispensabile che egli tenga a
q ) P > P g g
mente gli atti della sua anima, cio¢ tutto cio per cui si muove, al fine di menzionarlo al suo Maestro.
Egli non intende quindi la bilancia dell’ispirazione, poiché I'ispirazione gli viene riguardo ad una
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faccenda specifica, mentre il tenere a mente ¢ generale.

Poi ha detto: “e sappia che il Maestro vuole vivificarlo (") e dargli I'esistenza (yigidu-hu), per autorizzazione
(idn) (""" di Allah, sia Egli esaltato”. Ha detto: quando egli sa che quello viene da parte del Maestro e non

non ¢ concepibile se non per altri che lui [cioe il Signore, di cui ¢ servitore| e non per se stesso, ed egli non ha
mai sentore dell’Unita”. Nelle Futihat questo termine ¢ anche usato in riferimento all’amante ed all’amato, ed
alle lettere dell’alfabeto, ma non ai rapporti tra il Maestro e I’aspirante.

176) La stessa regola ¢ riportata nel Kitab al-amr al-muhkam, a pag. 314 della traduzione di Asin Palacios gia
citata.

177) Nel seguito del testo Ibn ‘Arabi spiega che “con la scienza si vivificano 1 cuori”.

178) 1l termine idn, che ricorre 39 volte nel Corano, sempre riferito ad Allah [o direttamente, o tramite il
Nome il Signore (rabb), o tramite dei pronomi]|, con I'unica eccezione di Cor. IV-25, viene utilizzato da Ibn
‘Arabi prevalentemente nel senso di “autorizzazione”, “permesso” [ad esempio nei capitoli 48 (I 263.34), 72 (I
737.33), 198 (I1 406.30) e 284 (I1 626.34)], ma talora [Cap. 74 (II 142.35)] anche nel senso piu forte di “ordine™,

“comando” (amr).



11 libro delle risposte arabe (Kitab al-agwiba al-‘arabiyya) di Ibn ‘Arabi 169

dalla sua unione con il Maestro, sa in quel momento che il Maestro lo ama per cio che gli ha ispirato, poiché
vuole fargli trovare il risultato (natiga) di quella ispirazione, cioe cio che deriva dal fare quanto ha apportato
quella ispirazione, o dalla sua astensione se sl tratta di una ispirazione di divieto, o dalla notificazione di una
faccenda, ed ¢ indispensabile, per chi ¢ in siffatto modo, che ci sia un risultato che il Maestro vuole fargli

trovare ('),

Ed il suo detto: “per autorizzazione ci Allah, sia Egli esaltato” si riferisce a cio che ha detto Allah di Gesu
riguardo alla vivificazione del morto, alla creazione dell’'uccello ed al suo insufflare in esso lo Spirito (**),
informando che tutto quello ebbe luogo per I'autorizzazione di Allah. E se ¢ per autorizzazione di Allah,
invero Allah non autorizza se non in questo modo specifico, non nel modo generale secondo il quale ¢ noto
che non c’¢ chi dispone del Mondo se non Allah; egli non intende questo, bensi intende ’autorizzazione
specifica, cio¢ secondo la via che conoscono gli Inviati di Allah ("*'), e gli Intimi di Allah, in quanto Allah,
sia Egli esaltato ha detto a proposito del perfezionamento (#kmal) [della creazione dell’essere umano]: “Per
'anima e per Chi I’ha resa equilibrata e le ha ispirato” — per mezzo della natura primordiale (fitra) (**%) — “la
sua sfrenatezza e il suo timor di Dio” (Cor. XCI-7 e 8), cio¢ 'anima per la sua natura primordiale ¢ timorata
e per la sua natura primordiale intraprende ogni cosa che ¢ nel suo potere, e questa ¢ I'ispirazione generale.

L’ispirazione specifica [46] in questo perfezionamento ¢ “e le ha ispirato la sua sfrenatezza”, cioe [le ha
fatto sapere] che essa ¢ sfrenatezza, “e il suo timor di Dio”, cio¢ che esso ¢ timor di Dio ('*%), e per questo essa
mtraprende cio che le ¢ stato imposto per Legge di intraprendere ed evita quello che le ¢ stato imposto di
evitare, indipendentemente dal fatto che questa anima sia quella dell'Inviato o di colui a cui viene inviato

[il Messaggio].

179) Nella raccomandazione, il verbo awgada, da cui deriva yigidu, regge un solo accusativo, per cui il suo
b bl > bl
significato principale ¢ quello di “far esistere”, “dare I'esistenza”. Nel commento di Ibn ‘Arabi invece awgada

EENNT3

regge due accusativi, ed ha quindi il significato di “far trovare”, “procurare”.

180) Cfr. Cor. ITI-49 e V-110. 1l legame di questi versetti con il testo precedente non ¢ solo il riferimento alla
autorizzazione o ordine di Allah, ma anche al senso di “dare la vita e I’esistenza” implicito nel testo.

181) Cfr. Coor. IV-64: “Ogni Inviato, non lo abbiamo inviato se non perché fosse obbedito, con "autorizzazione
di Allah”; XII1-38 e XI.-78: “[...] non ¢ dato ad un Inviato di portare un segno se non con lautorizzazione
di Allah”; e XLII-51: “[...] o inviandogli un Messaggero che gli riveli, con la Sua autorizzazione, cio che Egli
vuole”.

182) Per Ibn ‘Arabi la fitra ¢ la natura dell’'uomo in occasione del Patto primordiale (mitag) [Cap. 90 (II 170.30)
e 355 (IIT 248.31)], natura che implica la scienza dell’esistenza del Signore [Cap. 369 (IIT 383.2)], la scienza del
Tawhid [Cap. 2 (1 57.27)] e la fede originale [Cap. 281 (II 616.19)]. Il termine fitra ricorre in Cor. XXX-30 ed

in alcuni ahadu.

183) In questi versetti 'ispirazione generale consiste nell’ispirare all’anima la sfrenatezza ed il timor di Dio
in quanto tali, senza riferimento ad un contesto “legale”, mentre I'ispirazione specifica consiste nel far sapere
all’anima che la sfrenatezza ¢ biasimevole, e quindi va evitata, e che il timor di Dio ¢ lodevole, e quindi va
perseguito. Commentando questi versetti Ibn ‘Arabi precisa che Allah ha ispirato, non ordinato, la sfrenatezza
ed il timor di Dio [Cap. 353 (III 239.4 ¢ 14) ¢ Cap. 383 (III 521.21)].



170 Maurizio Marconi | El Azufre Rojo VII (2020), 91-457. | ISSN: 2341-1368

Quanto al suo detto: “e sappia che questa ispirazione ¢ piu efficace (ablag) che ricordare le parole”,
Pespressione non ¢ corretta, poiché egli vuole dire: e [sappia] che lispirazione che questo aspirante
trova da parte del Maestro, ¢ piu efficace della sua conversazione con lui su di essa, ed il suo ricordare
cio che gli ha ispirato ¢ piu importante (asaddu) del suo ricordare cio che gli ha detto a voce, poiché
Iispirazione non fornisce se non il puro significato, ¢ quindi ¢ come il testo esplicito (nass): non c’¢
bisogno di interpretazione ({a wil) riguardo ad essa, in quanto essa ¢ cio che ¢ stato determinato per lui,
mentre la conversazione riguardo al discorso ¢ inferiore a questo grado, essendo vincolata dai termini
(alfaz). Con la conversazione non senti se non dei termini, ed il termine ¢ soggetto all’interpretazione
e talvolta essa corrisponde a cio che vuole dire 11 Maestro con quel termine nella conversazione e

talvolta non corrisponde, a differenza dell’ispirazione.
p > p

Nell’ispirazione vi ¢ la determinazione (ta 9in) della cosa, e quindi egli ricorda quella cosa determinata,
mentre nella conversazione non ¢ in grado di ricordare l'interpretazione, poiché non sa se in cio ha
colto nel segno o ha sbagliato. Quindi cio che egli ricorda della conversazione ¢ il termine stesso in
modo specifico, in modo da esporlo al Maestro perché gli spieghi uno dei suoi significati, quando non

si tratta di una enunciazione testuale esplicita riguardo all’argomento.

Quanto al suo detto: “e non si infastidisca (/@ yanza adu) per la numerosita delle soste e dell’andare e
venire (laraddud) alla porta del Maestro, ogni volta che puo”, sappi che con I'espressione (@ yanza agu
vuole dire “non si indispettisca ¢ non si stufi”’, poiché ’aspirante all’istruzione iniziatica non si reca
alla porta del Maestro se non per ordine del Maestro, ed il suo detto: “ogni volta che puo”, vuol dire
“se non lo ostacola una malattia che non gli consente [47] di alzarsi”. Oppure ha detto: “ogni volta
che puo”, intendendo ogni volta che puo [farlo] contrastando la sua anima, quando egli prova la
riluttanza da parte di essa, e va da sé che egli ¢ in grado di contrastarla e di conformarsi all’ordine del

suo Maestro, a meno che Allah lo abbandoni, il che ¢ rigettato, e quindi non ne parliamo.

Riguardo a questa raccomandazione ¢ riportato un racconto da parte di uno dei Maestri, e cio¢
che egli chiese all’aspirante di acquistare per lui al mercato un ago (ibra), ed egli porto un ago ed
[il Maestro] glielo restitul dicendo: “Esso non ¢ quello che voglio, portamene un altro”, ed ogni
volta che gli portava un ago gli spiegava che esso non era quello che voleva. Fece cosi con lui molte
volte e 'aspirante si indispetti, senza essere consapevole del suo dispetto, e la sua anima interpreto
ispirandogli: “Il Maestro ¢ seccato perché tu non gli porti cio che vuole, e se prendessi ’artigiano
con 1 suoi arnesi e lo portassi dal Maestro affinché faccia per lui cio che vuole conformemente al suo
desiderio, quello solleverebbe il Maestro dalla sua seccatura nell’ottenere cio che desidera” Allora
l’aspirante disse questo all’artigiano, lo prese con 1 suoi arnesi e lo porto dal Maestro, e quando entro
da lui gli disse: “O mio signore, quest’artigiano I’ho portato con 1 suoi arnesi affinché faccia per il mio
signore cio che egli desidera e dia soddisfazione al suo proposito”. Ed il Maestro gli disse: “La tua
anima si ¢ nascosta da te: tu ti sei indispettito per la numerosita delle volte in cui ti ho fatto tornare, si

che avresti dovuto portare ago dopo ago per la durata della tua vita finché non ti avessi detto: “Questo
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¢ cio che voglio”. Ma con il farti tornare non volevo altro che far uscire per te il tuo difetto; quanto
a me qualsiasi ago avrebbe soddisfatto il mio bisogno. Guardati dall’essere indispettito per qualsiasi
cosa ti venga ordinata, ¢ questo non solo con il Maestro, ma sia un tuo tratto di carattere con [tutti]
1 servitori di Allah”. Non ho visto nessuno, sia lode ad Allah, che abbia applicato cosl perfettamente
questa stazione [48] quanto me: Allah mi ha dato potere in questo sulla mia anima tanto che mi
divenne facile, in quanto non trovavo in cio nessun fastidio, nei confronti del piu basso e dell’elevato,
del bambino, della donna e del servitore, e, a maggior ragione, dell’ordine del Maestro o di un grande
uomo della gente di Allah, e non mi ha mai trattenuto da una cosa simile se non una malattia che

impediva al corpo di muoversi e non ero quindi in grado di farla.

Poi ha detto: “Invero nella visione del Maestro vi ¢ la vivificazione (i4ya?) del cuore dell’aspirante, un
rimedio ($7/@) per 1l suo petto (sadr), un andarsene della sua preoccupazione ed una quiete (sukin) per

la sua anima”.

Quanto al suo detto: “la vivificazione del cuore dell’aspirante”, ¢ indispensabile per lui, in ogni visione
in cui vede il suo Maestro, 'acquisizione di una scienza che non aveva, e con la scienza si vivificano 1
cuori, ed ¢ indispensabile in ogni visione un vantaggio che gli viene dal Maestro per averlo visto, ed ¢
quindi corretto che si dica al riguardo: “[ogni volta] che egli vede il Maestro”, ed il meno [che si possa
dire] di quello ¢ che non vi ¢ mai nell’esistenza una cosa che si ripeta ('*), per la vastita (ittisa ) divina. Per
questo Lgli, quanto ¢ Potente ¢ Magnificente, ha detto di Se stesso che Egli “ogni giorno ¢ all’opera”
(Cor. LV-29), ed il piu piccolo dei giorni ¢ il singolo soffio dell’'uomo, che ¢ il tempo indivisibile (az-zaman
al-fard) (**), ed Allah nell’occuparsi di ogni parte del Mondo fa singolarmente una cosa che non ¢ la
stessa nell’altro tempo precedente, né in quello seguente, e questo ¢ il significato del Suo detto riguardo
a chi non sa quello da parte di Allah: ”ma essi sono in dubbio per una nuova creazione” (Cor. L-15).

184) Nelle Futihat Ibn ‘Arabi afferma spesso che non c¢’¢ ripetizione (takrar) nell’esistenza o nel Mondo [capitoli:
7 (1126.20), 48 (I 266.9), 68 (I 342.19), 69 (1479.13), 72 (1 721.22 ¢ 735.15), 102 (IT 185.27), 177 (II 302.19),
178 (I1392.13), 198 (11 471.32), 212 (I1 500.1), 292 (11 657.14), 340 (11T 159.4), 360 (11T 288.16), 381 (111 510.28),
558 (IV 280.12) e 559 (IV 369.14)]

185) Nel Cap. 59 [1292.16] Ibn ‘Arabi precisa: “I giorni (appam) sono molti: ve ne sono di grandi e di piccoli, ed
il piu piccolo di essi ¢ il tempo indivisibile, e su esso emerge “Ogni giorno Egli ¢ all’opera” (Cor. LV-29). Il tempo
indivisibile ¢ stato chiamato giorno perché 'opera ha luogo in esso, ed esso ¢ il piu piccolo ed il pit minuto det
tempi. Non c’¢ limite a cui si arresti il piu grande di essi, e tra 1 due vi sono 1 giorni intermedi. Il primo di essi ¢ il
giorno convenzionalmente noto, che ¢ diviso in ore, le ore sono divise in gradi [(darag) di quattro minuti], 1 gradi
sono divisi in minuti (dagaig) e cosi via indefinitamente, secondo alcuni. Essi suddividono 1 minuti in secondi, e
quando subentra il regime del numero il loro regime ¢ il numero, ed il numero ¢ indefinito, e la suddivisione in
esso non ha fine”. La dottrina del tempo indivisibile, o individuale, che coincide con I'istante della creazione,
¢ esposta da Ibn ‘Arabi in numerosi capitoli: 26 [I 189.26], 59 [1 292.16], 69 [1 479.33], 73, questione LXIT [II
82.6],90 [II 171.23], 123 [11 206.8], 192 [1I 384.31], 198 [11 431.28, 446.3, I1 454.19], 291 [1I 654.1], 307 [11I
30.23], 361 [III 295.12], 369 [III 360.27, 389.8, 395.32], 372 [III 452.25], 373 [III 460.2], 391 [III 550.4],
416 [IV 22.7], 526 [IV 169.19], 558 [IV 267.27] ¢ 559 [IV 425.12]. Il termine “attimo”, che secondo 1 filologi
deriva dal greco drouog, senza parti, ¢ sotto questo aspetto la traduzione letterale di zaman fard, ed ¢ curioso
notare che in tedesco afem corrisponda al soffio, nafas.
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E fermamente stabilito nella Scienza divina presso la gente di Allah che “Allah non Si manifesta
(yatagalla) a due persone in un’unica forma, né due volte ad una persona in un’unica forma” ('*%), ed ¢
certo che Egli Si manifesta in continuazione, ed ¢ quindi indispensabile la differenza delle forme, ed
anche la differenza degli effetti su colui a cui Si manifesta. Egli Si manifesta a tutti, e chiunque non
¢ consapevole di questo accrescimento [della scienza, conseguente alla Sua epifania| da se stesso, né
dalla sua visione delle cose che gli sono esteriori [49], non ¢ un conoscitore, né un uomo perfetto,
e non ¢ di coloro che sanno come stanno realmente le cose; e se cio ¢ come abbiamo menzionato, il

vantaggio e ’accrescimento della scienza si verificano senza dubbio in ogni visione.

Quanto al suo detto:” un rimedio per il suo petto”, il Maestro ¢ identico al Corano, ed il significato
di “identico al Corano” ¢ che egli sintetizza cio che Allah, sia Egli esaltato, ha ordinato della
caratterizzazione (fahallug) ("*) mediante il Corano, come ha detto A’ifa, Allah sia soddisfatto di lei,
riguardo all’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, quando venne
interrogata sui suoi tratti di carattere (aklag), e rispose: “I suoi tratti di carattere sono il Corano”
('%). Ed Allah ha detto riguardo al Corano che esso ¢ “un rimedio per cio che ¢ nei petti” (Cor.
X-57) “ed una Misericordia per coloro di voi che credono” (Cor.IX-61). Quando ¢ autentica la fede

dell’aspirante nel Maestro, la sua visione ¢ un rimedio per cio che ¢ nel suo petto.

C’era presso di noi un uomo |[(ragul) di Allah] a Fes, che si chiamava Abu 1-‘Abbas al-Hassab [il

negoziante in legname] ('*), ¢ venne da lui un uomo (insan) con un libro riguardante le fini realta

186) Si tratta di una citazione, leggermente modificata, di un passo del Qit al-qulab di Abu Talib al-Makki,
Dar Sader, senza data, Vol. II, pag 86, [cfr. la traduzione di Richard Gramlich, Die Nakrung der Herzen, Franz
Steiner Verlag, 1995, Vol. III, pag 16] “Egli non Si manifesta (yatagalla) con una Qualita (wasf) due volte e non
Si manifesta (yazharu) in una [stessa] forma a due [persone]” Questa frase ricorre frequentemente nelle Futahat
[capitoli: 48 (I 266.10), ove viene attribuita ad Abu Talib al-Makki, 56 (I 285.29), 72 (1 679.8), 73, questione LV
(177.27),281 (11 616.3), 292 (I1 657.13), 334 (III 127.32), 344 (I1I 178.23), 369 (III 384.30), 414 (IV 19.23), e
542 (IV 186.4)].

187) 1l termine tahallug, qui tradotto per semplicita come “caratterizzazione”, indica ’assunzione dei Nomi
divini come tratti di carattere (aklag), assunzione che costituisce un grado preliminare alla loro “realizzazione
(tahagquq)”. Sull’argomento, che ¢ troppo ampio per essere trattato in una nota, si puo consultare I'introduzione
di Pablo Beneito a Ibn al-‘Arabi, EI secreto de los Nombres de Dios, Editora Regional de Murcia, 1996, pag. XVI-
XVIIL, e William Chittick, The Sufi Path of Knowledge, SUNY Press, 1989, pag. 21-22.

188) Hadit riportato da Muslim, VI-139.

189) Ibn ‘Arabt menziona questo Maestro nel Cap. 73 [II 21.13] ove afferma che era, alla sua epoca, uno di
coloro che ricevevano le novelle divine (al-muhaddatin), come ‘Umar ibn al-Hattab all’epoca del Profeta.

190) Nel Cap. 15, Ibn ‘Arabi riporta questa affermazione di un certo al-Kasib [I 157.14]: “Invero Allah ha
posto tutta la scienza nelle sfere ed ha fatto dell'uomo la sintesi delle fini realta (raq@iq = corrispondenze) di
tutto il mondo. Dall’'uomo si estende una fine realta verso ogni cosa del mondo, per mezzo di cui [si incanala]
da quella cosa all’'uomo cio che Allah ha posto in quella cosa e che le ha affidato affinché la facesse pervenire a
quell’uomo; e per mezzo di quella fine realta 'uomo conoscitore muove quella cosa a sua volonta. Non c¢’¢ in
effetti nulla nel mondo che non abbia un effetto sull’'uomo e su cui 'uomo non abbia influenza” commentando
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Poi si mise a leggere ed il Maestro stava in silenzio, al che gli chiese: “Perché non mi parli di esso?”,
ed il Maestro gli rispose: “Leggimi!” e si alzo da lui. [J'uomo] ando a far visita ad Abtt Madyan, il
nostro Maestro ('), e gli racconto cosa era successo con al-Has$ab, ed egli gli disse: “Ti ha detto
il vero! Cosa contiene il libro?”, ed egli rispose: “Tutti 1 capitoli della Via, dalla rinuncia (zuhd), al
combattimento spirituale (mugahada), allo scrupolo, alla conoscenza ed altro”. Abu Madyan gli disse:
“C’era un capitolo che non fosse uno stato per al-Hassab?”, ed egli rispose: “No! Tutto quello ¢
Pattributo di al-Hassab”, al che gli disse: “La tua lettura di lui per mezzo del suo stato ¢ piu efficace
del libro. Egli ha detto: leggimi! Se non sei capace di trarre profitto dal suo stato e dal suo attributo,
come puoi trarre profitto dal suo discorso?”. Cio fa parte del rimedio per cio che ¢ nel suo petto.

Quanto al suo detto: “un andarsene della sua preoccupazione”, ’aspirante quando [30] ¢ solo con
la sua anima, immancabilmente gli si presentano dei propositi e la sua faccenda si disperde e si
moltiplica la sua preoccupazione su cosa fare di cio che gli ¢ passato per la mente. Quando invece ¢
di fronte al Maestro la sua preoccupazione se ne va ed egli resta ad osservare il Maestro per vedere
cio che gli ordina ed egli concentra la sua aspirazione su di quello: questo ¢ I’andarsene della sua

preoccupazione.

Quanto al suo detto: “ed una quiete per la sua anima” egli si riferisce a cio che abbiamo menzionato

della dispersione (fasattut) dei propositi che si presentano (hawdtir) in assenza della visione del Maestro,

poiché all’aspirante arrivano le proiezioni dell’anima, di Satana, dell’Angelo e del Vero ('), mentre

poi che questo saggio aveva ottenuto lo svelamento e la conoscenza delle fini realta e che esse sono simili a1
raggl della luce. Nel Cap. 357 precisa inoltre [III 260.6]: “Sappi che non c¢’¢ forma nel mondo inferiore che
non abbia un corrispondente nel mondo superiore. Le forme del mondo superiore preservano ’esistenza delle
loro simili nel mondo inferiore [...] Tra i due mondi vi sono fini realta che si estendono da ogni forma alla sua
simile, sicché esse sono connesse e non disgiunte. L’ascesa e la discesa hanno luogo lungo queste fini realta, che
sono cosl scale ascendenti e discendenti. Talvolta esse sono chiamate interrelazioni (munasabat)”. Va notato che
Ibn ‘Arabi parla anche di “fini realta” sataniche [Cap. 310 (III 39.20)].

191) Ibn ‘Arabi spesso denomina Abu Madyan come suo Maestro, ma non lo incontro mai fisicamente: nella
sua Risala rah al-quds, redatta alla Mecca nell’anno 600 dall’Egira, dunque dopo la morte di Abu Madyan,
Ibn ‘Arabr riferisce che mentre era a Siviglia ebbe un forte desiderio di incontrare Abu Madyan e poco dopo
si presento a lut Masa Abu ‘Imran as-Sadrani, uno dei sette Pilastri (awtad), inviatogli da Abu Madyan per
riferirgli alcune cose, tra cui il fatto che Allah non avrebbe permesso il loro incontro fisico in questo mondo [Ibn
‘Arabi, Sufis of Andalusia, Allen & Unwin, Londra, 1971, pag. 121]. L’episodio qui riportato da Abu 1-‘Abbas
al-Hassab si deve quindi riferire ad un’epoca anteriore, in cui a Fes si trovava Abu Madyan ma non Ibn ‘Arabi.

192) Nel Cap. 55 [I 281.25], Ibn ‘Arabi precisa: “I propositi che si presentano alla coscienza possono essere
solo di quattro tipi: un proposito di origine dominicale (rabbani), un proposito di origine angelica (malaki), un
proposito originante dalla nafs ed un proposito di origine satanica; non ce ne sono altri [...] Ora, se 'uvomo
non ¢ consapevole dei suoi propositi e non sa distinguerli tanto da discriminare la proiezione (i/ga’) di Satana,
anche se riguardasse una cosa buona, dalla proiezione dell’angelo e dell’anima e discernere tra di esse in modo
corretto, allora [¢ bene]| che non agisca, altrimenti non avra mai successo”. Nel Cap. 264 [II 563.32] dedicato
appunto alla conoscenza dei propositi che si presentano, Ibn ‘Arabi precisa che 1 hawatir sono essenzialmente
degli ambasciatori (sufara) che Allah invia al cuore del Suo servitore e che non hanno permanenza nel cuore
del servitore se non per la durata del loro passaggio in lui. Allah Ii ha creati nella forma del messaggio per cui
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in presenza del Maestro egli si distoglie dal suo foro interiore ¢ presta ascolto a cio che gli ordina il
suo Maestro, non avendo altro oggetto di contemplazione se non la forma del suo Maestro, e non
gli resta alcun discorso dell’anima, né alcun proposito riguardo ad una cosa. Questo ¢ il significato
della quiete, che ¢ il contrario del movimento nelle diverse direzioni che ha in assenza della visione
del Maestro, a causa della dispersione dei propositi che abbiamo menzionato. Questo lo prova ogni
uomo da se stesso nella riunione con gli uomini e nell’isolamento con se stesso: la persona quando ¢
seduta con qualcuno si concentra con lui su ci6 che gli riferisce il suo compagno, mentre quando resta
da sola si moltiplicano per lui i propositi su diverse faccende. Questo riguardo alla gente comune e

che dire dell’aspirante che non vede se non il suo Maestro, con una visione di amore e di convinzione?

Poi ha detto:”E quando il Maestro gli ordina una cosa esteriore, egli si affretta a farla ringraziando
Allah, sia Egli esaltato, in quanto (kayfa) il Maestro lo ha onorato con quello”, ove “kayfa” ha il
significato di “haytu”, per il detto di Allah, sia Egli esaltato: “Obbedite ad Allah ed obbedite all’Inviato
ed a coloro di voi che detengono il comando” (Cor. IV-39), ed il Maestro ¢ tra coloro che detengono
il comando, in quanto tu gli hai affidato la tua faccenda e ti sei posto sotto la sua giurisdizione e la
sua obbedienza, e sei convinto che egli comunica (yuhbiru) da parte di Allah. In realta [51] per noi,
se aspirante ¢ veridico nel suo rivolgersi (fawagéuh) verso Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente, e
nel suo rivolgersi non cerca altro che Allah, Allah non lo dirige se non su un Maestro realizzato, dalla
lingua sincera nella sua asserzione [di essere tale]. Se poi il Maestro non ¢ in questa condizione, ma
l’aspirante crede sinceramente che egli sia uno che comunica da parte di Allah e non ha esitazioni in
cio di cui ¢ convinto, per la sua veridicita Allah, sia Egli esaltato, provvede a quel Maestro Iassistenza,
la scienza ed il buon consiglio per cio di cui questo aspirante ha bisogno e che egli non possedeva,
né conosceva da se stesso, e solo per cio che riguarda questa faccenda. Cosi questo preteso Maestro
ottiene nel suo cuore la luce dell’assistenza, si risveglia dal sonno della noncuranza, e diventa corretto
(yansalihu) in se stesso per il suo Signore, senza sapere che cio viene da parte dell’aspirante e della
sua veridicita — questo in quanto egli ¢ assistito da parte di Allah — ed osserva in quella occasione
la rettificazione del suo stato con Allah. E per mezzo della scienza che Allah gli ha donato, in cui st
trova il bene (salah) di questo aspirante veridico, trae profitto il Maestro in se stesso e ne trae vantaggio

Paspirante veridico.

Se poi la consapevolezza di questo Maestro si rafforza, egli viene a sapere che I'influenza spirituale (baraka)
della veridicita di questo aspirante ¢ ricaduta su di lui ed ¢ stato assistito per mezzo di essa, ed Allah gli ha

fatto pervenire per mezzo di lui una Misericordia da parte Sua, e gli ha insegnato da parte Sua una scienza.

sono stati inviati e quindi ogni fatir ¢ lui stesso il Suo messaggio: se questo messaggio arriva al cuore del servo
senza incontrare ostacoli nel suo percorso allora si tratta di un Aatir di origine dominicale, il cui contenuto ¢
sempre inerente alla scienza (2/m) e non all’agire; se invece viene intercettato dall’angelo custode del cuore,
o dal demone che gli si contrappone o infine dalla nafs allora colui che lo intercetta, in virtu della facolta di
rappresentazione di cui ¢ dotato, foggia una forma simile al Aatir originale ed ¢ infine questo Aatir di secondo
grado che viene presentato al cuore del servitore. E cosi che hanno origine gli altri tre tipi di kawatir, 1 quali a
differenza di quelli di origine dominicale hanno sempre un contenuto inerente all’agire e non alla scienza.
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Questa stazione I’ho vista in modo contemplativo da parte di chi si manifestava nella forma della
Maestria in Andalusia, e non era veramente un Maestro: quando lo incontrai era molto stimato dagli
uomini, ed egli mi pose una questione che esulava dal suo stato ed io lo biasimai di fronte ai presenti
con un risposta giusta e cio apparve duro ai presenti poiché lo consideravano avido della stima. Poi,
dopo questo fatto, uno che era al suo servizio ebbe fiducia in lui senza esitazione ed il Maestro fu
assistito e riconobbe la sua mancanza e la falsita in cui si trovava [52] nello stato della sua pretesa
[di essere Maestro] e divenne illustre nel paese per il riconoscimento [del suo errore| e fece marcia
indietro da quella condizione in cui si trovava e divenne uno dei servitori eletti di Allah, e tutto cio
per I'influenza spirituale della veridicita di un aspirante che fu sincero nella sua convinzione al suo

riguardo.

Allah ha sancito per Legge i due regimi (hukmayn) ('**) ed ha ordinato alle coppie (zawgayn) di sottoporsi
a questi due regimi. Chi impone a se stesso una persona come tutore (wal?) ¢ tenuto a sottostare
al suo ordine, se gli ordina un atto di avvicinamento ad Allah noto nella Legge pura, o un atto
che ¢ lecito (mubah) fare a colui a cui viene ordinato e che diventa obbligatorio (wadih) per I'ordine
di questo Maestro, ed il discepolo ottiene da parte del Vero la ricompensa di chi compie un atto
obbligatorio e la dimora che gli spetta. In effetti la dimora del compiere le cose rese obbligatorie da
parte del Vero ¢ diversa dalla dimora degli atti supererogatori (nawafil), e per quanto di obbligatorio
vi ¢ negli atti supererogatori (***) questi possiedono degli spiriti elevati presso Allah, poiché nel suo
atto supererogatorio per cio che vi ¢ in esso di obbligatorio, egli si avvicina con cio che ¢ piu caro
ad Allah, sia Egli esaltato, in quanto Egli ha detto nella notificazione divina autentica: “Coloro che
sl avvicinano non si avvicinano con qualcosa che sia piu caro a Me del compimento di cio che ho
imposto loro” (**°). Rientrano in questa notificazione gli obblighi di istituzione divina (fara id) assoluta
e gli obblighi di istituzione divina che sono inclusi negli atti supererogatori, e ’effetto degli obblighi di
istituzione divina ¢ noto a noi per mezzo del gusto spirituale, mentre 'effetto degli atti supererogatori

¢ noto a noi per gusto spirituale e per ascolto, poiché la Legge ha esplicitato testualmente 'effetto degli

193) Dal contesto e dal riferimento alle coppie maschio-femmina [cfr. Coor LI-49: “Di ogni cosa abbiamo creato
una coppia”] 1 due regimi sono verosimilmente quelli di attivo-passivo, superiore-inferiore, alto-basso. Nel Cap.
374 [11I 462.12] Ibn ‘Arabi precisa: “Egli ha creato lo Sgabello (kurs?), e la Parola [unica] si divise in due ordini,
si che Egli potesse creare una coppia di ogni genere. Allora uno dei due sara caratterizzato dall’elevatezza e
’altro dalla bassezza, uno dall’attivita, I’altro dalla passivita”.

194) I rit supererogatori, come le raka@l, 1 digiuni e le sadagat, si fondano comunque sui riti di istituzione
divina e contengono pertanto elementi dei riti obbligatori. Nel Cap. 31 [1203.9], Ibn ‘Arabi precisa: “L’Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto, riguardo a cio che gli veniva
comunicato da parte del suo Signore, che Allah ha detto: “Coloro che st avvicinano a Me non st avvicinano con
qualcosa che sia piu caro a Me del compimento di cio che ho imposto loro” — questo ¢ il fondamento (as/): il
compimento dell’atto di istituzione divina — poi ha detto: “ed il servitore non cessa di avvicinarsi a Me con gli
atti supererogatori”, ed essi sono quelli che si fanno in piu degli obblighi di istituzione divina, pur essendo dello
stesso genere, tanto che questi ultimi sono il loro fondamento, come nel caso delle opere di bene supererogatorie
che derivano dalla salat, dalla zakat, dal digiuno, dal pellegrinaggio e dallo dikr”.

195) Hadit qudst riportato da al-Buhari, LXXXI-38, ¢ da Ibn Hanbal.
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atti supererogatori ma non ha esplicitato testualmente 'effetto degli obblighi di istituzione divina, se
non con il Suo detto: “piu caro a Me”. Egli ha posto quest’amore al di sopra dell’amore divino che
risulta dagli atti supererogatori, ed ha menzionato riguardo all’amore divino che conferiscono gli
atti supererogatori che Egli ¢ le membra del Suo servitore e le sue facolta ('°), in occasione dello
svolgimento delle loro funzioni per mezzo della Sua Ipseita (fuwiyya), sia Egli esaltato, mentre non
ha menzionato riguardo all’amore dell’obbligo di istituzione divina, che gli ¢ piu caro dell’atto
supererogatorio, cio che risulta dall’amore dell’obbligo di istituzione divina, ed esso non ¢ dunque

noto [53] se non per gusto spirituale, e fa parte dei segreti nascosti ('7).

L’'uomo, nel compimento dell’obbligo di istituzione divina ¢ servitore per costrizione, e nell’atto

supererogatorio € servitore per scelta, e per il conoscitore la sua conoscenza implica che nella sua

196) Si tratta del seguito dello stesso hadit.

197) Nel Cap. 560 [IV 449.28] Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi che se sei assiduo nel compiere gli atti obbligatori
(farad)ti avvicinerai ad Allah con la piu amata delle cose che fanno avvicinare a Lui, e quando possiederai
effettivamente questo attributo allora sarai I'udito del Vero e la Sua vista ed Egli non sente e non vede se non
per mezzo di te. La Mano del Vero ¢ la tua mano: “In verita coloro che prestano giuramento di fedelta a te,
prestano giuramento di fedelta ad Allah. La Mano di Allah ¢ sopra le loro mani!” (Cor. XLVIII-10), cio¢ le loro
mani, in quanto esse sono la Mano di Allah, sono sopra le loro mani, in quanto esse sono le loro mani. Sono
esse che prestano giuramento (mubayaa) e I’Agente ¢ Allah: quindi le loro mani sono la Mano di Allah e con
le loro mani I’Altissimo presta giuramento di fedelta ed essi sono coloro con cui viene prestato il giuramento
(mubaya %n). Tutte le “cause seconde” (asbab), che hanno il potere di dare Pesistenza alle cose causate, sono la
Mano di Allah. Questo ¢ 'amore supremo, riguardo al quale non ¢ stato trasmesso un testo chiaro come quello
che ci ¢ pervenuto per le opere supererogatorie: la perseveranza (mutabara) nelle opere supererogatorie (nawdafil)
ha come conseguenza necessaria un amore divino a cui si riferisce appunto il testo (rass) che afferma che il Vero
¢ l'udito del servitore e la sua vista, mentre nel caso dell’amore dovuto al compimento delle opere obbligatorie
le cose sono esattamente all’opposto. Quindi in cio che ¢ obbligatorio vi ¢ la servitu (‘ubudiyya) obbligatoria, che
¢ quella originale, mentre nel ramo, cio¢ cio che ¢ supererogatorio, vi ¢ la servitu volontaria (zitiyari) ed in essa
il Vero ¢ il tuo udito e la tua vista. Si chiama supererogatorio (nafl) in quanto ¢ in piu, cosi come tu, per quanto
concerne lorigine (asa@la), sei in piu nell’esistenza, poiché c’era Allah e tu non c’eri, poti tu ci fosti e si aggiunse la
nuova (hadit) esistenza: quindi tu sei supererogatorio rispetto all’esistenza del Vero. E assolutamente necessaria
per te I'opera chiamata supererogatoria, poiché in cio ¢ la tua origine, e non puoi fare a meno dell’opera
chiamata obbligatoria, poiché in ci6 ¢ 'origine dell’esistenza, che consiste nell’esistenza del Vero. Nel compiere
cio che ¢ obbligatorio tu appartieni a Lui e nel compiere cio che ¢ supererogatorio tu appartieni a te: ora, il
Suo amore per te in quanto tu appartieni a Lui ¢ piu grande e piu forte del Suo amore per te in quanto tu
appartieni a te. E stato riportato nella tradizione validamente trasmessa che Allah, sia Egli esaltato, ha detto:
“Il Mio servitore non si avvicina a Me con qualcosa che Mi sia piu gradito che il compimento di cio che gli ho
prescritto, ed il Mio servitore non cessa di avvicinarsi a Me con delle opere supererogatorie finché Io lo amo. E
quando lo amo, o sono il suo udito con il quale sente, la sua vista con la quale vede, la sua mano con la quale
prende ed il suo piede con cui cammina. Se egli Mi rivolge una preghiera, certo Io la esaudisco. Se egli cerca
rifugio presso di Me, lo glielo accordo. Nulla di cio che faccio Mi fa tanto esitare quanto il ritirare I’anima del
credente che detesta la morte; in effetti Mi ripugna di affliggerlo”. Osserva cio che produce I'amore di Allah e
sit assiduo nel compiere cio per cui ha luogo 'esistenza di questo amore divino. Un atto supererogatorio non ¢
valido se non dopo quello obbligatorio e nello stesso atto supererogatorio vi sono aspetti obbligatori ed aspetti
supererogatori: ora, cio che di obbligatorio si trova in esso completa gli atti obbligatori”.
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condizione di servitu non sia vincolato né da costrizione né da scelta, ma sia un servitore assoluto di

Allah, nella cui servitu non affiora pensiero di costrizione né di scelta.

Quando il Maestro ordina una cosa all’aspirante, I’aspirante ringrazia Allah, sia Egli esaltato, per
quello, in quanto il suo ordine ¢ un riconoscerlo (¢a 77f) da parte del Maestro, ed un annuncio che egli
lo ha accettato come assoggettato (mukallaf) a lui ed al suo ordine. Il Maestro nel suo ordinare a quel
aspirante non puo fare a meno [di essere in una delle due situazioni seguenti|: o vede se stesso come
colui che gli ordina cio per cui aspirante gli ha dato mandato su se stesso, e ci0 fa parte dell’incarico
(tawliya) da parte dell’aspirante ('), ed il Maestro a questo pensiero ¢ affranto in se stesso, poiché non
¢ autonomo nel suo governo (walaya) su di lui, in quanto non lo governa se non per I'incarico da lui

ricevuto, e non si tratta di un governo di costrizione (qahr).

Se il Maestro [invece] vede se stesso come nominato governatore da parte del Vero e non da parte
dell’aspirante, in quanto Allah gli ha affidato questo governo su di lui, quando gli da un ordine lo fa

per una potenza (‘izza) divina, e questa ¢ cio che viene chiamata l'efficacia dell’aspirazione (nufiid al-

199)

hamma) (") del Maestro riguardo all’aspirante nella sottomissione al suo ordine, e qui il Potere (quwwa)

appartiene senza dubbio ad Allah, poiché il testimone (s@kid) dello stato (**) lo attesta.

198) Laspirante, come ha precisato Ibn ‘Arabt all’inizio del libro, non ¢ colui che “vuole I'iniziazione” ma
colui che “vuole I'istruzione iniziatica”, ed il Maestro non ¢ considerato in quanto “trasmettitore” di una
influenza spirituale, poiché tale ruolo potrebbe anche essere svolto da un mugaddam, ma colui che si prende
carico dell’istruzione iniziatica dell’aspirante, istruzione indispensabile perché I'iiziazione da virtuale possa
diventare effettiva. I'incarico di cui si tratta ¢ sancito da un patto (‘akd o ‘agd), che coincide con la trasmissione
dell’influenza spirituale, ma che comporta dei doveri reciproci, del Maestro nei confronti dell’aspirante e
dell’aspirante nei confronti del Maestro. Se si trattasse solo dell’iniziazione virtuale non si giustificherebbe il
mantenimento del nome di “aspirante”, poiché in tal caso cio a cui egli aspira ¢ stato ottenuto ed invece che
“aspirante” si dovrebbe chiamare “iniziato”.

199) Questa espressione ricorre nel Cap. 361 [II1 295.29] e nel Cap. 559 [IV 377.22 ¢ 24].

200) Nel suo Kitab mawaqi‘ an-nugim, a pag 83 dell’edizione di ‘Abd al-‘Aziz Sultan al-Mansub, Il Cairo, 2016,
Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi, figlio mio, che colui che fruisce di un’assistenza [(tawfig) divina] in una delle cose
che sono richieste per la beatitudine e in altre, il testimone del suo stato attesta la veridicita della sua asserzione,
oppure la smentisce. I testimoni degli stati sono di due tipi: un tipo che sussiste nell’essenza stessa di chi fa
I’asserzione, ed un tipo che sussiste nell’essenza di un altro che ¢ simile a lui nell’asserzione. Non vi ¢ un terzo
tipo. Quello che dipende da lui stesso ¢ come il colore giallo della codardia ed il colore rosso della vergogna,
ed 1l cessare di contrastare Allah nelle Sue decisioni e il sopportare le avversita da parte di chi asserisce di
essere nella stazione della soddisfazione per il Decreto”. Analogamente, nel Cap. 560 [IV 452.30] afferma: “Se
trascuri di fare cio che ti ho raccomandato non biasimare che te stesso, poiché se eri ignorante io ti ho fatto
conoscere [ci0 che ignoravi|, se ti dimenticavi o trascuravi io ti ho avvertito ed ammonito, e se fossi credente
certo avvertimento ti gioverebbe. Io mi sono conformato all’ordine di Allah, per quello che ti ho ricordato, ed
il tuo trarre profitto dall’avvertimento ¢ un testimone per te della fede. Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente,
ha detto riguardo a tutti noi: “Ed avverti, poiché 'avvertimento giova ai credenti” (Cor. LI-55). Se dunque
I’avvertimento non ti giova sospetta della fede della tua anima, poiché Allah dice il vero ed ha notificato che
l’avvertimento giova ai credenti”.
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E quando il Maestro accetta I'incarico dell’aspirante nei suoi confronti perché gli ¢ stato assegnato
da Allah, egli fa parte di coloro che sono dotati di comando e I'obbedienza a lui ¢ obbligatoria, e

questo Maestro ¢ responsabile (mutalab) presso Allah in tutto ci6 che ordina a chi rientra sotto la sua

obbedienza (**").

Sennonché la differenza nel governo tra lui e tra i Re ed i sultani che detengono il comando ¢ che
I'ordine di questo Maestro, poiché dipende dalla sincerita dell’aspirante nel suo incarico, non viene
mai disobbedito ed ¢ assolutamente una misericordia nei suoi confronti. Il governo dei Re dipende
invece da costrizione e paura e per quello la maggioranza non segue il suo ordine con 'accettazione
dei loro cuori, [54] se non per cio che le piace, non per cio che le dispiace, e se gli obbedisce (imtatala)
nella apparenza esteriore, in se stessa lo detesta per quello, a differenza dell’aspirante, ed il motivo di
cio nei confronti dei Re ¢ la mancanza della scienza e della fede da parte dei sudditi, che li obbliga
ad adottare [questo atteggiamento] (**?), e questa ¢ una faccenda nascosta alla maggior parte degli

uomini.

Ed il Maestro ringrazia Allah come Lo ringrazia I’aspirante, e non ¢ lieto (farih) nella sua gratitudine
se non quando gli ordina con una lingua di verita e da il dovuto alla bilancia stabilita per lui in cio,
ed allora ¢ lieto per 'ordine che gli ha impartito in quanto esso soddisfa la bilancia, non in quanto ha

dato un ordine (**).

L’aspirante ¢ lieto per 'ordine del suo Maestro quando vede la sollecitudine del Maestro verso di lui ed
il fatto che egli lo ha accettato, e se la considerazione che gli provoca la letizia ¢ il fatto che il Maestro
ha accettato il suo incarico nei suoi confronti, quella ¢ una leggerezza (ru “na) dell’anima ed una
letizia naturale, e dopo poco la sua letizia si trasformera per lui in tristezza. La letizia dell’aspirante

¢ ripartita in classi come ¢ ripartita la letizia del Maestro, ed al Maestro si impone, quando sa che
201) I Maestro non ¢ pero responsabile di cio che fa I’aspirante dell’ordine che gli ¢ stato impartito, come verra
precisato in seguito.

202) Non sono certo della traduzione del testo, che in tutti i manoscritti consultati recita: “wa sabab dalika fi
l-mulak ‘adam al-lm wa-1-tman allad? yalzimu ar-ra Gya isti malu-hu”. Un’altra traduzione possibile ¢: “ed il motivo di
cio nei confronti dei Re ¢ la mancanza della scienza e della fede, la cui applicazione ¢ necessaria per 1 sudditi”.

203) Nel Cap. 304 [III 19.24] Ibn ‘Arabi riporta un’altro motivo di ringraziamento del Maestro: “Ira le
mancanze di adab nella Via di Allah, sia Egli esaltato, [...] vi ¢ l'auto-esaltazione (“zza) det Maestri net
confronti degli aspiranti che lo seguono, essendo questi dipendenti da loro per il loro insegnamento e per la
loro eccellenza. Se il Maestro non rispetta il diritto della sua stazione, la dipendenza da lui dell’aspirante lo vela
dalla sua propria dipendenza dal suo Signore nei suoi stati, ed allora egli contempla la sua indipendenza per
Allah, e I'indipendenza per Allah comporta I’auto-esaltazione [o la potenza]. Il possessore realizzato di questa
stazione, quando vede che gli aspiranti dipendono da lui per cio che Allah gli ha dato, ringrazia invece Allah per
questo, in quanto Allah ha reso 1 discepoli dipendenti da lui ed in questo modo ha rafforzato la sua dipendenza
da Allah, sia Egli esaltato. Potrebbe infatti succedere che se essi non manifestano Iattributo della dipendenza
(fagr) da lui egli dimentichi la sua dipendenza da Allah, sia Egli esaltato. Questo ¢ lo stato del Maestro realizzato
[...] Quindi I’aspirante ¢ il Maestro del Maestro per il suo stato, ed il Maestro ¢ il Maestro dell’aspirante per le
sue parole ed il suo insegnamento”.
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la letizia dell’aspirante e la sua gratitudine ad Allah dipendono dal fatto che il Maestro ha accettato
il suo incarico e che per questo ha un potere su di lui, in quanto [I’aspirante] gli ha attribuito con
il suo incarico la funzione di chi comanda (***), al Maestro [dicevo] si impone di non dargli ordini,
bensi deve trascurarlo e allontanarlo da lui, affinché conosca se stesso e si senta povero, e riconosca
che 1l grado del Maestro, come quello di Allah, ¢ superiore al suo, ¢ quando sa che egli ha questo

orientamento ed ¢ sincero in esso, allora gli ordina e gli proibisce (**).

Poi ha detto: “e si sforza di non tornare dal Maestro se non quando ha compiuto quell’ordine, e non
torna velocemente scusandosi con il Maestro, e se quell’ordine ¢ facile da eseguire torna dal Maestro

rispettando 'adab”.

Commento: egli dice “non torna velocemente” prima del compimento [53] di quell’ordine, e se
lo completa velocemente torna dal Maestro velocemente, poiché tutta la sua aspirazione (himma) ¢
connessa con cio che il Maestro gli ha prescritto di compiere. E quanto al suo detto “scusandosi”,
sappi che la scusa ¢ assolutamente abolita nella gente della Via di Allah, poiché la scusa ¢ un indice
categorico di una cattiva opinione di colui con cui ci si scusa (**°), e la cattiva opinione ¢ proibita per
Paspirante e per chiunque asserisca di far parte della gente della Via di Allah, poiché essi accettano le
scuse dagli stranieri, non chiedono scusa e non accettano mai la richiesta di scusa gli uni con gli altri.
Se uno della gente della Via realizza che scusandosi con un altro questi puo trarre beneficio nella sua
religione, e che puo far cessare cosi cio che nella sua anima porta alla censura nella sua fede, in quel
caso ¢ suo dovere chiedergli scusa, come insegnamento e come sollecitudine per lui, affinché cessi da

207)

lui c16 che € censurabile nella sua fede (**7), ma se sa che I’altro accettera la sua scusa esteriormente,

restando interiormente nella sua cattiveria, allora non gli chieda scusa in alcun modo.

Poi ha detto: “e se gli ordina una seconda volta egli obbedisce”, cio¢ si comportera come ha fatto per
il primo ordine, e se gli ordinasse mille volte o per tutta la sua vita, egli non cessera di obbedire ai suoi
ordini in successione, senza dispetto (dagar) né combattimento (mugahada), ma considerera quello come
parte della sollecitudine di Allah verso di lui, in quanto Allah, sia Egli esaltato, ha posto per lui questa
mansione (manzila) nel cuore del Maestro. Invero 'ordine del Maestro all’aspirante non deriva da un
suo bisogno di cio che gli ordina, ma ¢ un insegnamento per lui ed un profitto che il Maestro vede nei
204) Ibn ‘Arabi si riferisce qui alla prima delle due situazioni in cui puo trovarsi il Maestro.

205) Quindi, se dopo il patto iniziatico il Maestro non impartisce ordini all’aspirante, ci6 vuol dire che ’aspirante
non ha Pattitudine voluta nei confronti del Maestro, e questo ¢ un ulteriore esempio di testimone dello stato.

206) La scusa presume una accusa da parte di colui con cui ci si scusa. Nel Corano ¢ ingiunto due volte di non
scusarst (la ta tadiri) [IX-66 e 94], ancorché il discorso non sia rivolto ai credenti.

207) Analogamente, nel Cap. 560 [IV 480.] Ibn ‘Arabi precisa: “Accetta la scusa da parte di chi si scusa con te,
ma guardati dallo scusarti (z %dar), poiché cio comporta una cattiva opinione da parte tua nei confronti di colut
con cul ti scusi. Se sai che nel tuo scusarti con lui ¢’¢ un bene per lui ed una utilita nella sua religione, allora
scusati con lui nel suo diritto, senza pensar male di lui, anzi ti si impone 'assolvimento di un suo diritto. Tra 1
diritti quello che ha piu diritto ¢ il diritto di Allah™.



180 Maurizio Marconi | El Azufre Rojo VII (2020), 91-457. | ISSN: 2341-1368

suol riguardi. E se 'aspirante ha avversione per quello, lo compia ed obbedisca al suo ordine contro
voglia, e sara cosi dedito al combattimento spirituale; in effetti, quando compie cio che il Maestro
gli ha ordinato combattendo, st aprira per lui il sentiero (sab#l) [56] verso Allah, sia Egli esaltato,
e procedera su di esso in quello. Il sentiero di Allah accresce il gusto spirituale (dawg) (**®) e finché
[Paspirante| non prova il piacere (ladda) egli sa che non ¢ sul sentiero di Allah cercato nella Via (tar7g);
quando [invece] prova il godimento (i/tidad) nell’obbedienza - e I'obbedire all’ordine del Maestro ¢
traipiu grandi atti di obbedienza - ed il godimento per la critica degli uomini net suoi confronti, che
normalmente ¢ detestata per natura dalle anime ed ¢ biasimata nell’'uso comune, ma in cui questo

aspirante prova piacere, allora egli sa che ¢ nel sentiero specifico di Allah.

Cio corrisponde al detto di Ibrahim ibn Adham (**’) secondo cui I'uomo non ¢ nella Via fintanto
che la lode ed il biasimo non si equivalgono per lui, e questa ¢ la prima delle porte della conoscenza

di Allah, ed ¢ una cosa che ¢ molto facile (hayyin gidd™ da ottenere. Ira 1 Maestri che ho incontrato

non ho visto chi lo abbia realizzato veramente se non Abu Ishaq ibn Tarif (*'%), ad Algesiras (*'")

;
oltre a lui non I’ho visto [realizzato da alcuno] con la sobrieta (sahw), e quanto all’ebbrezza (sukr),
che ¢ chiamata follia d’amore (guniin), ho visto un gruppo che non si curava del biasimo. Quanto a
quest'uomo, possessore di questa spiritualita, che ha fornito questa raccomandazione a colui che
parla - Yusuf ibn Ibrahim - cio¢ ‘Alf al-Kurdi, non I’ho visto prendere piede (gadam) in questo [lo

stato in cui lode e biasimo sono indifferenti] malgrado fosse di grande rango (kabir al-qadr): partecipai

208) I manoscritti riportano yazidu bi-l dawg, che letteralmente significa “aumenta con il gusto.

209) Celebre Sufi del secondo secolo dall’Egira che abbandono la sua funzione regale dopo avere ricevuto due
volte la visita da parte del Hidr. Cfr. Farid ad-din al-‘Attar, Parole di Sifi, Boringhieri, 1964, pagg. 161-187. 1l
detto in questione non ¢ riportato nelle Futahat.

210) Nel Cap. 71 [1617.2] Ibn ‘Arabi precisa: “Questa ¢ anche la posizione dottrinale del nostro Maestro Abu
Ishaq [Ibrahim ibn Ahmad] ibn Tarif, uno dei piu grandi che abbia conosciuto. Un giorno mi trovavo nella casa
di questo Maestro ad Algesiras, nell’anno 589. Stavo ascoltando ed egli mi diceva: “Fratello mio. Per Allah, nei
miei confronti io considero gli altri solo come degli Intimi (aw/liya’), fino all’ultimo di coloro che mi conoscono”.
Gli chiesi: “Cosa vuot dire con cio, Abu Ishaq?” ed egli rispose: “La gente che mi ha visto o che mi ha sentito o
parla bene di me oppure dice I'opposto di quello. Chiunque parli bene di me e mi lodi, mi descrive con quello
che ¢ il suo attributo [proiettandolo su di me]; se non fosse che ¢ degno ed ¢ il ricettacolo di quell’attributo, non
mi avrebbe descritto per mezzo di esso: secondo me costui ¢ uno degli Intimi di Allah, sia Egli esaltato. Quanto
a colui che parla male di me, anch’egli per me ¢ un Intimo, a cui Allah ha fatto conoscere il mio stato. Egli ¢
dotato di fisionomia (fira@sa) e svelamento (kasf), e vede per mezzo della Luce di Allah, si che per me ¢ un Intimo.
Per questo, fratello mio, 1o vedo solo Intimi di Allah”. Egli m1 disse questo perché stavamo discutendo riguardo
ad un uomo della gente di Ceuta che soleva contrastare questo Maestro, opponendosi a cio che aveva appreso
da lui. Questa [attitudine di ibn Tarif] ¢ piu eccellente di colui che ha solo una buona opinione degli uomini.
Egli faceva parte dei Maestri i cui soffi (anfas) rendono conto contro di loro, si che essi sono puniti per le loro
negligenze. Egli mori in conseguenza di un atto di trascuratezza che abbiamo menzionato ne La Perla Preziosa
(ad-durra al-fafura), nella sezione dedicata a lui.”

211)Ilnome Algesiras viene dall’arabo al-gazira al-hadra, 'isola verde, nome che venne attribuito dai conquistatori
arabi nel 711 dell’era volgare, alla prima citta che essi fondarono in Spagna, perché di fronte ad essa si trovava
un isolotto verdeggiante, che poi venne inglobato nel porto.
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con lui ad una riunione ed accadde una cosa come questa da parte di una persona con lui [cio¢ una
persona lo biasimo per qualcosal], ed egli si altero contro di lui in modo totale, tanto che gli disse:
“Se non fosse per la riverenza (hurma) per colui che ¢ qui seduto ti farei vedere cio che ti fa male!”,

e si alzo e procedette a combattere per se stesso riguardo a cio per cui quell'uomo lo aveva messo in

difficolta (*'?).

Allah, sia Egli esaltato, dice riguardo a questa stazione spirituale: “E coloro che combattono in Noi,
certo li guideremo sui Nostri sentieri” (Cor. XXIX-69) ed 1 sentieri non diventano chiari se non con
questo combattimento, ed ha spiegato che colui che combatte non ¢ guidato sui sentieri specifici di

Allah [57] se non dopo la guerra (gzhad) in Allah con la Sua vera guerra, e non combatte in Allah la

Sua vera guerra se non leletto (mugtaba) (***).

212) ‘Al al-Kurdi, che da quanto ¢ riportato venerava Ibn ‘Arabi, non aveva realizzato lo stato in cui lode e
biasimo sono indifferenti, e pertanto doveva ancora esercitare il combattimento spirituale.

213) Nel Cap. 76 [II 145.29] Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi, che Allah ti assista, che coloro che combattono
sono la gente dello sforzo, della fatica e della sopportazione (mukabada) ed essi sono di quattro categorie. La
prima ¢ rappresentata da coloro che combattono senza specificare per che cosa; a cio corrisponde al Suo
detto, sia Egli esaltato: “Allah ha preferito coloro che combattono a coloro che siedono [a casa, accordando
loro] una ricompensa immensa” (Cor. IV-95). La seconda ¢ rappresentata da coloro che combattono, con la
specificazione “nel sentiero di Allah”; a cio corrisponde il Suo detto: “Coloro che combattono nel sentiero di
Allah” (Cor. IV-93) ed anche “e per una guerra nel Suo sentiero” (Cor. IX-24). La terza ¢ rappresentata da
coloro che combattono in Lui; a ci6 corrisponde il Suo detto: “Quanto a coloro che combattono in Noi, certo li
guideremo sui Nostri sentieri” (Cor. XXIX-69), cio¢ spiegheremo loro affinché sappiano in chi combattono, ed
essi o combattono in quella circostanza o non combattono. La quarta categoria ¢ rappresentata da “coloro che
combattono in Allah la Sua vera guerra” (cfr. Cor. XXII-78) ed il Vero li ha distinti da coloro che combattono
in Allah senza questa specificazione, come coloro che “temono Allah con il timore che Gli ¢ dovuto™ (cfr. Cor.
II1I-102) e “coloro che recitano il Libro con la recitazione che gli ¢ dovuta” (cfr. Cor. II-121): questa ¢ la quarta
categoria”; poco oltre [II 148.2] aggiunge: “Quanto alla terza categoria [nel brano precedente era la quarta],
essi sono coloro che combattono in Allah la Sua vera guerra, ove 'aggettivo “Sua” si riferisce ad Allah. In altri
termini, essi sono caratterizzati dalla guerra, cio¢ sono nello stato della Sua guerra, per Pattributo del Vero,
come abbiamo menzionato riguardo all’esitazione divina. Essi non vedono combattente al di fuori di Allah e
questo perché la guerra ha luogo in Lui e nessuno sa come sia la guerra in Allah se non Allah. Quando essi
fanno risalire ci0 ad Allah, il che corrisponde al Suo detto: “la verita della Sua guerra”, in cui Egli ha attribuito
la guerra a Se stesso mediante I’aggiunta del pronome [“/:” in gihadi-hi], allora ¢ Lui il combattente, non loro,
anche se sono il ricettacolo della manifestazione degli effetti! Quindi essi sono 1 combattenti non combattenti
[come nel versetto: “Non sei tu che hai scagliato quando hai scagliato, ma ¢ Allah che ha scagliato” (Cor.
VIII-17)] [...] La quarta categoria [nel brano precedente era la terza] ¢ costituita da coloro di cui Allah ha
detto: “e coloro che combatteranno in Noi, li guideremo sui Nostri sentieri” (Cor. XXIX-69), cio¢ coloro a cui
diremo riguardo ad esse: “e non seguite 1 sentieri per non essere distolti dal Suo sentiero” (Cor. VI-153), cioe
il sentiero in cui c’¢ per voi la felicita. In realta tutti 1 sentieri sono verso di Lui, in quanto Allah ¢ il punto di
arrivo di ogni sentiero. “A Lui ritorna ogni cosa” (Cor. XI-123). [...] Poiché il motivo della guerra sono azioni
che scaturiscono da coloro che ci ¢ stato ordinato di uccidere e di combattere - e queste azioni sono le azioni
di Allah - noi non combattiamo se non in Lui, non il nemico, poiché non sarebbe nemico se non fosse per esse.
E quando noi combattiamo in Lui e ci diventa chiaro per il Suo detto - se combattiamo in Lui - che Egli ci
guida sui Suot sentieri, cio ci indica 1 Suoi sentieri e noi entriamo in essi, allora non consideriamo di combattere
un altro e chiediamo perdono ad Allah per cio che ha luogo da parte nostra. Fa parte delle vie [di Allah] la
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La ragione di cio (*'*) ¢ la compresenza [nell'uomo (insan)] della sua umanita (basariyya), come ha

215)

detto [il Profeta], su di lui la Pace: “Io sono un uomo (basar) (*'°), mi incollerisco come si incollerisce

I'uomo e sono soddisfatto come ¢ soddisfatto 'uomo. Allahumma, colui contro cui ho imprecato —
cio¢ in occasione della collera umana — fa che quell'imprecazione su di lui diventi perdono per lui e
soddisfazione (ridwan)” (*'°), ed Allah gli rispose a questo ordine (amr) (*'") universale e la sua richiesta
di male divenne un bene per colui contro cui era stata formulata. Osserva quanto egli era conoscitore

delle cose!

Come Egli disse, sia Egli esaltato: “Non ¢ dato all'uomo (basar) che Allah gli parli se non per rivelazione

o dietro un velo” (Cor. XLII-51) e quale velo ¢ piu grande della sua umanita? (*'¥) E se la persona

contemplazione che cio che accade da parte nostra ¢ Lui che lo fa accadere, non noi. E chiediamo perdono ad
Allah, cioe¢ chiediamo a Lui di non essere un ricettacolo per la manifestazione di un’opera in cui Egli descrive
Se stesso come avverso ad essa, poiché ¢ saldamente affermato che non c’¢ nell’esistenza altri che Allah. Non
combatte in Lui se non Lui, ma se Egli non ci avesse guidato sui Suoi sentieri, noi non lo comprenderemmo”.

214) 1l riferimento ¢ duplice: da un lato alla collera, come quella di ‘All al-Kurdi quando venne criticato, e
dall’altro al combattimento interiore.

213) In arabo, per indicare 'uomo in quanto genere (gins), si usano i termini basar o msan, entrambi impiegati
indifferentemente per il maschile ed il femminile, mentre per indicare 'uvomo in quanto maschio si usa il
termine 7agul. Dei due termini, basar si riferisce soprattutto allo stato individuale umano, con 1 limiti che
esso implica, mentre san viene impiegato anche in riferimento agli stati sopra-individuali ¢ non-manifestati
dell’essere umano, nella sua completa universalizzazione: 'espressione Uomo universale corrisponde infatti
all’arabo al-insan al-kamal o al-insan al-kullt.

216) Hadu riportato da Muslim, XLV-95, Abu Dawud, XXXIX-10, ¢ da Ibn Hanbal. Ibn ‘Arabi cita questo
hadit nei capitoli 68 [I 350.23] ove precisa che la natura umana implica la collera e la soddisfazione, 73,
questione CGXIII [IT 109.2] ove aggiunge che la collera e la soddisfazione fanno parte degli attributi dell’anima
vitale [(hayawaniyya) o animale] nell’'uomo, non dell’anima logica (natiqa), 178 [1I 340.28], 346 [III 191.17] e
366 [11I 337.33].

217) Conformemente al versetto: “In verita Io sono vicino; Io rispondo all’appello di chi chiama, quando
invoca Me” (Cor. II-186). Puo stupire che la preghiera venga assimilata ad un ordine, ma in effetti spesso
nelle preghiere il verbo ¢ nella forma imperativa. Nel Cap. 457 [IV 72.5] Ibn ‘Arabi fornisce alcuni esempi
di preghiere prescritte nel Corano in cui Allah ¢ soggetto all’ordine che Egli stesso ha imposto: “La seconda
modalita dell'incombenza legale ({akl7f) incondizionata (mutlag) ¢ il Suo includere in essa Se stesso insieme a
noi, facendo sapere che Egli ¢ Colui che ¢ soggetto all’ordine e Colui che ordina, Colui che vieta e Colui che
¢ soggetto al divieto. “Signor nostro, non punirci!” (Cor. I1I-286), “Signor nostro, non imporci” (Cor. II-286),
“Signor nostro, non imporci cio che non siamo in grado di fare” (Cor. II-286), e 'ordine “perdonaci” (Cor.
11-286), “abbi Misericordia di noi” (Cor. II-286), “aiutaci” (Cor. I1I-250), questo da parte nostra per un ordine
prescritto dalla Legge e la risposta da parte Sua, riportata nel Sak#, ¢ “T’ho fatto, I’ho fatto!”.”

218) Nel Cap. 254 [1I 554.4], Ibn ‘Arabi precisa: “Egli ti ha reso identico alla Sua cortina (sif7) su di te, e se
non ci fosse questa cortina non cercheresti ’accrescimento della scienza di Lui. Tu sei colui a cui viene parlato
e proferito dietro la cortina della forma da cui Egli ti parla. Osserva la tua umanita: troverai che essa ¢ identica
alla tua cortina, dietro alla quale Egli ti parla, poiché Egli ha detto: “Non ¢ dato all'uomo che Allah gli parli
se non per rivelazione o dietro un velo (hgab)” (Cor. XLII-51). Dunque Egli puo parlarti da te, poiché tu sei il
velo di te stesso a te (higabu nafsi-ka ‘an-ka) e la Sua cortina su di te, ed ¢ impossibile che tu possa cessare di essere
uomo, poiché tu sei uomo per la tua essenza, ed anche se potessi essere assente da te o estinguerti per uno stato
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viene sottratta alla sua umanita, il Vero le parla in modo specifico con 1l discorso cercato dalla gente
di Allah (*%), e per questo Allah, sia Egli esaltato, ha comunicato nel Corano 'ordine di quello [cioe
di dire di essere un uomo| al Suo Profeta, su di lui la Pace, ed in diverse occasioni gli ordino di
dire: “Invero io sono un uomo come voi” (Cor. XVIII-110 e XLI-6). Questo per ergere I’argomento
decisivo (fugda) contro chi lo prendeva come un Signore, cosl come 1 cristiani consideravano il Messia
(**), e quindi egli dice loro: vi ho gia detto diverse volte “Invero io sono un uomo”, e non gli verra
detto nel Giorno della Resurrezione, come verra detto a Gesu: “Hai forse detto agli uomini: prendete

me e mia madre come degli Dei ad esclusione di Allah?” (Cor. V-116).

Ed Allah, sia Egli esaltato, ha detto riguardo a Muhammad in ci6 che ha fatto scendere su di lui: “Di:
O gente del Libro, orsu ad una parola comune tra noi e voi. Noi non adoriamo se non Allah e non
associamo nulla a Lui” (Cor. 111-64), e forse essi hanno detto: “E cosi facciamo not! Tu sei Allah?”
(**1 ed Egli completo e chiari dicendo: “e nessuno di noi prende un altro di noi come Signore ad
esclusione di Allah” (Cor. ITI-64) ed ha associato se stesso a loro affinché avesse I'argomento decisivo
[58] contro chi lo prendeva come Dio ed ha cosl trasmesso cio che ha ricevuto da parte del suo
Signore e nel Giorno della Resurrezione non sara interrogato al riguardo.

spirituale che ha il sopravvento su di te, la tua umanita sussisterebbe come entita: la cortina ¢ dunque abbassata

12

e I’occhio non cade se non su di una cortina, poiché non cade se non su una forma

219) Nel Cap. 73, questione XLIV [II 71.5] Ibn ‘Arabi precisa: “Se 'uomo viene meno alla sua umanita nella
sua considerazione e realizza la contemplazione del suo spirito, Allah gli parla allo stesso modo in cui parla agli
spiriti separati dalla materia”, e nel Cap. 277 [II 601.33] aggiunge: “Ho sentito uno dei Maestri dire: “Finché
egli resta nella sua umanita il Discorso a lui ha luogo dietro un velo, ma quando esce dalla sua umanita il velo
viene sollevato”. Questo Maestro era ‘Abd al-‘Aziz ibn Ab1 Bakr al-Mahdawi, noto come Ibn al-Karh. Gliel’ho
sentito dire nella sua casa a Tunisi , Allah abbia Misericordia di lui, ed egli aveva colto nel segno, e nello stesso
tempo shagliava. Egli coglieva nel segno nell’affermare e stabilire fermamente il Discorso dietro al velo e che
esso non puo mai accompagnarsi alla contemplazione, ma sbagliava affermando che il velo puo essere tolto,
senza specificare. In effetti si puo dire che 1l velo della sua umanita puo essere tolto, ma senza dubbio dietro il
velo della sua umanita vi ¢ un altro velo: talora il velo dell’'umanita viene tolto ed il Discorso da parte di Allah
a questo servitore ha luogo allora dietro un altro velo, piu elevato di esso™.

220) Nel Cap. 71 [I 664.9] Ibn ‘Arabi precisa: “Il Perfetto, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, disse: “Invero io sono un uomo come voi” (Cor. XVIII-110, XLI-6), per ordine di Allah. Gli venne detto:
“Di1” ed egli disse: “D1i: 10 sono un uomo come voi”. Da questo sappiamo che cio ¢ per ordine di Allah, poiché
ci ha riferito 'ordine, cosi come ha riferito cio che gli ¢ stato ordinato. Questo discorso ¢ il rimedio alla malattia
che affligge chi adora Gesu, su di lui la Pace, tra coloro che fanno parte della sua comunita. Essi dicono: “Invero
Allah ¢ I'Unto, figlio di Maria”, e manca loro una grande scienza, poiché dicono “figlio di Maria” e non se ne
rendono conto”.

221) Nel Cap. 37 [I 228.29] Ibn ‘Arabi precisa: “Un gruppo della gente del Libro, tra coloro che prendevano
come Signore (7abb) Gesu, dissero: “Invero Muhammad chiede a noi di adorarlo come adoriamo Gesu”, ed
Allah, sia Egli esaltato, fece scendere il versetto “Di: O gente del Libro, orsu ad una parola comune tra noi e

b

voi. Noi non adoriamo se non Allah e non associamo nulla a Lui” (Cor. I11-64)
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E necessario che I'aspirante esegua 'ordine del suo Maestro, che gli piaccia o non gli piaccia,
rallegrandosi nel fare cio che gli piace e combattendo se stesso [o: la sua anima] in cio che detesta,
poiché Allah, sia Egli esaltato, ha detto: “e ad Allah si prosterna chi ¢ nei Cieli e sulla Terra, volente
e nolente” (Cor. XIII-15) e quindi ha descritto la prosternazione a Lui come una cosa che puo
essere sgradevole (**), cioé¢ I’anima di chi si prosterna ha ripugnanza di cio (famagdia-hu) e malgrado
questo Allah lo accetta, fino a che Allah lo guida sui sentieri in cui egli trova, al momento della loro

contemplazione, il piacere per Pordine di Allah.

Il Maestro ¢ il rappresentante di Allah nei suoi riguardi e la forma [del rapporto] dell’aspirante con il
Maestro ¢ come la forma [del rapporto] di coloro che sono soggetti all'incombenza legale con Allah,
e Paspirante non ¢ turbato per la sua avversione all’ordine del Maestro, ma si conforma ad esso

combattendo, se non trova piacere in quello.

Poi ha detto: “e se questo aspirante vede che 11 Maestro compie una cosa e st propone che questo
aspirante compia quella cosa con lui, prendendo esempio da questo Maestro, quel prendere esempio
sia in presenza del Maestro, ¢ se glielo vieta desiste”. Con questo discorso, anche se impreciso
nell’espressione, vuol dire che se il Maestro fa una cosa e non ha ordinato all’aspirante di fare
quella cosa o di aiutarlo in quella, ¢ Paspirante vuole farla prendendo esempio dal suo Maestro,
¢ indispensabile che sia in sua presenza, aflinché laspirante veda se quell’atto ¢ di quelli che
caratterizzano specificamente il Maestro, e quindi gli ¢ vietato, o se ¢ tra quelli che sono comuni a

tutti, e comunque non deve compiere quella cosa senza la presenza del Maestro.

Questa ¢ la Via, di cui abbiamo completato [I’esposizione], affinché nulla di essa sia omesso, poiché
costui che ha formulato la raccomandazione non intendeva questo con il suo discorso, se non il
prendere esempio dal Maestro in cio che egli dispone per lui in modo specifico. Egli ha detto: “e
si propone che [l’aspirante] la compia con lui, e “con (ma%)” implica la compagnia [59], ed ho
precisato per lui I’espressione nel commento [(targuma) = traduzione], ristabilendo le cose come sono,
e per questo il Maestro ha completato la sua raccomandazione dicendo: “poi offre se stesso per quella

azione e se il Maestro gli indica di farla, la fa, e se la vieta desiste”.

Sappi che Allah, sia Egli esaltato, ha detto: “Voi avete nell’Inviato di Allah un bell’esempio” (Cor.
XXXIII-21) e malgrado questo ci ha fatto sapere che egli ¢ caratterizzato in modo esclusivo da certe
cose che se noi le facessimo, perché egli le ha fatte, prendendolo come esempio, disubbidiremmo,
come il matrimonio con la donna offertasi in dono, perché quello ¢ specifico per lui ad esclusione
dei credenti. Per questo ¢ dovere dell’Inviato spiegare cio agli uomini, poiché Allah, sia Egli esaltato,
lo ha posto nella posizione di colui che va imitato, e se egli non avesse specificato e spiegato cio che
lo caratterizza, la guida sarebbe perdizione, e ti metteresti a fare ogni atto che egli, che Allah faccia

scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha fatto, per il Suo detto: “Voi avete nell’Inviato di Allah un

222) La ribellione di Iblis fu occasionata appunto dall’ordine di prosternarsi.
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bell’esempio” (Cor. XXXIII-21); ¢ quando ha vietato qualcosa di cio che ha fatto noi ci atteniamo
al suo divieto. Analogamente ¢ per te al servizio del Maestro: noi sappiamo che egli non ci ordina se
non cio in cui vi ¢ il bene (maslaha) per noi, e cost il suo divieto. Quando noi lo vediamo fare qualcosa
accenniamo a lui di ¢i6 con un gesto (7ma’) o una allusione e se tace facciamo, poiché il suo silenzio ¢
un segno della sua soddisfazione di noi in quell’atto (**%), e se egli vede che cio non ¢ bene per noi, ci

vieta [di farlo] e noi desistiamo.
Egli, su di lui la Pace, ha detto: “Prendete da me 1 vostri riti” (***), ed ha detto: “Fate la salat come

me la vedete fare” (**), ed ha vietato il digiuno ininterrotto (wisal) pur praticandolo (*), e questo ¢

un divieto di compassione, non il divieto di una cosa detestabile, né una proibizione (lakrim), poiché
egli continuo [a digiunare] con loro, poi spiego per cosa si distingueva nel suo digiuno ininterrotto da
quel gruppo di presenti, e diciamo “il gruppo dei presenti”, poiché io ho fatto il digiuno ininterrotto
ed un ristoratore (mut‘@m) mi ha dato da mangiare nel mio digiuno ininterrotto, ed un coppiere [60]
mi ha dato da bere e mi sono trovato al mattino sazio e dissetato dal cibo che ho mangiato nel sogno,

e per questo so che il Profeta, su di lui la Pace, non intendeva con il suo detto: “Io non sono nella

vostra condizione” (**7) se non il gruppo dei presenti, e se avesse voluto dire la comunita io non avrei

223) Questo vale nel caso il Maestro abbia accettato di istruire ’aspirante, avendo questi la giusta attitudine nei
suol confronti, poiché in caso contrario il silenzio non equivale all’assenso.

224) Tali parole vennero profferite in occasione del pellegrinaggio d’addio ed il termine mandasik, che ricorre in
Cor. II-128 e 200, si riferisce appunto ai riti del pellegrinaggio. Hadit riportato da an-Nasa’l, XXIV-220, ¢ da
Ibn Hanbal, I11-318 e 366, ¢ citato da Ibn ‘Arabi nei capitoli 69 [I1 518.22], 71 [1637.16], 72 [1 668.8, 694.35,
697.1 e 31, 711.6], 88 [1I 165.9], 161 [II 262.2] e 380 [III 502.5].

225) Hadit riportato da al-Buhari, X-18, LXXVIII-27, XCV-1, ad-Darimi, II-42, e da Ibn Hanbal, V-53. Ibn
‘Arabi lo cita nel Cap. 69 [1 412.6, 431.23, 433.6, 437.7 e 518.22], nel Cap. 73, questione CLIV [II 136.22],
nel Cap. 88 [II 165.9], e nel Cap. 380 [III 502.5].

226) Nel mese di Ramadan, il Profeta proseguiva il digiuno fino all’alba, ma ad un gruppo di fedeli che voleva
imitarlo vieto di farlo. Nel Cap. 71 [I 638.6] Ibn ‘Arabi precisa: “Ira cio che conferma la nostra affermazione
che egli intendesse la misericordia verso gli uomini in quello [cio¢ nel divieto del digiuno ininterrotto] ¢ anche
quanto ha riferito Muslim da parte di A’ifa, che ha detto: “Il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace, vieto loro il digiuno ininterrotto per misericordia verso di loro. Essi dissero: Ma tu fai il digiuno
ininterrotto! Ed egli rispose: Io non sono nella vostra condizione (innZ lastu ka-hay ati-kum); di notte il mio Signore
mi nutre ¢ mi da da bere”. Al gruppo a cui si rivolse si svelo in uno stato che essi non possedevano, senza far
intendere con cio che si trattasse di una sua prerogativa, ad esclusione della sua comunita; e nel Cap. 311 [1II
43.21] aggiunge: “[Il Profeta], su di lui la Pace, aveva vietato il digiuno ininterrotto, e gli venne detto: “Ma tu
fai il digiuno ininterrotto!”, al che egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, rispose: “Io non
sono nella vostra condizione. Io passo la notte con un ristoratore che mi nutre ed un coppiere che mi versa da
bere”, ed in un’altra versione: “[Io passo la notte] mentre il mio Signore mi nutre e mi disseta”. Nel gruppo
delle persone a cui st rivolgeva non c’era al momento nessuno che avesse questa stazione spirituale, ed egli
non ha detto: “Io non sono nella condizione degli [altri] uomini” [...] il nutrirsi aveva luogo nella Presenza
dell’immaginazione, non nella Presenza del mondo sensibile”.

227) Hadit riportato da al-Buhari, XXX-20, 48 ¢ 50, Muslim, XIII-55 ¢ 61, Ibn Magah, e da Ibn Hanbal.
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visto questo stato e non lo avrei provato, ma I’ho provato e mi ha mostrato cio che abbiamo detto (**%).

Poiché I'Inviato di Allah ¢ impeccabile (ma s@m) nei suoi atti, il Vero ci ha ordinato di prendere esempio
da lui, ed il Vero ha detto riguardo ai sapienti di questa comunita, quando essa [comunita] non sa:
“Chiedete alla gente dello dikr, se non sapete” (Cor. XVI-43) e non ha detto “imitateli” e questo
perché essi non sono impeccabili, in quanto dopo gli Inviati 'impeccabilita (usma) ¢ ignorata nelle
comunita, e anche se in realta Allah ha reso impeccabili alcuni dei Suoi servitori della comunita, non

ci ha specificato chi siano, cosi come [invece] ha designato gli Inviati (**°).

Quando l’aspirante realizza che il Maestro non si muove né si ferma se non per un ordine divino, egli
deve prenderlo come esempio, a meno che il Maestro non glielo vieti, e per quello non ¢ concesso
all’aspirante di fare qualcosa degli atti del Maestro se non in sua presenza, ¢ se non dopo che si ¢
offerto di fare quell’atto. Tutto cio, beninteso, se vede il Maestro fare [qualcosa], ma se non vede
nessun’atto da parte del Maestro egli non deve muoversi a compiere un’opera se non per 'ordine del
suo Maestro.

Per quello questo Maestro ha detto a completamento di questa sua raccomandazione: “Poi, dopo di

cio, osserva ’atto del Maestro, 1 suoi movimenti ed il suo discorso, poiché gli atti e gli stati dei Maestri

228) Nel Cap. 71 [1638.9] Ibn ‘Arabi afferma: “In effetti, abbiamo provato noi stessi mediante il gusto spirituale
questo stato, mentre facevamo 1l digiuno ininterrotto: passammo la notte senza rompere il digiuno e fummo
nutriti ed abbeverati durante la notte del nostro digiuno ininterrotto. Al mattino eravamo pieni di forza e non
provavamo alcun desiderio di mangiare. Si poteva persino sentire 'odore del cibo che ci aveva dato il nostro
Signore. La gente si meraviglio del suo profumo delizioso e ci chiese: “Da dove proviene questo odore di cibo?
Non abbiamo mai sentito nulla di simile!”. Ad alcuni di loro comunicai il mio stato ad altri lo passai sotto
silenzio. Se si fosse trattato di una prerogativa dell’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace, non avremmo ottenuto questo stato. Quindi facemmo validamente il digiuno ininterrotto e la
rottura, assommando cosl per noi le due ricompense ¢ le due gioie”; e un po’ oltre [I 657.14] aggiunge: “Colui
il cui stato spirituale nell’astenersi [dal mangiare] ¢ che “il suo Signore lo nutre e lo abbevera” durante la notte,
malgrado egli non mangi e non beva esteriormente, egli ha rotto [il digiuno] anche se sta digiunando. Questo
I’ho gustato personalmente. Da cio capisci che con il suo detto, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat
e la Pace: ”Io non sono nella vostra condizione: durante la notte il mio Signore mi nutre ¢ mi abbevera”, egli
negava solo di essere simile al gruppo di coloro a cui si rivolgeva, che non possedevano questo stato spirituale,
poiché se avesse voluto intendere tutta la comunita, io non avrei potuto gustarlo, ed invero I’ho provato per
gusto spirituale, sia lode ad Allah!”.

229) Nel Cap. 72 [I1 666.21] Ibn ‘Arabi precisa: “Questa impeccabilita (‘zsma) che Allah ha loro accordato e
della quale Ii ha investiti ha precisamente lo scopo di distinguerli dal resto dei credenti; un Profeta non conosce
infatti che tre tipi di propositi: divini, angelici e psichici. La stessa cosa succede per alcuni Intimi che posseggono
una porzione abbondante della Profezia, come Sulayman ad-Dunbuli — che ho incontrato personalmente — che
¢ tra coloro che hanno questo stato spirituale. Egli mi informo che da piu di cinquanta anni non si presentava
a lui un proposito detestabile, mentre la maggior parte degli Intimi ha questi propositi. Essi hanno in piu
[rispetto ai Profeti] il proposito satanico iracheno; in alcuni di loro il regime [di questo proposito] st manifesta
esteriormente, ed essi sono [come] la maggioranza delle creature, in altri il proposito si presenta ma non ha
alcun effetto esteriore, ed essi sono coloro che sono protetti (mahfizin) tra i Suoi Intimi”.
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sono tutti allusioni per chi li osserva; il suo discorso con gli uomini riguardo alla faccenda di quaggiu
¢ un occultare il suo stato ed un rabbonire (fatyib) il cuore di colui con cui parla”. Sappi che cio che ha
detto non riguarda se non quello che il Maestro fa [61] in presenza della gente, non I’atto che compie
quando ¢ da solo. Puo accadere di vederlo [questo atto] senza che il Maestro lo sappia, ma tu non
devi guardare il Maestro senza informarlo della tua presenza ed una cosa simile non puo succedere
ad un aspirante se non in modo non intenzionale. Non ¢ conveniente che 'uomo guardi di nascosto
una delle creature di Allah, poiché colui che ¢ visto di nascosto puo detestare di essere visto durante
quell’atto, come puo non detestarlo, e non conviene all'uomo addentrarsi nella probabilita, perché ¢

un pericolo.

Un uomo riusci a vedere da uno spiraglio 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e 1a Pace, a casa sua mentre si pettinava, e 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e 1a Pace, era sul punto di cavargli I'occhio, e disse: “Il [chiedere] permesso ¢ stato stabilito
a causa della visione [cio¢ per evitare sguardi indiscreti]” (*"), ed egli, su di lui la Pace, ha detto: “Chi
riesce a guardare nella casa di una gente senza il loro permesso, ¢ lecito per loro cavargli ’occhio”
(*1). Una cosa simile a questa non deve aver luogo da parte di un credente, ed a maggior ragione da
parte di un aspirante con il suo Maestro (***) o con una delle creature di Allah, poiché Allah, sia Egli
esaltato, ha detto: “e non spiate” (Cor. XLIX-12).

Quando il Maestro fa qualcosa in presenza della gente, e non ¢ chiaro se quello riguarda specificamente
lui, 'aspirante che prende esempio da lui puo, se vuole, compiere il suo atto, ma in sua presenza e
se non gli ¢ stato vietato. I’omissione del divieto ¢ un argomento a suo favore contro chi lo critica,
ma malgrado questo si tratta di una cattiva condotta (adab) da parte dell’aspirante, a meno che egli
comprenda dall’evidenza dei fatti che il Maestro non ha fatto quello se non per essere preso ad
esempio: allora ¢ necessario che I’aspirante si affretti a compiere il suo ordine, [come] se lo avesse
ordinato, e questo & come cio che viene detto nel proverbio: “E te che intendo, ascoltami o vicina

233>.

(yya-ki a‘n fa-sma 7 ya gara)” (

230) Hadut riportato da al-Buhari, LXXVII-75, LXXXVII-23, an-Nasa'i, e da ad-Darimi.

231) Hadit riportato da Muslim, XXXVIII-43 ¢ 44, Abu Dawud, XL.-127, an-Nasa’1, ad-Darimi, ¢ da Ibn
Hanbal.

232) La stessa raccomandazione ¢ riportata nel Kitab al-amr al-muhkam, a pag. 310 della traduzione di Asin
Palacios gia citata.

233) Un uomo, in epoca preislamica, si era innamorato della figlia del vicino, ma non sapeva come esprimerle
il suo amore; un giorno si sedette nel cortile davanti alla sua tenda, si che ella potesse sentire, e declamo det
versi indirizzandoli ad un’altra giovane, concludendo con la frase riportata da Ibn ‘Arabi, frase che divenne
proverbiale per gli arabi per indicare un discorso rivolto ad una persona ma mirato ad un’altra. Nelle Futihat,
Ibn ‘Arabi la cita, talora commentandola, nei capitoli 36 [I 223.17], 73, questione CLV [II 138.27], 154 [II
250.24], 178 [II 344.12], 198 [1I 410.32], 345 [1II 185.6], 359 [1II 269.18] nel titolo stesso, e 527 [IV 171.4].
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E questo ¢ come il buon auspicio (al-fa 1 al-hasan), come disse il Profeta [62], su di lui la Pace, all'uvomo
che venne da parte degli associatori (musrikin) riguardo alla pace di al-Hudaybiyya: “Come ti chiami?”
e 'uomo rispose: “Sahl” (**), ed egli disse: “La faccenda ¢ facile (sakula-l-amr)” (**) e cosi fu. E la pace
fu sistemata secondo cio che soddisfaceva Allah, ed una parte dei Compagni non ne fu soddisfatta

(*), ma Pobiettivo del credente ¢ cio che soddisfa Allah, non cio6 che soddisfa lui.

Quanto al suo detto: “il suo discorso con gli uomini riguardo alla faccenda di quaggiu ¢ un occultare
il suo stato”, egli ha sentenziato quello solo per il suo stato con Allah, sia Egli esaltato, specifico per lui,
in quanto il suo discorso con gli uomini riguardo alla faccenda di quaggiu, di cui gli ¢ lecito parlare, fa
parte anch’esso del suo stato con Allah in quella circostanza specifica, ed egli quindi non si manifesta
se non nel suo stato con Allah, in cui vi ¢ 'occultamento di un altro suo stato con Allah. Se non ci
fosse stata questa circostanza avrebbe manifestato un altro dei suoi stati con Allah, ed il giudizio (hukm)
riguardo alle cose dipende dalle circostanze (mawatin), come egli, su di lui la Pace, disse vedendo Abu
Dugana pavoneggiarsi ed incedere fiero tra le due schiere, ed incedeva superbamente tenendo in
mano la spada che gli aveva dato I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, e che egli aveva preso con il suo diritto (hagq). E quando I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, lo vide incedere con essa superbamente tra le due schiere,
disse, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “Questo portamento ¢ inviso ad Allah

237)

ed al Suo Inviato se non in questa circostanza” (*’) ed il giudizio dipende sempre dalle circostanze.

Quanto al suo detto: “ed un rabbonire il cuore di colui con cui parla”, questo richiede una bilancia
[cio¢ richiede misura], poiché I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, venne rimproverato per una cosa simile; non ¢ quindi opportuno che il Maestro faccia questo,
a meno che non disponga di quella bilancia divina. Invero Allah, sia Egli esaltato, ha insegnato ’adab
234) Si tratta verosimilmente di un errore del copista, poiché secondo la tradizione il nome era Suhayl.

235) Hadzt riportato da al-Buhari, LIV-15, ¢ da Ibn Hanbal. I’episodio ¢ citato anche nel Cap. 54 [I 281.5], ove
Ibn ‘Arabi precisa: “E cosi che fece I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
nella riconciliazione con gli associatori, quando essi gli impedirono di accedere alla Casa [la Ka‘bah]. Venne un
uomo degli associatori, il cui nome era Suhayl [derivato dalla radice sa/ula, essere facile] e 'Inviato di Allah, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, disse: “La faccenda ¢ facile” prendendolo [il nome] come
un buon auspicio (fa7), ed avvenne come aveva auspicato 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e 1a Pace. La faccenda venne sistemata grazie a Suhayl”.

236) Ibn ‘Arabi ritornera su questo argomento nelle pagine 88-89 del manoscritto.

237) In occasione della battaglia di Uhud, il Profeta brandi una spada e disse: “Chi prendera questa spada
con 1l suo diritto (kagq)?”. Si fecero avanti prima ‘Umar e poi az-Zubayr, ma la spada non venne loro concessa.
Allora Aba Dugana chiese: “Qual ¢ il suo diritto, o Inviato di Allah?” ed egli rispose: “Che tu colpisca il nemico
con essa fino a farla piegare!”. Avendo Abu Dugana detto che I’avrebbe presa con il suo diritto, essa gli venne
data ed egli si mise a brandirla tra le schiere dei nemici. I’episodio ¢ riportato da Ibn Ishaq nella sua Vita
dell’Inviato di Allah, tradotta da A. Guillaume, a pag. 373. Cfr. anche lo hadit riportato da Abu Dawuad, XV-104.
L’episodio ¢ citato e commentato anche nei capitoli 69 [I 398.20 e 438.2], 70 [1 567.21], 463 [IV 79.22], 558
[IV 209.7] e 559 [IV 441.25].
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all’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ed ha reso bello il suo

adab, e non c’¢ adab se non 'adab di Allah.

Riguardo ad una cosa simile ¢ stato rivelato: “Egli si acciglio” (Cor. LXXX-1), poiché [il Profeta],
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, si era proposto di rabbonire coloro i cui cuori
dovevano essere riconciliati (al-mu allafat qulibu-hum) (***), in modo che [63] essi si sottomettessero [o
aderissero all’Islam]|, ed Allah lo rimprovero per quello, malgrado questo bel proposito profetico. 1l
Maestro deve osservare gli stati dei suoi compagni e mirare a rabbonire il cuore di chi ¢ piu vicino
ad Allah, secondo quanto Allah ha testualmente stabilito, e sottrarsi con diplomazia (siydsa) a chi e
inferiore a questi. Riguardo a cio ¢ stato rivelato: “Sii paziente con coloro che invocano il loro Signore
al mattino ed alla sera” (Cor. XVIII-28) (*¥), e quando essi erano seduti con lui, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, egli non si alzava finché essi non si alzavano e se uno di loro
metteva la sua mano nella mano dell’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, egli non la sfilava finché non era quella persona a sfilare [per prima] la sua mano. Si racconta
che ‘Umar ibn al-Hattab, Allah sia soddisfatto di lui, poiché essi prolungavano la loro sessione con
lui [1l Profeta], indico loro di alzarsi senza che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, se ne accorgesse, in quanto sapeva che egli, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, non si sarebbe alzato finché non si sarebbero alzati loro. E quando [il Profeta] li

incontrava diceva loro: “Benvenuti coloro per i quali Allah mi ha rimproverato” (**°).

238) L’espressione ricorre in Cor. IX-60, ed ¢ riferita ad alcuni capi Qurayshiti con cui il Profeta si stava
intrattenendo e che cercava di rabbonire con lofferta di doni. In quel momento si presento un cieco per
parlargli ed il Profeta si acciglio e si distolse da lui; per questo Allah lo rimprovero con 1 primi versetti della Sura
LXXX, in quanto aveva preferito prestare attenzione a dei capi Qurayshiti piuttosto che ad un servitore che
era piu vicino ad Allah.

239) Nel Cap. 304 [III 18.22] Ibn ‘Arabi spiega che: “la causa occasionale di questo versetto fu che i capi dei
miscredenti tra gli associatori, come al-Aqra‘ ibn Habis ed altri, dissero: “Nulla ci impedisce di sederci con
Muhammad se non 1l fatto che egli siede con questi schiavi”, riferendosi a Bilal, Hubbab ibn al-Aratt ed altri.
Essi erano troppo orgogliosi per stare seduti insieme agli schiavi. I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e 1a Pace, desiderava ardentemente che costoro avessero fede, per cui ordino a questi schiavi
di non avvicinarsi a lui quando lo vedevano occupato con questi capi, finché non avesse finito con loro, o di
abbandonare la riunione se questi capi gli facevano visita mentre essi erano con lui. Allora Allah fece discendere
questo versetto per gelosia della stazione della servitu e della poverta, onde evitare che essa venisse disprezzata
per lattributo della potenza e della deificazione ({a alluh) che si manifestava in una sede impropria. Dopo di cio
I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su dilui la Sua salat e 1a Pace, quando questi schiavi ed altri sedevano
con lui, non si alzava finché non erano loro ad alzarsi per primi, anche se la seduta si prolungava, e soleva dire:
‘Allah mi ha ordinato di dominare la mia anima con loro”. Quando la seduta con loro si prolungava, alcuni
compagni, come Abu Bakr ed altri, facevano loro segno di alzarsi, di modo che I'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, potesse occuparsi di altre faccende. Questo deriva dalla gelosia
di Allah per il Suo servitore povero e affranto, ed ¢ uno degli indici piu grandi della nobilta della servitu e del
dimorare in essa: questa ¢ la stazione a cui noi chiamiamo gli uomini”.

240) Hadit non recensito nelle raccolte canoniche, ma riportato da Ibn ‘Arabi nel Cap. 77 [11 149.20], nel Cap.
351 [III 220.17] e nel Cap. 527 [IV 170.10].
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Ma questo Maestro aveva in mente colui che ha detto: “Ascolta il discorso del tuo compagno, anche
se ci0 che apporta ¢ insignificante (nazr), poiché ognuno ha in se stesso un valore [(gadr), o rango]” (**)
e questa ¢ una parola di saggezza che ha apportato la Profezia, che I’ha formulata per mezzo di cio

che Allah le ha fatto conoscere, e I’attenersi all’adab divino ¢ preferibile.

Poi ha detto: “E se vedi il Maestro fare un atto in cui non ¢ apparente ’aspetto dell’avvicinarsi con
esso ad Allah, sia Egli esaltato, guardati dal respingere quello con il tuo cuore, poiché il Maestro non
fa nulla se non per Allah, ma cio ti ¢ nascosto. Stai quindi all’erta da questo rifiuto (radd) ed implora
umilmente i1l Maestro di far cessare questi cattivi propositi (fawatir) e di tramutarli nei propositi

lodevoli [64], e cosi per ogni cosa che tu provi simile a questa”.

Egli ti dice: guardati dall’obiettare al tuo Maestro, sia esteriormente che interiormente, riguardo a cio
che tu sai che non ¢ lecito, ed a maggior ragione riguardo a cio che tu ignori. Raccontero cio che ci ¢
capitato a questo riguardo, dopo di che tornero al discorso del Maestro in questa raccomandazione.
Ero al servizio di un Maestro di grande rango (dalil al-qadr), erede spirituale di Gesu (‘Zssaw?) (**), ed
egli mi parlo di una questione di cui sapevo che la verita era diversa: egli mi indico una persona che
I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, aveva menzionato, ed uno
si era levato affermando di essere quella persona, e pretendeva di esserla ma non era lui. Il Maestro

')3 '75

disse: “Egli ¢ quella [persona]!”, ed io gli dissi: “O mio signore, non ¢ lui, lui non ¢ quella [persona]
ed uscii da lui mentre il Maestro era molto alterato, e non feci molti passi allontanandomi da casa
sua che mi trovai di fronte ad un uomo nella via che mi disse: “Rimettiti (sa/lim) a cio che ha detto il
Maestro, e non obiettare a lui!”. Io ritornai subito dal Maestro per chiedergli perdono di cio che era
successo, e rimisi la mia anima a lui affinché mi punisse per cio che avevo manifestato riguardo a cio
che pensava. Quando arrivai da lui egli mi precedette [nel parlare] e mi disse: “O Muhammad, come
faccio, ogni volta che tu mi contesti riguardo ad una questione, a fare venire da te il Hidr per dirti:
Rimettiti a c10 che ha detto il Maestro?”, ed 10 accusal me stesso a lui ed egli non mi puni. Quando
fu passato un certo tempo dopo quello, apparve al Maestro la mia veridicita in cio che avevo detto

su quella questione ed egli recedette dalla sua convinzione riguardo a quella persona (**%). Il Hidr mi

241) Nel Cap. 560 [IV 501.32] Ibn ‘Arabi riporta una analoga raccomandazione: “Ascolta chi ti parla anche
se ¢ insignificante, poiché ognuno ha in se stesso un rango, e tu prendi in mano il suo cuore facendo cosi. Cio ¢
a tuo favore, non a tuo carico, poiché Allah ti ha ordinato di mostrarti amorevole verso gli uomini e questo fa
parte dell’amore verso gli uomini”.

242) Si trattava del Maestro Abu 1-‘Abbas al-‘Uraybi, gia citato. Nel Cap. 36 [I 223.20] Ibn ‘Arabi precisa: “Il
nostro Maestro Abu 1-‘Abbas al-‘Uraybi, Allah abbia Misericordia di lui, fu cristico alla sua fine, mentre not
lo fummo ai nostri inizi, cio¢ la fine del nostro Maestro in questa Via fu cristica”, e nel Cap. 349 [III 208.26]
aggiunge: “Il nostro Maestro Abu 1-‘Abbas al-‘Uraybi era sul piede (gadam) di Gesu, su di lui la Pace”.

243) Lo stesso episodio ¢ riportato nel Cap. 25 [I 186.2], ove Ibn ‘Arabi riferisce: “Sorse una questione tra me
ed il nostro Maestro Abu 1-‘Abbas al-‘Uraybi riguardo ad una persona di cui I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, aveva annunciato la venuta. Il Maestro mi disse: “Si tratta del tale figlio
del tale”, nominandomi una persona che conoscevo per nome, ma che non avevo mai visto, mentre avevo visto
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insegno la remissione (faslzm) alla gente di Allah, e talvolta il Maestro dice cio che gli viene proiettato

da parte di Allah e talvolta dice cio che egli pensa da lui stesso (***), non cio che gli ha fatto vedere

Allah, ed ¢ sufficiente a questo proposito [ricordare] lo fadit autentico riguardante la fecondazione
(ibar) della palma, al divieto del Profeta, su di lui la Pace, di farlo, poi al suo recedere da cio, [65]

dicendo: “Voi ne sapete di piu sulle faccende di questo vostro mondo” (**°), ed anche lo fadit dei
il suo cugino materno. Probabilmente ebbi dei dubbi al riguardo e non mi attenni ad accettarla, cio¢ la sua
affermazione al riguardo, in quanto avevo una visione interiore (baszra) sulla faccenda [di quella persona] e non
c’¢ dubbio che il Maestro recedette dalla sua opinione su di lui [lett.: ritiro la sua freccia (sazm) su di lui], ma
fu interiormente risentito, ed 10 non mi accorsi di quello perché ero agli inizi. Me ne andai da lui per tornare
a casa, ed ero sulla via quando mi venne incontro una persona che non conoscevo ¢ mi saluto per primo, in
modo amorevole e affettuoso, e mi disse: “Considera veridico (saddig) 11 Maestro Abu I-“Abbas 1n cio che ti ha
detto riguardo ad un tale”, ¢ ci nomino la persona che aveva menzionato Abu 1-‘Abbas al-‘Uraybi. Gli risposi
di si, sapendo ci0 che voleva dire. Ritornai subito dal Maestro per fargli sapere cio che era successo e mentre
entravo da lui, egh mi disse: “O Abu ‘Abd Allah, c¢’¢ bisogno per te, quando ti menziono una questione che tu
esiti ad accettare, che si intrometta il Hidr e ti dica ‘Coonsidera veridico un tale in cio che ti ha detto’? E come
puo succederti questo per ogni questione che tu senti da parte mia e tu hai dei dubbi?”. Io risposi: “La porta
del pentimento ¢ aperta!”, ed egli mi disse: “Il pentimento ¢ accettato”. Seppi cosi che quell’'uomo era il Hidr, e
non ho dubbi, poiché interrogai il Maestro al riguardo: “Era lui?”, ed egli rispose: “Si, era il Hidr”; e nel Cap.
366 [IIT 336.32], ove precisa: “Ho incontrato il Hidr a Siviglia ed egli mi ha insegnato a rimettermi ai Maestri
¢ a non contestarli. Quel giorno in effetti avevo contestato uno dei miei Maestri su una certa questione ed ero
andato via da lui. Incontrai il Hidr nel quartiere di Qaws al-Hiniyya, ed egli mi disse: “Rimettiti a cio che ha
detto 1l Maestro” o tornai subito dal Maestro e quando arrivai da lui, ancora prima che parlassi, egli mi disse:
“O Muhammad, c’¢ bisogno ogni volta che mi contesti che 1l Hidr ti raccomandi la remissione a1 Maestri?”.
Gli chiest allora: “Maestro, colui che mi ha fatto questa raccomandazione era dunque 1l Hidr?” Egli mi disse:
“S1” ed 10 aggiunsi: “Lode ad Allah per questo insegnamento. Cio non toglie che le cose stanno come ho
detto 10”. Qualche tempo dopo andai dal Maestro e constatai che aveva receduto al mio punto di vista. Egli
mi disse: “lo avevo torto e tu avevi ragione” Al che risposi: “Maestro, comprendo ora perché il Hidr mi ha
soltanto raccomandato la remissione e non mi ha detto che tu avevi ragione su questa questione. Io non dovevo
contestarti nella misura in cui non si trattava di norme giuridiche, sulle quali al contrario ¢ vietato tacere”.
Fui riconoscente ad Allah per quello e fui contento per il Maestro a cui era diventata chiara la verita su quella
questione™.

244) Negli Apergus sur Pinitiation, a pag. 286 René Guénon precisa: «Dans ces conditions, bien entendu,
I'interprete autorisé de la doctrine, en tant qu’il exerce sa fonction comme tel, ne peut jamais parler en son
propre nom, mais uniquement au nom de la tradition qu’il représente alors et qu’il «incarne» en quelque sorte,
et qui seule est réellement infaillible; [...] Si par ailleurs il lui arrive de parler en son propre nom, il n’est plus,
par la méme, dans I’exercice de sa fonction, et il ne fait alors qu’exprimer de simples opinions individuelles, en
quoi il n’est plus aucunement infaillible, pas plus que ne le serait un autre individu quelconque; il ne jouit donc
par lui-méme d’aucun «privilége», car, des que son individualité reparait et s’affirme, il cesse immédiatement
d’étre le représentant de la tradition pour n’étre plus qu'un homme ordinaire, qui, comme tout autre, vaut
seulement, sous le rapport doctrinal, dans la mesure de la connaissance qu’il possede réellement en propre, et
qui, en tout cas, ne peut prétendre imposer son autorité a qui que ce soit».

245) Hadit riportato da Muslim, XLIII-141, e da Ibn Hanbal, e citato da Ibn ‘Arabi nel Cap. 12 [1 144.31] ¢
nel Cap. 69 [I 523.4] delle Futihat, e nel Cap. XXV dei Fusis al-hikam.

Il Profeta aveva visto un gruppo di compagni che stavano praticando degli innesti nelle palme da datteri, per
aumentarne 1 frutti, ed avendo affermato che era meglio non farlo, essi abbandonarono la pratica. Quando
pero 1 frutti diminuirono, il Profeta pronuncio la frase riportata, o, in un’altra versione [Muslim, XLIII-140]
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prigionieri (usara) di Badr (**), ed egli era I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua

salat e la Pace.

Non c’¢ dubbio che il Maestro [al-‘Uraybi] non mi disse: “Invero Allah, sia Egli esaltato, mi ha
informato”, ma era piu conveniente che io mi rimettessi alla sua affermazione e non obiettassi. Dopo
di quello ho gustato personalmente questa stazione e fui oggetto di obiezione riguardo ad una cosa di

cul avevamo accertato la verita, poiché su di essa mi basavo su una evidenza da parte del mio Signore.

E noto che il Maestro in questa Via [¢ tale] anche se non ¢ impeccabile (ma sim), cioe la prova (daltl)
non dimostra la sua impeccabilita nei suoi movimenti né la sua non impeccabilita, poiché noi non

sappiamo realmente cio che egli ¢ presso Allah, cio¢ se sia tra coloro che Allah ha protetto o non

247)

lo sia (**). Gia tt ho menzionato che talvolta dalla gente di Allah, cio¢ coloro che sono informati da

Allah, scaturisce qualcosa che ¢ in contrasto con cio che ¢ affermato nelle scuole dei dottori della
Legge, per uno hadit che ¢ pervenuto in modo valido secondo il loro punto di vista, mentre il Maestro
¢ stato avvertito nelle notificazioni ricevute che quella prova non vale nulla e che il Profeta, su di lui la
Pace, non lo ha mai detto né proferito. Quel giudizio [di validita] presso 1 dottori della Legge si fonda
su una prova debole e scadente e questa inconsistenza risulta evidente al Maestro secondo il modo
abituale in cui viene informato, e puo succedere, anzi si puo affermare con certezza, che gli estranei
dichiarino I’errore di questo [Maestro] dissenziente, mentre il suo disaccordo ¢ 'ordine di Allah, sia
Egli esaltato, e [dichiarino] che egli in questa questione non segue la Legge, mentre in realta egli si
conforma alla pura Legge ed egli ha la scienza, mentre nei dottori della Legge prevale un’opinione

ed essi non hanno scienza di quello.

“Io sono un uomo (basar): quando vi ordino qualcosa riguardo alla vostra religione (dzn) attenetevi a quello, e
quando vi ordino qualcosa per opinione personale (ra ), [ricordatevi che] 1o sono un uomo”.

246) Had riportato da Abu Dawud, XV-120, e da Ibn Hanbal. A Badr erano stati fatti prigionieri 70 associatori
ed 1l Profeta li libero dietro riscatto, seguendo il suggerimento di Abu Bakr contro il giudizio di ‘Umar che

avrebbe voluto passarli a fil di spada. Il versetto Cor. VIII 67 diede ragione al giudizio di ‘Umar. L’episodio ¢
commentato nei capitoli 236 [II 536.13] e 247 [II 547.16] delle Futahat, e nel Cap. XXII de1 Fusis al-hikam.

247) Va ribadito che il termine “sma non riguarda tanto l'infallibilita dottrinale, quanto I'impeccabilita nel
dominio delle azioni: per Ibn ‘Arabi la “usma ¢ un attributo proprio dei Profeti e degli Inviati [Cap. 69 (1515.31)],
ed ¢ tecnicamente legata al fatto che essi non sono soggetti a propositi improvvisi di origine satanica [Cap. 72 (I
666.22)]; attributo equivalente degli Intimi (awliya?) ¢ da lui denominato Az [Cap. 69 (I 515.30)], ed essi sono
invece soggetti a propositi satanici, ma sono protetti dal loro effetto. Nel Cap. 55 [I 283.6] Ibn ‘Arabi precisa:
“Iblts venne da Gesu, su di lui la Pace, nelle sembianze, esteriormente sensibili, di un vecchio: per Satana infatti
non c’¢ accesso all'intimo dei Profeti, su di loro la Pace, e quindi tutti 1 loro propositi (hawdatir) sono o di origine
dominicale, o angelica o provenienti dall’anima. Non c’¢ fortuna per Satana nel loro cuore. Quanto agli Intimi
nella scienza di Allah che sono preservati, essi sono in questa situazione per quanto riguarda la protezione
(‘esma) da c10 che Satana getta [in loro], ma non per quanto riguarda la protezione dalla venuta di cio in loro.
Quindi I'Intimo che ¢ sotto la Divina Provvidenza (al-mu %anan bihi) ¢ preservato in base ad un segno (‘alama) da
parte di Allah riguardo a cio che gli viene ispirato da Satana: la ragione di questa particolarita ¢ che egli non ¢
legiferante, mentre 1 Profeti lo sono ed ¢ per questo che il loro intimo ¢ reso inaccessibile [a Satana]”.
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Il Maestro non chiama ad Allah se non secondo una visione interiore (baszra) avendo correttamente

seguito (ittiba‘) gli ordini della Legge dall’inizio (**¥), fino ad essere uno della gente dell’elezione, e

I'Inviato ha riconosciuto cio in una situazione simile, ed Allah ce lo ha notificato, poiché egli ha
detto: invero “Io [66] chiamo ad Allah basandomi su una visione interiore, io e chi mi segue” (Cor.
XII-108), ed ha quindi detto che in virtu del seguire 'uomo si basa nella sua faccenda su una visione

nteriore.

Non ¢ opportuno che una persona stia al servizio di un Maestro nell’incertezza (sakk) riguardo a
cio a cui egli chiama e neppure deve servirlo perché lo considera impeccabile (**). Non ¢ inoltre
opportuno che imiti gli atti del Maestro per se stesso, a meno che il Maestro glielo ordini, né che
prenda come esempio cio che gli vede ordinare ad altri, poiché quell’ordine potrebbe non essere
adatto a lui e per questo I’ha passato sotto silenzio. Il Maestro non ¢ degno di sospetto (muttaham) nella
sua raccomandazione (nush) alla gente comune, a maggior ragione nella sua raccomandazione agli

aspiranti all’istruzione iniziatica.

Guardati dal farti passare per la mente di sollevare, anche solo interiormente, obiezioni a lui per un
aspetto, anche se lo avessi visto fare cio che ha fatto [di apparentemente disdicevole]. Un discepolo
vide venire verso il suo Maestro una persona con una coppa in cui c’era del vino e gliela offri, ed il
Maestro ne bevve — ed il discepolo verifico de visu che si trattava di vino — poi dopo averne bevuto
un po’ il Maestro la offii al discepolo e quando il discepolo ne bevve constato che si trattava di una

bevanda piu dolce del miele, ed il discepolo disse: “Mi pento di ci0 che mi ¢ venuto in mente!”, ed
p ) P p )

il Maestro sorrise (). Noi stessi abbiamo constatato molti episodi di questo genere: una volta giunsi

248) In Imitiation et réalisation spirituelle, pag. 169-170, René Guénon afferma: ”Quiconque se présente comme un
instructeur spirituel sans se rattacher a une forme traditionnelle déterminée ou sans se conformer aux régles
établies par celles-ci ne peut pas avoir véritablement la qualité qu’il s’attribue™.

249) 1 fatto che il Maestro possa non essere impeccabile non esclude la sua infallibilita nell’esercizio della sua
funzione: Ibn ‘Arabr ha riportato gia due volte nel testo 'esempio di un Maestro che non avendo realizzato in
proprio una certa scienza la riceve da Allah, in modo da poter istruire e guidare ’aspirante che ha sinceramente
affidato a lui la sua istruzione iniziatica. A questo proposito ¢ opportuno ricordare quanto scrisse René
Guénon nelle pag. 285-286 di Aperus sur linitiation: “A ce point de vue, on peut dire ceci: le fait d’étre investi
réguliecrement de certaines fonctions permet, a lui seul et sans autre condition, d’accomplir tels ou tels rites;
de la méme fagon, le fait d’étre investi réguliecrement d’une fonction d’enseignement entraine par lui-méme la
possibilité d’accomplir valablement cette fonction, et, pour cela, il doit nécessairement conférer 'infaillibilité
dans les limites ou cette fonction s’exercera; et la raison, au fond, en est la méme dans I'un et 'autre cas. Cette
raison, c’est, d’une part, que I'influence spirituelle est inhérente aux rites mémes qui en sont le véhicule, et c’est
aussi, d’autre part, que cette méme influence spirituelle est également inhérente a la doctrine par la méme
que celle-ci est essentiellement «non-humaine»; c’est donc toujours elle, en définitive, qui agit a travers les
individus, soit dans 'accomplissement des rites, soit dans enseignement de la doctrine, et c’est elle qui fait
que ces individus, quoi qu’ils puissent étre en eux-mémes, peuvent exercer effectivement la fonction dont ils
sont chargés”. I’aspirante non deve servire o seguire il Maestro perché impeccabile o infallibile in se stesso, ma
perché ¢ per lui il rappresentante di Allah.

250) Lo stesso episodio ¢ riportato nel Kitab al-amr al-mulikam, a pag. 320 della traduzione di Asin Palacios gia citata.
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ad una [fonte di] acqua dolce che non si riusciva a bere tutta d’un colpo ¢ me la diede da bere con la
sua mano una persona che mi era compagna, tre o pitt manciate, finché fui dissetato, ma quando poi
ne presi con la mia mano non ero in grado di berla tanto era amara, e ’acqua era la stessa! Questa
questione specifica non la conosce se non un profondo sapiente, cio¢ il cambiamento del cibo per
quanto riguarda il sapore, o della bevanda, o del connubio (n7k@h) per quanto riguarda la forma, tanto
che colui che guarda vede una forma di cui non dubita che essa sia un certo tale presso di lui, ma non
¢ che uno spirito che ha assunto una forma corporea, come Gabriele nella forma di Dihya ('), ed i

Compagni non dubitavano che si trattasse di Dihya, mentre era Gabriele, e ne ho viste di cose simili.

Ricordati di questo capitolo, e rimettiti all’ordine di colui che lo detiene, ed occupati di cio che [il
Maestro| ti ha ordinato [67] e non di cio che gli vedi fare, poiché quella ¢ una perdita di tempo per
I’aspirante: insomma, non passa tempo in cui egli non sia sotto un ordine da parte del Maestro, e

quindi deve occupare se stesso in cio che gli ha ordinato il Maestro, finché non lo esonera da quello.

Guardati dai cattivi propositi che si presentano a te riguardo ad una delle creature di Allah, chiunque
sla questa creatura, buona o cattiva, poiché il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat
e la Pace, ha detto: “Felicita (fzba) a chi si occupa del suo difetto (‘apb) tralasciando 1 difetti degli [altri]

uomini”.

I1 Maestro [Abu Ishaq] Ibrahim ibn Tarif (*?) mi ha detto: “Figlio mio, io non vedo nel Mondo se
non un Intimo (wal?) di Allah nei miei confronti. Chi mi conosce non puo fare a meno o di lodarmi
per lo stato in cui mi trovo o di biasimarmi. Se egli mi loda 1o dico: “Questo Intimo non mi vede se
non per mezzo della forma di ci6 in cui lui si trova, e sia lode ad Allah che mi fa vedere uno dei Suoi
Intimi”; se egli mi biasima io dico: “Questo ¢ un uomo a cui Allah ha svelato il mio difetto, e non
riceve lo svelamento se non un Intimo”, oppure: “Questo ¢ un uomo che mi offende con ci6 che mi
attribuisce, ma ¢ un ammonitore (mudakkir) affinché 1o stia all’erta da questo attributo, e non da il
buon consiglio ai servitori di Allah se non un Intimo di Allah”. Questa era la sua convinzione — Allah
abbia Misericordia di lui — riguardo a tutte le creature, e tale deve essere 'attitudine dell’aspirante con

gli uomini, ed a maggior ragione con il suo Maestro.

Poi ha detto: “e poni la massima attenzione al volto del Maestro ed ai suoi atti, ed ogni volta che
si rivolge verso di te con il suo volto non allontanarti assolutamente da lui”, cio¢ quando sei in sua
presenza, di fronte a lui, sia questa [68] la tua attitudine. Ed il completamento di cio che ti ha qui
raccomandato ¢ che nei tuoi occhi vi sia uno sguardo di disposizione favorevole (tarahhum) [a lui]

per remissione e non uno sguardo di sdegno (faharrud) verso di lui, poiché quello ¢ lo sguardo di chi

251) Riferimento all’episodio in cui Gabriele si presento al Profeta ed ai suoi Compagni sotto le sembianze di
Dihya al-Kalbi per interrogarlo sull’Islam, sulla fede e sull#san. Hadt riportato da al-Buhart, I1-37, Muslim,
I-1, 5 e 7, at-Tirmidi, e da Ibn Hanbal.

252) Questo Maestro ¢ gia stato citato a pag. 46 del manoscritto.
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odia (al-bagid), mentre nello sguardo di chi ama vi ¢ una disposizione favorevole e talora il suo occhio
lacrima quando guarda chi ha in grande considerazione. Noi abbiamo constatato quello da parte di

aspiranti che stavamo istruendo e li riconoscevamo nel loro sguardo verso il nostro volto.

E che nel tuo sguardo non vi sia ottusita ($amiid) quando guardi il volto del Maestro, poiché cio palesa
stupidita (balada) e avversione (‘adawa) nascosta, di cui non si accorge colui che la possiede finché non
si manifesta da lui in seguito. Non si addice al Maestro di confidare in colui che guarda il suo volto in
questo modo, ed il Maestro deve proteggere se stesso da uno come lui, o adoperarsi per allontanarlo
da sé. Cio che prevale in colui che guarda il suo Maestro con irritazione (iitidad) e con ottusita ¢ il
fastidio (malal): egli non resiste con lui né se ne va, ed ¢ soggetto a cattivi propositi, e la maggior parte
delle volte chi ha questa considerazione si comporta con ipocrisia e non ¢ riconoscente per nessuno
dei suoi stati. Se Iaspirante ¢ consapevole di ci0 non deve rimanere con questo Maestro, poiché non

puo trarre alcun beneficio da lui finché non sussiste in lui la venerazione (hurma) del Maestro (*%).

Poi ha detto: “e instaura nella tua anima il timore riverenziale (hayba) (**) nei confronti del Maestro”,

questo se ne ¢ capace, poiché ¢ raro che ci0 si attualizzi nel cuore se non per un dono da parte di Allah
e per sollecitudine da parte Sua nei suoi confronti. Quanto all’instaurare ({agrir) [il timore riverenziale|
¢ inverosimile che una cosa simile possa essere stabilita nel cuore [da parte dell’aspirante], poiché cio
fa parte del Suo far essere (gz9) e non ¢ stabile se non cio che fa parte del far essere di Allah (*°);
Paspirante ¢ cieco davanti al suo Maestro e non vede con lui altro che lui, ed Allah, sia Egli esaltato,
non Si manifesta a lui se non nella sua forma [cio¢ la forma del Maestro], e se ¢ in questo modo allora

egli trae beneficio da lui.

253) La stessa considerazione ¢ riportata nel Cap. 181 [II 365.24], dedicato alla venerazione verso i Maestri
spirituali, che inizia con il verso [II 364.28]: “La venerazione del Maestro non é che la venerazione di Allak”. 11 termine
hurma esprime Dattitudine verso ci0 che ¢ sacro ed mnviolabile (haram), attitudine che puo avere gradi diversi a
seconda dell’oggetto della stessa: in italiano tali gradi sono espressi dai termini rispetto, riverenza e venerazione,
che mn arabo equivalgono tutti a hurma. Nel caso dell’attitudine dell’aspirante nei confronti del Maestro ho
adottato la traduzione “venerazione”, considerando sia l'espressione “Maestro Venerabile” usata nelle
iniziazioni occidentali, sia quanto afferma René Guénon in Etudes sur ’Hindouisme, a pag. 9-10: “le sens principal
de Bhagavat est celui de «glorieux» et de «vénérable» [...] En effet, Bhagavat est une épithete qui s’applique a
tous les aspects divins, et aussi aux étres qui sont considérés comme particulicrement dignes de vénération”.

254) Nel Cap. 239, dedicato alla apba, Ibn ‘Arabi precisa [II 540.6]: “Invero la Bellezza ($amal) ¢ temibile (mahub)
dovunque sia — poiché in essa appare evidente la Maesta (galal) del Regno (mulk) [...] Sappi che il timore [o terrore]
riverenziale ¢ uno stato del cuore che ¢ dato dall’effetto della epifania della Maesta della Bellezza divina nel
cuore del servitore [...] ed ¢ una immensita (‘azama) che trova colui a cui Essa si manifesta nel suo cuore, e
quando lo lascia essa porta via il suo stato ed il suo attributo, ma non fa cessare la sua entita”. Questo ¢ il
senso tecnico del termine fayba per Ibn ‘Arabi, che ¢ diverso dal senso attribuito ad esso dall’estensore della
raccomandazione, e cio spiega il commento di Ibn ‘Arabi, che fa intendere tra le righe che invece di timore
reverenziale egli avrebbe dovuto parlare di venerazione.

255) Nel Cap. 341 [III 161.4] Ibn ‘Arabi precisa che il termine ga?, riferito ad Allah, ha il significato di falg,

creazione.
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Al-Qusayri (¥°) ha riferito nella sua Epistola (*7) che la venerazione del Maestro aveva abbandonato il
cuore di un discepolo [69] ed [il Maestro] gli ordino di allontanarsi da lui finché tale stato persisteva
nella sua anima; egli si allontano e quando la sua venerazione torno per lui ad essere come era [in

precedenzal, ritorno dal Maestro e trasse beneficio da lui (*%).

Ad Allah appartengono uomini e donne che Egli ha connaturato secondo il puro bene, ed essi non
vedono nessuno senza avere una buona opinione di lui, anzi a loro non si presenta [neppure| un
cattivo proposito nei suoi riguardi: questi sono cuori che Allah ha avvicinato al puro bene ed essi
traggono profitto da ogni essere. Chi prova quello da se stesso sia riconoscente ad Allah per cio che
gli ha donato!

Poi dopo il suo detto: “e instaura nella tua anima il timore riverenziale nei confronti del Maestro” ha
aggiunto: “ed il timore (fawf) di lui, poiché egli ¢ colui che dispone (al-mutahakkim) della tua morte e
della tua vita, della tua esistenziazione (igad) e del tuo annientamento (z @am), per 'autorizzazione di
Allah, sia Egli esaltato, Gloria a Lui”.

Quanto al suo detto: “ed il timore di lui” affinché egli non ti guardi con lo sguardo di esecrazione

(magqt), e non avresti mai successo.

Quanto al suo detto: “egli ¢ colui che dispone della tua morte e della tua vita”, cioe egli ¢ colui che
dispone di te nello stato della tua morte e in quello della tua vita. In altre parole devi essere convinto
riguardo a lui che Allah, sia Egli esaltato, Si manifesta a te nella sua forma, come ha detto Allah,
sia Egli esaltato, riguardo all’Inviato: “Chi obbedisce all’Inviato, obbedisce ad Allah” (Cor. IV-80).
Chiunque comunica, se non comunica da se stesso ma comunica da parte di un altro, si manifesta a te
nella forma di quell’altro per cio che comunica, e quindi quell’altro si manifesta a te nella sua forma,

in quanto egli ¢ il suo interprete, ed ¢ lui che parla, non chi proferisce verbalmente la comunicazione.
256) Abu 1-Qasim ‘Abd al-Karim ibn Hawazin al-Qusayri, nacque nell’anno 376 dall’Egira a Ustuwa, nel
Hurasan, e mori a Naysabur, ove trascorse la maggior parte della sua vita, nell’anno 465. Egli fu discepolo, per
quanto riguarda il Zasawwuf, di Abu ‘Ali al-Hasan ibn ‘Al ad-Daqqaq [m. 405 H/1015] di cui sposo la figlia
Fatima, e di as-Sulam1 [m. 412 H/1021]. Oltre alla celebre Epistola (risala) sul Tasawwuf, redatta nell’anno 437
dall’Egira, scrisse anche un Commento del Corano, intitolato Lata’sf al-isarat, ed un Commento ai Nomi piu
belli di Allah, intitolato Ritab at-tahbir fi t-tadkin; di cui Fahruddin ar-Razi redasse un sunto.

257) La Risala fu il primo trattato sull’esoterismo islamico che Ibn ‘Arabi lesse, alcuni anni dopo essere entrato
nella Via, con il commento orale dello Sayh Aba Ya‘qib al-Kami, discepolo di Aba Madyan. Nelle Futihat al-
Qusayri e citato 17 volte [Capitoli 35 (I 221.24), 69 (1 527.33), 71 (1 650.28), 73, questione CXXIV (II 117.8),
74 (II 143.20), 150 (IT 245.16), 235 (I1 537.27), 268 (I1 569.15), 290 (II 649.30), 295 (I1 679.1), 350 (IIT 213.20 ¢
216.2), 369 (III 372.22 ¢ 396.25), 438 (IV 50.24), 555 (IV 194.32), ¢ 559 (IV 368.17)], quasi sempre in relazione
a ci0 che egli riporta nella sua Epistola, salvo nel Cap. 290 ove ¢ citato come autore di un Commento sui Nomi
divini.

258) L’episodio ¢ riportato da al-Qusayri nella sua Epistola, a pag. 165 dell’edizione araba del Cairo del 1959
e a pag. 341 della traduzione di Alexander Knysh, “A/-Qushayrt’s Epistole on Sufism”, Garnet, 2007. Ibn ‘Arabi lo
riprendera con piu dettagli a pag. 127 del manoscritto.
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Colui che muore essendo sotto la giurisdizione (fukm) di un Maestro, Allah non Si manifestera a lui
nella Resurrezione se non nella forma di quel Maestro. Questo ¢ stato da noi verificato per gusto
spirituale e lo abbiamo visto not stesst con il Vero. L’aspirante ha la ferma convinzione che egli [il
Maestro| ¢ una teofania divina, cosi come ¢ convinto che ¢ Allah colui che dice, tramite la lingua
del Suo servitore che fa la salat,: “Allah ascolta chi Lo loda”, per mezzo della notificazione autentica
(*9), e a maggior ragione se ottiene lo svelamento. Questa ¢ una questione molto profittevole per chi
conosce, [70] e da qui egli riconosce 1l rango degli Inviati e chi ¢ Colui che legifera (al-musarri ) agl

uomini.

Ibn Qast (**), nel capitolo della visione divina nel Giorno della Resurrezione, ha fatto rilevare che
Egli verra visto con una visione muhammadiana in una forma muhammadiana (**') — riferendosi alla
visione che si puo avere in questa comunita — ed essa ¢ la forma creaturale (falgiyya) piu perfetta in
cui Egli Si manifesta: questo ¢ il significato di cio che ha detto questo Maestro riguardo al disporre
del Maestro della tua morte e della tua vita, e non ha detto: “del farti morire” né “del farti vivere”.

259) Hadit riportato da Muslim, IV-62 ¢ 63, ¢ da Ibn Hanbal, e citato da Ibn ‘Arabi anche nel La niche des
lumiéres, Editions de I’ceuvre, Parigi, 1983, pag. 60. In tale versione si legge “tramite la lingua del Suo Inviato,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace”, mentre nella versione citata da Ibn ‘Arabi decine di
volte nelle Futahat si legge: “tramite la lingua del Suo servitore” [Cap. 27 (I 192.32), Cap. 47 (1 257.20), Cap. 55
(I 282.30), Cap. 69 (1 395.14 e 15, 407.28, 416.1, 427.30.432.29, 433.17, 436.6, 454.27), ecc.].

260) Ahmad ibn al-Husayn Abu 1-Qasim, denominato Ibn Qasi, nativo dell’Algarve, oggi regione meridionale
del Portogallo, oltre al ruolo di Maestro spirituale svolse, come altri Maestri della sua epoca [Ibn al-‘Arif e Ibn
Barragan], una attivita “esteriore” di contrapposizione alla dinastia almoravide, tanto da essere considerato
il Mahdi dai suoi seguaci; mori assassinato a Silves nell’anno 546 dall’Egira. Di lui ¢ nota una sola opera, “Il
libro della deposizione dei sandali (kitab hal an-na layn)”, che il figlio trasmise ad Ibn ‘Arabi a Tunisi nell’anno
590 dall’Egira ed a cui Ibn ‘Arabi stesso dedico un commentario (sar%). Ibn Qast ¢ citato una ventina di volte
nelle Futahat, con giudizi talora contrastanti, che nel commento alla sua opera assumono in alcuni punti tratti
molto severi. Una revisione equilibrata dei giudizi di Ibn ‘Arabi su questo Maestro si trova nel Cap. VIII di “4s
sanddlias do Mestre” di Adalberto Alves, Esquilo, Lisbona, 2009.

261 ) Nell’edizione araba dell’opera curata da Muhammad al-Amrani, pubblicata a Marrakesh nel 1997, a
pag 299 si legge “[il Profeta, su di lui la Pace, nella notte dell’ascensione] vide con una visione muhammadiana
una forma muhammadiana” e nel commento di Ibn ‘Arabi, edito a Marrakesh dallo stesso curatore nel 2013
sulla base dei piu antichi manoscritti, a pag. 206 si legge: “la sua [del Profeta] visione in questa dimora ¢ una
visione muhammadiana in una forma muhammadiana, e la visione nell’aldila sara una visione adamica in
una forma adamica”. Nel Cap. 482 [IV 129.10] Ibn ‘Arabi precisa: “Gia abbiamo spiegato [nel Cap. 397 (IIT
560.20)] che la visione piu grande ¢ una visione muhammadiana in una forma muhammadiana, e questo ¢
cio che sosteneva I'Imam Abu 1-Qasim ibn Qast nel suo Libro della deposizione dei sandali, che ci ¢ stato trasmesso
da suo figlio a Tunisi nell’anno 590”. D’altra parte nel Cap. 480 [IV 116.32] egli afferma che anche nel
Giorno della Resurrezione vi saranno coloro che vedranno il loro Signore con una visione muhammadiana, a
differenza del Paradiso in cui la visione sara adamica. Ibn ‘Arabi indica come esempio di questa visione divina
muhammadiana in una forma muhammadiana il versetto: “Non sei tu che hai scagliato quando hai scagliato,
ma ¢ Allah che ha scagliato” (Cor. VIII-17) [Cap. 375 (II1 471.1), Cap. 384 (III 525.11) delle Futihat, ed il Cap.
XXII det Fusis al-hikam).
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Poi ha detto: “della tua esistenziazione e del tuo annientamento”, cio¢ [egli ¢ colui che dispone]
del darti esistenza di cio che tu trovi e dell’annientare in te cio che tu perdi, in quanto il Maestro
si manifesta per mezzo dei Nomi di Allah e tra 1 Nomi di Allah, quanto ¢ Potente ¢ Magnificente,
vi ¢ Colui che nuoce (ad-darr) e Colui che giova (an-nafi). Quando il Maestro fa esistere qualcosa
nell’aspirante, egli non fa esistere se non un bene, e quello ¢ il Nome Colui che giova: “Cio che ti
capita di buono viene da Allah” (Cor. IV-79); e quando annienta in te un attributo che sussiste in te e
che porterebbe alla tua rovina, egli fa cessare in te il male, a meno che non scaturisca da te qualcosa
che rende necessario che ti sia sottratto il bene in cui ti trovi, come fece uno dei Maestri nel sottrarre
gli stati spirituali all’aspirante, considerando quello un giovamento per lui, per 'ostentazione (zahw)
che egli vedeva in lui di quella elargizione (minha), ed egli gli sottrasse quello stato in questo mondo,
lo conservo per lui per I’aldila e glielo rese [nell’aldila].

Questo successe al Maestro Ardasir (), Allah abbia Misericordia di lui, nei confronti di un suo
aspirante, come mi ha riferito ‘Abd Allah Badr [al-Habasi] (**) da parte del suo Maestro e compagno
Makki al-Wasitl (***), ed egli era tra i piu grandi della gente della proiezione (ilga) e dell’incontro
(liga’), Allah sia soddisfatto di lui.

262) Questo Maestro ¢ menzionato nel Cap. 37 [I 227.13]: Nell’edizione critica di ‘Utman Yahya [1985] il
nome ¢ trascritto Azdasir, mentre nell’edizione di ‘Abd al-‘Aziz Sultan al-Mansub [2010], basata sullo stesso
manoscritto autografo, il nome ¢ trascritto Ardasir. Si tratta di un nome sassanide, che corrisponde al nostro
Artaserse.

263) ‘Abd Allah Badr al-Haba$ era uno schiavo affrancato di origine abissina che ebbe il privilegio di essere
compagno inseparabile di Ibn ‘Arabi per ben 23 anni, dall’anno 595 dall’Egira fino all’anno 618, allorquando
mori a Malatya. Nel prologo delle Futahat [1 10.17] Ibn ‘Arabi precisa: “Ho scritto questa Epistola [al-Futihat
al-makkiyya], unica nel suo genere, che il Vero ha fatto esistere come amuleto per dissipare I'ignoranza, per lui
[‘Abd al-‘Aziz al-Mahdawi] e per ogni compagno puro ed ogni realizzato Sufi, e per il nostro caro amico, il
nostro puro fratello, nostro figlio dilettevole, ‘Abd Allah Badr, I’Abissino, al-Yamani, servo affrancato di Abu
1-Gana’im ibn Abu I-Futuh al-Harrani”. Altri riferimenti ad al-Habasi si trovano net capitoli 29 [I 198.3], 35 [I
221.26], 73, questione XIII [II 49.28], 380 [1II 502.3], ¢ 560 [IV 505.15].

264) Nel Cap. 37, dedicato ai Poli cristici ed ai loro segreti, Ibn ‘Arabi precisa [I 227.6]: “Quando essi vogliono
conferire uno degli stati spirituali che essi posseggono e che sono sotto il loro dominio, perché vedono in questa
persona la predisposizione (isti @ad) a riceverlo, o per svelamento o per notificazione divina, essi toccano quella
persona, o la abbracciano, o la baciano, o le danno una delle loro vesti, o le dicono: “Distendi la tua veste”, pot
prendono per lui una manciata di cio che vogliono conferirgli — e chi ¢ presente vede che essi prendono una
manciata nell’aria — e la mettono nella sua veste, nella misura di quanto ¢ stato definito loro dalle manciate.
Poi gli dicono: “Stringi tutti 1 capi del tuo vestito al tuo petto”, o “Avvolgiti con esso”, nella misura dello stato
spirituale che esst desiderano donargli. E qualsiasi cosa essi facciano di cio, quello stato pervade all’istante
quella persona designata, che ¢ voluta per quello, senza indugio. Noi abbiamo visto cio in uno dei nostri
Maestri: egli andava dal piu adatto tra il volgo e mi diceva: “Questa persona ha una predisposizione spirituale”,
pot st avvicinava a lui e quando lo toccava o lo batteva con il suo petto sul suo dorso, con il proposito di donargli
cio che voleva, quello stato si diffondeva immediatamente in lui, ed egli usciva da quello in cui si trovava e si
consacrava al suo Signore. Possedeva questo stato anche Makki al-Wasiti, sepolto alla Mecca e discepolo di
Ardasir: quando lo prendeva lo stato spirituale, egli diceva a chi era presente: “Abbracciami”, o chi era presente
cercava di scoprire la sua faccenda e quando lo vedeva avvolto dal suo stato lo abbracciava, e quello stato si
diffondeva in quella persona ed essa ne era rivestita”.
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Quanto al suo detto: “per 'autorizzazione di Allah, sia Egli esaltato, [data] a lui in tutto quello”, esso
fa parte del suo aver appreso l'adab, come Allah, sia Egli esaltato, ha reso noto a Gesu, su di lui la
Pace, menzionando il Suo favore (zmtinan) verso di lui, col dire: “Ricorda il Mio favore su di te [...]
quando ti ho aiutato con lo Spirito di Santita” e menziono la creazione dell’uccello, la rivivificazione
del morto, I'insufflazione dello spirito, e la guarigione del cieco e del lebbroso, e disse: tutto questo
“per la Mia autorizzazione” (Cor. V-110) ed in un altro versetto: “per 'autorizzazione di Allah” (Cor.
I11-49) [71]. Questo fa parte del suo adab nel [fare| la sua raccomandazione.

Poi ha detto: “E quando vedi che il Maestro ordina ad un altro di fare cio che tu avevi fatto di fronte
a lui, o che il Maestro dice una cosa ed un altro dei presenti gli ribatte su quello ed egli rivede la sua
affermazione, o che uno che si ¢ ribellato (‘@) con una disobbedienza si presenta da lui ed egli [il
Maestro] gli proibisce [quella disobbedienza] in modo mite, prega [Allah] per lui, e glielo ripete piu
volte, aggiungendo: ”Questo per il Decreto (gada’) di Allah e per la Sua misura (gadar)” — tutto cio per
la sua saggezza — devi apprendere da questo I'adab ed assumere 1 suoi tratti di carattere per quanto ti
e possibile®.

Diciamo che talvolta il Maestro si trova in un momento che esige da lui che egli si rivolga al gruppo
parlando ad uno [di loro], per un ordine che gli ¢ venuto in mente [di impartire| nel suo rivolgersi
a quell’'uno, ma cio che ¢ voluto ¢ [rivolgersi a] il gruppo, come [succedeva con| le sentenze (qadaya)
riguardo ai casi individuali quando il Legislatore voleva [estenderle a] la comunita, ed il suo giudizio
sull’'uno era il suo giudizio sulla totalita. Il Maestro da I'ordine a quell’altro e tu devi compiere
quell’atto, che ¢ stato ordinato a quell’altro, di fronte al Maestro, ¢ se egli intendeva [includere]
anche te in quello allora non ti dice nulla riguardo a cio, se invece non intendeva anche te allora te
lo vieta in quel momento [in cui te lo vede fare] (**). Oppure tu stai compiendo un atto e vedi che il
Maestro lo ordina ad un altro, non dicendoti niente al riguardo: in questo caso tu non devi farlo e devi
astenerti da esso in modo tale che il Maestro veda che tu ti astieni da esso, e se il Maestro non ti dice
niente tu sai che I'intenzione del Maestro per te ¢ che tu non lo faccia. Se invece non tace e lo ordina
anche a te, oppure sceglie te per quello, nel primo caso devi continuare nel tuo atto, nel secondo caso
non agire, a meno che tu non veda che colui a cui esso ¢ stato ordinato, e che ¢ altri che te, ribatte
al Maestro per essere stato escluso da quell’atto ed il Maestro non gli dice nulla, allora tu fallo e non
essere ingannato [72] dal silenzio del Maestro. Quanto al caso in cui ha scelto te e quell’altro si ¢ gia
messo sollecitamente a fare cio che il Maestro gli ha ordinato, non agire, malgrado ti abbia scelto e
quell’altro abbia accettato [di compierlo].

Se vedi quell’altro a cui ¢ stato ordinato quell’atto ribattere al Maestro su cio che ha detto e [affermare]

che € meglio non farlo, ed il Maestro rivede cio che ha detto, tu non devi recedere ma devi affrettarti

2635) Nel caso qui descritto si tratta di un atto che 'aspirante aveva gia compiuto in presenza del Maestro e per il
quale aveva evidentemente ricevuto la sua approvazione, poiché in caso contrario non si metterebbe a ripeterlo
quando viene ordinato ad un altro.
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a fare quell’atto dinanzi agli occhi del Maestro: se il recedere (rugir‘) del Maestro alle parole dell’altro
¢ un recedere di accettazione allora ti vietera quell’atto, se invece non ti dice nulla e non te lo vieta,
sappi che il suo recedere alle parole di quell’altro ¢ una astuzia (makr) da parte del Maestro nei suoi
confronti. Infatti 1 Maestri hanno una astuzia divina che essi esercitano con 1 discepoli quando vedono
da parte dell’aspirante il segno (‘al@ma) della mancanza di successo [(falah), o: progresso] nella loro
risposta ai Maestri, o nel loro sollevare delle obiezioni, o nel loro trovare giusto cio che essi dicono
piuttosto che cio che dice il Maestro.

Non c’¢ disobbedienza piu grave per I'uomo, dopo I’associazione, del suicidio (**). Al-Qusayri, Allah
abbia Misericordia di lui, ha riferito che uno dei Maestri ordino al suo discepolo di accendere il forno,
ed egli lo fece, poi ando dal Maestro e lo informo mentre il Maestro era impegnato in una riunione,
ed egli insistette nel farglielo sapere, tanto che fece incollerire ed irritare il Maestro, si che questi, nella
sua irritazione, gl disse: “Gettati in esso [nel forno]!”. Egli obbedi all’ordine del Maestro e si getto
in esso, poi il Maestro si ricordo di lui e disse: “Prendetelo, poiché egli ha fatto con me un patto di
ascolto ed obbedienza, volente o nolente”. Essi si affrettarono verso di lui e lo trovarono nel forno,
grondante di sudore come chi ¢ nel sammam, ed il forno era al massimo del calore; lo portarono dal
Maestro che si rallegro dilui e disse: “Cosi ¢ il servizio (fidma) della gente di Allah, coloro che parlano
da parte di Allah” (*7). Essi sono cosi, come ha detto I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e la Pace, al suo Signore: “O Signore, 10 sono un uomo (basar), mi incollerisco
come si incollerisce 'uomo [73] e sono soddisfatto come ¢ soddisfatto 'nomo. Allahumma, per colui
contro cui ho imprecato — cio¢ nel momento della sua collera — fa che quella imprecazione su di
lui diventi misericordia, perdono e soddisfazione (ridwan)” (***) ed Allah fece cosi con lui, poiché un
giorno egli aveva imprecato contro una piccola bambina che lo aveva irritato, ed ella ebbe paura della
sua imprecazione, al che le disse: “Non aver paura di me! Ho pregato Allah”, e menziono questa
notificazione, e la sua richiesta del male divenne un bene nei confronti di colui contro cui 'aveva

formulata.

Il Maestro voleva mostrare a chi era presso di lui come egli prendesse esempio in cio dall’Inviato

di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, e come si conformasse all’adab e

266) Questa frase si ricollega al testo che la precede in quanto ’obbedienza al Maestro va mantenuta anche se
ci6 che viene ordinato puo comportare la morte dell’aspirante, come nell’esempio riportato subito dopo. Ibn
‘Arabi ribadisce la gravita del suicidio nel Cap. 368 [III 360.6] e nel Cap. 398 [III 563.14], ove precisa: “Il
rispetto (hurma) dell’'uomo per se stesso ¢ piu importante presso Allah del rispetto per gli altri, in quanto non
sono prossimi [a lui come la sua anima]: chi uccide se stesso commette una colpa piu grave di chi uccide un
altro, e la sua elemosina (sadaqa) fatta a se stesso ha una ricompensa piu grande dell’elemosina fatta ad un altro”.

267) L’episodio ¢ riportato nel capitolo della Episivla dedicato alla volonta (irada), ove ¢ precisato che il Maestro
era Abu Sulayman ad-Darani, morto nell’anno 215 dall’Egira, ed il discepolo Ahmad ibn Abu l-Hawari [4/-
Qushayr’s Epistle on Sufism, Garnet, 2007, pag. 215].

268) Hadit riportato da Muslim, XL.V-95, Abu Dawud, XXXIX-10, ¢ da Ibn Hanbal.
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qual’é il risultato dell’obbedienza dell’aspirante nei confronti del Maestro (**). Cio che ¢& necessario
per Paspirante ¢ che consideri la parola proferita dal suo Maestro come la parola proferita dal Vero,
In tutto cio che dice, di bene e di male, secondo consuetudine e secondo Legge, e questo ¢ molto raro
negli aspiranti. Per lo piu, coloro che accettano cio, quando lo accettano senza obiettare, lo fanno con
riluttanza da parte loro; ¢ indubbio che essi saranno puniti per I’obiezione, e anche se la verita fosse

dalla loro parte in quello, tuttavia 'obbedienza al Maestro ¢ prioritaria per ’aspirante in ogni caso.

Un giorno un Maestro mi fece un discorso in cui c’era una grande nefandezza (fuhs) [e mi disse]:
“Comunicalo agli altri della gente comune!”. La comunicazione di cio era una disobbedienza (ma Siyya),
secondo la Legge fermamente stabilita per noi, ma io mi mostrai rispettoso dell’adab nell’attenermi
al suo ordine alla presenza (mahdar) del gruppo. Il Maestro mi chiese: “E tu farai quello?”; gli risposi:
“Certo, per Allah!”, ed egli disse: “E sai che quella ¢ una disobbedienza per la Legge?”, ed 1o risposi:
“Sil”; ed egli disse: “E come lo farai, sapendo che ¢ una disubbidienza per la Legge? Con riluttanza
o con animo lieto?”, ed 10 gli risposi: “Con animo lieto!”. Egli disse: “Come mai cio?”, ed io gli
risposi: “In quanto noi non abbiamo appreso la Legge direttamente dal Legislatore, ma I’abbiamo
appresa indirettamente da Lui, come ha detto Abu Yazid: “Voi prendete la vostra scienza morto da
morto, e noi prendiamo la nostra scienza dal Vivente che [74] non muore”. Il tuo discorso ¢ per me
la Legge che avvicina ad Allah, sia Egli esaltato, poiché per me tu sei uno di quelli che parlano da
parte di Allah, non delle passioni della loro anima, ed apprendere da te ¢ piu saldo e valido del mio
apprendere dalle parole dei sapienti della Legge”. Egli disse: “Allah ti benedica: siediti ¢ non fare
quello! Io non volevo se non far vedere al gruppo la tua sincerita nel servizio e la tua venerazione [per
il Maestro], e cosi ¢ stato, sia lodato Allah! Figlio mio, quello che ti ho ordinato ¢ una disubbidienza
anche per me, ¢ non te lo avrei comunque lasciato fare, ma ti ho messo alla prova in modo da sapere,
come Egli, sia Egli esaltato, ha detto esplicitamente nel Suo Libro, malgrado la Sua Scienza: “Noi vi
metteremo alla prova, in modo da sapere” (Cor. XLVII-31)”.

Quanto al suo detto, Allah sia soddisfatto di lui: “o che uno che si ¢ ribellato con una disobbedienza
si presenta da lui ed egli gli proibisce [quella disobbedienza] in modo mite”, quello ¢ da parte sua un
conformarsi a cio che Allah ordino a Mose ed Aronne, quando li invio dal Faraone, dicendo loro: “e

parlategli in modo mite: forse egli si ricordera o avra paura” (Cor. XX-44).

Non c’¢ disobbedienza piu grave della associazione ($i7k), e malgrado questo Egli ha ordinato loro la

mitezza (lin) (*’°) in cio che essi invocavano, poiché “Allah ama la gentilezza (rifg) in ogni faccenda”

269) La collera del Maestro non arreco danno all’aspirante, cosi come la collera del Profeta non arreco danno
alla bambina.

270) Nel Cap. 375 [I11 472.15], Ibn ‘Arabi spiega che il termine /zn indica “I’abbassare le ali [(kafd al-ganah) cioe
essere condiscendenti], la delicatezza (mudara), e la diplomazia (siyasa)”. Nella lingua araba “urif al-lin” sono
le consonanti “deboli”. E curioso notare che litaliano “léne” o “leno”, di etimologia incerta, significa debole,
lieve, soave ed in linguistica ¢ usato per le consonanti che sono pronunciate con minore tensione articolatoria
rispetto alle corrispondenti forti.
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(*'1), usando nella notificazione 'espressione “ogni [faccenda]”. Questa ¢ una delle faccende in cui ¢
opportuna la gentilezza, poiché cio fa parte del fare bene (iksan), e le anime sono ricettive a cio che
viene dal benefattore (mufisin), essendo inclini per natura ad amare chi fa loro del bene, e I'amore
implica 'accettazione. E ognuno desiste [se trattato] con la gentilezza e le buone parole, e non desiste
in assenza della gentilezza, quando colui che vieta tratta con severita e durezza nel suo divieto, poiché
le anime detestano di essere sopraffatte e di essere contestate. Cio soprattutto in questa specifica
comunita, poiché Allah, sia Egli esaltato, non ha inviato Muhammad, il suo [della comunita] Inviato,
se non come Misericordia, tanto che quando egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, prego contro [le tribu de] i Ri‘l, i Dukwan e gli ‘Usayya tra i politeisti nel qunat (*’#), Allah gli
rivelo il divieto di pregare contro diloro e gli disse: “Non ti abbiamo inviato se non come Misericordia
[75] per i Mondi” (Cor. XXI-107) (*”®), “e a te spetta solo la trasmissione” (Cor. XLII-48), “E tu
avverti, poiché sei solo un ammonitore, non hai potere su di loro!” (Cor. LXXXVIII-21 e 22), cio¢
non hai dominio [(lasta) bi mutassalit].

Per tale motivo questo Maestro proibiva con mitezza a colui a cui proibiva, ed invocava per lui la
riuscita (tawfig), come fece al-éunayd (**) quando con 1 suoi compagni incontro della gente riunita
a commettere una disobbedienza, ed 1 suoi compagni si incollerirono e dissero al Maestro. “Invoca
[Allah] contro costoro!” e al-éunayd disse: “Allahumma, come li hai riuniti nella disobbedienza a Te,

cosl riuniscili nella obbedienza a Te”.

271) Hadu riportato da al-Buhart, LXXXVIII-35, LXXIX-22, LXXX-59, LXXXVIII-4, Muslim, XXXIX-10,
XLV-47, Abu Dawud, XL-10, at-Tirmidi, Ibn Magah, ad-Darimi, Malik, ¢ da Ibn Hanbal. Ibn ‘Arabi lo cita
nel Cap. 72 [I 744.12] e nel Cap. 404 [IV 6.5].

272) Linfinito qunit ha come significato primario quello di obbedienza, ma indica anche la stazione eretta. La
preghiera del qunit (du @ al-qunid) ¢ una recitazione che va fatta durante la salat, preferibilmente quando si ¢ in piedi.

273) Nell’anno 4 dall’Egira le tre tribu citate trucidarono a Bi’'r Ma‘tna 70 Ansar che su loro richiesta erano
stati inviati dal Profeta per insegnare I'Islam. Secondo gli ahadit riportati da al-Buhari, LVI-9 e 19, LXIV-28, e
Muslim, V-294, 297, 299, 303, 307 e 308, il Profeta maledisse per trenta giorni consecutivi, durante la preghiera
del qunat del fagr, queste tre tribu, finché, come spiega Ibn ‘Arabi, Allah non gli rivelo tramite lo Spirito fedele:
“O Muhammad, invero Allah ti fa sapere che non ti ha inviato come colui che oltraggia (sabbab), né come colui
che maledice (/a“@n), ma ti ha suscitato come Misericordia”; poi gli rivelo il versetto “Non ti abbiamo inviato
se non come Misericordia per 1 Mondi”. Questo episodio ¢ riportato e commentato da Ibn ‘Arabr nei capitoli:
34 [1215.14], 73, questione CL [II 127.7], 198 [II 411.33], 369 [III 398.20], 382 [III 519.12], 400 [III 568.1],
436 [IV 48.30] e 520 [IV 163.11]. La correlazione tra ’episodio e la rivelazione del versetto non ¢é riportata né
nelle raccolte canoniche di fadit, né nei commenti del Corano.

274) Abu 1-Qasim al-éunayd ibn Muhammad al-Hazzaz al-Qawariri al-Nihawandi fu uno dei piu celebri
Maestri del Tasawwyf: trascorse tutta la sua vita a Bagdad, ove mori nell’anno 297 dall’Egira, all’eta di 76 anni.
Al-éunayd ¢ citato una trentina di volte nelle Futihat, ove Ibn ‘Arabi lo definisce “il signore del gruppo (sayyid
at-tasfa)” [Cap. 275 (II1 591.31) e Cap. 297 (III 684.29)]. Cio che ¢ rimasto del suo insegnamento scritto ¢ stato
tradotto da Roger Deladriére in Enseignement spirituel, Sindbad, Paris, 1983.
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Osserva quanto ¢ bello questo e cio che ha fatto conseguire: la preghiera di al-éunayd arrivo a questo
gruppo ed essi accorsero a lui e si pentirono grazie a lui, e questo ¢ il risultato del fare bene (i4san)
nell'invocazione ad Allah. Ed anche se noi non siamo soddisfatti di cio che ¢ decretato (magdi), poiché
Allah “non gradisce per i Suoi servitori 'ingratitudine (kufr)” (Cor. XXXIX-7) [malgrado essa sia
stata decretata], tuttavia ¢ nostro dovere, ed ¢ obbligatorio, essere soddisfatti del Decreto di Allah e
della Sua misura (gadar), poiché il Decreto non ¢ identico a cio che ¢ decretato, pur non essendo in
contraddizione, per chi ha appreso la scienza (*”).

Sappi che non c’¢ cosa piu spiacevole (as@b) in questa Via, né piu grave come perdita e privazione,
del criticare 1 Maestri e del replicare a loro in ci6 che dicono; quando vedete I’estraneo (agnabi), per
non parlare dell’aspirante, replicare ai Maestri con cio che ¢ stabilito nella sua scienza, sappiate che
egli ¢ un infelice (mahrim) che non avra mai successo, e nulla uscira da lui [di buono] finché persistera
in tale mancanza. Il minimo che costoro possano fare ¢ di considerare questo Maestro alla guisa del
giurisprudente (mugtahid) quando esercita la sua giurisprudenza e formula un giudizio: chi confuta il
giurisprudente nel suo giudizio riguardo a lui manca di adab nei confronti del Legislatore e rifiuta cio
che il Legislatore ha attestato come Suo giudizio nei confronti di quel giurisprudente (*°); e chi rifiuta
una legge deliberata disobbedisce ad Allah ed al Suo Inviato in cio che ha stabilito. E anche se un
dottore della Legge (fagih) non sostiene quello [che ha affermato il giurisprudente] ed Allah non lo ha
asservito a cio, ¢ si proibito per lui mettere cio in atto, ma non la sua accettazione [di quel giudizio]
da parte del giurisprudente; cio accade spesso, tra 1 dottori della Legge, agli imitatori ignoranti degli
Imam che vennero prima: essi mescolano I'imitazione pedissequa (faglid) [76] con la critica (wuqir’)

verso 1 giurisprudenti e ’affermazione del loro errore (faftit), ma non ne hanno diritto.

Poi ha detto: “E se vedi che una delle faccende di questo mondo st svolge in presenza del Maestro

e sei convinto riguardo a quella che essa non ¢ secondo I'aspetto di cio che ¢ ben fatto (maslaha),

275) Nel Cap. 538 [IV 182.11, Ibn ‘Arabi precisa: “A lui, su di lui la Pace, ed ai credent, ¢ stata ordinata la
rettitudine (sstigama), ma il regime (hukm) appartiene alla Scienza, non al Comando (amr), ed Allah non ¢ ingiusto
con iservitori. Egli, sia Egli esaltato, non ha Scienza se non di cio che Gli apportano gli oggetti della scienza, e la
Scienza segue il suo oggetto, e non si manifesta nell’esistenza se non cio che implica I'oggetto della scienza, “e ad
Allah appartiene I'argomento decisivo” (Cor. VI-149): chi non conosce la realta in questo modo non ha alcuna
nozione di come stanno le cose. L'uomo ignora cio che avverra da lui prima che avvenga, e quando accade da
parte sua cio che accade, non accade se non per la Scienza di Allah riguardo ad esso, ed Egli non ha Scienza
se non di cio che & implicito nell’oggetto della scienza. E quindi valido il Suo detto: “ed Egli non gradisce per i
Suoi servitori 'ingratitudine” (Cor. XXXIX-7); il gradimento (rida) ¢ volonta (rada) [tra i significati dell’arabo
rida vi ¢ anche desiderio, volere], e non c’¢ contraddizione tra il Comando [prescrittivo, non quello creativo] e la
Volonta, ma soltanto tra il Comando e cio che apporta la Scienza che segue il suo oggetto”. Questo argomento
¢ sviluppato anche nelle pagine 7 e 8 del manoscritto, riguardo al segreto del destino.

276) Ibn ‘Arabi afferma pit volte [capitoli: 14 (1151.7), 36 (1224.35), 68 (1355.21), 69 (1 392.14, 449.17,499.28,
522.29, 523.2, 545.30), 73, questione XXV (II 58.17), questione LVII (I 79.13), 88 (Il 163.1 e 165.27), 156 (II
255.2), 171 (IT 288.13), 198 (II 477.23), ecc.] che Allah ha stabilito la validita del giudizio del giurisprudente,
anche se sbaglia.
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devi comprendere da quello (¥7) che non ¢ necessario che 'uvomo intraprenda le faccende di questo
mondo secondo l'aspetto della giustezza (sadad) e dell’esattezza (thkam), bensi che respinga uno stato
(daf* hal™) (*"®) giorno per giorno; poi oflriti tu stesso di fare quella [faccenda] e se ti permette di farla
bene, [va bene] altrimenti hai compreso lo scopo. In tutto cio sii di fronte al Maestro come se fossi
di fronte a colui che quando vede un [tuo] fallo (zalla) ti taglia la testa, anzi peggio, poiché ci rimetti
questo mondo e 'altro, Allah ci protegga (al-‘wad bi-llahi), e preserva te stesso e ricorri al Maestro
riguardo a tutto cio. Dopo di cio devi sforzarti di rabbonire il cuore di ogni aspirante verso il Maestro,
devi rispettarlo e riverirlo con il massimo rispetto e riverenza, e devi trattarlo con riguardo (tkram),
poiché il riguardo verso I’aspirante ¢ per via del Maestro, e per 'ossequio di uno hai riguardo a cento.
E se sei in grado di fare la munificenza (mu @sa), guardati dall’essere corto al riguardo, verso chiunque
tu puoi, e specialmente verso gli aspiranti, e che il dare cio che ¢ necessario (saha) e I'abnegazione
(itar) siano la tua indole, e lo spezzamento (inkisar), 'abbassamento (dull) e I'indigenza (maskana) siano
costantemente la tua natura, o aspirante, e cosi la tristezza (huzn) e sii saldo (Sadid) in tutto cio che
ti ho menzionato, dotato di forte fermezza (qawiyyu [-‘azm) in tutto quello. Sappi che ogni volta che
il cuore del Maestro ¢ con te, nessuno puo assolutamente farti del male, e se il cuore del Maestro ti
abbandona, Allah ci protegga, diventerai [77] tra gli uomini come colui che ¢ bandito (matrid) da un
posto ad un altro, cerchiamo rifugio in Allah da quello. Sappi che quando il cuore del Maestro ¢ con
te, anche se la gente del Cielo e della Terra si mettesse insieme per farti del male, non vi riuscirebbe,
poiché ogni volta che il cuore del Maestro ¢ con te, Allah ¢ con te”.

Commento. Quanto al suo detto riguardo a “cio che si svolge delle faccende di questo mondo
di fronte al Maestro”, fino al suo detto “il respingere uno stato giorno per giorno”, devi sapere
innanzitutto che questo Maestro ¢ incapace di spiegare cio che trova (yagid) [inaspettatamente nel

suo cuore] (%), e che gli iniziati (al-gawm) hanno menzionato, riguardo all’apertura spirituale (futiih)

277) Come verra spiegato nel commento, “quello” si riferisce al silenzio del Maestro di fronte all’avvenimento
che si ¢ svolto di fronte a lui.

278) 1l termine daf', infinito del verbo dafa‘a, ¢ usato nelle Futizhat nel senso di respingere, allontanare qualcosa
di negativo, come l'offesa (ada), la costrizione (darira), il dolore (alam), mentre il termine 4al indica lo stato del
momento, e nel linguaggio tecnico uno stato spirituale non stabilizzato. Ma nel Cap. 192, dedicato allo stato
spirituale, né altrove nelle Futahat, non ¢ mai questione di respingere lo stato spirituale, per cui il senso da
attribuire al termine 4@l in questa frase ¢ quello di uno stato non spirituale, bensi psichico, che a differenza del
precedente puo anche essere negativo o dannoso. Nel Corano ricorre due volte I'ingiunzione: “Respingi il male
con cio che ¢ piu bello (aksan)” [XXIII-96 ¢ XLI-34] e nel Cap. 354 [III 246.25] Ibn ‘Arabi afferma: “Ira le
scienze di questa dimora spirituale vi ¢ la scienza dell’opporsi ai nemici e del fronteggiare le passioni con le
passioni. In effetti, se la ragione non respinge la passione con la passione non raggiunge il suo scopo, poiché
I’anima ¢ abituata ad apprendere solo dalla sua passione. Quando la ragione conosce I'arte del governo ed ¢
abile a foggiare le forme, fa apparire all’anima la forma di cio che essa [ragione] cerca come oggetto della sua
stessa passione, e I’anima lo accoglie con ardore, ed in questo modo la ragione ha il sopravvento™.

279) Nel Cap. 236 [II 537.1] Ibn ‘Arabi precisa che il wadd, termine derivato dal verbo wagada, trovare, indica
per gli iniziati (at-{@’ifa): “cio che il cuore incontra improvvisamente degli stati spirituali che estinguono per lui
la presenza di sé e quella degli altri; per essi talvolta indica il frutto della tristezza nel cuore. Il Maestro (ustad)
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in senso tecnico, una apertura nel modo di esprimersi (‘tbara) (**°)

. Non tutti coloro che hanno degli
stati spirituali inaspettati sono capaci di trasmettere ¢ non tutti coloro che sono capaci di trasmettere
riescono ad esprimere bene quello, per cio che ¢ possibile comunicare, poiché per cio che non ¢

possibile comunicare, come le scienze dei gusti spirituali, cio € precluso per se stesso.

Questo Maestro ti ha detto nella sua raccomandazione, riguardo a cio che avviene delle faccende
di questo mondo in presenza del Maestro ed al silenzio del Maestro riguardo a quello (**'), di non
pensare, quando ha luogo una cosa simile, che in ci6 non vi sia un beneficio (maslaha), bensi [di
pensare]| che in cio vi € un beneficio che il Maestro conosce e che gli altri ignorano. Questo non
¢ necessario: talvolta accadono delle faccende di questo mondo in cui non vi ¢ un beneficio, né in
senso ordinario né in senso tradizionale, secondo I’apparenza esteriore, ed Allah ha in cio un segreto;
talvolta vi ¢ in quello una prova divina per chi ¢ presente con il Maestro e per gli altri, poiché Egli,
sia esaltato, ¢ colui che ha detto: “Noi vi metteremo alla prova, in modo da sapere” (Cor. XLVII-31),
e non ha menzionato con cosa; e talvolta vi ¢ nel gruppo dei presenti qualcuno che ha una pretesa e

viene messo alla prova per vedere come si comporta in quella circostanza.

Quanto al detto di questo trasmettitore: “Devi comprendere da quello che le faccende di questo
mondo non ¢ necessario — egli dice che non ¢ obbligatorio — che 'uomo le compia secondo la
giustezza [78] e I'esattezza” e dice che talvolta [I’aspirante| respinge per mezzo di esse lo stato del
momento. Non c¢’¢ dubbio che egli si riferisce ad una giustezza specifica, poiché il respingere lo stato

del momento fa parte della giustezza piu bella (**?), ma per chi non ha uno stato che viene respinto
ha detto — e nell’insieme ¢ giusto — che il wadd ¢ uno stato spirituale (kal) e gli stati spirituali sono dei doni, non
delle acquisizioni”.

280) Nel Cap. 216 [II 505.12] Ibn ‘Arabi precisa che per gli iniziati vi sono tre tipi di apertura spirituale:
il primo ¢ I'apertura nel modo di esprimersi esteriormente, il secondo ¢ I'apertura della dolcezza (halawa)
interiore, il terzo ¢ I'apertura dello svelamento (mukasafa). Aggiunge poi che “in sintesi, ogni cosa che ti arriva
senza uno sforzo [per ottenerla], né una mira (ist2$7@f), né una ricerca, ¢ una apertura, sia essa esteriore o
interiore. Per colui che prova una apertura vi ¢ un segno indicatore, che consiste nella assenza di apprendimento
dall’apertura dell’altro o dalle conclusioni del pensiero (fikr), e tra le condizioni che definiscono 'apertura vi ¢
la non concomitanza del pensiero e I'indipendenza dal pensiero”. Poco oltre [II 506.2] Ibn ‘Arabi precisa che
“Papertura nel modo di esprimersi ¢ propria solo del muhammadiano perfetto tra gli iniziati, anche se fosse
erede di un altro Profeta. La stazione piu forte che ottiene il possessore di questa apertura ¢ la veridicita (sidg)
in tutti 1 suol discorsi, movimenti e soste [...] Chi ha questa apertura non ¢ in grado di concepire in se stesso
un discorso, di ordinarlo mentalmente e quindi di formularlo, ma il momento in cui lo proferisce ¢ il momento
stesso in cui concepisce le parole con cui esprime cio che ha in se stesso [...] Nella mia vita non ho visto in alcun
uomo di Allah che ho incontrato traccia di questa apertura; ¢ possibile che vi siano uomini che hanno questa
apertura e che non li abbia incontrati, ma sono certo e sicuro che io sono uno di loro”.

281) Nel testo della raccomandazione non si fa riferimento al silenzio del Maestro, né al commento verbale di
uno dei presenti, che ¢ citato alla fine della pag. 81 del manoscritto. Probabilmente entrambi 1 manoscritti sono
lacunosi su questa raccomandazione.

282) La prima giustezza si riferisce al modo in cui si svolge una delle faccende di questo mondo, la seconda al
fatto che tramite cio che avviene I’aspirante riesce a respingere uno stato che andava respinto. Ma se in quel
momento I’aspirante non ha un simile stato il beneficio viene meno, come ¢ spiegato subito dopo.
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da c16 che ha luogo non si tratta per lui di giustezza, mentre lo ¢ per colui il cui stato del momento
viene respinto da cio che ha luogo. Poi, se esamini il punto di vista del Legislatore riguardo a cio che
accade, se la Legge lo loda allora ¢ senza dubbio la giustezza, poiché non ¢ necessario che tutte le
faccende di questo mondo siano biasimate, come ¢ stato tramandato nella notificazione dal significato
autentico: “Questo mondo (ad-dunya) ¢ la cavalcatura (matiyya) del credente, su di essa egli raggiunge
il bene e con essa si sottrae al male. Quando uno di voi dice: “Allah ha maledetto questo mondo”,
questo mondo dice: “Allah ha maledetto il piu ribelle di noi al suo Signore® (**%). Qatada (***) ha detto:

“Nessuno rende giustizia a questo mondo: esso ¢ biasimato per la cattiva azione che 'iniquo compie

in esso e non ¢ lodato per la bella azione che il pio compie in esso” (**).

Se quello che accade fa parte di ci0 che la Legge ha biasimato, ¢ la lingua del Vero che lo ha biasimato
e tu non hai da formulare alcun giudizio su ci0, bensi il giudizio spetta alla Legge, ed il massimo che

puoit fare ¢ dire: “Perché il Maestro ha taciuto riguardo a una cosa simile?”.

Sappi che ¢ stato ordinato di rettificare [(tagyir), letteralmente modificare] le cose riprovevoli (munkarat)
nella misura del possibile, ¢ se il momento esige di rettificare con la mano, sappi che la fede [o fiducia
(iman)] nel sovrano (sultan) e nei governatori (wula) ¢ forte (**°); e se non ¢ possibile farlo con la mano
ed [l credente] ¢ al sicuro per se stesso quando le rettifica con la lingua, [lo fa verbalmente| ed

egli ¢ in una situazione intermedia per quella forza riguardo ai governatori, cio¢ la fede, e non per

283) Hadit non recensito nelle raccolte canoniche. Ibn ‘Arabi lo riporta nel Cap. 126 [II 210.8], nel Cap. 560
[IV 542.10], e nel libro Muhadarat al-abrar [RG 493], Dar Sader, Beirut, Vol. I, pag. 261, ¢ pag. 191 dell’edizione
litografica del Cairo del 1888.

284) Qatada ibn Di‘ama ibn Qatada as-Sadusi, appartenente alla generazione successiva a quella del Profeta, fu
allievo di Hasan al-Basr1 e di Ibn Sirin. Cieco dalla nascita, divenne proverbiale per la sua prodigiosa memoria
e le sue conoscenze in materia di esegesi coranica e di fadit.

285 ) Questo detto ¢ riportato anche in Muhadarat al-abrar, Vol. 11, pag. 277 e nel Cap. 126 [1I 210.4], ove Ibn
‘Arabi precisa: “Qatada ha detto: “Nessuno rende giustizia a questo mondo: esso ¢ biasimato per la cattiva
azione di chi fa il male in esso, ma non ¢ lodato per la buona azione di chi fa il bene in esso”. Se per la sua
essenza esso desse la turpitudine (qubk) ed il male come sarebbe possibile che vi siano in esso Profeti inviati
e servitori pii? Allah gli ha attribuito 'obbedienza dicendo: “Invero la sua parte alta e quella bassa dicono
entrambe: veniamo obbedienti” (Cor. XLI-11) ed ha detto anche: “e la Terra, la erediteranno 1 Miei servitori
pit” (Cor. XXI-105). Ora, chi ¢ pio non eredita se non la ricchezza che va bene, di cui gli ¢ lecito disporre in
quanto ¢ un servitore pio. Ed il Vero non ha detto che tutti i servitori la erediteranno. Cio sta ad indicare che
la sua eredita ¢ un’acquisizione onesta e per questo la ereditano 1 servitori pii di Allah. I’Inviato di Allah, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Quando uno di voi dice: “Allah ha maledetto
questo mondo”, questo mondo dice: “Allah ha maledetto il piu ribelle di noi al suo Signore”, cio¢ un figlio
irrispettoso verso di lui. Mentre egli lo ha maledetto dichiarando il suo nome, questo mondo, per il suo affetto
verso 1 suoi figli, non puo maledire suo figlio. Infatti ha detto: “Allah ha maledetto il piu disubbidiente di noi
al suo Signore” e non ¢ stato in grado di chiamarlo con il suo nome. Questa ¢ la compassione e la pieta della
madre per il suo figlio! Meravigliamoci di noi”.

286) Come verra chiarito nel seguito del testo, si tratta di cose riprovevoli perpetrate pubblicamente da coloro
che detengono 1l potere, o con il loro consenso.
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quella debolezza; e se non ¢ al sicuro per se stesso quando [le] rettifica con la lingua, le rettifica con

il suo cuore, poiché ¢ un credente, e quello ¢ il massimo della debolezza della fede nel sovrano e nei

governatori, non nei confronti [della fede] di costui che rettifica con il suo cuore (**').

Invero Allah gli ha imposto il diritto della sua anima come il piu grande dei diritti per lui, tanto
[79] che ha detto al suo riguardo: “Invero chi si uccide, Allah gli vietera il Paradiso” (**¥), ed ha
detto riguardo all’uccisione di altri: “Se non viene punito per quello allora la sua faccenda riguarda
Allah: se vuole lo perdona e se vuole lo punisce” (*%), e non ha sentenziato al suo riguardo cio che
ha sentenziato riguardo al suicida. Colui che fa torto a se stesso commette un atto piu grave di chi fa

torto agli altri.

Quando la fede nel sovrano ¢ al massimo della debolezza, in quanto colui che rettifica, se rettifica con
la lingua o con la mano, non si sente al sicuro dalla persecuzione del sovrano e dalla sua uccisione a
causa di quello, egli ¢ libero di scegliere tra il rettificare e il non rettificare: se rettifica pur sapendo che
verra ucciso egli fa torto a se stesso (nafsa-hu) e se non rettifica fa torto per se stesso (li-nafsi-hi), ed egli
¢ tra gli eletti a cui Allah ha lasciato in eredita il Suo Libro (*).

287 ) Riferimento al fadit riportato da Muslim, 1-78, Abu Dawud, 1I-232, XXXVI-17, an-Nasa’1, Ibn
Magah, e da Ibn Hanbal, secondo il quale “Il primo ad introdurre la predica (futba) prima della salat nel giorno
della Festa fu Marwan. Un uomo st alzo e disse: “La salat non viene prima della predica?” e Marwan rispose:
“Ci10 che si faceva ¢ stato abbandonato!”. Abu Sa‘d [al-Hudri] commento: “Quest’'uomo ha fatto il suo dovere;
ho sentito 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, dire: “Chi di voi vede una
cosa riprovevole la rettifichi con la sua mano, e se non ¢ in grado [di farlo con la sua mano] lo faccia con la sua
lingua, e se non ¢ in grado [neppure di fare quello] lo faccia con il suo cuore, e quello ¢ il pit debole (ad @f) nella
fede”. Il testo di Ibn ‘Arabi mette in evidenza che la debolezza in questione non riguarda la fede del credente,
ma la sua fiducia in coloro che detengono il potere. Analogamente, nel Cap. 213 [II 501.14], commentando
questo hadit, precisa che “il piu debole nella fede” riguarda il momento (zaman), non I'anima di colui che ¢
alterato (gayar) per la cosa riprovevole.

288 ) Hadg non recensito nelle raccolte canoniche. Ibn ‘Arabi riporta una affermazione simile anche nei
capitoli 69 [1 534.24], 147 [II 234.28] e 375 [III 473.21].

289 ) Hadit riportato da Muslim, XXIX-41. Ibn ‘Arabi lo cita nel Cap. 147 [II 234.27].

290 ) Riferimento al versetto 32 della Sura XXXV, in cui tra gli eletti sono inclusi coloro che fanno torto
per se stessi, o per le loro anime. Nel Cap. 73, questione CLIV [II 136.21] Ibn ‘Arabi precisa: “Egli, sia Egli
esaltato, ha detto: “Poi abbiamo dato in eredita il Libro a coloro che abbiamo eletto tra 1 Nostri servitori” (Cor.
XXXV-32), e Peletto ¢ I'Intimo (wal?); poi ha aggiunto riguardo agli eletti: “di essi fa parte chi fa torto per la
sua anima” (Cor. tbidem), negandole il suo diritto a causa sua; cioe il diritto che tu hai, o anima mia, su di me
in questo mondo lo posticipiamo per te nell’aldila. Affrettati qui alla fatica ed allo sforzo, attieniti alle decisioni
severe ed evita I'inclinazione alle facilitazioni, e tutto cio [queste ultime] ¢ tuo diritto. Egli quindi fa torto a se
stesso per se stesso, a causa della sua anima, e per questo Egli ha detto riguardo a coloro che ha eletto: “di essi fa
parte chi fa torto per la sua anima”, cio¢ a causa della sua anima per renderla felice [nell’aldila], e non fa torto
ad essa se non per essa’.
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Un simile rettificatore ha bisogno di conoscere la forza della sua anima ed il rango di essa. Una

cosa simile I’ha detta Abu Sulayman ad-Darani (**'):

“Io ho visto la cosa riprovevole e sapevo che
rettificandola sarel stato ucciso, e, per Allah, non ho paura della morte, ma ho desistito perché non
ero al sicuro che nella mia anima non subentrasse il farsi bella di quello al momento della morte, in
quanto sarel stato ucciso per aver rettificato la cosa riprovevole, e la faccenda non era chiara per me,

per il difetto della mia anima, per cui ho desistito”. Cosi gli iniziati fanno il conto con le loro anime.

E se quella faccenda che ¢ avvenuta in presenza del Maestro fa parte delle faccende di questo mondo
che per la Legge non hanno che il regime giuridico della liceita, il Maestro, anzi la gente della
Via in modo unanime, considerano che non ci sia tempo per loro di occuparsi di cio che ¢ lecito,
ma solo di cio che ¢ obbligatorio e raccomandato, e se non c’¢ cio che comporta obbligatorieta o
raccomandazione, allora il minimo della presenza (hudir) del credente riguardo a quella cosa lecita
e di aver presente la fede che si tratta di una cosa lecita, e cio ¢ obbligatorio per lui, cioe¢ la fede
nella sua liceita, ¢ in quel momento lo stato del Maestro, o [80] di chiunque della gente della Via,
¢ la considerazione dell’obbligatorieta della fede nella sua liceita, e quindi egli ha presente una cosa
obbligatoria.

Poi [devi sapere che] il Maestro realizzato non distingue, tra tutti gli Atti di Allah che avvengono in
questo mondo, cio che riguarda questo mondo da cio che riguarda I’aldila, per la sua contemplazione
di Colui che dispone nel divenire [del Mondo], ¢ quindi egli considera nel suo giudizio (hukm) di
quell’accadimento da parte di Allah il momento ed il gruppo in cui ha luogo, ed esso puo riguardare
Pinsieme o uno dei due. E indispensabile la scienza della correlazione (munasaba) tra cio che si manifesta
ed avviene ed il tempo ed il gruppo, oppure uno dei due, ed egli sa che quella correlazione comporta
I'accadimento di quella faccenda, e quindi considera in quella occasione quale sia il giudizio di Allah
prescritto per la faccenda correlata, insieme alla sua contemplazione che essa viene da parte di Allah
e per la disposizione di Allah — cio non ¢ nascosto a lui, né alla gente di Allah — e quando sa il regime
di quella cosa correlata si comporta conformemente alla sua scienza di esso: se la scienza comporta
che egli parli al riguardo con un divieto o altro, egli parla, e se comporta per lui il silenzio tace. Invero,
il grande procede secondo la scienza che ha delle cose, come ha detto uno dei signori [della Via]: “Il
magnanimo (sa/2) non ¢ colui che spende della sua ricchezza, bensi ¢ magnanimo colui che spende di
se stesso secondo la scienza” (*%), cioe che fa che la scienza abbia I'autorita (fukm) su di lui.

291) Lo $ayh Abu Sulayman ad-Darani, originario di Dara, un paese vicino a Damasco, mori nell’anno 215
dall’Egira. Nelle Futihat i1 suo nome ricorre solo nel Cap. 45 [I 251.28]. L’aneddoto qui citato ¢ riportato da
Abu Talib al-Makki, Qat al-qulib, Vol. 11, pag. 137, da al- Gazali, Thya’ ulwmi-d-din, Vol. 1, pag. 123, ed anche da
Fariduddin al-‘Attar, nell’originale persiano di Zadkirat al-awliya’, nella sezione dedicata a questo Sayb, ma non
nella versione uigur su cui si sono basate le traduzioni francese, Le mémorial des Saints, ed italiana, Parole di Sifr.

292) La stessa frase, che in Muhadarat al-abrar, Vol. 11, pag. 284 ¢ attribuita a Ibn al-‘Arif ¢ riportata nel Cap.
477 [IV 113.35], preceduta dalle seguenti considerazioni: “Cio che ¢ prioritario per il servitore a cui Allah ha
imposto ed affidato il governo (tadbir) della sua anima [o: di se stesso] ¢ che egli sappia e, quando egli sa, che
la sua scienza lo metta in opera, in modo che egli sia conforme alla sua scienza, e non che egli metta in opera
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Se tu dict: “A questo possessore delle soste (mawdgif) ¢ stato detto nella sosta della scienza: non
obbedire all’ordine della scienza!” (***), noi rispondiamo: “Hai detto il vero, egli non ¢ obbediente
allordine della scienza, bensi ¢ obbediente al sapiente che gli ha ordinato, poiché la scienza non
ordina, ma I’ordine appartiene al sapiente ed egli ¢ obbediente al sapiente che gli ordina”. Quando
I'uomo ordina a se stesso per il suo essere sapiente, dotato di scienza, ¢ lecito nell’espressione dire
che la scienza gliel’ha ordinato — ed ¢ cosi che stanno le cose — cosi come Egli, sia Gloria a Lui e sia
Egli esaltato, ha detto: “Gli sguardi [81] non Lo percepiscono” (Cor. VI-103), informando della

Sua realta essenziale, ma la verita ¢ che colui che Lo percepisce ¢ chi guarda con lo sguardo, non lo

294)

sguardo. (***) Analogamente la scienza non ordina, ma ¢ il sapiente che ordina per essa, poiché non

ordina se non sa, e non tutti coloro che sanno ordinano, ed i signori [della Via] dicono: “Invero il Stft

¢ figlio del suo istante” (*)

Quindi il Maestro non tace riguardo a cio che succede se non in base ad una visione interiore, ed il

suo silenzio ¢ una chiamata (du @) ad Allah, e la gente di Allah che segue la Sua guida non chiama ad

Allah se non in base ad una visione interiore, come ¢ stato notificato testualmente (**°).

Talvolta la chiamata avviene per mezzo della lingua, talvolta avviene con il silenzio e I’omissione
della disapprovazione (nak7), ed ¢ saldamente stabilito dal giudizio della Legge che 'omissione della

disapprovazione da parte del Profeta, su di lui la Pace, quando avveniva una cosa in sua presenza, era

la sua scienza. Infatti, se egli mette in opera la sua scienza ¢ la sua scienza ad essere conforme a lui, poiché
talvolta egli agisce in base ad essa e talvolta la tralascia, cio¢ non agisce in base ad essa [...]. Se invece ¢ la
scienza a metterlo in opera ed a disporre di lui, ed egli viene fatto agire ed ¢ utilizzato dalla scienza, essa per
forza lo governa in modo corretto, ed egli ottempera cosi ai diritti di coloro che li posseggono”. Nel Cap. 560
[IV 460.13] Ibn ‘Arabr precisa inoltre: “Invero il generoso la cui generosita (saha) ¢ perfetta ¢ colui che dona
generosamente se stesso in base alla scienza, conformandosi in cio a quello che Allah gli ha prescritto: egli sa,
agisce di conseguenza ed insegna a chi non sa”.

293) Ibn ‘Arabi si riferisce a Muhammad ibn ‘Abd al-Gabbar an-Niffari, autore del “Libro delle soste (kitab al-
mawagif)”. An-Niffar visse nella prima meta del IV secolo dell’Egira, conducendo una vita errante nei deserti,
ignorato dagli uomini, e, secondo lo storico Haggr Halifa, mori in un villaggio dell’Egitto nell’anno 354. 11 Libro
delle soste ¢ stato pubblicato e tradotto in inglese da A.J. Arberry nel 1935. La frase citata si trova all’inizio della
sosta XXXV, ed ¢ riportata da Ibn ‘Arabi nel Cap. 5 [I 115.13] e nel Cap. 69 [I 392.35].

294) Questa precisazione ¢ riportata anche nel Cap. 211 [II 499.5] e nel Cap. 558 [IV 301.22].

293) Questo detto, di cui non ¢ noto ’autore, ¢ riportato nei capitoli 68 [I 373.3], 69 [I 462.8], 71 [1 647.27],
ove Ibn ‘Arabi precisa: “I signori della gente di Allah hanno detto che I'autorita spetta al momento (al-hukm l-1-
wagt) e che 'uomo, o 1l Sufi, ¢ figlio del suo momento — né passato né futuro hanno potere su di lui — sennonché
I'uomo non sa che egli ¢ figlio del suo momento, malgrado 1l potere del momento su di lui, mentre 1l Suft sa
che ¢ governato dal suo momento, cosi come realmente ¢. Per questo abbiamo detto: il Sufi ¢ figlio del suo
momento, per la sua consapevolezza di quello e per la sua scienza di possedere il segno della Profezia (atar an-
nubuwwa), in cio che il suo momento gli comanda. Non tutti gli uomini lo sanno, malgrado sia realmente cosi”,

e 377 (111 485.11].

296) Riferimento al versetto 108 della Sura di Giuseppe (XII): “Di: questo ¢ il mio sentiero. Io chiamo ad Allah
in base ad una visione interiore, io e chi mi segue”.
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un argomento probante (fugéa) in quanto egli aveva vista ed aveva taciuto di essa e non aveva detto
nulla al riguardo, ed il suo silenzio indicava la liceita di quella cosa in quel momento. Quindi il suo
silenzio equivaleva a un giudizio sulla questione, come il suo silenzio in sua presenza quando venne
mangiata la lucertola (dabb) alla sua tavola — e la mangiarono Halid ibn al-Walid (*7) ed altri — ed
egli non disse che cio era vietato né che era lecito, ma stette in silenzio (***) ed il suo silenzio indico
la liceita di mangiare [la carne di lucertola], e questa ¢ una espressione intelligibile per mezzo della
lingua dello stato (fsan al-hal). Il Maestro perfetto comunica con il suo silenzio cosi come comunica

con 1l suo discorso, allo stesso modo.

Colui che ha tradotto [in parole] lo stato del Maestro, a mo’ di commento, ha detto che si comprende
da quello [cio¢ dal silenzio del Maestro| che non ¢ necessario che le faccende di questo mondo si
svolgano secondo la giustezza, bensi [che ¢ necessario] respingere uno stato giorno dopo giorno
— quello ¢ il suo limite massimo (mablag) — e che lo stato del Maestro testimonia che egli vuole dire
che se le cose fossero andate diversamente sarebbe stato meglio, ma il tempo (zaman) ha deciso, e
noi abbiamo gia spiegato che il giudizio riguardo a quello spetta ad Allah, per cio che comporta il

momento, e costul ha menzionato [solo] uno degli aspetti della questione.

Quanto al suo detto: “poi offriti tu stesso di fare quella [faccenda]”, cio¢ se cio che ¢ accaduto fa
parte delle cose che si fanno, oppure parlane anche tu come ha parlato I’altro, poiché il regime [82]
del Maestro con I’aspirante che ¢ suo discepolo (#/mid) non ¢ come il regime del Maestro con un altro
aspirante che non ¢ suo discepolo, né ¢ come il regime del Maestro con chi non ¢ affatto aspirante. Il
regime del Maestro con il suo aspirante ¢ che dica cio che ¢ bene per lui, sia che taccia al momento
dell’atto — il silenzio ¢ nel significato come un discorso da parte sua per questo aspirante, perché egli
sa cio che egli comprende da esso, e se il suo aspirante fa parte degli ottusi, in quanto non comprende
dal Maestro per mezzo del tacere, allora ¢ obbligatorio per il Maestro parlare all’aspirante quando
egli propone se stesso per quello — sia per mezzo di un ordine [esplicito] riguardo a cio, o per mezzo

del divieto di cio, ed allora tu devi comportarti conformemente a cio che il Maestro ti ha detto.

Quanto al suo detto: “In tutto cio sii di fronte al Maestro come se fossi di fronte a colui che quando
vede un [tuo] fallo ti taglia la testa, anzi peggio”, egli vuol dire che devi stare in guardia dal Maestro
come stai in guardia da chi vuole il tuo danno, poiché quando ti proponi per un certo atto senza
un ordine del Maestro commetti un fallo, ed ¢ noto della Via che il Maestro quando non punisce
l’aspirante per il suo fallo ¢ sleale con lui ed ¢ sleale con Allah in ci0, in quanto ¢ suo dovere punirlo

e non tollerare cio: egli ['aspirante] non ¢ diventato suo compagno e non ¢ entrato sotto la sua

297) Halid ibn al-Walid ibn al-Mugira al-Mahzumi, dopo aver combattuto i musulmani nella battaglia di
Uhud, st converti all’Islam e diresse con successo molte campagne nei primi anni delle conquiste arabe, tanto
da essere denominato la spada (sayf] di Allah. Mori nell’anno 21 dall’Egira.

298) Hadit riportato da al-Buhari, LXX-16, XCVI-24, Muslim, XXXIV-40, Abu Dawud, XXVI-27, at-
Tirmidr, XXIII-3, Ibn Magah, e da Ibn Hanbal.
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giurisdizione se non perché vengano applicate le regole imposte a lui dalla via verso Allah (**).

Non vedi come si ¢ espresso I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace:
“Chi ci rivela il suo errore (safha) [noi applicheremo a lui la pena]” (**°), cioé colui di cui veniamo
a sapere che ha fatto un atto che implica per lui applicazione della pena, noi la applichiamo. Al
punto che quando venne informato riguardo ad una sentenza individuale nei confronti della donna
che aveva violato il suo pegno — ella si era fatta prestare un gioiello e poi aveva negato cio, ed era tra
le nobili della sua gente — per cui le doveva essere tagliata la mano, e gli venne chiesto di lasciarla
[impunita] [83] per la sua nobilta, egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, disse:
“Se fosse che Fatima figlia di Muhammad — cioe di lui stesso — avesse rubato, le taglierei la mano”
(**1). Allah ha lodato coloro “che non hanno paura del biasimo di chi rimprovera” (Cor. V-54), cio¢
[che agiscono]| dal lato di Allah e nell’osservanza del Suo diritto (**?).

Quanto al suo detto: “e preserva te stesso e ricorri al Maestro riguardo a tutto quello”, egli dice: se sai
da te stesso che fai parte degli ottusi, in quanto non comprendi dalla concatenazione delle circostanze
(gar@’in al-ahwal) cio che 11 Maestro vuole da te, poiché il Maestro conosce la tua situazione, ma talvolta
¢ occupato con Allah in un momento che lo distoglie da te, e quindi non ha presente cio in cui tu e
gli altri vi trovate, allora informa il Maestro del tuo stato, affinché ti tratti nel modo in cui vi ¢ il tuo
beneficio e sia portato con te a dire cio che vuole che tu faccia o non faccia, e non rimetterti alla

concatenazione delle circostanze, poiché tu non set uno di quelli [che le capiscono].

Quanto al suo detto: “Poi, dopo quello, devi sforzarti di rabbonire il cuore di ogni aspirante verso
il Maestro”, per cio che ha detto Allah, sia Egli esaltato, nei confronti dei Compagni dell’Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace (**). Essi sono per lui, su di lui la Pace,
a guisa degli aspiranti all’istruzione iniziatica per il Maestro, ed il Maestro ¢ un erede, ed ¢ come
I'Inviato per essi, poiché fa parte di coloro che detengono il comando su colui che gli ha dato autorita
su se stesso. Quindi ¢ necessaria I'obbedienza a lui, come ¢ necessaria ’'obbedienza nell’insieme
ad Allah ed al Suo Inviato, e non c’¢ possibilita di disputare con lui, né di controbattergli, né di
interpretare in sua presenza. Cio che il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la

Pace, esigeva dai Compagni riguardo alla fede in Allah ed in cio che egli stesso apportava, lo esige

299) Le stesse considerazioni sono riportate nel Kitab al-amr al-mufikam, a pag. 304 della traduzione di Asin
Palacios gia citata.

300) Hadit riportato da Malik, XLI-12. Nella traduzione di R. Tottoli ¢ riportato a pag. 636.

301) Hadit riportato da al-Bubari, LXII-18, Muslim, XXIX-11, at-Tirmidi, an-Nasa’1, ¢ da Ibn Hanbal.

302) Nel Cap. 370 [III 413.4] Ibn ‘Arabi precisa: “Per questo ha detto: “e che non hanno paura del biasimo
di chi rimprovera” (Cor. V-54): 1l diritto di Allah ha piu diritto ad essere rispettato del diritto della creatura,
quando esst [diritti] si riuniscono, poiché la creatura non ha diritto se non per la creazione di Allah. Se in un

certo momento sono imposti entrambi 1 diritti, il servitore assistito (muwaffag) [da Allah] comincia a soddisfare
il diritto di Allah, che Gli spetta, poi si mette ad osservare il diritto della creatura, che Allah gli ha imposto”.

303) La frase si riferisce ai versetti che verranno citati nel seguito del commento.
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1l Maestro dai discepoli: la fede in cio che egli comunica loro da Allah. Ed esst [1 Compagni], Allah
sia soddisfatto di loro, sono tra di loro come Allah, sia Egli esaltato, ha notificato, dicendo che essi
sono: “misericordiost tra di loro” (Cor. XLVIII-29), cio¢ gli uni hanno misericordia degli altri, “[e]
desiderano da parte di Allah grazia e soddisfazione” (Cor. tbidem). Dotati [84] di compunzione (fusi)
e calma (sakina), essi stanno di fronte ad Allah, sia Egli esaltato, di fronte al Maestro, e gli uni di fronte

agli altri, come ¢ stato detto riguardo alle loro riunioni:

[immobili] come coloro che hanno un uccello sulla loro testa (***),

non per timore di un torto, ma per timore reverenziale (hawf iglal) (**)

Non c’¢ persona di loro che non rispetti il suo compagno per il suo timore riverenziale (hayba) verso
il suo Maestro, e lo riverisca per la venerazione verso il suo Maestro, e non lo scusi per un fallo, e
se esso accade da lui per negligenza o interpretazione egli glielo fa notare, affinché receda da quella
interpretazione, oppure menziona riguardo a quello un aspetto in cui vi ¢ per lui un avvicinamento
ad Allah, sia Egli esaltato, ed ha cosi luogo il vantaggio (f@ida) tra i due. E non c¢’¢ un aspirante tra
questi che non vigili sugli stati del suo compagno per mezzo della sua presenza (hudir) e della sua
vigilanza (murdaqaba) sulla sua anima nei suoi propositi improvvisi [quando sono espressi|, poiché ad
essi ¢ stato ordinato di raccomandarsi a vicenda il vero, di raccomandarsi a vicenda la pazienza e di
raccomandarsi a vicenda la clemenza (**) 307

, ed essi sono 1 Compagni della destra (*”), e per cio questo

Maestro ha fatto questa raccomandazione.

Ed ha detto: “devi rispettarlo e riverirlo con il massimo rispetto”, cioe gli aspiranti del suo Maestro, e
secondo me ¢ necessario che si comporti cosi con tuttiiservitori di Allah, poiché egli non sa quando [ad
uno di loro] sopraggiunge la Misericordia di Allah ed ¢ d’improvviso iscritto nell*Zlzyyan (*°%). Quindi
fa parte dell’adab con Allah il rispetto verso i servitori di Allah, e [’aspirante] non osserva la loro

disobbedienza, che accade a loro di commettere, ma biasima le disobbedienze, non il disobbediente.

Quanto al suo detto, Allah sia soddisfatto di lui: “e devi trattarlo con riguardo (ikram), poiché il
riguardo verso ’aspirante ¢ per via del Maestro e per 'ossequio di uno hai riguardo a mille”, egli

304) Con questa espressione viene descritta lattitudine dei Compagni di fronte al Profeta in uno adit riportato
da al-Buhari, LVI-37, Abu Dawud, XXVII-1 ¢ XXXIX-24, an-Nasa’l, Ibn Magah, ¢ da Ibn Hanbal. I
lessicografi arabi spiegano questa espressione con il fatto che 1 cammelli, quando un corvo si pone sulla loro
testa per nutrirsi degli insetti che ne infestano il pelo, restano immobili per evitare che volino via.

303) Gli stessi versi, sempre in riferimento al timore riverenziale (kayba), sono riportati da Ibn ‘Arabi nei capitoli
8 [1130.11], 73 [II 12.31], 73, questione CIX [II 105.17], 558 [IV 241.22] e 559 [IV 393.19] delle Futahat, e
nel Ritab al-amr al-muhkam, a pag. 319 della traduzione di Asin Palacios gia citata.

306) Cfr. Cor. XC-17.
307) Cfr. Cor. XC-18.

308) Questo termine ricorre in Cor. LXXXIII-18, ove ¢ precisato che si tratta del Libro ove sono iscritti i pii
(abray).
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dice che poiché il Maestro net riguardi degli aspiranti prende il posto del Vero nei riguardi dei Suoi
servitori, ¢ necessario che essi si amino gli uni gli altri in Allah, cio¢ a causa di Allah, in quanto essi
sono servitori di un solo signore e sono figli, per religione (dn), di un solo padre, poiché Allah, sia Egli
esaltato, ha detto: “La comunita (milla) di vostro padre Abramo” (Cor. XXII-78), chiamandolo padre
dei musulmani, e riguardo ai credenti ha detto: “Invero 1 credenti sono fratelli” (Cor. XLIX-10) [85]
e non c’¢ dubbio che i figli del padre sono fratelli gli uni degli altri, e quando c’¢ la fratellanza c’¢
la compassione (safaga) e la misericordia, e quando c’¢ la compassione e la misericordia c’¢ il buon

309>

consiglio (nastha) (**), e per questo I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat

e la Pace, ha detto: “La religione (dz) ¢ il buon consiglio”. Chiesero: “A chi, o Inviato di Allah?”.

*19), Non c¢’¢

Ed egli rispose: “Ad Allah, al Suo Inviato, agli Imam dei musulmani e alla loro gente” (
dubbio che tutti 1 servitori di Allah sono sottomessi ad Allah, ma in modi diversi. Non vedi che gli
associatori affermano riguardo ai loro Dei che essi li adorano solo perché li avvicinino ad Allah? (*'")
Essi quindi sottomettono loro stessi ad Allah, sia Egli esaltato, in un modo che non ¢ gradito da Allah,
ed ¢ quindi necessario dare loro il buon consiglio affinché abbandonino quella via per seguire la via
che la Legge ha prescritto loro. Non vedi quanto ¢ bello I'insegnamento di Allah, sia Egli esaltato, ai
Suoti servitori associatori nell’avvertirli del loro errore con il Suo detto, sia Egli esaltato: “Adorate cio
che voi avete fabbricato?” (Cor. XXXVII-95) ed il Suo detto: “Forse che chi crea ¢ come colui che

non crea?” (Cor. XVI-17), ed il Suo detto: “Di: nominateli” (Cor. XIII-33)? E non ¢ possibile che ci
sia nella gentilezza nei loro confronti da parte di chi ha potere su di loro, nella cortesia (talattuf), nella
bellezza del richiamo ad Allah, sia Egli esaltato, e nell'insegnamento, qualcosa di piu bello di questa
amabilita (luff) divina nei loro confronti. E cosi si addice che st comporti la gente di Allah quanto alla
misericordia con 1 servitori di Allah in modo incondizionato, ed a maggior ragione con coloro che

sono credenti e con coloro di essi che si raggruppano al servizio di un sapiente in Allah.

309) Sul significato del termine “nasiha” si pud consultare la prefazione alla traduzione del trattato dello Sayh
at-Tadili, La vie traditionnelle c’est la sincérité, Editions Traditionnelles, Parigi, 1971. Dato 1l contesto ho adottato
in questa traduzione il significato di “buon consiglio” e di “consigliare il bene”, conforme al senso che hanno i
termini derivati dalla stessa radice nella Sura VII [versetti: 21, 62, 68, 79, 93], ove piu frequentemente ricorrono
nel Corano.

310) Hadt riportato da al-Buhari, I1-42, Muslim, [-95, at-Tirmidi, an-Nasa’1, ad-Darimi, e da Ibn Hanbal. Ibn
‘Arabi riporta per esteso questo Aadit nel Cap. 560 [IV 468.27 e 547.6] e lo cita nei capitoli 71 [I 658.1], 76 [1I
145.4], 290 [II 650.9] e 374 [III 467.23]. Nel Cap. 71 precisa anche che Allah gli ha ordinato piu volte, senza
intermediari, di dare il buon consiglio ai suot servitori. A questo kadit egli dedica un lungo commento nel Cap.
560 [IV 468.27 a 470.24], ove precisa: “Sappi che 1l “nisah” ¢ 1l filo, 1l “minsaha” ¢ I'ago, 1l “nasih™ ¢ il sarto ed
il sarto ¢ colui che mette insieme le parti del tessuto finché diventano una camicia o quello che sia, ed egli fa
buon uso di esso mettendone insieme le parti, e non le mette insieme se non con la sua abilita nel cucire (nush). 11
“nasih” nella religione di Allah ¢ colui che ricongiunge i servitori di Allah con cio in cui sta la loro felicita presso
Allah, e che ricongiunge Allah con le Sue creature, il che corrisponde alla sua affermazione: “Il buon consiglio
nei confronti di Allah™”

311) Cfr. Cor. XXXIX-3. Ho preferito tradurre musrikiin come associatori e non come politeisti, perché il primo
termine implica ’adorazione di altri Dei insieme ad Allah, mentre il secondo implica solo ’adorazione di molti
Dei.
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Allah, sia Egli esaltato, dira nel Giorno della Resurrezione: “Dove sono coloro che si amano gli uni

gli altri per la Mia Maesta? Oggi faro loro ombra con la Mia ombra, in un giorno in cui non c’¢

altra ombra che la Mia” (*'?), ed ha parlato dell’obbligo del Suo Amore per gente come loro, dicendo

nella tradizione autentica: “Il Mio Amore ¢ dovuto per coloro che si amano gli uni gli altri in Me, per
coloro che danno generosamente gli uni agli altri in Me, e per coloro che siedono gli uni accanto agli
altri in Me” (*"%), ed ha imposto a Se stesso ’Amore per costoro e chi riceve I’Amore di Allah da Allah
per via dell’obbligatorieta ha un rango piu elevato di chi lo riceve per via del Favore (imtinan), poiché

314)

riunisce due Misericordie da parte di Allah (*'*), in quanto [86] per la Misericordia del Favore ama

in Allah chi lo ama e per via di cio che gli conferisce questa Misericordia di Favore ¢ obbligatorio
I’Amore di Allah per lui, e quindi riunisce le due Misericordie, ed ogni amante ama in Allah chi lo

ama.

Egli ha attirato la tua attenzione su una cosa che ho gustato personalmente e che ¢ raro trovare, e cioe
che quando sei compagno di una persona o la ami in Allah e succede che questa persona ti detesti,
o per una passione della sua anima ed un cattivo proposito che sussistono in lei e che ti rendono
detestabile alla sua anima, oppure perché la coglie un sospetto riguardo a te che suscita ’avversione
verso di te in Allah per cio che le conferisce quel sospetto, tu devi restare nel tuo amore per lei in Allah
e trattarla come fanno coloro che si amano vicendevolmente in Allah, e non considerare cio che le ¢
capitato riguardo a te, e sii tu il clemente con lei per la sua avversione. Se ti comporti in questo modo

dai alla stazione cio che le spetta (*"); abbi quindi molta cura in una cosa simile e non avra effetto

312) Hadit riportato da Muslim, XT.V-38, at-Tirmidi, XXXIV-53, ad-Darimi, Malik, ¢ da Ibn Hanbal. Ibn
‘Arabi lo cita anche nel Cap. 560 [IV 534.34] e ne “La niche des lumiéres”, pag. 34.

313) Hadzt riportato da Malik, LI-16, ¢ da Ibn Hanbal. Ibn ‘Arabi lo cita anche nel Cap. 73 [II 21.11], nel Cap.
178 [II 344.5], nel Cap. 560 [IV 535.31] e ne “La niche des lumiéres”, pag. 116.

314) Nel Cap. 392 [III 550.32] Ibn ‘Arabi precisa: “Egli ¢ Misericordioso (rakman) per le due Misericordie: la
generale (‘@nma) che ¢ la Misericordia del Favore, ed Egli ¢ Clemente (rahzm) per la Misericordia specifica (hdassa),
che ¢ [quella] obbligatoria a cui si riferisce il Suo detto: “Ed Io la prescrivero per coloro che sono timorati”
(Cor. VII-156) ed il Suo detto: “Il vostro Signore ha prescritto a Se stesso la Misericordia” (Cor. VI-54). Quanto
alla Misericordia del Favore, Allah ha misericordia di colui che Egli assiste nell’opera buona che impone a Lui
la Misericordia obbligatoria, e per mezzo di essa [Misericordia del Favore] il peccatore e la gente del Fuoco
infernale ottengono la cessazione del castigo, anche se la loro situazione e la loro dimora ¢ la Gehenna”.

Analoghe considerazioni si trovano nel Cap. 338 [III 147.34] e nel Cap. 558 [IV 200.6].

315) Nel Cap. 560 [IV 498.27] Ibn ‘Arabi riporta: “Nell’anno 590, a Tlemsen, ho visto in sogno I'Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace; mi era giunta notizia che un uomo detestava lo
Sayh Aba Madyan, che era uno dei piti grandi conoscitori (‘@ifiin) ed io ero convinto di cid per scienza certa,
e provai avversione per quella persona in quanto detestava lo Sayb Abu Madyan. I'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, mi disse: “Perché detesti quell’'uomo?”, ed io gli risposi che era
per la sua avversione nei confronti di Abu Madyan. Allora mi disse: “Non ama forse Allah e me?”, ed io gl
rispost: “Certamente, o Inviato di Allah, egli ama Allah, sia Egli esaltato, ed ama te”. Allora mi disse: “Perché lo
detesti per la sua avversione verso Abu Madyan e non lo ami invece per il suo amore nei confronti di Allah e del
Suo Inviato?”. Allora gli dissi: “O Inviato di Allah, fino a questo momento, per Allah, ho sbagliato e sono stato
noncurante: ora io mi pento ed egli ¢ per me la pit amata delle persone ed invero tu hai messo in guardia ed hai
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sul tuo amore per lei in Allah cio che ¢ accaduto in lei dell’avversione verso di te in Allah secondo
quanto ella pensa. Tu non hai visto di lei cio che le ha determinato ’avversione per te in Allah, sii
quindi cortese nel ristabilire il suo cuore verso di te, per una misericordia verso di lei, senza che se ne

renda conto.

Poi questo Maestro ha detto: “e se sei in grado di fare la munificenza (mu @sah), guardati dall’essere corto
in quello, verso chiunque tu puoi, e specialmente verso gli aspiranti, e che il dare cio che ¢ necessario
(sah@’) e I'abnegazione (#ar) siano la tua indole, e lo spezzamento (inkisar), 'abbassamento (dull) e
I'indigenza (maskana) siano costantemente la tua natura, o aspirante”. Questa ¢ una raccomandazione
da parte sua ai suoi fratelli tra gli aspiranti e tra gli altri credenti affinché abbiano questa attitudine,
e cio corrisponde al Suo detto, sia Egli esaltato: “coloro che danno generosamente gli uni agli altri
in Me”. Guardati dall’astenerti dal dare quando potresti farlo, e che il tuo dare sia in proporzione al
bisogno, ed in questo consiste il dare cio che ¢ necessario (safa’) (*'°). Quanto all’abnegazione (itar) essa
consiste nel dare c16 di cui tu pensi di avere bisogno nel futuro, malgrado sia superfluo per te [87] al

momento (*'), e per questo Egli, sia Egli esaltato, ha detto: “ed essi prediligono [lui] a loro stessi anche

consigliato il bene: Allah preghi su di te”. Quando mi svegliai presi con me un vestito molto caro ed una somma
da elargire di cui non ricordo I'ammontare, montai a cavallo ed arrivato a casa sua lo informai di cio che era
accaduto. Egli si mise a piangere ed accetto 1l mio regalo, e prese il sogno come un ammonimento da parte di
Allah, sia Egli esaltato, e svani dalla sua anima la sua avversione verso Abu Madyan e lo amo. Volli conoscere la
ragione della sua avversione verso Abu Madyan, malgrado dicesse che Abu Madyan era un uomo pio, ¢ gliela
chiesi. Egli mi rispose: “Ero con lui a Bigaya e gli vennero portate delle vittime della Festa del sacrificio, ed egli
le divise tra 1 suol compagni e non me ne diede neanche un pezzo: questo ¢ il motivo della mia avversione per
lui e della mia caduta”.

316) Nel Cap. 70 [I 585.18] Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi che la ricchezza ammette 1 [diversi] modi del dare, i
quali sono otto e ad ognuno corrisponde un nome. Essi sono: la beneficenza (in @m), il dono (hiba), I’elemosina
(sadaga), la generosita [che segue la richiesta] (karam), I'offerta (hadiyya), la generosita [che precede la richiesta]
(gud), 1l dare cio di cui c’e bisogno (saha’) e I'abnegazione (#ar): 'uvomo da in tutti e otto 1 modi, mentre 1l Vero,
sia Egli esaltato, da in sette di essi, facendo eccezione dell’ultimo”. Nel Cap. 95 [II 179.16] aggiunge: “E stato
riportato nello fadit di Abu Bakr an-Naqqas, riguardo ai luoghi di sosta della Resurrezione, il Nome “Colui che
da nella misura del necessario (as-sahi)”, hadit che ¢ stato citato in questo libro nel capitolo dedicato al Paradiso
[Cap. 65]. Quanto al dare proprio di questo tipo di generosita, esso ¢ il dare nella misura del necessario e questo
¢ 1l dare della saggezza (htkma) e deriva dal Suo Nome “il Saggio”. Da parte del Vero questa generosita ¢ quella
a cui si riferisce 1l detto di Mose: “Il nostro Signore ¢ Colui che da ad ogni cosa la sua creazione” (Cor. XX-50);
“Ogni cosa ¢ presso di Lui secondo una misura” (Cor. XIII-8); “Se Allah largheggiasse nella provvista ai Suoi
servitori, essi insolentirebbero sulla Terra, ma Egli [ne fa] scendere nella misura che Egli vuole” (Cor. XLII-27);
“E non la facciamo scendere se non con una misura nota” (Cor. XV-21). Quanto a questa generosita da parte
del servitore, essa consiste nel suo dare cio che ¢ dovuto a chi ne ha diritto, e nella sua equita. “La sua anima
ha un diritto su di lui, la sua famiglia ha un diritto su di lui, 1l suo occhio ha un diritto su di lui, e la sua gola ha
un diritto su di lui” (hadit)”. A questo aspetto della generosita ¢ dedicato anche una sezione del Cap. 558 [IV
263.22].

317) Nel Cap. 95 [II 179.21] Ibn ‘Arabi precisa: “Quanto all’abnegazione [o altruismo], il Vero non ha un
Attributo che le corrisponda se non per un aspetto remoto, e menzionarla ¢ una mancanza di adab, anzi essa
non ¢ una realta essenziale ed abbandonarla ¢ preferibile. Essa non ¢ sostenuta se non da coloro che non
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se li portasse in ristrettezza (hasdsa)” (Cor. LIX-9). Questa ¢ I'indicazione nell’ipotest in cui abbia luogo
la ristrettezza, ma se la ristrettezza c’¢ in egual modo [in entrambe le parti], allora il diritto (hagq) della
tua anima su di te ¢ predominante per Allah, e lo stesso per il [diritto del] piu vicino (agrab), cio¢ il
piu vicino per condizione (fal) come la moglie, per lignaggio (nasab) come il figlio, per dimora come il
vicino di casa e per attribuzione (nzsba) come lo schiavo (mamlik). Questa ¢ 'istruzione (farbiya) data dal
Vero, sia Egli esaltato, tramite la lingua del Suo Inviato, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat

e la Pace, riguardo all’osservanza dei diritti in proposito (*'%)

. Chiunque [nel dare] trasgredisce ci6 che
il Vero gli ha imposto riguardo all’osservanza dei diritti, la sua ¢ una munificenza (mu’asa) di desiderio
e di interesse personale, non [fatta] per Allah. Chi fa la beneficenza stia all’erta da questo equivoco
(uglitta), ed al riguardo non c’¢ bisogno di interpretazione (la’wil), poiché inevitabilmente egli vedra il
risultato (gibb) di cio che ha fatto, e questo [stare all’erta] non ¢ possibile se non a chi teme Allah nei

suoi stati e nelle sue disposizioni.

Poi il suo detto riguardo allo spezzamento (inkisar), all’abbassamento (dull) ed alla indigenza (maskana)
ti mostra molti insegnamenti utili, poiché colui che da prova sempre nella sua anima un senso di
superiorita (‘2zza) rispetto a colui a cui da, e questa ¢ la cosa pit nociva che possa capitare al servitore.
Quindi [colui che da] deve adoperarsi per far arrivare cio che da a chi lo riceve senza sapere, da parte

sua, che egli ha dato qualcosa [di suo] al ricevente.

Gli espedienti (fyal) per quello sono molti e not i abbiamo usati spesso. La scienza di Allah che aiuta
colui che da ¢ che egli dica a se stesso: “Se c10 che hai scelto e dato in munificenza ad un altro fosse il
tuo sostentamento (12z¢), a te destinato, non avresti potuto togliertelo né darlo, e se non ti appartiene,
nella valutazione di Allah e nella Sua spartizione delle cose, allora sai che cio ¢ un deposito (amana)
che detieni e ti ¢ stato ordinato di rendere il deposito al suo legittimo possessore. Cio che hai dato non
ti appartiene, ed invero hai dato cio che Allah ti ha affidato per lui, e se hai una ricompensa (agr), essa
non ¢ che [88] la ricompensa dell’aver reso il deposito. Non pensare quindi con questo di avere una
superiorita (maziyya) né una eccellenza su di lui per cio che gli fai avere, poiché cio che gli fai avere,
secondo la scienza autentica, non ¢ che il suo, non il tuo”. Questo ¢ un rimedio eflicace: se lo adotti

non penserai di avere una eccellenza su qualcuno.

Se colui che prende da te ¢ come te riguardo a questa considerazione, allora non preoccuparti del tuo
farglielo avere, sia in segreto che pubblicamente. Se egli invece non ha questo grado, tu sai per certo
che la sua anima altera ¢ affranta quando egli prende da te, e ritiene che tu abbia una eccellenza su di
lui: fai in modo dunque di fargli avere quello da parte tua senza che egli provi spezzamento per cio,

hanno scienza tra la gente della locuzione teopatica (satk). Diciamo dunque che talora I’'abnegazione ¢ il dare
di un bisognoso (muhtdg) ad un [altro] bisognoso, talora ¢ il dare per la ristrettezza (fasasa) [altrui] malgrado la
ristrettezza [propria] o la supposizione della ristrettezza”.

318) Riferimento ad uno fadit riportato da al-Buhari, XI1X-20, XXX-51, 54 ¢ 55, LXVII-89, LXXXVIII-84
e 86, Muslim, XIII-182 ¢ 187, Abtu Dawud, V-27, XIV-56, che inizia con I'affermazione: “Invero la tua anima
ha un diritto su di te”, a cui segue 'elenco, con diverse varianti, degli altri esseri che hanno diritto su di noi.
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né abbassamento in quello, e gli aspetti sono molteplici (*'9).

Quanto al suo detto: “e cosi la tristezza (huzn)”, egli dice: la tristezza sia costantemente il tuo carattere

V'~

distintivo (s @). Essa consiste nel tuo considerare cio che ti ¢ sfuggito (**°) e tu [devi] riparare cio che

ti ¢ sfuggito; essa, cioe la tristezza, ¢ come una compensazione (dya) (**') nascosta, poiché la tristezza

¢ connessa con cio che ti ¢ sfuggito. Tu la ottienti [la riparazione] per mezzo della tristezza, cosi come
la ottieni per mezzo dell’intenzione (niyya), e non c’e via ad essa, cioe di ottenerla, se non tramite una

di queste due cose, la tristezza e 'intenzione.

Quanto al suo detto: “e sii saldo (sadid) in tutto cio che [ti] ho menzionato, dotato di forte fermezza
in tutto quello”, sappi che Allah, sia Egli esaltato, ha dato ordine al Suo servitore, dicendo: “Ed abbi
pazienza come ebbero pazienza i dotati di fermezza (‘azm) tra gli Inviati* (Cor. XLVI-35) (*2), ed 1

dotati di fermezza sono i piu saldi nella religione di Allah, come Abt Bakr nella sua fede riguardo

319) Nel Cap. 70 [I 579.24] Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi che fare la sadaga di nascosto ¢ un requisito per
Pottenimento della elevata stazione spirituale con cui Allah ha caratterizzato 1 sette Sostituti (abdal). La forma
del farla di nascosto ha diversi aspetti. Uno di essi ¢ che colui a cui tu hai fatto I’elemosina non ti conosca, e
tu gliela faccia pervenire con circospezione in qualsiasi aspetto sia, poiché gli aspetti sono molti. Uno di essi
¢ quello di fargli sapere come prende [la sadagal, cioe che egli la prende da Allah, non da te, si che egli non ti
attribuisca alcun merito nei suoi confronti per cio che gli hai dato, e non gli si imponga, di fronte a te, alcuna
traccia di umilta o indigenza: egli consegue cosi una scienza magnificente di Colui che gli ha elargito. Tu
quindi resti nascosto alla sua vista al momento in cui gl dai, avendolo inoltre convinto che egli non prende se
non cio che gli appartiene. Cio fa parte del nascondere la sadaga. Un’altra modalita ¢ quella di nascondere che
si tratta di una sadaga, e colui che riceve la sadaga non ¢ noto a chi la fa. Quando dunque la prende ’esattore
incaricato dal Sultano, la prende da te con forza e coercizione, ¢ quando essa arriva nelle mani del Sultano,
che ¢ il depositario di essa di fronte ad Allah, il Sultano la da alle otto [categorie] di proprietari [finali]. Ed 1
proprietari la prendono con amor proprio e non con umilta, poiché quello ¢ un loro diritto di fronte a questo
depositario. Quindi chi prende non sa, nel suo riceverla, chi sia il proprietario [iniziale] di quel bene. Quindi
non c’¢ favore né onore da parte del ricco proprietario del bene verso questo povero, ed egli non sa neppure se
veramente gli ¢ arrivato il suo stesso bene. Anche questo fa parte del tener nascosta la sadaga, in quanto colui
che fa I’elemosina non sa a chi I’ha fatta, e colui che prende ’elemosina non sa chi I’ha data. Nel tener nascosto
non c’¢ grado superiore a questo”.

320) Nel Cap. 104, dedicato alla tristezza, Ibn ‘Arabi precisa [II 186.28]: “Il termine tristezza (huzn) ¢ derivato
da al-hazn, che ¢ 1l terreno aspro e duro, e la rudezza (huzina) nell’'uomo ¢ la rudezza dei suot tratti di carattere.
La tristezza non riguarda se non cio che ¢ trascorso [o: sfuggito], e ci0 che ¢ trascorso e passato non ritorna;
ritorna pero il simile [nella forma] e quando ritorna ricorda se stesso a colui in cui ¢ sussistito il suo simile
che ¢ passato e trascorso, e questo ricordo provoca tristezza nel cuore del servitore, soprattutto in chi cerca di
rispettare gli attimi (anfds), il che ¢ difficile da conseguire se non per la gente della contemplazione diretta tra
gli iniziati. L'immensita del possibile non consente 'ottenimento di tutta la faccenda, per cui ¢ inevitabile che
qualcosa sfugga, e quindi ¢ inevitabile la tristezza™.

321) Il termine diya, nel linguaggio giuridico, ¢ il prezzo del sangue, cio¢ la compensazione pecuniaria dovuta
alla famiglia della vittima, da parte di chi ha commesso involontariamente un omicidio.

322) Secondo uno hadit riportato nel Kitab al-kafi di al-Kulayni, gli Inviati dotati di fermezza furono Noe,
Abramo, Mose, Gesu e Muhammad.
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alla pace di al-Hudaybiyya (***). Allah non aveva messo alla prova (itabara) la fede dei credenti piu di
quanto avesse messo alla prova lui riguardo a quella pace, al punto che in quel giorno la fede di ‘Umar

fu scossa, a dispetto della sua saldezza (saldba) nella sua religione — e da quel giorno noi sappiamo

324)

che la sua saldezza era naturale (tab7yya) (***) — poi credette e impiego la sua saldezza nella sua fede.

Quando la sua fede fu turbata da questa persona specifica (*) la saldezza era rimasta in lui come

prima [cio¢ basata sulla natura], ed egli disse [al Profeta, su di lui la Pace]: “Concediamo il disonore

[89] nella nostra religione? Non siamo noi nel vero ed essi nel falso?” (*9).

Se non fosse che Allah fu gentile con lui tramite Abu Bakr in cio che egli gli rammento, dicendo le
stesse cose che [aveva detto] 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace
[non avrebbe creduto e si sarebbe comportato come gli altri Compagni] (**’). Quanto ai Compagni

essi erano sul punto di morire di rabbia quando in quella [occasione] ordino loro di uscire dal loro

stato di sacralizzazione (thram) (***), mentre Abu Bakr non era provato, per la saldezza della sua fede,

per la sua forza e per il suo dominio sulla sua natura.

Considera 1l Suo detto, sia Egli esaltato: “No, per il tuo Signore, esst non crederanno finché non
ti avranno costituito giudice delle loro discordie ed allora non troveranno nelle loro anime alcuna
difficolta ad accettare la tua decisione e si sottometteranno fiduciosi” (Cor. IV-65). L'Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, decreto cio che decreto nella pace
di al-Hudaybiyya, poi fisso il testo in quella riunione e disse: “E per Allah, essi non chiederanno

323) Al-Hudaybiyya ¢ un piccolo villaggio situato ad un giorno di marcia a nord della Mecca, fuori dal territorio
sacro (haram); in questo luogo, il sesto giorno di Di [-Qa‘da dell’anno 6 dall’Egira, il Profeta sottoscrisse un
trattato con 1 Qurayshiti, le cui principali disposizioni erano le seguenti: nell'immediato i musulmani dovevano
ritirarsi senza entrare nel territorio sacro, ma I’anno seguente la Mecca sarebbe stata evacuata per tre giorni
per permettere ai musulmani di compiere la ‘wmra; per 10 anni vigeva I’armistizio tra le due parti; il Profeta
doveva rinviare alla Mecca tutti 1 Qurayshiti che erano venuti da lui senza ’autorizzazione del loro protettore;
fatta eccezione per i Quraysh, ogni individuo era libero di unirsi ad una delle due parti. I musulmani, che
erano venuti con I'intenzione di compiere la ‘umra, furono molto delusi da questo trattato, che ritennero troppo
favorevole ai Quraysh, ma a sostegno delle decisioni del Profeta, vennero rivelati i primi versetti della Stra
XLVIII, che definivano il trattato come una “chiara vittoria” concessa da Allah. Tra i piu turbati nella fede fu
‘Umar, mentre Abu Bakr non ebbe alcun dubbio sulle decisioni prese dal Profeta.

324) Tbn ‘Arabi distingue qui la saldezza nella religione che trac origine dalla natura, come la saldezza di
‘Umar, da quella che trae origine dalla fede, come la saldezza di Abu Bakr.

323) 11 riferimento puo essere a Suhayl, che detto le condizioni dei Quraysh nel trattato, o a suo figlio Abu
Gandal, che convertitosi all’Islam contro il volere del padre si era rifugiato dai musulmani, ma che in base alla
terza delle clausole citate del trattato dovette essere restituito ai Quraysh.

326) Hadit riportato da al-Buhari, LIV-15, LVIII-18, Muslim, XXXII-94, ¢ da Ibn Hanbal.
327) I manoscritti risultano qui incompleti, poiché non ¢ indicata la conseguenza dell’ipotesi.

328) 11 Profeta ordino ai Compagni di radersi la testa, segno della fine della ‘umra, ma nessuno gli obbedi finché
egli stesso non dette ’'esempio radendost la testa.
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una condizione (fuita) in cui vi sia la soddisfazione di Allah senza che io non la conceda loro” (**).
Da questa [affermazione] riguardo al suo accoglimento (i¢aba) [delle richieste dei Quraysh], che 1
Compagni disconoscevano, sappiamo che esse facevano parte di cio di cui Allah era soddisfatto, ¢ non
c’era nessuno di loro che non trovasse difficolta per cio che egli aveva decretato nel suo accoglimento,
ad eccezione di Abu Bakr il confessore (siddig): non c¢’¢ dubbio che la sua fede compensava la fede di

tutta la comunita ed egli prevaleva su di loro per essa.

Per la lode di Allah, mi ¢ stata data questa fede nell’Inviato e nei suoti eredi, Allah sia soddisfatto di
loro, propria di Abu Bakr il confessore, tanto che 1o non sostengo la loro impeccabilita (‘isma) se non
in ci0 che essi trasmettono da parte di Allah, e anche se essi commettessero tutte le disobbedienze ed

1 peccati gravi (kaba’ir), nulla di quello sminuirebbe la mia fede in loro (**)

. E anche se sapessi che 1
peccati che essi commettono sono peccati gravi presso Allah, e che essi li hanno commessi sapendo
che lo sono, ci6 non diminuirebbe per me e nel mio cuore la mia fede in loro del peso di un atomo, né

di piu di quello, sia lode ad Allah per cio. E se essi sono protetti da una cosa simile, cio spetta ad Allah.

Questa ¢ una questione in cui vi sono molte distinzioni [da fare] e la sua spiegazione ¢ lunga, poiché
il credente non va al di 14, in questo caso, di cio che comporta la prova [90] razionale, e la prova
razionale non comporta riguardo a costoro se non 'impeccabilita dalla menzogna riguardo alla
trasmissione specifica da parte di Allah: al di fuori di cio, tutto il resto ¢ possibile che accada da
parte loro, a meno che essi non affermino testualmente quello [cio¢ 'impeccabilita al di fuori della
trasmissione| per mezzo di una rivelazione da parte di Allah a loro, poiché essi non sanno cio che c’¢

nella Scienza di Allah al loro riguardo.

E cosi che deve essere la fede e per questo il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, disse ai suoi Gompagni riguardo al suo divieto di fecondare la palma: “Cio che vi comunico
da parte di Allah, prendetelo [come vero], per il resto voi ne sapete di piu sulle faccende di questo

vostro mondo” (**!).

Se sei sagace e dotato di attenzione, allora sai gia ci0 che 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e 1a Pace, ha voluto dire in questa notificazione, e sai cio a cui ho alluso in quanto

ho menzionato.

329) Hadit non recensito nelle raccolte canoniche. Una versione leggermente diversa si trova in A. Guillaume,
“The Life of Muhammad” [traduzione della Szra di Ibn Ishaq], Oxford University Press 1970, a pag. 501.

330) A pagina 36 ¢ 60 del manoscritto Ibn ‘Arabrt ha affermato 'impeccabilita dei Profeti, ma ha anche precisato
che dopo Muhammad, il sigillo della Profezia, tale impeccabilita non ¢ piu garantita ai loro eredi spirituali, ed
¢ di questi che egli sta parlando.

331) Hadit riportato da Muslim, XLIII-141, ¢ da Ibn Hanbal. La prima parte richiama il versetto Coor. LIX-7,
la seconda ¢ citata nel Cap. 12 [I 144.31] e nel Cap. 69 [1 523.4] delle Futihat e nel Cap. XXV dei Fusis al-hikam.
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Quanto al suo detto: “Sappi che ogni volta che il cuore del Maestro ¢ con te, nessuno puo assolutamente
farti del male, e se il cuore del Maestro ti abbandona, Allah ci protegga, diventi abietto (hasis) tra gli
uomini come colui che ¢ bandito (matrad) da un posto ad un altro, Allah ci protegga”, il significato

kbl bbl

della sua espressione “sappi (ta lam)” ¢ “asserisci (tagta‘)” e “afferma con certezza (fagzim)”, cosi come
colui che sa la cosa la asserisce con decisione, e cio fa parte della sua indicazione riguardo alla
aspirazione (humma), in quanto egli sa che le aspirazioni delle anime hanno effetto sui corpi del mondo
(**3). Questa ¢ una questione molto importante, su cui egli ha posto ’attenzione per gusto spirituale
da parte sua, e per questo ha asserito con decisione, e se non avesse gustato [cio che affermava] non
avrebbe asserito. Egli ha parlato quindi per il suo stato spirituale ed ha parlato anche per come la

realta ¢ in se stessa.

Quanto al suo detto: “diventi abietto tra gli uomini”, per gli uomini egli intende 1 tuoi simili tra gli
aspiranti e la gente della Via, e ’abiezione con cui ti ha caratterizzato presso di loro significa che tu
non hai valore (gadr) nei loro cuori ed hai perso la loro stima, e chi perde la stima della gente di Allah

ha perso la stima di Allah (sagata min ayni-Liahi). Guardati dunque dal contrastare la gente di Allah!

Abiui Yazid stava mangiando del cibo e disse ad uno degli aspiranti: “Mangia con noi!”, e aspirante
rispose: “Sto digiunando!” (***), ed Abu Yazid disse: “Mangia con noi ed avrai la ricompensa del
tuo giorno [di digiuno]!”, ed egli rispose: “Sto digiunando!”, al che Abt Yazid disse: “Mangia [91]
ed avrai la ricompensa di dieci giorni!”, ed egli ribadi: “Sto digiunando!”. Abu Yazid disse allora al
gruppo: “Lasciatelo perdere!”. Egli perse la stima di Allah perché per questo atto aveva perso la stima
di Abtu Yazid, ed aveva gettato via con lui la Via di Allah. Dopo quell’episodio si vide quella persona,

che era ormai un vecchio attempato, affrontare le ragazze in strada e toccarle (yagmizu) (***).

Quanto a me, andai a trovare il nostro maestro Abu al-Husayn Yahya ibn as-Sa’ig (**’) a Ceuta; egli
stava mangiando del cibo ed 1o stavo male, e mangiare quel cibo avrebbe aumentato quel malessere,
ed inoltre stavo digiunando. Egli mi disse: “Mangia con noi!” ed io gli menzionai il mio digiuno ed
il mio malessere e che mangiare quel cibo avrebbe aumentato il malessere, ed egli riprese a dire:

“Mangia con noi!”, ed io risposi: “Dopo averti fatto sapere [del mio stato], giacché ti sono dovuti

332) Come gia riportato, nel Cap. 229 [II 526.26] Ibn ‘Arabi precisa: “Quanto alla izmma della volonta essa ¢
I'inizio della veridicita (sidg) dell’aspirante ed ¢ una fimma concentrata a cui nulla resiste: questa kimma si trova
molto in un gruppo chiamato in Africa gli ‘Azabiyya, che per mezzo di essa uccidono coloro che vogliono.
L’anima, quando si concentra, ha un’influenza sui corpi del mondo e sulle sue condizioni a cui nulla puo
contrapporsi”.

333) Poiché il Maestro non digiunava, non si trattava di un digiuno obbligatorio, bensi di un digiuno
supererogatorio o di compensazione.

334) Lepisodio ¢ riportato da al-Qusayri nella sua Risala, pag. 341 della traduzione di Alexander Knysh.

335) Questo Maestro ¢ citato nel Cap. 560 [IV 489.20] ed a lui ¢ dedicata anche una breve notizia nella
Epistola dello Spirito di Santita (risala rih al-quds); cfr. Ibn ‘Arabi, Sufis of Andalusia, Allen & Unwin, Londra,
1971, pag. 136.
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Pascolto e 'obbedienza”. Mangiai ed il malessere scomparve immediatamente al primo boccone,
e vidi che quello dipendeva dalla baraka del mio ascolto e della mia obbedienza al Maestro e dalla
mia considerazione del Maestro con magnificazione (fa %7m) e riverenza. E cosi di tutti 1 Maestri che
incontrai e degli aspiranti sinceri nessuno mi disconobbe, ¢ non ho mai servito un Maestro senza che

egli fosse al mio servizio per qualcosa che egli non possedeva, che Allah gli fece conoscere grazie a

336)

me (**°). Cosl era il mio stato con 1 Maestri, e non ho visto motivo per cio se non la mia obbedienza,

il mio prestar fede (tasdig) a tutto cio che essi avevano realizzato, la mia accettazione (faslzm) di cio che
essi apportavano e dello stato in cui si trovavano, e la mia astensione (dabb) dal controbattere loro. Vidi
in sogno, ed Allah ¢ piu Sapiente, I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, o uno degli impeccabili, che mi disse: “Sai come hai fatto ad ottenere cio che hai ottenuto da
Allah?”; 1o gli risposi di no ed egli disse: “Per la tua venerazione di chi afferma di far parte della gente
di Allah, indipendentemente dal fatto che cio che afferma sia vero o meno, ed Allah lo ha tenuto in
considerazione per te ¢ lo ha elogiato da parte tua, e ti ha dato cio che tu sai”. Da quel momento
spero che [92] Allah, sia Egli esaltato, mi faccia erede del Suo Profeta (*7) in cio che gli ha elargito
generosamente nella Sura: “Noti ti abbiamo accordato una chiara apertura affinché Allah ti perdoni
il tuo peccato di prima e di poi” (**¥) (Cor. XLVIII-1 e 2) fino al suo detto: “e al crepuscolo” (Cor.
XLVIII-9), anzi, fino al versetto: “costui ricevera una ricompensa immensa” (Cor. XLVIII-10) (**9).

336) Ad esempio, nel Cap. 71 [I 616.20], Ibn ‘Arabi ricorda il “Maestro Abu Ya‘qub Yusuf ibn Yahlaf al-
Kuami. Egli fu 'unico dei miei Maestri che mi abbia inculcato la disciplina iniziatica (ryada); egli mi ha aiutato
nella disciplina iniziatica ed 1o I’ho aiutato nei suoi stati enstatici (mawagid). Per me egli era sia istruttore
spirituale (ustad) che discepolo ed 1o ero lo stesso per lui; la gente si stupiva e nessuno capiva la ragione di cio.
Questo successe nell’anno 586 [dall’Egira]; 'apertura spirituale (fath) nel mio caso aveva preceduto la disciplina
Iniziatica, ¢ questa ¢ una stazione spirituale di pericolo (fatar). Allah mi fece ottenere la disciplina tramite quel
Maestro, che Allah lo ricompensi da parte mia con tutto il bene”.

337) All’epoca in cui scrisse queste righe erano gia passati trent’anni da quando Ibn ‘Arabi aveva ricevuto
I'investitura come erede del Profeta [cfr. Claude Addas, Ibn Arab7 ou la quéte du soufre rouge, Gallimard, 1989, pag.
238-242], per cui la speranza riguarda in particolare I’eredita contenuta nei primi dieci versetti della Sura della
Vittoria.

338) Nel Cap. 560 [IV 491.32] Ibn ‘Arabi precisa: “Il perdono non ha altra connessione che con il fatto che
Egli ti protegga dal peccato o ti protegga dal suo castigo. Allah, Gloria a Lui, ha detto al Suo Profeta, Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “Affinché Allah ti perdoni i tuoi peccati passati e futuri” (Cor.
XLVIII-2): quindi per cio che ¢ passato non sarai punito e per cio che ¢ futuro esso non ti colpira. Questa ¢
una notificazione da parte di Allah dell'impeccabilita del Profeta, Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace” e nel Gap. 73, questione CLV [II 138.22] aggiunge che proprio per questa sua impeccabilita egli non
puo essere soggetto a perdono e che il discorso, anche se rivolto a lui, ¢ in realta indirizzato alla sua comunita,
che si estende da tutti gli uomini da Adamo fino a lui [i peccati “passati”] a tutti gli uomini da lui fino al Giorno
della Resurrezione [i peccati “futuri”].

339) La Sura della Vittoria o dell’Apertura (fath) ¢ costituita da 560 parole; 560 erano gli anni trascorsi
dall’Egira al momento in cui nacque Ibn ‘Arabi e 560 sono 1 capitoli della sua opera maggiore, intitolata in
alcuni manoscritti “Kitab al-fath al-makki”. Vi ¢ certamente una stretta relazione tra Ibn ‘Arabi e questa Sura, 1
cul primi dieci versetti contengono riferimenti al patto iniziatico, alla Pace spirituale (sakina), all'impeccabilita
(‘esma) ed alla apertura spirituale.
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E non ho visto nessuno che abbia ottenuto questo, né qualcosa di prossimo ad esso, se non il nostro

compagno Sulayman ad-Dunbuli; lo incontrai piu volte a Damasco ed egli mi disse: “Fratello mio,

da 50 anni Allah non mi suscita un proposito (katir) di male, né me lo suggerisce la mia anima” (**°).

Questa ¢ tra le cose piu strabilianti che abbia sentito, poiché la protezione (4ifz) [divina] non implica
se non la preservazione dalla manifestazione esteriore [del male], anche se 'anima lo suggerisce,

mentre questo ¢ molto di piu, in quanto Allah ha preservato la sua anima dalla proiezione (i/ga’) di

3'«’1—1)

Satana in lui (**'). Le cose biasimevoli, riprovevoli e vietate vengono dalla proiezione di Satana, il loro

opposto dalla proiezione dell’Angelo, le cose lecite dalla proiezione dell’anima in se stessa, e se essa

ordina il male cio deriva dalla proiezione di Satana in essa e non da se stessa (**), e 'apertura (fath)

nelle conoscenze per gusto spirituale viene da Allah, e queste quattro [classi di propositi (hawatir) o

di proiezioni], a cui non se ne aggiunge una quinta, ciascuno le trova [o prova (yagidu)] da se stesso.

Quanto al suo detto: “e sappi che quando il cuore del tuo Maestro ¢ con te, anche se la gente del Cielo
e della Terra si mettessero insieme per farti del male, non vi riuscirebbero, poiché ogni volta che il

cuore del Maestro ¢ con te, Allah € con te”, questo richiama la tua attenzione sullo stato spirituale del

340) Ibn ‘Arabi incontr6é Salman o Sulayman ad-Dunbul, di origine probabilmente curda in quanto Dunbuli
o Dumbuli ¢ il nome di una tribu curda del Daylam, quando ormai risiedeva a Damasco, e quindi non lo ha
menzionato nell’Epistola dello Spirito di Santita, in cui riporta aneddoti riguardanti 1 Maestri da lui conosciuti
in Occidente. Nel Cap. 560 [IV 491.34] racconta infatti: “Sulayman ad-Dunbuli - un servitore pio, per cio
che ho visto, che piangeva molto e che aveva familiarita (uns) con Allah - mentre ero seduto con lui nella
Moschea [degli Umayyadi] di Damasco, nella loggia (magsira) di ad-Dawla‘t presso la zawiya di ‘Aisa, e stavamo
parlando insieme, mi disse: “Fratello mio, per Allah, da piu di 50 anni la mia anima non ha mai pensato ad
una disobbedienza: sia lode ad Allah per questo!”. Nel Cap. 422 [IV 35.3] Ibn ‘Arabi precisa inoltre: “Non
¢ nel potere dell’'uomo impedire Iaccesso al suo cuore ai propositi improvvisi (hawatir), e quando 1l Vero fa si
che non gl s1 presenti alcun proposito cattivo quegli ¢ colui che ¢ impeccabile [...] Ho visto chi aveva questo
attributo nella persona di Sulayman ad-Dunbuli, Allah abbia Misericordia di lui; egli era sul passo (qadam) di
Abu Yazid al-Bistam1”; I'espressione “Allah abbia Misericordia di lui” si usa per 1 defunti, per cui ad-Dunbuli
dovette morire prima del completamento, nell’anno 629 dall’Egira, della prima redazione delle Futihat. Egh ¢
inoltre menzionato nei Cap. 397 [III 560.27], 444 [IV 58.6] e 449 [IV 64.11].

341) Questo tipo di preservazione o impeccabilita (isma) ¢ propria dei Profeti e degli Inviati, mentre la protezione
(hifz) ¢ caratteristica degli Intimi (awlya’). Nel Cap. 72 [I 666.20], Ibn ‘Arabi precisa: “Secondo questa forma
quadrangolare (murabba‘) sono costituiti 1 cuori dei credenti, ad esclusione degli Inviati e dei Profeti impeccabili.
Questa impeccabilita (isma) che Allah ha loro accordato e della quale li ha investiti ha precisamente lo scopo
di distinguerli dal resto dei credenti; un Profeta non conosce infatti che tre tipi di propositi: divini, angelici e
psichici. La stessa cosa succede per alcuni Intimi che posseggono una porzione abbondante della Profezia,
come Sulayman ad-Dunbult — che ho incontrato personalmente — che ¢ tra coloro che hanno questo stato
spirituale. Egli mi informo che da piu di cinquanta anni non si presentava a lui un proposito detestabile, mentre
la maggior parte degli Intimi ha questi propositi. Essi hanno in piu [rispetto ai Profeti] il proposito satanico
iracheno; in alcuni di loro il regime [di questo proposito] si manifesta esteriormente, ed esst sono [come] la
maggioranza delle creature, in altri il proposito si presenta ma non ha alcun effetto esteriore, ed essi sono coloro
che sono protetti (mahfiizin) tra i Suoi Intimi”.

342) Ibn ‘Arabi ritornera su questo tema a pag. 232 del manoscritto, commentando il versetto: “Certo I’anima
ordina il male” (Cor. XII-53).
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Maestro e sulla sua protezione nei tuoi confronti, poiché 1 cuori dei Maestri, Allah sia soddisfatto di
loro, non sono con te se non per 'ordine di Allah: essi infatti sono dotati di una autorizzazione (idn)
divina e per questo egli ha detto “Allah ¢ con te”, e vi sono notificazioni divine autentiche, trasmesse
tramite la lingua dell’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, che

corroborano cio (**).

Poi ha detto: “ed ogni fermo proposito (‘azm) che ti venga, o una immaginazione (fayal) che ti si
presenti, soppesalo con la bilancia della Legge: se trovi che esso ¢ conforme alle norme della Legge
[93] e degli stati degli aspiranti, si tratta di una ispirazione (i/kam), accoglilo dunque con accettazione;

se invece contrasta con esse supplica il Maestro di farlo cessare”.

Questa raccomandazione riguarda la gente di Allah, non I’aspirante all’istruzione iniziatica, poiché
laspirante all’istruzione iniziatica non possiede la bilancia della Legge, ¢ quindi quello riguarda il
Maestro che lo istruisce; e se egli ¢ un aspirante all’istruzione iniziatica, ¢ suo dovere presentare il suo
proposito o la sua immaginazione specificamente al Maestro, ed il Maestro la considerera in base a

cio che egli sa da parte di Allah al riguardo.

Quanto al suo detto nei confronti di chi ¢ solo con se stesso, senza il Maestro, riguardo a cio che egli
si propone fermamente o ad una immaginazione che gli si presenta, egli non intende con la bilancia
della Legge il fatto che egli sappia quale ¢ il giudizio della Legge riguardo a cio, poiché non di tutto
cio che gli accade egli sa quale ¢ il giudizio della Legge al riguardo, soprattutto quel genere di persone,
poiché il loro essere occupati con Allah impedisce loro di studiare le notificazioni ed 1 giudizi profetici,
e di queste non apprendono se non cio con cui Allah li asservisce (la @bbada) nelle loro manifestazioni

esteriori e specialmente nell’apparenza della loro interiorita (zahir bawatini-him).

Questo Maestro intendeva qui con la bilancia solo cio che voleva dire al-Gunayd con il suo detto:

“Questa nostra scienza ¢ costruita (musayyad) con il Libro e con la Sunna” (***), ed il suo significato ¢

343) Nel Cap. 206 [11 486.32] Ibn ‘Arabi afferma: “Invero Allah ha con alcuni dei Suoi servitori una compagnia
(ma Yyya) specifica, come la Sua compagnia con Mose ed Aronne nel Suo detto: “Invero Io sono con voi, ascolto
e vedo!” (Cor. XX-46), e questa fu una buona novella per loro due, affinché non avessero paura [...] Da qui
conoscl 1l rango di Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, e la sua elevatezza
rispetto al grado degli altri Inviati. Invero Allah ha riferito di Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e la Pace, quando il confessore [Abu Bakr] si trovava in uno stato di paura per lui e per se stesso: “e
disse al suo compagno”, rassicurandolo e rallegrandolo, “mentre essi erano nella grotta” [cfr. Cor. IX-40], che
era il rifugio di Allah per loro, “non essere triste. Invero Allah ¢ con noi!”. Il Profeta, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e 1a Pace, in questa notificazione ha preso il posto del Vero nella Sua compagnia con Mose
ed Aronne, ¢ ne ha fatto le veci”. D’altra parte Ibn ‘Arabi ripete decine di volte nelle Futithat 'affermazione:
“Egli ¢ con noi ovunque noi siamo (huwa ma ‘a-na aynama kunna)” ed il versetto: “Egli ¢ con voi ovunque voi siate”

(Cor. LVII-4).

344) Questa frase, riportata da al-Qusayri nella sezione della sua Epistola dedicata ad al-éunayd, ¢ citata e
commentata da Ibn ‘Arabi nei capitoli 69 [I404.14], 71 [1607.25 e 35, 631.19], 88 [1I 162.26], 301 [11I 8.14],
314 [III 56.1], 558 [IV 262.13] e 559 [IV 419.33] delle Futihat. Nel Cap. 71 [I 607.32] egli precisa: “Cio che
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che la scienza che essi trovano nel loro intimo, il proposito fermo, eccetera, sono solo la conseguenza
dell’agire in conformita al Libro ed alla Sunna. Il motivo di cio ¢ che queste realta sono dischiuse alle
anime da parte degli spiriti superiori, chiamati dalla Legge “Angeli” e dagli antichi “Intelletti attivi”
(**), che arrivano con queste realta sulle anime quando esse abbandonano i desideri della natura, si
liberano dalla loro prigionia, si purificano per mezzo dell’esercizio e del combattimento spirituale e
levigano la loro superficie specchiante, si che tutto quello che ¢ nel mondo viene inciso (yantagisu) in
esse per mezzo di cio (**%), ed esse parlano delle cose nascoste e sanno come stanno le cose, sia che
queste anime siano legate ad una Legge specifica per mezzo della fede in essa o che non lo siano.
E la loro purezza (safz) [94] che conferisce quello, cioé conferisce il loro raggiungimento (luhig) del
principio da cui procedono, ed esse non comunicano se non cio che conferisce la loro stazione e la

loro dimora spirituale.

Al—éunayd ha detto: “A cio che otteniamo, noi e la gente di Allah, non siamo arrivati per la via degli
antichi, cio¢ per mezzo della speculazione razionale sul principio della natura (f/ga) delle anime e
su c10 per cul esse appaiono (ahallat), ma abbiamo operato secondo cio che ci ha detto il Legislatore,
abbiamo avuto fede in Lui ed abbiamo appreso da Lui il nostro modo di procedere (suluk)”. E se
succede che vi sia una comunanza nell’apertura e nel risultato, coloro che hanno il gusto spirituale
trovano una differenza evidente tra i due conseguimenti (idrakayn); inoltre la gente di Allah, che opera

in base alla fede, ottiene da Allah una proiezione spirituale (:/qa) specifica, che non ottiene mai chi

non segue la via della fede, ed anche per questo si differenziano le due classi (**7).

comprendo dalle parole di al—éunayd, per la mia conoscenza della Via, ¢ che egli voleva che si distinguesse tra
ci0 che viene dato a chi si dedica ai ritiri, al combattimento ed agli esercizi spirituali, al di fuori della via prescritta
dalla Legge ma seguendo cio che le anime ottengono per via dell’intelligenza (‘agl), e cio che si manifesta a
coloro che seguono la via prescritta dalla Legge con 1 ritiri e gli esercizi spirituali. Il percorso iniziatico (sulik) di
questi ultimi, secondo la via divina prescritta, fa vedere loro che quanto si manifesta loro viene da Allah come
carisma (karama) per loro. Questo ¢ il significato del detto di al—éunayd: “Questa nostra scienza ¢ vincolata
(mugayyad) al Libro ed alla Sunna”, e secondo un’altra recensione “costruita (musayyad)”, cio¢ ¢ conseguenza di
un’opera divina prescritta, al fine di distinguere tra essa e tra cio che si manifesta a coloro che sono dotati di
intelligenza, 1 compagni delle norme sapienziali (an-nawamis al-hikmiyya). 1’oggetto della conoscenza ¢ unico, la
via ¢ differente ed il possessore del gusto spirituale distingue tra le due cose”. Nella versione qui riportata della
frase di al-éunayd ¢ presente la variante musayyad, mentre nelle citazioni delle Futahat, come pure nel seguito di
questo testo si trova muqayyad.

343) Lespressione “Intelletto attivo” risale al De Anima di Aristotele, ed ¢ stata ripresa nel mondo islamico da
Avicenna e da Averroé.

346) Analogo passaggio si trova nel Cap. 344 [III 177.10] ove viene precisato che nelle anime di coloro che
seguono una via speculativa sapienziale viene inciso solo quella parte del Mondo che ¢ retta dalla Natura,
mentre nelle anime di coloro che seguono una Legge rivelata viene incisa anche la parte al di sopra della
Natura.

347) Nel Cap. 88 [II 162.21] Ibn ‘Arabi precisa: “Poiché chi non ha fede nelle Leggi rivelate puo condividere
con noi gli esercizi spirituali, il combattimento spirituale e la purificazione dell’anima dal regime della Natura,
puo aver luogo per lui una congiunzione con gli Spiriti puri e purificatori, e questa congiunzione puo produrre
in lui cio che produce nei credenti che tra di noi mettono in pratica le Leggi rivelate, si che ha luogo una
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Questo ¢ c10 che vuol dire questo Maestro con la sua frase: “soppesalo con la bilancia della Legge”,
cio¢ esso ¢ conseguenza di un’opera prescritta dalla Legge, non di un atto speculativo sapienziale,
e per questo lo ha rafforzato con la frase seguente: “[se trovi che esso ¢ conforme] alle norme della
Legge e degli stati degli aspiranti”, cio¢ soppesalo con la bilancia della gente della Via. E questo ¢
quanto ha detto al-éunayd: “Questa nostra scienza ¢ vincolata (mugayyad) al Libro ed alla Sunna”,
cio¢ essa non ci arriva se non a seguito dell’operare secondo il Libro di Allah e la Sunna del Suo
Inwviato.

Quanto al suo detto: “si tratta di una ispirazione”, in quanto alle anime si presenta [anche] cio che
assomiglia all’ispirazione, cioe¢ la suggestione (waswasa), riguardo a cui Allah ha detto: ... suggerisce
(yuwaswisu) ai cuori degli uomini” (Cor. CXIV-5). Chi non conosce la differenza tra le due cose si
immagina che la suggestione sia una ispirazione, ma noi ti abbiamo gia spiegato cio che caratterizza
clascun proposito improvviso (katir): impegnati dunque per essa [ispirazione| e non ti preoccupare.
Vi ¢ pero qui una sottigliezza, e cioe ogni volta che ti si presenta un proposito di un atto o di una
astensione in cui vi ¢ un avvicinamento (qurba) ad Allah, sia Egli esaltato, non allontanarti mai da esso
per un altro atto meritorio finché non lo hai completato, ma dedicati a quello. Stai in guardia perché
in cio vi ¢ un veleno mortale [95] da parte dell’avversario di Allah: se egli non ¢ in grado con te di
far accadere una disobbedienza manifestamente detestabile, introduce nella tua stazione spirituale
il difetto (nags) e st accontenta di questo, cio¢ che tu sia manchevole nella quota (kazz) [che ti ¢ stata
assegnata]. Se tu hai fortuna e ti si presenta il proposito di un’opera di avvicinamento e tu sei risoluto
e ti impegni con Allah di farla, egli ti fa vedere cio che ¢ meglio di quella affinché tu ti distolga da essa,
s1 da far parte di coloro che infrangono il patto di Allah dopo averlo contratto.

Quando ti capita una cosa del genere, sappi che ¢ una proiezione satanica, ¢ per questo ti abbiamo
detto: se hai preso un impegno (‘agd) con Allah di fare un digiuno o altro e chi ¢ piu grande (akbar) di
te ti ordina qualcosa che ¢ incompatibile con il tuo impegno, esponi a costui I'impegno che hai preso
e se dopo di cio ti ordina di recedere da esso per eseguire il suo ordine, lascialo da parte e fai cio che
t1 ha ordinato senza contraddirlo, poiché ¢ lui che dovra rispondere di cio presso Allah, non tu; e se ti

ordina di continuare nel tuo impegno, mantieni il tuo impegno e non scioglierlo.

somiglianza ed una condivisione in cio che abbiamo menzionato riguardo alla maggioranza degli uomini.
Parliamo delle scienze che vengono conferite mediante svelamento per gli esercizi spirituali e mediante 'aiuto
degli Spiriti superiori, ed in queste anime virtuose viene inciso tutto cio che c’¢ nel Mondo ed esse parlano
delle realta nascoste. Al-éunayd ha detto: “Questa nostra scienza, anche se vi ¢ una condivisione in essa tra
noi e coloro che ricorrono all'intelligenza, ha un fondamento diverso, poiché 1 nostri esercizi spirituali, 1 nostri
combattimenti spirituali e le nostre opere, che ci conferiscono queste scienze e gli effetti che si manifestano in
noi, si basano sul nostro mettere in pratica il Libro e la Sunna”. Questo ¢ il significato della sua frase: “Questa
nostra scienza ¢ vincolata al Libro ed alla Sunna”, e nel Giorno della Resurrezione not ci distingueremo da loro
per questa misura. Essi non hanno gusto nelle cose divine, poiché I'effusione per loro ¢ spirituale, mentre per
noi ¢ spirituale e divina”. Una esemplificazione del diverso percorso spirituale degli uomini che appartengono
a queste due classi si puo trovare nel Cap. 167, dedicato all’alchimia della felicita.
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La nostra dottrina ¢ che chi ha contratto un impegno con Allah non lo debba sciogliere finché non
lo ha portato a termine, poiché se le anime si abituano a sciogliere il patto con Allah si affrancano
dal patto della Legge e si uniscono a “coloro che piu sono in perdita per le [loro] opere, coloro il
cui sforzo nella vita di questo mondo ¢ stato sviato mentre essi pensavano di avere agito bene” (Cor.

XVIII-103 e 104)

Non ho conosciuto alcun aspirante a cui abbia ordinato di fare una cosa mentre aveva preso
un impegno con Allah, sia Egli esaltato, che era in contrasto con quell’ordine e che me lo abbia
comunicato, senza che io gli abbia ordinato di persistere nel suo impegno precedente, anche per mio
ordine; quando poi il suo tempo era trascorso e finito, allora egli faceva cio che gli avevo ordinato,
se persistevo in quell’ordine. Facevo cosi a guisa di buon consiglio per lui e di preservazione per me
stesso dal dover rendere conto ad Allah, sia Egli esaltato, riguardo [96] a cio [cioe dell’aver fatto

disattendere un impegno precedente], poiché sarebbe inevitabile.

Poi ha anche detto: “Sforzati di nascondere le qualita che nel tuo stato di ignoranza giovanile (sabwa)
mostravi agli uomini riguardo alle disposizioni lodevoli ed alle belle opere, e [sforzati| di mostrare
cio che nascondevi agli uomini per timore di essi e per vergogna nei loro confronti, e conserva il tuo
segreto (sir7) per quanto ti ¢ possibile. Se ti si presenta un’ispirazione improvvisa (warid) da parte del
Maestro riguardo alla visita della tomba di uno dei Maestri, affrettati a farlo, poiché si tratta di un
proposito improvviso (hatir) legalmente valido, una ispirazione (i/ham) da parte del Maestro per te. E
quando sei arrivato alla tomba, se ti viene ispirato di fare cio che fanno coloro che ritornano pentiti
[ad Allah (at-taiban)], cio¢ il distacco (hurad) dall’anima, da questo mondo, dalla tua volonta propria,
dal Paradiso, dall'insieme del Malakit, e di vendere il tutto per amore di Allah, fallo, poiché si tratta di
un proposito lodevole; tuttavia rimetti al Maestro 'accesso (dufil) (**) a tutto quello che hai venduto

e se egli ti autorizza ad accedervi, accedivi e sarai in tutto cio in prestito (‘@wa)”.

Questa raccomandazione non riguarda se non colui tra gli aspiranti che non ha rapporto con un
Maestro e che ¢ in relazione solo con 1 fratelli, poiché I’aspirante all’istruzione iniziatica non si muove,
non si ferma e non mostra se non per l’ordine del suo Maestro ed il suo Maestro non gli ordina se non

€10 in cui vi ¢ 1l bene (maslaha) per lui.

Abt Madyan, questo Maestro dei Maestri, Allah sia soddisfatto di lui, soleva dire ai suoi compagni:

34—9)

“Mostrate la rottura del corso abituale (harg al- adat) (**’) conseguente ai vostri atti di obbedienza, e

rendeteli noti, cosi come in [97] quest’epoca i disobbedienti fanno mostra degli atti di disobbedienza,

348) Il termine dufial ha un significato opposto a quello del termine fu@g, che significa letteralmente “uscita”,
e che abbiamo tradotto qui con “distacco”.

349) Tale espressione, a cui ¢ dedicato il Cap. 186 delle Futizhat, indica fenomeni straordinari come il camminare
sul’acqua o il librarsi nell’aria, fenomeni che non sono da considerare sovrannaturali, poiché, come verra
spiegato nel seguito del testo, essi rientrano nelle possibilita della Natura, anche se non nel corso abituale delle
cose.
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e fate si che la Parola di Allah sia superiore (**’) e non estinguete la Luce di Allah con I'occultamento
(thfa) (*") “Invocherete altri che Allah, se siete sinceri?” (Cor. VI-40)” (**%).

C’erano due libri che non venivano mai letti sotto la sua guida, Allah sia soddisfatto di lui (**): il

354)

libro dell’ostentazione (riya) (**) ed il libro dell’audizione (sama‘) (*°), ed egli soleva dire del libro

dell’ostentazione che esso generava ’ostentazione e che Iessere meticolosi in essa la consolidava nel
cuore di colui che agisce. [Egli diceva:] “Non c’¢ agente se non Allah, poiché Allah, sia Egli esaltato,
ha detto: “Ed Allah ha creato voi e cio che voi fate” (Cor. XXXVII-96), e perché ostenti, visto che
’opera non ti appartiene? Mostratevi dunque al volgo e riferite i carismi (karamat) (**°) che Allah vi ha
conferito interiormente ed esteriormente: nel fare cosi sarete tra coloro che obbediscono all’ordine di
Allah, poiché quello [i carismi] fa parte dei piu grandi favori accordati al servitore, ed Allah ha detto:
“Quanto al favore del tuo Signore, riferiscilo!” (Cor. XCIII-11), ed egli, che Allah faccia scendere su

350) Cfr. Cor. IX-40.
351) Cir. Cor. IX-32 e LXI-8.

352) Analogamente, nel Cap. 73 [II 11.31] Ibn ‘Arabi afferma: “Il nostro Maestro Abu Madyan, Allah abbia
Misericordia di lui, soleva dire ai suoi compagni: “Rendete nota agli uomini la vostra conformita [all’ordine
divino| cosi come gli uomini rendono nota la loro difformita e rendete noto cio che Allah vi ha conferito dei
favori esteriori, cio¢ la rottura del corso abituale, e di quelli interiori, cio¢ le conoscenze, in quanto Allah ha
detto: “Quanto al favore del tuo Signore, riferiscilo” (Cor. XCIII-11) ed [il Profeta], su di lui la Pace ha detto:
“Riferire 1 favori ¢ ringraziare” e diceva, con la lingua della gente di questa stazione spirituale: “Invocherete
altri che Allah, se siete sinceri?” (Cor. VI-40)”, e nel Cap. 70 [I 590.15] aggiunge: “Il nostro Maestro [Abu
Madyan] soleva dire ai suoi compagni: “Rendete nota 'obbedienza ad Allah affinché la parola di Allah sia la
piu elevata, cosi come quelli rendono pubbliche le disobbedienze, le ribellioni e le manifestazioni delle cose
riprovevoli, e non hanno vergogna verso Allah™”.

353) Abu Madyan soleva far leggere ¢ memorizzare ai suoi discepoli I'Z/a’ wliam ad-din di al-Gazali [Vincent
J- Cornell “The way of Abi Madyan” cit., pag. 4-5], che comprende quaranta libri, due dei quali riguardano
rispettivamente le regole dell’audizione spirituale [XVIII] ed il biasimo della fama e dell’ostentazione [ XXVIII].

354) 1l termine rpa’ ¢ Pinfinito della terza forma del verbo ra’a, vedere, forma che ricorre nel versetto 142
della Sara IV: “Gli ipocriti cercano di ingannare Allah, ma ¢ Allah che Ii sta ingannando. Quando si alzano
per la salat st alzano di malavoglia e solo per farsi vedere dalla gente, e non invocano Allah se non poco”, e nel
versetto 6 della Sura CVIL. II termine 79@” puo avere 1 significati opposti di dissimulazione ed ostentazione,
poiché, si tratti di astensione o di azione, I'individuo con essa non ha purezza di intenzione (4las). Nel Cap. 177
[IT 315.22] Ibn ‘Arabi precisa: “Ira le malattie dell’azione vi ¢ anche il tralasciare I'opera a causa della gente e
questa ¢ la dissimulazione (rpa’) secondo la moltitudine. Quanto all’opera compiuta a causa della gente, quella
¢ assoclazione (s7k), non ostentazione, secondo 1 signori della Gente di Allah, ed il suo rimedio ¢ “Ed Allah ha
creato voi e c10 che voi fate” (Cor. XXXVII-96) ed altri versetti simili”.

355) Nel linguaggio tecnico del Tasawwuf il termine sama ‘si riferisce all’ascolto delle sessioni di canto rituale.
Non ¢ dato sapere quali fossero le ragioni per cui Abu Madyan escludeva la lettura di questo libro, tanto piu
che in una sua opera egli si esprime favorevolmente sull’ascolto delle sessioni di canto rituale [Vincent J. Cornell
“The way of Abii Madyan” cit., pag. 80].

356) Nel Cap. 40 [1236.24] Ibn ‘Arabi afferma che vi sono “tre tipi di rottura del corso abituale [degli eventi]:
1 miracoli (mu gizat), 1 carismi (karamat) e la magia (sthr)”. Il primo ¢ proprio dei Profety, il secondo degli Intimi
(awlya’) e dei pii (salthan) ed il terzo della maggioranza degli uomini.
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di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Riferire i favori ¢ ringraziare” (*7). E poiché il volgo riferisce il
contrario di quello, opponetevi a loro ed informateli che tutto cio che essi sperimentano (yatagallabin)
sono favori da parte di Allah, sia Egli esaltato: se si tratta di sfortune (razaya) esse sono una via verso le
ricompense che risulteranno a loro, e quindi sono una via verso favori sicuri, e se non sono sfortune si
tratta di favori anticipati ed ¢ necessario il ringraziamento per essi, poiché Allah, sia Egli esaltato, ha
detto: “Se voi ringrazierete, Noi vi faremo accrescere” (Cor. XIV-7) (*%)”.

Ad ogni modo mostrare la religione (din) ¢ superiore al nasconderla, ed Allah non ha prescritto la salat
in comune nelle moschee, 'appello dai minareti ed il pellegrinaggio, in cui ha ordinato di alzare la
voce [(thlal) per dire labbayka], se non per rendere manifesta la religione ed elevare la Parola di Allah,

sia Egli esaltato.

E fai bene [lett: fai belle (kassin)] tutte queste opere, quando le compi, per due ragioni: la prima ¢
I'ordine che ti ha impartito Allah di fare bene le tue opere (**9); la seconda ¢ che ti prenda come
esempio chi ti vede tra coloro che non sanno, o si desti il noncurante [98] che sa, e si ricordi. E sii allo
stesso modo 1n tuttl 1 tuoi atti di adorazione, sia in privato che in pubblico: questa Via (tar7ga) ¢ la Via
dei pit grandi ed al di sotto di essa sta questa raccomandazione fatta da questo Maestro. Senza dubbio
questo aspetto si trova anche nella via (farig) degli aspiranti dei Malamiyya (**), che non ¢ in contrasto
con cio che abbiamo indicato; infatti gli aspiranti dei Malamiyya agiscono contrastando i propositi
delle anime, come affermano testualmente nei loro libri, in cui ¢ detto: “¢ necessario che gli aspiranti
dei Malamiyya combattano le loro anime contrastandole”. Quindi essi dormono nel momento in cui
desiderano non dormire e stanno svegli nel momento in cui desiderano dormire, digiunano quando
desiderano mangiare e mangiano quando desiderano digiunare, stanno in compagnia solo di colui
di cui detestano la compagnia e non frequentano colui con cui desiderano stare; se trovano piacere
nel digiuno (sawm) lo tralasciano e se trovano piacere nella rottura (fitr) la tralasciano, si affrettano a
soddisfare il bisogno di colui che detestano e ritardano il bisogno di colui che amano, finché Allah
apre 'occhio della loro visione interiore ed essi vedono la realta come ¢ in se stessa ed agiscono da

quel momento in conformita a cio che viene proiettato in loro e che ricevono da Allah.

357) Hadt non recensito nelle raccolte canoniche. Ibn ‘Arabi lo riporta nei capitoli 73 [II 11.33], 120 [II
202.31], 471 [IV 104.9], 558 [IV 256.16] e 539 [IV 351.27].

358) Questo versetto verra commentato da Ibn ‘Arabi a pag 282 del manoscritto.

359) Nel Cap. 560 [IV 486.1] Ibn ‘Arabi afferma: “Quando compi un’opera prescritta dalla Legge, falla bene,
poiché chi compie bene la sua opera ottiene la sua aspettativa. Fare bene (tsan) consiste nel compiere I'opera
come Allah ti ha prescritto di compierla e nel vedere Allah, sia Egli esaltato, nel momento in cui la compi.
Invero I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha spiegato il fare bene nel

235 9

modo che abbiamo ora menzionato, dicendo: “Fare bene consiste nell’adorare Allah come se tu Lo vedessi”.

360) Sui Malamiyya o Malamatiyya si possono consultare i capitoli XXVIII e XXIX di Initiation et réalisation
spinituelle di René Guénon, 'Epistola dei Malamatiyya di as-Sulami, tradotta da Roger Deladriere nel 1991
con 1l titolo “La lucidité implacable”, ed in arabo lo studio di Abu 1-‘Ala ‘Afifi “Al-malamatiyya, as-safiyya wa ahl al-
Jutuwwa”, pubblicato al Cairo nel 1945. Si noti che Ibn ‘Arabi non sta qui descrivendo la stazione spirituale dei
Malamiyya, bensi il metodo adottato per gli aspiranti a tale stazione.
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Quanto alla Via che ha indicato questo Maestro nella sua raccomandazione, essa ¢ la via di al-
Mubhasibi (**') e dei suoi simili, ma ¢ una via in cui vi ¢ lontananza (bu@) [da Allah], ma la morte ¢

vicina, ed ¢ indispensabile che [I’aspirante] passi da questa disposizione a cio che abbiamo detto (**?).

361) Abu ‘Abd Allah al-Harit ibn Asad al-Muhasib1 nacque a Basra nell’anno 165 dall’Egira ma trascorse
la maggior parte della sua vita a Bagdad, ove mori nell’anno 243. Il suo soprannome al-muhasibr significa
“colui che rende conto delle proprie azioni” ed ¢ indicativo del suo metodo di purificazione dell’anima, basato
soprattutto sull’esame di coscienza.

Ibn ‘Arabr lo cita nei capitoli 43 [I 244.34] “Sappi che Abu ‘Abd Allah al-Harit ibn Asad al-Muhasibi faceva
parte della moltitudine di coloro che posseggono questa stazione spirituale [dello scrupolo (wara‘)], mentre Abu
Yazid al-Bistami e, nella nostra epoca, il nostro Maestro Abu Madyan, facevano parte della sua élite (hassa)”, 53
[I278.18], 70 [1 590.15] “Quanto a cio che dice la maggioranza della gente di questa via, come Abu Hamid
[al-Gazali], al-Muhasibi ed 1 loro simili tra la maggioranza, riguardo all’ostentazione (rpa) ed alla ricerca
della sincerita (i4/as), invero quello ¢ il discorso del Vero per mezzo della lingua della maggioranza affinché si
diffonda tra gli uomini, ma non ¢ la lingua di chi non vede se non Allah”, 73, q. XIX [II 53.12], 177 [11 298.29]
“Al-Muhasibi ha ricordato che la conoscenza (mafifa) ¢ la scienza (ifm) di quattro cose: Allah, ’'anima, questo
mondo e Satana” e [II 299.30] “La conoscenza consiste nella scienza di sette cose e questa ¢ la via che percorre
I’élite dei servitori di Allah: la prima ¢ la scienza delle realta essenziali (hagaig), cioe la scienza dei Nomi divini;
la seconda ¢ la scienza dell’epifania (fadall?) del Vero nelle cose; la terza ¢ la scienza del discorso del Vero rivolto
al Suoi servitori sottoposti al vincolo legale [proferito] tramite la lingua delle leggi tradizionali; la quarta ¢ la
scienza della perfezione e del difetto nell’esistenza; la quinta ¢ la scienza dell’'uomo stesso per quanto attiene
alle sue realta essenziali; la sesta ¢ la scienza dell'immaginazione (fayal) e del suo mondo congiunto (muttasil) e
disgiunto (munfasil); la settima ¢ la scienza delle malattie e dei loro rimedi. Chi conosce queste sette questioni
ottiene cio che si chiama conoscenza, e cio ¢ compreso in quanto hanno detto al-Muhasibi ed altri riguardo alla
conoscenza”, e 309 [1II 34.33].

362) Nel Cap. 309, dedicato ai Malamiyya, Ibn ‘Arabi precisa [III 34.28]: “Sappi che gli Uomini (rgal) di
Allah sono di tre categorie, non ce n’¢ una quarta. Vi sono Uomini che sono dominati dalla rinuncia (zuhd),
dalla devozione costante (labattul) e dalle opere pure, tutte lodevoli. Essi purificano 1 loro intimi da ogni atto
biasimevole che ¢ stato biasimato dal Legislatore, tuttavia non vedono nulla al di la delle opere che compiono:
essi non hanno conoscenza degli stati e delle stazioni, né posseggono le scienze donate da Allah, né 1 segreti, né
gli svelamenti, né le cose che altri realizzano. Essi sono chiamati gli adoratori (‘ubbad) [...] se uno di loro dovesse
dedicarsi alla lettura, il suo libro sarebbe il kitab ar-ri @ya di al-Muhasibi, o altri libri simili [...]

La seconda categoria ¢ superiore alla prima: esst vedono che tutti gh atti appartengono ad Allah e che essi non
posseggono alcun atto [...] Essi sono simili agli adoratori in serieta, sforzo, scrupolo, rinuncia, affidamento
(tawakkul), ecc., ma oltre a ci0 esst vedono qualcosa al di la della situazione degli adoratori, cio¢ stati, stazioni,
scienze, segreti, svelamenti e doni carismatici (karamat). Quindi esst attaccano le loro aspirazioni all’acquisizione
di queste cose ed una volta che hanno ottenuto qualcosa di esse, essi lo manifestano tra la gente comune come
doni carismatici, poiché non vedono altro che Allah. Essi sono la gente del carattere (fulug) e della cavalleria
spirituale (futuwwa) e questa categoria ¢ chiamata dei “Siafe” (safiyya). Rispetto al terzo gruppo, essi sono la gente
della frivolezza (ru %na) ed 1 possessori di anime (nyfis) [mentre 1 Malamiyya non hanno piu anima] |...]

La terza categoria ¢ costituita da Uomini che non aggiungono nulla alle cinque salat obbligatorie ed ai riti
supererogatori (rawatih). Esst non si distinguono dai credenti che osservano le obbligazioni divine per qualche
condizione in piu per la quale possano essere riconosciuti. Essi camminano neil mercati, parlano con la gente
[...] I Malamiyya non si distinguono dalle altre creature di Allah e per questo sono sconosciuti. 1l loro stato
¢ lo stato della gente comune™. Il metodo propugnato da al-Muhasibr e da ‘Ali al-Kurdi ¢ quello della prima
categoria degli Uomini di Allah, ed Ibn ‘Arabi suggerisce qui all’aspirante di non sprecare il suo tempo in esso,
poiché la vita ¢ breve, e di cercare piuttosto un Maestro che lo guidi ad avvicinarsi ad Allah ed alla apertura
spirituale.
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Apprenda dunque cio che abbiamo detto come preparazione teorica, e va bene tutto, ma quanto

abbiamo detto ¢ meglio e piu vicino all’apertura spirituale.

Il Maestro Aba Madyan soleva dire: “Un eccellente sincero (sadig) non viene se non da un eccellente
ostentatore (mura?)”, in quanto il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
diceva: “Il bene ¢ abitudine”.

Quando le anime si abituano a compiere il bene esteriormente, anche se uno lo facesse per ostentazione
[cloe per essere visto], se [99] questo ostentatore si pente, il suo pentimento ¢ come elisir, tramuta
’essenza delle sue opere precedenti (***); quindi egli torna pentito sul bene che si ¢ manifestato in
precedenza e tutto cio viene accettato e gli viene accordata la sua ricompensa, ed ¢ come se egli
non avesse cessato di fare il bene. Questo ¢ il suo profitto, e sara facile per lui fare il bene insieme al

pentimento perché era abituato a farlo nello stato della [sua] ostentazione.

Questo Maestro [che ha redatto la raccomandazione] non aveva timore se non dell’ostentazione
(rya) e della vanagloria (‘ugh) che subentra nell’anima quando viene lodata per gli attributi lodevoli
che st manifestano in essa, ed essa accresce nell’opera su una base che non ¢ eccellente, poiché non c’¢
dubbio che la sua base [in se stessa| ¢ eccellente, ma [il difetto] ¢ la sua ignoranza e la sua indigenza

nella scienza, e se mettesse in opera la scienza sarebbe conforme a cio che noi abbiamo menzionato

riguardo a questa questione (***).

Tra cio che conferma quanto abbiamo detto vi ¢ cio che si racconta di al—éunayd; un uomo starnuti
nella sala di riunione di al-éunayd e disse: “La lode spetta ad Allah”, ed al-éunayd gli disse: “Completa
la [tua frase] e di: [La lode spetta ad Allah], il Signore dei Mondi”. I'uomo rispose: “O mio signore, chi

¢ il Mondo tanto da essere menzionato insieme ad Allah?”, ed al-Gunayd disse: “Adesso dillo, fratello

365)

mio, poiché quando il transitorio (muhdat) si congiunge all’eterno non ne resta traccia” (**). Costui aveva

363) Nel Cap. 333 [III 123.24] Ibn ‘Arabi precisa: “L’opera non ¢ un’adorazione (‘tbada), poiché 'opera ¢ una
forma e I’adorazione ¢ 1l suo spirito. L’adorazione viene accettata da Allah in ogni caso, sia essa accompagnata
da un’opera o non lo sia, mentre 'opera senza adorazione non ¢ mai accettata per quanto riguarda colui
che s1 ¢ proposto di compierla, che ¢ 'anima soggetta all'incombenza legale. Ma in quanto 'opera scaturisce
dalle membra o da una di esse specificamente, quel membro viene ricompensato per essa, ¢ I’opera viene
accettata per colui da cui si manifesta, ma nulla di essa ricade sull’anima che I’ha ordinata alle membra, se
l’opera ¢ formalmente buona, come la salat dell’ostentatore e dell’ipocrita, e cosi per tutte le opere buone
che st manifestano grazie alle sue membra e per le quali I'anima non si propone un’adorazione”. Quindi, se
l’ostentatore si pente, la ricompensa delle sue opere ricade anche sulla sua anima.

364) Come spieghera nel seguito del testo, il rimedio all’ostentazione non ¢ ’esame di coscienza, ma la scienza
che non c’¢ Agente se non Allah.

365) Nel Cap. 5 [I 103.29] Ibn ‘Arabi precisa: “Uno dei signori [della Via], avendo sentito dire ad uno che aveva
starnutito “La lode spetta ad Allah”, gli disse: “Completa cio come ha detto Allah [aggiungendo]: il Signore
dei Mondi”. Colui che aveva starnutito disse: “O mio signore, chi ¢ il Mondo tanto da essere menzionato con
Allah?”, ed egli rispose: “Adesso dillo, fratello mio, poiché quando 1l transitorio si congiunge all’eterno non ne
resta traccia”. Questa ¢ la stazione spirituale del congiungimento (wusla) e lo stato spirituale di sconvolgimento
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estinto il Mondo accanto ad Allah ed al-éunayd gli aveva dato ragione in quello, poiché sapeva che era

la verita, e [lo] aveva giustificato (‘allala).

E costui che ostenta la sua opera, a chi la ostenta, non essendoci che Allah? E quale “sua” opera
ostenta se Colui che agisce ¢ Allah, come ¢ Lui che dice tramite la lingua del Suo servitore: “Allah

ascolta chi Lo loda”, e cosi per tutte le Sue opere [attuate] mediante il Suo servitore?

Quanto al suo detto: “E conserva il tuo segreto per quanto ti ¢ possibile”, egli intende con la sua
conservazione cio che ¢ necessario fare per osservare il suo diritto (fagq), che ti ¢ imposto di rispettare.
Se si tratta di un segreto che ¢ necessario palesare, allora il suo diritto ¢ di essere palesato nella sua sede
appropriata, e se si tratta di un segreto che € necessario tenere nascosto allora il suo diritto ¢ di restare
nascosto. Egli non ha specificato quale segreto intendesse e quindi prendi la sua raccomandazione in
senso generale, poiché egli non ti ha ordinato [100] se non in modo specifico di conservarlo, e la sua

conservazione non ¢ altro che cio che ti ho menzionato.

Esso non si chiama segreto se non prima della sua conoscenza (i#4(@) ed il segreto ¢ cio che c’¢ tra te
ed Allah, sia Egli esaltato, senza che un Angelo o una creatura lo conoscano, ma non ¢ mai del tutto
cosl, e non fa differenza se lo conosce uno che non sia Allah o tanti. Abbiamo detto che non ¢ mai del
tutto cosl perché si tratta di una cosa che c’¢ e che ti ¢ capitata nella dimora di questo mondo, e non
c’¢ cosa che sia in questa dimora che non sia nota alla Penna (galam) ed alla Tavola (law#h) ed a coloro
che sono occupati su di essa. Dov’e dunque la cosa che solo tu possiedi ad esclusione di una delle
creature di Allah? Essa non si trova e questo Maestro non intendeva con la conservazione del segreto

se non cio che ti abbiamo menzionato del tuo accordargli il suo diritto, in modo specifico.

Quanto al suo detto: “Se ti si presenta una ispirazione improvvisa da parte del Maestro riguardo alla
visita della tomba di uno dei Maestri”, egli dice: “e tu sai, quando ti arriva, che il Maestro vuole quello
da te”, e non c’¢ differenza tra cio e la sua comunicazione verbale a te dell’ordine, poiché tu ti basi
su una evidenza da parte sua. “Affrettati a farlo”, come ti affretti quando ti da ’ordine esteriormente,

poiché egli si manifesta in te interiormente, cosi come si manifesta esteriormente con la parola.

In questa Via ciascuno ha bisogno di un segno rivelatore (‘alama), tra lui ed il suo Signore, in cio che
apprende dal suo Signore, cio¢ per la via che il suo Signore ha lodato, in quanto tutto viene da Lui,
sennonché Egli, sia esaltato, ha suddiviso la modalita in cui ci6 avviene, facendo si che fosse per il

tramite di un’anima, di un Angelo, di un demone, o senza tramite [cio¢ diretta].

Laspirante ha bisogno di un criterio (farig) [per riconoscere la modalita], ed il segno rivelatore ¢
molteplice, e ne avevo parlato. Abu Yazid, Allah, sia Egli esaltato, abbia Misericordia di lui, non
prendeva nulla dal Vero se non con quattro testimoni, Muhammad, Abramo, Mos¢ e Gesu, nella

(walah) della Gente dell’estinzione a loro stessi”. Ulteriori riferimenti a questa frase si trovano nel Cap. 2 [I

63.34], nel Cap. 405 [IV 8.9] e nel Cap. 465 [IV 92.21].



232 Maurizio Marconi | El Azufre Rojo VII (2020), 91-457. | ISSN: 2341-1368

luce, con lui, di “Non c’¢ Dio se non Allah”. Quanto a noi, abbiamo un segno rivelatore che ci ¢
proprio, che non ¢ questo; ed ogni persona ha un segno rivelatore tra lui ed Allah che conferma per
lui ci6 che la Profezia conferma per il Profeta, [cio¢] che egli ¢ un Profeta in se stesso (**).

Quando [101] laspirante trova questa ispirazione da parte del Maestro, in quanto il segno rivelatore
stabilito per lui gli da testimonianza che quello ¢ da parte del Maestro, cio non avviene mai senza
che il Maestro lo sappia, ¢ se egli la trova ed il Maestro non lo sa, egli si immagina che essa venga dal
Maestro, e quindi la faccenda ¢ confusa per lui e quella non ¢ una ispirazione da parte del Maestro,

a meno che non sia voluta per il Maestro. Comprendi dunque.

Quando trovi quella ispirazione agisci riguardo ad essa conformemente a cio che la sua realta
comporta, senza restrizioni; quanto a cio che ti ha raccomandato di fare quando trovi quella
[ispirazione], ed egli si riferiva ad una ispirazione specifica cio¢ alla visita della tomba di un Maestro,
segui la sua raccomandazione, poiché essa ¢ profittevole in questa sede. Noi ti abbiamo fatto notare
cio che comporta I'ispirazione in senso generale, ed il nostro discorso si applica ad ogni ispirazione

da parte del Maestro o di altri.

Quanto al suo detto: “di vendere 1l tutto per amore di Allah” egli ti indica il distacco dalla tua anima,

poiché ¢ la tua anima che cerca il tutto, e questo ¢ un discorso facile. Abu Yazid diceva riguardo al

credente, e quindi a maggior ragione riguardo all’aspirante: “Il credente non ha anima!” (*%); egli

venne interrogato al riguardo e per risposta recito: “Invero Allah ha comperato dai credenti le loro
anime e le loro ricchezze” (Cor. IX-111) e quindi il credente non ha anima né ricchezza, perché le
ha vendute ad Allah, che le ha comperate da lui in virta della procura (wakala) da parte dell’anima
logica (an-nafs an-natiga) (**®). L’anima di cui ha luogo la vendita e 'acquisto ¢ I’anima animale (an-

366) Ibn ‘Arabi accenna a questo argomento nel Cap. 283 [II 622.26 ¢ 624.1].

367) Questa frase, senza pero essere riferita ad Abu Yazid, ¢ riportata nel Cap. 73 [II 38.28], nel Cap. 76 [1I
147.20] e nel Cap. 375 [1II 471.20 e 21], ove Ibn ‘Arabi precisa: “Poiché [Egli] ha detto che ti ha fatto sulla
[Sua] forma, sappi che ¢ inevitabile che tu asserisca [di avere] il dominio (mulk), poiché tu sei fatto sulla [formal
di Lui, ed Egli ¢ 1l possessore del Dominio. Non ¢’¢ dominio piu vicino per te [di quello] della tua anima ed ¢
lei che asserisce il dominio, in quanto ¢ sulla forma di Chi ha il Dominio. Egli Si ¢ rivolto ad essa in quanto ¢
credente, per il Suo Nome il Credente, ed ha comperato dal credente la sua anima, cosi che il credente non ha
anima come gli altri esseri viventi. Non resta cosi nessuno che asserisca il dominio ed il Regno diventa “di Allah,
I"Unico, il Dominatore” (Cor. XL-16), e cessa la comunanza. Quindi il credente non ha anima e non ha pretesa
al dominio ed ogni credente che asserisce un dominio reale non ¢ credente, in quanto il credente ¢ colui che ha
venduto la sua anima e non resta in lui nessuno che asserisca, poiché era la sua anima ad avere la pretesa, in
quanto fatta sulla forma di Colui che ha asserito il Dominio, cio¢ Allah, sia Egli esaltato. Fratello mio, tieni a
freno la tua anima da una asserzione che ti spoglierebbe della fede e guardati dal difendere la tua anima che ti
apparteneva, ¢ se decidi di difenderla, allora fallo avendo ben presente e sapendo che essa ¢ I'anima del Vero,
non la tua anima”.

368) L’anima logica, ove logica ha il significato greco del termine, cio¢ “parlante”, costituisce la differenza
specifica tra 'uvomo e gli altri animali [Cap. 68 [I 331.33)] e per questo ¢ assimilata alla ragione (‘agl) [Cap. 71
(I641.8)], anche se nel Cap. 177 [II 319.13] Ibn ‘Arabi sembra distinguerla da essa: “Allah, sia Egli esaltato, ha
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nafs al-hayawaniyya), sede degli appetiti e dei desideri, ed Egli ’ha comperata dal credente per mezzo
della procura dell’anima logica e I’ha ripagata con il Paradiso “in cui vi ¢ cio che le anime desiderano
e di cut gli sguardi si dilettano” (Cor. XLIII-71) e 'anima animale ¢ dotata del desiderio. L’anima
logica ottiene il Paradiso, [102] che ¢ il prezzo (taman) [dell’anima animale], e lo conserva presso di
sé per quest’anima animale, ¢ quando nel Giorno della Resuscitazione (yawm al-ba %) Allah fara dono
all’anima logica di questa anima animale, restituendogliela, essa manterra il suo prezzo, su cui il Vero
non recedera, ¢ ’anima logica lo donera a questa anima animale, poiché essa ¢ sede dei desideri ed il
Paradiso ¢ la dimora dei desideri.

Cosi aveva fatto I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, con Gabir
ibn ‘Abd Allah. Mentre era in viaggio con lui, egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, compero da lui il cammello che egli montava, e Gabir pose come condizione all’Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, di poterlo montare fino a Medina e
la condizione venne accettata. Quando arrivo a Medina calcolo per lui, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace, il prezzo del cammello e quando lo ebbe incassato egli, [che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace], gli regalo lo stesso cammello, si che egli ottenne insieme il

prezzo e la restituzione del cammello (**°).

Allo stesso modo agisce Allah con il credente, cioe con la sua anima logica (*”?), quando compera da

creato la facolta chiamata ragione e I’ha posta nell’anima logica per contrastare con essa il desiderio naturale”.
Nel Cap. 148 [II 239.24] egli afferma: “Sappi che la modalita sottile dell’'uomo, che governa il suo corpo, ha una
faccia (wagh) rivolta verso la Luce pura, che ¢ suo padre, ed una faccia rivolta verso la Natura, che ¢ la tenebra
pura e che ¢ sua madre. Per questo I’anima logica ¢ a mezzo tra la luce e le tenebre e la causa del suo stare in
mezzo come posizione ¢ il suo ruolo di regittore (mudabbir), come I’Anima universale che sta tra I'Intelletto e
la Hyle universale, che ¢ una sostanza tenebrosa mentre I'Intelletto ¢ Luce pura. Quest’anima logica ¢ come il
barzah trala luce e le tenebre: essa accorda ad ogni cosa 1l suo diritto (hagg) e quando una delle due parti prevale
su di lei, essa sta dalla parte di chi prevale, ma se non ha inclinazione verso nessuna delle due parti accoglie
le cose secondo equilibrio ed equanimita e decide per il vero”, e nel Cap. 358 [III 262.34] aggiunge: “Sappi
che I'anima logica ¢ felice in questo e nell’altro mondo, non c’¢ quota per lei nell'infelicita in quanto essa non
fa parte del mondo dell'infelicita. Allah le ha fatto montare questo veicolo corporeo designato come I’anima
animale e questa ¢ per ’'anima logica come I’animale che essa cavalca [...] le ¢ impossibile opporsi [all’Ordine
divino] poiché essa fa parte del Mondo della preservazione che ¢ quello degli spiriti puri [...] essa ¢ stata
insufflata [nell’'uvomo] a partire dallo Spirito di Allah [...] essa non puo disobbedire”. L’esposizione piu ampia
delle differenze tra ’anima logica, quella animale e quella vegetativa si trova nel capitolo 353 delle Futahat,
parzialmente tradotto da William Chittick in 7%e Self-Disclosure of God, SUNY Press 1998, pag. 343-344; inoltre
su questo tema si puo consultare lo studio di Miguel Asin Palacios, La psicologia segun Mohidin Abenarabe, in Actes
du XIV Congres International des orientalistes, t. 3, E. Leroux, 1906, pag. 79-191.

369) L’episodio ¢ riferito da Muslim, XXII-115, al-Buhari, XXXIV-33, LI-23, at-Tirmidi, XII-30, XLVI-52,
e da Ibn Hanbal. Ibn ‘Arabi lo riporta nel Cap. 558 [IV 271.31].

370) Nel Cap. 76 [II 147.15], Ibn ‘Arabi precisa: “Le anime che Allah ha acquistato in questo versetto sono
le anime animali, che Egli ha comprato dalle anime logiche credenti. Quindi le anime logiche dei credenti
sono 1 venditori, che possedevano queste anime animali che il Vero ha comperato da loro, poiché ad esse tocca
I'uccisione [cio¢ sono mortali]. Queste anime [animali] non sono la sede della fede, poiché sono le anime logiche
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lui anima animale in cambio del Paradiso: Egli gli conferisce il Paradiso e gli rende I’anima, per
mezzo della resuscitazione in essa, fino al Giorno della Resurrezione, anzi [gliela rende] al momento
stesso della Sua riscossione di essa, che ¢ il martirio (Sahdda), poiché il martirio, cio¢ I'uccisione nel
sentiero di Allah, ¢ un trasferimento dalla mano di chi vende alla mano di chi compera senza che
vi sia una morte. Infatti colui che viene ucciso nel sentiero di Allah non ¢ morto, e legalmente non
si dice che ¢ morto, poiché in realta non ¢ morto: al momento del trasferimento dell’anima animale
Allah la restituisce all’anima logica, come il Profeta, su di lui la Pace, restitul il cammello a Gabir
al momento del suo arrivo, ed insieme gli pago anche il prezzo. Allah ha descritto quello con il Suo
detto, sia Egli esaltato: “Non considerate coloro che vengono uccisi nel sentiero di Allah come morti,
bensi come vivi presso il loro Signore, ed essi sono nutriti” (Cor. I1I-169), ed [il Profeta], su di lui la
Pace, ha detto riguardo agli spiriti dei martiri: “essi [sono nei gozzi di uccelli verdi che] si nutrono dei
frutti del Paradiso” (*"!), cio¢ mangiano, e cio non riguarda se non coloro che vengono uccisi [103]
nel sentiero di Allah, e non ¢’¢ dunque nessuno che entri in Paradiso a pronta cassa (bi-n-nagd) se non

specificamente costoro.

Quanto al suo detto: “tuttavia rimetti al Maestro I’accesso a tutto quello che hai venduto e se egli ti
autorizza ad accedervi, accedivi e sarai in tutto cio in prestito”, egli si rivolge a un aspirante che segue
I’istruzione iniziatica di un Maestro e che ¢ sotto il suo controllo; se gli si presenta un proposito simile
a questo, la regola che deve seguire ¢ quella che egli ha menzionato, cioe di esporgli il proposito che
gli si ¢ presentato riguardo all’ordine di vendere, cio¢ la vendita del tutto. Il Maestro non glielo ordina
se non in considerazione del momento (wagt) e di cio che ¢ profittevole per lui — altro che questo non
¢ possibile — e cio perché [I’aspirante] si trova in un momento [particolare]; in un altro stato spirituale
non gli ordina la vendita, bensi richiama la sua attenzione sulla identita del Vero nelle cose, e non c’¢

vendita né acquisto, perché il proprietario non compera cio che egli [gia] possiede.

Poi ha detto: “E se possiedi una ricchezza o una posizione (mansib), o hai una moglie o un figlio, tutto
quello appartiene al Maestro: se vuole lo fa restare in tuo possesso, e se vuole lo toglie al tuo possesso
per darlo a chi vuole”. Dice questo colui che dispone (mutahakkim) di te, per tutto cio che Allah trova
giusto per te; affida dunque la tua faccenda a lui e guardati dall’opporti a lui riguardo a come egli
dispone di cio che ¢ in tuo possesso, poiché egli, Allah sia soddisfatto di lui, non ti fa nulla se non per
un vantaggio che torna a te. Egli non ¢ uno di cui si possa dubitare (gayru muttaham), in quanto ¢ erede
dell’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, nella considerazione
delle cose che sono profittevoli per te, e non considera quelle cose da se stesso, bensi osserva cio che

Allah gli proietta riguardo alla tua faccenda, secondo la via nota che c’¢ tra loro ed Allah. Essi non

ad essere qualificate dalla fede e da esse il Vero ha comperato le anime dei corpi, dicendo: “Ha acquistato dai
credenti”, che sono le anime logiche qualificate dalla fede, “le loro anime”, che sono i loro veicoli sensibili ed
esse sono quelle che escono con loro per 'uccisione e per la guerra. Il credente non ha anima!”.

371) Hadit riportato da Abu Dawud, XV-25, at-Tirmidi, XX-13, e da Ibn Hanbal. Ibn ‘Arabi lo cita nel Cap.
558 [1IV 235.1].
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si attengono alla considerazione razionale, né alla riflessione ed all’esame individuale, poiché questi
talvolta sono in accordo e talvolta sono in contrasto [con il giudizio di Allah]. Poiché il fondamento
¢ 1l Suo detto, sia Egli esaltato: “Ed il giudizio spetta ad Allah, I’Elevato, il Grande” (Cor. XL-12),
gli iniziati non trovano giusto di ergersi a giudici in una cosa se non con il giudizio di Allah [104],
noto tra di loro. Gli Intimi hanno una via da cut apprendono cio che Allah fa accadere tramite loro, e
quell’apprendimento (falagq?) si chiama ispirazione (i/ham) e comprensione (fahm) di [quello che vuole]
Allah, e nel caso degli Inviati si chiama rivelazione (wahy), discesa (tanz7l) e legge ($ar'): I'Inviato ha le
due cose, mentre ’erede ne ha una sola di esse, ed ¢ quella che abbiamo menzionato (°7?).

Il fondamento della via riguardo alla faccenda della moglie in modo specifico, prescindendo da cio
che ¢ stato menzionato, ¢ che quando I’aspirante si reca dal Maestro ed ha una moglie, egli non
attua una separazione tra lui e lei, e se viene e non ha moglie, egli non lo fa sposare ma lo accetta
nella condizione in cui si presenta, e fa il patto iniziatico con lui mentre ¢ in questa condizione, ed
analogamente per tutto cio che [I’aspirante] possiede, in conformita a cio che abbiamo menzionato.
Questo ¢ il fondamento della via, e se il Maestro intraprende un combattimento spirituale riguardo a
quello [che 'aspirante possiede], diversamente da cio che concede la gente della via, non lo fa se non

per un ordine divino in cui vi ¢ un vantaggio per quell’aspirante.

Cio su cui ¢ d’accordo la gente di Allah, sia Egli esaltato, riguardo all’istruzione iniziatica dell’aspirante,
¢ che il Maestro apporta all’aspirante cio che contrasta la sua volonta, la sua passione ed il suo interesse
[individuale]: questo ¢ il fondamento dell’istruzione iniziatica. Se [I’aspirante] arriva, all’inizio della
sua faccenda, sottomesso, senza alcun interesse (garad) riguardo ad una cosa ad esclusione di un’altra,
costui ha percorso gia un grande tratto della via, in cui molti degli uomini si perdono, ed allora il
Maestro ha con lui un atteggiamento diverso, che non ¢ 'atteggiamento che ha verso colui in cui resta

un residuo di ci0 che possiede o di cui dispone come ricchezza, posizione, moglie e figlio.

L’opposizione al Maestro non consiste in cio che la lingua dell’aspirante proferisce — quello ¢ a guisa
del parlare di miscredenza nei confronti di chi crede nell’Inviato — bensi opposizione da parte sua
¢ cio che si presenta alla sua anima senza che egli lo esprima, ed egli deve cancellare cio dalla sua
anima, se aspira a cio che si propone, e non deve menzionare una cosa simile al Maestro, poiché la
cancellazione di quello [103] spetta all’aspirante, non al Maestro, in quanto Allah, sia Egli esaltato,
ha detto al riguardo: “Invero tu non guidi chi ti piace, [¢ Allah che guida chi vuole]” (Cor. XXVIII-56)
(*”%) e “Non spetta a te la loro guida” (Cor. 11-272) (*™*).

372) Cio¢ I'erede ha ’'apprendimento, ma non la facolta di legiferare.

373) Questo versetto venne rivelato quando il Profeta chiese a suo zio Abu Talib di recitare in punto di morte
la testimonianza di fede ed egli rifiuto.

374) Nel Cap. 379 [III 498.11] Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi che la guida (hidaya) ¢ un effetto divino nel Suo
detto: “Colui che Allah svia non ha guida” (Cor. VII-186) ed un effetto dell’essere contingente (kawn) nel Suo
detto: “Ogni gente ha una guida” (Cor. XIII-7), ed 1l significato di questo [versetto] si riconduce al primo,
poiché la guida esistente non ¢ che un Inviato da parte di Allah ed egli ¢ uno che trasmette, non uno che guida,
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Ed egli non deve trasgredire il suo rango con il Maestro, né con I'Inviato, e cio che spetta ad Allah
spetta ad Allah, e cio che spetta all’Inviato ed all’erede spetta all’Inviato ed all’erede. Quando
Iaspirante trova 'opposizione nella sua anima e non la cancella, e non si rivolge alla sua anima con
biasimo dicendole: “Questo ¢ come trafiggere ({a %) la tua fede in cio che ti proponi”; e se malgrado cio
I'opposizione che sussiste in lui resta ¢ lui non la fa cessare, egli ¢ un ipocrita (munafig), e nel linguaggio
degli iniziati cio denota che egli non ¢ sincero nella via, e chi non ¢ sincero nella via non arriva mai
a nulla. E se ¢ ignorante ¢ menziona quell’opposizione al Maestro, egli ¢ come colui che manifesta
la miscredenza all’Inviato, ed ¢ obbligatorio per il Maestro far si che egli si penta di quello, oppure
farlo uscire dalla sua casa e dai suoi compagni, se non st pente, cosi come ¢ obbligatorio per I'Inviato,
quando ha una spada, di proporre all’apostata (murtadd) il pentimento, che ¢ la sottomissione (islam),
e se egli non st sottomette viene ucciso, il che equivale alla sua espulsione dalla sua famiglia e dalla
sua discendenza [spirituale] per mezzo dell’uccisione. Il Maestro non ¢ responsabile della cessazione
dell’opposizione, né complessivamente del successo dell’aspirante, poiché a lui spetta solo listruzione
di coloro che sono sinceri con lui e che si afidano a lui, cio¢ coloro che affidano a lui le loro redini
cosl che egli Ii conduca laddove vede un vantaggio per loro, come il proprietario dei cammelli cerca

per essi il pascolo ubertoso.

Poi ha detto: “e cosl anche per la faccenda dell’aldila, affidala al Maestro: se vuole ti ordina [di
andare]| verso 1l Fuoco, oppure verso il Paradiso”. Egli vuol dire che, in se stessa, la faccenda si
suddivide in due classi, sia in questo che nell’altro mondo: cio che non piace (makrih) e cio che piace
(mahbib). Cio che non piace ¢ duro per le anime, ed esso ¢ il Fuoco, ovunque esso sia, mentre cio
che piace ¢ facile per 'anima, ed esso ¢ il Paradiso, ovunque esso sia. Allah, sia Egli esaltato [106],
ha circondato il Fuoco con 1 desideri (sehawat) ed ha circondato il Paradiso con le avversita (makarih)
(*7), cioe le cose il cul avvenimento ¢ penoso per le anime; quindi I'interno del Paradiso ¢ diventato
Pesterno del Fuoco e I'interno del Fuoco ¢ diventato I'esterno del Paradiso. Chi segue la via det
desideri avra come destinazione il Fuoco, mentre chi segue le avversita e domina la sua anima in esse

avra come destinazione il Paradiso. Per questo quell'uomo che incontrai a Mossul e che faceva parte

nel senso che non ha successo, bensi una guida nel senso di colui che spiega [la via]. Egli, sia Egli esaltato, ha
detto riguardo all’evidenza (bayan) che essi hanno ed all’esposizione (tibyan) che Allah ha imposto loro: “affinché
spiegassi agli uomini cio che ¢ stato rivelato per loro” (Cor. XVI-44) ed ha detto riguardo alla guida che ¢ il
successo (fawfiq): “Non spetta a te la loro guida” (Cor. 1I-272), cioé non spetta a te di riuscire a far loro accettare
cio con cui ti ho inviato e che ti ho ordinato di esporre, “ma Allah guida”, cio¢ da successo, “chi vuole” (Cor.
tbidem), ed Egli conosce bene chi sono 1 ben guidati, cio¢ coloro che accettano I’Assistenza [divina], e cio dipende
dalla complessione specifica con cui ha dato loro Pesistenza. Queste guide sono le guide della spiegazione, non
le guide che ottengono il successo: alla Guida, che ¢ Allah, spetta la spiegazione ed il successo, mentre alla guida
che ¢ la creatura non compete se non specificamente la spiegazione”.

375) Riferimento ad uno fadit riportato da Muslim, LI-1, Abu Dawud, XXXIX-22, at-Tirmidi, XXXVI-21,
an-Nasa’1, XLVII-3, ad-Darimi, XX-117, e da Ibn Hanbal. Ibn ‘Arabi lo riporta nel Cap. 559 [IV 385.19].
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della gente dello svelamento della nuova Mossul (*°) vide Ma‘raf al-Karhi (*”7) nel mezzo del Fuoco e
cio lo sgomento finché non ci incontrd, non avendo trovato nessuno che gli spiegasse la cosa. Gli dissi:
“Se avessi accesso a lui lo vedresti nel Paradiso! Quel Fuoco che hai visto sono le avversita che egli
ha affrontato nei giorni del suo combattimento spirituale e che lo hanno condotto al Paradiso. Come
lo hai visto?”, ed egli rispose: “L’ho visto sano, non in preda alle fiamme, malgrado il Fuoco fosse

intorno a lui”. Gli dissi: “Egli vuole dirti: “Chi vuole ottenere la mia stazione spirituale deve passare

attraverso queste avversita”” ed egli si libero dal suo sgomento (*7%).

Devi poi sapere che la faccenda ¢ pazienza (sabr) e ringraziamento (sukr), favore (nz‘ma) e prova (bala):

la prova richiede la pazienza ed il favore richiede il ringraziamento in questo mondo.

Questo Maestro ha detto: “e cosi anche per la faccenda dell’aldila”, cio¢ in questo mondo, “affidala
al Maestro”; se egli ti ordina [di andare] verso il Paradiso, cio¢ ti fa prendere la via delle cose agevoli
e del conseguimento degli obiettivi dell’anima ¢ per il vantaggio che vede in cio per 'aspirante. Le
complessioni degli uomini sono diverse, ed egli sa che la complessione di quell’aspirante specifico
non trae beneficio se non con 1 favori, e che egli fa parte di coloro che ringraziano. Se egli venisse
sottoposto alla prova ed alle avversita fuggirebbe e diventerebbe miscredente, e 'obiettivo ¢ invece la
sua salvezza dai pericoli, ed in qualsiasi modo cio si ottenga il Maestro gli fa prendere quella strada,
e questo ¢ 'ordine del Maestro a quell’aspirante [di andare] verso il Paradiso. Analogamente se egli
vede nella sua complessione che il favore lo guasta e lo annette alla gente della baldanza e della vanita,
e che la poverta e la prova [107] sono benefiche per lui e lo conducono verso Allah, sia Egli esaltato,
e quindi 1l Maestro sa che egli fa parte dei pazienti, allora lo mette alla prova con cio in cui egli sara
paziente, e che non sono altro che le avversita, e lo istruisce per mezzo di esse, ed egli arriva con cio
alla felicita ed avra la ricompensa dei pazienti, cosi come I’altro avra la ricompensa dei riconoscenti,

e questo ¢ 1l significato in questo contesto dell’ordine del Maestro [di andare] verso il Fuoco.

Quanto all’ipotesi che egli gli ordini [di andare] verso il Paradiso per mezzo dei desideri e dei favori,
malgrado sappia che ci0 lo guasterebbe, cio non ¢ dato, e lo stesso vale per I'ipotesi contraria. Questo

Maestro non intende dire con queste parole che egli gli ordini le disobbedienze che conducono al

376) Mentre Mossul si trova sulla riva occidentale del Tigri, di fronte all’antica Ninive, la citta chiamata Haditat
al-Mawsil, o semplicemente al-Hadita, si trova sulla riva orientale del Tigri.

377) Abu Mahfuz ibn Firuz Ma‘raf al-Karhi, nato in una famiglia di Sabei di Bagdad, si converti all’Islam
grazie all'Imam sciita ‘All tbn Musa ar-Rida e divenne uno dei Sufi piu venerati a Bagdad, ove mori nell’anno

200 dall’Egira. Fu Maestro di Sar as-Saqatt.

378) L’'uomo che ebbe questa visione ¢ citato nelle Futiwhat come uno dei due contemporanei di Ibn ‘Arabi
che avevano realizzato la stazione spirituale dell’Immensita e che egli ebbe modo di conoscere personalmente.
Mentre Ibn ‘Arabi era a Mossul, 'Tmam Nagmuddin Muhammad ibn Abt Bakr ibn Sat al-Mawsili, che era
stato informato della situazione di quell’'uomo, fece si che 1 due si incontrassero: Ibn ‘Arabi gli chiari il significato
della sua visione e poi lo prese come compagno nelle sue peregrinazioni. Cfr. i capitoli 351 [III 225.16], 463 [IV

83.31], 558 [IV 241.13] e 559 [IV 385.20].
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FFuoco infernale, cio¢ [di soddisfare] 1 desideri riprovevoli, né gli atti di obbedienza eccessivi che lo
indurrebbero alla negligenza nel compierli, bensi egli, Allah sia soddisfatto di lui, ha una bilancia in
questo, che egli conosce.

Quanto al senso esteriore del suo detto riguardo al Paradiso ed al Fuoco, poiché entrambi si
riferiscono a quaggiu, ¢ che egli considera ciascuno dei due per cio da cui ¢ circondato secondo la
notificazione profetica e divina; e tutte le anime non hanno una sola complessione, ed il Maestro ¢
il miglior conoscitore di cio che ¢ vantaggioso [per I'aspirante], ¢ la fede, come ha detto, su di lui la
Pace, ¢: “meta pazienza e meta ringraziamento” (*”%). Il ringraziamento esige i favori e le cose che
danno piacere, e la pazienza esige le avversita e le difficolta, e la pazienza e il ringraziamento sono
due stati che hanno come dimora questo mondo, ed Allah ama i riconoscenti come ama i pazienti:
“Di: chi ha proibito 'ornamento di Allah che Egli ha scelto per 1 Suoi servitori e le buone cose del
sostentamento? D1: esse sono per i credenti nella vita di questo mondo ed ancor piu nel Giorno della
Resurrezione” (Cor. VII-32). Questa persona verra trasferita da un Paradiso ad un Paradiso: renda
dunque lode ad Allah e Lo ringrazi per quello. Ti ho cosi spiegato il proposito di questo Maestro
con queste sue parole: il Maestro e I'Inviato, in quanto incaricati di guidare, non ordinano a nessuno

qualcosa il cui punto di arrivo sia il Fuoco: questo non ¢ possibile!

Poi ha detto: “Insomma, se raggiungi questa meta [108] sii con il tuo Maestro come se egli fosse
colui che ti fa sortire all’esistenza, ti fa morire e ti fa vivere, ti fa del male e ti ¢ di gilovamento in cio, ti
abbandona e ti onora, ti spezza e ti rimette a posto, ti rende potente e ti umilia, per I’autorizzazione

di Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente”.

Commento. Egli dice: “Insomma, se raggiungi questa meta”, rimettendoti alle decisioni del
Maestro al tuo riguardo, ¢ necessario che tu sappia che ¢ Allah, sia Egli esaltato, che dispone di te,
poiché, quando I'aspirante ¢ sincero nella compagnia del Maestro, Allah non fa accadere per mano
del Maestro se non cio in cui vi ¢ la salvezza e la felicita di quell’aspirante, e talvolta questo accade
mediante cio che fa piacere alla sua esteriorita e talvolta mediante cio che dispiace ad essa, come egli

ha menzionato.

Egli ti dice di non considerare il Maestro nella sua forma esteriore, per mezzo della quale ¢ simile a
te, bensi devi considerare che il Vero Si manifesta a te nella forma di questo Maestro, cosl come Si
manifesta nella forma dell’Inviato, e chi obbedisce all'Inviato invero obbedisce ad Allah. Se guardi il
Maestro con quest’occhio sai che non ¢ altri che Allah, sia Egli esaltato, a decidere di te, e la forma

del Maestro ¢ uno strumento con cui Allah ti fa fare cio che ti ordina la lingua di questo Maestro.

Quanto alla sua annotazione sul farti sortire all’esistenza dalla non-esistenza, egli vuol dire la tua

uscita dal male puro al bene puro, che ¢ Iesistenza; in uno degli accadimenti spirituali (waga?’)

379) Hadit non recensito nelle raccolte canoniche. Ibn ‘Arabi lo riporta nel Cap. 558 [IV 262.33] “Il pudore fa
parte della fede e la fede ¢ meta pazienza e meta ringraziamento”.
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I'Inviato del Vero mi disse da parte di Allah: “Sappiate che il male ¢ nella non-esistenza ed il bene ¢

nell’esistenzal” (*%).

Ma quando sei qualificato dall’esistenza ¢ necessario che in quello stato tu sia con Allah come eri
nello stato della tua non-esistenza, cio¢ che tu non ti opponga a Lui in cio che Egli fa a te. Allora Egli
ti vivifichera con la scienza e ti fara morire all’ignoranza, e fara per te una luce con cui camminerai
nelle tenebre del tuo essere contingente (kawn) (**'), si che lascerai in eredita da parte tua a te [stesso]
(taqifu min-ka ‘lay-ka) cio che ti iscrive tra i vivi che saranno nutriti, e saprai che Egli ti ha fatto
morire all’opposto dello stato in cui sei. Allo stesso modo Egli “ti fa del male” con cio [109] che ti
ordina di ci6 che non soddisfa il tuo interesse [individuale] e che la tua anima detesta. Invero tu hai
fatto con lui un patto di ascolto e di obbedienza, sia in cio che piace che in cio che non piace; e “ti
¢ di giovamento”, per mezzo di cio che trovi a seguito di questo danno, cosi come il malato trova

sgradevole il medicamento al momento in cui lo beve, ma ad esso consegue salute e benessere.

Ed il suo detto: “ti abbandona”, in quanto egli ti lascia nella situazione in cui chiedi aiuto per cio
che ti capita di quanto non ti ¢ gradito delle vicissitudini del tempo, per il beneficio che vi vede per
te; ed il suo detto: “ti onora”, venendoti incontro con I’aiuto in un altro momento, conformemente
allo stato, ed il suo onorare (fas77f) ¢ un onorare ed il suo abbandonare (fudlan) ¢ un onorare per chi
capisce; ed il suo detto: “ti spezza”, cio¢ frustra la tua opinione di lui quando cerchi il suo aiuto e la
sua assistenza nel respingere le avversita [ed egli non te li da]; ed il suo detto: “ti rimette a posto”,
togliendoti la cortina della cecita, si che tu vedi il beneficio che ottieni da quella frattura (inkisar) che ti
spezza, soprattutto se nella tua contemplazione vedi che la riparazione ¢ [da parte] di Allah, poiché

Allah, sia Egli esaltato, ¢ presso (‘inda) coloro che hanno i cuori infranti (***), ed apprendi per via della

380) Su questo accadimento spirituale si pud consultare la nota che si riferisce alla fine della pagina 15
del manoscritto. Va precisato che per Ibn ‘Arabi vi sono due tipi di non-esistenza (‘adam): la non-esistenza
dell'impossibilita (muhal) e quella della possibilita (zmkan), e solo la prima puo essere denominata come il male.
Nel Cap. 559 [IV 370.33] egli afferma: “Solo chi ignora la realta sostiene che la non-esistenza ¢ il male, poiché
quella non-esistenza in cui non c’¢ entita e di cul cio che ¢ caratterizzato da essa non ammette I’essere, non ¢
altro che 'impossibilita e solo quella non-esistenza ¢ il male puro sotto ogni aspetto. Quanto alla non-esistenza
che implica le entita, quella ¢ la non-esistenza della possibilita”.

381) Riferimento al versetto: “E chi ¢ morto e lo abbiamo vivificato e abbiamo fatto per lui una luce con cui
cammina tra gli uomini, ¢ forse simile a colui che ¢ nelle tenebre da cui non esce?” (Cor. VI-122).

382) Hadit non recensito nelle raccolte canoniche. Nel Cap. 471 [IV 103.25] Ibn ‘Arabi afferma: “Nel
compimento di quanto ¢ obbligatorio non vi ¢ profumo di Signoria, in virtu della quale [il servitore] se
vuole compie e se vuole non compie una certa opera, come ¢ il caso dell’opera supererogatoria. In cio che ¢
obbligatorio egli ¢ senza dubbio un servitore forzato, costretto (magbar), e lo coglie lo spezzamento (inkisar), nella
sua anima, per la potenza (‘2zza) che ¢ in lui per il fatto che ¢ lui a dare ad Allah la scienza di sé. Allah tuttavia
ripara (yaghuru) il suo esser spezzato con il Suo detto: “presso di Me la Parola non muta” (Cor. L-29): con questa
frase Egli elimina dalla sua anima il “se vuole [fa] e se vuole [non fa]”, e non gli lascia se non la stessa cosa che
Egli vuole, e non la scelta in quello. Quando 1l servitore ascolta simili parole, la frattura (kasr) viene riparata
(ingabara) |[...] Svanisce quindi I’esser spezzato in culi si trovava, e cio corrisponde al Suo detto, sia Egli esaltato,
quando dice, nella notificazione in cui parla di Sé: “lo sono presso coloro che hanno i cuori infranti per causa
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riparazione la vicinita (‘indiyya) (***) connessa con quella frattura, e te ne rallegri e sai che il Maestro in

quella frattura non voleva per te se non cio in cui vi ¢ la felicita e la buona novella per te.

Ed il suo detto: “ti umilia” per cio che ti fa conoscere della tua servitu (‘ubidiyya); ed il suo detto: “ti
rende potente” facendoti sapere che Allah, quanto alla Sua Ipseita (huwiyya) ¢ 'insieme delle tue
facolta ed Egli Si manifesta nell’esistenza per la tua essenza, e poiché Egli ha la Potenza tu diventi
potente, come ha detto Allah: “La Potenza appartiene al Allah, al Suo Inviato” per Allah, “ed ai
credenti” (Cor. LXIII-8) per Allah e per I'Inviato; ed il suo detto: “per I’autorizzazione di Allah”, cio¢
tutto questo per autorizzazione di Allah, sia Egli esaltato, al Maestro riguardo al suo disporre di te,

secondo questi aspetti opposti.

Poi ha detto: “Se egli raggiunge il grado del Maestro, Allah assoggetta a lui 1 Cieli e la Terra”,
richiamando 'attenzione sulla stazione spirituale [110] della Maestria (Sapkitha); non che essa sia
il massimo grado, poiché la quota dell’eredita della Profezia che spetta al rango chiamato Maestro
in questa via ¢ la conduzione (75@d) e la rivelazione ({anzil), ma quello non ¢ il massimo grado degli
Inviati, che le salat di Allah scendano su di loro. Per questo Egli antepone alcuni di loro ad altri,
come ha detto, sia Egli esaltato: “di quegli Inviati abbiamo anteposto alcuni di loro ad altri” (Cor.
11-253), ed ha detto: “ed invero abbiamo anteposto alcuni Profeti ad altri” (Gor. XVII-55), malgrado
I'uguaglianza nella Missione e nella Profezia. In quanto Inviati essi sono una realta (hagiqa) sola, e
la differenza gerarchica ha luogo per un’altra faccenda, cosi come gli uomini hanno in comune la
definizione di uomo in quanto tale e si differenziano in grado gli uni dagli altri per cio che si aggiunge
alla caratteristica di essere uomo. Il rango del Maestro ¢ il rango degli Inviati nella conduzione ed il
rango del medico tra i sapienti della Natura, anche se il medico non ha raggiunto il massimo grado
nella scienza della Natura e non ne conosce se non cio che regola il corpo degli animali o dell'uomo,
se si arresta a questo, € se ne sa di piu ¢ gerarchicamente superiore agli altri medici, ma per una

faccenda che non ¢ connessa con la medicina (**).

Mia”, il ché significa: “lo ho spezzato 1 loro cuori con cio che ho imposto loro, con cui i ho fatti entrare nella
costrizione e li ho fatti scendere dalla roccaforte della loro potenza™.”; e nel Cap. 558 [IV 281.14] aggiunge:
“Tu sei l'ala fratturata, poiché Egli ti ha creato sulla Sua Forma poi ti ha fratturato con cio che ti ha imposto
per Legge, facendoti diventare soggetto ad ordine ed a proibizione. Poi ti ha riparato da questa frattura con
cio che t1 ha tolto [di responsabilita] dicendo: “Ed Allah ha creato voi e cio che voi fate” (Cor. XXXVII-96),
pot ti ha fratturato con la ricompensa, poiché Egli non fa insieme a te se non cio che sa, ¢ non sa se non da te.
Colui che ¢ fratturato di nuovo non ¢ altro che questo, ed egli ¢ colui che ¢ fratturato dopo una riparazione e la
riparazione non ha luogo se non per una frattura, ed il principio ¢ ’assenza di frattura, cioe¢ 'integrita (sihha),
e non ¢ altro che la Forma [divina]”.

383) Il termine “ndiyya deriva dalla particella ‘inda, che significa presso, vicino a. La vicinita di cui si tratta ¢
quella menzionata nel fadit qudsz: “lo sono presso coloro che hanno i cuori infranti per causa Mia”.

384) Nel Cap. 181 [II 365.5] Ibn ‘Arabi precisa: “Ira i sapienti per Allah [i Maestri] sono a guisa del medico
rispetto a colui che ha la scienza della Natura; il medico non conosce la Natura se non in quanto essa governa
specificamente il corpo umano, mentre colui che ha la scienza della Natura la conosce in modo incondizionato,
anche se non ¢ un medico”.
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Quanto al suo detto: “Allah assoggetta a lui 1 Cieli e la Terra”, si tratta del suo disporre (fahakkum)
degli spiriti degli aspiranti e dei loro corpi, per mezzo degli esercizi e dei combattimenti spirituali,
ed ¢ in base a questo che essi [gli aspiranti] fanno un patto con lui, “e chi di loro [lo] infrange
(nakata) lo infrange solo a proprio danno” (Cor. XLVIII-10). Non spetta al Maestro revocare il patto
(bay @) dell’aspirante se egli glielo chiede, ma gli dira: “Se recedi da cio che hai pattuito con me ne
risponderai tu; quanto a me ¢ impossibile che ti revochi il tuo patto, poiché mi ¢ stato ordinato da
Allah di darti il buon consiglio (rastha), cosi come all’Inviato ¢ stato ordinato di trasmettere”.

Un uomo ando dall’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, e gli
disse: “Revocami il mio patto!”, e 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, rifiuto e disse: “Non lo faro e se tu ti ritirerai, ti ritirerai con miscredenza!” (**). Egli non lo

fece e quell’'uomo si tiro indietro, e la tradizione ¢ nota [111].

Quanto all’assoggettamento (tashir), Allah, sia Egli esaltato, ha detto: “Egli ha assoggettato a voi cio
che ¢ nei Cieli e cio che ¢ sulla Terra, tutto da parte Sua® (Cor. XLV-13), e I'assoggettamento della
cosa nei tuoi riguardi consiste solo nel [suo] conferirti cio che ¢ in suo potere di quanto Allah le ha

affidato nei tuoi confronti, non si tratta di un assoggettamento proprio (dat?).

Abu Talib al Makki (**) ha detto riguardo alle sfere celesti (aflak) che esse ruotano per i soffi (i anfas)

del Mondo (**’) ed il significato di quanto ha detto ¢ che il motivo della loro rivoluzione (dawran) e dei

385) La prima parte del adi ¢ riportata da al-Buhart, XCIII-45 ¢ 47, XCVI-16, Muslim, XV-489, at-Tirmidi,
XLVI-67, Malik, XLLV-4 ¢ da an-Nasa’1, XXXIX-22, mentre la seconda parte, cioe la risposta, non ¢ recensita
nelle raccolte canoniche, ed ¢ sostituita da un commento diverso.

386) Della vita dello Sayh Aba Talib Muhammad ibn ‘Al al-Hariti al-Makki non ci sono pervenuti molti
dettagli: cresciuto alla Mecca, si trasferl prima a Basra e poi a Bagdad, ove mori nell’anno 386 dall’Egira.
Egli ¢ noto soprattutto per il suo “Libro del nutrimento dei cuori (Ritab qit al-qulib)”, di cui ¢ disponibile una
traduzione in lingua tedesca a cura di Richard Gramlich: Die Nahrung der Herzen, 4 volumi, Franz Steiner Verlag,
Stoccarda, 1992-1995. Al-Gazali, nel redigere I'Zhya’, si ispird ampiamente a quest’opera, talvolta copiandone
letteralmente 1l testo. Al-Makki ¢ citato una ventina di volte nelle Futahat, nei capitoli: 2 [I 58.14 e 87.8, 10, 11,
12,15, 18], 14 [1 184.18], 48 [I1 266.9], 53 [1 277.30], 67 [1 326.31], 69 [1 441.17], 71 [1 602.34], 73 [1I 7.25,

39.27, e 129.18], 178 [II 355.8], 312 [III 48.16], 378 [III 488.12] e 558 [TV 208.28].

387) Lunico punto del Kitab qit al-qulib in cui sia questione di soffi e di sfere celesti ¢ il seguente brano
della decima sezione [pag. 26 dell’edizione Dar Sader, Beirut, senza data], ove Abu Talib precisa: “Uno dei
conoscitori ha detto qualcosa di ancor piu stupefacente e sottile riguardo al Potere di Allah, quanto ¢ Potente e
Magnificente, ed alla Sua opera nascosta. Egli ha menzionato che la notte ed il giorno sono 24 ore, che l'ora ¢
[fatta di] 12 minuti, che ogni minuto ¢ 12 $a %a e che ogni $a %a ¢ 24 sofh [(anfas), attimi]. I soffi si manifestano
dal forziere (hizana) del corpo e producono i sa @ [plurale di sa %7a]; questi evolvono ed appaiono 1 minuti e poi
le ore; le ore si mettono in moto e fanno girare le sfere celesti (afl@k); le sfere celesti ruotano e fanno espandere
la notte ed il giorno nell’atmosfera e nelle regioni della Terra; quando la notte ed 1l giorno si espandono, fanno
ruotare il Cielo negli orizzonti e cio che era previsto si coagula [cio¢ si realizza] in modo dettagliato. Quando
la sensibilita (shs@s) svanisce ed 1 soffi cessano, le sfere celesti si disgiungono (infakkat) e con esse le stelle si
disperdono ed il Cielo si fende, e le dimore vengono demolite ed appare la dimora della persistenza (garar) |...]
Gloria al Sottile, il Saggio. Egli fa girare quelle sfere grossolane per mezzo di questi soffi sottili, cosi come cela
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loro movimenti ¢ che esse conferiscono la respirazione (fangffus) in chi respira, poiché esse ne sono
garanti, e quando ¢ finito cio che ¢ deposto in esse di questo dare, e non resta nel Mondo nessuno che

respiri, poiché non resta per esse un soffio da conferire, il Mondo perisce, il Cielo st fende, gli esseri

viventi muoiono e l'edificio (‘umran) viene trasferito nella dimora dell’aldila (**).

E questo fa parte dell’assoggettamento dei Cieli e della Terra, poiché Allah, sia Egli esaltato, ha

390)

reso la Terra piana (**) ed ha stabilito in essa 1 suoi nutrimenti (**) in cio che fa uscire da essa, e del

suo [della Terra] assoggettamento specifico, come il suo ripiegamento (ayy) nei confronti di alcuni
uomini (*') e come il suo far sortire qualcosa prima del suo tempo abituale, secondo il corso abituale
della Natura, non secondo la Natura, poiché noi non abbiamo conoscenza della Natura se non nella

misura di cio che essa ci conferisce da se stessa, e anche cio che ci ¢ arrivato da essa prima del suo

la sfera grossolana con il velo dello spazio (fada’) sottile. La Sfera suprema non cela il Cielo, mentre lo spazio
tenue cela la Sfera, poiché Egli, Gloria a Lui, sia Egli esaltato, volle farci vedere il Cielo e volle che fosse nascosta
a noi la Sfera: quindi non vediamo se non cid che Egli ci fa vedere. E il servitore che ne ¢ la causa (sabab) ed il
motore, ma non se ne accorge. Il suo fulcro (madar) sono 1 suot soffi, 1 suoi soffi sono le sue ore, le sue ore sono
la [durata della | sua vita, la durata della sua vita ¢ il suo termine (aga/) ed il suo termine ¢ il suo aldila; ma egli
¢ noncurante in questo suo mondo mentre gioca con cio che gli piace. Se osservi il Cielo vedi che esso produce
1 soffi, se osservi 1 soffi vedi che essi fanno girare le sfere celesti e se osservi cio che sta al di sopra di tutto cio
diventi cieco riguardo a tutto il resto”.

E curioso notare che il termine “attimo”, che ha assunto nella lingua italiana una connotazione esclusivamente
temporale, deriva dal germanico “atem”, che significa “soffio”, come I'arabo “nafas”.

Ibn ‘Arabi tratta questo aspetto dottrinale nel Cap. 2 [I 87.14] in riferimento alla sfera da cui traggono esistenza
le vocali, precisando che “si tratta di un segreto stupefacente, tra i piu grandi segreti divini, ed Abu Talib ha
fatto allusione ad esso nel suo Libro del nutrimento [dei cuori/”, e ne accenna nei capitoli 67 [I 326.30] ove afferma
che la sfera ruota per mezzo dei soth (b anfas) del Mondo, 69 [1441.17] e 178 [II 355.8] ove afferma che la sfera
ruota per mezzo dei softi dell'uomo. Cfr. anche 1l Ritab nushat al-haqq, pagg 267 e 272 del primo volume delle
Rasailibn Arab? curata da Sa‘id ‘Abd al-Fattah, Beirut, 2001.

388) Nel Kitab nushat al-haqq, a pag 272 dell’edizione citata, Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi che 'affermazione del
Suft che la sfera celeste ruota per 1 soffi del Mondo, si riferisce al Mondo che respira, cio¢ il motivo della sua
rivoluzione ¢ 'esistenza dei soffi, cio¢ in occasione della sua rivoluzione Allah genera i soffi. Quando non resta
in essa movimento che conferisca un soffio in chi respira essa non da vita, e quando non da vita la vita si ¢
allontanata da essa, e quando la vita si allontana da essa non le resta alcuna brama (sawyg), e quando non le resta
alcuna brama non fa piu alcun movimento, ¢ quando non ha piu alcun movimento la sfera celeste si spezza
e scompare tutto il Mondo elementare. Abu Talib [al-Makki] ha menzionato questa questione, ma non ’ha
spiegata, nel capitolo dedicato ai momenti temporali (awgat). Questo ¢ uno det sensi per cui st dice che la sfera
celeste ruota per 1 soffi del Mondo. Un altro senso ¢ che quando la sfera celeste ruota essa conferisce un inizio
agli esseri prodotti (muwalladat), nel principio della sua rivoluzione, ed il numero delle sue rivoluzioni ¢ per il
numero dei soffi che esistono negli esseri prodotti; essa quindi ruota per il loro numero e quando sono finiti
I’ordine (nizam) ¢ distrutto e 'edificio (‘mara) viene trasferito nell’aldila”.

389) Cfr. Cor. LXVII-15.
390) Cfr. Cor. XLI-10.

391) Llespressione tayy al-ardi indica il ripiegamento della Terra, che accorciandosi consente di percorrere
distanze piu lunghe nello stesso tempo in cui ordinariamente si percorrono distanze brevi. Ibn ‘Arabt accenna
a questo carisma nel Cap. 184 [II 369.14 e 34].
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tempo fa parte di essa: essa ci ha conferito cio per l'autorizzazione del suo Signore, e se non fosse nel

suo potere dare quello non vedremmo nulla di cio, mentre noi lo vediamo.

Racconto. Muhammad ibn ‘Abd al-Karim, il probo (‘adl) (**%), ci ha riferito nella citta di Fes che Abu

393)

I-Hasan 1bn Harazim (°*°), Allah abbia Misericordia di lui, gli disse: “Quando ero piccolo, [vi fu un

periodo in cui] la pioggia venne negata agli uomini. Sul monte Zarhun (***)

viveva un uomo noto per

la [sua] pieta (salah), e mio padre sireco da lui portandomi con sé.

Quando arrivammo da lui aveva in mano una lastra di ferro che teneva sul fuoco per riscaldarla,
al fine di cuocere su di essa del pane per sé. Mio padre gli racconto della cessazione della pioggia
e gli chiese di pregare affinché piovesse. L'uomo disse: “I’aumento dei prezzi [112] non dipende
dalla cessazione della pioggia e la terra non si copre di vegetazione perché la pioggia scende su di

'33

essa. Se Allah volesse far crescere una spiga su questo ferro che sta sul fuoco la farebbe crescere

Ibn Harazim disse: “Vidi crescere la spiga sulla lastra di ferro che era sul fuoco, la prendemmo, la

392) Si tratta dello Sayh Aba ‘Abd Allah Muhammad ibn al-Qasim ibn ‘Abd ar-Rahman ibn ‘Abd al-
Karim at-Tamimi al-Fasi, che Ibn ‘Arabi incontro a piu riprese nei suoi soggiorni a Fes e da cui ricevette
un’investitura spirituale (frga) nell’anno 593 dall’Egira, come riporto nel suo Rutab nasab al-hirga, a pag 35
dell’edizione pubblicata da Dar al-Qubba az-Zarqga’, Marrakesh, 2000. Originario di Fes, at-Tamimi, dopo aver
fatto il Pellegrinaggio alla Mecca e viaggiato per una quindicina di anni in paesi “orientali”, apprendendo la
scienza delle tradizioni profetiche e nel contempo ricollegandosi al Zasawwuf, si stabili definitivamente a Fes,
ove fu discepolo anche di Abu Madyan, e dove mori nell’anno 603 dall’Egira. Scrisse una ventina di opere tra
cul una agiografica dedicata agl Intimi (awlya’) della citta di Fes e dei suoi dintorni, di cui ¢ stata pubblicata
nel 2002 a Tetouan una edizione incompleta, contenente 115 notizie biografiche [Kitab al-mustafad fi managib
al-ubbad bi-madina fas wa ma yali-ha min al-bilad, a cura del Dr. Muhammad a§-Sarif].

Ibn ‘Arabr lo cita tre volte nel Cap. 560, datando anche le diverse occasioni: [IV 503.23] “Questo aneddoto,
insieme ad altri episodi, ¢ stato riportato dal nostro Maestro Abu ‘Abd Allah Muhammad ibn Qasim ibn
‘Abdur-Rahman ibn ‘Abd al-Karim at-Tamimr al-Fast, Imam della Moschea al-Azhar, nel quartiere di ‘Ayn al-
hayl della citta di Fes, in un suo libro intitolato “Il profitto nella menzione degli adoratori pii” o “nella menzione
degli adoratori nella citta di Fes e nel territorio circostante” Abbiamo ascoltato questo libro dalla sua viva voce,
penso, nell’anno 5937; [IV 541.22]: ”D1 cio fa parte quello che ci ha riferito Abu ‘Abd Allah Muhammad
ibn Qasim ibn ‘Abdur-Rahman ibn ‘Abd al-Karim at-Tamimi nella moschea al-Azhar, sita nel quartiere di
al-Hayl nella citta di Fes, nell’anno 591, dalla sua viva voce, mentre lo ascoltavo™; e [IV 549.25]: “Ho sentito
Muhammad ibn Qasim ibn ‘Abdur-Rahman ibn ‘Abd al-Karim at-Tamimr al-Fasi, il probo, nella citta di Fes,
credo nell’anno 594 dire [...]”. Inoltre lo nomina nel Cap. 42 [I 244.17], e nel Kitab muhadarat al-abrar, Vol. 1,
pag 12, dichiarando che at-Tamimi gli aveva trasmesso il suo Kitab al-luma, dedicato alle mogli del Profeta ed
ai suoi sette figli.

393) Abu I-Hasan ‘Ali ibn Isma‘l ibn Muhammad ibn ‘Abd Allah ibn Harazim, o ibn Hirzihim, originario
di Fez, apprese gli insegnamenti di al-Gazali dallo zio paterno Abu Muhammad Salih ibn Hirzihim, che
conobbe direttamente al-Gazali nel corso dei suoi viaggi In Oriente; a sua volta Abu I-Hasan trasmise questi
insegnamenti al giovane Abtu Madyan. Mori a Fes nell’anno 559 dall’Egira. Cfr. Ibn al-Zayyat at-Tadil, Regards
sur le temps des Soufis, Editions Unesco, 1994, pagg. 129-133, ¢ V,J. Cornell, Realm of the Saint, University of Texas
Press, 1998, pagg. 24-26. Non ¢ mai citato nelle Futihat.

394) Piccolo monte situato a 60 chilometri da Fes, sulle cui pendici venne ritrovato nel 1318 il corpo di Mulay
Idris I e fondata 'omonima citta santa.
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sgranammo e la mangiammo”. Il Maestro disse: “I'i ho fatto solo un esempio e non ¢ escluso che
esso faccia parte di cio che Allah autorizza alla Natura di conferire: la sua realta ¢ ignota e le forze
che essa comporta sono ancora piu ignote”. Disse ibn Harazim: “Tornammo alla citta di Fes, senza
che piovesse, ed Allah proietto nei cuori la sazieta e la soddisfazione, si che arrivo la prosperita ed il
benessere e venne tolto il rincaro dei prezzi ed il bene si moltiplico nel territorio, tanto che gli uomini
non videro un anno piu prospero di quello, malgrado la cessazione della pioggia e la siccita (mahl),
confermando la veridicita di quanto aveva detto quell’uomo pio”.

Quanto all’'uomo perfetto (ar-ragul al-kamil) che si manifesta nel Mondo con la forma del Vero, affinché
Lo conosca tutto il Mondo (**) ad eccezione di alcuni degli uomini e dei ginn (at-tagalan) (**°), non c’e

dubbio che 1 Cieli e la Terra e chi si trova in essi, ad eccezione di alcuni degli uomini e dei ginn, sono

assoggettati a lui (*7), cosi come i Cieli e la Terra e chi si trova in essi lo glorificano. Quando essi videro

la forma divina [dell'uomo perfetto] dalla loro glorificazione venne il loro stesso assoggettamento a

393) Riferimento allo fadit qudsz, non recensito nelle raccolte canoniche: “Ero un tesoro nascosto ed amai di
essere conosciuto: Allora ho creato le creature al fine di essere conosciuto da esse”. Nel Cap. 358 [III 266.27]
Ibn ‘Arabi afferma: “Allah, sia Egl glorificato, volle essere conosciuto, come abbiamo affermato, per mezzo
della conoscenza contingente (hadita) affinché fossero resi perfetti 1 gradi della conoscenza e Pesistenza venisse
resa perfetta con Pesistenza contingente. Poiché una cosa non puo essere conosciuta se non da se stessa o da
un suo simile era necessario che I’essere contingente a cui Allah ha dato I’esistenza perché Lo conoscesse fosse
sulla forma di Colui che gli ha dato I’esistenza, in modo da essere il Suo simile. ’Uomo Universale ¢ una realta
essenziale unica”.

396) L’espressione “ai-tagalan”, che ricorre in Cor. LV-31, significa letteralmente “i due dotati di peso” ed
¢ attribuita tradizionalmente ai ginn ed agli uomini. Nel Cap. 43 [I 247.20] Ibn ‘Arabi afferma: “Poiché la
maggior parte degli uomini e dei ginn (al-lagalan) ignora queste scienze, per questo non conoscono i gradi di
questi iniziati, e non li lodano e non si interessano di loro. Per questo Egli, sia esaltato, ha reso noto che ogni
cosa nel mondo si prosterna ad Allah, sia Egli esaltato, senza distinzione, ad eccezione degli uomini, dicendo:
“Non vedi che si prosterna ad Allah chi ¢ nei Cieli e chi ¢ sulla Terra, il Sole, la Luna, le stelle, le montagne,
gli alberi e gli animali”, senza distinzione, “e molti degli uomini?” (Cor. XXII-18), distinguendo negli uomini
gruppi diversi”; e nel Cap. 177 [II 305.12] aggiunge: “Sappi, che Allah ti assista, che ad eccezione degli uomini
e dei ginn (at-tagalan) tutto cio che ¢ altro che Allah ha conoscenza di Allah, riceve una rivelazione da parte Sua
e sa Chi Si manifesta a lui. Cio ¢ innato per essi ed essi sono tutti beati. Per questo Egli, sia esaltato, ha detto:
“Non vedi che st prosterna ad Allah chi ¢ nei Cieli e chi ¢ sulla Terra?”, facendo una affermazione generale.
Poi ha distinto per spiegare agli uomini cio che ¢ disceso su di loro ed ha detto: “il Sole, la Luna, le stelle, le
montagne, gli alberi, gli animali e molti degli uomini” (Cor. XXII-18). Cio corrisponde al Suo detto: “Salvo
coloro che credono e che compiono buone opera, e pochi non sono” (Cor. XXXVIII-24), cio¢ non sono pochi e
quindi sono molti, come nella Sua frase “e molti degli uomini” (Cor. XXII-18). Poi ha detto: “e molti meritano
il castigo” (Cor. XXII-18)”.

397) Nel Cap. 198 [11 469.2] Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi che tutti i gradi sono in origine divini e le loro proprieta
si manifestano nell’esistenza contingente. Il rango divino piu elevato si ¢ manifestato nell’'Uomo Universale ed il
rango piu elevato ¢ I'indipendenza da ogni cosa, e questo rango non si addice se non ad Allah, quanto alla Sua
Essenza. Il rango piu elevato nel Mondo ¢ I'indipendenza per mezzo di ogni cosa, e se preferisci puoi dire la
poverta verso ogni cosa: questo ¢ il rango dell’Uomo Universale. Ogni cosa ¢ stata creata per lui ed a causa sua
ed ¢ assoggettata a lui, in quanto Allah sapeva del suo bisogno di essa, per cui egli non ha alcuna indipendenza
da essa”.
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lui, poiché I'uomo, anche se ¢ secondo la forma divina, non st allontana dalla realta essenziale della

dipendenza (ifligar) ed ¢ per questa realta essenziale che ha luogo ’assoggettamento a lui.

“I sette Cieli, la Terra e chi ¢ in essi Lo glorificano” cioe Allah, sia Egli esaltato, “e non c’¢ cosa che
non glorifichi con la Sua lode” (Cor. XVII-44), cioe afferma la Sua trascendenza dalla dipendenza,
e questo ¢ il significato della glorificazione in questo versetto (**®); e nei confronti di quest’ Uomo
Universale (al-insan al-kamil) la glorificazione diventa assoggettamento, per la forza della dipendenza
verso Allah, sia Egli esaltato, che si vede in lui.

E nella misura in cui sussiste nell'uomo la convinzione di non aver bisogno di Allah per via delle cause
seconde (ashab), per la noncuranza che lo coglie, in quella misura ¢ impedito I’assoggettamento del
Mondo a lui, ed egli st affanna ad ottenere qualcosa con la sua anima e con il suo corpo. Con questo
[113] ti ho chiarito cio a cui alludeva quest’'uomo nel suo riportare da parte del Maestro: “invero
Allah assoggetta a lui i Cieli e la Terra”.

Poi ha detto: “Custodisci la tua faccenda in tutto cio, e se sei in presenza di qualcuno, o se sei pregato
di venire ad un invito (da wa), mangia, e se stavi digiunando non mostrare che stai digiunando, e se

mangi di meno ¢ meglio”.

Commento. Questa raccomandazione non ¢ possibile che riguardi un aspirante alla presenza di un
Maestro, poiché egli si conforma al Maestro, e quindi questa ¢ una raccomandazione soltanto per colut
che ¢ con la sua anima e la governa. Cio che lo ha spinto ad una simile affermazione ¢ la sua paura che
egli [’aspirante] st faccia bello di fronte al prossimo per l'atto di adorazione che sta compiendo; egli ha
ritenuto che colui che digiuna in un atto di obbedienza volontario (fatawwu‘) comanda se stesso, ed ha
ritenuto che la rottura [del digiuno] sia preferibile per lui, senza far sapere del suo digiuno, e piu fedele
(ahlas) al suo atto. Questa ¢ la situazione di costui che ha fatto la raccomandazione, ed egli ha parlato in
base a se stesso. Quanto a cio che ¢ corretto e sancito ¢ che egli non rompa, continuando il digiuno, e
preghi (yad %) (**) per colui che ha fatto I'invito, mettendo cosi insieme la notificazione (fabar) ed un’altra
cosa che gli ¢ richiesta. La notificazione in oggetto ¢ il suo detto, su di lui la Pace: “Se uno di voi ¢

400)

invitato ad un banchetto risponda” (*), quindi la risposta ¢ obbligatoria per te, “e se non sta digiunando

401)

mangi, mentre se sta digiunando continui” (*!), cioe preghi per colui che offre il nutrimento.

398) Nel Cap. 393 [III 555.14] Ibn ‘Arabi afferma: “Allah ¢ indipendente dai Mondi e Iindipendenza ¢ un
attributo di trascendenza, ¢ secondo noi la lode piu grande nei riguardi del Vero ¢ il Suo detto, sia Egli esaltato:
“Non c’¢ cosa simile a Lui” (Cor. XLII-11) [...] Ed il Vero, sia Egli glorificato, non ha lodato Se stesso con
qualcosa di piu grande della negazione del simile, ¢ non c’¢ simile a Lui, sia Egli glorificato. Per questo Egli ha
detto del Mondo in quanto dotato di parola: “e non c’¢ cosa che non glorifichi con la Sua lode” (Cor. XVII-44)
e la glorificazione ¢ una affermazione di trascendenza”.

399) Dicendo: “Allah ti benedica (baraka Allahu fi ka)!]”.
400) Hanbal.
401) Hadu riportato da Aba Dawud, XXVI-2, come tradizione separata dalla precedente.
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Quanto al suo ordine di mangiare e all’attenersi ad esso secondo ’aspetto che egli ha menzionato, ¢
che quando I'uomo intraprende un atto di adorazione egli stringe e rispetta il suo patto con Allah e
non lo rompe finché non lo ha portato a termine, e se lo rompe fa parte [114] di coloro che rompono
il patto di Allah dopo averlo contratto; ed Allah ha anche detto: “O voi che credete, obbedite ad Allah
ed obbedite all'Inviato e non vanificate le vostre opere” (Cor. XLVII-33): per questo alcuni sapienti
ritengono che se [colui che digiuna] rompe sia tenuto a recuperare, ed al riguardo ¢ pervenuta una
notificazione (**).

E quindi indispensabile per chi sta digiunando seguire la raccomandazione, da parte di questo
Maestro, di mangiare; e questa persona [il Maestro] deve sostenere [I’obbligo] del recupero, e quindi
[Paspirante] ¢ tenuto ad esso per Legge. Ora, se egli ¢ tenuto ad esso per Legge e nel suo primo
digiuno compie un atto di obbedienza volontaria, avendo la ricompensa di chi compie un atto di
obbedienza volontaria [se lo completa], nel recuperare compie un atto obbligatorio, avendo cosi
la ricompensa di chi compie un atto obbligatorio ed essa ¢ pit completa, e quindi egli si proponga
questo, ovviamente se rompe il digiuno. Ma il primo [comportamento| ¢ preferibile, cio¢ che non

rompa il digiuno.

I Maestri, Allah sia soddisfatto di loro, dicono cio che esigono 1 loro stati spirituali nei loro moment,
caratteristica che ¢ specifica di essi a differenza dei perfetti tra di loro, poiché questi dicono cio che

esige il momento nei confronti di chi ascolta, non nei confronti di chi parla.

Quanto al suo detto: “e se mangi di meno ¢ meglio”, questo lo esige la via degli iniziati, cio¢ il
mangiare poco, poiché in cio sta la purezza dell’anima, la prestanza delle membra, la durevolezza

della salute e 'assenza degli eccessi (**). Egli, su di lui la Pace, ha detto: “Al figlio di Adamo bastano

4(]4)

alcuni bocconi per tener dritta la sua spina dorsale” (***); il limite (hadd) nel mangiare per ogni uomo ¢

che egli prenda del cibo nella misura di quanto egli sa che non lo rendera troppo debole per compiere
cio in cui Allah ha reso obbligatorio per lui il movimento corporeo, come fare la salat, esercitare un

mestiere, e sforzarsi di acquisire il sostentamento per la famiglia: questo e niente altro.

402) Nel Cap. 71, nella sezione dedicata alla rottura del digiuno di obbedienza volontaria [I 634.1] Ibn ‘Arabt
afferma: “Uno di loro [dottori della Legge] ha riferito il consenso sul fatto che colui che inizia il digiuno per
obbedienza volontaria e poi lo rompe per un motivo giustificato non ¢ tenuto a recuperare. Vi ¢ divergenza
se egli lo interrompe deliberatamente, senza un motivo valido: c’¢ chi sostiene che sia tenuto al recupero e chi
sostiene che non sia tenuto ad esso”, ma non riporta alcuna notificazione.

403) Ibn ‘Arabi ribadisce 'importanza della fame (¢u) nella via iniziatica nel Cap. 53 [I 278.11] e nel trattato
intitolato Hilyat al-abdal, tradotto da Stephen Hirtenstein con il titolo “7he four pillars of spiritual transformation”,
Angqa Publishing, 2008.

404) Hadit riportato da Ibn Magah, XXIX-50. Ibn ‘Arabi lo riporta nei capitoli 71 [I 660.18], 106 [II 188.14],
333 [III 125.13] e 397 [III 560.13].
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Quanto al suo detto: “Custodisci la tua faccenda in tutto ci0”, egli vuol dire: custodisci la tua faccenda
con Allah, cio¢ mira all’avvicinamento ad Allah in tutti 1 tuoi movimenti [115] e le tue soste, persino
in cio che ¢ lecito (mubdh) e che non comporta alcuna ricompensa né pena. Chi si trova in questa
condizione verra ricompensato per cio, in quanto egli compie cio che ¢ lecito sapendo che ¢ lecito — e
la convinzione di ci6 ¢ obbligatoria per lui — ed il suo aver presente questa convinzione nel momento
in cui compie cio che ¢ lecito fa si che sara ricompensato con la ricompensa di cio che ¢ obbligatorio,

malgrado egli agisca a suo arbitrio in cio che gli ¢ lecito fare.

Poi ha detto: “E necessario per te, o aspirante, sforzarti di soddisfare 1 bisogni dei musulmani, farti
prendere da compassione (rgga), considerare te stesso il piu insignificante degli uomini ed il pit povero
di essi nei confronti di Allah, sia Egli esaltato. E comincia con la gente della tua casa, per quanto ti
¢ possibile, preferendo loro a te stesso; anteponi il loro bisogno al tuo bisogno al massimo della tua
capacita, ed anteponi gli interessi del tuo Maestro al tuo interesse, se egli gradisce da parte tua lo
sforzo in questo; e preferisci lui a te stesso, al punto da preferire la sua permanenza alla permanenza
di te stesso, ¢ moltiplica abbassarti e I’essere umile di fronte a lui, al punto che se potessi diventare
la terra su cui cammina lo faresti.

Quanto alla sua affermazione di “sforzarti di soddisfare 1 bisogni dei musulmani”, con questo egli
intende dire di anteporre nel tuo sforzo 1 bisogni dei musulmani, cioe, quando ti capita un bisogno
indispensabile per un musulmano e per uno che non ¢ musulmano, devi anteporre il bisogno dei
musulmani, cosi come Allah ha preferito lui [il musulmano] dandogli la Sua assistenza nel conferirgli
I'Islam ed escludendo altri da esso. Allah ha stabilito dei gradi riguardo a cio che ¢ necessario
anteporre, [gradi| che ha precisato, come il vicino (¢ar) piu prossimo al vicino piu lontano, e come la

moglie al figlio, che ¢ un pezzo del fegato (kibd) (**).

Invero cio che ¢ voluto dagli iniziati ¢ che si sforzino di soddisfare 1 bisogni delle creature in senso
assoluto, assumendo in cio 1 tratti di carattere di Allah, sia Egli esaltato, [116] poiché Allah, sia
Egli esaltato, ¢ ogni glorno occupato a creare [le creature|, dalla prima all’ultima, chi di esse entra
nell’esistenza e chi non vi entra, poiché cio che ¢ connesso all’occupazione ¢ il dare 'esistenza a cio

che e non-esistente, e questo compete ad Allah, sia Egli esaltato.

Occuparsi a soddisfare 1 bisogni delle creature ¢ la piu perfetta caratterizzazione (tahallug) possibile
P g ot e IR TP
per il servitore, poiché egli si sforza di dare esistenza a cio che non esiste, in quanto chi ha un bisogno

non possiede cio di cui ha bisogno e questo servitore si sforza di dare esistenza a cio presso di lui.

Non hai considerato che la prostituta, quando vide un cane con la lingua penzolante per la sete,
si tolse una scarpa, la riempi con I'acqua del pozzo e diede da bere al cane, ed Allah la ringrazio

405) L’affermazione che il figlio ¢ un pezzo del fegato ricorre nei capitoli 70 [I 583.29], ove ¢ precisato che ¢
tratta da una poesia della Hamasa [di Abu Tammam)], in cui ¢ recitato: “invero i nostri figh tra di not * sono 1 nostr.
Jegati che cammanano sulla Terra”, e 559 [IV 363.35 e 394.13].
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per il suo gesto e la perdono per avere abbeverato un cane? (**) Coosa avrebbe fatto [Allah] se si
fosse trattato di un uomo? E cosa avrebbe fatto se si fosse trattato di un musulmano? Ed Allah ha
detto: “Ci occuperemo di voi, o uomini e ginn” (Cor. LV-31). Egli non ha altra occupazione che il
Mondo, poiché non ha affaccendamenti se non con cio che ¢ altro che Lui, ed Egli ¢ colui che da
continuamente P'esistenza, ed a lui appartiene il Dominio (malakat) di ogni cosa.

Se tu ti sforzi di soddisfare 1 bisogni delle creature sei a questa stregua, dotato di un Attributo divino,
e chi ¢ qualificato da un Attributo divino ed ¢ ornato da esso, quell’Attributo lo fa arrivare al suo

[dell’Attributo] rango ed alla sua dimora rispetto ad Allah.

Quanto alla sua affermazione di “farti prendere da compassione”, il Profeta, su di lui la Pace, ha
detto: “per [il bene fatto ad] ogni animale [lett. : fegato (kibd) umido] assetato dall’arsura, vi sara
una ricompensa!” (*7); e cio che ha portato questa prostituta ad abbeverare questo cane assetato non
era che compassione e pieta insorta nel suo cuore per lui, ed Allah la ringrazio per il suo gesto ¢ la
perdono per quello. Quanto a cio che ’ha indotta alla compassione che ¢ insorta in lei, non ne valuta

I'importanza se non Allah, sia Egli esaltato.

Mi riferi al-Hasan, I'illustre insegnante di Malatiya, discendente di Salman al-Farisi, che il governatore
di Buhara stava passeggiando quando vide un cane rognoso in un giorno molto freddo; venne preso
da compassione per lui ed ordino ad una delle sue guardie di portare il cane in casa, lo tratto con
gentilezza ¢ lo onoro, fece accendere per lui un fuoco e lo mise in un posto [117] in cui potesse
scaldarsi, e gli diede da mangiare e bere. Ed egli vide, in cio che vede colui che ¢ addormentato, che
veniva acclamato per cio, malgrado fosse ingiusto nel suo governo: “O tale, eri un cane e ti abbiamo
perdonato (wahabna) per un cane!”. Dopo tre giorni [il governatore] mori ed ebbe un mausoleo [o
funerale (mashad)] immenso simile a quelli delle persone note alla gente per la [loro] integrita, ed
Allah pose per lui nelle anime degli uomini il consenso ed il bell’apprezzamento, cosi come egli si era

dedicato a quel cane, e questo fu il frutto di quella compassione da cui fu caratterizzato (**).

Quanto alla sua affermazione di “considerare te stesso il piu insignificante degli uomini ed il piu
povero di essi nei confronti di Allah, sia Egli esaltato”, egli allude con la sua raccomandazione

all'umilta (tawadu 9, atfinché tu sia come la terra piana (dalil) e ti calpesti il pio e 'empio, e come il Sole

406) Hadit riportato da al-Buhari, LX-54, Muslim, XXXIX-154 ¢ 155, ¢ da ibn Hanbal. Ibn ‘Arabi lo cita nel
Cap. 170 [IT 287.29] e nel Cap. 560 [IV 464.27].

407) Hadu riportato da al-Buhari, XLII-9, XLVI-23, LXXVIII-27, Muslim, XXXIX-123, Abu Dawud, XV-
44, Malik, XL.IX-23, e da Ibn Hanbal. Ibn ‘Arabr lo riporta nei capitoli 69 [I 424.19], ove precisa che il fegato
¢ la dimora (dar) del sangue, 170 [II 287.29], 371 [III 436.3], e 560 [IV 464.27 ¢ 484.25], ove afferma: “E tuo
dovere aver compassione (safaga) dei servitori di Allah in modo generale, anzi di ogni essere vivente poiché in
ogni essere vivente [lett: fegato umido] vi ¢ una ricompensa presso Allah, sia Egli esaltato”.

408) Questo racconto ¢ riportato testualmente nel Cap. 560 [IV 464.29] ed accennato nel Cap. 170 [11 287.30].
E riportato anche nel Ritab al-amr al-mubkam, a pag. 342 della traduzione di Asin Palacios gia citata.
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che, malgrado la sua elevatezza e la sua purezza, getta i suoi raggi sui letamai e sull'immondizia e non
esime se stesso da quello. Allo stesso modo ¢ necessario che si comporti il credente con le creature,
senza considerare la loro condizione attuale per quanto attiene all’obbedienza ed alla disobbedienza,
alla miscredenza ed alla fede, e le loro meschinita non gli devono precludere quello, poiché Allah non

fa sapere a questo servitore in modo specifico come ciascuno andra a finire.

Per questo al-Qusayri, quando menziono [nella sua Epistola] 1 Maestri spirituali, riferl che uno dei

signori (sadat) disse: “Chi ritiene di essere migliore del Faraone ¢ un orgoglioso” (**).

11 servitore deve considerare se stesso assoggettato a tutte le creature per 'assoggettamento di Allah,
ed in quanto ¢ assoggettato a tutte le creature di Allah deve ritenere, riguardo a se stesso, di essere la
creatura piu insignificante in valore, poiché la misura di chi ¢ assoggettato ¢ stabilita in base a colui a
cui ¢ assoggettato ed egli ¢ assoggettato alla creatura piu insignificante in valore e quindi egli ¢ ancora
piu insignificante di essa.

Allah, sia Egli esaltato, ha detto: “Noi abbiamo elevato in grado gli uni sugli altri affinché gli uni

prendessero gli altri come servi” (Cor. XLIII-32) ed ha quindi assoggettato il piu elevato al piu basso,

410)

in cio a cui [il piu basso] lo ha assoggettato (*'"). Poni mente a questa questione, poiché [118] essa ¢

409) Si trattava di Abu Salih Hamdun ibn Ahmad ibn ‘Umara al-Qassar, morto nell’anno 271 dall’Egira, e
la frase citata ¢ riportata a pag 20 dell’edizione del Cairo del 1959. Ibn ‘Arabi la riporta anche nel Cap. 69 [I
527.33]. L’espressione “signori” viene usata da Ibn ‘Arabi per indicare 1 Malamiyya [Cap. 309 (III 36.33)], e
questo era il caso dello Sayh Hamdin, come afferma nel Cap. 309 [IIT 34.10].

410) Nel Cap. 153 [II 249.7] Ibn ‘Arabi precisa: “Essi [gli uomini] sono assoggettati (musafharin) gli uni agli
altri, il piu alto al piu basso ed il piu basso al piu alto, e chi ¢ intelligente non puo negarlo, perché ¢ quello che
succede. Il rango piu elevato ¢ quello del Re ed il Re ¢ assoggettato agli interessi dei sudditi e del volgo, ed 1
sudditi ed 1l volgo sono assoggettati al Re. I’assoggettamento (fashir) del Re da parte dei sudditi non dipende
dall’ordine dei sudditi, ma da cio che comporta I'interesse [pubblico] per lui stesso, ed 1 sudditi ne traggono
profitto di conseguenza e non perché essi si propongono quel profitto che ricade su di loro per I’assoggettamento.
L’assoggettamento dei sudditi ha due aspetti: il primo aspetto essi lo condividono con il Re in quanto essi non
sono indotti ad assoggettarsi se non per la ricerca del vantaggio che ne ricade su di loro, cosi come fa il Re.
Il secondo assoggettamento consiste nella loro accettazione dell’ordine del Re nella difficolta e nella facilita,
volenti o nolenti, ed in questo si distinguono dall’assoggettamento dei Re, ed essi sono sempre umili (adilla) e
non alzano mai la testa, malgrado il bisogno dei Re diloro”, e nel Cap. 198 [II 465.12] aggiunge: “Egli, sia Egli
esaltato, ha detto: “ed ha assoggettato a voi cio che ¢ nei Cieli e cio che ¢ nella Terra, tutto da parte Sua” (Cor.
XLV-13) e gli animali rientrano in quello. E questo ¢ il regime (fukm) del Nome “Colui che umilia (al-mudill)”
nel Mondo per mezzo dell’assoggettamento, al punto che tra coloro a cui [il Mondo] ¢ assoggettato Allah ha
fatto s1 che gli uni fossero assoggettati agli altri [...] ed ha stabilito come causa dell’assoggettamento degli uni
agli altri, malgrado il Mondo sia assoggettato a noi, I'innalzamento di alcuni di noi sugli altri nel grado di cui
ha bisogno colui che ¢ assoggettato. Egli, sia Egli esaltato, ha detto: “Noi abbiamo elevato in grado gli uni
sugli altri affinché gli uni prendessero gli altri come servi” (Cor. XLIII-32) [...] Sappi che I'assoggettamento
talora ha luogo per abbassamento e talora per provvedere a cio di cui colui che ¢ assoggettato ha bisogno
nel momento, e questa ¢ la differenza tra 1 due assoggettamenti, per cio che comporta la realta essenziale di
chi ¢ assoggettato e di colui a cui ¢ assoggettato. Il servitore, che ¢ 'uomo, ¢ assoggettato al suo cavallo ed al
suo animale da soma: egli si occupa di lui nel suo abbeveramento, nel suo foraggio, e nel controllo delle sue
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molto proficua nell’ambito della conoscenza, e sul fatto che il volgo ed 1 sudditi assoggettano il loro

sovrano riguardo ai loro bisogni, malgrado I’elevatezza del rango della autorita e dell’Imamato.

Quanto al suo detto: “ed il pit povero di essi nei confronti di Allah, sia Egli esaltato”, poiché tutte
le creature sono povere nei confronti di Allah, sia Egli esaltato, a meno che esse non siano colte da
stati psichici accidentali (‘awarid nafsiypa) dipendenti dai profumi della Potenza (‘zza) divina, nella
misura di quanto hanno ottenuto della Forma divina su cui sono state create. Ogni uomo prova nella
sua anima dei momenti di potenza e di elevatezza, senza conoscerne il motivo, e cio non dipende se
non in modo particolare dal suo essere secondo la Forma divina. Non passa momento in cui non sia
caratterizzato da un Nome divino ed il rango divino nella Forma non ¢ dato da altro che da questi
Nomi, ed il sapiente (‘@lim) ¢ distolto dalla sua ricchezza per Allah a causa della sua poverta verso
Allah e cio ¢ preferibile per lui, ed egli [colui che fa la raccomandazione] gli ha indicato cio che ¢

preferibile e piu doveroso.

Allah, sia Egli esaltato, ha detto: “O uomini, voi siete 1 poveri verso Allah ed Allah ¢ il Ricco, il
Lodato” (Cor. XXXV-15), e questo servitore ¢ tra le creature piu povere verso Allah, cio¢ quelle che
meno contemplano la loro ricchezza per Allah e la loro potenza per Allah, a cui si riferisce il Suo
detto: “La Potenza appartiene ad Allah, al Suo Inviato ed ai credenti” (Cor. LXIII-8), nobilitandolo
in quello. La sua poverta ¢ identica alla sua indipendenza dal Mondo, e quindi il suo essere correlato
e qualificato con la poverta, che ¢ la radice primaria, ¢ preferibile per lui del suo essere qualificato e
correlato con la ricchezza per Allah, che ¢ il ramo secondario, e bisogna basarsi sulle realta essenziali

e primarie e non sugli accidenti occasionali e secondari. Sappi cio.

Quanto al suo detto: “E comincia con la gente della tua casa, per quanto ti € possibile, preferendo
loro a te stesso”, sappi che Allah, sia Egli esaltato, in cio che ha legiferato ha gia classificato per te ed

elencato chi ha la precedenza, e cio corrisponde alla sua affermazione “per quanto ti € possibile”,

condizioni per cio che attiene alla sua integrita, alla sua salute ed alla sua vita. Ed esso ¢ assoggettato a lui, per
via dell’abbassamento (id/al), per portare 1 suoi carichi, per fungere da cavalcatura e per essere da lui utilizzato
in cio che gli serve. Analogamente ¢ nella specie umana, per 'innalzamento in gradi tra di loro e per mezzo del
grado I'uno assoggetta I’altro. Il grado del Re comporta che egli assoggetti 1 suoi sudditi in cio che egli vuole,
per via dell’abbassamento, per soddisfare 1 suoi interessi che lo rendono bisognoso di quello; ed il grado det
sudditi e della plebe comporta I’asservimento del Re nella loro protezione, nella loro difesa, nel combattere 1
loro nemici, nel giudicare riguardo alle dispute che intervengono tra di loro e nella ricerca dei diritti. Questo
¢ un asservimento di sostegno (gzyam), non un asservimento per abbassamento”. Analogamente, nel capitolo
XXI1V dei Fusis al-hikam egli afferma: “I’assoggettamento ha luogo a causa det gradi (daragat) ed ¢ di due tipi: un
assoggettamento che ¢ voluto da parte di colui che assoggetta, costringendo nel suo assoggettare la persona che ¢
assoggettata, come I’assoggettamento dello schiavo da parte del padrone, anche se egli ¢ suo simile nell’'umanita,
e come l'assoggettamento dei sudditi da parte del sovrano, ed anche se essi sono simili a lui egli Ii assoggetta
per mezzo del grado. L’altro tipo ¢ un assoggettamento per mezzo dello stato (kal), come I’assoggettamento
del Re da parte dei sudditi, in quanto egli si prende carico delle loro faccende, difendendoli, proteggendoli,
combattendo chi li aggredisce e conservando 1 loro beni e le loro persone. Tutto cio ¢ un assoggettamento per
mezzo dello stato da parte det sudditi, che assoggettano in quello il loro Re”.
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poiché vi sono circostanze riguardo alle quali il Vero ti ha detto con la lingua della Legge: “Anteponi

11 [119], ed in quel momento non hai possibilita [di scelta] per cio che la Legge ti ha

te stesso!” (
imposto. La tua possibilita sussiste quando hai liberta di scelta, ed allora anteponi ci6 che ¢ preferibile
e sarai cosi qualificato dall’abnegazione (#ar). Se poi i bisogni si equivalgono in tutto, anteponi colui a
cut la Legge ha dato la preminenza, poiché cio ¢ quanto vi sia di pit obbligatorio, poi colui che viene
dopo fino ad arrivare all’'ultimo nell’obbligatorieta e nella preferenza, in quanto tralasciando cio che
¢ obbligatorio I'uvomo ¢ disobbediente, ¢ tralasciando cio che ¢ piu obbligatorio ¢ privo di fortuna ed

abietto nell’aspirazione.

Osservate il suo detto, su di lui la Pace: “Cio che vi ho proibito evitatelo”, in modo assoluto, “e cio
che vi ho ordinato fate di esso cio che potete” (*'?) stabilendo la possibilita riguardo all’ordine, ed
ordinando di conformarsi al divieto in modo assoluto. Egli ha vietato la salat supererogatoria dopo
I’ ‘asr ed ha ordinato di salutare la moschea quando vi si entra, quindi quando il sapiente entra nella
moschea dopo I’ asr cio che ¢ preferibile per lui ¢ che non faccia una salat, per il divieto menzionato
che Egli ha ordinato di ottemperare senza condizioni, ed in cio egli si conforma anche all’ordine di
Allah, sia Egli esaltato, poiché Egli ha detto in esso: “fate di esso cio che potete”. Ed egli [il sapiente]

dice: “O mio Signore, il Tuo divieto non mi ha lasciato possibilita di fare la sa/at all’'ingresso nella

4—13)

moschea”, e cio ¢ piu meritevole (*"%). Questo ¢ 'insegnamento della sua affermazione: “per quanto

ti ¢ possibile” e “al massimo della tua capacita”.

Il sapiente ¢ tale in virtu della scienza e fa procedere 1 suoi stati (ahwal) riguardo a se stesso secondo
la giustezza (sadad), ¢ quando I'nvomo procede riguardo agli stati di un altro invero sta procedendo

riguardo agli stati di se stesso, poiché il suo sforzo ¢ assolutamente solo a suo favore se ¢ per il bene, ed

411) Nel Cap. 69 [I 543.7] Ibn ‘Arabi precisa: “Quando 'uomo esce per dispensare la sua elemosina (sadaqa),
il primo bisognoso che incontra ¢ se stesso, prima di ogni altro bisognoso, ed egli elargisce ’elemosina solo ai
bisognosi. Se egli passa oltre il primo bisognoso [cio¢ se stesso], lo fa per la sua passione, non per Allah, poiché
Allah gli ha detto: “Comincia con te stesso (tbda’ bi-nafsi-ka)” [hadit riportato da Muslim, XII-41]; la sua anima
¢ 1l primo che incontra della gente del bisogno™.

412) Hadu riportato da al-Buhari, XC'VI-2, Muslim, XV-412, XLIII-130, an-Nasa’t, XXIV-1, Ibn Magah,
Introduzione-1, e da Ibn Hanbal. Ibn ‘Arabi lo cita nei capitoli 69 [I 508.13], 72 [I 737.18], 88 [II 163.33],
e 560 [IV 479.1], ove afferma: “il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto:
“Ci0 che vi ho proibito evitatelo” ed ha parlato in modo assoluto senza porre condizioni, mentre a proposito
dell’ordine ha detto: “e cio che vi ho ordinato fate di esso cio che potete” e cio fa parte della misericordia del
Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, verso la sua comunita”.

413) Le stesse considerazioni sono riportate nel Cap. 69 [I 508.9] nella sezione dedicata alle due raka ¢ di
saluto della moschea. All'inizio di tale sezione Ibn ‘Arabi afferma: “Vi ¢ divergenza tra i sapienti della Legge
riguardo alle due raka @t per I'ingresso alla moschea: c¢’¢ chi sostiene che esse siano Sunna e chi sostiene che
sono obbligatorie. Cio che ritengo al riguardo e che sostengo ¢ che queste due raka @t non sono obbligatorie
per chi entra nella moschea a meno che non intenda sedersi in essa; se sosta in essa senza sedersi o se passa
in essa senza sedersi, secondo me ¢ libero di scegliere: se vuole le fa e se vuole non le fa e nessuno gli puo dire
qualcosa. Compie invece un peccato se le trascura sedendosi e non facendo le due raka @, a meno che non entri
nel momento in cui ¢ vietato fare salat o non sia in stato di purita legale”.
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a suo scapito se ¢ per il male. Allah, sia Egli esaltato, ha detto: “Chi opera bene lo fa a suo vantaggio
e chi opera male lo fa a proprio danno” (Cor. XLI-46), ed ha detto: “All'uomo non appartiene se
non cio in cui si sara sforzato ed il suo sforzo sara considerato” (Cor. LIII-39 e 40). Quindi il suo
rango sara in proporzione al grado del suo sforzo ed al grado [120] di colui per cui si ¢ sforzato; ¢
quello cio che verra fatto emergere dalla vera Legge, che ¢ la Bilancia posta nella Terra, con la quale

commerciano coloro che la adoperano.

Quanto al suo detto: “ed anteponi gli interessi del tuo Maestro al tuo interesse, se egli gradisce da
parte tua lo sforzo in questo”, il Profeta, su di lui la Pace, ha detto: “Un servitore non avra fede finché

10 non saro per lui piu caro della sua famiglia, della sua ricchezza, della sua progenie e di tutti gli

uomini insieme” (*'*), ed il servitore fa parte dell'insieme degli uomini, ed ¢ quindi indispensabile

che I'Inviato sia piu caro a lui della sua stessa anima, malgrado egli non lo ami se non a causa di se
stesso. Egli infatti lo ama per se stesso, poiché il frutto di quell’amore ricade solo su lui stesso, mentre
nulla di esso ricade su colui che ¢ amato, a meno che in quel momento non rimuova da lui cio che
lo danneggia. E tra gli interessi a cui fa riferimento ¢ che [I’aspirante] si alzi per difendere il suo
onore [del Maestro] e che si sforzi di rimuovere da lui il pregiudizio: stai attento a tutto questo e lo

sperimenterai da te stesso.

Per questo ha detto: “e preferisci lui a te stesso”, poiché difendere il tuo Maestro ¢ come difendere il
rango in cui Allah lo ha fatto stare, ed Allah ha elogiato questo rango e lo ha magnificato, in quanto lo

ha posto come Sua luogotenenza (fulafa) nei confronti di colui verso cui lo ha nominato luogotenente.

V(=

“Chi magnifica 1 segni (Sa @) di Allah, essa [magnificazione] fa parte della picta dei cuori” (Cor.
XXII-32) e quale segno ¢ piu grande dei ranghi di coloro che chiamano ad Allah e che Lo indicano?
“Chi magnifica le cose sacre (hurumat) di Allah cio ¢ meglio per lui presso il suo Signore” (Cor. XXII-
30) (***) e quale cosa sacra ¢ piu grande della sacralita di coloro che chiamano ad Allah e che Lo
indicano? Ed essi sono gli Inviati e gli Eredi, chiamati Maestri.

414) Hadzt riportato da al-Buhar, I1-8, LXXXIII-3, Muslim, I-69 ¢ 70, an-Nasa’t, Ibn Magah, e da Ibn Hanbal.

415) Nel Cap. 475 [IV 109.17 ¢ 26] Ibn ‘Arabi precisa: “I segni di Allah sono le Sue indicazioni (a 7@m) e le Sue
indicazioni ci indicano come arrivare a Lui [...] ed ogni segno ¢ una indicazione (dalzl) di Allah riguardo ad una
cosa specifica che Egli vuole e che ha chiarito per la gente della comprensione tra i Suoi servitori®, e nel Cap. 69
[T 399.1] aggiunge: “Quanto al Suo detto, sia Egli esaltato: “e chi magnifica le cose sacre di Allah, cio ¢ meglio
(hayr) per lui presso il suo Signore!” (Cor. XXII-30), cio¢ meglio per lui rispetto a chi magnifica i segni di Allah,
poiché attribuiamo all’espressione “Aayr” un significato comparativo, per distinguere tra la magnificazione dei
segni ¢ la magnificazione delle cose sacre di Allah, in quanto la sacralita (furma) di Allah ¢ essenziale. Egli
quindi esige la magnificazione per la Sua Essenza, a differenza delle cause seconde magnificate. Per chi osserva
I'indicazione (dalil) essa non ¢ ricercata per se stessa, ma egli se ne allontana e la lascia per andare a cio che ¢
indicato. Per questo il Mondo ¢ una indicazione di Allah, in quanto noi passiamo da esso a Lui, sia Egli esaltato,
e non si addice che noi prendiamo il Vero come una indicazione del Mondo e che passiamo da Lui al Mondo.
Ci0 non ¢ ammissibile! Quanto ¢ sublime il discorso della Profezia, quando ha detto: “Chi conosce se stesso
conosce 1l suo Signore!”, ed Egli, sia Egli esaltato, ha detto: “Non hanno considerato..?!” (Cor. LXXXVIII-17)
ed ha enumerato le cose create affinché fossero prese come indicazioni di Lui, non perché ci si arrestasse ad esse.
Questa ¢ la differenza tra le cose sacre di Allah ed 1 segni di Allah”.
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Al punto che questo Maestro ha detto nella sua raccomandazione: “Prediligi la sua permanenza alla
permanenza della tua anima se sei capace di farlo, e se egli lo accetta da parte tua in una circostanza
(mawtin) tallo”, cio¢ sii pronto a sacrificare te stesso [o: la tua animal], poiché Iessere timorati (faqwa)

(1% ¢ il lignaggio (nasab) di Allah (*'7), ed il timorato (muttaqi) (*'®) ¢ colui che pone se stesso come scudo

416) Il termine arabo laqwa, che pur ricorre 17 volte nel Corano, ¢ uno di quelli che non ¢ facile tradurre
correttamente nelle lingue occidentali con una sola parola o con una semplice espressione, perché in esso sono
riuniti pit concetti che nelle lingue occidentali sono espressi con termini diversi. I due significati principali
contenuti nel termine /aqwa sono il timore (hawf) e il proteggersi (fudr) da cio che si teme [Ibn ‘Arabi, Ritab iaz
al-bayan, in Rahma min ar-rahman, a cura di Mahmud al-Gurab, Damasco, 1989, pag. 48], protezione che non st
attua con una semplice “vigilanza” ma mediante uno scudo protettivo (wigaya), cioé qualcosa che si frappone tra
colui che teme e cio che ¢ temuto [Futihat, Cap. 84 (I1 157.19)]. Le due traduzioni piu frequenti di tagwa sono
“timore di Dio” e “pieta”, quest’ultima intesa non come “compassione” ma come la virtu di chi ¢ pio, cioe di
chi si attiene scrupolosamente alle prescrizioni ed interdizioni della Legge tradizionale, proteggendosi cosi dal
castigo ¢ dalla collera divine. Entrambe le traduzioni esprimono correttamente un aspetto della taqwa, quando
essa ha come oggetto Allah, ma quando il suo oggetto ¢ altro, come il velo (sitr), il Fuoco infernale (nar) o le pene
legali (fudid) di questo mondo, alla laqwa dei quali Ibn ‘Arabr dedica tre capitoli distinti delle Futahat [85-87],
non ¢ piu possibile utilizzare tali espressioni. Ho adottato pertanto, per la tagwa riferita ad Allah, la traduzione
“essere timorati”, perché in italiano, a differenza del “timoroso”, il “timorato” ¢ colui che mette in pratica il
suo timore facendo scudo con 1 riti e con l'osservanza delle norme. Una descrizione delle caratteristiche del
timorato si trova, secondo 1l commento di Ibn ‘Arabr [Ritab igaz al-bayan, cit., pagg. 48-61], nei versetti 3-6 della
Sura II.

417) Ibn ‘Arabi si riferisce qui ad un Aadit qudsz, non citato nelle raccolte canoniche, ma riportato da Abu Talib
al-Makki nel suo “Ritab qit al-qulab” [edizione di Bulaq, 1306 H, Vol. I, pag. 205]: “Quando Allah avra riunito
1 primi e gli ultimi per I'appuntamento di un giorno noto, li chiamera con una voce che sentira il piu lontano
di loro come 1l piu vicino, e dira: “O uomini, vi ho dato ascolto da quando vi ho creato fino a questo giorno,
oggi ascoltate voi Me! Sono le vostre opere che ricadono su di voi. O uomini, To ho stabilito un lignaggio (nasab)
e vol avete stabilito un lignaggio, ed avete posto in basso il Mio lignaggio ed innalzato il vostro. To ho detto:
“II piu nobile di voi presso Allah ¢ colui tra voi che ¢ piu timorato” (Cor. XLIX-13), ma vo1 avete voluto ad
ogni costo “un tale figlio di un tale ¢ piu ricco di un tale”. Oggi ho deposto il vostro lignaggio ed ho innalzato
il Mio lignaggio. Dove sono 1 timorati (mutlagin)?”. Per costoro verra innalzato uno stendardo (lwa) ed essi
seguiranno il loro stendardo fino alle loro dimore, ed Egli li fara entrare in Paradiso senza rendiconto”. Nelle
Futithat, il brano relativo al lignaggio ¢ riportato nei seguenti capitoli: 272 [II 582.17], 368 [III 359.34], 386 [11I
531.24], 454 [IV 69.2], 558 [IV 237.33] e 559 [IV 415.25], mentre nei Fusis al-hikam ¢ riportato nel Cap. X,
pag 117 dell’edizione di ‘Abd al-‘Aziz Sultan al-Mansub. Il termine nasab ¢ spesso tradotto come “ascendenza
genealogica”, ma in questo contesto ho preferito “lignaggio”, per contrapporre la nobilta di sangue a quella
conseguente all’essere timorati.

418) Il termine muttaqt ¢ il participio attivo del verbo ttaga, di cui laqwa, secondo alcuni grammatici arabi, ¢
un infinito irregolare. Ibn ‘Arabi distingue in certi punti della sua opera due tipi di tagwa, uno specifico (hass)
e laltro generale (‘@mm) [Cap. 386 (IIT 531.30) e Rutab igaz al-bayan, in Rahma min ar-rahman, a cura di Mahmud
al-Gurab, Damasco, 1989, pag. 294]: la prima ¢ quella prescritta dalla Legge con le numerose ingiunzioni
“siate timorati (ittaqi)” riportate nel Corano, mentre la seconda ¢ conosciuta solo dagli iniziati, malgrado essa
caratterizzi tutte le creature. Nella prima 'uomo protegge se stesso facendosi scudo con 1 riti o con Allah,
nella seconda 'uomo, consapevolmente se lo ha realizzato, e le creature, inconsapevolmente, proteggono Allah
facendo scudo con se stessi ed addossandosi gli attributi biasimevoli, conformemente al versetto: “Ogni bene
che ti coglie viene da Allah ed ogni male che ti coglie viene da te stesso” (Cor. IV-79). Commentando lo fadit
riportato nella nota precedente, Ibn ‘Arabi precisa [Cap. 386 (III 531.24)]: “Egli, sia Egli esaltato, ha riferito
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(wigaya) per Allah, con cut Egli Si ripara dai dardi di tutto cio che Gli ¢ attribuito e che Gli viene

lanciato [121] degli attributi biasimevoli, e quindi il servitore diventa uno scudo (magann) contro di

419)

essi ("), prendendoli su se stesso, si che essi non arrivano al Vero.

420)

Allah, sia Egli esaltato, ha caratterizzato Se stesso col fatto di venire offeso (*) e Si ¢ denominato

“Colui che ha molta pazienza (sabar)” per quello (**'), malgrado in una circostanza simile a questa il

di Sé nella tradizione autentica: “Oggi ho deposto il vostro lignaggio”, poiché esso ¢ qualcosa di accidentale,
non un fondamento (asl), in quanto ci siamo divisi [in tribu o genti] e non siamo riuniti, e talvolta I'uno non
conosce 'altro. Il nostro [rapporto di] lignaggio che abbiamo tra di noi non ¢ un fondamento, perché se fosse
tale non ammetterebbe gli accidenti e non sarebbe possibile la negazione. Poi ha detto: “ed ho innalzato il Mio
lignaggio”, poiché non ci allontaniamo mai da esso, né siamo separati da esso, né ci separiamo, né esso ci viene
meno. E come potrebbe cessare nei confronti di Colui che ci tiene in pugno e che ¢ con noi dovunque noi siamo
[...]? Poi ha detto: “Dove sono i timorati?” e noi ci presenteremo a Lui tutti insieme, poiché non c’¢ nessuno
di noi che non Lo prenda come scudo nell’allontanare le disgrazie da se stesso, e cio corrisponde al Suo detto:
“E quando sul mare vi tocca una calamita quelli che invocate al di fuori di Lui si perdono” (Cor. XVII-67), e
non c’¢ nessuno di noi che non sia per Lui uno scudo nell’allontanare cio che si dice riguardo a Lui essere male
(s@), e noi sitamo come lo scudo (magann) per Lui, ed 1 dardi dei mali colpiscono noi, ed ogni cosa biasimevole
¢ attribuita a noi, a prezzo del Suo riscatto, e quindi ¢ corretto dire che tutti gli uomini sono timorati. Ma vi ¢
un essere timorati (faqwa) specifico ed un essere timorati generale, che le Leggi tradizionali hanno distinto ed
al quali abbiamo accennato. Chi sa cio che abbiamo detto applica I'essere timorati nel senso generale a tutte
le creature, e chi si arresta all’essere timorati che ¢ noto agli uomini specifica”. Ibn ‘Arabi fa qui riferimento al
tipo generale di taqwa.

419) Nel Cap. 350 [III 211.14] Ibn ‘Arabi precisa: “Talvolta si tratta di cortine (hugub) intelligibili con cui la
persona allontana I’offesa (ada) da colui che ¢ generoso con lui, come una persona da cui scaturisce nei confronti
di un’altra qualcosa che quella detesta, in quanto non confacente alla sua natura e non corrispondente al suo
obiettivo, ed a cio segue il biasimo (damm) per cio che ¢ scaturito da lui nei riguardi di quell’altra persona. Ed
una [terza] persona si mette a fare da scudo a lui con se stessa, affinché 1 dardi di quel biasimo raggiungano
lei stessa, ed instaura nell’anima di colui che biasima che ¢ lei la causa che ha determinato quello e che quella
offesa era tutta da parte sua, affinché colui che biasima quella cosa si convinca che essa veniva da parte di
questa persona, in qualsiasi modo le sia possibile arrivare a cio. Il biasimo viene cosl collegato a lei [terza
persona] che si frappone tra lui [colui che biasima] e la persona a cui colui che biasima aveva attribuito I'offesa,
e protegge cosl 1l suo onore con se stessa. Allo stesso modo noi addossiamo a not stessi quelle opere brutte che
non corrispondono agli obiettivi ¢ che non sono confacenti alla natura, malgrado la nostra scienza che tutto
viene da Allah, ma poiché con esse ¢ correlata la lingua del biasimo, noi riscattiamo con noi stessi cio che viene
attribuito al Vero di quello, per adab con Allah; quanto a cio che c¢’¢ di buono e di bello [nelle opere] noi ci
togliamo di mezzo e lo attribuiamo ad Allah, affinché sia Lui ad essere lodato, per adab con Allah, e perché ¢
veramente cosi, poiché cio appartiene senza dubbio a Lui, malgrado il profumo di condivisione (istrak) che st
trova nella notificazione divina nel Suo detto: “Ed Allah ha creato voi e ci6 che voi fate” (Cor. XXXVIII-96),
ed il Suo detto: “Cio che di bene ti arriva viene da Allah, e cio che di male ti arriva viene da te stesso” (Cor.
IV-79), ed ha detto: “Di: tutto viene da parte di Allah” (Cor. IV-78), attribuendo ’opera una volta a noi ed una
volta a Lui, e per questo abbiamo parlato al riguardo di profumo di condivisione”.

420) Cfr. Cor. XXXIII-57.

421) Riferimento allo ad: “Non c’¢ nessuno piu paziente di Allah per Poffesa che sente”, riportato da al-
Buhart, LXXVIII-71, XCVII-3, Muslim, 1.-49 e 50, e da Ibn Hanbal, IV-395, 401 e 405, e che sara citato da
Ibn ‘Arabi nel seguito del testo.
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servitore credente sacrifichi se stesso al suo Signore. Ed il Maestro ¢ il Califfo di Allah per lui ed egli
quindi, riguardo a cio che offende il suo Maestro, fa cio che fa nei confronti del suo Signore: questo ¢
obbligatorio per lui nei confronti di chiunque abbia simile rango, indipendentemente che il Maestro
non ci sia perché morto, o sia esistente, o si tratti di colui su cui si basa il suo Maestro, o di uno dei

Maestri che hanno il rango dell’Imamato, del Califfato e della stazione spirituale (magam).

Quanto alla sua affermazione riguardo a colui che si trova di fronte ad un Maestro e sotto la sua
giurisdizione “che moltiplichi I'abbassarsi (ladallul) (*?) di fronte a lui”, cid vuol dire che egli non
dispone di se stesso se non in cio che il suo Maestro dispone per lui, e con cio si guadagna il cuore del

Maestro, e quando il suo cuore ¢ con lui il profitto ¢ immenso.

La vicinanza (qurb) dei Maestri agli aspiranti che sono di fronte a loro ¢ la vicinanza del Vero ai
credenti che cercano la vicinanza ad Allah, ed essa ¢ la vicinanza raddoppiata, poiché la vicinanza del
Vero al credente, quando egli si avvicina a Lui con cio che Egli gli ha ordinato di fare per avvicinarsi a

Lui (**), ¢ due volte la vicinanza del credente a Lui, ed ¢ doppia per un segreto nascosto che ¢ vietato

svelare (*%), a cui accenneremo.

La vicinanza ad Allah avviene per mezzo dell'indipendenza (gina) per Allah e per mezzo della

dipendenza (fagr) verso Allah (*#), e non ¢ possibile per I'essere contingente mettere insieme nello

422) 1l verbo tadallala significa farsi umili, bassi. Nelle Futihat Ibn ‘Arabi riporta 16 volte un colloquio tra Abu
Yazid al-Bistami ed Allah in cui Abu Yazid Gli chiese come potesse avvicinarsi a Lui ed Egli gli rispose: “Con
ci0 che non Mi appartiene: la bassezza [umilta, abbassamento (dilla)] e I'aver bisogno [indigenza, dipendenza
(tfigan)]”, ed 1l tema della vicinanza ad Allah ¢ appunto quello che sara sviluppato nel seguito del testo.

423) Ibn ‘Arabi, nel Cap. 260 dedicato alla conoscenza della vicinanza, distingue tra la vicinanza ottenuta
mediante gli atti obbligatori di istituzione divina (qurb al faraid) e la vicinanza ottenuta mediante gh atti di
obbedienza supererogatori (qurb an-nawdafil). Riguardo a quest’ultima egli cita uno kadit riportato da al-Buhari,
LXXXI-38, ¢ da Ibn Hanbal: “Il Mio servitore non si avvicina a Me con qualcosa che Mi sia piu caro
(ahabbu) di c16 che gli ho imposto come obbligo, ed il Mio servitore non cessa di avvicinarsi a Me con le opere
supererogatorie finché Io lo amo, e quando lo amo sono il suo udito con cui egli sente, la sua vista con cui egli
vede, la sua mano con cui egli afferra ed il suo piede con cui egli cammina”. Riguardo ai frutti della prima
afferma invece che 1l servitore diventa il Suo udito, la Sua vista, la Sua volonta; da quanto precisa nel testo,
“quando egli si avvicina a Lui con cio che Egli gli ha ordinato di fare per avvicinarsi a Lui” il raddoppio della
vicinanza riguarda il primo tipo di avvicinamento.

Su questi due tipi di vicinanza si puo consultare lo studio di Mohammed Rustom “Ibn Arabi on Proximaty and
Dustance: Chapters 260 and 261 of the Futuhat”, accessibile online http://www.mohammedrustom.com/wp-
content/uploads/2013/05/Ibn-Arabi-on-Proximity-and-Distance-JMIAS-41-2007.pdf.

424) Nel Cap. 260 [II 560.5] Ibn ‘Arabi precisa: “La vicinanza del Vero ¢ di due specie: la prima ¢ una
vicinanza di misericordia, di propensione, di lasciar correre, di perdono e di carita; la seconda ¢ una vicinanza
che non ¢ possibile svelare”.

425) I termini gina e fagr significano letteralmente ricchezza e poverta, cioe il non avere o I'avere bisogno, e
quindi, in senso traslato, indipendenza e dipendenza. René Guénon, nel suo articolo su “El-fagru” [Apergus
sur Uésotérisme islamique et le Taoisme, pag. 44] ha precisato: “L’étre contingent peut étre défini comme celui qui
n’a pas en lui-méme sa raison suffisante; un tel étre, par conséquent, n’est rien par lui-méme, et rien de ce
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stesso momento le due vicinanze, poiché egli ha un solo oggetto di contemplazione (mashad). Se la sua
contemplazione diretta (Suhiid) ¢ 'indipendenza per Allah, in quel momento la sua contemplazione
non puo essere la dipendenza verso Allah, e se la sua contemplazione ¢ la dipendenza verso Allah,
non ¢ possibile che I'indipendenza per Allah sia contemplata da lui, anche se entrambe le cose [122]
sono attributi [possibili] per lui, ma questo attributo [I'indipendenza per Allah| non ¢ coscientemente
presente (mustahdara) per lui, e questo ¢ il doppio della vicinanza di Allah a questo servitore, poiché

Egli ¢ il Ricco, il Lodato (**), e la Sua vicinanza al servitore ¢ una indipendenza da lui ed egli viene

cosi favorito con la vicinanza da parte Sua (**7).

Vi sono cose la cui esistenza non ¢ possibile da Allah se non per mezzo di essa [vicinanza], che ¢ come
uno strumento per 'artigiano: quando Egli Si manifesta, da parte del servitore, con un atto divino,
cio implica che quell’atto da parte sua non avviene se non per la vicinanza del Vero a lui, e questa
vicinanza ¢ quella che raddoppia la prima vicinanza e diventa il doppio della vicinanza del servitore a

Lui. Per questo Egli ha detto: “Chi si avvicina a Me di una spanna (si67), Mi avvicino a lui di un cubito

qu’il est ne lui appartient en propre. Tel est le cas de I’étre humain, en tant qu’individu, ainsi que de tous les
étres manifestés, en quelque état que ce soit, car, quelle que soit la différence entre les degrés de I’'Existence
universelle, elle est toujours nulle au regard du Principe. Ces étres, humains ou autres, sont donc, en tout ce
qu’ils sont, dans une dépendance complete vis-a-vis du Principe, «hors duquel 1l n’y a rien, absolument rien
qui existe»; c’est dans la conscience de cette dépendance que consiste proprement ce que plusieurs traditions
désignent comme la «pauvreté spirituelle». En méme temps, pour ’étre qui est parvenu a cette conscience,
celle-ci a pour conséquence immeédiate le détachement a I’égard de toutes les choses manifestées, car il sait des
lors que ces choses aussi ne sont rien, que leur importance est rigoureusement nulle par rapport a la Réalité
absolue. [...] et Pon peut deés lors comprendre ce que sont les «riches» [...]: ce sont les étres attachés a la
multiplicité, et qui, par suite, sont incapables de s’élever de la connaissance distinctive a la connaissance unifiée.
Cet attachement, en effet, est directement contraire au détachement dont il a ét¢ question plus haut, comme la
richesse est contraire a la pauvreté”.

426) “O uomini, voi siete bisognosi (fugara) di Allah ed Allah ¢ il Ricco, il Lodato” (Coor. XXXV-15).

427) Per Ibn ‘Arabi la condizione normale dell’uomo ¢ la dipendenza, non I'indipendenza. Nel Cap. 304
[IIT 19.15] precisa: “La gente della nostra Via ha trascurato questa via: [i sostenitori di essa] ritengono che
I'indipendenza per Allah, sia Egli esaltato, faccia parte dei gradi piu grandi, e questo li vela dal realizzare il
richiamo alla dipendenza da Allah, che ¢ il loro vero attributo. Essi pongono questo attributo nell’'indipendenza
per Allah, in modo implicito, per il loro amore verso I'indipendenza, che ¢ un’uscita dal loro attributo. 'Uomo
¢ colui che conosce la sua misura e realizza il suo attributo senza uscire dalla sua sede, e che mantiene su
se stesso la veste di onore del suo Signore, [cio¢] il suo soprannome ed il suo nome con i quali Egli lo ha
soprannominato e nominato, dicendo: “Voi siete bisognosi di Allah ed Allah ¢ il Ricco, il Lodato” (Cor. XXX V-
15)”, e nel Cap. 162 [I1.263.34] aggiunge: “Colui che ¢ indipendente per Allah ¢ dipendente da Lui, ma
attribuzione dell’espressione “essere dipendenti da Allah” ¢ piu degna di quella di essere indipendenti, in quanto
I'indipendenza ¢ un attributo essenziale che abolisce la relazione tra I’Essenza del Vero e la manifestazione,
mentre la richiesta (falab) implicita nella condizione di dipendenza presuppone una relazione. [...] Allah, sia
Egli esaltato, ci ha posto tra coloro che sono bisognosi di Lui per mezzo di Lui: invero la dipendenza da Lui
per mezzo di Lui (al-fagr ilayh bihi) ¢ identica all’indipendenza (gina), in quanto Egli ¢ 'Indipendente e tu set
dipendente per mezzo di Lui, quindi per mezzo di Lui sei indipendente dai mondi”.
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(diray” (**), ed il cubito equivale a due spanne di colui che ha quella spanna, “e chi si avvicina a Me
di un cubito, Mi avvicino a lui di un braccio (ba@)” ed il braccio equivale a due cubiti di colui che ha
quel cubito, “e chi viene a Me di corsa, lo vengo da lui a passo spedito (harila)” ed il passo spedito ¢
il doppio della corsa di colui che ha quella corsa (**). Egli ha cosi menzionato la moltiplicazione per
mezzo dei due equivalenti, e cio ¢ identico alla vicinanza che abbiamo citato della ricchezza e della

poverta, se comprendi, ed Allah ¢ il Ricco, il Lodato.

Questa questione comporterebbe una lunga spiegazione, ma questa misura ¢ sufficiente e bastante

per coloro che comprendono le allusioni, ed Allah ¢ Colui che assicura il successo.

Poi ha detto: “Se egli ti respinge, o ti sgrida, o ti strapazza, o ti schiaffeggia, o ti picchia, tu aumenta
in tenerezza (rigqa) verso di lui ed in umilta, ed ogni volta che egli ripete quello su di te, abbi verso
di lui ancora piu amore, abbassamento, tenerezza e spezzamento (inkisar) di fronte a lui, poiché egli
mira al tuo perfezionamento ed alla tua istruzione, e ti mette alla prova con quello, e fa tutto ci6 come

beneficio per te, che il Maestro sa e che tu ignori”.

Quanto al suo detto: “Se egli ti respinge”, nel suo respingerti vi sono due possibilita: o ti specifica una
direzione verso cui andare [123] o non la specifica. Se nel respingere ti indica una direzione verso
cui andare, vai verso quella direzione, seguendo il suo ordine, e non abbandonarla finché egli non ¢
soddisfatto di te; se non te la indica non smettere di stare dietro la [sua] porta notte e giorno, se non
nei momenti in cui hai bisogno di fare ’abluzione per la salat, e prendila come una moschea finché

egli non ¢ soddisfatto di te e ti fa avvicinare, oppure muori in quella condizione.

Al-Qusayri ha riferito che un Maestro ordino ad un aspirante di uscire da casa sua respingendolo, e
quando egli si allontano camminando a ritroso, ottemperando all’ordine del Maestro, il Maestro lo
fece chiamare e gli chiese: “Cosa ti ¢ venuto in mente di fare?”, e aspirante rispose: “Ho pensato
di scavarmi una fossa davanti alla porta della tua casa e di entrarvi finché sarei morto o tu fossi
soddisfatto di me”, ed il Maestro disse: “Uno simile a te ¢ adatto al servizio dei Maestri”, e lo fece

approssimare ed avvicinare e lo antepose al gruppo [dei suoi compagni] (**°).

428) Hadt qudst riportato da al-Buhari, XCVII-50, Muslim, XLVIII-2, 3, 20-22, Ibn Magah, XXXIII-58, at-
Tirmidi, XLV-131, e da Ibn Hanbal. Ibn ‘Arabi lo cita nei capitoli 27 [I 192.4], 69 [I 534.28], 73 [II 27.18,
31.8, 34.11, q. XII (49.6), e q. LXV (II 84.6)], 178 [II 340.13 e 360.28], 260 [1I 559.6], 274 [II 589.51], 306
[IIT 28.7] e 560 [IV 446.34].

429) 1 sistema metrico decimale ¢ stato introdotto in Occidente alla fine del XVIII secolo, mentre in tutte le
civilta tradizionali le misure di lunghezza erano basate sulle misure e proporzioni del corpo umano. Ibn ‘Arabi
non si riferisce qui a misure fisse, come 1l cubito Reale, ma alle misure di un individuo qualsiasi, definendo
peraltro il “braccio” come il doppio del “cubito”, mentre in genere il braccio [brasse in francese e fathom in
inglese] ¢ inteso come la distanza tra le estremita delle dita quando le braccia sono distese, e corrisponde cosi a
quattro cubiti, ed a due braccia.

430) Il Maestro in questione era Abu Hafs al-Haddad ed il discepolo era Abu ‘Ugman Sa‘id ibn Isma‘l al-Hirl.
L’episodio ¢ riportato da al Qusayri nella notizia biografica dedicata al discepolo, a pag. 21 dell’edizione araba
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Capito al nostro Maestro ‘Ali ibn ‘Abd Allah ibn Gami‘, come egli stesso mi riferi nel giorno in cui
mi investl del mantello (4i7ga) con cui il Hidr di persona lo aveva investito in presenza di Qadib al-
Ban (*!), dicendomi: “Ero al servizio di ‘Alt al-Mutawakkil, che era uno degli Uomini perfetti, Allah
sia soddisfatto di lui. “Alf si incollerl un giorno per una cosa che aveva visto e mi fece allontanare
dalla sua stanza, apri la porta, mi schiaffeggio e mi fece uscire. Io avevo un piede a terra e 'altro su
un gradino che era fuori dalla porta, ed il Maestro si separo da me mentre ero in quella condizione,
chiudendomi la porta in faccia e rientrando nella sua dimora. Io restai in quella condizione, in cui il
Maestro mi aveva lasciato, per giorni, notte e di, senza spostare il mio piede che era su quel gradino
né laltro che era sulla terra, se non nei momenti delle salat, a causa della salat, e dopo aver fatto la salat
ritornavo alla mia condizione, e quando dormivo, dormivo in quella condizione, senza spostarmi da
essa. Dopo alcuni giorni il Maestro chiese di me ad uno dei suoi compagni, dicendo: “Cosa fa [124]
‘Ali?”, e gli venne risposto: “Egli ¢ nella condizione in cui lo hai lasciato ed in cui il tuo sguardo lo
ha abbandonato”. Venne detto [da altri]: “Come dici?”, ed egli rispose: “Egli ¢ come ho detto al mio
signore”. Il Maestro allora apri la porta, usci lui stesso verso di me, mi abbraccio, mi bacio tra gli

occhi e mi fece entrare nella sua dimora, ed 10 non smisi di godere del suo favore fino a che mori”.

L’allontanamento (fard) da parte dei Maestri non ¢ una espulsione (**), bensi un’educazione, e
I’aspirante non deve disperare, in quell’allontanamento, della misericordia del Maestro, poiché essa ¢

la Misericordia di Allah verso di lui, anche se morisse nella sua condizione di allontanamento.

Non ¢ infatti costume dei Maestri che chiamano ad Allah di allontanare uno dalla porta di Allah,
poiché da parte loro si tratta solo di educazione (adab) nei confronti dell’aspirante; e quando il suo
allontanarlo dipende dal fatto che il Maestro sa che non ha niente da offrirgli, allora glielo fa sapere
e gli dice: “tu non fai per me e da parte mia non c’¢ niente per te: non affannarti [con me], e guarda
altrove”, oppure gli indica un altro Maestro che egli sa avere qualcosa per lui. E se sa che da lui [’altro
Maestro| non arriva nulla di cio che 'aspirante cerca, e che egli non ha buon nome tra la gente

dell’elezione, non glielo fa sapere (***), poiché si tratterebbe di una delle cose pit nocive (adarr) nella

del Cairo del 1959 e a pag. 45 della traduzione di Alexander Knysh, “Al-Qushayr’s Epistole on Sufism”, Garnet, 2007.

431) L’episodio ¢ riportato nel Cap. 25 [I 187.1] e nella sua Risala rih al quds, a pag. 178 della traduzione di
Ralph Austin, “Soufis of Andalusia”, Allen & Unwin, 1971.

432) In arabo il termine qui tradotto come espulsione ¢ lo stesso che viene usato per indicare I'allontanamento.
Il senso della frase ¢ che l'allontanamento, anche se si configura come espulsione, non ¢ irreversibile e se
Iaspirante reagisce nel modo dovuto puo essere riammesso alla presenza del Maestro, come negli esempi
riportati da Ibn ‘Arabi. Nel Kitab al-amr al-muhkam, a pag. 306 ¢ 312 della traduzione di Asin Palacios gia citata,
nella parte dedicata ai doveri del Maestro, Ibn ‘Arabi riporta invece due situazioni in cui il Maestro deve
allontanare I’aspirante.

433) Vale a dire che se un Maestro sa di non aver nulla da offrire ad un certo aspirante, ma conosce un altro
Maestro che invece puo guidarlo, allontana Paspirante dicendogli di non avere nulla per lui e lo indirizza
all’altro Maestro; ma se non conosce un Maestro valido non lo allontana e non gli fa sapere di non avere nulla
per lui, ma lo tratta come un estraneo.
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Via presso Allah, ma ¢ gentile con 'aspirante e lo tratta come si trattano gli estranei che cercano la

vista del Maestro per la baraka, non per l'istruzione iniziatica (***).

Il Maestro non gli ordina né gli vieta nulla, né si muove nei suoi confronti con il moto che ha con
gli aspiranti che sono presso di lui, e se Paspirante ¢ sagace sa che nulla di cio che cerca verra da lui;
malgrado cio egli deve assolvere il suo impegno di servizio e di venerazione verso il Maestro, e non
tralasciare il suo servizio, né mancare alle regole di buona creanza verso di lui, come succedeva prima
di quello (*°). E quando questo aspirante coglie un desiderio del Maestro riguardo ad una cosa che ¢
in grado di soddisfare, egli lo fa di sua iniziativa, senza che il Maestro glielo ordini, poiché il Maestro
non gli dara mai ordini, per principio, anche se desse ordini [123] agli estranei, in quanto a costui
non dara mai ordini affinché non capiti nella sua anima il pensiero di trovarsi nelle stesse condizioni

dei suoi compagni.

Ogni volta che il Maestro rimprovera I’aspirante o lo strapazza, o lo picchia, o lo schiaffeggia, sappi

che egli ¢ bene accetto presso il Maestro, e se cosi non fosse non eserciterebbe la sua funzione su di lui.

I Maestri non esercitano una simile funzione nei confronti dell’aspirante, sulla sua pelle (basra) o sulla
sua ricchezza, se lo considerano un estranco, ma il Maestro si comporta cosi con lui solo perché sa
che da lui sortira cio che egli vuole e che la sua predisposizione (isti dad) (*°) ammette, e questo ¢ una

buona novella, da parte del Maestro all’aspirante, che egli avra successo.

In Imitiation et réalisation spirituelle, Editions Traditionnelles, Parigi, 1964, a pag. 191, René Guénon precisa: “C’est
pourquoi 'ambition d’un vrai Guru, si’on peut dire, doit étre surtout de mettre son disciple en état de se passer
de lui le plus tot possible, [...] en I'adressant, quand il ne peut plus le conduire plus loin, a un autre Guru ayant
une compétence plus étendue que la sienne propre” ed aggiunge in nota: “Il doit étre bien entendu que ce
changement ne peut jamais s’opérer régulierement et légitimement qu’avec 'autorisation du premier Guru, et
méme sur son initiative, car c’est lui seul, et non pas le disciple, qui peut apprécier si son role est terminé vis-a-
vis de celui-c, et aussi st tel autre Guru est réellement capable de le mener plus loin qu’il ne le pouvait lui-méme.
Ajoutons qu'un tel changement peut aussi avoir parfois une raison toute différente, et étre da seulement a ce
que le Guru constate que le disciple, du fait de certaines particularités de sa nature individuelle, peut étre guidé
plus efficacement par quelqu’un d’autre”.

434) L’espressione “cercano la vista del Maestro per la baraka” non si riferisce alla ricerca del ricollegamento
iniziatico tramite la trasmissione della baraka o il patto, ma piu semplicemente di una partecipazione “esteriore”
all’influenza spirituale del Maestro. Un caso che Ibn ‘Arabi non ha esaminato in questo testo, ma che nei nostri
tempi ¢ tutt’altro che raro, ¢ quello dell’aspirante che mira al ricollegamento iniziatico ma non all’istruzione
Iniziatica: in questo caso 1l Maestro non esercitera la funzione di istruttore nei confronti di questo aspirante,
ma si limitera, se sussistono le qualificazioni nel candidato, ad esercitare un ruolo di trasmettitore dell’influenza
spirituale. Ibn ‘Arabi accenna alla frequentazione dei Maestri per la baraka nel Cap. 181 [II 366.17].

435) Cioe prima che 'aspirante sagace si renda conto dal comportamento del Maestro che egli non ¢ in grado
di guidarlo.

436) La predisposizione, che Ibn ‘Arabi assimila alla preparazione (tahayyu) [Cap. 198 (II 401.4 ¢ 426.35),
e Cap. 369 (III 406.3)] ¢ strettamente connessa alle possibilita che 'essere porta in sé e che appaiono delle
potenzialita per I'individuo finché non le ha realizzate o attualizzate.
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Il Maestro non si muove sulla pelle dell’aspirante, né sulla sua ricchezza, con un gesto che potrebbe
essere perseguito dalla Legge o ritenuto colpevole se a causa di esso [I’aspirante] lo convocasse davanti
alla Legge, e cosi ¢ anche per I’estraneo. Questo non avviene mai da parte del Maestro che ¢ un vero
Maestro, ma una cosa simile accade con 1 falsi Maestri, ma essi non sono Maestri e non fanno parte
della gente della Via; il Maestro quindi non ha moti con cui egli possa fornire un argomento contro

di lui presso la Legge.

Ed un simile trattamento nei confronti dell’aspirante ¢ un chiaro segno, per la gente di Allah, della
felicita di questo aspirante, e d’altra parte esso non € un’iniziativa del Maestro bensi una punizione

dovuta per un errore che 'aspirante ha commesso esteriormente o interiormente.

In questa via non ¢ permesso al Maestro di avere indulgenza per gli errori degli aspiranti, quando
Allah glieli fa conoscere (*7), ed ogni Maestro che non punisca I’aspirante per il suo errore interiore o
esteriore manca verso di lui nell’istruzione iniziatica (*®). I’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Chi ci rivela un errore (safha), noi applicheremo a lui la pena”
(**) cioe riguardo ai crimini per i quali si applicano le pene. Il giudizio di questi Maestri riguardo agli
atti interiori ¢ il giudizio degli Inviati riguardo agli atti esteriori, poiché il rango degli Inviati implica
gli atti esteriori ad esclusione di quelli interiori [126] si che essi accettano gli ipocriti cosi come
accettano i credenti, in quanto essi sono venuti da parte di Allah per tutta la loro comunita in modo

generale.

Per 1 Maestri non ¢ cosi: essi non vanno dagli uomini né sono inviati ad essi, bensi sono gli uomini
che vanno dai Maestri e cercano da essi la purificazione del loro lato interiore e I'apprendimento dei
difetti delle loro anime, e fanno un patto con essi perché esercitino il governo su di loro, quando essi
vedono in cid il beneficio per loro, esteriormente ed interiormente. E dovere dei Maestri punire per
gli errori interiori, cosi come ¢ dovere degli Inviati e dei giudici punire per gli errori esteriori, ed ¢
loro proibito di essere indulgenti per essi, quando il crimine esige ’applicazione della pena a colui

che lo ha commesso.

Quanto alla sua affermazione: “E se il Maestro si comporta cosi con te, sii ancora piu tenero con lui”,
intende qui per tenerezza (rigga) ’amore (mahabba), cio¢ amalo di piu in quanto non ¢ tollerante con
te. Allo stesso modo anche 1 fratelli in Allah ed 1 compagni in Allah non sono indulgenti gli uni con
gli altri in Allah.

437) Non ¢ necessario quindi che I'aspirante renda noto il suo errore.

438) Una analoga aflfermazione ¢ riportata nel Ritab al-amr al-muhkam, a pag. 304 della traduzione di Asin
Palacios gia citata. Se ’aspirante ¢ consapevole di un errore che ha taciuto al suo Maestro e vede che il Maestro
non lo punisce, prima di pensare che il Maestro ha mancato verso di lui dovrebbe chiedersi se non ¢ lui a
mancare nella sua attitudine verso il Maestro, poiché se non cerca veramente listruzione iniziatica il Maestro
non ¢ tenuto a punirlo, a meno che P’errore non venga palesato.

439) Hadu gia riportato a pag. 82 del manoscritto, ove ¢ trattata la stessa questione.
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La gente di Allah dice: “I Sufi non smettono di andar bene fintanto che si criticano 'un Daltro,
e quando sono d’accordo non c’¢ bene tra di loro” (**Y), cio¢ tra di loro non c¢’¢ alcuna piaggeria

(mudahana), anzi essi sono esenti da essa (**)

, ed 1l fratello non accetta da parte di suo fratello se non
cio che sa essere accettato da Allah, e gli confuta cio che sa che gli viene confutato da Allah, e lo tratta
riguardo al diritto di Allah in tutti 1 modi in cui Allah gli ha ordinato di trattarlo, e quanto a cio che
spetta di diritto a lui stesso [e non ad Allah], egli ¢ indulgente per quello, perdona, ripara e rende
42)

bello, e cosi ¢ per la gente di Allah (***). E come si comportano 1 Maestri?

La differenza tra il Maestro con 'aspirante ed il fratello con il suo fratello in Allah ¢ che il fratello
¢ indulgente con ’errore di suo fratello nei suoi confronti, mentre il Maestro non ¢ indulgente con
Perrore dell’aspirante nei suoi confronti, perché il diritto (kagq) del Maestro ¢ il diritto di Allah, e non
c’¢ modo di annullare il diritto di Allah, come il giudizio esteriore previsto dalla Legge nei confronti
di chi commette adulterio o di chi ruba. Anche se costui si pentisse di fronte [127] al giudice, dopo
che la sua faccenda ¢ arrivata al giudice, ed avesse restituito tutta la ricchezza che ha rubato, ci6 non
lo salverebbe, ed il giudice non gli toglierebbe la pena del taglio della mano, né la fustigazione di chi

commette adulterio senza essere stato sposato, né la lapidazione se si tratta di qualcuno che ¢ gia stato

sposato (fayyib) (**9).

I diritti di Allah non possono essere cancellati dai giudici e quando ci sara il Giorno della Resurrezione
non restera Giudice se non Allah, ed allora spettera ad Allah, nei confronti del colpevole, di annullare

il Suo diritto o di punirlo per esso.

E poiché 1 diritti dei Maestri sugli aspiranti sono 1 diritti di Allah, per questo motivo non ¢ lecito
al Maestri di cancellarli, ed essi non possono essere indulgenti per gli errori che commettono gli
aspiranti nei loro confronti, anche se fosse uno di quelli per cui ¢ lecito essere indulgenti nel caso della

maggioranza.

La venerazione (hurma) dei Maestri ¢ obbligatoria per gli aspiranti, e non puo aver luogo da parte di
essi un errore nei confronti del Maestro se non insieme alla perdita della venerazione, e quando la
venerazione cade dal cuore dell’aspirante egli non trae piu alcun vantaggio da quel Maestro, ed il
Maestro ¢ tenuto ad allontanarlo da sé finché la venerazione non gli ritorna, e quando la venerazione

del Maestro rientra nel suo cuore allora egli torna al suo servizio. Egli [il Maestro] non lo punisce

440) Questo detto ¢ riportato da al-Qusayri nella sua Epistola, nel capitolo dedicato al Tasawwuyf ed ¢ attribuito
a Ruwaym al-Bagdadi. Ibn ‘Arabi non lo cita nelle sue Futihat.

441) Analoga affermazione si trova nel Cap. 235 [II 536.2].

449) La stessa raccomandazione ¢ riportata nel Kilab al-amr al-muhkam, a pag. 326 della traduzione di Asin
Palacios gia citata.

443) Conformemente ad uno Aadi riportato da Muslim, XXIX-12 a 14, Abu Dawud, XXXVII-23, at-Tirmidi,
XV-8, Ibn Magah, XX-7, ad-Darimi, XIII-19, e da Ibn Hanbal.
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mai se non con 'allontanamento da lui, ed ogni volta che non lo allontana, manca ad Allah in cio, e
laspirante crede di poggiarsi su qualcosa ma non poggia su nulla. E se si trattiene dall’allontanarlo
dalla sua casa, il minimo che possa fare ¢ di scansarlo e di non rivolgersi a lui, si che egli sappia che si

¢ attirato cio che una simile attitudine comporta per lui da parte del Maestro.

Al-Qusayri ha riferito che una persona era al servizio di un Maestro e vide da parte sua qualcosa
che lo sminui ai suoi occhi (***), e cioe che egli faceva la pasta, essendo un fornaio privo di schiavi.
Quando il Maestro venne a saperlo lo allontano da sé, dicendo: “Non stare in mia compagnia, poiché
la venerazione per cui trai beneficio da me ti ¢ venuta meno, e quando questo stato finira per te
allora troverai di nuovo beneficio”, e si separo da lui. E quando quello [stato] fini per lui, ritorno dal
Maestro e trasse beneficio da lui (*¥).

La venerazione dei Maestri ¢ la venerazione di Allah (**°), poiché essi sono i rappresentanti di
Allah su di loro e per loro, e la contentezza dell’aspirante [128] quando il Maestro lo colpisce o lo
strapazza e piu grande della sua contentezza per il suo mostrarsi favorevole (igbal) verso di lui, poiché
il suo colpirlo non ha bisogno di una bilancia, mentre il suo mostrarsi favorevole ha bisogno di una
bilancia. Invero il mostrarsi favorevole all’aspirante da parte del Maestro puo essere per il vantaggio
che I'aspirante trova in quello, in quanto egli sa come sono fatte le anime: vi ¢ un’anima che non
prospera se non per la ricchezza ed un’anima che non prospera se non per la poverta, la ristrettezza
e la vita dura, e se diventasse ricca sarebbe presuntuosa ed ingrata; vi ¢ un’anima che non prospera
se non per I'abbassamento (dilla) e 'umiliazione (kawan) ed un’anima che non prospera se non per
la considerazione ed il mostrarsi favorevole. Talvolta 'anima di questo aspirante a cui il Maestro
si mostra favorevole non prospera se non per il mostrarsi favorevole, ed allora ¢ indispensabile per
il Maestro che st mostri favorevole, poiché egli non lo tratta se non con cio in cui vi ¢ profitto per
l’aspirante, ¢ cio ¢ doveroso per il Maestro. Talvolta il mostrarsi favorevole all’aspirante da parte del
Maestro ¢ una astuzia (makr) da parte di Allah con lui ed una lusinga, come abbiamo menzionato,
ed il suo mostrarsi favorevole equivale alla lontananza. Per questo egli ha bisogno della bilancia, e
gia ’abbiamo spiegata in cio che precede, e cioe che egli sappia in che termini 1 Maestri si mostrano
favorevoli agli estranei ed alla gente comune ed in che termini si mostrano favorevoli agli aspiranti,
e quando vede che il mostrarsi favorevole del Maestro assume la forma del suo mostrarsi favorevole
agli estranei, egli non ¢ contento per quello e sa di essere respinto. Se egli non vede verso di sé il suo
mostrarsi favorevole alla gente comune, ¢ ben contento e sa che ¢ a posto per quanto riguarda la
volonta (irada): sappi questo.

444) La persona aveva visto che il Maestro si copriva il capo con un velo per proteggersi dal calore del forno
e penso che se fosse stato veramente un Intimo di Allah non avrebbe avuto bisogno del velo per proteggersi.

445) L’episodio ¢ riportato da al-Qusayri nella sua Epistola, a pag. 165 dell’edizione araba del Cairo del 1959
e a pag. 341 della traduzione di Alexander Knysh, “Al-Qushayr?’s Epistole on Sufism”, Garnet, 2007.

446) Questa affermazione costituisce i versi iniziali della poesia introduttiva al Cap. 181, dedicato alla
venerazione dei Maestri spirituali [II 348.28].
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L’aspirante ha bisogno di questa bilancia e di essere attento in essa, ed ¢ dovere del Maestro,
quando vede che Paspirante ce la fa da solo ed ottiene il grado (martaba) tanto da eguagliarlo o
superarlo, comportarsi con lui, se lo eguaglia, secondo I'adab dei pari, e se lo supera, adeguare il
suo comportamento al grado per cui egli ¢ superiore a lui. I nostri Maestri hanno fatto cosi con noi,

sedendosi di fronte a noi.

L’adab invero dipende [129] dal grado: sappilo! Ci ¢ stato fatto sapere che I'Inviato, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, era uguale a noi nell'umanita, ma Allah ci ha ordinato di
onorarlo e di venerarlo, e questo non ¢ dovuto se non al grado in cui Allah lo ha fatto stare, non a lui
stesso. Lo stesso vale per il Sultano, e cosi pure per gli Intimi di Allah: per il grado gli uomini sono
superiori gli uni agli altri, e non dimenticarti di tener presente una cosa simile nel tuo pensiero, ed

Allah ¢ Colui che da il successo, non c¢’¢ Signore se non Lui.

Poi ha detto: “O aspirante, accettalo se sei un amante veridico (sadig) ed un aspirante puro, ¢ quando
ti capita qualcosa [di male] nella tua vita in questo mondo o nella tua vita tradizionale (dzn), ed Allah
ci protegga dalla sventura nella faccenda della vita tradizionale, rivolgiti al tuo Maestro, al Maestro
del tuo Maestro ed ai fratelli del Maestro, e chiedi aiuto (fawassal) (*') ad Allah per mezzo di loro,
poiché lo sguardo del Maestro, sia egli vivente o morto, non si stacca mai da te, in quanto Allah,
Gloria a Lui, gli ha affidato la tua istruzione iniziatica, ¢ quindi il suo sguardo non si stacca da te.
Sii certo di c10. Ed anche per questo rivolgiti agli aspiranti del Maestro, 1 tuot fratelli, poiché esst si
rivolgono al Maestro nei tuoi riguardi e chiedono aiuto [per te] ad Allah tramite il Maestro. E le
intenzioni (kzmam) sono efficaci. Poi non essere affrettato nella tua faccenda, poiché colui che ha fretta

¢ prossimo alla rovina”.

447) 1l verbo tawassala ¢ strettamente correlato al termine wasila, che ricorre due volte nel Coorano, V-35 e
XVII-57. Letteralmente 1l tawassul, infinito del verbo tawassala, significa usare un tramite per avvicinarsi a
qualcosa o qualcuno, e quindi, in senso traslato, cercare una intercessione ($afd @) o una mediazione. Sul tema
del tawassul sono stati versati nella storia dell’Islam fiumi di inchiostro per affermare o negare la sua liceita, in
particolare nel caso della intercessione degli Intimi (awlya). Ibn ‘Arabi usa raramente questo termine nelle
Futihat, ove ricorre solo due volte, nel Cap. 73, questione XCIII [II 97.24], e nel Cap. 533 [IV 177.17] ove
egli precisa: “Quando il servitore si stabilisce in questo dikr [il capitolo ¢ dedicato alla conoscenza dello stato
spirituale del Polo la cui dimora ¢ (il versetto) “e se 1 Miet servitori ti chiedono al Mio riguardo: In verita Io sono
vicino; o rispondo all’invocazione di chi invoca, quando invoca Me: che essi dunque rispondano a Me” (Cor.
II-186)], la prima cosa che ne risulta per lui ¢ la rinuncia (zuhd) riguardo a cio che ¢ altro che Allah ed egli quindi
cessa di cercare la vicinanza a Lui per mezzo di altro, poiché I’ “uso di un tramite per avvicinarsi (fawassul)”
corrisponde alla ricerca della vicinanza da parte Sua ed Allah, sia Egli esaltato, ci ha riferito che Egli ¢ vicino
e quindi non c’¢ vantaggio in questa ricerca, poiché la Sua notifica ¢ veridica. Poi ci ha comunicato che Egli
risponde alla richiesta di coloro che chiedono, e cio ¢ la notificazione che Egli detiene il Dominio (malakit) su
tutte le cose, ed ha comunicato che Egli risponde affinché colui che chiede faccia attenzione e vigili su cio che
chiede, poiché la risposta ¢ inevitabile e talvolta il servitore chiede cio che non ¢ bene per lui, per ignoranza di
ci0 che ¢ benefico (masalih)”. Poiché nella raccomandazione si fa specificamente riferimento alla necessita di un
aiuto di Allah per una situazione in cui I’aspirante si trova e per la quale egli cerca I'intercessione di coloro che
sono piu vicini ad Allah, ho preferito tradurre il verbo tawassala con “chiedere aiuto [ad Allah tramite altri]”
piuttosto che con “cercare la vicinanza [ad Allah]”.
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Quanto al suo detto: “O aspirante”, con la particella del vocativo, [¢] per la sua lontananza al
momento da cio a cui [il Maestro] lo chiama, e se cio che gli raccomanda ¢ gia in lui, allora [¢] per la
persistenza in cio e per la saldezza (tabat). La chiamata (nida) puo avvenire da un luogo vicino, come
nel caso appena descritto, in cui il Maestro lo chiama da vicino, o puo avvenire da un luogo lontano
(*9), cioe nel caso in cui [I’aspirante] ¢ privo di cio che gli ha raccomandato. Quanto alla chiamata
che viene dall’'uomo a se stesso si tratta del chiamante (da%) (**) che [130] chiama al bene dal suo
segreto (sir7) e dal suo interno, ed esso riunisce la vicinanza e la lontananza: in realta se lo chiama per
il bene da se stesso a se stesso ¢ meglio [della chiamata del Maestro], ed ¢ una chiamata vicina, e se
in quella chiamata gli ordina di compiere delle cose che non sta facendo al momento si tratta di una

chiamata da un luogo lontano, poiché viene dalla sede (mawtin) a cui lo chiama (*°).

Cosl ¢ per ogni chiamata che ha luogo nel Corano o nel discorso degli uomini, e per questo uno
dei Maestri (*'), commentando I'indicazione allusiva ($@ra) ha specificato che essa ¢ una chiamata

in capo alla lontananza (**?), poiché talvolta si tratta di una chiamata in capo alla vicinanza, quando

448) La chiamata da un luogo vicino ¢ menzionata in Cor. L-41, mentre la chiamata da un luogo lontano ¢
menzionata in Cor. XLI-44.

449) 1 termine da, letteralmente colui che chiama o che convoca, ricorre quattro volte nel Corano: XX-108,
XXXIII-46, ¢ XLVI-31 e 32. Nel Cap. 73, q. GLIII [II 132.11] Ibn ‘Arabi spiega: “Se chiedi cos’¢ il freno
(zagir), noi diciamo che esso ¢ 'ammonitore (wa z) del Vero nel cuore del credente, ed esso ¢ colui che chiama

(da%)”.

450) La vicinanza ¢ la lontananza non si riferiscono qui a colui che chiama ma a cio a cui ’aspirante viene
chiamato.

451) Si tratta dello Sayb Abu I-“‘Abbas ibn al-‘Arf as-Sinhagi, autore dei Mahasin al-magalis, pubblicati e tradotti
in spagnolo da Miguel Asin Palacios [edizione francese, ed. Paul Geuthner, 1933], che oltre a fornire dei dati
biografici di Ibn al-‘Arif, ha anche tradotto la maggior parte dei passi delle Futizhat in cui 'autore o la sua opera
sono citati [i passi che gli sono sfuggiti, o che ha omesso, si trovano nei capitoli 5 (I 112.29), 71 (I 577.4), 74 (II
143.18), 172 (II 290.31), 178 (II 325.2), 378 (III 488.19) ¢ 559 (IV 411.16)]. Malgrado Ibn al-‘Arif sia morto
24 anni prima della nascita di Ibn ‘Arabi, nell’anno 536 dall’Egira, quest’ultimo lo definisce piu volte come suo
Maestro.

452) La frase si trova a pag. 29 della traduzione di Asin Palacios. Ibn ‘Arabi la cita nove volte nelle Futithat; nel
Cap. 54 [1279.2] precisa: “Sappi che per la Gente della Via di Allah I'indicazione allusiva (i5@ra) fa riconoscere la
lontananza (bu @), oppure la presenza (hudir) dell’altro (al-gayr). Uno dei Maestri ha detto nei “Mahasin al-magalis”
che: “L’indicazione allusiva ¢ una chiamata in capo alla lontananza e un palesarsi (bawh) della infermita (/)
stessa”, intendendo con cio che essa ¢ una dichiarazione netta dell’occorrenza della malattia (marad), in quanto
I'infermita ¢ una malattia, e cio corrisponde alla nostra affermazione “la presenza dell’altro”. Qui [’autore]
non intendeva con [il termine] “¢/la la causa occasionale (sabab), né la causa efficiente, come la definiscono 1
raziocinanti (‘uqald’) tra la gente della speculazione. La forma della malattia nell'indicazione allusiva ¢ che a
colui che allude (al-musz) ¢ nascosto il Volto del Vero in quell’altro”, e se ad uno ¢ nascosto il Volto del Vero
nelle cose vuol dire che 'asserzione individuale (dawa) si ¢ impossessata di lui, e P’asserzione individuale ¢
identica alla malattia. E fermamente stabilito per i realizzati che non ¢’¢ nell’esistenza se non Allah, ed anche
se noi siamo esistenti, la nostra esistenza ¢ [solo] per Lui, e colui che esiste per altro ¢ [in realta] nel regime
della non-esistenza (‘adam)”. Nel Cap. 215 [II 504.24] aggiunge: “Ogni indicazione allusiva che sorge nella
comprensione non ¢ contenuta [esteriormente]| nell’espressione (2bara) [che la indica, come nel caso del dito
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ha luogo da una persona al suo vicino, nel caso vi sia un terzo a cui colui che allude non vuol far

conoscere cio a cul allude.

Ed il suo detto: “accetta tutto quello”, cio¢ quanto ha raccomandato, e se gia [I’aspirante] si trova in
esso, allora il suo senso ¢: “sii saldo in cio0 e persisti”, mentre se non si trova in esso il suo senso ¢ quello

che ha espresso [letteralmente].

Quanto all’affermazione successiva riguardo alla sua condizione (Sarf) nell’accettare: “se seil un
amante sincero”, indica “colui che ¢ voluto (murad)” (**), “o un aspirante puro”, indica “colui che

vuole (murid)”.

La prima cosa che Allah procura a colui che ¢ voluto e ’'amore e cosi egli diventa un amante (muhibb)

e gode di tutto cio a cui il suo Amato lo chiama, se ¢ sincero nel suo amore per Lui.

“O un aspirante puro”, ed egli [cio¢ colui che vuole] ¢ colui che trova 'impedimento (man) e si fa
carico di cio a cui ¢ chiamato con il suo combattimento ed il suo sforzo interiori, poiché ¢ difficile per
lui. Per questo nella stipula del patto di ascolto ed obbedienza all’lmam vi ¢ la clausola: “in cio che
piace ed in cio che non piace”, cio¢ in cio che le anime trovano gradevole e che sono ben disposte

a fare quando I'Imam glielo ordina, o in ci6 che le anime respingono e che ¢ pesante per esse e che

che indica la Luna]. Sappi che la gente di Allah ha definito I'indicazione allusiva una chiamata in capo alla
lontananza e un palesarsi della infermita stessa. Ma nella classificazione delle indicazioni allusive ¢ necessario
fare una distinzione. L'indicazione allusiva che ¢ una chiamata in capo alla lontananza ¢ il trasferimento di cio
che lespressione non trasmette, come I'indicazione gestuale per colui a cui non arriva il suono, a causa della
lontananza di chi parla, ma che ¢ dotato di vista e gli viene cosi indicato in modo allusivo cio che si vuole da
lui ed egli capisce. Questo ¢ il significato del loro detto: “una chiamata in capo alla lontananza”. E tutte quelle
scienze che un’espressione non contiene sono come colui a cui non arriva il suono essendo lontano da colui
che allude, ma non lontano da cio che ¢ voluto da lui; quindi I'indicazione allusiva gli fa comprendere cio
che fa comprendere il discorso o cio che trasmette il suono [...] Quando poi non c’¢ lontananza allora ¢ un
palesarsi dell’infermita stessa: il sordo ¢ vicino a colui che parla ma la sua vicinanza non ¢ di alcun vantaggio,
poiché il suono non gli arriva per I'infermita della sordita; quindi [Egli/egli] indica in modo allusivo malgrado
la vicinanza, come: “il Vero dice tramite la lingua del Suo servitore: Allah ascolta chi Lo loda”, e questo ¢ il
massimo della vicinanza insieme all’esistenza dell'infermita ed alla sua manifestazione”. Gl altri riferimenti
alla frase si trovano nei capitoli 2 [I 63.2], 72 [1 697.32], 210 [II 498.6], 360 [III 278.20], 364 [III 316.27] e
559 [IV 336.26].

453) Nel Cap. 73, q. CLIII [II 134.11] Ibn ‘Arabi precisa: “Se chiedi chi ¢ colui che ¢ voluto (murad) e chi ¢
colui che vuole (murid) rispondiamo che chi ¢ voluto ¢ colui che ¢ stato attirato (magdib) via dalla sua volonta,
congiuntamente alla preparazione della faccenda per lui, si che oltrepassa tutti 1 limiti (rusam) e le stazioni
spirituali senza sforzo. Quanto a chi vuole ¢ colui che ha rinunciato (mutaggarrid) alla sua volonta. Abu Hamid
[al-Gazali] ha detto: egli ¢ colui a cui spettano 1 Nomi e che ¢ entrato a far parte del gruppo di coloro che si
concentrano su Allah per mezzo del Nome. Quanto a noi, applichiamo I’espressione “colui che vuole” a due
persone per due stati [diversi]: il primo ¢ colui che percorre la via con sforzo e difficolta e che non ¢ distolto
dalla sua via da quella difficolta; il secondo ¢ colui la cui volonta ¢ efficace nelle cose, e costui ¢ colui che realizza
(mutahagqiq) per mezzo della volonta, non colui che ¢ voluto®. Queste definizioni sono ulteriormente sviluppate
nei capitoli 227 e 228, rispettivamente dedicati allo stato spirituale di chi ¢ voluto ed a quello di chi vuole.
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detestano, ma che malgrado I'avversione fanno. Ed Allah ha detto: “e ad Allah si prosterna chi ¢ nei
Cieli e sulla Terra, volente ¢ nolente” (Cor. XIII-15), sia riguardo a cio che c’¢ per Lui (fi ma kana la-

hu), sia Egli esaltato, e questo, senza divergenza [di opinioni], ¢ volente, sia [riguardo] a cio che c’¢ a

causa Sua (ma kana min agali-hi), e di questo vi ¢ chi ¢ volente e chi ¢ [131] nolente (***).

Coolui che vuole ¢ spinto a fare cio che detesta o per desiderio (rugbha) o per timore (rahba) (*°), di questo o
dell’altro mondo — ¢ quando lo compie magnificando I'ordine, si tratta di un amante conoscitore [cio¢
di colui che ¢ voluto] — poiché [altrimenti] egli, se non temesse e non sperasse, non si affretterebbe a

fare cio che gli ¢ difficile.

Quanto alla magnificazione (ta Zim) essa ¢ al di fuori del timore e della speranza, e cio corrisponde
al detto del Profeta, su di lui la Pace, riguardo a Suhayb, quando lo lodo: “Che eccellente servitore ¢
Suhayb: anche se non temesse Allah non Gli disobbedirebbe” (**°), e ¢io equivale a quanto abbiamo
indicato dell’atto difficile [compiuto] per la magnificazione che 'uvomo prova nella sua anima net
confronti di Chi glielo ha ordinato, malgrado I’eliminazione della paura di Lui, per un certo aspetto,

e della speranza in cio che ¢ presso di Lui (7).

Quanto al suo detto: “Quando ti capita qualcosa nella tua vita in questo mondo o nella tua vita
tradizionale, rivolgiti al tuo Maestro, al Maestro del tuo Maestro ed ai fratelli del Maestro, e

454) Nel Cap. 69 [I 510.3] Ibn ‘Arabi precisa: “Questa ¢ la prosternazione della Sura del Tuono, laddove
Egli, sia esaltato, dice: “E ad Allah si prosterna chi ¢ nei Cieli e sulla Terra, volente e nolente, ¢ le loro ombre
al mattino ed alla sera” Cor. XIII-15). Le ombre degli spiriti sono i loro corpi [non grossolani|. Allah, sia Egli
esaltato, ha cosi comunicato che “si prosterna a Lui chi ¢ nei Cieli”, ed essi sono coloro che sono elevati, “e chi
¢ sulla Terra”, ed essi sono coloro che sono bassi, cio¢ il mondo dei corpi che sussistono su una costituzione
elementare, “volente”, per gli spiriti quanto alla loro scienza ed alla loro stazione, e per 1 corpi quanto alle loro
essenze ed alle loro entita, “e nolente”, negli spiriti quanto alle loro essenze e nei corpi quanto al loro ruolo di
comando ed alla loro preminenza sui loro simili”. Nel manoscritto non ¢ chiaro il significato della distinzione
tra cio che ¢ per Lui e cio che ¢ a causa Sua: essa potrebbe riferirsi a cio che ¢ creato direttamente dal Comando
divino e ci0 che ¢ creato in occasione delle cause seconde, o per mezzo di strumenti.

455) Nel Cap. 73, q. CLIII [II 131.25] Ibn ‘Arabt precisa: “Se chiedi cos’¢ il timore rispondiamo: il timore
dell’esteriore per I'attuazione della minaccia ed il timore dell’interiore per il cambiamento (lagallub) della
scienza, ed un timore per ’attuazione di una cosa precedente, ma dopo la precedenza del desiderio. E se chiedi
cos’¢ il desiderio, rispondiamo: il desiderio dell’anima riguarda la ricompensa, il desiderio del cuore riguarda la
realta essenziale (haqiga) ed il desiderio del segreto riguarda il Vero, ed esso ¢ la stazione della stabilita (famkin)”.
Due espressioni simili (ragaban wa rahaban) ricorrono associate in Cor. XXI-90.

456) Hadit non recensito nelle raccolte canoniche. Ibn ‘Arabi lo cita nel Cap. 344 [III 179.3], ove spiega che:
“la causa del suo essere protetto dall’esistenza della disobbedienza era il suo timore (fawyf), e se non ci fosse stato
il timore glielo avrebbe impedito il pudore (haya) di fronte ad Allah che venisse pronunciata per lui la parola
“peccato (danb)” nei confronti di chicchessia, anche se non fosse un peccato nei Suoi confronti®, e nel Cap. 369

11 402.10].

457) Le due tipologie qui riportate, quella di colui che supera le difficolta per timore o speranza e quella di colui
che le supera per magnificazione di Colui che gli ordina di superarle, corrispondono alla distinzione di colui
che vuole e di colui che ¢ voluto.
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chiedi atuto ad Allah, quanto ¢ Potente ¢ Magnificente, per mezzo di loro riguardo a quello”, esso
corrisponde alla affermazione di Abt Yazid al-Bistami, o di un altro dei grandi Maestri, che profferi
un giorno ad uno dei suoi aspiranti: “Se hai bisogno di Allah, scongiural.o (agsim ‘alayhi) per mezzo di
me” (P8). [Egli disse] cio perché sapeva che quel suo aspirante era convinto che il suo Maestro, avesse
questa posizione (makana) presso Allah, cosa di cui non era convinto di altri che lui. Ed il Maestro
sapeva che le aspirazioni (kimam) e la veridicita (sidg) nelle cose, quando sono forti, sono efficaci,
indipendentemente dal fatto che colui a cui ¢ chiesto sia nella posizione in cui colui che gli chiede ¢
convinto che sia, o che sia piu in basso, poiché ¢ inevitabile la risposta per effetto che comportano la
veridicita e Pefficacia (nufid) delle aspirazioni.

Per questo la magia (s¢r) che le donne mettono in opera nelle faccende fa cio che non ¢ di giovamento
per la maggior parte degli uomini, e questo non avviene se non per il loro aver appreso [la magia] con
Paccettazione (qabil) e per il loro prestar fede che questo avverra, inevitabilmente; e atto si manifesta

per la loro veridicita, la loro aspirazione, la loro fermezza e la loro decisione, non per 'opera (7).

Gia abbiamo stabilito come debba essere la convinzione dell’aspirante sincero nei confronti del
Maestro [132], e quindi la sua veridicita lo solleva da cio che gli ¢ capitato, quando chiede aiuto [ad
Allah] per mezzo di coloro che ha menzionato [nella sua raccomandazione] riguardo alla cosa che gli
¢ capitata. Talvolta questo dipende da entrambi i fattori, cio¢ dalla sua aspirazione e dalla posizione
del Maestro, ed ¢ come se vi fossero piu intercessori riguardo ad un’unica cosa: Colui presso cut st
intercede accetta 'intercessione di ciascuno riguardo ad essa, come se intercedesse da solo. Talvolta
pot, oltre alla aspirazione, capita che colui che chiede aiuto [a Lui] per quello nella sua menzione del
suo Signore durante la sua preghiera invochi un Nome che comporta per la sua efficacia specifica

(hassiyya) la risposta a ci0 che chiede, senza che se ne accorga.

Quanto al suo detto riguardo al Maestro: “che sia vivente o morto, il Maestro non stacca il suo
sguardo da te”, egli vuol dire che l'aspirazione dei Profeti riguardo a coloro a cui sono stati inviati
¢ che essi siano guidati per loro tramite, e quindi il loro sguardo su di essi non cessa (**). Cosi ¢

per gli Eredi, cio¢ 1 Maestri: essi non staccano il loro sguardo dagli aspiranti che sono sotto la loro
458) Questa frase, pronunciata da Ma‘raf al-Karht a as-Sar as-Saqati, ¢ riportata da al-Qusayri nella sua
Epistola, a pag. 10 dell’edizione araba del Cairo del 1959 e a pag. 22 della traduzione di Alexander Knysh, “A/-
Qushayr©’s Epustole on Sufism”, Garnet, 2007.

459) Nel Cap. 385 [III1 528.11] Ibn ‘Arabi precisa: “Non vedi efficacia delle aspirazioni (himam) delle donne
nella magia (s¢fr), che ¢ nota per essere efficace in colui che ne ¢ oggetto (mashar)? Se non fosse che disprezzano
chi ¢ oggetto della magia e decidono con le loro aspirazioni che cio che fanno, a parole o atti, avra effetto su
colui che ¢ oggetto della magia, non sarebbe efficace, ma ¢ senza dubbio efficace. Chi non ha questa aspirazione
nella potenza di quell’atto e magnifica [cioe non disprezza] colui che vuole ammaliare tra gli uomini, mediante
Iefficacia in lui di quell’opera o di quella parola, se la compie o la proferisce non sara di alcuna efficacia. Per

9933

questo abbiamo detto [nel titolo del capitolo]: “Chi ¢ disprezzato (hugqira) ¢ sopraffatto (guliba)

460) Si tratta di una chiara confutazione dell’affermazione di quei dottori della Legge che negano la possibilita
di intercessione da parte dei Profeti o degli Intimi quando questi sono morti.
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istruzione, ed essi [aspiranti| sono per loro come la comunita per I'Inviato, quella credente, a cui il
suo Inviato ha parlato rivolgendosi direttamente ed essi hanno appreso [il discorso] per scienza, non
per la prevalenza di una [buona] opinione (galaba zann), cosi come lo apprende la persona da colut
che riporta cio che ha detto il Maestro (**!). Il discorso diretto non equivale alla trasmissione indiretta
(nagql), poiché esso fornisce la scienza ed egli [l Maestro] agisce in base ad una visione interiore (basira)

(462) .

Per questo 1 successori dell’Inviato, che hanno appreso [direttamente] da lui, o, quando ¢ morto, per
mezzo dello svelamento, o da quegli spiriti puri da cui ha appreso quell’Inviato, o da Allah — ed Egli
¢ origine a cui si risale — coloro che hanno cosi appreso chiamano ad Allah in base ad una visione
interiore, cioe ad una scienza che implica la vista (‘ayn). Cio ¢ dato dal seguire quanto [I’Inviato] gli
ha detto direttamente o che gli ¢ stato riportato in un modo che rende valida quella trasmissione, e
quindi [colui che segue] lo ha appreso con I’accettazione (ya iudu-hu bi-l-qgabal) ed afferma con certezza
in base ad essa (yagta ‘u bi-hi), ed anche questi ¢ tra i suoi successori. Cio corrisponde al Suo detto: “Io

chiamo ad Allah in base ad una visione interiore e [cosi] coloro che mi seguono” (Cor. XII-108) (*%).

Quanto al suo detto: “Ed anche per questo rivolgiti”, cioe¢ riguardo a quella faccenda che ti ¢ accaduta,
“agli aspiranti [133] del Maestro, 1 tuoi fratelli, poiché esst si rivolgono al Maestro nei tuoi riguardi
e chiedono aiuto [per te] ad Allah”; con cio egli vuol dire piu cose. Tra di esse ¢ che tu sia convinto,
riguardo agli aspiranti tuoi fratelli, che essi sono sinceri, ed elimini dalla tua anima il sospetto ({uhma)
che ti viene in mente nei loro confronti, affinché tu non ritenga di avere alcuna superiorita (maziyya)
su di loro, e chieda loro atuto per cio che desideri, poiché Allah, sia Egli esaltato, ha detto: “aiutatevi
I'un Paltro nella pieta e nel timor di Dio” (Cor. V-2). Quando I'uomo ha questa attitudine verso i suoi
prossimi, non sussiste nella sua anima alcun disprezzo per loro, né manchevolezza (nags) e questo ¢ un

Paradiso anticipato per lui, “come fratelli seduti su troni uno di fronte all’altro” (Cor. XV-47).

Tra esse vi ¢ anche il fatto che talvolta tra gli aspiranti vi ¢ chi ¢ piu elevato di lui presso Allah, sia Egli
esaltato, o presso il Maestro, in quanto la Sua accettazione di quell’aspirante ¢ piu rapida della Sua

accettazione di chi ha avuto la sventura, ed Allah, sia Egli esaltato, quando ascolta riguardo a lui la
461) Nel Cap. 14 [I 150.24] Ibn ‘Arabi precisa: “Quando lo ascolta dallo Spirito proicettore, I'Intimo ¢ simile
al Compagno che lo ha sentito dalla bocca dell'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat
e la Pace, avendone cosi una scienza in cui non vi ¢ alcun dubbio, a differenza di chi segue (tabr), che gli da il
proprio assenso per via della prevalenza della [buona] opinione (galabat az-zann), rimuovendo 1l sospetto (tuhma)
che interviene nei confronti della veridicita (sidg)”.

462) Ne Lhomme et son devenir selon le Védanta, Editions Traditionnelles, 1974, pag. 15, René Guénon precisa: ”La
vue est prise comme symbole de la connaissance, dont elle est 'instrument principal dans 'ordre sensible; et
ce symbolisme est transporté jusque dans ordre intellectuel pur, ou la connaissance est comparée a une «vue
intérieure», ainsi que I'indique Pemploi de mots comme celui d’«intuition» par exemple”.

463) L’espressione “coloro che mi seguono” non ¢ riferita ai credenti ma a “coloro che chiamano ad Allah in
base ad una visione interiore”, che nel Cap. 268 [II 569.18] Ibn ‘Arabi identifica con la “verita della certezza

(haqq al-yaqin).
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richiesta di questo aspirante approssimato a Lui, soddisfa la sua necessita riguardo a lui ed anche di
piu, poiché Allah per mezzo del suo compagno gli mostra sollecitudine e lo preserva a causa sua per
cio che resta della sua vita.

Tra esse vi € anche 1l fatto che nella Scienza di Allah sia stabilito che quel bisogno non sara soddisfatto
se non per mezzo di questo insieme [di richiedenti], o per la richiesta di una sola persona di loro, e
non sara se non cio che la Scienza ha gia stabilito, e quindi gli ha raccomandato cio perché sapeva
che la risposta sarebbe stata di questo genere (gabil), e non ha lasciato alcuna delle possibilita senza
indicare in essa cio in cui ¢ il bene per lui, in quanto [gli] ha raccomandato in modo generale un

gruppo di persone a lui sconosciute.

E quanto alla sua affermazione a questa persona: “poi non essere precipitoso nella tua faccenda,
poiché chi ha fretta ¢ prossimo alla rovina”, essa si riferisce al suo detto, su di lui la Pace: “Invero
Allah risponde al servitore, a meno che il servitore non dica: Egli non mi risponde!” (***) e questo ¢ il
significato della rovina, poiché se egli dice: “Egli non mi risponde”, Allah non gli rispondera dopo di
quello. Cio perché ha mancato di adab ed ha accusato Allah di menzogna riguardo al Suo detto: “Io

rispondo [134] alla invocazione di chi invoca quando invoca Me” (Cor. II-186).

E necessario che vi sia la risposta e spieghero la sua sede, il suo limite (kadd) e restera [da spiegare]
come avviene l'esaudimento di cio che [il servitore| ha chiesto in essa. Quanto al Suo detto: “Io
rispondo alla invocazione di chi invoca quando invoca Me”, ¢ necessario che colui che prega, quando
prega Lui, Lo invochi con uno dei Suoi Nomi. Dira ad esempio: “O Allah!” o uno dei Nomi o
qualcosa del Discorso (kalam) [divino], con la lingua o con il cuore, cio¢ il discorso dell’anima, ed ¢

inevitabile che Allah gli dica: “EccoMi (labbayka)” (**°), cio¢ “in risposta a te”, chiunque Lo invochi e

464) Hadit non recensito nelle raccolte canoniche. Ibn ‘Arabi lo cita nel Cap. 71 [I1 629.34], e nel Cap. 560 [IV
498.14], ove precisa: “Quando preghi Allah non giudicare lenta la risposta ¢ non dire: “Allah non mi risponde!”,
poiché Egli ¢ il Veridico ed ha detto: “To rispondo all’invocazione di chi invoca quando invoca Me!” (Cor. II-
186). Egli ti ha gia risposto se 'orecchio della tua fede fosse aperto e Lo avresti sentito, altrimenti sospetta della
tua fede. Se hai pregato per un peccato (¢m) o per la rottura di un legame di sangue sappi che nel caso di una
simile preghiera Allah non risponde a colui che I’ha fatta. Egli, sia Egli esaltato, ci ha prescritto nella Legge
cosa chiedere nella preghiera e I’'esempio ora fatto ¢ I'’eccesso nella preghiera. Certo Allah esaudisce il servitore
finché il servo che prega per cio che ¢ lecito chiedere non dice: “Egli non mi esaudisce”, poiché se dice quello
smentisce Allah nel Suo detto: “To rispondo all’invocazione di chi invoca quando invoca Me!” e chi accusa di
menzogna non ¢ credente ed ¢ sotto la stessa maledizione (way!) di coloro che smentiscono, a meno che si penta.

465) Si tratta della formula che il pellegrino deve pronunciare ripetutamente dopo la sacralizzazione (thram) per
il pellegrinaggio (hagg). L’espressione significa letteralmente “In duplice risposta (labbay) a te (ka)”’; la desinenza in
“ay”, che ¢ del duale, puo significare “duplice”, “due volte”, ma nel Lisan al Arab ¢ proposto anche il significato
“dopo aver gia [risposto]” e “spesso, piu volte”. Nel Cap. 533 [IV 177.23] Ibn ‘Arabi precisa: “Riguardo a
questo dikr [cioe il versetto Cor. II-186] vi ¢ una condizione che spieghero, per via della nostra constatazione
che per la maggior parte degli uomini cio che chiedono al loro Signore non viene esaudito. Sappi che Allah ha
notificato che Egli risponde all’'invocazione di chi invoca quando invoca Lui, e la sua invocazione a Lui non ¢
altro, quando Lo chiama con uno dei Suoi Nomi, che il suo dire: “O Allah”, oppure “O Signore”, o “O mio
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per qualunque cosa Lo invochi, ed ¢ necessaria questa risposta, cio¢: “Ho ascoltato la tua invocazione
riguardo a cio che vuoi o a cio che hai chiesto in essa”; e dopo questa invocazione [con un Nome] il

servitore menziona quale ¢ il bisogno che chiede [di soddisfare]| in essa.

Non c’¢ dubbio che la Scienza di Allah riguardo alle misure, ai tempi ed ai modi non muta, e se nella
Scienza di Allah era gia stabilita la Sua accettazione e la Sua risposta a cio per cui Lo ha invocato, cio
avverra in un tempo vicino o lontano, o dipendera da uno stato specifico di colui che ha pregato, o da
un’altra faccenda: cio ¢ necessario. E la risposta sara rapida o lenta in base a quando cio avra luogo,
come ¢ stato riferito nella storia di Mose, nel Suo detto, sia Egli esaltato: “Ho gia risposto alla vostra
richiesta” (Cor. X-89), e tra la sua preghiera riguardo ad essa e la manifestazione di cio che aveva
chiesto ed il suo accadimento trascorsero 40 anni, ed egli aspetto per quello cio che era stabilito nella
Scienza come tempo o come condizione, o per entrambi (*%°).

E se nella Scienza di Allah ¢ stabilito che cio che ¢ richiesto non abbia luogo, ¢ necessario che prenda
il suo posto la riparazione (fakfir) di qualche errore commesso [dal servitore]: se cio gli venisse svelato
egli preferirebbe quello alla soddisfazione del suo bisogno e vedrebbe che cio ¢ meglio e che Allah

¢ stato accomodante con lui e [lo] ha aiutato, compensandolo con questo in cambio di cio che ha

chiesto (*7). Oppure [come risposta] fa salire [il servitore| a dei gradi a cui non sarebbe arrivato se

Egli avesse esaudito il suo bisogno riguardo a cio che ha chiesto in essa, ed anche [in questo caso]
se [135] Allah gli svelasse cio egli sceglierebbe questi gradi piuttosto che il soddisfacimento del suo
bisogno. In ogni caso Egli non frustra mai la sua richiesta del bene, a meno che egli non dica: “Egli
non mi risponde”, e se dice : “Egli non mi risponde” non otterra nulla di tutto questo, poiché la sua

opera ¢ la sua affermazione “Egli non mi risponde” ed il Profeta, su di lui la Pace, ha detto: “Esse

Signore”, o “O Tu che sei dotato della Magnificenza e della Generosita”, ecc. L'invocazione ¢ una chiamata
(mida) ed ¢ un restare in attesa ({a @yya) di Allah. E 'esaudimento di questa misura (gadr) — che ¢ 'appello (da wa)
e per questo st chiama “chi invoca (d@%)” — ¢ che 1l Vero gl risponda (yulabbi-hi) dicendo: “EccoMi (labbayka)”, e
questo ¢ mevitabile da parte di Allah nei confronti di ogni richiedente. Poi, cio che viene dopo questa chiamata
¢ al di fuori della invocazione; quindi la risposta [divina] ha luogo, come Egli ha detto. Dopo la chiamata [il
servitore| comunica quel bisogno che ha in mente riguardo a cio che vuole, ma in questo dikr non ¢ inclusa la
Sua risposta riguardo a ci0 che ha chiesto e per cui Lo ha invocato, ed Egli, se vuole, soddisfa il suo bisogno, e
se vuole non lo fa”. Ibn ‘Arabr distingue quindi nella preghiera I'invocazione, o ’appello, dalla richiesta (su’al):
la prima ¢ sempre esaudita, la seconda non necessariamente.

466) 1l riferimento ¢ ai 40 anni trascorsi dagli Ebrei nel deserto prima di raggiungere la terra promessa. Cir.

Cor. V-26.

467) Nel Cap. 533 [IV 177.28] gia citato Ibn ‘Arabi aggiunge: “E per questo non tutto cio che ¢ richiesto in essa
[preghiera] viene esaudito da Allah per il Suo servitore, e questo ¢ un [atto di] Misericordia nei suoi confronti,
poiché talvolta egli chiede cio in cui non vi ¢ del bene per lui, e se Egli avesse assicurato la risposta anche per
quello, cio accadrebbe e sarebbe per lui la rovina nella sua religione e nel suo aldila, e forse anche in questo
mondo, senza che egli se ne accorga. Ia quindi parte della Sua Generosita il non aver assicurato la risposta a
cio che gli viene chiesto, ed ha soltanto garantito la risposta all'invocazione, in modo specifico, come abbiamo
spiegato. E questo ¢ il massimo della Generosita da parte del Signore (sayyid) nei confronti del Suo servitore”.
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non sono altro che le vostre opere che vi vengono rese” (**), e qui non ¢’¢ opera se non la sua cattiva

opinione del suo Signore.

Questo ¢ cio che egli voleva dire [nella sua raccomandazione] ed ¢ la rovina, come disse Allah a
degli uomini che ritenevano che Allah non sapesse molto di cio che essi facevano, dicendo loro:
“Quell’opinione che vi siete fatti del vostro Signore vi ha fatto perire ed ormai fate parte di coloro che

sono rovinati” (Cor. XLI-23), chiediamo ad Allah, sia Egli esaltato, che ci protegga da una cosa simile.

Poi ha detto: “Non insistere mai con il tuo Maestro su una faccenda che ti riguarda, poiché egli sa
meglio di te dove sta il bene per te, ¢ non dirgli nulla con la tua lingua e non parlare direttamente con
e

lui di ci0, ma se ¢’¢ nella tua anima qualcosa su cui vuoi consultare (furagi u) il Maestro, menzionagliela

in cio che c’¢ tra te e la tua anima, poiché a lui nulla ¢ nascosto del tuo stato”.

Quanto al suo detto: “Non insistere mai con il tuo Maestro su una faccenda”, quando lo interroghi,
“poiché egli conosce meglio di te cio che ¢ bene nei tuoi riguardi”, cio che egli dice ¢ come quello che
successe al giovane che si getto nel forno acceso, a causa della sua insistenza con il Maestro, e di cui
abbiamo gia riportato il racconto, e se non fosse stato per il sopravvento per lui della Provvidenza, per
cio che aveva chiesto al Maestro prima di quello, sarebbe bruciato ed avrebbe fatto parte della gente
del Fuoco infernale (*%).

Uno dei compagni che I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace,
aveva messo a capo di un reggimento di persone, si presento loro, accese un fuoco e disse loro [136]:
“L’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, non vi ha forse ordinato di
ascoltarmi e di obbedirmi?”, ed essi risposero: “Certamente!”, ed egli disse loro: “Gettatevi in questo
fuoco”, ed esst gli risposero: “Noi abbiamo abbracciato I'Islam per salvarci dal Fuoco, e, per Allah,
non ascolteremo”. Quando ci6 venne comunicato all’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace, egli disse: “Se si fossero gettati nel fuoco non ne sarebbero usciti” (). Ed
egli, su di lui la Pace, ha detto: “Coloro che vennero prima di voi furono rovinati dall’abbondanza

delle loro domande e dalla loro divergenza (t4#laf) con iloro Profeti” (*'!). Ed Allah, sia Egli esaltato,

468) Si tratta di un brano dello fadit qudst riportato in una nota alla traduzione della pag. 120. Ibn ‘Arabi cita
questo brano 10 volte nelle Futahat, nei capitoli 22 [1175.20 ¢ 177.28], 64 [1316.8], 68 [1 345.9], 276 [11 598.5],
362 [III 307.117, 429 [IV 42.20], 558 [IV 235.25], 559 [IV 347.24] e 560 [IV 526.4].

469) L’episodio ¢ riportato a pag. 72 del manoscritto ed esemplificava un caso estremo di obbedienza al
Maestro. Qui pero Ibn ‘Arabr precisa che se ’aspirante fosse morto per quel gesto suicida, ancorché attuato per
obbedienza al Maestro, sarebbe finito all’Inferno.

470) Hadit riportato da Muslim, XXXIII-40, an-Nasa’, XXXIX-34, ¢ da Ibn Hanbal. La conclusione, qui non
riportata, ¢ che 'obbedienza ¢ obbligatoria solo in cio che ¢ bene fare.
471) “L’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, si rivolse a noi e disse: “O

uomini, Allah ha reso obbligatorio per voi il pellegrinaggio: fate dunque il pellegrinaggio”. Un uomo chiese:
“Tutti gli anni, o Inviato di Allah?”, ed egli tacque finché 'uomo formulo la domanda per la terza volta.
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ha detto: “O voi che credete, non chiedete di cose che se vi fossero manifeste vi farebbero del male”
(Cor. V-101), ed 1 Compagni hanno detto: “Ci ¢ stato vietato di interrogare 'Inviato di Allah, che
Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace” (*7%), cioe¢ di nostra iniziativa, e come potremmo
insistere nella domanda per avere la risposta? Il silenzio di colui che ¢ interrogato ¢ una risposta, per
chi ¢ intelligente, soprattutto nel caso det Maestri, gli Eredi dei Profeti, poiché essi conoscono meglio
di te le opportunita ed i momenti del discorso. Guardati dal porre al Maestro la domanda di chi cerca
la risposta e di ripeterla con lui, bensi esponigli solo ci6 che ti capita nella tua anima, nel tuo proposito
e nel sogno che hai visto, e quando hai finito e vedi che il Maestro tace con te, non aggiungere nulla
e dedicati alla tua occupazione (*79).

Questo ¢ 'adab profittevole, poiché se il Maestro avesse saputo che risponderti sarebbe stato un bene
per te lo avrebbe fatto, e quindi il suo silenzio coincide con cio che ¢ vantaggioso per te in quel

momento.

Quanto al suo detto: “e non dirgli nulla con la tua lingua e non parlare direttamente con lui di cio”,
questa ¢ 1l modo per insegnare il raggiungimento [dello scopo] mediante I'influenza delle aspirazioni
(himam) degli aspiranti sui Maestri e gli altri e la loro veridicita in questo, poiché quando I’aspirante ¢

sincero muove il Maestro con la sua veridicita, e questo ¢ noto nella [137] Via.

Avevo un compagno che era al servizio di un Maestro, di cui anche noi eravamo al servizio, ed il
Maestro era assente. Questo fratello venne da me e mi chiese a proposito di una cosa che gli era
successa nella lettura del Corano, ed 1o lo strapazzai e gli dissi: “Che differenza c’¢ tra te ed il volgo?
Se hai questa attitudine tu prendi la scienza dagli uomini! Abu Yazid non ha forse detto: “Voi prendete
la vostra scienza morto da morto, e noi prendiamo la nostra scienza dal Vivente che non muore.”?
Perché non sei sincero con il tuo Signore e non ti affidi a lui in questa questione, si da apprendere la
risposta per gusto spirituale da Allah direttamente? Per Allah, se il Maestro fosse presente I’avresti
indotto ad insegnarti ’adab. Non vedi che il Maestro, Allah sia soddisfatto di lui, non ci rimanda se

[Allora] I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, disse: “Se vi dicessi di si
sarebbe obbligatorio e non ne sareste capaci!”, poi aggiunse: “Lasciatemi stare finché vi lascio [fare]. Coloro
che vennero prima di voi furono rovinati dall’abbondanza delle loro domande e dalla loro divergenza con 1
loro Profeti. Quando vi ordino qualcosa, fate di essa cio che siete capaci, e quando vi vieto qualcosa astenetevi
da essa”. Hadt riportato da Muslim, XV-412, at-Tirmidi, XXXIX-17, an-Nasa’1, XXIV-1, Ibn Magah,
Introduzione-1, e da Ibn Hanbal. Ibn ‘Arabi lo riporta integralmente nel Cap. 72 [I 737.18].

472) Nel suo Kitab at-tadbirat al-ilahiyya fi islah al-mamlakat al-insaniyya [pag 114 dell’edizione di Nyberg e pag. 82
dell’edizione curata da ‘Abd al-‘Aziz Sultan al-Mansub] Ibn ‘Arabi precisa: “I Compagni, Allah sia soddisfatto
di loro, erano soliti interrogarlo riguardo a delle cose finché questo non venne loro vietato nel Suo detto,sia
Egli esaltato: “O voi che credete, non chiedete di cose che se vi fossero manifeste vi farebbero del male” (Cor.
V-101), ed i Compagni dissero: “Ci ¢ stato vietato di interrogare I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su
di lui la Sua salat e la Pace”.

473) Una analoga affermazione ¢ riportata nel Kitab al-amr al-muhkam, a pag. 315 della traduzione di Asin
Palacios gia citata.
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non ad Allah riguardo ad ogni scienza che ci si presenta?”. L’aspirante disse: “Hai detto il vero!”, si
pent e si allontano da me. Il giorno dopo venne da me, mi bacio sulla testa, e disse: “Che Allah ¢
ricompensi da parte mia, o eccellente compagno e generoso fratello. Di notte mi sono appartato con
Allah su quella questione, ed Egli ha insufflato nella mia mente (raw) la risposta ad essa, che ¢ cosi
e cos1”, menzionando la risposta, che era giusta ¢ completa, ed io gli dissi: “Non ¢ forse piu bello
cosi?”, ed egli rispose: “Certamente!”. Malgrado questo non passai sotto silenzio ’episodio quando il
Maestro fu presente, ma glielo raccontai ed egli disse: “E eccellente cid che hai fatto!”, ed il Maestro

per quello ruppe i rapporti con lui per un periodo.

Quanto al suo detto: “Ma se c’¢ nella tua anima qualcosa per cui vuoi rivolgerti al Maestro,
menzionagliela in cio che c’¢ tra te e la tua anima, poiché a lui nulla ¢ nascosto di quella scienza”,
sappl innanzitutto che quando 'aspirante ha fiducia (saddaga) nel Maestro, Allah pone per lui nella sua
anima un’immagine (mual) del Maestro; questa immagine ¢ cio che egli contempla e che predomina
in lui tanto che dice: “Questo ¢ il Maestro!”, e non dice: “¢ come se fosse lui (ka-anna-hu huwa)”, [138]
ma dice: “e proprio lui (huwa huwa)”, e cosi essa € proprio lui. Egli menziona quindi quella questione
al Maestro immaginato (mutawahham) (*'*), che esiste e che ¢ presente nella sua immaginazione (fayal),
cosi come il credente che fa la saldt colloquia nella sua ¢ibla con Allah. Se Allah fa sapere al Maestro
originale (aslz) esteriore (min harig) lo stato in cui ti trovi, egli conosce la questione e muove quel
Maestro immaginato che tu contempli fornendoti la risposta a quella questione. Invero quel Maestro
che ¢ in te stesso sta al Maestro esteriore come 'ombra alla persona, ed ¢ quindi 'ombra del tuo
Maestro: attaccati quindi a lui (*”%). Cio che lo produce presso di te non ¢ altro che la luce della tua
veridicita (sidg), ed essa lo estende nella tua natura per mezzo della luce divina che ¢ in te da parte Sua

per la fede nel tuo Maestro, e cio succede spesso agli aspiranti veridici.

Questo tipo di risposta ¢ piu profittevole per 'aspirante della risposta che egli riceve da Allah
[direttamente]| senza I'intermediario di questo Maestro immaginato, poiché 'Epifania (tagallz) del

Vero nei Maestri ¢ piu grande della Sua Epifania nell’aspirante. Come nel caso dell’aspirante che

474) Dalla stessa radice trilittera, w & m, derivano due verbi, wahama e walima: il primo significa pensare,
immaginare, il secondo significa sbagliarsi, fare una congettura errata. Mentre I'infinito/sostantivo wahm ha
anche una connotazione negativa, il participio passivo mutawahham ¢ qui usato come sinonimo di mutahayyal,
immaginato. Nel Cap. 311 [III 78.23] Ibn ‘Arabt afferma, ad esempio: “Il barzah ¢ la stazione immaginata
(mutawahham) che non ha esistenza se non nell'immaginazione (wahm) tra il Mondo della manifestazione visibile
(Sahada) e I'invisibile (gayb)”. L'espressione “Maestro immaginato” non ricorre nel testo delle raccomandazioni
ed ¢ quindi parte del lessico proprio di Ibn ‘Arabi, anche se a mia conoscenza non si trova in alcuna delle altre
sue opere, e certamente non nelle Futihat.

475) La natura “interiore” di questo Maestro immaginato non deve indurre a pensare che si tratti di cio che nella
tradizione indu si chiama 1l “Guru interiore”, di cui il Maestro esteriore non ¢ che ’'ombra o il prolungamento.
Il Maestro immaginato, come precisa Ibn ‘Arabi, ¢ 'ombra del Maestro esteriore, ed ¢ pertanto assimilabile,
pur essendo di natura interiore, a cio che la tradizione indu definisce un upaguru. Su questa questione si
puo consultare 1l capitolo XX, “Guru et upaguru™, in Imtiation et réalisation spirituelle di René Guénon, Editions
Traditionnelles, Parigi, 1964.
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riteneva di poter fare a meno di Abu Yazid essendogli sufficiente Allah, quando il conoscitore, buon
consigliere, gli disse: “Che tu veda Abu Yazid una volta ¢ meglio per te che vedere Allah mille volte!”,
perché sapeva che Allah, sia Egli esaltato, non Si manifesta a ciascuno se non in proporzione alla
purezza del suo specchio e della sua forma (sakl), e sapeva che lo specchio di Abu Yazid era piu
perfetto, e cosi fu. E quando quell’aspirante lo vide mori di terrore reverenziale, e quando fu seppellito
venne riferita la sua vicenda ad Abu Yazid, che disse: “Egli Lo vedeva secondo la sua misura ed ora

Lo ha visto in noi secondo la nostra misura, non ha resistito ed ¢ morto” (*°).

L’Inviato, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, apprendeva la rivelazione da
Allah nello specchio di Gabriele, il suo Maestro, e cid corrisponde al Suo detto, sia Egli esaltato: “E
disceso con esso lo Spirito fedele sul tuo cuore” (Cor. XXVI-193 e 194) ed al Suo detto: “Spetta a
Noi raccoglierla e recitarla e quando Noi la recitiamo” (Cor. LXXV-18 e 19) [139] ed ha attribuito
la recitazione a Lui, sia Egli esaltato, cosi come dice tramite la lingua del Suo servitore che fa la salat:
“Allah ascolta chi Lo loda” (*”7), “E non sei tu che hai gettato quando hai gettato, ma ¢ Allah che ha
gettato” (Cor. VIII-17). Analogamente non sei tu che hai recitato quando hai recitato, ma ¢ Allah che
ha recitato, e 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, ha ascoltato la
recitazione da Gabriele, ma colui che recitava era Allah, poiché ha detto: “Quando Noi la recitiamo”,
attribuendo la recitazione a Lui, sia Egli esaltato. In questo modo I’Epifania del Vero nei Maestri per
gli aspiranti ¢ piu completa nell’apprendimento da Lui rispetto alla Sua Epifania all’aspirante da solo

in quanto tale.

4—78)

Quanto al suo detto: “e chiedi aiuto (fawassal) al Maestro” (%), egli vuol dire quel Maestro immaginato

che la tua veridicita ha generato, e per questo ha aggiunto: “in cio che ¢ tra te e la tua anima”. Poi
ti ha detto, riguardo al tuo chiedere aiuto a lui, di farlo “tramite Allah, poi tramite Muhammad, che

Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, poi tramite gli Angeli ed 1 Profeti, poi tramite il

suo Maestro (*7?), poi tramite il pio (salih) (**°) tra i servitori di Allah”.

476) Lo stesso episodio era gia stato riportato a pag. 31 del manoscritto.
477) Had riportato da Muslim, IV-62 ¢ 63, e da Ibn Hanbal. Cfr. 'ultima nota alla pag, 69 del manoscritto.

478) Nel testo prima riportato della raccomandazione non si trova questa frase, ma si legge: “Ma se ¢’¢ nella
tua anima qualcosa per cui vuol rivolgerti al Maestro, menzionala al Maestro”.

479) Dal commento che seguira si comprende che questa espressione non si riferisce al Maestro del suo Maestro,
bensi al Maestro esteriore.

480) Salih ¢ uno di quei termini che ¢ difficile tradurre correttamente nelle lingue occidentali con una sola
parola, poiché in arabo implica 1 significati di colui che ¢ buono, giusto, retto, integro, virtuoso, devoto ecc. Nel
Corano 1 pii sono citati al quarto rango di coloro su cui scende il Favore di Allah, dopo i Profeti, 1 confessori
ed 1 martiri [[IV-69] ed ¢ riportato che essi erediteranno la Terra [XXI-105]. Nel Cap. 73 [II 26.5] Ibn ‘Arabi
definisce 1 pii come “coloro nella cui integrita (sa/ah) non entra una falla (alal) in un certo momento”, e nel Cap.
381 [III 509.23] come “coloro a cui non accade mai una disobbedienza, né grande, né piccola”.
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Egli dice: chiedi aiuto a quel Maestro che ¢ nella tua immaginazione, che ¢ 'ombra del tuo Maestro
esteriore, tramite Allah, cio¢ poni Allah mediatore tra te e lui in cio che cerchi da lui. Poi, avendo
precisato che Allah, sia Egli esaltato, Si manifesta secondo la misura di ciascun gruppo, e quindi tutta
la faccenda si riconduce a Lui e tutte le credenze (‘aga id) riguardo a Lui sono valide (*'), stando cosi
le cose quando egli chiede aiuto [al Maestro] tramite Allah, lo fa tramite I’Allah che ¢ nella scienza
che ha di Lui Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, in quanto egli ¢

la persona perfetta di questa specie umana.

Poi tramite gli Angeli, in quanto Egli Si ¢ manifestato in essi mediante il Suo Nome la Luce, e per
mezzo della luce si manifestano le cose agli sguardi ed alla vista interiore. Egli intende qui per gli
Angeli gli Spiriti creati dai soffi (*?) di Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, e per questo ha fatto precedere Muhammad, su di lui la Pace, a loro nella menzione. Se avesse
voluto parlare degli esseri elevati (al- @lm) tra gli Angeli perdutamente innamorati, i avrebbe anteposti
a Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace: cosi [sarebbe] se questo
[140] Maestro fosse tra coloro che sostengono cio. Invece ¢ tra coloro che sostengono I’eccellenza
del perfetto di questa specie umana rispetto all’Angelo - e non c’¢ essere piu perfetto di Muhammad,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, in questa specie umana — e per questo lo ha
anteposto agli Angeli. Nel caso di questo Maestro ¢ preferibile intendere il suo discorso secondo il
primo aspetto, poiché ¢ necessario che 'uvomo intenda il discorso del suo compagno secondo il piu
completo degli aspetti, in modo da rendergli il suo diritto, e se quello [I'uomo] ¢ cosi [cioe lo intende]
allora gli apre gli occhi (aygaza-hu), e se ¢ al di sotto di quello allora da alla stazione il suo diritto

nell’alludere ad essa, e questa via ¢ preferibile.

Poi, dopo gli Angeli, tramite 1 Profeti ed essi sono coloro che posseggono la scienza di Allah nel Suo

detto: “Allah testimonia che non c¢’¢ Dio se non Lui, e [testimoniano anche]| gli Angeli e coloro che
481) Conformemente alla prima parte del fadi: “Io sono secondo P'opinione che il Mio servitore ha di Me:
abbia quindi una buona opinione di Me!”. Nel Cap. 69 [1405.27] Ibn ‘Arabi precisa: “Il Vero ¢ secondo il credo
di tutti coloro che hanno un credo, dopo il loro sforzo di giurisprudenza (igtzhad). Egli, sia esaltato, ha detto: “e
chi invoca insieme ad Allah un altro Dio, per il quale non ha alcuna prova” (Cor. XXIII-117) [poiché se avesse
una prova, fosse anche sbagliata, il suo credo sarebbe valido]. Comprendi dunque! Cosi come Egli ¢ secondo
I'opinione che il Suo servitore ha di Lui [...] Ed Allah ha detto: “Ed il tuo Signore ha decretato che voi non
adoriate se non Lui” (Cor. XVII-23), cioe Egli ha giudicato (hakama). Ed ¢ a causa Sua che la divinita ¢ adorata
e lo scopo dell’adorazione di chiunque adori non ¢ se non Allah, e non c¢’¢ cosa che sia adorata per se stessa se
non Allah”.

482) Nel Cap. 155 [II 254.8] Ibn ‘Arabi precisa: “La Profezia ¢ diffusa in ogni essere [non solo tra gli uomini]
[...] ma il nome di Profeta o di Inviato non si applica ad alcuno di essi se non agli Angeli, in modo speciale agli
Inviati tra di loro, che vengono chiamati Angeli. Ogni spirito che non porta un messaggio ¢ [solo] uno spirito e
non si dice di lui che ¢ un Angelo se non in senso figurato, come gli spiriti che sono creati dai soffi dei credenti
che menzionano Allah. Allah crea dai loro soffi degli spiriti che chiedono perdono per chi ha pronunciato quella
menzione (dikr), fino al Giorno della Resurrezione. Lo stesso vale [per gli spiriti creati] da tutte le loro azioni
lodevoli, in cui vi sono i loro soffi”. Altri riferimenti agli Angeli creati dai soffi si trovano net capitoli 7 [I 123.3],

157 [I1 256.10], 198 [II 466.18], 369 [III 361.10] e 558 [IV 219.12].
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posseggono la scienza” (Cor. III-18), ed Egli ha anteposto gli Angeli e ci ha fatto sapere, dicendo
“coloro che posseggono la scienza” tra di noi, che gli Angeli sono tutti possessori della scienza di
Allah, mentre riguardo a noi ha specificato 1 possessori della scienza [e non ha detto gli uomini].
Con questa espressione Egli intende la gente dello svelamento (£asf) e della teofania (tagallt), e coloro
che hanno le prove speculative razionali, non intende coloro che seguono ciecamente, poiché anche
se essi incontrano la scienza, non sono sapienti. Chiunque abbia una considerazione (rnazar) di Allah
ha scienza di Allah, anche se un altro sapiente diverge da lui in quello, poiché la realta in se stessa
¢ troppo vasta per essere vincolata ad una persona ad esclusione di un’altra. Analogamente coloro
che hanno scienza di Allah per mezzo della teofania sono nella stessa condizione della speculazione
razionale riguardo alla scienza di Allah, poiché¢ I’epifania del Vero ad ognuno che ha una teofania ¢
diversa dalla Sua epifania ad un altro, essendo la realta troppo vasta per quello, e tutti hanno scienza
di Allah. Per questo chi ¢ buon consigliere di se stesso deve studiare ogni affermazione (magala) di
chi ha considerazione di Allah per conoscerla, poiché essa ¢ una delle forme del Vero, ed egli deve
sapere quindi cio che hanno apportato 1 Profeti riguardo ad Allah e credere (ya tagidu) in quello. Chi
si comporta in questo modo (sahib hada [-amr) vedra il Vero in ogni credenza (mu Yaqad) (***), e questa
¢ la considerazione perfetta e la stazione universale: non ¢ concepibile da parte di uno come lui che
disconosca il Vero, quando Si manifestera nella sede del disconoscimento (mawtin al-inkar), e se tace
[141] di quello, il suo silenzio dipende da una conoscenza di Allah, e la sede e lo stato comportano

per lui il silenzio (***).

483) Questo argomento ¢ stato ampiamente trattato da William Chittick, nel capitolo XIX di The Sufi Path of
Knowledge, SUNY Press, 1989, e da Henry Corbin in Lmagination créatrice dans le soufisme d’Ibn Arabt, Flammarion,
1958, pagg. 145-148. Nel Cap. 165 [II 268.18] Ibn ‘Arabrt precisa: “Questa [la stazione della realizzazione
(tahqig)] ¢ una stazione rara, tanto che poche volte vedrai uno che la gusta, a meno che si tratti di colui che ha
questa stazione. Il segno di riconoscimento del possessore di questa stazione ¢ che per lui, in tutto cio che ¢
chiamato errore nell’esistenza vi ¢ un aspetto verso il Vero, [aspetto] che egli conosce e che fa conoscere a chi
glielo chiede se sa che lo accettera da lui: questo ¢ il segno di riconoscimento. Egli ¢ colui che vede il suo Signore
in ogni credo, in ogni punto di vista ed in ogni forma”.

484) Lespressione “sede del disconoscimento” ricorre anche nei capitoli 329 [II1 107.29], 463 [IV 85.28] ¢
475 [IV 110.11] e si riferisce ad uno fadit riportato da al-Buhart, LXXXI-38, che Ibn ‘Arabi riassume cosi nel
Cap. 64 [I 314.1] “Qui vi ¢ una enorme descrizione dettagliata di cui sarebbe lungo parlare, poiché si tratta
di una stazione immensa. Diremo solo che Allah si manifestera in quel giorno [il Giorno della Resurrezione]
e dira: “Che ogni comunita segua cio che adorava” finché non restera che questa comunita [muhammadiana]
con 1 suoi ipocriti. Ed il Vero Si manifestera loro nella forma piu vicina a quella con cui Si era manifestato loro
prima di quel [Giorno] e dira “Io sono il vostro Signore” ed essi diranno “Ci rifugiamo in Allah da te! Not
aspetteremo finché verra il nostro Signore” Ed Egli, sia Egli esaltato, dira loro: “C’¢ tra voi e lui un segno con
cui Lo riconoscerete?” Essi risponderanno “Si” ed Egli Si tramutera nella forma in cui essi Lo riconoscono per
quel segno ed esst diranno “Tu sei il nostro Signore””. In quella sede Allah Si manifestera volutamente in una
forma che non verra riconosciuta dalla maggioranza degli uomini, ma i conoscitori di Allah Lo riconosceranno
anche in quella forma, poiché¢ essi “sono coloro che Lo riconoscono nella teofania del disconoscimento e che
Lo contemplano in ogni credo” [Cap. 210 (IT 498.14)]; mentre la maggioranza degli uomini dira: “Mi rifugio
in Allah....”; essi taceranno. Altri riferimenti al silenzio dei conoscitori si trovano nei capitoli 279 [II 609.35] e

379 [111 496.14].
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Ed egli [I’aspirante] chiede aiuto a quel Maestro immaginato anche tramite il suo Maestro esteriore,
come ha menzionato [nella raccomandazione]: questo Maestro immaginato, che ¢ 'ombra del
Maestro esteriore, trae la sua materia (madda) da questo Maestro esteriore ma ’aspirante non vede lui

se non da questo Maestro immaginato, che I’aspirante lo sappia o non lo sappia.

Poi chiede aiuto a quel Maestro che ¢ presso di lui anche tramite il pio tra i servitori di Allah, e con il
pio si riferisce alla stazione alla quale 1 Profeti hanno chiesto di essere ammessi, con il Suo detto: “E
ammettimi, per la Tua Misericordia, tra 1 Tuoi servitori pii” (Cor. XXVII-19) ed Allah I’ha attestata

per alcuni dei Profeti, come Gesu, il figlio di Maria, ed altri, come ¢ menzionato nel Corano. (**)

Poi, colui che ha fatto questa raccomandazione, Allah sia soddisfatto di lui, dopo questo cercare la
mediazione di coloro che ha menzionato, ha detto: “Osserva la tua anima, e se trovi presso di te un
desiderio ardente (Sawg) del Maestro”, intendendo che desideri ardentemente il Maestro esteriore, il
che non avviene, malgrado la contemplazione di lui nel suo interno, se non a chi sa che quello che
c’¢ di lui nel suo interno ¢ la sua immagine e la sua ombra, non lui stesso. Quest’aspirante quindi
desidera ardentemente il Maestro esteriore finché diventa per lut come la sua ombra, che ¢ il Maestro

immaginato, e questo ¢ il punto di appoggio (sanad) piu vicino.

Quando apprende dal Maestro immaginato dice: “I’ombra del mio Maestro mi ha riferito da parte del
mio Maestro”, e quando apprende dal Maestro esteriore, al momento dell’incontro, o comprendendo
da lui per come egli lo guarda, o perché il Maestro gli rivolge direttamente la parola, egli dice: “Il mio

Maestro mi ha riferito”.

Poi ha detto dopo quello: “e se prova un impulso a fermarsi di fronte a lui”, ove 'impulso che lo spinge
proviene da quel Maestro immaginato, ed esso ¢ a guisa del chiamante (da %) del Vero che [142] c’¢
nel cuore di ogni credente (**). Quando Egli vuole che [il credente] si penta, Allah gli fa sentire quel
chiamante, ed invero il chiamante non cessa mai di chiamare al pentimento, ma nelle orecchie vi ¢
sordita, e quando cessa quella sordita dell’orecchio di chi ¢ chiamato, egli sente e risponde, e si affretta
a fare cio a cui ¢ chiamato. Analogamente si affretta quest’aspirante quando prova I'impulso, poiché
esso ¢ il proposito (hatir) [ispirato] dal Maestro esteriore, ed il Maestro immaginato ¢ il suo interprete e
I'impulso ¢ la lingua dell’interprete. Sappi cio! E per questo ha detto: “si affretta a [fare] c10”. E sappi

che ¢ il proposito del Maestro che ti ha inquietato, quindi non opporti.

Poi ha detto: “Se uno ti dice che il Maestro ti cerca o ti ha menzionato e non trovi quell’impulso (b@ %)
confermato in te, non affrettarti dal Maestro”, in base a quello [che ti viene detto], senza che cio sia

nel tuo cuore. Questo ti incita a cercare di essere sempre presente con il Maestro nel tuo cuore, al

485) L’attestazione ¢ riportata per Abramo in Cor. II-130, per Zaccaria, Giovanni, Gesu ed Elia in Cor. VI-85,
per Isacco e Giacobbe in Cor. XXI-72 e per Isacco in Cor. XXXVII-112.

486) Cfr. I'inizio della pag. 130 del manoscritto.
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punto che la presenza diventi per te un’abitudine, e troverai lo stesso con Allah quando avrai perduto
il Maestro, o quando farai da solo senza di lui, anche se ¢ inevitabile che resti un residuo (bagiyya)
di colui che ¢ venuto prima (mutagaddim) e che ¢ stato preso come modello in colui che viene dopo
(muta ahhir) e che segue il modello, cio ¢ inevitabile. Cio ¢ simile al Suo detto, sia Egli esaltato, quando
menziono 1 Profeti a Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ¢ gli disse:
“Costoro sono quelli che Allah ha guidato, prendi dunque come modello la loro guida” (Cor. VI-90),
anche se lui ¢ 1l signore della comunita profetica e anche se nella vita essi lo avessero seguito, per il solo
fatto della loro precedenza temporale e che la via ¢ unica, colui che viene dopo segue senza dubbio
'esempio di chi viene prima (*7).

Allah, sia Egli esaltato, ha detto: “Egli vi ha prescritto della religione cio che ha raccomandato a Nog,
e quello che abbiamo rivelato a te” (Cor. XLII-13), e quello ¢ cio che lo contraddistingue rispetto
alla comunita [profetica], “e cio che abbiamo raccomandato ad Abramo, a Mos¢ ed a Gesu, cio¢ che
pratichiate la religione e non vi dividiate in essa” (Cor. iudem), ed ha apportato la raccomandazione
di praticare la religione e di abbandonare [143] il contrasto e di essere uniti in essa, ed ¢ necessario
che chi viene dopo prenda come esempio chi venne prima nel tempo, riguardo a cio in cui ha luogo
la condivisione. “E quello che abbiamo rivelato a te” (Cor. XLII-13) ¢ cio che caratterizza anche il
Maestro erede, o 'aspirante quando fa da solo ed ¢ fuori dall’influenza ({a %7r) del Maestro su di lui,

avendolo eguagliato o avendo realizzato piu di lui.

Laspirante deve osservare, riguardo a cio che gli viene detto da fuori, cio che trova nel suo cuore,

perché esso ¢ per lui come il libro (mushaf) in cui il Vero gli recita cio che vuole da lui (**), e ’aspirante

487) Nel Cap. 73, questione CXLIV [II 125.2] Ibn ‘Arabi precisa: “Ogni Legge con cui essi [i Profeti] sono
stati inviati fa parte della sua Legge, su di lui la Pace, per quanto attiene al Suo nome “I'Interiore”, poiché egli
era Profeta quando Adamo era ancora tra ’acqua e I'argilla [mentre la sua manifestazione corporea attiene
al Suo Nome “I’Esteriore”]. Quanto al Suo detto, sia Egli esaltato, a lui: “Costoro sono quelli che Allah ha
guidato, prendi dunque come modello la loro guida” (Cor. VI-90), non ha detto “prendili come modello”,
poiché la loro guida ¢ la tua guida che ¢ penetrata dentro di loro dalla tua realta essenziale. Quindi 1l significato
di questo versetto per quanto attiene alla scienza ¢: “Se segui 'esempio della loro guida segui 'esempio della
tua guida, poiché tu hai la primita (awwaliyya) interiormente e I'ultimita esteriormente e la primita nell’ultimita
esteriormente ed interiormente””, e nel Cap. 463 [IV 77.14] aggiunge: “Egli ha detto: “Segui ci0 che ti ¢ stato
rivelato dal tuo Signore” (Cor. VI-106) [...] Io ti ho creato come uno che va seguito, non come uno che segue.
Per questo quando menziono 1 Profeti gli disse: “prendi dunque come modello la loro guida” (Cor. VI-90) non
loro, e la loro guida non ¢ altro che la Legge di Allah™.

488) Nel Cap. 559 [IV 412.25] Ibn ‘Arabi afferma: “Abt Yazid ha detto: “Il mio cuore mi ha riferito da parte
del mio Signore” ed ¢ da Lui che ha appreso”. Nel Cap. 2 aveva pero precisato [I 57.31]: “Vi ¢ una grande
differenza tra un autore che dice: “Un tale, Allah abbia Misericordia di lui, mi ha riferito riguardo a un tale,
Allah abbia Misericordia di lui” ed uno che dice: “Il mio cuore mi ha riferito riguardo al mio Signore”. E se
gia quest’ultimo ¢ piu elevato in rango, vi ¢ tuttavia una grande differenza tra lui e chi dice: “Il mio Signore
mi ha riferito riguardo al mio Signore”, cio¢ “Il mio Signore mi ha riferito di Se stesso”. In cio vi ¢ una sottile
allusione: il primo ¢ il Signore oggetto della credenza (al-mu %agad), il secondo ¢ il Signore che non ¢ soggetto a
limitazioni”.
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non deve fare affidamento se non in cio che trova nel suo cuore, non in cio che sente con il suo

orecchio.

\

E stato tramandato nella notificazione cio che conferma questo, ed ¢ una notificazione convalidata

per via dello svelamento: “Consulta il tuo cuore, anche se 1 giuristi (muftin) ti hanno dato un responso
489)

legale” (**) ed a questo riguardo, nel capitolo dello scrupolo, ha aggiunto con cio che ¢ autentico per

491)

entrambe le vie (*): “Lascia cio che ti ispira dei dubbi per cio che non ti ispira dubbi” (*). Tutto cio ¢

una indicazione da parte del Legislatore a colui che ¢ soggetto all'incombenza legale affinché esamini

il suo cuore in ogni questione e veda in esso le tracce del suo Signore, sia Egli esaltato.

Poi ha detto: “Invero Allah ha dato potere al Maestro sul tuo cuore, e se volesse che tu fossi presente
di fronte a lui ti attirerebbe a lui”. Quanto alla sua affermazione sul potere assegnato al Maestro
sul suo cuore, ¢ che all'inizio I’aspirante non ¢ venuto dal Maestro se non per dargli autorita su se
stesso, e non ha potere sul suo cuore altri che lui, per cio che [I’aspirante]| crede fermamente (i fagada)
riguardo a lui. Per questo ¢ punito quando lo contraria in qualcosa a cui il Maestro lo ha chiamato
o che [il Maestro] ha attuato mentre I’aspirante era testimone di quello. Nel credo dell’aspirante [¢
implicito che] il Maestro agisce in lui con la sua aspirazione (himma) senza dover ricorrere ad una
espressione verbale, bensi la sua espressione ¢ interiore, con il linguaggio dell’ignoto (lsan al-gayb), e

cio ¢ indispensabile.

489) Hadt non recensito nelle raccolte canoniche. Nel Cap. 43 [I 246.8] Ibn ‘Arabi precisa: “Osserva quanto
¢ bella la frase che colui che ha ricevuto le Parole sintetiche, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, ha detto riguardo a questa stazione spirituale, spiegando come devono comportarsi coloro che vi st
trovano: “Lascia ci0 che ti suscita dei dubbi ed attieniti a cio che non lascia dubbi”, ed ha aggiunto: “Consulta
il tuo cuore, anche se 1 giuristi i hanno dato un responso [di liceita]”. Egli ha in questo modo ingiunto loro
di rimettersi ai loro cuori, sapendo che in essi ¢’¢ un segreto di Allah di cut sono venuti in possesso mediante
I’acquisizione di questa stazione spirituale [dello scrupolo (wara)]. Nei cuori invero vi € una protezione (‘usma)
divina, di cui ¢ cosciente solo la gente della vigilanza (muraqaba), e cio costituisce un rifugio (sitr) per loro. In
effetti se questi iniziati, di cui ¢ risaputa la ricerca (bahi) e I'osservazione minuziosa ({afizs), interrogano gli uomini
od 1 sapienti, che vengono interpellati in questo caso, in merito ad una questione di questo genere [cioe inerente
allo scrupolo], ¢ inevitabile che venga attribuita e riconosciuta loro la “devozione pura [ad Allah]” (ad-din al-
halis), come successe fra altri a Bisr al-Hafi, che fu uno dei Poli di questa stazione spirituale e che fu noto per
questo fatto, per il quale fu irreprensibile (salima la-hu). Si racconta che una sorella di Bisr al-Hafi interrogo
Ahmad ibn Hanbal, uno degli Imam della tradizione, riguardo al lavoro di filatura che aveva compiuto alla
luce delle torce della ronda notturna che passava davanti alla sua casa mentre era sulla sua terrazza: per questa
domanda fu palese che ella apparteneva alla gente dello scrupolo, ma se avesse applicato lo fadit “Chiedi
consiglio al tuo cuore...”, avrebbe compreso che la sua domanda dipendeva dal dubbio insorto nel suo cuore
ed avrebbe interrotto quel lavoro di filatura, oppure non avrebbe piu filato dopo di c10, rinunciandovi”. Questo
hadit ¢ citato anche nei capitoli 88 [II 166.2], 347 [III 196.35], 411 [IV 16.7], 438 [IV 50.15] e 560 [IV 472.10].

490) Cioe¢ la via dello svelamento e la via della trasmissione orale.

491 ) Hadit riportato da al-Buhart, XXXIV-3, at-Tirmidi, XXXV-60, ad-Darimi, XVIII-2, ¢ da Ibn Hanbal,
III-153. Ibn ‘Arabi lo cita nei capitoli 43 [I 246.9], 51 [1273.10], 88 [II 166.1], 91 [II 175.16], 411 [IV 16.7],
e 560 [IV 472.9]
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Si tratta dell’orientamento (fawagduh) della volonta da parte del Maestro verso cio che egli vuole da lui,
e questa ¢ la definizione del suo ordine all’aspirante [144] ed ¢ indispensabile il discorso dell’anima,
cio¢ un ordine intelligibile che si aggiunge alla volonta (**?). L’orientamento della volonta verso cio
che ¢ voluto ¢ un regime (hukm) aggiuntivo alla volonta stessa, che viene indicato con la parola e con
I'ordine, e cio corrisponde al Suo detto, sia Egli esaltato: “Invero il Nostro Ordine (***) ad una cosa
quando la vogliamo ¢ di dirle Sii ed essa ¢” (Cor. XVI-40), e non si ¢ accontentato della Volonta, tanto
che ha riportato la Parola (gawl) a mo’ di Ordine, e se ¢ cosi dal Lato divino — anzi le realta essenziali
non comportano che quello —a maggior ragione ¢ cosl per la creatura. E la sua causa mediata (sabab)
¢ la connessione dell’aspirazione dell’aspirante (himmat al-murid) con il Maestro, ed il Maestro ¢ piu
vicino a lui della sua stessa anima e non ¢ altro che il Maestro che si trova nel suo proposito (hatir).
Tra l’aspirante, cioé¢ il cuore dell’aspirante, ed il Maestro si estende una fine realta (ragiga) (***) ed
essa ¢ una corda (fabl) che lo collega [al Maestro]; per mezzo di quella fine realta egli lo attira, e per

mezzo di essa I’aspirante ¢ attirato a lui, ed essa ¢ simile alla corda di Allah a cui Allah ci ha ordinato

di attaccarci (*°).

492) Nel Cap. 73, questione XLI [II 68.23] Ibn ‘Arabi precisa: “Il pit grande dei suoi [dell’investitura divina]
effett (ta’tirat) ¢ T'azione esercitata con la himma (al-fi7 bi-l-himma) in quanto I'anima ¢ parlante (natiga), non
mediante il linguaggio ed il suono ordinario articolato nel discorso verbale, in quanto la fzmma senza la parola
profferita dall’anima nel modo che le si addice, anche se non ¢ simile alla parola profferita dalla lingua, non ha
alcuna efficacia, sotto qualsiasi aspetto, secondo la maggioranza dei nostri compagni. Cio che li ha indotti a
questa affermazione ¢ il regime di luogotenenza (niyaba) di Allah, che quando vuole una cosa, il che corrisponde
in noi alla Zumma, le dice kun ed essa ¢, e questo corrisponde in noi alla parola o al discorso profferito nel
modo che si addice a ci0 a cui ¢ attribuito [ | Quanto a noi sosteniamo questo nella sua sede e cio ¢ corretto,
sennonché I’Essenza [...] cerca il rango della Divinita con una ricerca essenziale non mediante una /mma ed
una parola, anzi la Sua himma e la Sua parola sono identiche alla Sua Essenza”.

493) Nel Corano al posto di amr, Ordine, si trova gawl, Parola.

494) Questo termine arabo indica letteralmente qualcosa di fine, sottile, delicato; nel tradurlo ho evitato
laggettivo “sottile” per non generare confusione con il significato che ha questo aggettivo nell’opera di
Guénon. Sotto un certo aspetto tale termine equivale alle “corrispondenze” che, nella terminologia adottata
da Guénon, esistono tra gradi diversi d’esistenza o tra stati diversi dell’essere. Nel Cap. 15, Ibn ‘Arabi riporta
questa affermazione di un certo al-Kasib [I 157.14]: “Invero Allah ha posto tutta la scienza nelle sfere ed ha
fatto dell’'uomo la sintesi delle fini realta (raqa g = corrispondenze) di tutto il mondo. Dall’uomo si estende una
fine realta verso ogni cosa del mondo, per mezzo di cui [si incanala] da quella cosa all’'uomo cio che Allah ha
posto in quella cosa e che le ha affidato affinché la facesse pervenire a quell'uomo; e per mezzo di quella fine
realta 'uomo conoscitore muove quella cosa a sua volonta. Non c’¢ in effetti nulla nel mondo che non abbia
un effetto sull’'uomo e su cui 'uomo non abbia influenza” commentando poi che questo saggio aveva ottenuto
lo svelamento e la conoscenza delle fini realta e che esse sono simili ai raggi della luce. Nel Cap. 357 precisa
inoltre [IIT 260.6]: “Sappi che non c¢’¢ forma nel mondo inferiore che non abbia un corrispondente nel mondo
superiore. Le forme del mondo superiore preservano I’esistenza delle loro simili nel mondo inferiore [...] Tra
1 due mondi vi sono fini realta che si estendono da ogni forma alla sua simile, sicché esse sono connesse e non
disgiunte. L’ascesa e la discesa hanno luogo lungo queste fini realta, che sono cosi scale ascendenti e discendenti.
Talvolta esse sono chiamate interrelazioni (munasabat)”. Va notato che Ibn ‘Arabi parla anche di “fini realta”

sataniche [Cap. 310 (IIT 39.20)].

495) Riferimento a Cor. III-103. Ibn ‘Arabi precisa che la corda di Allah ¢ “il mezzo che consente di arrivare
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Quanto al suo detto: “E sii certo di lui riguardo a ci6”, egli ti avverte di essere sincero nella tua
convinzione, riguardo al Maestro, che egli ¢ capace di fare cio che ti ha menzionato, e che ¢ dotato
di una aspirazione (fimma) efficace su di te, cio¢ che Allah, sia Egli esaltato, ha stabilito questo per lui
e per isuoi simili. Per questo ha aggiunto: “tutto cio ¢ per ordine di Allah”, cioe [sii certo] che Allah,
sia Egli esaltato, glielo ha ordinato, poiché il Maestro non fa nulla se non per ordine divino, cosi
come l’aspirante all’istruzione iniziatica non fa nulla se non per ordine del Maestro ed in cio impara
ad apprendere da Allah. Se la persona non st muove se non per un ordine di Allah, secondo la via
specifica riguardo al suo segreto e secondo la via prescritta dalla Legge riguardo al suo lato esteriore,
la sua aspirazione ¢ efficace ed il suo proposito funziona e cio che si prefigge avviene necessariamente;
se ¢ negligente e si muove in una faccenda senza seguire un ordine divino, puo cogliere nel giusto
ma puo anche sbagliare. Il Maestro, per lode di Allah, non si muove in tutto ci6 per cui si muove
se non per un ordine divino, a differenza dell’Inviato, che le salat di Allah scendano su di lui [145].
Talvolta Allah lo [I'Inviato] fa muovere in una faccenda dal lato della sua anima e non avviene cio
che egli vuole, e talvolta non coglie nel giusto in una cosa che egli ordina in base a una considerazione
individuale, e questo non dipende da una mancanza in lui, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace, bensi dal fatto che Allah lo ha posto come un modello da seguire per il debole e per
il forte, ed ha fatto si che tutti 1 suol movimenti fossero un argomento (kugéa) per entrambe le parti,
poiché Allah lo ha inviato come Misericordia per le Sue creature. Egli chiese che suo zio Abu Talib
fosse tra 1 ben guidati, senza avere realizzato la sua guida, ed Allah non esaudi per lui cio che aveva
chiesto, ma in cambio gli diede il bene che Egli volle, affinché il servitore, quando chiede una cosa
determinata e non la ottiene, trovi nell’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace, una consolazione per se stesso in quello. Poi Allah, sia Egli esaltato, assecondo il Suo
Inviato, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, quando vieto ai suoi compagni di
fare un innesto alla palma, di sua iniziativa e non per il consueto ordine di Allah, e la palma deperi
ed egli si scuso per quello e disse: “Cio che vi ordino o che vi proibisco da parte di Allah, prendetelo”
(*); ed il debole, quando si trova in una simile situazione, trova un argomento nell’Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace. Lo stesso vale per il suo giudizio, condiviso da
Abu Bakr, riguardo ai prigionieri di Badr (*7), ed altre cose simili, ed il forte trova in lui un argomento
ed il debole trova in lui un argomento. Ad eccezione dell’Inviato nessuno ha questa funzione (mansib),
e se [1l Maestro] non ha questa funzione nei confronti della comunita, il suo stato ¢ che non si muove
se non per ordine di Allah, ed ogni volta che si muove per un proposito personale lo comunica ai
suoi compagni, affinché non decada dai loro cuori quando essi vedono cio e non siano privati dal

suo profitto. £ quando egli Ii informa, essi sono a conoscenza di lui e non osservano attentamente

alla felicita” [Cap. 72 (I 744.10)], “la Legge rivelata” [Cap. 355 (III 249.25)] e “la via su cui Egli t1 fa salire a
Lui” [Cap. 463 (IV 85.18)].

496) L’episodio della palma ¢ gia stato citato alla fine della pag. 64 del manoscritto.

497) Ibn ‘Arabi fa riferimento a questo episodio nei seguenti capitoli delle Futihat: 235 [1I 536.13], 247 [1I
547.15], 267 [I1 568.24], 558 [IV 219.33], 560 [IV 469.20] e nel Cap. II dei Fusis al-hikam, pag. 65 dell’edizione
di ‘Abd al-‘Aziz Sultan al-Mansub. Questo episodio ¢ stato gia citato all'inizio della pag. 65 del manoscritto.
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I'accadimento di quella cosa, necessariamente, cio¢ quella in cui si muove il Maestro; si impone
quindi al Maestro di spiegare agli aspiranti il suo moto personale in modo specifico. Quanto a cio che

egli passa in silenzio e di cui non rende edotti 1 suoi aspiranti, cio deriva da un ordine divino.

11 Profeta [146] non ¢ tenuto a quello, cio¢ [nel suo caso] I'informazione ai compagni non ¢ data se
non dopo l’accadimento, e la mansione (manzila) dell’Inviato ¢ diversa dalla mansione del Maestro
nei confronti della comunita, in quanto egli ¢ la sede del prendere esempio (fa ass?) e dell’'imitazione
(1gtida’), mentre il Maestro non ¢ cosi né nei confronti della comunita né dei suoi compagni: sono loro
che impongono a loro stessi di prendere esempio da lui, mentre I'Inviato ha imposto loro lui stesso
di prendere esempio da lui, e questa non ¢ una differenza che sia nascosta. Egli, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, ha detto: “Fate la salat come mi avete visto fare la salat” e “[Ap]

4—98)

prendete da me 1 vostri riti” (**). Allah ha detto riguardo a cio: “Invero nell’'Inviato di Allah c¢’¢ per

vol un bell’esempio per chi spera in Allah e nel Giorno Ultimo” (Cor. XXXIII-21).

Poi questo Maestro ha corroborato la sua affermazione riguardo al Maestro, cio¢ che tutto ci6 non
avviene se non per ordine di Allah, sia Egli esaltato, aggiungendo “e per la Sua Volonta (i7ada)”,
intendendo senza dubbio riferirsi all’Ordine (amr) per mezzo di cui ha luogo la generazione (lakwin),
e non che egli [l Maestro| ordina e produce la cosa presso di s¢, diventando un luogo (mahall) per gli

avvenimenti (hawadil), ma le cose non stanno cos.

Qui vi ¢ un punto sottile su cui attiro la tua attenzione e cio¢ che al Vero appartiene la Manifestazione
di Se¢ (tagall) nelle forme ma Egli ¢ governato dal regime della forma in cui Si manifesta, cosi come ¢
governato nella gente comune quando Lo vede nel sogno in una certa forma, ed in qualsiasi forma Egli
Simanifesti a colui che sogna, quella forma segue 1 suoi attributi inerenti (lawazim) e cio ¢ innegabile.
La percezione ¢ unica per entrambe le parti, I’élite e la gente comune, sennonché I’élite contempla cio
da parte del Vero nella sua veglia nella sede (mawtin) in cui Lo contempla la gente comune, ma non
nello stato (kal) in cui Lo contempla la gente comune, poiché lo stato della gente comune in quello ¢

il sonno, e la sede ¢ unica.

Se le cose stanno cosi, puo succedere che la forma sia di qualcuno la cui recettivita agli avvenimenti
la renda necessaria e quindi la cosa avviene presso di lui per la sua volonta in se stesso, se la forma
comporta cio per la sua realta essenziale, e quindi il Vero Si manifesta in essa ed ¢ inevitabile che sia
governato [147] da essa. Comprendi cio che ti ho menzionato, poiché ¢ molto utile nella purificazione

(tahlzs), in quanto il potere della immaginazione (wahm) ¢ immenso e la sua profondita ¢ insondabile

<4—99> .

498) Questi hadit sono gia stati riportati a pag. 59 del manoscritto.

499) Nel Cap. 381 [III 510.1] Ibn ‘Arabi precisa: “In questa Presenza [della immaginazione] il Vero ¢ con
il servitore secondo tutto cio che vuole il servitore [...] e per questo [nell’aldila] ogni cosa ¢ generata dal suo
volere quando la desidera. Ed il Vero ¢ a disposizione dell’'uomo in questa Presenza in questo mondo, e del
suo desiderio nell’aldila, ma non in modo sensibile in questo mondo, cosl come 1l servitore, nel suo volere,
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Guardati da cio che le intelligenze rifiutano per mezzo delle loro prove, poiché Allah ¢ troppo
vasto per essere vincolato dalla prova della ragione ad esclusione di altro, ma a Lui spetta cio che
la speculazione razionale dimostra ed altro; si tratta di cio che ¢ fatto risalire a Lui ¢ che hanno
apportato i Libri di Allah e tutti gli Inviati. Guardati dall’'interpretare e dal ridurre questo a cio che la

ragione cerca con la sua argomentazione riguardo ad Allah, poiché ¢ esiziale (muhlik).

Poi questo Maestro ha aggiunto: “e per il Suo Volere (masza) (°*°)” ed il Volere da parte del Vero ¢ uno

dei regimi (ahkam) della Volonta ed ¢ cio che accresce Pesistenza, non cio che la diminuisce, come il

manifestare un’entita, non il suo annientamento (¢ am) (**).

La Volonta riguarda la non-esistenza e I’esistenza mentre il Volere riguarda specificamente Pesistenza,
e se questa viene annientata per mezzo del Volere (°") si tratta di un accrescimento di regime nella
cosa esistente, cioe il suo ritorno alla non-esistenza da cui ¢ venuta. Egli [il Maestro] ha tenuto in

considerazione questo ed ha applicato ad esso il nome di Volere.

sottosta al Volere del Vero. Ed il Vero non ha altra occupazione che osservare il servitore per dare esistenza
per lui a tutto cio che egli vuole che esista in questa Presenza in questo mondo, ¢ cosi pure nell’aldila. Ed il
servitore ¢ subordinato al Vero nelle forme della Teofania, ed il Vero non Si manifesta a lui in una forma senza
che Egli ne assuma il colore; quindi egli si tramuta nelle forme per il tramutarsi del Vero, ed il Vero si tramuta
nell’esistenziazione per il tramutarsi del volere del servitore, in questo mondo specificamente in questa Presenza
immaginativa, ¢ nell’aldila nel Paradiso in modo generale”.

500) La distinzione tra Volonta (ir@da) ¢ Volere (masia) nella dottrina di Ibn ‘Arabi non ¢ di facile comprensione.
Ad esempio, nel Cap. 312 [III 48.13] egli afferma: “La Volonta (i7ada) non ha scelta (itiyar), non c’¢ Libro né
Sunna che lo abbia affermato, né ragione che lo abbia provato. Quella [la scelta] appartiene al Volere (masza):
se Egli vuole ¢, e se vuole non ¢; il Profeta, su di lui la Pace, ha detto: “Cio che Allah vuole (%) ¢, e c16 che
non vuole non ¢, stabilendo una connessione della negazione e dell’affermazione con il Volere, e non ¢ stato
riportato: “cio che non vuole (lam yurid) non ¢”, ma ¢ stato riportato: “Se volessimo (law aradna) che fosse cosi
sarebbe cosi”, escludendo cost la scelta. La Volonta ¢ la connessione del Volere con cio che ¢ voluto (murad), e cio
corrisponde al Suo detto: “Invero la Nostra Parola ad una cosa quando la vogliamo™ (Cor. XVI-40); questa ¢ la
connessione del Volere [...] La scelta appartiene all’Essenza in quanto ¢ Dio: se vuole fa e se vuole non fa; ed ¢
Iesitazione (taraddud) divina riportata in una notificazione autentica”. Nel Cap. 369 [III 375.3] afferma invece:
“II Volere ¢ uno nella sua relazione [con le possibilita], non c’e scelta in esso”, come aveva ribadito anche nel
Ciap. 368 [III 356.21].

Un utile chiarimento di questa distinzione si trova nel Cap. 294 del Ritab al-mawagif di ‘Abd al-Qadir al-Gaza’ir,
tradotto da Michel Lagarde, “Le Lwre des Haltes”, E. J. Brill, 2001, Tomo II.

501) ’annientamento ¢ qui considerato dal punto di vista della manifestazione in se stessa, ma da un altro punto
di vista si tratta di un ritorno alla non-manifestazione, ed in questo senso ’annientamento del manifestato puo
essere attuato dal Volere, come viene affermato subito dopo. D’altra parte, nel Cap. 390 [III 548.3] Ibn ‘Arabi
precisa: “Cio che ¢ voluto non puo che essere non-esistente e colui che vuole non puo che essere esistente, e cosi
per il potente e cio che ¢ potuto; quest’ultimo non puo che essere non-esistente, ¢ dopo che ¢ stato esistenziato
non ha annientatore (mu @im) dopo la sua esistenza se non se stesso o la sottrazione della condizione (sarf) della
sua permanenza, cio¢ la permanenza dell’esistenza su di lui. Diversamente non puo essere”. Il possibile non
cessa mai di sussistere nel suo stato di non-esistenza, essendo solo il supporto dell’esistenza di Allah.

502) Anche nel Cap. 559 [IV 368.24] Ibn ‘Arabi afferma: “[...] per questo ha collegato 'annientamento con
il Volere”.
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Poi ha anche aggiunto: “e per il Suo Decreto (qada) riguardo alle Sue creature”, cioe¢ il Suo Giudizio

(hukm) riguardo ad esse, poich¢ il Decreto ¢ il Giudizio.

Poi ha detto: “e sforzati di tenere nascosto tutto questo in modo efficace” ed ha confermato nella
raccomandazione quanto ha prima menzionato degli stati spirituali del Maestro. Egli dice che tutto
ci0 resti in te stesso, senza farlo sapere a nessun altro, affinché non derivi da lui il danno al tuo Maestro,
e la perdita e la rovina non ricadano su coloro che negano questo riguardo allo stato spirituale del
Maestro. La Via ¢ misericordia, e la gentilezza (rifq) verso coloro che sono velati da una cosa simile
¢ obbligatoria per ogni viandante (sa/zk). Il manifestare una cosa simile alla gente comune fa parte
dell’eccesso (tagali) nella religione e riguardo a questo ¢ stato riportato il divieto da parte di Allah, sia
Egli esaltato, nel Suo detto: “O gente del Libro”, e tu fai parte della gente del Libro poiché sei della
gente del Corano, “non eccedete nella vostra religione”, poi ha aggiunto: “al di fuori del dovuto”
(Cor. V-77) per colui che ritiene che cio [148] non sia vero, cioe la gente comune, mentre per colui

che lo considera vero [dirlo] non ¢ un eccesso. Gomprendi cio.

Poi ha detto: “Se ti arriva una cosa che avevi sperato in Allah che ti fosse apportata per mezzo
del tuo Maestro, non rivolgerti al Maestro riguardo ad essa”. Egli ti dice di non occupare il tuo
momento con la menzione del risultato, poiché perderesti il bene del momento, cioe “quello che
arriva (wand)” (") del momento e che ¢ una delle opere (5« %n) in cui Allah ¢ occupato nei riguardi
dei Suoi servitori. Non ¢’¢ utilita a menzionare il risultato, a meno che la sua menzione non arrechi
un accrescimento per essersi conformati ad un ordine divino, come il Suo detto: “Quanto al favore
del tuo Signore riferiscilo” (Cor. XCIII-11), affinché Ialtro senta e cerchi di ottenerlo, in quanto le
anime hanno connaturato ’amore dei favori e dell’elargizione da parte di Colui che puo farlo, e la sua
menzione determina in coloro che ascoltano un ricorso (¢/fi¢a’), un’aspirazione (himma), una ricerca ed

una dipendenza da Allah nell’ottenere quello e altre cose simili.

503) Nel Cap. 265 [II 566.15] Ibn ‘Arabi precisa: “Secondo gli iniziati (gawm) ed anche secondo not, il “warid”
¢ cio che arriva sul cuore da ogni Nome divino. Il discorso qui verte sul fatto che esso arriva non su cio con cui
arriva. Esso puo apportare sobrieta od ebbrezza, contrazione o dilatazione, terrore o familiarita, e molte altre
cose, ma si tratta sempre di ward, sennonché gli iniziati nel loro linguaggio tecnico applicano questo nome
al propositi improvvisi (hawatir) lodevoli tra quelli che abbiamo menzionato. Devi sapere, fratello mio, che il
wand, in quanto tale, non ¢ vincolato né dalla novita (hudit), né dall’eternita, poiché¢ Allah ha qualificato Se
stesso, malgrado la Sua Eternita, con il venire (z#yan): I'arrivo ¢ un venire ed il warid puo avere diversi stati nel
suo venire. Esso puo arrivare d’improvviso, come l'irruzione (hugiim) e le sorprese (bawadih), o non d’'improvviso
ma piuttosto con la consapevolezza da parte di colui su cui arriva, mediante 1 segnali e la concatenazione
delle circostanze che indicano l’arrivo di una determinata cosa, richiesta dalla predisposizione del ricettacolo.
Ogni wand divino porta solo beneficio e non c’¢ che un ward divino, sia esso generato nel tempo (kawni) o non
generato nel tempo [cioe¢ eterno]. Il beneficio che comporta ogni warid ¢ la scienza che viene ottenuta col suo
arrivo da parte di colui su cul arriva, e non fa parte dei suoi requisiti il fatto che dia gioia o dolore, poiché cio
non fa parte del regime del warid: il regime del warid ¢ la scienza che viene ottenuta, e cio che va oltre a questo
dipende da cio che apporta, non da lui stesso”.
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Per questo egli ha detto: “Non rivolgerti al tuo Maestro riguardo a ci0, poiché il Maestro ¢ colui che ti
porta cio da parte di Allah e non ¢’¢ alcun vantaggio nel farglielo sapere, in quanto egli ¢ piu sapiente
di te al riguardo”, e non ti ha vietato di menzionarlo a chi tu sai che lo accetta ed ottiene per cio una

dimora (manzila) presso Allah.

Poi ha confermato la raccomandazione, dicendo: “e anche se quella cosa sperata ¢ ritardata per te,
non rivolgerti al tuo Maestro riguardo ad essa”. Egli dice: se essa non ti arriva se non per via del tuo
Maestro non c’¢ utilita nel rivolgerti a lui riguardo ad essa se tarda a venire, poiché cosi importuneresti
il Maestro. Il Maestro non puo trovarsi da parte di Allah se non in una delle due seguenti situazioni
al riguardo: o Allah, sia Egli esaltato, gli ha gia dato quello e non gli ha ordinato di trasmettertelo per
un beneficio che c’e per te nel ritardare, poiché non si puo dubitare del [comportamento del] Maestro
riguardo all’aspirante, né riguardo all'insieme delle creature, e non c’¢ vantaggio nel rivolgerti [a lui],

data la tua scienza che egli gia sa cio che ¢ chiesto.

L’altra situazione ¢ che Allah non abbia ancora conferito al Maestro quella cosa per dartela, perché
tu insistessi rivolgendoti riguardo ad essa [149] al Maestro — ed egli ti ha proibito di insistere con il
Maestro riguardo a qualcosa e di affrettare una cosa che Allah ha voluto ritardare — e questo per la

tua ignoranza della predisposizione in cui ti trovi.

Qui non si tratta di impedimento, né di anticipazione, né di ritardo, bensi di un dono (wahb) assoluto
e della ricezione (gabil) da parte nostra nella misura della predisposizione in cui ci troviamo in ogni

attimo (nafas).

La ricezione non ¢ ritardata se non per I'assenza di predisposizione. Abbi conoscenza dello stato in
cul ti trovi ed avrai conoscenza di come stanno le cose, e non pensare male del tuo Maestro, poiché
cio equivale a pensar male del tuo Signore. Allah ¢ secondo 'opinione che il Suo servitore ha di lui
e se egli pensa di Lui che non gli risponde, dopo questo Egli non gli rispondera, poiché I'Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Invero Allah risponde al

servitore, a meno che il servitore non dica: Egli non mi risponde!”.

Guardati dall’astuzia che Allah usa con te senza che tu te ne renda conto, soprattutto avendo saputo
che per ogni cosa vi ¢ una condizione (sart) perché essa si realizzi, che non ¢ altro che la predisposizione

che abbiamo menzionato.

Per questo, costui che parla ha completato il discorso dicendo nella sua raccomandazione: “Per
ogni cosa vi sono delle condizioni, e vige la consuetudine di Allah di farla dipendere dalla riunione
di queste condizioni”. L'uso dell’espressione “consuetudine (‘@da)” ¢ per adab verso Allah, poiché si
tratta di una verita essenziale ma nella realta in se stessa non c’¢ consuetudine, bensi essa in ogni
attimo ¢ un nuovo regime (hukm), di cui non si ha coscienza. I simili impediscono di comprendere

quell’innovazione (fagdid), come ha detto, sia Egli esaltato: “essi lo riceveranno simile” (Cor. 1I-25),
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e diranno che questo ¢ quello. Per mezzo del gusto spirituale si conosce la distinzione (furgan) e tutta

504>: 505>

Pesistenza ¢ nella distinzione stessa (***): la sintesi (quran) () per cio che concerne la somiglianza

delle forme e la distinzione per cio che concerne 1 gusti spirituali, la sintesi ¢ per la gente comune e la

distinzione non ¢ attualizzata se non dai timorati di Allah, sia Egli esaltato (*").

Poi ha detto: “ma abbi presente quello nella tua mente e dirigi questo tuo pensiero verso il Maestro,

come se tu chiedessi il suo esaudimento o la causa del suo ritardo” [150]

Questo Maestro ha raccomandato cio perché sa che 'uomo ¢ stato creato frettoloso (") e che non ha
pazienza, e quindi gli ha fornito una via per la sua fretta. E preferibile che non lo faccia, ma se lo fa,
egli gli ha spiegato cio che deve proporsi in quell’atto, tanto piu che questo Maestro ed 1 musulmani
hanno sentito il discorso di Abu Bakr al Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, nel giorno di Badr, quando I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, supplico il suo Signore di venire in aiuto alla religione, poiché sapeva che il soccorso (nusra) in

quel giorno era condizionato dalla sua supplica, e nessun altro lo sapeva.

504) Nel Cap. 223 [II 518.12] Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi che la radice di tutte le cose ¢ la distinzione (afriga)
che st manifesto inizialmente nei Nomi divini ed i loro regimi si distinsero per mezzo della distinzione dei
loro significati”, e poco oltre [II 519.4] aggiunge: “Quanto all’affermazione di chi dice: “La distinzione (farg)
¢ affermazione della creazione” essa ¢ simile a quanto detto in precedenza riguardo al significato della loro
affermazione: “[La distinzione] ¢ un’allusione alla creazione senza Vero”. Sennonché tra le due vi ¢ una
differenza. Egli ha detto: “I’affermazione della creazione” e non ha detto “I’esistenza della creazione”, poiché
Iesistenza della creazione ¢ identica all’esistenza del Vero. La creazione, quanto alla sua entita, ¢ immutabile [o:
fissa (tabut)] e la sua immutabilita le appartiene dall’eternita; la sua qualificazione con Iesistenza ¢ una faccenda
nuova che le capita, e gia ti abbiamo fatto sapere cio che questa espressione significa. La sua affermazione:
“Paffermazione della creazione”, significa che nell’eternita ebbe luogo la distinzione tra Allah e la creazione; il
Vero non ¢ identico alle entita immutabili, a differenza dello stato in cui esse sono qualificate dall’esistenza, ed
¢ Lui che ¢ identico a cio che ¢ qualificato dall’esistenza, non esse”.

505) I termini furgan e quran sono anche due nomi del Libro sacro. Nel Cap. 90 [II 172.35] Ibn ‘Arabi precisa:
“Quanto alla Sua preferenza per il Corano tra i discorsi [divini], essa dipende dal fatto che al Corano appartiene
Pattributo della sintesi (dam ) ¢ nella sintesi vi ¢ 'essenza della distinzione (furgan), poiché la sintesi indica la
molteplicita e la molteplicita ¢ fatta di unita e queste sono ’essenza della divisione (iffirdg) nella sintesi stessa”,
e nel Cap. 325 [III 95.1] aggiunge: “Sappi poi che il Vero ha fatto scendere il Libro come Furgan nella Notte
del Qadpr, che era la notte di mezzo di Sa‘han, e lo ha fatto scendere come Quran nel mese di Ramadan. Esso
¢ stato fatto scendere per intero al Cielo piu prossimo e da li ¢ disceso lungo un periodo di 23 anni, in modo
distintivo, a pioggia di stelle (nudizm), nella forma di versetti e Sure, si che le mansioni (manazil) potessero essere
conosciute ed i gradi resi evidenti. A causa della sua discesa sulla Terra nel mese di Sa‘hén, esso viene letto [o
recitato] come Furgan, mentre a causa della sua discesa nel mese di Ramadan, viene letto come Quran. Tra di
noi vi sono coloro che lo leggono tramite Lui, nel qual caso ¢ il Qur@n, e coloro che lo leggono tramite loro stessi,
nel qual caso ¢ il Furgan™.

506) Cfr. Cor. VIII-29: “O voi che credete, se sarete timorati di Allah, Egli vi dara un discernimento (furgan)”.
507) Cfr. Cor. XVII-11.
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Abu Bakr gli disse: “Ti ¢ sufficiente, o Inviato di Allah, la tua supplica al tuo Signore, poiché Allah
mantiene per te cio che ti ha promesso” (*"), e 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e la Pace, non gli contesto la sua affermazione. E quindi lecito per noi domandare ad
Allah, o al Maestro, di esaudire cio che gli abbiamo chiesto, per cio che sappiamo della Sua Grazia,
¢ se non avviene sappiamo che vi ¢ una causa che lo ritarda e noi vogliamo sapere la causa. Se la
realta essenziale di quella causa comporta che noi la sormontiamo, la sormontiamo, e se comporta il
fermarsi presso di essa finché finisce ci fermiamo presso di essa. La causa si restringe a tempo, luogo
e stato, non c’¢ altro che quello, e solo lo stato, tra queste condizioni, ¢ noto ai conoscitori, poiché
essi sono dotati di gusto spirituale e sanno se lo stato in cui si trovano non ¢ compatibile con cio che

cercano, e se esso invece ¢ compatibile allora sanno che I'ostacolo ¢ il tempo o il luogo.

Poi ha detto: “Invero il tuo Maestro ti ha ispirato cio e ti ha informato su queste condizioni per
autorizzazione (idn) di Allah, sia Egli esaltato”, cio¢ se Allah glielo ordina egli ti informa di cio, e se

non lo autorizza non ti parla. Sappi cio!

Sennonché qui vi ¢ una faccenda su cui attiro la tua attenzione e cioe¢ che tu hai un Maestro esteriore
e che la sua immagine (mial) che ¢ in te ¢ parte di lui, per la tua unione (itzhad) con lui e perché la tua
essenza ¢ imbevuta (usribat) di lui; [151] quindi tu vedi il tuo Maestro esteriore nella sua immagine
509)

che ¢ in te, come ¢ stato riportato: “Adora Allah come se Lo vedessi” (*") ove ti ha ordinato di

rappresentartelL.o davanti agli occhi nel tuo atto di adorazione di Lui.

Quanto al suo detto: “Invero il Maestro ti ha ispirato cio e ti ha informato”, se si tratta del Maestro che
¢ fisicamente esteriore a te ¢ indispensabile che il Maestro abbia conoscenza di questa ispirazione ed
informazione affinché, se interrogato, dica le stesse cose che ’aspirante ha trovato in se stesso da parte
del suo Maestro. Se [invece] il Maestro non ne ¢ a conoscenza, allora I'ispirazione e I'informazione
ha luogo in te solo da parte del Maestro immaginato, che abbiamo detto essere la sua immagine, e se
non fosse che 1l Vero ¢ Sapiente di ogni cosa diremmo di Lui la stessa cosa, sennonché la distinzione
tra i due [il Maestro ed il Vero] ¢ evidente (°'7).

Il Maestro esteriore, anche se non ha scienza in modo specifico e distintivo di cio che trova I’aspirante
sa pero cio che esso comporta, e la sua aspirazione (himma) ¢ connessa con tutto quello che la via
conferisce di cio in cui vi ¢ la felicita di colui che la percorre. Il Dio che risulta dal credo del credente

(i tigad al-mu taqid) (°""), [credo] che il cuore contiene, ¢ Colui che ispira ed informa questo servitore

508) Hadu riportato da Muslim, XXXII-58 ¢ da at-Tirmidi, XLIV ad Sura VIII-3.
509) Hadit gia citato a pag. 33 del manoscritto.

510) Ibn ‘Arabi stabilisce qui una corrispondenza tra il Maestro esteriore ed il Maestro immaginato con il Vero
che tutto riunisce ed il Vero del credo del servitore, corrispondenza che verra sviluppata nel seguito del testo.

511) Nel Cap. 523, dedicato alla conoscenza dello stato del Polo la cui dimora spirituale ¢ [il versetto] “e
quanto a chi teme la stazione del suo Signore” (Cor. LXXIX-40), Ibn ‘Arabi precisa [IV 165.31]: “Sappi che
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che ¢ assistito da Lui, ed il Vero che ¢ connesso ad ogni credo ¢ la sostanza (madda) di questa credenza

(mu tagad) specifica che il cuore contiene ed ¢ da Lui che apprende chi ha quel credo.

Ed Allah che [tutto] riunisce (al-gam:§ ha scienza di cio in modo dettagliato, ed il servitore dice di
quello che ha trovato [o: realizzato] in modo specifico: “il Vero mi ha detto ed io Gli ho detto”, come

il possessore delle soste (mawagif), delle sedi di contemplazione (masahid) e di altre realta simili.

In realta ¢ su Lui che egli [il servitore o il credente] fa affidamento (yu @wwalu), sennonché qui il
Maestro, per quanto riguarda il suo corpo, ¢ esteriore a te, mentre il Vero che [tutto] riunisce (°'?)
non ¢ caratterizzato dall’entrare da te né dall’uscire da te, né dall’essere te, né dal non essere te, a
differenza del regime della corporeita del Maestro, poiché egli ¢ diverso da te e distinto da te [152],
e cio che ¢ presso di te (%nda-ka) non ¢ presso di lui. Per quanto riguarda invece il Vero che [tutto]
riunisce, tutto cio che ¢ presso di te ¢ presso di Lui, e tutto cio che ¢ presso di Lui non ¢ presso di te in
modo dettagliato, anche se ¢ presso di te in modo complessivo (mugmal) e st manifesta a te cosa dopo
cosa, in questo e nell’altro mondo, senza mai finire (*%).

Quando ti informa e ti ispira il Maestro esteriore, che ha una scienza ed una visione interiore di cio,
¢ piu profittevole e piu completo nei tuoi riguardi, mentre quando ti informa e ti ispira il Maestro
immaginato, sei tu che ispiri te stesso e tu sei la sede del dubbio (fuhma), talvolta cogli nel giusto e
talvolta shagli, e quindi hai bisogno di conoscere cio che distingue 1 due Maestri. Nell’ispirazione che
ti viene dal Maestro esteriore non hai bisogno di una bilancia, ma la accetti in modo remissivo, anche
se non ne conosci il significato; nell’ispirazione che ti viene dal Maestro immaginato hai bisogno di
una bilancia e quindi esiti ad accettarla finché la bilancia non depone a favore di essa, poiché egli
[il Maestro immaginato| ¢ te stesso, non ¢ il Maestro che tu segui. Egli [il Maestro immaginato] in
questo caso ¢ come il Dio oggetto della credenza, poiché nell’ispirazione da parte del Dio oggetto
della credenza hai bisogno della bilancia della Legge che ¢ stata dettata per te e che é stata stabilita
dal Dio che non ¢ vincolato da un credo [(‘agd), letteralmente nodo, contratto] ad esclusione di un

altro e che ¢ 1l Vero che [tutto] riunisce; quanto a quello che ¢é 'oggetto della credenza, egli ¢ il

ogni stazione di un signore (sayyid) presso un servitore che abbia un credo ¢ conforme a cio che il servitore ha
prodotto in se stesso nel suo credo. Per questo Allah ha detto: “la stazione del suo Signore”, attribuendola a
Lui senza pero darle un senso assoluto [come sarebbe se avesse detto: “del Signore”]; e non troverai mai questo
Nome, “il Signore”, se non correlato e condizionato, esso non ¢ mai in forma assoluta nel Libro di Allah,
poiché Egli ¢ un Signore solo per la collocazione (wad‘) [relativamente a qualcosa]. Ed il Signore, quanto al suo
significato — cioe questo Nome — ¢ Colui che concede, nell’origine della Sua collocazione, di comprendere ogni
credo di cui sia oggetto, ¢ che Si manifesta con la Sua forma nell’anima del Suo credente. E se il conoscitore ¢
veramente tale, non ¢ vincolato da un credo ad esclusione di un altro e non disapprova il credo di uno riguardo
al suo Signore ad esclusione di un altro, per il suo sostare presso la fonte che riunisce [tutte] le credenze™.

512) Nelle Futihat questa espressione ricorre solo nel Cap. 559 [IV 437.4].

513) Le possibilita di un essere sono conosciute in modo dettagliato, nella loro permanente attualita, dal
Principio, ma per P’essere manifestato sono possibilita che si attualizzano in modo successivo, pur essendo tutte
contenute in lui in potenza.
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Vero [o: la Verita] creato per Lui (al-haqq al-mahlig bi-hi) (°'*), su cui si basano le creature nella Sua
creazione, e I’ha creato il Vero che [tutto] riunisce per mezzo del Vero creato per Lui in lui, ed il Vero
che [tutto] riunisce ¢ Colui che ¢ indipendente dai Mondi ed il Vero creato per Lui ¢ dotato dei Nomi

che gli esseri contingenti [o 1 modi di essere (ekwan)| esigono.

Egli [il Vero creato per Lui] ¢ il Creatore (kalyg), il Signore, il Potente (¢adir), Colui che nutre (razig),
Colui che da la vita, Colui che da la morte, Colui che rende potenti (mu %zz), Colui che umilia (mudill),
Colui che viene prima (mugaddim), Colui che viene dopo (muahfir), i1 Primo, I’Ultimo, I’Esteriore,
I'Interiore, cosi come il Vero che [tutto] riunisce € il Ricco (gani), il Santissimo (quddis), Colui che
ascolta, Colui che vede, Colui che sa, ed altri Nomi simili; Colui che ascolta, Colui che vede e Colui
che sa sono [Nomi| condivisi tra il Vero che [tutto] riunisce e il Vero creato per Lui, che ¢ il Vero della
credenza, ed il Nome il Volente (murid), il Potente ed altri simili a questi due [133] sono specifici del

Vero della credenza: comprendi dunque! (°")

514) Questa espressione, che ricorre una trentina di volte nelle Futithat, venne coniata da Abu I-Hakam ‘Abd
as-Salam 1bn Barragan, come Ibn ‘Arabi stesso riferisce nel Cap. 73, questione XXXVIII [II 60.12]: “Abu
I-Hakam ‘Abd as-Salam ibn Barragan I’ha chiamata la Verita per cui ha luogo la creazione (al-haqq al-mahliq
bi-hi), poiché ha sentito Allah dire: “Non i abbiamo creati se non per la Verita” (Cor. XLIV-39), e “Non
abbiamo creato i Cieli e la Terra, e cio che sta tra di essi, se non per la Verita” (Cor. XV-85), e “e per la Verita
lo abbiamo fatto discendere” (Cor. XVII-105)”, e nel Cap. 320 [III 77.24]: “[...] la scienza della Verita per cui
ha luogo la creazione, a cui ha alluso molte volte ‘Abd as-Salam Abu l-Hakam Ibn Barragan nei suoi scritti
[...] Abul-Hakam I’ha chiamata la Verita per cui ha luogo la creazione, traendo il nome dal Suo detto: “e non
abbiamo creato 1 Cieli, la Terra e cio che ¢ tra esst se non per la Verita” (Cor. XV-85)”. Ibn ‘Arabr fornisce
diverse spiegazioni di questa espressione, ed in questo caso il senso non ¢ quello di “la Verita per cui ha luogo la
creazione”, bensi “il Vero creato per Lui”. In effetti, nel Cap. 558 [IV 211.27] egli precisa: “Il tutto ¢ creazione
nella Nube che ¢ il Soffio del Misericordioso, e che riceve le forme di tutto cio che ¢ altro che Allah. E cio ¢ detto
[anche] riguardo alla creazione da parte del Vero di Se stesso, e tutte le intelligenze rifiutano cio, per la loro
mancanza di comprensione di quello, e non si accorgono che chiunque sostenga una formulazione riguardo ad
Allah, raffigura nella sua anima una certa cosa di cui egli dice che “¢ Allah”, e la adora, ed essa ¢ Allah, non
altro che Lui, e non I’ha creata in quel ricettacolo se non Allah: questo ¢ il significato di quella notificazione. Le
formulazioni dottrinali (magalat) sono differenti per la diversita dei punti di vista con cui essi Lo considerano.
Chiunque ha un punto di vista non adora e non crede se non in cio a cui [Egli/egli] ha dato I'esistenza nel suo
ricettacolo (mahall) e cio che ¢ esistenziato nel suo ricettacolo e nel suo cuore non ¢ che una creatura (mafliq), e
non ¢ che il Vero, ed ¢ in quella forma, cio¢ in quella formulazione dottrinale, che Egli Si manifesta a lui anche
se ’Essenza in quanto tale ¢ Unica, tuttavia ¢ cosi che egli Lo percepisce. E questo ¢ il significato del detto di
‘Ulaym al-Aswad quando batté con la sua mano la colonna (ustuwana) ed essa divenne oro per chi vedeva. E
quando colui che vide fu stupito di cio, ‘Ulaym gli disse: “O tale, in realta le entita non cambiano, ma cosi la
vedi [la colonna] per la tua realta essenziale (hagiga) con il tuo Signore”, alludendo alla manifestazione del
Vero nella forma di ogni credo ad ogni credente. Questo ¢ il Vero creato per Lui nell’anima di ogni possessore
di un credo (‘agd), sia egli Angelo, Ginn o uomo, che segua pedissequamente o che abbia una considerazione
[propria]”.

515) Questa classificazione dei Nomi divini riferita al Vero creato nella credenza ed al Vero che tutto comprende
non ha un corrispettivo nelle Futihat, né in altre opere di Ibn ‘Arabi, e differisce per molti aspetti dalla distinzione
in Nomi dell’Essenza, Nomi degli Attributi e Nomi degli Atti che ¢ riportata nel Libro della produzione de: cerchi,
come pure dalla distinzione tra Attributi intrinseci ed Attributi di relazione che si trova nel Libro dell’eternita.
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Non conosce cio che abbiamo detto se non chi conosce la distinzione tra i due Maestri, il Maestro
esteriore e quello immaginato. Il Maestro esteriore, anche se non ¢ identico all’aspirante, ¢ tuttavia
identico all’aspirante per un aspetto [il Maestro immaginato|, ed egli fa parte del complesso (gumla)
dell’aspirante e ’aspirante ¢ parte del complesso del Maestro, e [per questo aspetto] ciascuno dei due
¢ identico all’altro; il Vero che [tutto] riunisce ¢ nella creazione e la creazione non ¢ in Lui, ed il Vero
della credenza ¢ nella creazione e la creazione ¢ in Lui, come il Maestro esteriore (°'°), e questo ¢ cio
che distingue [il Maestro esteriore da quello immaginato]. Se sei timorato ti ho chiarito cio, e se lo

conosci nulla ti sara oscuro, ed Allah guida noi e te.

Poi, questo legatario (misa), Yusuf ibn Ibrahim, ha detto dopo di ci6 in questa raccomandazione: “E
se ti capita un turbamento (idtrab) nel tuo stato e nella tua sensibilita (fiss), un’alterazione nella tua
mente (di/in), una debolezza nel tuo corpo ed una stanchezza (futir) nei tuoi sensi, non essere inquieto
per questo e fai affidamento ad Allah in tutto ci0, chiedendoGli la pazienza e la forza di sostenerlo
per il Potere di Allah, sia Egli esaltato, per la Sua Volonta e per il Suo Volere, e non consultare
verbalmente il tuo Maestro riguardo a questo o menzionarlo a voce di fronte a lui, bensi dirigi il tuo
pensiero di esso verso il Maestro e chiedi a lui con il tuo cuore e chiedi aiuto tramite cio che ti ho
menzionato secondo le sue suddivisioni in cio che precede, [tutto] cio con il tuo cuore, ed evita che

per la tua scelta scaturisca da te preoccupazione (galag) o inquietudine (dagar)”.

Invero egli ti ha raccomandato cio che ti ha raccomandato quando trovi nella tua anima cio che ti
ha menzionato, perché egli sa che talvolta la causa (sabab) di tutto questo dipende dalla natura (tab‘)
e talvolta da una epifania divina senza che I’aspirante sappia che cio deriva da una teofania, non
sapendo Chi si manifesta a lui, come succedera nell’aldila per alcune delle creature quando il Vero
Si manifestera loro ed esse non Lo riconosceranno, perché Lo hanno vincolato [ad una certa formal
(*'"). E poiché sussiste questa possibilita riguardo alla causa di questi [154] stati passeggeri, egli ti ha
detto di “non essere impaziente”, finché non conosci la causa e quando la conosci allora comportati
di conseguenza, in quanto per ogni causa vi ¢ un comportamento (mu @mala) specifico, e quindi ti ha

dato un buon consiglio.

Quanto al fatto di averti ordinato di chiedere e di cercare aiuto riguardo a cio, non ¢ per far cessare

Peffetto, bensi perché diventi chiara per te la causa che determina questo effetto.

Quanto al suo detto: “un turbamento nel tuo stato” egli qui con lo stato vuole dire cio che ti manca
delle necessita di questo mondo, con il cui ottenimento saresti libero di occuparti con Allah. Si tratta

di una debolezza di certezza che colpisce 'anima ed un turbamento naturale che non ¢ possibile

516) Il “come” non si riferisce al Vero della credenza ma al Vero che [tutto] riunisce, poiché due pagine prima
Ibn ‘Arabi aveva affermato la corrispondenza tra il Maestro immaginato ed il Dio oggetto della credenza.

517) Ibn ‘Arabi si riferisce qui alla “sede del disconoscimento”, menzionata alla fine della pagina 140 del
manoscritto
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respingere (daf’) per Peffetto che ha sul corpo, poiché le sofferenze psichiche sono quelle che al
credente ¢ stato detto di respingere dalla sua anima, ed egli ¢ in grado di farlo, ed a maggior ragione
’aspirante, a differenza delle sofferenze sensibili, poiché egli non ¢ in grado di respingerle, come i
dolori nelle membra e come la fame quando ¢ eccessiva (gfrata) e I'anima riprende a nutrirsi degli

umori del suo corpo, in quanto la natura vuole il sostentamento del suo corpo (°'%).

Per questo I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, cercava rifugio

in Allah dalla fame e diceva: “essa ¢ un cattivo compagno di letto” (°'%); 'uomo non ¢ capace di

518) Analogamente, nel Cap. 198 [II 477.4] Ibn ‘Arabi aflferma: “L’uomo non ¢ capace di rimuovere (raf’)
le sofferenze naturali sensibili quando arrivano, a differenza delle sofferenze psichiche che invece ¢ in grado
di rimuovere [...] I sensi sono piu forti nel gusto dell’anima e la ragione di cio ¢ che il sensibile ¢ secondo
un’unica forma, non cambia, mentre il soffio (nafas) ammette la trasmutazione nelle forme: per questo non si
riesce a rimuovere il regime della natura in presenza di sofferenze sensibili, data la loro immutabilita, mentre
le sofferenze psichiche vengono rimosse per la velocita del loro mutamento nelle forme. Nessuno estingue le
sofferenze naturali se non per qualcosa di forte che arriva (warid) di divino o spirituale, che rimuove la sofferenza
della natura quando si ¢ instaurata in lui. I1 motivo di quello che arriva puo essere una faccenda sensibile o
intelligibile, indifferentemente, come P’arrivo di una persona assente a cui si vuole bene. Il suo concentrarsi sulla
gioia per Iarrivo di questa persona lo distoglie dalla sofferenza della fame e della sete che provava prima di
vedere questa persona o di sentire 1 suoi passi. Questo ¢ un motivo sensibile, quanto al motivo intelligibile esso
¢ noto ai sapienti”, e nel Cap. 505 [IV 144.2] aggiunge: “[...] a differenza delle sofferenze psichiche; quando
arrivano delle faccende che implicano per loro natura la sofferenza dell’anima talvolta uno dei servitori di
Allah le riceve senza che esse abbiano alcun effetto esteriore su di lui. Quanto alle faccende che provocano una
sofferenza sensibile, quando le percepisce ¢ naturalmente turbato da esse, a meno che non lo distragga da esse
una faccenda che gliene fa cessare la percezione”.

519) Had riportato da Abtu Dawud, VIII-32, Ibn Magah, XXIX-53, e da an-Nasa’1, L-19 e 20. Ibn ‘Arabi lo
cita nei capitoli 69 [I 521.35], 107 [II 188.25 e 32], 292 [II 658.31], 305 [III 23.16], 559 [IV 352.4] e 560 [IV
553.2]. Questa affermazione non ¢ in contrasto con I'uso metodico della fame nei primi stadi della via, sul quale
si possono consultare i capitoli 106 e 107 delle Futithat, tradotti da Eric Winkel, The Inter-actions, Journeys 15-14,
2016, pag. 249-257, e The Four Pillars of Spiritual Transformation (Hilyat al-abdal), tradotto da Stephen Hirtenstein,
Angqa Publishing, 2008, pag. 35 e 46.

Nel Cap. 292 [II 658.24] Ibn ‘Arabi precisa: “Non si puo dire, ad esempio, che quando sei sazio puoi fare a
meno di ricorrere alla fame, per cio che concerne la sua realta essenziale, in quanto la fame non ¢ cercata da
te per esimerti con essa dalla sazieta, bensi per cio che la sua realta essenziale ti conferisce quanto a purezza,
tenerezza, gentilezza e realizzazione della servitu e della dipendenza: per questo la cerchi e non puoi fare a
meno di essa. Se la sazieta ti conferisse cio che ti conferisce la fame, di quelle che abbiamo menzionato, potresti
fare a meno della fame, che non ¢ cercata per se stessa, bensi soltanto per cio che abbiamo menzionato, e se
lo trovassimo nel suo opposto [cioe la sazieta] non avremmo bisogno di essa [...] Per questo I'Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, cercava rifugio dalla fame e diceva: “essa ¢ un cattivo
compagno di letto”, poiché, anche se essa conferisce cio che abbiamo menzionato, non ¢ certo tuttavia che
la dipendenza che si realizza sia nei riguardi di Allah, perché potrebbe anche essere verso altri che Allah. Per
questo I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “essa ¢ un cattivo
compagno di letto” per la gente comune, poiché 1 Maestri della Via dicono [invece]: “Se la fame si vendesse
al mercato laspirante dovrebbe comprarla”. Chi di loro considera le cose come ha fatto il Profeta, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, prende questa frase come uno det sofismi della gente della Via
[...] e questo ¢ il mio punto di vista. La fame ha un limite ed una misura e questa ¢ la fame vera, non la fame
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rimuovere le sofferenze sensibili, a differenza delle sofferenze psichiche: le sofferenze dell’anima
dipendono da una debolezza della certezza e le sofferenze del corpo dalle malattie naturali che sono
nelle membra e chi soffre per esse ¢ lo spirito vitale (ar-1@h al-hayawani), mentre chi soffre per le
sofferenze psichiche ¢ I'anima logica (an-nafs an-natiga). Il turbamento che risulta all’anima logica
per le sofferenze sensibili dipende dal fatto che lo spirito sensibile ¢ vitale fa parte dell'insieme degli
strumenti (@/a) di quest’anima logica, alla quale ¢ stato ordinato di completare se stessa con questi
strumenti, ¢ quando [155] lo spirito vitale ¢ impegnato dalle sofferenze che sente sussistere nelle
membra, esso ¢ distolto dall’assistere I’anima [logica] in cio che le incombe legalmente, ed ha luogo
per essa il turbamento che egli ha menzionato riguardo allo stato di questo aspirante, ¢ per questo ha

messo insieme 1l turbamento nello stato e la sensibilita.

Quanto al suo detto: “e un’alterazione nella tua mente”, si tratta di cio che si verifica nello strumento
del pensiero (fikr) per un accidente che capita al suo ricettacolo naturale. I’anima talvolta ha bisogno,
per governare questo tempio [(haykal), cio¢ il corpo], che il pensiero sia esente da difettosita, e quando
sopravviene al ricettacolo un deterioramento nella complessione per un accidente che gli capita,
per una cattiva alimentazione o altro, lo strumento del pensiero, che ¢ la mente, si altera rispetto
all’anima, e cio che ¢ erronco (fasid) le appare con la forma della considerazione corretta, le fa credere
che ¢ valido ed essa lo mette in atto. Questo ¢ il significato dell’alterazione, cio¢ le consegue altro che
quello [che si aspetta], e quindi viene compromessa la funzione normale per ’anima di far prosperare
lopera di questo tempio. Le cause di tutto cio sono diverse ed esse, nella loro differenza, hanno

necessariamente un effetto nella complessione (**°).

Quanto al suo detto: “e una debolezza nel tuo corpo”, cio dipende dalla forza in eccesso di uno degli
umori (aklat) (**') sugli altri, per difetto di resistenza (mugawama) ad esso da parte di quelli restanti, in

immaginata, ¢ la ricerca di rifugio profetica si riferiva solo alla fame vera, che porta 'uomo a disobbedire alla
Legge ed a fare torto a se stesso, se ¢ intenzionale. Per questo I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e la Pace, non sopportava mai la fame se non vi era costretto”

520) Nel Cap. 68 [I 333.1] Ibn ‘Arabi precisa: “Le scienze razionali, che si basano sul pensiero, sono
pregiudicate dall’alterazione in quanto sono commisurate alla complessione di colui che pensa. Egli non
prende in considerazione se non elementi sensibili presenti nell'immaginazione ed in questo modo stabilisce
gli argomenti probanti di queste scienze. Le loro affermazioni sulla stessa cosa differiscono oppure lo stesso
osservatore afferma cose diverse sulla stessa cosa in tempi diversi, per la differenza delle complessioni e della
mescolanza degli umori al momento della loro concezione, si che le loro affermazioni differiscono sulla stessa
cosa, come pure sulle radici sulle quali costruiscono 1 loro rami”.

521) Nel Cap. 7 [I 124.2] Ibn ‘Arabi precisa: “In occasione di questa insufflazione in esso [il corpo di Adamo],
per mezzo della sua propagazione nelle sue parti ebbe luogo il quaternario (arkdn) degli umori, che sono la bile
gialla (safr@), 1a bile nera (sawd@’), 1l sangue (dam) e la flemma (balgam). La bile gialla proviene dall’elemento
igneo, da cui Allah lo [I'uomo] creo, nel Suo detto, sia Egli esaltato: “dall’argilla asciutta, come il vasaio”
(Cor. LV-14); la bile nera proviene dalla terra e corrisponde al Suo detto: “lo creo dalla terra” (Cor. XV-26); 1l
sangue proviene dall’aria e corrisponde al Suo detto: “putrida” (Cor. XV-28) e la flemma dall’acqua con cui
fu impastata la terra, per diventare argilla. Poi il Vero produsse in lui la facolta appetitiva (§adiba) per la quale
gli animali sono attratti verso 1 cibi; pot la facolta prensiva (mastka), per cui gli animali prendono cio di cui st
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quanto per I'anima la faccenda non si completa con giustezza se non con 'equilibrio degli umori.
Quando uno di essi eccede sugli altri o uno di essi ¢ in difetto rispetto agli altri ¢’¢ la debolezza del
corpo (**), e 'anima che vuole compiere uno degli atti tradizionali a cui ¢ assoggettata non ci riesce,
perché il corpo ¢ troppo debole per quello e ’anima resta impedita dal realizzare la sua volonta,
in quanto non puo ottenere il proprio effetto se non con la forza del corpo, che manca, e questa

mancanza si chiama [156] debolezza.

Quanto al suo detto: “ed una stanchezza nei tuoi sensi”, essa si chiama tedio (malal) e per questo
Allah ha reso numerosi 1 tipi di atti di obbedienza per chi ¢ soggetto all'incombenza legale e ci ha
ordinato di far riposare queste anime; per questo I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e la Pace, alternava (yatahallalu) ’'ammonimento ai suoi Compagni per timore che essi si
tediassero (**), poiché quando lo strumento viene usato troppo non migliora il lavoro dell’artigiano in
cio che egli compie solo con esso. L'intraprendere I’atto di adorazione di Allah con fervore (nasat) (***)
nutrono; pot la facolta digestiva (hadima), per mezzo della quale digeriscono 1 cibi; poi la facolta escretiva (dafi @),
per mezzo della quale essi eliminano le scorie per mezzo del sudore, I’alito, 1 peti, le feci e cosi via. Quanto alla
diffusione det vapori ed alla ripartizione del sangue nelle vene da parte del fegato ed a cio che depura ogni
parte degli animali, ci6 avviene per mezzo della facolta appetitiva, non di quella escretiva; la parte della facolta
escretiva riguarda, come abbiamo detto, solo le scorie e nient’altro”; nel Cap. 167 [II 275.24] aggiunge: “E da
questo Cielo [Venere] che Allah ha ripartito nella costituzione corporea 1 quattro umori secondo 'ordinamento
piu bello”; nel Cap. 348 [III 198.7] stabilisce una corrispondenza tra 1 quattro umori e le quattro facolta citate
in precedenza, e poco dopo [III 205.5] afferma che “gli umori fanno parte degli Angeli di Allah”.

522) Nel Cap. 15 [I 153.5] Ibn ‘Arabi riporta un testo profetico ebraico in cui ¢ affermato: “Poi, dopo questo
[i quattro elementi e le quattro qualita naturali], ho creato nel corpo (dasad) quattro altre specie, nessuna delle
quali sussiste senza le altre, ed esse sono le due bili, 1l sangue e la flemma. Poi ho allocato la sede delle une
[qualita naturali] nelle altre, ed ho stabilito che la sede della secchezza fosse la bile nera, la sede del calore la
bile gialla, la sede dell’'umidita il sangue e la sede della freddezza la flemma [...] Ogni corpo in cui questi umori
sono equilibrati ha una salute perfetta e una costituzione bilanciata. Se uno di essi ¢ in eccesso sugli altri e li
domina subentra nel corpo la malattia, in proporzione all’eccesso; e se [un umore] ¢ in difetto esso ¢ troppo
debole per resistere agli altri e la malattia subentra per il predominio degli altri su di esso e per la sua incapacita
di resistere loro”.

523) Riferimento ad uno fadit riportato da al-Buhari, III-12 e 13, Muslim, [.-82 e 83, at-Tirmidi, XLI-72, e
da Ibn Hanbal. Nelle versioni canoniche si trova il verbo tahawwala, che ha il senso di ripetere frequentemente,
mentre nel testo di Ibn ‘Arabr si trova il verbo tahallala, che ha invece il senso di alternare, piu congruo con il

contesto della frase. La stessa affermazione ¢ riportata nel Ritab at-tadbirat al ilahiyya, a pag. 155 dell’edizione di
Nyberg, ed a pag. 186 dell’edizione di ‘Abd al-‘Aziz Sultan al-Mansub.

524) Nel Cap. 560 [IV 499.19] Ibn ‘Arabi afferma: “Quando ti alzi per I’atto di adorazione fallo con fervore e
se sei svogliato lascia stare, salvo cio che Allah ti ha prescritto di fare, e non adorare Allah con inerzia, poiché
quello ¢ poca considerazione per il Lato di Allah. Non essere di coloro che quando si alzano per la salat st alzano
svogliati [cfr. Cor. IV-141], e se fai la salat e uno ti guarda, nel fare bene la tua salat proponiti la sua istruzione,
e dedica esclusivamente ad Allah il tuo atto di adorazione, poiché Egli non ha voluto che tu Lo adorassi se non
con un culto sincero. Fai cio che Allah ti ha ingiunto di fare, cio ¢ indispensabile, sia che tu sia svogliato, sia
che tu sia fervido: in effetti ti ho ingiunto di lasciar perdere 1 riti supererogatori [in caso di svogliatezza]. Non
adorare Allah con svogliatezza, ma dedicati ad un’altra azione supererogatoria, e non abbellire la tua salat in
pubblico ad esclusione di quando sei solo. Chi si comporta in questo modo, la sua azione denota una mancanza
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¢ il massimo della venerazione, e la voglia dell’anima in quello ¢ preferibile al suo costringersi a farlo
contro voglia. Quando vedi che la tua anima ¢ stanca di un certo atto, orientala verso un altro atto di
obbedienza in cui abbia fervore e voglia di esso: chi conosce questo ottiene il risultato senza sforzare
la sua anima e senza fatica, e tutti 1 suoi atti rituali sono compiuti con lo zelo dell’atto rituale degli
amanti. Ma la via a quello necessita di molta scienza det tipi di avvicinamento [ad Allah], affinché si
cambi da un atto di obbedienza ad un altro con fervore. Tra le peggiori disgrazie nella religione ¢ che
I'uomo abbia fervore nel soddisfare i suoi desideri naturali e sia svogliato nel compiere le faccende
tradizionali, poiché cio significa trascurare il suo Signore: questo ¢ il caso di colui che fa bene la
sua salat quando ¢ visto degli altri uomini e non la fa bene quando ¢ da solo, come ¢ riportato nella

notificazione autentica (°%).

Chi conosce le vie di accesso di queste faccende non si affanna a respingerle e non si inquieta quando
una di queste cose sussiste in lui finché non ne conosce la causa (sabab), e quando conosce la causa che
ha determinato 'accadimento di una delle cose che egli ha menzionato [nella raccomandazione], o

di tutte, allora la affronta come si deve.

Quanto al suo detto: “chiedendoGli la pazienza e la forza di sostenere ci6”, questo ti mostra che egli
non intendeva se non le faccende naturali, non quelle tradizionali, poiché non si addice all’'uomo
di affrontare con la pazienza le faccende tradizionali quando gli capita [157] una faccenda che
compromette qualcosa di esse, bensi egli si adopera, per via dell’obbligo che gli ¢ imposto, a respingere

quella [faccenda ed usa] la forza per contrastarla.

Il massimo della pazienza (asadd as-sabr)) ¢ la pazienza [lontano] da (‘an) Allah, che non ha luogo se
non per avere contrastato 'ordine di Allah, poiché questa ¢ la causa che determina I’allontanamento
da Allah, e con cio intendiamo significare 'allontanamento da cio in cui vi ¢ la felicita di questo
servitore nella dimora dell’aldila — questo per essere precisi ed equi — non la lontananza da Allah,
poiché il ritorno (margi ) di tutti, beati e dannati, sara verso Allah, ed Allah non smette di essere con

loro in ogni stato.

Non vedi che a§-Sibli (°*), quando il giovinetto gli disse: “Il massimo della pazienza ¢ la pazienza
di considerazione con cui offende il suo Signore: cosi ¢ affermato”. L'importanza del fervore nella Via, e quindi
I’affermazione che la Via non ¢ fatta per1 “tiepidi”, ¢ ribadita anche nel Ritab al-amr al-muhkam, a pag. 322 della
traduzione di Asin Palacios gia citata.

525) Riferimento ad uno fadit trasmesso da Ibn Mas‘ad ma non recensito nelle raccolte canoniche. Ibn ‘Arabt
lo riporta nel Cap. 177 [1I 315.19].

526) Abu Bakr Dulaf ibn Gahdar a3-Sibli, nacque a Samarra’ nell’anno 247 dall’Egira e mori a Bagdad nel
334. Fu discepolo di al-éunayd ed amico, per un certo tempo, di al-Hallag; non lascio alcuna opera scritta
ma le sue frasi, 1 suoi versi ed 1 suoi aneddoti sono stati tramandati da altri Safi. Ibn ‘Arabi lo cita nei capitoli
2 [I74.24], 5 [1 102.10], 44 [I 250.14], 69 [I1 479.7], 72 [1 677.27 e 678.23], 73 [1I 12.12], 124 [II 207.29],
150 [II 244.20 e 245.17], 174 [11 293.22], 178 [II 358.9], 232 [1I 532.6], 247 [1I 546.31], 297 [1I 684.28], 423
[IV 36.6] e 560 [IV 545.23]. Su di lui si possono consultare: Richard Gramlich, Alte Vorbilder des Sufitum Vol. 1,
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[lontano] da Allah”, svenne (**)? E non svenne se non per I'essersi immaginato la perdita della sorte
della sua anima (fagd hazz nafsi-hi) [cioe Pallontanamento da cio in cui vi ¢ la felicita], ed Allah, sia
Egli esaltato, prese qui il posto della sorte della sua anima, e cio da parte dell’anima ¢ un confondere

(talbTs) se stessa riguardo alla scienza (°*).

A chi ¢ veridico non sfugge una simile contemplazione e quindi ¢ equo, e per questo, nell’interpretare
la pazienza da Allah, abbiamo adottato una via diversa da cio che afferma la maggioranza di loro al
riguardo, al fine di essere equi e di non confondere noi stessi, ed abbiamo quindi detto che [la frase]:
“la pazienza da Allah ¢ il massimo della pazienza” sta ad indicare il nostro prendere la pazienza da
Allah dal Suo Nome “Colui che ha molta pazienza (sabar)”, poiché Egli ha descritto Se stesso con il
fatto di venire offeso e Si ¢ denominato “Colui che ha molta pazienza” (°*%). Chi nella sua pazienza
prende il posto del Vero nel Suo Nome “Colui che ha molta pazienza” prende direttamente la sua
pazienza da Allah ed Egli ¢ una fonte (ma %ad) molto nascosta e non tutti sanno come prendono la loro

pazienza da Allah: per il sapiente in Allah si tratta di una cosa facile, ma tali conoscitori sono rari.

Harrassowitz Verlag, 1995, pag. 513-665, ¢ Kenneth Avery, Shbl7, State University of New York Press, 2014.

527) Ibn ‘Arabi si riferisce ad un celebre episodio, riportato in molti trattati dell’esoterismo islamico, e riferito
da al-Qusayri, nel cap. 22 della sua Risala, nei seguenti termini: “Un uomo venne da as-Sibli e gli chiese:
Qual’¢ il massimo della pazienza per 1 pazienti?, al che egli rispose: La pazienza in Allah, quanto ¢ Potente e
Magnificente. L'uomo disse: No! A-Sibli disse allora: La pazienza per Allah, sia Egli esaltato, ma I'uomo disse
ancora: No! A&-Sibli disse allora: La pazienza con Allah, sia Egli esaltato, e 'uvomo disse di nuovo: No! AS-Sibli
chiese: Allora cosa?! e I'uomo rispose: La pazienza da Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente, al che as-Sibli
getto un grido, quasi che il suo spirito stesse per morire”.

528) Nel Cap. 124 [II 207.5] Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi che la pazienza ¢ di diversi tipi, in base alla diversita
delle particelle (adawat): la pazienza “in” (fi) Allah, quando si subisce un torto in Lui; la pazienza “con” (ma @)
Allah, cioe la visione di Colui che punisce nella punizione; la pazienza “verso” (‘ala) Allah, cioe lo stato della
sua assenza (faqd) per il suo Signore perché trova la sua esistenza non connessa con lesistenza del suo Signore;
la pazienza “per” (b7) Allah [cfr. Cor.XVI-127], quando il Vero ¢ identico alla sua pazienza, cosi come Egli ¢ il
suo udito e la sua vista; la pazienza “da” (min) Allah, cio¢ lo stato in cui la forza e la potenza ti sono tolte, ed in
cui non dici: “Non c’¢ forza né potenza se non per Allah”, poiché [questo stato] verrebbe meno con il chiedere
aiuto; e la pazienza “da” (‘an) Allah. Questa ¢ la piu grande di esse come stazione ed ¢ la pazienza che cessa con
la morte e non si trovera nell’aldila. Questa pazienza viene attribuita al suo possessore come il Nome as-Sabar
viene attribuito ad Allah e poiché questo [Nome] viene meno con la fine di questo mondo, cosi viene meno
nel servitore con il suo allontanamento da questo mondo. Colui che tu abbandoni, si allontana da te! Costoro
intendono la pazienza da (‘an) Allah, cosi come tu dici: ho appreso questa scienza “da” (‘an) un tale, e tu sei
partecipe di essa come Lui [...] La pazienza “da” Allah, intesa in questo modo, ¢ il piu grande tipo di pazienza.
Quanto alla pazienza “da Allah” secondo quanto si immagina la maggioranza, cio¢ la pazienza lontano da
(‘an) un tale, per la separazione da lui, questo non fa parte della natura della gente di Allah. Quando a3-Sibli
svenne per 'affermazione del giovane: “invero la pazienza da Allah ¢ il massimo della pazienza”, svenne per
I'immensita della stazione a cui non arrivano se non i perfetti tra gli iniziati (rigal). Quando la pazienza baleno
(laha) a a§-Sibli, dal discorso del glovane, ci0 che arrivo (warid) di essa fu piu forte del ricettacolo di a§-Sibli e per
questo gli provoco lo svenimento. Tutto cio che arriva che ¢ piu forte della forza del ricettacolo provoca in esso
lo svenimento e la folgorazione (sa 4g). La gente di Allah non ha piede nella pazienza da Allah intesa come la
intende la maggioranza”.

529) Riferimento allo /adit citato a pag. 121 del manoscritto.
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Il commento di cio che resta del suo discorso in questa raccomandazione ¢ gia stato fatto in cio
che precede, e non rimane [da commentare| di questa sezione se non la sua frase conclusiva: “ed
evita che per la tua scelta (¢itipar) scaturisca da te preoccupazione o inquictudine”. Non c¢’¢ dubbio

’9) continua ininterrottamente

che quando I'uvomo sa di essere obbligato (magbar) nella sua scelta (
a vivere nell’obbligatorieta, che sia [158] uno che sceglie o uno che non sceglie, ed a chi trascura
cio che abbiamo detto e distingue tra Iobbligatorieta e la scelta, cio¢ ’obbligatorieta nella scelta
(**1), diciamo: “L’obbligatorieta della scelta non ti ¢ nascosta come ¢ nascosta ad alcuni uomini, e

530) L’affermazione che 'uomo ¢ obbligato nella sua scelta ricorre una ventina di volte nelle Futahat, ¢ non
si riferisce al fatto che 'uomo sia obbligato a fare una scelta, né significa che egli sia costretto a fare qualcosa
contro la sua volonta, concetto che in arabo ¢ espresso dal termine rah, bensi ¢ strettamente connessa al
segreto del Destino, a cui Ibn ‘Arabi ha accennato alla fine della pag. 7 del manoscritto. Tutti gli atti dell'uomo,
comprese le sue scelte, sono creati da Allah, che crea cio che vuole, ma che non vuole se non cio che sa, e cio
che sa dipende dal saputo, che non ¢ altro che le possibilita immutabili dell’essere umano. La scelta dell’'uomo ¢
cosi determinata da Allah, che pero non ha scelta nella Sua Volonta, essendo questa dipendente dalle possibilita
dell’essere: I'uomo ¢ quindi obbligato nella sua scelta, ma questo obbligo non deriva da qualcosa di esterno
a lui, bensi dalla sua realta piu profonda. Nel Cap. 238 [II 539.13] Ibn ‘Arabi afferma: “Essi sanno che il
momento (wagt) conferisce quella faccenda e che Allah I’ha scelto per loro, poiché Egli ¢ Colui che dice: “Ed
il tuo Signore crea cio che vuole”, cio¢ determina il momento e da Pesistenza, poi ha detto: “e sceglie” ed
ha negato che essi abbiano la scelta, dicendo: “ed essi non hanno la scelta (ma kana la-hum al-hiyara)” (Cor.
XXVIII-68), e secondo not 1l “ma” in questo caso ¢ un pronome [non una negazione] e sta per il complemento
oggetto del Suo detto: “e sceglie”, cioe [sceglie] cio che ¢ la scelta (al-huyara) per loro”; nel Cap. 73 [II 35.9]
aggiunge: “La faccenda ¢ come quella di chi ¢ obbligato nella sua scelta e che quindi non viene elogiato per
la scelta a meno che non gli venga contemporaneamente tolta la scienza della obbligatorieta in quella scelta,
in quanto la liberta di scelta e 'obbligatorieta si contraddicono. A quel momento 'uvomo sa cosa vuol dire la
scelta e vede che non c’¢ nell’esistenza se non obbligatorieta (gabr) senza costrizione (tkrah), ed egli ¢ obbligato
(magbir), non costretto (mukrah)”. [E per coerenza con questo passo che ho tradotto gabr, che pure significa
costrizione, come anche idtirar, con obbligatorieta, per distinguerlo da trak]. Nel Cap. 312 [1II 48.18] afferma:
“La Volonta (i7ada) non ha scelta, non c¢’¢ Libro né Sunna che lo abbia affermato, né ragione che lo abbia
provato. Quella [la scelta] appartiene al Volere (masz’a): se Egli vuole ¢, e se vuole non ¢; 1l Profeta, su di lut
la Pace, ha detto: “Cio che Allah vuole (sa’a) ¢, e cio che non vuole non ¢”, stabilendo una connessione della
negazione ¢ dell’affermazione con il Volere, e non ¢ stato riportato: “cio che non vuole (lam yurid) non ¢”, ma
¢ stato riportato: “Se volessimo (law aradna) che fosse cosi sarebbe cosi”, escludendo cosi la scelta [poiché law ¢
una particella che nega la possibilita]. La Volonta ¢ la connessione del Volere con cio che ¢ voluto (murad), e cio
corrisponde al Suo detto: “Invero la Nostra Parola ad una cosa quando la vogliamo” (Cor. XVI-40); questa ¢
la connessione del Volere [...] Cio che Egli ha decretato e di cui ha scienza non si modifica, né razionalmente,
né secondo la Legge: “La Parola non cambia per Noi” (Cor. L-29) e per il profumo di obbligatorieta che vi
¢ in essa ha continuato [dicendo]: “ed Io non sono ingiusto con 1 servitori” affinché uno non si immaginasse
questo. Se il decreto dipende dalla Sua scienza di lui perché [il servitore] viene punito per cio in cui ¢ obbligato
e non libero di scegliere?”, e nel Cap. 411 [IV 16.16] conclude: “Se qualcuno potesse argomentare con Allah
e dirGli: “La Tua Scienza aveva previsto al mio riguardo che sarei stato cosi: non punirmi dunque!”, il Vero
risponderebbe: “T1 ho forse conosciuto diversamente da quello che sei? Se tu fossi stato altro, non ti avrei forse
conosciuto ugualmente?!”. E per questo che ha detto: “si da sapere” [...] E la scienza che segue il suo oggetto,
non 1l contrario: comprendi dunque, poiché si tratta di una questione sottile. [...] La scienza dipende dal suo
oggetto, non ¢ 'oggetto che dipende dalla scienza”.

531) L’inciso esplicativo non ¢ riferito a chi distingue Pobbligatorieta dalla scelta, ma a come stanno le cose in
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quando l'obbligatorieta della scelta ¢ contemplata da te nell’atto, il tuo regime giuridico ¢ quello
di chi ¢ obbligato e chi ¢ obbligato non ¢ punito né responsabile. Ma il sentiero per arrivare alla
contemplazione di questa obbligatorieta nella scelta, che fa decadere la responsabilita, ¢ difficile
da raggiungere per gusto spirituale (**). Guardati dall’essere ingannato dalla tua scienza di essere
obbligato nella tua scelta, poiché essa non ¢ utile a meno che non derivi da una contemplazione
mediante il gusto spirituale e non da una consapevolezza mentale (istzhdar) — e ti ho gia dato il buon
consiglio — e non conoscerai il gusto spirituale in questo se non quando esso ti accompagnera in tutti
1 tuoi comportamenti di libera scelta, ed allora in essi il tuo stato sara quello di chi ¢ obbligato e la cui
costrizione (i¢bar) ¢ nota alla gente comune, ¢ quando ¢ cosi allora trarrai profitto dall’obbligatorieta
nella scelta, poiché in questo caso la scelta prende il posto dell’atto a cui si ¢ abitualmente costretti
(>*)”. Sappilo!

Poi ha detto: “e guardati dal palesare qualcosa di questo ad una delle Sue creature o che cio sortisca

da te a qualcuno per tua scelta. Abbi cura di ci0 al massimo della tua capacita”. Con I’espressione

realta. Ibn ‘Arabi ha appena affermato che 'uomo vive incessantemente nell’obbligatorieta, indipendentemente
dal fatto che faccia delle scelte o non le faccia. Nel Cap. 69 [I 405.5] egli precisa: “La trasposizione simbolica
della fissazione (tahdid) della gibla ¢ I’escludere 1l servitore dalla sua scelta (¢itiyar). La sua radice (asl) e la radice
di tutto cio che ¢ altro che Allah ¢ la necessita (:dtrar) e la costrizione (ibar): persino nella sua scelta 1l servitore
¢ obbligato. E sebbene Allah sia Agente e scelga, per via del Suo detto: “ed Egli sceglie” (Cor. XXVIII-68)
e del Suo detto: “e se avessimo voluto” (Cor. VII-176), Egli non fa se non cio che gia sa, ed il cambiamento
della Scienza ¢ impossibile. Egli ha detto, sia Egli esaltato: “La Parola non cambia presso di Me ed Io non
sono ingiusto con 1 servitori” (Cor. L-29), ed ha detto: “e ad Allah appartiene I’'argomento decisivo” (Cor. VI-
149). Non ho visto nessuno che abbia compreso questo detto divino: il suo significato ¢ estremamente chiaro
e tuttavia per I'intensita della sua chiarezza ¢ nascosto. Noi ne abbiamo parlato in questo libro e lo abbiamo
spiegato: esso ¢ il segreto del Destino. Chi comprende questa questione non st oppone ad Allah in nulla di cio
che Egli decreta e fa accadere a1 Suot servitori, in essi e da essi. Per questo ha detto: “Egli non sara interrogato
riguardo a c10 che fa, ma essi saranno interrogati!” Cor. XXI-23). Se tu fossi intelligente avresti capito da Allah:
questo versetto ti sarebbe bastato per lo scopo”, e nel Cap. 71 [I 624.1] aggiunge: “La sua realta essenziale ¢
la servitu (‘ubidiyya), ed egli non agisce a suo piacimento ma solo in regime di necessita e costrizione: la scelta
¢ una prerogativa del Signore (sayyid), non del servitore. Il Signore ha posto il Suo servitore in una posizione
di scelta per metterlo alla prova e verificare se restera nella sua servitu o se operera una scelta, comportandosi
cosi come 1l suo Signore. In questo senso egl ¢ obbligato nella sua scelta, poiché essa deriva dall’ordine del suo
Signore; quindi egli non abbandona la sua servitu e non ¢ simile al suo Signore (rabb) nella scelta che Allah gli
ha imposto™.

532) Nel Cap. 351 [III 229.31] Ibn ‘Arabi riporta: “Poi gli disse: “Nel Mondo Allah ha un soggiogamento
(gahr) nascosto, che non ¢ conosciuto e con il quale li obbliga nella loro scelta, ed un soggiogamento palese nel
quale essi non hanno scelta e che i governa. Gli Uomini di Allah osservano il soggiogamento nascosto poiché
¢ riguardo ad esso che verranno interrogati da Allah e dovranno rispondere. Se tu contempli 'obbligatorieta
nella tua scelta sei tra coloro che testimoniano I’obbligatorieta palese e questa contemplazione ti solleva dalla
responsabilita, ma ¢ raro colui che contempla ci6”. Io ho visto pochi che avessero questo rango e stato, anzi ne
ho visto uno solo, in Siria, e fui felice di incontrarlo”.

533) E quindi solleva il servitore dalla sua responsabilita. Tale risultato non ¢ pero il frutto della conoscenza
teorica del segreto del Destino, bensi della sua conoscenza effettiva, per mezzo della quale 'uomo sfugge al
concatenamento causale delle azioni e reazioni concordanti.
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“di questo” egli allude a cio che ¢ stato menzionato precedentemente. La gente comune osserva la
gente di questa Via, siano essi piccoli o grandi, per prenderli come esempio, e quando si manifesta da
loro una di queste cose puod succedere che uno debole di intendimento li imiti e dica: “Questo tale,
un pio della gente di Allah, ha smesso di fare cosi o ha tralasciato delle opere”, e se non fosse che
egli vede che c10 non intacca la sua stazione, né il suo stato spirituale, né la via verso Allah, [159]
non lo farebbe, né sarebbe caratterizzato da un tale comportamento; ma quest'uomo comune (‘@nmi)

tralascia quell’opera imitando quella persona ricollegata ad Allah, sia Egli esaltato, e ci rimette.

Per questo egli ti ha raccomandato di non palesare alcuna di queste cose che ti capitano ad una delle
creature di Allah per tua scelta, e se uno della gente comune riesce a vederti in quello, senza che tu lo

sappia e senza una scelta da parte tua riguardo a cio, ¢ affare di Allah, non tuo.

Non vedi che, nella nostra raccomandazione al Maestro (***), [abbiamo detto che] egli non deve
lasciare che I’aspirante lo osservi mentre ¢ in ritiro spirituale (falwa), né mentre mangia, né mentre
beve, né in alcuna di queste faccende naturali, poiché in tutto cio il Maestro ha un comportamento
divino derivante da un’esistenza divina realizzata? Di questo comportamento I’aspirante non conosce
se non cio che la gente comune fa abitualmente per il benessere umano naturale, e percio il Maestro
viene sminuito agli occhi di un siffatto aspirante, e quando [il Maestro| ¢ sminuito viene meno il
beneficio che si puo trarre da lui. Tra le esortazioni di questo Maestro, nella sua istruzione iniziatica,
vi ¢ quella che un aspirante non osservi [il Maestro| in alcuna delle faccende naturali che la gente
comune condivide con lui nella forma, poiché tra i due comportamenti vi ¢, per il gusto spirituale,

una differenza di cui non hanno scienza se non 1 suoi compagni.

Gli ignoranti dissero: “Che Inviato ¢ mai questo, che mangia il cibo e cammina nei mercati?” (Cor.
XXV-7), disconoscendo a lui cio che essi facevano, e per questo furono privati dal trarre beneficio da
lui e non ebbero fede. Per questo il piu delle volte egli diceva loro cio che Allah gli aveva ordinato di
dire: “Io sono soltanto un uomo come voi” (Cor. XVIII-110 e XLI-6), poi ha fatto rilevare la stazione
spirituale che lo distingueva dalla gente comune nel modo di agire (fasarruf), malgrado la somiglianza
nella forma, dicendo: “lo seguo solo cio che mi ¢ stato rivelato” (Cor. XLVI-9) dal mio Signore.
L’'uomo comune cammina e si comporta secondo il comune modo naturale, mentre il Profeta e
I’Erede si comportano [esteriormente] nello stesso modo ma per la rivelazione divina, e questo ¢ il

gusto spirituale di cui abbiamo parlato. Il movimento ¢ lo stesso ma il motivo ¢ diverso e nascosto (°*°):

534) Ibn ‘Arabr si riferisce al suo Kitab al-amr al-mulikam, ove la raccomandazione che segue ¢ testualmente
riportata [pag. 310 della traduzione di Asin Palacios gia citata].

535) In Initiation et réalisation spirituelle, Editions Traditionnelles, 1964, René Guénon, parlando degli esseri che
esercitano una missione divina, precisa [pag. 267]: “Non seulement ce caractere est évidemment inhérent
a la fonction dont leur sacrifice est véritablement I'investiture; mais encore, car cela aussi est impliqué dans
le sens original du mot «sacré», c’est la ce qui fait d’eux des étres «mis a part», c’est-a-dire essentiellement
différents a la fois du commun des étres manifestés et de ceux qui, étant parvenus a la réalisation du «Soi»,
demeurent purement et simplement dans le non-manifesté. Leur action, méme lorsqu’elle est extérieurement
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il Profeta e ’Erede lo conoscono da loro stessi, mentre 'uomo comune non lo conosce, [160] né da
parte loro, né da se stesso. Colui di cui Allah vuole la privazione e la perdita nel suo commercio, lo
mette a conoscenza, riguardo al Maestro, di un atto naturale senza che il Maestro lo voglia. Chi sa da
se stesso che la gente comune lo osserva con occhio benevolo e devoto e prende come esempio cio che
egli fa, ¢ meglio che si nasconda ad essa nel suo comportamento naturale, per buon consiglio (naszha)
riguardo ad essa, poiché cio gli ¢ stato ordinato da Allah nel suo detto, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e la Pace: “La religione (dzn) ¢ il buon consiglio”. Chiesero: “A chi, o Inviato
di Allah?”. Ed egli rispose: “Ad Allah, al Suo Inviato, agli Imam dei musulmani e alla loro gente”
(**), generalizzando, e del buon consiglio fa parte il nascondersi dalla gente comune da parte di
questa persona per il motivo riportato. In questa circostanza non si dice che egli ¢ un ipocrita, poiché
I'ipocrisia (ry@) e la mancanza di ipocrisia, pur essendo identiche nella forma, si differenziano per
I'intento (gasd), e poiché quiI'intento ¢ bello Allah lo loda — e I’obiettivo non ¢ altro che Allah ringrazi

(yaskuru) per 1l tuo atto — e quando Egli ringrazia per il tuo atto non curarti di chi ti biasima o ti loda.

Poi ha detto: “E non essere attaccato ad una cosa che tu chiedi speranzoso ad Allah che faccia parte
della tua quota (gzsm) presso Allah, poiché Allah, sia Egli esaltato, te ’accordera per generosita (karam)
da parte Sua, per gentilezza (luff) ¢ per benevolenza (ihsan) verso chi Egli vuole dei Suoi servitori.
Conferma questo nei confronti della tua anima, sii fiducioso, e veglia nella menzione (dikr)”. I’Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha riferito che Allah, quanto ¢
Potente e Magnificente, ha detto: “Io sono secondo 'opinione che il Mio servitore ha di Me: abbia
quindi una buona opinione di Me” (**7), ed Allah, sia Egli esaltato, ha detto: “Quell’opinione che vi
siete fatti del vostro Signore vi ha fatto perire (Cor. XLI-23).

La loro opinione li ha fatti perire, mentre la buona opinione di Allah salva dalla perdita: se hai chiesto
speranzoso ad Allah una cosa ¢ inevitabile che avrai quella cosa o una simile, e non giudicare lento
cio0, poiché presso Allah le cose sono stabilite per un certo momento, e quando il momento arriva si

manifesta per te la cosa.

Quanto al suo detto: “e sii [in quello] fiducioso”, cioe abbi fiducia (fga) di Allah poiché ¢ inevitabile
che otterrai cio al cui ottenimento ¢ attaccata la tua aspirazione (kimma), oppure una cosa simile

[161] o anche piu grande di essa tra cio che tu lodi e per cui gioisci.

Ed il suo detto: “e veglia” ti mette in guardia affinché tu non sia caratterizzato dalla noncuranza, e la
veglia in questo caso ¢ l'attesa di cio per cui hai avuto una buona opinione del tuo Signore [pensando]

che essa @ arrivera.

semblable a celle des étres ordinaires, n’a en réalité avec elle aucun rapport allant plus loin que cette simple
apparence extérieure; elle est, dans sa «vérité», nécessairement incompréhensible aux facultés individuelles, car
elle procede directement de 'inexprimable”.

536) Hadit gia riportato a pag. 85 del manoscritto.
537) Hadit qudst gia riportato a pag. 34 del manoscritto.



300 Maurizio Marconi | El Azufre Rojo VII (2020), 91-457. | ISSN: 2341-1368

Ed il suo detto: “nella menzione”, cio¢ il ritardo di quello ed il trovare lunga I’attesa non ti allontanino
dall’opera, ¢ la menzione ¢ che tu lo menzioni con Allah in pitt momenti (anat), poiché “Allah ama
coloro che insistono nella preghiera (du@)” (***). Per questo, nel giorno di Badr, il Profeta, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, moltiplico la sua supplica al suo Signore riguardo al
soccorso [divino], perché sapeva cio, e poiché Abu Bakr non sapeva cio che sapeva I'Inviato di Allah,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, gli disse: “'I1 ¢ sufficiente, o Inviato di Allah,
la tua supplica al tuo Signore, poiché Allah, sia Egli esaltato, mantiene per te cio che ti ha promesso™
(**). Se non fosse che Abu Bakr aveva sentito dall’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e la Pace, che Allah gli aveva fatto una promessa, non avrebbe menzionato quello né
avrebbe emesso giudizi su Allah, ma Abu Bakr era ignaro di cio che I'Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, sapeva del suo Signore e che gli fece moltiplicare le
sue suppliche al riguardo. Ed Abu Bakr non era piu forte per certezza, né piu dotato di scienza che
I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, e cio che indusse Abu
Bakr a fare questo discorso non fu altro che la compassione per I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, per lo sforzo e per la implorazione che gli vide fare, al punto
che trale cose che disse al suo Signore vi fu: “Se questo gruppo sara annientato non sarai pit adorato
dopo questo giorno” (°*?). Osserva quanti insegnamenti sono nascosti in questa notificazione per chi
comprende e capisce la perfezione della scienza dell’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e la Pace, a quel riguardo.

Poi ha detto: “E sforzati, o aspirante, quando Egli ti fa seguire questo percorso (maslak), di non
soffermarti su un impedimento che ti si presenta ed il primo che ti si presenta ¢ una cosa da cui t
sei staccato e che hai venduto ad Allah, sia Egli esaltato” [162]. Sappi innanzitutto che per quanto
concerne il discorso di quest'uomo, pur essendovi del disordine (tafbt), I'intento ¢ corretto, e se
avesse autorizzato una correzione dei termini li avremmo corretti, ma ¢ indispensabile che il nostro
commento al suo discorso li precisi, affinché la loro comprensione sia corretta. In effetti non ti ¢
permesso di fare di Allah un acquirente (mustari), se non di quello di cui Egli stesso Si ¢ dichiarato tale,
senza andare oltre, e quello non ¢ altro che la tua anima, se sei credente, poiché: “Allah ha comperato
dai credenti le loro anime” (Cor. IX-111), per la loro asserzione riguardo al possesso di esse. Ed ha
menzionato — ed Egli ¢ il Veridico — che le ha comperate da loro, ed ha incluso nel Suo acquisto di
esse la vendita [da parte dei credenti] con il Suo detto, sia Egli esaltato, riguardo alla loro vendita: “E
tra gli uomini ¢’¢ chi vende (yas77)”, cio¢ vende (yabiu) (**') “la sua anima cercando 1 favori di Allah”
(Cor. 1I-207), ed essi non sono altro che 1 credenti, e questo versetto ¢ il fratello dell’altro. Questo

versetto indica la loro vendita, mentre ’altro indica I’acquisto da loro da parte del Vero, ed Egli ha

538
339
540
541

Hadit non recensito nelle raccolte canoniche.
Hadi gia riportato a pag. 150 del manoscritto.
Hadit riportato da Muslim, XXXII-58 e da at-Tirmidi, XLIV ad Sara VIII-3.

La precisazione si impone in quanto il verbo $ara puo significare sia acquistare che vendere.

)
)
)
)
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splegato qual’¢ la categoria [di uomini| che vende, cio¢ 1 credenti, e per questo ha detto: “E tra gli
uomini”, e non: “Gli uomini”, usando la particella partitiva [fra (mn)]. In effetti per i sapienti tra gli
uomini non ¢ possibile vendere le loro anime ad Allah, perché essi sanno che Allah non cessa mai di
possederle, per cui non le compera ai sapienti, bensi dispone [fin] dall’inizio delle anime dei sapienti,
come fanno 1 proprietari, mentre dispone delle anime dei credenti successivamente all’acquisto [di
esse| da loro. Tra il sapiente ed il credente vi ¢ una enorme differenza: “Allah elevera in grado coloro
che credono di voi e coloro che hanno ricevuto la scienza” (Cor. LVIII-11); coloro che hanno ricevuto
la scienza sono quelli che nelle faccende si basano su una visione interiore, mentre il credente ¢ uno
che segue ciecamente (mugallid) e che ¢ sottomesso, quindi il credente ¢ uno che segue (muttabi’),
mentre il sapiente non ¢ in questo modo. Il credente recede per il recedere di colui che egli segue,
mentre 1l sapiente, se il suo compagno lo mettesse alla prova con una cosa che esige di recedere non
recederebbe dalla sua scienza per il recedere del suo compagno, poiché sa che il suo recedere ed
il metterglielo in mostra ¢ una prova per la sua scienza, mentre il credente [163] non ¢ cosi (**2).
Anche se Allah, sia Egli esaltato, ha connesso la proprieta (milk) con i Suoi servitori (**), il sapiente
accetta la connessione (iddfa) ma non la proprieta, poiché la scienza gli impedisce di farlo, mentre il

credente accetta sia la connessione che la proprieta, e per questo I'acquisto [da parte di Allah] ha

542) Nel Cap. 422 [IV 34.22] Ibn ‘Arabi precisa: “Queste due categorie [coloro che credono e coloro che
hanno una scienza speculativa del fatto che gli atti appartengono ad Allah] non arrivano al grado di colui
che ha la contemplazione diretta, poiché egli ha in piu di loro la visione. Egli contempla gli Atti del Vero in
se stesso, cosl come lo speculativo ha scienza di essi e colui che segue ciecamente crede per la notificazione:
ciascuno ha una stazione nota, ma coloro che sanno non sono uguali a coloro che non sanno. Se il Vero
recedesse nella comunicazione dall’attribuire questi atti a Lui, sia Egli esaltato, e dichiarasse miscredente chi li
attribuisce a Lui, sia Egli esaltato, il credente recederebbe per il recedere del Vero sia per credo che a parole,
mentre il sapiente e colui che ¢ dotato di contemplazione recederebbero solo a parole, ma non per convinzione,
poiché non ¢ possibile per chi ha una prova, se essa ¢ solida, recedere da essa, né ¢ possibile per chi ¢ dotato di
contemplazione” e nel Cap. 558 [IV 234.9] aggiunge: “Questa ¢ ’adorazione di coloro che hanno scienza di
Allah: essi affermano la trascendenza e contemplano I'immanenza e non st limitano a credere, poiché questo
non deriva per loro da una notificazione (habar) ma si basa solo su una visione diretta. La porta della fede ¢ la
notificazione e colui che ¢ velato crede nella parola di Colui che notifica, mentre colui che ha la contemplazione
diretta vede la veridicita di Colui che notifica, e ¢’¢ una grande differenza tra chi vede e chi crede. Colui che
vede non recede per I'abrogazione se non con il recedere di Colui che abroga, mentre chi crede recede per
I’abrogazione ed ¢ convinto che cio che ¢ stato abrogato sia miscredenza, dopo aver receduto da esso”.

543) Nel Cap. 70 [I 580.21] Ibn ‘Arabi precisa: “Allah dice al conoscitore: “Questa ¢ la tua proprietal” ed
egli accetta questa da Lui per le regole di buona creanza. La scienza riguardo a cio ¢ che vi ¢ una proprieta
di spettanza (istthgag), che ¢ dovuta per chi ne ¢ degno e per chi ha diritto ad essa; una proprieta di deposito
(amana), per chi possiede un deposito; ed una proprieta di esistenza (wugiid) per colui che riceve I'esistenza da
essa. Tutte le cose sono proprieta di Allah per Iesistenza, ed esse appartengono al servitore conformemente allo
stato. Cio di cui non si puo fare a meno nella realta, di quello che arreca un beneficio all’anima, ¢ una proprieta
di spettanza per lui: per quanto riguarda il cibo e le bevande, si tratta di cio di cui egli si nutre nel momento in
cut si nutre di quanto ci st puo nutrire, non di cio che avanza e che fa uscire dai suoi due aditi e altrimenti. Per
quanto riguarda gli indumenti si tratta di cio che lo protegge dal caldo e dal freddo dell’aria. Tutto il resto ¢
nelle sue mani come una proprieta di deposito per colui a cui va rimessa, anche ci0 di cui egli si libera di quanto
abbiamo menzionato”.
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luogo dal credente, non dal sapiente. Ed Egli non ha comperato da loro se non specificamente le
loro anime, poiché sa che tutto cio che possiede lo schiavo (mamliik) ¢ subordinato ad essa [anima],
e quando Egli la compera la segue tutto cio che egli possiede, ed ¢ come se comperasse il tutto. Il
signore (sayyid) dispone del suo schiavo (‘abd) e di cio che il suo schiavo possiede, e quindi la proprieta
dello schiavo ¢ insicura (muzalzal). Tra gli uvomini c’¢ chi considera che le cose hanno una spettanza
e quindi le prende per la spettanza (istihgag), non per la proprieta (***), e questo ¢ cio che esigono gli
stati, cosi come dici: “la porta della casa”, e la porta spetta alla casa ed essa le viene attribuita per
una connessione di spettanza, non che la casa possieda la porta (**°). Cosi, in considerazione del Vero,
sia Egli glorificato ed esaltato, tutte le cose spettano le une alle altre, ed il possessore ¢ Allah in modo
specifico, come il proprietario della casa ¢ il proprietario della sua porta. Quindi noi non vendiamo al

Vero se non cio di cui Egli ci ha detto che lo compera e non aggiungiamo [altro| a quello.

Quanto alla sua menzione degli impedimenti (‘awa?iq), sappi che ogni attaccamento (‘aldga) ¢ un
impedimento, ma non tutti gli impedimenti sono degli attaccamenti. Gli attaccamenti sono cio per
cul tu hai una viva affezione e quell’attaccamento ti ¢ di impedimento, per il tuo amore verso di esso,
rispetto ad altro: non hai desiderio se non di cio a cui sei attaccato e non aspiri a nulla al di la di quello.
Quanto agli impedimenti essi sono piu generali nell’ostacolare: tra gli impedimenti vi sono quelli a
cui le anime sono attaccate, ed essi sono gli impedimenti interiori, e quelli a cui le anime non sono

attaccate ed essi sono gli impedimenti (mawan ) esteriori, ai quali il Vero ti ha impedito di attaccarti.

Quanto a cio di cui il Vero ti ha ordinato di occuparti e di gestire, come 1 parenti, 1 figli ed altri,
essi non sono degli impedimenti, poiché il Vero, sia Egli esaltato, ha tracciato per te in essi una via

544) Nel Cap. 70 [I 587.12] Ibn ‘Arabi precisa: “Per noi, dal punto di vista della realta, colui che prende ha
diritto, in quanto non prende se non per Pattributo della poverta e del bisogno, non per altro, quale che sia il
modo di dare: una offerta, un dono o un’altra delle categorie del dare. Come il ricco mercante, possessore di
migliaia [di dirham], attraversa 1 deserti, solca 1 mari, sopporta 1 pericoli, si allontana dalla famiglia e dai figli,
ed espone se stesso e le sue ricchezze al rischio della perdita nei suoi viaggi: tutto per la ricerca di un dirham in
piu di quello che possiede! Su di lui ha potere Iattributo della poverta che lo rende cieco di fronte all’insorgere
di queste paure e lo fa lasciare indifferente di fronte alle difficolta, in quanto 1l potere di questo attributo nel
servitore ¢ forte. Chi considera le cose in questo modo, che ¢ quello vero, vede che a chiunque da una cosa e che
la prende da lui, questi ne ha diritto, per la sua conoscenza dell’attributo per cui la prende da lui, a meno che
non la prenda per esaudire una sua necessita, in quanto sarebbe danneggiato dal rifiutarlo, o per nascondere la
sua stazione spirituale con il prendere”.

545) Nel Cap. 358 [III 267.21] Ibn ‘Arabl menziona tre tipi di connessione (idafa), chiamata anche “stato
costrutto” dai grammatici italiani della lingua araba: “connessione di proprieta (mulk), di nobilitazione (fas77f) e di
spettanza (istihgaq). La connessione di proprieta ¢ come “la ricchezza di Zayd”, la connessione di nobilitazione
¢ come “il servitore del Re” e la connessione di spettanza ¢ come “la sella della cavalcatura” e “la porta della
casa””, e nel Cap. 348 [IIT 200.18] aggiunge: “E colui che non ha scienza dell’Esistenza nelle cose si immagina:
“Tu hai una ricchezza e Lo hai preso come procuratore in cio che ¢ in tuo possesso, poiché la connessione
delle ricchezze con te nel Suo detto “le vostre ricchezze” ¢ una connessione di proprieta” e non sa che quella
connessione ¢ una connessione di spettanza come “la sella della cavalcatura” e “la porta della casa”, non una

connessione di proprieta”.
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verso di Lui, e se tu la percorri arrivi al tuo obiettivo, [164] che ¢ Allah, non la famiglia ed 1 figli.
Non tutto cio che ¢ collegato a te ed in cui Egli ha tracciato una via verso di Lui, sia Egli esaltato,
¢ un impedimento, sennonché il noncurante (gafil) lega il suo proposito ad una cosa determinata
che ¢ presso Allah, e non ad Allah, e quella cosa che ¢ collegata con lui diventa un impedimento
tra lui e cio che ¢ presso Allah ed a cui desidera ardentemente di arrivare, e se il suo obiettivo fosse
Allah e non cio che ¢ presso Allah allora percorrerebbe la via che Allah ha tracciato in quella cosa
che costui chiama impedimento, ed arriverebbe ad Allah. Cio fa parte dell’ignoranza degli uomini
riguardo a quello che cercano ed alla via su cui procedono, e sicuramente essi non cessano di essere
nella confusione (taswis), nella contrarieta e nelle malattie dell’anima, poiché la causa della malattia ¢
'obiettivo personale (garad) (**°) e chi non ha un obiettivo personale non ha malattia, intendo dire la

malattia dell’anima.

Quanto al suo detto: “La prima cosa con cui ti si presenta questo basso mondo ¢ nella forma di una
bella donna, di una bellezza eccelsa, e per Allah, per Allah, non scrutarla!”, quest'uomo descrive
invero il suo stato e puo darsi che [il basso mondo] si sia presentato cosl a lui perché il Vero sapeva
che gli piacevano le belle donne, ma la faccenda non ¢ limitata a cio che ha detto, bensi quando il
Vero vuole mettere alla prova il Suo servitore osserva cio a cui la sua anima ¢ attaccata e cio che gli ¢
caro, e poi manifesta per lui questo basso mondo, ed ogni cosa con cui lo mette alla prova, nella forma
di quello che gli ¢ caro, per vedere se si fa prendere da quello e lo riceve o se lo spende riguardo ad
Allah e se ne stacca.

Allah, sia Egli esaltato, ha detto: “Non raggiungerete la pieta (birr) finché non spenderete di ci6 che
vi ¢ caro” (Cor. I11-92); Ibn ‘Umar (**”) amava lo zucchero e lo comperava con il denaro e faceva la

sadaga con esso e non con il denaro, con cui comperava lo zucchero, e diceva: “A me piace e non

faccio la sadaga se non con cio che mi ¢ caro” (°*).

546) Nel Cap. 318 [III 71.7] Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi che Iobiettivo personale (garad) ¢ identico alla volonta
(trada), sennonché esso ¢ una volonta per la quale ’anima nutre attaccamento e passione e che quindi ¢ stabile.
Essa viene chiamata cosi perché 'obiettivo ¢ il bersaglio che gli arcieri erigono per la competizione, ¢ poiché le
frecce degli arcieri hanno di mira il bersaglio ed esso ¢ stabile e non viene meno, la volonta che ¢ fatta in questo
modo viene chiamata obiettivo, per la sua stabilita nell’anima di colui in cui sussiste, dovuta al suo attaccamento
a quella cosa. Egli non si cura degli strali verbali della gente indirizzati a lui per quello, indipendentemente che
quell’obiettivo sia lodevole o biasimevole, ma la gente ha convenuto sul fatto che quando si dice che esso ¢ un
obiettivo personale, attribuendolo all’anima, ¢ biasimevole, mentre quando ¢ privo di questa attribuzione puo
essere lodevole o biasimevole. Per questo il Vero viene descritto come dotato di volonta e non si dice che Egli ha
un obiettivo, poiché all’obiettivo ¢ prevalentemente connesso il biasimo, essendo un accidente che si presenta
all’anima”.

547) ‘Abd Allah ibn ‘Umar ibn al-Hattab, figlio del secondo Califfo, fu uno dei Compagni del Profeta e mori
nell’anno 73 dall’Egira. Su di lui si puo consultare I’articolo omonimo di Laura Veccia Vaglieri nella Encyclopédie
de UIsldm, seconda edizione, Vol. I, pag. 55-56. Ibn ‘Arabi lo cita una quarantina di volte nelle Futahat, come
fonte diretta di kad#t profetici.

548) Questo paragrafo ¢ riportato in termini quasi identici nel Cap. 70 [I 573.1], ove Ibn ‘Arabi aggiunge: “La
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La sua restrizione riguardo al [manifestarsi di] questo basso mondo nella forma di una donna ¢
soltanto una limitazione dovuta alla situazione, quindi non respingerla, poiché la faccenda ¢ come
abbiamo detto. Invero Allah presenta [165] a questa gente il Suo Regno (mamlaka) in quanto essi
hanno delle pretese riguardo a Lui e Lo cercano senza badare a cio che Gli appartiene (°*). Ed
Allah li mette alla prova con tutto cio in cui prova piacere ’anima del cercatore, ed ¢ quando gli
presenta cio che gli ¢ caro che gli uomini si differenziano per grado: chi di loro ¢ ignorante delle
faccende non bada a cio che arriva né a cio che si presenta a lui, ed egli ¢ sincero nella sua pretesa
ma non diventera mai un istruttore (murabbi) o un Maestro; colui che ¢ accorto ed esperto, dotato di
intendimento riguardo ad Allah, quando Allah lo mette alla prova presentandogli cio che abbiamo
menzionato lo riceve per adab verso Allah senza farsi prendere da esso e conosce la fonte di quella
forma e la sua provenienza, il perché ¢ un velo e come puo essere allontanato, avendone cosi una
scienza completa — tutto questo nell’attimo (nafas) della teofania. Poi, dopo aver ottenuto la scienza
di tutti questi dettagli, dice: “O mio Signore, non Ti ho cercato per questo, e Tu conosci la mia
richiesta”, ed Egli gli fa apparire in mostra il Suo Regno (mulk), cosa dopo cosa, ed egli accoglie tutte
queste cose nel modo che abbiamo menzionato, senza soffermarsi su esse, avendo ottenuto la scienza
che abbiamo menzionato, finché Egli non ha tralasciato per lui nulla di cio che ¢ esistente, e se egli
non si ¢ fermato allora Egli riconosce la veridicita della sua pretesa, ed egli viene fatto avvicinare e
riceve in dono la contemplazione del Vero. A quel punto egli sa che Egli ¢ identico a tutto cio che gli
ha mostrato mettendolo alla prova, e Lo riconosce in ogni cosa ¢ Lo vede come la forma di ogni cosa,
e da lui sortira un vero Maestro per listruzione iniziatica (**"). E se fossimo nel tempo della Profezia
legiferante il possessore di questo gusto spirituale sarebbe un Inviato, ma questa porta ormai ¢ chiusa
e non resta se non specificamente I’eredita (wirf), che ¢ una Legge nascosta di cui non ¢ consapevole se
non il suo possessore, ed il cui velo ¢ I'eredita (werata): se tu dicessi che ¢ un Inviato saresti miscredente,

e se tu dicessi che ¢ un Erede diresti il vero, ma I’entita ¢ unica.

cosa che ¢ piu cara all'uomo ¢ la sua anima, e se egli la spende nella via di Allah, ottiene per quello cio che
le equivale in peso. Chi esaurisce o consuma una cosa ¢ debitore del suo valore ed il Vero ha chiesto a questo
servitore di consumare I’anima, avendogli ordinato di spendere cio che gli ¢ caro. Ed essa non vale, presso di
Lui, se non il Paradiso”.

549) Nella sua Epistola delle luct (risalat al-anwar), edita in Magmii ‘at rasa’il Ibn Arabz, Volume I, Dar al-mahagga
al-bayda’, Beirut, 2000, Ibn ‘Arabi afferma [pag 274]: “Non attaccare la tua aspirazione (himma) ad altro che
Lui, e se Egli t1 offrisse tutto cio che c’¢ nel Mondo prendilo con adab, non fermarti ad esso e continua nella
tua ricerca, poiché Egli ti mette alla prova. Ogni volta che ti fermi ad una cosa Egli ti sfugge, mentre se Lo
possiedi nulla ti sfuggira. Una volta che questo ti ¢ conosciuto sappi che Allah ti mettera alla prova con cio che
ti mostrera [...] Poi Allah, sia Egli esaltato, ti mostrera i gradi del Regno (mamlaka) come prova”.

550) Nel suo Kitab al-ya’, edito in Magma at rasa’il Ibn Arabz, Volume I, Dar al-mahagga al-bayda’, Beirut, 2000,
Ibn ‘Arabi afferma [pag. 469]: “Questo libro della ya; che ¢ il libro del Sé (huwa), lo abbiamo scritto per la
gente delle allusioni esoteriche e delle realta essenziali, coloro che riconoscono il Vero negli impedimenti e negli
attaccamenti”.
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E laffermazione di quest'uomo nella sua raccomandazione: “Guardati e poi guardati dal scrutarla, per
Allah, per Allah” [166] ¢ solo ignoranza da parte sua della faccenda, fiacchezza (hawar) nella natura e
compassione verso la sua anima per la sua debolezza. Al contrario, il conoscitore o ’aspirante messo
in guardia osserva lei, le sue bellezze, le sue curve e cio di cui si orna, e fa apparire (yubrizu) per essa
dalla sua anima cio che le corrisponde ¢ lo fa innamorare di lei, voglio dire quella cosa corrispondente

(munasib), poiché 'uomo ¢ la somma del Mondo, ed Allah non manifesta una forma senza che presso

551)

di lui non vi sia cio che quella forma cerca (**'). La faccenda continua cosi finché Egli non gli presenta

[tutti] 1 generi del Mondo, e quando non resta in esso se non il segreto divino che non ammette se non
1l tutto, allora Egli solleva 1 veli e Si manifesta a lui ed egli Lo vede come 1l tutto, e guarda se stesso e
vede se stesso parte dell’insieme del tutto. Egli Lo vede per mezzo di Lui [o del tutto], e dopo di cio
Egli non gli sfugge in alcuna forma, sia essa condizionata (mugayyad) o non condizionata (**?), ¢ questo
servitore ¢ condizionato nell’assenza di condizioni (ildg) e libero da condizioni (mutlag) in se stesso,

come ¢ la realta in se stessa (**%). La scienza di Allah non comporta altro che questo, anzi non si puo
551) Nel Cap. 477 [IV 112.22] Ibn ‘Arabi precisa: “Allah, sia Egli esaltato, ha detto: “Ed ogni partito gioisce per
ci6 che possiede” (Cor. XXIII-53), ed il motivo della gioia ¢ la corrispondenza (munasaba). E poiché sappiamo
che 'vomo ¢ la somma di cio che ¢ presso Allah, sappiamo che non c’¢ cosa presso Allah che non abbia una
relazione con lui e quindi 'uomo ha un corrispondente (munasib) di essa. Il sapiente non getta via alcuna cosa
dell’esistenza ma le fa apparire (yubrizu) solo cio che di lui corrisponde ad essa, e non c’¢ stato che prevalga su
di lui, anzi egli ¢ con ogni stato per mezzo di cio che gli corrisponde, cost come Allah ¢ con noi dovunque noi
siamo. “La maggior parte degli uomini non sa” (Cor. XIII-21) cio, anzi essi lo ignorano e non riescono a vederlo
e per questo sono indotti a biasimare questo mondo e cio che ¢ in esso”.

A colui che Lo cerca Allah mostra inizialmente che ¢ presso di Lui ed allo stesso modo 1l servitore deve mostrare
ci6 che in lui corrisponde a quella cosa, senza pero attaccarsi ad essa, poiché cio che cerca ¢ altro.

552) Nel Cap. 372 [I11 449.26] Ibn ‘Arabi precisa: “Il Mondo ¢ lo specchio del Vero ed i conoscitori non vedono
in esso se non la Forma del Vero [...] Egli non ci ha creato se non perché Lo adorassimo e Lo conoscessimo e
per questo non ci ha rinviato se non all’osservazione del Mondo, poiché ha posto in esso 1 segni e gli indicatori
della scienza di Lui mediante la contemplazione e I'intelligenza. Quando osserviamo ¢ Lui che osserviamo,
quando ascoltiamo ¢ da Lui, quando usiamo I'intelligenza ¢ da Lui, quando riflettiamo ¢ su di Lui, quando
sappiamo ¢ Lui e quando crediamo ¢ in Lui. Egli ¢ Colui che Si manifesta in ogni aspetto, che ¢ ricercato in ogni
segno, che ¢ osservato da ogni occhio, che ¢ adorato in ogni cosa adorata e che ¢ perseguito [come obiettivo]
nel mondo visibile ed in quello invisibile. Non c’¢ creatura a cui Egli sfugga nella sua natura primordiale ed
innata”, e nel Cap. 463 [IV 82.23] aggiunge: “Egli contempla il Suo amato in ogni cosa che contempla ed Egli
non gli sfugge”.

553) Nelle Futihat Ibn ‘Arabi afferma spesso che Iassolutezza (itlag) o assenza di condizioni ¢ in se stessa un
condizionamento (fagyid) e che affermare la trascendenza di Allah o la Sua immanenza equivale a condizionarLo,
poiché in realta Egli ¢ al di la di tutte le distinzioni. Nel Cap. 143 [II 229.27] egli precisa: “L’assolutezza (al-
itlag) ¢ essa stessa un condizionamento, in quanto Egli Si distingue [per essa] dal condizionato o in quanto Egli
penetra nelle cose condizionate — dillo come vuoi. Per il fatto stesso di distinguerSi ¢ condizionato da cio da cut
Si distingue e quindi assolutezza ¢ un condizionamento (al-itlag taqyid). Il massimo che si possa dire di Lui ¢ che
¢ ignorato, non conosciuto, ma in questo modo non sfugge al condizionamento poiché si distingue da cio che
¢ conosciuto. In ogni modo non c’¢ se non un condizionato ed in cio che non c¢’¢ non c’¢ che un condizionato:
la non esistenza € cio che non c’¢ ed essa ¢ distinta dall’esistenza come I’esistenza ¢ distinta dalla non-esistenza,
e non c’¢ quindi cosa conosciuta né ignorata che non sia distinta. Dunque 1l condizionamento detta legge e
non resta che una gerarchia di condizionamenti, il piu elevato dei quali ¢ il condizionamento nell’assolutezza
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dire di Lui altro che questo: Egli ¢ il velo, cio che ¢ velato e colui a cui ¢ velato,

e non ¢’¢ se non Allah, soltanto Lus,

e tu, per mezzo di Lz, Lo vedrai nelle due situazioni. (%)

Quanto al suo detto: “poiché chi la osserva, ella lo uccide”, cio [accade] se egli ha avuto per gusto
spirituale quello che ha detto, ed allora ¢ perito, e se ¢ uno che si ¢ basato sull’analogia (¢giyas) non c’¢
discorso con lui, e se non avesse detto cio per gusto spirituale allora conoscerebbe la faccenda in cui

si ¢ trovato e non si guarderebbe da essa, e questo ¢ cio che ¢ richiesto.

Egli, ed Allah ¢ piu Sapiente, non ¢ se non uno che ¢ velato e che non conosce la faccenda, in quanto
dopo questo ha detto: “Allah mi protegga da quello” mostrando di non avere scienza della faccenda,
poiché se avesse avuto scienza della faccenda in cui si trovava, nella sua richiesta di protezione avrebbe
detto: “Allah mi protegga da Allah”, come disse in questa stazione I'Inviato di Allah, che Allah faccia
scendere su di lui la Sua salat e la Pace, dotato dello svelamento piu completo: [167] “Io mi rifugio

in Te da Te” (°*°) in quanto il suo svelamento e la sua scienza erano cio che abbiamo menzionato e
(tagytd frutlag)”. Nel Cap. 369 [III 385.7] aggiunge: “Per via del nostro condizionamento (fagyid) noi giudichiamo
che Egli sia assoluto, ma la Realta in se stessa non ¢ qualificata né da condizionamento, né da assolutezza,
bensi ¢ una Esistenza che include tutto. Egli ¢ identico alle cose, ma le cose non sono identiche a Lui: non c’¢
manifestazione di una cosa senza che la Sua Personalita sia identica a quella cosa. Colui la cui Esistenza ¢ in
questo modo, come puo ammettere I’assolutezza o il condizionamento? Cosi Lo conoscono 1 conoscitori; chi
afferma che Egli ¢ assoluto non Lo conosce, e chi Lo dichiara condizionato ¢ ignorante riguardo a Lui”; ed
ancora, nel Gap. 420 [IV 28.27] afferma: “Allah, sia Egli esaltato, ha detto: “O gente di Yathrib, voi non avete
pit un luogo ove soggiornare: tornate dunque” (Cor. XXXIII-13). Colui che ha totalizzato le stazioni non ha
piu stazione ove andare, come ¢ implicito in: “Colui che conosce se stesso conosce il suo Signore” e nel Suo
detto: “Noi faremo loro vedere 1 Nostri segni sugli orizzonti” — cio¢ 1 segni che indicano queste stazioni sugli
orizzonti — “e in loro stessi” (Cor. XLI-53). Poiché essi sono condizionati ¢ inevitabile che condizionino Colui
che ¢ significato, anche se indicano la Sua assolutezza, poiché il Suo essere assoluto ¢ un condizionamento,
in quanto 1l condizionamento ¢ distinzione (famyiz). La conoscenza che 1 conoscitort hanno di Lui, sia Egli
esaltato, non deriva dalla visione dei segni esteriori ed interiori, poiché essi indicano ci6 che ¢ condizionato in
un’assolutezza o un’assolutezza in cio che ¢ condizionato. I conoscitori Lo vedono come I'identita (‘ayn) di ogni
cosa”.

Quanto al condizionamento nell’assenza di condizioni, nel Cap. 558 [IV 304.15] Ibn ‘Arabi riporta il seguente
esempio: “Il Vero ha descritto il Suo servitore Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e
la Pace, come compassionevole ¢ clemente con i credenti [cfr. Cor. IX-128], ¢ quindi lo ha condizionato con
la fede ma non ha condizionato la fede e questo ¢ un condizionamento in una assenza di condizionamento
(tagywd fv l-itlag), poiché Egli ha detto riguardo alla fede che il suo possessore ¢ credente nel vero e nel falso,
e c10 corrisponde al Suo detto: “O voi che credete, credete in Allah e nel Suo Inviato” (Cor. IV-136) ed ha
menzionato cid che ha menzionato e i ha chiamati credenti, ed essi non sono credenti che nel falso, ed ha
ordinato loro di credere in Allah, che ¢ il Vero”.

554) Questi versi non sono riportati nelle Futizhat, anche se Paffermazione iniziale “e non ¢’ se non Allah” ricorre
in otto versi.

555) Hadit riportato da Muslim, IV-222, ¢ da Abu Dawud, 1I-148 e VIII-5. Ibn ‘Arabi lo cita 25 volte nelle
Futithat.
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quindi non trovo da chi proteggersi se non Lui, poiché Lo vide identico ad ogni cosa, € non trovo a
chi chiedere protezione se non Lui. Osserva il suo insegnamento, che Allah faccia scendere su di lui
la Sua salat e la Pace, riguardo allo stato di colui che ¢ velato, nel suo detto: “Mi rifugio nella Tua
soddisfazione dalla Tua indignazione e nella Tua indulgenza dalla Tua punizione” (**%), cercando
rifugio da un Attributo in un Attributo e da un Atto in un Atto, e quando volle far conoscere come ¢
realmente la faccenda, e cio¢ che Egli ¢ identico alla soddisfazione ed alla indignazione, all'indulgenza
ed alla punizione, disse: “To mi rifugio in Te da Te” (**’). I sapienti in Allah si attengono a quest’ultima
frase, mentre coloro che sono saldi nella scienza di Allah si attengono al tutto, e danno ad ogni sede
cio che le spetta, ¢ questo ¢ cio che ci si deve proporre.

Quanto al suo detto: “Anzi, o aspirante, per Allah, per Allah, fuggi da questa forma”, cio¢ la forma

di questo basso mondo menzionata in precedenza.

Poi ha detto: “e pensa riguardo a te stesso che essa ¢ una belva che ti divora, anzi ancora peggio,
poiché la belva ti fa perdere la vita di questo mondo, mentre questa forma ti fa perdere la vita delle
due dimore. Stai quindi in guardia da essa, pol prega per la liberazione (fahlis) dal suo male, dal
male dei demoni e dal male della tua anima”. La sua esagerazione (mubalaga) in questa affermazione
¢ per compassione nei tuol riguardi secondo la misura della sua scienza, come ha detto, sia Egli
esaltato: “Quello ¢ il loro limite nella scienza” (Cor. LIII-30), e [la sua] non era una scienza. Questa
raccomandazione nell’insieme ¢ per la gente comune non per la gente della Via, né per gli aspiranti
all’istruzione iniziatica, poiché laspirante all’istruzione iniziatica ¢ diretto dal suo Maestro, che
gli ordina di allontanarsi da quella forma o di accettarla — questo ¢ cio che non incombe a noi —
poiché la scienza apprende le faccende dalle forme degli stati e delle creature, cosa molto difficile da

comprendere, che pochi tra i conoscitori conoscono.

556) Si tratta della parte iniziale dello fadit riportato nella nota precedente. Ibn ‘Arabi la cita nei capitoli 2 [I
76.34], 5 [1108.22], 69 [1421.11], 198 [I1 401.19] e 560 [IV 553.4].

557) Nel Cap. 69 [T 421.10] Ibn ‘Arabi afferma: “E stato riportano nella notificazione: “Mi rifugio nella Tua
soddisfazione dalla Tua indignazione”, cio¢ in cio che T1 soddisfa da ci6 che T1 indigna, e qui il servitore esula
dal considerare la parte destinata alla sua anima per considerare la sacralita del suo Amato, e questo spetta
ad Allah. Viene poi quello che riguarda la sua anima, e cio¢ il suo detto: “e nella Tua indulgenza dalla Tua
punizione”, e questo riguarda la sorte della sua anima. Quale dei due gradi ¢ il piu elevato? Su questo c’¢ da
fare una osservazione. Chi considera cio che implica la Maesta di Allah, in quanto nessuna possibilita la puo
raggiungere — cio¢ la realta essenziale del possibile non puo ricevere la magnificazione che st addice alla Maesta
di Allah, e cio ¢ impossibile in realta —vede che la ricerca di rifugio non ¢ se non per la sorte della sua anima,
dato che ricade su di lui. Chi invece considera il Suo detto: “se non perché Mi adorino» (Cor. LI-56), dice: “Non
mi incombe del diritto del mio Signore se non cio a cui arriva la mia forza, e 10 non opero se non per il mio
Signore, e non per me stesso”. Il Legislatore ha cost stabilito le due formule di ricerca di rifugio per queste due
persone. Quanto a colui che vede che la propria esistenza ¢ ’esistenza del suo Signore, poiché in se stesso egli
non ha esistenza, egli dice “Cerco rifugio in Te da Te”, e questo ¢ il terzo grado, e in questo grado ¢ affermata
I'entita del servitore”.
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Questa raccomandazione ¢ adatta [168] per gli adoratori e per gli asceti (zuhhad), non per gli aspiranti
e se egli li ha chiamati aspiranti [malgrado non lo siano]| ¢ perché essi desiderano percorrere la via
della felicita delle loro cose esteriori, non la felicita delle loro cose interiori. La felicita delle cose
interiori e dei cuori sta nel sapere prendere da queste forme mondane, sataniche e psichiche, poiché

Allah, sia Egli esaltato, ha detto: “Noi sosteniamo tutti, sia questi che quelli, col dare del tuo Signore,
558)

ed il dare del tuo Signore non ¢ precluso (mahzuar)” (Cor. XVII-20) (>*°), cioe impedito (mamna), e

quindi non ha vietato (hagara) il Suo dare ed ha fatto avere il Suo sostentamento (imdad) ad entrambi
1 gruppi, affinché chi vuole sia felice. [Colui che ha realizzato la felicita delle cose interiori] sa come
prendere da Allah da queste forme biasimate, come comportarsi con cio che gli arriva e come
innamorarsi di queste forme, si da amarle intensamente, e quello perché sa da quale Presenza il Vero

le elargisce, poiché il Suo dare non ¢ impedito, e conosce la complessione di quella forma corporea

non grossolana (sira gasadiyya) (**°) e distingue la sua complessione da quella della forma corporea

558) Nel Cap. 169 [1I 286.8] Ibn ‘Arabi afferma: “Ed Egli, sia esaltato, ha detto notificando: “Noi sosteniamo
tutti, sia questi che quelli, col dare del tuo Signore” (Cor. XVII-20) menzionando ci6 che ¢ biasimato e cio che
¢ lodato”, e nel Cap. 558 [IV 274.22] aggiunge: ““Not sosteniamo tutti, sia questi”, la gente del Paradiso, “che
quelli”, la gente del Fuoco infernale, “col dare del tuo Signore”, malgrado la diversita di gusto, “ed il dare del
tuo Signore non ¢ precluso” (Cor. XVII-20), cio¢ impedito, ed il dare si estende a tutto. Noi sappiamo che il
Suo dare ¢ identico alla Misericordia che ha la preminenza e che comprende ogni cosa, sia sgradita o meno,
sia collera od altro, e nel Mondo non c’¢ entita sussistente, né stato, che la Misericordia di Allah non pervada
e non contenga”.

559) Gism e gasad sono due dei termini usati in arabo per indicare il corpo ed entrambi ricorrono nel Corano:
gasad in Cor. VII-148, XX-88, XXI-8 ¢ XXXVIII-34, ¢ gism in Cor. 1I-247 e al plurale in Cor. LXIII-4. Ibn
‘Arabi i usa spesso indifferentemente per indicare il corpo grossolano, come nei capitoli 15 [I 154.4], 16 [I
159.24], 21 [1168.6], 68 [1332.13 e 354.14] 69 [1531.27 € 533.20], 71 [1647.16], 73 [115.19], 167 [11275.27]
198 [1I 446.22] e 351 [III 223.25]. In altri punti invece li distingue attribuendo a gasad un significato diverso
da gism: da un lato il gasad ¢ 1l gism in cui ¢ stato insufflato lo spirito, come nel Cap. 73, questione XL [II 67.28]
ove afferma: “Tutto il Mondo ¢ la differenziazione (tafszl) di Adamo ed Adamo ¢ il Libro sintetico ed egli ¢ per
il Mondo cio che lo spirito ¢ per il corpo (gasad). Quindi I'Uomo ¢ lo spirito del Mondo ed il Mondo ¢ il corpo e
nell’insieme tutto il Mondo ¢ il macrouomo e I'Uomo ¢ in esso. Se consideri il Mondo senza I’'Uomo lo troverai
come il corpo (¢ism) proporzionato senza spirito, e la perfezione del Mondo per mezzo dell’'Uomo ¢ come la
perfezione del corpo (dasad) per mezzo dello spirito e I'Uomo ¢ insufflato nel corpo (gism) del Mondo”. Nello
stesso capitolo, alla questione CLIII [II 130.2] pero afferma: “Se chiedi che cos’¢ il gasad noi rispondiamo:
ogni spirito o idea che si manifesta nella forma di un corpo (gusm) luminoso o elementare”. E nel Cap. 346 [III
186.28] aggiunge: “In questa dimora ho compreso la differenza tra i corpi grossolani (agsam) ed 1 corpi non
grossolani (agsad): 1 primi sono questi corpi conosciuti dalla gente comune, siano essi sottili [in senso fisico],
diafani o spessi [cfr. Gap. 350 (III 214.17)], che si vedano o non si vedano, mentre i secondi sono quelli in cui
appaiono gli spiriti durante la veglia e che assomigliano nella forma ai primi, come pure le forme che percepisce
durante il sonno chi dorme e che sono simili ai primi per cio che ne fornisce la sensazione, ma che in se stessi
non sono corpi grossolani (agsam)”. Quest’ultima definizione di gasad ha il suo fondamento nel Corano, come
spiega Ibn ‘Arabi nel Cap. 9 [I 133.12]: “Questa forma sensibile in cui si manifestano gli esseri spirituali si
chiama gasad e corrisponde al Suo detto: “e noi ponemmo sul suo trono un corpo (fasad)” (Cor. XXXVIII-34),
ed al Suo detto: “..noi non demmo loro un corpo (gasad) che potesse fare a meno del nutrimento” (Cor. XXI-8).
La differenza tra i ginn e gli Angeli ¢ che, pur avendo in comune la spiritualita, il nutrimento dei ginn ¢ costituito
dal cibo che apportano i corpi naturali, mentre per gli Angeli no. Per questo Allah ha menzionato nella storia
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grossolana (sara gismiyya) ™), anche se tutto cio fa parte del mondo della Natura, cosi come tutto cio

che apportano quelle forme corporee non grossolane e grossolane fa parte del sostentamento divino.

Non ¢ opportuno rinviare ad Allah nulla di ci6 che viene da Allah, anzi il conoscitore tra gli aspiranti
sinceri sa come ricevere ¢ quale adab avere con Allah riguardo a quelle forme, e si comporta con il

Vero con quell’adab: questo ¢ lo stato in cut si trova la gente di Allah, ed essi hanno la lingua della

lode assoluta (°°') che spetta ad Allah da parte dei Suoi servitori. Quanto agli altri, essi hanno una

degli ospiti di Abramo, ’Amico intimo: “Quando vide che le loro mani non st accostavano ad esso™, cioe¢ verso
il vitello arrostito, ed essit non ne mangiarono, “egli i disconobbe” (Cor. XI-70) ed ebbe timore™.

560) Nel Cap. 178 [1I 333.26] Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi che quando lo Spirito riceve la forma naturale [cio
avviene] nei corpi non grossolani immaginali (al-agsad al-mutahayyala), non nei corpi grossolani sensibili (al-adsam
al-mahsiisa) che normalmente si percepiscono; anche 1 corpi non grossolani immaginali si percepiscono come di
norma ma non tutti coloro che li vedono li distinguono dai corpi realmente grossolani. Per questo i Compagni
non riconobbero Gabriele quando discese nella forma di un arabo e non sapevano che quello era un corpo non
grossolano immaginale, finché il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, non i informo
dicendo loro: “Questo ¢ Gabriele”, mentre essi non avevano dubbio che si trattasse di un arabo. Analogamente
accadde a Maria quando I’Angelo “prese per lei le sembianze di un bell’'uomo” (Cor. XIX-17), poiché ella non
aveva conoscenza del segno distintivo che permette di riconoscere gli Angeli quando assumono un corpo”.

561) L’espressione “lode assoluta” ricorre nelle Futahat solo nel Cap. 467, dedicato al Polo la cui recitazione
continua (hgér) ¢ al-hamdu li-llah, ove Ibn ‘Arabr precisa [IV 96.15]: “La lode ¢ 'elogio (tan@’) di Allah ed ¢ di
due tipi: un elogio di Lui per ci6 che Gli appartiene, come “Sia Egli glorificato”, “Allah ¢ il piu grande” e “Non
c’¢ Dio se non Allah”; ed un elogio di Lui per cio che viene da Lui, che ¢ il ringraziamento per 1 favori ed 1
benefici che Egli dona. A Lui spettano le conclusioni poiché la lode non ritorna se non ad Allah, in quanto
Egli ¢ Colui che elogia tramite il servitore e Colui che viene elogiato, conformemente al suo detto, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “Tu set cosi come Tu elogi Te stesso”. Egli ¢ Colui per mezzo
di cui il servitore Lo elogia, quindi I’elogio ritorna a Lui in quanto ¢ Colui che elogia ed in quanto ¢ Colui
che ¢ elogiato, e l'esito della lode spetta a Lui in entrambi i casi. Vi ¢ poi un’altra suddivisione: la lode viene
riportata da Allah in termini assoluti e condizionati, anche se ¢ condizionata per lo stato, poiché non ¢ possibile
nell’esistenza I’assenza di condizionamento nella lode, in quanto ¢ necessario che ci sia un motivo (ba %) per essa
e quel motivo ¢ cio che la condiziona, anche se essa non ¢ condizionata nell’espressione, come il Suo ordine,
sia Egli esaltato, nel Suo detto: “Di: la lode spetta ad Allah” (Cor. XXVII-59), in cui non ha condizionato
Pespressione. Quanto alla lode condizionata ¢ indispensabile che essa sia condizionata da un attributo di Atto,
come il Suo detto: “Sia lode ad Allah che ha creato 1 Cieli e la Terra” (Cor. VI-1), ed il Suo detto: “Sia lode ad
Allah che ha fatto scendere il Libro sul Suo servitore” (Cor. XVIII-1) e: “Sia lode ad Allah che ha separato 1
Cieli” (Cor. XXXV-1), ma talvolta ¢ condizionata da un attributo di trascendenza, come il Suo detto: “Sia lode
ad Allah che non ha preso figli” (Cor. XVII-111)”. Poco oltre [IV 97.11] aggiunge: “Per colui che pratica come
recitazione continua la lode assoluta, in cui colui che recita non la condiziona con alcuno degli Attributi, anche
se gli stati differiscono per lui [e gli stati dipendono dai Nomi, e quindi dagli Attributi], essi non sono il motivo
di quella recitazione (dzkr), bensi ¢ solo Lui [o: essa (lode)] il primo motivo per cui pronuncia in modo assoluto la
recitazione: essa ¢ un condizionamento in una assolutezza. Come risultato egli ottiene tutto cio che conferisce
ogni recitazione della lode ad Allah condizionata da uno degli Attributi estrinseci, o da un Nome o da un
Attributo intrinseco, finché colui che fa questa recitazione non si sofferma su uno degli stati per la dolcezza
che ricava da esso, poiché allora quel gustare la dolcezza lo condiziona, anche se egli formula la lode in modo
assoluto. Dopo di ci6 egli non ottiene come risultato se non cio che corrisponde allo stato di cui ha gustato la
dolcezza, poiché ha un attributo ed ¢ conforme ad esso, cessando cosi per lui 1l primo regime. Fu detto ad Abu
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lingua di lode ed una lingua di biasimo (damm), ed essi sono gente condizionata da una Legge, da un
obiettivo personale, da una convenienza di natura, o dalla considerazione di una perfezione e di una
mancanza, ¢ di tutti questi ¢ pit lodevole chi biasima e chi loda per mezzo della lingua di una Legge,
in quanto ¢ piu puro, ma tuttavia ¢ inferiore a colui che abbiamo menzionato della gente di Allah, la
gente della lingua della lode assoluta, in cui non c’¢ biasimo. E come potrebbe essere biasimata una

cosa che viene da Allah?

Per il conoscitore e per ’aspirante sincero ¢ necessario conoscere il segreto del biasimo divino [169]

delle cose, malgrado esse vengano da Lui (**?), e chi le biasima tra i Nomi divini (°*); e se ¢ possibile

Yazid: “Come stai stamattina?”, al che egli rispose: “Non c¢’¢ mattino per noi, né sera; infatti il mattino e la sera

29935

appartengono a chi ¢ condizionato dall’attributo. Io non ho attributi™”.

562) Nel Cap. 350 [III 211.19] Ibn ‘Arabi precisa: “Allo stesso modo noi addossiamo a noi stessi quelle opere
brutte che non corrispondono agli obiettivi e che non sono confacenti alla natura, malgrado la nostra scienza
che tutto viene da Allah, ma poiché con esse ¢ correlata la lingua del biasimo, noi riscattiamo con noi stessi cio
che viene attribuito al Vero di quello, per adab con Allah; quanto a cio che ¢’¢ di buono e di bello [nelle opere]
noi ci togliamo di mezzo ed lo attribuiamo ad Allah, affinché sia Lui ad essere lodato, per adab con Allah,
e perché ¢ veramente cosi, poiché cio appartiene senza dubbio a Lui, malgrado il profumo di condivisione
(sstrdk) che si trova nella notificazione divina nel Suo detto: “Ed Allah ha creato voi e cio che voi fate” (Cor.
XXXVIII-96), ed il Suo detto: “Cio che di bene ti arriva viene da Allah, e cio che di male ti arriva viene da
te stesso” (Cor. IV-79), ed ha detto: “Di: tutto viene da parte di Allah!” (Cor. IV-78), attribuendo I'opera una
volta a noi ed una volta a Lui, e per questo abbiamo parlato al riguardo di profumo di condivisione. Egli, sia
esaltato, ha detto: “a suo favore cio che ha guadagnato ed a suo sfavore cio che ha meritato” (Cor. 1I-286), ed
ha detto: “Le ha ispirato la sua scelleratezza e la sua pieta” (Cor. XCI-7, 8) ed a Lui appartiene l'ispirazione in
not ed a noi il compiere cio che ha ispirato, ed ha detto: “Noi sosteniamo tutti, sia questi che quelli, col dare
del tuo Signore” (Cor. XVII-20) e cio puo essere il Suo dare I'ispirazione come il Suo creare I'opera, e questa
¢ una questione in cui I'affermazione dell’Unita ({awhid) non ¢ mai pura, né dal lato dello svelamento, né dal
lato della notificazione. La verita ¢ che si tratta di una faccenda connessa tra Vero e creatura e non attribuibile
esclusivamente ad uno dei due lati. La piu elevata delle relazioni (nzsab) divine ¢ il fatto che il Vero, sia Egli
esaltato, ¢ Pesistenza stessa da cui traggono profitto le possibilita e non c’¢ dunque se non Pesistenza dell’entita
del Vero, nient’altro. Le alterazioni (fagayyurat) che si manifestano in questa entita sono 1 regimi (ahkam) delle
entita delle possibilita: se non ci fosse I'entita [del Vero] non si manifesterebbe 1l regime, e se non ci fosse il
possibile non si manifesterebbe I’alterazione e quindi negli atti ¢ indispensabile sia il Vero che la creatura”.

563) Nel Cap. 345 [III 183.6] Ibn ‘Arabi precisa: “Malgrado Iesistenza dell’opposizione che comportano
le realta essenziali dei Nomi divini contrapposti non giunge ad essi, per la loro opposizione gli uni agli altri,
una lingua di biasimo. Allo stesso modo all’opposizione che si manifesta in questa costituzione umana non
giunge in conclusione un castigo ininterrotto, poiché I’origine la protegge da questo, ed essa ¢ la Forma [divina
su cui 'uomo ¢ stato creato], che ¢ costretta nella sua opposizione. I’opposizione ¢ inevitabile per via della
contrapposizione dei Nomi in colui che ¢ stato creato sulla Sua forma: Colui che ¢ benefico non ¢ Colui
che arreca danno, né Colui che da ¢ Colui che trattiene ed affinché la perfezione della forma sia possibile ¢
necessaria la manifestazione di queste realta essenziali in questa configurazione. L’obbediente si contrappone
al disobbediente, ’associatore a colui che afferma I’Unita, e chi nega a chi afferma, tutto cio per il sostegno
dei Nomi divini. Cio corrisponde al Suo detto: “Noi sosteniamo tutti, sia questi che quelli, col dare del tuo
Signore” (Cor. XVII-20), cio¢ chi obbedisce e chi disobbedisce, la gente del bene e quella del male, “ed il dare
del tuo Signore non ¢ precluso” (Cor. tbidem), cio¢ impedito, poiché Egli da mediante la Sua Essenza ed 1 luoghi
di manifestazione, cio¢ 1 ricettacoli, ricevono in base alla loro predisposizione, che ¢ l'effetto dei Nomi divini
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per esse un affrancamento dal biasimo alla lode, e diventino lodate dopo essere state biasimate, o no

(564) .

E se la ripartizione ({agsim) [tra lode e biasimo] nella Presenza divina ¢ possibile o no. E se ¢ possibile,

qual’e la sua causa? E se non ¢ possibile, qual’¢ la sua causa?

in essi, e tra 1 Nomi divini ve ne sono di corrispondenti e di opposti. Quelli corrispondenti sono ad esempio il
Clemente e Colui che perdona molto ed i loro simili, mentre quelli opposti sono ad esempio Colui che innalza
e Colui che abbassa. Inevitabilmente la predisposizione di questo luogo di manifestazione sara sotto il regime
di uno di questi Nomi e il suo recepimento del regime divino sara conforme ad esso, che sia corrispondente od
opposto. E a chi si trova in questa situazione come puo essere collegato un biasimo essenziale? Gli accidenti non
sono immutabili mentre il bene ¢ essenziale nell’'uomo ed ¢ il suo regime quello che resta. Il male ¢ accidentale
e quindi cessa, anche se dopo un po’”.

564) Nel Cap. 375 [III 472.23] Ibn ‘Arabi afferma: “Non c¢’¢ nel Mondo realta che sia biasimata in modo
assoluto, né lodata in modo assoluto, perché gli aspetti ed 1 contesti condizionano ogni cosa. La radice (as/) ¢ 1l
condizionamento (fagyid), non I’assolutezza, in quanto I’esistenza ¢ necessariamente condizionata, e per questo
I'indicazione dimostra che tutto cio che entra nell’esistenza ¢ condizionato”, e nel suo Kitab al-haqq, la cui
traduzione ¢ stata pubblicata nel numero 2 di £/ Azufre Rojo, 2015, pag. 137-161, precisa: “Sappi che lalode ed il
biasimo connessi agli attributi non si riferiscono alle loro essenze, poiché se la proprieta (hukm) [o il giudizio] del
biasimo fosse riferita all’essenza dell’attributo non potrebbe mai succedere che esso sia oggetto dilode e viceversa
se la proprieta della lode [fosse riferita all’essenza dell’attributo] non scorrerebbe mai la lingua del biasimo su
di esso. [’attaccamento tenace (bakl) riguardo alle ricchezze ¢ biasimato [mentre 'attaccamento tenace per la
tradizione (din) ¢ lodato; la codardia (gubn) verso il mondo (kawn) e la paura (hawyf) di esso ¢ biasimata] mentre
la paura di Allah e di cio che Egli ha ordinato di temere, in quanto lo ha ordinato ¢ lodata; la bramosia (furs)
nell’accumulare la ricchezza e nel conservarla ¢ biasimata, mentre la bramosia nella ricerca della scienza e delle
conoscenze e nel conformarsi al massimo possibile a cio a cui st addice conformarsi ¢ lodata; 'invidia (hasad)
riguardo all’ottenimento dei mezzi del benessere per usarli (zstz mal) ¢ lodata mentre riguardo ad altro che quello
¢ biasimata. [Il Profeta], su di lui la Pace, ha detto, nel Sahifi: “L’invidia non puo [legittimamente] riguardare
che due persone”, fadit, e quindi ha attestato (garrara) I'invidia dal punto di vista della Legge tradizionale. Il
non credere (kufr) in cio in cui ¢ opportuno non credere ¢ lodato, mentre la miscredenza nei confronti di Allah
e det suot favori (ni @m) ¢ biasimata. La fede (zman) in Allah, nei Suoi Angeli, nei Suoi Libri e nei Suoi Inviati ¢
lodata, mentre la fede nella divinita degli astri (kawdakib), dei Faraoni e di altri esseri contingenti (akwan) come
al-Lat, al-‘Uzzah, Hubal, Manat, Yagut, Ya‘aq e Ba‘l ¢ biasimata. Analogamente per tutte le realta (umar) da
cui I'umanita non puo separarsi [44a] se non per mezzo della cessazione (zawal) della loro realta essenziale in
questa sede (mawtin) del mondo di quaggiu (dunya) e dell’incombenza legale (faklif): la bramosia, I’avarizia, la
codardia, I'invidia e la miscredenza non cessano mai per 'uomo e quindi su di lui scorre la lingua della lode
e del biasimo per esse, conformemente al loro impiego (tasr7f). Chi dice all'uomo: “Non essere codardo e non
essere avaro” ¢ come se gli dicesse: “Vieni meno a questa tua costituzione naturale (ras'a), annientati e diventa
un’altra natura, cio¢ non essere uomo®, e questo non ¢ nel potere dell'uomo, cio¢ che egli stesso produca
un’altra costituzione naturale. “Invero I'uomo ¢ stato creato avido, impaziente quando lo tocca il male e ritroso
quando lo tocca il bene”. (Cor. LXX-19 e 20). Egli non puo quindi separarsi da cio su cui € stato connaturato, e
il Vero, sia Egli esaltato, ha determinato la sede [corretta] in cui esercitare questi attributi di relazione”. La lode
ed il biasimo non si applicano alle cose in se stesse, prodotte da Allah mediante il Suo comando creatore (al-amr
at-takwini), ma al modo in cui sono usate dall'uomo, in conformita o in difformita al Suo comando prescrittivo
(al-amyr at-taklift).
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Chi conosce la ripartizione da parte di Allah della sa/at in due meta tra Lui ed il Suo servitore (°*), sa
cio di cui stiamo parlando: Allah non ha ripartito tra Lui ed una delle Sue creature una cosa che Gli
appartiene se non tra Lui e noi, perché questa costituzione naturale ¢ stata creata sulla Forma divina
ed ¢ la sua ombra, ed Egli in questa ripartizione non esce da Se stesso, ma ¢ come se Egli dicesse: “Ho
ripartito la salat tra Me per un certo aspetto e tra Me per un altro aspetto, ed Io ho un regime specifico

sotto ogni aspetto in ogni aspetto, ed Io sono quei due aspetti, nient’altro che Me”.

Questo ¢ cio che ¢ raccomandato all’aspirante eletto, di cui si dice che fa parte della gente di Allah e
della Sua élite, ed essi sono la gente del Corano, che riuniscono le realta essenziali delle cose, e non

c’¢ dunque forma che ti faccia perdere la vita, né quaggiu né nell’aldila.

L’esagerazione di costul nel raccomandare questa cosa ¢ dovuta ad uno dei due aspetti: o alla
mancanza della sua scienza di come stanno le cose, o perché la maggioranza degli uomini non ha
scienza di come stanno le cose, ed egli ha raccomandato cio che ¢ consuetudine tra coloro “che
conoscono il lato esteriore della vita di quaggit ma che sono noncuranti dell’aldila” (Cor. XXX-7) e
delle loro anime. Gli aspiranti sono lungi dall’abbracciare la carriera di costoro nel modo in cui essi

vi sl impegnano.

E il Mondo non ¢ simile, malgrado il sostentamento (imdad) divino, se non a cio che ha detto Allah,
sia Egli esaltato: “... irrorati da una sola acqua, e Noi abbiamo reso piu eccellenti gli uni sugli altri
nel nutrirsi” (Cor. XIII-4) (°°°). Gli uomini fanno parte dell’insieme degli alberi e delle piante, poiché
Allah, sia Egli esaltato, ha detto riguardo alla loro composizione naturale: “ed Allah vi ha fatto
crescere dalla Terra come delle piante” (Cor. LXXI-17), quindi siamo cresciuti come piante, poi
dopo aver detto: “e Noi abbiamo reso piu eccellenti gli uni sugli altri nel nutrirsi” (Cor. XIII-4)

ha aggiunto: “In quello vi sono dei segni”, cio¢ delle prove e delle evidenze [170], “per gente che

565) Riferimento ad uno hadit qudsi riportato da Muslim, IV-38 a 41, Abu Dawud, 11-132, at-Tirmidi, XLIV-
1, Ibn Magah, XXXIII-52, an-Nasa’t, XI-23 e da Ibn Hanbal, II-241, 285 e 460. Ibn ‘Arabi lo cita una
quarantina di volte nelle Futihat.

566) Nel Cap. 33 [I 209.13] Ibn ‘Arabi afferma: “L’intenzione (niyya) ¢ per I'insieme dei moti e delle soste
di coloro che sono soggetti all'incombenza legale nelle opere I'equivalente dell’acqua per cio che la Terra
fa crescere. L'intenzione in se stessa ¢ unica e si diversifica in base a cio a cul ¢ connessa, cio¢ I'oggetto
dell'intenzione, ed ¢ da quest'ultimo che dipende il risultato, non dall’intenzione stessa, la cui parte ¢ solo quella
di proporsi I’atto o di astenersi da esso. Il fatto che quell’atto sia bello o turpe, un bene o un male, non ¢ I'effetto
dell'intenzione, ma dipende soltanto da una faccenda accidentale che si presenta e che il Legislatore ha definito,
imponendola a colui che ¢ soggetto all'incombenza legale: sotto questo aspetto specifico I'intenzione non ha
alcun effetto. Come 'acqua, la cui mansione ¢ soltanto quella di scendere o scorrere sulla Terra, ed il fatto che
la Terra sia morta e venga vivificata da essa o che la casa della povera vecchia venga distrutta dalla sua discesa
non competono ad essa: il fiore dal buon profumo o maleodorante ed il frutto buono o cattivo escono per la
cattiva complessione del terreno o per la sua bonta, o per la corruzione del seme o per la sua bonta. Egli, sia
esaltato, ha detto: “irrorati da una sola acqua, e Noi abbiamo reso piu eccellenti gli uni sugli altri nel nutrirsi”
(Cor. XIII-4), poi ha aggiunto: “In quello vi sono dei segni per gente che comprende” (Cor. tbidem). In tutto cio
all’intenzione spetta solo il sostegno”.
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comprende” (Cor. thidem) cio che vuole dire con quello, ed essi hanno scienza delle cose per come
esse sono. Le forme degli stati sono come 1 frutti per questi alberi, ed in esse ha luogo la disparita dei
cibi; quanto al Suo detto: “irrorate da una sola acqua” (Cor. XIII-4), non c’¢ divergenza riguardo al
fatto che sia unica, poi ha detto: “ed abbiamo reso piu eccellenti gli uni”, cio¢ alcuni di questi alberi
“sugli altri nel nutrirsi” (Cor. XIII-4), cio¢ di questa acqua che ¢ il loro nutrimento e da cui dipende
la loro vita, poiché Egli ha fatto dall’acqua ogni cosa vivente (**’). Quindi ’accettazione di alcuni di
essi ¢ superiore all’accettazione di altri, e la loro accettazione ¢ identica al loro nutrirsi, ed essa ¢ la
misura con cui si nutrono di quell’acqua conformemente alla loro complessione ed alla loro realta
essenziale, ed essi la convertono nella loro natura e nel loro stato. E come si manifesta in essi la forma
della dolcezza e dell’amarezza, e 'acqua ¢ una e non ¢ caratterizzata da nulla di cio, cosi ¢ con la
lode ed il biasimo per gli stati che si manifestano sugli alberi degli uomini: ’assistenza (madad) divina
¢ unica ed il biasimo e la lode sono connesse con essa da parte di essi [stati] ed il fondamento di tutto
questo ¢ quello di richiamare P’attenzione sul fatto che I’epifania del Vero ¢ unica e che la diversita del
Suo regime nella forma della Sua teofania ¢ da ricondurre alle entita del Mondo che sono 1 supporti
di manifestazione del Vero. Quindi 'esistenza nell’entita ¢ Sua ed il regime in quella esistenza ¢
del Mondo, e questa ¢ la scienza di cui sussurrano 1 perfetti della gente di Allah, come gli Inviati
e gli eredi, ed i Libri divini rivelati lo hanno trasmesso in ogni comunita e di cio hanno parlato gli
interpreti di Allah: “A Lui ritornera tutta la faccenda” (Cor. XI-123), “Le faccende non torneranno
forse ad Allah?” (Cor. XLII-53).

Se 'accettazione degli alberi nel nutrirsi con 'acqua ¢ di gradi diversi, malgrado 'unita della sua
realta essenziale, ¢ anche di grado diverso il cibo fornito dai frutti di questi alberi a chi Ii mangia,
e quindi ne consegue Ieccellenza degli uni sugli altri nel nutrirsi di essi e da essi ed ¢ cosi che devi

comprendere le realta delle cose.

Quanto alla sua preghiera di essere liberato dal male (Sar7) delle forme di questo mondo, si tratta
dell’essere liberato dall’attaccamento del pensiero (fatir) a questo mondo [171], poiché esso ¢
destinato a separarsi dall’'uomo, in quanto I'uvomo ¢ voluto per I'aldila ed in questo mondo ¢ solo
un’ombra passeggera ed un accidente che si presenta, e quando egli si attacca con passione a cio che
lo abbandonera ¢ dura per lui la separazione ed alla morte soffrira molto per la separazione delle
cose con cui ha familiarizzato. Qui sopravviene un’altra ignoranza che sussiste in chi non fa parte
della gente di Allah, e cioé in chi ¢ in dubbio per una nuova creazione (**®); chi ¢ testimone che il
Mondo nella sua totalita, cio¢ la forma di cio che appare, ¢ rinnovato ad ogni attimo e che esso ¢ il
cambiamento del Vero nella Teofania, non soffrira al momento della separazione da questo mondo
con la morte poiché egli vede con 1 propri occhi il rinnovamento della creazione, e non c¢’¢ familiarita
per chi non permane che un solo istante. La scienza di cio ¢ 'obiettivo piu eccelso e piu eccellente che

si possa ottenere, ma nel nostro tempo non ho visto nessuno che si dedichi ad esso, per 'elevatezza

567) Riferimento a Cor. XXI-30.

568) Riferimento a Cor. L-15, versetto gia riportato a pag 48 del manoscritto.
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della sua posizione (mansib) ¢ per il segreto dell’inaccessibilita del mezzo (sir 9zzat sababi-hi) [per

ottenerla].

Quanto alla sua preghiera di essere liberato dal male dei demoni (**), egli intende i demoni a cui

appartengono i tocchi (lammat) (*") nei cuori di coloro che sono soggetti all'incombenza legale tra

gli vomini (basar) in modo specifico ed in modo non specifico. Se tu fai una simile preghiera invero
intendi il male della lontananza da cio che ¢ congiunto con la scienza della realta per come essa ¢,
in quanto 1l significato del termine “saylan” ¢ colui che ¢ lontano dalla Misericordia di Allah stabilita
nei fenomeni dell’vomo (al-muqgarrara fi zawahir al-basar), poiché nella creazione dal fuoco senza fumo
[cioe nella creazione dei ginn] Satana ¢ come il miscredente nella creazione umana naturale, ed essa
[preghiera] ¢ una richiesta di protezione ed una domanda di affrancamento da questa stazione [di

lontananza].

Quanto alla tua preghiera di essere liberato dal male della tua anima, esso ¢ dovuto solo alla sua

ricettivita, poiché talvolta ’anima, per la sua ignoranza, accetta da chi viene da essa, [e talvolta] non

569) Per Ibn ‘Arabi i demoni non sono esseri distinti perché definiti da condizioni d’esistenza differenti da
quelle che definiscono gli altri esseri, né perché dotati di caratteristiche specifiche come quelle che ad esempio
definiscono la specie, bensi per il particolare orientamento da loro assunto. Quindi I’espressione coranica
“demoni degli uomini e dei ginn” (Cor. VI-112) non ¢ da intendere come “demont che affliggono gli uomini
ed 1 ginn” bensi nel senso che tra gli uomini ed i ginn vi sono dei demoni. Nel Cap. 55 [I 281.27] egli precisa:
“Sappi che 1 demoni (sayatin) sono di due tipi, uno intellegibile (ma naw?) e uno sensibile (fussi), e che a sua volta
il tipo sensibile ¢ suddiviso nel demone umano e nel demone dei ginn. Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente,
ha detto: “I demoni degli uomini e dei ginn: gli uni ispirano inganno agli altri con I'abbellimento del discorso
e se 1l tuo Signore avesse voluto non I’avrebbero fatto. Quindi abbandona loro e cio che inventano” (Cor. VI-
112) definendoli quindi come la gente che inventa menzogne contro Allah; e fra questi due si genera (hadata)
nell’'uomo un demone intellegibile. Cio vale a dire che 1 demoni degli uomini e dei ginn, quando uno di loro
getta nel cuore dell’'uomo qualcosa con cui lo allontana da Allah, talora vi getta qualcosa di specifico, cio¢
qualcosa che in se stesso ¢ specificamente satanico, e talora vi getta qualcosa di generale e lo lascia. Ora, se si
tratta di qualcosa di generale cio gli apre in questo modo una via verso delle cose a cui né il demone dei ginn
né quello umano avrebbero pensato: in questo caso ¢ 'anima che la approfondisce e che deduce da quegli
argomenti dubbi delle cose che quando I'vomo le profferisce /blzs impara da lui la trasgressione”, e nel Cap.
383 [III 522.22] aggiunge: “E non si tratta del demonio dei ginn, ma intende il demonio degli uomini. Allah
ha detto: “I demoni degli uomini e dei ginn” (Cor. VI-112), ed ha detto: “dal male di colui che sussurra e st
ritrae * che sussurra nei petti degli uomini * tra i gimn e gli uomini” (Cor. CXIV-4 a 6). I demoni umani hanno
potere sia sull’esteriore che sull’interiore dell’'uomo, mentre i demoni dei ginn sono 1 sostituti dei demoni umani
nell'interiore degli uomini. I demoni dei ginn sono quelli che fanno penetrare le opinioni nei demoni umani, e
governano il loro dominio (dawla), spiegando loro nei dettagli 1 regimi che manifestano in esso”.

570) Il termine lamma, che significa tocco, visita, ricorre in uno fadi riportato da at-Tirmidi, XLIV-Sara I1-35,
secondo 1l quale Ibn Mas‘ad riferi che: “L’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ha detto: Satana ha in proprio un tocco nell’'uomo e I’Angelo ha in proprio un tocco. Il tocco di Satana
pone in prospettiva il male e fa apparire la verita come una menzogna. Il tocco dell’Angelo pone in prospettiva
il bene e fa apparire la verita come cio che ¢ vero. Chi prova quest’ultimo sappia che esso viene da Allah e lodi
Allah, chi prova l’altro, cerchi rifugio in Allah da Satana”. Ibn ‘Arabi lo cita nel Cap. 57 [1286.17].
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accetta da chi viene da essa (°’"): in realta non c’¢ male o cattiveria che venga da essa se non per la sua
ricettivita verso cio che viene dalla sede del male e della cattiveria, cio¢ propriamente 1 demoni dei
Sinn. Quanto ai demoni degli uomini essi sono coloro che ricevono [172] dai demoni det ginn cio che
essi apportano loro dell’opposizione alla Legge e lo proiettano nei loro simili tra gli uomini. Allah li ha
chiamati 1 demoni degli uomini, e per questo ha detto riguardo ai demoni degli uomini e dei ginn: “gli
uni ispirano inganno agli altri con I’abbellimento del discorso” (Cor. VI-112); il demone dei ginn ispira
all'uomo ci0 per cui egli diventa [un demone], se lo ascolta, ¢ per cui [anche] egli viene descritto,
conformemente a quanto si ¢ proposto con cio il demone dei ginn, come demone, cioe lontano dalla

sua beatitudine, non da Allah, anche se lo ignora.

La liberazione dal male ¢ solo 'affrancamento dal lato esteriore della faccenda per coglierne il

199

significato ed il segreto, e per questo nella lingua araba viene impiegato il termine “sarr”, che talvolta

572)

indica I'essere manifesto (zuhiar), come ha detto Imru’ al-Qays (°’*) nella sua poesia:

Se essi rendessero manifesto (yusirrana) i mio assassinio (°7°),

di cui esistono due versioni, una con la sin [yusirrina), che ¢ il nascondere, e I’altra con la $in [yusirrinal,
che ¢ il rendere manifesto. Ed egli ha detto: “Se essi rendessero manifesto (yusirrana)”, cioe palesassero
(yuzhirina), con la s, ed il male non ¢ chiamato cosi se non per il suo essere manifesto sul bene,
poiché il bene ¢ interiore ed il male ¢ cio che si manifesta all'uomo sapiente nel suo interiore o nel

suo esteriore, e cio che gli ¢ nascosto di esso ¢ il bene (*’*), poiché la scienza del sostentamento divino

571) Tutti i manoscritti che ho potuto consultare hanno il seguente testo, da me vocalizzato: fa qad tagbalu li-
Sahli-ha min man qabala la-ha la tagbalu min-hu, in cui sembra mancare un wa gad prima della negazione.
L'importanza del “chi” oltre che della “cosa” ¢ spiegata dall’esempio riportato nel Cap. 55 [I 283.8]: “Disse
dunque Iblis a Gesu, su di lui la Pace: «O Gesu, di: non c¢’¢ Dio se non Allah», ed avrebbe tratto soddisfazione
da lui se egli avesse obbedito anche solo in questa misura al suo comando. Ma Gesu, su di lui la Pace, rispose:
«Lo dico, ma non perché tu hai detto “non c’¢ Dio se non Allah!”» e Satana torno indietro scacciato”.

572) Celebre poeta arabo preislamico, morto una ventina d’anni prima della nascita del Profeta. Su di lui si puo
consultare I’articolo omonimo redatto da S. Boustany nella Encyclopédie de Islam, Vol. 111, E.]J. Brill, 1975, pag.
1205-1207. Ibn ‘Arabi lo nomina otto volte nelle Futihat.

573) 1l verso ¢ riportato anche nel Cap. 369 [III 373.29].

574) Nel Cap. 369 [III 373.26] Ibn ‘Arabi precisa: “Per questo [il Profeta], che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e 1a Pace, rivolgendosi in preghiera al suo Signore, sia Egli esaltato, ha detto: “Tutto il bene ¢ nelle Tue
mani, ed il male non Ti riguarda” [Muslim, VI-201], poiché esso ¢ 'opposto del bene e dal bene non procede se
non il bene. Il male non ¢ altro che I’assenza del bene, e tutto il bene ¢ esistenza e tutto il male € non-esistenza;
esso ¢ la manifestazione (zukiar) di cio che in realta non ha entita, poiché ¢ un regime ed 1 regimi sono delle
relazioni, ed abbiamo parlato al riguardo di “manifestazione” perché cosi ¢ nella lingua araba. Imru’ al-Qays
ha detto: Se esst rendessero manifesto (yusirruna) o/ mio assassinio, [usando il verbo sarra nel senso di manifestare]. Per
questo Egli, sia esaltato, ha detto di Se stesso: “Egli conosce il segreto” — che ¢ il nascondere ci16 che ha un’entita
— “e c10 che ¢ piu nascosto” (Cor. XX-7), che ¢ il manifestare cio che non ha entita si che la gente si immagini
che esso sia reale. Allah sa che esso non ha esistenza come entita nel suo stesso regime, e quindi “conosce il
segreto e cio che ¢ piu nascosto”, cioe cio che ¢ piu manifesto nell’occultamento di quanto lo sia il segreto”.
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ignorato ¢ un bene assoluto e si manifesta in una forma in base alla [sua] ricettivita, e viene chiamato
bene per un certo rapporto specifico e male per un altro rapporto specifico, e ciascuno parla in

conformita a cio che prevale in lui.

Noi non abbiamo preso la raccomandazione di costui come se fosse indirizzata ad una persona
specifica, ma abbiamo esaminato le sue parole e la sua raccomandazione, e cio che di esse ¢ riferito
all’aspirante all’istruzione iniziatica I’ho attribuito a lui, e cio che di esse ¢ riferito agli aspiranti in
senso assoluto I’ho attribuito a loro, e cio che ¢ riferito agli adoratori e agli asceti che non rientrano in
questa via specifica I’ho attribuito a loro, e ci0 che di esse ¢ riferito alla massa dei credenti ’ho anche
[173] attribuito a loro, indipendentemente dal fatto che colui che ha dato la raccomandazione si

proponesse cio e lo sapesse o non si proponesse cio e lo ignorasse.

Tu basati sulla forza della parola, su dove si manifesta il suo effetto e su chi ne ¢ il destinatario: mangia
gli ortaggi e non chiedere del terreno ove sono cresciuti (*”°), cio ti sara utile. Allah, sia Egli esaltato,
talora fa dire cose sagge a chi non sa che si tratta di saggezza e non conosce il valore di cio che Allah
gli fa dire, affinché la ascolti chi la cerca, poiché essa ¢ il sogno (dalla) di ogni saggio (°°) ed egli la

desidera e dovunque la trova la registra, e chi ne ha parlato non la conosce.

La saggezza ¢ il sogno di ogni saggio e quando essa arriva a chi la conosce egli non la divulga a chi
non la sa riconoscere, poiché I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la
Pace, ha avvertito chi sa quello, cio¢ chi sa che essa ¢ una saggezza che indica la felicita, dicendo:
“Non date la saggezza a chi non ne ¢ degno poiché le arrechereste danno”, cio¢ essa andrebbe
perduta con lui per la sua ignoranza della sua misura, poiché essa non ¢ stata fissata se non perché
venisse osservata, e la osserva chi sa che essa ¢ saggezza, per questo ¢ stata chiamata saggezza ¢ non
¢ stata chiamata scienza, ed ¢ una scienza speciale; ed ha detto: “non impedite il suo accesso a chi ne
¢ degno poiché arrechereste loro un danno” (°”7).

575) Detto proverbiale, riportato anche nel Kitab muhadarat al-abrar, Dar Sader, Vol. I, pag.399. Nella frase che
lo precede nel manoscritto non ¢ citato “chi” parla, che corrisponde al terreno ove sono cresciuti gli ortaggi.

576) Riferimento ad uno /adit non recensito nelle raccolte canoniche.

577) Hadit non recensito nelle raccolte canoniche. Ibn ‘Arabi lo riporta nei capitoli 70 [I 557.20], ove afferma:
“L’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Non elargite la saggezza
a chi non ne ¢ degno perché fareste torto ad essa, e non astenetevi dall’elargirla a chi ne ¢ degno perché fareste
torto a lui”. Elargire la saggezza equivale a fare la zakat su di essa, e c’¢ chi ¢ degno di ricevere la saggezza cosi
come c’¢ chi ¢ degno di ricevere la zakat. Se tu elargisci la saggezza a chi non ne ¢ degno, credendo che lo sia,
essa va persa, cosi come va persa questa ricchezza dopo averla versata, e non arriva al suo destinatario; e chi
si comporta in questo modo ¢ responsabile verso chi subisce la perdita, essendo stato negligente perché non
si ¢ accertato della conoscenza di colui presso cui questa saggezza ¢ andata persa. Si impone dunque a lui di
versarla un’altra volta a chi ne ¢ degno, affinché cada nel posto giusto per essa”, 458 [IV-72.33], 502 [IV 140.1]
e 560 [IV 542.26]
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Fa parte della saggezza il darla a chi ne ¢ degno ed il non darla a chi non ha preparazione, ed egli, su
di lui la Pace, ci ha ordinato di avere rispetto della scienza come abbiamo rispetto di chi ¢ intelligente,
ed ha imposto per le idee il regime che ha imposto per coloro che sono dotati di intelligenza, per la
sua [del Profeta] scienza che ogni cosa vivente glorifica Allah, e la saggezza fa parte dell’insieme delle
cose. E magnifico cio su cui [il Profeta] ha attirato Iattenzione, poiché ha attirato ’attenzione su una
scienza che la maggior parte degli uomini non riesce a vedere, ed il saggio ¢ con le creature secondo
la loro misura e chi ¢ con esse secondo la loro misura esse sono secondo la sua misura, poiché egli ¢
la loro somma (magmu), ed il saggio ¢ colui che attribuisce agli uomini il loro posto. Ed Allah ¢ Colui
che da il successo.

Poi ha detto: “Poi, dopo quello, ti si presenteranno delle cose che fanno parte dei resti (bagaya) di
questo mondo, oltre a cio [174] che ¢ stato menzionato prima, e guardati anche da esse”. Abbiamo
gia premesso che quest'uomo descrive il suo stato e talvolta la faccenda accade come egli ha detto,
e talvolta accade in altro modo; quanto alla sua raccomandazione di guardarsi da cio, essa dipende
dalla sua paura che egli venga velato per attaccamento a cio che si manifesta a lui, e questo ¢ dovuto
alla sua ignoranza del volto (wagh) del Vero che c’¢ in ogni cosa (*’®) che si manifesta a lui: se sapesse

che egli fa parte della gente del volto [divino] non gli avrebbe raccomandato di guardarsi.

578) 1l termine wagh indica in arabo il volto, la faccia o 'aspetto. Nelle Futahat Ibn ‘Arabi afferma una ventina
di volte che 1l volto di una cosa ¢ la sua realta essenziale (kagiga), la sua essenza (dat o ‘ayn) e il suo essere (kawn),
trasponendone cosi 1l significato al di sopra del dominio sensibile. L’espressione “volto del Vero” non ricorre nel
Corano, ove pero si trova piu volte citato “il volto di Allah”, come nel versetto: “ovunque vi volgiate la ¢ il volto
di Allah” (Cor. II-115), e “il Suo volto”, come nel versetto: “Ogni cosa ¢ peritura salvo il Suo/suo volto” (Cor.
XXVIII-88), in cui, come precisa Ibn ‘Arabi nel Cap. 559 [IV 417.18], il pronome arabo Au puo essere riferito
sia alla cosa che al Vero. A proposito della visione del volto del Vero in ogni cosa, nel Cap. 527 [IV 170.12]
Ibn ‘Arabi precisa: “Chi si dedica assiduamente a questo dikr [quello di “coloro che invocano il loro Signore
di mattina e di sera, cercando il Suo volto” (Cor. XVIII-28)] ottiene la conoscenza del volto del Vero in ogni
cosa e non vede una cosa senza vedere in essa il volto del Vero. Invero essi [1 Compagni a cui fa riferimento il
versetto citato] invocavano il loro Signore di mattina [al tempo della colazione] e di sera [al tempo della cena],
cio¢ nei [due] momenti in cui coloro che vengono nutriti ottengono il loro nutrimento, come Egli, sia esaltato,
ha detto: “..ed in ci0 essi hanno cibo per la mattina e per la sera” (Cor. XIX-62), il che corrisponde, presso gli
arabi, a ci0 che si beve al mattino (sabah) ed alla sera (gabig). Il nutrimento che costoro ricevevano al mattino
ed alla sera era costituito da cio che essi ottenevano della conoscenza del volto [del Vero], che era cio che essi
desideravano in quanto [nel versetto] Egli ha detto: “desiderando il Suo volto”, cio¢ con la loro invocazione
al mattino ed alla sera [essi desideravano] il volto del Vero, poiché sapevano che “ogni cosa ¢ peritura salvo il
Suo volto” (Cor. XXVIII-88) e quindi cercavano cio che ¢ permanente e lo preferivano a cio che si estingue.
Quando si manifesto (fagalla) loro il volto del Vero nelle cose [...] essi non distolsero 1 loro occhi da questo volto,
né era loro possibile farlo in quanto esso, per se stesso, vincola (yugayyidu) chiunque lo guarda™, e nel Cap. 36 [I
223.23] aggiunge: “Allah ci ha conferito [...] [la visione] del volto del Vero in ogni cosa e dal nostro punto di
vista non c’¢ per noi nel Mondo cosa esistente in cui non contempliamo P’essenza del Vero e la magnifichiamo
per essa [essenza], e non rigettiamo nulla del Mondo esistente”.
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Sappi che questo mondo ¢ eccellente cavalcatura del credente conoscitore: su di essa consegue tutto
il bene e con essa si salva da tutto il male (°”%). Esso [mondo] fa parte dell'insieme delle cose con cui
Allah mette alla prova 1 Suot servitori che hanno delle pretese riguardo a Lui, e chi st attacca al volto
del Vero in esso e che lo accetta nel modo che gli abbiamo spiegato, ottiene un grande successo (fawz),
che ¢ quello che riporta I’élite (hassa) di Allah; chi invece st attacca ad esso senza vedere quel volto ¢’¢
da temere per lui che venga abbandonato con esso (**), ed ¢ questo cio di cui aveva paura I’autore

di questa raccomandazione. E lo stesso vale per tutta I’esistenza se essa si presentasse a te in questo

e nell’altro mondo, sia cio che ¢ lodato di essa che cio che ¢ biasimato (**'), e non c¢’¢ forma che si

manifesti nel mondo sensibile, o in quello immaginato dalle due immaginazioni, quella congiunta e
quella separata (°*?), o in quello oggetto della scienza, senza che essa abbia uno spirito che ¢ la vita di
quella forma, e quello spirito viene indicato come il volto del Vero di essa (***). Lo scopo non ¢ altro che
la scienza di quel volto in questo e nell’altro mondo, in modo sensibile, conoscitivo o immaginativo, e

la raccomandazione di cio ¢ preferibile alla raccomandazione di guardarsi da quelle forme.

579) Riferimento ad uno hadit gia riportato a pag. 78 del manoscritto.
580) Questo argomento verra pit ampiamente sviluppato nelle pagine 273-275 del manoscritto.

581) Nel Cap. 92 [II 177.4] Ibn ‘Arabi, parlando di colui che pratica lo scrupolo, avendone realizzato la
stazione spirituale, afferma: “Questa pratica gli fa vedere il volto del Vero in ogni cosa e questa ¢ la prospettiva
trascendente (muttala’): lo scrupolo si innalza e lo sguardo del suo possessore non si posa sulle cose ma soltanto
sul volto del Vero in esse, da cui dipende la loro esistenza e per cui esse st manifestano. Di conseguenza il
suo stato comporta I’abbandono dello scrupolo poiché non bisogna astenersi dalla visione del volto del Vero
nelle cose, non essendo questa visione considerata come qualcosa di sconveniente. Invero 1l servitore non puo
allontanare da sé la teofania (fagalli) quando ¢ reale, poiché egli ¢ sotto il suo potere. Col che non voglio dire
che chi abbandona lo scrupolo fruisca di cio che ¢ proibito o dubbio, dopo averlo riconosciuto come tale:
nessuno dice questo! In effetti il possessore di questa stazione spirituale fruisce delle cose in conformita a cio che
prescrive la legislazione tradizionale e quindi non mangia se non cose lecite e non agisce se non in modi leciti. I
Vero fa cessare per lui 'indicazione [di c16 che ¢ proibito o dubbio] con la visione del [Suo] volto, ed astenersi
per scrupolo senza una indicazione equivale a pensare male degli uomini. La gente di Allah, e soprattutto
coloro che contemplano il [Suo] volto, sono lungi dall’avere una cattiva opinione dei servitori di Allah™.

582)Nel Cap. 177 [11311.19] Ibn ‘Arabi precisa: “Ladifferenza tral’immaginazione congiunta e 'immaginazione
separata ¢ che quella congiunta scompare con la scomparsa di colui che immagina, mentre quella separata ¢
una presenza autonoma, costantemente ricettiva verso idee e spiriti, a cui essa da un corpo non grossolano per
mezzo della sua proprieta speciale, nient’altro. L'immaginazione congiunta deriva da quella separata ed ¢ di
due tipi: la prima riceve l’esistenza da un atto [deliberato] di immaginazione (tahayyul), mentre la seconda non
dipende da un atto di immaginazione. Le forme che vede in sogno chi dorme non sono prodotte da un atto
[deliberato] di immaginazione, mentre riceve I’esistenza da un atto di immaginazione quello che 'uomo afferra
nella sua anima di simile a cio che ha percepito coi senst o quello che ¢ prodotto dalla facolta rappresentativa
in una forma che nel suo insieme 1 sensi non hanno afferrato, anche se le singole parti dell'insieme sono state
necessariamente percepite dai sensi”. Una analoga precisazione si trova nel Cap. 371 [III 442.4]. Sul tema
dell’immaginazione si possono consultare le opere di William Chittick, 7he Sufi Path of Enowledge, SUNY Press,
1989, Cap. VII, pag. 112-124, e di Henry Corbin, Limagination créatrice dans le soufisme d’Ibn Arabi, Flammarion,
1958, in particolare le pagine 161-164.

583) Questa precisazione non si trova nelle Futahat.
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Non c’¢ cosa che non glorifichi con la lode del suo Signore, ma non tutti comprendono la sua
glorificazione, e come potrebbe uno guardarsi da chi menziona Allah, essendo questa I'oggetto
dell’imitazione e ci0 che ¢ prescritto? Cio non puo succedere se non per la cecita della vista interiore,
e per questo Egli ha detto: “ma voi non comprendete la loro glorificazione” (Cor. XVII-44), e noi
capiamo di non comprenderla e che non ci basta aver fede ¢ credere [173] nella affermazione di
Allah, veridica e continua, che quella cosa glorifica con la lode di Allah, sia Egli esaltato. Ma Allah, sia
Egli esaltato, ha [anche] attestato I'equita e la purezza di quella cosa (***), e quindi il desiderio (ragba)

di essa ¢ preferibile all’avversione per essa.

Allah siede con chi Lo menziona (°®) e tutto cio che ¢’¢ nel Mondo, in questo e nell’altro mondo, Lo
menziona e Lo glorifica e quindi Allah siede con lui, e chi siede con uno che menziona Allah siede
con Allah, in quanto Egli, sia esaltato, siede con costui che [Lo] menziona. Dunque “non siate”, dopo

cio che abbiamo menzionato riguardo a questa faccenda, “come colei che disfaceva il suo filato dopo

averlo solidamente filato” (Cor. XVI-92).

In occasione della menzione di coloro che Lo menzionano con Iaffermazione della trascendenza,

che non giunge alla comprensione di tutti, Allah, sia Egli esaltato, non ha manifestato tra 1 Suoi

2

Nomi se non “il Longanime (kalim)” e “Colui che perdona molto (gafiir)” (°*°). Quest’ultimo in quanto

584) Nel Cap. 70 [I 559.30] Ibn ‘Arabi precisa: “Queste membra soggette all’osservanza della Legge sono
pure per il regime della loro origine, poiché sono secondo la natura primordiale (fitra); quella purezza e quella
equita non le abbandonano mai. Non vedi che esse testimoniano nel Giorno della Resurrezione? E la loro
testimonianza ¢ accettata, a causa della loro purezza (zakdl) originale e della loro equita. Il fondamento riguardo
alle cose ¢ Pequita, poiché esse procedono da un principio puro, mentre la ricusazione [della testimonianza]
($urha) [cioe I'inathdabilita o iniquita] ¢ accidentale. Egli, sia esaltato ha detto: “L’udito, la vista, 1l cuore, tutto
cio verra interrogato riguardo a lui” (Cor. XVII-36); ed ha detto: “Il giorno in cui la loro lingua, le loro mani
ed 1loro piedi testimonieranno contro di loro” (Cor. XXIV-24); ed Egli, sia esaltato, ha detto: “Essi diranno alla
loro pelle: ‘Perché testimoniate contro di noi’?” (Cor. XLI-21); ed ha detto: “Voi non potrete nascondervi si che
le vostre orecchie, 1 vostri occhi e la vostra pelle non possano testimoniare contro di voi” (Cor. XLI-22). Tutto
€10 ¢ un avvertimento da parte del Vero nei nostri riguardi: ogni parte di not stessi ¢ un testimone equo, puro ed
accettato e quello ¢ 'annuncio di un bene per noi. “Ma la maggior parte degli uomini non sanno” (Cor. XII-21)
la forma di bene che esso contiene™.

585) Riferimento ad uno /adit non recensito nelle raccolte canoniche e che Ibn ‘Arabi riporta nel Cap. 560
[IV 528.4]: “Mosé, su di lui la Pace, disse: “Qual’¢ [la situazione], Signore? Sei lontano, nel qual caso io Ti
chiamo [a voce alta] o sei vicino, ed io Ti parlo?”, ed Allah, sia Egli esaltato, gli rispose: “Io siedo (galzs) con chi
Mi menziona, e chi Mi menziona o sono con lui”, ed egli aggiunse: “Qual’e 'opera che ami di piu, Signore?”
ed Egli rispose: “MenzionateMi molto in ogni condizione””. Ne “La niche des lumzeres”, Les Editions de I’Euvre,
1983, pag.76, Ibn ‘Arabi precisa che questa tradizione risale a al-Magburt e figura nel libro “/ gradi dei pentiti”
di Isma‘l ibn Ibrahim al-Haraw1. L’affermazione: “To siedo (¢alzs) con chi Mi menziona” ¢ riportata nove volte
nelle Futahat: capitoli 47 [I 256.7], 69 [1 407.22 ¢ 1 511.13], 78 [II 151.33], 369 [1II 378.29], 485 [IV 121.6],
359 [IV 441.15] e 560 [IV 461.33 ¢ IV 528.4].

586) Si tratta dei due Nomi che sono citati alla fine del versetto XVII-44.
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Allah ha velato (**) agli occhi ed alle orecchie di alcuni dei Suoi servitori (%)

la percezione di quella
glorificazione, ed il Longanime in quanto Egli ci ha menzionato che quello sta glorificando con la
Sua lode e che noi non lo comprendiamo, e quindi non diamo il dovuto alla fede nella Parola di
Allah riguardo a quello, e noi abbiamo offerto ad Allah le nostre anime come oblazione ed Egli ha
caratterizzato Se stesso con la Longanimita in quello, e non ci ha punito in questo mondo (‘@gila) e
non sappiamo cio che fara nell’aldila, poiché la longanimita del Longanime consiste nella dilazione
della punizione, non altro. Se punira nel futuro, il Longanime soddisfa la sua longanimita, e se non
punira per quello il Suo servitore cio dipende dal regime di un altro Nome, come “Colui che perdona

molto”, che Egli ha accostato a lui [il Longanime] (°*)

, ed altri simili. Quanto ¢ perfetta la forma
del Corano e quanto ¢ meravigliosa per colui a cui Allah ha tolto il velo alla visione interiore e ha

accordato la sua comprensione!

Non c’¢ al Mondo qualcuno che parli di una cosa senza che quel discorso non sia un commento al
Corano, ma la maggioranza degli uomini non lo sa, poiché non c’¢ nulla che esuli dal Libro di Allah,

e ci0 corrisponde al Suo detto: “Non abbiamo trascurato nulla nel Libro” (Cor. VI-38).

Poi ha detto: “Poi, dopo quello, ti si presenteranno le forme dei tuoi stati [176] ed esse fanno parte
delle tracce di questo mondo: in tutto quello stai in guardia e sit molto prudente”. Qatada, che era
compagno del Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ed era dotato di
intendimento, ha detto: “Nessuno rende giustizia a questo mondo: esso ¢ biasimato per la cattiva
azione che I'iniquo compie in esso e non ¢ lodato per la bella azione che il pio compie in esso” (°°).
Fratello mio, sappi che se tu capissi che esso [questo mondo] ¢ la sede della vicinanza (qurb) divina e
delle opere di avvicinamento (al-qurab al- amaliyya) saresti senza indugio perdutamente innamorato di
€ss0, € per questo esso ¢ chiamato “il piu prossimo (dunya)”, cioe il vicino, ed esso ¢ piu vicino dell’altro
[dell’aldila], e lo stato (4al) ¢ lo stesso in entrambi [1 mondi], e colui il cui stato ¢ la vicinanza il suo

attributo ¢ il vicino, e lo scopo non ¢ altro che quello.

Il massimo della venerazione da parte del servitore che onora il rango del suo Signore (sayyid) ¢
quello di venerarLo nel velo e nell’invisibilita (gayba), ed essa ¢ piu perfetta della venerazione nella
contemplazione diretta, poiché nella contemplazione diretta egli & costretto per il timore reverenziale
che comporta la stazione, mentre chi prova quello malgrado il velo e la cortina ¢ piu elevato nella

stazione, piu completo nella fede e piu perfetto nello stato. E la sede di questo non ¢ altro che questo

587) Il Nome gafir deriva da una radice che significa coprire, celare.

588) Nel Cap. 368 [III 255.25] Ibn ‘Arabi precisa che “il pronome plurale voi in “voi non comprendete” si
riferisce in modo specifico solo agli uomini ¢ quindi tutte le creature adorano Allah ad eccezione di una parte
degli uvomini”.

589) Nel Corano questi due Nomi sono accostati 5 volte: nei versetti [1-225, I11-155 ¢ V-101 Colui che perdona
molto precede il Longanime, mentre nei versetti X VII-44 e XXXV-41 il Longanime precede Colui che perdona molto.

590) Questa frase era gia stata riportata a pag. 78 del manoscritto.
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mondo, in quanto esso implica per il suo nome la vicinanza da parte delle coscienze (sarair) e delle
viste interiori, mentre I'aldila implica la vicinanza per mezzo delle viste esteriori, e che dire del
rango delle viste interiori rispetto alle viste esteriori? Le viste interiori afferrano la trascendenza e
I'immanenza, le forme ed 1 significati, mentre le viste esteriori non afferrano altro che le forme e le
tracce apparenti, malgrado il Vero sia la vista del servitore, ma egli non percepisce con la Sua vista se
non la forma esteriore, poiché guarda per mezzo dello strumento, e colui che produce (sani) 'opera
con lo strumento ¢ inferiore in rango a colui che la produce per mezzo dell’aspirazione (himma). Colui
che produce ¢ unico in entrambi i casi, e tra le due situazioni vi ¢ nel rango una differenza che non
si puo nascondere, e lo strumento nelle viste interiori ¢ piu perfetto come realizzazione (wugid) che
nelle viste esteriori, tant’¢ che Egli ha negato che le viste Lo colgano ma non ha negato di essere
conosciuto, e cio ¢ la definizione delle viste interiori (*”!). Anzi, ha ordinato dicendo: “Sappiate” (Cor.
IX-3) [177] “e che sappiate” (Cor. XVI-12) e la percezione con le viste esteriori ¢ stata menzionata
solo riguardo allo stato seguente [I’aldila] per la riunione (gam’), e quella ¢ 'eccellenza della riunione

non I’eccellenza della percezione. Sappi dunque.

Questo fa parte della perfezione della riunione e dell’esistenza realizzata (al- gam wa-l-wugid) (**?) e

cio nelle viste interiori ¢ piu grande di quanto lo sia nelle viste esteriori per cio che le viste esteriori

591)Nel Cap. 421 [IV 30.5] Ibn ‘Arabi afferma: ‘“Allah, sia Egli esaltato ha detto: “Le viste non Lo percepiscono”
(Cor. VI.103), cio da parte di ogni occhio, che si tratti degli occhi del volto o degli occhi del cuore. I cuori
percepiscono solo attraverso la vista (basar) e gli occhi del volto percepiscono solo attraverso la vista: laddove vi
¢ la vista vi ¢ la percezione. Nell'intelletto la vista ¢ chiamata I'occhio della vista interiore [(basira) o: intuizione]
mentre nel dominio apparente la vista ¢ chiamata la vista dell’occhio. Nel dominio apparente 'occhio ¢ la sede
della vista, mentre nel dominio interiore la vista interiore ¢ la sede di quell’occhio che ¢ vista per I'occhio del
volto. I nomi della vista sono differenti, ma essa non ¢ diversa in se stessa. Come gli occhi non Lo vedono tramite
la loro vista, cosi le visioni interiori non Lo vedono con i loro occhi. E stato riportato da parte dell’Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, che: “Allah ¢ velato agli intelletti cosi come ¢

95 9

velato alle viste: il Pleroma Supremo [che fa parte del dominio spirituale] Lo cerca come voi stessi Lo cercate”.

592) Questa espressione ricorre una ventina di volte nelle Fufahat, ma solo nel Cap. 463 [IV 81.34] ¢
accompagnata da un commento esplicativo: “Quanto al quarto Polo, che ¢ sul piede di Gesu, su di lui la
Pace, la sua Sura del Corano ¢ “Di: O voi che siete miscredenti” (CVIII) [...] Il suo [del quarto Polo] discorso
riguarda la riunione e Pesistenza realizzata [...] Egli diceva che Iesistenza realizzata ¢ I'esistenza del Vero e che
la riunione ¢ la riunione da parte del Vero degli Attributi dell’eternita (gidam) e della novita (hudat), e questa ¢
una scienza straordinaria (gar7b) riguardo alla riunione; non ho visto nessuno della gente di Allah che sostenesse
cio a parte questo Polo, ed 10 ho incontrato questi Poli poiché Allah me li ha fatti vedere anche se avevano
gia lasciato questo mondo. Si tratta della scienza che hanno apportato le Legislazioni tradizionali riguardo al
Vero e quindi sosteniamo che quella ¢ la riunione. [...] L’essere nuovo [muhdal) o contingente] ha una pretesa
individuale riguardo a quegli attributi che sono chiamati contingenti ed a causa della sua pretesa noi diciamo
che ¢ una riunione, ed altrimenti la faccenda sarebbe unica. Tutti essi sono attributi di eternita nell’eterno e
contingenti nell’essere nuovo, per la loro manifestazione in lui, poiché non erano manifestati ¢ sono venuti ad
esistere presso colui che ¢ qualificato da essi, come Egli ha detto: “Non arriva loro da parte del loro Signore un
nuovo avvertimento” (Cor. XXI-2) ed esso non ¢ altro che la Parola eterna di Allah e quindi not riuniamo in
Lui ci6 che Gli appartiene malgrado la sua attribuzione a noi. Chi fa questo ¢ detto essere dotato di riunione
ed esistenza realizzata e cio che ¢ soggetto al regime delle possibilita ¢ 'esistenza del Vero, nient’altro, e chi
comprende la riunione in questo modo sa com’¢ realmente la faccenda”.
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comportano di restrizione e limitazione, ¢ se Allah ti presenta 1 tuot stati come forme, come ha detto

questo Maestro, si tratta degli effetti di questo mondo, cio¢ degli effetti della vicinanza divina.

Ed il suo detto: “in quello stai in guardia e sit molto prudente” ¢ simile al detto di uno di loro: “Siediti

sul tappeto (bisat) e guardati dal dilatarti (inbisat)” (°*%), e questo ¢ quanto dice chi non ha gusto nelle
realta essenziali, anche se la sua intenzione non era che buona. La vicinanza eccessiva ¢ un velo

come la lontananza eccessiva (***) e tu sai che Egli, sia esaltato, ¢ piu vicino all’'uomo della sua vena

giugulare () e questa ¢ la vicinanza della confusione (i/tbas), che impedisce all'uomo di percepirLo,

593) Detto riportato da al-Qusayr1 nella sua Risala, a pag. 36 dell’edizione araba del Cairo del 1959, ¢ a pag;
81 della traduzione di Alexander Knysh, “Al-Qushayr©’s Epistole on Sufism”, Garnet, 2007. Ibn ‘Arabi lo riporta
nei capitoli 39 [I 233.19], ove precisa: “Si racconta che un [conoscitore] abbia detto: “Resta seduto sul tappeto
(busat)”, cioe 1l tappeto rituale, “e guardati dal dilatarti (inbisat)”, cioe stai attaccato a cio che comporta la realta
essenziale della servitt in quanto essa ¢ condizionata da cose [cio¢ atti ed astensioni| che il suo Signore ha
definito a questo scopo. Se non ci fossero quelle cose certamente la sua stazione comporterebbe 'impudenza
(«dlal), 1l vanto (fafr) e la fierezza (zahw), a causa della stazione di Colui di cui egli ¢ servitore, e del Suo rango”,
69 [I 397.12], 364 [II 316.6] e 559 [IV 363.8], ove afferma: “Quell’'uomo che ha detto: “Siediti sul tappeto e
guardati dal dilatarti” non aveva alcuna nozione di come stanno le cose ¢ non ha mai presenziato un giorno
sul tappeto del Vero, di fronte a Lui, per ottenere cio che ¢ presso di Lui. Cio che ¢ proprio del tappeto divino
¢ il timore riverenziale (kayba): dov’e dunque I'attenzione? Esso non ¢ la sede degli errori né della discesa delle
infermita, e presso di esso non c’¢ impedimento né rimprovero, ma solo quiete e calma”. Come st comprendera
dal seguito del testo, I'osservazione di Ibn ‘Arabi non riguarda tanto il dilatarsi o il gonfiarsi del servitore, quanto
lo stare in guardia da essi, che in questa condizione ¢ fuori luogo. Va inoltre notata la differenza del commento
riportato nel Cap. 39, che fa parte della sezione delle conoscenze, e quello del Cap. 559, che riguarda invece 1
segreti.

594) Nel Cap. 85 [II 159.12] Ibn ‘Arabi precisa: “Osserva quanto sono sottili questi veli e quanto sono nascosti.
Egli ha detto: “Noi siamo piu vicini a lui della vena giugulare” (Cor. L-16) malgrado Pesistenza di questi veli
che ci precludono la visione di Lui in questa vicinanza suprema, e noi per questi veli non vediamo alcuna entita,
anzi essi stesst c1 sono velati. Ed Egli, sia esaltato, ha detto: “Noi siamo piu vicini a lui di voi, ma voi non vedete”
(Cor. LVI-85). Si, nostro Signore, noi non Ti vediamo e non vediamo 1 veli. Noi siamo dietro il velo dei veli,
mentre Tu in rapporto a noi sei come la vena giugulare, o piu vicino a not di not stessi, e questa vicinanza ¢ la
causa della mancanza di visione da parte nostra, che non puo connettersi con Te. 'uomo non vede se stesso, e
come potrebbe allora vedere Te, quando Tu sei piu vicino a noi di noi stessi? L’estrema vicinanza ¢ un velo, cost
come l'estrema lontananza ¢ un velo”, e nel Cap. 452 [IV 67.25] aggiunge: “Egli, sia esaltato, sa che I'eccessiva
vicinanza ¢ un velo immenso alla vicinanza ed ha detto che Egli ¢ piu vicino a noi della vena giugulare. Noi
sappiamo della sua vicinanza ma i nostri sguardi non la vedono e cosi ¢ per la vicinanza del Vero a noi: noi
abbiamo fede nella Sua vicinanza, ma i nostri sguardi non Lo colgono”.

595) Riferimento a Cor. L-16.
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per il detto dell’autore delle Soste (mawagif), an-Niffar (**°): “La vicinanza ¢ un velo” (°”), intendendo
cio che abbiamo menzionato, ma esso ¢ un velo sulle viste esteriori, non sulle viste interiori, ¢ se
chi ha fatto questa raccomandazione avesse saputo che il credente per mezzo della vicinanza del
Vero a lui non ha bisogno di stare in guardia, poiché la vicinanza ¢ in se stessa una protezione, non
avrebbe detto quello, anzi, in questa raccomandazione egli ti ha indicato la via per I’allontanamento
da Allah. Infatti Poccupazione del servitore nello stare in guardia vuol dire occupare I'istante con
la circospezione e quindi [il servitore] nel momento della circospezione ¢ uno che perde, non uno
che guadagna, ed il Vero non ¢ oggetto della sua contemplazione poiché la circospezione lo vela da
quello. Anche se egli ¢ elevato in grado, cio che noi abbiamo menzionato ¢ piu elevato, poiché per
noi [la via] non ¢ in discesa, anzi la faccenda in se stessa ¢ elevata e piu elevata, alta e piu alta, e
se costul che ha parlato avesse saputo che il Vero fa parte delle forme degli stati del servitore, anzi
Egli ¢ identico alle forme degli stati del servitore vicino ad Allah, [178] non gli avrebbe ordinato di
guardarsi dal suo stato. D’altronde non ¢ possibile guardarsi dagli stati riguardo alla loro occorrenza,
in quanto uno stato non ¢ tale se non per la sua occorrenza a colui per cui ¢ uno stato, ed il guardarsi

riguarda solo cio che non ¢ avvenuto e ci si guarda dalla sua occorrenza. Uno di loro ha detto:

Lo sono in ansia per cio da cui mi guardo,
e quando st risolve che ho a che fare con Lansia?
E allo stesso modo 10 bramo cio che cerco,

¢ quando ¢ sparito che ho 10 a che fare con la brama? (*%)

Sappi che gli stati delle creature non sono altro che gli effetti dei Nomi divini, ed ¢ a loro che
appartiene il regime, poiché non c’e stato se non per il regime e colui che stabilisce il regime (hakim)

non ¢ soggetto, nel suo stato di essere colui che stabilisce il regime, al regime che stabilisce (°%).

596) Nel manoscritto Yusuf Aga 4860, in margine al testo ¢ riportata la seguente annotazione: “[Il Libro del
le soste si trova nella biblioteca che as-Sadr al-Qunawi ha lasciato come fondo (wagf) per 1 suoi compagni. L’ho
visto, I’ho preso e ci ho lavorato un po’ in questi giorni. Lo ha scritto il fagir Muhammad Sirag Zadeh”. La copia
del Libro delle soste presente nel fondo Yusuf Aga a Konya, attualmente catalogato col numero 5925 [cfr. Paul
Nwiya, Trois ouvrages inédites de Mystiques musulmans, Dar el-Machreq, 1986, pag. 187], ¢ stata scritta da Isma‘il ibn
Sawdakin, per cui la frase finale dell’annotazione si riferisce a chi ha scritto I’annotazione, non il Libro delle soste.

597) Non sono riuscito a trovare il testo citato nelle opere di an-Niffar finora pubblicate da Arthur John
Arberry e da Paul Nwiya.

598) Questi versi sono riportati anche nel Cap. 73, q. XXVII [II 59.24] e nel Cap. 103 [II 186.20], in cui Ibn
‘Arabi commenta: “Questi due versi riuniscono ’abbandono della paura e della speranza per 'ottenimento di
cio di cui st teme Paccadimento e per la perdita di cio di cui si spera I'ottenimento”.

599) In questo contesto Ibn ‘Arabi vuole sottolineare 'importanza degli stati del servitore, attribuendone ’origine
ai Nomi divini, ma vi ¢ un punto di vista ancora piu profondo, strettamente correlato al segreto del destino. Nel
Cap. 413 [IV 18.5] egli precisa: “Gli stati (ahwal) sono relazioni non-esistenti, ed essi necessitano ’esistenza dei
regimi (ahkam) da parte di coloro che stabiliscono il regime (al-hukkam) [cio¢ 1 Nomi divini] in cio che ¢ oggetto
del regime (al-mahkim bi-hi) e in colui che ¢ soggetto ad esso (al-mahkam ‘alay-hi). 11 possibile ¢ cio a cui ¢ data la
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Questo Maestro in questa ed in altre sezioni non ha parlato se non con la lingua della gente comune,
non con la lingua della conoscenza e dei conoscitori, ma si proponeva un bene ed ignorava la Via, ed
Allah gli dara la ricompensa del suo proposito, anche se ¢ stato privato del discernimento. Allo stesso
modo il giurisprudente se sbaglia ha la ricompensa dello sforzo, e anche se il suo giudizio diventa
operativo e viene applicato in una certa situazione cio non dimostra che egli abbia colto quella
determinata verita con cui Allah avrebbe giudicato I'evento: ratificare il giudizio ¢ una cosa ed il
giudizio da parte del Vero ¢ un’altra cosa, e tra i due vi ¢ una differenza che ben conosce il timorato.

Poi ha detto: “Poi ti si presenteranno dei quesiti prima della tua dirittura (istigama) sulla via (darb):
non badare mai a nulla di quello”. Quest'uomo descrive cio che gli ¢ capitato e ti dice: “Se ti capita
la faccenda come ¢ capitata a me comportati in essa come ho fatto 10”, e questo deriva dalla sua
ristrettezza, poiché I’aspirante, quando il Vero Si manifesta a lui mettendolo alla prova o onorandolo,
a seconda del suo stato, non ¢ tenuto a comportarsi come si € comportato il Maestro, ma in cio deve
essere con Allah, sia Egli esaltato, conformemente alla sua stazione rispetto alla scienza di Allah, e
talvolta ¢ come lui e talvolta non lo ¢. Egli [il Maestro] non lo vincola necessariamente con il suo stato,
né soprattutto con il suo comportamento e costui che ha fatto la raccomandazione non ha precisato

1 quesiti.

preponderanza (muragéah) nello stato della sua non-esistenza e della sua esistenza, e la preponderanza ¢ Peffetto
di Colui che da la preponderanza in esso, ¢ lo stato della preponderanza impone al possibile di chiedere, o di
non chiedere, in conformita a cio che esige il suo stato, in quanto noi non specifichiamo uno stato rispetto ad
un altro. E per lo stato [il possibile] chiede e provoca la risposta in Colui che da la preponderanza (muragéih)
e Colui che da la preponderanza da allo stato, nel Suo dare la preponderanza, cio che ha reso necessario la
richiesta che ha provocato la risposta in Colui che da la preponderanza. Quindi Colui che da la preponderanza
non ¢ necessitato se non da una richiesta, e non c’¢ richiesta se non da uno stato, ¢ non c’¢ stato se non da
una preponderanza, e non c’¢ preponderanza se non da uno che da la preponderanza, e non c’¢ uno che
da la preponderanza se non perché c’¢ chi la ammette, ed esso ¢ il possibile, ed il possibile ¢ la radice della
manifestazione di tutti questi regimi. Esso ¢ colui che conferisce tutti 1 nomi, 1 regimi, e I’accettazione di colui
che ¢ soggetto al regime di quello, ed il nominato”. E nei suot Fusis al-hikam, all’inizio del Cap. XIV, a pag. 137
dell’edizione di ‘Abd al-‘Aziz Sultan al-Mansuab, aggiunge: “Sappi che il Decreto (gad@’) ¢ 1l giudizio [(hukm),
o il regime, o la decisione, o lo statuto] di Allah riguardo alle cose ed il giudizio di Allah riguardo alle cose ¢
conforme alla Sua Scienza di esse e riguardo ad esse, e la Scienza di Allah riguardo alle cose ¢ conforme a
cio che gli oggetti della scienza Gli conferiscono quanto a loro stessi. Il Destino (gadar) ¢ la determinazione del
momento (fawgit) di cio in cui le cose si trovano nella loro entita, senza alcuna aggiunta. Il Decreto quindi non
giudica le cose se non per mezzo di esse e questo ¢ il segreto stesso del Destino [...] Il giudice [(al-ha@kim) o colui
che stabilisce il regime] in realta dipende dalla questione stessa riguardo a cui formula il giudizio per cio che
essa comporta nella sua essenza, e quindi cio che ¢ soggetto al giudizio, per cio che ¢, ha un potere determinante
sul [o: giudica il] giudice affinché lo giudichi in base a quello. Quindi ogni giudice ¢ soggetto al giudizio da
parte di cio che giudica e di colui riguardo a cui formula il giudizio, quale che sia il giudice”. Tenendo conto
dei diversi significati del termine arabo hukm, si puo notare la differenza tra quest’ultima affermazione e quella
riportata nel manoscritto, differenza che non ¢ una contraddizione ma solo la descrizione di come stanno le
cose a livelli diversi di conoscenza.
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Abbiamo visto tra 1 servitori di Allah chi veniva onorato [179] prima della sua dirittura sulla via, come
Ibrahim ibn Adham (°*), quello delle due scodelle (sukurragatayn) (*"!) e quello della locusta (darad) (°%),
e nessuno di questi era in quel momento diritto sulla via. Cosi non ¢ necessario che egli trascuri questi
quesiti che gli vengono prima della sua dirittura, poiché nella Via la scienza ¢ piu eflicace dell’opera,
in quanto 'opera viene interrotta ed ha un limite a cui si ferma, mentre la scienza non si interrompe
mai e non ¢ concepibile che abbia un limite massimo a cui si arresti. La sua raccomandazione ¢ di
non badare a nulla di quel quesiti prima della sua dirittura sulla via, e per via vuol dire la Via (tarig)
verso Allah, che percorrono coloro che mirano ad Allah; essa ¢ una via di ricerca della scienza e
dell’opera in una sede specifica che ¢ questo mondo, ed uno stato specifico che ¢ I’assoggettamento
all'incombenza legale, e talvolta quei quesiti fanno parte di cio che la dirittura sulla via implica che vi
si presti attenzione: [la sua raccomandazione| non ha quindi senso. Se egli avesse precisato 1 quesiti
nella sua raccomandazione noi ci troveremmo riguardo ad essi in conformita a cio che comportano
quel quesiti e spiegheremmo cio a cul prestare attenzione di essi e cio a cul non prestare attenzione,

benché nella Via non ci sia cosa a cui non prestare attenzione.

In effetti 1 grandi indicano agli aspiranti la modalita di apprendere da Allah in ogni cosa che Egli
presenta loro, in quanto Egli ¢ il Saggio, e non mostra una cosa ad uno dei Suoi servitori se non nel
momento del suo bisogno di essa e chi la getta da parte non sa vedere il suo bisogno per il quale ¢
venuta quella cosa che il Vero gli ha mostrato. L’aspirante sincero la prende come un rimedio per la
malattia che c¢’¢ in lui, anzi sa che il Vero non glielo ha mostrato in questo mondo se non perché egli
lo usi per far cessare una malattia che sussiste in lui, e se ignorava quella malattia ci0 che si presenta
a lui lo informa che c’¢ qualcosa che ha bisogno del suo uso e lo stimola a guardare in [180] se stesso

e quando guarda lo trova necessariamente ed usa contro di esso quel rimedio.

Se egli non presta attenzione a cio fa perdere alla sua anima un grande bene e si comporta male con
Allah, poiché respinge di fronte a Lui ci6 che Allah gli ha fatto arrivare; gli stati della persona esigono
il corrispettivo (‘uwad) da parte di Allah e quindi il Vero mostra cio per via della richiesta dello stato e
del momento e non bada al fatto che il suo possessore lo sappia o che lo ignori, poiché qui il mostrare

¢ intrinseco essendo lo stato di questo servitore a determinarne la manifestazione. E se egli fosse

600) L’episodio di cui si tratta, in cui Ibrahim ibn Adham era stato richiamato dall’arcione della sua sella a
risvegliarsi dalla sua noncuranza, come ricorda Ibn ‘Arabi nei suo Kitab mawag: ‘an-nugam, a pag. 137 dell’edizione
di ‘Abd al-‘Aziz Sultan al-Mansub, ¢ riportato nella Risala di al-Qusayri, a pag. 8 dell’edizione araba del Cairo
del 1959, e a pag 18 della traduzione di Alexander Knysh, “Al-Qushayr’s Epistole on Sufism”, Garnet, 2007,
e nel Zadkirat al-awlya’ di Farld ad-din al-‘Attar, a pag. 163 della traduzione italiana intitolata Parole di Sufi,
Boringhieri, 1964.

601) L’episodio di cui si tratta ¢ riportato per esteso da Ibn ‘Arabi nel suo Al-kawkab ad-durri fi manaqib D7 I-Nin
al-Musrz, a pag. 65 dell’edizione di Sa‘d ‘Abd al-Fattah, Beirut, 2002, tradotto da Roger Deladriere in La vie
merveilleuse de Dhii-I-Niin I’Egyptien, Sindbad, 1988, pag. 64. Ibn ‘Arabi lo cita anche nei suo Kitab mawagi an-
nugium, a pag. 137 dell’edizione di ‘Abd al-‘Aziz Sultan al-Mansub, senza pero menzionare Du I-Nun.

602) Non sono riuscito ad identificare la persona a cui Ibn ‘Arabi fa riferimento.
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intelligente, come potrebbe non prestare attenzione alla cosa che il suo stato ha fatto manifestare?

Questo sarebbe il colmo dell’ignoranza della faccenda.

Poi ha detto: “Poi, quando sei entrato nella via (darb) procedi in essa con adab, senza volgere lo sguardo
a c10 che si presenta a te a destra ed a sinistra della via (farig), ma cammina in essa sulla rettitudine,
senza mai scostarti, e sii in tutti questi stati inseparabile dallo dikr, realizzandolo e facendo ricorso ad
Allah, sia Egli esaltato, rivolgendoti al Suo volto generoso e sperando di ricevere da Lui cio con cui
Egli ti eleva in rango, cosi come eleva in rango 1 Suoi servitori pii. E non dimenticare come eri e le
disobbedienze che sono scaturite da te, ma rammentati cio in ogni sede a cui arrivi, affinché la tua
anima diventi piccola per te e tu conosca il suo valore ed il valore di cio con cui Allah ti ha favorito. Ed
in tutto questo ricordati le tue disobbedienze, chiedendo perdono per il tuo peccato e riconoscendo
lo stato di manchevolezza in cui ti trovi; e ricordati in ogni momento cio che ti ho raccomandato e

studia queste pagine, poiché vedrai in esse un aiuto, se Allah, sia Egli esaltato, vuole”.

Quest’uomo non parla se non del suo stato e del suo gusto spirituale e si immagina che cio che gli
¢ richiesto da Allah ¢ ci0 che egli menziona, senza sapere che in realta talvolta lo stato degli altri ¢
simile al suo, ma talvolta non lo e. Egli sara ricompensato specialmente per il proposito, non per ’aver
colto nel segno, poiché non ¢ concepibile che esista I'insieme di ci0 che ha menzionato: 'anima non
[181] ammette nel tempo indivisibile che un solo pensiero (4atir) e non le ¢ possibile mettere insieme
la visione delle sue disobbedienze con la visione del favore di Allah su di essa, poiché ogni volta che ¢
in una cosa con Allah non ¢ in un’altra cosa. Questo ¢ un argomento noto ed una scienza verificata.
Quanto al suo ricordare in quella sede, che ¢ la sede del pentimento (fawba) e dell’avanzare verso
Allah, sia Egli esaltato, 1 suoi atti di disobbedienza, quella ¢ sgarberia (¢af@’) con Allah e mancanza di

pudore.

Gli Imam hanno detto riguardo al pentimento che esso consiste nel dimenticare il tuo peccato, poiché
nel pentimento sei in uno stato di purezza con Allah ed il ricordo del peccato nello stato della purezza
¢ sgarberia (°). Il motivo per cui questo Imam ha detto cio ¢ la risposta data da uno ad una persona

che gli chiedeva cosa fosse il pentimento: “Esso sta nel non dimenticare il tuo peccato”, analogamente

603) Nella Risala di al-Qusayri, a pag 51 dell’edizione araba del Cairo del 1959, e a pag. 114-115 della
traduzione di Alexander Knysh, “Al-Qushayr?’s Epistole on Sufism”, Garnet, 2007, ¢ riferito il seguente episodio:
“Al-(v}unayd ha detto: “Un giorno andai a trovare as-Sar1 [as-Saqati]. Vedendo che era inquieto gli chiesi
che cosa avesse ed egli mi rispose: “E venuto un giovane che mi ha chiesto che cosa fosse il pentimento. Gli
ho risposto che esso consiste nel non dimenticare il proprio peccato ed egli mi ha ribattuto dicendo: “No! Il
pentimento consiste nel dimenticare il proprio peccato”. Io [éunayd] gli dissi allora: “Secondo il mio modo di
vedere le cose stanno come ha detto quel giovane”. Sar1 mi chiese perché ed io continuai dicendo: “Per il fatto
che quando ero nello stato di aver fatto una sgarberia Allah mi ha condotto allo stato della purezza, ed il ricordo
della sgarberia nello stato della purezza ¢ una sgarberia”, ed egli tacque”. Ho sentito Abu Hatim as-Sigistant
dire: “Ho sentito Abu Nasr as-Sarrag as-Sufi dire: “Fu chiesto a Sahl ibn ‘Abd Allah [at-Tustari] che cosa fosse
il pentimento ed egli rispose: “Che tu non dimentichi il tuo peccato”. Fu chiesto a al-éunayd che cosa fosse il
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pentimento ed egli rispose: “Che tu dimentichi il tuo peccato”.
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a quanto ha detto l'autore di questa raccomandazione. Quando questa risposta venne riportata

all'Imam egli disse: “No! Anzi, il pentimento consiste nel dimenticare il tuo peccato” (°*).

Quanto alla sua affermazione relativamente al riconoscere lo stato di manchevolezza in cui egli si trova,
questa ¢ la frase di uno di loro che non aveva [colto] la realta essenziale, e gli Imam commentarono
questa risposta di colui che era stato interrogato (°) dicendo: “Invero questo Maestro ti ha ordinato

il mero mazdeismo (magisiyya). Perché non ti ha ordinato di compiere le opere contemplando Colui

che le fa accadere e che le crea?”; come realmente ¢ la faccenda (°*°). In effetti, se essa ti viene svelata

secondo 1l discorso di questo Maestro che ordina [di vedere| la manchevolezza la faccenda ti viene
svelata per come non ¢ ed essa diventa confusa per te, cosi come tu hai confuso te stesso inizialmente
in essa, mentre se ti viene svelata secondo 1l discorso degli Imam tu vedi il Vero come vero e sei dotato

di scienza.

Quanto al suo divieto: “Non volgere lo sguardo a cio che si presenta a te a destra ed a sinistra della
via”, cio ¢ bene per un aspetto, ma non ¢ bene per un altro aspetto. Chi guarda alla sua destra ed alla
sua sinistra non necessariamente deve camminare nella direzione in cui guarda, bensi puo seguire un
cammino diritto malgrado I’esistenza di questo volgere lo sguardo, anzi, gli viene meno molta scienza
se non [182] volge lo sguardo, poiché se non volge lo sguardo non sa da cosa guardarsi. Se invece

qui egli intendeva con il volgere lo sguardo (:/#fat) il camminare verso cio a cui volge lo sguardo a

604) Analogamente, nel Cap. 74 [II 140.23] Ibn ‘Arabi afferma: “Tra i nostri compagni c’¢ chi ritiene di non
poter avere rimorso se non richiamando alla coscienza il proprio peccato, che si frappone tra lui e cio che gli ¢
sfuggito dell’obbedienza all’ordine del suo Signore; ma “..il ricordo della sgarberia nello stato della purezza ¢
una sgarberia”, quindi ¢ necessario che egli dimentichi il suo peccato, il che ¢ il contrario di quanto sostiene il
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primo e cio¢: “Il pentimento ¢ che tu non dimentichi il tuo peccato”.

605) In tutti i manoscritti che ho potuto consultare si trova as-sa i/, che significa “colui che chiede”, ma cio non
¢ coerente con I’episodio che viene qui riportato.

606) Nel Cap. 70 [1 590.14] Ibn ‘Arabi afferma: “Quanto a cio che dice la maggioranza della gente di questa
via, come Abu Hamid [al-Gazali], al-Muhasibi ed i loro simili tra la maggioranza, riguardo all’ipocrisia (12ya)
ed alla ricerca della sincerita (zhlas), invero quello ¢ il discorso del Vero per mezzo della lingua della gente
comune, affinché si diffonda tra gli uomini, ma non ¢ la lingua di chi non vede se non Allah. Noi parliamo di
cio solo con la gente di Allah. Il nostro Maestro [Abu Madyan] soleva dire ai suoi compagni: “Rendete nota
I'obbedienza ad Allah affinché la parola di Allah sia la piu elevata [cfr. Cor. IX-40], cosi come quelli rendono
pubbliche le disobbedienze, le ribellioni e le manifestazioni delle cose riprovevoli, e non hanno vergogna verso
Allah”. Uno det signori [della via] disse ai compagni di un Maestro stimato: “Che cosa vi ha ordinato il vostro
Maestro?”; ed uno rispose: “Ci ha ordinato di sforzarci nelle opere e di vedere la manchevolezza in esse”, ed
egli ribatté: “Vi ha ordinato — per Allah — il mero mazdeismo. Perché non vi ha ordinato le opere e la visione di
Colui che le fa accadere e che le crea?””. Quest’ultimo aneddoto ¢ riportato nella Risala di al-Qusayri, a pag. 34
dell’edizione araba del Cairo del 1959, e a pag. 78 della traduzione di Alexander Knysh, “Al-Qushayri’s Epustole
on Sufism”, Garnet, 2007: “Quando [Abu Bakr] al-Wasit1 arrivo a Nisabur chiese ai compagni di Abu ‘Utman
[al-Hir1]: “Che cosa vi ha ordinato il vostro Maestro?” ed essi risposero: “Di praticare gli atti di obbedienza e di
vedere la [nostra] manchevolezza in essi”. Egli disse allora: “Vi ha ordinato il mero mazdeismo. Perché non vi
ha ordinato di assentarvi da essi per mezzo della visione di Colui che li crea e li fa accadere?”.
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destra e sinistra allora va bene. Invero, il Profeta, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la

Pace, traccio una linea diritta e traccio ai lati della linea delle linee in questo modo (*7)

, poi recito il
Suo detto: “Invero questa ¢ la mia via (sirat), che ¢ diritta: seguitela dunque” (Cor. VI-153) ponendo
il suo dito sulla linea diritta, “e non seguite i sentieri (subul)” (Cor. ibidem), indicando le linee che erano
ai suoi lati “poiché vi allontanano” (Cor. ibidem), cio¢ le vie (furug) “dal Suo sentiero” (Cor. tbidem),
ponendo il suo dito sulla linea diritta; “questo ¢ cio che Egli vi ha raccomandato nella speranza che
abbiate timore” (Cor. ibidem) di percorrere questi sentieri” (°*%).

Osserva quanto ¢ piu bello il suo detto: “e non seguite”, e non ha detto: “non volgete lo sguardo”,
bensi ¢ indispensabile volgere lo sguardo per conoscere la misura della via della salvezza, poiché chi
non conosce la realta essenziale di una cosa da cui deve guardarsi non si guarda da essa, ed egli [colui

che segue I'indicazione coranica] volge lo sguardo ma non segue.

Egli non intendeva se non la Legge stessa che ha portato, poiché Allah, sia Egli esaltato, ci ha ordinato
di aver fede in essa e di percorrerla, e ci ha ordinato di aver fede nei sentieri diversi da essa, ma non
ci ha ordinato di percorrerli, ed 1 sentieri non sono altro che le Leggi precedenti. Come facciamo a
non volgere lo sguardo verso cio in cui ci ha ordinato di avere fede? E non ¢ obbligatorio seguire tutto
cio0 in cul si ha fede, ma noi ci fermiamo a cio che Egli, sia Egli esaltato, ha detto nel Suo Libro o
tramite la lingua del Suo Inviato, e cio che ci ha ordinato di fare lo facciamo e cio che ci ha ordinato
di omettere lo omettiamo, e non ci ha spiegato cio che differenzia la loro via da quella specificamente
diritta nota come la Legge di Muhammad se non perché ne avessimo scienza e noi non ne abbiamo

scienza se non osservandola, non percorrendola.

607) Nel manoscritto, a fianco del testo, ¢ tracciata una linea verticale affiancata ai due lati da tre tratti obliqui
paralleli: /// [J\\\ . Nel Cap. 64 [I 315.18] la figura riportata nel manoscritto autografo ¢ costituita da sette
raggi che dipartono da una circonferenza, non tracciata, verso I’esterno.

608) Hadit non recensito nelle raccolte canoniche. Nel Cap. 132 [II 217.8] Ibn ‘Arabi afferma: “Per questo
I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, disegno una linea, poi traccio ai due
lati di quella linea alcune linee: la prima linea era la sua Legge e la sua via (minhag), con cui era stato inviato.
Gli fu detto: “Di alla tua comunita di percorrerla e di non discostarsi da essa”. Le altre linee erano le leggi dei
Profeti che lo avevano preceduto e le norme sapienziali stabilite [prima di lui]. Poi mise la sua mano sulla linea e
recito: “e invero questa ¢ la mia via, che ¢ diritta” (Cor. VI-153) attribuendola a se stesso e non dicendo che era
la via di Allah, e caratterizzandola con la rettitudine. Egli non ¢ entrato in particolari riguardo alla qualita delle
altre linee, bensi ha taciuto su di esse; poi ha detto: “seguitela dunque” ove il pronome ¢ riferito alla sua via, “e
non seguite 1 sentieri” (Cor. ibidem), cioe le Leggi di coloro che lo avevano preceduto e le loro vie, in quanto esse
non sono Leggi per loro; a meno che si trovi una regola di quelle nella mia Legge, nel qual caso seguitela perché
¢ legge per noi, non perché era legge per loro, “si che esse non vi disperdano dal Suo sentiero (sab7l)” (Cor.
ibidem), cioe quelle Leggi vi allontanano dalla via che ha apportato Muhammad, che Allah faccia scendere su di
lui la Sua salat e la Pace, e non ha detto: “dalla via di Allah”, poiché tutte sono la via di Allah, essendo Allah la
loro meta. “Questo ¢ cio che Allah vi ha raccomandato, nella speranza che abbiate timore” (Cor. tbidem), cioe
prendete quella via come protezione che vi impedisca di camminare su una via diversa”.
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Quanto alla mia frase: “gli viene meno molta scienza se non volge lo sguardo”, se tu non volgi lo
sguardo non sai distinguere nella tua via cio che ¢ proprio della Legge muhammadiana da cio che
non le ¢ proprio e che era legge per chi lo ha preceduto e che Muhammad, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e 1a Pace, ha confermato. Per quello tu dici di essere [183] Erede di Muhammad,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, in modo assoluto, ma non ¢ cosl, poiché non
sono Eredi di Muhammad, su di lui la Pace, se non due uomini: il primo ¢ colui che ¢ suo erede in
cio che lo caratterizza di quanto non era legge per chi c’era prima di lui, il secondo uomo ¢ colui che
¢ suo Erede nel complesso di tutto quello in quanto ¢ un tutto, non quanto ai suoi elementi distintivi
(°®). E quando chi percorre la sua Via eredita da lui in una Legge che egli ha confermato, e che era
legge per chi c’era prima di lui, se non volge lo sguardo non sa a quale Profeta appartiene, e questo
Erede non ¢ Erede se non di quel Profeta che aveva quella Legge, ed ¢ ad esempio cristico, 0 mosaico
o abramico (halili), e dice invece di essere muhammadiano e si sbaglia senza dubbio in cio (°').
Talvolta si tratta dell’insieme dei sentieri e delle leggi sapienziali, che non hanno apportato gli Inviati
ma che hanno inventato i saggi nei periodi di transizione nell’interesse dei servitori, e la Legge rivelata
da Allah, sia Egli esaltato, ha confermato la loro regola, dicendo: “ed un monachesimo che esst hanno

inventato, che Noi non abbiamo imposto loro” (Cor. LVII-27). Talvolta questi ¢ erede di qualcosa di

609) Nel Cap. 36 [1223.1] Ibn ‘Arabi precisa: “Nessuno della gente di questa Via ¢ chiamato muhammadiano
se non due persone: o una persona che ¢ contraddistinta dall’aver ereditato la scienza di una regola che non
c’era nelle Leggi precedenti, e questa ¢ chiamata muhammadiana, o una persona che ha riunito tutte le stazioni
spirituali poi ¢ uscito da esse per entrare nella non-stazione, come Abu Yazid ed 1 suoi simili, ed anche questa
¢ chiamata muhammadiana. Al di fuori di queste due persone tutti gli altri eredi sono ricollegati ad uno dei
Profeti, e per questo ¢ riportato nella notificazione che “I sapienti sono gli eredi dei Profeti” ed egli non ha detto
“eredi di un Profeta specifico”. Questo discorso riguarda 1 sapienti di questa comunita, ed in questo senso ¢
stato anche riportato il suo detto, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace: “I sapienti di questa
comunita sono 1 Profeti delle altre comunita”, o in un’altra versione: “come i Profeti dei figh di Israele”.

610) Nel Cap. 36 [1222.24] Ibn ‘Arabi precisa: “Sappi, che Allah ti assista, che poiché la Legge di Muhammad,
che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, include tutte le Leggi precedenti, esse non hanno piu
giurisdizione in questo mondo se non per cio che la Legge muhammadiana ha confermato, ratificandone cosi
il carattere legale. E noi asserviamo noi stessi a queste regole perché Muhammad, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e la Pace, le ha confermate e non perché quel Profeta le ha stabilite alla sua epoca. Oggi
tutti coloro che sono vincolati all'incombenza legale, si tratti di uomini o di ginn, sono muhammadiani, poiché
oggl non c’¢ altra Legge divina se non questa Legge muhammadiana, e chi opera secondo essa non puo fare
a meno nel corso del suo lavoro [interiore] di incontrare, in cio che gli si dischiude per esso nel suo cuore
e nel suo percorso, una delle vie di uno dei Profeti precedenti inclusa in questa Legge [muhammadiana] e
confermata dalla sua propria via, con i risultati che ne derivano. E quando egli ottiene una simile apertura viene
denominato secondo il nome del Profeta di questa Legge [precedente] e si dice di lui che ¢ cristico, mosaico, o
abramico, per la realizzazione di cio che lo contraddistingue tra le conoscenze e di cio che gli si ¢ manifestato
della stazione rispetto all’insieme di cio che ¢ sotto I’egida della Legge di Muhammad, che Allah faccia scendere
su di lui la Sua salat e la Pace. Questa relazione o questo lignaggio lo differenziano dagli altri solo affinché si
sappia che egli non ha ereditato da Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, se
non cio che avrebbe ereditato da Mose o un altro dei Profeti, se questi fosse vivente ed egli lo seguisse. E poiché
le loro Leggi sono precedenti a questa Legge abbiamo designato questo conoscitore come un erede, in quanto
Peredita spetta all’'ultimo venuto™.
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esse nella Legge di Muhammad che ¢ in accordo con cio che ha stabilito e inventato questo saggio,
ed allora questo erede ¢ erede di quel saggio dalla Legge di Muhammad, su di lui la Pace, ed egli
distingue le Leggi divine dalle leggi del pensiero, e la regola non ¢ mescolata per lui, ma ¢ il lignaggio

(nasab) che ¢ mescolato per lui, ed egli non conosce il suo lignaggio e si guasta.

Se chi ha fatto questa raccomandazione avesse il dominio sulle stazioni, sui gradi e sulle dimore
spirituali, la sua raccomandazione non sarebbe stata cosi; egli € un uomo che parla in base a se stesso
ed alla sua contemplazione, non dal lato di come ¢ la realta, ma non tutti gli ascoltatori hanno la sua
complessione ed il suo stato. Gli uomini si differenziano in cio per rango cosi come si differenziano
gli Inviati, ed Allah, sia Egli esaltato, ha stabilito per ogni Inviato una via ed un metodo (°'"), e quindi

le Leggi non sono unanimi.

Analogamente gli ascoltatori non sono unanimi: non vedi come viene riportato uno stesso hadit
dall’Inviato, su di lui la Pace, e gli ascoltatori divergono nella sua interpretazione, e I'uno comprende
[184] di esso cio che non comprende I’altro, malgrado entrambi I’abbiano ascoltato? Come pure accade
che 1 due ascoltatori si accordino su di esso se la loro comprensione ¢ unica perché le loro complessioni
sono simili: se non fosse cosi gli Imam non avrebbero divergenze sulla stessa Legge. E che dire della
scuola giuridica di a$-Safi rispetto alla scuola giuridica hanafita in ¢id in cui divergono, malgrado il
Legislatore sialo stesso? Ed ¢ inevitabile che se venisse presentata al Legislatore quella questione specifica
su cui divergono Aba Hanifa e a3-Safif il Legislatore sosterrebbe al riguardo la posizione di uno dei due
Imam, oppure una terza posizione diversa da esse, poich¢ I'uno non prende come norma per se stesso
la cosa ed il suo contrario riguardo allo stesso caso, ed anche se Egli ha ratificato la regola di ciascuno di

loro (°'%) ciascuno non prende come norma se non un’unica cosa specificamente. Comprendi cio!

611) Riferimento a Cor. V-8.

612) Ibn ‘Arabi afferma ripetutamente che il giudizio del giurisprudente ¢ ratificato, anche se sbagliato, e
riporta come esempio di giurisprudenza cio che fece il Profeta durante la sua ascensione celeste. Nel Cap. 340
[IIT 155.26] egli afferma: “[Il Vero disse:] Non vedi come Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, quando resi obbligatorie per lui e per la sua comunita 50 salat, scese con esse e non disse
nulla, né ribatté, e non disse: “Questo ¢ tanto!”. E quando scese da Mose, su di lui la Pace, e questi gli disse:
“Torna dal tuo Signore, forse Egli alleggerira [il carico] alla tua comunita. Io per quello ho sopportato cose
terribili da parte dei figli di Israele, e la tua comunita ¢ incapace di sostenere un carico simile e sara disgustata
da esso”, Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, resto disorientato. Il perfetto
adab implicava il non controbattere, come aveva fatto, e la sua compassione per la sua comunita esigeva da
lui I'alleggerimento per essa, affinché Allah non venisse adorato con dispetto, né con avversione, fastidio ed
indolenza, ed egli rimase disorientato. [...] E si mise a cercare di capire se fosse piu importante cio che gli aveva
detto Mose, su di lui la Pace, o ci6 che aveva osservato come adab con Allah. Allah in precedenza, menzionando
I'insieme dei Profeti, su di loro la Pace, tra cui anche Mose, su di lui la Pace, gli aveva detto: “Costoro sono
coloro che Allah ha guidato: tu segui la loro guida” (Cor. VI-90), ed egli interpreto che questo era cio che gli
indicava della loro guida, e non capi al momento che Mose, su di lui la Pace, quando era nello stato della Sua
guida non chiese I’alleggerimento, e quella guida era cio che era stato ordinato all’Inviato di Allah, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, di seguire. E questo sforzo di giurisprudenza lo indusse a ritornare
da Allah per chiederGli un alleggerimento [del numero delle salat] e non smise di andare e venire tra Allah,
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E poiché la faccenda ¢ confusa per quelli che percorrono la Via senza volgere lo sguardo alla sua
destra ed alla sua sinistra, ciascuno di loro afferma di essere muhammadiano, ma non ¢ cosi, poiché
non ha ereditato da Muhammad cio che ¢ proprio a lui solo, bensi ha ereditato solo cio che ha
condiviso e in cui ha seguito altri, come nel Suo detto: “Costoro sono quelli che Allah ha guidato,
prendi quindi come modello la loro guida” (Cor. VI-90). Si tratta di cio che egli ha confermato
nella sua Legge della Legge di altri come opera, ed ¢ obbligatorio avere fede in tutto cio, sia che il
compimento di quell’opera sia stato abrogato o non sia stato abrogato. Nell’eredita non si distingue,
tra chi ha questo stato, una persona da un’altra e la faccenda ¢ confusa, e quando il velo verra tolto
e [il servitore] vedra la sua luce mista per la condivisione e quella di colui che ¢ stato eletto pura
dalla commistione, egli sapra allora da dove gli ¢ arrivata [I’eredita], e nel Giorno della Resurrezione
camminera in una luce mista (°"), mentre egli la credeva una luce pura, e gli apparira da Allah cio
che egli non aveva considerato, e cio per la sua mancanza di aver volto lo sguardo. Se avesse volto
lo sguardo avrebbe visto le fini realta (raqa’iq) che si estendono dalla destra e dalla sinistra a cio che
corrisponde ad esse della via diritta, ed il viandante [183] avrebbe conosciuto cio in cui ha luogo la
condivisione, avrebbe visto nella sua via cio di cui non ¢’¢ una fine realta che lo collega con cio che ¢
alla sua destra ed alla sua sinistra, e avrebbe saputo che egli stava camminando in una via di elezione,
e avrebbe visto da quale fonte di questi sentieri si estende la fine realta che collega ci6 in cui ha luogo
la condivisione. Egli avrebbe contemplato I'origine ed essa avrebbe avuto un nome per lui, oppure gli
sarebbe stata concessa la scienza di essa [origine] e avrebbe vista, se st trattava di un Profeta, o di un
Inviato o di un saggio, e avrebbe detto: “Ho ereditato da un tale, 'Inviato, o il Profeta o il saggio, dalla
Via di Muhammad, su di lui la Pace, riguardo al fare cosi e cosi”, e avrebbe saputo cio che ¢ proprio

di Muhammad ad esclusione di cio che egli ha condiviso.

sia Egli esaltato, e Mose, su di lui la Pace, finché non disse cio a cui lo condusse I’'adab: “Mi vergogno di fronte
al mio Signore”, e la faccenda si concluse con I'alleggerimento ad un decimo, e discese con quello dalla sua
comunita. E gli venne prescritto di legiferare per la sua comunita la giurisprudenza nei giudizi, nei quali vi ¢
il bene (salah) del Mondo, in quanto egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, per mezzo
della giurisprudenza era tornato tra Allah e Mose, su di lui la Pace, e la istitui per la sua comunita aflinché essa
diventasse familiare con quello che era occorso a lui e non si sentisse estranea”. Inoltre Ibn ‘Arabi cita spesso
il seguente Aadit riportato da al-Buhari, XCVI-20 e 21, Muslim, XXX-15, Abu Dawud, XXIII-2, an-Nasa’,
XLIX-3, Ibn Magah, XIII-3, e da Ibn Hanbal: “Quando un giudice (hakim) formula un giudizio, avendo fatto
uno sforzo di giurisprudenza (itahada), ed ¢ nel giusto, vi saranno due ricompense per lui; e se egli formula un
giudizio, avendo fatto uno sforzo di giurisprudenza, ma sbaglia, vi sara una [sola] ricompensa per lui”.

613) Riferimento a Cor. LVII-12 ¢ LXVI-8. Nel Cap. 64 [I $16.3] Ibn ‘Arabi precisa: “E stato riportato in una
notificazione che “nel Giorno della Resurrezione il dorso (matn) del Sirat apparira agli sguardi in proporzione alla
luce di coloro che passeranno su di esso, ed esso sara stretto per gli uni e largo per gli altri”. Questa notificazione
conferma il Suo detto, sia Egli esaltato: “la loro luce correra davanti ad essi ed alla loro destra” (Cor. LXVI-8)
e la corsa ¢ un marciare; non c’¢ dunque che il Su7at [sia che appaia stretto, sia che appaia largo]. Egli ha detto
“alla loro destra” perché il credente, nell’aldila, non ha sinistra, come invece per la gente del Fuoco non c’¢
destra”, e nel Cap. 73, questione XXXI [II 62.24], dopo aver affermato che la luce dell’esistenza con cui Allah
ha rivestito ogni creatura sara quella con cui camminera nel Giorno della Resurrezione, aggiunge: “Il Giorno
della Resurrezione ¢ privo di illuminazione in sé e gli uomini correranno in esso solo grazie alle loro luci e
nessuno potra marciare in esso per mezzo della luce di un altro”.
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Per questo ha detto: “I sapienti sono gli eredi dei Profeti” (°'*), e non ha detto gli eredi di un unico
Profeta, poiché il nostro Profeta, su di lui la Pace, riunisce le Leggi che ci furono prima di lui ed
¢ caratterizzato da una Legge specifica per lui. Quindi 1 suoi eredi tra 1 sapienti sono gli eredi det
Profeti, ed ¢ opportuno che I’erede di cio che ¢ condiviso lo attribuisca al possessore di quella Legge

tradizionale, anche se ¢ muhammadiano, per non confondere.

Ed il minimo in questa questione ¢ che anche se [’erede] € subordinato (fab:) a Muhammad, su di lui
la Pace, per un aspetto, aspetto che ¢ quello del suo insegnamento a lui [I’erede], poiché ¢ da lui [il
Profeta] che egli apprende, egli ¢ uguale a lui per un altro aspetto, che ¢ quello del suo seguire (igtida)
I’esempio del primo, come lo ha seguito I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
salat e la Pace, e questo € un onore per lui, cosi come ¢ uguale a lui in ci0 in cui ¢ asservito di quanto
condivide con lui, come la salat, il digiuno, il pellegrinaggio, e cio che ci ha detto di fare di quanto egli
faceva. Ma noi siamo distinti da lui in ci6 che caratterizza esclusivamente lui, su di lui la Pace, come
il matrimonio per donazione da parte della sposa (°") ed altro. Quindi noi siamo uguali a lui in una
cosa ed egli si distingue da noi per un’altra cosa, ed egli ha I’eccellenza dell’insegnare a noi e noi non

apprendiamo se non da lui, ma questo ¢ un altro regime.

Come siamo tenuti a sapere cio che lo caratterizza di quanto noi non condividiamo con lui, al fine di
non cadere in cio che ¢ proibito, cosi siamo tenuti a conoscere da quale dei Profeti abbiamo ereditato
nella Legge di Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, al fine di non
cadere nell’ignoranza, e cadere nell’ignoranza ¢ peggio che cadere in cio che ¢ proibito, poiché la
caduta in cio che ¢ proibito ¢ inferiore alla caduta nell’ignoranza, anche se [186] l'ignoranza fa
parte di cio che ¢ proibito, in quanto Allah ci ha ordinato di cercare la scienza con la riflessione e di

chiedere cio che non sappiamo a chi sa (°'°).

Quanto al suo detto: “ricordati in ogni sede cio che ti ho raccomandato”, cio non ¢ possibile, poiché
la sede ha senza dubbio giurisdizione su chiunque arrivi in essa; il Profeta, su di lui la Pace, in una

circostanza dira: “Alla larga (suhg™)! Alla larga!” (°), ed in un’altra circostanza ha interceduto e si ¢
accordato con il suo Signore riguardo alla sua comunita (°'%).

614) Hadit riportato da al-Buhari, III-10, Aba Dawud, XXIV-1, Ibn Magah, Introduzione-17, ad-Darimi,
Introduzione-32, e da Ibn Hanbal, V-196.

615) Confrontare la traduzione della pag. 37 del manoscritto.
616) Riferimento a Cor. XVI-43 ¢ XXI-7.

617) “To vi precedero al Bacino (hawd); colui che vi arrivera berra e chi avra bevuto non avra mai piu sete.
Arriveranno anche alcuni che conosco e che mi conoscono, ma essi verranno allontanati da me. [lo diro:]
Quella gente ¢ dei miei! Verra allora detto: non sai dunque cio che hanno fatto dopo che tu non c’eri piu?
Allora gridero: Alla larga! Alla larga coloro che hanno cambiato dopo di me!”. Hadit riportato da al-Buhari,
LXXXI-53, XCII-1, Muslim, 1I-39, XLIII-26 e 29, LIII-17, Ibn Magah, XXXVII-36, Malik, 1I-28, ¢ da Ibn
Hanbal, II-300 e 408, I11-28, V-333 ¢ 339. Ibn ‘Arabi lo cita nei capitoli 73, questione CL [II 127.9], 126 [II

211.21], 178 [II 340.35], 331 [III 118.22], 342 [1II 166.35], 377 [II1 485.13] e 438 [IV 51.28].
618) Riferimento ad uno fadit riportato da al-Buhart XCII-1, XCVII-36, Muslim, [-326, 327 ¢ 346, at-Tirmidi,
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Quanto al suo detto: “affinché la tua anima diventi piccola per te”, non capisco a chi, della gente
della Via, sia rivolto questo discorso. Se si tratta dell’aspirante pentito cio non si applica, poiché
il suo pentimento ed il suo ritorno (indba) sminuiscono senza dubbio la sua anima presso di lui, e
questo ¢ contemplato da coloro che si pentono. Se si rivolge a colui che, tra la gente di Allah, ¢
superiore all’aspirante, la sua scienza gli impedisce di magnificare la sua anima presso di lui, e se essa
¢ magnificata presso il conoscitore, quella grandezza (kubr) non ¢ da biasimare, poiché dipende dalla
contemplazione che la sua realta essenziale (kagzga) ¢ sulla forma del suo Produttore, e la grandezza
(kibriy@) spetta ad Allah non all’anima. Se in questo stato I’anima diventa piccola presso di lui, o se
egli la sminuisce con la sua considerazione, egli sminuisce il Vero e getta la sua anima nell’oceano
dell’ignoranza di se stessa e la fa uscire dalla sua conoscenza di sé, e chi esce dalla conoscenza di se

stesso esce dalla conoscenza del suo Signore.

I sapienti vedono le loro anime dotate di grandezza ed immensita, mentre I’aspirante la vede piccola
e bassa; se essa diventa piccola per il sapiente si tratta di una mancanza nei Suoi confronti ed egli
non ¢ un sapiente e quella piccolezza ricade sul suo Signore, ¢ quindi egli ha un cattivo adab ¢ merita

necessariamente I’allontanamento (fard).

Se per I’aspirante la sua anima diventa grande non si tratta di un aspirante, ma egli fa parte della
gente comune, ed il discorso di quest’'uomo riguarda soltanto coloro che cercano la Via di Allah,
ed 1l piu piccolo di loro ¢ colui che ¢ denominato specificamente come aspirante. Da tutti 1 punti di
vista il suo ordinare cio che sminuisce per lui la sua anima ¢ un discorso ridondante nei confronti
dell’aspirante ed ignoranza da parte sua nei confronti del conoscitore, oppure noncuranza perché

occupato nel suo stato.

Egli [Yasuf ibn Ibrahim a§-Safiq], Allah sia soddisfatto di lui, mi disse di non aver registrato [187]
nulla di questa raccomandazione per sua scelta, né per una visione, ma di aver trovato nella sua
anima cio che aveva menzionato e di averlo registrato cosi come lo aveva trovato; e che in quel
momento cio era per lui materia del suo compagno, ‘Ali al-Kurdi, in cui credeva e da cui la materia
si era infiltrata in lui in tutto cio che trovava nella sua anima, indipendentemente che la faccenda
fosse elevata o inferiore. Per questo, quando discussi con lui di c16 che era sortito da lui, capii che non
sapeva cio che comportava quanto aveva proferito, ed egli mi chiese di commentare quello che aveva

registrato di ci0 che era arrivato ed 1o gli risposi riguardo a quello.

Sappi che il nostro discorso riguardo a tutto cio di cui parliamo, di nostra iniziativa o in risposta ad un
quesito, ¢ sempre riferito a cio che comporta la stazione o lo stato spirituale e lo tratto come dovuto,
senza contestare colui che ne parla e da cui ¢ sortito. In effetti 'uomo non ¢ fisso in una condizione,
talvolta si innalza da essa e talvolta, in un altro momento, va al di sotto di essa, ed il discorso di chi

¢ equo (munsif) riguarda solo gli stati, non gli uomini, e per questo essi [gli equi] sono esenti dalla

XXXV-10, e da ad-Darimi, Introduzione-8.
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maldicenza (g7ba). Chi comprende cio che abbiamo detto e conosce il nostro intento non gioisce per
una lode e non si rattrista per un biasimo, poiché non abbiamo accennato a lui in nulla di quello — ed
egli ¢ il miglior conoscitore di se stesso — soprattutto se fa parte della gente della visione interiore. E
quindi non dice una cosa simile quando ascolta il mio discorso riguardo a cio che egli ha apportato
di uno stato basso, se questa persona non mi conosce ed ignora la mia stazione, poiché non mi sono
riferito a lui in nulla di quello. Chi ¢ equo consideri lo stato ed il nostro discorso riguardo ad esso:
trovera che ho dato ad esso il suo diritto come il Vero ha dato [ad ogni cosa] la sua creazione ed ho
preso Lui, sia Egli esaltato, come esempio quando ti ho spiegato il mio intento. Allah, sia Egli esaltato,
ha detto: “Egli ha dato ad ogni cosa la sua creazione, pot ha guidato” (Cor. XX-50), cio¢ ha spiegato
a coloro che ascoltano che Egli ha dato ad ogni cosa la sua creazione; cosi ho fatto io quando ho dato
ad ogni stato e stazione spirituale cio che ¢ dovuto ed ho spiegato che ho dato ad ogni cosa che ha un

diritto cio che le spetta [188], ed Allah ¢ Colui che asseconda con il Suo aiuto e che guida nel giusto.

Quanto al detto di quest’'uomo che in questi stati da lui menzionati tu sia “inseparabile dallo dkr”, la
gente di Allah concorda sul fatto che [’aspirante] menzioni Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente,
in essi, poiché ha bussato alla porta dei doni (minah) divini riguardo alla conoscenza di Allah, ma
vieta la riflessione (fikr) in essi, e per questo 1 Sufl superano e si distinguono nel credo riguardo ad
Allah dalla gente della speculazione. La considerazione riflessiva non da della conoscenza di Allah
se non specificamente gli aspetti di cio su cui essa si basa e c10 che conferiscono gli effetti negli esseri
contingenti delle relazioni indicate come gli Attributi, e niente altro (°'Y). Lo dikr da la conoscenza
della realta per come essa ¢ in se stessa, e di essa non si parla se non per similitudine (mtal), ma Egl ¢

superiore alla similitudine e ci ha vietato di fare delle similitudini per Allah (°*°), mentre ¢ Lui che ha

619) Nel Cap. 144 [II 230.12] Ibn ‘Arabi precisa: “La stazione della riflessione (lafakkur) non oltrepassa la
considerazione di Dio, in quanto ¢ Dio, e di cio che si addice che esiga chi ha la qualita della Divinita: la
magnificazione, la venerazione e la dipendenza essenziale nei Suoi confronti. Tutto cio era la norma gia
prima dell’esistenza delle Leggi tradizionali, poi ¢ venuta la Legge [...] ed ha ordinato di riflettere, anche se
cio ¢ implicito nella natura dell’'uomo, affinché fosse un atto di adorazione per il quale chi lo faceva venisse
ricompensato. In effetti, quando la riflessione ¢ un atto prescritto al servitore dalla Legge, essa gli da dei risultati
che non da quando il servitore vi si dedica non in quanto essa ¢ prescritta dalla Legge. La riflessione non ha
autorita né dominio riguardo all’Essenza del Vero, né razionalmente, né secondo la Legge. La Legge ha vietato
di riflettere sull’Essenza di Allah, ed ¢ a questo che allude la Sua espressione: “Allah vi mette in guardia contro
Se stesso” (Cor. ITI-28 e 30), cio¢ non riflettete sull’Essenza. La ragione di cio ¢ che manca la correlazione tra
I’Essenza del Vero e I'essenza delle creature. [...] La riflessione ¢ uno stato che non garantisce I'infallibilita:
per questo ¢ una stazione pericolosa. Colui che la possiede non sa se ha sbagliato o se ¢ nel giusto, in quanto
la riflessione ammette sia la giustezza che I’errore. Se il suo possessore vuole essere prevalentemente nel giusto
riguardo alla scienza di Allah, allora deve approfondire tutti 1 versetti rivelati nel Corano che menzionano la
riflessione e la considerazione (i %2bar) e non oltrepassare mai cio, a meno che non sia contenuto nel Libro o nella
tradizione trasmessa da una serie ininterrotta di narratori”.

620) Riferimento a Cor. XVI-74. Nel Cap. 69 [I 394.2] Ibn ‘Arabi precisa: “Ed ha completato cio dicendo:
“Cost Allah fa le similitudini” (Cor. XIII-17), poi ci ha vietato di farlo dicendo: “Non fate similitudini per
Allah, poiché Allah sa, mentre voi non sapete” (Cor. XVI-74). Allah ¢ un Nome che comprende tutti 1 Nomi
divini ed include tutti 1 loro significati. Il fare similitudini puo riguardare solo un Nome determinato, e quindi
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fatto delle similitudini per Se stesso, ed Egli dischiude a chi pratica lo dikr riguardo a quella similitudine
divina cio che Egli dice con essa. L’estranco si immagina che il Safi abbia fatto una similitudine per
Allah, ma egli non lo ha fatto, avendo soltanto menzionato cio che Allah gli ha dischiuso di Sé nella

similitudine che il Vero ha fatto per Se stesso.

La gente di Allah non ¢ conosciuta dalle creature, come Colui di cui essi sono la gente non ¢ conosciuto
da esse, ed il rango della gente di Allah non ¢ mai compreso in questo mondo, poiché Allah non Si
manifesta e non Si epifanizza alla gente di questo mondo, e come nell’aldila si verifichera la Sua
visione cosl ¢ 1a che si manifestera la gente di Allah e sara verificato il loro grado e la loro mansione

nella scienza di Allah.

Quanto al suo detto, dopo aver detto di essere “inseparabile dallo dikr”: “realizzandolo”, con la
realizzazione (lahaqquq) di esso egli intende dire che il Vero sia la sua lingua in quello dir, non lui, a
differenza della caratterizzazione (fahallug) con lo dik;; poiché la caratterizzazione con lo dikr o con
uno dei Suoi Nomi significa che in esso ci sei tu con te stesso al posto del Vero con Se stesso, mentre
la realizzazione significa che in esso c’¢ il Vero, non tu, in quanto Egli ¢ il tuo udito, la tua vista, la
tua lingua, la tua mano, il tuo piede, nello stato della loro forza (bats) [189] e del loro impegno (say),
non altro. Per questo ti ha detto: “realizzandolo” avendo una visione interiore di Colui che menziona

(dakir) per mezzo della tua lingua.

Lo strumento del produttore (s@n:‘) non ha piu scienza del suo Produttore di quanta ne hai tu, ed il
Vero ha fatto della tua lingua, delle tue facolta e delle tue membra degli strumenti per Lui, per mezzo
dei quali Egli fa cio che si manifesta da essi del potere di disporre (fasarruf). Per questo li ha attribuiti
a te, dicendo: “il tuo udito, la tua vista e la tua lingua”, e non ha detto: “il Mio udito”, né “la Mia
vista”, né “la Mia lingua”, ed ha fatto della Sua Ipseita (huwiyya) lentita [o: 'identita] di cio che Lo
menziona. Comprendi, se sei dotato di una essenza illuminata, e conosci “te (anta)” e conosci “Lui
(huwa)”: sii equo, poiché Egli, sia Egli esaltato, non viene meno (zala) a te nella totalita né ti conferma
nella totalita, ma ti conferisce cio che sei tu e ti prende cio che ¢ Lui, e cosi sii tu fino a che avrai

realizzato la realta per come ¢.

Per c16 questo Maestro, dopo aver detto: “realizzandolo”, ha aggiunto: “e facendo ricorso ad Allah,

sia Egli esaltato” dandoti la tua giusta misura, affinché tu non ti inorgoglisca della realizzazione e

2

dica “Io sono Lui”, mentre ”10” non sara mai “Lui”, né “tu”, né [Egli] sara mai “i0”, e ti ha stabilito

se facciamo similitudini per Allah, che ¢ un Nome sintetico e universale, non conformiamo il simbolo a Chi
dovrebbe essere simboleggiato da esso, in quanto il simbolo ¢ specifico, mentre il simboleggiato ¢ senza limiti,
e senza dubbio incorriamo nell’ignoranza. Egli ci ha vietato di fare la similitudine in questo modo, a meno che
non determiniamo un Nome particolare a cui si applica la similitudine, nel qual caso ¢ lecito fare la similitudine
per quel Nome particolare, come ha fatto Allah in questo versetto, dicendo: “¢ la luce dei Cieli e della Terra”
(Cor. XXIV-35) e per questo Nome, cio¢ quello della luce correlata [ad un oggetto], ha fatto la similitudine
della lampada”
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nel ricorrere (i/1ga’) (**'), come ha detto il Vero riguardo alla seconda meta della [Stura] “L’aprente”,
quando ha diviso la salat tra Sé ed il Suo servitore in due meta (°**?), meta di essa a Lui e meta di essa
al Suo servitore. Questo ¢ identico a cio che abbiamo menzionato, e di essa vi ¢ cio che riguarda solo
il Vero e di essa vi ¢ cio che riguarda solo il servitore, e di essa vi ¢ cio in cui ha luogo la condivisione
("), e quindi si sa cio che ¢ di Allah in questa condivisione e che spetta solo a Lui, e cio che ¢ del
servitore di questa condivisione e che spetta solo a lui, e le realta essenziali si differenziano e le entita
sono chiaramente distinte, ed una cosa simile non va trascurata, poiché¢ Egli, quanto ¢ Potente ¢

Magnificente non ’ha trascurata.

Poi ha detto: “rivolgendoti al Suo volto generoso (karzm)”, poiché non ¢ cercato se non il Generoso,
ed Egli non ¢ cercato se non per chiederGli cio di cui il richiedente ha bisogno. Egli ha usato il Nome
“il Generoso”, perché il generoso ¢ colui che da al momento della richiesta, mentre il magnanime
($awad) da prima della richiesta, e per questo 'esistenza del Mondo dipende dalla Presenza della
Magnanimita (gad) (°**), poiché non ¢ possibile la richiesta da parte di cio che non ¢ esistente [190],

621) Nel Cap. 558 [IV 295.3] Ibn ‘Arabi precisa: “Questa Presenza [del Nome as-samad] ¢ la Presenza del fare
ricorso (iltigd’) e del cercare sostegno (istindd) alla quale fa ricorso e nella quale cerca sostegno ogni “povero (fagir)”
per una faccenda o cosa, sapendo che quella cosa o faccenda di cui ¢ bisognoso si trova in questa Presenza”.

622) Riferimento ad uno fadit qudsi gia menzionato a pag. 169 del manoscritto. “Abu Hurayra disse di aver
sentito 'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, affermare che Allah, sia Egli
esaltato, ha detto: “Ho diviso la salat tra Me ed il Mio servitore, meta appartiene a Me e meta appartiene al Mio
servitore ed 1l Mio servitore ricevera cio che chiede”. I'Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, disse: “Quando il servitore dice “La lode ad Allah, il Signore dei Mondi”, Allah dice “Il Mio
servitore Mi ha lodato”; quando 1l servitore dice “Il Misericordioso, il Clemente”, Allah dice “Il Mio servitore
Mi ha glorificato”; quando il servitore dice “Il Re del Giorno del Giudizio”, Allah dice “Il Mio servitore Mi
ha lodato”; quando il servitore dice “E Te che adoriamo ed ¢ a Te che chiediamo aiuto”, Allah dice “questo
versetto ¢ condiviso tra Me ed il Mio servitore ed egli ricevera cio che ha chiesto”; quando il servitore dice
“Guidact sul sentiero diritto, il sentiero di coloro su cui Tu effondi la Tua grazia, non di coloro su cui ¢ la Tua
collera, né di coloro che sono nell’errore”, Allah dice “Questo appartiene al Mio servitore ed egli ricevera cio
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che ha chiesto””.

623) Nel Cap. 69 [I 509.4] Ibn ‘Arabi precisa: “I’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua
saldt e 1a Pace, ha riferito nella notificazione fermamente stabilita che Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente,
ha detto: “Ho diviso la saldt tra Me ed il Mio servitore in due meta”, menzionando nella suddivisione solo la
recitazione della Fatiha, senza fare riferimento agli aspetti formali della posizione eretta, inclinata, prosternata
e seduta. [...] Questo hadit ¢ per noi la prova dell’obbligatorieta, per colui che fa la saldt, di recitare la Fatiha, e
diciamo che colui che [la] recita fa la salit e parla in colloquio intimo con Allah, sia Egli esaltato, per mezzo
degli Attributi che sono propri di Allah e per mezzo di quelli che sono propri del servitore [...] Visono dunque
versetti [come 1 primi tre della Fatha] che caratterizzano in proprio il Lato del Vero, ed essi appartengono
specificamente ad Allah; vi sono versetti [come gli ultimi tre] che caratterizzano in proprio il lato del servitore,
ed essi appartengono specificamente a lui; e vi sono versetti [come il quarto della Fatiha] in cui ha luogo la
condivisione (strdk), ed essi sono tra Allah ed il Suo servitore”.

624) I termini wugiid e gid hanno le stesse lettere radicali poste in un ordine diverso, come precisa Ibn ‘Arabi
nel Cap. 95 [II 179.5]: “Dalla magnanimita [(giid) il dare che precede la richiesta] deriva lesistenza (wugid); il
termine gawd, che indica la pioggia abbondante, ¢ un anagramma di wagada [esistere|, come gadaba e gabada
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il liberale (saki) ¢ colui che da nella misura del bisogno ¢ non di piu, 'abnegato (mu attir) ¢ colui che
da cio di cui lui ha bisogno nel momento o di cui si immagina di avere bisogno, il munificente (wdahib)
¢ colui che da per fare un favore, e colui che ricambia (mugazi) ¢ colui che da per ringraziare (°*). E
poiché questa persona sta cercando [di realizzare] la sua faccenda egli ha chiesto che si rivolgesse al

volto generoso del Vero e non ad altro, in conformita a cio che gli conferisce il suo stato al momento.

Poi ti ha ingiunto di sperare da Lui cio per cui sarai elevato in rango sopra ai figli del tuo genere, per
differenziarti dal tuo simile per cio con cui lo sovrasti, e qui ¢’¢ una faccenda che ¢ necessario che noi
chiariamo, e cioe che la fede comporta che tu desideri per il tuo fratello cio che desideri per te stesso
(°2%); ora, se hai chiesto cio per cui sarai piu elevato del tuo fratello hai desiderato per te stesso cio che

non hai desiderato per il tuo fratello: questo intacca la tua fede o no?

Sappi che 'vomo o chiede una cosa simile per noncuranza o la chiede con consapevolezza: se ¢
per noncuranza cio non intacca la sua fede, poiché come egli dice “Perdona me ed 1 musulmani”,
generalizzando, cosi chiede che il Vero lo elevi in grado cosi come eleva i Suoi servitori pii, e come
ha chiesto di essere elevato su altri che lui cosi ha chiesto che altri fossero elevati su di lui. Se invece
¢ con consapevolezza, il capo dei credenti, che ¢ Muhammad, che Allah faccia scendere su di lui la
Sua salat e la Pace, ci ha richiesto di chiedere per lui ad Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente, che

gli dia la Wasila (**'), che ¢ una dimora nel Paradiso a cui non arriva se non una sola persona. Egli, su

[che significano entrambi attirare], e le lettere che compongono queste due parole hanno lo stesso significato
anche se combinate in modo diverso. Alla magnanimita da parte del Vero verso le entita (a yan), che sono 1
supporti di manifestazione (mazahir), ¢ connessa la Sua manifestazione in esse, ed alla magnanimita da parte dei
supporti di manifestazione verso Colui che Si manifesta ¢ connesso cio che essi elargiscono a Lui, per le loro
predisposizioni essenziali, della lode con 1 Nomi Divini che essi Gli riconoscono. La magnanimita da parte del
Vero ¢ di benevolenza (imtinan) essenziale, mentre la magnanimita da parte delle entita ¢ solo essenziale, non di
benevolenza. Questa ¢ la differenza tra le due magnanimita e questo ¢ il senso della affermazione di coloro che
dicono che la magnanimita consiste nel dare prima della richiesta”.

623) Per tradurre quest sei termini arabi che indicano aspetti diversi del dare ho dovuto usare un po’
arbitrariamente dei termini italiani che non corrispondono esattamente al significato di quelli arabi, poiché
altrimenti avrei dovuto ricorrere a delle perifrasi, essendo la lingua italiana priva di singole parole equivalenti.
Al vari aspetti del dare ¢ dedicato il Cap. 95 delle Futiihat, e 'argomento ¢ stato inoltre gia affrontato alle pagine
86 ¢ 87 del manoscritto.

626) Riferimento ad uno Aadit riportato da al-Buhari, II-7, Muslim, I-71 ¢ 72, at-Tirmidi, XXXV-59, an-
Nasa’t, XLVII-19 e 33, Ibn Magah, Introduzione-9, ad-Darimi, XIX-5, ¢ da Ibn Hanbal, I-89 e III-176. Ibn
‘Arabi lo cita nei capitoli 150 [II 245.24], 178 [II 352.11] e 558 [IV 256.26].

627) 1l termine wasila, che deriva da una radice verbale che significa cercare I'intimita o il favore di qualcuno,
ricorre due volte nel Corano, V-35 e XVII-57, ed in entrambi al credente ¢ ingiunto di cercarla. Nelle Futahat
questo termine ricorre una ventina di volte ed ¢ sempre utilizzato per indicare il nome di una dimora o grado
paradisiaco, alla guisa di Eden o di Firdaws, per cui ho preferito non tradurlo. Nel Cap. 65 [I 319.13] Ibn
‘Arabi precisa: “Quanto alla Wasila essa ¢ 1l gradino piu elevato del Paradiso dell’Eden, ed appartiene all’'Inviato
di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace. Egli la otterra per la preghiera della sua
comunita. Il Vero, Gloria a Lui, ha fatto cio per una saggezza che ha tenuto celata. [...] Il Profeta, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ci ha ordinato, per ordine di Allah, di chiedere per lui la Wasila
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628)

di lui la pace, ha detto: “Spero di essere 10” (°*), ¢ quindi ha chiesto cio che lo elevera in grado sopra

tutte le creature, poiché sa che quella dimora non ¢ ottenuta se non da uno, e se era consapevole in
una cosa simile ha chiesto cio che lo elevera sopra gli altri. Ora, Allah, sia Egli esaltato, ha detto:
“Certo nell’Inviato di Allah avete un bell’esempio” (Cor. XXXIII-21) ed ha detto, sia Egli esaltato:

N

“Seguitemi dunque, Allah [191] vi amera” (Cor. III-31), e questo fa parte di cio in cui lo segui.
Questa ¢ una prima consapevolezza; la seconda consapevolezza ¢ quando nella tua richiesta di questo
genere il Vero, sia Egli esaltato, ¢ la tua lingua con cui tu Gli chiedi, ed allora ¢ Lui che chiede per

mezzo della tua lingua, non tu.

Egli, nei Suoi Nomi, ¢ secondo gradi simili, vicini, opposti e diversi, e poiché ¢ per mezzo di questi
regimi che la Ipseita divina Si ¢ manifestata, a maggior ragione cio vale per 'uvomo, intendo dire
questi rapporti gerarchici (mufadalat). Dove sta Colui che perdona molto (gafur) rispetto a Colui che
perdona (gafir), rispetto a Colui che Si vendica (muntagim), rispetto a Colui che crea (fallag), rispetto
all’Indulgente (‘afu), rispetto a Colui che ¢ pronto a perdonare (gaffar)? Colui che perdona molto e

affinché egli entri in essa e la ottenga per la preghiera della sua comunita. Comprendi questa grazia immensa.
Cio fa parte del capitolo della gelosia divina, se tu capisci. [...] Tra questi gradi ve ne sono solo dodici che
sono propri a questa comunita muhammadiana ad esclusione delle altre comunita, che non li condivideranno.
Analogamente egli, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, sara superiore agli altri Inviati
nell’aldila per la Wasila e per Papertura della porta dell'intercessione, ed in questo mondo per sei cose che non
furono concesse ad alcun Profeta prima di lui”, e nel Cap. 73, questione XCIII [IT 97.21] aggiunge: “La Wasila
[...] € un grado nel Paradiso a cui non arrivera — o che non st addice se non a — un solo uomo. Egli, che Allah
faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, ha detto: “Spero di essere io, e chi chiedera per me la Wasila
avra garantita I'intercessione”. Se uno di noi chiedesse al suo Signore la Wasila per se stesso non chiederebbe
qualcosa a cui non ha diritto, poiché [I’espressione “un solo uomo”] potrebbe anche significare che non vi
arrivera se non una persona che ha una specifica qualificazione. D’altra parte Allah ci ha detto: “Cercate la
wastla verso di Lui” (Cor. V-35), sennonché non ha detto “da Lui”, e quindi ¢ possibile che I'espressione wasila
si riferisca alla “ricerca di vicinanza o aiuto (tawassul)”. Quella qualificazione o ¢ ricevuta in dono o ¢ acquisita
e Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e la Pace, non I’ha specificata come non ha
interdetto [la Wastla] a qualcuno in particolare, né ha detto che essa si addice solo a chi ¢ piu eccellente presso
Allah tra gli uomini — e noi sappiamo che egli ¢ 'uomo piu eccellente presso Allah per le sue testuali parole — e
questa sarebbe una interdizione [per chi non ha quel rango]. E non ha neanche precisato, riguardo all’'unicita
di quella persona, se si tratta di un singolo individuo o di chi ha quella qualificazione, e se I'unicita riguardasse
quella qualificazione ed essa fosse presente in mille persone, ciascuno di questi mille potrebbe accedere alla
Wasila, poiché tale qualificazione esige cio. E poiché nulla di tutto cio ¢ venuto dal Legislatore ci ¢ permesso di
cercarla per noi stessi, ma ci trattiene da questo ’abnegazione [cio¢ il preferire il Profeta a not stessi| e le buone
maniere con Allah riguardo all’Inviato di Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, che c1
ha guidato con la sua guida ed ha chiesto a noi di chiedere per lui ad Allah la Wasila.

628) Riferimento al seguente fadit riportato da Muslim, IV-11, Abta Dawud, 1I-36, at-Tirmidi, XLI-1, an-
Nasa’l, VII-37, e da Ibn Hanbal, II-168 e III-83: ““Abd Allah ibn ‘Amr ibn al-‘As ha riferito che I'Inviato di
Allah, che Allah faccia scendere su di lui la Sua salat e 1a Pace, ha detto: “Quando senti colui che fa I’appello
(muaddin) ripeti quello che dice, poi fai la salat su di me, poiché chiunque fara una salat su di me, Allah fara
dieci salat su di lui. Poi chiedi per me ad Allah la Wasila, che ¢ un grado nel Paradiso a cui potra avere accesso
solo uno det servitori di Allah, ed io spero di essere quel servitore. Se qualcuno chiede che mi venga concessa la
Wastla avra garantita la mia intercessione”.
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Colui che ¢ pronto a perdonare sono simili, ed essi sono vicini a Colui che perdona ed all’Indulgente,
mentre sono opposti a Colui che Si vendica e diversi da Colui che crea (°), e se la faccenda ¢ come
abbiamo menzionato allora 'uomo deve chiedere riguardo a cio che ¢ specifico e riguardo a cio che
¢ generale, e sono gli stati a determinare, poiché colui che chiede ¢ sotto il regime dello stato, lo stato
¢ sotto 1l regime del Nome divino ed il Nome divino ¢ determinato dal ricettacolo, e la ricettivita ¢
data dalla predisposizione e la predisposizione esige per se stessa e colui che ¢ predisposto chiede per
essa, cioe per la predisposizione.

630) 631)

Se la faccenda non fosse cosi (*Y) sarebbe un circolo (dawr) (*'), e se fosse un circolo avrebbe luogo

I’arresto e non si manifesterebbe I’essere contingente, ma esso si manifesta e quindi non c’¢ circolo, e

¢’¢ un circolo per un altro aspetto, di cui non ¢’¢ bisogno [di parlare] (°%2).

Nel dare divino non c¢’¢ impedimento poiché esso ¢ una effusione essenziale: non biasimare quindi
se non te stesso ¢ non lodare se non Allah, poiché I'impedimento dipende da te ed il dare da Luu.
Per questo ti ho ordinato di biasimare te stesso e di lodare Allah: approfondisci questa sottigliezza,
poiché molti tra coloro che sono ricollegati (muntamin) ad Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente, non

distinguono tra la lode ed il biasimo e li considerano uguali in relazione all’origine (asl), come Ibrahim

629) Nella Introduzione [I 33.33] Ibn ‘Arabi afferma: “Quanto alle realta essenziali degli Attributi, esse
corrispondono ad ogni luogo di contemplazione in cui ti pone il Vero, da cui riesci a prendere conoscenza che
Egli, Gloria Lui, ¢ Sapiente, Potente, Volente, Vivente e [Possessore] di altri Nomi ed Attributi, diversi, opposti
o simili”; nel Gap. 173 [II 292.23] aggiunge: “Anche se queste relazioni (nisab) sono molteplici, Colui che ¢
nominato ¢ Unico e Colui a cui sono attribuite queste relazioni ¢ Unico, e la molteplicita in questo Unico non
¢ concepibile se non in questo modo. Ogni Nome dunque si associa (Saraka) agli altri Nomi divini nell’indicare
I’Essenza di Colui che ¢ nominato, e questi Nomi non appartengono ad altri che a Colui che ¢ denominato da
essi. I Nomi divini sono per un aspetto sinonimi (mutaradifa), per un altro distinti (mutabayina) e per un altro simili
(mustabiha). I sinonimi sono ad esempio 1 Nomi al- @lim, al-allam ed al-‘alim, e al-‘azim, al-gabbar ed al-kabir; 1 simili
sono ad esempio al-alim, al-habir ed al-mukst, ed 1 distinti sono ad esempio al-gadir, al-hayy, as-sam?$ al-murid e as-
Sakar’; ed analogamente nel Cap. 466 [IV 95.4] afferma: “Le suddivisioni del Mondo e le sue parti sono simili,
diverse ed opposte come 1 Nomi divini: al-@lim, al-‘allam ed al-‘alzm sono simili, ma Egli ¢ anche Colui che reca
danno (darr) e Colui che ¢ benefico (rafi) e questi sono [Nomi| opposti, ed Egli ¢ il Potente ed il Saggio e questi
sono [Nomi] diversi”.

630) Cio¢ se non ci fosse la molteplicita delle predisposizioni, ¢ quindi delle possibilita, non ci sarebbe la
differenziazione dei Nomi divini e I'Ipseita non Si manifesterebbe per mezzo dei diversi regimi.

631) Cioe Allah Si manifesterebbe a Se stesso in Se stesso.

632) In effetti affermazione che la faccenda, o la realta, ¢ un circolo (al-amr dawr) ricorre pit di una volta nelle
Futahat: capitoli: 281 [II 614.34], 367 [1I1 352.12], 558 [IV 280.20], 559 [IV 329.25 ¢ 405.7] ¢ 560 [1IV 470.25]
ove Ibn ‘Arabi afferma: “Sorveglia il tuo stato nel tempo che intercorre tra due salat. Ora, tu sei sempre tra due
salat, poiché la faccenda ¢ un circolo: il tempo che intercorre tra il mezzogiorno (zuhr) ed il pomeriggio (‘asr) ¢
un tempo tra due salat, e cosi pure tra il pomeriggio ed il tramonto, e tra il tramonto e il cadere della notte (25a7)
e tra il cadere della notte ed il mattino (subh) e tra il mattino ed il mezzogiorno, ed il circolo (dawr) ruota”. Nel
caso precedente si tratta di un circolo statico, come dimostra 1l riferimento all’arresto, mentre in questo caso si

tratta di un circolo dinamico.
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ibn Adham (**) ed altri, ma la faccenda non ¢ cosi in realta. Al dare del Vero non c’¢ impedimento
e quindi il favore viene da Lui e 'impedimento da colui che riceve, e chi non [192] ¢ predisposto a
ricevere una determinata cosa, che egli desidera e cerca, dice: “Il Vero non mi da ci6 che ho chiesto”,
mentendo, poiché se fosse equo cio che dovrebbe dire ¢: “Non sono nella predisposizione che implica
per me 1l ricevere cio che Gli ho chiesto”. Per questo egli deve biasimare se stesso e lodare Allah, sia
Egli esaltato, e non ricondurre queste due cose ad un’unica entita, poiché sarebbe privato del senno
(sawab) cosi come ¢ stato privato del dare, ed avrebbe due perdite, ¢ “quella ¢ la perdita evidente”
(Cor. XXII-11) e “non siamo Noi ad essere ingiusti con loro, ma sono loro ad essere ingiusti” (Cor.
XLIII-76).

Poi ha detto: “Sappi che 1 Maestri, quando trapassano dal mondo di quaggiu, non lasciano i loro
ragazzi (gilman) ed 1 loro compagni, ma il loro sguardo (rnazar) resta immutato: quando laspirante
lo cerca lo trova immediatamente e sollecitamente”. Egli, Allah abbia Misericordia di lui, vuol dire
che quando 1 Maestri muoiono lasciano la loro aspirazione (fimma) in connessione con 1 cuori di
chi fa assegnamento su di loro, cosi come lasciano nella loro zawiya, che essi hanno abitato, degli
spiriti, derivanti dalle loro invocazioni e dai loro riti, che abitano quel luogo. Per questo chiunque
entri nel luogo di un grande uomo nella tradizione che sia morto, prova entrando nella sua dimora
compunzione, arrendevolezza e ritorno ad Allah, quanto ¢ Potente e Magnificente, cose che non
prova in un posto diverso. Se qualcuno entrava nella zawiya di Abu Yazid, dopo la sua morte, e faceva
in essa qualcosa che era in disaccor