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Sa herÃ« qÃ« vizitoj qytetin tim tÃ« lindjes nÃ« MaqedoninÃ« e Veriut, muezini nuk resht sÃ« ma
kujtuari vdekjen. Ai disa herÃ« nÃ« ditÃ« nga minareja e xhamisÃ« njofton vdekjen e njÃ« banori
vendas. Ia nis me njÃ« recitim tÃ« shkurtÃ«r nga Kurani, pasuar nga lavdet pÃ«r Zotin e GjallÃ«, duke
kÃ«nduar emrin e Tij nÃ« njÃ« tonalitet minor tÃ« trishtÃ«, dhe mÃ« pas pÃ«rfundon me pÃ«rmendjen
e emrit tÃ« tÃ« vdekurit dhe hollÃ«sitÃ« e varrimit. E cilÃ«suar si njÃ« nga detyrat e fundit tÃ«
bashkÃ«sisÃ« karshi njÃ« njeriu tÃ« dashur, kjo traditÃ« shekullore e tÃ« pÃ«rcjellurit lajmin e trishtÃ«
ka fuqinÃ« pÃ«r tâ€™i kujtuar tÃ« gjithÃ« dÃ«gjuesit pÃ«r vdekshmÃ«rinÃ« e tyre tÃ« pashmangshme.
Ajo Ã«shtÃ« njÃ« praktikÃ« qÃ« thotÃ« shumÃ«Ã§ka pÃ«r veshÃ«t e myslimanÃ«ve si edhe pÃ«r
veshÃ«t e miqve e fqinjve tÃ« tyre tÃ« krishterÃ«.

Shkrimi i shenjtÃ« mysliman Ã«shtÃ« kÃ«mbÃ«ngulÃ«s nÃ« theksin e tij mbi fenaâ€™-nÃ« apo
pÃ«rkohÃ«sinÃ« e botÃ«s dhe banorÃ«ve tÃ« saj. â€œÃ‡do shpirt ka pÃ«r ta shijuar vdekjenâ€• (K.
3:185; 21:35; 29:57); â€œKushdo qofshit, vdekja ka pÃ«r tâ€™ju kapluar, edhe sikur ju tÃ« jeni nÃ«
kulla tÃ« lartaâ€• (K. 4.78) thotÃ« Kurani, duke i pÃ«rkujtuar lexuesit se â€œÃ‡dokush [nÃ« tokÃ«] ka
pÃ«r tâ€™u shuajtur, gjithÃ§ka qÃ« mbetet Ã«shtÃ« Fytyra e Zotit tÃ«nd, zotÃ«ruesit tÃ« FuqisÃ« e
LavdisÃ«â€• (K. 55:26-7). Ky pÃ«rkujtim nuk Ã«shtÃ« makabritet, por ka objektivin qÃ« tÃ« nxisÃ«
njeriun qÃ« tÃ« ketÃ« mirÃ«besim te Krijuesi i tij apo i saj, pasi vetÃ«m Ai nuk ka fillim apo fund dhe
vetÃ«m Ai Ã«shtÃ« streha pÃ«r krijimin e Tij. Ai pÃ«rshkruhet si Uarith, apo TrashÃ«gimtari (K. 15:23),
qÃ« nÃ« teologjinÃ« e Ebu Hamid el-Gazaliut (vd. 505/1111) tregon â€œatÃ« qÃ« vijon mbasi krijimi
shuhet, dhe tÃ« gjithÃ« gjÃ«rat rikthehen tek Ai si fundi i tyre i mbramÃ«â€•.[2]

NjÃ« pjesÃ« e emrave hyjnorÃ« mÃ« tÃ« njohur njoftojnÃ« se sovraniteti i qiellit dhe i tokÃ«s i pÃ«rket
atij; Ai Ã«shtÃ« dhÃ«nÃ«si i jetÃ«s dhe i vdekjes (K. 7:158; shih gjithashtu K. 57:2); dhe nuk ka mik
apo ndihmÃ«tar tjetÃ«r qÃ« tÃ« mbron pÃ«rveÃ§ Atij (K. 9:116). KÃ«shtu, nÃ« mÃ«nyrÃ«n se si Kurani
e quan Zotin, kozmologjia dhe eskatologjia janÃ« tÃ« ndÃ«rlidhura. Shpesh njeriut i bÃ«het thirrje qÃ«
tÃ« vÃ«zhgojÃ« fuqinÃ« hyjnore jo vetÃ«m nÃ« natyrÃ«, por gjithashtu edhe nÃ« vetÃ« veten e tij,
dobÃ«sia dhe vartÃ«sia e sÃ« cilÃ«s nga Zoti pÃ«rjetohet nÃ« mÃ«nyrÃ«n mÃ« tÃ«
jashtÃ«zakonshme nÃ« Ã§astin e vdekjes. PavarÃ«sisht nga kjo, vdekja Ã«shtÃ« gjithashtu e
pranishme si lajm i mirÃ«: si njÃ« rikthim te Krijuesi (10:56; 21:35; 29:57; 45:26; 50:43). Kur kaplohet
nga fatkeqÃ«sia, publiku udhÃ«zohet nga Kurani qÃ« tÃ« thotÃ«: â€œNe i pÃ«rkasim Zotit, dhe tek Ai
po kthehemiâ€•, sipas mÃ«nyrÃ«s sÃ« atyre qÃ« nuk luhaten nga istikamja (K. 2:156). NÃ« kÃ«tÃ«
vizion tÃ« tekstit tÃ« shenjtÃ« pÃ«r gjÃ«rat, me kuptimin e tij tÃ« dallueshÃ«m tÃ« vdekjes si
â€œrikthimâ€•, punÃ«drejtÃ«t udhÃ«zohen kÃ«sodore qÃ« tÃ« mos i frikÃ«sohen vdekjen. Kjo nxirret
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nga pÃ«rshkrimi kuranor i asaj se si, me tÃ« ardhur vdekja, ata qÃ« i druhen Zotit do tÃ« mirÃ«priten
me fjalÃ«t: â€œO shpirt i prehur nÃ« paqe (el-nefs el-mutmeâ€™inne): rikthehu tek Zoti yt i kÃ«naqur (
radije) dhe i pranuar me kÃ«naqÃ«si (merdijje)â€• (K. 89:27-8). Ajo qÃ« e plotÃ«son vajtimin e Kuranit
pÃ«r gabueshmÃ«rinÃ« njerÃ«zore Ã«shtÃ« njÃ« premtim se lumnia hyjnore mund tÃ« arrihet
pikÃ«risht nÃ«pÃ«rmjet mÃ«shirÃ«s hyjnore. Kjo pÃ«rshkruhet me saktÃ«si nga Smith dhe Haddad
nÃ« librin e tyre The Islamic Understanding of Death and Resurrection (â€œKuptimi islam pÃ«r vdekjen
dhe ringjalljenâ€•): â€œTeksa Zoti e rikthen gjithÃ§ka pranÃ« Tij nÃ« njÃ« rreth tÃ« unitetit, kÃ«shtu Ai
udhÃ«zon dhe mbÃ«shtet lÃ«vizjen pÃ«r sipÃ«r tÃ« shpirtit njerÃ«zor nÃ« atÃ« rrjedhÃ« qÃ« e Ã§on
nefs el-mutmeâ€™inne nÃ« paqen e Kopshtit tÃ« PÃ«rjetÃ«sisÃ«â€•.[3]

 

Konceptimi ciklik dhe ai linear pÃ«r kohÃ«n

 

Konvencionalisht, ne e shohim religjionin abrahamik si njÃ« paralajmÃ«rues tÃ« kohÃ«s lineare; Eliade
dhe tÃ« tjerÃ« kanÃ« propozuar monoteizmin dhe kulturat e gjera aksialesi armiqÃ« tÃ« kuptimeve
ciklike antike tÃ« universit dhe tÃ« asaj se si njeriu Ã«shtÃ« bÃ«rÃ«.[4] Forma islame e religjionit duket
se pÃ«rputhet me kÃ«tÃ«. NdonÃ«se Kurani nuk ia fillon me krijimin e botÃ«s dhe nuk vijon drejt fundit
tÃ« kohÃ«s, ai Ã§â€™Ã«shtÃ« e vÃ«rteta kÃ«mbÃ«ngulÃ« vazhdimisht mbi atÃ« se bota lÃ«viz pa u
ndalur brenda njÃ« kohe tÃ« shenjtÃ« qÃ« Ã«shtÃ« nÃ« njÃ« drejtim tÃ« vetÃ«m dhe qÃ« me sa duket
Ã«shtÃ« pa shpresÃ« pÃ«r tâ€™u pÃ«rmbysur apo pÃ«r pÃ«rsÃ«ritje. E megjithatÃ«, nÃ« imazhin e
jetÃ«s dhe vdekjes, sikurse janÃ« pÃ«rshkruar ato nga emrat kuranor pÃ«r Zotin, ringjallja Ã«shtÃ«
gjithmonÃ« e lidhur me krijimin e parÃ«. Ã‹shtÃ« Zoti â€œAi i Cili krijon, dhe mÃ« pas rikrijonâ€• (K.
85:13). Argumenti kuranor pÃ«r vÃ«rtetÃ«sinÃ« e ringjalljes (maâ€™ad) Ã«shtÃ« i drejtÃ«pÃ«rdrejtÃ«:
Ai i Cili Ã«shtÃ« nÃ« gjendje tÃ« krijojÃ« prej asgjÃ«je Ã«shtÃ« shumÃ« i aftÃ« tâ€™i sjellÃ« ata nÃ«
jetÃ« mbas vdekjes. â€œÃ‹shtÃ« Ai i Cili jep jetÃ«n dhe vdekjen, dhe kur Ai urdhÃ«ron njÃ« gjÃ«, Ai
thotÃ« thjesht â€œBÃ«huâ€• dhe ajo bÃ«hetâ€• (K. 40:68).

NÃ« Kuran, krijimi dhe ringjallja e njeriut, ndÃ«rkohÃ« qÃ« janÃ« momente tÃ« udhÃ«timit linear, janÃ«
ngushtÃ«sisht tÃ« lidhura me agjensinÃ« hyjnore tÃ« demonstruar nÃ« rendin kozmik, dhe ky rend
pÃ«rshkruhet nÃ« terma qÃ« duket se e mjegullojnÃ« dallimin ndÃ«rmjet lineares dhe ciklikes.
KÃ«shtu, dÃ«gjuesve u bÃ«het thirrje: â€œUdhÃ«toni nÃ« tÃ« gjithÃ« tokÃ«n dhe shikoni se si Ai e
sjellÃ« jetÃ«n nÃ« ekzistencÃ«: dhe Ai ka pÃ«r tÃ« sjellÃ« jetÃ«n tjetÃ«r (el-neshâ€™a el-akhire ose
rritjen e mÃ«pasme) nÃ« ekzistencÃ«. Zoti ka pushtet mbi Ã§do gjÃ«â€• (K. 29:20). MÃ« tutje na
udhÃ«zon: â€œVÃ«shtroni nÃ« gjurmÃ«t e mÃ«shirÃ«s sÃ« Zotit, se si Ai e rikthen tokÃ«n nÃ« jetÃ«
mbas vdekjes: ky (Zot) Ã«shtÃ« Ai qÃ« do tâ€™i rikthejÃ« njerÃ«zit nÃ« jetÃ« mbas vdekjes â€“ Ai ka
pushtet mbi Ã§do gjÃ«â€• (K. 30:50). DukuritÃ« natyrore janÃ« shenja tÃ« sovranitetit tÃ« Tij. Kurani
kÃ«mbÃ«ngulÃ« nÃ« tÃ« theksuarit se pasojat e vazhdueshme dhe tÃ« dukshme tÃ« sundimit hyjnor
nÃ« botÃ«n natyrore demonstronÃ« fuqinÃ« dhe kapacitetin e Tij pÃ«r tÃ« rikthyer njerÃ«zimin nÃ«
jetÃ« mbas vdekjes (p.sh., K. 11:7). Kurani shpesh flet pÃ«r tokÃ«n qÃ« ringjallet nÃ« cikle sezonale
(K. 22:5-7):

 

E ti ndonjÃ«herÃ« e sheh tokÃ«n tÃ« pajetÃ«, e megjithatÃ« kur Ne ia lÃ«shojmÃ« asaj ujin ajo
gjallÃ«rohet, shtohet dhe prodhon Ã§do lloj tÃ« rritjes sÃ« kÃ«ndshme: kjo sepse Allahu Ã«shtÃ« e
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VÃ«rteta; Ai i rikthen tÃ« vdekurit nÃ« jetÃ«; Ai ka fuqi mbi Ã§do gjÃ«. Dhe nuk ka dyshim se Ora e
Fundit ka pÃ«r tÃ« ardhur, dhe nuk ka dzshim se Allahu me siguri do tâ€™i ngrejÃ« tÃ« vdekurit nga
varret e tyre.

 

Mesazhi i Shkrimit tÃ« ShenjtÃ« Ã«shtÃ« i qartÃ« (K. 57:17): â€œMos harroni se Zoti e ringjall tokÃ«n
mbasi ajo vdes; Ne jua kemi bÃ«rÃ« tÃ« qartÃ« shpalljen TonÃ« kÃ«shtu qÃ« ju tÃ« mund tÃ«
pÃ«rdorni arsyen tuaj.â€• NÃ« mÃ«nyrÃ« tÃ« ngjashme, gjetkÃ« theksohet se (K. 16:65): â€œÃ‹shtÃ«
Zoti Ai qÃ« lÃ«shon ujÃ« nga qielli dhe me tÃ« ringjallÃ« tokÃ«n kur ajo Ã«shtÃ« e vdekur. NÃ«
kÃ«tÃ« ka me tÃ« vÃ«rtetÃ« njÃ« shenjÃ« pÃ«r njerÃ«zit qÃ« dÃ«gjojnÃ«.â€•[5] Shenja mÃ« pas
qartÃ«sohet mÃ« tutje nÃ« ajetin K. 35:9: â€œÃ‹shtÃ« Zoti Ai qÃ« dÃ«rgon erÃ«rat; ato i ngrejnÃ« lart
retÃ«; Ne i Ã§ojmÃ« ato nÃ« njÃ« tokÃ« tÃ« vdekur dhe me to ne ringjallim tokÃ«n mbas vdekjes sÃ«
saj: e tillÃ« ka pÃ«r tÃ« qenÃ« Ringjallja.â€•

Krahas toposit tÃ« ringjalljes sÃ« tokÃ«s sÃ« tharÃ« me ujÃ« jetÃ«dhÃ«nÃ«s, kÃ«mbimi i natÃ«s dhe
ditÃ«s paraqitet gjithashtu si argument pÃ«r fuqinÃ« e Tij pÃ«r tÃ« rikrijuar (K. 23:80): â€œÃ‹shtÃ« Ai
qÃ« jep jetÃ« dhe vdekje; alternimi i natÃ«s dhe ditÃ«s varet prej Tij; a nuk do tÃ« pÃ«rdoni mendjet
tuaja?â€•[6] KÃ«shtu, jeta dhe vdekja, tÃ« pÃ«rjetuara nga njerÃ«zit si ngjarje nÃ« kohÃ« lineare,
paraqiten si analogji me lÃ«vizjet natyrore qÃ« janÃ« tÃ« pÃ«rsÃ«ritura dhe ciklike. Evokimi i pareshtur
qÃ« Kurani i bÃ«n shenjave natyrore, dikur tÃ« para nga arabÃ«t si tÃ« mbrujtura me shpirt dhe si
parime okulte, garanton qÃ« njÃ« prej temave tÃ« tij tÃ« pÃ«rsÃ«ritura Ã«shtÃ« lÃ«vizja ciklike.
NdÃ«rrimi stinÃ«ve, alternimi i ditÃ«s dhe natÃ«s, lÃ«vizja e rregullt e trupave qiellorÃ«, pÃ«rkufizojnÃ«
kozmologjinÃ« si edhe eskatologjinÃ« kruanore: â€œAi e krijon tÃ« gjallin prej tÃ« vdekurit dhe tÃ«
vdekurin prej tÃ« gjallit, Ai i jep jetÃ« tokÃ«s pas vdekjes sÃ« saj, e ju do tÃ« nxirreni nÃ« tÃ«
njÃ«jtÃ«n mÃ«nyrÃ«.â€• (K. 30:19). NÃ« kÃ«tÃ« realitet skriptural, koha del se Ã«shtÃ« lineare, por ne
pikasim edhe njÃ« rikujtim tÃ« kuptimeve tÃ« lashta ciklike. NjÃ« strukturÃ« e ngjashme mund tÃ«
vrojtohet nÃ« profetologjinÃ« kuranore e cila Ã«shtÃ« universale nga vetÃ« natyra e saj. Ka njÃ«
vijimÃ«si nÃ« linjÃ«n e profetÃ«ve; duke filluar me Ademin dhe duke kulmuar me Muhamedin â€“
mÃ«simet e tÃ« gjithÃ« profetÃ«ve dhe tÃ« dÃ«rguarve tÃ« Zotit zÃ«nÃ« fill nga i njÃ«jti burim i
urtÃ«sisÃ« sÃ« pÃ«rjetshme. â€œKonceptimi islam i kohÃ«s,â€• sikurse Ã«shtÃ« vÃ«nÃ« nÃ« dukje
nga Seyyed Hossein Nasr, â€œbazohet nÃ« thelb nÃ« ripÃ«rtÃ«ritjen ciklike tÃ« historisÃ« njerÃ«zore
nÃ«pÃ«rmjet shfaqjes sÃ« profetÃ«ve tÃ« ndryshÃ«m.â€•[7] PikÃ«risht sikurse dukuritÃ« natyrore
janÃ« dÃ«shmitare tÃ« luhatjeve tÃ« tilla, ashtu edhe bota hyjnore e ringjall veten nÃ« momente ciklike
nÃ« historinÃ« e botÃ«s.

Cila Ã«shtÃ« lidhja mes ringjalljes sÃ« tÃ« vdekurve dhe krijimit tÃ« tyre tÃ« parÃ«? NjÃ« teolog si
Gazaliu do tÃ« kÃ«mbÃ«ngulte se â€œringjallja Ã«shtÃ« njÃ« tjetÃ«r lloj i krijimit (inshaâ€™) shumÃ«
pa lidhje me tÃ« parinâ€•, sepse nÃ« gjykimin e tij, dhe nÃ« gjykimin e shumÃ« teologÃ«ve tÃ« tjerÃ«
mesjetarÃ«, nuk ka vetÃ«m dy krijime, por shumÃ« tÃ« tillÃ«. Njeriu kalon nÃ«pÃ«r etapa tÃ«
ndryshme tÃ« krijimit si embrion, si fÃ«mijÃ«, si adoleshent dhe si adult. Secila prej kÃ«tyre Ã«shtÃ«
njÃ« etapÃ«, sepse, nÃ« vijim tÃ« pÃ«rshkrimit kuranor, Zoti e krijoi njeriun â€œnÃ«pÃ«r etapa tÃ«
ndryshmeâ€• (K. 71:14). Jo vetÃ«m trupi dhe mendja e njeriut, por gjithashtu edhe pÃ«rmbushja
shpirtÃ«rore e njeriut realizohet nÃ« etapa.[8] Rrjedhimisht, Gazaliu beson se â€œnjeriu nuk duhet tÃ«
bÃ«jÃ« krahasime ndÃ«mrjet krijimit tjetÃ«r dhe tÃ« parit. KÃ«to krijime janÃ« etapa tÃ« njÃ« esence
tÃ« vetme dhe hapa nÃ«pÃ«rmjet tÃ« cilit ajo ngjitet nÃ« etapat e pÃ«rsosmÃ«risÃ«, derisa i afrohet
prezencÃ«s qÃ« Ã«shtÃ« mÃ« e skajshmja e tÃ« gjithÃ« pÃ«rsosmÃ«risÃ«, dhe qÃ« Ã«shtÃ« me
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Zotin â€“ e MadhÃ«rishÃ«m e tÃ« LavdishÃ«m.â€•[9] ThÃ«nia e Gazaliut nÃ«nvizon se fuqia krijuese e
Zotit Ã«shtÃ« e pareshtur dhe pafundÃ«sisht prezente, dhe vdekja Ã«shtÃ« pjesÃ« e kÃ«tij procesi.
Ajo Ã«shtÃ« fundi i ciklit njerÃ«zor tÃ« njohur me njÃ« drejtim, ndonÃ«se Ã«shtÃ« fillimi i njÃ« jete
tjetÃ«r, edhe pse njÃ« jetÃ« qÃ« kurrsesi nuk portretizohet si njÃ« pÃ«rsÃ«ritje e kÃ«saj tÃ«
kÃ«sobote. Ã‹shtÃ« pikÃ«risht ky konceptim i jetÃ«s dhe i vdekjes qÃ« i shtyn sufitÃ« ta konsiderojnÃ«
kozmosin si njÃ« kyÃ§ pÃ«r tÃ« kuptuar amshimin. Kjo mund tÃ« vÃ«rehet qartÃ« nÃ« mendimin e Ibn
Berrexhanit (vd. 536/1141), njÃ« sufi meditativ nga Andaluzia, njÃ« bashkÃ«kohÃ«s i Gazaliut, i cili
kÃ«mbÃ«ngulÃ« mbi rÃ«ndÃ«sinÃ« e refleksionit tÃ« vazhdueshÃ«m mbi krijimin e parÃ« nÃ«
mÃ«nyrÃ« qÃ« tÃ« kuptohet jeta e pÃ«rtejme:

 

Soditja e konfigurimit tÃ« parÃ« (el-neshâ€™a el-ula) [tÃ« botÃ«s] jep dije rreth konfigurimit tÃ«
amshimit; dhe tÃ« medituarit mbi ekzistencÃ«n e kÃ«saj bote jep dije rreth ekzistencÃ«s sÃ« tjetrÃ«s;
dhe vÃ«zhgimi i gjÃ«rave tÃ« kÃ«saj bote jep dije pÃ«r gjÃ«rat e asaj tjetrÃ«s; dhe tÃ« medituarit mbi
alternimin e natÃ«s dhe ditÃ«s, dhe pasimin e epokave, dhe rrotullimin e sferave, jep bindje pÃ«r
fundÃ«sinÃ« e botÃ«s dhe tÃ« rikujton se ajo Ã«shtÃ« e vogÃ«l, nÃ«pÃ«rmjet sÃ« cilÃ«s gjÃ« njeriu
mÃ«son madhÃ«shtinÃ«, shtrirjen dhe pÃ«rsosmÃ«rinÃ« e amshimit.[10]

 

E padukshmja bÃ«het kÃ«shtu e manifestuar nÃ«pÃ«rmjet tÃ« medituarit mbi botÃ«n e dukshme. Ibn
Berrexhani e konsideron reflektimin mbi shenjat e Zotit si â€œakti mÃ« i shkÃ«lquer i adhurimit, pÃ«r
shkak se ai tÃ« tÃ«rheq nÃ« njÃ« pÃ«rkujtim brenda pÃ«rkujtimit (el-dhikr fi el-dhikr)â€•.[11] Ai shkon
njÃ« hap mÃ« tutje teksa thotÃ« se â€œdija mistike (maâ€™rife) vjen vetÃ«m nga meditimi i gjatÃ«
dhe iâ€™tibar [soditje] e pÃ«rsÃ«ritur e krijimit dhe artizanatit tÃ« Zotitâ€•.[12]

Sepse â€œZoti e fsheh botÃ«n tjetÃ«r nÃ« hijen e kÃ«saj boteâ€•, dhe â€œbota tjetÃ«r e rrethon
kÃ«tÃ« botÃ«. Ajo Ã«shtÃ« e fshehur brenda saj, e megjithatÃ« mbahet e fshehur prej neshâ€•.[13]
Pra, ka vijimÃ«si ndÃ«rmjet dy botÃ«ve apo dy llojeve tÃ« ekzistencÃ«s qÃ« mund tÃ« diktohet
vetÃ«m nga ushtrimi metodik i soditjes, qÃ« gjithashtu pÃ«rbÃ«n udhÃ«n pÃ«r tÃ« fituar dije pÃ«r
Zotin, krijuesin e vetÃ«m tÃ« jetÃ«s dhe vdekjes. Kjo lidhje, qÃ« shfaqet si njÃ« vijimÃ«si lineare
ndÃ«rmjet tÃ« dukshmes dhe tÃ« padukshmes, pÃ«rplotÃ«sohet me ciklikalitetin (deuaâ€™ir) e
kohÃ«s dhe pÃ«rcaktueshmÃ«rinÃ«, qÃ« pÃ«rkufizon vetÃ« parimin operues tÃ« kozmosit, botÃ«s
sÃ« krijimit, nÃ« kozmologjinÃ« e Ibn Berrexhanit. Ai shkruan:

 

TÃ« gjitha kanalet e urtÃ«sisÃ« jynore (mexhari hikmet Allah) nÃ« kÃ«tÃ« botÃ« dhe nÃ« tjetrÃ«n
rrjedhin nÃ« cikle tÃ« qarkullimit ciklik tÃ« ngulitur fort, kÃ«shtu qÃ« pikat fundore tÃ« urtÃ«sisÃ«
rikthehen nÃ« pikÃ«nisjet e tyre, dhe pikÃ«nisjet rikthehen nÃ« pikat e tyre fundore. Zoti e nguliti fort
urdhÃ«rin e Tij nÃ« kÃ«tÃ« mÃ«nyrÃ« nÃ« tÃ« gjithÃ« tokÃ«n e qiellin, duke i kanalizuar sferat
nÃ«pÃ«rmjet vendeve tÃ« tyre tÃ« ngjitjes dhe tÃ« zbritjes. Ai e udhÃ«zoi nÃ« kÃ«tÃ« mÃ«nyrÃ«
diellin, hÃ«nÃ«n, yjet, erÃ«rat, natÃ«n dhe ditÃ«n, duke matur kÃ«shtu orÃ«t e tyre, minutat e orÃ«s,
dhe shenjat orientuese.[14]
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MÃ« tutje, ai shÃ«non se

 

Zoti e bÃ«ri kÃ«tÃ« botÃ« qÃ« tÃ« jetÃ« njÃ« strehÃ« e shndÃ«rrimit dhe e ndryshimit tÃ«
vazhdueshÃ«m. As mirÃ«qenia e saj dhe as mundimi i saj nuk zgjasin. MÃ« saktÃ«, gjithÃ§ka i
nÃ«nshtrohet cikleve tÃ« rrÃ«njosura thellÃ« dhe njÃ« drejtimi tÃ« ndÃ«rlidhur nÃ« tÃ« cilin njÃ«ra
pjesÃ« ndjek tjetrÃ«n.[15]

 

Dhe duke qenÃ« se, nÃ« teologjinÃ« e Ibn Berrexhanit, Zoti Ã«shtÃ« qendra e pakohÃ« e realitetit, tÃ«
gjitha ciklet e kohÃ«s pÃ«rfundojnÃ« te Zoti.[16] Ky nocion i rikthimit te burimi Ã«shtÃ« nÃ« pÃ«rputhje
me thÃ«nien hyjnore: â€œA nuk arrijnÃ« nÃ« fund tÃ« gjitha gjÃ«rat te Zoti?â€• (K. 42:53). Po tÃ«
merren parasysh tÃ« gjithÃ« kÃ«ta shembuj, mund tÃ« dilet nÃ« konkluzionin se â€œdallimi ndÃ«rmjet
kohÃ«s lineare dhe asaj ciklike,â€• sikur vÃ« nÃ« dukje Julian Baggini, â€œnuk Ã«shtÃ« gjithnjÃ« e
rregulltâ€•. NÃ« vend tÃ« supozimeve tÃ« tipit â€œoseâ€¦ oseâ€¦â€•, nÃ« tÃ« vÃ«rtetÃ« â€œrealiteti
Ã«shtÃ« mÃ« i ndÃ«rlikuarâ€•,[17] veÃ§anÃ«risht kur bÃ«het fjalÃ« pÃ«r traditÃ«n islame dhe
mÃ«nyrÃ«n se si ajo e koncepton zaman-in. Ky nocion i ndÃ«rlikuar i kohÃ«s Ã«shtÃ« njÃ« parim
pÃ«rkufizues i jetÃ«s njerÃ«zore nÃ« tokÃ«, duke formÃ«suar tÃ« ardhmen e saj nÃ« amshim.

 

 

Ontologjia e vdekjes

 

NÃ« literaturÃ«n myslimane mbi vdekjen dhe ringjalljen, vdekja shpesh pÃ«rngjasohet me gjumin, i cili
pÃ«rshkruhet si â€œvdekja e vogÃ«lâ€•.[18] Kjo pikÃ«pamje duke se Ã«shtÃ« frymÃ«zuar nga ajeti
kuranor 39:42 i cili na tregon se â€œZoti ua merr shpirtrat tÃ« vdekurve dhe ua merr shpirtrat tÃ«
gjallÃ«ve kur ata janÃ« nÃ« gjumÃ« â€“ Ai i mban ata vdekjen e tÃ« cilÃ«ve ai e ka urdhÃ«ruar, dhe i
kthen pas tÃ« tjerÃ«t deri nÃ« kohÃ«n qÃ« i Ã«shtÃ« caktuar atyre â€“ me tÃ« vÃ«rtetÃ«, kÃ«tu ka
shenja pÃ«r ata qÃ« reflektojnÃ«.â€• KÃ«shtu, Kurani nÃ«nvizon se natyra enigmatike e gjumit nuk
Ã«shtÃ« mÃ« pak e mrekullishme se sa ajo e vdekjes, por tÃ« dyja ato demonstrojnÃ« njÃ« pikÃ«,
atÃ« se shpirti njerÃ«zor Ã«shtÃ« nÃ«n kontrollin hyjnor. NÃ« mÃ«nyrÃ« tÃ« ngjashme, ciklikaliteti i
gjumit Ã«shtÃ« analog me rikthimin fundor tÃ« shpirtit tek Origjina e tij.

BÃ«het gjithashtu edhe njÃ« krahasim i anasjelltÃ«, ku vdekja pÃ«rkufizohet si e ngjashme me gjumin,
apo madje edhe si njÃ« formÃ« e gjumit. NjÃ« numÃ«r teologÃ«sh i pÃ«rshkruajnÃ« tÃ« vdekurit nÃ«
varret e tyre si metafora e njÃ« dhÃ«ndri apo nuseje tÃ« fjetur. Madje Xhelaludin el-Sujuti (vd.
911/1505) sugjeron se ka pÃ«r tÃ« pasur jastÃ«kÃ« nÃ« varr nÃ« tÃ« cilÃ«t besimtari do tÃ«
â€œbÃ«jÃ« gjumin e njÃ« dhÃ«ndri!â€•  Ai mÃ« pas shton se â€œshpirti Ã«shtÃ« i lidhur me trupin e tij
nÃ« njÃ« mÃ«nyrÃ« qÃ« nuk Ã«shtÃ« si lidhja e jetÃ«s tokÃ«sore, por qÃ« i pÃ«rngjason konditÃ«s
sÃ« gjumit.â€•[19] Metafora tÃ« tilla duket se pÃ«rshkruajnÃ« dhe ushqejnÃ« njÃ« imazh mÃ« pak
ndjellafrikÃ« pÃ«r vdekjen. NÃ« njÃ« kaside qÃ« i atribuohet Gazaliut, njÃ« poemÃ« e mirÃ«njohur qÃ«
tradicionalisht besohet se Ã«shtÃ« gjetur nÃ« shtratin e tij tÃ« vdekjes (mÃ« 14 Xhumada el-akhir
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505/18 dhjetor 1111),[20] imami madhÃ«shtor iu kÃ«rkon miqve tÃ« tij tÃ« pikÃ«lluar:

 

Vdekjen si vdekje mos e shihni, jetÃ« e vÃ«rtetÃ«

Ã«shtÃ« ajo, qÃ«llimi i mbramÃ« i tÃ« gjitha dÃ«shirave.

 

I gjalli i kÃ«sobote i zhytur nÃ« gjumÃ« tÃ« thellÃ« Ã«shtÃ«,

Dhe kur vdes, terratiset prej pÃ«rhumbjes sÃ« gjumit.

 

Le tÃ« mos ju trembÃ« gjama e vdekjes,

Ajo Ã«shtÃ« veÃ§se njÃ« largim nga atje pÃ«r kÃ«tu.

 

Duke pasur parasysh kÃ«tÃ« formulim tÃ« fuqishÃ«m dhe pikÃ«pamjen e tij optimiste pÃ«r vdekjen,
poema e Gazaliut ka tÃ«rhequr vÃ«mendjen jo vetÃ«m tÃ« publiku mysliman, por gjithashtu ajo dihet
se lexohej brenda qarqeve intelektuale judaike qÃ« nÃ« shekullin e trembÃ«dhjetÃ«. KÃ«tÃ« ne e
dimÃ« nga njÃ« kopje e mbetur me gÃ«rma nÃ« hebraisht tÃ« ruajtur nÃ« Genizan e Kajros[21] si
edhe nga njÃ« pÃ«rkthim i shekullit tÃ« gjashtÃ«mbÃ«dhjetÃ« nÃ« hebraisht nga autoriteti rabinor
afrikano-verior Abraham Gavison (vd. 1605).[22] Sikurse shihet nÃ« kÃ«to vargje, pÃ«r Gazaliun
vdekja nuk Ã«shtÃ« destinacion fundor, por njÃ« udhÃ«tim pÃ«r tâ€™u rikthyer te ZanafillÃ«si. Ai mÃ«
tutje e pÃ«rshkruan trupin si shtÃ«pia (bejt) dhe petku (kamis) i pÃ«rkohshÃ«m i shpirtit, duke e
konsideruar vdekjen si njÃ« zgjim nga gjumi; pÃ«rfundimisht, Ã«shtÃ« vdekja ajo qÃ« i mundÃ«son
shpirtit tÃ« arrijÃ« te Zoti MÃ«shirÃ«plotÃ«.

Ã‡â€™Ã«shtÃ« mÃ« e rÃ«ndÃ«sishmja, pÃ«r Gazaliun vdekja nuk do tÃ« thotÃ« mos-ekzistencÃ« â€“
njÃ« pikÃ«pamje kjo e bashkÃ«ndarÃ« nga shumÃ« teologÃ« tÃ« tjerÃ« mesjetarÃ« dhe filozofÃ«
myslimanÃ«. Ai beson se njeriu Ã«shtÃ« i krijuar pÃ«r pÃ«rjetÃ«si dhe nuk ka asnjÃ« mÃ«nyrÃ« qÃ« ai
tÃ« bÃ«het mos-ekzistent. Teksa citon thÃ«nien pejgamberike: â€œMe tÃ« vÃ«rtetÃ«, varri Ã«shtÃ«
ose njÃ« nga humnerat e zjarreve tÃ« ferrit ose njÃ« nga kopshtet paradiziake,â€•[23] Gazaliu
argumenton se tÃ« vdekurit kanÃ« njÃ« lloj sensi emocional. Ata qÃ« janÃ« tÃ« bekuar nga Kurani
cilÃ«sohen se nuk janÃ« tÃ« vdekur, por â€œtÃ« gjallÃ«; me Zotin e tyre ata kanÃ« furnizimâ€• (K.
3:169). Edhe tÃ« vdekurit qÃ« janÃ« tÃ« mallkuar, thotÃ« Gazaliu, janÃ« gjithashtu tÃ« gjallÃ«. PÃ«r
kÃ«tÃ«, argumenti i Gazaliut vdjen nga hadithi qÃ« pÃ«rcjell ngjarjen kur Pejgamberi iu drejtua
politeistÃ«ve tÃ« vdekur, dhe, kur u pyet se pse vallÃ« ai i ishte drejtuar tÃ« vdekurve tÃ« cilÃ«t kishin
ndÃ«rruar jetÃ« tashmÃ«, ai iu pÃ«rgjigj: â€œJu nuk jeni mÃ« tÃ« mirÃ« se ata kur vjen puna pÃ«r tÃ«
dÃ«gjuar atÃ« qÃ« unÃ« them; thjesht ata nuk mund tÃ« pÃ«rgjigjenâ€•.[24] KÃ«to tekste skripturale,
nÃ« sytÃ« e Gazaliut, sugjerojnÃ« se vdekja ka kategorinÃ« e saj tÃ« ekzistencÃ«s, ndonÃ«se njÃ«
kategori tÃ« ndryshme nga jeta e kÃ«sobote qÃ« ne njohim.
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NjÃ« linjÃ« e ngjashme mendimi gjendet te kreyevepra e Muhjidin Ibn Arabiut (vd. 638/1240) el-Futuhat
el-Mekijje (â€œZbulimet mekaseâ€•), kur ai shkruan se vdekja nuk Ã«shtÃ« eliminimi i jetÃ«s (izalet el-
hajat); ajo ka ekzistencÃ«n e saj, pasi universi nuk mund tÃ« zbrazet nga realiteti hyjnor (hakika ilahijje
). NÃ«se beson se tÃ« vdekurit merren nÃ« pyetje (suâ€™al) nÃ« varret e tyre, atÃ«herÃ« nuk mund
tÃ« thuash se ata janÃ« â€œtÃ« vdekurâ€• nÃ« njÃ« kuptim tÃ« mos-ekzistencÃ«s. NÃ«se ata nuk do
tÃ« ishin â€œtÃ« gjallÃ«â€•, ata nuk do tÃ« ishin marrÃ« nÃ« pyetje. Prandaj, Ibn Arabiu konkludon
prerazi se vdekja nuk mund tÃ« cilÃ«sohet si e kundÃ«rta (didd) e jetÃ«s.[25] NÃ« terma akbarian, pra
tÃ« qasjes sÃ« teologjisÃ« sÃ« Ibn Arabiut, vdekja Ã«shtÃ« njÃ« lÃ«vizje (intikal) nga kjo botÃ« drejt
tjetrÃ«s ose nga njÃ« modulim i tÃ« qenit drejt njÃ« tjetri; Ã«shtÃ« njÃ« udhÃ«tim linear; por jeta nuk
resht me vdekjen, ndonÃ«se korniza jonÃ« mendore e pandashme nga koha nuk na lejon qÃ« kÃ«tÃ«
ta kuptojmÃ« me saktÃ«si. ThÃ«nÃ« me fjalÃ«t e Ibn Arabiut, vdekja Ã«shtÃ« fundi i drejtimit tÃ«
dukshÃ«m nga ana e operatorit, pra shpirtit (ruh) tÃ« emÃ«ruar nga Zoti pÃ«r tÃ« administruar
(trupin) nÃ« kÃ«tÃ« botÃ« materiale e tÃ« dukshme. I vdekuri e di se ishtÃ« i gjallÃ«, shkruan Ibn
Arabiu. Ã‹shtÃ« thjesht gjykimi yt i gabuar nÃ«se ti e konsideron atÃ« tjetÃ«rÃ§ka. Duke krahasuar
ekzistencÃ«n e tij pas vdekjes me aktet e tij pÃ«rpara vdekjes, ti del nÃ« pÃ«rfundimin se ai nuk
Ã«shtÃ« mÃ« gjallÃ«; dhe megjithatÃ«, nÃ« realitet ai nuk e kishte veten mÃ« tepÃ«r nÃ« kontroll
pÃ«rpara vdekjes sÃ« tij se Ã§â€™e ka mbas vdekjes. Ã‹shtÃ« Zoti ai qÃ« ka nÃ«n kontroll Ã§do
qenie ekyistuese. Veprimet e tua ndÃ«rkohÃ« qÃ« ti lan tÃ« vdekurin dhe e qefinos atÃ« janÃ«
krejtÃ«sisht tÃ« administruara nga Zoti dhe roli yt nÃ« kryerjen e veprimeve tÃ« tua nuk Ã«shtÃ« mÃ« i
madh se ai i njÃ« personi tÃ« vdekur. TÃ« gjitha administrohen nga Krijuesi, konkludon Ibn Arabiu.[26]
Nga kjo perspektivÃ« deterministe, dallimi ndÃ«rmjet jetÃ«s sÃ« kÃ«sobote dhe jetÃ«s nÃ« varr duket i
reduktuar nÃ« mÃ«nyrÃ« domethÃ«nÃ«se.

Teksa ndjek gjurmÃ«t e Ibn Arabiut, Shejhzade (ÅžeyhzÃ¢de Muhyiddin Mehmed KocevÃ®,
Shejhzade Muhjiddin Mehmet KoÃ§eviu, vd. 950/1543), njÃ« dijetar nakshibandi i shekullit tÃ«
gjashtÃ«mbÃ«dhjetÃ«, njÃ«ri nga autorÃ«t mÃ« tÃ« mirÃ«njohur dhe mÃ« tÃ« lexuar nÃ« qarqet
osmane tÃ« dijes, e karakterizon vdekjen si â€œnjÃ« cilÃ«si ekzistencialeâ€• (emr vuxhudi), pasi Zoti
pÃ«rshkruhet nÃ« Kuran si krijuesi i â€œvdekjes dhe jetÃ«sâ€• (K. 67:2) â€“ njÃ« pikÃ«pamje kjo qÃ«
ai ia atribuon ehli sunetit. Sikur vdekja tÃ« mos kishte ekzistencÃ«, nuk do tÃ« kishte qenÃ« e mundur
qÃ« ajo tÃ« lidhej me krijimin.[27] ThÃ«nÃ« me fjalÃ« tÃ« tjera, si mund ta pÃ«rshkruajÃ« Kurani Zotin
si dhÃ«nÃ«sin e vdekjes nÃ«se vdekja nuk do tÃ« kishte realitetin e saj? Ajo nuk Ã«shtÃ« njÃ«
mungesÃ« apo privim i thjeshtÃ«; ajo Ã«shtÃ« njÃ« entitet krejt mÃ« vete. NÃ« fillimin e Sures Mulk,
vdekja faktikisht pÃ«rmendet pÃ«rpara jetÃ«s, njÃ« pikÃ« kjo qÃ« nuk i ka shpÃ«tuar vÃ«mendjes sÃ«
teologut nÃ« fjalÃ«, i cili, sÃ«rish, e konsideron kÃ«tÃ« si njÃ« theks hyjnor mbi vdekjen dhe statusin e
saj si diÃ§ka me vete.

Teksa komkenton mbi pÃ«rshkrimin qÃ« Gazaliu i bÃ«n vdekjes, edhe fokusi i Abdulgani el-Nabulusit
(vd. 1143/1731) Ã«shtÃ« gjithashtu mbi ontologjinÃ« e vdekjes. A ka vdekja ekzistencÃ«n e saj? Apo
mos vallÃ« ajo do tÃ« thotÃ« vetÃ«m mungesÃ« e jetÃ«s? PÃ«rgjatÃ« gjithÃ« tekstit, Nabulusi ndjek
kÃ«tÃ« karakterizim tÃ« vdekjes si njÃ« cilÃ«si ekzistenciale. Leximi dhe interpretimi qÃ« Nabulusi i
bÃ«n poemÃ«s sÃ« Gazaliut Ã«shtÃ« e formÃ«suar nÃ« shumÃ«Ã§ka prej metafizikÃ«s akbariane,
ndonÃ«se nuk kufizohet vetÃ«m tek ajo. Teksa reflekton mbi vargjet e Gazaliut nÃ« tÃ« njÃ«jtÃ«n
poemÃ«:

 

Origjina e shpirtrave tanÃ« Ã«shtÃ« njÃ«,
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Dhe tÃ« tillÃ« janÃ« dhe trupat e tÃ« gjithÃ«ve ne

 

[â€¦]

 

TregomÃ« rahmet, dhe ti ke pÃ«r tÃ« gjetur rahmet,

Dije se edhe ti ecÃ«n nÃ« gjurmÃ«t tona,

 

Nabulusi i referohet opinionit Ibn Xhemil el-Tunisit (vd. 715/1315)[28] se kush pranon me tÃ« vÃ«rtetÃ«
se tÃ« gjithÃ« njerÃ«zit vijnÃ« nga njÃ« shpirt i vetÃ«m, ai nuk mund tÃ« jetÃ« kurrÃ« arrogant e fodull.
Ibn Xhemili e konsideron mÃ« tutje kÃ«tÃ« si argument pÃ«r ringjalljen, pÃ«r shkak se Ai i Cili Ã«shtÃ«
nÃ« gjendje tÃ« krijojÃ« tÃ« gjithÃ« njerÃ«zimin nga njÃ« shpirt i vetÃ«m Ã«shtÃ« edhe mÃ« i aftÃ«
qÃ« tâ€™i rikthejÃ« nÃ« jetÃ« ata.[29] Mendimi se ato kanÃ« njÃ« origjinÃ« tÃ« vetme dhe se shpirtrat
udhÃ«tojnÃ« pas drejt asaj origjine duhet ta pengojÃ« njeriun nga glorifikimi i vetes dhe nga tÃ« parit
mÃ« pÃ«rÃ§mim tÃ« tÃ« tjerÃ«ve. KÃ«shtu, bashkÃ«ndarja e tÃ« njÃ«jtit destin brenda ciklikalitetit tÃ«
ekzistencÃ«s njerÃ«zore shÃ«rben si njÃ« mjet pÃ«r ngulitjen e pÃ«runjÃ«sisÃ« nÃ« zemrÃ«n e njÃ«
njeriu dhe pÃ«r brendÃ«simin e mÃ«simit tÃ« barazisÃ« njerÃ«zore.

 

Vdekja si katalizator pÃ«r rritje shpirtÃ«rore

 

TeologÃ«t dhe filozofÃ«t myslimanÃ«, si edhe mistikÃ«t mzslimanÃ«, kanÃ« shkruar libra dhe traktate
tÃ« shumtÃ« mbi Ã§Ã«shtjen e vdekjes dhe rrjedhojat e saj. NjÃ« pjesÃ« e veprave kyÃ§e nÃ« kÃ«tÃ«
literaturÃ« tÃ« gjerÃ« pÃ«rfshijnÃ« el-Hile liâ€™efâ€™ el-ahzan (â€œMbi artin e shmangies sÃ«
pikÃ«llimeveâ€•) tÃ« Kindit,[30] kapitulli i fundit i tÃ« cilit merret me frikÃ«n e njeriut nga vdekja; el-
Durre el-fakhire fi keshf â€˜ilim el-akhire (â€œPerla e Ã§muar qÃ« zbulon dijen pÃ«r jetÃ«n tjetÃ«râ€•)
e Gazaliut[31] si dhe vepra tjetÃ«r e tij Kitab dhikr el-meut ue ma baâ€™dehu (â€œPÃ«rkujtimi i
vdekjes dhe amshimitâ€•)[32] qÃ« Ã«shtÃ« libri i 40-tÃ« i veprÃ«s sÃ« tij Ihjaâ€™ â€˜ulum el-din
(â€œRipÃ«rteritja e dijeve fetareâ€•); el-Tedhkire fi ahual el-meuta fi l-akhire (â€œPÃ«rkujtimi i
gjendjeve tÃ« tÃ« vdekurve dhe amshimitâ€•)[33] i Kurtubiut (vd. 671/1273) dhe Bushra l-kaâ€™ib bi-
lika; el-habib (â€œPÃ«rgÃ«zimet pÃ«r tÃ« pikÃ«lluarin nÃ« lidhje me takimin me tÃ« Dashurinâ€•) e
Sujutit e pÃ«rmendur sa mÃ« sipÃ«r. NjÃ« tekst i modernitetit tÃ« hershÃ«m qÃ« vlen tÃ« pÃ«rmendet
Ã«shtÃ« el-Mexhalis el-shamijje fi l-meuaâ€™iz el-rumijje (â€œKuvendet damaskene mbi vazet
turkeâ€•) e Nabulusit, njÃ« pÃ«rmbledhje e pesÃ«dhjetÃ« vazeve qÃ« ai i shkroi me kÃ«rkesÃ« tÃ«
njÃ« grupi dijetarÃ«sh nÃ« Stamboll. Teksa fillon me vazen mbi Muharremin, muajin e parÃ« tÃ«
kalendarit mysliman, pÃ«rmbledhja trajton mÃ« tutje tema tÃ« ndryshme qÃ« variojnÃ« nga
domethÃ«nie e ditÃ«ve dhe netÃ«ve tÃ« veÃ§anta, deri tek aktet e veÃ§anta tÃ« adhurimit dhe ritualet
qÃ« duhen kryer nÃ« ato raste tÃ« begatuara, si edhe tiparet e caktuara tÃ« karakterit qÃ« duhen
kÃ«rkuar nÃ« pÃ«rshpirtshmÃ«ri, dhe mandej pÃ«rfundon me njÃ« vaze mbi vdekjen. Kjo vaze e fundit
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nÃ« pÃ«rmbledhje pÃ«rfundon me dy dua tÃ« shkurtra, e para qÃ« duhet recituar nÃ« fundin e vitit,
dhe e dyta qÃ« duhet bÃ«rÃ« nÃ« fillimin e vitit tjetÃ«r.[34] Ã‹shtÃ« e njÃ« interesi tÃ« veÃ§antÃ« qÃ«
â€œkohaâ€• qÃ«ndron nÃ« thelb tÃ« pÃ«rmbledhjes me vaze tÃ« Nabulusit: pasi ajo hapet me
ciklikalitetin vjetor, dhe pÃ«rfundon me vdekjen, drejtimin linear. KÃ«ta autorÃ« dhe tÃ« tjerÃ« si ata jo
vetÃ«m qÃ« mblodhÃ«n thÃ«nie tÃ« Profetit dhe tÃ« dijetarÃ«ve e mistikÃ«ve qÃ« flisnin pÃ«r
vdekjen, si dhe rrÃ«fime tÃ« pÃ«rvojave tÃ« tyre mbi vdekjen, por ata gjithashtu synonin qÃ« ta
pajisnin lexuesin me dije sa i pÃ«rket asaj se si duhej pÃ«rballur ky realitet i pashmangshÃ«m i
ekzistencÃ«s njerÃ«zore, dhe se si tÃ« kthehet meditimi pÃ«r vdekjen nÃ« njÃ« mjet pÃ«r rritjen
shpirtÃ«rore nÃ« jetÃ«.

PÃ«r sufitÃ«, pÃ«rkujtimi i vdekjes Ã«shtÃ« njÃ« ushtrim shpirtÃ«ror i rÃ«ndÃ«sisÃ« mÃ« tÃ«
skajshme pÃ«r ruajtjen e dÃ«lirÃ«sisÃ« shpirtÃ«rore. NÃ« Ihjaâ€™, Gazaliu i kushton njÃ« seksion tÃ«
veÃ§antÃ« kÃ«saj teme. NÃ« hapje tÃ« librit, ai shkruan se zemra e njeriut qÃ« Ã«shtÃ« i pÃ«rthithur
nga kjo botÃ« Ã«shtÃ« njÃ« zemÃ«r qÃ« e lÃ« pas dore pÃ«rkujtimin e vdekjes, dhe nÃ«se rastis qÃ«
atij i kujtohet, kjo ndodh me ndjenjÃ«n e mallit pÃ«r kÃ«tÃ« botÃ«. â€œPÃ«rkujtimi i vdekjes nuk shton
asgjÃ« tjetÃ«r nÃ« njÃ« person tÃ« tillÃ« pÃ«rveÃ§ distancÃ«s nga Zoti.â€• Njeriu pendestar, nga
krahu tjetÃ«r, e pÃ«rkujton vdekjen shpesh. â€œMund tÃ« ndodhÃ« qÃ« ai ka frikÃ« nga vdekja se
mos ajo e merr atÃ« pÃ«rpara se pendesa e tij tÃ« jetÃ« e plotÃ« [â€¦]; ai Ã«shtÃ« i justifikueshÃ«m sa
i pÃ«rket mospÃ«lqimit tÃ« vdekjes.â€• NjÃ« njeri i tillÃ« nuk e urren vdekjen apo takimin me Zotit, por
thjesht ka frikÃ« se mos takohet me Zotin i papÃ«rgatitur. MÃ« pas vjen gnostiku, i cili â€œe
pÃ«rkujton vdekjen pa reshtur, pÃ«r shkak se pÃ«r tÃ« ajo Ã«shtÃ« takimi me tÃ« Dashurin e tij, dhe
njÃ« njeri qÃ« dashuron nuk e harron kurrÃ« kohÃ«n e caktuar pÃ«r takimin me atÃ« qÃ« ai do.â€•
NÃ« kÃ«ndvÃ«shtrimin e Gazaliut, mbi tÃ« gjitha kÃ«to kategori qÃ«ndron njeriu qÃ« ia ka besuar
punÃ«n e tij Zotit dhe nuk e parapÃ«lqen mÃ« vdekjen apo jetÃ«n, â€œsepse gjÃ«ja mÃ« e shtrenjtÃ«
pÃ«r tÃ« Ã«shtÃ« ajo qÃ« Ã«shtÃ« mÃ« e dashur nÃ« vÃ«shtrimin e Zotit tÃ« tij.â€•[35] KÃ«shtu,
pÃ«rkujtimi i vdekjes luan njÃ« rol kyÃ§ nÃ« pÃ«rshpirtshmÃ«rinÃ« gazaliane dhe nÃ« udhÃ«n sufite
nÃ« pÃ«rgjithÃ«si.

NÃ« Kuran, vdekja identifikohet me sigurinÃ« (jekin) (K. 15:99 dhe 74:47), qÃ« nga ekzegjetÃ«t, apo
komentuesit e Kuranit, kuptohet si siguria e tÃ« njohurit tÃ« Zotit. Kur Dhu l-Nunin (vd. 245/859 ose
248/861), njÃ« figurÃ« kyÃ§e e Sufizmit tÃ« hershÃ«m, e pyetÃ«n nÃ« Ã§astet e vdekjes sÃ« tij:
â€œÃ‡farÃ« dÃ«shiron?â€•, ai u pÃ«rgjigj: â€œTa njoh AtÃ« qoftÃ« edhe njÃ« Ã§ast pÃ«rpara
vdekjes sime.â€•[36] KÃ«shtu, kÃ«rkuesi i Zotit do tÃ« synonte nÃ« udhÃ«n e tij tÃ«
pÃ«rshpirtshmÃ«risÃ« qÃ« tÃ« gjente njÃ« mÃ«nyrÃ« pÃ«r tÃ« arritur sÃ« paku njÃ«farÃ« shkalle tÃ«
kÃ«saj sigurie nÃ« kÃ«tÃ« botÃ«. NÃ« linjÃ« me kÃ«tÃ«, sufitÃ« shpesh flasin pÃ«r dy tipe tÃ«
vdekjes: (1) vdekja e detyrueshme (idtirari) dhe (2) vdekja me zgjedhje (iradi). Vdekja e detyrueshme
Ã«shtÃ« vdekja fizike faktike, ndÃ«rkohÃ« qÃ« vdekja me zgjedhje konsiston nÃ« zhveshjen prej vetes
tÃ« tekave dhe dÃ«shirave tÃ« egos.[37] TÃ« vdesÃ«sh pÃ«rpara vdekjes Ã«shtÃ« bÃ«rÃ« njÃ«
maksimÃ« pÃ«r mistikÃ«t myslimanÃ«. Zoti mund tÃ« njihet (maâ€™rife) vetÃ«m nÃ«pÃ«rmjet
manifestimit tÃ« Tij. QÃ« kjo tÃ« ndodhÃ«, kÃ«rkuesi duhet tÃ« kalojÃ« nÃ«pÃ«r asgjÃ«simin e vetes (
fenaâ€™) dhe vijimit (bakaâ€™) me Zotin.

NÃ« sistemin e Ibn Arabiut, vdekja e vetes dhe ringjallja pÃ«r te Zoti pÃ«rfaqÃ«sohen nÃ« gjuhÃ«n e
daâ€™irat el-vuxhud, â€œrrethi i tÃ« qenitâ€•. TÃ« qenit manifestohet nÃ«pÃ«rmjet niveleve tÃ«
ngjitjes, tenezzulat, derisa arrihet niveli i diferencimit maksimal. MÃ« pas, nÃ«pÃ«rmjet njeriut tÃ«
pÃ«rsosur, diferencat mbahen nÃ« ekuilibÃ«r tÃ« vÃ«rtetÃ« dhe uniteti rivendoset nga shumÃ«sia.[38]
Evlijau, apo shenjtori, ekziston ende nÃ« kohÃ« lineare, por dinamika e kozmosit, nÃ« tÃ« cilÃ«n ai
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luan njÃ« rol kyÃ§, Ã«shtÃ« prerazi ciklike. PesÃ« namazet ditore, agjÃ«rimi dhe ritualet e tjera
pÃ«rsÃ«riten nÃ« ciklikalitetin e ditÃ«s dhe natÃ«s, javÃ«ve dhe muajve. NÃ«pÃ«rmjet praktikÃ«s sÃ«
dhikrit, â€œmistikÃ«t rijetojnÃ« vakt-in e tyre, Ã§astin e tyre parak me Zotin, kÃ«tu dhe tani, nÃ«
ekstazÃ«n e menjÃ«hershme, madje edhe teksa ata mezi presin destinin e tyre fundor. Meditimi sufit e
rrok kohÃ«n duke nxjerrÃ« pÃ«rjetÃ«sinÃ« nga skajet e saj nÃ« para- dhe post-ekzistencÃ« dhe duke
e futur nÃ« Ã§astin e pÃ«rvojÃ«s mistike.â€•[39]

NjÃ« tjetÃ«r shembull mund tÃ« vÃ«rehet nÃ« komentarin e shekullit tÃ« trembÃ«dhjetÃ« qÃ« mistikja
e madhe nga Bagdadi, Sitt Axham bint el-Nefis (vd. Mbas 686/1287), i ka bÃ«rÃ« veprÃ«s sÃ« Ibn
Arabiut. Sitt Axhami pÃ«rdor imazherinÃ« e vdekjes pÃ«r tÃ« pÃ«rshkruar zbulesat shpirtÃ«rore tÃ«
njÃ« gnostiku. Ajo e pÃ«rkufizon syrin e vizionit tÃ« brendshÃ«m (â€˜ajn el-basire) si dÃ«shmim (
shuhud) tÃ« Zotit pa vel (hixhab), hamendÃ«sim (dhann) apo dyshim (imtiraâ€™). Ã‹shtÃ« falÃ« kÃ«tij
dÃ«shmimi qÃ« dallimi ndÃ«rmjet shpalosjes (keshf), gjumit (neum), dhe vdekjes (meut) bÃ«het i
dukshÃ«m. Teksa reflekton mbi thÃ«nien profetike se â€œNjerÃ«zit janÃ« nÃ« gjumÃ«, dhe kur vdesin
zgjohen,â€•[40] Sitt â€˜Axhami sugjeron se gjendja e gjumit, pra jeta nÃ« kÃ«tÃ« botÃ«, Ã«shtÃ« e
barabartÃ« me shpÃ«rfilljen; pikÃ«risht nÃ«pÃ«rmjet arritjes sÃ« vizionit tÃ« brendshÃ«m qÃ« njeriu
mund tÃ« arrijÃ« sigurinÃ« (jekin) pÃ«rpara vdekjes sÃ« tij faktike.[41] Ky dÃ«shmim mund tÃ« arrihet
vetÃ«m me vigjilencÃ« (tejakkudh), qÃ« mÃ« pas Ã§on drejt flakjes (khalâ€™) sÃ« trupit tÃ« jashtÃ«m
(el-xhesed el-dhahir) nÃ« njÃ« gjendje mes vdekjes dhe jetÃ«s, jo mes gjumit dhe tÃ« qenit zgjuar.[42]

NjÃ« tjetÃ«r shembull vjen nga Aisha el-Baâ€™unijje (vd. 923/1517), njÃ« dijetare produktive sufite nga
Damasku i fundit tÃ« shekullit tÃ« pesÃ«mbÃ«dhjetÃ« dhe fillimit tÃ« shekullit tÃ«
gjashtÃ«mbÃ«dhjetÃ«, e cila nÃ« parimin e â€œvdekjes para vdekjesâ€• sheh njÃ« udhÃ« drejt
bashkimit tÃ« plotÃ« me hyjnoren:

 

Pra, kujtoje AtÃ« pa dÃ«shira e lakmi; Ji e sinqertÃ«

dhe pÃ«runjÃ«sisht kapu pas rregullave tÃ« pÃ«rkujtimit,

 

Dhe kÃ«mbÃ«ngul nÃ« pÃ«rkujtim derisa nga vetja tÃ« zhdukesh,

drejt Zotit, qÃ« nÃ« fund tÃ« Ã§on nÃ« shuarje tek Ai.

 

NÃ« atÃ« humbje, pavdekÃ«sia do tÃ« vijÃ« tek ti me AtÃ«

tek i Cili ti ndÃ«rrove jetÃ«, kÃ«shtu qÃ« jeto me AtÃ«, prej Tij, tek Ai.[43]

 

Sikurse shihet nÃ« kÃ«to shembuj, pÃ«r shumÃ« sufij, meditimi mbi vdekjen shÃ«rben si njÃ« mjet e
dÃ«lirÃ«simit tÃ« vetes (tezkije). ThÃ«nÃ« me fjalÃ«t e Gazaliut: â€œInjoranca Ã«shtÃ« vdekja mÃ« e
madhe, kurse dija jeta mÃ« fisnike.â€•[44] Por kÃ«tu ne pikasim sÃ«rish njÃ« prirje pÃ«r tÃ« zgjeruar
njÃ« mÃ«sim formal nÃ« lidhje me kohÃ«n lineare nÃ« drejtimin e njÃ« ciklikaliteti tÃ« nÃ«nkuptuar.

Page 10
Artikull - Erasmusi



NÃ« metaforÃ«n qÃ« krahason apatinÃ« shpirtÃ«rore me gjumin, dhe gjumin me vdekjen, mundÃ«sia
e njÃ« zgjimi, dhe e njÃ« rikthimi tÃ« rigjallÃ«ruar drejt jetÃ«s shpirtÃ«rore, duket se e relativizon
vdekjen, e cila nuk Ã«shtÃ« mÃ« njÃ« destinacion fundor, por thjesht njÃ« tjetÃ«r pikÃ« nÃ« njÃ«
rikthim tÃ« madh ciklik pÃ«r te Burimi. PÃ«r sufitÃ«, sikurse shkruan Gerhard BÃ¶wering,
â€œparadigma e kohÃ«s Ã«shtÃ« e pezulluar ndÃ«rmjet dy ditÃ«ve, DitÃ«s sÃ« BesÃ«lidhjes Parake
nÃ« agsholin e krijimit dhe DitÃ«s sÃ« Gjykimit tÃ« MbramÃ« kur bota shkon drejt fundit tÃ« saj
katastrofik. Koha i pÃ«rngjan njÃ« parabole qÃ« shtrihet nga pafundÃ«sia nÃ« pafundÃ«si, njÃ« harku
tÃ« ankoruar nÃ« pÃ«rjetÃ«si, nÃ« origjinÃ«n dhe nÃ« fundin e saj, qÃ« arrin kulmin nÃ« njÃ« moment
ekstaze tÃ« kujtesÃ«s dhe sigurisÃ« sÃ« mistikut.â€•[45]

 

Konkluzion

 

Si pÃ«rfundim, tradita islame beson nÃ« sakralitetin e jetÃ«s dhe e kremton atÃ« si nimeti, apo bekimi,
mÃ« i madh qÃ« Zoti i ka dhuruar njerÃ«zimit. Ky sakralitet nÃ«nvizohet nga kÃ«mbÃ«ngulja mbi
kohÃ«n lineare, qÃ« e bÃ«n jetÃ«n njÃ« udhÃ«tim tÃ« fundÃ«m, mbas tÃ« cilit pret njÃ« modalitet i
ndryshÃ«m dhe i intensifikuar. Kjo shpesh karakterizohet si rikthimi nÃ« origjinÃ«, qendra e pakohÃ«
dhe burimi transhendent i ekzistencÃ«s. Ky ka vijuar tÃ« jetÃ« pozicioni islam mainstream, qÃ«
pohohet kundÃ«r teorive tÃ« metempsikozÃ«s (tenasukh).[46] E pÃ«rkufizuar nga pÃ«rvoja jonÃ« e
kÃ«saj rrjedhe tÃ« kohÃ«s, njÃ« pÃ«rvojÃ« qÃ« nuk Ã«shtÃ« e Zotit, sepse Ai Ã«shtÃ« jashtÃ«
kohÃ«s, rrjedhimisht teologÃ«t dhe filozofÃ«t myslimanÃ« e konsiderojnÃ« vdekjen, pika fundore e
jetÃ«s tokÃ«sore, se Ã«shtÃ« njÃ« komponent thelbÃ«sor i pÃ«rkufizimit tÃ« tÃ« qenit
â€œnjerÃ«zorâ€•. Ã‹shtÃ« vdekja ajo qÃ« pÃ«rkufizon njeriun, thotÃ« Kindi. KÃ«shtu, vdekja nuk
Ã«shtÃ« e keqe nÃ« vetvete, sepse ajo nuk do tÃ« thotÃ« tÃ« reshtÃ«sh sÃ« ekzistuari, apo njÃ«
gjendje e mos-ekzistencÃ«s apo hiÃ§mosgjÃ«sÃ«. MÃ« saktÃ«, ajo Ã«shtÃ« kalim drejt njÃ« forme
mÃ« tÃ« lartÃ« tÃ« jetÃ«s, qÃ« Ã«shtÃ« e amshueshme.[47] PÃ«r ta thÃ«nÃ« me fjalÃ«t e Gazaliut,
njeriu Ã«shtÃ« â€œkrijuar pÃ«r pÃ«rjetÃ«siâ€• dhe â€œnuk ka asnjÃ« mÃ«nyrÃ« qÃ« ai tÃ« bÃ«het
mosekzistentâ€•.[48] E megjithatÃ«, natyra e vÃ«rtetÃ« e vdekjes Ã«shtÃ« e parrokshme prej atyre
qÃ« ende nuk e kanÃ« pÃ«rjetuar atÃ«. Kjo krahasohet nga Nabulusi me njohjen eksperienciale tÃ«
Zotit, e cila bazohet nÃ« tÃ« shijuarin (dheuk). NÃ« mÃ«nyrÃ« tÃ« ngjashme, vdekja Ã«shtÃ« njÃ«
Ã§Ã«shtje e tÃ« shijuarit (emr dheuki) dhe nuk mund tÃ« pÃ«rshkruhet me fjalÃ«.[49]

Vdekja Ã«shtÃ« kyÃ§e pÃ«r pÃ«rmbushjen e tÃ« qenit njerÃ«zor si edhe pÃ«r manifestimin e
drejtÃ«sisÃ« dhe tÃ« ndÃ«shkimit hyjnor. Vdekja lehtÃ«son gjykimin hyjnor nÃ« eskaton, apo nÃ«
fundin e botÃ«s, pasi Kurani thotÃ«: â€œVdekja nga e cila ju merrni arratinÃ« pa dyshim ka pÃ«r
tâ€™ju takuar dhe ju do tÃ« riktheheni te Ai qÃ« di tÃ« padukshmen dhe tÃ« dukshmen: Ai ka pÃ«r
tâ€™ju treguar gjithÃ§ka qÃ« ju keni vepruarâ€• (K. 62:8).[50] KÃ«tu sÃ«rish ne gjejmÃ« temÃ«n e
rikthimit, tureddune: jeta Ã«shtÃ« njÃ« udhÃ«tim nga A-ja te B-ja; por Zoti Ã«shtÃ« alfa dhe omega;
dhe prandaj ne jemi pjesÃ« e njÃ« rrote tÃ« madhe, qÃ« udhÃ«ton nga kopshti nÃ« kopÃ«sht, nga
Edeni nÃ« Eden, nga vizioni nÃ« vizion.

KÃ«shtu, konceptualizimet myslimane pÃ«r jetÃ«n kanÃ« marrÃ« nÃ« njÃ« masÃ« tÃ« madhe trajtÃ«
nga kuptimi i vdekjes i formÃ«suar nga tekstet e shenjta. PÃ«rkujtimi i vdekjes nuk supozohet se e
Ã§on njeriun drejt pesimizmit letargjik, por mÃ« saktÃ« drejt pÃ«rqafimit tÃ« jetÃ«s me tÃ« gjitha
bekimet e saj tÃ« papritura. Kjo ilustrohet mÃ« sÃ« miri nga udhÃ«zimi pejgamberik: â€œMadje edhe
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nÃ«se vjen fundi i kohÃ«s dhe ju jeni duke mbjellur njÃ« pemÃ«, atÃ«herÃ« mbilleni atÃ«!â€•[51] NÃ«
etikÃ«n dhe spiritualitetin islam, pÃ«rkujtimi i vdekjes jo vetÃ«m qÃ« nxit pÃ«runjÃ«sinÃ« dhe
vartÃ«sinÃ« ndaj Zotit, por gjithashtu ofron mundÃ«sinÃ« e transhendimit tÃ« vetes nÃ« udhÃ«n
shpirtÃ«rore drejt Krijuesit. Si njÃ« mjet i fuqishÃ«m pÃ«r njohjen e Zotit (maâ€™rife), vdekja gjithashtu
ofron njÃ« temÃ« pÃ«r njÃ« nga tendencat mÃ« tÃ« dallueshme tÃ« civilizimit islam: njÃ« sintezÃ« e
konceptimit linear dhe atij ciklik tÃ« kohÃ«s. Mesazhi profetik kÃ«mbÃ«ngulÃ« mbi ndÃ«rprerjet
reveluese e shpalosÃ«se tÃ« kohÃ«s lineare, realiteti i tÃ« cilave Ã«shtÃ« i padyshimtÃ« ndonÃ«se
gjithnjÃ« i mistershÃ«m, ndÃ«rkohÃ« qÃ« parreshtur ringjall dashurinÃ« kuranore pÃ«r tÃ« treguarit e
ciklikalitetit qÃ« Ã«shtÃ« pÃ«rvoja e natyrÃ«s pÃ«r botÃ«n. Rrjedhimisht, krijesa njerÃ«zore, qÃ« bÃ«n
njÃ« jetÃ« si ciklike ashtu dhe lineare, Ã«shtÃ« njÃ« qenie unike, e vendosur ndÃ«rmjet krijimit dhe
Krijuesit, me jetÃ«n e tij apo tÃ« saj qÃ« Ã«shtÃ« njÃ« pÃ«rvojÃ« e kohÃ«s nÃ« tÃ« gjitha ambiguitetet
e saj.
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