
Przedstawiamy islam 

O co tak naprawdę chodzi w religii islamu? Słyszałeś tak wiele na ten temat, choć tak naprawdę nie 

zapoznałeś się z jego naukami. Czy islam jest traktowany sprawiedliwie? Poza całym szumem i 

stereotypami islam jest w rzeczywistości prawdziwą tradycją duchową, z którą kojarzy się ponad 

miliard ludzi na całym świecie. To całkiem spore poparcie społeczne! Dlaczego więc islam jest tak często 

przedstawiany w tak lekceważący sposób? Czy w stosunkach między światem muzułmańskim a 

Zachodem zaistniały niefortunne okoliczności, które spowodowały, że zakorzeniły się utrwalone mity i 

uprzedzenia? W rzeczywistości islam jest religią pokojową, której nauki obejmują każdą dziedzinę 

życia. Filozofia islamu zaczyna się od Boga, a kończy na nieuniknionej podróży wszystkich ludzi z 

powrotem do swego Stwórcy. Pojęcia, które są już znane ludziom na Zachodzie, takie jak prawość, 

niebo, piekło i anioły, sprawiają, że islam wydaje się mniej tajemniczy i bardziej zrozumiały, niż 

większość ludzi sądzi. W tej części przyjrzę się islamskiej koncepcji Boga i wyjaśnię, dlaczego w 

dzisiejszym świecie istnieje tak wiele nieporozumień na temat tej wielkiej wiary. 

Dlaczego islam stał się tak ważny? 

Zaskakujące może być odkrycie, że islam jest obecnie najszybciej rozwijającą się religią na świecie, 

wyprzedzając chrześcijaństwo, buddyzm i wszystkie inne systemy wierzeń poprzez połączenie 

nawrócenia i naturalnego wzrostu. Jednak jeszcze bardziej otwierający oczy jest fakt, że islam jest także 

najszybciej rozwijającą się religią w Ameryce Północnej. Ponieważ na całym kontynencie znajduje się 

prawie 2000 meczetów, a w niektórych obszarach miejskich liczba ludności sięga miliona, poznawanie 

tej często źle rozumianej i tajemniczej wiary stało się ważniejsze niż kiedykolwiek. Jest wiele powodów, 

dla których nasza wiedza o islamie wydaje się tak uboga. Stulecia konfliktów między światem 

muzułmańskim i chrześcijańskim zbudowały długotrwałe uprzedzenia, które doprowadziły każdą ze 

stron do odrzucenia znaczenia drugiej strony w sprawach światowych. Chociaż ta wrogość nadała ton 

stosunkom między dwiema największymi religiami świata, szkody wyrządzone tolerancji i 

wzajemnemu szacunkowi nie są nieodwracalne. Moim celem jest zatem ukazanie wam świata islamu 

od środka, abyście mogli lepiej zrozumieć, kim są muzułmanie, czego naucza islam i jak muzułmanie 

postrzegają to, co dzieje się dzisiaj w świecie. 

Muzułmanie nadchodzą! 

Oznaki wzrostu islamu w Stanach Zjednoczonych, Kanadzie, a ostatnio w Meksyku są widoczne 

wszędzie. Meczety powstają w dzielnicach, w których kiedyś stały tylko kościoły i synagogi. Kobiety 

noszące chusty zakrywające włosy są obecnie częstym widokiem w wielu miastach. Co więcej, święta 

muzułmańskie zyskują oficjalne uznanie w takich miejscach jak Los Angeles, Toronto i Nowy Jork; a 

poczta amerykańska wydała nawet projekty znaczków upamiętniających muzułmanów i tematykę 

islamską (na przykład znaczki Malcolma X i Ramadan). Ponadto coraz większa liczba pracodawców 

uwzględnia potrzeby religijne swoich pracowników. Muzułmańscy pracownicy w ten sam sposób, w 

jaki odpowiadają na potrzeby swoich żydowskich pracowników. Na poziomie osobistym wiele osób 

odkrywa, że niektórzy z ich sąsiadów lub kolegów ze studiów praktykują islamski styl życia lub że 

niektórzy koledzy z klasy ich dzieci mogą być muzułmanami. Jest oczywiste, że islam zaczyna wkraczać 

do głównego nurtu doświadczeń społeczności i im więcej dowiesz się o swoich muzułmańskich 

sąsiadach, tym lepiej będziesz w stanie zrozumieć się nawzajem i współpracować dla wspólnego dobra. 

Biorąc pod uwagę dramatyczny wzrost liczby muzułmanów, zwłaszcza na Zachodzie, dlaczego 

mieszkańcy Zachodu najwyraźniej wiedzą tak mało o wierze, która liczy ponad miliard wyznawców na 

całym świecie? Dlaczego w czasach, gdy edukacja wielokulturowa i różnorodność są modnymi hasłami 

w edukacji, programy szkolne są zaskakująco skąpe w odniesieniu do informacji o islamie i kulturze 

muzułmańskiej? Odpowiedź leży bezpośrednio w  stosunkach między islamem a Zachodem. 



Islam to właściwa nazwa, której należy używać w odniesieniu do religii praktykowanej przez 

muzułmanów. Jest to arabskie słowo, które oznacza dwie rzeczy: poddać swoją wolę Bogu i osiągnąć 

pokój w swojej duszy. Legalność użycia tego słowa pochodzi ze świętej księgi muzułmańskiej, Koranu; 

i jest to jedyna nazwa, której muzułmanie używają w odniesieniu do swojej religii. Muzułmanin jest 

wyznawcą islamu. 

Kiedy ktoś popełnia przestępstwo, rzadko wspomina się o jego religii. Kiedy jednak osoba nosząca 

muzułmańskie imię dokonuje aktu przemocy z powodów religijnych lub świeckich, prawie zawsze 

wspomina się o jej przynależności religijnej. Wydaje się to niesprawiedliwe dla większości 

muzułmanów. 

Muzułmanie uważają, że Koran, często zapisywany w języku angielskim jako Koran, jest dosłowną 

mową Boga objawioną do proroka Mahometa. Słowo Koran oznacza Czytanie. 

Nigdy nie używaj terminu mahometanizm w odniesieniu do islamu. Uważa się, że jest to obraźliwe dla 

muzułmanów, ponieważ sugeruje, że muzułmanie czczą Mahometa. Zachodni naukowcy, którzy ukuli 

ten termin, kierowali się jedynie znanym schematem: czciciel Chrystusa = chrześcijanin, czciciel Buddy 

= buddysta. Ale islam nie uczy kultu Mahometa. Islam postrzega go jako człowieka, który był otrzymał 

misję nauczania ludzi o Bogu. 

Dlaczego nie nauczyłem się więcej o islamie w szkole? 

Udało ci się więc przejść przez szkołę średnią, a może i studia, i po drodze nauczyłeś się wszystkiego po 

trochu. Potem pewnego wieczoru siadasz do oglądania wieczornych wiadomości i słuchasz raportu o 

islamskich terrorystach, a po nim kolejnego opowiadającego o świętym miesiącu Ramadanie 

obchodzonym w dużym amerykańskim mieście. Następnego ranka czytasz w gazecie artykuł o 

państwie islamskim, które uchwaliło ustawę zabraniającą kobietom prowadzenia pojazdów. W drodze 

do pracy włączasz radio samochodowe i słuchasz szczegółowej historii National Public Radio o 

muzułmańskim ojcu imigrancie „kradnącym” dziecko swojej amerykańskiej żonie, z którą był w 

separacji, i jej rozdzierającej serce walce o uratowanie dziecka. Być może zastanowicie się przez chwilę 

nad tym, w jak zróżnicowanym świecie żyjemy. Jednakże podejście doniesień może wpłynąć na 

postrzeganie islamu jako jakiejś potwornej religii o demonicznych wartościach niezrozumiałych dla 

cywilizowanych ludzi. Jeśli jednak jesteś osobą myślącą i lubisz formułować własne opinie po 

zapoznaniu się ze wszystkimi dowodami, być może w chwilach cichej kontemplacji uderza cię 

świadomość: naprawdę niewiele wiem o islamie. Czego uczy? Czy jest tak źle i niebezpiecznie, jak 

przedstawiają to media? Dlaczego wydaje się, że tak wiele osób to śledzi? Co powinienem wiedzieć o 

zwyczajach islamskich, skoro mój nowy współpracownik może być muzułmaninem, a w szkole mojego 

dziecka widziałem dziewczynę z chustą na głowie? Do cholery, kim jest ten Allah, o którym zawsze 

mówią? Czy jest tym samym bogiem co nasz? Zadając te pytania, możesz skonfrontować się z siłą 

stereotypów i tym, jak mogą one zniszczyć relacje między ludźmi z różnych środowisk. Kiedy ponownie 

rozważysz swoją wiedzę o islamie, możesz także zdać sobie sprawę, że twoja kariera edukacyjna ma 

wielką lukę w tym. W ten sam sposób, w jaki 30 lat temu dowiadywano się o zaletach i wadach 

komunizmu, dzisiejsze szkoły i uniwersytety starają się wypełnić lukę w wiedzy na temat znaczenia 

islamu i świata muzułmańskiego. W poprzednich dziesięcioleciach religia islamu i kultura muzułmańska 

były jedynie pobieżnie omawiane na lekcjach historii, mimo że wpływ muzułmanów na cywilizację 

światową był co najmniej tak duży, jak wpływ kultury europejskiej czy chińskiej. Europejscy i 

amerykańscy pedagodzy dosłownie wycięli duży fragment historii ludzkości i wrzucili ją w niejasną 

otchłań. Podążać za biegiem historii przedstawionym w typowych podręcznikach licealnych, zarówno 

współczesnych, jak i dawnych, to udać się od świata starożytnego do Greków, Rzymian, a w końcu do 

Oświecenia, Reformacji i świata od czasów Kolonializmu, w ogóle z kilkoma objazdami. To pominięcie 



świata islamu można najlepiej wytłumaczyć uprzedzeniami kulturowymi wynikającymi ze strachu i 

zabarwionymi odrobiną arogancji. Dlaczego islam powinien mieć znaczenie? W końcu Zachód podbił 

świat muzułmański i podzielił go na wiele małych państw, z których każde było bezsilne i zależne. Skoro 

świat muzułmański nie stanowi już zagrożenia dla Zachodu, Zachód będzie mógł skupić się na innych, 

ważniejszych sprawach. A powszechnie wiadomo, że zwycięzca często pisze księgi historii według 

własnej wersji wydarzeń. Postawa, jaką studia nad islamem wywołały w świecie zachodnim, wydaje się 

być niczym więcej niż: „Och, Mahomet to wszystko wymyślił i kilku jego fanatyków przez jakiś czas 

gonili ludzi z mieczami, aż oświecony Zachód przejął kontrolę nad światem muzułmańskim i go 

ucywilizował”. Zachodni pisarze, często nazywani orientalistami, wyrażali ten uproszczony i wąski 

pogląd w swoich badaniach przez większą część ostatnich 400 lat. Dopiero niedawno współcześni 

uczeni spojrzeli na nowo na islam i cywilizację muzułmańską i zyskali nowe uznanie dla ich wartości, 

legitymizacji i wkładu w rozwój współczesnego świata. To z powodu tego lekceważącego nastawienia, 

wiedza o islamie była w dużej mierze nieobecna w programach nauczania szkół w Europie i obu 

Amerykach, z wyjątkiem rozdziałów, które wspominają, jak „bohaterski” Zachód zdobył Palestynę 

podczas wypraw krzyżowych. Chociaż obecnie sytuacja radykalnie się poprawia, niektóre stare 

postawy nadal istnieją i pozostają, a informacje o islamie podawane do wiadomości publicznej są 

często niezrozumiałe dla muzułmanów, którzy uważają, że ich wiara jest oczerniana lub rutynowo 

przedstawiana w fałszywym świetle. Najwyraźniej nadszedł czas na dokładniejsze i dokładniejsze 

badanie islamu. Kto lepiej może zapytać, o co chodzi w ich religii, niż muzułmanie? 

Muzułmanie, muzułmanie wszędzie! 

W rywalizacji starego Związku Radzieckiego z Zachodem reszta świata odgrywała rolę albo sojuszników, 

albo wrogów (a nawet „domina”). Ameryka Południowa, Azja i Afryka były polami bitew, na których 

toczyła się wojna o dominację supermocarstwa. Rzeczywiście, duży fragment świata potraktowano 

dosłownie, jako miejsce na mapie wypełnione flagą. Byłyby to dziesiątki krajów muzułmańskich, od 

Maroka po Indonezję i wszystkie terytoria muzułmańskie, które w ciągu ostatnich dwóch stuleci zostały 

włączone do narodów niemuzułmańskich. W świecie Jamesa Bonda świat muzułmański dostarczał 

jedynie interesujących miejsc dla tak zwanych zmagań i intryg pierwszego świata. Wraz z zakończeniem 

zimnej wojny talia została przetasowana. Teraz narody walczące o dominację muszą traktować każdy 

region i kraj indywidualnie w poszukiwaniu sojuszników i partnerów biznesowych lub w dążeniu do 

powstrzymania potencjalnych „państw zbójniczych”. Wejdź do świata muzułmańskiego. Tam, gdzie 

kiedyś istniała mozaika słabych dyktatur, monarchii i pozornych demokracji, którymi Sowieci i Zachód 

całkiem bezwstydnie manipulowali, teraz mamy legalne kraje, każdy z własną wizją i aspiracjami. 

Istnieje nawet wiele nowych narodów, powstałych na ruinach Związku Radzieckiego, z większością 

muzułmańską, których przyszły kierunek i orientacja są uważnie obserwowane przez Zachód. W samej 

Europie wiele niespokojnych grup etnicznych walczy o państwa, które mogą nazwać swoimi własnymi, 

w tym mniejszości muzułmańskie, a armia amerykańska patroluje obecnie wiele dawnych stref bitew 

na zamieszkanych przez muzułmanów Bałkanach. Czasami może to wydawać się zagmatwane: 

wiadomości o muzułmanach przybywających z Afryki, Europy, Azji, Bliskiego Wschodu i Ameryki 

Północnej. Gdzie w ogóle jest muzułmańskie serce? Odpowiedź na to pytanie leży nie w geografii, ale 

w historii. Islam rozpoczął się w Arabii za sprawą proroka Mahometa w roku 610 n.e. i szybko 

rozprzestrzenił się na wschód, zachód i północ, głównie z powodu zapału armii arabskich i nielojalności 

chłopstwa, które pod panowaniem perskim i bizantyjskim postrzegało muzułmanów jako wyzwoliciele. 

W ciągu stu lat konwertyci z Afryki Północnej, Syrii, Iraku i Iranu kontynuowali ten ruch, aż klasyczne 

imperium islamskie składało się z szerokiego obszaru, obejmującego cały obszar pomiędzy Hiszpanią a 

zachodnimi Chinami. Tureccy Turcy rozprzestrzenili później swoje panowanie na większą część 

południowo-wschodniej Europy, co doprowadziło do masowego nawrócenia Albańczyków i 



Bośniaków, których chrześcijaństwo było prześladowane ze strony kościołów prawosławnych i 

katolickich. 

Czy wiesz, że podczas zimnej wojny 37 krajów muzułmańskich było sprzymierzonych z Zachodem lub 

przynajmniej skłaniało się ku Zachodowi, podczas gdy tylko 6 skłaniało się ku Sowietom? 

 

Czy islam zachęca do wojny? 

Czy islam nakazuje swoim wyznawcom prowadzenie wojny z niewiernymi lub zabijanie ich bez 

prowokacji? Jest to popularne błędne przekonanie wśród mieszkańców Zachodu, a wypowiedzi kilku 

radykałów ze świata muzułmańskiego nie pomagają w położenie kresu tym fałszywym poglądom w 

umysłach ludzi. W rzeczywistości islam zabrania odbierania życia ludzkiego z wyjątkiem słusznej 

przyczyny przewidzianej przez prawo, czyli kary śmierci dla skazanych morderców, walki w czasie wojny 

lub samoobrony. Koran tak mówi na temat odebrania życia: 

„Nie odbierajcie życia, które Allah uczynił świętym, chyba że na drodze sprawiedliwości i prawa. Tak 

wam nakazuje, abyście nauczyli się mądrości”. (Koran 6:151) 

Koran nigdy nie mówi, aby walczyć i zabijać ludzi, którzy nie są wierzący, chociaż jeden z jego wersetów, 

często cytowany wyrwany z kontekstu, mówi: „walczcie z niewiernymi, gdziekolwiek ich spotkacie”. 

Jednakże nakaz ten został ujawniony, gdy pomiędzy pierwszą społecznością muzułmańską a jej 

silniejszymi przeciwnikami, bałwochwalcami z Mekki, zaistniał stan wojny. Dowództwo nakazywało 

muzułmanom, aby nie uciekali przed walką z ciemiężycielami, ale zamiast tego ruszyli na oślep do walki 

z ludźmi, którzy od tak dawna bezlitośnie ich atakowali. Oto wersety Koranu nakazujące muzułmanom 

walkę: 

„Walczcie na drodze Allaha przeciwko tym, którzy z wami walczą, ale nie bądźcie agresorami, ponieważ 

Allah nie toleruje agresji. Walczcie z nimi, gdziekolwiek się znajdą, i wypędźcie ich, skąd was wypędzili, 

bo gorsze jest uciskanie niż bycie zamordowanym…. Ale jeśli przestaną być wrogo nastawieni, 

pamiętajcie, że Allah jest Przebaczający, Źródłem Wszelkiego Miłosierdzia. Ale jeśli nadal będą uciskać 

[ludzi], to walczcie z nimi, aż ustanie ucisk i zwycięży sprawiedliwość i wiara w Allaha. Jeśli oni szukają 

pokoju, ty też go szukaj, ale w dalszym ciągu ścigaj złoczyńców”. (Koran 2:191-194) 

Muzułmańskie wysiłki misyjne 

Rozprzestrzenianie się islamu dokonało się nie tylko poprzez podbój ziemi, ale także poprzez 

dobrowolne nawrócenie wielu mieszkańców. Tak jak chrześcijaństwo rozprzestrzeniło się w Europie i 

obu Amerykach poprzez połączenie pracy misyjnej i wojny, tak samo islam miał swoją misyjną stronę. 

Na dużym obszarze rozciągającym się od środkowych Chin przez Kambodżę, Wietnam, Tajlandię, 

Malezję i Filipiny do Indonezji doszło do szybkiego przekształcenia się ogromnych populacji, co było 

wynikiem niemal wyłącznie wysiłków osób zainteresowanych nauczaniem swoich przekonań do 

innych. Żadna armia muzułmańska nigdy nie wkroczyła do tej części świata. Jak na ironię, Indonezja i 

sąsiednie kraje szczycą się obecnie największą populacją muzułmanów na świecie. Koran zabrania 

zmuszania kogoś do przejścia na wiarę. Pomimo popularnych stereotypów o fanatycznych 

muzułmanach z Koranem w jednej ręce i mieczem w drugiej, islam nie uczy tego typu metody 

nawrócenia; a współcześni pisarze zachodni, którzy na nowo spojrzeli na historię, obecnie niemal 

jednomyślnie stwierdzają, że przymusowe nawrócenie nie było metodą stosowaną podczas szybkiej 

ekspansji muzułmańskiej. 



„Nie ma nikogo na siłę do takiego stylu życia. Prawda różni się od fałszu. Każdy, kto odrzuca zło i wierzy 

w Allaha, chwycił mocny uścisk dłoni, który nigdy się nie załamie, ponieważ Allah słyszy i wie wszystko. 

(Koran 2:254) 

Obecnie w Ameryce, Kanadzie, Meksyku i Europie liczba nawróconych na islam rośnie z roku na rok. 

Nie ma zorganizowanych krucjat, nie ma programów telewizyjnych w godzinach największej 

oglądalności, nie ma magnetycznych osobistości wypełniających co miesiąc stadiony w innym mieście, 

a już na pewno nie ma centralnej jednostki planowania, która przybliżyłaby islam zachodniej opinii 

publicznej. Zamiast tego istnieją trendy religijne i kulturowe wśród pewnych grup, które nadal 

ewoluują. Na przykład współczynnik konwersji Afroamerykanów na islam utrzymuje się na stałym 

poziomie od czasów Malcolma X i Narodu Islamu. Wraz ze wzrostem liczby nawróconych wzrasta 

ogólna akceptacja islamu w społeczności afroamerykańskiej jako realnego wyboru życiowego. W 

Ameryce żyje obecnie ponad milion Afroamerykanów, którzy przeszli na islam. Kobiety rasy kaukaskiej, 

które poślubiają muzułmańskich imigrantów, często nawracają się na wiarę przed ślubem lub po ślubie, 

a szacuje się, że obecnie w Ameryce Północnej jest ponad 200 000 takich konwertytów. W ostatnich 

latach nadal rośnie i rozszerza się zaskakujący ruch Amerykanów pochodzenia latynoskiego, zwłaszcza 

Portorykańczyków, na religię islamską. Można zatem zobaczyć, jak współczynnik konwersji przyczynia 

się do wzrostu islamu w nieoczekiwanych miejscach. 

Jak muzułmanie się tam dostali? Dziękujemy Brytyjczykom! 

Oprócz podbojów ziemskich i wysiłków misyjnych istnieje jeszcze jeden czynnik odpowiedzialny za 

rozprzestrzenianie się islamu: wysiłki Brytyjczyków, którzy szukali taniej siły roboczej dla swoich 

kolonialnych plantacji. W XVIII i na początku XIX wieku Brytyjczycy sprowadzili dziesiątki tysięcy 

muzułmanów z Indii do Ameryki Południowej, Republiki Południowej Afryki, na Karaiby i gdzie indziej. 

Ich potomkowie nadal praktykują islam. Na przykład Surinam, mały kraj na północ od Brazylii, ma 

ponad 30 procent ludności muzułmańskiej, resztę stanowią hinduiści i chrześcijanie. Niedawno 

imigracja z Libanu spowodowała, że w Argentynie pojawiła się spora populacja muzułmanów. Krótko 

mówiąc, muzułmanie zamieszkują każdy zakątek globu, a ich rozwój wynika z wielu różnych czynników. 

Zatem muzułmańskie serce rozciąga się od Maroka po Indonezję i Bośnię aż do Tanzanii, z ważnymi 

populacjami marginalnymi na całym świecie. Jeśli wydaje się, że wiadomości ze świata 

muzułmańskiego stały się obecnie nagle bardziej widoczne i zauważalne, to nie dlatego, że w 

przeszłości muzułmanie spali, czy też dlatego, że wcześniej ich nie było. Dzieje się tak dlatego, że teraz 

każdy kraj muzułmański nagle stał się bardziej wartościowy dla Zachodu. Biorąc pod uwagę zależność 

Zachodu od paliw kopalnych, zwłaszcza ropy i gazu, a także konieczność zapewnienia zachodnim 

firmom łatwego dostępu do rynków zagranicznych, trendy w każdym kraju muzułmańskim są uważnie 

obserwowane. Arabskie embargo na ropę i powstanie OPEC w latach siedemdziesiątych sprawiły, że 

ludzie zauważyli, że wielu ludzi ma historię i wartości, których Zachód nie do końca rozumie. Inne 

wydarzenia, takie jak konflikt arabsko-izraelski, wojna w Zatoce Perskiej i zmieniająca się równowaga 

sił na Bliskim Wschodzie, potwierdziły pogląd, że Amerykanie muszą wiedzieć więcej o tym, jakie siły 

kierują ludźmi mieszkającymi w tych miejscach. Bądź na bieżąco: w miarę upływu lat liczba wiadomości 

o świecie muzułmańskim lub pochodzących ze świata muzułmańskiego będzie coraz większa. 

Kolonializm odnosi się do epoki od około 1650 do 1950 roku, kiedy kraje europejskie najechały i 

przejęły kontrolę nad większością reszty świata. Prawie każdy region na Ziemi, od Ameryki Południowej 

i Afryki po Azję i Bliski Wschód, znalazł się pod bezpośrednią okupacją wojskową Wielkiej Brytanii, 

Francji, Portugalii, Holandii, Rosji i Belgii. 

Czy naprawdę doszło do zderzenia cywilizacji? 



Kiedy ludzie Zachodu myślą o islamie, na myśl przychodzą utarte stereotypy kobiet w zasłonach, 

brodatych mężczyzn, egzotycznego jedzenia i niezrozumiałego języka. Islam jest przez wielu uważany 

za obcą kulturę, która nie może mieć żadnego związku ani podobieństwa z normalnymi zachodnimi 

wartościami. Wiara ta ma niestety długą historię i sięga 1400 lat wstecz, aż do epoki Cesarstwa 

Bizantyjskiego, kiedy świat muzułmański i Europa najczęściej spotykały się na polu bitew. Świat 

muzułmański był wtedy jeszcze młody, a witalność młodości spowodowała, że rozszerzył swoje granice, 

podobnie jak narody europejskie 300 lat później, kiedy osiągnęły niemal całkowitą dominację nad 

światem. Od roku 622 n.e., kiedy prorok islamu Mahomet przejął kontrolę nad arabskim miastem 

Medyną, aż do końca XVI wieku świat muzułmański stale się rozwijał w tym czy innym kierunku. Chociaż 

było wiele niepowodzeń, takich jak utrata Hiszpanii w 1492 r. czy najazdy mongolskie w XIII wieku, 

świat muzułmański przezwyciężył te wyzwania i kontynuował swój marsz na zewnątrz. W tym czasie 

świat chrześcijański stracił na rzecz islamu całą Afrykę Północną, Bliski Wschód i znaczną część Europy 

Wschodniej. Jako kontratak wyprawy krzyżowe (chrześcijańska inwazja na Palestynę w XI i XII wieku) 

pokazały Europie, że może wyrwać ziemię „Saracenom”, jak wówczas nazywano muzułmanów. 

Oczernianie islamu i muzułmanów osiągnęło w tym okresie crescendo w całej Europie, a europejscy 

królowie i księża katoliccy przedstawiali muzułmanów jako dzieci diabła, które należy wytępić. Chociaż 

wyprawy krzyżowe ostatecznie zakończyły się niepowodzeniem, Europejczycy, którzy nigdy nie 

otrząsnęli się ze swojego wizerunku muzułmanów jako niemal podludzi, powrócili z zemstą w XVIII 

wieku i pod koniec I wojny światowej zdominowali ponad 95 procent świata muzułmańskiego. 

Niestety, w całej tej walce, niewiele wysiłku włożono w zrozumienie wartości drugiej strony, a 

największym dziedzictwem, z którym zmagają się dziś zarówno ludzie Zachodu, jak i muzułmanie, jest 

strach, z jakim każda cywilizacja odnosi się do drugiej. Te stereotypy doprowadziły wielu Amerykanów 

i Europejczyków do wniosku, że islam jest nie do pogodzenia z „nowoczesnymi” wartościami 

skupionymi na demokracji, prawach osobistych, równości wobec prawa i tolerancji dla poglądów 

innych. Możesz być jednak zaskoczony, gdy dowiesz się, że wartości judaizmu, chrześcijaństwa i islamu 

nie różnią się tak bardzo, jak mogłoby się wydawać. Konieczne jest zatem powiedzenie prawdy i 

dokładne zbadanie rzeczywistych wierzeń islamu. Zachodnia cywilizacja chrześcijańska i cywilizacja 

islamska patrzyły sobie w oczy przez wieki i nie zrobiły nic więcej, jak tylko zadawały sobie nawzajem 

siniaki. Konieczności współczesnego świata sprawiły, że ponowne zbadanie tego sposobu wymiany 

stało się priorytetem. 

„Rozwój islamu w pierwszych wiekach jego istnienia był zjawiskiem trudnym do zrozumienia dla 

zachodniego chrześcijaństwa, a nieporozumienia, uprzedzenia, strach, a w niektórych przypadkach 

nienawiść charakteryzowały większą część historii spotkań obu wyznań”. —Jane I. Smith, autorka 

książki Islam w Ameryce 

Wypełnianie kolejnej luki 

Muzułmanie są obecnie dość zaskoczeni, jeśli chodzi o uporządkowanie swoich stosunków z resztą 

świata. Z jednej strony kraje muzułmańskie sprzymierzą się z interesami Zachodu, otworzą swoje rynki 

na handel międzynarodowy i staną się cenionymi partnerami handlowymi. Z drugiej strony, kiedy 

pojawia się ktoś taki jak Saddam Husajn, nagle okazuje się, że jest potworem i zabójcą. Rzeczywiście, 

liczba incydentów antymuzułmańskich podczas wojny w Zatoce Perskiej wzrosła w całej Ameryce, 

kiedy meczety były niszczone , a zwykli muzułmanie byli wyśmiewani i wyśmiewani na ulicach. 

Pamiętajcie, że ci ludzie byli obywatelami amerykańskimi, którzy nie mieli nic wspólnego z reżimem 

irackim i tym, co zrobił podczas inwazji na Kuwejt. Co więcej, muzułmanie w Ameryce byli niemal 

całkowicie jednomyślni w swoim potępieniu inwazji. Co najwyżej chcieli, aby wojna szybko się 

zakończyła, ponieważ niewinni cywile w Iraku zostali skrzywdzeni w wyniku intensywnych nalotów 

bombowych, które zdawały się coraz częściej uderzać w cele niemilitarne. Koalicja narodów, którą 



zebrał ówczesny prezydent George H. Bush, aby wyprzeć Irakijczyków, obejmowała kilkanaście 

narodów muzułmańskich, które dostarczyły ludzi i sprzęt do wysiłku wojennego. Tylko jeden naród 

muzułmański, Jordania, nie wyraził swojej dezaprobaty i wstrzymał się od głosu w obawie przed 

odwetem ze strony Iraku. (Irak jest sąsiadem Jordanii). Jednak przez cały ten konflikt, mimo że świat 

muzułmański przyłączył się do walki po stronie amerykańskiej, zachodnim mediom nie udało się 

odpowiednio zidentyfikować muzułmanów jako sojuszników Zachodu. Zamiast tego muzułmanów 

przedstawiano czasami jako zwolenników Saddama Husajna po prostu z powodu kilku dobrze 

transmitowanych w telewizji antyamerykańskich protestów w Palestynie i Jordanii, a amerykańska 

opinia publiczna mogła odnieść błędne wrażenie, że wojna w Zatoce Perskiej była wojną między Zachód 

i Arabowie (czytaj: islam). Tak postrzegało tę sytuację wielu muzułmanów, a dramatyczny wzrost 

fanatyzmu religijnego i przemocy wobec muzułmanów i instytucji islamskich na Zachodzie zdawał się 

potwierdzać ten punkt widzenia. Rzeczywiście, podczas gdy wiele meczetów organizowało zbiórki 

pieniędzy na wsparcie Kuwejtu lub wsparcie irackich grup rebeliantów skierowanych przeciw 

Saddamowi, muzułmanie czuli się jak podejrzana piąta kolumna, gotowa w ciągu sekundy zdradzić 

Amerykę – poprzez wandalizm niektórych ich ośrodków religijnych i nękanie na ulicach, w szkołach i 

miejscach pracy. Dlatego muzułmanie często zadają pytanie: co to znaczy, że muzułmanie, którzy są 

obywatelami amerykańskimi, wyglądają na wrogów z powodu działań kilku osób w odległych 

miejscach? Ten sposób rozumowania nie różni się od tego, jak czuli się Amerykanie pochodzenia 

japońskiego podczas II wojny światowej, kiedy zostali zatrzymani i przetrzymywani ze względów 

„bezpieczeństwa”. Hipokryzja i rasizm były wówczas oczywiste, a muzułmanie mieli poczucie, że są 

obecną „obcą” grupą cierpiącą z powodu dezinformacji, histerii, stereotypów i zbiorowych osądów. 

Hollywood również nie pomogło rozwiać tych błędnych poglądów. Filmy takie jak Nie bez mojej córki, 

Prawdziwe kłamstwa, Oblężenie i Delta Force pokazały muzułmanów jako bijących żony, rzucających 

bomby i śniadych imigrantów, którym nie można ufać. Karykatury islamu i muzułmanów są głównym 

tematem amerykańskiej telewizji, a rodzaje obelg i zadziorów rzucanych pod ich adresem wywołałyby 

krzyki protestu i marsze na ulicach, gdyby były skierowane dzisiaj do Afroamerykanów, Żydów i 

Latynosów, tak jak miało to miejsce w przeszłość. Jednak muzułmanie nie zorganizowali jeszcze 

skutecznego, ogólnokrajowego ruchu antydyskryminacyjnego, który skorygowałby takie stereotypy i 

oczernianie. W ostatnich latach utworzono kilka organizacji, takich jak Rada ds. Stosunków 

Amerykańsko-Islamskich (CAIR) i Arabsko-Amerykańska Liga Przeciwko Zniesławieniom, które 

poczyniły pewne postępy, wpływając na sposób, w jaki wiele organizacji informacyjnych donosi o 

islamie i społeczności muzułmańskiej w Ameryce . Jednak pozostaje jeszcze długa droga, zanim islam i 

muzułmanie osiągną w mediach społecznościowych ten sam poziom wrażliwości, jaki charakteryzują 

inne grupy religijne i rasowe. Grace Halsell, była autorka przemówień prezydenta USA Lyndona Bainesa 

Johnsona, napisała w 1994 r., że  

Wyrażenia takie jak muzułmański bojownik i islamski terrorysta pojawiają się w amerykańskich 

mediach tak często, jakby procesory tekstu były zaprogramowane tak, aby generowały tylko takie pary. 

Muzułmanie, których liczba wynosi obecnie około miliarda, są świadomi tego stereotypu. Czy ci 

muzułmanie dostrzegają dwulicowość w polityce USA na Bliskim Wschodzie? Czy dostrzegają, że Stany 

Zjednoczone i Europa dokonują tej samej stereotypowej oceny wszystkich muzułmanów na całym 

świecie? Jeśli nie postrzegają muzułmanów jako autentycznych istot ludzkich, czy uznają ich za 

zbędnych? Czy dlatego – pytają – Amerykanie i Zachód tak łatwo mogą przymknąć oko na ludobójstwo 

muzułmanów w Europie? 

Jednakże niemal niemożliwe byłoby dla mnie wyrażenie słowami frustracji, jaką odczuwali 

muzułmańscy Amerykanie w swoich wysiłkach zmierzających do obalenia wielu form stereotypów 

skierowanych przeciwko ich religii i społecznościom. Wystarczy jednak powiedzieć, że wielu 

muzułmanów ma poczucie, że zostali potraktowani niesprawiedliwie przez media, przemysł 



rozrywkowy i establishment polityczny. Gdy muzułmanie zyskają większe poczucie uczestnictwa we 

współczesnym tyglu idei i gdy coraz więcej ludzi poczuje się coraz lepiej w towarzystwie swoich 

muzułmańskich sąsiadów, zdając sobie sprawę, że nie różnią się tak bardzo, jak myśleli, będzie można 

poczynić prawdziwy postęp w kierunku przełamywania barier. Do tego czasu muzułmanie z 

niepokojem obserwują każdą falę dezinformacji napływającą do kraju na ekranach telewizyjnych i 

stronach gazet tego skądinąd tolerancyjnego narodu. W ciągu ostatnich pięciu dekad muzułmanie 

migrowali masowo na Zachód z tych samych powodów, dla których migrują inni ludzie: szansy na 

zamożniejsze życie ekonomiczne dla siebie i swoich rodzin. Ten ruch muzułmanów do dzielnic Ameryki 

Północnej dał mieszkańcom Zachodu szansę na kontakt z muzułmanami i bezpośrednie uczenie się od 

nich o ich wartościach i przekonaniach. Ta szansa jest jedną z wielu korzyści, jakie daje nam obecny 

czas. Kiedy twoje dzieci spotykają dzieci muzułmańskie, odkrywają, że muzułmanie nie różnią się 

zbytnio od nich samych. W miarę jak meczety zaczynają zajmować swoje miejsce obok kościołów i 

synagog w krajobrazie Zachodu, szansa na wypełnienie jednej z ostatnich wielkich istniejących luk 

kulturowych staje się możliwa. 

„Mam nadzieję, że w następnym stuleciu uporamy się z naszą bezdenną ignorancją na temat świata 

muzułmańskiego. Muzułmanie to nie banda wariatów i wariatów. To przyzwoici, błyskotliwi, 

utalentowani ludzie, posiadający wielką cywilizację i własne tradycje, w tym także prawne. Amerykanie 

nic o nich nie wiedzą. Są ludzie w tej części świata, z którymi po prostu nie mamy kontaktu. To wielkie 

wyzwanie na następne stulecie.” -NAS. Sędzia Sądu Najwyższego Anthony Kennedy, grudzień 1999 r 

➤ Badania nad islamem w Europie i Ameryce Północnej zostały zabarwione fałszywymi stereotypami, 

które utrudniają dobre stosunki i są przyczyną wielu nieporozumień i wrogości. 

➤ Muzułmanów można znaleźć w każdym zakątku świata, a ich historia i kultura są równie bogate jak 

inne. 

➤ Populacja muzułmanów rośnie w Ameryce Północnej i Europie z powodu imigracji, a także 

konwersji. 

➤ Muzułmanie na ogół czują się stereotypowo traktowani i traktowani niesprawiedliwie przez media 

i przemysł rozrywkowy. 

➤ Prawie wszystkie kraje muzułmańskie na świecie są albo sojusznikami Zachodu, albo przyjaznymi 

Zachodowi. 

➤ Niesprawiedliwe jest wskazanie kilku złoczyńców w świecie muzułmańskim, a następnie obwinianie 

wszystkich muzułmanów za działania bardzo nielicznej grupy. 

Jedzenie dla duszy 

Omówiłem przyczyny ogólnego braku informacji o islamie wśród ludzi na Zachodzie. Zbadałem także 

niektóre przyczyny uprzedzeń i uprzedzeń kulturowych, które odczuwa wielu muzułmanów, gdy 

próbują stworzyć swoje domy i społeczności w krajach tradycyjnie judeochrześcijańskich. Teraz przejdę 

do samej religii islamu. Czego ta tajemnicza religia uczy o Bogu i naszym miejscu we wszechświecie? 

Czy ma dobrze zdefiniowaną kosmologię, tak jak judaizm i chrześcijaństwo, z określonym celem dla 

świata? Jakimi kodeksami wiary kierują się muzułmanie? Co dzieje się z muzułmanami po śmierci? 

Odpowiedzi na wiele z tych pytań mogą być zaskakujące, ponieważ idee i koncepcje, których się za 

chwilę nauczysz, nie są tak obce ani obce, jak możesz się spodziewać. Muzułmański styl życia opiera się 

na wierze w Boga, prowadzeniu moralnie prawego życia, przestrzeganiu zestawu codziennych 

rytuałów przypominających sobie o swojej wierności Bogu i wykonywaniu dobrych uczynków, aby 



poprawić życie wszystkich żywych istot. Nagrodą za taki styl życia jest wieczność w niebie. Karą za 

pobłażanie sobie jest pobyt w piekle. 

Podstawowe wierzenia islamu 

W islamie istnieje siedem podstawowych przekonań, które każdy muzułmanin musi zaakceptować jako 

część swojej religii. Przyjrzę się bliżej każdemu z tych przekonań. W języku arabskim tytuł tej grupy 

nauk to Emanul Mufassil, czyli Wiara wymieniona szczegółowo. Każdy muzułmanin uczy się tej formuły 

w ramach swojego religijnego szkolenia. Oto siedem podstawowych przekonań 

➤ Wiara w Boga. 

➤ Wiara w anioły. 

➤ Wiara w objawione Księgi Boże. 

➤ Wiara w wielu proroków Bożych. 

➤ Zaakceptowanie faktu, że nadejdzie Dzień Ostatni. 

➤ Wiara w boską miarę ludzkich spraw. 

➤ Wiara w życie po śmierci 

Muzułmanie muszą nauczyć się minimalnej ilości języka arabskiego, aby móc modlić się i uczestniczyć 

w niektórych rytuałach. 

Wszyscy mamy tego samego Boga 

Podstawą nauk islamu jest Bóg, którego muzułmanie nazywają Allahem. Imię Allah pochodzi z języka 

arabskiego i oznacza dosłownie jedynego Boga, w przeciwieństwie do jakiegokolwiek starego boga 

przez małe „b”. Sam Koran stwierdza, że Allah jest tym samym Bogiem, który przemówił do Żydów i 

chrześcijan. Dlatego też, gdy muzułmanie mówią o Bogu, mają na myśli, że jest to Bóg Abrahama, 

Mojżesza, Jezusa i Mahometa. Nawet arabscy chrześcijanie, którzy mówią po arabsku, mówią „Allah”, 

gdy mówią o Bogu. (Hiszpańskie słowo określające Boga to Dios, jednak nikt nie twierdzi, że jest to inny 

Bóg!) Koran stwierdza to w ten sposób: 

„Powiedz [Żydom i chrześcijanom]: «Wierzymy w Objawienie, które otrzymaliśmy [Koran] i w to, które 

otrzymałeś [Torę i Ewangelię]; Nasz Bóg i wasz Bóg są jeden; i to Jemu się poddajemy.” (Koran 29:46) 

Muzułmanie wolą używać imienia Allah, bez względu na to, w jakim języku się mówi. Dzieje się tak 

dlatego, że to imię własne najwyższego bóstwa nie może mieć liczby mnogiej ani być w żaden sposób 

zmieniane gramatycznie w języku arabskim. Będę używał terminów Allah i Bóg zamiennie. 

Imię Allah zapisane pismem arabskim. 



 

Jeden z najlepiej zapamiętanych fragmentów Koranu, słynny Ayatul Kursi, czyli Werset Tronu, stanowi 

dobre wprowadzenie do sposobu, w jaki muzułmanie postrzegają Boga. To idzie tak: 

„Allah! Nie ma boga prócz Tego, Żyjącego, który nie potrzebuje nikogo innego, jak tylko Tego, którego 

potrzebują wszyscy inni. Nigdy nie jest senny i nie odpoczywa. Przestrzeń i Ziemia należą do Niego; kto 

może wstawiać się bez Jego zgody? On wie o wszystkim, co ludzie zrobili i zrobią, i nikt nie jest w stanie 

pojąć najmniejszej części Jego wiedzy bez Jego przeglądu. Jego tron rozciąga się nad niebiosami i ziemią 

i niestrudzenie ich strzeże. Tylko On jest Najwyższym, Panem Suwerennym i Najwyższym.” (Koran 

2:255) 

Islamska koncepcja naszego miejsca we wszechświecie opiera się na założeniu, że Allah, czyli Bóg, jest 

jedyną prawdziwą rzeczywistością. Nie ma nic trwałego poza Bogiem. Wszystko istnieje dzięki Jego woli 

i wszystko zależy od Niego, czy to rozpoznajemy, czy nie. Allah jest wieczny i niestworzony. Wszystko 

inne we wszechświecie zostało stworzone. Stworzone rzeczy przeminą i powrócą do Allaha, aby je 

ocenił. Nawet gwiazdy nie będą trwać wiecznie. Zgodnie ze sposobem rozumowania zastosowanym w 

Koranie, dowód na istnienie Boga można znaleźć w czterech obszarach: 

1. Świat przyrody z całą jego złożonością i pięknem. Jest to oznaka inteligencji we wszechświecie, 

ponieważ mógł ją skonstruować jedynie umysł projektujący. 

2. Nasze ludzkie zdolności i zdolności do myślenia, wiary, inwencji, kreatywności i wyborów moralnych. 

Żadne zwierzę ani roślina nie potrafią tego, co my. 

3. Objawienie Bożego przewodnictwa i istnienie religii. Pokazują, że istnieje dobry i zły sposób na życie. 

Prorocy, Święte Księgi, przebłyski wglądu – wszystko to służy jako dowód, że przewodnictwo jest 

prawdziwe i celowo ukierunkowane. 

4. Wreszcie nasze wewnętrzne uczucia. Pobudzają nas do poszukiwania sensu rzeczy i pokazują, że 

mamy duszę poszukującą harmonii z naturą, wszechświatem i siłą wyższą. Dlaczego wszyscy 

powinniśmy chcieć znać odpowiedź na najważniejsze pytanie „dlaczego”, jeśli nie ma „ponieważ”? 

Istnienie pytania pociąga za sobą konieczność istnienia odpowiedzi. 

Wszechświat jest muzułmański! 

W sferze stworzenia islam dokonuje wyraźnego rozróżnienia: istnieje Bóg i wszystko poza Nim. W 

przypadku rzeczy stworzonych (wszystko poza Nim) można wyróżnić dwie podstawowe kategorie: to, 

co jest poddane woli Boga i to, co sprzeciwia się Jego woli. Albo podążasz drogą Bożą, albo błędną 

drogą. Cała materia nieożywiona, taka jak skały, komety, woda, a nawet atomy, podlega dobrze 



określonym prawom naturalnym dotyczącym ich ruchu, struktury atomowej, właściwości i cech. Islam 

utrzymuje, że Bóg ustanowił wszystkie prawa naturalne i dlatego każdy materiał fizyczny we 

wszechświecie jest podporządkowany Jego woli – to znaczy wszystko robi to, do czego zostało 

stworzone. W tym toku myślenia, wówczas uważa się, że cały nieożywiony wszechświat jest 

podporządkowany Bogu. Cały wszechświat wyznaje islam! Zatem Koran stwierdza, że cały fizyczny 

wszechświat jest muzułmański. Jak można wytłumaczyć to dziwne stwierdzenie? Jeśli słowo islam 

oznacza poddanie się Allahowi i osiągnięcie pokoju, wówczas ktoś lub coś, co to robi, nazywa się 

muzułmaninem, czyli człowiekiem poddanym. W ten sposób etykietę muzułmanina można przypisać 

do rzeczy innych niż ludzie. Zwróć uwagę na podobieństwo między słowami islam i muzułmanin. 

Obydwa mają litery S, L i M. Sposób działania języka arabskiego jest prosty. Bierzesz bazę spółgłosek, 

które mają proste znaczenie (słowo główne), a następnie dodajesz lub odejmujesz przedrostki i 

przyrostki oraz zmieniasz wzorce samogłosek, tworząc nowe, powiązane słowa. Pomyśl o angielskim 

słowie cover. Możesz ukryć, odzyskać, nie do odzyskania, zakryć, odkryć, tajnie i tak dalej. Arabski 

działa w podobny sposób. Zatem nazwą tej religii jest islam, a osoba lub rzecz wyznająca islam 

nazywana jest muzułmaninem, czyli osobą podporządkowaną, a ponieważ termin ten ma charakter 

rodzajowy, można go zastosować także do rzeczy nieożywionych – wszystko, co jest zgodne z wolą 

Boga (islam), jest Muzułmańskie. Zwierzęta i rośliny są również uważane za muzułmańskie, ponieważ 

kierują się swoimi wrodzonymi instynktami, które są w pewnym sensie ich programowaniem. Bóg 

stwierdza w Koranie, że nauczył zwierzęta robić to, co robią, na przykład latać ptaki, pszczoły 

wytwarzające miód, rośliny rosnące w odpowiedzi na deszcz i tak dalej. Posuwa się nawet do 

stwierdzenia, że wszystkie żyjące rośliny i zwierzęta wychwalają Go na swój sposób, a pochwała ta jest 

wyrazem ich uległości wobec Stwórcy. Czy zastanawiałeś się kiedyś, dlaczego ptaki śpiewają, żaby 

rechotają, a koty miauczą przez całą noc? Nie wszystko służy do kojarzenia się i ustalania terytorium! 

Część z nich to czysta radość bycia. 

„Czy [niektórzy ludzie] szukają drogi życia innej niż droga Allaha? Czy to właśnie robią, mimo że 

wszystko w kosmosie i Ziemia poddają się Mu dobrowolnie lub niechętnie? Z pewnością powrócą do 

Allaha.” (Koran 3:85) 

Aladyn potarł niewłaściwą lampę 

Przejdźmy teraz dalej i spójrzmy na inną kategorię rzeczy stworzonych. Są to żywe stworzenia, które 

nie są automatycznie muzułmanami ani nie są podporządkowane woli i prawom Boga. Przede 

wszystkim będę mówił o ludziach i innym typie stworzeń zwanych dżinami. Jednak pomimo 

popularnego folkloru islam nie naucza, że w lampach lub magicznych pierścieniach żyją dżiny, . 

Przepraszam, Aladynie. Wręcz przeciwnie, islam twierdzi, że te wyjątkowe formy życia istnieją same w 

sobie i że nie mamy nad nimi kontroli w życiu codziennym. Dżiny są przyczyną zjawisk 

nadprzyrodzonych i zjawisk paranormalnych. Dżiny zamieszkują inny wymiar, w którym nie można ich 

zobaczyć i nie mają substancji, którą można wykryć. Mogą być dobre lub złe w swoim usposobieniu. 

Złe dżiny żerują na ludziach, namawiając nas do czynienia zła. Nie mają tak dużo wolnej woli jak my, 

ludzie, właśnie dlatego, że już wiedzą bez wątpienia, że Allah istnieje. Koran stwierdza, że dżiny 

powstają z pozostałości spalonego ognia. Muzułmańscy uczeni od dawna spekulują, że dżiny mogą 

istnieć w świecie energii cieplnej, promieni rentgenowskich lub fal energetycznych. Mogą kontaktować 

się z nami jedynie poprzez nasze myśli, za pomocą których mogą „szeptać” do naszych mózgów 

sugestie i inne rodzaje informacji, prawdopodobnie zmieniając nasze fale mózgowe. Islam odrzuca 

pogląd, że duchy zmarłych chodzą po ziemi jako duchy. Zamiast tego muzułmanie wierzą, że to dżiny 

nawiedzają domy, opętują ludzi, straszą zwierzęta, przekazują przepowiednie wróżkom i powodują 

wiele innych niewytłumaczalnych zjawisk. Podczas gdy chrześcijaństwo opiera się na koncepcji 



upadłych aniołów, aby wyjaśnić siły zła, islam naucza, że wszyscy aniołowie są dobrzy i nie można ich 

zepsuć. Wszyscy aniołowie są muzułmanami i nie mają w tej kwestii wyboru. 

Wszystkie nauki islamu pochodzą tylko z dwóch źródeł: Koranu i hadisów, czyli wypowiedzi Proroka 

Mahometa. Pomyśl o Koranie jak o Słowie Bożym i wypowiedziach Proroka, jak o żywym zastosowaniu 

Księgi. 

Termin dżin oznacza ukryty. Chociaż to słowo można zastosować w przypadku czegokolwiek, czego nie 

widać, na przykład bakterii lub ludzi ukrywających się za górami, jego głównym zastosowaniem jest 

oznaczenie rodzaju niewidzialnego stworzenia stworzonego przez Boga i istniejącego w innej sferze lub 

wymiarze. 

Dotknięty przez Anioła 

Islam akceptuje istnienie aniołów. Są wykonane z energii świetlnej i mogą materializować się w 

dowolnej formie w świecie fizycznym. Nie mają płci. Nie mają też wolnej woli i istnieją tylko po to, by 

służyć Allahowi. Chociaż są inteligentni, nie mają żadnych emocjonalnych wad ani słabości. Pomyśl o 

nich jak o robotach Bożych. Robią, co im się każe, choć Bóg nie jest od nich zależny. Poniższa lista 

przedstawia cztery najwyższe anioły i ich funkcje: 

➤ Jibra’il (Gabriel) Ten anioł przynosi objawienia prorokom. 

➤ Azra'il Ten anioł to Malikul Mawt, czyli Anioł Śmierci. 

➤ Mika’il (Michael) Ten anioł kontroluje pogodę. 

➤ Israfil Ten anioł zatrąbi w róg, sygnalizując koniec wszechświata. 

Islam wyznacza aniołom wiele innych rodzajów zadań. Jedną z nich jest obserwowanie ludzi i 

obserwowanie, co robią. Kolejnym zadaniem aniołów jest szukanie ludzi, którzy wysławiają Boga i 

przyłączanie się do nich. Dowiesz się więcej o różnych typach aniołów i ich funkcjach, gdy będę omawiał 

inne aspekty nauk islamu. 

Mala'ikah to arabskie określenie anioła. Dosłownie oznacza kogoś, kto ma władzę. Islam nie akceptuje 

poglądu, że anioły istnieją manifestacje osób, które zmarły. 

Akceptacja ciężaru 

Koran mówi, że na długo przed stworzeniem ludzi Bóg ofiarował dar samoświadomości i wolnej woli 

każdej żywej i nieożywionej istocie we wszechświecie. Góry, zwierzęta, anioły, planety, gwiazdy – 

wszystko to mogło zaakceptować i stać się istotami o mocy niepodobnej do niczego w praktycznie 

zaprogramowanym wszechświecie. Każdy lub cokolwiek, co przyjmie te dary, zwane w Koranie 

„zaufaniem”, przekroczy naturę i będzie w stanie wyobrazić sobie siebie oraz podejmować decyzje, 

korzystając z intelektu i siły rozumu. Oczywiście z takim darem wiąże się duża odpowiedzialność za 

swoje czyny. Nie ma nic złego w tym, że wiewiórka kradnie orzech innej wiewiórce; to właśnie robią 

wiewiórki. Ale kiedy możesz wybrać, czy chcesz postępować źle, czy nie, wznosisz się na zupełnie nowy 

poziom. Teraz masz dobro i zło, dobro i zło. Koran stwierdza, że każda rzecz we wszechświecie odrzuciła 

ten „dar” ze strachu przed konsekwencjami. 

Czy Bóg słusznie nas stworzył? 

Dlaczego Bóg miałby chcieć dać taki dar, skoro miał już całkowitą kontrolę nad wszystkim we 

wszechświecie, podobnie jak kontrolę, jaką ma entuzjasta modeli kolejowych nad torami, wagonami i 

rozmieszczeniem małych figurek w układzie pociągu? Po co tworzyć istoty, które same mogą wybrać 



miłość (lub nienawiść)? Nikt tak naprawdę nie jest w stanie odpowiedzieć na pytanie dlaczego, gdyż 

Koran po prostu stwierdza, że Bóg stworzył ludzi i dżiny wyłącznie w celu służenia Mu i poddania się 

Jego woli. Może to brzmieć chłodno lub mechanistycznie, ale tak naprawdę nie jest, jeśli przyjrzysz się 

tym, kim są ludzie – fizycznymi stworzeniami, które mają wbudowaną potrzebę znaczenia, miłości i 

celu. Ludzie, którzy tego nie rozumieją, cierpią na depresję. Islam jedynie mówi, że nasze najbardziej 

podstawowe potrzeby są zaspokajane w najwyższym stopniu, kiedy osiągamy zjednoczenie z dobrą 

wolą Boga. On jest źródłem miłości i wszystkich innych szlachetnych cech, więc im bardziej Go kochamy 

i skupiamy się na Nim, tym większy pokój czujemy w naszych sercach. Mówiąc wprost, im bliżej 

jesteśmy naszego Stwórcy, tym bardziej stajemy się zadowoleni. Ostatnie badania renomowanych 

naukowców dostarczyły dowodów na to, że osoby religijne żyją dłużej, ponieważ są spokojniejsze i 

wolne od stresu. Hej, jestem pewien, że tacy ludzie nie będą się z tym sprzeczać! Istnieje jedno możliwe 

wyjaśnienie, dlaczego Allah chciał stworzyć istoty, które mogłyby Go kochać i podążać za Nim. Chociaż 

nasi uczeni nie potwierdzili tego jako w pełni autentycznego, często krąży powiedzenie Proroka 

Uhammada, w którym mówi, że sam Bóg powiedział: „Byłem skarbem, o którym nikt nie wiedział. 

Chciałem być znany.” Bardziej autentyczny cytat od Boga, który opowiedział nam Prorok, mówi: 

„Stworzyłem świat dla człowieka, a człowiek dla siebie”. Kiedy pomyślisz o głębokiej miłości, która kryje 

się w znaczeniu tych wersetów, zaczynasz zdawać sobie sprawę, że życie i umiejętność dokonywania 

wyborów wcale nie muszą być takie złe. Jeśli miłość i społeczność z Bogiem jest ostateczną nagrodą za 

nasz właściwy wybór, to podążanie za wolą Bożą jest w rzeczywistości najlepszą rzeczą, jaką każdy z 

nas może kiedykolwiek zrobić. Bóg wiedział, co robi, stwarzając nas takimi. Spójrz na to z tej 

perspektywy: kiedy mamy dzieci, każdego dnia istnieje ryzyko, że będą na nas wściekłe lub 

znienawidzone, ale kiedy okażą nam miłość, jest to najlepsza rzecz we wszechświecie. Jeśli nie 

zaryzykowalibyśmy ich posiadania, nie doświadczylibyśmy tej wyjątkowej miłości. Jedna chwila 

prawdziwej miłości jest warta więcej niż tygodnie gniewu. Gdybyśmy chcieli tylko posłuszeństwa i 

niczego więcej, to na towarzyszy naszych domów wybieralibyśmy myszoskoczki lub psy. Allah chce, 

żebyśmy kochali Go tak bardzo, jak On kocha nas. Jednak w przeciwieństwie do nas On nie jest zależny 

od naszej miłości do Niego, ale czyż miłość nie jest czymś miłym? 

Około 800 lat temu, w okresie rozkwitu cywilizacji islamskiej, muzułmańscy psychologowie 

diagnozowali stres w ten sposób: Im dalej jesteś od Boga, tym bardziej będziesz zestresowany. 

Następnie doradzali swoim pacjentom, jak zacieśnić swoją więź z Bogiem poprzez modlitwę, post, 

aromaterapię, czytanie, refleksję i samozaparcie 

„Co Allah powiedział do róży i sprawił, że zakwitła serdecznym śmiechem, powiedział do mojego serca 

i uczynił ją sto razy piękniejszą”. -Jalaluddin Rumi, Mathnawi 

Zupa Duszy 

Wracając do czasów, zanim pojawił się człowiek, kiedy wszystkie rzeczy i zwierzęta odrzucały ofertę 

samoświadomości, odkrywamy, że Bóg w końcu złożył nam tę ofertę. Na Ziemi nie było ludzi w ciałach 

fizycznych. Zamiast tego istnieliśmy jedynie jako mroczny prototyp i byliśmy z Allahem w czymś w 

rodzaju pierwotnej zupy z materii duchowej. Pomyśl o wszystkich naszych duszach zapakowanych w 

jedną dużą kulę, z których żadna nie jest indywidualna ani niepowtarzalna. To właśnie z tej masy 

materiału duchowego każdy indywidualny człowiek otrzyma później swojego ducha, czyli duszę. (Słowo 

oznaczające ducha w języku arabskim to ruh.) Allah ofiarował dar samoświadomości temu kolektywowi 

duchowemu, a on przyjął wyzwanie (chociaż było to głupie, zauważa Koran). Ludzie, gdy pojawili się na 

Ziemi jako istoty fizyczne, mieliby wolną wolę, samoświadomość, inteligencję, rozum i kompas moralny 

zwany fitrah, czyli naturalną skłonnością, które pomagałyby im prowadzić przez życie. Nawiasem 

mówiąc, w ten sposób islam wyjaśnia naszą wyższość nad inteligencją i zdolnościami zwierząt. 

Niedawne badania funkcjonowania mózgu odkryły nawet dowody na to, że jesteśmy już „podłączeni” 



do duchowości. Oznacza to, że nasz mózg reaguje na bodźce religijne i powoduje, że czujemy się 

euforyczni. 

Fitrah oznacza twoją wewnętrzną naturę lub kompas moralny. Kieruje cię do poszukiwania 

doświadczeń religijnych i ostatecznie kieruje cię do zaakceptowania istnienia Boga. 

Nasz kompas wskazuje do wewnątrz 

Dlaczego wszczepiono nam kompas moralny? Czy racjonalna inteligencja nie wystarczy, aby kierować 

naszymi wolnymi wyborami? Takie twierdzenie wysunęli niektórzy naukowcy w ostatnich latach. 

Teoria ta jednak zawiodła pod wieloma względami. Samo zastosowanie samego rozumu jako środka 

do rozwiązania problemów świata może na papierze wydawać się ważną procedurą, ale jak wskazuje 

islam, każdy z nas ma wrodzoną słabość. Wszyscy pragniemy osobistej przyjemności i spełnienia 

naszych zwierzęcych popędów. Są to instynktowne motywacje, które powodują, że gromadzimy 

żywność, gromadzimy bogactwo i rozmnażamy się. Świecki racjonalista, myśląc, że jest wolny od 

zobowiązań religijnych, nadal może działać pod wpływem egoizmu, pragnień, emocji lub gniewu. Na 

przykład problem globalnego ocieplenia można rozwiązać jutro; cała nauka jest tam. Ale ludzie, w tym 

wielu naukowców, chcą mieć MTV, duże samochody, klimatyzowane domy i oświetlone chodniki. 

Zgodnie z myśleniem takich ludzi: Hej, kogo to obchodzi, że ludzie na całym świecie głodują; 

wykorzystujemy naszą naukę, aby uczynić nasze życie wygodniejszym! Sam rozum nie może 

poprowadzić nas do właściwych działań, biorąc pod uwagę, że dręczą nas zwierzęce popędy. 

Potrzebujemy szturchnięcia od wewnątrz, aby zrównoważyć zwierzę w każdym z nas. To szturchnięcie 

to nasza fitrah, czyli wewnętrzna natura i skłonność do szukania Boga. Pomyśl o fitrah jako o tym 

cichym głosie w twojej głowie, który podpowiada ci zadanie, gdy zrobisz coś złego, lub który sprawia, 

że z tęsknotą patrzysz na kogoś, kto dokonuje bezinteresownego aktu religijnej pobożności lub 

poświęca się dla większego dobra. Prorok Mahomet powiedział kiedyś, że każde dziecko rodzi się z 

naturalną skłonnością do poddania się Allahowi, to znaczy do bycia muzułmaninem, ale rodzice dziecka 

czynią je Żydem, chrześcijaninem lub zaratusztrianinem. Można w ten sposób powiedzieć, że nasze 

środowisko może kształtować nas i kształtować wzorce życia, które są dalekie od naszej prawdziwej 

natury. Kiedy rodzi się dziecko, wkracza ono w świat, w którym znaki twórczej mocy Boga występujące 

w naturze oraz własna fitra dziecka starają się wpłynąć na nie, aby uwierzyło w Boga. Jak zobaczymy, 

inne siły będą próbowały odwrócić uwagę dziecka od Boga. W chwili urodzenia jesteśmy wyposażeni 

w swego rodzaju wolną wolę. Co to oznacza w praktyce? Oznacza to, że my, ludzie, mamy wybór: 

poddać się Allahowi lub odrzucić Go, woląc skupiać się wyłącznie na wygodach stworzeń i 

tymczasowych doczesnych interesach. W ten sposób otrzymujemy władzę wyboru, czy zostać 

muzułmanami, to znaczy czy poddać się uniwersalnej drodze Boga. 

„Naszymi namiętnościami tak z pewnością rządzi niesprawiedliwość i interes własny, że są 

niebezpiecznymi przewodnikami; szczególnie podejrzewaj je, gdy wydają się najbardziej logiczne”. —

La Rochefoucauld, Maksymy, 1961 

Słowo ruh oznacza twojego ducha lub duszę. Muzułmanie wierzą, że ruh pochodzi od Allaha i jest 

nadawany dzieciom w łonie matki przez anioła. 

Czy możesz stać na jednej nodze? 

Co ciekawe, islam uczy, że nasze ciała fizyczne są już muzułmańskie, ponieważ płynie w nas krew, 

działają nasze narządy, a komórki rozmnażają się tak, jak zostały do tego stworzone. To w sercu i 

umyśle mamy kontrolę nad naszymi wyborami i przekonaniami. To tak, jakbyśmy byli w połowie 

muzułmanami, a w połowie nie. Zatem samym celem naszego istnienia jest używanie naszych oczu, 

uszu, mózgów, emocji i fitry, aby uświadomić sobie, że Bóg jest prawdziwy i że musimy poddać naszą 



wolę Jego woli. Robiąc to, możemy połączyć się z resztą wszechświata i istnieć w harmonii z jedyną 

prawdziwą rzeczywistością. Pobrzmiewa tu słabe echo buddyjskiego i taoistycznego ideału bycia 

jednością ze wszechświatem. Decydując się nie walczyć z dobrą drogą Allaha, prowadzimy bezstresowe 

życie w harmonii ze wszystkim, co nas otacza. Kiedy mówimy: „Nie będę już walczyć z Tobą, Boże”, 

płyniemy spokojnie w wielkiej rzece, która jest życiem, aż w końcu dotrzemy do celu i wrócimy do Boga 

tak szczerze, jak tylko potrafimy.  

Osoba, która zdecyduje się przejść na islam, będzie miała łatwe wejście w wiarę. Wystarczy, że 

wyrecytuje dwuwierszowe oświadczenie zwane Świadectwem Wiary, w obecności dwóch świadków i 

voilà, dana osoba jest gotowa! Wszystkie przeszłe grzechy zostają wymazane i osoba zaczyna być 

świeża, jakby się urodziła. Jest to religia „narodzonych na nowo” w stylu islamskim. 

➤ Wiary islamskie nie są trudne do zrozumienia. Idee dotyczące Boga, aniołów, proroków i tym 

podobne sprawiają, że koncepcje islamskie wydają się bliskie koncepcji judeochrześcijańskiej. 

➤ Słowo islam oznacza pokój i poddanie się Bogu. 

➤ Ludzie mają rodzaj wolnej woli, którą Bóg testuje. 

➤ Islam wierzy w świat duchów zamieszkały przez anioły i istoty zwane dżinami. 

➤ Ludzie mają kompas moralny zwany fitrah, który wskazuje im drogę do poszukiwania Boga. 

Patrząc na życie w sposób islamski 

Filozofowie na przestrzeni wieków próbowali zająć się kwestią dobra i zła. Co sprawia, że dobry 

człowiek staje się zły i jak zły człowiek może się nawrócić? Każda religia ma własną odpowiedź na te 

pytania i islam nie jest wyjątkiem. Ale podczas gdy inne tradycje duchowe mogą podkreślać siły 

zewnętrzne jako główną przyczynę naszego grzesznego zachowania, islam najpierw patrzy do 

wewnątrz. Czyni to nie za pomocą szerokiego pędzla, twierdząc, że jesteśmy z natury źli, jak twierdzi 

chrześcijaństwo, ale zagłębiając się w duszę i jej tajemnice. Islam utrzymuje, że wszyscy rodzimy się 

zasadniczo dobrzy, ale mamy naturalną słabość wynikającą z naszej fizycznej natury. Naukowcy 

społeczni nazywają to naszym pragnieniem przyjemności i niechęcią do bólu. Dzięki tym instynktom 

stworzenia mamy zdolność popadnięcia w grzech. Islam ma także koncepcję złego wroga, diabła, który 

żeruje na naszych sercach i umysłach. Jednakże istota ta ma nad nami ograniczoną władzę i Bóg dał 

nam narzędzia do walki z nią. W rezultacie możemy wznieść się na wyższy poziom duchowości lub zejść 

do godnego ubolewania stanu moralnego. Bóg osądzi nasze postępowanie w tej wielkiej walce po 

naszej fizycznej śmierci i zmartwychwstaniu w Dniu Sądu, a w konsekwencji zostaniemy ukarani lub 

nagrodzeni. 

Potrójna podróż 

Każdy człowiek ma trzy poziomy samorozwoju, przez które musi przejść w ciągu swojego życia: 

➤ Jaźń zwierzęcia Podstawowe instynkty i pragnienia. 

➤ Oskarżające Ja, kwestionowanie naszego celu na wyższym poziomie. 

➤ Spokojna, przekraczająca siebie światowość jako punkt skupienia. 

Oto etapy, które osiągamy, usiłując dojść do ostatecznego uświadomienia sobie, że Bóg w 

rzeczywistości istnieje i że powinniśmy zbliżyć się do Niego. Islam uczy, że wszyscy rodzimy się 

bezgrzeszni i wolni od grzechu. Taki jest stan naszej duszy w chwili narodzin. Będąc jednak 



stworzeniami cielesnymi, możemy dać się wciągnąć w przyjemności cielesne ucieleśnione w 

otaczającym nas świecie. Najlepiej widać to w syndromie rozpieszczonego dziecka. Żadne dziecko nie 

rodzi się złe, ale jeśli spełnią się wszystkie jego pragnienia i pragnienia, jeśli nigdy nie nauczy się 

samokontroli, wówczas stanie się niesforne i niecierpliwe. Podróż duszy, jak powiedział islam, zaczęła 

się źle. Celem naszej fitrah, czyli wewnętrznej natury, jest przeciwstawienie się temu trendowi i 

wzniesienie naszych umysłów, aby szukać Boga. Wyjście z pierwszego etapu, naszej wiążącej więzi 

polegającej na poszukiwaniu dla siebie coraz większych zasobów, jest być może najtrudniejsze ze 

wszystkich. Nagrodą za dotarcie do końca tej walki jest jednak nagroda wieczna, chociaż nie każdy 

osiągnie swój pełny potencjał. Jak mówi Koran: „Na duszę oraz nadane jej proporcje i porządek; I jego 

wrodzona wiedza na temat zła i dobra; Ktokolwiek to oczyści, odniesie sukces. A kto to psuje, poniesie 

porażkę!” (Koran 91:7–10) 

Iman (czasami pisane jako Emaan lub Eman) to arabskie słowo oznaczające wiarę. Pochodzi od rdzenia 

słowa amuna, które oznacza wierzyć, ufać i czuć się bezpiecznie. 

Zwierzę w każdym z nas 

Pierwszy etap naszej duszy jest aktywowany od urodzenia i nazywany jest Jaźnią Zwierzęcą. Na tym 

etapie nasze podstawowe pragnienia związane z jedzeniem, seksem, wygodą i bogactwem kierują 

naszymi wyborami życiowymi. Ludzie, którzy utknęli na tym etapie, gdy dorosną, w końcu żyją tylko 

dla siebie i własnej przyjemności. Pomyśl o tych wszystkich ludziach na świecie, którzy nie robią nic 

innego, jak tylko zaspokajają swoje zachcianki. Bez względu na to, czy jesteśmy bogaci czy biedni, 

wykształceni czy ignorantowie, sławni czy nieznani, wszyscy jesteśmy podatni na pokusy ziemskiego 

pragnienia samozadowolenia. Chrześcijanie nazywają takich ludzi hedonistami. Koran często z pogardą 

odnosi się do „życia tego świata”, opisując je jako nic innego jak „zabawę i zabawę, wzajemną 

rywalizację, gromadzenie bogactw i przechwalanie się”. „Jak można odrzucić Boga?” Koran pyta: „bo 

choćbyś miał wszystko na świecie, nie możesz tego zabrać ze sobą, kiedy umrzesz”. Wyjście ze stanu 

Zwierzęcej Jaźni staje się jeszcze trudniejsze dzięki wysiłkom złego dżina o imieniu Shaytan. Szaytan i 

wszystkie dżiny, które za nim podążają, starają się nas zepsuć i zrujnować, abyśmy w końcu zapomnieli 

o naszym Stwórcy. Robią to, grając na naszych lękach, pragnieniach i emocjach, ostatecznie powodując, 

że dokonamy złych wyborów, jeśli ulegniemy ich podpowiedziom. Jak zapewne zauważyłeś, pisownia 

imienia Shaytan jest zbliżona do pisowni słowa Szatan. Ale chociaż niektóre koncepcje są podobne, 

istnieją pewne istotne różnice między islamskim poglądem na Diabła a tym, w co wierzy religia 

chrześcijańska i żydowska. Więcej o Shaytanie i jego pochodzeniu dowiesz się w Rozdziale 7, „Na 

początku… Z perspektywy islamu”. 

Imię Szaytan, które w islamie oznacza Szatana, oznacza odsunąć się od. W ten sposób Szaytan stara się 

odciągnąć nas od Boga. Czyni to poprzez nakłanianie nas do szukania coraz większej przyjemności 

fizycznej i ignorowania naszej fitrah, czyli wewnętrznej skłonności do szukania naszego Stwórcy. 

Wchodzenie na talerz 

Kiedy odrzucimy podejście „życie to wielka impreza” i zaczniemy zwracać uwagę na naszą fitrah, 

otrzymamy przebłysk wglądu i głęboką myśl. Oto szansa na wejście na drugi poziom rozwoju naszej 

duszy, do Jaźni Oskarżającej. Teraz napływają ważne pytania: Dlaczego tu jestem? Po co to wszystko? 

Czy to co robię jest dobre? Co się ze mną stanie, kiedy umrę? Czy istnieje następne życie? Człowiek 

może zastanawiać się nad znaczeniem życia tygodniami, miesiącami lub latami, aż w końcu nabierze 

motywacji do szukania duchowego przewodnictwa. Osoba stała się gotowa do szukania Boga. Ogólnie 

rzecz biorąc, osoba będzie zmierzać w stronę tego, co znane, i dlatego można zobaczyć, jak ludzie stają 

się gorliwymi praktykującymi chrześcijaństwo, judaizm, buddyzm i tak dalej. Islam naucza, że gdy 

szczery poszukiwacz będzie próbował w pełni zaspokoić swój duchowy głód, w końcu wyjdzie poza 



wcześniej objawione (i skompromitowane) religie i wkroczy w islamski sposób życia, który Allah objawił 

jako Swoją ostatnią religijną „część” dla ludzkości. świat. Po wejściu w ten drugi etap i uświadomieniu 

sobie sercem i umysłem, że potrzebujemy Boga, możemy teraz spróbować ukształtować nasze życie 

zgodnie z Jego uniwersalną drogą. Stajemy się mniej przywiązani do życia tego świata, bardziej 

introspekcyjni, mniej drażliwi i zestresowani. Jeśli będziemy mieli szczęście i odnajdziemy ścieżkę 

islamu, będzie można osiągnąć prawdziwy postęp. Dzięki codziennej modlitwie, refleksji, postowi i 

studiowaniu oraz świadomości moralności nasze serce staje się coraz bardziej spokojne. 

Największe osiągnięcie 

Pewnego dnia dzięki oddanemu wysiłkowi możemy osiągnąć całkowity spokój i ciszę w sercu. Teraz 

weszliśmy w trzeci i ostatni etap rozwoju naszej duszy. Nic na świecie nie ma już nad nami kontroli. 

Prowadzimy życie wypełnione cichą kontemplacją i nie przeszkadzają nam żadne tragedie ani nagrody, 

które mogą nas spotkać. Zdajemy sobie sprawę, że umrzemy i powrócimy do Boga, a całe to życie jest 

dla nas próbą. Ten trzeci etap ma miejsce, gdy dusza staje się Spokojną Jaźnią, oczekującą na spotkanie 

ze Stwórcą. Jednostka nadal ma pracę, rodzinę i wakacje: w islamie nie ma miejsca na klasztory ani 

ascezę. Wciąż prowadząc normalne życie, osoba nie żyje już tylko po to, aby się zadowolić, ale realizuje 

wyższy cel życia. 

Grzech i odkupienie 

Dużo mówiłem o podążaniu Bożą drogą w swoim życiu, więc co to znaczy poddać się Bogu? Dla 

muzułmanina poddanie się Bogu oznacza wiarę w Niego, prowadzenie stylu życia sprzyjającego 

harmonii na Ziemi i między ludźmi oraz przestrzeganie osobistego kodeksu moralności, który może 

prowadzić do coraz wyższego zrozumienia natury Boga. Objawienia Boże wskazywały ludziom na 

przestrzeni dziejów, jak to zrobić. Oryginalna Tora, Ewangelia, zwoje Abrahama, Psalmy Dawida i 

niezliczone inne teksty inspirowane religią szczegółowo opisują, jak osiągnąć taki cel. Islam uznaje 

ważność każdego z nich, chociaż Koran wskazuje, że żadne wcześniejsze objawienie od Boga nie 

przetrwało bez zmian lub edycji dokonanych ludzką ręką. Koran, uważany za ostatnią część boskich 

wskazówek dla świata, deklaruje się jako kulminacja wszystkich poprzednich objawień Boga dla nas i 

dlatego jest źródłem wskazówek, jak żyć pobożnie. Nawiasem mówiąc, Koran mówi, że jest to jedyna 

księga, której Bóg nie pozwoli ludziom zmieniać. Islam wyraźnie rozróżnia dobro i zło. Prawo islamskie, 

wywodzące się z zasad zawartych w Koranie i ustnych tradycji proroka Mahometa, jest szczegółowym 

kodeksem dotyczącym nakazów i zakazów, dobra i zła oraz relacji między ludźmi. Żyd lub chrześcijanin 

może być bardzo zaskoczony, gdy dowie się, że prawie każda cnota, o której można pomyśleć w 

zachodniej tradycji religijnej, ma swój odpowiednik w islamie. Dobroczynność, uczciwość, oszczędność, 

współczucie, samokontrola i uczciwość są celami muzułmanina, podczas gdy nieuczciwość, agresywne 

zachowanie, chciwość, zazdrość, plotki i rozwiązłość seksualna są uważane za grzechy zasługujące na 

potępienie. Chociaż w islamie nie ma ani jednej listy „Dziesięciorga przykazań” ani „siedmiu grzechów 

głównych”, istnieje wiele wersetów Koranu i nauk proroczych, które pozwalają stworzyć listę ponad 

stu cnót i wad, o których muzułmanin powinien wiedzieć. Niektóre z nich są wymienione poniżej. 

Główne grzechy w islamie to: 

➤ Popełnianie bałwochwalstwa. 

➤ Okradanie sieroty. 

➤ Popełnienie cudzołóstwa lub rozpusty. 

➤ Nieposłuszeństwo rodzicom. 



➤ Zbieranie odsetek od inwestycji. 

➤ Fałszywe oskarżanie cnotliwej kobiety. 

➤ Składanie fałszywych zeznań. 

➤ Popełnienie morderstwa lub samobójstwa. 

➤ Popełnienie dzieciobójstwa. 

➤ Zniewolenie wolnego człowieka. 

➤ Angażowanie się w oszczerstwa i plotki. 

Cnotliwe uczynki w islamie to 

➤ Mówienie prawdy. 

➤ Bycie miłym dla rodziny. 

➤ Szacunek dla rodziców. 

➤ Dawanie jałmużny. 

➤ Karmienie biednych. 

➤ Walka z niesprawiedliwością. 

➤ Uwolnienie niewolników. 

➤ Zwrot pożyczonej nieruchomości. 

➤ Studia i nauka. 

➤ Bycie dobrym dla zwierząt. 

Islam naucza, że Bóg posłał proroków do każdego narodu i że każda grupa rasowa i etniczna otrzymała 

jakąś formę boskiego przewodnictwa. Większość głównych żydowskich proroków i oczywiście Jezus są 

uznawani przez Koran za prawdziwych przewodników od Boga. Oryginalna Tora, Psalmy i Ewangelia są 

uważane za objawienia od Boga, które pojawiły się przed Koranem. 

Jak Bóg przebacza? 

Islam uczy, że jeśli popełnisz zły uczynek lub grzech, zostanie to policzone w Dniu Sądu. Jedynym 

sposobem na usunięcie plamy tego grzechu jest przestrzeganie czteroetapowego procesu pokuty 

zwanego robieniem tawby. Aby otrzymać Boże przebaczenie, musisz 

➤ Poczuć wyrzuty sumienia z powodu grzechu. 

➤ Pokutować przed Bogiem za swoje uczynki, mówiąc: „Panie mój, przebacz mi”. 

➤ Jeśli to możliwe, dokonaj zadośćuczynienia za grzech. 

➤ Postanów, że nigdy więcej nie popełnisz tego grzechu. Bóg obiecał przebaczyć nasze grzechy, jeśli 

szczerze będziemy o nie zabiegać. 

 



W islamie nie ma koncepcji spowiedzi ani całopalenia w celu odpokutowania za grzechy. Podobnie nie 

ma cnoty w publicznym nagłaśnianiu własnych złych uczynków. Grzech jest prywatną sprawą 

grzesznika i Boga. Opinia publiczna powinna się o tym dowiedzieć dopiero wtedy, gdy ktoś łamie prawo 

cywilne. 

Wszystko się liczy, kiedy się liczy 

Islam nie akceptuje chrześcijańskiego poglądu, że należy prosić księdza o przebaczenie lub modlić się 

do Syna Bożego o wybawienie. Jeszcze bardziej niezrozumiała dla muzułmanów jest chrześcijańska 

wiara w „zbawienie”, zgodnie z którą osoba, która zaprasza Jezusa do swojego serca, automatycznie 

idzie do nieba, niezależnie od tego, co zrobi w późniejszym życiu, dobrze czy źle. Islam uczy, że każdego 

dnia zbawiasz się lub potępiasz poprzez swoją wiarę lub jej brak, swoje działania, dobre lub złe, oraz 

swoje ogólne osiągnięcia. Miłosierdzie Boże odegra rolę w Dniu Sądu, ponieważ żaden człowiek nie 

może mieć nadziei, że będzie wystarczająco doskonały, aby zasłużyć na niebo. Bóg w swoim 

miłosierdziu wiele wybaczy i wiele przeoczy, ale to nie zwalnia nas z odpowiedzialności za staranie się 

być tak cnotliwym, jak to tylko możliwe. Muzułmanów uczy się, że każdy z nas ma otwartą linię do 

Boga, a kiedy modlimy się o przebaczenie, każdy z nas musi prosić Boga codziennie, aż do dnia, w 

którym opuścimy tę ziemię. Nasze grzechy, jeśli nie będziemy odpokutować za nie, zostaną nam 

przypisane. Podobnie dobre uczynki są uważane za cechę charakterystyczną naszej prawdziwej wiary. 

Za każdym razem, gdy robimy dobry lub zły uczynek, zostaje to odnotowane przed Bogiem i będzie 

częścią naszego zapisu w Dniu Sądu. Islam jednak nie uczy, że na drogę do nieba trzeba zapracować, 

jak twierdzą niektórzy teolodzy chrześcijańscy. Zbawienie w islamie opiera się na wierze i poddaniu 

swojej woli Bogu i niczym więcej. Unikanie grzechu i prowadzenie prawego życia to jedynie dowody 

twojej wiary. Muzułmanin odpowiedziałby na fałszywe oskarżenie, że muzułmanie trafiają do nieba 

poprzez uczynki, cytując apostoła Pawła, który powiedział: „Wiara bez uczynków jest martwa”. Zatem 

nacisk na dobre uczynki w islamie ma inny, bardziej szlachetny cel. 

Tawba oznacza w islamie pokutę. Prorok Mahomet poradził nam, abyśmy przez cały dzień prosili Boga 

o przebaczenie za nasze grzechy. 

Ostatnia wypłata 

Bóg nagrodzi dobro, tak samo jak ukarze zło. W takiej sytuacji im więcej czynisz dobra, tym więcej 

nagród otrzymasz od Boga. Zatem muzułmanin zasadniczo otrzymuje większą motywację do czynienia 

dobra na świecie niż do czynienia zła. Pomyśl o tym, dlaczego komunizm zawiódł na całym świecie. 

Czyż jego przykazania nie były szlachetne? Nikt niczego nie posiada; niezależnie od tego wszyscy 

zarabiają tyle samo. W praktyce jednak okazało się, że nikt nie pracował ciężko, bo wszyscy przyjmowali 

postawę, że dodatkowa ciężka praca nie ma znaczenia. Ciężko pracujący nie zyskałby uznania. Z drugiej 

strony kapitalizm odnosi sukcesy na pewnym poziomie, ponieważ obietnica większych zysków w 

zamian za większy wysiłek popycha ludzi do przodu i do przodu w szalonym pośpiechu. Koran mówi: 

„Każda dusza ma cel, nad którym musi pracować. Niech Twoim celem będzie dobro i ścigaj się z innymi 

w tym celu.” (Koran 2:148) Allah nagradza nas stosownie do ilości naszych dobrych uczynków. To rodzaj 

religijnego kapitalizmu, którego skutki mogą jedynie polepszyć życie wszystkich. Gdyby więcej ludzi 

spieszyło się z pomocą biednym, odwiedzało chorych, adoptowało sieroty i pomagało osobom 

starszym, nie byłoby potrzeby zapewniania rządowej opieki społecznej, domów opieki i tym 

podobnych. Ponadto Prorok Mahomet podkreślił nieodłączną wartość czynienia dobra dla innych, 

mówiąc, że wzmocni to naszą wiarę i zwiększy naszą satysfakcję z życia. 

Pewnego razu do proroka Mahometa przyszedł pewien człowiek i zapytał: „Czym jest wiara?” 

Odpowiedział: „Kiedy czynienie dobra sprawia, że czujesz się dobrze, a czynienie zła powoduje, że 



czujesz się źle, wtedy jesteś osobą wierzącą”. Mężczyzna ponownie zapytał: „Co to jest grzech?” Prorok 

odpowiedział: „Kiedy coś niepokoi twoje sumienie, porzuć to”. 

Nasza karta raportu 

Wszystkie nasze dobre i złe uczynki są zapisywane w naszym indywidualnym rejestrze. W Dniu Sądu, 

który nastąpi kiedyś w przyszłości, staniemy przed naszą księgą czynów. Używając miernika naszej 

wiary, uczynków i motywacji, zostaniemy następnie wysłani albo do Nieba, albo do Piekła, zabraniając 

dodatkowego miłosierdzia Allaha dla dusz, które w przeciwnym razie zasługiwałyby na karę. Po prostu 

Dzień Sądu to moment, w którym otrzymujemy ocenę z życiowego testu. Czy byliśmy chciwi i 

niemoralni, czy też życzliwi i pokładający nadzieję w Bogu? Interesującym zastrzeżeniem jest to, że w 

Dniu Sądu, kiedy zostanie odczytany nasz zapis, każdy, kogo kiedykolwiek skrzywdziliśmy, zostanie 

postawiony przed nami i zostanie poproszony o uzupełnienie się naszymi dobrymi uczynkami, aby 

zrekompensować mu to, co zrobiliśmy ich. To nadaje nowe znaczenie zdaniu: „Uporządkuj swoje 

sprawy, zanim umrzesz!” Chrześcijaństwo uczy, że ludzie są już skazani na piekło, jeśli nie uwierzą, że 

Syn Boży umarł za ich grzechy, wracając do grzechu Adama i Ewy. Islam jednak nie naucza, że ludzie 

rodzą się grzeszni. Islam uczy raczej, że wszyscy rodzimy się bez skazy i że przez całe życie możemy 

czynić dobro lub zło w oparciu o wzajemne oddziaływanie naszej fitry, inteligencji i objawionych 

wskazówek Boga w stosunku do Szaytana i naszych skromnych, zwierzęcych pragnień. Zbawienie w 

islamie polega na dokonaniu za życia wyboru, czy przyjąć Allaha i ukształtować swoje życie zgodnie z 

ustanowionym przez Niego sposobem życia. Że życie opiera się na moralności, codziennych i 

corocznych rytuałach oraz pokucie za swoje słabości i złe uczynki. 

Prorok Mahomet powiedział kiedyś: „Kiedy wierzący zgrzeszy, na jego sercu pojawia się ciemna plama, 

a jeśli pokutuje i poprosi o przebaczenie, jego serce zostanie wypolerowane. Jeśli jednak będzie nadal 

grzeszył, ciemne plamy będą się powiększać, aż ciemność zapanuje nad jego sercem”. 

Będzie piekło do zapłacenia 

Dlaczego grozi nam kara piekła, jeśli nie przejdziemy Bożej próby? Konsekwencją odrzucenia Boga i 

pozostania na etapie Zwierzęcego Ja jest to, że nasza dusza zostaje zepsuta lub wypaczona. Zabraliśmy 

nasze dary wolnej woli i inteligencji i zmarnowaliśmy je, grzebiąc naszą fitrah w życiu wypełnionym 

bezsensowną przyjemnością. W takim przypadku nasza dusza musi zostać naprawiona, zanim będzie 

mogła ponownie wejść do Bożej obecności w akhirah, czyli następnym życiu. W ten sposób możemy 

znaleźć się w piekle, gdzie nasza dusza zostanie oczyszczona przez ogień z całego brudu, który na nią 

narzuciliśmy w wyniku naszej niemoralności i złych uczynków na świecie. Koran wyjaśnia te dwa losy 

w ten sposób: 

„Shaytan składa im obietnice i stwarza w nich fałszywe pragnienia, ale obietnice Shaytana są niczym 

innym jak oszustwem. [Jego wyznawcy] będą mieli mieszkanie w piekle i nie znajdą żadnego sposobu 

na ucieczkę. Ale ci, którzy wierzą i czynią to, co słuszne, wkrótce zostaną przez Nas wpuszczeni do 

ogrodów, w dole których płyną rzeki, aby tam mieszkać na zawsze. Obietnica Allaha jest prawdą, a 

czyje słowo może być prawdziwsze niż słowo Allaha? Każdy, kto postępuje sprawiedliwie, niezależnie 

od tego, czy jest mężczyzną, czy kobietą, i ma wiarę, wejdzie do raju i nie spotka go żadna najmniejsza 

niesprawiedliwość”. (Koran 2:120-123) 

Kiedy zasłużona kara dobiegnie końca, nowo oczyszczona dusza może ponownie dołączyć do Bożej 

obecności i otrzymać nagrodę w Niebie za każdą prawdziwą wiarę, którą posiadała i uczynione dobro. 

Jednakże niektóre dusze są tak wypaczone przez swoich właścicieli, że nigdy nie wydostaną się z piekła 

i pozostaną tam na zawsze. Pomyśl o Hitlerze lub Charlesie Mansonie – czy ktokolwiek może sobie 



wyobrazić ich odkupienie? Chociaż, jak uczy się nas mówić w islamie, Bóg wie najlepiej. Innymi słowy, 

zna tajemnice naszych serc lepiej, niż my sami je znamy.  

Niektórzy zachodni pisarze oskarżają islam o rozwiązłość ze względu na dużą liczbę szczegółowych 

opisów Raju znajdujących się w Koranie. Islam odpowiada na ten zarzut, przeciwstawiając się temu, że 

prawie wszystkie ziemskie przyjemności są dla muzułmanów regulowane lub nawet zakazane, zatem 

nagrodą za posłuszeństwo Bogu w tym życiu jest pozbawione poczucia winy oddawanie się 

pobłogosławieniu w następnym. 

➤ Muzułmanie wierzą, że w tym życiu ludzie zostaną poddani próbie, czy poddadzą się woli Bożej i 

będą prowadzić moralny tryb życia. 

➤ Istnieją trzy poziomy osobistego rozwoju duchowego: Ja zwierzęce, Ja oskarżające i Ja zadowolone. 

➤ Islam nie naucza, że ludzie są z natury grzeszni. W islamie grzech nie jest konsekwencją narodzin, 

ale raczej wynikiem dokonanego przez jednostkę wyboru, aby popełnić zły uczynek. 

➤ Bóg może przebaczyć każdej osobie, która prosi o przebaczenie i jest szczera. 

➤ Muzułmanie wierzą, że w Dzień Sądu ludzie zostaną pociągnięci do odpowiedzialności i zostaną 

nagrodzeni przez Boga wiecznością w niebie lub karą w piekle 

Wszystko o Allahu 

Islam ma bardzo dobrze zdefiniowaną koncepcję tego, czym Bóg jest, a czym nie jest. Być może żadna 

inna religia nie poświęciła tyle czasu na zdefiniowanie Boga i próbę zrozumienia, jak wiele nie możemy 

o Nim zrozumieć. Biorąc pod uwagę, że islam kategorycznie zabrania przedstawiania Boga w 

jakikolwiek sposób, zmiany w wartościach społecznych i obyczajach nie mają wpływu na muzułmańskie 

wyobrażenia o Bogu. Na przykład do niedawna w świecie zachodnim o Bogu tradycyjnie mówiono w 

rodzaju męskim, a przedstawienia przedstawiają Boga jako mężczyznę. Obecnie, w wyniku ruchu na 

rzecz praw kobiet, niektórzy ludzie w odniesieniu do Boga używają rodzaju żeńskiego. Muzułmanie 

przyjmują inne podejście i zadowalają się koncepcją Boga, która ma dalekosiężne implikacje w naszym 

współczesnym świecie. Dla muzułmanina Bóg nie uosabia się w formach czy kształtach stworzonych 

przez wyobraźnię mężczyzn i kobiet. (Jak możesz malować lub rzeźbić coś, czego nigdy nie widziałeś?) 

Literatura i sztuka stworzona w cywilizacji islamskiej również są dziwnie pozbawione boskich obrazów. 

Chociaż w wielu innych religiach zabrania się robienia obrazów i posągów przedstawiających Boga, 

jedynie islamowi udało się to tak dobrze, że koncepcja ta jest nieznana. Jak zobaczysz, braki w dziełach 

sztuki o Bogu nadrabiamy przekonującą ideologią intelektualną i duchową. 

Bóg i Hollywood 

Islamska koncepcja Boga często nazywana jest obok judaizmu najbardziej bezkompromisowym 

monoteizmem na świecie. Islam ma bardzo konkretną koncepcję Boga i tego, jak Go rozumieć, i nie ma 

czasu na koncepcje, które sprowadzają Boga do poziomu ludzkiej wyobraźni. Wraz z ustanowieniem 

islamu jako trzeciego głównego czynnika wpływającego na życie religijne Ameryki Północnej, 

muzułmanie muszą stawić czoła nowym zestawom wyzwań i możliwości. Najważniejszym z nich jest 

walka ze zniekształceniami na temat Boga i Jego natury, które pojawiają się w świadomości ogółu 

społeczeństwa i kultury popularnej. Oprócz promowania niewiary w Boga – trendu, którym islam się 

brzydzi, dzisiejsze filmy przekształciły Boga w kochającego zabawę starca, jak na przykład w filmach O 

Boże (z Georgem Burnsem w roli głównej) lub przedstawiają Go jako surowego, ale kapryśnego 

psychola, jak go przedstawiają Dustina Hoffmana w Joannie d'Arc. Biorąc pod uwagę, że chrześcijanie 

czczą Jezusa jako Boga, przedstawienie zdezorientowanego niebieskookiego dziecka-kwiatu w białych 



szatach biegającego po Galilei również nie pomaga wizerunkowi Boga (pomyśl o Martinie Scorcese). W 

Hollywood Bóg wydaje się być tym, kim chce reżyser. Hej, i nawet nie musisz Mu płacić! Podczas 

chrześcijańskich protestów związanych z „Ostatnim kuszeniem Chrystusa” organizacje muzułmańskie 

poprosiły swoich zwolenników, aby nie przychodzili do kin, w których wyświetlany był ten 

kontrowersyjny film. Ale podczas gdy chrześcijanie bronili honoru swego Boga, muzułmanie byli 

bardziej zainteresowani obroną honoru człowieka uważanego za jednego z największych proroków. 

Nawiasem mówiąc, muzułmanie protestują przeciwko wszystkim filmom i kreskówkom o prorokach. 

Disneyowskie portrety takich postaci, jak Mojżesz i Józef, skierowane do dzieci, oraz niekończący się 

strumień kręconych dla telewizji filmów o Dawidzie i Jezusie są uważane przez muzułmanów za 

bluźniercze, którzy każdą próbę przedstawiania proroka uważają za złą. Pokazując twarz proroka, te 

filmy i karykatury dają ludziom fałszywe wyobrażenie o tym, czym jest prorok, jak prorok wyglądał i 

dlatego zaczynają go oceniać po wyglądzie i grze aktora. Ludzie stają się mniej zainteresowani naukami 

proroka. Kiedy ostatni raz widziałeś nieatrakcyjnego mężczyznę grającego rolę proroka? Takie 

przedstawienia sprzedają fizyczny urok, a nie sposób życia natchniony przez Boga, za którym, 

nawiasem mówiąc, opowiadali się prorocy. 

Islam zabrania wszelkich realistycznych przedstawień ludzi i zwierząt. Mahomet powiedział, że w Dniu 

Sądu Bóg nakaże ludziom, aby włożyli życie w to, co sami stworzyli. Wyjątek stanowią zabawki i dzieła 

sztuki dla dzieci. 

Jest tylko jeden Bóg 

Muzułmanie są obecnie zdumieni wysiłkami zachodniej kultury popularnej zmierzającymi do 

promowania idei, że wszyscy jesteśmy bogami w naszych sercach lub że Bóg żyje w nas i że możemy 

czerpać z Jego mocy jak z osobistego rezerwuaru energii. Wygląda na to, że ludzie tworzą Boga na swój 

własny obraz i usprawiedliwiają wszelkie działania, w które się angażują, twierdząc, że „Bóg jest 

Miłością” i dlatego tolerują wszelkiego rodzaju zachowania. Czasami wydaje się, że autentyczna wiedza 

o Bogu i powaga w podejściu do tego, co On reprezentuje, zeszły do poziomu żartu. Muzułmanie wraz 

ze szczerymi ludźmi każdej religii monoteistycznej niczym latarnie morskie podczas burzy wzywają 

ludzi, aby przeciwstawili się fałszywym sugestiom Szatana, czyli Szatana. Muzułmanie byli wśród 

najzagorzalszych obrońców na świecie swojej ideologii o Bogu. Koran ostrzegał nas dawno temu, że 

pragnieniem Szaytana jest oddzielenie nas od Boga i jaki jest lepszy sposób, aby mu się to udało, niż 

nakłonienie nas wszystkich do nazywania się bogami i boginiami lub do wymyślania własnych bogów! 

Ci [fałszywi bogowie] to nic innego jak imiona, które wymyśliliście, wy i wasi przodkowie, którym Bóg 

nie zesłał żadnej władzy (jakiejkolwiek). Kierują się jedynie domysłami i pragnieniami własnej duszy! 

Chociaż już przyszło do nich przewodnictwo od ich Pana!” (Koran 53:23) 

Czy Bóg nam się ukazuje? 

Czy ktoś kiedykolwiek widział Boga? Jeśli wierzyć twierdzeniom teleewangelistów, Bóg przez cały czas 

przychodzi i odwiedza ludzi w ich salonach. Islam odnotowuje tylko jeden przypadek, w którym dana 

osoba była bliska ujrzenia Boga. Koran podaje, że Prorok Mojżesz, uważany za jednego z największych 

proroków islamu, zapytał Allaha, czy może Go zobaczyć. Mojżesz był sam na górze Synaj i pomyślał, że 

teraz będzie miał szansę spojrzeć na Istotę, którą kochał bardziej niż jakąkolwiek inną. Allah zapytał go: 

„Nie wierzysz we Mnie?” Mojżesz potwierdził, że tak, ale chciał zobaczyć Allaha, aby zaspokoić swoją 

tęsknotę. Allah powiedział, że jeśli Mojżesz będzie mógł patrzeć na następną górę, wtedy Go zobaczy. 

Allah zaczął materializować swoją moc na górze, która zatrzęsła się i rozpadła w wyniku wielkiego 

kataklizmu. Mojżesz jednak nie mógł znieść tego widoku i stracił przytomność, nie widząc tego, co 

chciał zobaczyć. Jednak jego wiara została znacznie wzmocniona! Zatem nikt nigdy w tym życiu nie 

widział Boga. 



 

Islam o Bogu 

Jak wyjaśniono , islam naucza, że jego Bóg jest tym samym Bogiem, co Bóg Żydów i chrześcijan. Jak 

więc islam postrzega Boga na swój własny sposób? Czym różni się ten pogląd od tradycji 

judeochrześcijańskiej? Pierwszą kardynalną wiarą w islamie dotyczącą Boga, czyli Allaha, jest to, że jest 

On tylko jedną Istotą, bez podziałów, dzieci i partnerów. Bóg jest na tyle silny i zdolny, że nie potrzebuje 

niczyjej pomocy ani nie dzieli się na części, aby wykonywać różne zadania. Islamskie zdanie najczęściej 

powtarzane przez muzułmanów na co dzień (podczas modlitwy) i odzwierciedlające te nauki to La ilaha 

ill Allah, co można przetłumaczyć jako „Nie ma boga innego niż Bóg”. Ponadto muzułmanów uczy się, 

że nie jest On Bogiem narodu wybranego ani że żadna społeczność rasowa lub etniczna nie może rościć 

sobie prawa do Jego wyłącznej uwagi. Co zrozumiałe, Koran całkowicie odrzuca teorię chrześcijańskiej 

Trójcy. Odpowiada na ideę Boga trzech w jednym następującymi słowami: „To bluźniercy ci, którzy 

twierdzą, że Bóg jest trzecim z trzech w Trójcy. Nie ma boga poza Bogiem Jedynym.” (Koran 5:73). W 

tym samym duchu islam z szacunkiem nie zgodziłby się z żydowską wiarą, że Bóg ma z nimi wieczne 

przymierze i szczególną więź, która dzieli cały świat według rasy na Żydów i pogan. Pomysł, że Bóg 

stwarza jakiekolwiek preferencje rasowe, jest w islamie naganny. Koran mówi w związku z tym: „Żydzi 

i chrześcijanie deklarują: «Jesteśmy synami Boga i On nas kocha». Zapytaj ich: «Więc dlaczego On karze 

was za wasze grzechy (jak wszystkich innych)? Ale nie, jesteście tylko kilkoma ludźmi spośród (wielu) 

narodów, które stworzył.” (Koran 5:17). Nie trzeba dodawać, że praktyka bałwochwalstwa, w której 

jest wielu bogów, każdy z własną sferą wpływu, jest uważane za niedorzeczne w Koranie, który mówi: 

„Bóg nie zrodził syna ani nie ma boga razem z Nim. Gdyby było wielu bogów, oto każdy bóg zabrałby 

to, co stworzył, a niektórzy panowaliby nad innymi!” (Koran 23:91) 

Tauhid to islamskie określenie jedności. Wywodzi się od arabskiego Wahid, co oznacza jeden. Tauhid 

sugeruje, że Bóg jest sam w swojej boskości, bez podziałów, partnerów i dzieci. 

Jedną z najlepiej zapamiętanych części Koranu jest krótki rozdział zatytułowany „Szczerość”, który 

stwierdza: „Mówcie ludziom, że On jest Jedynym Bogiem; Allah, Wieczny Absolut. On ani nie rodzi, ani 

nigdy nie był zrodzony, i nikt nie jest Mu równy.” (Koran 112:1–4) 

Dla pogańskiego Araba to przesłanie było zupełnie nowe. W ich świecie magia, duchy, szamani, 

szczęście, totemy i bożki były charakterystycznymi cechami religii. Islam podważył sam rdzeń ich 

systemu wierzeń. Zatem było nieuniknione, że sprzeciwią się islamowi, kiedy został im po raz pierwszy 

zaoferowany przez proroka Mahometa jako alternatywny system wierzeń. 

Człowiek i Bóg 

Wbrew przekonaniom, jakie wyznawali przedislamscy Arabowie, islam naucza, że każdy człowiek musi 

stawić czoła Bogu sam. Nikt nie może zwrócić się do innego boga lub osoby, aby ocalił siebie w tym 

życiu lub w następnym. Koran posuwa się nawet do stwierdzenia, że w Dniu Sądu fałszywe bożki, w 

których ludzie pokładali swoją nadzieję, zostaną przedstawione i sprawią, że przemówią. Bożki odrzucą 

ludzi, którzy ich czcili, i będą z nich drwić, mówiąc, że byli głupcami, wierząc w bogów, których sami 

stworzyli. W desperacji czciciele bożków zaczną nawet obwiniać Szaytana, ale on zlekceważy winę, 

twierdząc, że tylko to zasugerował. Nie kazał im wzywać fałszywych bogów. Koran bardzo wyraźnie 

mówi, że winę zrzucamy na nasze własne ramiona. Posłuchaj, jak chłodna będzie reakcja Szaytana, gdy 

będziemy próbowali obwiniać go za nasze złe uczynki. „I Szatan powie [w Dniu Sądu]: «To Allah dał 

wam prawdziwą obietnicę». Tobie też obiecałem, ale nie dotrzymałem słowa. Nie miałem nad wami 

żadnej władzy, mogłem tylko sugerować wam różne rzeczy, ale mnie wysłuchaliście. Więc nie 

obwiniajcie mnie, obwiniajcie tylko swoje własne dusze. Nie mogę słuchać twoich płaczów, ani ty nie 



możesz słuchać mojego. Odrzucam twój poprzedni akt łączenia mnie z Allahem. Dla złoczyńców (takich 

jak ty) musi być straszna kara.” (Koran 14:22) 

Szirk oznacza uznawanie czegoś innego za równe Bogu. Jest uważany za największy grzech w islamie, 

ponieważ jest sprzeczny z podstawową prawdą o Bogu, a mianowicie, że jest On Jeden. Popisywanie 

się i przechwalanie są uważane za oznaki małego uchylania się, ponieważ rywalizujemy z Bogiem o 

wielkość. W końcu jesteśmy z prochu i umrzemy. Jakie mamy prawo domagać się władzy i statusu przed 

Bogiem? 

„Każda dusza czerpie skutki swoich działań tylko od siebie: żaden nosiciel ciężarów nie może unieść 

ciężaru drugiego”. (Koran 6:164) 

Czy muzułmanie wierzą w grzech pierworodny? 

Jeśli islam naucza, że w Dniu Sądu wszyscy musimy ponieść nasze własne ciężary, jak ta koncepcja ma 

się do poglądu chrześcijaństwa, że Jezus bierze na siebie wszystkie nasze grzechy? Czy w islamie istnieje 

doktryna o grzechu pierworodnym i pokucie? Aby odpowiedzieć na to pytanie, musimy zdać sobie 

sprawę, że cały gmach chrześcijaństwa opiera się na założeniu, że z powodu grzechu Adama i Ewy 

wszyscy ludzie mają na sercach piętno grzechu pierworodnego. Według tej teorii każdy jest z tego 

powodu automatycznie skazany na piekło. Bóg musiał podzielić się na części i wysłać swoje zrodzone 

dziecko na ziemię, aby zostało zabite przez ludzi w celu odpokutowania za ten pierwszy grzech. 

Chrześcijanie twierdzą, że wiara w śmierć i odrodzenie Jezusa chroni nas przed klątwą, której Bóg nie 

może zdjąć w inny sposób. Zanim przejdziemy dalej, musimy wspomnieć, że Koran bezpośrednio 

odnosi się do chrześcijańskiej koncepcji posiadania przez Boga syna. Islam uważa Jezusa za proroka 

Boga, zrodzonego z Maryi Dziewicy, co jest szczególnym cudem Bożym. Muzułmanie akceptują 

narodziny z Dziewicy, ale uważają brak ojca w stworzeniu Jezusa za taki sam poziom, jak brak rodziców 

w stworzeniu Adama. Muzułmanie nie uważają narodzin Jezusa za znak boskości lub znak, że Jezus był 

synem boga. Koran stwierdza: „Podobieństwo Jezusa w oczach Boga jest takie jak Adam. Stworzył go z 

prochu i powiedział: „Bądź” i był.” Koran zaprzecza nawet jakoby Jezus został zabity na krzyżu. Mówi, 

że nie został zabity ani ukrzyżowany, ale że tak to wyglądało. Co w takim razie stało się z Jezusem? Czy 

uciekł do Indii i studiował buddyzm, jak twierdzą niektórzy zwolennicy New Age? Koran stwierdza 

jedynie, że Bóg ocalił Jezusa i „wziął go do siebie”. Muzułmanie interpretują to w ten sposób, że Bóg 

zabrał Jezusa do raju i przetrzymuje go tam, dopóki nie będzie musiał wrócić na Ziemię, aby pokonać 

antychrysta. Islam stanowczo odrzuca wszelkie pojęcie grzechu pierworodnego i twierdzi, że wszyscy 

rodzimy się czyści. Tak, Adam i Ewa zgrzeszyli, mówi Koran, ale Bóg przebaczył im, gdy poprosili o Jego 

miłosierdzie. Żaden grzech nie został przekazany ich potomkom. Zatem to nasza skumulowana wiara i 

czyny decydują o naszym zbawieniu. Koran oświadcza, że Allah może przebaczyć każdy grzech, jaki 

zechce, kiedykolwiek zechce, i że nie ma dzieci ani nie potrzebuje, aby składały się one w ofierze. Z 

pewnością Bóg nigdy nie pozwoliłby, aby Jego stworzenia były torturowane i zabijane, zanim im 

przebaczy! Koran wyjaśnia, że robienie takich rzeczy jest poniżej majestatu Boga. To, że Bóg oddałby 

za niego życie, nie jest oznaką miłości do muzułmanina. Zatem doktryny grzechu pierworodnego i 

Trójcy nie mają miejsca w islamskiej koncepcji Boga, ponieważ islam twierdzi, że moc Boga jest na tyle 

wielka, że może On wszystko przebaczyć bez konieczności wcześniejszej śmierci. 

Czasami Bóg w Koranie nazywa siebie „my” lub „nas”. Kilku uczonych chrześcijańskich zasugerowało, 

że pokazuje to, że w islamie jest miejsce na teorię Trójcy, ale to użycie zaimków w liczbie mnogiej to 

jedynie powszechna technika zwana „Królewskim My”, używana w wielu językach. Innymi słowy, 

potężny król mógłby powiedzieć: „Dekretujemy, że…”, mimo że jest jednym człowiekiem. To, co 

podkreśla, mówiąc „My”, to „Ja i Moja moc postanawiam, że…”. 

 



Jak blisko jest blisko? 

Ale czy absolutna moc Boga czyni Go odległym i obojętnym? Islam mówi nie. Możemy zbudować 

osobistą relację z Allahem, ponieważ On słyszy wszystkie nasze myśli, ponieważ zna nasze uczucia. Nie 

jest daleko i jest mu zimno. „Jest tak blisko, jak nasza żyła szyjna” – mówi popularny werset Koranu. W 

Koranie Allah mówi: „Wzywaj Mnie. Słucham wołania każdej osoby, która Mnie wzywa.” Chociaż nie 

formułujemy naszej wiary w taki sam sposób, w jaki mogliby to zrobić chrześcijanie – „Przyjmijcie 

Allaha do swoich serc i bądźcie zbawieni” – mamy podobne zdanie: Ataqullah, co oznacza: „Bądźcie 

świadomi Allaha w swoim sercu”. Słowo taqwa oznacza świadomość Boga w twoim życiu. Oznacza to 

także samokontrolę i świadomość, że Bóg cię obserwuje. Im więcej taqwy masz w swoim sercu, tym 

bliżej jesteś Boga. Islam uczy, że modlitwa, post, refleksja i bezinteresowne działanie mogą 

spowodować wzrost taqwy. 

Allah ma wiele imion 

Koran przedstawia bardzo wyraźny obraz Boga, ale nie w stylu Biblii. Biblia zaczyna się od stwierdzenia, 

że Bóg stworzył człowieka na swój obraz, to znaczy, że Bóg wygląda jak człowiek; mając na uwadze, że 

Koran stwierdza stanowczo, że Bóg nie ma formy, którą moglibyśmy pojąć, i że w niczym nie 

przypomina stworzenia. Podobnie jak judaizm, islam całkowicie zabrania tworzenia przedstawień 

Boga, takich jak obrazy czy posągi. Koran mówi: „On nie jest podobny do niczego, co możesz sobie 

wyobrazić”. Bóg nie jest człowiekiem, zwierzęciem ani rozmytym duchem. Zasadą islamu jest to, że 

jeśli stworzysz sobie w myślach obraz tego, jak wygląda Bóg, to Bóg wcale tak nie wygląda! Jeśli więc 

Bóg nie ma formy, jak możemy Go zrozumieć? Czy jesteśmy skazani na niekończące się nagany w stylu: 

„To tajemnica”? W hinduizmie i chrześcijaństwie istnieją posągi i obrazy Boga, ale islam twierdzi, że to 

wszystko fałszywe wyobrażenia. Jak w takim razie muzułmanin wyobraża sobie Boga? Islam ma 

unikalną odpowiedź na tę ludzką potrzebę polegania na pozorach. Zamiast skupiać się na fizycznej 

postaci Boga, zwracamy uwagę na Jego cechy. Co robi Bóg? Jaka jest Jego natura? Jaki on jest? Są to 

tak zwane imiona i atrybuty Allaha. Używamy przymiotników, aby opisać naturę Boga, a studiując je i 

naśladując, dochodzimy do lepszego zrozumienia, kim naprawdę jest Bóg. Podejście muzułmańskie nie 

polega na biernym patrzeniu na obrazy, ale na aktywnym uczestnictwie w poznawaniu Boskości. 

Istnieje słynna lista zatytułowana Dziewięćdziesiąt dziewięć imion Allaha. Na liście znajdują się takie 

określenia, jak Miłosierny, Silny, Potężny, Kochający, Odwieczny, Początek, Ostatni, Przyjmujący 

Pokutę, Troskliwy, Przynoszący Pokój, Mściciel Zła, Żywy, Wierny , i tak dalej. Dzięki tym Imionom 

Allaha możemy poczuć istotę Allaha i dlatego nie musimy się już martwić tym, jak On fizycznie wygląda. 

Możemy Go poznać po Jego cechach i czynach. Prorok Mahomet powiedział kiedyś, że każdy, kto zna i 

żyje według Dziewięćdziesięciu dziewięciu imion Allaha, pójdzie do nieba. Można w ten sposób 

powiedzieć, że przymioty Boga najlepiej w sobie wpoić, bo w ten sposób przybliżasz swoje życie do 

Jego drogi. Islam naucza również, że Bóg nie jest ani mężczyzną, ani kobietą. W końcu, jeśli nie ma On 

formy, którą moglibyśmy zrozumieć, jak może mieć płeć? Dlaczego więc, możesz zapytać, używamy 

zaimka „On”, gdy mówimy o Bogu? W języku arabskim, podobnie jak w języku hiszpańskim i 

francuskim, wszystkie rzeczowniki mają rodzaj męski lub żeński. Dom jest uważany za kobiecy, ale 

krzesło jest męskie. Tak po prostu działają te języki. W języku arabskim nie ma słowa oznaczającego 

„to”, dlatego zaimka „On” używa się w odniesieniu do Boga, przy pełnym zrozumieniu, że Allah nie jest 

mężczyzną. Co ciekawe, podstawowe słowo Elah, oznaczające boga, jest słowem rodzaju żeńskiego 

(koniec ah oznacza po arabsku kobiecość); jednak przyjmując imię własne Allah (Bóg) i używając zaimka 

męskiego Hoowa (On jest), wykreślasz zarówno rodzaj męski, jak i żeński. Wyrażenie Hoowa Allah łączy 

obie płcie, a zatem każda z nich neguje drugą. Jest to określenie najbardziej zbliżone do słowa „to”, 

jakie można uzyskać w języku arabskim i nie odnosi się do żadnych innych słów w tym języku. 

Podsumowując, Bóg jest pojedynczą istotą, bez podziałów, partnerów, żon i dzieci. On nie ma początku 



ani końca. Nie objawia się ludziom i żadne ludzkie oko nie jest na tyle silne, aby dostrzec Jego moc. 

Może zrobić wszystko, co zechce, bez potrzeby pomocy. On nie jest mężczyzną ani kobietą. Nie ma On 

żadnej formy, którą moglibyśmy pojąć. Jaki jest On, możemy poznać tylko poprzez imiona, których użył 

do opisania siebie w Koranie. Nie obciążył nas grzechem pierworodnym i nigdy nie musiał umierać w 

żadnym celu. Bałwochwalstwo jest fałszywe. Allah nie jest Bogiem odległym, raczej aktywnie 

uczestniczy w sprawach ludzkich, poddaje nas próbie w tym życiu i daje nam szansę wyboru poddania 

się Jemu. 

„Powiedz im: «Wzywajcie «Boga» albo wzywajcie «Współczującego», jakimkolwiek imieniem Go 

wzywacie (dobrze), bo do Niego należą Najpiękniejsze imiona”. (Koran 17:109) 

Asma’ ul Husna oznacza „Najpiękniejsze Imiona (Allaha)”. Muzułmańskie domy i meczety często mają 

dzieła sztuki składające się z kaligrafii arabskiej zawierającej imiona Allaha, wymieniające je wszystkie 

lub skupiające się na jednym. 

➤ Islam jest religią monoteistyczną bez koncepcji Trójcy. 

➤ Muzułmanie wierzą, że Bóg jest wszechmocny, że wie wszystko, wszystko widzi i może zrobić, co 

chce. 

➤ W naukach islamu nie ma miejsca na grzech pierworodny. Każdy człowiek może być dobry lub zły i 

nie ma potrzeby pokuty ani odkupienia. 

➤ Muzułmanie nie mają fizycznego opisu ani reprezentacji Boga. Mają abstrakcyjną koncepcję, która 

składa się z Bożych cech, które są ucieleśnione w Imionach Boga. 

➤ W islamie Bóg nie jest mężczyzną ani kobietą i nigdy nie urodził się na Ziemi. Nigdy nie spłodził 

żadnych dzieci. 

Świat duchowy w islamie 

Jaki jest sens naszego życia tu, na Ziemi? Czym jest dusza, skąd się wzięła i co się z nią dzieje po naszej 

śmierci? Islam dostarcza swoim wyznawcom odpowiedzi na te i wiele innych pytań związanych 

zarówno z tym ziemskim pobytem, jak i życiem przyszłym. Muzułmanie wierzą, że wszyscy mamy do 

przejścia cztery etapy naszej wielkiej podróży zwanej życiem i że każdy etap ma swoje własne, unikalne 

wyzwania i nagrody. Islam ma również wyjaśnienie stworzenia Ziemi i pojawienia się na niej żywych 

istot. Różni się ona znacznie od wersji biblijnej i została nazwana bardziej dokładną naukowo. Nasza 

Święta Księga, Koran, idzie jeszcze dalej i mówi nam, że życie powstało w pewnym celu. Wszystkie 

formy życia na tej planecie i poza nią mają szczególny obowiązek żyć w cichej chwale i uznaniu Pana 

Wszechświata. Chociaż islam mówi, że wszystkie stworzenia dokonują tego automatycznie, ludzkość 

jest jedynym wyjątkiem. Mamy wolny wybór: przyjąć Boga lub nie. Ścieżka islamu daje nam możliwość 

poddania się Bogu, jeśli tak zdecydujemy. Wolna wola jest naszym wielkim ciężarem i będą z jej 

powodu nagrody i konsekwencje. 

Cztery etapy życia w islamie 

W ostatnim czasie narosło wiele kontrowersji na temat sensu życia i śmierci. Kiedy zaczyna się życie? 

Kiedy to się skończy? Czy jakość naszego życia determinuje, jak długo powinniśmy żyć? Islam 

powiedziałby, że wszystkie te kwestie łączą się w jeden większy – nasz cel istnienia. Biorąc pod uwagę, 

że Koran naucza, że ludzie żyją po to, aby nauczyć się poddawać się Bogu, oczywiste jest, że odpowiedzi 

islamu na wiele z tych trudnych kwestii zostaną sformułowane w tym kontekście. Islam wysuwa tezę, 

że życie ludzkie zaczyna się w momencie poczęcia, że nienarodzony osiąga osobowość w określonym 



czasie, a życie jest poligonem doświadczalnym. Jednak islam idzie jeszcze dalej, twierdząc, że nasza 

dusza istnieje po tym, jak nasze ciało fizyczne przestało funkcjonować. Będziemy żyć, czekając na Dzień 

Sądu, ale w przeciwieństwie do kochających zabawę duchów z Soku z żuka czy mściwych duchów 

Poltergeista, islam mówi nam, że zostaniemy wrzuceni do czegoś w rodzaju śmietnika, że tak powiem, 

i dostaniemy przedsmak naszego ostatecznego losu. Nazywa się to życiem grobu. Jak zobaczysz, islam 

ma sporo do powiedzenia na temat tego, co się tam wydarzy. 

Cztery życia dla każdego życia 

Według islamu każdy z nas ma cztery wyraźnie określone etapy życia, przez które przechodzi od 

poczęcia w łonie matki aż do śmierci i później. Są to etapy od chwili połączenia duszy z ciałem w łonie 

matki, aż do chwili, gdy znajdziemy się w Niebie lub Piekle. Każdy z naszych czterech etapów życia ma 

swoje własne, unikalne wyzwania i cechy, a każdy z nich jest uważany za odrębny od drugiego, jak 

szereg drzwi, przez które musimy przejść w naszej podróży powrotnej do naszego Pana. Rzeczywiście, 

cała koncepcja życia w islamie jest taka, że nasza dusza jest pożyczona nam od Boga. Pamiętacie tę 

pierwotną duchową bryłę, z której pochodzą wszystkie nasze dusze i która eony temu przyjęła wolną 

wolę? Cóż, to własność Allaha i kiedy umieramy, On odbiera nam dusze. Oczywiście teraz, gdy staliśmy 

się jednostkami, nie pozbawimy się naszej wyjątkowości. Ma więc wobec nas inny cel. Są cztery etapy 

życia 

➤ Życie w łonie matki. 

➤ Życie w świecie. 

➤ Życie w grobie. 

➤ Następne życie (Niebo lub Piekło). 

Haya oznacza po arabsku życie. Może odnosić się do żywych stworzeń w świecie fizycznym lub do 

stworzeń w świecie duchowym, takich jak dżiny, anioły i dusze zmarłych. 

Życie w łonie matki 

Według islamu życie fizyczne zaczyna się od poczęcia. To dla nas początek pierwszego etapu życia. W 

łonie matki jesteśmy w najbardziej bezbronnym stanie. Nasze ciała rosną i rozwijają się, a nasza dusza 

staje się jednością z naszą fizyczną jaźnią. Jest zatem zrozumiałe, że islam zawiera nauki dotyczące 

dobra płodu. Prawo islamskie uznaje prawo matki do posiadania chronionej ciąży oraz prawo płodu do 

doprowadzenia do porodu. Jeśli ktoś napadnie na kobietę w ciąży i płód umrze, przestępca musi 

zapłacić karę i odszkodowanie, chociaż czyn ten nie jest klasyfikowany jako pełne morderstwo w tym 

samym znaczeniu, co zabicie już narodzonej osoby. Ale sam fakt, że za skrzywdzenie osoby w łonie 

matki grożą kary, pokazuje, że islam uważa ten etap życia za ważny i warty ochrony. 

Aborcja i islam 

Szariat (prawo islamskie) stanowi, że płód ma prawa. Nikt nie ma prawa zabijać dziecka w łonie matki, 

zwłaszcza gdy nie ma ono obrony. Aborcja jest całkowicie zakazana. Islam uważa to za odebranie 

Allahowi prawa do dopuszczenia – lub niedopuszczenia – dojścia ciąży do końca. Pomimo popularnych 

dzisiaj poglądów na temat osobistego wyboru i wolności rodzenia lub aborcji, islam nie zmienia się 

wraz z upływem czasu i otwarcie sprzeciwia się sprawie Roe przeciwko Wade. Nie ma jednak tendencji 

ani tradycji przeciwstawiania się aborcjonistom poprzez indywidualne akty przemocy, zatem w tym 

względzie muzułmanie wahają się, czy w pełni zaakceptować wszystkich zwolenników ruchu Prawo do 

Życia, o którym wiadomo, że ma radykalny margines element. Aby obalić główny powód aborcji dzieci, 



Koran sformułował następującą odpowiedź: Brak środków nie usprawiedliwia krzywdzenia płodu. 

Koran nakazuje ludziom, aby nie zabijali swoich potomstwa ze strachu przed biedą lub z poczucia, że 

nie będą w stanie się nimi zaopiekować. Bóg w jakiś sposób zatroszczy się o noworodka, stwierdza 

Koran, więc pozwól dziecku żyć. Równie zakazana jako pretekst do aborcji jest chęć posiadania dziecka 

płci męskiej zamiast żeńskiej. Na całym świecie wiele osób błędnie wykorzystuje sonogramy do 

poznania płci dziecka w łonie matki i dokonuje aborcji, jeśli będzie to dziewczynka. Problem ten jest 

szczególnie powszechny w Indiach i Chinach, a uczeni muzułmańscy, opierając swoją decyzję na jasnych 

i bezpośrednich zasadach Koranu, potępili tę praktykę jako seksistowską. Ciąża jest uważana za dar i 

zaufanie Allaha, którego nie można zakończyć z naszej woli. Prorok Mahomet powiedział: „Bądź miły 

dla córek i traktuj je dobrze, bo ja też jestem ojcem córek”. Czy są jakieś wyjątki od zasady zakazującej 

aborcji w islamie? Tak, ale tylko jeden. Zasada prawa islamskiego głosi, że jeśli istnieją tylko dwa złe 

wybory, należy wybrać mniejsze zło. Choć prawo nie akceptuje aborcji, prawo dopuszcza przypadki, 

gdy jest to konieczne dla ratowania życia matki. Zasada tego wyjątku jest taka, że lepiej zachować życie 

żony i matki, niż preferować kogoś, kto nie ma jeszcze kontaktów społecznych. Mówiąc bardzo jasno, 

islam jest skrajnie pro-life. Tylko Bóg może zdecydować, czy rozwijający się płód powinien donosić, a 

nie my. Nawet gwałt czy kazirodztwo nie są podstawą do aborcji, ponieważ nienarodzonego dziecka 

nie można zabić tylko ze względu na okropny sposób, w jaki zostało poczęte. Dlaczego dziecko ma 

płacić za przestępstwo? 

Szariat to termin używany w odniesieniu do prawa islamskiego. Ten zbiór literatury prawniczej 

posługuje się Koranem i Sunną, czyli przykładem Proroka, wraz z opiniami jego bezpośrednich 

wyznawców, aby wydać orzeczenie w każdej kwestii, która może stanąć przed społecznością 

muzułmańską. Istnieje również mechanizm radzenia sobie z nowymi problemami. 

„[Powiedz ludziom:] «Chodźcie, powiem wam, czego Allah wam zabronił: nie bierzcie nikogo innego za 

równego sobie; bądź dobry dla swoich rodziców; nie zabijajcie swoich dzieci pod przykrywką. 

Zapewniamy zaopatrzenie dla ciebie i dla nich.” (Koran 6:151) 

Islam i antykoncepcja 

Środki antykoncepcyjne są ogólnie dozwolone w islamie, pod warunkiem, że jedynie zapobiegają 

zapłodnieniu komórki jajowej. Zniszczenie już zapłodnionego jaja przekracza granicę. Dlatego też 

współcześni uczeni islamscy uznali pigułki aborcyjne i tym podobne za zabronione. Cały proces po 

zapłodnieniu jest uważany za święty, jak wynika z poniższego fragmentu z Koranu ilustruje: „O ludzie! 

Jeśli macie jakiekolwiek wątpliwości co do Zmartwychwstania, [rozważcie], że stworzyliśmy was z 

prochu, potem z nasienia, potem z przylegającej rzeczy, a następnie z kawałka ciała – częściowo 

uformowanego, a częściowo nieuformowanego – aby może wyjaśnić ci [Naszą Moc]. Komu chcemy, 

sprawimy, że odpocznie w łonie przez określony czas, a następnie wyprowadzimy was jako dzieci, a 

następnie [wychowamy was], abyście mogli osiągnąć wiek pełni sił. Niektórzy z was zostali wezwani, 

aby umrzeć wcześnie, a niektórzy zostali odesłani do najsłabszej starości, aby nic nie wiedzieć, mimo 

że poznaliście [dużo]”. (Koran 22:5) 

Koran opisuje rozwój płodu z niezwykłą szczegółowością, nazywając go znakiem mocy Bożej. Od 

prawidłowego określenia roli plemnika w poczęciu po zdumiewająco dokładne przedstawienie każdego 

etapu rozwoju płodu, Koran szczegółowo opisał ten temat. „Te fakty dotyczące rozwoju człowieka nie 

mogły być znane Mahometowi w VII wieku, ponieważ większość z nich została odkryta dopiero w XX 

wieku”. —Keith L. Moore 

Kiedy płód jest osobą? 



Kiedy płód jest uważany w islamie za pełnoprawną osobę? Zależy to od tego, kiedy otrzyma duszę. 

Prorok Mahomet wyjaśnił, że po 120 dniach anioł przychodzi do dziecka w łonie i tchnie w nie duszę. 

Następnie anioł zaczyna pisać w księdze, która stanie się księgą czynów tej osoby. Cztery rzeczy, które 

zapisuje ten anioł, to: czy będzie bogaty czy biedny, czy dana osoba będzie szczęśliwa, czy smutna, jak 

długo ta osoba będzie żyła i jaki będzie jej preferowany rodzaj uczynków? Odpowiedzi na te pytania 

nie przesądzają jednak z góry losu człowieka, lecz jedynie zapisują przyszłość, którą Bóg widzi tak samo, 

jak teraźniejszość i przeszłość. Islamski pogląd na przeznaczenie omówię w rozdziale 8, „Miara życia”. 

Choć liczenie czasu spędzonego w łonie matki jako etapu życia może wydawać się dziwne, w 

rzeczywistości nie jest to aż tak naciągane. Islam traktuje nienarodzone dziecko jako proces osobowy i 

w miarę rozwoju płód zyskuje cały niezbędny potencjał fizyczny i umysłowy, aby móc się rozwijać po 

przyjściu na świat. Czy w końcu dziecko nie żyje w łonie matki? Koran wskazuje, że niektóre dzieci nie 

przeżywają czasu w łonie matki z powodu woli Bożej i że jest to dla nas próba. Według islamu wszystkie 

dzieci, które umrą przedwcześnie, pójdą do nieba. Prorok nauczał nawet, że jeśli ktoś straci dwójkę 

dzieci i cierpliwie znosi tę stratę, człowiek zostanie ocalony od ognia piekielnego w Dniu Sądu. 

Przedislamscy Arabowie mieli wiele przesądów na temat powstawania ciąży, podobnie jak wiele innych 

cywilizacji miało dziwaczne i błędne poglądy. Koran szczegółowo wyjaśnia proces zapłodnienia, 

rozwoju i narodzin płodu. Jednakże nie znajdziesz pojedynczego fragmentu lub grupy fragmentów 

przedstawiających wszystkie etapy w jednym wykazie. Koraniczna metoda nauczania często opiera się 

na przedstawieniu idei religijnej, następnie dawaniu dowodów z natury, które w tamtym czasie mógł 

znać tylko Bóg, i na końcu powtórzeniu wprowadzonej zasady. Dobrym przykładem jest następujący 

fragment o słońcu z rozdziału 91 Koranu: 

„Na słońce i jego blask, i księżyc, który się odbija, na dzień, który odsłania, i noc, gdy zakrywa. Przez 

kosmos i On który ją zbudował, i Ziemię, i Tego, który ją rozprzestrzenił, i na duszę, i Tego, który ją 

udoskonalił i dał jej wrodzoną wiedzę o dobru i złu. Tak samo wiedzcie, że temu, kto oczyszcza swoją 

duszę, będzie się powodziło, a kto ją psuje, poniesie porażkę. (Koran 91:1–9) 

 

Przywołując najpierw znaki w naturze, zostajemy wprowadzeni w ideę, że w świecie pełnym 

przeciwieństw nasza dusza może być również dobra lub zła. Zatem stwierdzenia w Koranie odnoszące 

się do rozwoju płodu mają stanowić dowód na koncepcje religijne. Już pierwszy rozdział, który został 

objawiony prorokowi Mahometowi podczas medytacji w górskiej jaskini w roku 610 n.e., brzmiał: 

„Czytaj w imię swego Pana, który stworzył człowieka z przywiązania [zygoty]”. (Koran 96:1–2) 

Islam definiuje dzieciństwo jako każdy wiek poniżej okresu dojrzewania. Według proroka Mahometa, 

Bóg nie pociąga dzieci do odpowiedzialności za swoje złe uczynki. Ciii. Nie mów tego dzieciom! 

Dzieciństwo to czas, w którym należy uczyć dzieci umiejętności niezbędnych do życia cnotliwe życie, 

aby po osiągnięciu wieku ich czyny się liczyły 12, 13 lub coś koło tego, nie będą mieli trudności. 

Rozdział Koranu nazywany jest Surą. Słowo Sura oznacza dwie rzeczy: płot lub krok w rozwoju. 

Życie na świecie 

Według nauk islamu w chwili narodzin wkraczamy w życie świata. To drugi etap życia. W takim 

środowisku będziemy musieli nauczyć się prowadzić moralny i prawy tryb życia, podobający się Bogu. 

Jeśli w dzieciństwie odmówiono nam możliwości uczenia się z powodu zaniedbania lub porzucenia 

przez naszych rodziców, wtedy nasza fitra pomoże nam w poszukiwaniu takiej wiedzy. Kiedy wejdziemy 

w okres dojrzewania, który jest standardem dorosłości w islamie, Bóg pociągnie nas do 

odpowiedzialności za nasze przekonania i czyny. Szaytan będzie nieustannie próbował nas zepsuć, 



szepcząc do naszych umysłów złe sugestie. Wszystkie przyjemności świata zaprezentują się na talerzu, 

kusząc nasze niższe zwierzęce pragnienia. Nasza zwierzęca jaźń będzie nami rządzić, dopóki nie 

zaczniemy używać naszego rozumu i wewnętrznych duchowych motywacji, aby zmotywować nasze 

serce i umysł do szukania Boga. Koran opisuje ten świat jako złudne miejsce oszustwa i zabawy, 

rywalizacji i rozrywki, przechwalania się i gromadzenia. Jeśli jako nowi dorośli nie będziemy ostrożni, 

możemy wpaść w tę pułapkę. Długość naszego życia, zapisana w naszej księdze czynów, nie będzie 

trwała ani minuty dłużej, niż powinna. Jednak za życia czeka nas w życiu szereg wyzwań i testów: psuje 

się samochód; kogo mam poślubić; Dostałem dużą podwyżkę; ktoś ukradł moją kartę kredytową; 

zmarła moja mama i tak dalej. Wszystkie te okoliczności życia codziennego mają na celu dać nam 

możliwość doskonalenia się i zbliżenia się do Boga. Według islamu te próby i wyzwania w życiu służą 

celowi. Mogą wydobyć z nas to, co najlepsze i sprawić, że będziemy kopać głęboko w sobie, gdzie kryje 

się odwaga, odwaga, wytrwałość i hart ducha. Skąd moglibyśmy wiedzieć, że bez poddania się testom 

mamy odwagę, aby przetrwać w czasach kryzysu?  Możesz być pewien, że poddaliśmy próbie tych, 

którzy byli przed nimi, i Allah pokaże, którzy są prawdziwi, a którzy fałszywi. (Koran 29:2–3). Wiele osób 

przyjmuje jednak odwrotne podejście i postanawia nie stanąć na wysokości zadania. Nie zdają 

egzaminu i zapominają o Bogu. W obliczu trudnych wyborów życiowych uciekają się do kłamstwa, 

oszukiwania, obmowy, korupcji, przemocy lub czegoś gorszego. Koran opisuje ich jako ludzi siedzących 

na krawędzi płotu: Kiedy czasy są dobre, są zadowoleni; ale kiedy sytuacja staje się trudna, angażują 

się w złe uczynki, nie zważając na prawa nikogo innego. 

Hayat ad-Dunya, czyli Życie Świata, to termin używany do opisu życia tego świata, wszystkie jego 

wyzwania i korzyści. 

Prorok Mahomet powiedział: „Muzułmanin, mężczyzna czy kobieta, podlega próbom [na tym świecie] 

w odniesieniu do siebie, dzieci i własności, dopóki nie stanie twarzą w twarz z Bogiem Wywyższonym 

[w Dniu Sądu] w stanie, w którym wszystkie jego grzechy zostaną odpuszczone [z powodu ich 

zmagań]”. 

Czy Bóg próbuje nas oszukać? 

Niektórzy zarzucają, że Bóg zamienia nas w niewierzących lub wierzących. Jest kilka wersetów w 

Koranie, które mówią takie rzeczy, jak: „Bóg ich wprowadzi w błąd” lub „Nikt nie wierzy, jeśli nie jest 

to wolą Bożą”. Wyrwane z kontekstu wersety te mogą sprawiać fałszywe wrażenie. Koran bardzo jasno 

wyraża tę zasadę: Bóg chce, abyśmy w Niego wierzyli. Nie powstrzyma nas przed poddaniem się Jemu. 

Problem pojawia się, gdy najpierw odrzucamy Boga. Ostrzegł, że jeśli to zrobimy, pozwoli nam błądzić 

w błędzie tyle, ile chcemy, a jako dodatkową karę zakryje nasze serca zasłoną, abyśmy jeszcze mniej 

rozumieli prawdę. Im bardziej odrzucamy Boga, tym bardziej błądzimy. Jeśli jednak zbliżymy się do 

Boga, On coraz bardziej otwiera nasze serca na rzeczywistość wszystkiego. Koran ujmuje to w ten 

sposób: „Żadna dusza nie może wierzyć inaczej, jak tylko za wolą Allaha, a On wzbudzi wątpliwości w 

sercach tych, którzy nie chcą zrozumieć. Możesz powiedzieć ludziom: „Hej, spójrzcie na wszystkie znaki 

Boga w kosmosie i na Ziemi…”, ale ani znaki, ani ostrzegacze nie przynoszą korzyści tym, którzy nie 

uwierzą. Czy więc oczekują czegoś poza tym, co wydarzyło się za dni ludzi, którzy odeszli przed nimi? 

Powiedz im: «Czekajcie zatem, bo ja też będę czekać z wami». Na koniec My wybawiamy Naszych 

posłańców i tych, którzy wierzą. Zatem godzi się z Nas, abyśmy wybawili tych, którzy wierzą!” (Koran 

10:100–103) 

Ostrożny! Jesteś obserwowany 

Koran mówi, że każdy z nas ma dwóch aniołów, którzy podążają za nami przez całe życie. Nazywa się 

ich Kiraman Katibeen, czyli Szlachetnymi Pisarzami. Jeden w przenośni siedzi na naszym prawym 

ramieniu, a drugi na lewym. Ich jedynym zadaniem jest zapisywanie w księdze czynów każdego 



działania, myśli i uczucia, jakie mamy każdego dnia. Prawy anioł zapisuje nasze dobre uczynki, lewy 

anioł nasze złe uczynki. (Wyobraźcie sobie, że ktoś cały dzień chodził za wami z kamerą!) Muzułmanie 

często żartują ze swoimi dziećmi, że jeden z ich dwóch aniołów jest bardzo zajęty pisaniem: Któremu 

zmęczy się ręka? Ta księga, w której piszą aniołowie, jest naszym zbiorczym zapisem, z którym przyjdzie 

nam się zmierzyć w Dniu Sądu po naszej śmierci. W świecie muzułmańskim istnieje szeroko 

rozpowszechniona historia, która uświadamia nam istotę wszechmocy Boga. Religijny uczony, zwany 

Szejkiem, chciał poddać swoich młodych uczniów próbie. Dał każdemu po kawałku cukierka i kazał iść 

i zjeść go w miejscu, gdzie nikt ich nie widzi. Wszyscy uczniowie wyjechali i wrócili jakiś czas później. 

Nauczyciel zapytał, czy wszyscy zjedli słodycze, a wszyscy oprócz jednego chłopca podnieśli rękę. Kiedy 

szejk zapytał chłopca o jedzenie cukierka, odpowiedział: „Nie mogłem znaleźć miejsca, w którym Allah 

by mnie nie widział”. Koran nazywa to życie czasem prób i testów, aby pokazać, kto z nas ma największą 

świadomość Boga i zachowuje się najlepiej. „O ludzie!” Koran ogłasza: „Stworzyliśmy was z jednej pary 

mężczyzny i kobiety i uczyniliśmy was narodami i grupami, abyście mogli się poznać. Zaprawdę, 

najszlachetniejszy spośród was w oczach Allaha to ten, który ma największą Taqła [świadomość 

Allaha]”. (Koran 49:13) Preferowany styl życia, jaki przewiduje islam, opiera się na modlitwie, pokucie, 

kontemplacji, odpowiedzialności i moralności. Islam nie wymaga, abyśmy stali się doskonali. Stwierdza 

jedynie, że musimy wykorzystać to życie, aby być jak najlepszymi we wszystkich sferach życia. Prorok 

Mahomet powiedział: „Allah kocha osobę, która robiąc coś, robi wszystko, co w jej mocy”. Od 

muzułmanina, który żyje normalnie, oczekuje się, że będzie pracował, ożenił się, założył rodzinę, brał 

udział w działaniach społecznych i robił, co w jego mocy, aby rozwijać sprawę pobożności. Należy 

unikać marnotrawstwa i ekstrawagancji, a oszczędność i ochrona środowiska to wartości godne 

pochwały, które warto nabyć. W każdej sferze życia należy konsultować się ze wskazówkami religijnymi 

i ich przestrzegać. Często widzisz naklejkę na zderzaku z napisem: „Bóg jest moim drugim pilotem”. 

Islam mówi, że jeśli naprawdę w to wierzysz, musisz się tak zachowywać, a nie tylko czuć się 

zadowolonym z siebie i robić, co chcesz. Podążaj prostą ścieżką islamu w swoim życiu, a zadowolisz 

Boga, któremu będziesz musiał stawić czoła bez względu na swoje osobiste opinie na temat Jego 

istnienia w dniu, którego nie będziesz mógł uniknąć. Człowiek może żyć 20, 50, a nawet 100 lat, a każdy 

dzień nadal będzie ciągłym wyzwaniem, aby pozostać na ścieżce poddania się Bogu. Nie ma łatwych 

biletów do Nieba. Nie ma chwili zbawienia, która gwarantowałaby nam wejście do Nieba, niezależnie 

od tego, co będziemy robić przez resztę naszego życia. Jeśli pewnego dnia uwierzymy w Boga, ale dzień 

później odrzucimy Go, a potem umrzemy, całe nasze życie zostanie osądzone na podstawie stanu 

naszej wiary, kiedy opuściliśmy świat fizyczny. Przypomina mi się nagrobny napis z cmentarza w 

Nowym Jorku, który zachęca czytelnika do rozważenia każdej chwili życia i jej konsekwencji: „Patrz i 

zobacz, przechodząc obok, takim, jakim jesteś teraz, takim kiedyś byłem ja. Jaki jestem teraz, taki i ty 

musisz być. Przygotuj się na śmierć i podążaj za mną.” 

Według Proroka Mahometa Allah powiedział: „O synu Adama, dopóki będziesz Mnie wzywał i prosił, 

przebaczę ci to, co uczyniłeś, i nie będę miał nic przeciwko. O synu Adama, gdyby twoje grzechy 

sięgnęły chmur nieba i gdybyś wtedy poprosił Mnie o przebaczenie, przebaczyłbym ci. O synu Adama, 

gdybyś przyszedł do Mnie z grzechami prawie tak wielkimi jak ziemia i stanął przede mną twarzą w 

twarz, nie przypisując Mi żadnego partnera, przyniosłbym ci przebaczenie prawie tak wielkie”. 

Siratal mustaqeem oznacza prostą ścieżkę. To jest termin używany do opisania stylu życia skupionego 

na Bogu. 

Życie w grobie 

Jedna z bardziej obrazowych i fascynujących nauk islamu zaczyna się w chwili naszej śmierci. Islam uczy, 

że kiedy umieramy, nasza dusza unosi się w ciele i gromadzi się w gardle. Zawołał anioła. Przybywa 

Malikul Mawt, czyli Anioł Śmierci, i otrzymuje zadanie usunięcia duszy. Ten anioł nie jest przystojnym 



młodym Panem Śmierci jak Brad Pitt w Meet Joe Black. Jest surowy i niezachwiany w swoich 

obowiązkach i nie ma kryzysu tożsamości. Jak więc anioł usuwa naszą duszę z ciała? Nasza dusza, czyli 

ruh, jest substancją nieziemską. Anioł po prostu chwyta ją, gdy oddziela się od naszego ciała fizycznego 

i ciągnie. Jeśli dana osoba wierzyła w Boga i prowadziła cnotliwe życie, wówczas Anioł Śmierci i jego 

pomocnicy delikatnie wyciągają duszę z ciała. Ale jeśli dusza należała do osoby, która wyparła się Boga 

lub prowadziła zły tryb życia, wówczas aniołowie gwałtownie wyrwą duszę, jak szarpanie bawełny 

przez metalową kratę. Dokładny moment, w którym śmierć jest nieunikniona, jest opisany w Koranie 

jako moment całkowitego uświadomienia sobie: „Kiedy umierający wydaje ostatnie tchnienie, kiedy: 

«Czy jakiś lekarz może go uratować?», ludzie pytają wówczas w bólu śmierć, będzie wiedział, że 

nadchodzi jego czas. Jego kolana drżą, gdy zbliża się śmierć, a wtedy powróci do swego Pana”. (Koran 

75:27–30) Kiedy bierzesz ostatni oddech, w końcu wiesz, że twój czas minął i możesz wpaść w panikę 

lub przepełnić się żalem. Ale wtedy na pokutę jest już za późno. Bóg nie przyjmuje pokuty od osoby, 

która jest tak blisko śmierci. Kiedy proces jest już gotowy do zakończenia, następuje punkt odcięcia. 

Koran opisuje ostatnie minuty życia faraona, tuż przed tym, jak utonął w Morzu Czerwonym podczas 

pogoni za uciekającymi Izraelitami. Faraon powiedział: „Teraz wierzę”. Ale Bóg odpowiedział, mówiąc, 

że jest już za późno. 

Muzułmanie nie postrzegają śmierci jako ostatecznej. To po prostu przejście na inny etap życia. Ból jest 

naturalnie odczuwany po usunięciu bliskiej osoby z tego świata. Jednakże żaden muzułmanin nie ma 

poczucia, że dana osoba odeszła na zawsze. Właściwe słowa współczucia, które można powiedzieć 

osobie pogrążonej w żałobie, która straciła ukochaną osobę, to: „Do Allaha należymy i do Niego 

powracamy”. Można dodać zdanie: „Niech Allah im przebaczy i zapewni wysokie miejsce w Raju”. 

W prawie islamskim eutanazja jest utożsamiana z morderstwem i samobójstwem i dlatego jest 

całkowicie zakazana. Jeśli jednak ktoś jest w stanie wegetatywnym, nasi uczeni twierdzą, że można 

usunąć mu rurki do karmienia, ponieważ nasz zapis czynów zatrzymuje się, gdy nasz umysł przestaje 

działać 

Duch na skrzydle 

Co się teraz dzieje z duszą? Islam naucza, że istnieje inny świat, czy też, jeśli wolicie, rzeczywistość 

równoległa, w której mogą istnieć jedynie duchowe istoty materialne i energetyczne, takie jak dżiny i 

anioły. Kiedy umieramy, nasza dusza zostaje uwolniona z każdej komórki naszego ciała i znajduje się 

teraz w innym wymiarze. Aniołowie, którzy nas zabrali, będą teraz trzymać naszą duszę nad naszymi 

zwłokami. Widzimy wszystkich ludzi zgromadzonych wokół naszego ciała, ale oni nie mogą zobaczyć 

nas. Próbujemy do nich mówić, ale oni nas nie słyszą. Widzimy wszystko, co dzieje się z naszym ciałem. 

Kiedy wreszcie nadchodzi czas zabrania zwłok na cmentarz, nasza dusza unosi się wraz z nimi. Osoba, 

która była dobra, powie: „Prowadź mnie naprzód”, ale osoba, która była zła, powie: „Przekleństwa, 

dokąd mnie zabierasz?” Dobra dusza będzie delikatnie niesiona przez aniołów i odziana w całuny z 

Raju. Aniołowie wzniosą się w górę do Nieba i przejdą przez jego bramy, ogłaszając, kim jest dusza. 

Kiedy dotrą na najwyższe miejsce w Niebie, Allah wydaje rozkaz: „Wpisz imię Mojego sługi w Illiyun”. 

(Illiyun jest zapisem tego, kto wejdzie do Nieba po Dniu Sądu.) Następnie aniołom powiedziano: 

„Zabierzcie go z powrotem na Ziemię, ponieważ obiecałem im, że z niej ich stworzyłem, do niej ich 

zwrócę i z niej wskrzeszę je jeszcze raz.” Dusza złego człowieka również jest niesiona do bram nieba, 

ale kiedy aniołowie wprowadzą ją tam, bramy nie otworzą się, aby dusza mogła przejść. W Koranie jest 

napisane, że bramy Raju nie zostaną otwarte dla tego, kto odrzucił Allaha. Następnie Allah nakaże, aby 

imię danej osoby zostało zapisane w języku sijjin, który jest księgą piekła. Następnie rozkaże aniołom 

zwrócić duszę na Ziemię z tego samego powodu, dla którego zwraca również dobre dusze. 



„Tak jak dobrze spędzony dzień zapewnia spokojny sen, tak dobrze wykorzystane życie przynosi... 

szczęśliwą śmierć.” -Leonardo da Vinci 

Przechowywanie Duszy 

Nawet gdy ciało człowieka jest spuszczane do grobu i grzebane, aniołowie sprowadzą wraz z nim jego 

duszę. Usłyszymy wrzucaną ziemię i kroki odchodzących ludzi. Potem zostajemy sami, ale nie na długo. 

Swoją drogą nie ma znaczenia, czy nasze ciało ulegnie zniszczeniu, czy pozostanie nienaruszone. Nasza 

dusza pozostanie w pobliżu miejsca, w którym ostatnio złożono nasze ciało. Zatem osoba, która zginie 

w ogniu i której ciało ulegnie zniszczeniu, znajdzie tam swoją duszę zanurzoną w ziemi. Nawet jeśli ciało 

zostanie poddane kremacji, a prochy umieszczone w urnie i wystawione na półce, dusza po drodze 

zapadnie się gdzieś w ziemię. Teraz zaczyna się życie w grobie. Termin określający ten etap życia to 

Barzakh, czyli Podział. Czasami nazywa się to „magazynem duszy”. Nasza dusza będzie czekać w tej 

ponadczasowej egzystencji aż do Dnia Sądu. Nie jest możliwy żaden kontakt z żywymi ani z duszami 

innych zmarłych i nie będziemy świadomi niczego poza sobą. Islam nie wierzy, że jasnowidze mogą 

kontaktować się z duchami zmarłych ani że dusze zmarłych mogą zamieszkiwać ciała żywych. 

Muzułmanie wierzą, że złe dżiny współpracują z jasnowidzami i mediami duchowymi i oszukują ludzi, 

aby uwierzyli, że naprawdę rozmawiali ze swoją dawno zmarłą ciotką lub babcią. Islam mówi, że śmierć 

jest ostateczna i nie ma już powrotu. Co więc dzieje się z nami w grobie? Według proroka Mahometa 

wkrótce po pochówku wysyła się do nas dwóch aniołów o czarnych twarzach i niebieskich oczach z 

ciekawą misją. Nazywają się Munkir i Nakir. Kiedy przybywają, zmuszają naszą duszę do zwrócenia 

uwagi. Ci aniołowie są Pytającymi o Grób i zadają nam trzy pytania: „Kto jest twoim Panem?” „Jaki był 

Twój sposób na życie?” I na koniec: „Kto był twoim prorokiem?” Islam akceptuje fakt, że przed 

prorokiem Mahometem byli inni prorocy wysłani przez Boga na świat. W rzeczywistości, jak 

wspomniano wcześniej, islam naucza, że w przeszłości wszyscy ludzie otrzymali pewnego rodzaju 

boskie przewodnictwo za pośrednictwem autentycznego proroka. Mahomet jest jedynie ostatnim z 

proroków w długim łańcuchu. Zatem prawidłowe odpowiedzi na te trzy pytania to: „Bóg”, „Poddaj się 

woli Bożej”, a następnie imię proroka, za którym podążaliśmy, czy to Mahometa, Jezusa, Mojżesza, czy 

kogokolwiek innego. Jeśli odpowiemy poprawnie na wszystkie trzy pytania, stanie się coś 

niesamowitego. Nasze dobre uczynki uosabiają się w istocie przypominającej osobę, która mówi do 

nas: „Jestem tu, żeby przekazać wam dobrą nowinę. Allah zaakceptował to, co uczyniliście, a 

otrzymacie wieczne ogrody rozkoszy. To jest dzień, który ci obiecano. Jestem twoimi dobrymi 

uczynkami. Na Allaha, ja tylko wiedziałem, że jesteście szybcy w posłuszeństwie Allahowi i powolni w 

nieposłuszeństwie. Niech Bóg wam wynagrodzi dobrem.” Wtedy otwierają się drzwi do Nieba, a drugie 

do Piekła. Pokazano nam, dokąd byśmy poszli w piekle, gdybyśmy byli źli, a następnie powiedziano 

nam, abyśmy zamiast tego spojrzeli na miejsce, do którego pójdziemy w Raju. Następnie anioły 

powiększają rozmiar naszego pojemnika na dusze do rozmiaru dużego pokoju. Miękkie, ciepłe światło 

wypełnia przestrzeń i zostaniemy poproszeni o położenie się spać i spokojne śnienie aż do Dnia Sądu. 

Każdego dnia anioł będzie przychodził do nas w snach i otwierał okno, przez które znów ujrzymy swoje 

miejsce w Niebie. Jeśli nie odpowiemy poprawnie na pytania i tylko prawdziwy buntownik przeciw 

Bogu nie zda egzaminu, wtedy wydarzy się coś strasznego. Anioły wydają się nam przerażające. 

Uderzają w nasze duchowe ciało ciężką buławą, i nakazują naszemu pojemnikowi na dusze wciskać się 

w nas, aż poczujemy się uduszeni. Nasze złe uczynki uosabiają się w istocie przypominającej brzydką 

osobę, która mówi: „Jestem tutaj, aby przekazać ci złe wieści. Jestem twoimi złymi uczynkami. Na Boga, 

wiedziałem tylko, że jesteś powolny w posłuszeństwie Bogu i szybki w nieposłuszeństwie. Niech Bóg 

odpłaci ci złem.” Wtedy aniołowie przychodzą do nas i otwierają okno, przez które widzimy nasze 

przyszłe miejsce w Ogniu Piekielnym. Pozostajemy dręczeni i krzyczący aż do Dnia Sądu. Islam uczy, że 

zwierzęta słyszą krzyki dręczonych w grobie. Prorok Mahomet powiedział, że gdybyśmy usłyszeli ich 

krzyki, zemdlelibyśmy ze strachu. Często zachęcał nas do modlitwy o ochronę przed Karą Grobu, jak to 



się nazywa. Czas nie ma tam prawdziwego znaczenia, ale to doświadczenie może być przyjemne lub 

przerażające i, jak mówi islam, wszyscy będziemy musieli przez to przejść. W rozdziale 6 omówimy, co 

dzieje się po życiu w grobie. 

Prorok Mahomet opowiedział interesującą historię o Śmierci. Wygląda na to, że do Mojżesza został 

wysłany anioł śmierci, a kiedy do niego podszedł, Mojżesz mocno go uderzył, psując mu jedno oko. 

Anioł wrócił do swego Pana i powiedział: „Wysłałeś mnie do swojego niewolnika, który nie chce 

umrzeć”. Allah przywrócił mu oko i powiedział: „Wróć i powiedz Mojżeszowi, aby położył rękę na 

grzbiecie wołu, gdyż będzie mu wolno żyć tyle lat, ile włosów wypadnie mu pod rękę”. (Więc anioł 

przyszedł do niego i powiedział mu to samo). Wtedy Mojżesz zapytał: „O mój Panie! Co się stanie po 

upływie tych lat?” Powiedział: „Nadejdzie śmierć”. Mojżesz powiedział: „Więc pozwól mi teraz 

umrzeć”. 

➤ Islam uważa czas spędzony w łonie matki i leżenie w grobie jako etapy życia. 

➤ Aborcja jest w islamie prawie zakazana. Ratowanie życia matki jest jedynym uzasadnionym 

powodem aborcji. 

➤ Islam mówi, że wiara może sprawić, że każda sytuacja, dobra lub zła, stanie się sposobem na 

zadowolenie Boga. 

➤ Kiedy umieramy, nasza dusza żyje w grobie aż do Dnia Zmartwychwstania. 

Islam o niebie i piekle 

Prawie każda religia na świecie uczy, że za nasze czyny w tym życiu będzie jakaś nagroda lub kara. 

Niezależnie od tego, czy jest to wiara w Niebo, Walhallę czy Raj, kraina wiecznej rozkoszy dla 

zasłużonych motywuje wyznawców dowolnej religii do inwestowania w swoją ostateczną przyszłość 

poprzez ukrywanie swojego życia tutaj, aby później czerpać korzyści. Podobnie niezależnie od tego, czy 

mówisz o piekle, Hadesie czy ogniu, wizje niekończącego się cierpienia stanowią potężną zachętę do 

unikania niemoralności i niegodziwości na tym świecie. Islam oferuje swoim wyznawcom bardzo jasny 

obraz każdej z tych możliwości. Dla muzułmanina nie ma mglistego zjednoczenia nirwany ani nijakiej 

perłowej bramy prowadzącej na ulicę wyłożoną złotem. Nie, dla oddanego naśladowcy proroka 

Mahometa Raj przedstawia się z taką rzeczywistością, że niemal możemy jej posmakować. Podobnie 

piekło jest traktowane tak wyraziście, że może wywołać koszmary, jeśli nie będziemy ostrożni. 

Wszystko to ma na celu podkreślenie właśnie tego powodu, dla którego religia uczy nas przede 

wszystkim o życiu pozagrobowym: abyśmy mogli odczuć bezpośredniość wagi naszych przekonań i 

działań we wszystkim, co robimy. 

Dlaczego warto mieć dzień sądu? 

Ponad jedna czwarta wersetów Koranu dotyczy kwestii związanych z przyszłym życiem lub światem 

duchowym. Dla muzułmanina jest to naturalnie odpowiednia proporcja, biorąc pod uwagę, że islam 

naucza, że prawdziwe życie dopiero nadejdzie. To życie, zauważył Prorok, jest jak sen. Kiedy umrzemy, 

naprawdę obudzimy się do rzeczywistości. W rozdziale 5, „Cztery etapy życia w islamie”, dowiedziałeś 

się o niektórych rzeczach, których doświadczy każdy człowiek po śmierci: anioły wyciągające duszę, 

umieszczane w grobie i odwiedzane przez anioły w Barzakh. Teraz przejdę do tego, co wydarzyło się 

później. Ponieważ islam naucza, że pewnego dnia nastąpi koniec świata, wszystkie te zgromadzone 

dusze muszą gdzieś pójść! Życie w grobie będzie trwać aż do Dnia Sądu. Żadna martwa dusza nie może 

w międzyczasie powstać z grobu i chodzić po ziemi jak duch lub zjawa. Dusza wydostaje się z grobu 

tylko wtedy, gdy Bóg spowodował koniec wszechświata w kataklizmie Dnia Ostatniego. Dopiero wtedy 

nadejdzie czas, aby zgromadzić wszystkie zmarłe dusze na Dzień Sądu. Rozpoczyna się czwarty i ostatni 



etap naszego życia. Aby zrozumieć uzasadnienie Dnia Sądu, musimy pamiętać, jaki jest cel życia 

każdego z nas. Jesteśmy tu po to, aby Bóg sprawdzał naszą wiarę i działania. Poprzez ten test staramy 

się rozwijać siebie i wznieść naszą duszę na najwyższy z trzech poziomów rozwoju, przechodząc od 

naszego zwierzęcego ja do oskarżającego ja i, miejmy nadzieję, stając się spokojną duszą. Osiągamy to 

poprzez połączenie wiary w Boga, szukania Jego przewodnictwa w Jego objawionych Księgach i 

naśladowania przykładu Jego proroków; a następnie o życiu poświęconym dobrym uczynkom i 

proszeniu o pokutę, gdy się potkniemy. Zatem z tej filozofii naszych celów logiczny wniosek jest taki, 

że ten test musi się zakończyć i że każdy z nas w końcu otrzyma swoją ocenę. Właśnie po to jest Dzień 

Sądu. 

Youmul qiyamah oznacza Dzień Stania (Na Sąd). Alternatywna nazwa to youmud deen, co oznacza 

„Dzień, w którym zostaną osądzone drogi życia”. W języku angielskim jeden z nich nazywamy w skrócie 

Dniem Sądu. 

Długie ramię prawa 

Sam pomysł, że przestępcy i źli ludzie na tym świecie mogą uniknąć kary po prostu umierając, jest 

niewyobrażalny. Czy Adolf Hitler z krwią milionów na rękach może uniknąć zemsty? Pomyśl o 

wszystkich dzieciach, które padły ofiarą przemocy, zwierzętach, które były źle traktowane, kradzieżach 

i gwałtach, które miały miejsce – jaki wszechświat powiedziałby, że przestępcy mogą ujść na sucho 

takim czynom? Nowoczesny, mechanistyczny pogląd na życie, który głosi, że wszyscy jesteśmy po 

prostu inteligentnymi zwierzętami, które żyją tylko raz, stanowi największe zagrożenie dla 

bezpieczeństwa ludzi, jakie kiedykolwiek wymyślono. Powiedzieć komuś, że skoro żyje się tylko raz, to 

śmiało, baw się, póki możesz, jest dla każdej obłąkanej osoby pozwoleniem na bezmyślne krzywdzenie 

innych. Jeśli chcemy mieć bezpieczne społeczeństwa, musimy kontrolować nasze własne zachowanie, 

mówi Koran. Jeśli nie ma kary za przestępstwa, nie ma pokoju. Jeśli prawa ustanowione przez człowieka 

nie są wystarczającym środkiem odstraszającym, wówczas dla większości ludzi pomocne będzie 

odwołanie się do praw wyższych, które wykraczają poza ludzkie istnienie. Ci, którzy lekceważą oba 

poziomy prawa, dostaną od Boga coś więcej niż tylko policzek! Koran bardzo jasno mówi o potrzebie 

sprawiedliwej odpłaty za tych, którzy uczynili zło i zadośćuczynienia tym, którzy zostali skrzywdzeni, i 

to w Dniu Sądu niesprawiedliwość zostanie odpłatna. „To będzie Dzień ostatecznej zapłaty” – oznajmia 

Koran, a islam zdecydowanie promuje pełną sprawiedliwość, która jest prawem każdego człowieka. 

Ludzie czasami krytykowali stosowanie surowych kar za przestępcy w islamie. Jednakże w 

społeczeństwach, w których prawo islamskie jest najczęściej stosowane, przestępczość prawie nie 

istnieje. 

Kiedy to nadejdzie? 

Kiedy więc zaczyna się Dzień Sądu? Czy w źródłach islamskich podana jest data? Niestety nie. Koran 

podaje, że grupa bałwochwalców udała się do Proroka Mahometa i naśmiewała się z niego w związku 

z całą koncepcją sądu ostatecznego. Wyzywali go, żeby to się stało na miejscu lub przynajmniej 

powiedział im, kiedy to miało nastąpić. Doznało go objawienie i powiedział: „Pytają cię o godzinę, 

powiedz im, że tylko Bóg wie, kiedy to nastąpi. Kiedy to się stanie, zostaną całkowicie zaskoczeni i będą 

żałować, że to nigdy nie nastąpiło. Wiemy, jak to się zacznie i będzie przebiegać. Według chronologii 

podanej w źródłach islamskich, pewnego dnia Allah zainicjuje koniec świata. Nawet jeśli to rozpoczął, 

doprowadzi to do końca. Anioł o imieniu Israfil zabrzmi nutą na masywnym rogu, a fala uderzeniowa 

przeniknie cały wszechświat. Wcześniej Allah to zrobił, stworzył wszechświat w wyniku ogromnej 

eksplozji (Wielkiego Wybuchu) i rozszerzał go. Teraz On zwinie to jak zwój i zamknie. W tym czasie 

ludzie nadal będą żyli na Ziemi i będą uciekać ze strachu, gdy kula zacznie się gwałtownie trząść i 

rozpadać. „Co się dzieje ze światem?” będą płakać. W Koranie znajduje się wiele żywych fragmentów 



opisujących, co się stanie, gdy Ziemię pokryje ciemność, a oto jeden z bardziej znanych: „Kiedy słońce 

zakryje się ciemnością, kiedy spadną gwiazdy, kiedy przejdą góry gdy porzuca się bydło pełne młodych, 

gdy gromadzą się chore zwierzęta, gdy morza się podnoszą, gdy następuje sortowanie dusz, gdy pyta 

się o zakopaną żywcem dziewczynkę, za jaką zbrodnię została zabita, kiedy księgi są otwarte, gdy niebo 

zostanie odsłonięte i gdy piekło stanie w płomieniach i przybliży się Raj, wtedy każda dusza pozna, co 

przygotowała”. (Koran 81:1–26) 

Wszystkie żywe istoty umrą, łącznie z aniołami i dżinami, a cała materia we wszechświecie zostanie 

zniszczona. Nazywa się to dniem ostatnim i sygnalizuje koniec przedstawienia. Następny przystanek: 

Wyrok. Następnie aniołowie zostaną przywróceni do życia, a Israfil zatrąbi w swój róg kolejną nutą. 

Wszystkie istoty ludzkie i dżiny nagle pojawią się stojąc na ogromnej, płaskiej równinie. Dusze 

wszystkich zmarłych zostaną natychmiast wyprowadzone z Barzakh i otrzymają nowe ciała, które pod 

każdym względem będą przypominały ich ciała fizyczne z Ziemi. Będziemy oszołomieni tym, co 

zobaczymy i poczujemy, że żyliśmy na Ziemi krócej niż jeden dzień. Wszyscy będą nadzy i bez żadnych 

symboli statusu ani władzy. Nazywa się to Zmartwychwstaniem. Następnie wszyscy ludzie zostaną 

posortowani według tego, w co wierzyli lub czym podążali w świecie fizycznym. Muzułmanin, 

chrześcijanin lub Żyd będzie stał za Mahometem, Jezusem lub Mojżeszem. Hinduski wyznawca Ganesh 

będzie stał za przedstawieniem boga słonia. Ci, którzy podążali za komunizmem, prawdopodobnie 

staną za Karolem Marksem. To sortowanie będzie absolutne i nie będziemy mogli wycinać linii ani 

ukrywać się w innych grupach. Aniołowie przeniosą nas na miejsce i nie mamy innego wyjścia, jak tylko 

współpracować. Prorok Mahomet powiedział, że Dzień Sądu będzie trwał 50 000 lat ze względu na 

dużą liczbę obecnych na nim ludzi. Pomyśl o tym: każdy człowiek, jaki kiedykolwiek żył, będzie tam. 

Jednak ze względu na powagę sytuacji nikt nie będzie się troszczył o nikogo innego, jak tylko o siebie. 

Koran mówi, że w tym dniu człowiek będzie ignorował swoich rodziców i dzieci z powodu zmartwień i 

niepewności. Wróć myślami do szkoły podstawowej i tego, jak się czułeś w dniu zaliczenia; to wyobraź 

sobie, że otrzymujesz raport na całe życie! Ludzie, którzy zaparli się Boga, będą tego dnia wzburzeni i 

pełni stresu. Tym bardziej, że w oddali widoczna będzie piekielna otchłań, słychać będzie wszystkie 

przerażające jęki i grzmiące odgłosy potężnych eksplozji. Grzesznicy zbliżą się do ludzi, którzy byli wierni 

i cnotliwi w swoim życiu, ponieważ ci dobrzy ludzie zostaną skąpani w blasku światła. Grzesznicy będą 

błagać o odrobinę tego światła, ale zostaną odsunięci od sprawiedliwych. Allah będzie ukryty za wielką 

zasłoną i nie ujawni się, chociaż będzie przeprowadzał proces sądowy. (W Niebie objawi swoje 

prawdziwe ja tylko tym, którzy pragną Go szukać samotnie.) Będzie kierował ciasną salą sądową i żadne 

wymówki nie będą akceptowane. Ludzie będą próbowali przekupić aniołów lub zaoferować Bogu okup 

za swoje zbawienie, ale czym mogą zapłacić, skoro wszystko należy do Boga? To nadaje nowy wymiar 

powiedzeniu: „Nie możesz tego zabrać ze sobą”. 

Mahomet powiedział: „Pewnego dnia Allah weźmie świat w swoją lewą rękę i zwinie wszechświat w 

Swoją prawą. On powie: «Ja jestem królem, gdzie są królowie ziemi?»” 

Nadchodzi Sąd 

Jak będzie przebiegał wyrok? Koran i hadisy dają bardzo szczegółowy obraz całej sprawy. Nie będzie 

przerw od stania w kolejkach. Nie będziemy musieli jeść, pić ani spać. Po prostu czekamy. Kiedy 

nadejdzie nasza kolej na sąd, dwóch aniołów, jeden idący z przodu, a drugi z tyłu, będzie nas 

eskortować przed Sędzią, Bogiem. Anioł z przodu ogłosi: „Mam tu przy sobie jego zapis”. Jeśli będziemy 

dobrymi ludźmi, nasze świadectwo zostanie nam dane w prawej ręce. Ci z nas, którzy muszą go 

otrzymać na lewą rękę lub za plecami, są w dużym rublu. Następnie w naszej obecności zostanie 

odczytany cały nasz zapis. Każda myśl i każdy czyn, jaki kiedykolwiek zrobiliśmy, będzie tam obecny do 

tego stopnia, że zawołamy: „Co to za książka? Nie pomija niczego, wielkiego ani małego!” Nasza wiara 

w Boga zostanie szczegółowo zbadana i zmierzona nasza szczerość. Następnie zostaniemy 



przesłuchani, co zrobiliśmy i dlaczego. Jeśli spróbujemy kłamać lub będziemy uciekać, części naszego 

ciała będą mówić i świadczyć przeciwko nam. Na przykład, jeśli coś ukradliśmy i zaprzeczyliśmy, że to 

ukradliśmy, możemy być zaskoczeni, gdy usłyszymy, jak nasza ręka mówi: „On to zrobił! On to zrobił!" 

Zostaną wezwani inni świadkowie. Każdy, kogo kiedykolwiek skrzywdziliśmy w naszym ziemskim życiu, 

wystąpi i przedstawi swoje roszczenia przeciwko nam. Nasze dobre i złe uczynki zostaną zgromadzone 

wokół nas w stos, a ludziom, których skrzywdziliśmy, zostanie powiedziane, aby poczęstowali się 

niektórymi z naszych dobrych uczynków. Nie będziemy w stanie ich powstrzymać. Będziemy próbować 

zrzucić winę na Szaytana, ale on się nas wyprze. Ludzie mogą wołać o pomoc do swoich idoli, ale 

powiedzą: „Jesteś sam!” Wtedy naprawdę zdamy sobie sprawę, że jesteśmy całkowicie odpowiedzialni 

za to, co zrobiliśmy i nikt nie może nas uratować. Po dokonaniu przeglądu naszych zapisów nasze dobre 

i złe uczynki zostaną umieszczone na wadze i zważone. Lepiej miejmy nadzieję, że nasza strona dobrych 

uczynków jest cięższa! Jednakże najpierw sprawdzimy nasz zapis modlitw; jeśli okaże się, że ma wady, 

wszystkie nasze dobre uczynki zostaną odrzucone. Cóż dobrego przyniosą nasze uczynki, gdybyśmy nie 

wzywali naszego Pana i nie modlili się do Niego? Dlaczego nasze czyny są ważone, skoro islam naucza, 

że wiara przynosi nam zbawienie? Dobre uczynki są dowodem naszej wiary. Skoro więc niewiele 

dobrego zrobiliśmy na świecie, to jaka była wartość wszystkich naszych deklaracji i twierdzeń? Po 

dokonaniu przeglądu, czasie spłaty naszych ofiar i rozważeniu naszych czynów, klękamy pokornie przed 

obecnością Allaha. Wyjaśni nam znaczenie dowodów i nie dojdzie do żadnej niesprawiedliwości ani 

faworyzowania. Jeśli jesteśmy winni lub niewinni, musimy całkowicie i ponad wszelką wątpliwość 

zrozumieć, na co zasługujemy. Ale Allah jest miłosiernym i kochającym Bogiem. Uwielbia przebaczać 

tym, którzy prosili Go o przebaczenie w swoim doczesnym życiu, i w ten sposób okaże tę wielką 

wspaniałomyślność, która jest Jego własnością tylko w Dniu Sądu. Może przebaczyć nam dodatkowe 

grzechy tylko i wyłącznie dlatego, że tego chce. Ludzie, którzy liczyli na przebaczenie Allaha, mogą mieć 

nieskazitelną przeszłość, a najgorszy przestępca może odkryć, że jakiś drobny akt dobroci wyrządzony 

osobie, roślinie lub zwierzęciu może spowodować wymazanie jego historii. 

Islam nie jest przeciwko „lewicowcom”. Znaczenie trzymania akt w prawej lub lewej ręce w Dniu Sądu 

nie ma nic wspólnego ze zręcznością danej osoby na tym świecie. 

Kafir to termin używany w Koranie do opisania kogoś, kto nie wierzy w Boga. Chociaż słowo to jest 

często tłumaczone jako niewierzący, nie to właśnie oznacza. Tak naprawdę, w języku arabskim nie ma 

odpowiednika słowa niewierzący. Kafir pochodzi od słowa kaffara, które oznacza zakrywać lub 

ukrywać. W ten sposób osoba będąca kafirem ukrywa Bożą prawdę, zakrywając swoje serce i umysł, 

odmawiając uznania istnienia Boga. 

Allah jest miłosierny 

Prorok Mahomet opowiedział kiedyś historię ilustrującą miłosierdzie Allaha. Nierządnica szła drogą i 

ujrzała głęboką studnię. Kiedy schodziła po ścianach, żeby się napić, zauważyła spragnionego psa 

chodzącego tam i z powrotem. Zrobiło jej się go żal, więc zdjęła skórzaną skarpetkę, napełniła ją wodą 

i podała psu do picia. Dzięki temu aktowi dobroci Bóg przebaczył jej wszystkie grzechy. 

Most nad piekłem 

Wreszcie zostaje wydany nasz werdykt: winny lub niewinny. Albo się cieszymy, albo spuszczamy głowy 

ze wstydu. Następnie, kiedy wszystkie osądy zostaną zakończone, musimy przejść do następnego etapu 

tego procesu. Z Równiny Sądu wszyscy przesuną się na skraj otchłani piekielnej. Będzie to potwornie 

wielka, ziejąca dziura, przez którą nawet nie będziesz mógł zajrzeć. Płomienie wzniosą się na wiele 

kilometrów i wystrzelą iskry wielkości kłód. Wszyscy będą odczuwać intensywne ciepło i ludzie będą 

się go bać. Aniołowie wrzucą w ogień najgorszych grzeszników, których uznano za winnych najgorszych 

zbrodni. Reszta z nas, winna czy niewinna, będzie musiała odbyć wstrząsającą podróż przez most zwany 



Sirat, który rozciąga się nad otchłanią piekła i prowadzi do Raju po drugiej stronie. Sirat jest cienki jak 

brzytwa i jest nabijany postrzępionymi krawędziami i kolcami. Sprawiedliwi ludzie i prorocy przemkną 

obok niego i przedostaną się na drugą stronę. Dobrzy ludzie, którzy mieli kilka niewybaczonych 

grzechów, podczas podróży przez most zostaną pocięci i posiniaczeni, aby przypomnieć im, że 

wszystkie złe uczynki pociągają za sobą konsekwencje, ale oni też sobie z tym poradzą. Niektórzy ludzie 

będą w strzępach, kiedy odejdą! (Wszyscy jesteśmy uzdrowieni po drugiej stronie.) Grzeszni ludzie 

będą w stanie dotrzeć tylko do tego momentu, ponieważ nagle zostaną złapani przez most i wpadną 

na oślep do dołu. Ich krzyki będą odbijać się echem i przerażać wszystkich innych. Co by było, gdybyśmy 

nie byli zbyt źli, ale też niewystarczająco dobrzy dla Nieba, a nasze dobre uczynki ważyły dokładnie tyle 

samo, co nasze złe? Możemy znaleźć się na wzniesieniu pomiędzy Niebem a Piekłem, zwanym 

Wzgórzami. Nie jest to to samo, co chrześcijańska koncepcja czyśćca czy Łona Abrahama, ale idea jest 

podobna. Pozostaniemy tam, widząc piekło i bojąc się go, widząc Niebo i tęskniąc za nim, aż do czasu, 

gdy w pełni zdamy sobie sprawę, że prawie popełniliśmy błąd i trafiliśmy do piekła. Wtedy w końcu 

udamy się do Raju. Tematyka nieba i piekła jest dość obszernie omówiona w Koranie i hadisach, czyli 

w powiedzeniach Mahometa. Szczegóły są bez wątpienia oszałamiające. Gdziekolwiek się znajdziemy, 

będzie to kulminacja czwartego i ostatniego etapu naszego życia. Nasza dusza, pożyczona od Boga, 

została teraz zwrócona do innego wymiaru i otrzymuje nagrodę lub mękę w zależności od tego, co z 

nią zrobiliśmy na świecie. Teraz wyjaśnię, co islam mówi o niebie i piekle. 

Mahomet powiedział: „Kiedy Allah wydał dekret o stworzeniu, przyrzekł to sobie, pisząc w swojej 

księdze, która została mu złożona: «Moje miłosierdzie zwycięży nad moim gniewem»”. 

Wszyscy musimy zobaczyć piekło, niezależnie od tego, czy zamierzamy spędzić w nim trochę czasu, czy 

nie. W ten sposób zdajemy sobie sprawę, że obietnica Allaha jest prawdziwa i że miał na myśli interesy, 

gdy przedstawiał konsekwencje prowadzenia złego życia. 

Wykorzystaj swój czas mądrze 

Islam przedstawia bardzo żywy obraz życia pozagrobowego. Według hadisów proroka Mahometa islam 

posuwa się nawet do stwierdzenia, że to życie jest tylko iluzją, a życie następne jest prawdziwą 

rzeczywistością. Pomysł jest taki, że mamy tylko kilka lat życia tutaj na Ziemi, a potem umieramy, więc 

czy nie powinniśmy zwrócić się w stronę sfery duszy? Czy życie pozagrobowe nie jest najważniejszą 

rzeczą, o której warto wiedzieć? Czy nie powinniśmy spędzić życia inwestując w taki rodzaj kapitału 

(wiara i dobre uczynki), który uczyniłby nasze stałe życie wartościowym? Jednak zbyt często spędzamy 

czas goniąc za tym, co jest tylko tymczasowe. Jednakże niezależnie od naszej świadomości tego, co ma 

nadejść, naszym ostatecznym celem jest Niebo lub Piekło. 

Ogrody Raju 

Jannah, czyli Niebo, jest miejscem, gdzie nasza dusza jest nagradzana za słuchanie swojej fitrah, czyli 

wewnętrznej natury. Ponieważ żyliśmy życiem wiary i dobrych uczynków, unikając złych uczynków – 

co nie zawsze było łatwe w świecie, w którym szatan i pragnienia zwierząt zmuszały ludzi do 

popełniania złych czynów – pokazaliśmy, że jesteśmy najlepszym typem stworzenia stworzonego przez 

Boga. Nasze dusze zostały oczyszczone i są gotowe na dobre życie po tylu zmaganiach i trudnościach. 

Koran mówi nam: „Historia jest świadkiem! Rzeczywiście, ludzkość jest naprawdę zgubiona. Z 

wyjątkiem tych, którzy mają wiarę i czynią to, co słuszne, i którzy uczą się wzajemnie prawdy i 

wytrwałości”. (Koran 103:1-3) Kiedy opuścimy Sirat (zakładając, że pomyślnie zdaliśmy wyrok) i 

dotrzemy do Raju, znajdziemy przed sobą ogromny mur z ośmioma bramami. Każda brama nosi nazwę 

jednego z głównych rytuałów religijnych, które Bóg ustanowił dla nas na Ziemi. Na przykład będą bramy 

nazwane od modlitw, miłosierdzia, postu i walki ze złem. Wejdziemy przez bramę odpowiadającą 

aktywności, w której byliśmy najlepsi. Niektórzy bardzo święci ludzie, którzy będą wezwani przez 



wszystkie bramy do wejścia. W takim razie mogą przejść przez dowolną bramę! Aniołowie będą stać 

na straży przed każdym z nas i gdy będziemy wchodzić, będą nas witać i mówić: „Pokój wam! Dobrze 

się spisałeś! Wejdź tutaj i zamieszkaj w środku.” Całkowitego zadziwienia Raju nie można odpowiednio 

opisać ludzkim językiem, a Bóg mówi tyle samo: „Przygotowałem dla moich sług to, czego ani oko nigdy 

nie widziało, ani ucho nie słyszało, ani o czym nikt nie pomyślał” (Hadis). Koran może jedynie dać nam 

mentalne obrazy zaczerpnięte z naszych własnych doświadczeń życiowych na tym świecie i dlatego 

Niebo jest opisane w bardzo ziemskich kategoriach. Będzie nam się wydawać krainą tętniących życiem 

miast, przepięknych ogrodów, pagórkowatych łąk, puszcz i dolin rzecznych. Kolory i zapachy, które nas 

powitają, są tak żywe, że nigdy nie znudzi nam się ich oglądanie. Ktokolwiek był ułomny, kulawy, 

niedołężny lub ślepy, przekona się, że on, podobnie jak wszyscy inni, będzie miał doskonałe ciała. 

Pewnego razu stara kobieta zapytała proroka Mahometa, czy pójdzie do nieba. Powiedział jej, że w 

Raju nie będzie starych kobiet. Pochyliła głowę ze smutkiem, ale wtedy Prorok uśmiechnął się, podniósł 

jej głowę i powiedział: „W Raju nie będzie starych kobiet, ponieważ wszyscy znowu staniecie się 

młodzi”. Kobieta była przeszczęśliwa. Wszyscy będziemy mieć około 30 lat i być w doskonałej formie 

fizycznej i nigdy więcej nie będziemy czuć się chorzy ani zranieni. Niemowlęta, które zmarły, pozostaną 

niemowlętami, ale będą mogły biegać po całym miejscu, biegając wokół „jak trzepoczące piękne, 

zielone ptaki”. Niebo ma siedem warstw i każdy z nas zostanie zabrany do swojego domu, który będzie 

zlokalizowany na jednym z tych poziomów. Poziom ten zależy zarówno od stopnia naszej dobroci, jak i 

od ilości nauk naszego proroka, których nauczyliśmy się, gdy żyliśmy na tym świecie. Każdy poziom jest 

jednak na tyle fantastyczny, że nie poczujemy żadnej lekceważenia czy zazdrości z powodu 

przydzielonego nam poziomu. W rzeczywistości takie uczucia będą nieznane w Niebie; i nigdy nie 

usłyszysz żadnych przykrych słów, plotek ani kłamstw. Będziemy mogli odwiedzić osoby mieszkające 

na różnych poziomach. Przyjaciele i rodzina będą się spotykać i odpoczywać w czasie wolnym. Mężowie 

i żony zostaną ponownie zjednoczeni, jeśli tak zdecydują, a kontakty towarzyskie będą głównym 

zajęciem. W Raju będą specjalni słudzy i towarzysze przyjemności (zwani hurysami). Są to inteligentne, 

lecz bezduszne stworzenia stworzone wyłącznie po to, by służyć nam i sprawiać nam przyjemność w 

świecie, który nie zna już żadnych występków. Islam jest bardzo rzeczowy w kwestii seksu i mówi 

wprost, że seks bez poczucia winy jest jedną z dobrodziejstw Nieba. Wino, kolejny występek zakazany 

na świecie, też będzie tam dozwolone, a najlepsze jedzenie zawsze będzie nam przywożone. Nie 

musimy już jeść, aby przeżyć; tam będziemy jeść z radości. W Raju znajdują się targowiska, w których 

można robić zakupy, fontanny, w pobliżu których można odpocząć, drogi do podróżowania i 

niekończące się rozkosze. Nuda nigdy nie wystąpi. Otrzymamy jedwabne ubrania z biżuterią i brokatem 

najwyższej jakości. Mieszkańcy Raju będą niezłym widokiem! Raj jest wieczny. Nikt nie musi wychodzić. 

Otrzymamy odpowiedź na każde pytanie, jakie kiedykolwiek mieliśmy. Każda rozkosz, jaką 

kiedykolwiek sobie wyobraziliśmy, będzie nasza na życzenie i nie tylko. Jednakże jeszcze większa od 

nich jest zdolność widzenia Allaha. Można go zobaczyć poza siódmą warstwą w fantastycznym 

spektaklu nieopisanego światła i dźwięku. Takie jest Niebo według islamu. W Koranie i hadisach 

znajduje się tak wiele barwnych opisów, że w umysłach muzułmanów na pierwszy plan wysuwa się 

bezpośredniość przyszłego życia. Chrześcijanie mogą mieć na myśli perłowe bramy i złote ulice, ale 

muzułmanie przyglądają się temu, co tam jest, i tęsknią za tym o wiele mocniej! 

Jannah to arabskie słowo oznaczające Niebo. Dosłownie oznacza ogród, dlatego często używane jest 

alternatywne słowo, raj. 

Muzułmańskie pozdrowienie odpowiadające „Witam” to Assalamu alaykum. Oznacza to: „Pokój wam”. 

Odpowiedź jest odwrotna: Wa alaykum assalam, co można przetłumaczyć jako „A niech spoczywa w 

pokoju”. 

 



Islam nie tylko uczy nas modlić się do Boga o wejście do raju. Nauczono nas raczej prosić o najwyższe 

miejsce w życiu 

Raj. Mierz Wysoko! 

„Będą mieszkać wśród leśnych lasów, gdzie nie ma cierni ani jeżyn, wśród dziko kwitnących drzew, 

które zapewniają chłodny, rozległy cień. Są tam płynące strumyki i wszelkiego rodzaju owoce, które 

nigdy nie wychodzą poza sezon i nie słabną. Będą odpoczywać na honorowych miejscach ze specjalnie 

stworzonymi towarzyszami, którzy są czyści, nieskalani, kochający i są w podobnym wieku”. (Koran 

56:27–38) 

Tutaj nie ma tańca z diabłem! 

Piekło.  Słowo to przywołuje obrazy ognia i cierpienia. Prawie każde społeczeństwo ma jakąś koncepcję 

ostatecznego miejsca kary dla tych, którym wydawało się, że zbrodnie tu na Ziemi uszły na sucho. Ale 

celem piekła w islamie jest nie tylko karanie, ale także oczyszczanie. Chrześcijaństwo uczy, że piekło 

jest wieczne dla każdego, kto tam pójdzie. Islam nauczając, że niektórzy nigdy nie wyjdą, mówi również, 

że nieliczni wyjdą po upływie wyznaczonego terminu kary. Wtedy i oni pójdą do Nieba. Zatem w islamie 

piekło nie jest wieczne dla każdego. Tak jak Koran opisuje Niebo ze zdumiewającymi szczegółami, tak 

też daje bardzo bezpośredni obraz Ognia Piekielnego. Zacznijmy od tego, że piekło nie jest siedzibą 

Szaytana i jego diabłów, jak jest to popularne w religii Zachodu. Szatan nie ma w piekle tronu, z którego 

mógłby kierować swoje plany przeciwko prawdziwym wierzącym w Boga. Piekło to miejsce, które Bóg 

stworzył wyłącznie w celu karania. Szaytan nie chce tam iść i nikt inny też nie. Piekło jest tak ogromne, 

że nigdy nie zostanie całkowicie wypełnione. W Koranie znajduje się werset, w którym Bóg mówi, że 

pewnego dnia zapyta Piekło, czy jest już pełne. Piekło odpowie: „Czy jest jeszcze coś, co nadejdzie?” 

Piekło, podobnie jak Niebo, ma siedem warstw. Im niższy poziom, tym gorzej. Dziewiętnastu aniołów 

patroluje krawędź przepaści i odpycha każdego, kto próbuje uciec. Prorok Mahomet zauważył kiedyś, 

że ogień piekielny jest 70 razy gorętszy niż ogień tutaj, na Ziemi. To gorsze niż spalarnia! Nasz poziom 

w piekle będzie zależał od tego, jak źli byliśmy i jak mało wierzyliśmy w Boga i życie pozagrobowe. 

Mieszkańcy piekła często słyszą zdanie: „Czy nie przyszli do was ostrzegający? Czy nie słuchałeś, co 

mówili przewodnicy religijni?” Aniołowie będą wymierzać różnorodne kary i nie cofną się przed 

wykonywaniem swoich obowiązków. Do bardziej przerażających kar piekielnych należą: 

➤ Niekończące się kolumny ognia otoczą mieszkańców piekła i spadną na nich płonące łańcuchy. Węże 

i skorpiony będą je nieustannie nękać. 

➤ Mieszkańcy piekła będą nosić ubrania wykonane z płonącej smoły, pić ze źródeł płonącej oliwy, jeść 

kolczaste owoce wyglądające jak głowy diabła i nigdy nie będą mieli od tego chwili odpoczynku. Za 

każdym razem, gdy ciało danej osoby zostanie spalone lub zniszczone, zmaterializuje się świeże ciało 

lub warstwa skóry, dzięki czemu kara będzie mogła zostać odczuta na nowo. 

➤ Nie będzie możliwości komunikowania się z nikim innym. Izolacja będzie całkowita i nie będzie 

słychać nic poza krzykami i jękami. Żadne prośby o litość ani wołanie o przerwę nie zostaną 

uwzględnione. Zamiast tego za każdym razem, gdy mieszkańcy piekła wołają o ulgę, ich kara zostanie 

podwojona. 

➤ Ludzie zostaną ukarani według swoich przestępstw: szukający błędów będą drapać się po twarzy 

żelaznymi gwoździami, kłamcy będą wyrywać sobie policzki żelaznymi prętami, plotkarze będą obcinać 

wargi brzytwą, chciwi będą kąsani przez węże, a ci, którzy się ubierają wzbudzanie pożądania w innych 

zostanie zniekształcone. 



➤ Fontanny ropy, krwi i wrzącego błota będą jedynym orzeźwieniem, a losem wszystkich będzie 

całkowita beznadziejność. 

 

Zachodni pisarze od wieków próbowali wyobrazić sobie piekło. Piekło Dantego jest prawdopodobnie 

najbardziej szczegółową chrześcijańską koncepcją na ten temat. Bardziej dramatyczny film Robina 

Williamsa „What Dreams May Come” również próbuje namalować obraz przyszłego życia, ale 

ostatecznie nie jest w stanie w pełni odzwierciedlić tego, jak wspaniałe będzie ono. Podczas gdy 

tradycyjne chrześcijaństwo zapewnia uniwersalne Jezioro Ognia, islam umożliwia bliższe spojrzenie na 

to, co czeka tych, którzy zaprzeczyli Bogu i spędzili życie raniąc innych ludzi i szkodząc światu w ogóle. 

Koran cytuje słowa Boga: „Zapomniałeś o tej możliwości, więc dzisiaj ja o tobie zapomnę”. 

Mahomet powiedział: „Raj i ogień piekielny sprzeczały się ze sobą, a ogień piekielny powiedział: «We 

mnie są potężni i wyniośli». Powiedział: „We mnie są słabi i biedni”. Allah rozsądził między nimi, 

mówiąc: „Wy jesteście rajem, moje miłosierdzie; przez Ciebie okazuję miłosierdzie tym, których chcę. 

A ty jesteś Ogniem Piekielnym, Moją karą; przez ciebie karzę tych, których chcę, i spoczywa na Mnie 

obowiązek, aby każdy z was miał do syta’”. 

Jahannum to po arabsku nazwa piekła. Jest to związane z Hebrajskie słowo Gehenna. 

Książka Dantego „Piekło” zawiera wiele zaskakujących obrazów siedem warstw piekła. Chociaż był 

chrześcijaninem, pozostawał pod wpływem muzułmańskiej koncepcji piekła. Napisał tę książkę jako 

coś w rodzaju satyry, ale ostatecznie obraził islam, czyniąc z proroka Mahometa postać w swojej historii 

Dlaczego Bóg karze? 

Piekło nie jest domeną okrutnego Boga. Służy celowi: oczyszczeniu spaczonych dusz. Pewnego razu 

kobieta i jej syn siedzieli na zgromadzeniu i słuchali kazania proroka Mahometa. Dziecko odeszło od 

matki i próbowało włożyć rękę do kominka; matka instynktownie porwała dziecko w bezpieczne 

miejsce. Pomyślała przez chwilę o tym, co zrobiła, i zapytała Proroka, jak Allah może ukarać w piekle 

tych, których kocha, podczas gdy ona jako matka chciała jedynie chronić swoje maleństwo. Prorok 

pochylił głowę i cicho zapłakał, po czym odpowiedział jej, mówiąc, że Allah nie lubi karać. On karze 

tylko tych, którzy Go odrzucili i dopuścili się złych uczynków. Czy matka nie ukarałaby również syna, 

gdy ten zrobił coś złego? W ten sposób powtarzamy cel piekła. Jeśli tymczasowo wrzucono nas do 

piekła, ale zakończyliśmy wyrok, aniołowie nas zlokalizują i usuną, chociaż do tego czasu będziemy 

jedynie zwęglonymi szkieletami. Zostanie na nas wylana substancja zwana Wodą Życia, a nasze ciała 

zregenerują się i powrócą do stanu jak nowe. W końcu zostaniemy odprowadzeni do Raju i otrzymamy 

pełną nagrodę za wszelkie dobro, które mogliśmy zdziałać. Kto pozostanie w piekle na zawsze? Tylko 

Bóg wie o tym i On nigdy nie jest niesprawiedliwy. Najniższy poziom piekła przeznaczony jest dla 

najgorszych więźniów, którzy nigdy nie będą mieli z niego wyjścia. 

➤ Muzułmanie wierzą w Dzień Sądu, podczas którego wszelka niesprawiedliwość zostanie zwrócona i 

nikt nie będzie traktowany niesprawiedliwie. 

➤ Islam naucza, że Niebo jest wieczne, podczas gdy wyrok w piekle może wahać się od tymczasowego 

do wiecznego, w zależności od popełnionych przez niego przestępstw. 

➤ Niebo jest przedstawiane jako idealny plac zabaw dla dorosłych z najlepszymi rozkoszami w 

jedzeniu, wygodzie, przyjaźni, zajęciach, środowisku i wszelkiego rodzaju przyjemnościach fizycznych. 



➤ Piekło jest szczegółowo opisane w islamie. Kary często imitują przestępstwa popełnione w tym 

życiu. Każdy, kto ma choć odrobinę wiary w Boga, w końcu zostanie uwolniony i przyjęty do Nieba. 

Na początku… Perspektywa islamska 

Koran ma własne wyjaśnienie tego, jak świat się zaczął i jak się zakończy. Koran nie jest jednak ułożony 

w porządku chronologicznym tak jak Biblia. Zamiast tego wykorzystuje rozproszone odniesienia do 

historii i nauki, aby udowodnić tezy religijne w trakcie ich przedstawiania. Wiele fragmentów Koranu 

wykorzystuje tego rodzaju technikę. Powstawanie kosmosu, Ziemi i cudu życia to najczęstsze 

podawane dowody. Kiedy zbierzesz razem wszystkie stwierdzenia Koranu dotyczące tych trzech 

tematów i przeanalizujesz je, znajdziesz zadziwiająco dokładny opis tego, jak wszystko do tego doszło. 

Oprócz dobrze uporządkowanego wyjaśnienia elementów stworzenia islam ma także własne 

wyjaśnienie tego, jak zostali stworzeni ludzie i co oznacza działalność człowieka na przestrzeni dziejów. 

Takie znane judeochrześcijańskie pojęcia, jak Adam i Ewa, rofeci, ręka Boga w historii i nadejście 

antychrysta, mają swoje odpowiedniki w islamie. Ale jak już widzieliście w odniesieniu do tematów 

omawianych we wcześniejszych rozdziałach, islam ma swoją własną wersję znaczenia każdego z nich. 

W całym tym rozdziale przekonasz się, że islamskie wyjaśnienie, jak tu przybyliśmy, jest szerokie pod 

względem zakresu i złożoności, a także samo w sobie niezależne. 

Stworzenie Wszechświata 

„Niech stanie się światłość” to zdanie znane Żydom i chrześcijanom. Według Biblii oznacza początek 

wszechświata. Tak naprawdę, gdyby ktoś przeczytał Księgę Rodzaju, ukazałby się bardzo jasny i 

uporządkowany obraz stworzenia. Czy islam ma swoją własną wersję stworzenia? Zakładasz. Czy jest 

ona w jakikolwiek sposób podobna do relacji biblijnej? Odpowiedź brzmi zarówno tak, jak i nie. Jak 

zobaczysz, koraniczna prezentacja stworzenia wszechświata jest zarówno wyjątkowa, jak i zaskakująco 

dokładna, choć nie w sensie biblijnym. Aby rozpocząć islamską narrację o stworzeniu, muszę cofnąć się 

do czasów, gdy nie było nic poza Bogiem. Muzułmanie wierzą, że Bóg nie ma początku ani końca i że 

istnieje niezależnie od czasu i miejsca. Jego wszechmoc jest całkowita i jest On obecny wszędzie, 

chociaż nie jest częścią niczego. W pewnym sensie można Go niemal porównać do koncepcji Mocy z 

filmów Gwiezdne Wojny, z tym wyjątkiem, że Bóg jest bardzo żywy i nie może być używany przez ludzi 

do swoich celów jak jakieś narzędzie. Biorąc pod uwagę, że muzułmanie nie uosabiają Boga w 

przeciwieństwie do innych religii, energia mentalna zaangażowana w zrozumienie Jego miejsca we 

wszechświecie musi pochodzić z wyższego poziomu pojęciowego. Próba wyjaśnienia pochodzenia Boga 

nie jest czymś, co muzułmanie nawet próbują robić. 

Muzułmanie powinni szukać w świecie przyrody dowodów na istnienie Boga. Dowody Jego twórczego 

geniuszu, mówi Koran, można znaleźć w każdym aspekcie naszego otoczenia. Nauka wzmacnia wiarę 

muzułmanina, w przeciwieństwie do innych wyznań, w których idee są często niespójne. 

Notatnik Allaha 

Zanim jednak Bóg w ogóle zaczął działać, ustalił dla siebie pewne zasady, których miał przestrzegać. 

Jedną z nich było to, że będzie milszy i bardziej hojny wobec swoich stworzeń, które wkrótce zostaną 

stworzone, niż będzie surowy. Ustanowił także niezmienne prawa regulujące naturalny wszechświat. 

(Bóg wymyślił fizykę!) Gdzie spisał wszystkie te zasady i prawa? Muzułmanie wierzą, że Bóg ma księgę, 

w której zapisuje, co chce. Jednakże nie potrzebuje On tej księgi, tak jak nie potrzebuje pomocy 

aniołów. Po prostu chciał to mieć. W tej księdze zapisał także, jak długo będzie trwał wszechświat i jak 

się zakończy. Wszystko w stworzeniu, byłoby muzułmańskie, czyli podporządkowane woli Bożej. 

Jedynym wyjątkiem od tej reguły byłyby te stworzenia, którym dał On wolną wolę. Koran mówi: „Nie 



stworzyliśmy przestrzeni i Ziemi i wszystkiego, co jest pomiędzy nimi, z wyjątkiem słusznych celów i na 

czas określony”. (Koran 46:2–3) 

Al Khaliq jest jednym z imion Boga. Oznacza Stwórcę. 

Stworzenie w Koranie 

Jak Bóg przystąpił do tworzenia wszechświata? Czy oznajmił: „Niech stanie się światłość”? Właściwie 

nie. W Koranie nie ma takiego wersetu. To, czego dokonał, będzie brzmieć bardzo znajomo z 

naukowego punktu widzenia. Powiedział słowo „Bądź” i pojawił się przedmiot w postaci piłki (lub 

czegoś jej równoważnego), a następnie podzielił go na kawałki. Materiały powstałe w wyniku tej 

początkowej eksplozji były budulcem wszystkich rzeczy we wszechświecie. Siła tego wybuchu nadal się 

rozszerza i rozprzestrzenia tę materię we wszystkich kierunkach aż do dnia dzisiejszego. Koran jest 

bardzo jasny, gdy mówi: „Czy ludzie ukrywający prawdę nie widzą, że przestrzeń i ziemia zostały 

połączone w jedną całość stworzenia, a potem My je rozdzieliliśmy?” (Koran 21:30) Czy to stwierdzenie 

coś mówi? Naukowcy nazwaliby ten opis zadziwiająco bliskim współczesnej koncepcji Wielkiego 

Wybuchu. Po tej wielkiej eksplozji materii Koran wspomina, że niebiosa wypełniły się czymś w rodzaju 

dymu. (Tak dla Arabów w VII wieku wyglądały gazy międzygwiezdne.) Wkrótce potem zaczęły 

powstawać planety i gwiazdy, a Koran stwierdza również, że mają one regularne orbity: „Przez obrót 

gwiazd, orbity i zachody planet, kiedy zapada noc i kiedy nadchodzi poranek, z pewnością jest to mowa 

czcigodnego Posłańca”. (Koran 81:25). Co ciekawe, Koran opisuje także ruch ciał w przestrzeni, 

używając arabskiego słowa oznaczającego pływanie. Planety i gwiazdy pływają swoimi torami. Jak 

dzisiaj wiemy, przestrzeń nie jest pusta, a znajdujące się w niej obiekty poruszają się z wymierną 

szybkością, podobną do ruchu człowieka szybującego pod wodą. Koran nawet poprawnie identyfikuje 

słońce jako dawcę światła (siraj), a księżyc jako reflektor światła (munir). 

„Zbudowaliśmy wszechświat z [twórczą] mocą i z pewnością go rozszerzamy. Rozprzestrzenialiśmy 

Ziemię szeroko i jakże doskonale. Zamówiliśmy to! I stworzyliśmy każdą żywą rzecz w parach, abyście 

mogli otrzymać przypomnienie”. (Koran 51:47–49) 

 

Sześć dni i nadal nie ma odpoczynku 

Bóg zakończył tworzenie wszechświata w sześciu segmentach, rzekomo zwanych dniami, a następnie 

siódmego wstąpił na tron mocy, aby rządzić wszechświatem. Nie spoczął, bo jak mówi Koran: On nigdy 

się nie męczy. Mając to na uwadze, muzułmanie nie wierzą, że wszechświat ma zaledwie kilka tysięcy 

lat, jak twierdzą niektóre grupy religijne. Islam może jednak zaakceptować teorię, że wszechświat ma 

miliardy lat. Jak to możliwe, skoro Koran stwierdza, że stworzenie wszystkiego zajęło Bogu sześć dni? 

Odpowiedź kryje się w znaczeniu arabskiego słowa oznaczającego dzień, ty. Termin ty może oznaczać 

dzień, jaki znamy, lub odcinek czasu niezależny od 24-godzinnego dnia ziemskiego. Koran dalej 

wskazuje, że dzień poświęcony Bogu nie jest taki sam jak nasz. W jednym z wersetów jest napisane, że 

dzień spędzony u Boga może trwać jak tysiąc lat. W innym jest napisane, że czas potrzebny aniołom na 

wstąpienie do Boga na Dzień Sądu będzie dniem równym 50 000 lat naszych czasów. Po prostu nie 

możemy pojąć czasu w taki sam sposób, jak Bóg. Przecież znalazł czas. Zatem długość czasu w latach 

potrzebna do stworzenia jest dla nas do negocjacji. Z sześciu dni, czyli okresów, które Bóg wykorzystał 

na stworzenie wszystkiego, ostatnie dwa dni przeznaczone były na stworzenie planet takich jak nasza. 

Z oczywistych powodów Koran traktuje naszą konkretną planetę, jej budowę i cechy bardziej 

szczegółowo. Tutaj stwierdzamy, że tak jak poprzednio, mamy dużą liczbę niewytłumaczalnie 

dokładnych twierdzeń naukowych, które muzułmanie uznaliby za znak, że autorem Koranu mógł być 

nikt inny jak Bóg. Koran opisuje niektóre z najważniejszych cech Ziemi w ten sposób: 



➤ Ziemia jest okrągła. (Kula!) 

➤ Powierzchnia Ziemi jest rozciągnięta jak dywan. (Skorupa!) 

➤ Góry mają korzenie niczym kołki do namiotu, które stabilizują Ziemię, aby powierzchnia się nie 

poruszyła. (Płyty tektoniczne!) 

➤ Deszcz spada z nieba, zbiera się pod ziemią i wychodzi w postaci źródeł. (Obieg wody!) 

➤ Istnieją różne rodzaje chmur, z których każda wytwarza inny rodzaj opadów. (Deszcz, grad, deszcz 

ze śniegiem!) 

➤ Ziemię otacza ochronny baldachim. (Warstwa ozonowa!) 

 

Muzułmanie z dumą podkreślają, że te i wiele innych dokładnych opisów naukowych nie były znane w 

czasach Mahometa. Tak naprawdę większość tych odkryć dokonano dopiero w ciągu ostatnich 200 lat. 

Jak napisał dr Maurice Bucaille, francuski naukowiec, który podjął się zbadania tego aspektu Koranu, 

w swojej książce The Bible, the Qur’an and 

Nauka: „Związek między Koranem a nauką jest… niespodzianką, zwłaszcza gdy okazuje się, że jest to 

związek harmonii, a nie niezgody”. 

Youm oznacza dzień lub dowolny okres z rzędu. Nie musi to koniecznie oznaczać 24-godzinnego 

ziemskiego dnia. Zatem kiedy Koran mówi, że stworzenie wszechświata zajęło Bogu sześć dni, może to 

oznaczać sześć segmentów trwających miliardy lat każdy. 

 

Niektórzy ludzie oskarżają Koran o brak spójności w swojej organizacji. Jest to błędne odczytanie jego 

stylu i rytmu. Koran używa następującej metody argumentacji: wspomina o cudzie natury, a następnie 

używa tego punktu, aby podkreślić wartość koncepcji religijnej. Takie na wpół niezależne fragmenty 

układają się w całość jednolity przekaz. 

Islam i ewolucja 

„Nie pochodzimy od małp!” „Życie ewoluowało przez miliony lat”. „Bóg stworzył to wszystko na raz!” 

„Jak wyjaśnisz istnienie dinozaurów?” Tego rodzaju argumenty i pytania toczą się od dziesięcioleci 

kreacjoniści i ewolucjoniści. Debata ta wciąż toczy się w czasach współczesnych i można nawet 

zobaczyć, jak ta wojna toczy się na zderzakach samochodów, gdy zagorzali chrześcijanie z dumą 

eksponują swoje naklejki z symbolami ryb, a równie namiętni miłośnicy nauki oferują w odpowiedzi 

naklejki przedstawiające ryby z nogami. Jakie miejsce w tej debacie zajmują muzułmanie? Czy islam 

może wnieść cokolwiek, aby pomóc w rozwiązaniu tej pozornie nie do pokonania przepaści? Po 

przeczytaniu już o Koranie i jego opieraniu się na stwierdzeniach naukowych w celu udowodnienia 

swojej wiarygodności, możesz odnieść wrażenie, że islam będzie skłaniał się ku ewolucji (czasami 

określanej jako darwinizm, od nazwiska jego założyciela Karola Darwina). Z drugiej strony 

wprowadziłeś się do fantastycznego świata aniołów, dżinów, Dnia Sądu i wszechmocnego Boga. Czy 

islam zwróciłby się w stronę kreacjonizmu w wersji propagowanej przez fundamentalistycznych 

chrześcijan? Choć w ostatnich latach wśród muzułmańskich uczonych toczyło się wiele debat na ten 

temat, konsensus jest taki, że islam naucza połączenia obu teorii. Jest to zrównoważone podejście 

wywodzące się z podstawowego założenia Koranu, że Bóg stworzył wszystko i że wszystko podlega 

możliwym do zidentyfikowania prawom fizycznym. Przyjrzyjmy się, jak można dokonać tej syntezy. Po 



pierwsze, islam przypisuje początek życia wyłącznie Bogu. Jest wyłącznym Autorem Istnienia. W tym 

sensie islam powiedziałby, że Bóg jest Stwórcą. To czyni nas w pewnym sensie kreacjonistami. Pierwsze 

porównanie z koncepcją ewolucyjną pochodzi ze stwierdzenia Koranu, że Bóg stworzył wszystkie żywe 

istoty z wody. Zwierzęta i rośliny istniały wcześniej niż my, ludzie, o czym świadczy chronologiczne 

pojawienie się Adama i Ewy, gdy Ziemia została zaludniona formami życia. Koran uwzględnia nawet 

różnorodność gatunków i ekstremalny wiek Ziemi. 

Koran stwierdza rzeczowo: 

„Czy nie widzisz, że to Allah zesłał deszcz z nieba? Dzięki niemu produkujemy rośliny o różnej 

kolorystyce. A w górach są kolorowe warstwy skał, niektóre białe i czerwone w różnych odcieniach, a 

inne w czarnym odcieniu. Podobnie wśród ludzi, pełzających stworzeń i bydła znajdziesz wielką 

różnorodność kolorów. Ci spośród sług Allaha, którzy posiadają wiedzę, naprawdę się Go boją, gdyż 

Allah jest Potężny i Przebaczający.” (Koran 35:27–31) 

 

Uzbrojeni w te nauki muzułmańscy uczeni jednomyślnie zgodzili się, że wszechświat rozwijał się przez 

długi okres czasu i że życie powstało na Ziemi w wyniku naturalnych procesów. Jedno z imion Boga 

spośród dziewięćdziesięciu dziewięciu imion Allaha to, co jest dość dziwne, Al Bari, czyli Ewolutor. 

Zastrzeżenie, jakie dodają muzułmanie, jest takie, że to Bóg dał iskrę tym dwóm samotnym białkom w 

starożytnym, bogatym w składniki odżywcze morzu. To On kierował rozwojem wszystkich 

różnorodnych form życia na naszej planecie i to On stworzył zwierzęce instynkty. „Wysławiajcie imię 

waszego Pana, Najwyższego, który stwarza i dopełnia wszystkie rzeczy, wyznacza ich długość i prowadzi 

do ich zakończenia”. (Koran 87:1-3) Ta linia argumentacji sprawdza się i nie powoduje sprzeciwu wśród 

członków naszej społeczności – dopóki nie dotrzemy do formacji istot ludzkich. Tutaj wytyczone są linie 

bitwy. Ogólnie rzecz biorąc, większość muzułmanów jest zdania, że Bóg stworzył człowieka w 

wyjątkowy sposób, niezależnie od mechanizmu ewolucyjnego. Chociaż kilku teologów twierdzi, że 

ludzie również mogli ewoluować, a Adam i Ewa byli pierwszymi przedstawicielami naszego rodzaju w 

łańcuchu rozwoju, pogląd ten jest obecnie w skrajnej mniejszości. Tak więc, chociaż teologia islamska 

ogólnie zgadza się z wieloma aspektami teorii ewolucji w odniesieniu do roślin i zwierząt, w odniesieniu 

do istot ludzkich opinia muzułmańska bardziej skłania się ku kreacjonizmowi. Ta debata w świecie 

islamu na temat rozwoju człowieka wciąż trwa i może przez jakiś czas wahać się. Obie strony sporu 

mają swoje dowody do zaoferowania, a muzułmanie będą obserwować, co się stanie. Możemy 

powiedzieć na pewno, że islam zajmuje gdzieś swoje stanowisko pomiędzy dwoma skrajnościami 

ewolucji i kreacjonizmu: akceptacją stopniowego rozwoju życia przy jednoczesnym uznaniu Boga za 

autora jego zapoczątkowania. Ponownie miejsce rozwoju ludzkiego jest przedmiotem debaty i nie 

osiągnięto jeszcze konsensusu. 

Czy muzułmanie wierzą w istnienie kosmitów? Tak. Koran zawiera dwa wersety, w których 

powiedziano nam, że wszelkie stworzenie w niebiosach (przestrzeni) i na ziemi chwali Boga. Zadzwoń 

do domu, ET! Zostawimy włączone światła dla Ciebie! 

Arabskie słowo Ayah oznacza znak. Wersety z Koranu są zwane także tym terminem. 

Dwóch czołowych badaczy naukowych we współczesnym świecie muzułmańskim, którzy mają 

odmienne poglądy na temat ewolucji lub natychmiastowego stworzenia istot ludzkich, to dr Maurice 

Bucaille i Harun Yahya. Bucaille opublikował swoje poglądy w książce What Is the Origin of Man? 

podczas gdy Yahya napisał swoją odpowiedź w pracy Evolution Deceit. Obydwa są dobrze uzasadnione 

argumenty i w ogromnym stopniu przyczyniły się do wzbogacenia obecnej debaty wśród muzułmanów 



 

Adam i Ewa: nowa perspektywa 

Osoby zaznajomione z biblijną relacją o pierwszych ludziach na Ziemi odnajdą pewne podobieństwa z 

wersją Koranu. Istnieją jednak także istotne różnice, które odnoszą się bezpośrednio do doktryn 

założycielskich chrześcijaństwa i islamu. Zanim wyjaśnię muzułmańskie myślenie o Adamie i Ewie, 

chciałbym zrobić krótką dygresję, aby rozważyć kwestię, dlaczego niektóre historie biblijne mają swój 

odpowiednik w Koranie i czy dają wiarę powszechnemu na Zachodzie poglądowi, że Mahomet musiał 

uczyć się i przepisywać Biblię. Byłbyś zaskoczony, jak muzułmanie odpowiadają na to pytanie. Ideą, 

jaką proponuje islam, jest to, że istnieje jeden Bóg, który przemawia do ludzkości tak długo, jak długo 

tu jesteśmy. Wybrał przewodników zwanych prorokami, którzy czasami zostawiają po sobie pisemne 

przesłania. Kiedy ludzie w końcu utracili nauki swego proroka, Bóg wzbudził dla nich nowego proroka, 

który miał przyjść ze świeżym przesłaniem, które wyprostowało sprawę. Będąc od tego samego Boga, 

przesłanie każdego proroka miało oczywiście podobną treść. Być może ludzie zmienili lub zmienili 

swoje poprzednie objawienia lub wypaczyli tradycje ustne do nieproporcjonalnych rozmiarów na 

przestrzeni wieków lub tysiącleci. Należy wówczas zastąpić poprzednie objawienie przez nowe. Co 

więcej, gdyby starożytny prorok żył i pracował dla przewodnictwa swego ludu, czy w objawieniu 

późniejszego proroka nie byłoby o nim wzmianki? Oto podstawowa zasada Koranu: prorocy, których 

znają Żydzi i chrześcijanie, byli prawdziwi, a Koran jedynie koryguje to, co fałszywie lub błędnie 

napisano o nich i ich naukach. Ludzie zmienili swoje biografie, zredagowali ujawnione przesłania i 

stracili wiele ze swoich wskazań. (Wielu chrześcijan i Żydów nie zna historii Biblii ani tego, ile razy była 

zagubiona, przepisana i zredagowana, muzułmanie podkreślają.) Zatem jeśli Koran zawiera historię 

Adama i Ewy lub kogokolwiek innego , nie dlatego, że ktoś to skopiował, ale dlatego, że Adam i Ewa 

byli prawdziwymi ludźmi, prowadzonymi przez Boga, którzy mieli prawdziwe misje. Koran, który jest 

ostatnim objawieniem Boga, po prostu opowiada te historie w dokładniejszy sposób. Poza tym w 

czasach Mahometa nie było Biblii w języku arabskim ani nie było książek powszechnych w Arabii. 

Jeszcze bardziej zdumiewający jest fakt, że Mahomet nigdy nie nauczył się czytać ani pisać! W 

społeczeństwie, w którym większość ludzi nie umiała czytać, był analfabetą. W jego rodzinnym mieście 

Mekce nie było żadnych szkół biblijnych, bibliotek, podróżujących ewangelistów ani kościołów. Chociaż 

w środkowej Arabii żył jakiś dziwny chrześcijanin, żaden z nich nie był szczególnie religijny, gorliwy ani 

kompetentny. Bałwochwalstwo było na porządku dziennym, a religia nie miała większego znaczenia 

dla większości ludzi, którzy po prostu próbowali przetrwać w trudnym kraju. Co więcej, kiedy przyjrzysz 

się naukom islamu i treści Koranu, zaczniesz zdawać sobie sprawę, że Koran nie ma nic wspólnego z 

Biblią pod względem struktury, tonu, głosu, gramatyki czy orientacji . Gdyby Mahomet skopiował 

Biblię, wówczas Koran byłby podobny do Biblii, ale tak nie jest. W Koranie nie ma genealogii, listów do 

przyjaciół, historii plemion, ksiąg wizji ani opisów rozwoju doktrynalnego. Mamy jednak książkę pełną 

mocnej prozy, wyważonej poezji, żarliwych odwoływań do rozumu i wiary oraz całkiem odrębnego 

prawa religijnego. Koran jest księgą wyjątkowo oryginalną. 

Muzułmanin ma obowiązek szanować Święte Księgi innych osób i nie wolno ich bezcześcić. 

Nieprawdopodobna teoria 

W ostatnich latach niektórzy współcześni ewangeliści chrześcijańscy twierdzili, że w Mekce musieli 

istnieć chrześcijańscy mędrcy, którzy nauczali Mahometa. Inni posuwają się nawet do twierdzenia, że 

ówczesny agent papieża udał się do Mekki, aby założyć nową religię. Teorie te są nie tylko błędne, ale 

też stanowią spore wyzwanie dla wyobraźni. Nieliczni chrześcijanie żyjący w zacofanej Arabii nie byli 

wykształconymi uczonymi, żaden papież nigdy nie chciał założyć w Arabii nowej religii, a czciciele 

bożków z Mekki, którzy znali Mahometa od dzieciństwa, nigdy nie zarzucali, że księża czy ewangeliści 



czegokolwiek go nauczyli. Większość zachodnich naukowców akademickich zaczęła jednak wycofywać 

się z twierdzeń poprzednich pokoleń i obecnie akceptuje fakt, że Mahomet nie miał dostępu do Biblii 

ani do ludzi, którzy dużo o niej wiedzieli. 

Khalifa oznacza zarządcę lub dozorcę. Ludzie są zarządcami Ziemi. Jest to także tytuł nadawany 

światowemu przywódcy muzułmańskiej jednostki politycznej. Polskangielska pisownia to kalif. 

Anioły nas przywiązały 

Wracając do Adama i Ewy, Koran rozpoczyna ich historię od ogłoszenia. Allah powiedział zgromadzeniu 

aniołów, że zamierza stworzyć khalifę, czyli opiekuna Ziemi. Kiedy aniołowie zrozumieli, że to nowe 

stworzenie, człowiek, będzie miało wolną wolę, sprzeciwili się, mówiąc: „Czy stworzysz tam istoty, 

które będą sprawiać kłopoty i przelewać krew, podczas gdy będziemy chwalić Twoje Święte Imię?” Z 

punktu widzenia aniołów stworzenie kogoś, kto może wybrać zło, było niemądre, zwłaszcza że Bóg miał 

już takie doskonale posłuszne stworzenia. Allah powiedział im szczerze, że wie, co robi (i później im to 

udowodni). Innymi słowy, Oni mieli coś na myśli i nigdy tak naprawdę nie mogli poznać powodów Jego 

planu. Następnie Bóg stworzył pierwszego mężczyznę i kobietę z pyłu i umieścił je w tropikalnym 

rajskim ogrodzie. Nazywali się Adam i Hawwa, czyli Ewa. Gdzie znajdował się ten ogród? Wielu 

muzułmanów wierzy, że było to w niebie i że później para została zesłana na Ziemię po wygnaniu z niej. 

Inni uważają, że ogród znajdował się na Ziemi, na wyżynie w Afryce Wschodniej, a kiedy Adam i Ewa 

zostali wyrzuceni, osiedlili się niedaleko stamtąd. Trwa przyjacielska debata na ten temat, ponieważ 

Koran i wypowiedzi Proroka Mahometa nie są jasne co do jego dokładnej lokalizacji. Kwestia ta nie jest 

jednak istotna dla nauk islamu i jest peryferyjna w naszej historii. Powinienem także wspomnieć, że 

islam nie sankcjonuje judeochrześcijańskiego przekonania, że Ewa została stworzona, ponieważ Adam 

był samotny. Oboje zostali stworzeni dla wzajemnego dobra. (Koran opisuje raczej romantycznie 

związek pomiędzy mężczyzną i kobietą, jak gdyby byli dla siebie nawzajem ubraniem, chroniącym się 

nawzajem.) Jak wyjaśniłem w Rozdziale 2, ludzie zostali stworzeni z duszą, wolną wolą, inteligencją i 

rozumem, i wewnętrzna natura poszukiwania Boga zwana fitrah. Adam i Ewa również zostali obdarzeni 

tymi cechami. Czy mieli jakieś inne szczególne cechy? Arabskie słowo użyte w Koranie na określenie 

istot ludzkich, insan, może rzucić więcej światła na naszą wyjątkowość. Termin ten nazywany jest w 

języku arabskim „rzeczownikiem przesady”. Wywodzi się od słowa onss, co oznacza łatwe 

dopasowanie lub przystosowanie się do wszystkiego. Wyraźną konsekwencją jest to, że ludzie to 

sprytne stworzenia, które potrafią przystosować się do swojego środowiska. 

Zapytaj Imama 

Czy kobieta powstała z żebra mężczyzny? Koran milczy na ten temat, ale powiedzenie Proroka 

Mahometa mówi: „Traktuj kobiety dobrze, bo kobieta powstała z żebra, a najbardziej zakrzywioną 

częścią żebra jest jego górna część. Jeśli spróbujesz to wyprostować, tak się stanie złamać, ale jeśli 

zostawisz to tak, jak jest, pozostanie krzywe. Więc traktuj kobiety ładnie.” (Hadisy) 

Wychowanie Adama 

Koran mówi nam, że Bóg nauczył Adama wszystkich nazw wszystkiego, co go otacza. Badanie 

pierwotnego znaczenia arabskiego słowa oznaczającego imię, izm, pokazuje, że Adamowi udało się 

zrozumieć znaczenie otaczającej go natury i sposoby jej używania. Potrafił zrozumieć swój świat i do 

czego przydaje się każda roślina i zwierzę. Kiedy edukacja Adama dobiegła końca, Bóg powołał aniołów, 

aby wzięli udział w swego rodzaju demonstracji. Bóg chciał pokazać aniołom, co miał na myśli 

wcześniej, mówiąc, że wie, czego oni nie wiedzą o ludziach i ich wartości. Bóg nakazał aniołom: 

„Opowiedzcie mi o tym wszystkim (zjawiska naturalne na Ziemi)”. Aniołowie, którzy byli stworzeniami 

opartymi na świetle, nie mieli prawdziwego zrozumienia, jak działa świat fizyczny, więc wyrazili swoją 



ignorancję w takich sprawach. Następnie Bóg nakazał Adamowi powiedzieć aniołom, co wie o świecie. 

Kiedy skończył szczegółowo wyjaśniać rośliny i zwierzęta oraz sposoby ich zastosowania, aniołowie 

zdali sobie sprawę, że ludzie są istotami o wielkiej wartości i mają większy wgląd niż oni. Allah 

oświadczył: „Czy nie mówiłem wam wcześniej, że wiem to, czego wy nie wiecie?” 

Pierwszy rasista 

Aby dać znać, że się mylili i zasłużyli na oddanie szacunku Adamowi, Bóg nakazał aniołom, aby pokłonili 

się ludziom, podobnie jak pokonany przeciwnik w grze w szachy lub w szkole sztuk walki może kłaniać 

się zwycięzcy. Wszyscy ukłonili się razem. Ale to nie był koniec tego odcinka. Czy pamiętasz dżiny, te 

stworzenia oparte na ogniu i energii, które również stworzył Bóg? Mają zwyczaj podążać za aniołami, 

a niektórzy byli w ogrodzie i obserwowali przebieg wydarzeń. Kiedy aniołowie przegrali walkę i 

nakazano im się pokłonić, dżinny również zaczęły się kłaniać, ponieważ kiedy Stwórca wszechświata 

każe się kłaniać, nawet jeśli nie wspomniano o tobie z imienia, kłaniasz się! Ale jeden dżinn pozostał 

sztywny i nie chciał się pokłonić. Musiał się wyróżniać jak cholera. Nazywał się Iblis. Bóg zapytał go, 

dlaczego nie pokłonił się wraz z aniołami, a Iblis dał odpowiedź, która do dziś odbija się echem w 

uprzedzeniach ludzi kłócili się ze sobą: On powiedział: „Jestem lepszy od niego”. Bóg właśnie 

udowodnił, że ludzie są lepsi od aniołów, a anioły z pewnością są lepsze od dżinów, więc wygłoszenie 

przez Iblisa tak aroganckiego oświadczenia było głupie i nieokrzesane. Bóg nakazał mu wyjść z ogrodu, 

mówiąc, że on i jego zazdrość zostaną odrzuceni. Ale Iblis nie chciał odejść spokojnie. Położył rękawicę 

i wyzwał Boga na kolejny swego rodzaju konkurs: „Jeśli dasz mi czas” – krzyknął – „mogę zepsuć [twoich 

cennych ludzi] i w końcu przekonasz się, że większość z nich jest Ci niewdzięczna”. Bóg nie jest osobą, 

która cofa się przed wyzwaniem. Oczywiście On też nie musi w nich uczestniczyć, bo przecież jest 

Bogiem. Ale Koran mówi, że Bóg przyjmuje wszystkie nasze wyzwania przeciwko Niemu, abyśmy w 

końcu, gdy przegramy, w końcu zrozumieli, jak bardzo się myliliśmy. Bóg karze tylko tych, którzy w 

pełni zdają sobie sprawę z szaleństwa swojego postępowania. Z tego powodu pozwala nam zboczyć 

tak daleko, jak chcemy, w grzech i zło, abyśmy, gdy nas pochwyci, nie mogli sprzeciwić się przyjęciu 

naszych sprawiedliwych deserów. Zatem Bóg przyjął wyzwanie i dał Iblisowi czas do Dnia Sądu, aby 

zrobił nam najgorsze. Iblis przechwalał się: „Zaatakuję ich z przodu i z tyłu, z prawej i lewej strony i 

wzbudzę w nich fałszywe pragnienia i przesądy”. (Robi to poprzez „szeptanie” myśli do naszych 

umysłów). Jednak w zamian za umożliwienie Iblisowi wirtualnego życia wiecznego aż do Dnia Sądu, 

Bóg ustanowił jedną własną, podstawową zasadę, której Iblis musiał przestrzegać. Powiedział, że Iblis 

nie może mieć władzy nad tymi, którzy szukają u Niego ochrony. Imię Iblisa zostało następnie 

zmienione na Shaytan. Słowo Szaytan oznacza oddzielenie i jest trafnym opisem jego celu: oddzielenia 

nas od naszego Stwórcy. Część populacji dżinów zdecydowała się podążać za Szaytanem i nazywa się 

ich Shayateen, czyli Separatorami. Szaytan jest zły i przerażający i chce nas zesłać do piekła, ale mamy 

naszą fitrę i objawione przez Boga nauki religijne, które pomagają nam walczyć z nim i naszymi 

zwierzęcymi pragnieniami. Należy zauważyć, że myśl islamska nie przedstawia go jako czerwonego 

diabła z widłami ani jako upadłego anioła, jak przedstawiają go niektóre religie. Jest istotą mającą 

wolny wybór czynienia dobra lub zła i wybrał to drugie 

Iblis to oryginalne imię Szatana, czyli Szatana, i tłumaczy się jako sfrustrowany. 

Wielka Próba 

Bóg ostrzegł Adama i Ewę przed Szaytanem w objawieniu. Powiedział im, że Szaytan jest ich 

zadeklarowanym wrogiem i chce ich zepsuć. Te dwie pierwsze osoby były tak niewinne, że nie 

potrzebowały ubrań, bo nie czuły wstydu, ani nie zajmowały się kłamstwem czy kradzieżą, bo wszystko 

było za darmo. Jedzenie było w zasięgu ręki i nigdy nie doświadczyli żadnych trudności. Brzmi jak 

idylliczne życie, prawda? Co może pójść nie tak? Jak Szaytan mógł mieć nadzieję na zepsucie tych 



dwóch cnotliwych ludzi? Chociaż Adam i Ewa mieli całkowitą swobodę robienia w ogrodzie, co im się 

podobało, musieli przestrzegać jednej zasady: nie zbliżać się ani nie jeść owoców jednego konkretnego 

drzewa. To było to — jedno niedostępne drzewo. Czy to było Drzewo poznania dobra i zła, o którym 

mówi Biblia? Cóż, niezupełnie. Widzisz, w Biblii czytamy, że zakazane drzewo miało moc 

powiadamiania wszystkich o dobrych i złych uczynkach. Jednak w Koranie opowiadającym tę historię 

Bóg nigdy nie jest cytowany jako mówiący, że to drzewo było czymś wyjątkowym. Poza tym Biblia 

wspomina też o drugim drzewie, zwanym Drzewem Życia, które mogło dać każdemu dość mocy, aby 

rywalizować z Bogiem. Biblia mówi, że Bóg bał się, aby Adam i Ewa również nie jedli z tego. Islamska 

wersja tej historii ma tylko jedno drzewo i nikt nie mówi Adamowi i Ewie, że jest ono wyjątkowe – to 

znaczy nikt poza Szaytanem. Według Koranu Szajtan wszedł do ogrodu i skusił ich oboje, aby jedli z 

drzewa. Powiedział im, że da im to życie wieczne i że ich moc nigdy się nie skończy. Było to pierwsze 

wielkie kłamstwo Shaytana wobec ludzkości. No cóż, poszli dalej i to zrobili. Jedli z drzewa. Możesz 

zapytać, dlaczego mieliby robić to, czego sam Bóg im zabronił? Widzimy tutaj strategię chytrego 

odwoływania się Szaytana do naszego zwierzęcego ja, naszego pragnienia więcej i więcej. Adam i Ewa 

popełnili błąd, ponieważ poddali się swojej żądzy tego, czego nie powinni mieć. Kiedy zjedli z drzewa, 

Szaytan ich opuścił, prawdopodobnie śmiejąc się z faktu, że tak łatwo było zepsuć „najlepsze 

stworzenie Boże”. Koran nie obwinia Ewy za nakłonienie jej męża do ugryzienia, ani nie pozwala 

Adamowi uwolnić się od odpowiedzialności, jak to czyni Biblia. Tak naprawdę islam w ogóle nie określa, 

kto jadł pierwszy! Koran w równym stopniu obwinia ich obu. „Oboje zgrzeszyli” – mówi ten werset. 

Chociaż inne religie twierdzą, że kobiety sprowadziły grzech na świat, islam nie podaje takiego 

twierdzenia. Co więc stało się dalej? Adam i Ewa zdali sobie sprawę, że postąpili źle, i poczuli wstyd z 

tego powodu. Gdy narastało w nich poczucie wstydu, zaczęli szyć liście, które nosili jako ubrania. 

Drzewo, z którego jedli, nie dawało im żadnego wglądu w dobro i zło; poczuli wstyd od środka. Ich 

wrodzona fitrah (sumienie) sprawiała, że czuli się nieadekwatni i haniebni. W wyniku ich 

nieposłuszeństwa Bóg nakazał wygnanie Adama i Ewy z ogrodu. Zostali zmuszeni do wyjścia do dzikiego 

świata, aby radzić sobie sami, nie mając dokąd pójść i nie mając nic, co zapewniłoby im schronienie. 

Bóg oświadczył, że odtąd ludzie będą żywić do siebie niezgodę i nienawiść z powodu nieodłącznej walki 

o przetrwanie na świecie. Wyobraź sobie świat setki tysięcy lat temu: żadnych innych ludzi, wszędzie 

niebezpieczeństwa i żadnego bezpiecznego miejsca, w którym można by się ukryć. Życie pierwszych 

dwojga ludzi było trudne przez jakiś czas. Jeszcze gorsze było ich poczucie oddzielenia od Boga. 

Aktywowało się ich oskarżające ja i starali się znaleźć przyczyny swoich złych czynów. Podczas gdy 

chrześcijaństwo powiedziałoby, że niepowodzenie Adama i Ewy w ogrodzie sprowadziło na nas 

wszystkich piętno grzechu, powodując niewybaczalny grzech pierworodny, islam stwierdza, że po 

pewnym czasie Bóg zlitował się nad skruszoną i pokorną parą i nauczył ich, jak prosić za Jego 

przebaczenie. A kiedy błagali Boga o Jego łaskę, zgadnijcie co? Wybaczył im. Koniec opowieści. Chociaż 

nie mogli wrócić do ogrodu, grzech został usunięty i odkupienie dokonało się. Szaytan, nie zdając sobie 

sprawy, że ludzie mają sposób na usunięcie plamy zepsucia ze swoich serc, był wściekły! Być może zdał 

sobie sprawę, że jego misja, którą sobie narzucił, będzie trudniejsza, niż myślał. Później Adam i Ewa 

mieli dzieci, a wśród nich byli Kain i Abel (po arabsku Qabeel i Habeel). Koran opowiada znaną historię 

o tym, jak jeden zamordował drugiego w przypływie zazdrości o ofiarę. Koran nie twierdzi jednak, jak 

twierdzi Biblia, że Kain gdzieś poszedł, znalazł żonę i dał początek nowemu narodowi. Gdyby Adam, 

Ewa i kilkoro dzieci byli wszystkimi ludźmi na świecie, gdzie Kain znalazłby swoją oblubienicę? 

Pochował brata, odczuwał wyrzuty sumienia za tę zbrodnię i Koran nie mówi o nim nic więcej. 

Według Mahometa: „Wśród pierwszych słów objawienia danych człowiekowi znajdowała się 

instrukcja: «Jeśli nie czujesz wstydu, rób, co chcesz»”. 

Islam nie uważa bólu porodowego, jaki odczuwa matka, za karę za oszukanie Adama przez Ewę, aby 

zjadł owoc z zakazanego drzewa. Koran nawet nie obwinia kobiet! W islamie bóle porodowe są 



postrzegane jako rodzaj szlachetnego cierpienia kobiety ze względu na jej dzieci. Dzięki bólowi, jaki 

znosi podczas porodu, kobiecie wybaczono niektóre grzechy! 

Przekaz 

Allah dał Adamowi i Ewie kilka ważnych wskazówek, które mieli przekazać swoim potomkom: „Jeśli i 

tak się stanie, przyjdzie do was przewodnictwo ode Mnie, każdy, kto będzie podążał za Moim 

przewodnictwem, nie zbłądzi i nie popadnie w rozpacz. Ale ktokolwiek odwróci się od Mojego 

poselstwa, z pewnością będzie miał ograniczone życie i My go podniesiemy ślepym w Dniu Sądu”. 

(Koran 20:123–124)  

Dlatego Allah obiecał wysyłać proroków i przewodników na przestrzeni dziejów ludzkości, aby pomogli 

zwalczyć ignorancję wynikającą z podążania za naszymi zwierzęcymi pragnieniami i podszeptami 

Szaytana. Cała historia świata z perspektywy Koranu jest niczym innym jak wyrazem tej odwiecznej 

bitwy. Czy muzułmanie postrzegają Adama inaczej niż jako pierwszego człowieka? Tak, islam naucza, 

że był on pierwszym prorokiem Boga na Ziemi, ponieważ uczył swoje dzieci, jak służyć Bogu. Prorok 

Mahomet powiedział, że Adam przebywa teraz w Raju. Odwraca głowę w prawo i widzi wszystkich 

swoich potomków, którzy podążają za Bogiem, i uśmiecha się. Kiedy odwraca głowę w lewo i widzi, jak 

wielu jego potomków jest złych, płacze. W tej relacji z życia Adama główne różnice między islamską i 

chrześcijańską wersją tej historii to… 

➤ Bóg umieścił ludzi na Ziemi nie dlatego, że był samotny, ale dlatego, że ludzie mieli być zarządcami 

Ziemi. 

➤ Szatan, który uważał się za lepszego od nas, wyzwał Boga na swego rodzaju konkurs, twierdząc, że 

może zrujnować moralnie prawie wszystkich ludzi. 

➤ Kobieta nie została stworzona, aby uśmierzać samotność mężczyzny. 

➤ Zakazane drzewo nie było magiczne; to był tylko test. 

➤ Kobieta nie jest obwiniana za to, że para zjadła owoc z drzewa. 

➤ Adamowi i Ewie przebaczono, a ich grzech został wymazany, więc nie było już grzechu 

pierworodnego, który mogliby przekazać swoim potomkom. 

➤ Obiecano częstym prorokom, że pomogą przyszłym pokoleniom w walce z Szaytanem. 

➤ Koran zawiera pełną chronologię i wyjaśnienie początku życia i wszechświata. 

➤ Islam akceptuje elementy kreacjonizmu i ewolucji w wyjaśnianiu pochodzenia życia. 

➤ Koran zawiera własną wersję historii Adama i Ewy. Kobiety nie obwinia się za to, że para zjadła owoc 

z drzewa i nie ma tu żadnego grzechu pierworodnego. 

➤ Bóg wysyła proroków, aby prowadzili ludzi. Późniejsze pokolenia czasami gubiły przesłania 

proroków. 

Zarówno Żydzi, jak i muzułmanie są zdumieni na myśl o grzechu pierworodnym. Biblia poświadcza 

nawet, że „syn nie będzie ponosić winy ojca ani ojciec nie będzie ponosić winy syna”. (Ezechiela 18:20) 

Pomiar życia 



Przeznaczenie. To słowo wywołuje u ludzi szeroką gamę reakcji, prawdopodobnie dlatego, że wielu z 

nich nie ma jasnego pojęcia o jego znaczeniu, więc nieświadomie używają go nieprawidłowo. Na 

przykład w kulturze popularnej przeznaczenie jest często przedstawiane romantycznie jako wizja tego, 

co dana osoba powinna zrobić. „Idę do swojego przeznaczenia” – krzyczy bohater filmu, rzucając się 

do walki. Również w prawdziwym życiu ludzie wzywają przeznaczenie, ale korzystają z niego w sposób 

bardziej egoistyczny niż romantyczny. Zwykle próbują uzasadnić jakiekolwiek działanie, w które są 

obecnie zaangażowani. W takich przypadkach przeznaczenie staje się synonimem braku wpływu na 

daną sprawę – losu nieuniknionego, czyli fatalizmu. Jednak większość ludzi zdecydowanie nie 

zgodziłaby się z koncepcją przeznaczenia: że nasze osobiste działania nie mają znaczenia. Dlaczego 

przeznaczenie często uważa się za łagodne, a fatalizm jest skandalicznie negatywny? Czy oba terminy 

nie są dwiema stronami tej samej monety? Muzułmanie mają wyjątkową koncepcję swojego życia i 

przyszłości, ale nie wiąże się ona z fatalizmem ani przeznaczeniem w zwykłym tego słowa znaczeniu. 

Islam oskarża się o nauczanie fatalizmu i promowanie postawy akceptacji, która skutkuje biernością i 

beznadziejnością. To kłamstwo, które wyrosło z osiemnastowiecznej europejskiej krytyki islamu, jest 

w rzeczywistości wysoce niedokładnym odczytaniem nauk islamu na ten temat. Islam ma unikalną 

koncepcję zwaną Boską Miarą, która daje muzułmanom nadzieję, że osobistym wysiłkiem mogą 

wpłynąć na przyszłość i która dostarcza jasnego wyjaśnienia powodów, dla których sprawy dzieją się 

tak, a nie inaczej. 

Przeznaczenie, los czy wolna wola — co to jest? 

Islam twierdzi, że Bóg jest wszechmocny. Nie miał początku i nie będzie miał końca. Ponieważ znajduje 

się poza królestwem czasu i przestrzeni, wie o wszystkim, co się wydarzyło i co wydarzy. Wiedział, że 

istoty ludzkie, kiedy je stworzył, będą wartościowymi stworzeniami, mimo że aniołowie nie mieli o nas 

zbyt dobrego mniemania. Wiedział także, że pierwsza para ludzi zgrzeszy, i przygotował plan zbawienia 

ich potomków – jeśli ktokolwiek zdecyduje się go przyjąć. To byłby test, przed którym wszyscy stoimy 

w tym życiu. Kiedy Adam i Ewa zostali wypędzeni z ogrodu, zostali wysłani do świata pełnego wyborów. 

Każdy z nas ma dziś tyle samo wyzwań, którym musi stawić czoła, co oni. Możemy postępować dobrze 

lub źle. Możemy prowadzić udane życie lub możemy zmarnować nasze szanse i przegapić złote okazje. 

Ale jeśli Bóg jest wszechmocny i zna przeszłość, teraźniejszość i przyszłość i zapisał już nam długość 

naszego życia, naszą sytuację ekonomiczną i wiele innych rzeczy, czy w rzeczywistości jesteśmy 

zamknięci w nieuniknionym przeznaczeniu? ? Czy islam uczy, że każdego z nas czeka nieunikniony los? 

Czy naszym przeznaczeniem jest Niebo, czy Piekło? To jest ważna kwestia. Zwłaszcza chrześcijaństwo 

musiało zmagać się z tym tematem przez stulecia i potrzeba było wielkich myślicieli, takich jak św. 

Augustyn i mistrz Eckhart, aby udzielić odpowiedzi. Już wtedy odniesienia do Boskiej Tajemnicy 

przenikają literaturę chrześcijańską na ten i wiele innych tematów. W końcu pytanie, dlaczego Bóg 

stworzył wszechświat, skoro zna już przyszłość, jest dość mocnym pytaniem. Co na ten temat mówi 

islam? Wolna wola i możliwość kształtowania własnej przyszłości muszą coś znaczyć, jeśli nasz test ma 

być sprawiedliwy. 

Qadr, czyli Boski Pomiar, to termin używany przez muzułmanów zamiast określenia przeznaczenia. 

To nie jest zapisane w gwiazdach 

Możesz być mile zaskoczony, gdy dowiesz się, że islam nie uczy fatalizmu, ani beznadziejnego polegania 

na tym, co jest przeznaczone dla danej osoby. Jednocześnie islam również nie propaguje idei 

przeznaczenia, tak jak jest ona zwykle rozumiana na Zachodzie. Przeznaczenie sugeruje, że dla każdej 

osoby istnieje plan na przyszłość, który będzie realizowany bez względu na to, co się stanie. Wiele osób 

odczuwa niepokój, gdy myślą o jutrze i zaczynają wierzyć, że można poznać ich przeznaczenie, jeśli uda 

się znaleźć właściwy sposób na jego odkrycie. Wielu twierdzi, że przeznaczenie jest „zapisane w 



gwiazdach”. Tacy ludzie rzucają tysiące dolarów na wróżki i astrologów, aby zinterpretowali swój los. 

Islam jednak twierdzi, że położenie gwiazd i planet nie ma wpływu na to, co się z nami stanie. Z tego 

powodu muzułmanom nie wolno zajmować się astrologią. W czasach Mahometa Arabowie mieli silne 

przesądy i on bardzo ciężko pracował, aby je rozwiać. Kiedy zmarł jego synek, kilka godzin później 

nastąpiło zaćmienie słońca. Ludzie zaczęli mówić, że stało się to w związku ze śmiercią dziecka. Kiedy 

Mahomet usłyszał, jak ludzie to mówili, podszedł do nich i powiedział: „Słońce i księżyc to dwa znaki 

Boga; nie ulegają one zaćmieniu z powodu niczyjej śmierci lub narodzin. Kiedy więc ich ujrzycie, 

wysławiajcie i proście Boga”. Przy innej okazji Mahomet powiedział, że Bóg sam tak skomentował 

astrologię:  

„Dziś rano jeden z moich sług uwierzył we Mnie, a drugi nie uwierzył. Jeśli chodzi o tego, który 

powiedział: „Deszcz został nam dany dzięki Bogu i Jego miłosierdziu”, ten jest wierzącym we Mnie i 

niewierzącym w gwiazdy. A jeśli chodzi o tego, który powiedział: «Dodała nam deszcz od takiej a takiej 

gwiazdy», to ten jest niewierzącym we Mnie i wierzącym w gwiazdy”. (Hadisy) 

Orientaliści zarzucają, że islam uczy fatalizmu, czyli wiary , że osobiste działania nie mają znaczenia, 

ponieważ nie możemy uciec od tego, co nas spotka. Islam jest właściwie przeciwny tego rodzaju 

koncepcji. Mahomet powiedział: „Pracuj, jak możesz, bo jeśli nie pomożesz sobie, Bóg też ci nie 

pomoże”. 

Oglądanie upływu czasu 

Skoro więc astrologia nie istnieje, skąd ludzie mogą wiedzieć, co się z nimi stanie w przyszłości? Islam 

mówi, że nie musimy wiedzieć, co stanie się jutro! Powodem jest to, że Bóg wie; i jeśli naprawdę Mu 

ufamy i wierzymy w Niego, to nie mamy się czym martwić. Czym to się różni od fatalizmu i 

przeznaczenia? Islam uczy, że chociaż Bóg zna przyszłość, nadal możemy działać i wpłynąć na nasz 

ostateczny los. W jaki sposób islam równoważy Bożą wiedzę o przyszłości z naszą zdolnością do 

działania? Synteza zawiera się w wielkiej koncepcji, którą można niemal opisać jako zarządzany czas. 

Co przez to rozumiemy? Odpowiedź islamu zaczyna się od Bożej uprzedniej wiedzy. Bóg zna przeszłość, 

teraźniejszość i przyszłość jednocześnie. Może to zrobić z jednego prostego powodu: stworzył czas i 

dlatego nie jest nim związany. Wyobraź sobie oś czasu rozpoczynającą się od Twoich narodzin. Kierując 

się w prawo, mijasz lata nastoletnie, studia, małżeństwo i rodzinę, a ostatecznie śmierć. Spójrz, co 

właśnie zrobiłeś! Zobaczyłeś to wszystko na raz, jakbyś był poza swoją własną osią czasu. Islam naucza, 

że Bóg jest na tym stanowisku. Mahomet powiedział o Bogu: „Ludzie walczą z upływem czasu, ale Ja 

jestem Czasem. W moich rękach jest noc i dzień.” Zatem Bóg widzi nas na każdym etapie życia, w 

dowolnym momencie. Nie zakończy naszego udziału w czasie, dopóki nie osiągniemy przeznaczonej 

dla nas kwoty. W Koranie Bóg przedstawił zasadę, że każdy z nas musi żyć, przejść próbę, a następnie 

czekać na Jego Sąd. Zatem dla muzułmanów wiedza, że Bóg jest poza linią czasu, oznacza, że Boża 

wiedza nie jest dla nas niepokojącą kwestią. Tak już jest. Zatem niezależnie od tego, ile razy pojawia 

się pytanie: czy naszym przeznaczeniem jest robić to, co robimy? Islam mówi nie, nie jesteśmy do 

niczego zmuszani. Powtórzmy: Boża uprzednia wiedza nie zmusza nas do robienia tego, co robimy. On 

jest po prostu poza linią czasu i patrzy na nas na każdym etapie naszego życia. On wie, gdzie jutro 

wylądujemy; jednakże pozwala On płynąć czasowi, abyśmy mogli żyć naszym naturalnym życiem i 

doświadczać życia dla siebie. Czy w takim razie nadal powinniśmy się martwić? Czy nasz los jest w jakiś 

sposób przypieczętowany, bo Bóg wie, co się stanie? 

„Każda dusza zasmakuje śmierci. Poddajemy was wszystkich próbie, przechodząc przez złe i dobre 

warunki, aż w końcu powrócicie do Nas. (Koran 21:35) 

 



Wszystko, co wielkie i małe 

Islam zapewnia unikalny mechanizm pozwalający uwolnić się od tego rodzaju martwienia się o 

przyszłość. Doktryna ta nazywa się Qada i Qadr, w luźnym tłumaczeniu jako Określanie i Pomiar. Qada, 

co oznacza określenie lub ustawienie parametrów, obejmuje okres życia wszechświata i sposób jego 

działania. Grawitacja powoduje upadek jabłek; ogień spala materiały łatwopalne; choroby można 

leczyć odpowiednimi lekami itp. Stosując się do tej zasady, możemy żyć pewnie, wiedząc, że potrafimy 

zrozumieć nasz świat i zasady, według których on funkcjonuje. Drugą zasadą, która ułatwia nam życie, 

jest Qadr, co oznacza mierzyć. Wszystko, łącznie z ludźmi, zależy od Boga, a On zmierzył nasze 

okoliczności życiowe, aby zapewnić nam zróżnicowany i wymagający test. Co to oznacza w praktyce? 

Oprócz mierzenia długości naszego życia, Bóg rzuci na nas określony zestaw wyzwań, abyśmy mogli 

dokonywać wyborów i uczyć się żyć wiarą i cnotą – lub popaść w życie nihilizmu i niemoralności. Na 

całej naszej osi czasu pojawiają się przeszkody i sytuacje, na które musimy reagować. Kiedy weźmiemy 

pod uwagę, że od połączyło osie czasu wszystkich ludzi i jak tworzy to niekończącą się sieć działań i 

reakcji, możemy dostać zawrotu głowy, próbując to uporządkować! W jaki sposób koncepcja pomiaru 

pomaga nam żyć bez lęku? Zasadniczo, jeśli powiemy, że Bóg zmierzył okoliczności w naszym życiu, 

możemy uwolnić się od nadmiernego stresu związanego z tym, co przydarza się nam każdego dnia. 

Kiedy spotykają nas nieszczęścia, zmniejsza się nasz niepokój i rozpacz, ponieważ ufamy Bożym 

wymiarom lub z góry zaplanowanym naszym próbom. Życie zatem jest próbą, a nie serią kar, dlatego 

wiara muzułmanina w dobroć Boga i zasadniczą słuszność Jego ogólnego planu pozostaje 

nienaruszona. Pozostaje pytanie: czy możemy zmienić to, co się z nami stanie? Doe s modlitwa lub 

nasze aktywne uczestnictwo w sytuacji ma jakikolwiek wpływ na wynik wydarzeń? Islam twierdzi, że 

tak. Mahomet powiedział: „Nic nie zmienia Boskiej Miary, z wyjątkiem żarliwych próśb (do Boga)”. 

Kiedy Bóg patrzy na naszą linię czasu, może być miejsce, w którym zdecydujemy się zwrócić się do 

Niego o pomoc. W takim przypadku Bóg może zmienić bieg naszej przyszłości. Czyniąc tak, nie ma to 

wpływu na Jego uprzednią wiedzę. W swoim miłosierdziu może w każdej chwili zdecydować o zmianie 

naszego harmonogramu i odpowiedzieć na nasze modlitwy, dlatego muzułmanie proszeni są o częste 

zanoszenie błagań do Boga. Jak zatem widać, muzułmanie pokładają nadzieję w Bożej uprzedniej 

wiedzy i zgadzają się, że to, co ich spotka, będzie testem. Ponieważ jednak mamy moc działania i 

reagowania, a nawet proszenia Boga o zmianę sytuacji, muzułmanie zawsze mają nadzieję, że ich 

aktywne uczestnictwo może wpłynąć na bieg ich życia. W końcu ufają Bogu i Jego wiedzy o ich 

ostatecznym losie: „Cokolwiek dobrego cię spotka, pochodzi od Allaha; lecz wszelkie zło, które cię 

spotyka, pochodzi od ciebie samego”. (Koran 4:79) 

„Zaprawdę, Tylko Allah zna Godzinę [Dnia Ostatniego]! On jest Tym, który zesłał deszcz i On wie, co 

jest w łonach. Nikt nie wie, co zarobi następnego dnia; i nikt nie wie, w jakim kraju umrze. Zaprawdę, 

Allah wie o tym wszystkim i jest świadomy wszystkiego.” (Koran 31:34) 

Co możesz, a czego nie możesz zrobić 

Aby zyskać szerszą perspektywę na to, jak nauczanie o Boskiej Miarie wpływa na muzułmański pogląd 

na życie, możemy przyjrzeć się, co oznaczają nasze reakcje. Islam dzieli życie codzienne na dwie sfery: 

na co mamy wpływ i na co nie mamy wpływu. Nie mamy wpływu na okoliczności rozwijające się wokół 

nas. Samochód się psuje; zostajemy zwolnieni w pracy; trzęsienie ziemi rujnuje miasto; wpadamy na 

dawno zaginionego przyjaciela; znajdujemy worek pieniędzy; pies ucieka i tak dalej. Takie rzeczy po 

prostu się zdarzają. Nie mogliśmy im zapobiec, bo nie wiedzieliśmy, że nadejdą. Islam mówi, że 

wszystkie te rzeczy są dla nas testem. Były to z góry określone wyzwania. Byli naszą Boską Miarą. Teraz 

dochodzimy do istoty islamskiego światopoglądu. Chociaż nie mamy kontroli nad tym, co się z nami 

dzieje, mamy kontrolę nad tym, jak się czujemy i jak reagujemy. Czy w obliczu tragedii winimy Boga? 

Czy kiedy widzimy diament, wzbiera w nas zazdrość? Czy gdy ktoś wyrządza nam zło, odwdzięczamy 



się czy przebaczamy? Czy kiedy jesteśmy sami, czujemy się samotni czy radośni? Islam mówi, że mamy 

kontrolę nad naszymi uczuciami, emocjami i osobistymi działaniami. Nasz test polega na tym, jak 

reagujemy na to, co dzieje się wokół nas. Teraz, jeśli naprawdę pomyślimy o złożonej sieci działań i 

reakcji, które zachodzą każdego dnia w życiu każdego z nas, możemy zacząć doceniać, jak małe są nasze 

możliwości w porównaniu z możliwościami Boga. Hinduska koncepcja karmy może być tutaj pomocna, 

ale muzułmanie wierzą w boży Qadr, czyli miarę, a nie w pasywną, bezosobową sieć działań, które do 

nas powracają. 

Życie wolne od wszelkich zmartwień 

Bóg widzi harmonogram i wie, co zrobimy. Widzi też, co robią wszyscy inni. Wie, jakie wyzwania 

pojawią się, gdy życie się krzyżuje, i wie, jak naturalne procesy, takie jak tornada, opady deszczu lub 

słoneczne dni, wpłyną na mieszankę. Na końcu osi czasu każdej osoby, jej dusza jest przechowywana 

w Barzakh, gdzie czeka na koniec wszechczasów, kiedy nadejdzie Dzień Sądu. Do tego czasu 

wszechświat, który rozpoczął się Wielkim Wybuchem, zostanie „zwinięty” (naukowcy nazywają to 

Wielkim Kryzysem), a czas nie będzie już miał żadnego znaczenia. Muzułmanie żyją zatem, ufając Bogu 

i Jego wiedzy o przyszłości. Przyszłość nie jest zagrożeniem i nie boimy się tego, co nadejdzie. 

Niezależnie od tego, jakie wyzwania staną przed nami w naszym życiu, musimy dołożyć wszelkich 

starań, aby stawić im czoła. Kiedy robimy wszystko, co w naszej mocy, zostawiamy to w rękach Boga. 

Niezależnie od tego, czy jesteśmy bogaci, czy biedni, szczęśliwi czy smutni, nie przejmujemy się tym 

zbytnio. Próby życia pochodzą od Boga. Robimy co w naszej mocy, akceptujemy to, co się dzieje, a 

potem próbujemy jeszcze więcej. Koran mówi: 

„Żadne nieszczęście nie może spaść na Ziemię ani na was, jeśli nie zostało to już zapisane przez Nas w 

księdze i jest to zaprawdę łatwe dla Allaha. 

[Pamiętaj o tym], abyś nie rozpaczał z powodu tego, co straciłeś, ani nie przechwalał się tym, co 

zyskałeś, ponieważ Allah nie kocha aroganckich i chełpliwych, którzy są chciwi i namawiają innych, aby 

również byli chciwi. (Koran 57:22–23) 

Kismet to perskie słowo, które oznacza nieunikniony los. Chociaż termin ten jest powszechnie używany 

w niektórych krajach muzułmańskich, fatalizm, jaki on sugeruje, w rzeczywistości nie jest częścią nauk 

islamu. 

Sabr to słowo w Koranie, które oznacza cierpliwość i wytrwałość. Bez względu na to, jaka tragedia nas 

spotka, jeśli ufamy Bogu i wytrwamy, okażemy dowód naszej wiary. 

Spokój z ambony 

Następna historia jest praktycznym przykładem spokoju, jaki może przynieść wiara w Qadr. 

Opowiadana jest historia o słynnym muzułmańskim uczonym z przeszłości, imieniem Abu Hanifa. 

Wygłaszał kazanie w meczecie, kiedy bocznym wejściem wbiegł mężczyzna, podbiegł do niego i szepnął 

mu coś do ucha. Abu Hanifa odpowiedział jedynie: „Chwalcie Boga”. Zgromadzone tam tłumy ludzi były 

zdziwione, gdy mężczyzna wybiegł z powrotem, ale nic nie powiedziały, a uczony kontynuował swoje 

przemówienie. Chwilę później, gdy Abu Hanifa kończył swoje przemówienie, ten sam mężczyzna wbiegł 

z powrotem i szepnął mu ponownie do ucha. Abu Hanifa odpowiedział jeszcze raz: „Chwała Bogu”. 

Kiedy kazanie skończył i uczony odchodził, zebrał się wokół niego tłum i zapytał, co się stało i dlaczego 

dwukrotnie powiedział: „Chwalcie Boga”. Abu Hanifa wyjaśnił: 

 



„Kiedy ten człowiek przyszedł do mnie po raz pierwszy, powiedział mi, że cały mój towar zaginął na 

morzu w wyniku katastrofy morskiej. Kiedy uświadomiłem sobie, że ta strata nie ma wpływu na moją 

wiarę w Boga, powiedziałem: „Chwała Bogu”. Kiedy przyszedł do mnie drugi raz, powiedział, że to 

pomyłka i że statek z całym moim towarem już jest wchodząc do portu. Kiedy uświadomiłem sobie, że 

to również nie spowodowało zmiany w moim sercu, ponownie powiedziałem: ‚Chwalcie Boga’”. 

Islam nigdy nie uczy, że powinniśmy siedzieć i czekać na to, co ma się z nami stać. Musimy brać w tym 

udział, podejmować działania, a gdy przyjdą rezultaty, zaakceptować to, co się stało, i nie być 

wypełnieni niekończącymi się pytaniami „co by było, gdyby”. Prorok Mahomet poradził nam, abyśmy 

powiedzieli: „Bóg zaplanował; On zrealizował swój plan, a ja będę cierpliwy”. To, że nie podobają nam 

się skutki wyzwań, jakie niesie ze sobą życie, nie oznacza, że nie były one dla nas dobre. W innej słynnej 

opowieści o Abu Hanifie, pewnego dnia opuszczał on meczet, kiedy zaczepił go żebrak. Mężczyzna nie 

był niepełnosprawny ani stary, więc Abu Hanifa zapytał go, dlaczego nie dostał pracy. Mężczyzna 

odpowiedział, że postępuje zgodnie z naukami proroka Mahometa, który powiedział: „Jeśli całkowicie 

zaufasz Bogu, On zatroszczy się o ciebie tak samo, jak o ptaki: wychodzą rano z ich żołądki są puste i 

wracają wieczorem z pełnymi żołądkami. Abu Hanifa pokręcił głową i powiedział mężczyźnie, że błędnie 

zinterpretował słowa Proroka. Mężczyzna nie wziął pod uwagę faktu, że ptaki musiały rano wychodzić 

i szukać pożywienia. Mężczyzna rzucił miskę i poszedł szukać pracy. Zaufanie Bogu i Jego planowi 

podczas podejmowania działań jest sposobem muzułmańskim. „Przywiąż wielbłąda, a potem zaufaj 

Bogu” – powiedział kiedyś Prorok mężczyźnie, który zapytał, co powinien zrobić najpierw. Bóg zna 

przyszłość i możemy być pewni, że jest najlepszym Planistą. Jednakże ludzie, którzy nie mają tego 

rodzaju wiary, często uciekają się do wróżek, czytników kart tarota, kryształowych kul lub 

psychologicznych infolinii, ponieważ boją się tego, co ma nadejść. Islam twierdzi, że jest to oznaką 

braku zaufania do Stwórcy. Jest to tak poważna zbrodnia w islamie, że Prorok Mahomet powiedział 

kiedyś, że Bóg nie przyjmie codziennych modlitw osoby, która skonsultuje się z wróżką przez 40 dni! 

Według standardów islamskich zajęcie się wróżeniem jest fikcją. Dlaczego wróżki czasami dają 

prawdziwe przewidywania? Islam również ma na to odpowiedź. Jak wspomniałem w Rozdziale 7, „Na 

początku… Z perspektywy islamu”, dżiny lubią podążać za aniołami. Aniołowie, którzy otrzymują 

instrukcje dotyczące tego, czyją duszę zabrać lub jaka klęska żywiołowa nastąpi, często rozmawiają 

między sobą. Kiedy dżiny podsłuchują coś, co ma się wydarzyć na Ziemi, pędzą do ludzi podających się 

za wróżbitów i wlewają im tę wiedzę do umysłów, mieszając po drodze wiele kłamstw. Tak więc, gdy 

przemawiają tak zwani wróżki, wydaje się, że wiedzą pewne niepoznawalne rzeczy, ale często 

wykorzystują tę wiedzę, aby udzielać złych rad, ponieważ nie prowadzą ludzi do prowadzenia życia 

skoncentrowanego na Bogu. Ich punktem odniesienia jest raczej mówienie ludziom tego, co chcą 

usłyszeć. W ten sposób zarabiają pieniądze. Koran uczy nas, że ludzie, którzy zagłębiają się w tego typu 

interesy, „nie będą mieli udziału w przyszłym życiu”. 

„Płyń ze wszystkim, co może się wydarzyć, i pozwól swojemu umysłowi być wolnym: pozostań 

skoncentrowany, akceptując wszystko, co robisz. To jest sposób." — Chuang-Tzu (zm. 286 p.n.e., 

cytowany przez Joe Hyamsa w książce Zen w sztukach walki) 

„Kiedy dajemy ludziom zasmakować Miłosierdzia, oni świętują, a kiedy spotykają ich jakieś trudności z 

powodu ich własnych niepowodzeń, oto oni są w rozpaczy! Czy oni nie widzą, że Allah zwiększa 

zaopatrzenie i ogranicza je do kogo chce? Zaprawdę, w tym są znaki dla tych, którzy wierzą!” (Koran 

30:35–38) 

➤ Islam nie wierzy w fatalizm ani w ostateczne przeznaczenie, przed którym nie można uciec. 

➤ Bóg jest stwórcą czasu i znajduje się poza jego przepływem, widzi przeszłość, teraźniejszość i 

przyszłość wydarzającą się jednocześnie. 



➤ Muzułmanów uczy się, aby unikali astrologii, wróżenia i podobnych zajęć. Islam uczy, że są to 

fałszywe zawody. 

➤ Muzułmanów uczy się wytrwałości niezależnie od tego, co im się przydarza, dobrego czy złego. Ta 

stoicka postawa jest cechą charakterystyczną poziomu wiary danej osoby. 

➤ Muzułmanie wierzą, że Bóg nie wystawia ludzi na próbę większą ilością, niż są w stanie unieść. Od 

nas zależy, czy podejmiemy wyzwanie. 

Od Adama do Armageddonu 

Historia świata wypełniona jest zawrotną różnorodnością kultur, zwyczajów i wierzeń. Islam ma własne 

wyjaśnienie pochodzenia tej niesamowitej różnorodności. Wszelka prawdziwa religia, jak wierzą 

muzułmanie, zaczęła się od Boga. To wina ludzi, że wierzenia z czasem uległy zmianie lub zostały 

utracone. Po drodze czasami pojawiały się nowe wartości i zwyczaje, co doprowadziło do ogromnej 

różnorodności unikalnych lokalnych wyrażeń, które widzimy dzisiaj. Jeśli chodzi o różnice rasowe i 

etniczne, islam twierdzi, że ludzie pochodzą od jednego mężczyzny i jednej kobiety i że to środowisko 

ukształtowało nasz wygląd. Według XIX-wiecznego niemieckiego filozofa Georga Wilhelma Friedricha 

Hegla historia ma swoje wzorce i ci, którzy nie znają przeszłości, są skazani na jej powtarzanie. Te dwie 

maksymy opisują całą historię gatunku ludzkiego. Powstanie i upadek cywilizacji jest przejawem 

naszego pragnienia zaistnienia na stałe w tym świecie. Ale czy mieliśmy zostać? Islam patrzy na bieg 

wydarzeń ludzkich bardzo skupionym okiem. Historię uważa się za nieuniknioną podróż wszystkich 

ludzi z powrotem do swego Pana. Od pierwszej pary ludzkiej, Adama i Ewy, poprzez niezliczone 

pokolenia ludzkości, walka między dobrem a złem przybierała na sile. Ale ten proces nie będzie trwał 

wiecznie. Tak jak ludzkość miała początek, tak też będzie miała koniec, a islam dostarcza nam proroctw 

mówiących o tym, jak potoczy się zakończenie naszej historii. Wszyscy prorocy, których Bóg posłał do 

różnych ras i narodów na Ziemi, ostrzegali przed nadchodzącym Dniem Ostatnim. Niektórzy 

przedstawili bardziej szczegółowe narracje niż inni, ale podstawowy temat pozostaje ten sam – w 

momencie, gdy ludzka cywilizacja osiągnie swój szczyt, upadnie i obiecany przez Boga Dzień Sądu 

nadejdzie na nas wszystkich. 

Nie ma tu Wieży Babel 

Jak islam wyjaśnia różnorodność ludzkich kultur, języków, religii i doświadczeń historycznych, jakie 

mamy dzisiaj w świecie? Biblia z pewnością oferuje twórcze wyjaśnienie. Mówi, że wszyscy ludzie 

stanowili jeden naród i w swojej arogancji próbowali zbudować wysoką wieżę, aby dotrzeć do Boga. 

Nazywano ją Wieżą Babel. Wtedy Bóg zdecydował, że dobrym pomysłem będzie podzielenie ludzi na 

różne grupy, aby nie stali się zbyt potężni, więc w magiczny sposób sprawił, że wszyscy mówili różnymi 

językami. Ludzie rozproszyli się w pośpiechu i stali się różnymi narodami Ziemi. Czy w ten sposób Koran 

wyjaśnia różnorodność językową i kulturową naszego świata? Nie, w Koranie nie ma żadnej Wieży 

Babel. Islam daje bardzo rozsądne i wyważone wyjaśnienie rozprzestrzeniania się ludzi na Ziemi i ich 

wyjątkowych doświadczeń. Na początek naszej odpowiedzi Koran stwierdza, że pierwsi ludzie żyli 

razem w jednej społeczności lub plemieniu, dopóki grupa nie stała się zbyt duża, aby utrzymać spójne 

życie społeczne. Koran mówi, że „pokłócili się między sobą i rozproszyli” po ziemi. Inny interesujący 

werset daje nam nawet korzystny efekt uboczny tego rozproszenia po całym świecie. Stwierdza: „O 

ludzie! Stworzyliśmy was z jednej pary mężczyzny i kobiety i uczyniliśmy was narodami i plemionami, 

abyście mogli się wzajemnie poznać. Najszlachetniejszym z was w oczach Allaha jest ten, który ma 

najbardziej duchową świadomość. (Koran 49:13) 

Dlatego islam postrzega różnorodność języków i kultur w naszym świecie jako naturalny proces 

spowodowany przemieszczaniem się ludzi tu i tam. Jest źródłem bogactwa, cudów i odkryć. 



Wielokulturowość zajmuje cenne miejsce w ideologii islamskiej; a według Koranu jedynym kryterium 

różnicowania ludzi jest siła ich uczuć religijnych. W ten sposób uczy się muzułmanów, że rasa nie jest 

uzasadnionym miernikiem. Islam był często chwalony za nacisk na równość wszystkich ludzi, bez 

względu na rasę, wyznanie czy kolor skóry. Biorąc pod uwagę takie rozumienie naturalnego 

przemieszczania się ludzi na całym świecie, muzułmanie mogą zgodzić się z antropologami, którzy 

udowodnili, że wszystkich ludzi można przypisać do jednego regionu Afryki Wschodniej. A co z 

różnorodnością naszych kolorów i cech fizycznych? Islam również to uwzględnia. Prorok Mahomet 

skomentował kiedyś różnice w wyglądzie wśród ludzi na Półwyspie Arabskim, wskazując, że ludzie na 

Półwyspie Arabskim południe Arabii miało ciemniejszą skórę, ponieważ słońce było ostrzejsze, a klimat 

bardziej ekstremalny. Wyjaśnił, że mieszkańcy środkowej i północnej Arabii mieli jaśniejszą skórę, 

ponieważ klimat był bardziej sprawiedliwy. Zatem czynniki środowiskowe odpowiadają za wygląd ludzi 

w zależności od regionu. 

Według Mahometa: „Nie ma wyższości białego nad czarnym lub czarnego nad białym. Wszyscy 

jesteście dziećmi Adama, a Adam powstał z prochu”. 

Imiona Adam i Hawwa (Ewa) mają rzeczywiste znaczenie w języku arabskim. Adam oznacza czarny, a 

Hawwa oznacza brązowy. Pierwsi ludzie mieli ciemną skórę. Ma to sens, jeśli uznamy, że rodzaj ludzki 

powstał w Afryce. 

Liczba nawróconych muzułmanów wśród rdzennych Indian amerykańskich stale rośnie każdego roku. 

Niedawno rozpoczęła się budowa meczetu w Wielkim Rezerwacie Navajo położonym w Arizonie. 

Powstanie proroków 

Potomkowie Adama i Ewy rozprzestrzenili się po Afryce, Bliskim Wschodzie, Europie, Azji i wreszcie w 

obu Amerykach. Proces ten trwał niezliczone pokolenia, a różne grupy ludzi rozwinęły różnorodne 

formy wyrazu kulturowego. Koran mówi, że w trakcie tego procesu Bóg wysłał proroków do wszystkich 

tych narodów. Proroków zawsze wybierano spośród miejscowej ludności, ponieważ ci, którzy urodzili 

się w danej społeczności, najlepiej wiedzą, jak do niej dotrzeć. Islam bierze pod uwagę różnorodne 

rytuały i zwyczaje, których przestrzegał każdy naród, stwierdzając, że każda społeczność otrzymała 

cechy religijne dostosowane do jej specyficznych potrzeb: „Dla każdej cywilizacji wyznaczyliśmy rytuały 

i ceremonie, których musieli przestrzegać, więc nie pozwólcie im kwestionować z tobą w tej sprawie, 

ale zaproś [ich] do swego Pana, bo z całą pewnością jesteś na właściwej drodze”. (Koran 22:67) Jeśli 

pomyślisz o wielu plemionach i społecznościach, które istniały przez ostatnie 500 000 lat, sama liczba 

proroków musi być zdumiewająca. Istnieje niepotwierdzone powiedzenie proroka Mahometa, w 

którym powiedział, że Bóg posłał na świat 124 000 proroków i 313 posłańców, którzy również otrzymali 

zorganizowany zbiór praw do przekazania. Czy znamy imiona wszystkich tych proroków? Nie, unikalny 

styl Koranu nie zawiera imion ani genealogii, a jedynie słowo Boże, które daje nam wskazówki. Koran 

wyraźnie stwierdza: 

„Opowiedzieliśmy już wam historię niektórych Posłańców, ale o innych jeszcze nie. I Allah przemówił 

bezpośrednio do Mojżesza. Wysłannicy przekazali dobre wieści, a także ostrzeżenia, aby ludzie po 

[czasie życia] Posłańców nie mieli żadnego powodu do usprawiedliwiania się [niewiedzą] przeciwko 

Allahowi, ponieważ Allah jest Potężny i Mądry”. (Koran 4:165) 

W Koranie wymienionych jest z imienia tylko 25 proroków i posłańców; a ich historie, zgodnie z 

koraniczną metodą nauczania, podawane są głównie w kontekście zapewnienia przykładu nauczanych 

idei religijnych. 



Nabi oznacza po arabsku proroka, czyli kogoś, kto otrzymuje wiadomości od Boga i proroctwa. Rasul 

oznacza posłańca. Jest to prorok, który również otrzymuje księgę – zorganizowany zbiór nauk, które 

można spisać i przekazywać z pokolenia na pokolenie. Obydwa biura można połączyć w jedną całość. 

Jak religia ginie 

Co się stało z tymi prorokami i ich naukami? Czy islam naucza, że prorok musi zawsze odnosić sukcesy, 

jak twierdzą niektórzy zachodni uczeni? Ogólnie rzecz biorąc, Koran nie wymaga, aby prorok pomyślnie 

zakończył swoją misję. Od proroka dnia wymagane jest jedynie, aby dawał z siebie wszystko. W 

rzeczywistości Koran jest bardzo krytyczny w stosunku do reakcji większości ludzi na przewodnictwo 

religijne. Pod pretekstem ochrony swoich kultur większość społeczności i plemion walczyła ze swoimi 

prorokami. W niektórych przypadkach nawet zabijali lub torturowali proroków i ich zwolenników, 

którzy w większości pochodzili z szeregów biednych i uciskanych w społeczeństwie. Mimo że Bóg 

wykonał swoją część – wysyłając proroków, którzy przemawiali z nieuniknioną logiką, dając znaki w 

naturze swojej twórczej energii, prawdopodobnie powodując klęski żywiołowe, aby obudzić ludzi, a 

czasami dokonując cudów, aby wspomóc misję proroka – Szaytan był w stanie przekonać wiele 

cywilizacji do trzymania się starych zwyczajów. 

„Przed wami wysłaliśmy [posłańców] do wielu narodów i dotknęliśmy ich cierpieniami i nieszczęściami, 

aby nauczyli się pokory. Kiedy dotarło do nich cierpienie zesłane przez Nas, dlaczego nie nauczyli się 

pokory? Wręcz przeciwnie, ich serca stały się zatwardziałe i Szaytan sprawił, że ich [grzeszne] czyny 

wydały im się ponętne”. (Koran 6:42–43) 

W kilku przypadkach ludzie przyjęli przesłanie swego proroka i stali się wiernymi wierzącymi. Inne 

narody mogły przyjąć nauki swoich proroków po ich śmierci. W każdym razie z biegiem czasu każda 

społeczność mogła zmienić, zapomnieć lub uzupełnić zasady przekazywane z pokolenia na pokolenie. 

Jeśli istniały spisane objawienia, prawdopodobnie zostały one dodane lub utracone. Po wielu 

stuleciach z doktryn prawdziwego proroka często nie pozostało nic poza imieniem i kilkoma 

fragmentami rad. Reszta religii może teraz składać się z legend, bałwochwalstwa, mitów, przesądów i 

dziwnych rytuałów. Kiedy przesłanie proroka zostało prawie całkowicie zniszczone, Bóg posyła nowego 

proroka, który prawdopodobnie ponownie spotkał się ze sprzeciwem. Zatem islamskie wyjaśnienie 

istnienia tak wielu religii na świecie jest takie, że wszystkie religie rozpoczęły się od prawdziwego 

proroka, ale na przestrzeni wieków zmieniały się, aż miały niewiele wspólnego ze swoimi korzeniami. 

Głównym przesłaniem, którego nauczał każdy prorok, było poddanie się Bogu i czynienie tego, co 

słuszne – innymi słowy, zasady islamu – ale to przesłanie zostało utracone kolejno aż do ostatniego 

objawienia danego Prorokowi Mahometowi. Ponieważ muzułmanie wierzą, że każdy naród otrzymał 

przewodnictwo od Boga i że przewodnictwo to nie przetrwało upływu czasu w niezmienionej postaci, 

automatycznie musimy szanować wierzenia innych ludzi. Dzieje się tak dlatego, że prawdziwy prorok 

założył religię tej osoby prawdopodobnie wiele tysięcy lat wcześniej. Celem muzułmanów jest zatem 

odkrycie, co pozostało z autentycznego przewodnictwa Boga, zgodnie z miarą Koranu, a następnie 

wezwanie tej osoby, korzystając z wszelkich wspólnych przekonań, aby przyjrzała się Islam, ostatnia 

część Boskiego Przewodnictwa. 

Cykl historii 

Każda większa cywilizacja w okresie swojego rozwoju miała swoje prorocze przesłania. Abraham i 

Mezopotamczycy, Mojżesz i Egipcjanie, Dawid i Izraelici, Jezus i Rzymianie oraz niezliczona ilość innych. 

Koran mówi nam, że powstanie i upadek narodów wynikał przede wszystkim z akceptacji lub 

odrzucenia Boga. Kiedy jeden naród prześladowców stanie się zbyt silny, Bóg pozwoli, aby silniejszy 

naród go podbił. Koran mówi, że Bóg na zmianę daje narodom szansę zabłysnięcia i że używa 

niektórych narodów, aby powstrzymać wpływ innych, aby tyrania nie pochłonęła całej Ziemi. 



Począwszy od pierwszego ludzkiego plemienia aż do dzisiejszego świata, siły dobra i zła złączyły się w 

walce o duszę ludzkości. Szajtan podżega ludzi do zła, podczas gdy Bóg wysyła swoje przesłania, aby 

wezwać ich do dobra. Jeśli jakiś lud wyjdzie poza granice, Bóg zsyła na niego nieszczęście lub pozwala, 

aby inni go przejęli. Pomyśl o upadku Rzymu w jego najbardziej despotycznej godzinie lub o zniszczeniu 

nazistów, gdy byli tak blisko dominacji nad światem. Ręka Boga porusza się po świecie, nawet gdy 

oszustwo Szaytana popycha ludzi w najgorszym kierunku. Jedynymi ludźmi, którzy mają jakąkolwiek 

nadzieję na zbawienie, są ci, którzy pokładają wiarę w Bogu i prowadzą życie oparte na cnotliwych 

wartościach. Według islamu jest to ostateczna lekcja historii. Najlepiej wyraża to rozdział 103 Koranu: 

„Z biegiem czasu ludzie z pewnością popadną w stratę. Wszyscy z wyjątkiem tych, którzy uczą się 

nawzajem prawdy i wytrwałości”. 

„Człowiek zły pokona siebie w bitwie i w życiu”. —Maksyma samurajska 

 

Koniec jest bliski! 

Islam zapewnia, że pewnego dnia nastąpi koniec świata. Marsz historii od czasów łowiecko-zbierackich 

do współczesnej ery kosmicznej nie będzie trwał wiecznie. Ziemia zostanie zniszczona, a ludzkość 

będzie musiała stanąć przed sądem. Zanim to jednak nastąpi, nastąpią fantastyczne wydarzenia, w 

których siły dobra staną naprzeciw złu. Chrześcijanie mają swoją Księgę Objawienia; Żydzi mają swoje 

mesjańskie proroctwa; Hindusi mają własne scenariusze końca świata. Co mówi islam? Czy koniec 

nadejdzie bez ostrzeżenia, czy też będą znaki, na które należy zwrócić uwagę? Koran i słowa Proroka 

przedstawiają konkretny scenariusz końca świata i jego zwiastunów. Dają też nam powód, dla którego 

to musi się skończyć. Jak wspomniałem wcześniej, wszystkie nauki islamu wywodzą się tylko z dwóch 

źródeł: Koranu i hadisów, czyli wypowiedzi proroka Mahometa. Muzułmanie uważają, że Koran jest 

dosłownym Słowem Bożym, podczas gdy prorocze wypowiedzi są wyjaśnieniami Mahometa na temat 

tego, jak należy żyć w islamie, komentarzami na temat nauk Koranu, a także proroctwami na przyszłość. 

Islam, w przeciwieństwie do wszystkich innych religii, nie rozwijał swoich doktryn przez wiele stuleci 

dzięki wysiłkom wielu ludzi. Każdy aspekt wierzeń i praktyk islamskich pojawił się na przestrzeni 23 lat, 

od 610 do 632 roku n.e. Islam łączy oba te źródła w swojej narracji o tym, jak rozegra się scenariusz 

czasów ostatecznych. Zacznijmy od tego, że islam naucza, że długość życia wszechświata jest stała. Bóg 

to zaczął i pewnego dnia zakończy. Potem nastąpi Dzień Sądu, podczas którego zło zostanie ukarane, a 

dobro nagrodzone. W islamie Boga uważa się za prawą istotę, która naprawi zło i okaże wdzięczność 

tym, którzy słuchali Jego wskazówek. Dzień Ostatni jest konieczny, gdyż nadszedł ostateczny czas 

zapłaty. Przed Dniem Ostatnim Bóg da wiele znaków, aby zniechęceni mogli zyskać duchową siłę, a ci, 

którzy buntują się przeciwko naukom Boga, otrzymali ostatnią szansę na pokutę i poprawę. Bliźniacze 

źródła islamu dają pełny obraz tego, jakie będą te znaki. Kiedy przyglądamy się scenariuszowi czasów 

ostatecznych, skupiamy się na dwóch głównych obszarach. Pierwsza dotyczy społeczeństwa ludzkiego 

i ostatecznej bitwy pomiędzy siłami Szaytana a siłami kierowanymi przez Boga. Drugie dotyczy 

katastrof fizycznych, które dotkną Ziemię. Jeśli chodzi o czynnik ludzki, zasadniczo będą miały miejsce 

ogromne konflikty i bitwy pomiędzy narodami. Jednak w przeciwieństwie do biblijnej Księgi Objawienia 

nie ma tam żadnej wzmianki o kulminacyjnym starciu pomiędzy aniołami i demonami w chmurach. 

Wszystkie bitwy na Ziemi będą toczyć się pomiędzy ludźmi, którzy są albo za, albo przeciw Bogu. Potem 

nastąpi faktyczne zniszczenie Ziemi. Zacznę od tematu pierwszego, czyli wojny między narodami i 

ludźmi. 

 

 



Proroctwa o świecie muzułmańskim 

Czy muzułmanie spodziewają się wkrótce końca świata? Współczesne warunki, przepowiedziane przez 

proroka Mahometa, prowadzą wielu do przekonania, że koniec rzeczywiście jest bliski. Największym z 

tych znaków jest ogólnoświatowa sytuacja społeczności muzułmańskiej. Nie ma zjednoczonego narodu 

islamskiego obejmującego cały świat muzułmański, jak wymaga tego Koran. Muzułmanie nigdzie na 

świecie nie odnieśli zwycięstwa nad swoimi wrogami i dopiero niedawno armie Europy zakończyły 

okupację militarną ponad 90 procent świata muzułmańskiego. (Od XIX wieku do lat sześćdziesiątych 

większość świata muzułmańskiego była rządzona przez Francję, Rosję lub Wielką Brytanię). Co gorsza, 

w prawie każdym kraju muzułmańskim tłumione jest swobodne praktykowanie islamu. To tak źle, że 

w Turcji, dawnej siedzibie ostatniego imperium islamskiego, noszenie przez kobiety chust w szkole lub 

wysyłanie dzieci do akademii w celu nauki Koranu jest nielegalne. Byłoby to podobne do 

zdelegalizowania jesziw lub grup studiujących Biblię w Ameryce! Jeśli w Syrii będziesz publicznie mówić 

o roli religii w systemie politycznym, możesz trafić do więzienia. W Tunezji więzienia są pełne ludzi, 

których jedynym przestępstwem była chęć promowania nauk islamskich w społeczeństwie. W Algierii 

wojsko odwołało demokratyczne wybory tylko dlatego, że w głosowaniu powszechnym zwyciężyła 

muzułmańska partia polityczna. W zależności od kraju istnieją podobne ograniczenia dotyczące islamu. 

Założę się, że o tym nie wiedziałeś! Zawirowania panują także na froncie gospodarczym. Choć może się 

wydawać, że narody muzułmańskie są ogólnie zamożne, zwłaszcza gdy pomyśli się o wielkich krajach 

naftowych, w rzeczywistości władcy tych narodów nie dbają o dobro swoich obywateli. Wydają zasoby 

narodu na budowę pałaców i wzbogacanie swoich bliskich w typowo despotyczny sposób. Z powodu 

wszystkich drobnych wojen toczących się obecnie w świecie muzułmańskim między blaszanymi 

dyktatorami, muzułmanie stanowią obecnie większość uchodźców na świecie. Zasoby świata 

muzułmańskiego nie przynoszą korzyści krajom ich pochodzenia, ponieważ ropa, drewno, gaz, 

diamenty i inne skarby są w dużej mierze eksportowane do innych krajów, a elity rządzące zbierają 

pieniądze. Kiedy szach Iranu, Suharto z Indonezji i Benazir Bhutto z Pakistanu zostali odsunięci od 

władzy, czy zastanawialiście się kiedyś, skąd wzięli te wszystkie miliardy ukryte na szwajcarskich 

kontach bankowych, o których donosiły media? Międzynarodowe korporacje zawierają podejrzane 

układy z rządzącymi i dają ogromne łapówki i łapówki, a jedynymi ludźmi, którzy tracą, są obywatele 

kraju, którego zasoby zostały sprzedane tanio. Chociaż świat muzułmański dominował przez ponad 

tysiąc lat w sprawach światowych, zarówno gospodarczo, jak i politycznie, dzisiaj jest to sprawa 

drugorzędna. Przed I wojną światową Imperium Osmańskie, ostatnie zjednoczone wielokulturowe 

państwo muzułmańskie, nazywano nawet „chorym człowiekiem Europy”. Prorok Mahomet ostrzegł, 

że nadejdzie dzień, kiedy narody ziemi będą żywić się zasobami świata muzułmańskiego niczym ludzie 

jedzący na bankiecie. Pewien mężczyzna zapytał Proroka: „Czy będzie nas zatem tak mało?” Prorok 

odpowiedział: „Nie, będzie was wielu”. 

Żydowski Stary Testament w Biblii ostrzega Żydów przed gniewem Bożym i zniszczeniem Syjonu, a 

następnie jego odrodzeniem przez Mesjasza. Chrześcijański Nowy Testament ostrzega przed wielką 

katastrofą, która spadnie na prawdziwych wierzących, którzy później zostaną zbawieni przez 

triumfującego Jezusa. Islam ma także proroczą tradycję przepowiadania upadku muzułmanów do czasu 

pojawienia się ero imieniem Mahdi, który ożywi społeczność. 

Znaki godziny 

Mahomet podał wiele proroctw na temat tych strasznych czasów i powiedział, że kiedy znaki staną się 

oczywiste, powinniśmy oczekiwać przyjścia antychrysta, czyli Dajjala, jak nazywa się go po arabsku. 

Biorąc pod uwagę te warunki, wielu muzułmanów uważa, że wkroczyliśmy w początek procesu czasów 

ostatecznych. Jest w tym podobieństwo z fundamentalistycznymi chrześcijanami, którzy również czują, 

że koniec świata jest bliski. 



Jakie są te znaki czasów ostatecznych? Islam uczy, że gdy świat muzułmański zostanie pokonany i 

podzielony na wiele konkurujących ze sobą narodów, praktykowanie islamu będzie coraz trudniejsze 

dla prawdziwych wierzących. Mahomet opisał kiedyś ten okres, mówiąc, że trzymanie się islamu będzie 

jak trzymanie się gorącego węgla. Inne znaki czasów ostatecznych obejmują: 

1. Pod rzeką Eufrat w Iraku zostaną odkryte obfite bogactwa (ropa?) i ludzie będą o nie walczyć, 

powodując wiele śmierci i zniszczeń. 

2. Dzieci nie będą już posłuszne rodzicom. 

3. Biedne narody będą ze sobą konkurować o budowę wysokich budynków w swoich miastach. 

4. Trudno będzie odróżnić mężczyzn od kobiet. 

5. Kobiety będą miały przewagę liczebną nad mężczyznami. 

6. Wiedza religijna drastycznie spadnie. 

7. Bogactwo będzie powszechne, a korupcja będzie szerzyć. 

8. Dominować będzie muzyka, śpiewaczki i alkohol. 

9. Na przywódców zostaną wybrani najgorsi ludzie. 

10. W każdym domu będzie zamęt rodzinny. 

Patrząc na tę listę, możesz pomyśleć, że Dzień Sądu nadejdzie jutro! Ale sytuacja musiałaby się znacznie 

pogorszyć, a inne podobne oznaki nadal muszą zostać spełnione. Pierwsi muzułmanie często mieli 

wrażenie, że wkrótce nadejdzie dla nich Dzień Ostatni. Jednakże Koran uczy, że tylko Bóg wie, kiedy to 

nastąpi. Według naszego harmonogramu może to być jeszcze bardzo odległe. 

Punktem wyjścia kalendarza islamskiego jest migracja proroka Mahometa z wrogiego miasta Mekka 

do przyjaznego miasta Medyna w roku 622 n.e. Wydarzenie to nazywane jest Hidżrą, czyli migracją. 

Używamy inicjałów BH (przed Hidżrą) i AH (po Hidżrze) w taki sam sposób, w jaki chrześcijanie używają 

B.C. i AD 

Fałszywi prorocy 

Kiedy wszystkie znaki zaczną się układać, na świecie pojawi się seria fałszywych proroków. Będzie ich 

prawie 30, a ostatnim będzie antychryst, czyli Dajjal. Zanim jednak pojawi się Dajjal, pojawi się wielki 

przywódca muzułmański, który zjednoczy wszystkich wiernych muzułmanów pod swoim sztandarem i 

poprowadzi wiele udanych kampanii przeciwko wrogom islamu. Tytuł tego przywódcy to Mahdi. 

Muzułmanie nie mogą się doczekać jego pojawienia się i oczekują wielu zwycięstw w Palestynie i 

Indiach. Najeżdżające armie z Europy również zostaną pokonane. Po podboju Bliskiego Wschodu 

Ziemię wypełni pokój i dobrobyt, a korzyści gospodarcze będą przytłaczające. Główny blok sił 

muzułmańskich wycofa się następnie do Palestyny, gdy wśród ludu zaczną krążyć pogłoski o pojawieniu 

się Dajjal. Prorok Mahomet opisał Dajjal bardzo szczegółowo. Jednakże chociaż Biblia przedstawia go 

jako przystojnego mężczyznę, który będzie przyciągał ludzi swoją magią i urokiem, Mahomet 

powiedział, że będzie ślepy na jedno oko i będzie miał znamię na czole, które wygląda tak źle, że można 

wyczuć niedowierzanie jego twarz. Będzie miał brązowe, kręcone włosy i będzie podróżował po Ziemi, 

szerząc szkody i kłopoty. Nic dziwnego, że imię Dajjal tłumaczy się jako kłamca lub człowiek oszustwa. 

Dajjal będzie twierdził, że jest nowym prorokiem Boga. Będzie bogaty i będzie miał niesamowitą moc 

leczenia ludzi z ich chorób. Shaytan wyśle kilku swoich złych dżinów, aby podszywali się pod zmarłych, 

aby Dajjal mógł twierdzić, że przywraca ludzi do życia. Później będzie twierdził, że jest bogiem na ziemi. 



Większość ludzi na świecie, w tym kilku wprowadzonych w błąd muzułmanów, pójdzie za nim i uwierzy 

w niego. Zgromadzi zatem ogromną siłę militarną, której użyje do nękania i niszczenia wszelkich śladów 

prawdziwej ekspresji religijnej. Panowanie Dajjala potrwa 40 dni. W tym czasie zbierze armię i 

rozpocznie podbój zjednoczonego pod rządami Mahdiego Bliskiego Wschodu. Będzie nawet próbował 

najechać miasto Medyna w Arabii, ale anioły uniemożliwią mu wejście do niego, które powstrzymają 

jego ataki. Resztki armii muzułmańskiej zgromadzą się w Syrii i bardzo szybko znajdą się pod 

oblężeniem armii Dajjala. Bitwy będą trwały przez kilka dni, a muzułmanie poniosą ciężkie straty. Kiedy 

wszystko będzie wydawało się stracone, Mahdi wieczorem zwoła swoich żołnierzy i następnego dnia 

otrzyma przyrzeczenie walki do ostatniego mężczyzny i kobiety. Podczas gdy ciemność nocy wciąż 

panuje nad obozami muzułmańskimi w środkowej Syrii i wokół niej, pogłoska o wybawieniu rozejdzie 

się niczym pożar i rozlegnie się głos mówiący: „Przyszedł Ten, który wysłuchuje waszych próśb”. Kiedy 

nadejdzie czas porannej modlitwy, Prorok Jezus, który tysiące lat wcześniej został ocalony od śmierci 

na krzyżu i przebywał w raju przez Boga, zstąpi w środek Damaszku. Po dołączeniu do muzułmanów w 

modlitwie poprowadzi siły Mahdiego przeciwko armii Dajjala. Liczba żołnierzy Dajjal będzie wynosić 70 

000. Na polu bitwy Jezus rozkaże swoim żołnierzom odsunąć się, aby zapewnić dobry widok między 

nim a Dajjalem. Widząc Jezusa, moc Dajjala osłabnie i w panice wycofa się do Palestyny. Muzułmanie 

zejdą z gór i zmiażdżą resztki armii wroga. Jezus będzie ścigał Dajjal do miejsca zwanego Lydda, które 

znajduje się w pobliżu lotniska na południe od dzisiejszego Tel Awiwu w Izraelu. Tam Jezus powali 

Dajjala włócznią i jego tyrania dobiegnie końca. 

 Mahdi będzie potomkiem proroka Mahometa i będzie nosił to samo imię. Będzie to człowiek, którego 

Bóg natchnie misją zjednoczenia świata muzułmańskiego. 

Fitnah oznacza zarówno kontrowersje, jak i zamieszanie. Jest to termin używany do opisania tego, co 

Dajjal przyniesie światu. 

Reguła Jezusa 

Co się później stanie? Czy gra w końcu się skończyła? Czy to już czas na Dzień Sądu? Jeszcze nie. Według 

słów proroka Mahometa Jezus przemówi do chrześcijan i Żydów na całym świecie i nawróci ich na 

islam. Udało mu się przełamać kult krzyża i zaprzestać jedzenia wieprzowiny. Armia, którą dowodził, 

rozwiąże się i rozproszy z powrotem do swoich krajów, a przy nim pozostanie tylko niewielki 

kontyngent, który będzie mu służył. Jezus będzie duchową głową ponadnarodowego rządu pokoju. 

Wszyscy na Bliskim Wschodzie chętnie nawrócą się na islam i nie będzie już więcej wojen. Podczas 

pielgrzymki odwiedzi Mekkę i Medynę. Nie będzie panował przez tysiąc lat, jak uczy chrześcijaństwo, 

ale będzie żył jeszcze tylko 40 lat – resztę swego naturalnego życia. Po drodze ożeni się i urodzi dzieci. 

Dopóki będzie przebywał na świecie, pokój i dobrobyt przyniosą wszystkim ludziom niezliczone 

korzyści. 

Goga i Magoga 

Następne wielkie wyzwanie dla ludzkości nastąpi, gdy narody Wschodu, Yajuj i Majuj, znane w Biblii 

jako Gog i Magog, rozpoczną inwazję z siłami, jakich świat nigdy wcześniej nie widział. Zaatakują Bliski 

Wschód i zniszczą każde miasto i zasoby na swojej drodze. Całkowicie osuszą Jezioro Tyberiadzkie w 

Palestynie ze względu na duże zapotrzebowanie ich armii na wodę. Jezus rozkaże wiernym wycofać się 

na górę Synaj w Egipcie, gdyż nikt nie będzie w stanie przeciwstawić się zmasowanemu atakowi 

najeźdźców. Kiedy rzeź dokonana przez Yajuj i Majuj stanie się tak wielka, że wszystko będzie wyglądało 

na stracone, Jezus będzie modlił się do Boga o wybawienie. Jego prośba zostanie wysłuchana, 

ponieważ Bóg ześle na wroga patogen lub jakiś rodzaj choroby, która zainfekuje jego żołnierzy i 

spowoduje upadek jego armii od wewnątrz. Moc najeźdźców zostanie złamana, a Jezus i jego 

naśladowcy opuszczą górę i powrócą do swoich domów. Teraz o wiele więcej ludzi na całym świecie 



zacznie nawracać się na islam, ale zanim będzie to w pełni możliwe, Jezus umrze. Zostanie pochowany 

w Medynie, obok grobu proroka Mahometa 

Ostatni dzień 

Wchodzimy w końcową fazę: koniec świata. W Ziemi otworzą się trzy ogromne dziury. Jeden będzie na 

wschodzie, drugi na zachodzie, a trzeci w Arabii. Tajemnicza, pochmurna mgła okryje świat, powodując 

gorączkę, a na zachodzie wzejdzie słońce. Wielu pozostałych ludzi na świecie, którzy nie wierzą w Boga, 

będzie chciało nawrócić się teraz, ale wtedy żadne nawrócenie nie zostanie zaakceptowane. Dziwne i 

fantastyczne stworzenie powstanie z Ziemi i będzie ostrzegać ludzi o końcu świata. W Jemenie 

wybuchnie pożar, który zmusi ludność Arabii do ucieczki do Syrii. Nowa fala hipokryzji i herezji ogarnie 

świat. Rozprzestrzenią się występki, przestępczość i ucisk sponsorowany przez państwo. Wszyscy 

pozostali wierni muzułmanie ponownie zgromadzą się w Syrii. Ale do tego czasu nawet nieliczni 

pozostali muzułmanie na świecie zapomną o Koranie i nigdzie nie będzie można znaleźć jego kopii. 

Ziemia zacznie się trząść, a góry zaczną się rozpadać. Jak mówi Koran: „Wszystko będzie zamieszane”. 

Gwiazdy zaczną umierać; wszechświat zacznie się „zwijać”. Poziom morza się podniesie, zwierzęta 

zgromadzą się na kilku pozostałych skrawkach lądu, a terror i strach ogarną ludzi, którzy pozostaną. 

Bóg rozkaże, aby wszystkie dusze zmarłych zostały wskrzeszone z grobów i zjednoczone w nowych 

ciałach na równinie Sądu. Wiatr przeleci nad światem i zabierze dusze wszystkich żyjących wierzących, 

a oni nie będą odczuwać bólu. Ziemia zostanie zniszczona, a dusze pozostałych przy życiu ludzi 

(grzeszników) również zostaną zabrane. Bóg stworzy wtedy nowy wszechświat z nową Ziemią, ale dla 

ludzkości gra się skończyła. Każdy stanie przed Bogiem na równej równinie i czeka na swój sąd. Taki 

jest islamski pogląd na koniec świata i ustanowienie Dnia Sądu. Jak widać, istnieją pewne 

podobieństwa z chrześcijańską koncepcją Armageddonu, ale islamski pogląd ma wiele zwrotów akcji 

w tej historii, co czyni ją wyjątkową samą w sobie. Powtórzę jeszcze raz: kiedy ten proces się 

rozpocznie? Tylko Bóg zna godzinę. Dzisiejsi muzułmanie spodziewają się, że stanie się to raczej 

wcześniej niż później, ale jak dotąd ludzi nie udało się przekonać na tyle, aby rzucili pracę lub sprzedali 

domy. Panika w tej sprawie nie ma tradycji w społeczności muzułmańskiej. 

„Zabrzmi w trąbka, kiedy wszystkie istoty w niebiosach i na ziemi przeminą, z wyjątkiem tych, których 

Allah [wyłączy] zadowoli. Potem zabrzmi drugi, gdy oto będą stać [na Równinie Sądu] i patrzeć!” (Koran 

39:68) 

➤ Różnorodność religii świata jest spowodowana zmianami przesłania każdego proroka na przestrzeni 

wielu pokoleń. 

➤ Islam nie wierzy w wyższość jakiejkolwiek rasy nad inną. Jedynym ważnym kryterium ustalenia 

wartości człowieka jest jego religijność i poziom wiary. 

➤ Islam ma swój własny pogląd na Armagedon, w którym Jezus odgrywa rolę, chociaż kiedy powróci 

na Ziemię, stanie po stronie muzułmanów. 

➤ Muzułmanie wierzą w scenariusz czasów ostatecznych, który obejmuje zniszczenie Ziemi i początek 

Dnia Sądu. 

Deklarowanie wiary w islam 

Islam ma bardzo szczegółową filozofię patrzenia na życie i dostarcza jednoznacznego stwierdzenia na 

temat tego, jaki jest nasz cel na tym świecie. Jednakże przekonania i filozofia muszą być poparte 

programem działań zmieniających życie: codziennymi rytuałami, znaczącymi praktykami i corocznymi 

potwierdzeniami tego, co to znaczy być naśladowcą Boga. Koncepcje religijne można naprawdę 

urzeczywistnić tylko wtedy, gdy wiara jest wzmocniona działaniem. Z punktu widzenia Koranu 



muzułmanie nie mogą po prostu powiedzieć, że wierzą, a potem uszło im to na sucho i prowadzić taki 

styl życia, jaki im się podoba. Na co nam wiara, jeśli nie poprawia naszego życia? Chociaż każda religia 

prosi swoich wyznawców o angażowanie się w rytuały wzmacniające przykazania wiary, jedynie islam 

wymaga od swoich wyznawców przestrzegania codziennego i rocznego schematu modlitwy, postu, 

pielgrzymek i dobroczynności, powszechnie znanych jako Pięć Filarów Islamu. Kiedy ktoś zobowiązuje 

się do przestrzegania islamskiego stylu życia, zaangażowanie to nie jest żartem. Jednak nie jest to tak 

trudne, że tylko nieliczni mogą to zrobić. Ludzie z różnych środowisk żyją islamem każdego dnia. Chodzi 

o to, że zdobywamy dyscyplinę poprzez stosowanie islamskich rytuałów w naszym życiu. Rytuały uczą 

nas panowania nad sobą i swoimi motywacjami, abyśmy mogli przejąć kontrolę nad naszymi fizycznymi 

popędami i wznieść umysł do wyższych celów. 

Przedstawiamy pięć filarów islamu 

Islam ma system rytuałów, których celem jest przełożenie naszych przekonań religijnych na konkretną 

rzeczywistość. Dzięki temu stale jesteśmy świadomi naszych obowiązków wobec Boga i pomaga nam 

unikać niebezpieczeństw związanych z pokusą i samozadowoleniem. System ten nazywany jest Arkan 

al Islami, czyli Filary Islamu. Po kolei, są 

1. Szahada Deklaracja wierności Bogu. 

2. Salat Codzienna modlitwa. 

3. Zakat Coroczna akcja charytatywna. 

4. Saum Miesięczny post. 

5. Hadżdż Pielgrzymka do Mekki. 

 

Istnieją cztery stopnie wymaganych działań w odniesieniu do obowiązków religijnych. Te cztery stopnie 

wpływają na wszystko, od codziennych modlitw po pójście spać w nocy: 

1. Fard (obowiązkowy dla wszystkich muzułmanów) 

2. Wajib (należy to zrobić za każdym razem) 

3. Sunna (osobisty przykład Proroka) 

4. Nafl (akcje dodatkowe lub opcjonalne) 

 

Praktyki te są zintegrowane z codziennością życia każdego muzułmanina i pomagają nam utrzymać się 

na prostej ścieżce. Pięć filarów przypomina nam, kim jesteśmy i do czego zobowiązaliśmy się 

przestrzegać. Rytuały te są na tyle ważne, że mają status prawny fard, czyli wymaganego obowiązku ze 

strony wierzącego. Zaniedbanie wymaganego obowiązku jest grzechem i aniołowie odnotują to w 

naszej księdze czynów. W Dniu Sądu każdy będzie musiał złożyć przysięgę za brak podporządkowania 

się Bożemu wieloetapowemu programowi zmian. Kiedy będziesz poznawać każdy z filarów, spróbuj 

wejść w muzułmański sposób myślenia i zastanowić się, jaki wpływ miałyby one na co dzień na twoją 

wiarę. Pięć filarów ma kluczowe znaczenie z punktu widzenia islamu, ponieważ poprzez ich 

praktykowanie przypominamy sobie o naszym prawdziwym celu na tym świecie. Modląc się, poszcząc, 

dziając w miłości i tak się szkolimy, aby stać się ludźmi zorientowanymi na Boga. Islam był często 

chwalony za swój efekt dyscyplinujący, a pięć filarów stanowi rdzeń tego programu. Na przykład 



strażnicy więzienni w całych Stanach Zjednoczonych dają większą swobodę propagowaniu islamu 

wśród populacji więźniów właśnie dlatego, że dzięki temu więźniowie są spokojniejsi i dojrzalsi. 

Szahada 

Czy wiesz, że jest jedno zdanie wypowiadane co najmniej 17 miliardów razy dziennie? Nazywa się to 

Shahada, czyli Deklaracją Wiary. Mówi się o tym co najmniej 17 razy dziennie w codziennych 

modlitwach każdego z miliarda muzułmanów na Ziemi. Każdy, kto twierdzi, że ludzie niewystarczająco 

chwalą Boga, najwyraźniej nie spotkał muzułmanina! W języku arabskim podstawową formułę szahady 

wyraża się w następujący sposób: Ashahadu an la ilaha ill Allah wa ashahadu anna Muhammadar 

Rasulullah. Tłumaczenie na język angielski brzmi: „Oświadczam, że nie ma boga poza Bogiem i 

oświadczam, że Mahomet jest Wysłannikiem Boga”. To zdanie obejmuje dwie podstawowe zasady 

islamu i jest czasami nazywane muzułmańskim wyznaniem wiary. Jest to bardzo mocne oświadczenie 

ideologiczne, ponieważ przedstawia muzułmańskie stanowisko na froncie: jest tylko jeden Bóg, a 

Mahomet jest Jego ostatnim prorokiem. Jakie są korzyści z recytowania Szahady tyle razy każdego 

dnia? Pomyśl o tym: wszyscy muzułmanie mają szansę przypomnieć sobie o realności Boga w swoim 

życiu. Podczas gdy w zgiełku codziennej pracy możemy zapomnieć, że przechodzimy wielką próbę i 

pewnego dnia będziemy musieli stawić czoła Bogu, Szahada i jej recytacja skupiają nasze serca i umysły 

na naszym ostatecznym celu. Jesteśmy tutaj, aby poddać naszą wolę Bogu i prowadzić cnotliwe życie. 

Koran pyta: „Kto przyjmie przypomnienie?” Szahada jest jednym ze sposobów zapamiętywania. 

Szahada dosłownie oznacza świadczenie. 

Bezkompromisowy monoteizm 

Szahada składa się z dwóch odrębnych części. Jedno jest zaprzeczeniem, drugie afirmacją. Co ciekawe, 

pierwsza część Szahady, dotycząca wiary w Boga, została sformułowana w sposób negujący. To nie jest 

tak, że po prostu wychodzimy i mówimy, że Bóg jest naszym panem; raczej idzie o krok dalej i wskazuje, 

że poza Bogiem nie ma nic godnego naszej uwagi i wierności. Nie ma boga prócz Boga. Islam jest bardzo 

ekspansywny w swojej definicji fałszywych bogów. Zwykle, gdy myślimy o bogach stworzonych przez 

człowieka, na myśl przychodzą nam bożki lub posągi, ale Mahomet zwrócił uwagę, że wszystko, co 

odwraca naszą uwagę od prawdziwego celu życia, może być fałszywym bogiem. Przykładami są wiara 

w astrologię, niewolniczy uwielbienie jakiejś znanej osoby czy cześć dla obrazów przedstawiających 

ludzi lub zwierzęta. Co więcej, islam mówi, że osobista arogancja jest podstawą do posiadania 

fałszywego boga. Ludzie, którzy są tak zajęci sobą, że chodzą po ulicach nadęci dumą, powinni się 

wystrzegać, mówi Koran, ponieważ zrobili z siebie fałszywych bogów. Jako muzułmanie, potwierdzając 

pierwszą część szahady, mówimy, że chcemy poświęcić się życiu wyłącznie dla Boga i że poza Nim nie 

będziemy uważać nikogo ani niczego za godnego czci. Jest codziennym filarem islamu i pierwszym z 

pięciu rytuałów, ponieważ ustanawia fundament, na którym zbudowane są wszystkie inne islamskie 

wierzenia i praktyki. Każdego dnia ludzie na całym świecie miliardy razy deklarują, że Bóg jest Tym, 

przed którym nie ma innych. To całkiem spore nastroje społeczne! 

Według Mahometa nasz Pan oświadczył: „Nigdy nie obdarzyłem Moich sług łaską, tak aby grupa wśród 

nich nie uwierzyła w to i nie powiedziała: «Gwiazdy, to dzięki gwiazdom»”. 

Islam zabrania posągów, obrazów i rysunków przedstawiających ludzi i zwierzęta, utożsamiając je z 

potencjalnymi bożkami. Zwolnione są rysunki abstrakcyjne, sceny przyrodnicze, kreskówki i lalki dla 

dzieci. Kilku muzułmanów uważa nawet, że fotografowanie jest zabronione, chociaż kwestia ta jest 

przedmiotem wielu dyskusji wśród muzułmańskich uczonych. 

 



Czy muzułmanie łamią bożki? 

Niedawno ekstremistyczna grupa polityczna znana jako Talibowie, która w chwili pisania rządzi 

Afganistanem, stała się obiektem wielu międzynarodowej krytyki w związku z decyzją o zniszczeniu 

starożytnych posągów Buddy w Dolinie Bamiyan. O powściągliwość apelowali wszyscy, od Organizacji 

Narodów Zjednoczonych po Wielkiego Szejka słynnego egipskiego uniwersytetu religijnego Al Azhar. 

Wysokie posągi, które należą do najwyższych rzeźb Buddy na świecie, uznano za relikty historyczne 

warte ochrony. Talibowie jednak nie dali się przekonać i kontynuowali swój program, całkowicie 

niszcząc rzeźbione kamienne posągi, które zdobiły zbocze górskiego klifu przez prawie 2000 lat. 

Podczas gdy świat muzułmański debatował nad zaletami polityki talibów, a świat niemuzułmański 

ubolewał nad zniszczeniem tej starożytnej sztuki buddyjskiej, talibowie kontynuowali burzenie. 

Działania talibów prowadzą do ciekawej, choć pozornie sprzecznej sytuacji. Kiedy patrzysz jeśli chodzi 

o tę sytuację, z punktu widzenia Szahady, Talibowie mogą słusznie powiedzieć, że nie zrobili nic złego, 

jednak w oczach Zachodu ich działania wydają się bardzo złe. W rozumieniu talibów niszczyli oni 

jedynie bożki, czyli wyryte wizerunki, jak określa je Biblia. W rzeczywistości przedstawiciele talibów 

wyrazili swoje zdziwienie sprzeciwem Żydów i chrześcijan, których własna księga religijna, Biblia, 

również wymaga niszczenia bożków. Wielu mieszkańców Zachodu nie wie, że talibowie nie są 

pierwotnymi autorami zniszczenia posągów. Posągi zostały już zniszczone przez Brytyjczyków w XIX 

wieku, gdy ich armie próbowały podbić Afganistan. Obozujący pułk brytyjski bezmyślnie wykorzystał 

Buddów Bamiyan do ćwiczeń strzeleckich i pozostawił po sobie stertę gruzu. W latach pięćdziesiątych 

król Afganistanu (który później został obalony w wyniku powstania komunistycznego) poprosił Indie o 

pomoc w przywróceniu ich jako części dziedzictwa Afganistanu. Talibowie, broniąc swoich działań, 

odwoływali się do podstawowej zasady islamu, zgodnie z którą nie może istnieć żadne fałszywe 

bóstwo, które mogłoby umniejszać kult Boga. Ich zdaniem po prostu niszczyli fałszywych bożków. Czy 

to oznacza, że muzułmanie mają niszczyć bożki innych religii? Odpowiedź brzmi zarówno tak, jak i nie. 

Zniszczenie bożków pod bezpośrednim przewodnictwem Mahometa miało miejsce tylko w jednej 

sytuacji, ale później zostało złagodzone. Kiedy Mahomet przejął Mekkę, pierwszą rzeczą, którą zrobił, 

było podziękowanie Bogu. Drugą rzeczą, którą zrobił, było nakazanie zniszczenia wszystkich bożków, 

które pogańscy Arabowie przechowywali w Kabie. (Kaba to duży budynek w kształcie sześcianu w 

centrum miasta, który według muzułmanów został pierwotnie zbudowany przez proroka Abrahama.) 

Nie brzmi to jak tolerancja religijna, prawda? Jednak islam twierdzi, że kult bożków nie był celem, dla 

którego zbudowano Kaabę. To bałwochwalcy pierwsi popełnili błąd i zbezcześcili budynek poświęcony 

monoteizmowi. Misją Proroka Mahometa było ponowne ustanowienie miejsca, w którym panowałby 

monoteizm. Nie ma lepszego miejsca na rozpoczęcie niż świątynia Abrahama! Następnie Mahomet 

nakazał zniszczenie tylko bożków w środkowej i południowej Arabii. W pozostałej części Arabii lokalni 

władcy szybko przechodzili na islam i samodzielnie potępiali swoich bożków. Mahomet powiedział: „W 

Arabii nie ma miejsca na dwie religie”. Zatem Arabia stałaby się sercem sprawy muzułmańskiej i dlatego 

kult bożków nie byłby dozwolony. Jednak Mahomet zawarł traktaty z chrześcijanami i Zoroastrianami. 

Zobowiązało to społeczność muzułmańską do ochrony posągów Jezusa i sanktuariów boga ognia. 

Dzięki tej zasadzie, ilekroć armia muzułmańska wkroczyła na jakiś kraj i zastała ludzi oddających cześć 

bożkom, zasada islamu jest taka, że religia musi być wolnym wyborem. Zatem wymuszone nawrócenie 

jest bezwartościowe. Muzułmanie rządzili hinduskimi Indiami przez prawie tysiąc lat, mimo to nie 

nakazali przejścia Hindusów na wiarę islam i do dziś muzułmanie stanowią tam skrajną mniejszość. 

Podobnie Koran nakazuje muzułmanom, aby nie obrażali fałszywych bogów czczonych przez inne 

narody, aby nie zemścili się i nie obrzucali Boga obelgami w swojej niewiedzy. Chociaż rządy 

muzułmańskie nie zawsze były sprawowane w sposób oświecony, gdyby islam rzeczywiście wymagał 

zniszczenia bożków w Indiach, nie byłoby dzisiaj sześciu milionów bożków. Prawo islamskie mówi, że 

musimy szanować prawa religijne osób znajdujących się pod muzułmańską władzą polityczną. Skoro 



islam zabrania niszczenia bożków czczonych przez ludzi w krajach poza Arabią, dlaczego talibowie 

zniszczyli posągi Buddy? Po prostu dlatego, że w Afganistanie nie ma buddystów i nie było ich od ponad 

tysiąca lat. Talibowie doszli do wniosku, że skoro nie było tam nikogo, kto oddawałby cześć posągom, 

można je słusznie zniszczyć jako fałszywe bożki, nie naruszając praw przyznanych mniejszościom 

religijnym. Posunęli się nawet do stwierdzenia, że promują prawa Afgańczyków do usunięcia tej obrazy 

z ich religii! Zasługi ich działań będą nadal przedmiotem debaty w świecie muzułmańskim, ale jeden 

fakt pozostaje niezmienny: szczerze wierzyli w to, co zrobili. 

Słowo Talibowie oznacza studentów. Tak nazywa się ruch, który rozpoczął się w Afganistanie w połowie 

lat 90. XX w. z udziałem garstki studentów religii, których zniesmaczyły ekscesy lokalnych watażków. 

Mekka to miejsce, gdzie według wierzeń muzułmańskich prorok Abraham osiedlił swoją drugą żonę 

Hagar i jej syna Izmaela, gdy Bóg nakazał Abrahamowi zabrać ich na pustynię i zostawić. W tamtym 

czasie była to po prostu jałowa dolina. 

A Mahomet jest jego prorokiem 

Druga część Szahady rozpoczyna się stwierdzeniem: „Oświadczam, że Mahomet jest Wysłannikiem 

Boga”. To przedstawia ramy, według których islam mówi, że człowiek musi pracować, aby być 

posłusznym Bogu. Jak pamiętacie, Koran uznaje, że w przeszłości prorocy byli wysyłani do różnych 

narodów. Jezus, Mojżesz, Dawid, Abraham – wszyscy nieśli to samo przesłanie od tego samego Boga i 

wszyscy nauczali objawionego przez Boga sposobu życia. Każdy, kto podążał za nimi w swoim czasie, 

trafił do Nieba. Islam propaguje także pogląd, że przesłania tych byłych proroków zostały utracone, 

zmienione lub nawet sfabrykowane przez późniejszych wyznawców. Koran ostrzega: „Biada tym, 

którzy własnoręcznie piszą księgę, a potem mówią: «Oto od Boga», i handlują nią za nędzną cenę. Biada 

im za to, co robią, i biada im za to, co udają”. (Koran 2:79) Zatem misją Mahometa było przywrócenie 

prawdy zawartej w autentycznym przesłaniu Boga, aby ludzie ponownie mieli niezakłócony dostęp do 

prawdziwego Bożego sposobu życia. Twierdząc, że Mahomet jest Wysłannikiem Boga, zobowiązujemy 

się do praktykowania tego, co głosił, robienia tego, co robił, i szukania w nim naszego wzoru do 

naśladowania. Istnieje nawet specjalne słowo, Sunna, czyli Droga Proroka, które jest używane w 

odniesieniu do jego przykładu życia. W swoim ostatnim oficjalnym przemówieniu w Mekce Mahomet 

powiedział: „Pozostawiam wam dwie rzeczy. Jeśli będziesz się ich trzymał, nigdy nie zbłądzisz. Są 

Koranem i moją Sunną.” Oto kilka rzeczy, o których mówi nam Koran 

Mahomet: 

➤ Masz piękny wzór postępowania u Wysłannika Boga. 

➤ Wy, którzy wierzycie, bądźcie posłuszni Bogu i posłuszni Posłańcowi. 

➤ Cokolwiek da ci Wysłannik, przyjmij to. Czegokolwiek ci zabrania, unikaj tego. 

➤ Mahomet nie jest niczym więcej niż człowiekiem; wielu było posłańców, którzy przeminęli przed 

nim. 

➤ Mahomet jest pieczęcią [ostatnią] proroków. 

 

Mahomet nie jest uważany za boskiego w islamie. On nie jest bogiem. Nie zasiada po prawicy Allaha 

wymierzającego sprawiedliwość ani nie jest zbawicielem, do którego muzułmanie mogą się modlić. 

„Mahomet jest człowiekiem pośród mężczyzn” – mówi Koran. Muzułmanie czczą go i kochają za 

wszystkie poświęcenia, jakich dokonał w swoich zmaganiach z wyznawcami bożków w Arabii. Przeżył 



niewyobrażalne trudy, aby zanieść światu ostatnie przesłanie Boga. Uważany jest także przez 

muzułmanów za najlepszy wzór męża, ojca, przywódcy, przyjaciela, przewodnika i polityka. Nigdy nie 

nakazał budowy pałacu, nawet po zatriumfowaniu islamu w Arabii, ani nigdy nie zgromadził żadnego 

bogactwa. Na jego całkowitą wartość netto w chwili śmierci składało się łóżko, słoik i kilka sztuk 

odzieży. Do samego końca prowadził surowe życie, niemal w stylu zen. Zachodni uczeni i pisarze zaczęli 

dostrzegać jego godne podziwu cechy i komentować je. George Bernard Shaw napisał: „Należy go 

nazwać Zbawicielem Ludzkości. Wierzę, że gdyby człowiek taki jak on objął dyktaturę współczesnego 

świata, udałoby mu się rozwiązać jego problemy w sposób, który zapewniłby mu tak potrzebny pokój 

i szczęście”. (The Autentyczny Islam, t. 1, nr 8) Na szczęście dla nas żył w czasach, gdy świat się 

zmniejszał, a informacje mogły rozprzestrzeniać się szybciej. Jego życie i wypowiedzi zostały 

udokumentowane przez tysiące osób, które go widziały, słyszały, żyły z nim, podróżowały z nim i 

obserwowały go od dzieciństwa aż do objęcia przez niego roli proroka. Ich pisma dają pełny obraz tego, 

kim był Mahomet i o co mu chodziło. Mimo że w końcu uległ ludzkiej słabości i umarł, jak wszyscy 

kiedyś musimy, a teraz jest pochowany w Medynie, muzułmanie nadal mogą trzymać się sposobu życia, 

którego nauczał, ponieważ jego pełny opis pochodzi z naszych czasów. 

„Wysłaliśmy przed tobą [Mahometa] każdego posłańca z tym objawieniem, które nam zesłaliśmy, że 

nie ma boga oprócz mnie, więc służ Mi”. (Koran 21:25) 

Muzułmanie dowiadują się o swojej religii jedynie z dwóch podstawowych źródeł: Koranu i Sunny 

Proroka. Sunna, czyli Droga Proroka, jest zawarta w księgach hadisów. Książki te to zebrane wypowiedzi 

i czyny Proroka, podzielone tematycznie, zebrane w pierwszych trzech wiekach ery islamu. 

Pewnego razu grupa ludzi przybyła do Aiszy, wdowy po Proroku i poprosiła ją, aby opisała maniery 

Proroka. Powiedziała: „Jego maniery były zgodne z Koranem”. (Hadisy) 

Wyrazy szacunku 

Ilekroć muzułmanie słyszą imię Proroka Mahometa, wypowiadają następujące zdanie: Sallallahu alayhi 

wa sallam, co tłumaczy się jako „niech spoczywa w nim pokój i błogosławieństwo Boże”. Zarówno 

Koran, jak i Sunna wymagają od nas powiedzenia tego w celu okazania szacunku; jeśli tego nie robimy, 

jest to równoznaczne z byciem skąpym. Muzułmanie wierzą, że ilekroć życzymy pokoju Prorokowi, 

anioł udaje się do grobu Mahometa i przynosi tę wiadomość jego duszy, która tam spoczywa. (Dusze 

zmarłych pozostają w grobach w Barzakh.) W Dniu Sądu Bóg przyjmie prośbę Mahometa o wybawienie 

od ognia piekielnego każdego, kogo poprosi o przebaczenie, do pewnego limitu. Tylko nieliczni 

otrzymają prawo do wstawiania się w imieniu innych w Dniu Sądu 

Powitalny krawat 

Szahada, nasza Deklaracja Wiary, neguje fałszywych bogów i potwierdza sposób, w jaki powinniśmy 

podążać ścieżką do Boga. Celem jego częstego odmawiania jest przypomnienie nam tych dwóch zasad. 

Szahada jest najważniejszym oświadczeniem islamu. Kiedy ktoś pragnie przejść na islam, wystarczy, że 

uwierzy w to, czego naucza Szahada, a następnie wyrecytuje to w obecności świadków. Nie ma długich 

lat nauki, jak w przypadku przejścia na judaizm, ani ceremonii chrztu, jak w chrześcijaństwie. Wiara 

wyrażona w sercu i języku wystarczy, aby zdobyć duchowy bilet niezbędny do wejścia na prostą ścieżkę 

do Allaha. 

Seerah to termin używany w odniesieniu do biografii Proroka Mahometa. Każdego roku muzułmanie 

na całym świecie organizują konferencje Seerah, aby uczcić życie Mahometa wykładami, warsztatami, 

poezję i przemówienia. 

 



➤ Islam ma unikalny zestaw praktyk zwanych pięcioma filarami islamu, które obejmują monoteizm, 

modlitwę, post, działalność charytatywną i pielgrzymki. 

➤ Muzułmanin musi przestrzegać pięciu filarów, w przeciwnym razie zostanie to policzone jako grzech. 

➤ Muzułmańskie wyznanie wiary nazywane jest Szahadą, czyli Deklaracją Wiary. Składa się z dwóch 

części: wiary w Boga i uznania Mahometa za proroka. 

➤ Mahomet nie jest uważany w islamie za boga ani nawet za zbawiciela w klasycznym chrześcijańskim 

sensie. Jest to człowiek wybrany przez Boga do przekazywania przesłania. 

➤ Muzułmańskie rytuały nawrócenia polegają jedynie na recytacji Szahady w obecności świadków. 

 

Zrozumienie modlitw muzułmańskich 

Regularna modlitwa, zwana po arabsku salat, jest drugim filarem islamu. Jest to rytuał mający 

najbardziej bezpośredni wpływ na codzienne życie muzułmanina. Modlitwa jest często kwestią sporną 

we współczesnym świecie. O ile ludzie wiary promują liczne korzyści płynące z niej w życiu publicznym, 

o tyle ci, którzy pragną dobrze określonego rozdziału kościoła od państwa, często dążą do 

wprowadzenia praw ograniczających jego praktykę w warunkach miejskich. Obie strony mają powody 

do swoich działań; a gdy muzułmanie wejdą do głównego nurtu życia na Zachodzie, oni również zostaną 

poproszeni o zajęcie stanowiska w tej debacie. Stanowi to dziwną sytuację, ponieważ islam nakazuje 

swoim wyznawcom modlitwę pięć razy dziennie, ale następnie zabrania im udziału w publicznych 

modlitwach niemuzułmanów. Czy modlitwa w islamie jest aktem publicznym czy prywatnym? 

Odpowiedź jest taka, że jedno i drugie. Cała filozofia modlitwy w islamie polega na tym, że jest to 

sposób na wzniesienie umysłu w celu poszukiwania Boga. Ma to tę dodatkową zaletę, że powstrzymuje 

chęć słuchania niemoralnych skłonności. Wizerunki muzułmanów ustawionych w rzędach są częstym 

tematem magazynów informacyjnych, a wielu ludzi na Zachodzie wyraziło szacunek dla dyscypliny 

grupowej, którą promuje ta działalność. Modlitwa publiczna służy zatem wzmocnieniu we wspólnocie 

znaczenia regularnej modlitwy i wspólnego działania. W tym rozdziale będę badać ten rytuał i jego 

znaczenie. Ponadto przeprowadzę Cię krok po kroku przez każdy etap islamskiego sposobu modlitwy, 

abyś mógł zrozumieć, o co w tym wszystkim chodzi i dlaczego ta praktyka nie pasuje łatwo do aktualnej 

debaty na temat modlitwy we współczesnym świecie zachodnim. 

Błaganie kontra modlitwa 

„Będę wysławiał Pana w każdym czasie; Jego pochwała zawsze będzie na moich ustach. Dusza moja 

będzie się chlubić w Panu; niech ucieszeni słyszą i radują się. Wysławiajcie ze mną Pana; wspólnie 

wywyższajmy Jego imię”. Tak napisał Dawid w Psalmie 34 Biblii. Muzułmanie wierzą, że Bóg objawił 

Psalmy prorokowi Dawidowi. W tradycji islamskiej znany jest jako człowiek oddany czci i postowi. Żydzi 

i chrześcijanie również celebrują jego cnoty. Był, powiedziałby muzułmanin, doskonałym wzorem do 

naśladowania. Według proroka Mahometa był także człowiekiem żarliwej modlitwy. Modlitwa oznacza 

różne rzeczy dla różnych ludzi. Niektórzy uważają to za magiczne lekarstwo na wszystkie dolegliwości 

lub szybkie lekarstwo na trudne sytuacje. „Jeśli mi pomożesz, Boże” modlą się: „wtedy zrobię to i to”. 

„Proszę, Boże, przebacz mi”. „Pomóż mi dobrze zdać tę próbę, Boże”. Według islamu nie są to 

modlitwy, ale podejmowana przez ludzi próba zaspokojenia ich pragnień i potrzeb. Lepszym słowem 

na określenie tej czynności jest błaganie. Islamskim terminem Du’a, czyli wzywanie Boga, nazywamy 

takie osobiste prośby. Muzułmanów zachęca się, aby zwracali się do Boga w sprawie swoich potrzeb i 



pragnień, pod warunkiem, że służą cnotliwym celom. Bóg nawet się złości, jeśli nie wzywamy Go 

regularnie, bo wtedy Go lekceważymy. Koran zachęca nas do błagania następującymi słowami: 

„Dlatego powinniście wiedzieć, że nie ma boga poza Allahem; proś Go, aby przebaczył ci twoje grzechy 

i przebaczył wierzącym mężczyznom i wierzącym kobietom; gdyż Bóg zna wasze czyny i wasze miejsca 

odpoczynku.” (Koran 47:19) 

Bóg obiecał wysłuchać wszystkich naszych szczerych próśb. Nie oznacza to jednak, że odpowie na 

wszystkie, ponieważ możemy prosić o coś, co nie jest dla nas najlepsze. Na przykład możemy prosić o 

wzbogacenie się, ale jest to oznaką naszej ukrytej chciwości. Mahomet powiedział, że Bóg utrzymuje 

niektórych ludzi w biedzie ze względu na swoje miłosierdzie, ponieważ byliby aroganccy, gdyby byli 

bogaci. Następnie wyjaśnił, dlaczego niektóre nasze modlitwy (błagania) nie zostają wysłuchane, 

mówiąc: „Zaprawdę, wasz Pan jest bardzo skromny i hojny. Czuje się nieśmiały, gdy Jego sługa podnosi 

ręce w prośbie, a On może pozostawić to bez przyjęcia”. Koran i hadisy zawierają dosłownie setki 

gotowych suplikacji, które można wypowiedzieć, prosząc Boga o wszystko, od przebaczenia po 

przewodnictwo i wyzdrowienie z choroby. Istnieją nawet specjalne, które muzułmanie zapamiętują i 

używają w określonych momentach lub podczas określonych czynności. Błagania można odmawiać w 

dowolnym języku i nie wiążą się z tym żadne rytuały ani wymagania inne niż podniesienie rąk, dłońmi 

do góry, przed ciało, jakby prosząc o otrzymanie czegoś od kogoś. Szczerość jest kluczem do spełnienia 

próśb. Ta praktyka jest tak ważna w islamie, że Mahomet powiedział, że nasze żarliwe błagania mogą 

nawet zmienić naszą przyszłość w harmonogramie wyznaczonym przez Allaha. Przykłady typowych 

suplikacji (Du’as) obejmują: 

➤ Panie nasz, daj nam to, co najlepsze w tym życiu i najlepsze w następnym i chroń nas przed karą 

ognia. 

➤ O Allahu, otwórz mi drzwi swojego miłosierdzia. (Mówione wchodząc do meczetu) 

➤ O Allahu, Ty jesteś pokojem i pokój pochodzi od Ciebie. Błogosławiony jesteś, Panie, Wzniosły i 

Szczodry. 

➤ Nie ma boga poza Tobą. Chwała Tobie, rzeczywiście byłem grzesznikiem. 

➤ Chwała Temu, który dał nam nad tym władzę, bo sami nie bylibyśmy w stanie tego opanować. 

Rzeczywiście powrót do naszego Pana jest naszym ostatecznym powrotem (wypowiadanym podczas 

rozpoczynania podróży po wejściu do samochodu lub dosiadaniu konia). 

Jak więc widać, islam rozróżnia pomiędzy błaganiem a modlitwą. Arabskie słowo salat jest tym, co 

nazwalibyśmy modlitwą. Salat to rytuał religijny, który muzułmanin musi odprawić pięć razy na dzień, 

aby okazać posłuszeństwo i uważność Bożemu wezwaniu. Składa się z fizycznego wykonywania 

pokłonów i pokłonów, połączonego z litanią krótkich, recytowanych fragmentów i zwrotów, w których 

wychwalamy Boga i przypominamy sobie o naszej misji tutaj. Jest to nasz sposób stawienia się przed 

Bogiem i powiedzenia: „Oto jestem, Twój posłuszny sługa”. Jak zobaczysz, muzułmańska metoda 

odmawiania modlitwy jest jedną z bardziej wymagających form kultu, ale także jedną z najbardziej 

satysfakcjonujących. 

Islam rozróżnia kierowanie osobistych próśb do Boga (błagania) i rytualną modlitwę w celu uwielbienia 

(salat). To pierwsze jest opcjonalne; to drugie jest obowiązkiem religijnym, który należy spełniać 

codziennie. 



Kiedy muzułmanie modlą się lub kierują osobiste prośby do Boga, trzymamy ręce przed sobą obiema 

dłońmi skierowanymi do góry. Po poproszeniu o cokolwiek chcemy, przesuwamy dłonie po twarzy. Z 

otwartymi rękami prosimy o Boże błogosławieństwo, a potem obmywamy twarz Bożą łaską! 

Salat dosłownie oznacza rozpalone do czerwoności połączenie. Kiedy ktoś wykonuje salat, nawiązuje 

gorące połączenie z Bogiem. 

Dlaczego się modlimy? 

Korzyści z codziennych modlitw są dwojakie. Pierwszą korzyścią, jaką zapewnia codzienna modlitwa, 

jest ciągłe przypominanie w ciągu dnia, że jesteśmy sługami Boga. Drugą korzyścią jest to, że Bóg 

przebacza niektóre nasze grzechy za każdym razem, gdy wykonujemy salat. Jeśli zaniedbujemy nasze 

obowiązki i modlimy się nieregularnie, narażamy się na bardzo duże ryzyko w Dniu Sądu. Kiedy 

rozważymy nasze dobre i złe uczynki, Mahomet powiedział, że w pierwszej kolejności zostaną 

rozpatrzone nasze modlitwy. Jeśli okaże się, że są one pełne braków, wówczas Bóg nawet nie spojrzy 

na resztę naszych dobrych uczynków. Wyobraź sobie, że idziesz do sądu i masz wszystkie dowody 

uniewinniające, uznane za niedopuszczalne z powodu błędów z Twojej strony! Każdą z pięciu 

codziennych modlitw odmawia się w innym ustalonym momencie dnia. Nie ma żadnych wyjątków od 

religijnego wymogu odmawiania modlitw, z wyjątkiem dzieci w okresie dojrzewania, kobiet w okresie 

menstruacji, osób nieprzytomnych i osób upośledzonych umysłowo. Oficjalne godziny modlitw i ich 

nazwy są następujące: 

➤ Fajr: Przed wschodem słońca 

➤ Zuhr: Zaraz po południu 

➤ ’Asr: Późne popołudnie 

➤ Maghrib: tuż po zachodzie słońca 

➤ „Isha: W nocy 

Ponieważ zmieniają się pory roku, a dni stają się dłuższe lub krótsze w ciągu roku, godziny, w których 

się modlimy, będą się zmieniać z każdym miesiącem. Latem pierwszą modlitwę możemy rozpocząć o 

godz. 4.00 rano. a nasza ostatnia modlitwa może nastąpić prawie o 22:00 w nocy! Zimą zakres naszej 

modlitwy może trwać od 7:30 rano. do 18:30 Czas każdej modlitwy rozpoczyna się w zależności od 

położenia słońca i obowiązuje do rozpoczęcia następnej modlitwy, więc istnieje duża swoboda i 

elastyczność co do dokładnego momentu wykonania salatu. Te stałe godziny zostały podane w Koranie 

i nie można odmawiać modlitw przed rozpoczęciem oficjalnego czasu. Każda modlitwa odmawiana po 

upływie czasu modlitwy jest uważana za modlitwę spóźnioną i jako taka jest oznaczana przez aniołów, 

którzy rejestrują nasze uczynki. 

Korzyści z modlitwy 

W jaki sposób modlitwa w pięciu określonych punktach w ciągu dnia pomaga nam być lepszymi ludźmi? 

Pomyśl o tym: każdą modlitwę odmawia się w innym, strategicznym momencie, abyśmy niezależnie od 

tego, co robimy i jak bardzo jesteśmy zajęci, zawsze mieliśmy świadomość, że albo modliliśmy się kilka 

godzin temu, albo wkrótce będziemy się modlić. Dzięki temu umysł pozostaje świeży i świadomy 

naszych obowiązków wobec Boga, a prawdopodobieństwo, że będziemy chcieli złamać któreś z Jego 

praw, będzie znacznie mniejsze. Kto chciałby oszukać umowę biznesową, skoro godzinę później 

staniesz przed Bogiem i poprosisz o Jego łaskę i przewodnictwo? Tylko hipokryta byłby tak zuchwały. 

Ludzie często zadają mi pytania dotyczące trudności w modlitwie tak wiele razy każdego dnia: „Jak 



możesz pamiętać, kiedy to robić?” „Czy nie jest trudno modlić się tak dużo?” Są to uzasadnione pytania, 

ponieważ wiele zaniepokojonych osób odnosi wrażenie, że islam jest trudny do wyznawania. To nie 

jest tak uciążliwe, jak się wydaje. Muzułmanin przyzwyczaja się do rutyny, a kiedy już się do czegoś 

przyzwyczaisz, nie staje się to już trudne. Spostrzegawczy Żydzi również modlą się kilka razy dziennie, 

podobnie jak hinduiści, buddyści i nie tylko. Chodzi o to, że jeśli naprawdę zrozumiesz, że Bóg jest 

prawdziwy, nie zawahasz się skorzystać z każdej okazji, aby się do Niego modlić. Sam rytuał modlitewny 

trwa tylko od 5 do 10 minut, zatem w ciągu 24 godzin Bóg prosi jedynie, abyśmy pamiętali o Nim przez 

mniej niż 30 minut z tego czasu. 

Siedem warunków wstępnych 

Zanim zaczniemy się modlić, musimy spełnić siedem wymagań: 

➤ To musi być czas modlitwy. 

➤ Aby zachować rytualną czystość, musimy umyć ręce, twarz i stopy wodą. 

➤ Musimy nosić czyste ubrania. 

➤ Musi być dostępne czyste miejsce do modlitwy. Modlitwę można odmawiać w meczecie lub 

gdziekolwiek indziej. 

➤ Musimy mieć na sobie spodnie, koszulę i/lub szlafrok zakrywający ciało. Kobiety dodają szalik lub 

welon na włosy, aby przypomnieć im, że Bóg nie ocenia nas na podstawie naszego wyglądu czy urody, 

ale na podstawie naszej szczerości. 

➤ Musimy zwrócić się w stronę Mekki, aby oznaczyć jedność wszystkich muzułmanów. 

➤ Musimy mieć w umyśle właściwą intencję dotyczącą tego, co robimy. 

Jeśli tych siedem warunków zostanie spełnionych, modlitwa może być kontynuowana. 

Czystość jest najważniejsza… 

Zanim muzułmanie będą mogli się modlić, musimy być w rytualnie czystym stanie. Oznacza to, że zanim 

będziemy mogli wykonać salat, musimy umyć ręce, twarz i stopy. Procedura osiągnięcia tej czystości 

nazywa się wudu, czyli ablucją. Islam uczy, że zanim staniemy przed Bogiem, musimy dołożyć wszelkich 

starań, aby wyglądać godnie. Czy spotkałbyś prezydenta z brudem na twarzy? Czy ugotowałbyś obiad 

bez uprzedniego umycia rąk? Podobnie Bóg daje nam sposób, abyśmy mogli przygotować się na Jego 

recenzję. Jedną z głównych cech meczetu jest fontanna lub obszar wudu, do którego muzułmanie udają 

się, aby odprawić wudu. Wudu można nawet przygotować w zlewie; wszystko, czego potrzeba, to 

czysta woda. Cała procedura trwa około minuty, a Prorok zachęca muzułmanów, aby nie marnowali 

przy tym wody. Stan czystości rytualnej obowiązuje tak długo, jak dana osoba nie ma funkcji wydalania 

ciała, zatem może odmawiać kilka modlitw w ciągu dnia tylko na jednym wudu. Prysznic obowiązuje 

również osoby, które utrzymywały stosunki intymne lub zakończyły miesiączkę. Prorok Mahomet 

powiedział kiedyś: „Kluczem do nieba jest modlitwa, a kluczem do modlitwy jest rytualna czystość”. 

Czas na jedną z codziennych modlitw przypada tuż po południu. Muzułmańscy uczniowie, a także osoby 

pracujące, muszą poprosić swoją szkołę lub pracodawcę o czas na dopełnienie tego religijnego 

obowiązku. Niektórzy dyrektorzy i przełożeni są bardziej wyrozumiali niż inni. 

Muzułmańskie wezwanie do modlitwy 



Kiedy społeczność muzułmańska była w powijakach, modlitwa była praktyką niepewną. Mahomet 

mieszkał w Mekce, mieście poświęconym kultowi bożków. W wieku 40 lat, kiedy Bóg wybrał go na 

proroka, Mahomet zaczął głosić, że jest tylko jeden Bóg, a bożki to kawałki drewna i kamienia 

wykonane przez człowieka. Co zrozumiałe, mieszkańcy Mekki, którzy utrzymywali się z cateringu dla 

pielgrzymów przybywających z daleka, aby oddać cześć swoim bożkom, byli wściekli. Zaatakowali 

Mahometa poprzez zjadliwą kampanię oszczerstw i zawziętą wojnę propagandową. Kiedy to nie 

zadziałało i zobaczyli, że wielu ludzi nadal akceptuje islam, władze miasta uciekły się do przemocy, a 

nawet morderstwa. Na początku Mahomet nie został bezpośrednio zaatakowany ze względu na swoje 

powiązania rodzinne, ale inni muzułmanie nie mieli tyle szczęścia. Często musieli się ukrywać. Kiedy 

nadszedł czas modlitw, nie było już publicznego wezwania do gromadzenia się. Każdy, kto zostanie 

przyłapany na modlitwie, może zostać zaatakowany lub wyśmiany. W mieście nie zbudowano żadnych 

meczetów, a mieszkańcy Mekki nie podjęliby się takiego przedsięwzięcia. Islam był pod oblężeniem. 

Wielu muzułmanów musiało ukrywać swoją tożsamość ze strachu przed prześladowaniami, torturami 

lub czymś gorszym. Przez 13 długich lat stale rosnąca rzesza Mahometa musiała znosić ogromną presję 

fizyczną i psychiczną. Większość nawróconych na islam w tym okresie, zwanym okresem Mekki, to 

biedni, młodzi lub niewolnicy; dlatego ci pierwsi wyznawcy mieli niewielką ochronę przed mściwymi 

rodzinami lub rozwścieczonymi urzędnikami publicznymi i ich tłumem. Modlitwa w takich 

okolicznościach była trudna i wytrącająca z równowagi. Muzułmanie mogli spotykać się jedynie w 

małych, tajnych pokojach, a każdy muzułmanin, który ośmielił się modlić w pobliżu Kaby, był 

natychmiast atakowany i bity. Wyznawcy Mahometa, znani jako jego sahaba, czyli towarzysze, w kraju, 

w którym się urodzili, nie cieszyli się wolnością wyznania. Sytuacja ta przypomina okres prześladowań 

chrześcijan przez Rzymian w pierwszych dwóch wiekach chrześcijaństwa. Za czasów Nerona w Rzymie 

nie było dzwonów kościelnych, a w Mekce nie było podobnych urządzeń wzywających muzułmanów 

do modlitwy. Później, gdy Mahomet został zaproszony do migracji wraz ze swymi wyznawcami do 

Medyny, oddalonej około 300 km na północ, społeczność muzułmańska otrzymała pozwolenie na 

budowę domu modlitwy. Pierwszy meczet został zbudowany w małym miasteczku niedaleko Medyny 

zwanym Quba, a wkrótce w centrum miasta powstał wielki Meczet Proroka. Meczet był prostą 

konstrukcją z cegieł mułowych, z dachem z liści palmowych, zbalansowanymi drewnianymi słupami. W 

nocy oświetlano go pochodniami. Jednak nie wygląd budynku był najważniejszy; była to siła charakteru 

tych, którzy do niego weszli. Islam wymaga, aby modlitwa odbywała się o pięciu stałych porach, a w 

tamtych czasach nie wynaleziono jeszcze zegarów. Ludzie określali czas na podstawie położenia słońca. 

Trzeba było znaleźć sposób, aby poinformować ludzi, że nadszedł czas modlitwy. Co więcej, ponieważ 

islam nauczał, że modlitwa w zborze jest lepsza w oczach Boga niż sama modlitwa, trzeba było 

informować ludzi, kiedy w meczecie formował się zbór. Jeszcze innym powodem powiadamiania ludzi 

jest fakt, że muzułmanie w wieku powyżej dojrzewania są zobowiązani do wzięcia udziału w specjalnym 

nabożeństwie w piątkowe popołudnie, podczas którego wysłuchują kazania. Nazywa się to salat ul-

Jumu’ah (modlitwą zbiorczą). Biorąc pod uwagę wszystkie te potrzeby. Społeczność muzułmańska 

musiała wymyślić sposób, aby ostrzegać ludzi pięć razy dziennie. Krążono wokół kilku pomysłów: 

dzwonków na wzór tych używanych w kościołach, rogów na wzór tych w synagogach, bębnów i tak 

dalej. Ale Mahomet nie pochwalał żadnego z nich. Modlił się o przewodnictwo Boże w tej sprawie, a 

odpowiedź nadeszła w wyjątkowy sposób. Kilka dni później do Proroka przyszedł jego towarzysz i 

powiedział, że w snach widział mężczyznę głośno wypowiadającego pewne słowa. Prosił ludzi, aby 

przyszli na modlitwę. Mahomet wysłuchał słów mężczyzny i oświadczył, że ten sen pochodzi od Boga. 

Polecił temu mężczyźnie nauczyć tych słów nawróconego muzułmanina o imieniu Bilal, który miał 

piękny głos. (Bilal był afrykańskim niewolnikiem, który został uwolniony przez muzułmanów od swego 

bałwochwalczego pana.) Następnie Bilal stanął na szczycie ściany meczetu w Medynie i głośno 

wykrzyknął następujące słowa: 



Allahu Akbar, Allahu Akbar. 

Allahu Akbar, Allahu Akbar. 

Ashahadu an la ilaha ill Allah. 

Ashahadu an la ilaha ill Allah. 

Ashahadu anna Muhammadar Rasulullah. 

Ashahadu anna Muhammadar Rasulullah. 

Haya alas Salah. Haya alas Salah. 

Haya alal Falah. Haya alal Falah. 

Allahu Akbar, Allahu Akbar. 

La ilaha ill Allah 

Znaczenie jest następujące: 

Bóg jest większy, Bóg jest większy. 

Bóg jest większy, Bóg jest większy. 

Oświadczam, że nie ma boga prócz Boga. 

Oświadczam, że nie ma boga prócz Boga. 

Ogłaszam, że Mahomet jest Wysłannikiem Boga. 

Ogłaszam, że Mahomet jest Wysłannikiem Boga. 

Spiesz się do modlitwy. Spiesz się do modlitwy. 

Spiesz się do sukcesu. Spiesz się do sukcesu. 

Bóg jest większy, Bóg jest większy. 

Nie ma innych bogów niż Bóg. 

Słysząc te słowa, inny mężczyzna pobiegł do meczetu i powiedział Mahometowi, że on również miał 

sen zawierający te same słowa. W ten sposób narodziło się muzułmańskie wezwanie do modlitwy, czyli 

azan. Osoba, która woła azan, nazywana jest muazzinem. Nie jest to jakiś specjalny urząd czy święte 

stanowisko. Może to wykonać każdy mężczyzna, ale muzułmanie zwykle wyznaczają do tego osobę, 

która ma najmilszy i najgłośniejszy głos. Żadna podróż do kraju muzułmańskiego nie będzie kompletna, 

dopóki wczesnym rankiem nie obudzi Cię dźwięk azanu unoszącego się nad krajobrazem. Dlaczego na 

Zachodzie nie słyszy się, jak nazywa się azan, mimo że w Europie i Ameryce Północnej są tysiące 

meczetów? Po prostu władze lokalne w dużej mierze tego zabraniają. Teraz muzułmanie na Zachodzie 

zaczęli domagać się tych samych praw, jakie mają chrześcijanie w zakresie ostrzegania swoich 

wyznawców o modlitwach. Podczas gdy w miastach Ameryki Północnej i Europy słychać dzwony 

kościelne w dzień i w nocy, muzułmanom udało się uzyskać jedynie ograniczone sukcesy w uzyskiwaniu 

pozwolenia na ogłaszanie przez głośniki azan przed meczetem. Być może najbliższe lata przyniosą 

zmianę w tym ograniczeniu. Słysząc te słowa, inny mężczyzna pobiegł do meczetu i powiedział 

Mahometowi, że on również miał sen zawierający te same słowa. W ten sposób narodziło się 

muzułmańskie wezwanie do modlitwy, czyli azan. Osoba, która woła azan, nazywana jest muazzinem. 



Nie jest to jakiś specjalny urząd czy święte stanowisko. Może to wykonać każdy mężczyzna, ale 

muzułmanie zwykle wyznaczają do tego osobę, która ma najmilszy i najgłośniejszy głos. Żadna podróż 

do kraju muzułmańskiego nie będzie kompletna, dopóki wczesnym rankiem nie obudzi Cię dźwięk 

azanu unoszącego się nad krajobrazem. Dlaczego na Zachodzie nie słyszy się, jak nazywa się azan, mimo 

że w Europie i Ameryce Północnej są tysiące meczetów? Po prostu władze lokalne w dużej mierze tego 

zabraniają. Teraz muzułmanie na Zachodzie zaczęli domagać się tych samych praw, jakie mają 

chrześcijanie w zakresie ostrzegania swoich wyznawców o modlitwach. Podczas gdy w miastach 

Ameryki Północnej i Europy słychać dzwony kościelne w dzień i w nocy, muzułmanom udało się uzyskać 

jedynie ograniczone sukcesy w uzyskiwaniu pozwolenia na ogłaszanie przez głośniki azan przed 

meczetem. Być może najbliższe lata przyniosą zmianę w tym ograniczeniu. 

Koncepcja mycia się przed modlitwą nie jest nowa. Biblia dostarcza licznych przykładów proroków, 

kapłanów, a nawet Jezusa, którzy myli się przed modlitwą. Chociaż praktyka ta wyszła z użycia we 

współczesnym judaizmie i chrześcijaństwie, niemniej jednak stanowi integralną część ich starożytnych 

korzeni religijnych. 

Masjid an Nabawi to nazwa Meczetu Proroka w Medynie w Arabii Saudyjskiej. 

Muzułmanie gromadzą się na zbiorowym nabożeństwie w piątkowe popołudnia. Mahomet wyjaśnił, 

że Bóg ustanowił piątek dniem zgromadzeń, aby pokazać wyższość islamu nad judaizmem i 

chrześcijaństwem, których wyznawcy spotykają się w sobotę i niedzielę. 

Allahu Akbar jest w rzeczywistości niepełnym zdaniem w języku arabskim. Dosłownie oznacza to: „Bóg 

jest większy niż…” Logiczne pytanie brzmi: „Większy niż co?” Konsekwencją pozostawienia tego jako 

zdania łamanego jest to, że niezależnie od tego, w jaki sposób je dokończysz, Bóg też jest większy. 

Skromne ciasto 

Celem salat jest stawienie się przed Bogiem jako pokorni słudzy. Salat jest wykonywany w ustalony 

sposób, a zasady są takie same dla muzułmanów na całym świecie. Procedura salat łączy zestaw 

rytualnych ruchów z zapamiętanymi fragmentami, które są wypowiadane w określonych momentach. 

O ile nauka fizycznych aspektów modlitwy jest prosta, o tyle nauczenie się na pamięć słów, które 

musimy wypowiedzieć, stanowi nieco większe wyzwanie. Jeszcze większym wyzwaniem jest ostateczny 

cel salat – wywołanie takiego stanu medytacyjnego, w którym żadne rozproszenie nie jest w stanie 

odwrócić naszej uwagi od Boga. Dlaczego modlitwy islamskie łączą ruchy fizyczne z zapamiętanymi 

fragmentami? Odpowiedź kryje się w strukturze naszej ludzkiej jaźni. Kiedy obok przechodzi król, 

typową reakcją jest ukłon i okazanie pokory. Jeśli modlimy się jedynie poprzez spontaniczne 

wypowiadanie zdań i uleganie emocjom, to tylko serce jest pokorne. Ciało zostaje. Podobnie, jeśli nasza 

modlitwa nie jest niczym innym jak słowami, które mamy ochotę wypowiedzieć w danej chwili, 

wówczas jedna modlitwa będzie lepsza od drugiej. Islam mówi, że aby tak było, wszystkie trzy elementy 

muszą być zjednoczone w modlitwie naprawdę znaczące. Po pierwsze, uniżamy nasze serca z miłości 

do Boga. Następnie odmawiamy modlitwy, które dał nam Bóg, i koncentrujemy się na ich znaczeniu, 

abyśmy mogli nauczyć się, jak pamiętać o Bogu przez całe życie. Na koniec łączymy to wszystko w jedną 

całość, kłaniając się nisko, aby poczuć naszymi fizycznymi zmysłami, co oznacza prawdziwa pokora. 

Jezus, Mojżesz, Abraham i wszyscy poprzedni prorocy są zapisani w Biblii jako kłaniający się i modlący. 

Nie stali ze sztywnymi karkami i nie klękali na wygodnych poduszkach. Nie, kiedy się modlili, padali na 

twarz, jak często opisuje to Biblia. Jeśli naprawdę wierzymy, że Bóg ma całkowitą moc i siłę i że całe 

nasze istnienie zawdzięczamy Jemu, to czy nie powinniśmy traktować Go z większym szacunkiem niż 

ziemskich królów i królowe, którzy noszą na głowach wyłącznie korony wykonane przez człowieka? 

Modlitwy islamskie starają się, abyśmy naprawdę poznali nasze właściwe miejsce przed największym 

władcą ze wszystkich. Każdą z pięciu codziennych modlitw wykonuje się w podobny sposób. Jedyną 



różnicą między nimi jest całkowita liczba ruchów w każdym z nich. Podstawowa procedura każdej 

modlitwy polega na staniu i recytowaniu rozdziału Koranu, pochyleniu się w pasie i oddaniu chwały 

Bogu, a następnie dwukrotnym padnięciu na ziemię i wychwalaniu mocy Boga. Ten pełny cykl 

nazywany jest Ra’kah, czyli jednostką modlitwy. Modlitwa poranna składa się z dwóch części, 

natomiast modlitwa popołudniowa i modlitwa nocna składają się z czterech części. Modlitwa o 

zachodzie słońca ma trzy części. Różna liczba jednostek służy urozmaiceniu naszego codziennego 

harmonogramu, dzięki czemu musimy być świadomi tego, co robimy, a także różna długość jest 

dostosowana do ilości czasu, jaki możemy mieć w różnych momentach dnia. 

Mężczyźni są zawsze wybierani do odmawiania słowa azan (czasami pisanego jako adhan) z dwóch 

powodów: zazwyczaj mają głośniejszy głos i może rozbrzmiewać kobiecy głos wołający na ulicach aby 

kusić niektórych mężczyzn, aby fantazjowali na jej temat. Islam wierzy w ochronę skromności i 

godności kobiet przed pozbawionymi skrupułów mężczyznami, którzy mogą znajdować się w pobliżu. 

Według Mahometa: „Twój Pan ma upodobanie w pasterzu, który na szczycie górskiej skały wzywa do 

modlitwy i modli się. Wtedy Allah mówi: „Spójrz na tego Mojego sługę”. On wzywa do modlitwy i 

wykonuje modlitwy; jest pełen podziwu dla Mnie. Przebaczę Mojemu słudze [wszystkie jego grzechy] 

i wpuszczę go do Raju’”. 

Są pewne chwile, kiedy niektóre z pięciu codziennych modlitw można połączyć i odmawiać w tym 

samym czasie. Podróżnicy, w ciąży kobiety i kobiety karmiące mogą łączyć dwie modlitwy 

popołudniowe o dowolnej porze i dwie modlitwy wieczorne o dowolnej porze, aby nie było trudności 

dla tak zapracowanych osób. 

Opisana modlitwa 

Pozwól, że przeprowadzę Cię przez pełną procedurę modlitewną wzorowaną na porannym salat ul-

Fajr. Spróbuj wejść w nastrój muzułmanina, a zobaczysz, jak bardzo ten rytuał może mieć wielką moc 

dla ludzi, którzy traktują monoteizm tak samo poważnie jak muzułmanie. Zaczynajmy. Po spełnieniu 

siedmiu wymagań przygotowawczych do modlitwy, takich jak ablucja i zwrócenie się twarzą do Mekki, 

rozpocznij modlitwę, podnosząc ręce do uszu i wypowiadając po arabsku „Allahu Akbar” lub „Bóg jest 

większy”. (Na czas trwania tej opisowej narracji podam jedynie angielskie znaczenie tego, co jest 

powiedziane w modlitwach.) Od tego momentu będziesz uważany za odciętego od świata. Cała twoja 

uwaga i skupienie muszą być skupione na Bogu. Oddajesz się Jemu i powinieneś okazać należyty 

szacunek. Jeśli się śmiejesz, rozmawiasz z kimś, rozglądasz się lub robisz coś podobnego, wtedy twoja 

modlitwa zostaje zerwana i musisz zacząć od nowa. Musisz ignorować wszystko, co dzieje się wokół 

ciebie, dopóki nie skończysz. (Sytuacje awaryjne, takie jak pomoc rannej osobie lub uniknięcie 

bezpośredniego niebezpieczeństwa, są uzasadnionym powodem do przerwania modlitwy.) Następnie 

złóż dłonie na dolnej części klatki piersiowej, prawą ręką nad lewą i wyrecytuj pierwszy rozdział 

Świętego Koranu, który dla Muzułmanie są czymś w rodzaju Modlitwy Pańskiej. Jest to piękne 

podsumowanie całego przesłania islamu i brzmi następująco: „W imię Boga, współczującego źródła 

wszelkiego miłosierdzia. Wszelka chwała niech będzie Bogu, Panu wszystkich światów, 

Współczującemu Źródłu Wszelkiego Miłosierdzia i Władcy Dnia Sądu. Tylko Tobie służymy i tylko Tobie 

że szukamy pomocy. Prowadź nas prostą ścieżką; droga tych, którzy zasłużyli na Twoją łaskę, a nie 

droga tych, którzy zasłużyli na Twój gniew, ani tych, którzy zbłądzili. (Koran 1:1–7) Następnie mówisz 

„Ameen” lub „Niech tak się stanie”. Następnie musisz wyrecytować jeszcze jedną część Koranu, według 

własnego wyboru. Mogą to być zaledwie trzy wersety. (Zachęca się muzułmanów, aby nauczyli się na 

pamięć fragmentów Koranu do wykorzystania w modlitwie.) Powiedz jeszcze raz: „Bóg jest większy” i 

pochyl się do przodu w talii, opierając ręce na kolanach. Powtórz trzy razy: „Chwała mojemu wielkiemu 

Panu”. Następnie mówisz: „Bóg wysłuchuje tych, którzy Go chwalą” i stój prosto z rękami wzdłuż ciała. 



Po kolejnym „Bóg jest większy” padasz na kolana i pochylasz czoło do ziemi. Powiedz trzy razy: „Chwała 

mojemu Panu, Najwyższy”. Powtórz: „Bóg jest większy” i podnieś się do pozycji siedzącej. Ogłoś 

ponownie, że Bóg jest większy, a następnie jeszcze raz pochyl się na czole, powtarzając to, co 

powiedziałeś za pierwszym razem. To kończy jedną jednostkę modlitwy. Stąd możesz powiedzieć po 

raz ostatni: „Bóg jest większy”, a następnie wstań ponownie, złóż ręce przed sobą i rozpocznij cały 

proces od nowa. Jedyna różnica w drugiej i ostatniej jednostce ruchów polega na tym, że po 

wyrecytowaniu pierwszego rozdziału Koranu musisz wybrać inny drugi fragment, który będziesz 

później recytował. Kiedy skończysz z drugim i ostatnim pokłonem, podnieś się do pozycji siedzącej i 

powiedz dwa krótkie błogosławieństwa. Kończysz modlitwę, zwracając twarz w prawo i w lewo, życząc 

pokoju wszystkim, którzy się tam znajdują. (Nawet jeśli nie ma nikogo po twojej stronie, anioły są tam.) 

To właśnie robią i mówią muzułmanie, kiedy się modlą. Jeśli muzułmanin modli się w grupie z innymi 

muzułmanami, wówczas jeden z nich (zwykle posiadający największą wiedzę) będzie pełnił rolę imama, 

czyli lidera modlitwy. Imam stanie przed wszystkimi, podczas gdy reszta ludzi ustawi się za nim w 

prostych rzędach, pozostawiając między rzędami wystarczająco dużo miejsca, aby się pokłonić. Imam 

będzie recytował na głos fragmenty Koranu, a uczestnicy będą podążać za nim w milczeniu. Kiedy 

nadchodzi czas na ruch fizyczny, Imam robi to pierwszy, a reszta podąża za nim. Mężczyźni i kobiety 

ustawiają się w oddzielnych rzędach, przy czym wszyscy mężczyźni zajmują pierwsze rzędy, następnie 

niepełnoletnie dzieci ustawiają się w własnych rzędach, a na końcu kobiety zajmują tylne rzędy. Jeśli 

obecny jest jakiś mężczyzna, na imama zawsze wybierany jest mężczyzna. Biorąc pod uwagę naturę 

tego, jak się modlimy, mężczyznom może być trudno skoncentrować się na modlitwach, jeśli tuż przed 

nimi kobiety klękają. Dlatego w modlitwie zbiorowej oddzielamy mężczyzn i kobiety. Mahomet 

powiedział, że nagrody dla kobiet w tylnych rzędach nie zostaną zmniejszone. Jeśli modli się tylko 

zgromadzenie pań, wówczas jedna z kobiet będzie imamem grupy i poprowadzi je na przód. 

Modlitwy islamskie odmawia się wyłącznie po arabsku, aby wszyscy muzułmanie mogli zjednoczyć się 

w swoim języku kultu, w podobny sposób, w jaki katolicyzm wymagał nabożeństw łacińskich. Mahomet 

uczył nawet nawróconych niearabów odmawiania modlitw po arabsku. Suplikacje można jednak 

składać w dowolnym języku. 

Kiedy osoba lub grupa zaczyna się modlić, aniołowie znajdujący się w pobliżu przychodzą i przyłączają 

się do modlitwy. Następnie aniołowie składają raport Bogu i mówią Mu, co robią Jego słudzy, chociaż 

On już o tym wie. 

Kiedy Prorok Mahomet wypowiadał pozdrowienie na koniec modlitwy, mówił: „O Allahu, przebacz mi 

moje poprzednie i ostatnie grzechy, to, co ukrywałem i co zrobiłem otwarcie, a także to, co zrobiłem 

ekstrawagancko; i co Ty wiesz lepiej niż ja. Jesteś  Postęp i Opóźniacz. Nie ma boga oprócz Ciebie.” 

Pamięć o Bogu 

Po modlitwie i błaganiu istnieje trzeci sposób zreformowania naszych serc i umysłów oraz przekazania 

Bogu, jak bardzo Go kochamy i uznajemy Jego miłość do nas. Nazywa się to dhikr, czyli pamięcią. 

Zasadniczo jest to to samo, co odmawianie różańca w katolicyzmie, z tą różnicą, że w islamie istnieje 

ogromna różnorodność zwrotów, które możemy powtarzać, aby przywołać na myśl rzeczywistość 

Boga. (Do wyboru jest ponad 50!) Cała filozofia ciągłego śpiewania ustalonych słów lub fraz jest 

zakorzeniona w psychologii: czymkolwiek wypełnisz swój umysł, w to uwierzysz. Nie powoduje to 

jednak biernego samozadowolenia; raczej warunkuje i zmusza podświadomość do poddania się Bogu. 

Karol Marks mógłby powiedzieć, że religia to opium dla ludu, ale muzułmanie uważają, że prawdziwym 

opium jest nadmierna muzyka. Teksty piosenek są powszechnie zapamiętywane i śpiewane przez 

większość ludzi, co można porównać do pewnego rodzaju świeckiego różańca. Chociaż muzyka i śpiew 

są dozwolone w islamie (choć pod bardziej rygorystycznymi warunkami), pamiętanie o Bogu jest 



bardziej produktywną aktywnością umysłową, a dhikr jest uważana za najlepszą muzykę w islamie. 

Jednym z powszechnych wyrażeń dhikr jest Alhumdulillah, co oznacza Chwała Bogu. Powtarzając to 

zdanie w kółko, uświadamiamy sobie, że Bogu należy się chwała. Odłóż płyty CD i pamiętaj o Tym, który 

stworzył nas wszystkich! Sufi, mistycy islamu, udoskonalili grupową dhikr i angażują się w nią w ramach 

swoich codziennych zajęć, zwykle siedząc w kręgu z innymi. Czy są jakieś zasady lub metody dhikr? Dla 

maksymalnej korzyści wszystkie dhikr należy wypowiadać po arabsku. Można wybrać i intonować 

dowolną frazę lub słowo. Istnieją dłuższe formuły zapamiętywania — niektóre zajmują całe akapity! 

Prorok nauczał każdego z nich, a wielu z nich otrzymało nagrodę od Boga za swoje osiągnięcia. Oto 

kilka innych i ich zalety: 

➤ W Bogu nie ma mocy ani mocy zbawiającej. (Często powtarzając to dhikr, otrzymasz skarb w Raju.) 

➤ Chwała Bogu i chwała należy się Jemu. (Jeśli powtórzysz 100 razy, wszystkie twoje mniejsze grzechy 

zostaną wybaczone.) 

➤ Chwała Bogu. Chwała Bogu. Bóg jest większy. (Wypowiedz każde 33 razy przed pójściem spać.) 

 

Często po wykonaniu salatu rytualnego można spotkać muzułmanów siedzących lub w ciągu kilku 

spokojnych chwil „robiących dhikr”, by użyć naszego wyrażenia. Kiedy kończą, ich umysły są 

zrelaksowane, a świadomość jest zaprogramowana tak, aby przez resztę dnia odgrywać rolę 

cnotliwego sługi Bożego. Islamski sposób odmawiania modlitw jest wyjątkowy i wszechstronny. 

Uniżając się przed Bogiem pięć razy dziennie, zanosząc prośby do Boga w chwilach prywatnych i 

pamiętając o Bogu poprzez powtarzane wyrażenia dhikr, staramy się kształtować nasze umysły i myśli 

w sposób przyjemny Bogu. Salat buduje również dyscyplinę i sprawia, że człowiek uczy się 

punktualności, jednocześnie utrzymując umysł skupiony na prawdziwej rzeczywistości naszego czasu 

tutaj, na tym świecie. Następnym razem, gdy zobaczysz modlących się muzułmanów, niech twoja wiara 

zostanie wzmocniona wiedzą, że ludzie mogą nauczyć się pobożności i samodyscypliny poprzez zdrowe 

zajęcia. Taki jest cel modlitw islamskich. 

Muzułmanom nie wolno kłaniać się czemukolwiek na Ziemi, niezależnie od tego, czy jest to król, idol, 

czy publiczność, dla której występowaliśmy. 

Muzułmanie zwykle noszą koraliki na sznurku, podobnie jak katolicy. Nazywa się je tasbihs lub 

masbahas, od arabskiego słowa oznaczającego chwałę. Prorok Mahomet odradzał jednak ich używanie, 

stwierdzając, że do liczenia lepiej jest używać palców, ponieważ w Dniu Sądu będą one świadczyć o 

tym, jak ich używałeś. 

➤ Muzułmanie muszą modlić się pięć razy dziennie o określonych porach. 

➤ Modlitwa islamska składa się z rytualnego pokłonu oraz odmawiania modlitw i uwielbienia Boga. 

➤ Dokonano wyraźnego rozróżnienia pomiędzy prośbą osobistą a modlitwą rytualną. 

➤ Muzułmanie zbierają się w piątkowe popołudnia na zbiorowe nabożeństwa religijne. 

➤ Muzułmańscy studenci i pracownicy potrzebują kilku minut każdego popołudnia, aby dopełnić swój 

obowiązek modlitwy. 

➤ Różaniec muzułmański, czyli dhikr, składa się z różnych, powtarzanych w kółko zwrotów, które 

pomagają skupić umysł na Bogu. 



Podnoszenie duszy 

Chciwość i obżarstwo zaliczane są do siedmiu grzechów głównych w katolicyzmie. Skutki tych dwóch 

wad mają dalekosiężne konsekwencje nie tylko dla jednostki, ale także dla społeczeństwa. Zielonooki 

potwór, chciwość, powoduje zazdrość i nienawiść, rzucając posiadających przeciwko nieposiadającym. 

Bogaci niechętnie rozstają się ze swoimi pieniędzmi, podczas gdy biedni stają się zazdrośni i złośliwi z 

powodu swojego opłakanego stanu. Odwieczna walka między klasami (o kontrolę nad zasobami i 

bogactwem) zrodziła nawet rewolucje i stworzyła nowe ideologie, takie jak socjalizm i komunizm. W 

krajach kapitalistycznych problem ten jest tylko częściowo rozwiązywany przez skąpe programy opieki 

społecznej i społeczne, których istnienie jest zawsze potępiane i poddawane ciągłym atakom. Osobiste 

obżarstwo, wyrażające się w niekontrolowanej potrzebie jedzenia, uprawiania seksu oraz zażywania 

szkodliwych narkotyków i alkoholu, ma katastrofalne skutki, powodując u ofiar choroby, uzależnienia, 

letarg, niezgodę rodzinną, działalność przestępczą i poczucie beznadziejności. Każdego roku wydaje się 

miliardy dolarów na próby ograniczenia ludzkich apetytów i popędów. Jednak programy te często nie 

eliminują pierwotnych przyczyn nadmiernego pobłażania sobie i dlatego zwykle dają słabe wyniki, 

przez co ludzie są bardziej zniechęceni niż wcześniej. Terminem używanym do opisania tego 

odstępstwa i niepowodzenia w dokonaniu długotrwałych zmian w życiu jest nawrót. Islam bierze te 

dwie dolegliwości, chciwość i obżarstwo, i rozważa je w nowym świetle. Problem nie polega na tym, że 

nie możemy kontrolować naszych pragnień; raczej chodzi o to, że zapomnieliśmy, po co żyjemy. Nie 

jesteśmy ułomni jako ludzie ani nie jesteśmy z natury skłonni do grzechu. Po prostu zapominamy o 

tym, o co chodzi w życiu, a Shaytan wykorzystuje nasze pragnienie przyjemności, aby to zaakcentować. 

Aby zaatakować tę dwugłową bestię, islam zaleca unikalne antidotum, które kładzie nacisk na osobistą 

reformę w połączeniu z działaniem fizycznym. Możemy dążyć do sukcesu, a nawet gromadzić 

pieniądze, ale często przypomina się nam, że tylko dobre uczynki zabiorą nas do nieba i pewnego dnia 

umrzemy. Co roku część naszego majątku musi zostać wypłacona w formie podatku i rozdana biednym. 

Islam mówi również, że możemy jeść, pić i rozmnażać się tyle, ile chcemy legalnie, ale co roku będzie 

od nas wymagany miesięczny post od tych rzeczy, abyśmy nauczyli się, że panujemy nad swoimi 

pragnieniami, a nie występkami odwrotnie. 

Ciężar bogactwa 

Powszechnie przyjmuje się, że „bogaci się bogacą, a biedni biednieją”. W całej historii ludzkości zawsze 

byli tacy, którzy mieli trochę lepiej niż wszyscy inni: lepsze jedzenie, ładniejsze kwatery, bardziej 

dochodowe biznesy i wyższy poziom życia. To są rzeczy marzeń każdego. Ale każdy sen może stać się 

koszmarem i każdy może wpaść w nieszczęście. Na każdą osobę, która żyje dobrze, ktoś inny musi 

zadowolić się znacznie mniej. Niektórzy ludzie żyją nawet w rozpaczliwych, żałosnych warunkach, bez 

wyjścia i do kogo się zwrócić. Nie ma gorszego uczucia niż widok własnych dzieci głodujących lub 

bliskich ciężko chorych i świadomość, że nie można nic zrobić, aby je uratować. W takich przypadkach 

biedni mogą zwrócić się o pomoc do bogatych, a wybawienie może nadejść od życzliwych 

dobroczyńców. Jednak równie możliwy jest inny wynik: bogaci mogą odwrócić twarz i zdecydować się 

nie widzieć. Właśnie wtedy, gdy bogaci zapominają o swojej błogosławionej pozycji w stosunku do losu 

innych, pojawiają się grzechy chciwości i skąpstwa. Jedną z cech charakterystycznych każdej 

społeczności jest sposób, w jaki traktuje ona swoich słabszych członków. Koran wyjaśnia, że zawsze są 

silniejsi i bogatsi, a ich życiowa próba polega na tym, co zrobią ze swoimi uwydatnionymi zdolnościami. 

Podobnie uczymy się, że biedni i słabi również poddawani są próbie swojego stanu i oceniani na 

podstawie tego, jak radzą sobie ze swoim stanem duchowym. Te dwie pozycje można nawet odwrócić: 

bogata osoba nagle wszystko straci, a biedna osoba zyska wszystko w jednej chwili. (Eddie Murphy i 

Dan Ackroyd wcielili się w dwie takie postacie w filmie Zamiana miejsc.) Koran ujmuje to w ten sposób: 

„W tych dniach, w których losy ludzkości są różne, naprzemiennie, aby Allah ukazał prawdziwie 



wierzących i wziął świadków prawdy spośród was.” (Koran 3:40) Islam nakazuje swoim wyznawcom 

rezygnację z części swoich rocznych oszczędności na rzecz biednych. Rząd islamski ma nawet za zadanie 

nałożyć ten podatek na swoich obywateli i wykorzystać zebrane fundusze na opiekę społeczną i 

programy socjalne dla mniej zamożnych. Koran nakazuje muzułmanom, aby przekazywali tę jałmużnę 

w przyjaznym, jowialnym duchu, uznając, że wszelki dobrobyt ostatecznie pochodzi z łaski i łaski Boga. 

Bez względu na to, jak bardzo możemy się przechwalać, że odnieśliśmy sukces, Koran przypomina nam, 

że tak naprawdę to Bóg stworzył wszystkie warunki, które doprowadziły do naszych triumfów. 

Odwdzięczamy się Bogu, wykonując Jego dzieło na świecie. Być może największym dziełem, jakie 

wykonujemy w Jego Imieniu, jest łagodzenie cierpienia innych. Temu właśnie służy trzeci filar islamu, 

zakat, czyli islamski obowiązek dobroczynności. 

„Ci, którzy zostaną uratowani przed chciwością samych siebie, będą tymi, którzy będą prosperować”. 

(Koran 59:9) 

Zakat jest zwykle tłumaczony jako ubogi lub dobroczynny. Jednakże słowo zakat dosłownie oznacza 

oczyścić. Jak miłość wiąże się z czystością? Po prostu świat materialny może odwrócić naszą uwagę od 

naszej podstawowej misji: poddania się Bogu. Dlatego też, gdy jesteśmy zmuszeni porzucić część 

naszych ziemskich posiadłości, zmuszamy się do porzucenia części naszej chciwości. 

Ba! Humbug! 

„Bóg kupił od wierzących ich życie i bogactwo, a w zamian da im raj” – stwierdza Koran. W przypadku 

muzułmanów zarówno nasze życie, jak i nasze pieniądze są oddawane Bogu w zastawie. Kiedy 

deklarujemy, że wierzymy w Niego i staramy się postępować zgodnie z Jego wolą, wynika z tego, że 

uznajemy naszą odpowiedzialność przed naszym Panem. Czasami Bóg wymaga od nas ofiary w ramach 

wielkiego planu, jaki ma dla wszechświata. Mężczyźni i kobiety czasami muszą walczyć i umierać w 

słusznej sprawie. Podobnie czasami potrzebne są zasoby, aby wymierzyć sprawiedliwość. Tak islam 

postrzega bogactwo: jako dowód wiary (lub jej braku). Co zrobisz z tym, co otrzymałeś, zwłaszcza gdy 

zostaniesz poproszony o oddanie części tego? Czy chciwość ogarnie twoje serce i sprawi, że będziesz 

szydzić z losu tych, którzy mieli mniej szczęścia? Jak możemy się dowiedzieć, że bogactwo nie ma 

trwałej wartości w wielkiej próbie życia, która ostatecznie doprowadzi do Dnia Sądu? Islam wymaga 

od swoich wyznawców dawania jałmużny, aby zmusić ich do odrobienia tej lekcji. Ci, którzy wahają się 

lub odmawiają płacenia zakatu, swoim własnym postępowaniem udowadniają, że są nieszczerzy i 

skupiają się wyłącznie na sprawach tego świata. Imam Al Ghazali, wielki islamski uczony z XI wieku, 

wyjaśnił tę koncepcję w swoim monumentalnym dziele Ihya Uloomuddin: Dobra doczesne są w oczach 

każdego przedmiotem miłości, będąc środkiem, dzięki któremu mogą cieszyć się dobrodziejstwami 

tego świata; dzięki nim przywiązują się do życia i unikają śmierci, chociaż śmierć prowadzi do spotkania 

z Umiłowanym [Bogiem]. Prawdziwość naszego twierdzenia, że kochamy Boga, zostaje zatem 

wystawiona na próbę i poproszona jest o rezygnację z bogactwa, które jest ukochanym oczkiem w 

naszym oku. Jeśli trzymamy się naszego bogactwa sękatymi palcami, jak zrobił to Ebeneezer Scrooge 

w „Opowieści wigilijnej” Charlesa Dickensa, to mówimy, że tylko w to życie wierzymy. Koran obiecuje 

wieczny raj tym, którzy ponoszą ofiary w tym życiu , a jednym z poświęceń, jakiego oczekuje od nas 

islam, jest wykorzystanie naszych zasobów na rzecz potrzebujących i bezbronnych. Ponieważ 

muzułmanie wierzą, że Bóg jest Stwórcą i Prawdziwym Właścicielem wszystkiego, wszystko, co 

zostanie złożone w naszych rękach przez całe życie, uważane jest za powiernictwo. Nie możemy tego 

zabrać ze sobą, a Koran bardzo dosadnie wyjaśnia szaleństwo tych, którzy patrzą tylko na przemijające 

materiały tego świata: „Czy ktoś z was chce mieć gospodarstwo z palmami daktylowymi, winoroślą i 

strumienie i wszelkiego rodzaju owoce, ale potem zostać dotkniętym starością, gdy wasze dzieci są 

jeszcze małe? [Czy chcesz, aby] twoje najlepsze ziemie zostały porwane przez tornado, po którym 

nastąpił pożar i wszystko spłonęło? W ten sposób Bóg wyjaśnia wam znaki, abyście się zastanowili.” 



(Koran 2:266) Cokolwiek masz teraz w rękach, islam przypomina nam, wkrótce to stracisz. Imperia 

finansowe i ciężko zarobione fortuny mogą przetrwać naszą śmierć, ale tylko przez kilka dni lub lat. Pod 

tym względem islam jest bardzo podobny do taoizmu z naciskiem na przekraczanie świata. Istnieje cały 

zbiór literatury, poparte niezliczonymi wersetami Koranu i hadisami na ten temat. Chociaż islam 

niekoniecznie opowiada się za życiem biednego pustelnika ani nie nazywa bogactwa grzechem, 

jednocześnie rzuca wyzwanie ludziom, aby porzucili część swojej miłości do dóbr materialnych, aby 

mogli stać się bardziej skłonni do pomagania tym, którzy którzy mają mniej szczęścia. Kiedy Prorok 

Mahomet zmarł, jego rzeczy osobiste składały się jedynie z prześcieradła, miski i tarczy, które zastawił 

żydowskiemu kupcowi. 

W 1889 roku Andrew Carnegie wydał małą książeczkę zatytułowaną „Ewangelia bogactwa”. Zauważył 

w nim, że bogaci ludzie są „powiernikami swego majątku i powinni nim zarządzać dla dobra ogółu”. 

Czy można celowo zadłużyć się, aby uniknąć płacenia zakatu? Islam uczy, że czyny człowieka będą 

oceniane na podstawie jego intencji. Jeśli ktoś spróbuje tego rodzaju planu, Bóg o tym wie i pociągnie 

tę osobę do odpowiedzialności. Poza tym dłużnicy muszą czekać poza Rajem, aż ich zobowiązania 

zostaną spłacone przez kogoś na Ziemi. Dlatego na początku zdecydowanie odradza się zaciąganie 

długów. 

Kto musi płacić zakat? 

Zakat, jako obowiązek religijny, należy się każdemu, kto spełnia następujące wymagania: 

➤ Osoba musi posiadać minimalną kwotę oszczędności lub aktywów, które były przechowywane przez 

co najmniej rok. Wartość trzech uncji złota jest podawana jako zwykła liczba, powyżej której należny 

jest zakat. Aktywa biznesowe, samochody, zwierzęta hodowlane, gotówka, a nawet biżuteria podlegają 

zakatable. 

➤ Mężczyzna lub kobieta muszą być już po okresie dojrzewania i mieć zdrowy umysł. Nie ma zakatu 

należnego od dzieci i osób upośledzonych umysłowo. 

➤ Należy opłacić wszystkie roczne wydatki, w tym wszelkie długi. 

Jeśli wszystkie warunki zostaną spełnione, wówczas zakat w wysokości 2,5 procent twojego średniego 

rocznego majątku powinien zostać wypłacony albo agencji rządowej, której zadaniem jest jego 

zbieranie, albo lokalnemu meczetowi lub organizacji charytatywnej w celu przekazania go tym, którzy 

na to zasługują. Jest to styl islamski dotyczący opieki społecznej, a ponieważ stawka jest stała, bogaci 

wpłacają do funduszu większą część pieniędzy niż biedni. To idealny system redystrybucji bogactwa! 

 

„Kto wydaje swój majątek na sprawę Bożą, a nie podąża za jego darami przypomnieniem, jak hojne 

były, ani bez bolesnego upokorzenia, otrzyma nagrodę u Boga i nie będzie się bał ani nie będzie smutny. 

” (Koran 2:262) 

 

Kto otrzymuje pomoc w Zakat? 

Pieniądze Zakat mają być rozdawane przede wszystkim biednym, potrzebującym, pozbawionym 

środków do życia nowym muzułmanom, osobom tonącym w długach, potrzebującym podróżnikom, 

fundacjom pomocy uchodźcom, wdowom, sierotom, biednym krewnym i organizacjom wyzwalającym 

niewolników. Z reguły pieniądze zakatu należy wydawać w pierwszej kolejności w okolicy, w której żyje 



dana społeczność. Islam uczy, że wydawanie środków zakatu nigdy nie powinno odbywać się w sposób, 

który powoduje, że obdarowani czują się upokorzeni, ponieważ jak mówi Koran: „Dobre słowa są 

lepsze niż jałmużna, która rani”. (Koran 2:263) Sytuacja ekonomiczna danej osoby często jest poza jej 

kontrolą. Jeśli sprawiamy wrażenie, jakbyśmy wyświadczali tej osobie przysługę, pomagając, tracimy 

ducha swobodnej pomocy społecznej, który jest podstawą społeczeństwa opartego na braterstwie i 

siostrzanym charakterze, którego wymaga od nas islam. 

Grzech zaparcia się bratu 

Każde społeczeństwo ma sposoby na karanie oszustw podatkowych. W Ameryce możesz zostać 

ukarany wysoką grzywną lub spędzić czas w więzieniu. W Chinach możesz nawet zostać zastrzelony! 

W większości społeczeństw odmowa przyznania sprawiedliwego udziału powoduje, że nie chcesz 

pomagać potrzebującym i nie będziesz przestrzegać zasad społeczeństwa zbiorowego. Islam uważa to 

samo i uważa niepłacenie zakatu za grzech, który zostanie naprawiony w Dniu Sądu. W końcu ilość 

zakatu wynosi tylko 2,5 procent. Próba uniknięcia płacenia byłaby oznaką poważnej chciwości, a osoba, 

która by to zrobiła, zmierzała do piekła. Los, jaki czeka ludzi, którzy nie płacą zakatu, jest przerażający. 

Na samą myśl o straszliwej karze jeżą się włosy. Koran jest bardzo jasny, gdy mówi: „Są ludzie, którzy 

ukrywają złoto i srebro, aby je zachować, a nie wydawać na sprawę Bożą. Poinformuj ich o bolesnej 

karze. W Dniu, kiedy od bogactw, które ukryli, rozpali się ogień piekielny, zostaną spaleni na czole 

żelazem do wypalania oraz na bokach i plecach. Powiedzą im: ‚Oto skarb, który dla siebie ukryliście’. 

Teraz skosztuj [wartości] tego, co ukryłeś!” (Koran 9:34–35) 

Zakat jest rozsądnym i sprawiedliwym obowiązkiem na rzecz potrzebujących. Islam mówi, że bogaci 

mają obowiązek służenia, ponieważ Bóg dał im więcej bogactwa niż innym. Ci, którzy starają się unikać 

zakat, popełniają zatem przestępstwo wobec biednych i odmawiają im ich praw. „Ubodzy mają prawo 

do swego bogactwa” – intonuje Koran. Islam nie akceptuje nauk komunizmu, z jego zaprzeczeniem 

praw własności osobistej. Jednocześnie ekscesy surowego, nagiego kapitalizmu mogą wpędzić dużą 

liczbę ludzi w biedę. Wprowadzając zakat, islam ustanawia środkową drogę pomiędzy tymi dwoma 

skrajnościami, tak aby biedni otrzymali bardzo potrzebną pomoc, a bogaci zostali uratowani od 

potencjalnego grzechu chciwości, który mógłby zniszczyć ich dusze i wysłać ich na drogę do ostatecznej 

zagłady . Jest to sytuacja korzystna dla biednych, bogatych i całego społeczeństwa. 

Post Ramadanu 

Czwarty filar islamu znany jest jako Saum, czyli post. W miesiącu Ramadan, dziewiątym miesiącu 

islamskiego kalendarza księżycowego, muzułmanie mają obowiązek przestrzegać ścisłego postu od 

świtu do zmierzchu. Ponieważ miesiąc księżycowy ma około 30 dni, jaki jest cel tej długiej i żmudnej 

praktyki? Jak zobaczysz, osiągnięte korzyści naprawdę odmieniają życie. Od zarania dziejów ludzie byli 

zaangażowani w wielką walkę o panowanie nad swoimi ciałami i emocjami. Chęć jedzenia jest jedną z 

najpotężniejszych motywacji, z którymi każdy musi się zmierzyć. Wiele osób ponosi porażkę i przejada 

się lub spożywa niezdrową żywność. Nasze zamiłowanie do przyjemności może nadużywać innych 

substancji: narkotyki, alkohol i papierosy mogą nas pociągnąć w równym stopniu, jak zbyt wiele 

pudełek naszych ulubionych lodów. Uzależnienie seksualne to kolejny wyjątkowy problem, który może 

skłonić ludzi do popełniania ekscesów i wyrządzania krzywdy sobie i innym. Wzrost liczby przypadków 

AIDS, ciąż wśród nastolatek, szerzącej się rozwiązłości i prostytucji osiągnął poziom zagadnień polityki 

krajowej, a problem wydaje się nasilać z roku na rok. Programy reform, takie jak moda na dietę, 

odmowa stosowania zimnego indyka, poradnictwo oraz programy leczenia alkoholizmu i narkotyków, 

często kończą się niepowodzeniem, co prowadzi ludzi do powrotu do autodestrukcyjnego 

nadmiernego pobłażania. Samo porzucenie tych wad na krótki czas nie rozwiąże problemu. Czy nie ma 

sposobu na osobiste obżarstwo? Odpowiedź nie leży w monitorowaniu naszej wagi za pomocą nowych 



tabletek, planów żywieniowych czy noszenia plastra nikotynowego, ale w edukacji naszej duszy i 

powstrzymywaniu jej pragnień od wewnątrz. Leczenie islamu zaczyna się od zdefiniowania problemu 

jako kryzysu tożsamości duchowej. Kiedy zapominamy, że Bóg istnieje i nas obserwuje, kiedy 

ignorujemy naszą fitrah, czyli wewnętrzną naturę, by szukać Boga, kiedy nie żyjemy zgodnie z dobrymi 

prawami Boga i zapominamy o radach proroków, wtedy możemy paść ofiarą każdego „ja”. -

destrukcyjny impuls. Rozwiązanie zatem musi zacząć się od wzmocnienia duszy, a następnie stopniowo 

podążać za ciałem. Z tego powodu islam niesie ze sobą element postu. Możemy stać się lepiej 

oświeceni tylko wtedy, gdy wzniesiemy się ponad ciało i rozpoznamy siłę naszego ducha, naszą bardzo 

ludzką wolę. Koran wyjaśnia cel postu w ten sposób: „Wy, którzy wierzycie! Post jest wam przepisany, 

tak jak został przepisany tym, którzy byli przed wami, abyście mogli zyskać większą duchową 

świadomość. (Koran 2:183) Ponieważ Koran nadał postowi w Ramadanie status obowiązku religijnego, 

którego zaniedbanie jest grzechem, osoba sumienna postanawia dokończyć okres postu i wtedy 

następuje prawdziwa przemiana. 

Muzułmańscy Amerykanie zwrócili się ostatnio do Poczty Stanów Zjednoczonych z prośbą o wydanie 

specjalnego znaczka upamiętniającego muzułmański post w Ramadanie. 

Kto musi pościć? Każdy muzułmanin w wieku powyżej dojrzewania, który jest na tyle zdrowy na umyśle 

i zdrowy, aby to zrobić, musi przestrzegać Ramadanu. Zwolnione są osoby bardzo młode (poniżej 

okresu dojrzewania), osoby trwale chore, osoby starsze, które są zbyt słabe i osoby upośledzone 

umysłowo. Tymczasowe zwolnienia przysługują kobietom w okresie menstruacji, podróżującym oraz 

kobietom w czasie porodu lub po porodzie. 

Powitanie Ramadanu 

Kiedy pojawia się nów księżyca, sygnalizujący początek miesiąca Ramadan, muzułmanie zbierają się i 

odmawiają tę modlitwę: „Bóg jest większy, Bóg jest większy, Bóg jest większy. Chwała niech będzie 

Bogu, który stworzył mnie i ciebie, który ustanowił dla ciebie fazy [księżyca] i uczynił cię znakiem dla 

wszechświata. Następnie cicho odmawia się krótką suplikację, w której poświęcamy się postowi w tym 

miesiącu. 

Budzić się! Czas na Sahur 

Teraz wyobraź sobie, że budzisz się na długo przed wschodem pierwszego światła słońca nad ciemnym 

niebem i jesz w ciszy niewielki posiłek, zwany sahurem. Kiedy nadejdzie promyk światła, posiłek musi 

się zakończyć, a następnie odmówisz poranną modlitwę i przeczytasz jeden lub dwa rozdziały Koranu. 

W ciągu dnia należy powstrzymać się od wszelkiej żywności, płynów, substancji wdychanych, 

aktywności seksualnej i leków związanych z odżywianiem lub wszelkich nieistotnych leków doustnych. 

Ponadto zakazane są wszelkie normalnie niepożądane zachowania, pod groźbą, że Bóg nie zaakceptuje 

Twojego postu, jeśli się w niego zaangażujesz. Nie wolno sobie pozwalać na bójki, przeklinanie, kłótnie, 

kłamstwa, plotki i inne grzechy. Oczywiście muzułmanin i tak musi naturalnie unikać takich grzechów, 

ale czasami ludzie popełniają błąd, jeśli nie przypomniano im o wadze ich czynów przez chwilę. 

Najlepszym lekarstwem na te wady jest miesięczny post. Jeśli Bóg nie zaakceptuje twojego postu, 

możesz nie pójść do nieba bez względu na to, jakie inne dobre uczynki wykonałeś. Mamy dla Ciebie 

zachętę! Teraz oczekuje się od Ciebie kontynuowania normalnego dnia. Musisz iść do pracy, opiekować 

się dziećmi, pracować na trawniku i robić wszystko, co się pojawi. Różnica jest taka, że około 14:00 czas 

wydaje się płynąć dla ciebie boleśnie wolno. Walczysz z chęcią sięgnięcia po colę i podjadanie nie 

wchodzi w grę. Stajesz się także nadmiernie świadomy swojego zachowania i chcesz w miarę 

możliwości unikać popełniania jakichkolwiek grzechów. Czynienie dobrych uczynków również zajmuje 

pierwsze miejsce w twoim myśleniu, ponieważ w tym miesiącu twoi aniołowie rejestrują każdy dobry 

uczynek jako podwojony, potrojony lub więcej. Kiedy słońce w końcu całkowicie zajdzie za horyzontem, 



okres postu dobiegnie końca. Ostatnie kilka godzin czekałeś w domu, czytając Koran sam lub z rodziną, 

zamawiając błagania i dhikr. Kiedy ostatni promyk słońca schował się za horyzontem, wołanie 

Muazzina wnosi do domu przypływ radości. Dziękujesz Bogu za Jego miłosierdzie, które pozwolił ci 

dokończyć dzienny post, a teraz możesz zjeść małą przekąskę zwaną iftarem, zanim pójdziesz na 

modlitwę o zachodzie słońca. Rodziny zwykle łączą się razem podczas iftaru. Kiedy modlitwa dobiegnie 

końca, świętujesz koniec dnia radosną kolacją w domu lub w meczecie, gdzie z wdzięcznością 

spożywasz posiłek i zyskać nowe uznanie dla wartości jedzenia i picia. Po ostatniej regularnie 

zaplanowanej modlitwie w danym dniu możesz udać się do meczetu i przyłączyć się do odmawiania 

przez wiernych specjalnej modlitwy ramadanowej, znanej jako Salah al-Tarawih. Każdej nocy Imam 

będzie stał wraz z innymi wyznawcami w modlitwie i czytał na głos jedną trzydziestą Koranu aż do 

końca miesiąca, kiedy czytanie zostanie zakończone. Następnie obchody Święta Szybkiego 

Przełamania, czyli Eid ul Fitr, wypełnią serca i umysły społeczności śmiechem, radością i poczuciem 

spełnienia. Święto rozpoczyna się modlitwą Eid i kazaniem następnego ranka po zakończeniu 

Ramadanu i trwa dwa dni później, przyjęć, rodzinnych wycieczek, jarmarków, karnawałów i wielkich 

uroczystości. Oczekuje się, że muzułmanie przekażą swojemu centrum islamskiemu niewielką 

darowiznę zwaną Sadaqat ul Fitr, czyli Fundacją Szybkiego Łamania, przed ostatnim dniem Ramadanu. 

Darowizny pozwalają meczetowi organizować posiłki dla biednych, dzięki czemu wszyscy mogą 

uczestniczyć w radościach Eid. Jest to obowiązek każdego gospodarstwa domowego, a rodzice muszą 

policzyć swoje dzieci, aby obliczyć kwotę, którą mają przekazać. Jest to równowartość kosztu jednego 

posiłku na osobę pomnożonego przez liczbę osób w domu. 

Nie ma specjalnych przygotowań do rozpoczęcia Ramadanu. Muzułmanie rozumieją, że będzie to 

miesiąc intensywnej pobożności religijnej i czas wyrzeczeń: zakaz jedzenia, picia, seksu, wulgaryzmów, 

bójek i kłamstwa od świtu do zachodu słońca. Głównymi składnikami miesiąca będą dwa posiłki: jeden 

przed wschodem słońca i drugi po zachodzie słońca. Każdego wieczoru w meczecie odprawiane jest 

specjalne nabożeństwo modlitewne. 

Iftar oznacza przerwanie postu niewielkim posiłkiem. Zwykła taryfa iftar składa się z daktyli, wody lub 

mleka 

Jedna szczególna noc Ramadanu ma szczególne znaczenie. Jest to dokładnie ta noc, kiedy w roku 610 

n.e. objawienie Koranu zostało po raz pierwszy objawione Mahometowi. Jest ona znana jako Laylat ul 

Qadr, czyli Noc Mocy. Według proroka Mahometa przypada on na jedną z nieparzystych nocy ostatnich 

10 dni Ramadanu. Wielu muzułmanów nie śpi całą noc, prosząc o przebaczenie Pana  i przewodnictwo. 

Miesiąc szkolenia 

Jakie wnioski można wyciągnąć z uczestnictwa w poście w Ramadanie? Byłbyś zaskoczony 

różnorodnością. Miesiąc Ramadan stanowi swego rodzaju duchowy i moralny „oboz dla rekrutów”. 

Wiemy, że post w Ramadanie jest obowiązkiem Boga i że wszelkie grzechy mogą zepsuć nasz zapis 

postu, dlatego dokładamy wszelkich starań, aby zachowywać się jak najlepiej. Ta intensywna 

modyfikacja naszych nawyków ma nam pomóc unikać takich grzechów przez resztę roku. 

Błogosławiony Prorok zauważył kiedyś: „Kto nie porzuci kłamania i działania w oparciu o kłamstwa 

podczas postu, ten Bóg nie potrzebuje, aby rezygnował z jedzenia i picia”. Przy innej okazji ostrzegł: 

„Jest wielu ludzi, którzy z postu nie zyskują nic poza głodem i pragnieniem”. Jest rzeczą oczywistą, że 

wymiar moralny jest równie ważny jak fizyczne aspekty postu. Jest wiele lekcji, których nauczyliśmy się 

podczas Ramadanu. Uczymy się, co to znaczy być głodnym, dzięki czemu odczuwamy więcej 

współczucia dla biednych. Rozumiemy, jak w każdej chwili jesteśmy blisko opuszczenia tego świata i 

jak bardzo jesteśmy uzależnieni od jedzenia i płynów. Uczymy się kontrolować nasze zwierzęce popędy 

i namiętności oraz oczyszczamy nasze umysły i myśli, aby poważnie wspominać Boga. Powstrzymajmy 



nasz gniew i trenujmy nasze nawyki w kierunku modlitwy, przebaczenia, poświęcenia i dobrego 

zachowania. Ograniczając seks na cały dzień, zmuszamy się do ćwiczenia ciała, aby było posłuszne 

naszej woli i nie było rozwiązłe. W żadnej innej religii nie ma nic lepszego od muzułmańskiego postu w 

Ramadanie, jeśli chodzi o urzeczywistnienie osobistej reformy i panowania nad sobą. Nagrodą za udany 

Ramadan jest nie mniej niż przebaczenie wszystkich naszych grzechów. Wyobraź sobie, że wycierasz 

łupek do czysta Bogiem! Zatem oprócz wszystkich ulepszeń, jakie Ramadan może wprowadzić w 

naszym charakterze i zdrowiu, wymazujemy plan i możemy zacząć od nowa. (Wszystkie nasze dobre 

uczynki pozostają; znikają tylko złe!) Czy przy wszystkich korzyściach płynących z przestrzegania tego 

błogosławionego miesiąca można się dziwić, że Ramadan jest najlepszą porą roku dla każdego 

muzułmanina? Zaskakująca liczba chrześcijan przestrzega postu w Ramadanie także tutaj, w Ameryce 

Północnej. Uznają dyscyplinujące skutki postu i wykorzystują swój czas, aby zbliżyć się do Boga. Co roku 

do ośrodków islamskich dzwonią osoby niebędące muzułmanami z pytaniami, jak przebiega post i gdzie 

można uzyskać miesięczny wykres pokazujący godziny rozpoczęcia i zakończenia każdego dnia postu. 

Pracodawcy i szkoły również zaczynają dostosowywać się do potrzeb swoich muzułmańskich 

pracowników i uczniów. Ponieważ miesiąc Ramadan każdego roku przypada około tydzień wcześniej, 

ponieważ kalendarz księżycowy obraca się wstecz w stronę słońca, muzułmanie doświadczają 

odmiennych warunków postu. Okres postu jest dłuższy latem i krótszy zimą. W miarę ciągłego wzrostu 

populacji muzułmanów świadomość Ramadanu niewątpliwie będzie miała pozytywny wpływ na ludzi 

wszystkich wyznań na Zachodzie. Odnowienie naszego oddania Bogu i przejście programu ćwiczeń 

fizycznych i duchowych, aby zwiększyć naszą intymność z naszą wiarą, to właśnie o to chodzi w 

Ramadanie. 

W ciągu ostatnich 10 dni Ramadanu niektórzy muzułmanie odprawiają tak zwane itikaf, czyli 

odosobnienie. Polega to na przebywaniu w strefie modlitewnej meczetu przez maksymalnie 10 dni i 

wychodzeniu na zewnątrz wyłącznie w celu wzięcia prysznica lub w podobnych uzasadnionych 

potrzebach. Modlitwa, studiowanie i błaganie to czynności towarzyszące. 

Muzułmanie pozdrawiają się nawzajem podczas święta Eid słowami: 'Eid Mubarak! co oznacza: 

„Błogosławiony Eid!” Rozdawanie prezentów jest powszechne, zwłaszcza w przypadku dzieci, i karty są 

wymieniane. 

Istnieją również okazje do postu przez resztę roku. Osobistym zwyczajem Proroka Mahometa było 

poszczenie dwa dni w tygodniu (w poniedziałki i czwartki). 

➤ Chciwość i obżarstwo są uważane za stany duszy i można je wyleczyć jedynie poprzez połączenie 

duchowych rad i programu działania. 

➤ Zakat, trzeci filar islamu, to roczny podatek na cele charytatywne nakładany na każdego 

muzułmanina w wysokości 2,5 procent całego rocznego majątku danej osoby. 

➤ Ramadan to nazwa miesiąca, w którym muzułmanie poszczą od jedzenia i picia od świtu aż do 

zachodu słońca. 

➤ Post, czwarty filar islamu, uczy muzułmanów kontrolowania swoich pragnień i popędów dla 

zaspokojenia potrzeb świata oraz empatii wobec biednych. Nagrodą za pomyślne ukończenie jest 

przebaczenie grzechów danej osoby. 

Spotkanie w Mekce 

Przez wieki ludzie darzyli pewne miejsca wielkim szacunkiem. Miłośnicy sztuki uwielbiają Paryż i 

tłumnie gromadzą się w jego galeriach, aby złożyć hołd artystom z przeszłości i teraźniejszości. Alpiniści 

wyruszają do Nepalu i jego strzelistych szczytów, a początkujący studenci marzą o pójściu do Yale, 



Harvardu lub Oksfordu. Osoby poszukujące bardziej duchowych motywacji podróżują do miejsc kultu 

religijnego, a niektóre z nich są celem świętych pielgrzymów w bardzo osobistych poszukiwaniach. 

Katolicy gromadzą się w Bazylice św. Piotra w Rzymie oraz w miejscach, w których według doniesień 

widziano Dziewicę Maryję. Żydzi pragną odwiedzić Ścianę Płaczu w Jerozolimie, a protestanci uważają 

podróż do Betlejem za niezbędną podróż na całe życie. Buddyści, sikhowie i hinduiści również mają 

swoje święte miejsca, które co roku przyciągają miliony ludzi do kultu i kontemplacji. Jednak ze 

wszystkich zgromadzeń religijnych na świecie jest jedno, które wyróżnia się samą wielkością i 

zakresem. To jest pielgrzymka islamska, czyli hadżdż. Jest to największe coroczne zgromadzenie 

religijne na świecie, w którym raz w roku na tydzień ponad dwa miliony ludzi przybywa do pustynnej 

oazy. Wszystkie główne stacje telewizyjne, od ABC po CNN, co roku oferują na żywo relację z hadżdżu 

w telewizji w godzinach największej oglądalności. Co sprawia, że rytuał ten jest coraz częściej 

zauważany w świecie niemuzułmańskim i dlaczego tak długo był ukrywany w tajemnicy? Mekka, 

miejsce narodzin Mahometa i siedziba sanktuarium, którego korzenie sięgają proroka Abrahama, jest 

w centrum uwagi ponad miliarda muzułmanów na całym świecie. Chociaż każdy muzułmanin pragnie 

odbyć tę jedyną w życiu podróż, niewielu niemuzułmanów wie cokolwiek o tym żmudnym rytuale 

islamu. W tym rozdziale pomogę ci odkryć znaczenie hadżdż i co muzułmanie chcą osiągnąć, udając się 

tam. Zgodnie z prawem religijnym nikt nie ma wstępu do Mekki z wyjątkiem wyznawców proroka 

Mahometa, więc przygotuj się na wejście do świata, jaki niewielu ludzi spoza islamu kiedykolwiek 

widziało. 

Przedstawiamy rytuał hadżdż 

Od ponad 14 wieków ludzie z całego świata wyruszają w podróż w imię Boga. Z każdego narodu i 

każdego kraju, korzystając z każdego środka transportu, muzułmańscy mężczyźni i kobiety skupili się 

na mieście Mekka (czasami pisanym jako Mekka) na terenach dzisiejszej Arabii Saudyjskiej. Przychodzą, 

aby oddać cześć Bogu, odnowić swoją wiarę, oddać cześć ostatniemu prorokowi Boga i szukać sensu 

życia w kraju, w którym nie ma żadnych konwencjonalnych luksusów i doczesnych rozrywek. Jest to 

piąty filar islamu, znany jako hadżdż. Hadżdż, czyli pielgrzymka, przypada w dwunastym miesiącu 

islamskiego kalendarza księżycowego. Jest to podróż, którą wszyscy rozsądni, dorośli muzułmanie 

muszą odbyć przynajmniej raz w życiu, jeśli mogą sobie na to pozwolić i są w stanie fizycznie. Jest to 

rytuał, którego korzenie sięgają czasów proroka Abrahama. Wybierając na pielgrzymkę surowy, 

pustynny region, muzułmanie wierzą, że Bóg chciał nam również pokazać, że świat tak naprawdę jest 

swego rodzaju iluzją i że jesteśmy tu jedynie podróżnikami, więc nie powinniśmy czuć się zbyt 

komfortowo. 

Pochodzenie miejsca świętego 

Główną cechą miasta Mekka jest ciekawy budynek w kształcie pudełka w centrum miasta, zwany 

Ka’bah, czyli Sześcian. Jest to świątynia religijna zbudowana z cegieł i przykryta ciężkim czarnym 

suknem. Cztery tysiące lat temu dolina Mekki, zwana wówczas Baca, była suchym i niezamieszkanym 

miejscem. To znaczy aż do pewnego dnia, gdy mężczyzna podróżujący małą przyczepą kempingową 

przywiózł tam swoją żonę i małego syna i powiedział im, że to pustkowie ma być ich nowym domem. 

Mężczyzna ten miał na imię Abraham i otrzymał polecenie od Boga, aby sprowadził z Palestyny swoją 

drugą żonę Hagar i ich syna Izmaela do Arabii. Mogło to mieć na celu ochronę ich przed potencjalnymi 

konfliktami.  

Pierwsza żona Abrahama, Sara, która chciała, aby jej dziecko Izaak było kolejnym przywódcą plemienia 

po śmierci Abrahama. Oprócz tego, że była drugą żoną, Hagar zajmowała pozycję nie do 

pozazdroszczenia: była służącą Sary, zanim jej status został podniesiony do rangi współżony. Gdyby 

Abraham musiał wybrać, kogo przenieść, zgadnij, kto musiał odejść! Muzułmanie wierzą, że Bóg 



nakazał prorokowi Abrahamowi zabrać Hagar i jej syna na pustynię arabską i tam ich zostawić. Był 

posłuszny swemu Panu i pozostawił im jedynie ograniczone zapasy żywności i wody. Następnie odbył 

dwutygodniową podróż powrotną do Palestyny, zostawiając swoją małą rodzinę i ufając Bogu, że będą 

bezpieczni. Hagar i Izmael rozbili namiot i czekali. Ich zapasy szybko się jednak wyczerpały i w ciągu 

kilku dni matka i syn zaczęli odczuwać skutki odwodnienia i głodu. W desperacji Hagar biegała w górę 

i w dół dwa wzgórza, próbując dostrzec w oddali jakąkolwiek pomoc, ale jej nie było. W końcu upadła 

obok Izmaela pośrodku doliny i modliła się do Boga o wybawienie. Chłopiec uderzył stopą o ziemię, a 

to spowodowało, że w pobliżu powierzchni wytrysnęło źródło wody. Woda była chłodna i słodka. Hagar 

i Izmael zostali ocaleni! Mając zapewnione zaopatrzenie w wodę, mogli wymieniać wodę z 

wędrownymi nomadami na żywność i inne potrzeby. Z czasem prorok Abraham wrócił z Palestyny, aby 

sprawdzić, co się dzieje zrodziną w Baca, i ze zdumieniem zobaczył, że są właścicielami bardzo 

dochodowej studni. Izmael, który rozwijał w sobie silne poczucie mądrości i sprawiedliwości, bardzo 

podobał się swemu ojcu. W islamie nie ma żadnej wzmianki o tym, że Izmael został łucznikiem lub 

podnosił rękę na wszystkich, jak głosi Biblia, być może pod wpływem stronniczego nieznanego autora. 

Teraz, gdy odpoczywał z Hagar i ich synem, miała nastąpić wielka próba Abrahama. Sędziwy patriarcha 

widział we śnie, że składa w ofierze swego syna na ołtarzu. Kiedy Abraham powiedział o tym synowi, 

chłopiec odważnie odpowiedział: „Uczyń, jak ci nakazano”. Abraham zabrał chłopca na pustynię i 

przywiązał go do kamiennego występu. Wyobraź sobie stres i niepokój odczuwane przez oboje. 

Abraham był proszony o odebranie życia swojemu ukochanemu synowi, a chłopiec tam leżał, wiedząc, 

że jego własny ojciec go zabije. Ale gdy Abraham miał już uderzyć nożem, przyszedł do niego anioł i 

kazał mu przestać, ponieważ pokazał już, że jest gotowy porzucić wszystko, co kocha, ze względu na 

Boga. Zarówno ojciec, jak i syn byli zachwyceni i zamiast tego znaleźli w pobliżu barana, którego mogli 

złożyć w ofierze. Czytając tę relację, być może zauważyliście, że chłopiec, który miał zostać złożony w 

ofierze, to nie Izaak, ale Izmael, co jest przeciwieństwem biblijnego opisu tej historii. Islam twierdzi, że 

ta historia miała miejsce w Dolinie Baca i że ponieważ Bóg oszczędził Izmaela i poddał próbie wiarę 

Abrahama, małżonkowie z tej okazji zbudują wielką świątynię. Byłby to prekursor dzisiejszej Ka’by. 

Dowody na poparcie tego twierdzenia można znaleźć w samej Biblii, która mówi, że Abrahamowi 

nakazano złożyć ofiarę ze swego jedynego syna. Jak dobrze wiesz, jedno i drugie, Izmael i Izaak byli 

synami Abrahama, przy czym Izmael był starszy, więc nazywanie Izaaka jego jedynym synem byłoby 

błędne. Prawo żydowskie nie rozróżnia synów urodzonych przez różne żony, dlatego muzułmanie 

utrzymują, że ludzie zmienili imię Izmael na Izaakktóry zmodyfikował tę starożytną relację. (Żydowskie 

kroniki plemienne zaginęły na lata podczas niewoli babilońskiej i zostały przepisane z pamięci przez 

kapłana o imieniu Ezra.) Następnie prorok Abraham otrzymał objawienie od Boga, aby zbudować 

świątynię w Dolinie Baca, poświęconą wyłącznie Jemu . Abraham i jego syn posłuchali bez zastrzeżeń i 

zbudowali niewielką kamienną budowlę, która miała być miejscem spotkań wszystkich, którzy chcieli 

umocnić swoją wiarę w Boga. Miało to być coś w rodzaju centrum monoteizmu, jeśli można tak 

powiedzieć. Koran tak opisuje część tej historii: 

„Pamiętajcie, jak Abraham i Izmael budowali fundamenty Domu [i modlili się]: «Panie nasz! Przyjmij to 

od nas, ponieważ Ty jesteś Słyszący i Wiedzący. Nasz Pan! Spraw, abyśmy byli posłusznymi ludźmi, 

którzy kłaniają się Tobie. A z naszych potomków uczyń ich ludźmi uległymi, kłaniającymi się Tobie. 

Pokaż nam, gdzie mamy wykonywać nasze rytuały i zwróć się do nas, ponieważ Ty jesteś Tym, który 

przyjmuje pokutę i jest miłosierny’” (Koran 2:127–128). 

Z upływem lat Izmael został pobłogosławiony proroctwem i przekazał nomadom pustyni przesłanie o 

poddaniu się woli Bożej. Kontynuował zapoczątkowaną przez ojca tradycję przyprowadzania do 

sanktuarium sług Bożych na pielgrzymki. W końcu ludzie zaczęli osiedlać się w Dolinie Baca, a nazwę 

zmieniono później na „Mekka” (lub Mekka). Sam Koran wymienia zarówno starożytną nazwę Baca, jak 



i współczesną Mekkę. Biblia hebrajska potwierdza istnienie tego wielkiego rytuału pielgrzymkowego w 

Kaabie 

Mekka (Baca). Król Dawid napisał w Psalmie 84: 

„O Panie Wszechmogący, mój Królu i mój Boże. Błogosławieni, którzy mieszkają w Twoim domu; 

zawsze cię chwalą. Błogosławieni, których siła jest w Tobie, którzy skierowali swoje serce na 

pielgrzymkę. Przechodząc przez dolinę Baca, czynią ją miejscem źródeł; jesienne deszcze pokrywają go 

również kałużami.” (Psalm 84:4–6) 

Po wielu stuleciach Mekka stała się tętniącym życiem miastem, głównie ze względu na niezawodne 

źródło wody, ale także ze względu na rosnącą pozycję przystanku na międzynarodowym szlaku 

karawan z Jemenu i Indii do Syrii i Europy. Ale religia Abrahama nie miała przetrwać tam nienaruszona. 

Stopniowo w ludziach zaczęły pojawiać się fałszywe wyobrażenia na temat duchów i wielości bogów. 

Wreszcie świątynię Abrahama zamieniono na dom, w którym przechowywano bożki i posągi, którym 

ludzie oddawali cześć zamiast Bogu. Minęło wiele lat, zanim Bóg wyśle właściwego proroka, aby 

oczyścił te fałszywe idee i przywrócił Kaabę do kultu jedynego prawdziwego Boga. Prorok ten, który 

miał być potomkiem proroka Abrahama poprzez jego syna Izmaela, otrzymał imię Mahomet. 

Hagar była prawowitą żoną Abrahama, a jej syn Izmael był jego pierwszym dziedzicem. Prawo 

żydowskie nie czyni rozróżnienia w odniesieniu do matki pierworodnego syna. Sama Biblia nazywa 

Hagar żoną Abrahama. (Rodzaju 16:3) 

Nazwa studni odkrytej przez Izmaela i Hagar nazywa się Studnia Zam Zam. Przez 4000 lat nigdy nie 

wyschło. 

Abraham powiedział: „O mój Panie! Uczyń to miasto [Mekki] miastem pokoju i bezpieczeństwa i chroń 

moich synów i mnie przed oddawaniem czci bożkom. O nasz Panie! Sprawiłem, że część mojego 

potomstwa zamieszkała w [pustynnej] dolinie [w Arabii] bez uprawy przez Twój Święty Dom, aby… 

mogli ustanowić regularną modlitwę”. (Koran 14:35, 37) 

Baytullah oznacza Dom Boży. Jest to potoczna nazwa głównego sanktuarium religijnego w Mekce, 

znanego jako Ka’ba. Muzułmanie nie wierzą jednak, że Bóg mieszka w Kaabie; jest to jedynie centralny 

punkt pobożności religijnej. 

Dlaczego muzułmanie udają się do Mekki? 

Co roku tysiące chętnych muzułmanów ze wszystkich krajów spodziewa się odbycia pielgrzymki. Dla 

wielu jest to najwspanialsza podróż, jaką kiedykolwiek odbędą i jedyny cel, na który cierpliwie czekali 

przez całe życie swoich spadkobierców. Zanim jednak dokonają tego ważnego aktu służby Bogu, 

muzułmanie muszą spłacić wszystkie swoje długi i uporządkować wszystkie swoje światowe sprawy. 

(Nigdy nie wiesz, co cię spotka jutro, więc najlepiej przygotować się już dziś.) W przeszłości dotarcie do 

Mekki było trudniejsze, ale dziś dzięki samolotom, pociągom i samochodom jest to naprawdę całkiem 

łatwe. Cel hadżdż jest dwojaki: uhonorować wiarę i życie proroka Abrahama oraz zjednoczyć się jako 

wspólnota, aby odnowić nasze zaangażowanie w Boży sposób życia. Nie jest to jednak łatwe zadanie, 

gdyż Mekka jest miejscem gorącym i suchym przez cały rok, a słońce jest ostre i bezlitosne. Ponadto 

niektóre rytuały wykonywane podczas pielgrzymki wymagają wysiłku fizycznego. Dodaj do tego fakt, 

że obecnie prawie dwa miliony ludzi gromadzi się co roku w tym jednym małym miasteczku na tydzień, 

a otrzymasz przepis na trudności i zmagania. Ale pielgrzymka wiąże się z obfitymi nagrodami, dzięki 

czemu wszystko, co musimy znieść, jest tego warte. Pierwszą nagrodą jest całkowite przebaczenie 

wszystkich naszych grzechów. Mahomet powiedział, że doskonale odprawiona pielgrzymka pozwala 

nam wejść do raju (pod warunkiem, że zachowamy wiarę do końca życia). Dostajemy także szansę 



podążania śladami Abrahama, którego muzułmanie czczą jako Przyjaciela Boga. Uczestnicząc w 

rytuałach zapoczątkowanych przez Abrahama, muzułmanie czują się tak, jakby byli z nim duchem. 

Kolejną korzyścią jest zobaczenie miasta, w którym urodził się Prorok Mahomet. Muzułmanie go 

kochają i szanują, a widok ulic, po których chodził, przypomina chrześcijanina odwiedzającego 

Jerozolimę lub Betlejem i odczuwającego obecność Jezusa. Poczucie bezpośredniości jest całkiem 

satysfakcjonujące. Wreszcie pielgrzymi mają szansę spotkać muzułmanów z całego świata; każdy 

wyścig i reprezentowana jest kultura i wzmacniane są międzyludzkie więzi powszechnego braterstwa. 

Hadżdż wywarła ogromny wpływ na Malcolma X , że wyrzekł się rasizmu wobec białych, mimo że rasizm 

był kardynalnym nauczaniem Narodu Islamu – wypaczonej organizacji, która mieszała kilka skąpych 

fragmentów islamu z czarnym nacjonalizmem. Jednym z czynników, które wpłynęły na jego decyzję, 

było doświadczenie w Mekce, gdzie spacerował, przebywał i mieszkał z białymi muzułmanami, którzy 

poprzez swój przykład nauczyli go, że islamskie nauczanie o równości jest lepsze niż wąskie spojrzenie 

Narodu Islamu białych jak diabły. Po powrocie do Stanów Zjednoczonych Malcolm X zmienił nazwisko 

na Al Hajj Malik Shabbaz i opuścił Nation of Islam. 

Osoba, która odprawia hadżdż, nazywana jest hadżdż. Ludzie często dodają Al Hajj (absolwent 

pielgrzymki) jako tytuł do swojego imienia, aby pokazać, że ją ukończyli. 

Nation of Islam, czarna organizacja nacjonalistyczna założona przez  Elijaha Muhammada w połowie 

XX wieku. To co zrobił ma niewiele wspólnego z islamem. Jest to mieszanina chrześcijaństwa, islamu i 

czarnego nacjonalizmu, która nie jest akceptowana przez muzułmanów głównego nurtu. 

Rytuały hadżdż 

Muzułmanie mogą odbywać dwa rodzaje pielgrzymek. Mniejsza pielgrzymka, którą można odbyć o 

każdej porze roku, nazywa się „Umrah”. Nie liczy się to jednak do jednorazowej pielgrzymki. Jest to 

raczej akt pobożności dokonywany w celu uzyskania dodatkowych zasług. Wiele rodzin muzułmańskich 

podejmuje decyzję o wyjeździe do Umrah, zamiast o wakacjach w ulubionym kurorcie. Główną 

pielgrzymkę, czyli hadżdż, należy odbyć na początku islamskiego miesiąca zwanego Dhul Hijjah. Jest to 

pielgrzymka, o której mówi Koran jako obowiązek wszystkich wierzących, których na nią stać. Jednakże 

niezależnie od rodzaju pielgrzymki, którą się wybierze, na tych, którzy wyruszają w tę podróż dla Boga, 

nakładane są pewne ograniczenia. Ograniczenia te mają na celu ujednolicenie praktyk wśród 

niezliczonych tysięcy ludzi, a także podkreślenie, że pielgrzymka to nie wakacje. Jesteś tutaj, aby 

oddawać cześć Bogu, więc masz pewne zasady, których musisz przestrzegać. Wszyscy pielgrzymi płci 

męskiej muszą nosić dwie białe szaty zwane Ihram (odzież zastrzeżona). Niedozwolone jest szycie 

tkaniny ani używanie pasków do łączenia ze sobą dwóch części. Te dwie części garderoby układają się 

jak toga. Kobiety mogą nosić takie ubrania, jakie im się podobają. Wśród ograniczeń, których musi 

przestrzegać każdy pielgrzym, znajdują się: 

➤ Żadnych intymnych relacji. 

➤ Żadnego golenia i obcinania paznokci. 

➤ Nie można używać wód kolońskich ani olejków zapachowych. 

➤ Niedozwolone jest zabijanie jakichkolwiek żywych istot ani polowanie. 

➤ Żadnych kłótni, kłótni i przeszkadzania komukolwiek. 

➤ Kąpiel jest dozwolona, ale perfumowane mydła są źle widziane. 

 



Planujesz wakacje w Mekce? Nie dzwoń po prostu do biura podróży już! Prorok Mahomet nakazał 

zamknięcie Mekki dla każdego, kto nie przyjął islamu. Najpierw musisz się przekonwertować, a potem 

możesz zadzwonić do hotelu Hilton w Mekce. 

 

Kiswah, nakładka na Kabę, jest wykonana z czarnego materiału i ma wyhaftowane wersety Koranu 

nićmi wykonanymi z prawdziwego złota. Wykonanie tej okładki zajmuje rok, a pod koniec hadżdż 

kiswah jest cięta na kawałki, które są rozdawane jako prezenty. A później świeżo wykonany kiswah jest 

owinięty nad Ka’bą na przyszłoroczne nabożeństwo. 

 

Do Mekki! 

Hadżdż rozpoczyna się, gdy dana osoba przybywa do określonego punktu poza Mekką. Ten punkt jest 

odpowiednikiem stacji wejściowej. Tutaj pielgrzymi kąpią się, przebierają ze swoich normalnych ubrań 

na stroje Ihram i wyrażają zamiar odbycia pielgrzymki. Następnie autobus zabiera pielgrzymów do 

samej Mekki, gdzie dotrą do gigantycznego kompleksu, w którym znajduje się Masjid al Haram. Jest to 

ogromny budynek otaczający święte miejsca, otoczony kolumnami i minaretami. W centrum 

kompleksu, na otwartym dziedzińcu, na świętej ziemi stoi Ka’bah, okryta czarnym materiałem zwanym 

Kiswah i wyhaftowana wersetami z Koranu. Przez całą podróż pielgrzymkową pielgrzymi w kółko 

śpiewają specjalny fragment, aby przypomnieć sobie, dlaczego się tam znaleźli. Ten fragment należy 

często powtarzać, z szczerym sercem. Recytuje się go następująco: Labayk! Allahumma labajk. La 

sharika laka labayk. Wewnętrzna hamda wan ni’mata laka wal mulk. La Sharika Lak. Można to 

przetłumaczyć jako: „Oto jestem do Twojej dyspozycji. O Boże, oto jestem do Twojej dyspozycji. Nie 

ma z Tobą partnera. Oto jestem do Twoich usług. Wszelka chwała i wszelkie błogosławieństwa należą 

do Ciebie. Cała władza jest Twoja i nie masz partnera.” 

Nie ma to jak być tam 

Połączmy się teraz na chwilę z pielgrzymami i spójrzmy na hadżdż oczami osoby ją odprawiającej. Kiedy 

ukazuje się nam budzący podziw widok Ka’by, przyłączamy się do tłumów pielgrzymów i obchodzimy 

ją wokół niej w wielkim skupisku siedem razy, wskazując na nią i powtarzając nasze śpiewy w trakcie 

ruchu. Nazywa się to Tawaf, czyli Okrążanie. Wyobraź sobie dwa miliony ludzi w tym samym miejscu, 

robiących to samo, co my! (Hadżdż to największe coroczne zgromadzenie religijne na świecie). 

Muhammad Asad, Żyd nawrócony na islam, opisał swoje pierwsze wrażenie na temat Ka’by w tych 

słowach: 

I tam stałem przed Świątynią Abrahama i bezmyślnie wpatrywałem się w cud (bo myśli i refleksje 

przyszły znacznie później), a z jakiegoś ukrytego, uśmiechniętego jądra we mnie powoli narastało 

uniesienie niczym piosenka. Gładkie marmurowe płyty, na których tańczyły odbicia światła 

słonecznego, pokrywały ziemię szerokim kręgiem wokół Kaby, a po tych marmurowych płytach 

spacerowało wielu ludzi, mężczyzn i kobiet, w kółko pokrytym czarnym draperią Domu Bożego. Byli 

wśród nich tacy, którzy płakali, niektórzy głośno wołali do Boga w modlitwie i wielu, którzy nie mieli 

słów ani łez, ale mogli jedynie chodzić ze spuszczoną głową. (Z drogi do Mekki) 

 

Wiele osób, które wróciły z pielgrzymki, w podobny sposób opisało swoje pierwsze spotkanie ze 

Świętym Sanktuarium. Po ukończeniu siedmiu rund udajemy się do źródła, które uratowało Hagar i 

Izmaela przed zagładą. Od tego czasu Studnia Zam Zam, jak się ją nazywa, nigdy nie zawiodła. Pijemy 



tę wodę z szacunkiem i smakujemy jej ciężką zawartość minerałów. Mahomet powiedział, że to woda 

może radykalnie poprawić zdrowie. (Tak, butelkują i sprzedają na całym świecie!) Stamtąd 

przechodzimy do długiej komory zamykającej 

dwa wzgórza, pomiędzy którymi Hagar w swej desperacji biegała tam i z powrotem. My także 

przejdziemy się między tymi dwoma wzgórzami, aby upamiętnić jej gorączkowe poszukiwania, ale 

będziemy spacerować gigantycznym chodnikiem wyłożonym kafelkami. Resztę dnia spędzimy na 

modlitwie, studiowaniu i refleksji. Oczekuje się, że podczas pielgrzymki pielgrzymi będą zastanawiać 

się nad znaczeniem swojego życia i tego, czego do tej pory dokonali na świecie. Surowy krajobraz 

brązowego brudu i czarnych skał pomaga oczyścić myśli człowieka, pozbawiony blasku i komfortu. (Jeśli 

byliście kiedyś w Arizonie lub Nowym Meksyku, tak wygląda środkowa Arabia.) Następnego dnia 

udajemy się do otwartej doliny zwanej Mina, gdzie ponownie spędzamy dzień na świeżym powietrzu, 

wychwalając Boga i podsumowując nasza dusza. Nocujemy w namiotach, a następnego ranka 

rozpoczynamy chyba najtrudniejszą część podróży. Należy pamiętać, że temperatura w ciągu dnia 

często przekracza sto stopni Fahrenheita. My, pielgrzymi, przeniesiemy się na szeroko otwartą 

równinę, kilka mil od Mekki, zwaną Równiną Arafah. Dosłownie jest to ogromne, jałowe pustkowie, co 

oznacza, jak będzie wyglądać w Dniu Sądu, kiedy wszyscy ludzie staną w szeregu i będą się pocić w 

upale. Pozostajemy tam przez cały dzień aż do zapadnięcia nocy, a następnie udajemy się do innego 

miejsca zwanego Muzdalifah. Biwakując tam na noc w otwartych namiotach, przy pustynnym wietrze 

wiejącym delikatnie nad naszymi ogniskami, połączymy się z innymi pielgrzymami w zbieraniu 

określonej liczby małych kamieni o odpowiedniej wielkości do rzucenia. Rano stoimy razem i chwalimy 

Boga, a następnie wracamy do Miny, gdzie zbliżamy się do dużej okrągłej zagrody bez dachu, wewnątrz 

której znajduje się kilka wysokich kamiennych filarów. Wszyscy gromadzimy się wokół niskiego muru i 

rzucamy kamieniami w filary, które przedstawiają Szaitana, który próbował odwieść Abrahama od 

złożenia ofiary ze swojego syna. To ćwiczenie stanowi potwierdzenie, że chociaż Szaytan jest 

prawdziwy, możemy z nim walczyć, jeśli będziemy zdeterminowani, tak jak zrobił to Abraham. Po 

„ukamienowaniu Diabła” nadszedł czas, aby ponownie stworzyć test lojalności, jakiego Bóg wymagał 

od Abrahama. Celem Boga nie było wymaganie od Abrahama, aby poświęcił swego syna, ale 

sprawienie, by Abraham zdecydował, czy kocha Boga bardziej niż cokolwiek innego. Podobnie jak 

zamiast syna Abrahama składano w ofierze zwierzę, my robimy to samo, składając ofiarę na równinie 

oddalonej o milę od miasta Mekka. Zwierzęta ofiarne – zwykle kozy, wielbłądy, krowy lub owce – są 

przyprowadzane pielgrzymom na rzeź. Ze względu na dużą liczbę pielgrzymów, każda grupa licząca od 

5 do 10 osób będzie miała jedno zwierzę. Choć według dzisiejszych standardów składanie ofiar ze 

zwierząt podczas rytuałów religijnych może wydawać się dziwne, musimy przyjrzeć się bliżej, dlaczego 

i w jaki sposób się to robi. Ideą ofiary jest to, że jesteśmy gotowi porzucić to, co kochamy ze względu 

na Boga, tak jak był gotowy to zrobić Abraham. Islam ma bardzo rygorystyczne zasady dotyczące uboju 

zwierzęcia. Nóż musi być ostry, a dozwolone jest jedynie szybkie nacięcie żyły szyjnej. Ponadto nie 

wolno zabijać zwierzęcia w obecności innego zwierzęcia. Zwierzę nie odczuwa bólu ani nie czuje 

strachu. Jest to zasadniczo podobne do żydowskich przepisów dotyczących koszerności. W 

przeciwieństwie do Starego Testamentu, który wzywa do palenia zwierząt ofiarnych na ołtarzach, w 

islamie nie ma takiej praktyki. Mięso ubitych zwierząt wykorzystywane jest do karmienia pielgrzymów, 

a większość rozdawana jest biednym. Nic się nie marnuje. Mięso przetwarzane jest w pobliskiej fabryce 

konserw, a puszki z żywnością wysyłane są do biednych i uchodźców na całym świecie. Patrząc z innego 

punktu widzenia, rytuał poświęcenia podczas pielgrzymki islamskiej jest kolejnym sposobem pomocy 

potrzebującym. Jak myślisz, skąd pochodzi całe mięso używane do hamburgerów i smażonego 

kurczaka? Rzeźnie przemysłowe zabijają każdego dnia tysiące zwierząt w bardzo bolesny sposób i w 

obecności innych zwierząt. Islam jest znacznie bardziej humanitarny w swojej praktyce i ponadto raz w 

roku dodaje wymiar religijny. 



W jednym rogu Ka’by znajduje się czarny kamień wielkości mniej więcej piłki do koszykówki osadzony 

w ramie. Jest to meteoryt używany przez Abrahama jako część jego pierwotnej świątyni. Muzułmanie 

wskazują na ten kamień lub całują go, okrążając Ka’bę, aby wyrazić swoją miłość do Abrahama. 

 

Podczas pielgrzymki mężczyźni i kobiety przestrzegają dokładnie tych samych rytuałów. Modlą się 

także razem w grupach mieszanych, ramię w ramię, jak w żadnym innym meczecie. Robi się to ze 

względu na praktyczność: przy milionach ludzi ustawionych w kolejce nie jest możliwe utworzenie 

oddzielnych rzędów dla mężczyzn i kobiet. 

 

Według Mahometa: „Ktokolwiek odbywa pielgrzymkę ze względu na Allaha i unika bliskich stosunków, 

z nikim nie walczy i nie krzywdzi nikogo, ten wróci do domu [wolny od grzechów] jak w dniu, w którym 

urodziła go jego matka”. 

„To nie mięso ani krew [zwierząt złożonych w ofierze po hadżdż] dociera do Boga, ale wasz przejaw 

pobożności”. (Koran 22:37) 

Chociaż żaden niemuzułmanin nie ma wstępu do Mekki, wielu z nich 

Europejskim chrześcijanom udało się dokonywać tajnych wypadów, a nawet uczestniczyć w 

pielgrzymce. Przebierali się za Arabów lub konwertytów z Europy. Sir Richard Burton, słynny tłumacz 

opowiadań z „Księgi tysiąca nocy”, jest godnym uwagi poszukiwaczem przygód. O swoich przygodach 

opisał w wydanej w 1855 roku książce „Narracja osobista”. 

Cięcie załogi, ktoś? 

Następnym krokiem pielgrzymki jest zgolenie przez mężczyzn włosów, co oznacza ich odrodzenie w 

prawdziwej wierze. Kobiety nie golą włosów, a jedynie obcinają kosmyk. W tym momencie my i inni 

pielgrzymi jesteśmy zwolnieni z niektórych ograniczeń związanych z hadżdż i wracamy do Mekki na 

kolejny tawaf wokół Kaby. Następne kilka dni spędzamy na ponownym ukamienowaniu Szaytana, 

odwiedzaniu różnych miejsc w mieście, modlitwie, zanoszeniu błagań i studiowaniu Koranu. 

Ostatniego dnia pielgrzymki odprawiamy ostatni zestaw pożegnalnych przejść wokół Ka’by i ostatnią 

prośbę, prosząc Boga o przebaczenie, i wtedy hadżdż jest zakończona! Następnego dnia jest drugie co 

do wielkości święto w islamie, Eid ul Adha, czyli Święto Ofiary. Wspólnie upamiętniamy ostateczny akt 

posłuszeństwa, kiedy prorokowi Abrahamowi nakazano złożyć w ofierze swego ukochanego syna. 

Abraham udowodnił, że ze względu na Boga jest gotowy porzucić jedyną rzecz, którą naprawdę kochał. 

Zatem lekcja z hadżdż jest następująca: Jak bardzo jesteś gotowy poświęcić się dla Boga? 

Muzułmanie wierzą, że Kaba istnieje na dwóch płaszczyznach jednocześnie, zarówno tu na Ziemi, jak i 

w Raju. Kiedy muzułmanie modlą się gdziekolwiek na świecie, zwróceni są twarzą w stronę Kaby, co 

jest symbolem ich pragnienia posłuszeństwa Bogu i pójścia do Nieba. Zapewnia także poczucie jedności 

wśród muzułmanów na całym świecie. 

 

Kontynuacja podróży 

Po zakończeniu pielgrzymki większość pielgrzymów, kierując się radą Mahometa, zatrzymuje się w 

Medynie. Medyna to miejsce, gdzie Prorok był w stanie założyć funkcjonujące społeczeństwo islamskie. 

Przepowiedział, że mieszkańcy Medyny zawsze będą dobroduszni i religijni. Będąc tam odwiedzimy 

słynny Masjid an Nabawi, czyli Meczet Proroka. Dziś jest to duża budowla z efektowną zieloną kopułą 



pośrodku miejsca, w którym pochowany jest Mahomet. Po spędzeniu tam kilku dni na podziwianiu 

zabytków, muzułmańscy pielgrzymi często zatrzymują się na koniec w Jerozolimie, mieście wielu 

wielkich proroków Bożych. Dawid, Salomon, Jezus i inni chodzili po jego ulicach, a nawet prorok 

Mahomet przybył tu pewnego razu w swego rodzaju podróży w towarzystwie anioła. Słynny Masjid al 

Aqsa ze spektakularną złotą kopułą wyznacza miejsce, w którym Mahomet wstał i wstąpił do nieba, 

aby odbyć podróż po następnym życiu. Więcej na ten temat w rozdziale 21, „Mahomet w Mekce”. 

Chociaż władze izraelskie nałożyły w ostatnich latach wiele ograniczeń na muzułmańskich turystów, 

wielu pielgrzymów nadal jest w stanie ukończyć ten trzeci etap tego, co uważa się za kompleksową 

podróż hadżdż. Hadżdż to piękny sposób na przedstawienie się naszemu Panu. Ta podróż jest być może 

najtrudniejszą rzeczą, jakiej ktoś kiedykolwiek dokona w swoim życiu. Jest to także coroczne spotkanie, 

podczas którego muzułmanie potwierdzają swoją jedność i pokorę przed swoim Panem. Nie ma 

drugiego takiego zgromadzenia na całym świecie. Wszyscy, bez względu na kolor skóry, rasę, status, 

wykształcenie, poziom ekonomiczny czy płeć, spotykają się i są traktowani na równi. Wszyscy stoją 

ramię w ramię, razem i nikt nie jest traktowany preferencyjnie, czy to król, prezydent, rolnik czy ślusarz. 

Każdy, kto uczestniczy w pielgrzymce, zabiera do domu doświadczenie, które na zawsze zmienia jego 

życie. 

➤ Każdy muzułmanin, którego na to stać i który jest sprawny fizycznie, musi przynajmniej raz w życiu 

odbyć pielgrzymkę do Mekki. 

➤ Tylko muzułmanie mogą wjechać do Mekki. 

➤ Rytuał hadżdż składa się z szeregu czynności, z których każde ma na celu dać pielgrzymowi inną 

lekcję lub upamiętnić wydarzenie z życia Abrahama. Główną ideą pielgrzymki jest nauczenie się, jak 

porzucić to, co kochamy, zamiast Boga. 

➤ Hadżdż to największe zgromadzenie religijne na świecie, które co roku relacjonują największe stacje 

informacyjne. 

➤ Muzułmanie wierzą, że Abrahamowi nakazano złożyć ofiarę Izmaela, a nie Izaaka. Następnie 

Abraham i Izmael zbudowali świątynię w Mekce, aby upamiętnić tę próbę. Był to prekursor 

współczesnej Ka’by. 

➤ Głównym miejscem kultu religijnego w Mekce jest Ka’bah. Jest to budynek w kształcie sześcianu, 

którego fundamenty, jak wierzą muzułmanie, zostały pierwotnie zbudowane przez Abrahama. 

Odkrywanie prawdziwej historii dżihadu 

Być może żadne inne określenie ze świata islamu nie jest tak źle rozumiane na Zachodzie jak dżihad. 

Samo wspomnienie o tym przywołuje obrazy śniadych, brązowych terrorystów w poszarpanych 

turbanach i szatach, z karabinami Kałasznikowa przewieszonymi przez ramiona, gotowych skosić 

każdego, kto nie jest wierzący. Łatwo byłoby uwierzyć, że te zdjęcia definiują pojęcie dżihadu. Nocne 

doniesienia prasowe być może nieświadomie przekazują niewłaściwy rodzaj przekazu, zawierając 

niemal codzienne historie o tej czy innej grupie islamskiej, albo o nazwie Coś-Dżihad, albo nawołującej 

do dżihadu przeciwko Ameryce, Wielkiemu Szatanowi. Skandujące tłumy palących flagi mieszkańców 

Trzeciego Świata często ustawiają się w kolejce, aby zapieczętować wrażenie, że muzułmanie to banda 

niepokornych fanatyków. Czym jednak właściwie jest dżihad i czy wszystkie obrazy z nim kojarzone 

stanowią uzasadnione porównanie z rzeczywistymi naukami islamu? Czy istnieje związek pomiędzy 

wydarzeniami na świecie a właściwym stosowaniem wartości religijnych? Nikt nie zaprzeczy, że żyjemy 

w świecie pełnym niesprawiedliwości. Czy ludzie Zachodu sprawiedliwie wysłuchują skarg biednych i 

uciskanych na świecie? Oto pytania, na które postaram się odpowiedzieć w tym rozdziale. Chociaż 



niektóre koncepcje mogą budzić kontrowersje, należy pamiętać, że każda kwestia ma wiele stron i 

ilekroć dostrzeże się konflikt lub niesprawiedliwość, emocje będą bardzo duże. 

Czym jest dżihad? 

Słowo dżihad dosłownie oznacza walkę, dążenie lub pracę dla czegoś z determinacją. Chociaż angielskie 

tłumaczenia definiują to jako świętą wojnę, nie takie jest znaczenie arabskie. Arabskie słowo 

oznaczające wojnę to harb, a słowo oznaczające walkę to qital. Warto o tym wiedzieć, ponieważ 

„prowadzenie dżihadu” to każde działanie podejmowane w celu wspierania sprawy Bożej. Świadczenie 

usług misjonarskich w trudnym miejscu, wyjazd do odległego kraju w celu studiowania lub 

przekazywanie pieniędzy w trudnych sytuacjach może być rodzajem dżihadu. Nawet zwykła próba 

ograniczenia pragnień życia na tym świecie jest uważana za rodzaj dżihadu. Jednak słowo dżihad jest 

najczęściej kojarzone z aktem fizycznej konfrontacji ze złem i niegodziwością; stąd można go 

zastosować również do aktu walki. Jednak celem fizycznego dżihadu nie jest prowadzenie wielkiej 

wojny, zdobywanie bogactw czy zabijanie ludzi; ma to służyć wspieraniu sprawy Allaha i tworzeniu 

sprawiedliwości na Ziemi. Następnie, gdy zło zostanie usunięte lub gdy druga strona będzie chciała 

pokoju, muzułmanie również mają zawrzeć pokój. Koran wyjaśnia nam powody, dla których walka jest 

czasami częścią dżihadu: 

„Niech walczą w sprawie Bożej ci, którzy sprzedają życie tego świata za życie przyszłe. Temu, kto walczy 

w sprawie Bożej, niezależnie od tego, czy zostanie zabity, czy odniesie zwycięstwo, wkrótce damy mu 

wielką nagrodę. I dlaczego nie mielibyście walczyć w sprawie Bożej i tych, którzy będąc słabi, są źle 

traktowani; mężczyźni, kobiety i dzieci, których jedynym krzykiem jest: 

'Nasz Pan! Wybaw nas z tej ziemi, której ludzie są prześladowcami i przyprowadź nam od Ciebie kogoś, 

kto będzie nas chronił, i przyprowadź nam od Ciebie kogoś, kto pomoże. Ci, którzy wierzą, walczą w 

Sprawie Bożej, a ci, którzy odrzucają wiarę, walczą w przyczyną zła. Walcz więc z przyjaciółmi 

Szaytana.” (Koran 4:74–76) 

Islam nie jest społeczeństwem strażników. Ogłoszenie dżihadu nie należy do nikogo, kto ma na to 

ochotę. Chociaż wydaje się, że wszyscy i ich wujek machają tym słowem, tylko rząd islamski lub 

światowy przywódca islamu ma władzę ogłosić dżihad. Żadne z nich nie istnieje obecnie w świecie 

muzułmańskim. Dżihad to jedno z najczęściej nadużywanych słów w dzisiejszym świecie. Oznacza 

zmaganie się na Boży sposób. Jeśli ktoś postępuje inaczej niż nakazał Bóg, jest to przestępstwo, za które 

będzie musiał odpowiedzieć w Dniu Sądu. 

Mahomet powiedział następujący żołnierzom po ich wyjściu pewnego dnia zwycięsko na polu bitwy: 

„Opuściliście mniejszy dżihad, teraz zbliżacie się do większego dżihadu. Walka z samym sobą.” 

Dżihad po arabsku oznacza walkę lub dążenie do czegoś. Nie oznacza to świętej wojny, gdyż angielskie 

słowniki często błędnie ją opisują. 

Aktywizm społeczny w islamie 

Jest wiele poziomów dżihadu. Ważną częścią naszego codziennego życia jako muzułmanów jest 

dążenie (lub „prowadzenie dżihadu”) do poprawy społeczeństwa. Judaizm ma swoją koncepcję Tikun 

Olam, czyli doskonalenia świata, i wiele innych religii ma podobną ideę. Kluczowe dla nas zdanie 

pochodzi z Koranu, który mówi, że muzułmanie muszą „zachęcać do dobra, zakazując zła”. Dlatego 

muzułmanie muszą być aktywni w sprawach społecznych każdej społeczności, w której żyją. 

Przykładami działań, którym muzułmanin musi się sprzeciwiać, są… 

➤ Sprzedaż alkoholu, pornografii i narkotyków. 



➤ Śmiecenie i zanieczyszczenie. 

➤ Spory społeczne, które stają się chaotyczne. 

➤ Plotki lub oszczerstwa w mediach. 

➤ Korupcja w rządzie. 

➤ Pedofilia lub znęcanie się nad współmałżonkiem. 

➤ Okrucieństwo wobec zwierząt. 

Te i wiele innych wad wymienia się w islamie jako źródła niezgody i niesprawiedliwości, którym należy 

się przeciwstawić. W jaki sposób islam może zmienić sytuację? 

Prorok Muhamma mówi, że jeśli widzisz zły uczynek, powinieneś spróbować go naprawić ręką lub 

językiem, albo przynajmniej czuć się z tym źle w swoim sercu, jeśli myślisz, że nie możesz nic z tym 

zrobić. Islam jest proaktywnym sposobem życia, co oznacza, że uczy się nas angażować i podejmować 

działania w obronie i promocji prawdy. Dlaczego muzułmanie mieliby próbować angażować się w 

dobro społeczeństwa   wokół nich? Po prostu dlatego, że Bóg powiedział: „Jesteście najlepszą 

wspólnotą stworzoną z ludzkości. Zachęcacie do tego, co dobre, a zabraniacie tego, co złe i wierzycie 

w Allaha.” (Koran 3:110) To dość definiujące stwierdzenie! Mahomet opowiedział kiedyś interesującą 

przypowieść wyjaśniającą znaczenie naszego udziału w utrzymaniu grzechu z dala od miasta. 

Powiedział: „Przykład osoby przestrzegającej Bożych nakazów i ograniczeń w porównaniu z osobą, 

która czyni zło i narusza Boże ograniczenia i nakazy, przypomina przykład ludzi losujących o miejsca w 

łodzi. Niektórzy z nich dostali miejsca na górnym pokładzie, inni udali się na dolny pokład. Ci w dolnej 

części statku musieli przejść przez ludzi w górnym   pokładzie, żeby zaczerpnąć wody, i to niepokoiło 

ludzi tam na górze. Zatem jeden z [ludzi z dołu] wziął siekierę i zaczął robić dziurę w dnie łodzi. Ludzie 

na wyższych pokładach przyszli i zapytali go: „Co się z tobą dzieje?” Odpowiedział: „Ciągle przeszkadza 

ci moje [przechodzenie przez twój pokład] i naprawdę muszę napić się wody”. czyniąc tak, uratują jego 

i siebie. Ale jeśli zostawią go w spokoju, zniszczą jego i siebie”. W języku arabskim właściwa lub dobra 

droga nazywa się maroof, a zła lub zła droga nazywa się munkar. Kiedy staramy się ulepszać nasze 

społeczeństwa i przeciwstawiać się złu, tworzymy bezpieczniejszy i bardziej uporządkowany świat, w 

którym żyjemy. Pokój i bezpieczeństwo są celami cywilizacji, a islam daje nam wyraźną receptę na 

osiągnięcie tego stanu i urzeczywistnienie go. Do jakich zachowań powinniśmy zachęcać w naszych 

społeczeństwach? Bezpłatna opieka medyczna, pomoc biednym i  sieroty, lepsze szkoły, 

odpowiedzialność w rządzie, czysta woda i powietrze, humanitarne traktowanie zwierząt oraz pomoc 

dla osób starszych i niepełnosprawnych to dobre rzeczy na początek. Wszyscy oni mają dobre 

doświadczenia w klasycznej cywilizacji islamskiej, gdzie dla wszystkich istniała powszechna opieka 

zdrowotna i bezpłatne szkoły. Nigdy nie będziemy mieli idealnego świata. To życie nie jest miejscem 

doskonałości. Możemy jednak użyć naszych rąk, słów i uczuć, aby uczynić je lepszym miejscem, niż je 

zastaliśmy. Taki jest cel wspierania dobra i zakazywania zła w islamie. Człowiek nie może czuć się 

osobiście pobożny, a jednocześnie ignorować upadek moralności we własnej społeczności. Mahomet 

opowiedział kiedyś o aniele wysłanym przez Boga, aby zniszczył niegodziwe miasto. Anioł miał już 

spowodować klęskę żywiołową, gdy zauważył coś dziwnego i pośpieszył z powrotem do Boga. 

„Dlaczego nie wykonaliście Mojego rozkazu?” Bóg zapytał. Anioł oznajmił: „Znalazłem tam jednego 

dobrego człowieka, który się modli, pości i wysławia Cię, chociaż milczy i nic więcej nie czyni”. Bóg 

powiedział: „Więc zacznij od tego (zniszcz go)”. Reforma społeczna jest naszym obowiązkiem, a 

zaniechanie poprawy sytuacji jest równoznaczne z akceptacją występku i grzechu. W naukach islamu 

dżihad przeciwko złu społeczeństwa jest tak samo ważny jak dżihad na polu bitwy. 



Osoba angażująca się w dżihad nazywana jest mudżahidem, czyli bojownikiem o Boga. 

„Kto poleca i pomaga w dobrej sprawie, staje się jej partnerem. A kto poleca i pomaga w złej sprawie, 

ma udział w jej ciężarach. Bóg jest nad każdą rzeczą wszechwładny.” (Koran 4:85) 

„Wy, którzy wierzycie, stanowczo stójcie w obronie sprawiedliwości jako świadkowie przed Allahem, a 

nawet [bądźcie uczciwym świadkiem] przeciwko sobie samym, swoim rodzicom lub krewnym. I 

niezależnie od tego, czy jest to [przeciwko] bogatym, czy biednym, ponieważ Allah może najlepiej 

chronić obie strony. Nie idźcie za pożądliwościami [swoich serc], abyście nie zboczyli z drogi, a jeśli 

zniekształcacie [prawdę] lub odmawiacie pełnienia sprawiedliwości, Allah jest świadomy wszystkiego, 

co czynicie”. (Koran 4:135) 

Mit świętej wojny 

Włączyłam wieczorne wiadomości, żeby zobaczyć, co się dzieje na świecie. Pierwszy raport dotyczył 

grupy terrorystycznej o nazwie Brygada Islamskiego Dżihadu, która groziła podłożeniem bomb w 

samolotach. Drugi raport dotyczył muzułmańskich grup ekstremistycznych ogłaszających dżihad 

przeciwko Ameryce. Raport końcowy dotyczył islamskiego terroryzmu przeciwko Izraelowi i nowej fali 

zamachowców-samobójców. Każda rozsądna osoba mogłaby dojść do wniosku, że wraz z upadkiem 

Związku Radzieckiego kolejnym wielkim wrogiem ludzi miłujących wolność na całym świecie jest islam. 

Jest to wniosek niefortunny, gdyż islam nie jest wrogiem Zachodu ani tradycji judeochrześcijańskiej. 

Wręcz przeciwnie, islam jest kuzynem Zachodu, a jego wartości mają więcej wspólnego ze 

współczesnymi normami międzynarodowymi, niż większość ludzi zdaje sobie sprawę. Dlaczego zatem 

istnieje tak okropne błędne wyobrażenie? 

Szahid jest męczennikiem za sprawę Bożą. Osoba ma zagwarantowany raj jako nagrodę za swoje 

najwyższe poświęcenie. 

Historyczne nieporozumienie 

Podobnie jak w przypadku wielu starożytnych uprzedzeń i nieporozumień, głównym winowajcą 

nieporozumień na temat islamu jest historia i jej liczne zwroty akcji. Przez większą część średniowiecza 

Europejczycy malowali obraz islamu, który miał budzić strach i wstręt w umysłach społeczeństwa, 

zwłaszcza gdy władcy próbowali zdobyć poparcie dla wypraw krzyżowych.  Saracenów i Turków 

uważano za sługi diabła. W swojej książce Życie Mahometa Emile Deir Mongem pisze: „Kiedy wybuchła 

wojna między islamem a chrześcijaństwem… każda ze stron źle zrozumiała drugą. Trzeba jednak 

przyznać, że podstawowe nieporozumienie leżało raczej po stronie ludzi Zachodu niż Wschodu. … 

kłótliwi debatanci przeładowali islam wadami, degradacją i poniżeniem, nie zadając sobie trudu jego 

studiowania…” Dziewiętnastowieczny orientalista hrabia Henri de Castri idzie jeszcze dalej, gdy 

komentuje praktyki „poetów-najemników” i płatnych gawędziarzy, którzy podróżowali po Europie, 

podżegając do nienawiści i dezinformacji przeciwko islamowi. „Z powodu całkowitej nieznajomości 

islamu te piosenki zostały oskarżone o nienawiść do muzułmanów… i wpajały takie błędne poglądy w 

umysłach chrześcijan, nawet do naszych czasów. Każdy śpiewak uważał muzułmanów za politeistów, 

niewiernych i nieposłusznych bałwochwalców”. Kampania antyislamskich oszczerstw odniosła taki 

sukces, że do dziś w niektórych podręcznikach w szkołach europejskich i amerykańskich widnieje 

wzmianka o Mahomecie cierpiącym na epilepsję, o Koranie jako o skopiowaniu z Biblii, o armiach 

muzułmańskich zmuszających ludzi do nawracania (mieczem ), a islam jako sprzeciw wobec nauki i 

uczenia się. Wszystko to jest całkowitą nieprawdą i oświeceni zachodni autorzy, od Arnolda Toynbee i 

Bertranda Russella po Yvonne Haddad i Johna Esposito, od dziesięcioleci rozwiewają te mity książka za 

książką; niemniej jednak przesłanie nie dotarło do mas, które nadal wierzą w liczne fałszywe mity na 

temat islamu. Kiedy Europejczykom udało się okupować praktycznie cały świat muzułmański w epoce 



kolonializmu, uznali swoje zwycięstwo nad islamem za zakończone. Książka Rudyarda Kiplinga Ciężar 

cywilizowania dzikusów białego człowieka była kulminacją przewodniej filozofii Europy. Okupanci 

zamknęli islamskie szkoły i uczelnie w całym świecie muzułmańskim, aresztowali i zabijali przywódców 

religijnych, pozbawili ludność praw wyborczych i mianowali na władców tubylców wykształconych na 

Zachodzie, całkowicie zależnych od swoich europejskich panów. Jednak wraz z końcem kolonializmu w 

połowie lat pięćdziesiątych europejskie obawy przed powrotem islamskiej potęgi wywołały kolejną falę 

histerii, która ogarnęła świat zachodni. Praktycznie wszyscy muzułmanie mają obecnie poczucie, że 

współczesne zachodnie media przyjęły rolę najemnych poetów z przeszłości: prezentujących 

nadmiernie negatywny pogląd na islam lub niesprawiedliwie łączący z nim wydarzenia związane z 

przemocą. Uważają, że konflikty polityczne lub regionalne postrzegane są jedynie oczami religii, a za 

wszystko, co się dzieje, obwinia się islam. Co gorsza, czasami osoby o muzułmańsko brzmiących 

nazwiskach będą szeroko eksponowane, gdy będą mówić o dżihadzie, nawet jeśli od początku nie będą 

w pełni przestrzegać zasad islamu. Na przykład Autonomia Palestyńska, która obecnie zarządza częścią 

Palestyny, niedawno otworzyła kasyno w Jerychu. Chociaż większość Palestyńczyków to muzułmanie, 

ich przywódcy lekceważą wyraźne islamskie zakazy. Z drugiej strony islam zabrania handlu odsetkami, 

choć nawet takie republiki islamskie jak Iran, Pakistan i Sudan rutynowo angażują się w tego typu 

działalność w swoich rocznych budżetach i zakupach. Najwyraźniej wiele osób odwołuje się do religii 

tylko wtedy, gdy odpowiada to ich interesom. Weźmy przypadek Osamy bin Ladena, którego CIA uważa 

za mózga siatki brutalnych terrorystów. Po kilku głośnych atakach terrorystycznych, w szczególności 

zamachu bombowym na dwie ambasady USA w Afryce, zachodnie źródła medialne wyemitowały 

materiał filmowy przedstawiający byłego saudyjskiego przedsiębiorcę wydającego islamskie dekrety 

religijne, aby usprawiedliwić swoje działania. Chociaż muzułmanie w ogóle byli przerażeni brutalnością 

ataku, błędnie powiązano, że terroryzm równa się islamowi. 

Hrabia Dracula jest wzorowany na prawdziwej osobie. Dracul Vlad był lokalnym władcą w południowo-

wschodniej Europie, który w całym swoim królestwie wbijał swoich więźniów na kolce. Większość jego 

ofiar stanowili muzułmańscy Turcy, z którymi był w ciągłym konflikcie. 

Talibscy władcy Afganistanu, gdzie Osama bin Laden ukrywał się przez większą część ostatniej dekady, 

oświadczyli, że bin Laden nie ma kwalifikacji do wydawania orzeczeń religijnych, zwanych fatwami, a 

ponadto że wszystkie jego oświadczenia są nieważne. 

Fałszywy alarm 

Po próbie wysadzenia  budynku federalnego Stanów Zjednoczonych w Oklahoma City w stanie 

Oklahoma w 1995 r., spalono kilka meczetów, zniszczono domy muzułmańskie, a FBI i media 

wskazywały muzułmanów jako stronę odpowiedzialną. Sprawili nawet, że wszyscy muzułmanie 

wyglądali, jakby byli w jakiś sposób winni jakiegoś wielkiego spisku! A kiedy naród dowiedział się, że 

zamachu bombowego dokonał biały chrześcijanin, czy media przeprosiły muzułmanów? Oczywiście 

nie! Wszyscy muzułmanie, o co proszą, powinni być traktowani w sprawiedliwy sposób, tak jak 

wyznawcy innych religii. Jeśli obłąkana osoba popełnia przestępstwo, nie ma znaczenia, jak ta osoba 

ma na imię, gdzie się urodziła ani jaką religię wyznaje; zbrodnia jest zbrodnią i jest potępiana przez 

wszystkich duchowych ludzi, w tym muzułmanów. Jest to kwestia, którą muzułmanie mocno 

odczuwają, ponieważ wpływa ona na nich zarówno wewnątrz, jak i na zewnątrz ich społeczności. 

Islam na wojnie 

Jakie jest stanowisko islamu w sprawie wojen i konfliktów? Pokój na Ziemi jest ideałem, do którego 

dąży świat islamu, a wojna budzi odrazę jako ostatnia, najgorsza opcja. Są jednak chwile, kiedy nie ma 

innego wyjścia, jak tylko walczyć. Każde społeczeństwo ma swoje własne poglądy na temat wojny 



sprawiedliwej. O co według muzułmanów warto walczyć? Według prawa islamskiego walkę zbrojną 

można rozpocząć jedynie z następujących powodów: 

➤ Aby bronić swojej społeczności lub narodu przed agresorami 

➤ Wyzwolenie ludzi żyjących pod uciskiem reżimów 

➤ Usunąć każdy rząd, który nie pozwoli na swobodne praktykowanie islamu w swoich granicach 

Pierwsze dwa powody są łatwe do zrozumienia. Trzeci byłby konieczny, gdyby na przykład jakiś kraj 

zakazał praktykowania islamu lub jego głoszenia. Oczywiście z punktu widzenia Koranu taki kraj 

próbuje powstrzymać głoszenie religii Bożej. Co ciekawe, islam nie daje ludziom prawa do 

deklarowania stylu ar vigilante. Na przykład grupa niezadowolonych ludzi w kraju X nie ma uprawnień 

do rozpoczęcia walki zbrojnej, nawet jeśli ma uzasadnione skargi. Władzę wypowiedzenia wojny 

posiadają wyłącznie odpowiednio wybrane władze w państwie islamskim (wybrane większością, 

potwierdzone i odpowiedzialne). Przywódca całej społeczności muzułmańskiej jest jedyną osobą, która 

może poprosić muzułmanów, aby zaciągnęli się do armii i walczyli w sprawiedliwej wojnie, a nie ktoś o 

wielkim nazwisku lub zawyżonym poczuciu ważności. Jednocześnie prawo islamskie nie upoważnia 

konkretnego muzułmańskiego działacza religijnego do nakazania swoim wyznawcom, aby poszli i 

walczyli, ponieważ główną zasadą islamskich rządów są wzajemne konsultacje, zwane szura. Nikt nie 

może podjąć ważnej decyzji bez uprzedniego omówienia jej przez wszystkich przedstawicieli rządu. To 

coś w rodzaju Islamskiej Izby Reprezentantów. Biorąc pod uwagę, że nie ma ogólnoświatowego 

islamskiego rządu ani forum, na którym można omawiać kwestie polityczne, zamiast ogłaszać, że 

dżihad jest wszystkim na całym świecie właściwym celem aktywistów muzułmanów musi być przede 

wszystkim ustanowienie struktury politycznej akceptowalnej dla wszystkich muzułmanów. Patrząc w 

tym świetle, widzimy, że większość grup islamskich na świecie zaangażowanych w walkę zbrojną nie 

ma większej legitymacji w prawie islamskim niż krzyżowcy, kiedy najechali i splądrowali 

Konstantynopol, który był miastem chrześcijańskim! Właśnie z tego powodu muzułmanie są podzieleni 

w kwestii wspierania większości tych grup zbrojnych. Często popierają te cele, ale mają wątpliwości co 

do metod i legalności uczestników. Światowa społeczność muzułmańska znajduje się w dość 

niezręcznej sytuacji, ponieważ obecnie nie funkcjonuje żaden rząd islamski. Nie, większość 

muzułmanów na świecie nie uważa nawet Afganistanu ani Iranu za państwa przestrzegające prawa 

islamskiego. Nie ma więc oficjalnej agencji, która nadzorowałaby działania potencjalnych strażników. 

Muzułmanie żyjący w społeczeństwach niemuzułmańskich są zobowiązani przez prawo islamskie do 

pokojowego życia ze swoimi sąsiadami, o ile nikomu nie dzieje się niesprawiedliwość. Bez względu na 

wszystko należy przeciwstawiać się zbrodni i występkowi. 

Co czyni terrorystę? 

Zaciekły konflikt arabsko-izraelski na Bliskim Wschodzie spowodował cztery wojny oraz niezliczone 

strajki i kontrataki po obu stronach. Działania obu stron, które cieszą się dużym zainteresowaniem 

mediów, to częste bombardowania autobusów i innych miejsc publicznych. Zanim omówię stanowisko 

islamu w sprawie takich działań, rzucę trochę światła na motywację ludzi, którzy to robią. Przecież nikt 

nie wstaje pewnego dnia z łóżka i nie mówi: „Chcę zbombardować autobus”. Należy pamiętać, że islam 

nie usprawiedliwia aktów terroryzmu popełnianych przez ludzi, którzy kierują się bardziej pasją niż 

ideałami duchowymi. Chcę tylko wyjaśnić, co skłania niektórych ludzi do przemocy. Wyobraź sobie, że 

pewnego dnia obca jednostka wojskowa przychodzi i pod groźbą użycia broni zmusza twoją rodzinę do 

opuszczenia domu i każe ci wyjechać na zawsze. Z samymi ubraniami na plecach ty, twoi rodzice i 

rodzeństwo zostajecie wyrzuceni i nie macie dokąd pójść. Trafiasz do prowizorycznego schronienia na 

jałowych wzgórzach i musisz szukać pożywienia. Twoja matka płacze. Twój ojciec jest wątły i wygląda 



beznadziejnie, a Twoje rodzeństwo każdego dnia jest zmarznięte i przerażone. Dołącza do Ciebie wiele 

innych osób w podobnej sytuacji. Zawłaszczone zostały także ich domy i gospodarstwa. Nie ma bieżącej 

wody, nie ma kanalizacji, nie ma prądu, nie ma szkół ani lekarzy, którzy mogliby ci pomóc. Wyobraźcie 

sobie życie w takich warunkach przez dziesięciolecia i dorastanie w nędzy. Następnie pomyśl, jak byś 

się czuł, gdyby nie pozwolono ci opuścić twojego obskurnego obozu bez okazania dowodu tożsamości 

żołnierzom otaczającym twoje nędzne miasteczko z blaszanym dachem. Poniżenie byłoby 

przytłaczające. Jedyna praca, jaką możesz znaleźć, to praca na ziemiach, które wiele lat wcześniej 

odebrali twoim rodzicom. Pracujesz na polach i patrzysz na nowe, lśniące domy zbudowane na ziemi, 

która była w twojej rodzinie od pokoleń. Ludzie, którzy tam mieszkają, urodzili się w Europie i zabrali 

waszą ziemię tylko dlatego, że: „Bóg nam ją dał”. Jesteś obywatelem drugiej kategorii i nie masz 

żadnych praw obywatelskich. Być może dołączysz do niektórych ze swoich przyjaciół i zdecydujesz się 

walczyć o odzyskanie swojej ziemi. Żołnierze są jednak wyposażeni w czołgi i karabiny maszynowe, a 

ty masz tylko kamienie i broń strzelecką. Z frustracji rzucasz kamieniami w punkty kontrolne, podczas 

gdy żołnierze bezlitośnie strzelają do twoich przyjaciół. Jeśli zostaniesz aresztowany, trafiasz do 

więzienia, gdzie jesteś legalnie torturowany i przetrzymywany bez procesu przez lata. Tymczasem 

Twoja młodsza siostra zmarła z powodu niedożywienia, niedawno zajęto ziemię wujka, dom kuzyna 

zrównano z ziemią buldożerami, zrujnowane szkoły zostały zamknięte, a szanse na jakąkolwiek 

przyszłość rysują się ponuro. Żołnierze śmieją się z ciebie, a na skrzynce z zaopatrzeniem w więziennym 

magazynie widzisz napis „Made in America”. Twój gniew na żołnierzy i ich lud jest tak wielki, że 

zaczynasz przenosić jego część na tych, którzy ich wspierają. Nie masz armii do walki z najeźdźcami; nie 

macie nadziei na zorganizowany opór. Potem myślisz o tym, jak wywrzeć zemstę i na myśl przychodzą 

Ci indywidualne akty przemocy, takie jak zamachy bombowe. Tak rodzi się terrorysta. Ale w jego oczach 

prawdziwy terror został dokonany najpierw przeciwko niemu i jego ludowi. On po prostu kontratakuje. 

Od południowych Filipin po Czeczenię w Rosji muzułmanie chwytają za broń, aby naprawić zło, które 

ich zdaniem zostało im wyrządzone. Biorąc pod uwagę, że nie ma rządów islamskich, obrona została w 

dużej mierze pozostawiona ludziom samym sobie. Sankcję za swój wybór znajdują w słowach Koranu: 

„I ci, którzy, gdy są niesprawiedliwie uciskani, pomagają i bronią się”. (Koran 42:39). Jednak z powodu 

braku wskazówek dotyczących prawidłowego prowadzenia wojny w islamie, ekscesy i błędne podejście 

są często wybieranymi narzędziami zwracania uwagi na ich przyczynę. 

Pewien człowiek przyszedł do proroka Mahometa i zapytał: „Człowiek walczy o skarb, inny o sławę, a 

trzeci o odwagę. Czyja walka jest dla sprawy Bożej?” Błogosławiony Prorok odpowiedział: „Ten, kto 

walczy, aby Słowo Boże stało się najwyższe, jego walka jest dla Boga”. 

Islam i terroryzm 

Co islam mówi o rodzajach działań, jakie podejmują tacy wściekli młodzi mężczyźni? Spróbuj zrozumieć, 

że przede wszystkim niezależnie od tego, co mówią, islam często nie jest w centrum uwagi tych ludzi. 

Czują, że zostali skrzywdzeni i szukają zemsty. Jeśli krzyczą: „Allah jest Wielki” lub nadadzą swoim 

tajnym grupom nazwy odnoszące się do islamu, często jest to bardziej fasada niż prawdziwa orientacja. 

Adolf Hitler i naziści czasami używali odniesień do chrześcijaństwa, aby usprawiedliwić wrogość wobec 

Żydów. Właściciele niewolników w Ameryce wielokrotnie usprawiedliwiali niewolnictwo wymówką, że 

chrystianizują czarnych, jak twierdzą hinduscy fundamentaliści w Indiach że ich ataki na meczety mają 

na celu przywrócenie indyjskich muzułmanów do ich prawdziwej religii: hinduizmu. Ludzie dość często 

nadużywają religii, a islam jest nadużywany w takim samym stopniu, jak każda inna wiara. 

Zasady wojny 

Zasady prowadzenia wojny w islamie zabraniają zabijania osób niewalczących. Prorok Mahomet nigdy 

nie pozwolił, aby muzułmański żołnierz krzywdził kobiety, dzieci lub niewinne osoby. Problem z 



bombardowaniem autobusu lub biblioteki polega na tym, że nie giną żołnierze. Zatem ludzie, którzy 

angażują się w tego typu ataki, sprzeciwiają się naukom islamu. Według Koranu: „Jeśli zabijesz życie 

niesprawiedliwie, to tak, jakbyś zabił całe życie”. (Koran 5:32) Zamachowcy samobójcy są również winni 

ignorowania nauk islamu, ponieważ samobójstwo jest zabronione w islamie. Prorok Mahomet 

powiedział: „Ktokolwiek zabije się bronią, będzie ją miał w ręku i zabije się na zawsze w ogniu 

piekielnym”, a jednak to jest dokładnie to, co ci robią to mężczyźni, kiedy detonują bomby przywiązane 

do ich ciał. Czy w tej części świata są przywódcy religijni, którzy tolerują takie działania? Tak, istnieją, 

ale pamiętajcie, że ich także ukształtowało to samo poczucie niesprawiedliwości, co resztę tamtejszych 

ludzi. Muzułmańscy uczeni w innych częściach świata potępiają te działania jako sprzeczne z literą i 

duchem religii. Można więc powiedzieć, że w islamie nie jest dozwolony terroryzm. Wyrządzanie 

krzywdy niewinnym jest w islamie zabronione, więc osoby angażujące się w tego typu działalność nie 

mogą słusznie powoływać się na religię, aby usprawiedliwić swoje działania. Tak czy inaczej, jest kilku 

wprowadzonych w błąd muzułmanów, którzy mają uzasadnione skargi i wydają się robić wszystko na 

świecie, aby w pogoni za zadośćuczynieniem wystawić siebie i islam na złą opinię. Mówią  ,że prowadzą 

dżihad; jednak w rzeczywistości często łamią wszelkie zasady ich przeprowadzenia. Chociaż 

chrześcijaństwo i judaizm były czasami bezprawnie wykorzystywane do usprawiedliwiania działań 

ekstremistów, niewielka mniejszość muzułmanów robi to samo z islamem. Przeważająca większość 

muzułmanów nie popiera, nie toleruje ani nie angażuje się w takie karygodne czyny. 

Mahomet zakazał wyrządzania krzywdy kobietom, dzieciom, starcom, robotnikom, osobom 

niewalczącym, więźniom, poddających się oraz roślinom (polom uprawnym) i zwierzętom. Pozwolił 

muzułmańskim żołnierzom walczyć tylko z żołnierzami drugiej strony. 

 

➤ Stereotypy mówiące, że islam jest religią pełną przemocy, rozpoczęły się w średniowieczu i 

przetrwały do czasów współczesnych. 

➤ Dżihad nie oznacza świętej wojny. Oznacza wszelkie wysiłki na rzecz Boga. 

➤ Dżihad to termin zwykle używany do opisania wojny toczonej w imię Boga; jednakże nawet 

chodzenie do szkoły może być rodzajem dżihadu. 

➤ Jakakolwiek wojna o podbój lub chwałę jest zabroniona w islamie. 

➤ Terroryzm jest zabroniony w islamie, a działania ludzi, którzy się w niego angażują i posługują się 

islamskimi hasłami, nie są sankcjonowane przez nauki islamu. 

➤ Islam ma silną tradycję aktywizmu społecznego, a Koran wzywa muzułmanów, aby przeciwstawiali 

się występkom poprzez pracę na rzecz dobra swoich bliźnich. Taka walka jest również uważana za 

dżihad. 

Wszystko jest u proroków 

Islam jest wiarą, której legitymizacja opiera się na idei, że wszelka prawdziwa religia jest częścią cyklu 

historycznego. Islam twierdzi, że jest to nic innego jak kontynuacja przesłania przekazanego 

poprzednim prorokom. Wszyscy prorocy nauczali tych samych podstawowych przekonań, głosi Koran, 

dlatego też wyznawcy wcześniej objawionych religii muszą być szanowani na pewnym poziomie. Co 

więcej, Koran zawiera historie wielu proroków, o których wspomina Biblia. Historie te jednak nie są 

opowiadane w ten sam sposób i istnieją istotne różnice. Koran często wspomina o Żydach i 

chrześcijanach jako o osobach, które w przeszłości otrzymały Boże przewodnictwo. Próby, triumfy i 

domniemane porażki obu tych społeczności są przedstawiane jako lekcje dla muzułmanów, z których 



mogą się czegoś nauczyć. Biorąc pod uwagę, że islam naucza, że każdy naród otrzymał proroka od Boga, 

uzupełniającym elementem tej ideologii jest przekonanie, że wszyscy ludzie są równi, bez względu na 

rasę czy kolor skóry i są wyposażeni w standardowe podstawy praw człowieka, których należy 

przestrzegać. Jak zobaczysz, to splot proroczej historii i wartości humanistycznych tworzy bardzo 

interesujący światopogląd dla wyznawców islamu. 

Wszyscy prorocy są braćmi 

Każdy badacz religii świata wkrótce dokonuje zaskakującego odkrycia: zasady, wierzenia i praktyki 

wszystkich głównych religii mają rozpoznawalne podobieństwo. Judaizm uczy swoich wyznawców 

modlitwy, podobnie jak hinduizm. Islam prosi swoich wyznawców, aby nie krzywdzili bezsensownie 

zwierząt, tak jak robi to buddyzm. Chrześcijaństwo nakazuje swoim wyznawcom okazywanie 

współczucia chorym, podobnie jak zaratusztrianizm. Co powinien zrobić, gdy ktoś zda sobie sprawę z 

niesamowitych podobieństw między wszystkimi religiami? Czy rozsądnie byłoby zatem powiedzieć, że 

wszystkie religie są równe? Islam odpowiedziałby przecząco, ale zanim to omówię, przyjrzyjmy się 

teoretykom kilku współczesnych badaczy na temat religii i jej pochodzenia. Wielu myślicieli próbowało 

twierdzić, że religia to nic innego jak stworzony przez człowieka system utrzymania spójności 

społecznej. Autorytety reprezentujące różne dziedziny, takie jak Zygmunt Freud, Margaret Mead i Carl 

Sagan, podzielają ten pogląd. Zgodnie z tą teorią, gdy powstające społeczności ludzkie potrzebowały 

sposobu na nakłonienie ludzi do współpracy, zaczęły wzywać nieistniejących bogów i duchy, które 

mogły ukarać opornych członków grupy, jeśli się nie zastosują. Inni badacze postulowali nawet, że 

religia była wynalazkiem ludzi, którzy bali się otaczającego ich świata i potrzebowali poczucia, że mają 

sojuszników w świecie pełnym zjawisk nadprzyrodzonych. Przytaczają rozprzestrzenianie się bogów 

antropomorficznych, takich jak wielu bogów rzek, bogów gór lub bogów zwierząt występujących na 

całym świecie. Chociaż argumenty te są interesujące i wartościowe, jednocześnie nie odpowiadają na 

pewne fundamentalne kwestie, które muzułmanie uznaliby za dowód na istnienie siły wyższej. 

Pierwsza kwestia dotyczy ludzkiego umysłu. Niedawne badania z zakresu psychologii człowieka 

wykazały, że ludzie wyznający jakąś formę religii są na ogół spokojniejsi i wolni od zmartwień. Nawet 

żyją dłużej! Jeśli wiara zwiększa długowieczność, dobre samopoczucie i ogólny stan psychiczny, to w 

naszym organizmie musi być jakiś element, który albo tego wymaga, albo dzięki temu rozwija się. Po 

drugie, zwykłe procesy mechaniczne nie mogą wyjaśnić istnienia powszechnie akceptowanego 

standardu dobra i zła. Moralność i zło to pojęcia czysto ludzkie. W królestwie zwierząt nie można 

znaleźć nacisku na cnotę. Jeśli darwinowskie przetrwanie najlepiej przystosowanych jest sposobem 

ciągłego rozwoju życia, wówczas moralność i współczucie w rzeczywistości powstrzymywałyby 

najsilniejszych od zdobywania coraz większych zasobów i najlepszych możliwości kojarzenia się. Jednak 

sam fakt, że religia położyła podwaliny pod indywidualne postępowanie sprzeczne z podstawowymi 

zasadami doboru naturalnego, jest dowodem na to, że musi istnieć wyjątkowe źródło naszej wiary w 

pojęcie dobra i zła. Muzułmanie powiedzieliby, że Bóg umieścił w nas fitrah, czyli naturalną skłonność, 

jako część naszej wrodzonej konstytucji. Innymi słowy, urodziliśmy się z sumieniem. Trzecia kwestia 

dotyczy głównych cech samej religii. Każda religia na Ziemi ma zestaw bardzo podobnych wskazań. 

Niezależnie od tego, czy jest to lokalna religia plemienna, czy szeroko rozpowszechniona tradycja, 

podstawowe wartości wydają się spójne, co daje podstawę do teorii, że w rzeczywistości wszystkie 

religie pochodzą z jednego źródła. Wszystkie religie uczą, że kradzież, cudzołóstwo, kłamstwo, 

oszukiwanie i morderstwo są złe. Każdy z nich ma także jakąś formę rytuałów wyrzeczenia, które uczą 

oświecenia, oraz metod modlitewnych umożliwiających komunikację z wyższą władzą oraz ustną lub 

pisemną tradycję przekazywaną z pokolenia na pokolenie. Dowody sugerują, że rozproszone narody 

świata miały jedno źródło większości swoich wierzeń. Istnieją inne kwestie, które można zbadać, ale 

tutaj skupiam się głównie na mnogości powiązanych idei i ciągłości koncepcji występujących łącznie w 

religiach świata. Ale, szczerze mówiąc, istnieje również wiele poważnych różnic między religiami. To 



prowadzi mnie do pytania: dlaczego na świecie jest tak wiele religii, które są jednocześnie podobne i 

różne? Co islam mówi o tym zjawisku? Odpowiedź islamu jest prosta i jasna: wszystkie religie 

objawione rozpoczęły się od prawdziwego proroka od Boga. Zmiany zachodzące w ludziach na 

przestrzeni czasu spowodowały wprowadzenie różnorodnych praktyk i rytuałów, które mogą nie mieć 

żadnego związku z tym, czego faktycznie nauczał ich starożytny prorok. 

Słowo oznaczające religię w języku arabskim to deen. Oznacza styl życia lub sposób życia. 

Brytyjski filozof Sir Francis Bacon zauważył kiedyś: „Odrobina filozofii prowadzi człowieka do ateizmu; 

zanurzenie się w nim głęboko przywraca mu wiarę”. 

„W każdym narodzie powołaliśmy posłańca, który mówił: ‚Służcie Bogu i trzymajcie się z dala od 

kłamstwa’. Następnie Bóg prowadził niektórych z nich, podczas gdy odstępstwo okazało się prawdziwe 

w stosunku do innych. Podróżuj więc po ziemi i zobacz, jaki był koniec tych, którzy zaprzeczyli Naszemu 

Orędziu”. (Koran 16:36) 

Czy prawdziwy prorok, proszę wstać 

Wszystko w świecie materialnym ma swój początek. Podobnie każda religia ma główną postać, która 

jako pierwsza zaczęła jej nauczać. Islam nazywa takich ludzi prorokami i posłańcami. Podczas gdy 

niektórzy twierdzili, że ci ludzie wymyślili własne przekonania religijne i je rozpowszechnili, islam 

powiedziałby, że wszyscy ci założyciele w rzeczywistości jedynie przekazywali przesłanie od Boga. 

Koran przedstawia to w ten sposób:   

„O Muhammadzie, zesłaliśmy ci znaki, tak jak wysłaliśmy je Noemu i prorokom, którzy przyszli po nim; 

Wysłaliśmy także objawienia Abrahamowi, Izmaelowi, Izaakowi, Jakubowi i jego potomkom oraz 

Jezusowi, Hiobowi, Jonaszowi, Aaronowi i Salomonowi. Zesłaliśmy Psalmy Dawidowi. Objawienia 

zostały także wysłane tym Posłańcom, o których już wam wspomnieliśmy, oraz tym, których imion wam 

nie wymieniliśmy, a Bóg rozmawiał bezpośrednio z Mojżeszem. Wszyscy ci Posłańcy przekazali 

ludzkości dobrą nowinę i upominali ją, aby po przekazaniu wiadomości za pośrednictwem Posłańców 

ludzie nie mieli wymówki, aby błagać Boga. Zaprawdę, Bóg jest Potężny i Mądry”. (Koran 4: 163–165) 

Zatem islam akceptuje wszystkich prawdziwych proroków od Boga, niezależnie od tego, czy podał nam 

ich imię w Koranie, czy nie. Właśnie z tego powodu muzułmanów prosi się o tolerancję wobec religii 

innych ludzi. Gdy poznajemy inną religię, naszą podstawową postawą jest dociekanie, a nie 

uprzedzenia. Kto był jego prorokiem? Czy był autentycznym prorokiem Bożym, czy szarlatanem? Co ta 

inna religia ma wspólnego z islamem? Islam uznaje, że na świecie istnieje wielka różnorodność 

ekspresji religijnej. Uznawanie każdej religii za równą z jej rówieśnikami, a następnie ich osądzanie 

byłoby niesprawiedliwe. Czy istnieją wymyślone religie? Niewątpliwie istnieją, ale jednocześnie istnieją 

inne tradycje duchowe, których pochodzenie jest trudniejsze do wyjaśnienia. Co podtrzymuje judaizm, 

buddyzm lub jakąkolwiek inną główną religię przez tysiące lat? Każdą religię należy oceniać na 

podstawie jej własnych zalet, a nie na podstawie nadużyć lub niedociągnięć innych. Kiedy muzułmanie 

próbują zidentyfikować potencjalnego proroka w religii, którą właśnie spotkali, musimy najpierw zadać 

kilka pytań. Pierwsze pytanie brzmi: czy religia ta powstała między czasami Adama a Mahometa? 

Dlaczego warto skupić się na tym zakresie? Koran nazywa Mahometa pieczęcią i ostatnim Prorokiem 

świata. Jeśli religia została założona po czasach Mahometa, islam mówi, że jest religią fałszywą. Aby 

być jeszcze dokładniejszym, stwierdzamy, że Prorok Mahomet powiedział: „Pomiędzy Jezusem a mną 

nie było żadnych proroków wysłanych na świat”. Według tej bardziej rygorystycznej definicji każda 

religia inna niż islam może być wstępnie prawdziwa tylko wtedy, gdy jej założyciel żył przed usunięciem 

Jezusa ze świata. Zatem datą graniczną ważności religii jest około 33 r. n.e., a islam nadejdzie później 

(w 610 r. n.e.). Drugie pytanie brzmi: czego nauczał ten założyciel? W tym miejscu konieczne jest nieco 



głębsze badanie. Korzystając z dostępnych starych rejestrów, można przeprowadzić badanie bieżących 

praktyk i ich spójności. Wreszcie dokładne porównanie z innymi pokrewnymi religiami może pomóc w 

zmieceniu nabytych przez wieki nalotów i ukazaniu dokładniejszego obrazu starożytnych ideałów. Na 

przykład buddyzm praktykowany w Chinach jest syntezą podstawowych zasad buddyzmu z folklorem, 

kultem przodków, przesądami i popularnymi mitami. Kiedy jednak pozbędziesz się tego bagażu, 

odkryjesz przesłanie religijne niezbyt różniące się od islamu. Niektórzy uczeni muzułmańscy, którzy 

przeprowadzili takie badanie, są zdania, że Budda mógł być nawet prorokiem Boga, którego nauki 

ulegały zmianom na przestrzeni wieków. Inni uczeni muzułmańscy próbowali wyjaśnić, dlaczego 

Sokrates, Lao-Tzu, Hammurabi i Zoroaster byli prorokami Boga akceptowanymi przez islam. Chociaż 

teorii tych nie można w rzeczywistości udowodnić na podstawie dostępnych danych, interesujące jest 

przyjrzenie się, w jaki sposób świat islamu próbuje nadać sens i zintegrować założycieli innych religii ze 

swoim własnym środowiskiem. Jednakże nic z tego nie ma wpływu na nauki islamu, które są na zawsze 

zapisane w Koranie i wypowiedziach Mahometa. Proces ten ma jednak na celu uwydatnienie napięcia 

tolerancji nieodłącznie związanego z filozofią islamu. Jeśli wszelka prawdziwa religia pochodzi od Boga, 

to wszyscy prorocy muszą być braćmi. Jak muzułmanin może dyskryminować wyznawcę innej religii? 

Przedstawiamy proroków w islamie 

Kiedy Bóg wygnał Adama i Ewę z ogrodu, powiedział, że ludzie na Ziemi będą żyć w nienawiści i 

rywalizacji. Szaytan i nasze zwierzęce pragnienia będą miały ogromny wpływ na tę przepowiednię. 

Według islamu Adam był pierwszym prorokiem na świecie. Otrzymał ten tytuł, ponieważ nauczył 

swoich potomków kochać Boga i nienawidzić wpływów Diabła. W miarę jak mijały pokolenia, a Szaytan 

próbował je zepsuć, Bóg wzbudził nowych proroków, aby nauczali ludzi, jak na nowo żyć. W tych 

odległych czasach głównymi grzechami mężczyzn i kobiet nie była niewiara w Boga, ale to, że padli 

ofiarą gniewu, nienawiści i fałszywych idei. Koran mówi: „Wszyscy ludzie byli kiedyś jednym narodem; 

później podzielili się po wynalezieniu innego stylu życia”. (Koran 10:19) 

Jednakże największym triumfem Szaytana było nakłonienie ludzi do oddawania czci bożkom zamiast 

Bogu. Przenosząc nacisk z zwykłych prób życia w harmonii ze sobą na całkowite odrzucenie 

przewodnictwa Boga, Szaytan miał nadzieję przeciwdziałać proroctwu, które Bóg dał Adamowi i Ewie, 

że wyśle proroków, aby prowadzili ich potomków. Według islamu Szaytan uważał, że jeśli nikt nie 

wierzy w Boga, nikt nie będzie słuchał Jego proroków. Jak i kiedy mu się to udało? Prorok Mahomet 

wyjaśnił, że w pokoleniach poprzedzających Proroka Noego żyło pięciu wielkich bohaterów, których 

czyny i reputacja były szeroko znane. Kiedy zmarli, następne pokolenie postanowiło wznieść pomniki 

tych ludzi, aby ich uczcić. Kilkadziesiąt lat później Szaytan zaszczepił w myślach ludzi pogląd, że ich 

ojcowie faktycznie czcili te posągi i w ten sposób rozpoczęła się cześć fałszywych bogów. Takie jest 

islamskie wyjaśnienie pochodzenia bałwochwalstwa. Odtąd walka między prorokami Bożymi a 

błędnymi poglądami ludzi będzie konfliktem wywołanym przemocą i wielkim zamieszaniem. Ale Bóg 

nigdy nie wysłał na Ziemię żadnych aniołów ani istot nadprzyrodzonych, aby pokazać ludziom, że Jego 

moc jest realna. Próba byłaby zagrożona, gdyby Bóg pokazał swoją rękę zbyt wcześnie. Islam naucza, 

że wszyscy prorocy byli zwykłymi ludźmi, bez żadnych magicznych cech ani zdolności. Koran wyjaśnia 

to w ten sposób: „Nie wysyłaliśmy przed wami żadnych posłańców, z wyjątkiem ludzi, których 

natchnęliśmy. Żyli we wspólnotach ludzkich.” (Koran 12:109) 

Czasami Bóg czynił cuda tym prorokom, aby dać niewiernym ludziom szansę na refleksję. Wiele cudów 

wymienionych w Biblii jako dary dla proroków jest również wspomnianych w Koranie. Mojżesz miał 

laskę, która zamieniła się w węża. Jezus mógł uzdrawiać ludzi. Według Koranu Salomon mógł 

kontrolować dżiny i rozumieć języki zwierząt. Ale typową reakcją ludzi na te cuda był często 

sceptycyzm. Ludzie ogólnie nie wierzyli w to, co przynieśli ich prorocy. Z jednej strony takie podejście 

jest zrozumiałe; w końcu, gdyby przyszedł do was człowiek i powiedział, że jest prorokiem, czy 



uwierzylibyście mu? Prawdopodobnie nie. Koran komentuje nawet zwykłe reakcje ludzi na kogoś, kto 

twierdzi, że jest prorokiem: „Czy ludziom wydaje się niewiarygodne, że wysyłamy Nasze natchnienie 

do człowieka spośród nich samych? Aby ostrzegał ludzkość [przed niebezpieczeństwem zła] i oznajmiał 

wierzącym dobrą nowinę, że w prawdzie cieszą się dużym szacunkiem przed swym Panem. Ukrywający 

Prawdę mówią po prostu: „To [objawienie, które przynosi] jest ewidentnie czystą magią!” (Koran 10:2)  

Jednakże prorocy nie byli zwykłymi ludźmi. Kierowali się logiką i rozumowaniem, których nie można 

było wyjaśnić ani zaprzeczyć, gdyby zostali wysłuchani. Co spowodowałoby, że ludzie sprzeciwialiby się 

komuś takiemu? Miłość do bogactwa materialnego, grzechu lub dekadencji może być czynnikami 

decydującymi, gdyż Koran zauważa, że oprócz przesłania duchowego prorocy przynieśli także 

przesłanie reform społecznych i osobistej odpowiedzialności za własne zachowanie. Ludzie byli 

proszeni o zmianę swojego życia, ale byli skłonni do oporu. Podstawowym tematem opowieści Koranu 

jest to, że ludzie po prostu nie będą słuchać, bez względu na to, jakie znaki zostaną im dane. Skupili się 

na bogach, których sami stworzyli, i nie chcą zmieniać swojego stylu życia. Są nawet skłonni uciekać się 

do przemocy, aby chronić swoje niesprawiedliwe postępowanie. Koran zarzuca, że „… gdybyś wykopał 

tunel w ziemi lub wzniósł drabinę do nieba i przyniósł im znak [nadal nie byliby przekonani]”. W innym 

miejscu cytuje ludzi wątpiących w cuda i proroctwa, mówiąc: „To nic innego jak magia”. Mimo wielu 

jego cudów nawet uczniowie Jezusa czasami w niego wątpili. 

Chrześcijanie uważają cuda Jezusa za dowód, że jest on synem Boga. Muzułmanie wierzą, że Bóg może 

udzielić mocy do działania nikomu nie czyni cudów, ale to nie czyni z niego boga. 

Mahomet podczas swojej posługi dokonał kilku cudów. Chociaż nie było ich tak wiele, jak cuda 

dokonane przez Jezusa, Mahometowi przypisuje się uzdrowienia i inne cudowne czyny. Zawsze jednak 

zapewniał, że jego największym cudem jest sam Koran. 

Islam naucza, że wszyscy prorocy byli wysyłani wyłącznie do miejscowej ludności. Przesłanie 

Mahometa miało jednak nie tylko cel Arabów, ale także całego świata. 

Patrząc na cechy proroków 

Wielu zachodnich uczonych ma błędne wyobrażenie na temat misji proroków w islamie. Często piszą, 

że w islamie prorokowi nie wolno upaść, dlatego Koran maluje różowy obraz sukcesu posłańców Boga. 

To po prostu nieprawda. Koran zawiera wieczność odniesienia do proroków, którym nie udało się 

przekonać swojego ludu, a nawet do proroków zabitych przez własne społeczności. To nie jest tak, że 

prorok nie może zawieść; raczej czasami ludzie są tak uparci, że żadne przekonanie nie skłoni ich do 

porzucenia złego postępowania. Wymówka, którą Koran opisuje jako mającą najmniejszą zasługę, ale 

największą użyteczność, brzmi: „Zauważyliśmy, że nasi rodzice to robili, więc my też to zrobimy”. 

Następnie Koran dodaje: „Co! Mimo że nie mieli rozumu ani wskazówek!” Koran zawiera wiele różnych 

rodzajów proroczych torysów. Istnieją historie o prorokach, którzy przekonali biednych, aby za nimi 

poszli, ale zostali zaatakowani przez bogatych. Inni prorocy są przedstawiani jako władcy lub królowie, 

którzy pracowali, aby kierować swoim narodem, podczas gdy innych przedstawia się jako ludzi 

zmagających się z walką w duszy i wątpiących w to, co robią. Warto zauważyć, że Koran często używa 

tych różnych tematów, aby przekonać ludzi, że Mahomet jest również autentycznym prorokiem i 

przechodzi te same próby, przez które przeszli poprzedni prorocy. 

Abraham i Mahomet 

Czy są jakieś cechy, które skłoniłyby Boga do wyboru osoby na proroka? Założę się, że istnieją. Ogólnie 

rzecz biorąc, ludzie, którzy otrzymali objawienie od Boga, byli jednostkami moralnymi, które szczerze 

szukały Boga. Koran przedstawia proroka Abrahama jako osobę poszukującą Boga w bałwochwalczym 



społeczeństwie już od dzieciństwa. Jego własny ojciec był twórcą bożków, więc Abraham dorastał, 

obserwując, jak jego tata rzeźbi twarze w kamieniu i w ten sposób od najmłodszych lat rozumiał, że 

bożki zostały stworzone przez człowieka w najgorszym tego słowa znaczeniu. W jednym z pięknych 

fragmentów Koranu Abraham widzi gwiazdy i modli się do nich jak do bogów. Kiedy późną nocą zaszli, 

zdał sobie sprawę, że to tylko ciała niebieskie, więc następnie zwraca się do księżyca, a na końcu do 

porannego słońca, myśląc, że każde z nich musiało być Bogiem. Kiedy każdy z nich ustawia się po kolei, 

zdaje sobie sprawę, że Boga nie można znaleźć w zjawiskach naturalnych. Ciało niebieskie nie jest 

bardziej bogiem niż rzeźbionym bożkiem. Później Bóg objawił swe przesłanie młodemu człowiekowi i 

narodził się prorok. Mahomet również miał wyjątkowe doświadczenie. Jego ojciec zmarł zanim się 

urodził, a matka zmarła, gdy miał niecałe sześć lat. Opiekę nad nim sprawował najpierw dziadek, a 

później wujek. Będąc sierotą, nie traktowano go ze szczególną godnością ani szacunkiem, dlatego 

dorastał w poczuciu wielkiej pokory. Jako małe dziecko, zgodnie z ówczesnym zwyczajem, matka 

wysłała go do matki zastępczej na wieś. Tutaj mógł uczyć się wartości wiejskich, które sprzyjały 

zapobiegliwości i dobremu charakterowi. Dzięki temu, że spędził tam czas, Mahomet miał lepsze 

maniery niż większość innych dzieci w Mekce. Kiedy był nastolatkiem, powierzono mu zadanie pasania 

owiec na pastwiskach. Dało mu to dużo czasu do namysłu. Zyskał reputację osoby uczciwej i godnej 

zaufania, ale nigdy nie zasmakował w kulcie bożków. Te cechy skłoniły go do szukania Boga. Zatem, 

jeśli ludzie wybrani przez Boga na Jego proroków byli w zasadzie dobrzy i mieli introspekcję przed 

otrzymaniem zlecenia, jak się zachowywali, gdy zostali wybrańcami Boga? Czy kiedykolwiek zgrzeszyli? 

W tym miejscu islam rozstaje się z żydowską i chrześcijańską koncepcją proroctwa. Podczas gdy Biblia 

często przedstawia proroków jako grzesznych i słabych, islam utrzymuje, że wszyscy prorocy byli 

bezgrzeszni. Co to znaczy? Czy byli półbogami? Nie, nadal byli ludźmi otwartymi na ludzkie słabości. 

Bezgrzeszny nie znaczy doskonały. Nie oznacza to, że nie popełniali błędów i błędów w ocenie spraw 

doczesnych. Oznacza to, że księgi wszystkich osób wybranych na proroków zostały oczyszczone przez 

Boga, a ich serca oczyszczone przez Boga i odtąd nigdy więcej nie dopuścili się umyślnie żadnego 

niemoralnego działania. 

Słowo bałwochwalca po arabsku to Mushrik, czyli towarzysz. 

Koran zawiera rozdział, który zaczyna się od zbesztania Mahometa za zignorowanie starego 

niewidomego mężczyzny, który przerwał mu, gdy próbował przekonać szlachcica z Mekki o zaletach 

islamu. Jest to przykład niezamierzonego błędu popełnionego przez bezgrzesznego Proroka. 

Mojżesz otrzymuje lekcję 

Oto przykład błędu, który nie jest grzechem. Mojżesz, sfrustrowany Żydami, których właśnie wyzwolił 

z Egiptu, bezczelnie zawołał, że wie więcej od nich, więc lepiej, żeby przestali się z nim kłócić. Z powodu 

braku cierpliwości Bóg wysłał go na poszukiwanie człowieka mądrzejszego od niego. To jest słynna 

koraniczna historia Mojżesza i Khidra. Zasadniczo Mojżesz otrzymał lekcję cierpliwości, podróżując z 

Khidrem, który wszędzie, gdzie się udał, robił dziwne rzeczy. Kiedy Mojżesz wbrew rozkazom ciągle go 

przesłuchiwał, Khidr powiedział Mojżeszowi, że on (Mojżesz) nie ma predyspozycji do nauki. Wreszcie, 

po trzecim niewytłumaczalnym wydarzeniu, kiedy Mojżesz nie mógł się już powstrzymać, Khidr 

wyjaśnił znaczenie wszystkiego, co zrobił; i Mojżesz poczuł się zawstydzony, że wcześniej nie dostrzegł 

prawdy o swoich czynach. W ten sposób ludzkie słabości mogą pojawiać się bez grzechu. 

Proroctwo to klub mężczyzn, ale Objawienie jest równe 

To prowadzi nas do kwestii płci. W islamie o wszystkich prorokach i posłańcach mówi się, że są ludźmi. 

Pod tym względem wiara muzułmanów nie różni się od judaizmu. Standardowe powody tej pozornej 

dyskryminacji ze względu na płeć są następujące: 1. Mężczyźni są na ogół silniejsi fizycznie i często 

prorocy byli torturowani, głodzeni, atakowani lub musieli walczyć na wojnach. 2. Mężczyzn nie obciąża 



się pewnymi obowiązkami, które w pewnych momentach czynią kobiety rytualnie nieczystymi. Od 

proroków oczekuje się codziennego prowadzenia swoich wyznawców w modlitwie i 

natychmiastowego otrzymywania objawień od anioła Gabriela. Menstruacja (haidh) unieważnia 

rytualnie czysty stan (znany jako taharah). w odróżnieniu. Jednak w judaizmie nie ma społecznego 

piętna dla kobiet miesiączkujących. Islam ma jednak ratunek dla statusu kobiet w tej kwestii. Chociaż 

żaden z proroków nie był kobietą, Koran otwiera drzwi kobietom, które otrzymały objawienie od Boga. 

Jest to podobne do chrześcijańskiej wiary, że mężczyźni i kobiety mogą prorokować. Koran wspomina 

w szczególności dwie kobiety, które otrzymały bezpośrednie objawienie od Stwórcy. Jedną z nich była 

matka Mojżesza, która otrzymała kilka wiadomości; a drugą była Maria, matka Jezusa, którego 

odwiedził anioł z bezpośrednimi poleceniami Boga. Koran wymienia także imiona kilku mężczyzn, 

którzy otrzymali objawienia, ale nie byli prorokami, takich jak Khidr i afrykański mędrzec imieniem 

Luqman. Zatem biorąc pod uwagę to światło, liczba mężczyzn i kobiet, którzy otrzymali objawienia od 

Boga, ale którzy nie byli prorokami, może sięgać tysięcy. 

Prorocy w Dniu Sądu 

Wszyscy prorocy umrą i zostaną osądzeni w Dniu Sądu. Oczywiście nie muszą się martwić, że pójdą do 

piekła, ale i tak otrzymają pobieżną recenzję. Jednak ich głównym zadaniem w tym doniosłym dniu 

będzie świadczenie przeciwko swoim wyznawcom. Ludzie będą powoływać się na różnego rodzaju 

fałszywe idee, a nawet przypisywać je swojej religii, ale ich prorok odrzuci oskarżenia i wyjaśni, czego 

naprawdę bronił. Islam naucza również, że ani jeden prorok jeszcze nie umarł. To jest Prorok Jezus. 

Został ocalony od ukrzyżowania przez Boga i został zabrany do Raju, aby żyć aż do czasów ostatecznych. 

Kiedy powróci na Ziemię, by walczyć z antychrystem, znanym również jako Dajjal, ożeni się, będzie miał 

dzieci, przeżyje resztę swojego naturalnego życia i umrze. Koran mówi: „Każda dusza skosztuje 

śmierci”. Koran nie wspomina o jakimkolwiek proroku wożonym do nieba na płonącym rydwanie, tak 

jak czyni to biblijny Stary Testament w przypadku Elizeusza. Podróż autostradą do następnego życia 

będzie dostępna dla każdego 

Wahy oznacza inspirować lub odkrywać. Jest to termin używany do opisania objawienia od Boga. Koran 

wspomina, że zarówno mężczyźni, jak i kobiety otrzymują wahy. 

Księgi Boże 

Islam uznaje, że pisemne objawienia dane przez Boga istniały przed pojawieniem się Koranu. Jak 

dowiedziałeś się z rozdziału 9, „Od Adama do Armagedonu”, istnieją dwa rodzaje proroków: zwykli 

prorocy, którzy otrzymywali proroctwa, oraz posłańcy, którzy otrzymali skodyfikowane „księgi”, które 

miały być przekazywane z pokolenia na pokolenie. Tradycja podaje, że było 313 posłańców. Jeśli 

użyjemy tej liczby, oznacza to, że objawionych tekstów religijnych było tyle samo. Byłyby to święte 

księgi spotykane na całym świecie, od starożytnych Chińczyków i Greków po Tolteków w Meksyku i 

starożytnych Żydów w Palestynie. Według islamu nie każda „książka” musi być koniecznie spisana, 

ponieważ w większości przypadków wystarczy przekaz ustny. Skąd zatem biorą się te wszystkie 

rewelacje? Koran mówi, że Bóg trzyma przy sobie specjalną księgę zwaną „Matką Księgi”. To jest 

źródło, z którego pochodzą wszystkie objawienia. Kiedy posłaniec ma otrzymać wiadomość od Boga, 

Anioł Gabriel, nazywany w Koranie Duchem Świętości, przyjmuje objawienie od „Matki Księgi” i 

przynosi je posłańcowi uprawnionemu do jego otrzymania . Ponieważ było tak wiele objawień, Gabriel 

musiał je mieć  ,byłem bardzo zajęty! Spośród wielu „Księg Bożych” Koran wymienia pięć z nazwy: 

➤ Zwoje Abrahama (Suhuf) 

➤ Prawo Mojżesza (Taura) 



➤ Psalmy Dawida (Zabur) 

➤ Ewangelia Jezusa (Injeel) 

➤ Czytanie Mahometa (Koranu) 

Co stało się z całą resztą wielu objawionych ksiąg? Rozwikłanie tego problemu najlepiej pozostawić 

historykom literatury. Teksty religijne są obecne w starożytnych cywilizacjach świata. Niektórzy 

przeżyli; niektóre zostały mocno zredagowane; inne zostały utracone lub zniszczone w wielkim ruchu 

zdobywców i podbite; jeszcze inne mogą przetrwać pogrzebane w zakamarkach literatury historycznej 

danej cywilizacji lub popularnych mitów. Koran oznajmia: „Wszyscy [wierzący] wierzą w Boga, Jego 

aniołów, Jego Księgi i Jego Posłańców. Mówią: „Nie dyskryminujemy żadnego z Jego Posłańców”. 

(Koran 2:285). W ten sposób islam akceptuje wszystkie poprzednie pisma święte i proroków, którzy 

naprawdę zostali posłani przez Boga. (Oczywiście wykluczamy podróbki i oszustów.) Zastrzeżenie jest 

takie, że integralność wszystkich innych ksiąg religijnych została naruszona i dlatego zadaniem Koranu 

jest naprawianie błędów poprzednich pism świętych. „To są wersety Księgi, które wyjaśniają sprawę”. 

(Koran 12:1) Islam nie uznaje Biblii powstałej w IV wieku jako autentycznego objawienia. Koran oskarża 

chrześcijan i Żydów o wymyślanie własnych pism świętych i mieszanie ich z autentycznymi słowami 

proroków. Jaki to ma związek z przyjęciem przez Koran objawień Mojżesza, Dawida i Jezusa? Negując 

znaczną część Biblii, nie negujemy oryginalnych przesłań tych proroków. Każdy uczony chrześcijański 

lub żydowski z łatwością powie ci, że znaczna część Biblii została napisana przez nieznanych ludzi, a 

niektóre z nich są nawet fałszywe. Biblia jako księga w czasach Jezusa nawet nie istniała. Tak zwane 

Ewangelie w Nowym Testamencie są tak naprawdę biografiami Jezusa napisanymi przez widzów, a nie 

Ewangelią Jezusa. Muzułmanie wierzą, że właśnie dlatego, że Święta Księga Żydów i Chrześcijan jest 

błędna, odeszli od uniwersalnej drogi Boga zapisanej w Koranie. Posłuchajcie tego ostrego oskarżenia: 

„Żydzi mówią: ‚Chrześcijanie nie są na dobrej drodze’, a chrześcijanie mówią: ‚To Żydzi nie są na dobrej 

drodze’, a mimo to obaj czytają te same książki! Tak mówią ci, którzy nie mają pojęcia o swoich 

książkach. Bóg rozsądzi między nimi ich spór w Dniu Sądu”. (Koran 2:113) Zatem muzułmanie żyją z 

założenia, że ci, którzy podążają za Biblią, nie mogą powstrzymać się od popełniania błędów w 

doktrynie. Oryginalne nauki ich proroków zostały utracone. Koran został objawiony, aby przemawiać 

do ich poczucia logiki i wiary. Koran zapewnia, że wszyscy prawdziwi chrześcijanie i Żydzi będą mieli 

oczy przepełnione łzami, gdy usłyszą czytane im ostatnie objawienie Boże i uznają jego prawdziwość: 

„O ludzkości!” Koran oznajmia: „Przyszło do was wskazówki od waszego Pana i uzdrowienie z [chorób] 

waszych serc oraz dla tych, którzy wierzą w przewodnictwo i miłosierdzie”. (Koran 10:57) 

Kitabullah oznacza Księgę Boga. Koran jest często określany tą nazwą. 

„Ten Koran nie mógł zostać stworzony przez nikogo innego jak tylko przez Boga. W rzeczywistości jest 

to potwierdzenie wcześniejszych objawień [Psalmów, Tory i Ewangelii] i w pełni wyjaśnia Święte Księgi 

[wcześniejsze pisma święte]; nie ma co do tego wątpliwości, że jest to [objawione] od Pana Świata.” 

(Koran 10:37)  

Ahl Al Kitab oznacza Ludzie Księgi. Jest to termin używany opisują Żydów i chrześcijan w Koranie. 

Odnosi się to do faktu, że Bóg zesłał objawione księgi ich przodkom 

➤ Islam akceptuje wszystkich głównych proroków biblijnych, ale wyjaśnia ich życie i misję w inny 

sposób. 

➤ Prorocy są bezgrzeszni, ale mogą popełniać uczciwe błędy. 



➤ Wszystkie prawdziwe religie pochodzą od Boga i z tego powodu muzułmanów uczy się tolerancji 

wobec przekonań innych. 

➤ Muzułmanie nie akceptują Biblii jako słowa Bożego, ale wierzą, że opiera się ona na tym, co kiedyś 

było autentycznym objawieniem od Boga. 

Żydzi w islamie 

Zarówno Koran, jak i hadisy często wspominają o Żydach. Szczegółowo omawiają wierzenia i praktyki, 

a także zalety i wady religii żydowskiej. Podczas gdy najwcześniejsze objawienia Koranu dotyczą zła 

bałwochwalstwa, późniejsze objawienia poświęcają więcej czasu kwestiom międzywyznaniowym. Ta 

zmiana akcentów jest wynikiem warunków, jakim przeszedł islam. Kiedy Mahomet zaczął głosić w 

Mekce, jego słuchacze składali się głównie z arabskich bałwochwalców. Gdy 13 lat później przeniósł się 

do kosmopolitycznej Medyny, grono słuchaczy powiększyło się nie tylko o bałwochwalców, ale także o 

trzy dobrze osiadłe plemiona żydowskie (i kilku rozproszonych chrześcijan). Chociaż w ciągu pierwszych 

kilku lat rządów Mahometa w Medynie stosunki muzułmańsko-żydowskie przeżywały wiele napięć, 

wrogość ta wkrótce osłabła. Tak naprawdę Żydzi nigdy nie mieli się czego obawiać w związku z 

powstaniem cywilizacji islamskiej. Podczas gdy chrześcijanie w Europie byli zajęci prześladowaniami 

Żydów przez całe ostatnie tysiąc lat, których kulminacją był Holokaust, Żydzi żyjący w świecie 

muzułmańskim cieszyli się tolerancją, pokojem i dobrobytem. Koran z szacunkiem wspomina głównych 

żydowskich proroków, a nawet nazywa założenie starożytnego Izraela aktem prawości. Jednak w 

ostatnim czasie warunki polityczne rzuciły cień na stosunki muzułmańsko-żydowskie, które nigdy 

wcześniej nie istniały. Wydaje się, że napięcie konfliktu arabsko-izraelskiego nieodwracalnie podzieliło 

muzułmanów i Żydów. Jednakże ostatnio podjęto wysiłki, aby zaradzić części braku zaufania, a 

nieśmiałe kroki w kierunku pokoju mogą jeszcze przywrócić przyjazne stosunki między wyznawcami 

dwóch najczystszych religii monoteistycznych świata. W tym rozdziale będę badał miejsce judaizmu w 

Koranie, interakcje Mahometa z Żydami w Arabii oraz długą historię wzajemnej tolerancji, która 

zakończyła się w 1948 roku. 

Ludzie Księgi 

Bliski Wschód, skrzyżowanie dróg świata, jest kolebką nie tylko islamu, ale także judaizmu i 

chrześcijaństwa. Ponieważ Koran został po raz pierwszy objawiony na Bliskim Wschodzie, naturalne 

jest, że większość jego treści odnosi się do ludzi i miejsc tam znalezionych. Islam wykazuje zatem pewne 

podobieństwa do judaizmu i chrześcijaństwa, wynikające z faktu, że mają one to samo podstawowe 

podłoże geograficzne i historyczne. To sprawia, że wszystkie trzy religie są w pewnym sensie kuzynami. 

Islam jest nawet klasyfikowany jako religia zachodnia. Biorąc pod uwagę, że islam uznaje, że Żydzi i 

chrześcijanie otrzymali w przeszłości autentycznych proroków i objawienia, Koran używa specjalnego 

tytułu, aby oddzielić ich od zwykłych bałwochwalców. Termin ten to Ahl al Kitab, czyli Ludzie Księgi. 

Jest to aluzja do faktu, że Żydzi i chrześcijanie otrzymali od Boga Święte Księgi dużo wcześniej i można 

na nich polegać, że mają pewne idee i koncepcje podobne do islamskich. Lud Księgi ma tak wysoki 

status, że zgodnie z prawem islamskim muzułmanin może poślubić praktykującą Żydówkę lub 

chrześcijankę. (I nie wolno mu zmuszać jej do nawrócenia lub ograniczenia wolności religijnej). Ponadto 

muzułmanie mogą jeść mięso przygotowane przez Żydów i chrześcijan w oparciu o ich nakazy religijne 

(standard koszerności). (Pomyślcie o wielkim boomie, jakiego doświadczą delikatesy koszerne, gdy 

populacja muzułmanów na Zachodzie będzie stale rosła!) Zatem islam uważa Żydów i chrześcijan za w 

pewnym sensie współwyznawców. 

Judaizm i islam 



Na przestrzeni wieków pojawiło się wiele dezinformacji na temat koncepcji judaizmu w islamie. Część 

z nich ma swoje źródło w długoletnich uprzedzeniach i nieporozumieniach historycznych, część wynika 

z faktu, że obecny stan stosunków między Izraelem a światem muzułmańskim pozostawia wiele do 

życzenia. Niestety, w dzisiejszych czasach błędna interpretacja wydarzeń historycznych i używanie 

wersetów Koranu wyrwanych z kontekstu pozwoliło niektórym zachodnim pisarzom przyczynić się do 

problemu. Niemniej jednak, z wyjątkiem trudnego początku i niefortunnej wrogości panującej dzisiaj, 

historia współistnienia Żydów i muzułmanów była niezwykle przyjazna. Mając to na uwadze, możemy 

przyjrzeć się bliżej temu, jak islam naprawdę postrzega naród żydowski. Aby rozwiązać ten problem, 

musimy przyjrzeć się trzem obszarom: 

1. Interakcje między muzułmanami i Żydami w Medynie w czasach Proroka 

2. Postrzeganie judaizmu w Koranie 

3. Stosunki Żydów i muzułmanów na przestrzeni kolejnych stuleci 

Kiedy w roku 610 n.e. w Mekce narodził się islam, w mieście tak naprawdę nie było Żydów. Mahomet 

miał do czynienia ze społeczeństwem arabskim przesiąkniętym bałwochwalstwem i zwyczajami 

plemiennymi. Miastem nie rządziła żadna policja ani władza centralna. W najlepszym razie rada 

bogatego plemienia głowy dyktowały lokalną politykę, a decyzje te kierowały zwykle własnym 

interesem. Publiczne pijaństwo, prostytucja, dzieciobójstwo, znęcanie się nad małżonkami, najgorsza 

forma skrajnego niewolnictwa, rabunki i bandytyzm były na porządku dziennym. W rezultacie 

odkrywamy, że objawienia Koranu były skierowane głównie przeciwko tym i innym wadom. Po tym, 

jak Mahomet i jego zwolennicy wyemigrowali do Medyny (dawniej zwanej Yathrib), aby uciec przed 

prześladowaniami w Mekce, muzułmanie znaleźli się w mieście podzielonym między trzy frakcje. Jeden 

składał się z grupy trzech plemion żydowskich zamieszkujących miasto i jego okolice: 

➤ Nadir Banu 

➤ Banu Qaynuqa 

➤ Banu Quraiza 

Pozostałe dwie frakcje składały się z dwóch plemion arabskich, które często toczyły między sobą wojny. 

Byli znani jako Aws i Khazraj. Plemiona żydowskie często grały przeciwko jednemu plemieniu 

arabskiemu innego i tym samym sprawowali pewną dominację w sprawach miasta, mimo że ich 

liczebność była niewielka w porównaniu z resztą populacji. Żydzi sprawowali także swego rodzaju 

władzę moralną nad Arabami, wskazując, że monoteizm jest lepszy od bożków, których czcili. Pomaga 

to wyjaśnić, dlaczego Arabowie z Medyny byli bardziej otwarci na Mahometa niż Arabowie z Mekki. 

Mieszkańcy Medyny byli już przygotowani do dyskusji religijnych. (Żydowscy przywódcy często 

przepowiadali Arabom, że nadejdzie nowy prorok, zniszczy ich wraz z ich bożkami i sprzymierzy się z 

Żydami). Taki był polityczny i religijny skład Medyny w roku 622 n.e. Mahomet został zaproszony do 

zamieszkania w Medynie przez przedstawicieli obu plemion arabskich, zmęczonych ciągłą wojną. Ta 

wspólna decyzja liczniejszych Arabów spowodowała ograniczenie wpływów plemion żydowskich w 

mieście. Jednak kiedy Mahomet przybył po raz pierwszy, plemiona żydowskie zgodziły się pokojowo i 

zaakceptowały jego cywilne przywództwo. Dlaczego oni to zrobili? Odpowiedź leży we wspólnych 

koncepcjach religijnych. Żydzi dowiedzieli się, że Mahomet głosił przeciwko bałwochwalstwu i dlatego 

poczuli z nim coś w rodzaju wspólnej sprawy, ponieważ judaizm również był krytyczny wobec tego 

arabskiego zwyczaju. Ponadto Koran, taki jaki był objawiony, wypowiadał się z szacunkiem o 

żydowskich prorokach, co spowodowało, że wielu Żydów zaczęło sympatyzować z islamem. Mojżesz, 

Hiob, Saul, Dawid i Salomon – wszyscy oni zajmowali szanowane miejsce w teologii islamskiej. 



Wielu Żydów myślało, że Mahomet faktycznie przejdzie na judaizm i zwiększy władzę żydowską w całej 

środkowej Arabii. Na wielu było jeszcze większe wrażenie, gdy Mahomet wykazał się znaczną 

przenikliwością polityczną, sporządzając projekt konstytucji Medyny, określającej prawa i obowiązki 

wszystkich grup zamieszkujących gminę. Ta długa konstytucja zawierała następujące warunki: 

➤ W mieście wszyscy muszą żyć w pokoju. 

➤ Żadna strona nie będzie zawierać sojuszy z wrogiem jakiejkolwiek innej strony w mieście. 

➤ Wszyscy obywatele Medyny mają prawo do bezpieczeństwa i poszanowania swoich praw 

ekonomicznych. 

➤ Jeśli miasto zostanie zaatakowane, wszystkie strony zjednoczą się w jego obronie. 

Ponadto Mahomet zawarł odrębny traktat o przyjaźni między szybko rosnącą społecznością 

muzułmańską a trzema plemionami żydowskimi. Traktat zobowiązywał każdą stronę do szanowania 

drugiej i nie zawierania sojuszy z stronami zewnętrznymi przeciwko sobie. Jej akceptacja przez obie 

strony była wyrazem chęci uznania legalności władzy Mahometa w Medynie. 

Jednak wkrótce pojawiło się napięcie, gdy kilka rodzin żydowskich przeszło na islam. Wśród nich był 

wybitny żydowski rabin, który przedstawił się jako „Abdullah ibn Salam”. Początkowo trzymał swoje 

nawrócenie w tajemnicy, ale potem ogłosił to publicznie na spotkaniu przywódców klanów żydowskich. 

Dodajmy do tego fakt, że Mahomet nie przechodził na judaizm i że Koran nie wspierał szczególnie 

niektórych wierzeń żydowskich, a widać początek rozłamu. Niektórzy Żydzi zaczęli zarzucać, że 

Mahomet nie może być prawdziwym prorokiem, ponieważ jest Arabem, a nie jednym z ludu 

wybranego przez Boga. Zaczęli także przy każdej okazji wypytywać go o tajemne fakty dotyczące 

starożytnych proroków, aby go zwieść. W miarę upływu miesięcy sytuacja stawała się coraz gorsza. 

Objawienia Koranu otrzymane przez Mahometa stworzyły obraz judaizmu w jego ówczesnej praktyce, 

który był wyjątkowo niepochlebny. Koran oskarżył Żydów o praktykowanie dyskryminacji rasowej i 

hipokryzji. Było tam napisane, że nie postępowali zgodnie z naukami Mojżesza i że ich zwyczaje nie 

miały władzy od Boga. Ale co najgorsze, od żydowskiego punktu widzenia było jeszcze przed nami. 

Kiedy Mahomet po raz pierwszy przybył do Medyny, Żydzi mieli nadzieję, że potępi Jezusa jako oszusta. 

(Judaizm utrzymuje, że Jezus jest fałszywym rabinem.) Jednak zamiast odrzucić Jezusa, Koran nazwał 

go żydowskim Mesjaszem i posłańcem Boga, który został wysłany, aby przywołać krnąbrnych Żydów z 

powrotem do prawdziwej wiary! Pogląd taki był dla Żydów całkowicie nie do przyjęcia i od tego 

momentu sytuacja uległa pogorszeniu. Mahomet prowadził dialog z przywódcami żydowskimi na 

tematy religijne i udało mu się dokonać większej liczby nawróceń. Jednakże po sześciu miesiącach w 

Medynie przywódcy klanów żydowskich rozpoczęli zawziętą kampanię propagandową przeciwko 

Mahometowi i wiele oszczerstw skierowano przeciwko muzułmanom. Niektórzy Żydzi w rzeczywistości 

udawali, że się nawrócili, tylko po to, aby uzyskać dostęp do spotkań muzułmańskich i zadawać mylące 

pytania, aby zasiać wątpliwości w umysłach niedawno nawróconych. Plemiona Aws i Khazraj, z których 

prawie wszystkie przeszły na islam, wkrótce wdały się w wojnę na słowa ze swoimi żydowskimi 

sąsiadami. Punkt krytyczny wkrótce nadejdzie w mieście. 

Koran używa terminu Bani Isra’il (Dzieci Izraela) w odniesieniu do ludu wyzwolonego z Egiptu przez 

Mojżesza. Według islamu każdy, kto żył przed zniewoleniem przez faraona, nie jest uważany za 

etnicznego Żyda 

Jahaliya, czyli ignorancja, to jak muzułmanie określają zwyczaje i kulturę Arabii przed nadejściem 

islamu. 

 



Przez pierwsze 15 lat islamu muzułmanom nakazano modlić się w tzw. kierunku Jerozolimy. Po półtora 

roku w Medynie rewelacja poinstruował ich, aby modlili się w kierunku Kaby w Mekce. 

Najdłuższy rozdział Koranu nosi tytuł Al Baqarah, co oznacza jałówkę. Odnosi się do złotego cielca 

zrobionego przez wyzwolonych niewolników, gdy Mojżesz uczestniczył w spotkaniu z Bogiem na górze 

Synaj. 

Prawa miejskie Mahometa dla Medyny są uważane za prawa światowe pierwsza konstytucja. 

„O synowie Izraela! Pamiętajcie o Moich dobrodziejstwach dla was; wypełnij swoje przymierze ze Mną, 

a Ja wypełnię Moje przymierze z tobą. I nie powinniście się bać nikogo innego, jak tylko Mnie. Uwierz 

w Moje objawienie [Koran], które potwierdza Twoje Pisma; nie bądź pierwszym, który zaprzecza 

Mojemu objawieniu i nie sprzedawaj ich za marną cenę, bój się Mnie i tylko Mnie. Nie mieszajcie 

Prawdy z fałszem i nie ukrywajcie świadomie prawdy.” (Koran 2:40–42) 

Koran o judaizmie 

Odejdźmy na chwilę i porozmawiajmy o tym, co islam mówił o judaizmie. Kiedy przyglądamy się licznym 

wersetom Koranu, które komentują praktyki żydowskie, musimy pamiętać, że dotyczyły one głównie 

zwyczajów trzech plemion żydowskich w Medynie. Plemiona te nie były przykładami najlepszych w 

judaizmie, gdyż były tak samo uwikłane w podejrzane życie brutalnych pustynnych kupców, jak każde 

bałwochwalcze plemię arabskie. Musimy tutaj zauważyć, że Koran wychwala prawdziwych Żydów i 

chrześcijan, którzy mają szczerą wiarę i starają się prowadzić cnotliwe życie. W rozdziale 2, „Pokarm 

dla duszy”, czytamy: „Bądźcie pewni, że [muzułmanie], Żydzi, chrześcijanie i Sabianie — ktokolwiek 

wierzy w Boga i dzień ostateczny i spełnia dobre uczynki — zostanie nagrodzony przez swego Pana; nie 

będą mieli się czego bać ani żałować”. (Koran 2:62) Koran wspomina nawet o synagogach jako o 

miejscach, w których wspomina się imię Boga: „Gdyby Bóg nie kontrolował jednego narodu za pomocą 

drugiego, z pewnością zostałyby zniszczone klasztory, kościoły, synagogi i meczety, w których obficie 

wspomina się imię Boga”. (Koran 22:40) Zatem Koran nie kwestionuje koncepcji bycia Żydem. 

Podkreśla się stosowanie religii lub jej brak. Według Koranu wady społeczności żydowskiej obejmują: 

➤ Prawo żydowskie jest zbyt surowe bez sankcji Bożej. (Koran 16:118) 

➤ Żydzi twierdzą, że Abraham i jego najbliżsi potomkowie byli Żydami, ale Koran odrzuca to 

stwierdzenie. Tożsamość żydowska pojawiła się znacznie później. (Koran 2:140) 

➤ Bóg nie zawarł z Żydami wiecznego przymierza. Warunkowe porozumienie, które z nimi zawarł, 

zostało później złamane przez Żydów. (Koran 2:83) 

➤ Żydzi w Medynie w swoich intrygach przeciwko islamowi zaangażowali się w oszczerstwa i 

dezinformację, a także publicznie drwili z Proroka Mahometa i okazywali mu brak szacunku. (Koran 

4:46) 

➤ Wielu Żydów nie przestrzega Bożych praw dotyczących szabatu, koszerności i innych rzeczy. (Koran 

4:47) 

➤ Żydzi w czasach Mahometa twierdzili, że są wybrańcami Boga i nigdy nie zostaną przez Niego 

surowo ukarani za swoje grzechy. (Koran 2:80) 

➤ Rabini nie wykonali dobrej roboty, wpływając na swoich ludzi, aby prowadzili moralne życie. (Koran 

5:78–81) 



Oto niektóre z wielu zarzutów, jakie Koran stawia światowej społeczności żydowskiej i wzywa Żydów, 

aby przyjrzeli się islamowi i zaakceptowali go jako najlepszy wyraz przesłania Abrahama i Mojżesza. 

Akceptując islam, jak stwierdza Koran, naród żydowski może udoskonalić swoją wiarę i powrócić pod 

warunki przymierza między Mojżeszem a Bogiem, zgodnie z wezwaniem zarówno Jezusa, jak i 

Mahometa. Koran wyjaśnia to w ten sposób: 

„Zaprawdę, zesłaliśmy Mojżeszowi Torę, w której jest przewodnictwo i światło. Dzięki jej prawom 

wszyscy prorocy, którzy zostali poddani 

Bóg osądził tych, którzy nazywają siebie Żydami, podobnie jak rabini i prawnicy prawa [żydowskiego]. 

Powierzono im opiekę 

Księgi Bożej, a oni sami byli świadkami. [O Żydzi,] nie lękajcie się ludzi; bójcie się Mnie i nie 

sprzedawajcie moich znaków za marną cenę. Ci, którzy nie osądzają na podstawie prawa objawionego 

przez Boga, w istocie ukrywają prawdę. (Koran 5:44) 

Islam w następujący sposób łączy judaizm z Jezusem: 

„Potem, śladami tych proroków, wysłaliśmy Jezusa, syna Marii. Potwierdził to, co pozostało 

nienaruszone z Tory jego czas i daliśmy mu Ewangelię, w której było przewodnictwo i światło, 

potwierdzające to, co zostało objawione w Torze; wskazówki i napomnienie dla bojących się Boga”. 

(Koran 5:46) 

Yahudi to arabskie określenie każdego Żyda urodzonego po upadku starożytnego królestwa Judy. 

Każdy, kto był wcześniej, aż do Mojżesza, był nazywany Bani Isra’il. Zatem islam dzieli Żydów na dwa 

główne okresy historyczne. 

Obserwuje się zaskakująco stały strumień konwersji z judaizmu na islam. Istnieje nawet organizacja o 

nazwie „Żydzi dla Allaha”. Do wybitnych żydowskich konwertytów ostatniego stulecia należą Leopold 

Weiss (alias Muhammad Asad) i Maryam Begum (alias Maryam Jameelah), którzy poślubili słynnego 

indyjskiego muzułmańskiego uczonego Abula A’la Maududiego. Obaj byli płodnymi autorami i napisali 

dziesiątki książek. 

Taurah to islamska nazwa Tory. 

 

Jedyna wojna muzułmańsko-żydowska 

W wyniku poważnych sporów doktrynalnych i zderzenia kultur plemiona żydowskie w Medynie stawały 

się coraz bardziej wrogo nastawione do muzułmanów. Każde plemię pojedynczo walczyło z 

muzułmanami w bitwie (mimo że podpisali traktaty pokojowe). Pierwszym plemieniem, które wszczęło 

walkę z muzułmanami, było Banu Qaynuqa. Po wypowiedzeniu wojny muzułmanom ze zdziwieniem 

odkryli, że ich dzielnice zostały natychmiast zablokowane. Poddali się pod warunkiem, że będą musieli 

zabrać swój dobytek i na zawsze opuścić Medynę. Plemię to przeniosło się do północnej Arabii i 

ostatecznie osiedliło się w Palestynie. Drugim plemieniem, które walczyło z muzułmanami, było Banu 

Nadir. Byli najbardziej aktywni w intrygach przeciwko Prorokowi, a nawet próbowali go zamordować. 

Ponownie, gdy wybuchły rzeczywiste walki, muzułmanie otoczyli fortece Banu Nadir i zmusili ich do 

kapitulacji. Następnie Banu Nadir również nakazano spakować się i wyjechać. Większość udała się do 

Palestyny, ale pewien kontyngent zamieszkał w społeczności żydowskiej zwanej Khaibar w północnej 

Arabii. Trzecie plemię, Banu Quraiza, unikało wszelkich konfliktów z muzułmanami, a jego przywódcy 

byli zdecydowani przestrzegać warunków traktatu z muzułmanami. Jednak przywódcy Banu Nadir 

chcieli zemsty i dlatego wysłali ambasadorów do Mekki, która była centrum kultu bożków. Przekonali 



przywódców Mekki do zorganizowania wielkiej koalicji kilkudziesięciu plemion arabskich w celu 

zniszczenia muzułmanów w Medynie. Zdumieni mieszkańcy Mekki zapytali ambasadora Żydów, czy 

Banu Nadir uważają kult bożków za wyższy od islamu i jego nacisku na jednego Boga. Poseł stwierdził, 

że bożki Arabów są lepsze. Siły liczące ponad 10 000 arabskich wojowników zebrały się i oblegały 

Medynę przez około miesiąc. Nigdy wcześniej muzułmanie nie byli w takim niebezpieczeństwie. 

Obawiali się, że jeśli bałwochwalcy przedostaną się przez wielki rów, pospiesznie wykopany wokół 

miasta przez muzułmanów, Arabowie nie okażą litości. Jednak najgorsze niebezpieczeństwo czyhało 

na tylnej linii muzułmanów. Banu Nadir, po wielu trudnych negocjacjach, wciągnął Banu Quraiza do 

wojny i wyciągnął od nich obietnice ataku na muzułmanów od tyłu, kiedy najmniej się tego 

spodziewają. Muzułmańskie kobiety i dzieci ukrywały się w budynkach znajdujących się najbliżej 

twierdzy Banu Quraiza, a gdyby zostały zaatakowane, linia muzułmańska rozpadłaby się od wewnątrz. 

Mahomet jednak dowiedział się o intrydze i umiejętnie wykorzystał tajnego agenta, aby wywołać 

niezgodę wśród oblegających. Następnie wysłał kilku żołnierzy, aby osłaniali ich nowo odsłonięte tyły, 

które teraz były skierowane w stronę innego wroga. Trzeba było gwałtownej burzy piaskowej, aby 

przełamać szeregi sił arabskich, a kiedy wycofały się one w chaosie, muzułmanie zaatakowali zdrajców. 

Po zaciętej bitwie Banu Quraiza zgodzili się poddać pod warunkiem, że ich los oceni wódz plemienia 

Aws, z którym mieli dobre stosunki. Po aresztowaniu wojowników Banu Quraiza, wódz Aws zapytał 

przywódców klanów, jaka powinna ich kara za zdradę zgodnie z Torą. Odpowiedzią była oczywiście 

kara śmierci, a następnie wojownicy zostali straceni na mocy wyroku własnej religii. (Kobiety, dzieci i 

osoby nie biorące udziału w walce pozostały nietknięte.) Jak można się spodziewać, w miarę rozwoju 

wszystkich wyżej wymienionych wydarzeń ton Koranu stawał się coraz bardziej ostry. Jednakże Koran 

nadal utrzymywał, że wszyscy ludzie są równi w oczach Boga i że tylko na podstawie siły ich wiary 

można ich osądzić. Mahomet przez cały czas dotrzymywał swojej części traktatu i wielu Żydów przeszło 

na islam z własnej woli. Nigdy nie wymuszał żadnych nawróceń ani nie postępował niesprawiedliwie. 

Jedna z jego żon, Safiya, również była żydowską muzułmanką; chociaż niektórzy ludzie narzekali i 

oskarżali ją o dwulicowość, Mahomet publicznie bronił jej honoru i uciszał krytyków. Wypędzenie 

trzech zorganizowanych plemion żydowskich było spowodowane ich dwulicowością i zdradą. Zachodni 

pisarze rozpoznali tę rzeczywistość i nie spędzili dużo czasu na tkaniu fałszywej sieci. Później w Medynie 

nadal mieszkało wielu Żydów, a tolerancja religijna była na porządku dziennym. Jedynym ciężarem, jaki 

prawo islamskie nakłada na niemuzułmanów, jest tzw. Jizyah. Jest to podatek, który niemuzułmanie 

muszą płacić rządowi w ramach rekompensaty za to, że w potrzebie nie zostali powołani do wojska. 

(Wszyscy muzułmanie kwalifikują się do poboru, a niemuzułmanom zabrania się wstępowania do armii 

państwa islamskiego). Nawet jeśli muzułmanie płacą Zakat, niemuzułmanie również muszą płacić 

sprawiedliwą część. 

Mahomet nakazał muzułmanom, aby byli mili dla swoich żydowskich sąsiadów i dzielili się z Żydami 

jedzeniem. Prowadził także interesy z Żydami i nigdy nie zawiódł w dotrzymaniu części umowy. 

Żydzi w imperium muzułmańskim 

Historia islamu od czasów Mahometa aż do nadejścia XX wieku to historia tolerancji wobec Żydów i 

judaizmu. Nawet gdy Żydzi byli prześladowani w Europie w średniowieczu, w społeczeństwach 

islamskich zawsze cieszyli się wolnością polityczną i religijną. Najlepszy tego przykład można znaleźć w 

okresie znanym w Hiszpanii jako Złoty Wiek. Od VIII do XV wieku muzułmanie rządzili prawie całą 

Hiszpanią i niewielkim fragmentem Francji. W tamtym czasie żydowscy obywatele imperium mieli 

prawa prawie równe ich prawom w dzisiejszej Ameryce. Historycy żydowscy nazywają czas, w którym 

ich ludzie żyli w Hiszpanii rządzonej przez muzułmanów, złotym wiekiem judaizmu. Żydzi odgrywali 

także znaczącą rolę na dworach Bagdadu, Kairu, Stambułu i gdzie indziej, będąc lekarzami pałacowymi, 

urzędnikami finansowymi, a nawet wezyrami lub ministrami rządu. Islamski Millet, czyli system 



sekcyjny, działał na korzyść mniejszości religijnych, ustanawiając oficjalną radę składającą się z ludzi 

każdej religii, która rządziła swoimi współwyznawcami zgodnie z ich własnymi prawami religijnymi. 

(Nie-Muzułmanie są zwolnieni z przestrzegania prawa islamskiego.) Ważni ynagodzy rozsiani są po 

głównych miastach Bliskiego Wschodu i, z wyjątkiem współczesnego konfliktu arabsko-izraelskiego, 

stosunki między Żydami i muzułmanami są całkiem przyjazne od ponad tysiąca lat. Jak widać, islam nie 

jest antyżydowski. Uznaje legitymizację żydowskich proroków i jedynie wskazuje na to, co uważa za 

zbiorową porażkę narodu żydowskiego w sprostaniu objawieniom Bożym. Pod tym względem islam nie 

różni się niczym od chrześcijaństwa, które wierzy dokładnie w to samo. W chrześcijańskim Nowym 

Testamencie cytuje się Jezusa, który nazywał żydowskich przywódców religijnych „pobielonymi 

grobami”, „pokoleniem żmij” i używał wielu innych mocnych epitetów, aby podkreślić, jak jego 

zdaniem wypaczyli oni prawdziwe nauki Boga dla osobistego zysku. Islam uczy, że prawdziwe 

przesłanie żydowskich proroków znalazło swoje wypełnienie w osobie Mahometa i że jest on 

najbardziej podobny do Abrahama w swoim życiu i przykładzie. To niefortunne, że konflikty polityczne 

przerwały dialog między islamem a judaizmem, ale może się to zmienić w przyszłości, jeśli konflikt w 

Palestynie zostanie pomyślnie rozwiązany. Cała ta demagogia i podżegająca retoryka po obu stronach 

nie wynika z religii, ale z poczucia, że każda ze stron została skrzywdzona. 

Majmonides (1135–1204), uważany za jednego z największych uczonych judaizmu, żył i pracował 

swobodnie w muzułmańskiej Hiszpanii. 

Islam nie uczy swoich wyznawców dyskryminacji Żydów. Kiedy w Medynie przechodził obok niego 

żydowski kondukt pogrzebowy, Mahomet wstał z szacunkiem dla zmarłego 

 

➤ Islam nie uczy swoich wyznawców antysemityzmu. Nierozwiązywalny konflikt arabsko-izraelski, 

który narasta od 1948 roku, jest sytuacją polityczną często niesprawiedliwie maskowaną retoryką 

religijną. 

➤ Islam akceptuje wszystkich głównych żydowskich proroków, w tym Mojżesza, Dawida, Salomona i 

Hioba. 

➤ Wiele nauk żydowskich jest zgodnych z islamem, np. monoteizm, standardy koszerności, aniołowie 

i prorocy. 

➤ Koran zawiera ponad sto wersetów omawiających judaizm, Żydów i kwestie związane ze 

starożytnymi Izraelitami. 

➤ Żydzi żyli spokojnie w świecie muzułmańskim przez ponad tysiąc lat i nigdy nie byli prześladowani, 

jak to często miało miejsce w Europie. 

Chrześcijaństwo i islam 

Dwie największe religie współczesnego świata to islam i chrześcijaństwo. Tak się składa, że historycznie 

dzieli je zaledwie 600 lat. Biorąc pod uwagę, że obie religie rozpoczęły się od charyzmatycznego 

przywódcy, nie jest zaskakujące, że ich relacje byłyby równie naładowane emocjami, zapałem, a 

czasem konfliktem. Islam uznaje założyciela chrześcijaństwa, Jezusa Chrystusa, za prawdziwego 

proroka Bożego, zaprzeczając jednocześnie jakoby był on bogiem lub samym Bogiem. Koran poświęca 

nawet całe fragmenty na komentowanie religii chrześcijańskiej. Chrześcijaństwo, które pojawiło się 

przed islamem, nie zaakceptowało jeszcze ważności przesłania Mahometa, w związku z czym 

chrześcijanie niewiele wiedzą o tej konkurencyjnej wierze. Sytuacja ulega jednak zmianie wraz z 

rozwojem bardziej zróżnicowanych, wielokulturowych społeczeństw na Zachodzie. Ponieważ więcej 



muzułmanów niż kiedykolwiek przenosi się na Zachód lub nawraca spośród populacji Zachodu, ludzie 

tutaj musieli bliżej przyjrzeć się wierzeniom swoich sąsiadów. Rozwój dialogu międzywyznaniowego, 

od dawna dominującego wśród Żydów i chrześcijan, ostatnio rozszerzył się i obejmuje muzułmanów 

jako stałych uczestników. W tym rozdziale wyjaśnię długą i burzliwą historię stosunków między tymi 

dwoma światowymi gigantami oraz pokażę wysiłki, jakie obie tradycje czynią, aby żyć razem w 

harmonii i wzajemnej tolerancji. 

Ustawianie sceny 

Historia stosunków muzułmańsko-chrześcijańskich przebiega według drażliwego wzorca zmieniających 

się realiów politycznych. Obie religie, zorientowane misyjnie, były głównymi bohaterami, walczącymi 

na każdej arenie o ziemię, dominację, konwertytów i wpływy. Podczas gdy muzułmanie i Żydzi mieli 

trudny początek, ale potem ustalili tolerancyjne stosunki (do niedawna), muzułmanie w rzeczywistości 

mieli dobre stosunki z chrześcijanami w początkach islamu. Koran nawet patrzy na nich z czułością i 

przepowiada pewną dozę wzajemnej życzliwości: 

„Przekonacie się, że najbliżsi wam w miłości są ci, którzy nazywają siebie chrześcijanami, ponieważ są 

wśród nich księża i mnisi, którzy nie zachowują się arogancko”. (Koran 5:82) 

Dopiero gdy początkowy duch tolerancji po obu stronach osłabł, nastąpiły stulecia konfliktów (które 

zakończyły się erą kolonializmu, kiedy chrześcijańskie potęgi europejskie całkowicie zdemontowały 

cywilizację islamską). Tak zwane odrodzenie islamu, które jest dziś bardzo oczerniane na Zachodzie, to 

w rzeczywistości nic innego jak świat islamski próbujący naprawić się po ostatnim nokautującym ciosie, 

jaki otrzymał. Islam może się otrząsnąć, ponieważ ma jasne wyjaśnienie tego, co się wydarzyło, i 

poczucie pewności, które pozwala mu ponownie popchnąć go do przodu. Muzułmanie, kiedy ich 

narody były zdominowane przez bezpośrednie rządy europejskie, nigdy nie uważali, że winna jest ich 

religia lub że chrześcijaństwo jest lepsze. Zamiast obwiniać Boga za swoje złe samopoczucie, zwrócili 

się do wewnątrz i zaczęli obwiniać siebie i swoje własne niedociągnięcia. Muzułmanie uważają islam 

za doskonały sposób na życie, niezależnie od sytuacji politycznej, w jakiej się znajdują, dlatego potrzeba 

opowiadania innym o swoich przekonaniach jest żywa i ma się dobrze. Rzeczywiście, do dziś wojna o 

nawróconych między chrześcijaństwem a islamem jest codzienną walką, w której więcej ludzi 

przechodzi na islam z chrześcijaństwa niż na odwrót. Co daje islamowi pewną izolację, która chroni 

jego wyznawców przed przyjęciem dogmatów chrześcijańskich? Odpowiedź leży w wyjaśnieniu 

chrześcijaństwa podanym w samym Koranie. Tak jak Koran zawiera pełne omówienie judaizmu oraz 

jego zalet i wad, zawiera także pełną analizę chrześcijaństwa. Tak więc, chociaż przeciętny chrześcijanin 

nie będzie miał zielonego pojęcia o islamie, muzułmanin jest już dobrze zaznajomiony z obydwoma 

wyznaniami. Porozmawiajmy o przewadze własnego sądu! 

Mahomet i mnich 

Mahomet dorastał w mieście Mekka w Arabii. Wśród tysięcy arabskich bałwochwalców mieszkała tam 

tylko garstka ludzi podających się za chrześcijan, nie było też zorganizowanego kościoła ani miejsca 

kultu. Jak ubolewało wielu pisarzy, chrześcijanie Arabii nie byli znani jako wzorce cnót ani nie było tam 

żadnych ośrodków chrześcijańskiej nauki. Główne ośrodki chrześcijaństwa znajdowały się daleko na 

północy, w Cesarstwie Bizantyjskim lub w Egipcie. Arabia była krainą praktycznie nietkniętą przez 

Ewangelię. Jakie były pierwsze kontakty Mahometa z chrześcijanami? Jak już wspomniałem wcześniej, 

od najmłodszych lat odrzucał kult bożków i dorastał jako biedna sierota pod opieką krewnych. Jednak 

gdy Mahomet miał około 12 lat, przeżył swoją pierwszą zagraniczną przygodę. Towarzyszył wujowi w 

podróży służbowej do Syrii, która w tamtych czasach była dla młodych mężczyzn rytuałem przejścia. 

Karawany składające się z dziesiątek koni i wielbłądów przemierzały północną Arabię do Syrii, kierując 

się w stronę wielkich bazarów handlowych, gdzie można było kupić wszystko, od chińskiego jedwabiu 



po germańskie wyroby metalowe. Po drodze do Syrii żył chrześcijański mnich o imieniu Bahira. Jego 

zwyczajem było obserwowanie dróg w ciągu dnia, a kiedy zobaczył tę konkretną karawanę jadącą z 

arabskiej drogi, zauważył dziwne znaki. Zdawało się, że chmury podążają nad głową, ocieniając 

podróżnych. Wysłał chłopca, aby zaprosił do swojego klasztoru zmęczonych kupców. Na kolację 

przygotowaną dla mężczyzn zaprowadzono także młodego Mahometa, choć początkowo 

pozostawiono go do pasania wielbłądów. Bahira był zafascynowany chłopcem i po przeprowadzeniu z 

nim wywiadu przepowiedział prywatnie wujowi chłopca, Abu Talibowi, że jego siostrzeniec pewnego 

dnia zostanie prorokiem. Praktyczny wujek odrzucił ten pomysł, a następnego dnia karawana 

wyruszyła w drogę. Po kilku dniach, gdy handel dobiegł końca, grupa wróciła do Mekki, gdzie Mahomet 

kontynuował swoje normalne zajęcia, polegające na wypasaniu stad owiec swojego wuja na 

zaniedbanych wzgórzach wokół miasta. 

Według Mahometa: „Każdy prorok wysłany przez Boga był pasterzem. Mojżesz był pasterzem, Dawid 

pasł zwierzęta, a zanim zostałem prorokiem, byłem także pasterzem”. 

Ciekawa propozycja 

Kiedy Mahomet skończył 25 lat, otrzymał ofertę pracy od 40-letniej wdowy z Mekki imieniem Khadijah. 

Chciała, żeby młody człowiek poprowadził jej kolejną karawanę do Syrii. Zgodził się i wyjazd był bardzo 

udany finansowo. Była to druga i ostatnia podróż służbowa Mahometa do Syrii. Khadijah był pod 

wrażeniem Mahometa i wkrótce podał mu rękę. Zgodził się i przez kolejne 15 lat wiódł życie 

spokojnego, rodzinnego człowieka. Jednak wiele lat później, gdy dobiegał czterdziestych urodzin, 

Muhammad poczuł się niespokojny i zapragnął połączyć się ze swoją duchową stroną. Często uciekał 

do górskiej jaskini, aby medytować. Pewnej nocy, gdy medytował w swoim zwykłym miejscu, odwiedził 

go anioł Gabriel i oznajmił mu, że został wybrany na ostatniego proroka Boga. Co zrozumiałe, Mahomet 

był wstrząśnięty, pobiegł do domu i ukrył się pod prześcieradłem. Następnego dnia zaniepokojona żona 

zabrała go na spotkanie ze swoim starym, niewidomym kuzynem Waraqahem. Był chrześcijaninem i 

umiał czytać i pisać. Waraqah powiedział Mahometowi, że anioł, który do niego przyszedł, to ten sam, 

który przyszedł do Mojżesza. Następnie powiedział, że Mahomet będzie prorokiem i jego lud będzie 

się sprzeciwiał. Kilka miesięcy później Waraqah zmarł. Te dwie osoby, Bahira i Waraqah, reprezentują 

wszystkie kontakty, jakie Mahomet miał z chrześcijanami przez pierwsze 40 lat swojego życia. 

Chrześcijańscy ewangeliści często zarzucają, że Mahomet został poinstruowany w zakresie religii przez 

uczonych gnostyckich, a następnie po prostu przejął to i stworzył własną wiarę. Jednakże ten 

uproszczony pogląd jest nie do utrzymania, jeśli weźmie się pod uwagę głębię islamu i fakt, że 

Mahomet miał bardzo ograniczone kontakty z chrześcijanami. Mahomet nie miał już żadnych 

kontaktów z chrześcijanami, dopóki on i jego wyznawcy nie przenieśli się do Medyny po 13 latach 

spędzonych w Mekce. W Medynie mieszkało kilku chrześcijan, a dalej na północ żyły chrześcijańskie 

plemiona arabskie. Mahomet spędził dużo czasu na nawiązywaniu dialogu z tymi ludźmi i udało mu się 

nawrócić kilka wizytujących delegacji chrześcijan na islam. Nie wszyscy jednak chrześcijanie, którzy 

przybyli, nawrócili się, lecz Mahomet i tak okazywał im wielki szacunek. Pozwolił nawet grupie 

chrześcijan na odprawianie niedzielnych nabożeństw w głównym meczecie Medyny. W czasie, gdy 

Mahomet mieszkał w Medynie, nie było konfliktów między muzułmanami a chrześcijanami. Podobnie 

jak w przypadku Żydów, Mahomet zawarł traktat pokojowy z najbliższą wspólnotą chrześcijańską. Byli 

to chrześcijanie z Najranu, małego obszaru w środkowej Arabii. W traktacie tym obie strony zgodziły 

się szanować prawa i przekonania drugiej strony. Podczas pobytu w Medynie Mahomet nigdy nie 

walczył z żadnym chrześcijańskim plemieniem arabskim. Ostatecznie wybuchłaby wojna z Rzymianami 

bizantyjskimi na północy, ale byłaby to wojna o granice możliwe do obrony, a nie walka o religię. 



W Koranie określenie chrześcijanina to Nasara (dosł. pomocnik), co jest luźno spokrewnione ze słowem 

Nazarejczyk. Jest to nawiązanie do domu dzieciństwa Jezusa w Palestynie. Jest to także imię uczniów 

Jezusa użyte w Koranie. 

Pierwotna nazwa Medyny brzmiała Yathrib. Kiedy Mahomet się tam przeprowadził, ludzie zaczęli 

nazywać Yathrib „Miastem Proroka” lub Medinat un Nabi. Szybko stało się znane jako Medina, czyli w 

skrócie miasto. 

Chrześcijaństwo i Jezus w Koranie 

Koran opisuje stan chrześcijaństwa i jego doktryn takim, jaki był w VII wieku, na długo przed rewolucją 

protestancką. Możesz być mile zaskoczony, gdy zauważysz, że poza polemiką z kilkoma konkretnymi 

koncepcjami chrześcijańskimi, Koran akceptuje i ogłasza wiele nauk akceptowanych w 

ogólnoświatowym chrześcijaństwie. Przeglądając to, co islam mówi o chrześcijaństwie, należy 

pamiętać, że Mahomet nigdy nie uczęszczał do Szkoły Teologii, nigdy nie czytał Biblii i nigdy nie miał 

dostępu do żadnych książek ani podróżujących ewangelistów. Prawdę mówiąc, nawet nie umiał czytać! 

Jak islam wyjaśnia chrześcijaństwo i co ono oznacza? Przekonasz się, że chrześcijaństwo jest omawiane 

w Koranie w takim samym stopniu jak judaizm. W rzeczywistości pierwsze dziewięć rozdziałów Koranu 

zawiera setki wersetów związanych z tymi dwoma tematami. Być może najlepszym miejscem na 

rozpoczęcie jest islamska koncepcja Jezusa i jego pochodzenia. Jezus zajmuje szczególnie wysokie 

miejsce w islamie i jest czczony w wielu wersetach Koranu. Czytamy na przykład: „I uczyniliśmy Jezusa, 

syna Marii, i jego matkę, znakiem dla ludzi”. (Koran 23:50) Zobaczmy, jak Koran opisuje jego życie. 

Islamski pogląd na chrześcijaństwo zaczyna się przed narodzinami Jezusa. Według Koranu Żydzi w 

Palestynie rządzonej przez Rzymian zredukowali swoją religię do zwykłych rytuałów, które miały 

niewielki wpływ na życie moralne ludzi. Oni także postępowali zgodnie z praktykami, które nie miały 

aprobaty ze strony ich starożytnych proroków. W tych trudnych czasach niedawno owdowiała kobieta 

modliła się do Boga i ofiarowała Bogu swoje nienarodzone dziecko. Miała na uwadze, że jej syn zostanie 

rabinem. Bóg wysłuchał jej modlitwy, ale urodziła dziewczynkę! Prawo żydowskie zabraniało kobietom 

rabinek, więc matka była zakłopotana. Koran odnotowuje jej zdziwienie i wspomina, że dzieci każdej 

płci są błogosławione. Ze względu na jej status wdowy jej męscy krewni zmuszeni byli wyciągnąć 

słomkę, aby dowiedzieć się, kto będzie musiał utrzymać osieroconą dziewczynkę, której jej matka dała 

na imię Mary lub Maryam. Zachariasz wyciągnął małą słomkę i powierzono mu zadanie jej wychowania. 

Jest to niesamowity obrót wydarzeń, ponieważ bez wiedzy matki Marii Zachariasz był prorokiem 

Bożym. Gdy dziewczynka dorastała, Zachariasz uczył ją o Bogu, religii, wierze i prawie żydowskim – czyli 

wszystkich przedmiotach, których dziewczęta zwykle się nie uczyły. Wyrosła na tak posłuszną i 

sympatyczną dziewczynkę, że jej stary wujek zaczął pragnąć własnego dziecka. Ale on był w podeszłym 

wieku, a jego żona była stara i niepłodna. Wykorzystał szansę i modlił się do Boga, a jego modlitwa 

została wysłuchana. Jego żona zaszła w ciążę i urodziła syna, którego nazwali Yahiya, czyli Jan. Drogi 

Jana i jego kuzynki Marii miały się różnić. Jan później został prorokiem (Janem Chrzcicielem) i zaczął 

głosić Żydom o przyjściu Mesjasza, podczas gdy Maria kontynuowała naukę aż do późnego wieku 

kilkunastu lat. Zdając sobie sprawę, że cały zgiełk jej rodziny i miasta rozprasza ją, Mary spakowała 

torby i wyruszyła na wschód na pustynię, aby być sama. Rozbiła mały namiot i kontynuowała medytacje 

i naukę. Pewnego dnia, gdy studiowała i modliła się, przyszedł do niej anioł Gabriel i oznajmił: 

„O Maryjo! Bóg daje ci dobrą nowinę w postaci słowa od Niego. Otrzymasz syna: imię jego będzie 

Mesjasz, Jezus, Syn Maryi. Będzie szlachetny na tym świecie i w życiu ostatecznym. Będzie wśród tych, 

którzy są najbliżej Boga”. (Koran 3:45-46) Przestraszona dziewczyna dała słynną odpowiedź: „Mój 

Panie, jak mogę mieć syna, skoro żaden mężczyzna mnie nie dotknął?” Anioł odpowiedział: „Tak się 

stanie. Pan stwarza to, co chce. Wystarczy, że powie: „Bądź” i już. Wkrótce Maria zaszła w ciążę, a po 

urodzeniu dziecka wróciła do swego ludu. Kiedy jej krewni zobaczyli, jak wraca po roku lub więcej 



narzuconego sobie wygnania i także nosi w sobie dziecko, wpadli we wściekłość i zaczęli oskarżać ją o 

niewierność. Nazywali ją luźną kobietą i tłoczyli się wokół niej groźnie. Mary zamarła i nie mogła znaleźć 

słowa, które miał wypowiedzieć w jej obronie, więc Bóg sprawił, że przemówiło Dzieciątko Jezus. 

Powiedział bliskim, że jest szczególnym cudem od Boga i zostanie prorokiem. Odtąd ludzie wycofali się 

i pozostawili Marię samą. (W islamskiej wersji życia Jezusa nie ma Józefa). W Koranie Jezus jest 

wspomniany jako obowiązkowy chłopiec, który zawsze był posłuszny swojej matce. Kiedy osiągnął wiek 

męski, rozpoczęła się jego misja proroctwa. Próbował uczyć swój lud, Żydów, prawdziwej wiary w Boga. 

Nauczał, że korpus prawa żydowskiego jest wypełniony niepotrzebnymi przepisami, choć niektóre z 

nich są ważne. Nie nauczał nowej religii; głównie próbował zreformować stary. Ale bez względu na to, 

dokąd się udał, trudno było mu nakłonić ludzi do słuchania. To właśnie wtedy wezwał uczniów, aby 

poszli za Nim. Zrekrutował oddaną kadrę ludzi, którzy pomagali mu w jego misji. Koran nie wspomina 

ani o tym, ilu ich znalazł, ani o ich imionach. Jednak natychmiastowym efektem było to, że pozyskano 

wielu nowych nawróconych na drogę Jezusa.  Jezusowi dokonano kilku cudów, aby zwrócić na siebie 

uwagę ludzi. Należało do nich leczenie ślepoty, uzdrawianie trędowatych, ożywianie zmarłych i 

poznanie nadwyżek dóbr, które ludzie starali się ukrywać w swoich domach i nie wykorzystywać na 

cele charytatywne. Ale pewnego razu nawet jego uczniowie zwątpili w niego i poprosili, aby na ich 

oczach dokonał się cud. Byli głodni po wielu dniach ciężkiej pracy misyjnej i poprosili Jezusa, aby ukazał 

się im stół pełen jedzenia. Jezus spełnił ich życzenie, chociaż ostrzegł, że każdy, kto później nie uwierzy, 

będzie beznadziejnie zgubiony. Rozdział 5 Koranu – Al Ma’idah, czyli „Nakryty stół” – wziął swoją nazwę 

od tego wydarzenia. Koran podaje, że przywódcy społeczności żydowskiej wyrazili zaciekły sprzeciw 

wobec Jezusa. Nazwali go oszustem i uknuli spisek przeciwko niemu. Gdy udało im się go aresztować, 

próbowali doprowadzić do egzekucji. Oto, gdzie historia staje się interesująca: Koran twierdzi, że Jezus 

nie został zabity ani ukrzyżowany, ale że tak im się wydawało. Niektóre wczesne sekty chrześcijańskie 

również wierzyły, że Jezus uniknął śmierci. Islam jest w tej kwestii bezkompromisowy. Bóg ocalił Jezusa 

i zabrał go do raju, aż nadeszła godzina zakończenia jego misji w czasach ostatecznych. Zatem z punktu 

widzenia islamu chrześcijańska doktryna, że Jezus jest Bogiem, jest dyskusyjna, ponieważ Jezus i tak 

nie umarł, a już na pewno nie za grzechy ludzkości. Kto został ukrzyżowany tego pamiętnego dnia? Jeśli 

ktoś został stracony, mógł to być człowiek, który zdradził Jezusa. Gdyby wyglądał trochę jak Jezus, w 

zamieszaniu kaukascy Rzymianie mogli go schwytać i zabić, myśląc, że wszyscy Semici wyglądają 

podobnie. W każdym razie islam twierdzi, że metoda oszustwa jest nieistotna. Liczy się to, że ludzie 

myśleli, że Jezus umarł, choć tak nie było. 

Islamskie imię Jana Chrzciciela to Yahiya, co oznacza życie. Znaczenie jest takie, że Bóg stworzył życie 

w łonie matki, które nie mogło znieść żadnego życia. 

 

Rozdział 19 Koranu zatytułowany jest „Maryam” na cześć matki Jezusa. 

Muzułmanie akceptują narodziny z dziewicy, ale nie mówią, że jest to oznaka boskości. Islam naucza 

raczej, że Bóg stworzył Jezusa na podstawie zwykłego rozkazu, jako cud, nad którym ludzie powinni się 

zastanawiać. 

Muzułmanie wierzą, że Jezus przepowiedział przyjście Mahometa. Nowy Testament cytuje wypowiedź 

Jezusa, który powiedział, że po nim przyjdzie Pocieszyciel i wprowadzi ludzi we wszelką prawdę. Koran 

nazywa siebie uwieńczeniem wszelkiej religii. Jezus nie mógł mieć na myśli Ducha Świętego, ponieważ 

według Biblii Duch już działał w świecie. Dokładna lektura Ew. Jana 16:7–14 dostarcza wyraźnych 

wskazówek, że mowa tu o mężczyźnie, a nie o człowieku Duch Święty. 

„O Jezu! Wezmę cię i wzniosę do Siebie i oczyszczę cię [z kłamstwa] tych, którzy bluźnią. Uczynię tych, 

którzy podążajcie za wami wyższymi od tych, którzy odrzucają wiarę, aż do Dnia Zmartwychwstania, 



wtedy wszyscy powrócicie do Mnie i Ja rozstrzygnę między wami w sprawach, w których się różnicie.” 

(Koran 3:55) 

Grzech pierworodny i tyle 

Islam obala każdą główną doktrynę chrześcijańską. Wiele z nich omawiałem już wcześniej. Koran 

uznaje, że chrześcijaństwo składa się z wielu różnych sekt, z których każda ma nieco inne nauki, i 

dlatego porusza wiele kwestii bez względu na wyjątkowość każdej grupy chrześcijańskiej: 

„[Chrześcijanie] podzielili swoją religię na sekty”. (Koran 21:93) Oto skrócona wersja tego, co islam 

mówi o każdej kardynalnej nauce chrześcijaństwa: 

➤ Grzech pierworodny Islam mówi, że Adam i Ewa otrzymali przebaczenie od Boga po zjedzeniu 

owocu z drzewa i nie przekazali żadnego śladu grzechu swoim potomkom. 

➤ Zadośćuczynienie Bóg nie musi poświęcać się, aby odpokutować za grzechy ludzkości, ponieważ 

może przebaczyć wszystko, czego chce, w dowolnym momencie. 

➤ Islam Trójcy mówi, że Bóg nie jest podzielony na części. Credo Nicejskie jest nie do przyjęcia dla 

muzułmanów. 

➤ Zakaz zawierania małżeństw Kościół katolicki zabrania księżom zawierania małżeństw, ale Koran 

nazywa to praktyką wymyśloną. 

➤ Klasztory i klasztory Koran mówi, że Bóg nigdy nie autoryzował takiego stylu życia. 

➤ Spowiedź Islam wymaga, aby ludzie bezpośrednio prosili Boga o przebaczenie. Żaden człowiek nie 

może pełnić roli pośrednika ani koordynatora. 

➤ Islam Ducha Świętego mówi, że nie ma innego Ducha Świętego niż anioł Gabriel, który nosi ten 

przydomek. Mówienie językami nie jest znane ani akceptowane w islamie. 

➤ Zrodzony Syn Koncepcja Boga mającego dzieci lub narodzin na Ziemi jest całkowicie odrzucona w 

islamie. 

➤ Zbawienie i odkupienie Islam mówi, że nasza szczera wiara i cnotliwe czyny prowadzą nas do nieba, 

a nie tylko jednorazowy moment nawrócenia. 

➤ Maryja jako Matka Boga Koran porusza tę kwestię, wskazując, że rozszerzenie Trójcy do kwartetu 

jest równie głupie, jak na początek pomysł Boga trzech w jednym. 

➤ Biblia Muzułmanie uważają, że nie zawiera autentycznych pism proroków i że jest pełna błędów i 

sprzeczności. 

Czy w raju będą chrześcijanie i Żydzi? 

Według islamu odpowiedź brzmi: tak. Koran stwierdza, że każdy wyznawca tych religii, który „wierzy 

w Boga i Dzień Ostatni i czyni to, co słuszne, nie będzie miał czego się bać ani żałować”. Czy to oznacza, 

że islam akceptuje chrześcijaństwo i judaizm jako ważne drogi do zbawienia? Tak i nie. Islamska zasada 

mówi, że będziesz sądzony na podstawie tego, co wiedziałeś. Jeśli dana osoba wiedziała tylko o 

chrześcijaństwie, judaizmie czy czymkolwiek innym, a nigdy nie słyszała o islamie, wówczas Bóg weźmie 

to pod uwagę w Dniu Sądu i na tej podstawie osądzi tę osobę sprawiedliwie. Jeśli ktoś dowiaduje się o 

islamie, wówczas jego obowiązkiem jest zaakceptować go i porzucić dotychczasową religię. Dzieje się 

tak dlatego, że islam uważany jest za ostatnie, a zatem najpełniejsze przesłanie Boga dla świata. 



Islam wpłynął na wielu Europejczyków, którzy zaczęli kwestionować ważność teorii trójcy. Michał 

Servetus, Hiszpan, który w XVI wieku napisał O błędach Trójcy, zauważył, że „niestety, Trójca to 

uczyniła! był pośmiewiskiem dla mahometan. Tylko Bóg wie. Żydzi także wzbraniają się przed 

przyjęciem tej naszej fantazji i śmieją się z naszej głupoty na temat trójcy”. 

Dialog Międzywyznaniowy 

Koran jest bardzo entuzjastycznie nastawiony do dialogu międzywyznaniowego. Sam Mahomet często 

stosował tę praktykę w kontaktach z Żydami, chrześcijanami i bałwochwalcami. Koran zachęca nawet 

muzułmanów, aby zapraszali ludzi na takie spotkania, mówiąc: „Przyjdź! Zgromadźmy naszych synów i 

waszych synów, nasze kobiety i wasze kobiety, nas samych i was samych; wtedy żarliwie się módlmy i 

wzywajmy Boga na niezadowolenie tych, którzy są podstępni!” (Koran 3:61) 

Historia kontaktów międzywyznaniowych była często ściśle powiązana z ówczesnymi okolicznościami 

politycznymi. Przez większą część historii muzułmańskiej dialog toczył się pomiędzy stronami o równej 

sile, czyli do roku 1918 (zakończenia I wojny światowej). Przed tym rokiem nadal istniało zjednoczone 

imperium muzułmańskie składające się ze znacznej części terytorium. Jednak wraz z demontażem 

Imperium Osmańskiego dialog międzywyznaniowy nabrał tonu podbitych i zdobywców. Pięć narodów, 

które wyrządziły najwięcej szkody światu muzułmańskiemu – Wielka Brytania, Francja, Włochy, 

Holandia i Rosja – stłumiły nauczanie i praktyki islamu i dołożyły wszelkich starań, aby założyć szkoły 

misyjne i inne formy instytucji instytucjonalnych  przez Chrześcijaństwo na kontrolowanych przez nich 

ziemiach. Wręcz przeciwnie, cywilizacja muzułmańska od najmłodszych lat zawsze zachęcała 

niemuzułmanów do równego udziału w debatach i dociekaniach religijnych i nigdy nie próbowała 

tłumić praw religijnych innych. Chociaż zawsze można znaleźć aberracje, muzułmanie szanowali 

wolność sumienia innych. Kolejne imperia islamskie płaciły nawet za budowę i utrzymanie kościołów i 

synagog, uznając utrzymanie religii wszystkich obywateli państwa islamskiego za obowiązek rządu! 

Biorąc pod uwagę tę różnorodność religii w klasycznym świecie muzułmańskim, można zauważyć, że 

odbyło się wiele dialogów. Po bliższym przyjrzeniu się odkrywamy, że na przykład wielki muzułmański 

kalif Harun ar Rashid, który rządził w Bagdadzie pod koniec VIII wieku, utrzymywał sztab uczonych 

reprezentujących muzułmanów, Żydów, chrześcijan, hinduistów i buddystów, którzy rutynowo 

organizowali regularne sesje debatowe o swoich religiach. Wysłał nawet delegację do Karola Wielkiego 

(w prezencie słonia) i otworzył szlaki komunikacyjne między Europą a Bliskim Wschodem. Wyprawy 

krzyżowe stworzyły także szerokie możliwości dialogu. Chociaż początkowy atak europejskiej inwazji 

na Palestynę był brutalny i bezlitosny, gdy krzyżowcy osiedlili się na podbitych lennach w całym basenie 

Morza Śródziemnego, codzienne życie i handel umożliwiły im kontakt z muzułmańskimi ideami i 

wartościami. Na przykład całą koncepcję rycerskości przejęli europejscy rycerze od wojowników 

muzułmańskich. Do tego czasu w Europie istniało niewiele zasad dotyczących uczciwej gry i 

dżentelmena podczas bitwy. Król Ryszard Lwie Serce spotkał się kiedyś z Saladynem, wielkim 

muzułmańskim bohaterem, i podczas partii szachów rozmawiali o sporach między ich religiami. 

Muzułmanie nie akceptują św. Pawła jako autentycznego interpretatora nauk Jezusa. Nigdy nie ma o 

nim wzmianki w żadnym źródle islamskim. 

Futuwwat był muzułmańskim kodeksem rycerskim, zgodnie z którym muzułmański żołnierz oddawał 

ćwierć dolara rannemu przeciwnikowi, chronił kobiety i dzieci oraz zawsze walczył honorowo. 

Krzyżowcy przywieźli te idee z powrotem do Europy i tak narodziła się europejska rycerskość. Witaj 

Królu Arturze! 

Papieże aktywiści 



Być może nikt nie odegrał większej roli w ożywieniu dialogu międzywyznaniowego w czasach 

nowożytnych niż papieże Paweł VI i Jan Paweł II. To właśnie decydujące oświadczenia zapisane na 

Soborze Watykańskim II z lat 1962–1965 otworzyły chrześcijanom drzwi do otwartej społeczności z 

muzułmanami. Sobór ten oświadczył, że chrześcijanie powinni akceptować i szanować muzułmanów 

jako naśladowców Boga i przykładu Abrahama. Główny dokument polityki Kościoła, Lumen Gentium, 

stwierdzał co następuje: 

„Plan zbawienia obejmuje także tych, którzy uznają Stwórcę, wśród których są przede wszystkim 

muzułmanie. Wyznają oni, że wyznają wiarę Abrahama i razem z nami adorują jedynego, miłosiernego 

Boga, sędziego rodzaju ludzkiego w Dniu Ostatecznym”. (Lumen Gentium, 16) 

Po tych i innych niezwykle pojednawczych oświadczeniach papież Paweł VI wyruszył w krótką podróż 

po świecie muzułmańskim i zaangażował islamskich uczonych w dialog ekumeniczny w miejscach tak 

różnych, jak Jordania i Uganda. Ale to wysiłki papieża Jana Pawła II otworzyły drzwi do pełnego, 

regularnego dialogu. Nie tylko był niezwykle płodnym podróżnikiem wśród muzułmanów, ale także 

przepraszał muzułmanów za postępowanie chrześcijan podczas wypraw krzyżowych. Przeszedł do 

historii jako pierwszy papież, który odwiedził meczet w Syrii i zezwolił na budowę małego meczetu w 

Watykanie. Jego wizja zrodziła ducha tolerancji muzułmańsko-chrześcijańskiej, jakiego nie widziano od 

ponad tysiąca lat. Do akcji włączyły się także sekty protestanckie. W szczególności prezbiterianie i 

luteranie zaczęli włączać muzułmanów do swoich krajowych konferencji międzywyznaniowych. 

Dziesięć lat temu organizacja znana jako Krajowa Rada Chrześcijan i Żydów podjęła kroki, aby 

przyciągnąć przedstawicieli muzułmanów na ich regularne spotkania w kilku miastach w całych Stanach 

Zjednoczonych. Jako uczestnik kilku takich sesji mogę to zrobić świadczą o wielkim duchu ekumenii i 

wspólnoty, jaki tam istnieje. Ten ogromny postęp w tolerancji i zrozumieniu wielowyznaniowym jest 

hamowany jedynie przez wysiłki kilku fundamentalistycznych grup chrześcijańskich, które nadal 

utrzymują średniowieczne podejście do muzułmanów. Utożsamiają Mahometa z antychrystem lub 

próbują szerzyć dezinformację na temat islamu w celu oczerniania jego nauk. Wiele księgarń 

chrześcijańskich jest wypełnionych książkami pisanymi przez ludzi, których jedynym celem jest jest 

oczernianie i obrażanie islamu. Utworzono kilka organizacji muzułmańskich, aby promować 

autentyczne nauki islamu w celu przeciwstawienia się temu oszczerczemu ruchowi i jak dotąd odniosło 

to ograniczony, ale istotny sukces. Historia dialogu muzułmańsko-chrześcijańsko-żydowskiego to 

bogaty gobelin z wieloma barwnymi wątkami myślowymi. W nadchodzących latach takie działania 

powinny stać się bardziej publiczne, a większa tolerancja wśród wyznawców wszystkich trzech religii 

na Zachodzie może przynieść jedynie korzyści naszym społeczeństwom. Jak napisał Sobór Watykański 

II: 

„Na przestrzeni wieków między chrześcijanami i muzułmanami pojawiło się wiele kłótni i 

nieporozumień. Święta Sobór wzywa teraz wszystkich, aby zapomnieli o przeszłości i nalega, aby 

podjęto szczery wysiłek w celu osiągnięcia wzajemnego zrozumienia: dla dobra wszystkich niech 

wspólnie chronią i krzewią pokój, wolność, sprawiedliwość społeczną i wartości moralne. (Nostra 

aetate, 3) 

Wielcy teolodzy chrześcijańscy, tacy jak Tomasz z Akwinu i Albert Wielki, pozostawali pod silnym 

wpływem pism trzech filozofów muzułmańskich: Al-Farabiego, Ibn Siny (Awicenny) i Ibn Rushda 

(Awerroesa). 

Buduj więcej kościołów! 

Rząd islamski ma obowiązek jednakowego wspierania wszystkich religii. Jest to odmiana 

amerykańskiego ideału rozdziału kościoła od państwa, który zabrania rządowi odgrywania 

jakiejkolwiek roli w religii. W przeciwieństwie do tego islam mówi, że państwo musi wspierać wszystkie 



religie! Rządowi islamskiemu zabrania się zajmowania kościołów, synagog i świątyń jakiejkolwiek 

grupy, ani też nie może on ingerować w mianowanie przywódców religijnych przez każdą grupę. 

Traktat, który Mahomet zawarł z lokalną wspólnotą chrześcijańską, jest bardzo jasny: żaden biskup nie 

może zostać usunięty ze swojego urzędu i żaden kościół nie może zostać skonfiskowany. Od czasów 

Mahometa aż do ostatniego muzułmańskiego imperium osmańskiego władcy muzułmańscy byli 

szczególnie zainteresowani dobrem niemuzułmańskich poddanych i ich potrzebami religijnymi. Na 

przykład w roku 1076 muzułmański władca Bejaya w dzisiejszej Algierii napisał do papieża Grzegorza 

VII o pragnieniu chrześcijan w jego kraju, aby pewien ksiądz został wyniesiony na biskupa. Papież był 

tak uradowany tym wyrazem szacunku religijnego, że w odpowiedzi napisał piękny list, który kończył 

się słowami: „Modlimy się sercem i ustami, aby po długim pobycie w tym życiu ten sam Bóg prowadził 

Was do łonie szczęścia świętego patriarchy Abrahama”. Szczególnie wielu Amerykanów byłoby 

zaskoczonych, gdyby duża część obecnej amerykańskiej konstytucji była zgodna z islamską wizją 

polityczną. Pojęcia takie jak wybierani urzędnicy, kongres, sądownictwo, prawo cywilne i karne, równe 

prawa polityczne kobiet oraz prawa i obowiązki obywateli znajdują swoje echa w rzeczywistych 

zastosowaniach w historii cywilizacji muzułmańskiej. Czy historia muzułmanów miała swój udział w 

despotach i królach? Jasne, że tak, ale tak samo jest w świecie chrześcijańskim. Oceniać należy zasady, 

a nie to, jak wiernie są one stosowane. 

Pierwszy publiczny dialog między muzułmanami i chrześcijanami miał miejsce po tym, jak Mahomet 

wysłał kolumnę uchodźców do Abisynii w Afryceuniknąć prześladowań w Mekce. Mieszkańcy Mekki 

wysłali ambasadorów do króla, prosząc o ich aresztowanie, lecz w publicznym wywiadzie chrześcijański 

król Najashi orzekł, że nauki islamu są bliższe chrześcijaństwu niż bałwochwalstwu. Pozwolił 

muzułmanom pozostać, a później sam przeszedł na islam. 

➤ Islam akceptuje narodziny Jezusa z dziewicy i jego rolę Mesjasza wobec Żydów. Koran jednak 

zaprzecza, jakoby był on Bogiem lub Synem Bożym, uznając go raczej za proroka. 

➤ Muzułmanie nie wierzą, że Jezus został ukrzyżowany ani że Rzymianie zabili go w Jerozolimie. 

Muzułmanie utrzymują, że Bóg odpowiedział na modlitwę Jezusa i usunął go ze świata fizycznego, aby 

czekać na czasy ostateczne i triumfalny powrót na Ziemię. 

➤ Chrześcijaństwo i islam przeżyły wiele wieków dialogu międzywyznaniowego przeplatanego 

wojnami oraz okresami wzajemnego strachu i braku zaufania. 

➤ Europejscy chrześcijanie całkowicie okupowali świat muzułmański w epoce kolonializmu i stłumili 

islam. Dzisiejsze odrodzenie islamu jest jedynie próbą muzułmanów na całym świecie odzyskania 

swojej religii. 

➤ Świeckie rządy większości krajów muzułmańskich sprzeciwiają się znaczącemu praktykowaniu 

islamu przez swoją ludność. 

Odkrywanie źródeł islamu 

Podstawą każdej tradycji religijnej jest zasób wiedzy, z którego każde kolejne pokolenie może czerpać 

podstawy swojej wiary. Chrześcijanie mają swoją Biblię i dzieła niezliczonych teologów rozciągające się 

na ponad tysiąc lat. Judaizm, hinduizm i buddyzm mają podobnie starożytne źródła łączące zarówno 

Pismo Święte, jak i proces rozwoju doktrynalnego przez ich luminarzy. Z drugiej strony islam wywodzi 

się tylko z dwóch głównych źródeł, z których oba przeszły przez jednego człowieka i zostały ukończone 

w niecałe 25 lat. Koran, uważany za dosłowne Słowo Boże, stanowi podstawę nauk islamu. Hadisy, czyli 

wypowiedzi Proroka, uważane są za komentarz na temat stosowania Koranu w życiu codziennym. 

Towarzysze Proroka, czyli ludzie, którzy go znali i uczyli się bezpośrednio od niego, są traktowani jako 



dalsze źródło wyjaśnień i interpretacji. Wreszcie, na przestrzeni wieków wielu wielkich uczonych zajęło 

się kodowaniem, badaniem, upraszczaniem i wyjaśnianiem szczegółów islamu dla zwykłego człowieka. 

Nie wprowadzili jednak żadnych nowych nakazów ani praktyk per se, ponieważ islam ma silną tradycję 

zabraniającą wprowadzania nowych dodatków. Zatem islam zajmuje wyjątkowe miejsce wśród religii 

świata, ponieważ jest jedyną wiarą, której doktryny nie powstały setki lat po śmierci jej założyciela. 

Bliższe spojrzenie na Koran 

Ikra. Nakaz ten, oznaczający „czytaj”, był pierwszym słowem Koranu objawionym Mahometowi w roku 

610 n.e. Siedział on w górskiej jaskini na obrzeżach miasta Mekka i rozmyślał o znaczeniu rzeczy, gdy 

genialny ogarnął go błysk światła. Ukryty głos kazał mu czytać. Jego ton był zarówno przerażający, jak 

i zniewalający. Ale Mahomet był analfabetą. Nigdy nie nauczył się czytać, więc potulnie odpowiedział: 

„Nie umiem czytać”. Nagle poczuł, że ściska go tak, że zdawało się, że uchodzi z niego sam oddech. 

Kiedy nie mógł już tego znieść, rozkazujący głos powtórzył jeszcze raz: „Czytaj”. Zdezorientowany, co 

robić, Mahomet zaprotestował: „Ale ja nie umiem czytać!” Ogarnęło go to samo miażdżące uczucie i 

ledwie mógł to znieść, gdy napięcie opadło i głos rozkazał po raz trzeci: „Czytaj”. Mahomet, nie chcąc 

kolejnego ataku bólu, odpowiedział: „Co powinienem przeczytać?” Głos zaczął recytować melodyjnie 

brzmiące słowa: „Czytaj w imieniu swego Pana, który stworzył człowieka z przywiązania [zygoty]. 

Przeczytaj, bo twój Pan jest Najhojniejszy. Uczył ludzi za pomocą pióra tego, czego wcześniej nie 

wiedzieli.” (Koran 96:1–5) Mahomet przestraszony pobiegł do domu i błagał swoją żonę Khadijah, aby 

go pocieszyła. Ale objawienie nie było objawieniem ani złym omenem, jak myślał. Khadijah powiedział 

mu, że Bóg nigdy nie pozwoli, aby stała mu się krzywda ze względu na jego uczciwość i hojność. Nie 

wiedziała, jak bardzo miała rację. Przez następne 23 lata miał otrzymywać objawienia od Boga, niesione 

przez archanioła Gabriela. Te objawienia stanowią Koran, a nazwa ta dosłownie oznacza czytanie lub 

recytację. Koran był przekazywany ustnie Mahometowi, a on prosił ludzi, aby spisali wersety tak, jak je 

dyktował. Dlatego Koran nie został objawiony od razu. W rzeczywistości z biegiem czasu powiększała 

się, aż do ostatniego miesiąca życia Mahometa, kiedy to przyjęła ostateczną formę składającą się ze 

114 rozdziałów zwanych surami, z których każda miała różną długość. Sury obejmują ponad 6600 

wersetów zwanych ajami, które dotyczą szerokiej gamy tematów. Czasami odkrywano razem całe sury; 

innym razem przychodziły grupy ajów i Mahomet mówił ludziom, w której surze mają je uwzględnić. 

(Muzułmanie wierzą, że to on ułożył wszystkie rozdziały i wersety pod kierunkiem archanioła Gabriela). 

Objawienia zazwyczaj dotyczyły bieżących kwestii. Kiedy Mahomet przebywał w Mekce, gdzie jego 

nowi wyznawcy walczyli o stworzenie solidnych podstaw swojej wiary, treść skupiała się wokół 

monoteizmu, cnotliwego życia i ostatecznego triumfu islamu, mimo że była to religia prześladowana. 

Później w Medynie, kiedy islam zadomowił się w życiu miasta, rdzeniem przesłania były prawa i nakazy 

społeczne. Czasami niemuzułmanie rzucali wyzwanie Mahometowi, aby mówił na tajemne tematy, o 

których wiedzieli, że nie ma on zielonego pojęcia, i nagle pojawiało się objawienie wyjaśniające tę 

kwestię. Na przykład grupa ludzi w Medynie wypytywała go o Józefa i jego przygody w Egipcie, próbując 

go zaskoczyć. W odpowiedzi został objawiony cały rozdział składający się z ponad stu wersetów (zwany 

Surą Yusuf). Mahomet opisał cztery sposoby otrzymywania objawień od Boga. Pierwszy miał miejsce 

w nocnych snach, kiedy w jego umyśle wszczepiono wersety Koranu. Drugim skutkiem były 

natychmiastowe objawienia w jego sercu w ciągu dnia. Trzeci sposób, który, jak stwierdził, był 

najtrudniejszy do zniesienia, zapowiadał głośne dzwonienie w uszach i po nim płynęły wersety. Ostatni 

sposób polegał na tym, że archanioł Gabriel pojawiał się jako człowiek, czasem widoczny dla innych 

ludzi, a czasem nie, który następnie instruował Mahometa, co ma powiedzieć. Bóg nigdy nie ukazał się 

Mahometowi, gdyż islam mówi, że Bóg jest zbyt wzniosły, aby ukazywać się przez cały czas. 

Nazwa góry, na której Mahomet otrzymał swoje pierwsze objawienie, nazywa się Jabal un Nur, czyli 

Góra Światła. 



 

„Ty [Mahomecie] nigdy wcześniej nie czytałeś żadnej książki ani nie pisałeś jej własnoręcznie. Gdybyś 

zrobił którykolwiek z nich, spieracze mieliby uzasadnione powody, by to podejrzewać. (Koran 29:48) 

Styl i treść 

Jedną z wielu cech Koranu, które muzułmanie uważają za cudowne, jest jego styl. Nie było wiadomo, 

że Mahomet jest człowiekiem poezji, zanim Koran zaczął wypływać z jego ust. Nigdy też nie brał udziału 

w konkursach poezji ustnej, które były podstawą życia w całej Arabii. Jednak ten sam człowiek nagle 

zaczął recytować książkę, która do dziś uważana jest za najwspanialszą księgę w języku arabskim. 

Użycie jasno sformułowanych metafor, płynność tekstu i wciągająca składnia są uważane za najwyższe 

standardy  u Leksykografów arabskich, a żadna inna książka nie jest tak ceniona z gramatycznego 

punktu widzenia. W jaki sposób wyraża się wyjątkowy styl Koranu? Aby odpowiedzieć na to pytanie, 

musimy przyjrzeć się dwóm obszarom: prezentacji i treści. Koran wykorzystuje różnorodne 

mechanizmy literackie, od prostego wiersza po wierszu lub rymowania odmierzonego po płynną prozę 

i pełne pasji eseje. Dzięki umiejętnemu połączeniu różnych technik słuchacz zostaje zabrany w 

ekscytującą podróż przez uczucia, myśli, emocje i sny. Przykładem są początkowe wersety rozdziału 36 

Koranu. W tej surze, zatytułowanej Ya Seen, czytamy początkowe wersety w transliteracji. Podkreślone 

słowa pokazują powtarzalność dźwięków: 

Ya Seen. Wal Qur’anil Hakeem. Innaka lamin al Mursaleen. ‘Alaa siratim Mustaqeem. Tanzilul ‘azeezil 

Raheem. Le tunzera qawman ma unthera aba-uhum 

Jeśli zauważyłeś przejście od jednego rymu do drugiego, możesz zobaczyć, jak Koran może nieustannie 

angażować uszy swoich słuchaczy w coś świeżego i nowego. Z tego powodu muzułmanie nigdy nie 

uważają tłumaczenia Koranu za równoznaczne z tekstem arabskim. Sam Koran odnotowuje ten 

wyjątkowy styl i jego cel, stwierdzając, że jest to księga łatwa do zapamiętania. W dłuższych 

fragmentach znajdziesz sporo zmian stylistycznych w obrębie wielu różnych tematów. (Chociaż 

niektórzy zachodni uczeni krytykowali tę technikę literacką, w rzeczywistości jest to jedna z mocnych 

stron Koranu, odróżniająca ją od wszystkich innych świętych ksiąg). Kiedy Koran jest recytowany na 

głos przez wprawnego czytelnika, jego piękno potrafi poruszyć słuchaczy do łez. (Konkursy recytacji 

Koranu odbywają się co roku w całym świecie muzułmańskim, a najważniejsze z nich odbywają się w 

Malezji i Arabia Saudyjska.) Drugi cudowny aspekt Koranu dotyczy jego treści. Koran obejmuje 

różnorodne tematy, w tym doktrynę religijną, prawo, wartości społeczne, moralność, historię, 

proroków i ich zmagania, filozofię i naukę. Nie zawierając ani jednej jednolitej narracji na żaden z tych 

tematów, Koran umiejętnie splata elementy każdego z nich w odrębne rozdziały, które odnoszą się do 

jednego, a następnie do drugiego, tworząc spójne eseje atrakcyjne dla różnych słuchaczy. Mahomet 

nigdy nie chodził do szkoły. Nigdy w życiu nie przeczytał żadnej książki, nie pobierał korepetycji ani nie 

angażował się w jakąkolwiek naukę. I nagle, kiedy skończył 40 lat, z jego języka wypływa uosobienie 

elokwencji? Jest to całkiem niewytłumaczalne. Zaledwie sto lat temu zachodni badacze islamu 

twierdzili, że Mahomet miał epilepsję (co nie jest prawdą) i że Koran przyszedł podczas napadów 

padaczkowych. Czy w takich stanach epileptycy piszą zachwycające wiersze i eseje? Inni ludzie Zachodu 

oskarżają Mahometa o spisanie Koranu, chociaż nie potrafią wyjaśnić, w jaki sposób. Ale jak zauważył 

dr Maurice Bucaille, obalając twierdzenia, że Mahomet sam napisał Koran: „Jak człowiek, będąc 

analfabetą, mógł stać się najważniejszym autorem pod względem wartości literackich w całym języku 

arabskim? literatura?" muzułmanie powiedziałbym, że jest to nic innego jak bezpośrednie objawienie 

od Boga 

Alfabet arabski nie jest zapisywany alfabetem łacińskim i zawiera dźwięki, które nie mają 

odpowiedników w języku angielskim, takie jak „gha”, „kha” i „Qa”. Transliteracja, czyli zapisywanie 



dosłownych dźwięków jednego języka literami innego, jest konieczna, aby zrozumieć, jak brzmi język 

arabski są wymawiane. 

Jeden z najzdolniejszych poetów arabskich, Tufayl ibn Amr Ad-Dawsi, chciał zbadać, co słyszał o 

Mahomecie i Koranie, więc udał się do Mekki i poprosił Mahometa, aby mu wyrecytował część tego. 

Po wysłuchaniu wykrzyknął: „Przysięgam na Boga, ja  nigdy wcześniej nie słyszałem tak pięknych słów.” 

Przed dotknięciem Koranu muzułmanin musi upewnić się, że znajduje się w rytualnie czystym stanie. 

Dokonuje się tego poprzez umycie rąk, twarzy i stóp wodą. Nie ma zakazu czytania i posługiwania się 

przez kobiety Świętą Księgą, jak ma to miejsce w niektórych innych religiach. 

Objawienia z Mekki i Medyny 

Wersety Koranu dzielą się na dwie główne kategorie w zależności od okresu misji Proroka, w którym 

zostały objawione. Pierwsze 13 lat proroctwa spędziłem w Mekce, wrogim środowisku dla 

muzułmanów, w którym panujący bałwochwalcy uprzykrzali życie nowej religii i jej wyznawcom. Drugi 

okres rozpoczął się od Hidżry, czyli migracji do Medyny, kiedy islam stał się dominującą siłą w polityce 

miasta i tym samym nie znajdował się już bezpośrednio pod ostrzałem. Objawienia mekkańskie, jak się 

je nazywa, skupiają się na dwóch głównych tematach: konfrontacji z zacofanymi zwyczajami 

plemiennymi arabskimi i wykazaniu głupoty bałwochwalstwa. Niektóre zwyczaje, przeciwko którym 

wypowiadał się Koran, są następujące: 

➤ Zakopywanie żywcem niechcianych dziewczynek (dzieciobójstwo) 

➤ Wiara w przesądy i praktykowanie czarów 

➤ Mężczyźni dziedziczą swoje owdowiałe matki jako własne żony 

➤ Ślepe podążanie za tradycją samą w sobie 

Kampania przeciwko bałwochwalstwu była szczególnie pilna, ponieważ objawienia Koranu coraz 

wyraźniej wskazywały, że świątynia Abrahama, Kaba, nie jest miejscem do przechowywania 360 

bożków plemiennych. Mekka była tak dekadencka, że bałwochwalcy często nago krążyli po Kaabie, 

oddając hołd swoim bożkom. Koran wymienia konkretnie trzech bogów, których czcili Arabowie, i 

nazwał takie praktyki idiotyzmem. Zamiast modlić się do mniejszych bogów o codzienne korzyści i 

szczęście, islam twierdził, dlaczego nie modlić się do jedynego prawdziwego Boga, Allaha? Co 

zrozumiałe, mieszkańcy Mekki nie przyjęli kazań i nauk Mahometa i zaczęli codziennie nękać 

muzułmanów. Mahomet był często bity i popychany na ulicach. Pewnego razu prawie został uduszony 

przez wściekłego mekkańczyka w pobliżu Ka’by. Inni muzułmanie byli brutalnie torturowani, a kilku 

zostało zamordowanych. (Pierwszą męczennicą islamu była kobieta, która odmówiła powrotu do kultu 

bożków). W związku z tym objawienia z Mekki zawierają także historie dawnych proroków, którzy 

przeżyli trudności; był to sposób na pokazanie Mahometowi i jego naśladowcom, że inni również 

przeżyli trudne chwile, ale pomoc Boża w końcu ich ocaliła. Objawienia z Medyny, czyli te przekazane 

Mahometowi po tym, jak on i jego wyznawcy uciekli z Mekki, dotyczyły sposobu budowania 

społeczeństwa islamskiego. Wzrosło znaczenie i zastosowanie wartości i obyczajów islamu oraz 

szczegółów prawa islamskiego. Pojawiły się wersety regulujące dziedziczenie, małżeństwo i rozwód, 

prowadzenie polityki państwowej, prawa cywilne i kary karne. Podano także obszerny zbiór wersetów 

na temat stosunków z Żydami i chrześcijanami. W tym okresie zdelegalizowano także napoje 

alkoholowe. Ale w tym czasie muzułmanie byli już tak niezłomni w swojej wierze, że bez problemu 

rozbijali na ulicach naczynia z winem. To jeden z zakazów, który nie zawiódł. 

Haneef to określenie monoteisty w języku arabskim. Abraham otrzymał ten tytuł w Koranie. 



 

Kompilacja 

Koran był ustnym przesłaniem przekazanym Mahometowi za pośrednictwem archanioła Gabriela. Sam 

Mahomet nie umiał pisać, więc poprosił swoich wykształconych zwolenników, aby byli jego 

sekretarzami. Już w początkach Mekki spisano Koran. Papier nie był wówczas znany w Arabii, więc 

używano do tego pergaminu egipskiego, skórzanych zwojów i łopatek wielbłądów (które przypominały 

duże łupki). W okresie Medyny cały zbiór pisanych sur był przechowywany w dużej skórzanej torbie 

będącej w posiadaniu Proroka. W pewnym momencie Prorok miał ponad 20 sekretarzy spisujących 

jego słowa. Nie było potrzeby spisywania wszystkiego w formie książki, ponieważ tradycja ustanowiona 

przez Proroka głosiła, że ludzie powinni zapamiętać jak najwięcej Koranu na pamięć. Do śmierci Proroka 

setki ludzi nauczyło się na pamięć całej księgi we właściwej kolejności. Prawie wszyscy inni znali na 

pamięć przynajmniej znaczące fragmenty. A wraz z naciskiem, jaki Prorok kładł na umiejętność czytania 

i pisania, więcej ludzi niż kiedykolwiek wcześniej uczyło się czytać i pisać, więc zapisane strony 

wersetów Koranu zaczęły krążyć po całym świecie. Za rządów pierwszego muzułmańskiego kalifa Abu 

Bakra w południowej Arabii wybuchł bunt, w wyniku którego podczas jednej bitwy zginęło ponad 70 

najwybitniejszych zapamiętywaczy. Umar ibn al Khattab, jeden z czołowych towarzyszy Mahometa, 

namówił Abu Bakra, aby przygotował Koran w formie jednej księgi, tak aby nigdy nie zaginął jego 

właściwy porządek i sposób czytania. Dokonano tego pod skrupulatnym nadzorem głównego 

sekretarza Proroka, Zayda bin Thabita, który potrafił wykorzystywać nowo wprowadzone produkty 

papierowe z Chin. Później, za rządów trzeciego kalifa muzułmańskiego, Usmana ibn Affana, nawróceni 

niearabowie zaczęli spierać się o właściwy sposób wymawiania wersetów Koranu. Zaczęli nawet pisać 

osobiste kopie zawierające własne warianty pisowni i wymowy słów. Problem stał się tak poważny, że 

niektórzy dawni towarzysze Proroka pomyśleli, że Koran może zaginąć w morzu konkurencyjnych 

wersji. Usman działał zdecydowanie i nakazał, aby oficjalne wydanie, przygotowane za czasów jego 

poprzednika, Abu Bakra, zostało zduplikowane i rozesłane po jednym egzemplarzu do każdego 

większego miasta muzułmańskiego. Stamtąd skrybowie mogli sporządzać dalsze kopie, co pozwalało 

uciszyć wszelkie kontrowersje i nieporozumienia. Wszystkie wadliwe kopie, które ludzie sami wykonali, 

miały zostać spalone, aby w obiegu znajdowało się wyłącznie wydanie autentyczne. Dwa egzemplarze 

tych Koranów Usmani, jak się je nazywa, znajdują się do dziś w muzeach w Turcji i Taszkencie. Mają 

dokładnie taki sam tekst, jak każdy dzisiejszy Koran arabski. Tym, którzy sugerują, że Koran, który mamy 

dzisiaj, nie jest całkowicie zgodny z tym, który recytował Mahomet, odpowiedź jest prosta: wszyscy 

ludzie, którzy byli zaangażowani w spisywanie Koranu zarówno w czasach Mahometa, jak i po nim, 

umieli zapamiętywać z książki. Poza tym były setki innych takich osób, które zauważyłyby jakiekolwiek 

zmiany w tekście. Wśród tysięcy ocalałych towarzyszy Mahometa nigdy nie było w tej kwestii żadnych 

kontrowersji. 

Hafiz to osoba, która zapamiętała cały Koran. Imię dosłownie oznacza Strażnika. Święty Koran jest 

najbardziej zapamiętywaną księgą na świecie. 

 

Główne tematy Koranu 

Koran ma trzy główne tematy: 

1. Absolutna władza Boga 

2. Odpowiedzialność człowieka za swoje czyny 

3. Nietrwałość tego życia 



Każdy temat jest wyrażony w mocny sposób za pomocą przypowieści, przykładów, odniesień do 

dawnych ludów lub proroków oraz logiki. Całkowicie jedna trzecia wersetów Koranu odnosi się do 

kwestii dotyczących przyszłego życia i tego, co ludzie znajdą po śmierci. Kolejna jedna trzecia wersetów 

dotyczy proroków, kwestii międzywyznaniowych i ludzkich doświadczeń, podczas gdy ostatnia jedna 

trzecia obejmuje tematy od prawa po obowiązki osobiste i społeczne. Wszystkie te różne tematy 

pojawiają się w różnych miejscach całego Pisma Świętego. 

Nauki Proroka 

„O wy, którzy wierzycie” – napomina Koran – „bądźcie posłuszni Allahowi i posłuszni Posłańcowi”. W 

innym wersecie czytamy: „Masz piękny wzór do naśladowania w Wysłanniku Allaha”. To tylko dwa z 

wielu ajów, czyli wersetów, które mówią muzułmanom, aby postępowali zgodnie z naukami Proroka 

Mahometa. Ale czy Koran nie jest jedną z takich nauk? Islamska odpowiedź brzmi: nie. Koran jest 

dosłownym Słowem Bożym przekazanym jedynie przez ustnik Mahometa. Nauki Proroka to coś 

zupełnie innego. Właśnie dlatego Szahada, czyli Islamska Deklaracja Wiary, składa się z dwóch części – 

aby ludziom o tym przypomnieć. Przykład życia Mahometa, zwany Jego Sunną, czyli Drogą, 

reprezentuje jego własną interpretację tego, jak żyć zgodnie z nakazami Koranu. Często używany 

przykład dotyczy pięciu codziennych modlitw islamu. Koran nakazuje muzułmanom, aby po prostu 

modlili się o ustalonych porach, ale nie mówi im, jak się modlić. Nie wspomina nic o recytowaniu sur, 

kłanianiu się w pasie, wypowiadaniu pewnych zwrotów i tak dalej. O tym Prorok nauczał własnymi 

słowami. Muzułmanie wierzą, że archanioł Gabriel udzielał Mahometowi wskazówek w tej i wszystkich 

innych kwestiach, ale wiedza ta została przefiltrowana przez mowę, doświadczenia i działania 

Mahometa. Dlatego Sunna Mahometa jest uważana za drugie najważniejsze źródło islamu. 

Mahomet podczas swojego ostatniego ważnego wystąpienia publicznego powiedział: „Zostawiam was 

z dwiema rzeczami. Jeśli będziesz się ich trzymał, nigdy nie zbłądzisz. Są Księgą Allaha i moją Sunną.” 

Czym hadisy różnią się od Koranu? 

Koran zawiera wersety, które mają swój własny styl. Od rymów po prozę — istnieje określony sposób 

przedstawiania informacji i określone typy konstrukcji gramatycznych. Własne powiedzenia 

Mahometa, czyli hadisy, które stanowią podstawę Sunny, są tym, co powtarzał codziennie w trakcie 

normalnego życia. Kiedy z własnej woli przemawiał do ludzi, nie rymował się ani nie recytował 

melodyjnym głosem. Oto przykład różnicy stylu. Pierwszym wyborem jest werset z Koranu. Dwa drugie 

wybrane to dobrze znane hadisy Proroka, zaczerpnięte ze zbioru uczonego Imama Bukhariego z IX 

wieku. Koran: 

„O wy, którzy wierzycie, czy mam was poprowadzić do targu, który uchroni was od bolesnej zagłady? 

Polega to na tym, że wierzycie w Allaha i Jego Posłańca, a następnie walczycie w Jego sprawie swoim 

majątkiem i osobami. Tak będzie dla ciebie najlepiej, gdybyś tylko wiedział. (61:10–11) 

Hadisy: 

„Im człowiek jest starszy, tym bardziej wzrasta jego pragnienie dwóch rzeczy: bogactwa i 

długowieczności”. (Buchari) 

„Nauka jest obowiązkiem każdego muzułmanina, mężczyzny i kobiety”. (Buchari) 

Jak widać, Koran ma wyraźnie religijny ton, podczas gdy hadisy przypominają raczej stwierdzenia lub 

oświadczenia, jakie może wygłosić mówca lub nauczyciel do swoich uczniów. 

 



Kto spisał hadisy? 

W okresie Mekki i wczesnego okresu Medyny Mahomet zwykł zabraniać swoim wyznawcom 

zapisywania jego osobistych wypowiedzi w obawie, że ludzie pomylą je z Koranem. Jednak pod koniec 

życia, kiedy świętość Koranu była pewna i wiele osób znało cały Koran na pamięć, złagodził ten zakaz. 

Wielu jego zwolenników zaczęło spisywać to, czego się od niego nauczyli na różne tematy. Inni jedynie 

przekazywali jego wypowiedzi ustnie swoim dzieciom i wnukom. Niektóre z tych pierwszych ksiąg 

hadisów przetrwały do dnia dzisiejszego. Jednak w miarę jak islam rozprzestrzenił się na cały świat, od 

Maroka po Chiny, wielu ludzi znających ustną tradycję hadisów rozproszyło się. Uczeni, którzy chcieli 

zebrać te nieuchwytne powiedzenia i zachować je dla późniejszych pokoleń, zaczęli podróżować po 

całym Imperium Muzułmańskim w poszukiwaniu ludzi, którzy mieli te hadisy lub nauczyli się ich od 

innych. Ponieważ zawsze zdarzają się ludzie nieuczciwi i zapominalscy, uczeni ci opracowali system 

przeglądania zebranych danych w celu ustalenia, czy hadis jest autentyczny, czy sfabrykowany. Proces 

ten obejmował wyczerpujące badanie genealogii osoby przekazującej hadisy, skupiając się na 

moralnym charakterze narratora oraz na tym, od kogo on lub ona to usłyszał, i tak dalej. W przypadku 

znalezienia jakiejkolwiek rozbieżności hadis zostałby oznaczony jako nie w pełni wiarygodny lub nawet 

fałszywy. Wszystkie te informacje są zapisane jako łańcuch sięgający do pierwotnej osoby, która 

usłyszała hadis od Proroka. Inny obszar kryteriów dotyczył harmonii między hadisami a tekstem 

Koranu. Mahomet przepowiedział, że w przyszłości wiele osób będzie mu przypisywać fałszywe 

wypowiedzi, dlatego dał pouczenie, że wszelkie hadisy sprzeczne z Koranem nie pochodzą od niego; 

dlatego należy go odrzucić. To tylko dwie z metod stosowanych przez pierwszych badaczy hadisów, 

aby zapewnić dokładność tradycji proroczych. Główne dzieło zostało ukończone w ciągu 200 lat od 

śmierci Proroka. Główni znawcy hadisów, których dzieła nazwano ich imionami, to Imam Bukhari, 

Imam Muslim, At-Tirmidhi, Ibn Majah, Abu Dawood i An-Nisa’i. Wszystkie te kolekcje są powszechnie 

dostępne. Hadisy są klasyfikowane według tematów i obejmują wszystko, od tego, jak wykonać pięć 

filarów i jak to zrobić traktuj sąsiadów, co robić na wojnie, jak traktować swoją rodzinę, co robić, jeśli 

chcesz wybrać się w podróż i tak dalej. 

Hadis jest klasyfikowany jako wszystko, co Prorok Mahomet powiedział, zrobił lub na co wyraził 

milczącą zgodę. 

Imam Bukhari (zm. 870), najsłynniejszy kolekcjoner hadisów, zebrał ponad 600 000 hadisów, ale 

umieścił w swojej oficjalnej księdze tylko 2602, ponieważ pozostałych nie mógł udowodnić z 

wystarczającą pewnością, że Prorok je wypowiedział. 

Imam Bukhari usłyszał, że w odległym kraju żył człowiek, który miał... unikalny hadis. Imam podróżował 

tygodniami, aby dotrzeć do miasta mężczyzny i zapytał, gdzie można znaleźć tę osobę. Kiedy imam 

zbliżył się do domu mężczyzny, zobaczył, jak próbował nakłonić osła do ruszenia, udając, że ma w ręku 

jedzenie. Imam doszedł do wniosku, że mężczyzna był kłamcą i odszedł, nigdy z nim nie rozmawiając. 

Literatura hadisów: migawka 

Oto przykład hadisu z pełnym łańcuchem narratorów sięgającym aż do Proroka. Hadis ten pochodzi ze 

zbiorów Imama Bukhariego i jest klasyfikowany jako sprawdzony (Sahih). (Obszerny materiał 

biograficzny dotyczący każdego narratora został tutaj pominięty.) Za zgodą Abu Al Naumana, który 

powiedział, że słyszał to od Saida ibn Zayda, który usłyszał to od „Ali ibn Zayda, który powiedział, że 

usłyszał to od Jabira ibn „Abdullaha Prorok powiedział: „Kto ma trzy córki, troszczy się o nie, troszczy 

się o nie i okazuje im miłosierdzie, wejdzie do raju”. 

 



Towarzysze Proroka 

Za towarzysza Proroka uważa się każdą osobę, która słyszała, widziała lub spędzała czas z Prorokiem 

Mahometem. Ci ludzie, zwani sahaba, są uważani za autorytety w dziedzinie islamu, ponieważ 

dowiedzieli się o islamie bezpośrednio ze źródła. Jeśli chodzi o liczby, było ich ponad sto tysięcy sahaba, 

choć jeśli policzymy tylko tych, którzy spędzili znaczący czas z Prorokiem, w rzeczywistości mamy do 

czynienia tylko z kilkoma setkami godnych uwagi mężczyzn i kobiet. Istnieje często cytowane 

powiedzenie Mahometa, w którym stwierdził, że jego towarzysze są jak gwiazdy przewodnie: za 

którąkolwiek pójdziesz, człowiek będzie właściwie prowadzony. Towarzysze Mahometa są uważani za 

najlepsze pokolenie w historii islamu, a każde kolejne pokolenie jest nieco mniej szlachetne niż 

poprzednie. Sahaba byli pod pewnym względem naprawdę niesamowitymi ludźmi. Większość z nich to 

osoby nawrócone na islam, które przekształciły się z różnorodnego stylu życia w zjednoczoną tradycję 

islamu. Obejmowali wszystkie rasy i pozycje społeczne, ale zjednoczyli się we wzajemnej komunii jako 

bracia i siostry w wierze. Każdy miał swoje własne talenty, a Mahomet był w stanie wykorzystać 

zdolności każdego z korzyścią dla społeczności jako całości. 

Sahaba nie byli podobni do uczniów Jezusa. Była to grupa bardziej inkluzywna, obejmująca wszystkich 

muzułmanów. Chociaż Mahomet należał do wewnętrznego kręgu, nigdy nie stworzył odrębnej grupy 

ludzi o specjalnym statusie. 

Wcześni konwertyci z Mekki 

Są pewni sahaba, którzy wyróżniają się trudami, jakie musieli znosić. Wśród nich są pierwsi mekkańscy 

konwertyci na islam. Nawracali się, gdy nawrócenie mogło oznaczać wyśmiewanie, odrzucenie przez 

własne rodziny, a nawet śmierć. Poniższa lista przedstawia niektóre z najbardziej znanych sahaba: 

➤ Khadijah bint Khuwaylid  Żona Muhammada, która jako pierwsza przeszła na islam. 

➤ Najlepszy przyjaciel Abu Bakr As-Siddeeqa Muhammada i pierwszy kalif islamu. 

➤ Umar ibn al Khattab Nawrócony, który później został drugim kalifem. 

➤ Sumayyah bint Khubbat Wcześnie nawrócony, który był torturowany na śmierć przez mieszkańców 

Mekki. Była pierwszą męczennicą islamu. 

➤ Bilal ibn Rab’ah Czarny niewolnik, który cierpiał straszliwe tortury z rąk swego bałwochwalczego 

pana. Abu Bakr kupił mu wolność, a później Bilal został pierwszym muezzinem, czyli wzywającym do 

modlitwy w islamie. 

Wybitne Kobiety 

Wiele osób byłoby zaskoczonych, gdyby dowiedziało się, że kobiety odegrały bardzo znaczącą rolę w 

powstaniu islamu. Od pierwszej nocy, kiedy Khadijah pocieszała męża po jego pierwszym objawieniu, 

aż do końca życia Proroka, kobiety wspierały islam równie zaciekle jak mężczyźni. Dla kobiet islam 

umożliwił uwolnienie się od dławiących zwyczajów arabskich tamtych czasów. Od dzieciobójstwa 

kobiet po nieograniczoną przemoc – kobiety przed islamem przeżywały bardzo trudne chwile. Islam 

zapewnił im równy status, prawa i głos w społeczności, jakiego nigdy wcześniej nie mieli. Omówię 

więcej na ten temat w Rozdziale 20, „Patrząc na kobiety w islamie”. Do najwybitniejszych kobiet, poza 

wymienionymi już, należą: 

➤ Umm Salamah Musiała znieść ogromną presję ze strony rodziny, aż na pewien czas utraciła nawet 

prawo do opieki nad dzieckiem. Nigdy się nie załamała i ostatecznie uciekła do Medyny. 



➤ Umm Ammarah Podczas zaciętej bitwy, podczas której mieszkańcy Mekki zaatakowali muzułmanów 

od tyłu, stanęła nad rannym Prorokiem i odepchnęła tłum atakujących mężczyzn za pomocą strzał, 

włóczni, a na koniec miecza i tarczy. 

➤ Aisza Córka Abu Bakra i żona Proroka. Była przywódczynią kobiet i nauczycielką zarówno mężczyzn, 

jak i kobiet. 

➤ Barakah Była Afrykanką, która opiekowała się Mahometem, gdy był chłopcem. Po tym, jak Mahomet 

został prorokiem, niosła tajne przesłania, narażając się na wielkie niebezpieczeństwo, między ukrytymi 

miejscami spotkań muzułmańskich wokół Mekki. 

Książka „Ulema: uczeni wiary 

Zasób wiedzy islamskiej jest dość obszerny. Obszary studiów mogą obejmować gramatykę arabską, 

Koran, hadisy, prawo islamskie, biografie sahaby, filozofię, dialog międzywyznaniowy, historię życia 

Mahometa oraz teorię polityczną i ekonomiczną. Większość ludzi nie ma czasu, aby zagłębić się w te 

tematy, więc uczeni religijni uzupełniają luki w wiedzy. Różnica między islamem a innymi tradycjami 

religijnymi polega jednak na tym, że muzułmańscy uczeni („Ulemowie”) nie są zobowiązani do 

formułowania nowych doktryn. Raczej porządkują i interpretują dane podane w Koranie i hadisach. 

Jedyne obszary, w których można wprowadzić nowe uzupełnienia do prawa islamskiego, to te, które 

dotyczą nieoczekiwanej kwestii, przed którą staje społeczność muzułmańska. Na przykład, jak islam 

postrzega dzieci z probówek, zamrażanie kriogeniczne, a nawet przeszczepianie narządów? Islamscy 

uczeni, którzy często pracują niezależnie od siebie, podlegając niewielkim lub żadnym regulacjom, 

sięgają do źródeł w kolejności malejącej, aby uzyskać odpowiedź zgodną z ogólnym duchem islamu. 

Nazywa się to nauką Fiqh, czyli wyprowadzaniem stanowisk prawnych. Cztery źródła, z których 

korzystaliśmy, to… 

➤ Koran. 

➤ Hadisy. 

➤ Konsensus sahaby (’Ijma). 

➤ Niezależne rozumowanie (Qiyas). 

W tym ostatnim źródle uczony sam próbuje znaleźć odpowiedź na podstawie własnej logiki i zdolności 

rozumowania. Czasami uczeni muszą wykazać się dużą kreatywnością, aby udzielić odpowiedzi 

społeczności. Słowo Ijtehad to nazwa procesu wypracowywania ostatecznych orzeczeń, które opierają 

się na dużej ilości niezależnych przemyśleń. Dzięki temu procesowi korpus prawa islamskiego staje się 

żywą, oddychającą instytucją, która może dostosować się do każdego wieku i okoliczności. Niedawne 

orzeczenia prawne, zwane fatwami, stwierdzają, że wolno odmawiać wezwania do modlitwy przez 

głośnik, odprawiać modlitwy w statku kosmicznym, oddawać narządy i handlować akcjami 

niezwiązanymi z występkami. 

Pierwsi teolodzy 

Nie każdy ma kwalifikacje do wydawania fatw lub angażowania się w idżtehad. Chociaż wśród uczonych 

muzułmańskich nie istnieje żadna centralna hierarchia, tak jak w Kościele katolickim z jego strukturą 

kościelną, istnieją pewne uznane kwalifikacje wymagane do uznania ich za autorytet religijny w islamie. 

Osoba musi studiować na uznanym uniwersytecie islamskim lub u absolwenta, który otrzymał 

pozwolenie na nauczanie na studiach wyższych. Takich niezależnych nauczycieli często nazywa się 

szejkami, co jest starym arabskim terminem oznaczającym wodza lub przywódcę. Osoby, które ukończą 



programy studiów, które zwykle trwają około pięciu lat, otrzymują certyfikat zwany „Ijazah”, 

odpowiednik tego, co nazwalibyśmy tytułem magistra studiów islamskich. Muzułmanie wciąż 

pamiętają niektórych z najsłynniejszych sahabów z przeszłości i ich uczniów. Nazwiska takie jak Hassan 

al Basri i A’ishah bint Abi Bakr są wypowiadane z szacunkiem. To właśnie w tym wczesnym pokoleniu 

nauki islamu zostały usystematyzowane i stały się bardziej zrozumiałe dla mas. Wszystkie główne nauki 

islamskie, od fiqh po leksykografię arabską, zostały zapoczątkowane w ciągu pierwszych dwóch stuleci 

ekspansji islamu. Podstawa tej wiedzy nadal definiuje tradycyjną edukację islamską. 

Nie ma zakazu, aby kobiety były uczonymi w islamie. W całej historii islamu aż po dzień dzisiejszy wiele 

znanych „Ulemów” było kobietami szanowanymi za swoją wiedzę i bystrość. Ponieważ w islamie nie 

ma duchowieństwa, jest jedynie stowarzyszenie uczonych, organ certyfikujący składa się z uznanych 

uczelni islamskich. 

Pięciu Imamów 

Nauka Fiqh została zapoczątkowana przez różnych zainteresowanych uczonych w pierwszych wiekach 

islamu. Na początku często współpracowali, ale później niezależnie formułowali swoje procesy prawne 

dotyczące Ijtehad. Każdy uczony przyciągał wielu studentów, którzy kontynuowali pracę po śmierci 

założyciela. Te rosnące tradycje prawne próbowały wyjaśnić masom nauki i zastosowanie islamu. Ta 

służba była konieczna, ponieważ wiele wersetów Koranu można interpretować na różne sposoby. 

Ponadto niektóre hadisy są niejasne lub nawet niezrozumiałe dla przeciętnego człowieka. Ponieważ 

ludzie widzą rzeczy inaczej, wnioski każdej z tych szkół myślenia, czyli madh-habów, nieznacznie się 

różniły. Kiedy mówimy o kwestiach Idżtehadu, na które nie ma jednoznacznej islamskiej odpowiedzi, 

liczba nieporozumień może wzrosnąć. Na przykład Koran stwierdza, że muzułmanom wolno jeść 

„mięso z morza”. Niektórzy uczeni uważali, że oznacza to tylko ryby, podczas gdy inni obejmowały 

małże, skorupiaki i wszystko, co żyje pod wodą. Chociaż madh-habowie zgadzają się co do ponad 80 

procent kwestii związanych z wierzeniami i praktykami islamu, to w kwestiach peryferyjnych czasami 

pojawiają się nieporozumienia i kontrowersje. Każda z tych szkół myślenia zaczęła być znana pod 

imieniem swojego założyciela. Pięć, które przetrwały do dziś, to… 

➤ Hanafi. 

➤ Szafi. 

➤ Maliki. 

➤ Hanbali. 

➤ Ja’fari. 

Muzułmanie na całym świecie na ogół wyznają jedną z tych pięciu szkół myślenia, a wszystkie pytania 

dotyczące przestrzegania islamu zwracają się do uczonych i opracowanych przez każdą z nich 

podręczników. Większość krajów muzułmańskich ma obszary koncentracji, w których większość ludzi 

podąża za jednym lub drugim. Modus operandi, który od wieków panował wśród zwolenników każdej 

tradycji prawnej, polega na tym, że każda z nich jest ważną legalną ścieżką do bycia dobrym 

muzułmaninem, więc nikt nie powinien krytykować madh-hab innej osoby. Muzułmanie powszechnie 

identyfikują się na podstawie tradycji prawnej, którą wyznają. 

Naukowcy-aktywiści 

Islamscy uczeni odegrali kluczową rolę w ochronie i promowaniu islamu. To oni często narażali własne 

życie, stawiając czoła ekscesom politycznych władców. Kiedy światu muzułmańskiemu zagrażali 



zewnętrzni wrogowie, uczeni wzywali lud do obrony. W epoce kolonializmu tacy ludzie jak Muhammad 

Abdu, Jamal Uddin Afghani i Uthman Dan Fodio wyjaśniali społeczności, dlaczego zostali podbici przez 

niemuzułmanów i co mogą z tym zrobić. Biorąc pod uwagę całkowity brak islamskiej struktury 

politycznej jednoczącej muzułmanów na całym świecie, jak wzywa Koran, uczeni zastąpili dziś 

sułtanów, kalifów i chanów z przeszłości w roli obrońców islamu. Praktyka ta może oczywiście 

prowadzić do nadużyć, a obecnie niebezpiecznym trendem jest rozwój „natychmiastowego szejka”. 

Ludzie, którzy mają niewielką wiedzę o islamie, nagle stają się autorytetami i przyciągają naiwnych 

zwolenników. Muzułmanie rutynowo dyskutują na ten temat i szukają sposobów na ograniczenie 

ambicji ludzi, którzy nie mają cierpliwości, aby odbyć tradycyjny kierunek studiów. Obecnie na 

Zachodzie jest wielu wybitnych (i autentycznych) uczonych islamskich. Oni będą udzielać wskazówek 

muzułmanom, którzy próbują negocjować życie w społeczeństwie niemuzułmańskim, często 

postrzeganym jako wrogie wartościom religijnym. Do bardziej znanych należą Jamal Bedawi, Siraj 

Wahhaj, Ahmad Sakr, Jamal Zarabozo, Ruqqaiyah Waris Maqsood i Muzzamil Siddiqi. W ciągu ostatniej 

dekady, od Kalifornii po Maine, powstało wiele islamskich uczelni, które obecnie kończą uczeni 

urodzeni na Zachodzie i wykształceni na Wschodzie. Islamscy uczeni wygłaszali inwokacje wstępne w 

obu izbach Kongresu Stanów Zjednoczonych, a Biały Dom jest obecnie częstym miejscem wizyt 

przywódców muzułmańskich. Wojsko amerykańskie od lat certyfikuje kapelanów islamskich we 

współpracy z kilkoma ważnymi amerykańskimi instytucjami islamskimi. W świecie islamu otworzył się 

nowy rozdział, a jego pierwszą stronę rozpoczyna nowe pokolenie muzułmańskich ulemów z Ameryki 

Północnej. 

 

➤ Muzułmanie uważają Koran za dosłowne Słowo Boże podyktowane Mahometowi przez archanioła 

Gabriela. 

➤ Wypowiedzi Proroka są uważane za drugorzędne w stosunku do Koranu. Szczegóły dotyczące 

praktykowania islamu podane są w hadisach. 

➤ Towarzyszami Proroka są ci, którzy nieśli przesłanie islamu zarówno przed, jak i po śmierci 

Mahometa. Muzułmanie czczą ich jako przykłady silnej wiary. 

➤ Islam jest interpretowany przez uczonych dla zwykłych muzułmanów. Uczony islamu ma podobny 

status do teologa chrześcijaństwa i judaizmu, z tym wyjątkiem, że uczony nie tworzy doktryn. 

➤ Muzułmańscy uczeni są uważani za autorytety w dziedzinie islamu, ale nie są uważani za świętych 

w taki sam sposób, jak ksiądz czy rabin. Kobiety również mogą zostać uczonymi w islamie. 

 

Żywy islam 

Islam to nie tylko dyscyplina religijna czy duchowa. Zapewnia także wskazówki dotyczące każdego 

aspektu życia człowieka, zarówno w domu, jak i poza nim. Podstawą zdrowej wspólnoty, po 

przereformowaniu siebie, jest rodzina. „Ratujcie siebie i swoje rodziny” – głosi Koran, a temat ten 

obejmuje dużą część życia muzułmanina. Islam utrzymuje, że najlepszymi miejscami do przebywania 

są dom lub meczet; przebywając na całym świecie, lepiej unikać wielu sideł i pułapek Szaytana. Ale 

islam nie jest religią nędzną, zmuszającą swoich wyznawców do modlitwy, postu i unikania kłopotów. 

Jest to także doświadczenie wspólnotowe i zdrowe działania celebrujące życie są nie tylko zachęcane, 

ale wręcz nakazywane religijnie. Ludzie powinni wychodzić, aby mieszać się i budować między sobą 

silniejsze więzi. Z tego powodu islam promuje publiczne ceremonie upamiętniające przejście wydarzeń 



zmieniających życie. Istnieją również dwa coroczne święta, podczas których ludzie mogą spotykać się 

w radości i weselu. W tym rozdziale pokażę ci rodzinne i społeczne aspekty islamu. 

Islam i rodzina 

Islam ma określony pogląd na życie rodzinne. Koran opisuje związek między mężem i żoną jako „dwie 

szaty, które chronią się nawzajem”. Oboje mają równy status dorosłych i żaden nie jest zachęcany do 

panowania nad drugim. Powiedziawszy to, islam wyznacza także mężowi rolę głowy rodziny. Nie 

oznacza to jednak, że mąż ma być dyktatorem rodziny, ale raczej stróżem bezpieczeństwa i dobrobytu 

wszystkich osób. Jak wyjaśnia sam Koran: „Mężczyźni są wyznaczonymi obrońcami i opiekunami 

kobiet, ponieważ Allah powierzył im większą odpowiedzialność niż one”. (Koran 4:34) Mężczyzn nigdy 

nie nazywa się mądrzejszymi, bardziej godnymi uwagi lub zdolnymi niż kobiety. Otrzymuje się po 

prostu obowiązek pracy, aby kobiety miały większą swobodę w dokonywaniu wyborów, dzięki którym 

nie będą musiały poświęcać życia rodzinnego w celu zapewnienia sobie utrzymania. Patrząc pod 

pewnym kątem, Bóg tak chce ,wiecznie skazani mężczyźni na pracę dla kobiet! Muzułmanie traktują 

doświadczenia Mahometa z jego dalszą rodziną jako przykłady tego, jak można budować relacje 

międzyrodzinne. Małżeństwo Mahometa z Khadijah trwało ponad 20 lat i przez ten czas nie miał on 

żadnej innej żony. Khadijah jest uważana za idealną żonę – opiekuńczą, wspierającą i współczującą. 

Dzięki swoim umiejętnościom gospodarczym pomogła finansować działalność Proroka. Rok po jej 

śmierci towarzysze Mahometa namawiali go do ponownego ożenku, więc poślubił starszą wdowę, 

która nie miała żadnego wsparcia. Później pojmował więcej żon, głównie wdów, z tych samych 

charytatywnych i życzliwych powodów. Ludzie mieli wiele okazji, aby zobaczyć, jak prorok współistniał 

ze swoją rodziną. 

Kobiety mogą pracować poza domem i sprawować władzę nad mężczyznami w miejscu pracy. Za 

rządów drugiego kalifa, Umara ibn al Khattaba, głównym urzędnikiem nadzorującym kupców w 

Medynie była kobieta. 

Więzi, które wiążą 

Islam przewiduje społeczeństwo, w którym ludzie są połączeni na wielu poziomach. Rodziny są 

zjednoczone, a rozwody są rzadkie. Społeczności składają się z osiadłych ludzi i wszyscy regularnie 

uczęszczają do meczetu. W ten sposób więzi sąsiedzkie są stale wzmacniane. Jeśli jedno gospodarstwo 

domowe jest w potrzebie, inne starają się pomóc. Przestępczość jest rzadka, a obywatele są piśmienni 

i rozważni. Czy kiedykolwiek istniała taka utopijna wizja? Właściwie przez znaczną część historii islamu 

wiele społeczności funkcjonujących na całym świecie zbliżyło się do tego ideału. Kiedy muzułmanie 

patrzą na współczesne społeczeństwo ze wszystkimi jego problemami, czasami odczuwają potrzebę 

wykluczenia się. Kwestie takie jak aborcja, ciąże nastolatek, szalejąca rozwiązłość, randki, narkomania 

i alkoholizm były do niedawna praktycznie nieznane w tradycyjnym świecie muzułmańskim. Jedną z 

przyczyn rozwoju islamskich szkół parafialnych w Ameryce Północnej są niepokojące trendy, które 

wydają się rozdzierać społeczeństwo amerykańskie. Czy muzułmanie twierdzą, że islam zna 

rozwiązanie tych problemów? Tak, ale w międzyczasie niewielu muzułmanów jest skłonnych pozwolić 

swoim rodzinom na asymilację z bardziej negatywnymi aspektami współczesnej kultury. 

Idealny dom muzułmański 

W domu islamskim ojciec jest odpowiedzialnym mężczyzną, który ciężko pracuje dla swojej rodziny. 

Nie jest ani arogancki, ani okrutny i okazuje rodzinie czułą życzliwość. W stosunku do żony jest 

kochający i zaspokaja jej potrzeby seksualne poprzez pieszczoty i czułość. Te symbole intymnego 

uczucia zostały opisane przez Proroka jako ambasadorzy, którzy muszą poprzedzać intymne relacje. 

Nigdy nie jest sam na sam z inną kobietą, nawet w pracy, a wszystkie ważniejsze decyzje konsultuje z 



rodziną. Nie znęca się fizycznie ani emocjonalnie nad swoją żoną, ponieważ wie, że Prorok Mahomet 

nigdy w swoim życiu nie uderzył kobiety. Dzieci są posłuszne i całkowicie szanują ojca. Ich największą 

hańbą jest to, że doprowadzają ojca do złości. Żona współpracuje z mężem we wszystkim, co wymaga 

wysiłku zespołowego. Nie jest niewolnicą, służącą ani obywatelką drugiej kategorii. Koran opisuje 

relację między mężczyzną i żoną jako wzajemne pomaganie. Prorok Mahomet powiedział, że matki 

zasługują na trzykrotnie większy szacunek niż ojcowie, a dzieje się tak ze względu na poświęcenie, jakie 

kobiety czynią dla swoich rodzin. Powiedziawszy to, żona rozumie, jak poważna odpowiedzialność 

spoczywa na ramionach męża, gdyż w Dniu Sądu ojciec będzie ponosił winę za wszelkie zaniedbania w 

ochronie swojej rodziny. Nie odrzuca jego zalotów seksualnych, żeby go nie zrazić, i nie ma przyjaciół, 

których on nie lubi. Podtrzymuje jego reputację i nie zdradza publicznie jego sekretów. Choć może 

pracować, jeśli chce, jej pieniądze należą do niej. Nigdy jednak nie poświęciłaby potrzeb moralnych, 

fizycznych i emocjonalnych swoich dzieci wyłącznie dla celów osobistych. Nie nosi zbyt wiele makijażu 

w miejscach publicznych ani nie ubiera się specjalnie po to, by przyciągnąć wzrok innych mężczyzn, i 

nie może się doczekać Raju, który jest obiecany kobietom, które są szczerymi pomocnikami swoich 

mężów. 

Według Mahometa: „Zaprawdę Allah zabronił wam nieposłuszeństwa matkom. 

Oszczędzić pręt 

Jak powinno się wychowywać dziecko według islamu? Odpowiedź najlepiej wyrażają słowa Proroka 

Mahometa, który powiedział, że gdy dzieci mają mniej niż 7 lat, powinniśmy być wobec nich 

wyrozumiali. Od 7. do 14. roku życia powinniśmy być wobec nich surowi, a po 14. roku życia 

powinniśmy być ich przyjaciółmi. Ten trzyetapowy proces rozwoju uwzględnia każdy poziom 

możliwości intelektualnych i emocjonalnych. Małe dzieci nie zawsze rozumieją, co robią, dlatego należy 

w miarę możliwości wstrzymać się z karaniem. Nastolatki są podatne na kłopoty, więc potrzebna jest 

silna ręka; po okresie dojrzewania islam uważa osobę za osobę dorosłą. Obowiązkiem rodziców jest 

właściwe wychowanie dzieci oraz uczenie ich manier, obowiązków religijnych i wiedzy o świecie. Abu 

Bakr, słynny towarzysz Proroka, zauważył kiedyś, że dziecku, które od najmłodszych lat uczy się bycia 

dobrym, łatwiej jest w późniejszym życiu być cnotliwym. Inny znany muzułmanin Ali ibn Abi Talib 

poradził kiedyś: „Wychowuj swoje dzieci inaczej niż ty zostałeś wychowany, ponieważ są one 

przeznaczone na inny czas niż ty”. Prorok Mahomet, którego Sunna jest uważana za idealny wzór dla 

wszystkich muzułmanów, zwykł przytulać i całować swoje dzieci i wnuki i zawsze znajdował czas na 

zabawę z nimi. Nie skarżył się także na to, co zrobili. Anas bin Malik, który jako chłopiec przyszedł służyć 

sędziwemu Prorokowi, zauważył później: „Służyłem Prorokowi przez 10 lat i ani razu nie powiedział: 

„Dlaczego to zrobiłeś?” lub „Dlaczego to zrobiłeś?” 

 

Według Mahometa „Raj leży pod stopami matek”. 

Witamy w Moim Meczecie 

Meczet, czyli masjid, jest centralnym punktem społeczności islamskiej. Jest otwarte na pięć 

codziennych modlitw, a muzułmanie rutynowo gromadzą się tam na modlitwę, medytację i refleksję. 

W czasach Proroka w głównym meczecie Medyny odbywały się spotkania społeczności, sesje 

planowania, a nawet jako schronisko dla bezdomnych dla biednych ludzi, którzy przyjęli islam i 

potrzebowali miejsca na nocleg. W dzisiejszej Ameryce Północnej meczet nadal zachowuje wiele ze 

swoich tradycyjnych funkcji. Wspólne kolacje odbywają się zwykle co miesiąc. Często odbywają się tam 

także śluby i modlitwy pogrzebowe. Nowością, powszechną głównie w meczetach w świecie 

zachodnim, jest dodanie szkoły weekendowej dla dzieci członków kongregacji. W soboty i niedziele 



dzieci uczęszczają do szkoły, aby poznać podstawy swojej religii i nawiązać kontakty towarzyskie z 

innymi dziećmi o podobnym pochodzeniu. Obecnie w Kanadzie, Stanach Zjednoczonych i Meksyku 

znajduje się ponad 2000 meczetów. Większość z nich ma zbory liczące mniej niż tysiąc osób, ale kilka z 

nich obsługuje kilka tysięcy osób rocznie. Większość meczetów jest zarządzana przez wybraną radę 

dyrektorów, której kadencja jest ograniczona. Imam, czyli lider modlitwy, jest zwykle odpowiedzialny 

za cotygodniowe nabożeństwa i codzienne zajęcia. 

Markaz al Islami oznacza Centrum Islamskie. Wiele meczetów nosi tę nazwę. 

Co się dzieje w meczecie? 

Główne zajęcia, jakie można znaleźć w meczecie, to modlitwa i nauczanie. Najczęściej uczęszczaną 

modlitwą jest oczywiście piątkowe kazanie zwane Salat ul-Jumu’ah, czyli modlitwa zgromadzenia. 

Uczestnictwo w nich jest obowiązkiem wszystkich muzułmanów, którzy ukończyli okres dojrzewania. 

Kobiety również mogą i są do tego zachęcane, chociaż nie odnotowuje się żadnego grzechu, jeśli modlą 

się w domu. Jest to miłosierdzie ze względu na fakt, że wiele kobiet ma obowiązki związane z 

wychowywaniem dzieci, takie jak karmienie piersią i tym podobne. Istnieją hiperduchowi muzułmanie, 

znani jako sufi. Czasami siedzą w dużych kręgach w meczetach i jednogłośnie skandują islamskie zwroty 

i imiona Boga. Inni muzułmanie po prostu chodzą do meczetu, aby w spokojnej atmosferze czytać i 

studiować Koran. Głośne krzyki i nawoływania nie są mile widziane, a mężczyzn zachęca się do 

stosowania perfumowanej wody kolońskiej po przybyciu na miejsce. (Kobiety proszone są o noszenie 

bardziej stonowanych perfum, które nie otaczają ich otoczką zapachową, aby nie wzbudzić 

niepotrzebnego zainteresowania mężczyzn.) Kiedy nadchodzi czas modlitwy, muazzin wygłasza 

skróconą wersję wezwania i ludzie aranżują ustawiają się w prostych rzędach za Imamem. Mężczyźni 

ustawiają się w pierwszych rzędach, za nimi następują rzędy dzieci, a na koniec kobiety ustawiają się z 

tyłu. Nie ma tu mowy o dyskryminacji ze względu na płeć, jak wyjaśniono wcześniej w Rozdziale 11, 

„Zrozumienie modlitw muzułmańskich”. Przy całym tym kłanianiu się i pokłonach najlepiej jest, aby 

obie płcie nie były mieszane. 

Żadne buty nie są dozwolone! 

W głównej strefie modlitewnej meczetu nie wolno nosić obuwia. Tradycja ta ma swoje korzenie w 

starożytnych zwyczajach, które wyznawały judaizm i chrześcijaństwo. Główna sala, w której odbywają 

się właściwe modlitwy, nazywana jest musallah, czyli miejscem modlitwy. Niemuzułmańskie kobiety 

nie mają obowiązku noszenia chusty na głowie przed wejściem do meczetu, jednak w niektórych 

meczetach obowiązuje zasada nakazująca odwiedzającym zakładanie chusty ze względu na skromność. 

Chociaż nieislamskie i zacofane praktyki kulturowe w niektórych krajach muzułmańskich powodują, że 

kobiety są zniechęcane do uczęszczania na publiczne nabożeństwa, Mahomet powiedział: „Nie 

zabraniajcie służebnicom Allaha chodzić do meczetu”. 

Piątek, dzień zgromadzeń 

W piątki muzułmanie na całym świecie uczestniczą w półgodzinnym nabożeństwie, podczas którego 

wysłuchują dwuczęściowego przemówienia, a następnie następuje grupowa modlitwa. Nabożeństwo 

odbywa się wczesnym popołudniem i wielu muzułmanów w Ameryce Północnej jest zmuszonych prosić 

swoich pracodawców o wyjątkowo długą przerwę na lunch w piątki. Dzieje się tak dlatego, że Salat ul-

Jumu’ah, jak się go nazywa, jest klasyfikowany jako obowiązek religijny spoczywający na mężczyźnie. 

Koran stwierdza:  



O wy, którzy wierzycie! Kiedy w piątek zostanie ogłoszone wezwanie do modlitwy, pośpieszcie na 

wspomnienie Allaha i zaprzestańcie swoich zajęć. Tak byłoby dla ciebie lepiej, gdybyś jednak wiedział. 

(Koran 62:9)  

Piątek nie jest dniem szabatu ani dniem odpoczynku. Muzułmanie proszeni są o zaprzestanie pracy i 

zebranie się jako społeczność na mniej niż godzinę, a następnie mogą wrócić do swoich spraw. To 

naprawdę interesujące, że w krajach muzułmańskich, gdzie jest duża populacja chrześcijan, rządy 

zazwyczaj wyznaczają piątek i niedzielę jako dni weekendowe, a sobota jest dniem roboczym. Piątek 

jest również ważny dla muzułmanów ze względu na następujące powiedzenie Proroka Mahometa: 

 „Najlepszym dniem, w którym wschodzi słońce, jest piątek. Na nim został stworzony Adam, na nim 

został wyrzucony [z raju], na nim został przyjęty jego żal, na nim umarł i na nim nastąpi Ostatnia 

Godzina. W piątek każde zwierzę wypatruje od świtu do wschodu słońca w obawie przed Ostatnią 

Godziną, ale nie dżiny i ludzie. Jest to czas, w którym żaden muzułmanin nie modli się i nie prosi Allaha 

o nic, lecz On mu to da. 

 

Cechy meczetu 

Każdy meczet, czyli meczet, ma następujące cechy: 

1. Musallah, czyli główna sala modlitewna 

2. Minaret, z którego muazzin pięć razy dziennie wzywa do modlitwy 

3. Miejsce, w którym ludzie mogą wykonywać wudu, czyli rytualne mycie na potrzeby modlitwy 

4. Mała, zakrzywiona do wewnątrz nisza w ścianie przedniej, wskazująca kierunek Mekki 

5. Minbar, czyli podwyższona ambona z kilkoma stopniami prowadzącymi na małą platformę 

6. Zwykle jakiś rodzaj kopuły stanowi część tradycyjnej architektury, ale kopuła nie jest wymagana 

7. Oddzielne miejsca do modlitwy dla mężczyzn i kobiet, wydzielone w jakiś sposób. Wiele meczetów 

posiada także świetlicę i sale lekcyjne, w których odbywają się weekendowe lekcje religii. 

Kim jest imam? 

Imam to osoba, która prowadzi modlitwę w meczecie. Jest to termin czasami stosowany również w 

odniesieniu do przywódcy społeczności. Zasadniczo imam pełni funkcję podobną do funkcji księdza czy 

rabina. Prowadzi nabożeństwa religijne, udziela ślubów i pogrzebów, udziela porad, prowadzi zajęcia 

dla dorosłych i dzieci. Imam zdobywa swoją pozycję poprzez ukończenie studiów w uznanej uczelni 

islamskiej. Następnie zostaje zatrudniony przez zarząd meczetu i otrzymuje wynagrodzenie. Imamów 

nie uważa się za świętych ludzi ani nie wyświęca się ich podczas oficjalnych ceremonii. Ich status opiera 

się na nauce i pobożności i niczym więcej. W islamie nie ma koncepcji kapłaństwa ani dziedzicznej klasy 

pobożnych ludzi. Imamem może zostać każdy mężczyzna, jeśli zdecyduje się podążać tą ścieżką kariery. 

Kobiety również mogą być imamami, ale tylko w kongregacjach żeńskich. Na ogół kobiety omijają ten 

etap i stają się pełnoprawnymi uczonymi, czyli „Ulemami”, i służą społeczności poprzez zapewnianie 

przewodnictwa religijnego. Islam nie zabrania kobietom nauczania mężczyzn, jak to czyni Biblia. 

Według Mahometa: „W każdy piątek aniołowie stają przy każdej bramie każdego meczetu, aby zapisać 

imiona osób wchodzących chronologicznie, a kiedy Imam siada [na ambonie i jest gotowy do 

rozpoczęcia], składają swoje zwoje i przygotuj się do słuchania kazania”. 



 

Ceremonie na całe życie 

Islam umożliwia ludziom zaznaczanie upływu czasu za pomocą rytuałów i ceremonii. Nikt nie zaprzeczy, 

że znaczące wydarzenia wymagają szczególnego uznania, podobnie jak islam. Tradycje dotyczące 

małżeństw, narodzin i pogrzebów były nauczane przez Proroka Mahometa i osobiście przez niego 

prowadzone na rzecz społeczności przy wielu okazjach. W tej części przedstawiono trzy ceremonie 

uznawane przez islam. 

Nikah: Małżeństwo w islamie 

Nikah to słowo oznaczające małżeństwo w islamie. Uważa się je za umowę cywilną pomiędzy 

mężczyzną i kobietą, mającą na celu utworzenie rodziny i nawiązanie dozwolonych i zdrowych 

stosunków małżeńskich. Nie jest uważany za sakrament religijny. Prorok zachęcał ludzi do zawierania 

małżeństwa, gdy tylko będą na to stać finansowo, aby uniknąć „zespołu szalejących hormonów”, który 

skłania ludzi do umawiania się na randki i popadania w rozwiązłość. Idealnie byłoby, gdyby młodzi 

mężczyźni i kobiety zawierali związek małżeński w dowolnym momencie pomiędzy zakończeniem 

okresu dojrzewania a 25. rokiem życia. W islamie nie jest dozwolone randkowanie, więc w jaki sposób 

spotykają się potencjalni partnerzy? To pytanie często pojawia się podczas publicznych prezentacji 

islamu. Może cię zaskoczyć fakt, że randkowanie było nieznane w Ameryce zaledwie sto lat temu. Przed 

współczesną erą „wszystko jest dozwolone” ludzie byli łączeni w pary przez krewnych i swatki oraz 

poprzez kontakt na imprezach towarzyskich lub w szkole. Islam ma podobny mechanizm jednoczenia 

ludzi. Islam pozwala potencjalnym partnerom spotykać się pod opieką opiekunów. Nigdy dwoje ludzi 

stanu wolnego nie powinno być razem razem. Od każdej kobiety poszukującej męża wymaga się 

posiadania tak zwanego wali, czyli opiekuna, który będzie działał w jej imieniu i na jej korzyść. 

Zasadniczo wali ma za zadanie mówić ludziom, żeby się poddali jeśli kobieta nie zdecyduje się na dalsze 

kontakty z nimi. Wal pilnuje również, aby pozbawieni skrupułów ludzie byli trzymani na dystans. 

Spotkania pod opieką lub w miejscach publicznych mogą trwać tak długo, jak chcą obie strony, aby 

mogły się lepiej poznać. Jeśli zdecydują się zakończyć poszukiwania, żadna ze stron nie będzie się 

wstydzić. Jeśli zdecydują się pójść dalej i pobrać się, następuje publiczne ogłoszenie zaręczyn i ustalona 

jest oficjalna data ślubu. W islamie nie ma koncepcji, aby najpierw mieszkać razem lub utrzymywać 

intymne relacje jako sposób na sprawdzenie wartości związku. Następnie kobieta ustanawia dla 

mężczyzny posag, który nazywa się mahr, czyli prezentem małżeńskim. Może prosić o tyle, ile 

zapragnie, niezależnie od tego, czy będą to pieniądze, dom, czy nawet pierścionek. Jeżeli kwota jest 

bardzo wysoka, może wyznaczyć swojemu panu młodemu harmonogram jej spłaty po ślubie. Ten 

prezent pieniężny dla kobiety jest dla niej czymś w rodzaju polisy ubezpieczeniowej, która daje jej siłę 

finansową na wypadek, gdyby małżeństwo nie trwało długo. Kiedy nadchodzi dzień ceremonii ślubnej, 

ludzie gromadzą się albo w dużej sali, albo w meczecie. Para przyszłych nowożeńców siedzi z przodu, 

twarzą do Imama, który również siedzi. Imam pyta wali, czy kobieta zgodziła się na ślub, a następnie 

pyta mężczyznę, czy się zgadza. Ilość mahr jest ogłaszana publicznie. Następnie Imam prosi każdą ze 

stron o wymianę i podpisanie umowy ślubnej. Dokument ten określa prawa, obowiązki, obawy i 

zobowiązania, których każda ze stron oczekuje od drugiej. Po wykonaniu tej czynności Imam czyta 

kazanie małżeńskie, które rozpoczyna się od wezwania Boga, a następnie wychwala zalety związku 

opartego na miłości. Następnie odczytywane są początkowe wersety rozdziału 4 Koranu. Tematem jest 

Boże stworzenie mężczyzn i kobiet oraz sposób, w jaki powinni łączyć się w małżeństwie. Imam ogłasza 

zawarcie małżeństwa, a radosne zgromadzenie wybucha lawiną gratulacji i uścisków nowożeńców. 

Następnie odbywa się przyjęcie zwane walimą, podczas którego wesele świętuje jedzeniem, zabawą i 

wręczaniem prezentów. 



Wbrew powszechnemu mitowi islam nie pozwala na zmuszanie dziewczyny do małżeństwa. Choć ta 

karygodna praktyka jest powszechna na całym świecie, także w niektórych krajach muzułmańskich, 

takie małżeństwo jest w islamie uważane za nieważne. 

Aqiqah: Powitanie dziecka 

Pojawienie się nowego dziecka przynosi radość każdej rodzinie. Islam zna sposób na ugruntowanie tej 

radości w rytuale zwanym Aqiqah, czyli poświęceniem powitalnym, który odbywa się siedem dni po 

urodzeniu. Kiedy rodzi się po raz pierwszy, ojciec lub matka szepcze do ucha noworodka islamskie 

wezwanie do modlitwy, witając dziecko w życiu świata, w którym odpowiedzialność za udzielenie 

odpowiedzi na wołanie Allaha jest największa. Następnie, zgodnie ze zwyczajem, z miłością podawany 

jest dziecku kawałek puree daktylowego i składana jest piękna modlitwa o jego szczęście w życiu. 

Następnie dokonuje się wyboru imienia, które odzwierciedla wartości islamu. Imię może mieć 

charakter jawnie religijny, np. „Abdullah (Sługa Boży), lub może być bardziej przyziemne, jak Asma 

(imiona) lub Jameelah (piękne). Wielu muzułmanów nadaje swoim chłopcom imiona proroków lub 

sławnych towarzyszy, podczas gdy dziewczęta często otrzymują imiona członków rodziny Proroka lub 

terminy zaczerpnięte z Koranu, które przywodzą na myśl dobroć. Obrzezanie dzieci płci męskiej zwykle 

następuje w ciągu pierwszych kilku dni po urodzeniu. W islamie nie jest uważany za sakrament religijny. 

Ma raczej bardziej praktyczną funkcję związaną z dobrą higieną i czystością. W przeciwieństwie do 

powszechnego wyobrażenia obrzezanie kobiet w islamie wcale nie jest zalecane ani wymagane, nie ma 

też żadnych korzyści z religijnego punktu widzenia. Praktyka ta jest praktycznie nieznana w większości 

świata muzułmańskiego, z wyjątkiem części Afryki, gdzie jest przedislamskim zwyczajem plemiennym. 

W takim przypadku lokalni chrześcijańscy tubylcy również angażują się w tę praktykę. Organizacje 

muzułmańskie przodują w próbach zniesienia tej praktyki, choć trudno zmienić utrwalone od dawna 

lokalne zwyczaje. Siódmego dnia po urodzeniu odbywa się właściwa ceremonia Aqiqah. Rodziny 

zbierają się na specjalną kolację. Owca lub koza jest rytualnie składana w ofierze (zwykle w sklepie 

mięsnym), a mięso jest gotowane i podawane gościom. Część przekazywana jest także biednym. 

Dzieciątku zgolono włosy, a jego wagę w srebrze przekazano na cele charytatywne. Ludzie gratulują 

rodzicom narodzin dziecka i wręczają mu prezenty. 

„Daliśmy każdemu człowiekowi obowiązek dotyczący jego rodziców. Jego matka nosi go w swoim łonie, 

cierpiąc z powodu słabości za słabością, a następnie odstawia go od piersi na dwa lata. Dlatego 

nakazaliśmy ludziom: «Dziękujcie Mnie i waszym rodzicom i pamiętajcie, że waszym ostatecznym 

celem jest powrót do Mnie»” (Koran 31:14). 

Janazah: Muzułmańskie obrzędy pogrzebowe 

Muzułmańska procedura pogrzebowa prowadzona jest z wyjątkowym nastawieniem. Islam uczy, że 

śmierć jest jedynie bramą do trzeciego etapu życia, czasu w grobie aż do Dnia Sądu. W związku z tym 

tradycyjne kondolencje dla pogrążonych w żałobie brzmią: „Do Boga należymy i do Niego powracamy”. 

O ile szczery płacz i smutek są dozwolone żałobnikom, o tyle głośne zawodzenie i rozdzieranie ubrań 

jest zabronione. Ciało zwykle przenosi się do meczetu na specjalną modlitwę pogrzebową, zwaną 

Janazah, ale można ją odprawić w dowolnym miejscu. Ludzie ustawiają się w rzędach, przed nimi stoi 

trumna. Rozpoczynają modlitwę w zwykły sposób; jednakże podczas tego rytuału nie ma kłaniania się 

ani pokłonów. Cały zabieg przeprowadza się na stojąco. Wykonanie zajmuje około pięciu minut, a 

słowa, które żałobnicy recytują po cichu do siebie, skupiają się na proszeniu Boga o przebaczenie 

zmarłemu. Zasadą islamu jest jak najszybsze pochowanie ciała. Długotrwałe czuwanie i pokazy nie są 

częścią tradycji islamskiej. Ciało umyte wodą i następnie owinięte w białe prześcieradła ostrożnie unosi 

się na ramiona. Odbywa się procesja pogrzebowa na cmentarz, a ciało zostaje pochowane w grobie 

podczas czytania wersetów Koranu. Drewniane trumny są dozwolone, ale stalowe są mile widziane. 



Najlepiej nie mieć żadnego pojemnika, aby Ziemia mogła jak najszybciej odzyskać nasze ciała fizyczne. 

Zwyczajem jest, że ludzie przynoszą dary żywnościowe i odwiedzają ocalałych przez kilka dni po 

pogrzebie. Zabrania się wznoszenia nagrobków wznoszących się nad ziemię, chociaż wielu 

muzułmanów lekceważy tę zasadę. 

Zgodnie z prawem islamskim zmarłego należy pochować w ciągu trzech dni – im szybciej, tym lepiej. 

Uzupełnianie Koranu 

W większości świata muzułmańskiego praktykowana jest bardzo powszechna nieoficjalna ceremonia 

zwana Khatmi-Koranem, czyli Zapieczętowaniem Koranu. Jest to święto upamiętniające ukończenie 

przez dziecko pierwszego pełnego czytania tekstu Koranu w języku arabskim. Opanowanie prawidłowej 

wymowy i wyraźne przeczytanie tekstu od pierwszego do ostatniego wersetu zajmuje dzieciom zwykle 

do dwóch lat pod okiem nauczyciela. Większość dzieci kończy Koran w wieku od czterech do siedmiu 

lat. To święto nazywa się Ceremonią Ameen w Azji Południowo-Wschodniej. 

Święta islamskie 

W islamie są dwa główne święta. Każdy następuje po ważnym islamskim rytuale i ma narzucić 

celebransowi znaczenie i radość z tego, co właśnie zostało dokonane. Pierwsze święto przypada po 

zakończeniu Ramadanu, a drugie po zakończeniu pielgrzymki. 

Ramadan i Id ul Fitr 

Po ramadanie święto znane jako „Eid ul Fitr” (Święto Szybkiego Łamania) jest najpopularniejszym 

świętem w islamie. Z oczywistych powodów uwolnienie się od miesięcznego postu od świtu do 

zmierzchu może sprawić, że ludzie będą całkiem szczęśliwi. Pierwszy dzień Eid rozpoczyna się w 

meczecie specjalną poranną modlitwą, która składa się z krótkiej zbiorowej modlitwy, po której 

następuje dwuczęściowe kazanie przypominające ludziom o lekcjach, które powinni zapamiętać z 

Ramadanu przez resztę roku. Uroczystości Eid oficjalnie trwają trzy dni, a muzułmanie organizują 

imprezy każdego dnia. W niektórych miejscach odbywają się karnawały. Przygotowywane są specjalne 

słodycze Id, a dzieci otrzymują prezenty. 

Po hadżdż: „Eid ul Adha 

Drugie oficjalne święto w islamie znane jest jako „Eid ul Adha”, czyli Święto Ofiary. Przychodzi na koniec 

rytuału hadżdż w Mekce. W pozostałej części świata muzułmańskiego nie odbywają się żadne specjalne 

ceremonie, dlatego święto to ma zwykle bardziej stonowany ton. Lekcja hadżdż mówi o poświęceniu 

tego, co kochamy ze względu na Boga, a kazania w meczetach zwykle nawiązują do tego tematu. 

Specjalne nabożeństwo i trzydniowe świętowanie odbywają się w taki sam sposób, jak w przypadku 

drugiego Id. 

Muzułmanie w Iranie obchodzą perskie święto Nowego Roku. Jest to przedislamski zwyczaj 

upamiętniający starożytnych władców perskich i ich osiągnięcia 

Inne ważne święta 

W islamie są tylko dwa oficjalne święta oparte na wyraźnym oświadczeniu Mahometa. Jednak 

muzułmanie przyjęli inne święta i obchodzą je w różnych regionach. Oto dwa z nich: 

➤ Maulid un Nabi urodziny Proroka. Chociaż w tradycji islamskiej urodziny nie są obchodzone, 

muzułmanie we wczesnych wiekach islamu zaczęli upamiętniać narodziny Proroka, które przypadają w 

islamskim miesiącu Rabiul Awwal. Ludzie śpiewają pieśni, intonują, organizują konferencje i wygłaszają 



przemówienia wychwalające jego życie i cnoty. Ponad połowa muzułmanów na świecie uczestniczy w 

takich uroczystościach. 

➤ „Eid ul Ghadir” to święto charakterystyczne dla sekty muzułmanów zwanej szyitami. Upamiętnia to, 

co według nich było rzekomym ogłoszeniem Mahometa, że jego bezpośrednim następcą będzie jego 

bratanek, Ali ibn Abi Talib. Sunnici muzułmanie kwestionują to twierdzenie. 

Halal i Haram: co może zrobić muzułmanin? 

Islam klasyfikuje wszystkie działania według ich zasług lub grzechu. Zasadą szariatu, czyli prawa 

islamskiego, jest to, że wszystko jest dozwolone z wyjątkiem tego, co jest wyraźnie zabronione. Zajęcia 

dozwolone dla muzułmanina nazywane są halal, natomiast zabronione – haram. Zgodnie z islamskim 

duchem planowania na każdą ewentualność, istnieją dwie inne główne kategorie, według których 

można oceniać działania. Są to rzeczy dozwolone, choć niewskazane; i rzeczy, których nie lubiłem, 

chociaż nie są grzeszne. W tej części wyjaśnię wiele tego typu czynów i co islam mówi na temat ich 

wykonywania. 

Muzułmański standard koszerności 

Jedzenie to jeden z najważniejszych elementów naszego codziennego życia. Islam interesuje się 

zarówno tym, co jemy, jak i tym, ile spożywamy. Niektóre rodzaje żywności są haram i dlatego 

muzułmanie, podobnie jak uważni Żydzi, muszą uważać na to, co jemy. Chociaż muzułmańskie 

standardy żywności halal nie są tak rygorystyczne jak żydowskie wymagania koszerności, to jednak 

niemniej jednak dość rygorystyczne. Główne cechy muzułmańskich ograniczeń dietetycznych są 

następujące: 

➤ Muzułmanin może jeść wszystko, co nie jest zabronione. 

➤ Zwierzęta muszą zostać poddane ubojowi rytualnemu według muzułmańskiej zabiha lub 

żydowskiego standardu koszerności. 

➤ Produkty wieprzowe są zabronione. 

➤ Zwierzęta z kłami są zabronione. 

➤ Owoce morza są ogólnie dozwolone. 

➤ Zabrania się używania środków odurzających. 

➤ Składniki pochodzące od zwierząt, takie jak żelatyna i enzymy, muszą być zabiha lub koszerne. 

➤ Krew i padlina są zabronione 

Islam zabrania środków odurzających 

Islam słynie z zabraniania swoim wyznawcom wszelkich napojów alkoholowych. Wino, piwo, whisky i 

tym podobne są zabronione. Jest ku temu powód, a dowody są wszędzie wokół nas, w naszych 

rodzinach, społecznościach i narodach. Pijaństwo prowadzi do przemocy, złego stanu zdrowia, 

lekkomyślności, rozpadu rodziny i rozpaczy. Jazda pod wpływem alkoholu jest obecnie jedną z 

głównych przyczyn zgonów, a duża część przemocy domowej, gwałtów i przestępstw wynika z plagi 

alkoholu. Ale to nie koniec. Islam zajmuje również stanowisko w sprawie nadużywania narkotyków. 

Pewnego razu towarzysz zapytał Proroka, czy wolno żuć pewien liść narkotyku znaleziony w 

południowej Arabii. Mahomet zapytał o wpływ tej substancji na ludzi, a kiedy mu powiedziano, 

oświadczył, że wszystko, co odurza umysł, jest haram dla muzułmanina. W rezultacie uczeni islamscy 



są jednomyślni w uznaniu, że narkotyki zmieniające umysł są zabronione. Idąc jeszcze dalej, Mahomet 

wyjaśnił, że każdy, kto kupuje, transportuje, sprzedaje, przewozi, podaje lub przechowuje środki 

odurzające, jest tak samo winny jak konsument i jest przeklęty przez Boga. Nawet kieliszki 

przeznaczone specjalnie do alkoholu, takie jak kieliszki do wina i butelki brandy, są nielegalne. 

Muzułmanie to jedyni ludzie na świecie, którzy mogą z dumą stwierdzić, że prohibicja działa, jeśli 

najpierw zmieni się serca ludzi. 

„Pytają cię o picie i hazard. Powiedz im: «Jest w nich zarówno szkoda, jak i korzyść, lecz szkoda jest 

większa niż korzyść»” (Koran 2:219) 

 

Hazard 

Islam zabrania wszelkich form hazardu i gier losowych, utożsamiając je z podstępem Szaytana mającym 

na celu odwrócenie uwagi ludzi od Boga. Wszelkie wygrane uznawane są za środki uzyskane w sposób 

nieuczciwy, natomiast wszelkie straty uznawane są za głupie niepowodzenia, których należało unikać. 

Lotto, zakłady, poker i wszystkie inne formy hazardu są określane jako grzechy. Dozwolone są inne 

rodzaje aktywności, takie jak gry zręcznościowe. Więc śmiało rzuć pierścionkiem podczas karnawału, 

ale za wszelką cenę unikaj automatu! 

Muzyka i islam 

Obecnie w świecie muzułmańskim toczy się wiele debat na temat dopuszczalności muzyki i śpiewu w 

islamie. Biorąc pod uwagę rozwój muzyki pop w ciągu ostatnich kilkudziesięciu lat, niemal do rangi 

religii wśród nastolatków, można sobie wyobrazić nocne rozmowy w większości muzułmańskich 

domów. („Mamo, dlaczego nie mogę pójść na ten koncert?”). Powód, dla którego muzyka w ogóle 

stanowi problem w islamie, ma związek z jej wpływem na ludzi. Kiedy dana osoba jest pochłonięta 

piosenką, jest nieświadoma prawie wszystkiego innego. Piosenki także uczą, a lekcje mogą nie być 

najwłaściwsze. Prorok Mahomet zakazał publicznych tańców i solowych występów śpiewaczek. Zakazał 

także niektórych rodzajów instrumentów, takich jak flety i utwory smyczkowe, utożsamiając je ze 

zdolnością sprawiania, że ludzie zapominają o Bogu i zatracają się w namiętnościach ciała. 

Przepowiedział, że w czasach ostatecznych śpiewaczki będą popularne, a ludzie będą bardziej 

interesować się muzyką niż religią. Problem z piosenkarkami polega na tym, że niektórzy słuchacze płci 

męskiej mogą zacząć ich pożądać. Powoduje to dysharmonię w domu, ponieważ mężczyźni zaczynają 

porównywać swoje żony z olśniewającą piosenkarką, a ich oczy mogą zacząć błądzić. Kobiety również 

mogą ulec wpływowi, aby naśladować piosenkarza, a wkrótce powstanie szalony krąg cudzołóstwa i 

rozwiązłości, który wymknie się spod kontroli. Niewiele osób zaprzeczyłoby, że niektórzy piosenkarze 

z roku na rok stają się coraz bardziej sprośni (i mniej ubrani). Czasami wydaje się, że biznes muzyczny 

graniczy z dostarczaniem seksu i pornografii. Islam próbuje zdusić to wszystko w zarodku. Bębny i inne 

instrumenty perkusyjne są dozwolone, a śpiewacy grupowi, zwłaszcza dzieci, są mile widziani. Pieśni 

podróżnicze, poezja, muzyka celebracyjna i tym podobne są dozwolone. Podstawową zasadą jest to, 

że muzyka nie powinna być sugestywna, niemoralna ani sprośna. Jeśli spełnia to zdrowe standardy 

określone w moralności islamu, śpiewaj tyle, ile chcesz! 

Cat Stevens, popularny brytyjski piosenkarz sprzed kilkudziesięciu lat, przyjął islam po przeczytaniu 

Koranu. Dziś, jak pisze Yusuf Islam pieśni religijne dla dzieci 

Prawa zwierząt i islam 

Bóg stworzył zwierzęta i inne żywe istoty dla dobra ludzkości. Nie oznacza to jednak, że otrzymaliśmy 

pozwolenie na robienie, co nam się podoba. Święty Koran uczy, że każde zwierzę ma swoje własne 



życie wspólne i swój własny sposób oddawania czci Bogu, dlatego też nasze postępowanie z nimi musi 

opierać się na takich podstawach. Zostaliśmy stworzeni z większym intelektem niż zwierzęta, dlatego 

mamy szczególny obowiązek bycia sprawiedliwym, sprawiedliwym i życzliwym wobec wszystkich 

innych żywych istot. Błogosławiony Prorok Mahomet powiedział kiedyś, że wszelka niesprawiedliwość 

zostanie odpłatna w Dniu Sądu; choćby jeden kozioł uderzył drugiego rogami, zostanie to policzone. 

Dlatego w naszym wykorzystaniu zwierząt dla własnego przetrwania musimy oddać sprawiedliwość. 

Bóg dał nam możliwość swobodnego korzystania z roślin i zwierząt tej Ziemi. Powiedział: „Jedzcie i 

pijcie z dóbr ziemi”. Powiedział też: „To Bóg zaopatrzył was w bydło wszelkiego rodzaju. Na niektórych 

możesz jeździć, a na innych jesz…” (Koran 40:79) Musimy jednak zrównoważyć wykorzystanie zwierząt 

i roślin z naszą podstawową rolą opiekunów na Ziemi. Na przykład nie wolno nam bez powodu 

krzywdzić zwierząt ani roślin. Błogosławiony Prorok zakazał ludziom łapania piskląt, palenia mrowisk i 

okrutnego bicia zwierząt. Wszyscy ludzie, których powstrzymywał od robienia tych rzeczy, po prostu 

„bawili się”. Cóż, jak zauważył Prorok, nie było to zabawne dla zwierząt. Mahomet powiedział: „Jeśli 

ktoś dla zabawy zabije wróbla, wróbel zawoła w Dniu Sądu: «Panie! Ta osoba zabiła mnie na próżno! 

Nie zabił mnie w żadnym pożytecznym celu.” Zatem polowanie dla sportu jest zabronione w islamie. 

Jeśli wykorzystujemy zwierzęta do naszej pracy, musimy je karmić i nie przemęczać. Jeśli jemy 

zwierzęta, powinniśmy je ubijać zgodnie z humanitarnymi zasadami, które zapobiegają wszelkiemu 

okrucieństwu i cierpieniu; a jeśli mamy je jako zwierzęta domowe, mamy je karmić i odpowiednio się 

nimi opiekować. Prorok opowiedział kiedyś historię, w której zauważył, że kobieta, która zagłodziła na 

śmierć swojego kota, będzie przez niego dręczona w Dniu Sądu w ramach zemsty. Mamy zatem 

odpowiedzialność wobec wszystkich otaczających nas żywych stworzeń i choć wielu niemuzułmanów 

twierdzi, że zwierzęta nie mają żadnych praw, islam twierdzi inaczej. 

„On jest Tym, który posyła wiatry jako zwiastuny ogłaszające swoje miłosierdzie i spuszcza z nieba 

czystą wodę, abyśmy dzięki niej ożywili martwą krainę i ugasili pragnienie niezliczonych zwierząt i ludzi, 

których stworzyliśmy. Rozdzielamy im tę wodę, aby Nas wychwalali, lecz większość ludzi nie chce robić 

nic poza okazywaniem niewdzięczności”. (Koran 25:48–50) 

Ograniczenia pieniężne 

Islam reguluje sprawy gospodarcze z taką samą szczegółowością, jak inne dziedziny życia. Wolny 

handel, uczciwa konkurencja, prawa umowne i współczujący kapitalizm to cechy charakterystyczne 

finansów opartych na islamie. Główne cechy kierujące życiem finansowym muzułmanów są 

następujące: 

➤ Muzułmanom zabrania się angażowania się w pożyczki lub pożyczki oprocentowane. Dzieje się tak 

dlatego, że odsetki powodują trudności dla pożyczkobiorcy i dają pożyczkodawcy łatwe zyski, których 

nie zarobił. 

➤ Muzułmanie mają obowiązek zawierać pisemne umowy dotyczące wszelkich transakcji 

biznesowych. 

➤ Wzywa się muzułmanów, aby byli uczciwi we wszystkich wymianach finansowych. Bóg ukarze 

nieuczciwych przedsiębiorców. 

➤ Handel akcjami jest dozwolony w firmach, które nie zajmują się zakazanymi substancjami lub 

odsetkami. Kontrakty futures są zabronione, ponieważ nikt nie jest w stanie przewidzieć, jakie warunki 

będą jutro, a zamykanie kogoś w takim kontrakcie jest niesprawiedliwe. 

➤ Muzułmanie mogą być partnerami biznesowymi z niemuzułmanami. 



➤ W islamskiej strukturze rodziny głową rodziny są mężczyźni, ale żona ma status równej osoby 

dorosłej, z którą należy się konsultować w sprawach rodzinnych. 

➤ Meczet jest uważany za rodzaj uniwersalnego centrum społeczności, w którym ludzie mogą 

oddawać cześć Bogu, organizować spotkania i omawiać sprawy społeczności. 

➤ Narodziny dziecka obchodzone są podczas specjalnej ceremonii zwanej Aqiqah. W tym dniu 

zwyczajem jest wręczanie prezentów dziecku. 

➤ Muzułmanie mają zasady koszerności, które ograniczają to, co mogą jeść i konsumować. 

➤ Islam zabrania hazardu, alkoholu, narkotyków i sugestywnej muzyki 

Patrząc na kobiety w islamie 

Kobiety zawsze musiały walczyć o równość i akceptację w społeczeństwach zdominowanych przez 

mężczyzn. Czasami za nieszczęścia kobiet winne są zwyczaje lokalne lub krajowe, a innym razem winna 

jest religia. Każdy naród musiał uporać się z tym problemem, a niektórym udało się znaleźć 

sprawiedliwe rozwiązania bardziej niż innym. W ciągu ostatnich stu lat kobietom w Europie i Ameryce 

udało się zdobyć takie prawa, jak dziedziczenie i przywileje wyborcze, ale wydaje się, że w większości 

pozostałych krajów kobiety pozostają w tyle. W dzisiejszym świecie panuje przekonanie, że 

muzułmanki mają najmniej praw i wolności ze wszystkich. Pogląd ten potwierdzają dekrety wielu grup 

islamskich i rządów muzułmańskich, które zabraniają kobietom pracy, uczęszczania do szkoły, a nawet 

prowadzenia samochodu. Ale czy te ograniczenia są zakorzenione w religii, czy w długo utrzymywanych 

lokalnych zwyczajach, które poprzedzały islam? W rzeczywistości prawdziwa historia kobiet w islamie 

to postępujące wyzwolenie i podnoszenie statusu. Z tego powodu kobiety były najzagorzalszymi 

zwolennikami misji Mahometa. Jeśli dzisiejsze kobiety nie cieszą się pełnymi prawami nadanymi im 

przez islam, nie jest to wina religii, ale szowinistycznych mężczyzn, którzy wybiórczo wykorzystują 

religię do utrzymania swojej dominacji. 

Czy islam uczy nierówności? 

W umysłach wielu osób panuje przekonanie, że islam naucza, że kobiety są obywatelkami drugiej 

kategorii. Ludzie często wskazują na wiele zacofanych zwyczajów panujących w świecie muzułmańskim 

jako dowód, że winę za tę żałosną sytuację ponosi religia. Kobiety, które uciekły z tego dusznego stylu 

życia, są postrzegane przez organizacje praw kobiet jako wzorce odwagi, które przeciwstawiły się 

swojej kulturze i zostały wyzwolone. Niedawny odcinek programu Oprah Winfrey Show skupiał się na 

jednej z takich kobiet, księżniczce z Bahrajnu, która chciała poślubić amerykańskiego żołnierza piechoty 

morskiej. Aby to zrobić, musiała opuścić swój kraj, ponieważ rodzina zabroniła jej wyjść za mąż za 

niemuzułmanina. Niestety niezamierzonym efektem ubocznym serialu było stworzenie wrażenia, że 

świat muzułmański to nowa żelazna kurtyna, z której kobiety musiały uciec! 

Poza stereotypami 

To nie koniec stereotypów! Popularny program familijny „Siódme niebo” wyemitował niedawno 

odcinek, w którym główną rolę odegrała trudna sytuacja kobiet w Afganistanie. Kilka emocjonalnych 

tyrad na temat rzekomego barbarzyństwa i okrucieństwa następowało jedna po drugiej. Subtelne 

przesłanie było jasne: islam jest zły dla kobiet. Być może najbardziej szkodliwym filmem ze wszystkich 

był „Nie bez mojej córki”, w którym Sally Fields gra Amerykankę, której mąż wpada w szał podczas 

podróży do rodzinnego Iranu. Przemoc i molestowanie przeplatane widocznymi zdjęciami meczetów i 

duchownych muzułmańskich sprawiły, że wielu muzułmanów odniosło wrażenie, że ten film został 

zaprojektowany specjalnie po to, by zaatakować islam. Tak jak naziści sprawiali, że wszyscy Żydzi 



wydawali się złowieszczy, tak i amerykańscy kowboje byli postrzegani jako bohaterowie walczący z… 

dzikimi Hindusami i chociaż w mediach często fałszywie przedstawia się Czarnych jako przestępców, 

muzułmanie uważają, że religia islamu jest źle oceniana w związku z rolą i statusem kobiet. Głośne 

sprawy uznawane są za normę, a za status kobiet w krajach muzułmańskich zrzuca się winę na religię, 

podczas gdy prawdziwymi winowajcami jest bieda i brak edukacji zarówno wśród mężczyzn, jak i 

kobiet. (W rzeczywistości większość muzułmanek wiedzie życie wolne od ucisku!) Islam nie naucza, że 

kobiety są gorsze od mężczyzn, ani nie odwołuje się do zwolenników, aby ich stłumić. Jakie są dowody 

na poparcie tego twierdzenia wzajemnego? Święty Koran przedstawia argumenty za równością kobiet 

na kilka sposobów: 

„O ludzie! Czcij swego Pana, który stworzył cię z jednej duszy i stworzył z podobnej natury swoją 

partnerkę, i z tych dwóch rozproszył niezliczone ilości mężczyzn i kobiet. Czcijcie Allaha, przez którego 

żądacie wzajemnych [praw] i [szanujcie] łona [matek, które was urodziły], gdyż Allah zawsze czuwa nad 

wami”. (Koran 4:1) 

Przez stulecia europejscy chrześcijanie debatowali nad tym, czy kobiety mają duszę i czy w ogóle idą 

do nieba. Islam nigdy nie zajmował się takimi bzdurami. Koran, zupełnie wbrew przedislamskim 

wierzeniom arabskim, nazywał kobiety równymi mężczyznom we wszystkich aspektach religii: 

„Dla wierzących mężczyzn i kobiet, dla pobożnych mężczyzn i kobiet, dla prawdomównych mężczyzn i 

kobiet, dla cierpliwych mężczyzn i kobiet, dla pokornych mężczyzn i kobiet, dla miłosiernych mężczyzn 

i kobiet… dla nich Allah przygotował przebaczenie i wielką nagrodę”. (Koran 33:35) 

Sam Mahomet ustanowił równe prawa wyborcze kobiet, włączając je w praktykę składania przysięgi, 

która była równoznaczna z głosowaniem w społeczeństwie arabskim. Islam nigdy nie nauczał, że 

kobietom należy odmawiać głosu politycznego, a w krajach muzułmańskich, w których nie rządzą 

królowie (co, nawiasem mówiąc, jest zabronione w Koranie), można zauważyć, że kobiety głosują 

swobodnie. Iran, co często się zdarza uważany za uosobienie szowinizmu, w rzeczywistości ma w 

rządzie więcej wybranych kobiet niż w Stanach Zjednoczonych! Islam nie naucza, że kobiety są gorsze 

pod względem religii lub praw politycznych. Jedynym zastrzeżeniem, jak zauważono w rozdziale 19 

„Żyjący islam”, jest to, że mężczyźni są powołani do bycia obrońcami i głównymi żywicielami rodziny. 

Nie oznacza to, że kobiety są słabe lub niezdolne do samoobrony, ponieważ historia islamu jest pełna 

silnych i walecznych kobiet. Przeciwnie, podnosi kobiety, uwalniając je od wielu trudów, za które Bóg 

powiedział, że przede wszystkim odpowiedzialni są mężczyźni. Według islamu, kobiety nie są nawet 

zobowiązane do wykonywania prac domowych! (Każda praca, którą wykonują, jest uważana za 

działalność charytatywną z ich strony.) Prorok Mahomet pracował w domu tak samo jak każdy inny 

członek jego rodziny. Mężczyźni są niezadeklarowanymi sługami kobiet w idealnym islamskim sensie. 

Według Mahometa „Kobiety są bliźniaczymi połówkami mężczyzn”. Innymi słowy, żaden z nich nie jest 

kompletny bez drugiego. 

Prawo islamskie uznaje kobiety za równe mężczyznom pod każdym względem. Mężczyźni i kobiety 

mają takie same obowiązki religijne i moralne, a prawa ekonomiczne kobiet są takie same jak 

mężczyzn. Mężowie nie nabywają majątku swoich żon w momencie zawarcia małżeństwa. Kobiety 

mają pełne prawo do głosowania w islamie i mogą sprawować władzę nad mężczyznami. 

Walka o równe prawa 

W większości krajów muzułmańskich niewiele osób ma jakiekolwiek prawa, zarówno mężczyźni, jak i 

kobiety. Pamiętajcie, że cywilizacja islamska została praktycznie zniszczona w epoce kolonializmu, a 

zatem to, co pozostało, to pogmatwana mieszanina zwyczajów, idei religijnych, importowanych 



struktur rządowych, zawirowań politycznych i biedy. Sam fakt, że większość krajów muzułmańskich 

znajduje się pod władzą dyktatorów, dożywotnich prezydentów, królów i innych blaszanych 

przywódców, wskazuje, jak poważny jest problem. W większości miejsc walka o równość kobiet toczy 

się w kontekście ucisku mężczyzn przez rząd. Niezależnie od tego, czy jest to Syria, Algieria, czy Tunezja, 

przeciętny obywatel musi pamiętać o tajnej policji, arbitralnych aresztowaniach, torturach i 

więzieniach, kumoterstwie i przekupstwie jako rzeczywistości. W takich warunkach łatwiej będzie 

zrozumieć sprzeciw wobec awansu kobiet w społeczeństwie. Mężczyźni mogą czuć, że tracą kontrolę 

nad inną sferą życia. Nie jest to oczywiście żadna wymówka usprawiedliwiająca nieograniczoną 

dominację mężczyzn; to jedynie sposób na próbę zrozumienia walki, przez którą muszą przechodzić 

kobiety. Pamiętajmy, że ruch na rzecz praw kobiet w Ameryce napotkał tak ostry sprzeciw, że pod 

koniec XX wieku uchwalono znaczące przepisy zapewniające równą ochronę. Wczesne pionierki, takie 

jak Susan B. Anthony i Cady Stanton, były wyśmiewane przez amerykańskich mężczyzn jako 

buntownicze, skandaliczne i wręcz antychrześcijańskie. Chociaż ostatecznie osiągnięto kilka ważnych 

praw, wiele kobiet twierdzi, że status ich płci wciąż pozostaje do zrobienia. Jak można poprawić los 

kobiet w świecie muzułmańskim? Kluczem jest edukacja połączona z reformą polityczną. Wbrew temu, 

co można od razu założyć, najlepszym sposobem działania jest bardziej dogłębna edukacja religijna 

mężczyzn i kobiet, w której wyraźnie uwzględnia się prawa kobiet w islamie. Szczerze mówiąc, w 

świecie muzułmańskim istnieje sporo dezinformacji i błędnych wyobrażeń na temat islamu. Status 

kobiety jest tylko jednym z nich , w obszarach, w których konieczna jest znaczna poprawa. W drugiej 

kwestii reforma polityczna oparta na modelu islamskim gwarantowałaby bezpieczeństwo ogółowi 

społeczeństwa w podobny sposób, w jaki amerykańska konstytucja chroni prawa przeciętnego 

Amerykanina. Pomimo wystąpienia głośnej rewolucji irańskiej z 1979 r., właściwe wdrożenie islamu w 

narodzie nie jest zakorzenione w chaosie i barbarzyństwie. Islam nie zachęca do ucisku kobiet. W 

rzeczywistości nauki Mahometa wzywają mężczyzn do poszanowania praw kobiet. Prawo islamskie 

zawiera setki przepisów mających na celu ochronę praw kobiet. Wśród nich są następujące: 

➤ Majątek kobiety nie może zostać przejęty przez męża. 

➤ Kobietom nie można odmówić prawa do edukacji. 

➤ Zrujnowanie reputacji kobiety jest czynem przestępczym. 

➤ Małżeństwo przymusowe jest zabronione. 

➤ Kobiety mogą wnosić pozwy do sądu i składać wyłącznie zeznania. 

➤ Kobiety mogą wszcząć rozwód. 

➤ Kobiety po rozwodzie otrzymują automatyczną opiekę nad małymi dziećmi. 

➤ Alimenty i palimony są obowiązkowe. 

➤ Kobiety mogą zawierać umowy bez ingerencji. 

➤ Znęcanie się nad współmałżonkiem jest przestępstwem karalnym. 

➤ Kobiety otrzymują taką samą płacę za tę samą pracę. 

➤ Kobiety mogą głosować i ubiegać się o urząd. 

Lista jest dłuższa i obejmuje tak wiele obszarów, że może konkurować z obecnymi zachodnimi 

przepisami dotyczącymi statusu i praw kobiet. Zatem z islamskiego punktu widzenia wyzwolenie kobiet 



nie osiąga się poprzez odrzucenie ich religii, ale poprzez faktyczne jej wdrażanie. Niezbędne jest 

również zastąpienie obecnych reżimów w krajach muzułmańskich rządami islamskimi, które będą 

rządzić zgodnie z Koranem. W ten sposób muzułmanie patrzą na tę kwestię między sobą. Islam 

twierdzi, że prawdziwego wyzwolenia kobiet nie można osiągnąć poprzez odrzucenie nakazów 

religijnych i moralnych. Noszenie skąpych ubrań, bycie rozwiązłym, a nadużywanie substancji 

uzależniających w takim stopniu, jak robią to mężczyźni, nie czyni nikogo równym ani nie jest zdrowe. 

Wiele muzułmanek podjęło tę kwestię i stwierdziło, że to współczesna kobieta z Zachodu potrzebuje 

wyzwolenia spod kontroli seksualnej mężczyzn. W Ameryce i gdzie indziej kobiety są przedstawiane 

jako obiekty seksualne, które nie mają żadnej wartości poza swoimi cechami fizycznymi. Popularne 

filmy, muzyka, książki i przekazy reklamowe zmuszają kobiety do rywalizacji w ubieraniu się, aby zyskać 

uwagę mężczyzn. Gwałty, pornografię, znęcanie się nad żonami i inne formy przemocy wobec kobiet 

w oficjalnych raportach rządu USA określa się mianem epidemii. Islam, jak mówią te muzułmanki, 

zakończy to wszystko. Zatem sposobem pomocy kobietom zarówno ze Wschodu, jak i Zachodu, jak 

pokornie oferują muzułmanie, jest zastosowanie zasad islamu w społeczeństwie. 

Wielu przywódców chrześcijańskich w przeszłości opowiadało się za niższym statusem kobiet. Apostoł 

Paweł nawoływał kobiety, aby milczały w obecności mężczyzn i zabraniał im być nauczycielkami 

mężczyzn. Marcin Luter przyrównał dziewczynki do chwastów! 

Każdego roku tysiące kobiet w Ameryce Północnej i Europie przechodzi na islam, utożsamiając to z 

wyzwoleniem w prawdziwym tego słowa znaczeniu. Autorka Carol Anway, której własna córka 

nawróciła się, napisała książkę zatytułowaną Córki innej ścieżki, w której opisała podróż do islamu 

kobiet z różnych środowisk. 

Mity o muzułmankach 

Być może żadna inna kwestia nie oddziaływała na wyobraźnię ludzi bardziej niż status kobiet w islamie. 

W średniowieczu, kiedy Europejczycy toczyli wojny z muzułmanami w Palestynie, skupiano się na 

malowaniu obrazu muzułmanów jako sług diabła. Jednak gdy potężne Imperium Osmańskie panowało 

nad większą częścią południowo-wschodniej Europy od XV wieku do 1918 roku, wielu mieszkańców 

Zachodu zaczęło zmieniać swoje poglądy i zamiast tego skupiło się na egzotycznych ekscesach życia 

dworskiego osmańskiego. Europejczycy zaczęli postrzegać typową rodzinę muzułmańską jako 

rozwiązłego mężczyznę władającego haremem pięknych, dojrzałych kobiet. Wielu malarzy francuskich, 

włoskich i brytyjskich stworzyło fantazyjne obrazy, które podsyciły tę koncepcję i dały początek mitowi 

haremu. Samo słowo harem nie oznacza w żaden sposób pokoju przyjemności pełnego uległych kobiet. 

Dosłownie oznacza przestrzeń zakazaną i jest terminem używanym przez muzułmanów w odniesieniu 

do tej części domu, do której nie wolno było wchodzić mężczyznom. Tak samo, jak wchodzenie do 

sypialni cudzego domu, gdy jesteś gościem na kolacji, uważane jest za złą etykietę, islam ma również 

etykietę dotyczącą prywatnych obszarów domu. Harem wszelkich ousów był obszarem, w którym 

kobiety mogły mieć pewność prywatności, gdzie mogły odłożyć chusty na głowę i zrelaksować się, nie 

czując presji mężczyzn wokół. Ta sprośna mitologia wywodzi się niestety z nieislamskich praktyk 

niektórych muzułmańskich władców, którzy zbierali kobiety jako konkubiny i odgradzali całe obszary 

swoich pałaców jako ogrody przyjemności. Są to haremy, które Europejczycy uznali za 

reprezentatywne dla normalnego stanu muzułmańskich kobiet. (Sułtani osmańscy byli najbardziej 

winnymi sprawcami tej praktyki). Islam nie popiera ani nie toleruje tego typu sytuacji i poza kilkoma 

głośnymi przypadkami praktyka ta jest praktycznie nieznana w świecie muzułmańskim. Jak dziś 

postrzegane są muzułmanki? Co zaskakujące, mit o haremie nie jest już modny wśród mieszkańców 

Zachodu. Zamiast tego został zastąpiony równie szkodliwym mitem o muzułmance jako ofierze 

fanatycznych fanatyków religijnych. Stereotyp ten zyskał na popularności w ostatnich latach z powodu 

trzech głównych czynników: 



1. Problematyka małżeństw aranżowanych. 

2. Dekrety talibów dotyczące kobiet w Afganistanie. 

3. Osobliwości kulturowe w niektórych krajach muzułmańskich. 

Przeanalizujemy każdy z nich po kolei. 

Imię Ottoman pochodzi od Osmana I. Był on pierwszym  władcą plemienia tureckiego, które najechało 

i podbiło Anatolię w 1281 roku. Imperium Osmańskie trwało do 1918 roku. 

Aranżowane małżeństwa 

Wiele kobiet nieufnie podchodzi do małżeństwa ze względu na ryzyko utknięcia w związku ze złym 

mężczyzną. W naszych czasach panuje przekonanie, że randkowanie pomaga ludziom dokonywać 

bardziej świadomych wyborów, jeśli im na to pozwala spotkać się z inną osobą osobiście przed 

złożeniem przysięgi małżeńskiej. Koncepcja zaaranżowanego małżeństwa wydawałaby się zatem 

przeciwieństwem tego podejścia. „Jak możesz kochać kogoś, kogo nie kochasz nawet wiem?” to 

najważniejsze pytanie. Wielu może zaskoczyć informacja, że aranżowane małżeństwa nie są 

wymogiem islamu. Nie ma nauki w Koranie ani w hadisach, które wzywałyby do takiej praktyki. Jest to 

raczej zjawisko kulturowe, które istnieje w wielu krajach muzułmańskich, podobnie jak istnieje w 

większości niemuzułmańskiego świata, od Zimbabwe po Chiny. Tak naprawdę to nowa praktyka, z 

którą większość świata stara się zaakceptować, to instytucja randek. Islam jedynie reguluje 

postępowanie ludzi, którzy chcą zawrzeć zaaranżowane małżeństwo. Trzy główne punkty, które warto 

wiedzieć o islamie i aranżowanych małżeństwach to: 

➤ Islam tego nie wymaga. 

➤ Kobiety nie można zmuszać do małżeństwa, którego nie chce. 

➤ Zaaranżowana para może mieć dłuższe zaręczyny i je zerwać, jeśli którakolwiek ze stron sobie tego 

życzy. 

Czy kobiety są czasami zmuszane do zawierania aranżowanych małżeństw? Tak, ale to nadużycie jest 

sprzeczne z naukami islamu. W opowieści o Proroku Mahomecie kobieta, która wyszła za mąż wbrew 

swojej woli, udała się do Proroka i poskarżyła się z tego powodu; na miejscu unieważnił małżeństwo. 

Jeśli ludzie nie podążają za swoją religią, nie jest to wina religii. Biblia zabrania ludziom upijania się, 

choć alkoholizm jest jednym z najpoważniejszych wyzwań, przed którymi stoi kraj. Wszędzie kraje 

chrześcijańskie. Zatem zanim ludzie obwinią islam za coś, co wydaje się opresyjne, muszą dowiedzieć 

się, czego religia na ten temat uczy, a następnie potępić hipokrytów, którzy nie trzymają się swoich 

wyznawanych przekonań. Małżeństwa aranżowane sprawdzają się w przypadku większości ludzi i 

pomagają odciążyć tych, którzy szukają partnera bez wielu zmartwień i kłopotów. Rozwój usług 

randkowych i swatek na Zachodzie w ciągu ostatnich kilku lat to jedynie powrót do najlepszych 

elementów systemu małżeństw aranżowanych. Towarzysze Proroka pokazali wiele różnych sposobów 

znalezienia partnera. Niektórzy pobrali się z miłości, inni zostali dobrani przez przyjaciół, a jeszcze inni 

zgodzili się na aranżowane małżeństwa za pośrednictwem krewnych 

Muzułmanów i kobiety uczy się, aby nie patrzyli na płeć przeciwną pożądliwym wzrokiem. Nawet gdy 

Biblia odnotowuje, że Jezus opisał to jako cudzołóstwo popełnione w sercu, prorok Mahomet 

powiedział: „(Pożądliwe) spojrzenie jest zatrutą strzałą Szaytana”. Cudzołóstwo, seks przedmałżeński, 

randki, a nawet przebywanie sam na sam z osobą płci przeciwnej, z którą nie jesteś w związku 

małżeńskim lub z którą nie jesteś spokrewniony, są zabronione w islamie. 



Ostatnie badania wykazały, że małżeństwa aranżowane trwają dłużej niż te, które wynikają z randek 

lub wspólnego mieszkania. Jeśli wierzyć faktom, wskaźnik rozwodów, który obecnie w Stanach 

Zjednoczonych wynosi 50 procent, dramatycznie wzrósł od czasu rewolucji seksualnej. 

Talibowie i kobiety 

Jeśli chodzi o Talibów, grupę założoną przez studentów, która zaprowadziła pewien porządek w 

nękanym przez watażków Afganistanie, istnieją dwa obszary problematyczne w odniesieniu do praw 

kobiet. Pierwsza dotyczy doniesień prasy zachodniej, które zniekształcały motywy działania władców. 

Drugie dotyczy błędnego przedstawienia rzeczywistych warunków panujących w Afganistanie. 

Zacznijmy od tego, że niektóre doniesienia prasowe sprawiają wrażenie, że talibowie toczą wojnę z 

kobietami. W szczególności po przejęciu władzy talibowie zakazali większości kobiet pracy i 

uczęszczania do szkoły oraz nakazali noszenie dużych szat zwanych burkami. Większość muzułmanów 

na całym świecie była tak samo oburzona tymi oświadczeniami, jak niemuzułmanie. Ale wzdrygnęliśmy 

się jeszcze bardziej, gdy niektóre zachodnie media powiązały te oświadczenia z islamem. Wracając do 

czasów rewolucji irańskiej pod koniec lat 70. XX w., stworzyli wrażenie, że islam równa się uciskowi 

kobiet. Jednak żaden z dekretów talibów dotyczących kobiet nie jest zakorzeniony w autentycznym 

prawie islamskim. Przywódcy talibów przyznali to samo, gdy ich przedstawiciel w Stanach 

Zjednoczonych zauważył: „Przestrzegamy afgańskich zwyczajów, które sięgają tysięcy lat wstecz”. Są 

wytworem ich narodowego doświadczenia, a ich polityka pokazuje, że ich kultura ma pierwszeństwo 

przed religią. Co prowadzi nas do faktów z życia w Afganistanie. Właściwie to radziecka inwazja na 

Afganistan w 1979 r. wywróciła ten pokojowy naród do góry nogami. Tam Sowieci spustoszyli 

większość obszarów wiejskich i dopuścili się jednych z najgorszych okrucieństw wobec prostych 

mieszkańców wsi, jakie świat kiedykolwiek widział. Od tego czasu wojna ukształtowała tam każde 

pokolenie. Kiedy Ronald Reagan rozpoczął potajemnie amerykańskie wsparcie dla mudżahedinów, 

afgańskich rebeliantów, niechcący pomógł w stworzeniu nowej rzeczywistości politycznej w kraju. Po 

prawie 10 latach totalnej wojny zwycięscy mudżahedini w końcu wypędzili Sowietów. Zamiast jednak 

złożyć broń i zbudować nowe społeczeństwo, grupy te zaczęły walczyć między sobą, jeszcze bardziej 

pogłębiając biedę narodu. Poszczególni watażkowie wydzielili sobie własne, prywatne lenna, a 

bandytyzm i chaos były na porządku dziennym przez większą część lat 90. Wkroczyli do Talibów w 1996 

roku. Była to grupa uczniów ze szkół religijnych dla uchodźców, którzy chcieli coś zmienić. 

Zorganizowali i zwerbowali innych Afgańczyków, którzy mieli dość cierpienia, aż w końcu Talibowie 

pokonali większość watażków. Odziedziczyli kraj, w którym ludzie głodowali, miasta były w ruinie, a 

gospodarka przypominała epokę kamienia. Kobiety były tak samo biedne i zdesperowane jak 

mężczyźni. Ich pomysł na reformę polegał na tym, że najpierw mężowie i ojcowie musieli zapewnić 

sobie stabilność dzięki stałej pracy, a następnie kobiety również mogły zająć swoje miejsce w 

społeczeństwie. Niestety, ich logika przyniosła odwrotny skutek i sytuacja kobiet się pogorszyła, 

podczas gdy sytuacja mężczyzn nie uległa poprawie. Islam nie toleruje ich błędnych obliczeń ani metod. 

Po prostu wdrażali politykę, jaką uznali za stosowną. Na ich zdewastowanej ziemi prawdopodobnie nic, 

co mogliby zrobić, nie zadziałałoby. W chwili pisania tego tekstu Afganistan objęty jest embargiem 

Organizacji Narodów Zjednoczonych (co dalej: cierpienie narodu), ponieważ międzynarodowy zbieg 

Osama bin Laden ma w tym kraju swoją bazę. Głód zagrażający pięciu milionom ludzi dotknął także 

wiejskie tereny kraju. Czy w takich okolicznościach jakakolwiek reforma może być skuteczna zarówno 

dla mężczyzn, jak i kobiet? 

W większości Talibów nie uważa się za politycznie uprawnionych świat muzułmański. W chwili pisania 

tego tekstu tylko dwa narody muzułmańskie uznały swoją władzę rządową w Afganistanie. 

 



Anomalie w świecie muzułmańskim 

Praktykujący muzułmanie często dyskutują o prymitywnych (nieislamskich) wartościach kulturowych 

dominujących w niektórych częściach świata muzułmańskiego. Aby być uczciwym, większość 

muzułmanek na świecie nie jest prześladowana ani powstrzymywana. Tak naprawdę kobiety w takich 

miejscach jak Malezja, Tanzania i Bośnia są dobrze wykształcone i mobilne. Jednak ludzie najbardziej 

interesują się całkowitą niewytłumaczalnością dziwnych wartości kulturowych. Pierwszą anomalią, 

którą zbadam, są tak zwane zabójstwa honorowe, które czasami mają miejsce w Palestynie, Jordanii i 

innych pobliskich miejscach. Logika jest taka, że jeśli dziewczyna przynosi hańbę rodzinie poprzez 

randkowanie lub rozwiązłość, członek rodziny musi ją zabić, aby chronić reputację rodziny. W islamie 

nie ma sankcji za tak okropną praktykę, a muzułmańscy uczeni w tych krajach wydali przeciwko niej 

fatwy. Jednak ludzie mocniej trzymają się kultury niż nakazów religijnych. Drugą anomalią jest 

obrzezanie kobiet. Praktykę tę można spotkać głównie w kilku odizolowanych regionach Afryki i nie 

jest ona usankcjonowana przez islam. Jest to przedislamski relikt kulturowy, którym w równym stopniu 

angażują się chrześcijanie, muzułmanie i animiści. Kiedy sprawa po raz pierwszy pojawiła się wśród 

organizacji praw kobiet na Zachodzie, ich początkową reakcją było zrzucenie winy na islam. Kiedy 

Prorok Mahomet usłyszał o tej praktyce, próbował zmniejszyć jej skutki, ograniczając jej stosowanie. 

Obrzezanie kobiet absolutnie nie jest akceptowane w islamie. 

Prawa kobiet w islamie 

Koran mówi: „Kobiety będą miały prawa podobne do praw mężczyzn”. Istnieją jednak pewne 

szczególne kwestie związane z różnicami, które na Zachodzie są często błędnie interpretowane. Ludzie 

oskarżają, że w islamie zeznania kobiety są tylko połową świadectwa mężczyzny, że kobiety są 

oszukiwane co do połowy ich dziedzictwa, że Koran pozwala na bicie żon, że mężczyźni mogą rozwodzić 

się według własnego uznania i mieć cztery żony oraz że islam promuje nieuczciwą segregację. Zarzuty 

te zwykle mają na celu udowodnienie, że islam jest religią nieprzyjazną i szowinistyczną wobec kobiet. 

Kiedy przyjrzymy się każdemu z nich w kontekście i z dokładnością, a nie fałszywym szumem, wówczas 

nawet te zastrzeżenia znikną. Przeanalizujmy każdy z nich osobno. 

Czy kobiety są „połową” mężczyzn? 

Zarzut, że zeznania kobiety stanowią tylko połowę zeznań mężczyzny, wynika z wersetu Koranu (2:282), 

który mówi o umowach biznesowych. Kobietę proszono, aby podczas negocjowania umowy 

biznesowej towarzyszył jej przyjaciel. Jeżeli później druga strona umowy będzie próbowała ją oszukać, 

koleżanka może jej przypomnieć o szczegółach w sytuacji sądowej. Czy to brzmi aż tak źle? W Arabii w 

VII wieku mężczyźni regularnie zdradzali kobiety, a islamskie rządy wyrównały szanse. Nawet dzisiaj 

takie rady są nadal aktualne. Dobrym pomysłem jest świadek, który dopilnuje, aby zachowana została 

sprawiedliwość. W tym i wszystkich innych zeznaniach słowo kobiety zostaje uznane za równe słowu 

mężczyzny. Drugi świadek do umów handlowych jest jedynie zabezpieczeniem dla kobiety. 

Dlaczego tylko połowa spadku? 

Koran bardzo szczegółowo określa, kto co otrzyma po śmierci danej osoby. W rzeczywistości wersety 

poruszające ten temat (4:11–12) są tak szczegółowe, że potrzeba prawnika, aby zastosować wzory w 

odniesieniu do wszystkich spadkobierców. Jednym z nakazów jest to, że kobieta odziedziczy udział w 

spadku wynoszący tylko połowę udziału mężczyzny. Na pierwszy rzut oka wydaje się to 

niesprawiedliwe, ale pamiętajcie o roli mężczyzn w rodzinie islamskiej. Mężczyzna musi utrzymywać 

rodzinę ze względów religijnych, kobieta nie ma obowiązku wydawania ani grosza. Kiedy mężczyzna 

żeni się, musi zapłacić kobiecie posag, który może wynosić tyle, ile ona sobie życzy. Mężczyzna ma 

płacić obowiązkowe alimenty i zasiłki, kobiety nie można jednak zmuszać do dzielenia się swoim 



majątkiem z rozwiedzionym mężem. Mężczyzna musi także wspierać swoje niezamężne siostry i matkę, 

jeśli jego ojciec umrze. 

Jeśli kobieta uważa, że mąż nie zapewnia jej wystarczających środków finansowych na utrzymanie 

rodziny, prawo islamskie stanowi, że może w tajemnicy wziąć od niego pieniądze, ponieważ bierze 

tylko to, co jej się prawnie należy. 

Czy islam pozwala na molestowanie żon? 

Przemoc w rodzinie jest jednym z najważniejszych problemów kobiet. Na Zachodzie plagę tę nazwano 

niewidzialną zbrodnią ze względu na jej powszechny, lecz niedostatecznie zgłaszany charakter. 

Mężczyźni w każdym społeczeństwie i każdej kulturze mogą stać się sprawcami przemocy. Nie jest ona 

promowana w żadnej religii na ziemi, jednakże islamowi czasami fałszywie zarzuca się, że na to 

pozwala, z powodu jednego błędnie zinterpretowanego wersetu w Koranie: „Jeśli zaś chodzi o te 

kobiety, od których boicie się wyzywającej grzeszności, najpierw je upominajcie, a potem nie dzielcie 

się swoje łóżko z nimi, a następnie, jeśli to konieczne, uderz je. Jeśli więc będą ci posłuszni, nie 

podejmuj wobec nich dalszych działań i nie szukaj wymówek, aby ich ukarać”. (Koran 4:34) 

Islam nigdy nie daje mężczyźnie prawa do uderzenia żony z jakiegokolwiek powodu, z wyjątkiem tego 

wymienionego w tym wersecie, a mianowicie, że żona angażuje się w jakiś rodzaj złej działalności, takiej 

jak picie alkoholu, znęcanie się nad dziećmi lub inne naprawdę złe zachowanie. Biorąc pod uwagę, że 

większość kobiet nie ma takiej natury, fizyczne karanie żony nie powinno nigdy mieć miejsca w 99 

procentach wszystkich islamskich małżeństw. Przyjrzyjmy się teraz bliżej temu wersetowi. Jeśli 

zauważysz, najpierw wymienione są dwa etapy reformy i korekty: rozmowa z kobietą; a jeśli to nie 

zadziała, mężczyzna śpi na kanapie, aby wyrazić swoje niezadowolenie. Islamscy uczeni orzekł, że te 

dwa etapy można wykonywać w nieskończoność. Ale co, jeśli kobieta jest tak zła, że nie chce słuchać i 

nie przejmuje się tym, że jej mąż z nią nie sypia (a ona nadal jest zaangażowana w grzeszną działalność). 

Ostatnią deską ratunku jest uderzenie męża w twarz. I tu właśnie islam staje się interesujący. 

Mahomet, który w tym czasie mył zęby, został zapytany przez mężczyznę: „W co mamy ich uderzyć?” 

Odpowiedział: „W ten sposób”. I podniósł szczoteczkę do zębów. Spójrz na to! Mahomet 

zinterpretował ten werset w taki sposób, że kara fizyczna stała się śmieszna. (Niektórzy uczeni islamscy 

orzekły, że można zastąpić chusteczkę). Tak więc, jeśli spojrzysz na ten werset w kontekście i 

zastosujesz obowiązkową interpretację Proroka, nie ma żadnego powodu, dla którego mężczyzna 

miałby w jakikolwiek sposób bić swoją żonę to by jej zaszkodziło. Czy są muzułmanie, którzy lekceważą 

to nauczanie i molestują swoje żony bez powodu? Tak, a kiedy Mahomet usłyszał w swoich czasach o 

niektórych takich mężczyznach, powiedział: „Ci mężczyźni, którzy biją swoje żony, nie są najlepsi 

spośród was”. Innym razem zauważył, że szaleństwem jest, gdy mężczyzna bije żonę, a potem próbuje 

się z nią przespać. Złota zasada, trafnie wyrażona przez Mahometa, brzmi: „Najlepsi wśród was to ci, 

którzy są najlepsi dla swoich rodzin, a ja jestem najlepszy dla mojej rodziny”. Nigdy nie podniósł ręki 

na kobietę w gniewie. Powtórzę: islam nie pozwala mężczyźnie bić swojej żony; umożliwia jedynie 

mężczyźnie symboliczne wyrażenie swojego niezadowolenia, gdy jego żona popełnia poważny grzech 

zagrażający stabilności rodziny. Rozwód może być kolejnym krokiem mężczyzny. 

Poligamia w islamie 

Koran pozwala mężczyźnie poślubić maksymalnie cztery żony. Przed islamem w Arabii nie było 

ograniczeń co do liczby żon, jakie mężczyzna mógł mieć. Koran ograniczył tę liczbę do maksymalnie 

czterech. Ale jednocześnie Koran daje zasadę każdemu mężczyźnie rozważającemu zawarcie kilku 

małżeństw: jeśli nie potrafisz traktować każdej żony sprawiedliwie, poślubij tylko jedną (4:4). To 

natychmiast dyskwalifikuje większość mężczyzn. W praktyce 99,99 procent małżeństw w świecie 

muzułmańskim zawieranych jest z jedną kobietą. Jaki może być powód tego pozornie rozwiązłego 



przywileju dla mężczyzn? Islam jest wiarą, która szczyci się rozwiązaniem każdego problemu. Jeśli ktoś 

nie zostanie natychmiast rozpoznany, uczeni mogą wykonać ijtehad i znaleźć odpowiedź inspirowaną 

islamem. Poligamia, powszechnie błędnie określana jako „poligamia”, to praktyka posiadania wielu żon 

lub partnerek. Jest to często źle rozumiane rozwiązanie pewnych unikalnych problemów. (Zarówno 

judaizm, jak i chrześcijaństwo zezwalały mężczyznom na posiadanie wielu żon, chociaż praktyka ta 

wyszła z łask od średniowiecza.) Co robisz, jeśli brakuje mężczyzn, powiedzmy, z powodu wojny? Tylko 

ograniczona liczba kobiet znalazłaby mężów. A co z resztą? Lepsze jest wielokrotne małżeństwo niż to, 

że niezwiązane kobiety stają się sekretnymi kochankami żonatych mężczyzn. A co z mężczyznami, 

którym trudno jest żyć w monogamii? Z taką sytuacją mamy do czynienia dzisiaj we współczesnym 

świecie zachodnim, gdzie zdrady i liczne dziewczyny sprawiają, że małżeństwo jest instytucją 

zagrożoną? A co jeśli kobieta jest bezpłodna? Czy należy się z nią rozwieść i porzucić na rzecz płodnej 

żony? A co z tymi kobietami, które chcą kariery i niekoniecznie chcą, aby mężczyzna opiekował się nimi 

na pełen etat? Odpowiedzią na wszystkie te problemy jest poligynia. Właściwie działa to na korzyść 

kobiet, wiążąc mężczyznę z każdą żoną tak bardzo, że jest on bardziej świadomy swoich obowiązków i 

stara się zarobić wystarczająco dużo, aby utrzymać dalszą rodzinę. Oczywiście poligynia nie jest dla 

każdej kobiety i są takie, które nie będą miały w tym żadnego udziału. (Jest to nielegalne w Stanach 

Zjednoczonych i nawet niektóre grupy muzułmańskie próbują zniechęcać do takich praktyk). Islam też 

twierdzi, że to jest w porządku. Dla innych kobiet jest to sposób na znalezienie męża na pół etatu, a nie 

brak męża w ogóle. Czy ten zasiłek jest kiedykolwiek nadużywany? Tak, ale jak wyjaśniłem wcześniej, 

ludzie mają wady, za które nie należy obwiniać religii. 

Dowodzi tego John Cairncross w swojej książce Kiedy poligamia stała się grzechem że pierwsi 

chrześcijanie rutynowo zawierali wielożeństwa za zgodą Kościoła. 

Mężczyzna mający więcej niż jedną żonę ma obowiązek traktować je jednakowo pod każdym 

względem. Każda żona otrzymuje własny dom lub mieszkanie, a mąż musi po równo dzielić między nie 

swoje dni. Wszelkie pieniądze lub prezenty, które daje jednemu, musi także dać drugiemu. Jeśli okaże 

się niesprawiedliwy, w Dniu Sądu Bóg sparaliżuje połowę jego ciała. 

Rozwód w islamie 

Islam postrzega małżeństwo jako podstawę zdrowego społeczeństwa. Ale uznaje również, że dwie 

osoby mogą nie być kompatybilne. Koran wzywa mężczyzn i kobiety, aby dołożyli wszelkich starań, aby 

rozwiązać konflikty małżeńskie, a nawet zawiera sugestie dotyczące mediatorów. Jeśli jednak niezgoda 

jest zbyt wielką przeszkodą, najlepszym rozwiązaniem jest rozwód, dzięki któremu ludzie mogą 

kontynuować swoje życie. Mahomet powiedział: „Najbardziej nienawistną rzeczą, jaką Bóg stworzył i 

na którą pozwolił, jest rozwód”. Nie można tego kroku lekceważyć, ponieważ ma on wiele negatywnych 

skutków dla dzieci i społeczności. Islam umożliwia mężczyźnie zainicjowanie rozwodu i wbrew 

powszechnej opinii istnieje również metoda rozwodu zainicjowana przez kobietę. 

Talaq: rozwód z inicjatywy mężczyzny 

Procedura rozwodowa w islamie jest stosunkowo łatwa. Jeśli dwoje ludzi postanowiło zakończyć swoje 

małżeństwo, to dlaczego miałaby toczyć się długa i zacięta walka w sądzie? Rozwód z inicjatywy 

mężczyzny nazywa się talaq, czyli rozwód. Mężczyzna musi trzykrotnie wymówić żonie słowo „Talaq!” 

a następnie rozpoczyna się pierwszy etap procedury rozwodowej. Od tego momentu wszelkie stosunki 

seksualne muszą zostać przerwane na okres trzech cykli menstruacyjnych, aby sprawdzić, czy kobieta 

jest w ciąży. (Jeśli tak, mogą bardziej starać się pogodzić.) W tym czasie Koran zabrania mężczyźnie 

zmuszania kobiety do opuszczenia domu lub znęcania się nad nią emocjonalnie. Nadal musi także 

opłacić wszystkie rachunki. Jeżeli w którymkolwiek momencie tego okresu oczekiwania małżonkowie 

współżyli seksualnie, oświadczenie o rozwodzie jest nieważne. Jeśli termin upłynie, a oni będą chcieli 



pozostać w związku małżeńskim, mężczyzna będzie musiał się oświadczyć, a ślub odbędzie się od nowa. 

Aby podkreślić mężczyźnie, że rozwód nie jest sprawą lekką, ten system ogłoszenia talaq i okresu 

oczekiwania można wykonać nie więcej niż trzy razy. Jeśli mężczyzna inicjuje talaq po raz trzeci, nie 

wolno mu ponownie wyjść za mąż, chyba że najpierw wyszła za mąż i rozwiodła się z innym. Zatem 

rozwód z inicjatywy mężczyzny ma wbudowany okres karencji z maksymalną liczbą powtórzeń talaq. 

Wszystko to ma skłonić ludzi do zastanowienia się dwa razy, dosłownie, zanim coś zrobią. 

Khul’: Rozwód z inicjatywy kobiety 

Kobiety nie są na zawsze związane z mężczyznami, które chcą opuścić. Islam umożliwia kobietom 

wszczęcie rozwodu zwanego Khul’. Zasadniczo kobieta może złożyć dokumenty w sądzie islamskim lub 

u uznanego uczonego, prosząc o rozwód z mężem. Chociaż nie potrzebuje pozwolenia męża, 

potrzebuje ważnego powodu. Musi zgodzić się na oddanie całości lub części posagu w ramach 

rekompensaty na rzecz wkrótce rozwiedzionego męża, przy czym wysokość kwoty zależy od wagi 

powodu, dla którego chce opuścić małżeństwo. Jednakże Koran zachęca mężczyzn, aby nie wycofywali 

się z tego, ponieważ mieli kiedyś związek ze swoją już byłą żoną. Obowiązuje także okres karencji 

wynoszący trzy cykle menstruacyjne, po upływie którego rozwód jest ostateczny. 

Alimenty i palimonium w islamie 

Islam wymaga, aby mężczyzna płacił zarówno alimenty, jak i palimonię. Musi wspierać swoje dzieci pod 

każdym względem, gdy są pod opieką rozwiedzionej żony. Matka otrzymuje automatyczną opiekę nad 

swoimi dziećmi, ale ojcowie również mają prawa w islamie. Kiedy synowie osiągną wiek siedmiu lat, a 

córki osiągną wiek dojrzewania, ojciec może poprosić o przywrócenie mu opieki nad dzieckiem. Zatem 

matka rodzi dzieci wtedy, kiedy najbardziej jej potrzebują, a ojciec może także zająć się ich 

wychowaniem, gdy potrzebują stylu rodzicielskiego, jaki mogą zapewnić tylko ojcowie. 

Islam i dress code 

Islam ma unikalny strój. Obrazy kobiet z zasłoniętymi twarzami i mężczyzn w zwiewnych szatach w 

turbanach przenikają zachodnie wyobrażenia o muzułmanach. Moda w świecie islamu różni się w 

zależności od miejsca. Arabowie ubierają się inaczej niż Pakistańczycy, którzy z kolei ubierają się inaczej 

niż muzułmanie na Filipinach. Istnieją pewne wymagania, które islam stawia zarówno mężczyznom, jak 

i kobietom w ubiorze. 

Na welonach i turbanach 

Mężczyźni mają następujące wymagania dotyczące ubioru, które można wyrazić na różne modne 

sposoby: 

➤ Zabrania się obcisłych ubrań. 

➤ Mężczyźni muszą pozwolić sobie na zapuszczenie brody, jeśli tylko mogą. (Mężczyzna, który nie 

może zapuścić brody, nie ponosi żadnego grzechu ani piętna.) 

➤ Właściwym strojem jest turban lub rodzaj kapelusza zwany kufi. 

➤ Obszar od kolan do pępka musi być zawsze zakryty w miejscach publicznych. 

➤ Za odpowiedni strój uważa się długie spodnie lub luźną suknię i koszulę. 

Kobiety mają nieco inne wymagania dotyczące ubioru. Pomysł jest taki, że kobiety są tak pociągające 

dla mężczyzn, że mężczyźni mogą je oceniać jedynie na podstawie wyglądu lub mogą próbować 

zaczepiać je seksualnie. Aby chronić kobiety przed tego rodzaju znęcaniem się i poniżeniem, islam 



nakazuje im zakrywanie włosów i noszenie luźnych ubrań, tak aby ukryć ich całe piękno. (Oczywiście 

Koran mówi mężczyznom i kobietom, aby spuścili wzrok i nie spoglądali na siebie nawzajem). Kobiety 

nie muszą nosić welonu i luźnych ubrań w domu lub gdy w pobliżu są same kobiety lub członkowie 

rodziny. Właściwy strój dla muzułmanek obejmuje 

➤ Welon zakrywający włosy (zwany hidżabem). 

➤ Luźne ubrania. 

➤ Długie spodnie lub sukienka do kostek i koszula, 

suknia lub bluzka zakrywająca nadgarstki. 

➤ Nadmierny makijaż i perfumy nie są mile widziane. 

Istnieją pewne zwyczaje, których przestrzegają różne muzułmanki, a które nie są wymagane w islamie. 

Należą do nich noszenie zasłony na twarzy (nikab), noszenie otulającej szaty zwanej burką oraz 

noszenie skarpet i rękawiczek. Te kobiety dążą do wyższego poziomu pobożności i dlatego starają się 

ukryć przed męskim wzrokiem jak najwięcej swoich ciał. 

Hidżab to nazwa zasłony, którą muzułmanki noszą na włosach. 

Purda i islam 

W niektórych kulturach muzułmańskich praktykowana jest forma odosobnienia kobiet zwana purdah. 

Słowo to pochodzi z języka perskiego i opisuje system, w ramach którego kobietom nie wolno 

opuszczać domów, z wyjątkiem najpilniejszych sytuacji kryzysowych. Nie jest to zwyczaj islamski, ale 

został przejęty przez niektórych muzułmanów, którzy osiedlili się w Iranie i Indiach, gdzie stanowił 

ugruntowaną tradycję przedislamską. Wiele osób na Zachodzie ma błędne przekonanie, że praktyka ta 

jest powszechna. Faktem jest, że większość muzułmanek na świecie nie jest zamknięta w swoich 

domach. Purdah jest praktykowany głównie na subkontynencie indyjskim. 

➤ Islam postrzega kobiety jako równych partnerów mężczyznom w życiu i religii. Islam nie naucza, że 

kobiety są gorsze od mężczyzn. 

➤ Istnieje wiele błędnych wyobrażeń na temat statusu kobiet w islamie, które wynikają z kilku 

głośnych spraw. Zdecydowana większość muzułmanek prowadzi normalne życie i stawia czoła 

normalnym wyzwaniom. 

➤ Ubóstwo i ogólnie analfabetyzm, a nie religia, są głównymi przyczynami trudnej sytuacji kobiet w 

niektórych krajach rozwijających się. 

➤ Muzułmanin może poślubić maksymalnie cztery żony tylko wtedy, gdy potrafi traktować każdą z 

nich jednakowo. W świecie muzułmańskim normą jest monogamia. 

➤ Islam nie pozwala na bicie żony. Jeśli w niektórych domach muzułmańskich dochodzi do przemocy, 

dzieje się tak z tych samych powodów, które powodują, że mężczyźni na Zachodzie molestują swoje 

żony. 

➤ Prawo islamskie zwalnia kobiety z wszelkiej odpowiedzialności finansowej za rodzinę i zamiast tego 

przenosi cały ciężar na mężczyznę. 

➤ W islamie istnieje określona procedura rozwodowa, którą może wszcząć mąż lub żona. Obejmuje 

okres karencji, aby była szansa na pojednanie. 



Mahomet w Mekce 

Wielokrotnie odwoływałem się do Proroka Mahometa i jego roli jako głównej osobistości islamu. Kim 

był i jak zdobył się na odwagę, aby ukończyć misję, która często wydawała się skazana na 

niepowodzenie? Tu szczegółowo przyjrzę się życiu Mahometa, począwszy od warunków panujących w 

społeczeństwie, w którym się urodził, aż do jego migracji z Mekki do Medyny. Warto zauważyć, że ten 

jeden człowiek, który zrobił tak wiele, aby zmienić bieg historii ludzkości, był w rzeczywistości 

trzykrotnie osieroconym dzieckiem, które dorastało, pasąc owce. Kiedy dowiesz się więcej o jego 

wczesnym życiu, zyskasz większe uznanie dla prostej bezpośredniości, z której słynie islam. 

Arabia: miejsce narodzin islamu 

Arabia – nazwa przywołuje na myśl obrazy wydm oraz egzotycznych widoków i zapachów. Ten obraz 

mentalny nie odbiega od rzeczywistości, która determinowała większą część historii tego półwyspu. 

Chociaż prawdą jest, że rozległe pustynie zajmują większość lądu pomiędzy Morzem Czerwonym a 

Oceanem Indyjskim, istnieją również rozproszone żyzne doliny, oazy i senne nadmorskie miasta. Arabia 

to zdecydowanie kraina wielu kontrastów. Pomyśl o Arizonie lub Nowym Meksyku, a będziesz miał 

całkiem niezłe pojęcie o naturze tamtejszej krainy. Mekka była głównym przystankiem na szlaku 

handlowym Wschód-Zachód. Swoją egzystencję finansową zawdzięczała zwyczajom wydawania 

pieniędzy często podróżujących, którzy przemierzali tę skądinąd jałową dolinę. Inną formą wielkiego 

biznesu była religia, w której w Kaabie czczono setki bożków. Dla mieszkańców Mekki religia równała 

się pieniądzom, więc im więcej bogów, tym weselej. Kultura arabska w VI wieku skupiała się na 

koncepcji plemienia. Plemię było zbiorem luźno powiązanych ze sobą jednostek, na których czele stał 

przywódca zwany szejkiem. W obrębie plemienia istniały podklany, ale wewnętrzne różnice zostały 

stłumione dla większego dobra całości. Gdziekolwiek byłeś, twoje plemię było twoim narodem. 

Szejk to termin określający każdego przywódcę lub szefa grupy lub organizacji. Ma konotacje zarówno 

religijne, jak i świeckie. 

Poznaj rodziców Mahometa 

Abdullah był przystojnym młodym mężczyzną z klanu Hashim, podgrupy dominującego plemienia 

Kurajszytów z Mekki. Był żonaty z młodą kobietą o imieniu Aminah zaledwie od sześciu miesięcy, kiedy 

zdecydował się dołączyć do karawany zmierzającej do Syrii, gdzie miał nadzieję szybko zarobić fortunę 

na lukratywnych targach w Damaszku. W tym czasie jego żona była w ciąży i ze łzami w oczach żegnała 

męża. Nie wiedziała, że w drodze powrotnej Abdullah dostanie gorączki i umrze w Yathrib, mieście 

położonym daleko na północy. Kilka tygodni później Aminah zwierzyła się swojej służącej, Afrykańskiej 

dziewczynie o imieniu Barakah, że miała sen, w którym głos kazał jej nadać swojemu nienarodzonemu 

dziecku imię „Muhammad”. To była dziwna nazwa, która nigdy wcześniej nie była używana wśród 

Arabów. Oznaczało to, że jest bardzo chwalony. Dziecko przyszło na świat około 570 roku. Wieść o 

tragicznej śmierci ojca dotarła do Mekki tuż przed narodzinami dziecka, a zasmucony dziadek Abdel 

Muttalib pocieszył młodą owdowiałą żonę, mówiąc: „Będzie jak mały Abdullaha do nas. 

Dzięki Bogu, jestem chłopcem ze wsi! 

W tamtych czasach panował zwyczaj, że matki z miast wysyłały na kilka lat swoje dzieci do matek 

zastępczych ze wsi, aby mogły dorastać w trudnym środowisku. Co roku kobiety przyjeżdżały z głębi 

lądu i chodziły od drzwi do drzwi, oferując swoje usługi. Nikt nie podszedł do drzwi Aminy, bo wiedział, 

że jest wdową i nie może zapłacić zbyt wiele. W tym samym czasie była tam wątła zastępcza matka o 

imieniu Halima, która najwyraźniej nie mogła znaleźć dziecka do wzięcia. „Abdel Muttalib zebrał tę 

parę, a mały Mahomet został zabrany na wychowanie przez plemię Sa’ad. Mahomet spędził z 



plemieniem kilka lat – dłużej niż było to w zwyczaju ze względu na obawę przed zarazą w Mekce – 

ucząc się życia koczowniczego pasterza i przejmując dobre maniery od szorstkiego, ale prostego ludu. 

Kiedy miał pięć lat, w końcu wrócił do wdzięcznej Aminah, a jego maniery i dobra gramatyka zrobiły na 

wielu wrażenie. Jego matka chciała pokazać go swoim dalekim krewnym w Yathrib i odwiedzić grób 

męża, więc zabrała go i Barakę w 10-dniową podróż na północ. Spędziła tam dwa tygodnie, płacząc nad 

grobem męża, podczas gdy Mahomet bawił się z kuzynami. W drodze powrotnej, mniej więcej w 

połowie drogi do Mekki, Amina zachorowała na gorączkę i umierając w swoim namiocie, kazała 

Barakowi przyrzec, że zawsze będzie opiekować się Mahometem. Wkrótce potem zapłakany sługa i 

dziecko pochowali zmarłą szlachetną matkę, a para wróciła do domu „Abdela Muttaliba”. Kilka lat 

później ten kochający dziadek również dożyje kresu życia. Ale zanim umarł, poprosił swojego syna, Abu 

Taliba, aby opiekował się Mahometem, jakby chłopiec był jego własnym. W ten sposób Muhammad i 

Baraka zamieszkali w biednym domu jego wuja. Przed ukończeniem 10 lat Mahomet został trzykrotnie 

osierocony. 

Wojna i handel w Mekce 

Abu Talib zatrudnił Mahometa do pracy przy pasaniu owiec na wzgórzach nad miastem. Przez 

większość jego nastoletnich lat było to jedyne zajęcie Mahometa. Nie mógł hulać w mieście z innymi 

chłopcami w jego wieku, którzy swoją młodość spędzali na piciu, odwiedzaniu prostytutek i bójkach. 

Jedyne emocje w młodym życiu Mahometa pojawiły się, gdy plemię Kurajszytów stoczyło bitwę z 

rywalizującym plemieniem. Muhammad wraz z innymi chłopcami w jego wieku miał niebezpieczne 

zadanie odzyskiwania strzał wroga, które spadły na pole bitwy. Mahomet sam w rzeczywistości nie brał 

udziału w żadnej walce. 

Mahomet: obywatel Mekki 

Mahomet wyrósł na szanowanego młodego mężczyznę, a mając około dwudziestu lat zyskał reputację 

osoby uczciwej i uczciwej. Miał nawet dwa przezwiska: „prawdopodobny” i „godny zaufania”. 

Ponieważ przez większość swojej młodości był nieumyślnie chroniony przed wartościami miejskimi, był 

znany z tego, że jest bardziej dojrzały niż inni młodzi mężczyźni w jego wieku. Mahomet pozostał 

biednym człowiekiem o ograniczonych możliwościach, dopóki nie nadeszła szczęśliwa chwila. Bogata 

owdowiała kobieta imieniem Khadijah szukała mężczyzny, który poprowadziłby jej karawanę do Syrii i 

prowadził w jej imieniu interesy. Wujek Mahometa załatwił mu tę pracę, a on odniósł taki sukces i był 

tak uczciwy, że kiedy wrócił, Khadijah wkrótce się w nim zakochała i poprosiła go, aby się z nią ożenił. 

On miał 25 lat, a ona 40. Zgodził się na mecz i ostatecznie para miała cztery córki i dwóch synów. 

(Obydwaj synowie umarli w niemowlęctwie.) Jednak po 15 latach szczęśliwego życia małżeńskiego 

Mahomet poczuł się niespokojny. Nigdy nie brał udziału w bałwochwalstwie, gdyż jego ustalonym 

punktem odniesienia (ze względu na zawód pasterza) był bezkres natury. Widział na wskroś bogów 

zrobionych z patyków i zwierzęcych głów. Chciał wiedzieć, gdzie może znaleźć odpowiedź na tajemnicę 

życia. To był czas, kiedy zaczął się wycofywać do samotnej górskiej jaskini, którą odkrył wcześniej jako 

młody człowiek pasący stada swojego wuja. Tam mógł myśleć bez przerwy. 

Prorok zostaje wybrany 

Opowiedziałem cały epizod o aniele, który przybył do Mahometa i objawił pierwsze wersety Koranu. 

Było to dość duchowe przeżycie i kiedy Mahomet wracał z jaskini do domu, podniósł wzrok i zobaczył 

twarz anioła wypełniającą przestrzeń między Ziemią a niebem. „Muhammad, ty jesteś posłańcem 

Allaha” – powiedział anioł – „a ja jestem Gabriel”. Kiedy Muhammad wpadł przez frontowe drzwi, 

gorączkowo wołał do swojej żony: „Przykryj mnie! Osłaniaj mnie!” Podczas gdy jej mąż trząsł się 

gorączkowo przez całą noc, Khadijah poszła skonsultować się ze swoim starym chrześcijańskim 

kuzynem, Waraqą. Kiedy sędziwy niewidomy mężczyzna usłyszał, co się stało, powiedział jej, że jeśli 



historia Mahometa jest naprawdę prawdziwa, to jest to ten sam anioł, który rozmawiał z Mojżeszem. 

Tymczasem anioł ponownie przyszedł do Mahometa, tym razem we śnie: „Wy, którzy jesteście 

owinięci, wstańcie i ostrzegajcie ludzi! Chwalić swego Pana i dbaj o czystość swoich szat! Unikaj idoli. 

Nie dawaj jałmużny, oczekując czegoś w zamian. Przez wzgląd na swego Pana bądź cierpliwy. (Koran 

74:1-7) Kiedy Khadijah wróciła do domu, zastała męża siedzącego na łóżku. Poprosiła go, aby dalej 

odpoczywał, ale on odpowiedział: „Khadijah, czas odpoczynku się skończył. Gabriel poprosił mnie, 

abym ostrzegał ludzi i wzywał ich do Allaha i Jego służby. Ale do kogo mam zawołać i kto mnie 

wysłucha?” Khadijah pomyślała przez chwilę, a potem powiedziała mu, że będzie pierwszą, która go 

wysłucha. W ten sposób kobieta stała się pierwszą konwertytką na islam. 

O co islam prosił mieszkańców Mekki? 

Islam nauczał monoteizmu w społeczeństwie, którego zdrowie finansowe zależało od bałwochwalstwa. 

Turystyka, związana z przyciąganiem Kaby wypełnionej bożkami, napędzała lokalną gospodarkę i 

dawała pewną władzę dominującemu plemieniu Kurajszytów, które sprawowało pieczę nad świętym 

sanktuarium. Jednak zmiana, której islam domagał się od ludzi, sięgała znacznie głębiej niż zwykła 

teologia. Arabowie nie wierzyli w życie pozagrobowe ani w Dzień Sądu, a objawienie Koranu 

proponowało jedno i drugie. Ponadto koncepcja odpowiedzialności za własne czyny przed Bogiem 

wytrącała z równowagi w społeczeństwie, w którym dosłownie wszystko wolno. "Co!" Koran zapisuje, 

jak bałwochwalcy mówili: „Kiedy staniemy się prochem i kośćmi, czy zostaniemy wskrzeszeni na nowo? 

To byłaby kiepska rekonstrukcja.” Koran odpowiedział: „Tak, rzeczywiście, wasi przodkowie i wszyscy, 

którzy przyszli później!” (Koran 56:48-49) Moralne i etyczne kodeksy islamu kładły nacisk na uczciwość, 

dobroczynność, miłosierdzie, poszanowanie praw innych i wzniosłą koncepcję płci żeńskiej. Mahomet 

głosił nawet, że zwierzęta mają prawa i nie można ich bić ani przepracowywać. Być może jednak kroplą, 

która przelała czarę goryczy, był atak islamu na ślepą lojalność plemienną. Wspólnota wierzących była 

ważniejszą więzią niż to, kim byli twoi krewni. Wszystkie te pomysły zaczęły denerwować przywódców 

Mekki, w miarę jak coraz więcej ludzi zaczęło nawracać się na tę nową religię. 

Jak islam został przyjęty w Mekce? 

Kiedy Mahomet zaczął publicznie głosić swoje przesłanie, mieszkańcy Mekki z początku nie wiedzieli, 

jak zareagować. Mahomet był członkiem klanu Hashimitów, biednego, ale szanowanego ramienia 

plemienia Kurajszytów. Wiele osób się nawracało, a niektórzy z nich byli krewnymi wpływowych ludzi. 

Jednak po kilku miesiącach nadziei, że problem sam zniknie, przywódcy Mekki postanowili zareagować. 

Ich pierwszą taktyką była próba przekupienia Mahometa, zaoferowanie mu pieniędzy, wybranej przez 

siebie pięknej dziewczyny, bezpłatnej wizyty u szamana, który wyleczył go z „demonicznych wizji”, a 

nawet poczesnego miejsca w radzie plemiennej Mekki, ale odrzucił wszystkie oferty. Następnie zwrócili 

się do czcigodnego Abu Taliba, aby przekonał swojego siostrzeńca, aby zaprzestał nowo odkrytej pracy. 

Mahomet udzielił tej słynnej odpowiedzi w odpowiedzi na prośby wuja: „Wujku, na Boga, jeśli wsadzą 

słońce do mojej prawek ręki i księżyc po lewej stronie i poprosiłem, abym porzucił moją misję, nie 

zrobiłbym tego, dopóki Allah nie sprawi, że Jego droga się powiedzie, albo umrę próbując. Wściekli 

mieszkańcy Mekki zaczęli nękać każdego muzułmanina, który zbliżał się do Kaby, aby się modlić. 

Bandyci atakowali konwertytów, którzy mieli niewiele powiązań rodzinnych, znęcając się nad nimi i 

bijąc ich na ulicach; a obywatele przymknęliby na to oko. Niewolnicy, którzy przyjęli Islam był 

torturowany przez swoich panów bardziej bezlitośnie niż kiedykolwiek wcześniej. Jedna kobieta 

przypaliła czoło niewolnika gorącym pogrzebaczem, a inny właściciel niewolników położył niewolnika 

w gorącym pustynnym piasku i rzucił mu ciężkie kamienie na pierś. Poeci miasta zaczęli tkać oszczerczą 

prozę i recytować ją na rynku. Gdy Mahomet wychodził, aby przywitać przybywające karawany i 

wzywać je do islamu, a ci poeci podążali za nimi, krzycząc: „Oto szaleniec. Nie słuchaj go. Ponieważ 

Mahomet i jego zwolennicy byli obrażani słownie, gdziekolwiek się udawali, wiele osób chcących 



przejść na islam było zmuszonych do utrzymywania swojego wyboru w tajemnicy. (Trzy córki 

Mahometa rozwiodły się z powodu bałwochwalczych mężów i w niełasce odesłano do domu). Po 

dwóch latach mieszkańcy Mekki postanowili wypędzić cały klan Mahometa do jałowej doliny kilka lat 

później. Setki mężczyzn, kobiet i dzieci zostało zatrzymanych przez uzbrojonych wojowników z Mekki i 

pomaszerowanych do doliny o stromych ścianach, mając na plecach tylko ubrania. To był muzułmański 

„Szlak Łez”. Mahomet i jego ludzie z klanu był zmuszony mieszkać tam przez trzy długie lata, mając 

jedynie ograniczone zapasy żywności przemycanej od życzliwych mieszkańców Mekki. Deprywacja była 

tak wielka, że ukochana żona Mahometa, Khadijah, zachorowała i zmarła. Wirtualnych więźniów 

wypuszczono dopiero po tym, jak niektóre odwiedzające je delegacje arabskie zawstydziły 

mieszkańców Mekki, aby porzucili swoją okrutną politykę. 

Mahomet popadał w depresję z powodu ciągłego znęcania się werbalnego i fizycznego, jakiego 

doświadczał on i jego wyznawcy. Koran zawiera kilka fragmentów, w których Bóg w zasadzie mówi mu: 

„Poczekaj, wszystko się poprawi”. Skupienie się na nadziei w trudnych chwilach jest głównym tematem 

muzułmańskiej praktyki zdrowia psychicznego. 

Komentując wygnanie jego wyznawców i ich rodzin na trzy lata przez Mekkę, Mahomet zauważył: „To 

były najcięższe lata w moim życiu”. W tym czasie zmarła jego żona. 

Migracje Afrykańskie 

Mahomet zabronił swoim wyznawcom walczyć, chociaż sam musiał znosić, jak ludzie rzucali w niego 

śmieciami i wbijali ciernie przed jego drzwi. Jakikolwiek opór ze strony muzułmanów zostałby 

wykorzystany przez mieszkańców Mekki jako pretekst do zniszczenia muzułmanów jednym ciosem. 

Niemniej jednak Mahomet był załamany, widząc tak szaleńczą przemoc skierowaną przeciwko jego 

wyznawcom, więc modlił się o przewodnictwo i ułożył plan ucieczki (przynajmniej dla kilku swoich 

wyznawców). Wysłałby najsłabszych członków swojej społeczności przez Morze Czerwone do 

chrześcijańskiego królestwa Abisynii. Jednej grupie kilkunastu udało się bezpiecznie i bez uprzedzenia. 

Wkrótce potem Mahomet wysłał większą grupę około 80 mężczyzn i kobiet. Tak duże odejście nie 

nastąpiło jednak bez powiadomienia; a mieszkańcy Mekki, zaniepokojeni tym, że Mahomet próbuje 

otworzyć nową bazę sił, wysłali dwóch ze swoich najbardziej utalentowanych ambasadorów z petycją 

do króla Abisyńskiego, aby uznał uchodźców za przestępców. Mądry król przyprowadził przed siebie 

przedstawicieli muzułmanów i poprosił o więcej informacji na temat islamu. Przywódca muzułmański 

Ja’far wyjaśnił szczegóły wiary. Po gorącej wymianie zdań z ambasadorami Mekki na temat 

muzułmańskiego poczęcia Jezusa, król zdecydował się pozwolić muzułmanom na pozostanie w jego 

kraju. 

Nocna podróż i wniebowstąpienie Mahometa 

Po 11 latach w Mekce muzułmanów było ponad 200 mężczyzn, kobiet i dzieci. Codziennie Mahomet i 

jego zwolennicy byli ofiarami przemocy ze strony mieszkańców Mekki i wydawało się, że sytuacja nigdy 

się nie poprawi. Jednak pewnego ranka Mahomet wyszedł z domu krewnego, u którego spędził noc, i 

wygłosił publiczne oświadczenie tak dramatyczne, że niektórzy nowo nawróceni na islam zagrozili 

wyrzeczeniem się wiary. Mahomet powiedział, że zabrano go do Jerozolimy, stamtąd wstąpił do nieba, 

a następnie wrócił do Mekki – a wszystko to tej samej nocy! Jak Mahomet to wszystko wyjaśnił? 

Powiedział, że kiedy zakończył swoją nocną modlitwę, przyszedł do niego anioł Gabriel w towarzystwie 

fantastycznego, przypominającego konia stworzenia zwanego Buraq, którego każdy krok sięgał 

najdalej od jego wzroku. Mahomet wsiadł na Burak i w ciągu kilku minut dotarli do Jerozolimy. Duchy 

pojawily się, dawni prorocy, a Mahomet poprowadził ich wszystkich w modlitwie. Następnie Mahomet 

ponownie wsiadł na Buraq, a Gabriel wstąpił wraz z nim do następnego królestwa i przez siedem 

warstw Nieba. Mahomet mógł zobaczyć Raj i wszystkie jego rozkosze, a niektórzy z proroków, którzy 



w nim mieszkali, powitali go. Został zabrany na najdalszy kraniec siódmego nieba, poza którym Allah 

objawia swoją moc. Mogli dotrzeć tylko do krawędzi, a Mahomet doniósł, że widział światła, dźwięki i 

potężne strumienie energii, których nie potrafił opisać słowami. Kiedy podróż dobiegła końca, Gabriel 

zabrał Mahometa z powrotem do Jerozolimy, a następnie z powrotem do Mekki. Mieszkańcy Mekki 

uznali to oczywiście za dowód na to, że Mahomet naprawdę oszalał. Tego ranka ulice huczały od tego, 

co głosił Mahomet. Niektórzy muzułmanie pospieszyli do Abu Bakra, aby uzyskać jego opinię w tej 

sprawie. Nie słysząc jeszcze nic od Proroka, Abu Bakr wykrzyknął: „Na Boga! Jeśli sam Mahomet to 

powiedział, to jest to prawda. Mówi nam, że Słowo Boże przychodzi do niego o każdej porze dnia i 

nocy, a my mu wierzymy. Czy to nie jest większy cud niż ten, w który dzisiaj tu wątpimy?” Następnie 

Abu Bakr przyłączył się do tłumów przed Mahometem i zadawał mu pytania o Jerozolimie, rodzajach 

budynków, głównych cechach i innych osobliwościach, ponieważ Abu Bakr sam tam kiedyś przebywał. 

Mahomet odpowiedział dokładnie na pytania, co spowodowało jeszcze większe zamieszanie, ponieważ 

wszyscy wiedzieli, że nigdy wcześniej tam nie był. Następnie Mahomet opowiedział o karawanie, którą 

minął w drodze powrotnej do Mekki. Opisał go szczegółowo i po kilku godzinach dotarł. Bałwochwalcy 

wycofali się ze swoich twierdzeń o szaleństwie i powrócili do swojej starej linii ataku, mówiącej, że 

Mahomet pozyskiwał nawróconych za pomocą magii. To wydarzenie jest uważane przez muzułmanów 

za godne uwagi i obchodzone jest co roku przemówieniami religijnymi, przyjęciami i zgromadzeniami. 

Podróż do Mekki nazywa się Isra i wniebowstąpienie nazywa się Me’raj. Dziś słynna Kopuła na Skale 

stoi nad miejscem, w którym Mahomet odbył podróż do następnego królestwa. 

Niektórzy orientaliści zarzucają, że podróż Mahometa do nieba nie mogła wydarzyć się naprawdę. 

Biblia, na której opiera się cywilizacja zachodnia, zawiera więcej fantastycznych cudów. Jeśli przyjąć 

założenie, że istnieje siła wyższa, nadrzędny porządek wszechświata, wówczas wiara w boskie 

objawienie nie jest bardziej fantastyczna niż wiara w taką ideę, jak podróże wielowymiarowe. 

Wielka ucieczka! 

Ataki w Mekce trwały nadal, a sam Mahomet nie był już bezpieczny przed ich brutalnością. Jego wujek 

i opiekun, Abu Talib, zmarł, usuwając ostatnią fasadę wsparcia rodziny. Mahomet musiał coś zrobić, 

aby ocalić swoich oblężonych wyznawców i siebie. Po bezskutecznym zwróceniu się do przywódców 

pobliskiego miasta Ta’if z prośbą o przyjęcie jego i jego ludu, Muhammad przypadkowo natknął się na 

grupę osób odwiedzających Yathrib. Wyjaśnił im islam przy ognisku za miastem i przyjęli to! Dwa lata 

później większa grupa 70 osób, reprezentująca plemiona Auws i Khazraj, przysięgła wiarę w islam, a 

wszystko to w tajemnicy w nocy, aby mieszkańcy Mekki się o tym nie dowiedzieli. Przed wyjazdem 

zaprosili Mahometa, aby rządził ich miasto podatne na wojnę domową. Droga ucieczki otworzyła się i 

to nie za wcześnie! W roku 622 mieszkańcy Mekki, po 13 latach trwania w ruchu, który rzucał wyzwanie 

każdemu aspektowi ich plemiennego stylu życia, postanowili raz na zawsze położyć kres islamowi. 

Zamierzali zamordować Mahometa i utkali starannie obmyślony spisek, w którym grupa młodych 

mężczyzn, po jednym z każdego większego plemienia, wkrada się nocą do jego domu i wszyscy go 

dźgają (aby klan Mahometa nie był w stanie zemścić się na kimkolwiek) ). Mahomet dowiedział się o 

tym przebiegłym planie i nakazał swoim zwolennikom spakować torby i udać się do Yathrib w małych 

grupach na kilka dni, aby nie przyciągać niepotrzebnej uwagi. Kiedy prawie wszyscy muzułmanie 

uciekli, Muhammad i Abu Bakr również wyszli. Kurajszyci wyznaczyli ogromną nagrodę za głowę 

Mahometa. Wkrótce wojownicy z Mekki przeczesywali okolicę. Po wymknięciu się prześladowcom 

Mahomet w końcu triumfalnie wkroczył do Yathrib, które wkrótce przyjęło nazwę Medyny. 

Istnieje apokryficzna historia mówiąca, że Mahomet był skłonny pójść na kompromis i przyjąć trzy 

bóstwa mekkańskie w zamian za wolność religijna. Zarówno uczeni zachodni, jak i muzułmańscy 

udowodnili, że raport ten jest całkowicie nieprawdziwy i sprzeczny ze wszystkimi dowodami. 



 

➤ Arabia była jednym z wielu skrzyżowań cywilizacji. Szlaki karawan łączące Azję z Europą przebiegały 

przez większą część tej pustynnej krainy. 

➤ Mahomet w młodości zyskał reputację osoby uczciwej i godnej zaufania i zyskał w związku z tym 

przezwiska. 

➤ Arabowie z Mekki sprzeciwiali się nauczaniu Mahometa i prześladowali jego wyznawców. 

➤ Muzułmanie wierzą, że archanioł Gabriel oprowadził Mahometa po niebie. To słynne 

wniebowstąpienie Mahometa z Jerozolimy. 

Zwycięstwo islamu 

Islam był prześladowaną religią w swoich najwcześniejszych latach. W każdej chwili mógł zostać 

wyeliminowany, ponieważ muzułmanie w Mekce byli rozproszeni i bezbronni. Warunki stały się tak nie 

do zniesienia, że Mahomet musiał wysłać część swoich zwolenników do Afryki, aby uciec przed 

gniewem Mekkańczyków, a sam Mahomet musiał uciekać, aby ratować życie, do Medyny. Ale nawet 

gdy muzułmanie przegrupowali się w Medynie, Mekkańczycy rozpoczęli zbrojne ataki na nich, aby 

utrzymać ich pod presją. W ciągu następnych kilku lat Mekkańczycy przeprowadzili trzy inwazje na 

północ, które niemal zakończyły się zwycięstwem nad młodym ruchem religijnym. Ale muzułmanie, 

chociaż w każdej bitwie byli znacznie mniej liczni, mieli niezachwianą wiarę w swoje przekonania. 

Mekkańczycy nie mieli takiego czynnika motywującego, tylko ślepą nienawiść. Mahomet przeprowadził 

swoją społeczność przez te i inne kryzysy i nadal organizował swoich zwolenników i szkolił ich w duchu 

islamu. W chwili jego śmierci zapoczątkowany przez niego ruch był już gotowy rzucić wyzwanie 

supermocarstwom świata. 

Pierwsze Państwo Islamskie 

Mahomet i Abu Bakr wkroczyli do Medyny przy wielkiej fanfarach. Wszyscy, zarówno Arabowie, jak i 

Żydzi, ustawili się wzdłuż ulic, aby zobaczyć tego człowieka z Mekki, który twierdził, że jest prorokiem. 

Gdy przeciskał się przez ulice, z wielu ust rozbrzmiewały okrzyki: „Przyjdź i zatrzymaj się w moim 

domu!”. Mahomet jednak, wiedząc, że rozczarowanie kogokolwiek pierwszego dnia byłoby 

nierozsądne, zsiadł z wielbłąda i oznajmił, że zostanie tam, gdzie wielbłąd się zatrzyma. Wędrował przez 

kilka minut, zatrzymał się na chwilę przed domem jednego człowieka, a następnie ruszył dalej, aż usiadł 

na pustej działce w pobliżu centrum miasta. Mahomet miał zatrzymać się w domu szczęśliwca, w 

którym zatrzymał się wielbłąd, podczas gdy budowany był wielki meczet w Medynie. Zanim jednak 

rozpoczęto budowę, pojawił się poważny problem do rozwiązania. Muzułmanie, którzy uciekli z Mekki, 

przybyli z niczym więcej niż ubraniami na grzbiecie. Mahomet zmobilizował dobrodusznych 

konwertytów w Medynie dla dobra setek bezdomnych uchodźców z Eccan. Poprosił mieszkańców 

Medyny, aby „adoptowali” swoich braci z Mekki i podzielili się z nimi połową swoich dóbr. Każda 

rodzina adoptowała jednego z przybyszów, a natychmiastowy problem ubóstwa został złagodzony. 

Budowa meczetu i przyległego mieszkania dla Proroka zajęła siedem miesięcy ciężkiej pracy. Ale po jej 

ukończeniu prosty ceglany budynek z dachem z liści palmowych stał się punktem centralnym dla 

społeczności muzułmańskiej. To właśnie tam Mahomet prowadził spotkania i przyjmował nowych 

konwertytów z okolicznych plemion. Meczet stał się rodzajem centrum społeczności, ratusza, klasy, 

miejsca modlitwy i schroniska dla stałego strumienia bezdomnych nowych muzułmanów, którzy 

potrzebowali miejsca do spania w nocy. Mahomet napisał statut miasta, gwarantujący prawa 

wszystkich obywateli, a także kazał swoim sekretarzom opracować traktaty o przyjaźni z lokalnymi 

plemionami żydowskimi i innymi społecznościami w centralnej Arabii. W Medynie ludzie z dwóch 



głównych plemion arabskich szybko się nawracali, a muzułmanie nieustannie głosili i nauczali 

islamskiego braterstwa. Nowe wersety Koranu były nieustannie objawiane, z nowymi zasadami 

społecznymi, prawami cywilnymi i karnymi oraz doktrynami, którymi należało się kierować. Było to 

pierwsze państwo islamskie i to właśnie do tego czasu muzułmanie dziś słuchają, gdy mówią o 

ponownym ustanowieniu islamu jako systemu politycznego. 

W wyniku ucieczki muzułmanów do Medyny wymyślono dwa terminy: muhajirun, oznaczające 

„imigranci”, odnoszące się do muzułmanów, którzy uciekli z Mekki; oraz Ansar, oznaczające 

„pomocnicy”, odnoszące się do mieszkańców Medyny, którzy oferowali pomoc uchodźcom. 

Rozpaczliwe czasy 

Mekkańczycy bardzo obawiali się wzrostu potęgi muzułmańskiej w Medynie. Główny szlak karawan do 

Syrii przebiegał przez to miasto i sądzili, że Mahomet mógłby spróbować przeszkodzić w ich handlu. 

(Po wszystkim, co Mekkańczycy mu zrobili, naturalnym było obawiać się odwetu.) Z czasem 

Mekkańczycy przeprowadzili rodzaj wojny partyzanckiej przeciwko muzułmanom. Małe grupy 

wojowników z Mekki często atakowały obrzeża Medyny, a także podróżnych i rolników w okolicy. 

Zmusiło to Mahometa do organizowania regularnych patroli, a częste starcia na wzgórzach stały się 

powszechne. 

Bitwa pod Badr 

Szczególnie duża karawana wracała z Syrii do Mekki. Była załadowana towarami handlowymi, a 

mieszkańcy Mekki oczekiwali tego z niecierpliwością. Kapitan karawany, Abu Sufyan, zaczął się 

obawiać, że muzułmanie z Medyny mogą spróbować przechwycić ją w odwecie za najazdy, których 

dokonywali Mekkańczycy. Wysłał wiadomość z szybkim jeźdźcem, mówiąc swoim rodakom z Mekki, 

aby przyszli mu z pomocą, jeśli zajdzie taka potrzeba. Mekkańczycy, którzy szukali jakiejkolwiek okazji, 

aby zmobilizować swoją ludność przeciwko muzułmanom, postanowili zebrać armię i zaatakować 

Medynę. Zrekrutowali tysiąc wojowników, którzy byli dobrze wyposażeni w konie, wielbłądy, zbroje i 

zapasy. Abu Sufyan powiedział w swojej wiadomości, że zamierza zatrzymać się w oazie zwanej Badr, 

więc to tam armia z Mekki postanowiła maszerować pierwsza.Po powrocie do Medyny Muhammad 

dowiedział się o karawanie i ogromnym zagrożeniu. Udało mu się sklecić oddany, choć słabo 

wyposażony, oddział 313 ludzi. Muzułmanie, myśląc, że oaza Badr będzie prawdopodobnym miejscem, 

w którym uda się karawana, udali się tam w pośpiechu. Po kilku dniach ciężkiego marszu dotarli 

najpierw do studni. Muhammad nakazał swoim ludziom zasypać studnie piaskiem i zająć pozycje na 

małym grzbiecie. Abu Sufyan postanowił całkowicie ominąć studnie i bezpiecznie wrócił do Mekki, ale 

armia mekkańska zignorowała jego pisemne prośby o odwrót. Spragniona horda dotarła do Badr tylko 

po to, by znaleźć zablokowaną wodę i grupę ludzi przed sobą, stojących pod czarną flagą. 

Bałwochwalcy, widząc, że znacznie przewyższają liczebnie muzułmanów, wdali się z nimi w zaciętą 

walkę. Jednak szeregi muzułmanów nie zachwiały się i odwrócili bieg wydarzeń, zmuszając 

Mekkańczyków do wycofania się w nieładzie. Muzułmanie odnieśli wspaniałe zwycięstwo i ponieśli 

jedynie minimalne straty, podczas gdy pokonani Mekkańczycy wrócili do domu ze wstydem. Stracili 

kilku swoich czołowych przywódców, a prawie 100 ludzi zostało zabitych lub wziętych do niewoli. Na 

rozkaz Mahometa schwytani żołnierze otrzymywali wolność, jeśli każdy z nich nauczył 10 muzułmanów 

czytać. Koran wyjaśniał, że to ogromne zwycięstwo było wynikiem łaski Boga i niezachwianej 

determinacji prawdziwych wierzących. 

Bitwa pod Badr miała miejsce w miesiącu Ramadan w roku 624. Muzułmanie przestrzegali postu od 

świtu do zmierzchu, ale pomimo pragnienia i znacznie mniejszej siły, zwyciężyli nad bałwochwalcami z 

Mekki. 



 

Bitwa pod Uhudem 

Mekkańczycy wcale nie byli zadowoleni ze swojej porażki. Ich poeci recytowali wiersze opłakujące 

muzułmańskie zwycięstwo i wzywali do zemsty. Rok później Mekkańczycy zdołali zorganizować jeszcze 

większą armię składającą się z 3000 ludzi i wyruszyli, by ponownie rzucić wyzwanie muzułmanom. Ich 

celem była niewielka góra o nazwie Uhud, która znajdowała się tuż za Medyną. Kiedy Mahomet został 

poinformowany o niszczycielskiej sile, która miała rzucić wyzwanie jego społeczności, zwołał radę 

wojenną i zapytał swoich towarzyszy o opinię na temat tego, co robić. Konsensus był taki, aby wyjść i 

spotkać się z nimi w bitwie, zamiast walczyć z nimi w mieście. W związku z tym Mahomet zorganizował 

siły składające się z 1000 ludzi i poprowadził ich na drugą stronę góry Uhud. Kiedy siły mekkańskie 

przybyły na pole bitwy, zdradziecki dowódca po stronie muzułmańskiej wycofał się i zabrał ze sobą 300 

swoich ludzi. Był tym, co nazywano hipokrytą: kimś, kto udawał, że przyjmuje islam w Medynie, tylko 

po to, by wydawać się modnym, ale w tajemnicy działał przeciwko niemu, kiedy tylko było to możliwe. 

Zniechęceni muzułmanie mieli teraz tylko 700 żołnierzy, by stawić czoła 3000. Mahomet, myśląc 

szybko, umieścił 50 łuczników na bocznym przejściu, aby uniemożliwić kawalerii z Mekki rozpoczęcie 

ataku od tyłu i ustawił główne siły w pozycji obronnej. Natarcie Mekkańczyków było szybkie i zaciekłe, 

ale linie muzułmańskie wytrzymały. W pewnym momencie Mahomet nakazał szarżę, a Mekkańczycy 

zaczęli uciekać w zamieszaniu. Zaczęło wyglądać na to, że muzułmanie odniosą kolejne oszałamiające 

zwycięstwo, ale łucznicy na wzgórzu, widząc, że ich szanse na udział w wojnie maleją z każdym jardem, 

na jaki wycofywali się Mekkańczycy, opuścili swoje stanowiska i zbiegli na pole bitwy, by dołączyć do 

walki. To był najgorszy błąd, jaki mogli popełnić. Dowódca kawalerii mekkańskiej, Khalid ibn Walid, 

dostrzegł swoją szansę i pognał swoich wojowników konnych za Uhud i przez przełęcz, a następnie 

zaatakował zaskoczonych muzułmanów od tyłu. Piechota mekkańska, widząc nowy rozwój sytuacji, 

zatrzymała ich odwrót i zaatakowała ponownie; w ten sposób siły muzułmańskie znalazły się w środku. 

W zamieszaniu zginęło kilkudziesięciu muzułmanów, a Prorok został powalony i lekko ranny. 

Muzułmanie pośpiesznie wycofali się w stronę stromego zbocza góry i zajęli tam pozycje, podczas gdy 

uradowani Mekkańczycy przeczesywali pole bitwy, szukając martwych i rannych muzułmanów, których 

można by okaleczyć i torturować. Mekkańczycy wycofali się później tego samego dnia, a muzułmanie 

wrócili do Medyny, skarceni, że część z nich nie wykonała rozkazów, co spowodowało przegraną bitwę. 

Hipokryci z Medyny to ludzie, którzy udawali muzułmanów. Sprawiali tyle kłopotów Mahometowi i 

prawdziwym muzułmanom, że Koran poświęca dziesiątki wersetów ich opisowi i negatywnemu 

wpływowi, jaki wywierali na społeczność muzułmańską. 

Bitwa o Row 

Jak dowiedziałeś się, muzułmanie i Żydzi z Medyny ostatecznie wdali się w wojnę domową. Dwa 

żydowskie plemiona Banu Qaynuqa i Banu Nadir zerwały po kolei swoje traktaty i w rezultacie zostały 

wygnane z miasta. Ostatnie żydowskie plemię, Banu Quraiza, nadal żyło pokojowo z muzułmanami. 

Przedstawiciele plemienia Banu Nadir, które osiedliło się w mieście o nazwie Khaibar, udali się do 

Mekki i namówili ich do zakończenia islamu raz na zawsze. Pod ich przewodnictwem Mekkańczycy stali 

się sojusznikami licznych plemion w całej Arabii i zgromadzono siły liczące ponad 10 000 wojowników 

— największe, jakie Arabia kiedykolwiek widziała! Ta potężna horda zgromadziła się w Medynie z 

zamiarem zniszczenia islamu i zniewolenia wszystkich muzułmanów, którzy mogliby przetrwać jego 

brutalny atak. Muzułmanie mieli bardzo mało czasu na zorganizowanie obrony. Perski konwertyta o 

imieniu Salman al Farsi zasugerował, że można wykopać szeroki i głęboki rów wzdłuż całej odsłoniętej 

przedniej części miasta, podczas gdy mury z tyłu miasta można zablokować i ufortyfikować. Prorok i 

jego towarzysze zgodzili się na ten plan, a rów został ukończony tuż przed przybyciem wroga. Przez 



prawie miesiąc sfrustrowani Mekkańczycy próbowali przebić się przez rów, ale ich ludzie byli za każdym 

razem odpierani przez wściekły deszcz strzał. Oczywiście kawaleria była bezużyteczna, ponieważ 

przepaść była zbyt szeroka, aby jąprzeskoczyć. Muzułmanom w mieście kończyło się jedzenie, ale ich 

morale było wysokie. Banu Nadir udało się jednak nakłonić Banu Quraiza do przyłączenia się do sojuszu. 

Utrzymali tylną flankę miasta i mogli atakować muzułmanów od tyłu. Strategia Mekkańczyków 

polegała na rozpoczęciu całkowitego ataku z przodu i z tyłu miasta, i odniosłaby ona sukces, gdyby nie 

fakt, że Muhammad użył podwójnego agenta, aby zasiać wątpliwości w umysłach przywódców sojuszu. 

Udało mu się zmusić Banu Quraiza do wahania się i oddzielić Mekkańczyków od ich beduińskich 

sojuszników fałszywymi plotkami i doniesieniami. Następnej nocy nad równinami przetoczyła się 

gwałtowna burza piaskowa na pustyni, a sojusz się rozpadł. Niegdyś dumna koalicja rozwiązała się i 

zakończyła oblężenie. 

„Kiedy wróg zaatakował was z góry i z dołu, kiedy wasze oczy zamarły ze strachu, a wasze serca 

podskoczyły do gardeł, i zaczęliście żywić wszelkiego rodzaju wątpliwości co do Allaha, wtedy wierzący 

zostali wystawieni na ciężką próbę i wstrząśnięci straszliwą obawą” (Koran 33:10–11) 

Podbój Mekki 

Zwycięstwo muzułmanów nad Mekkańczykami i ich sojusznikami podniosło ich status wśród plemion 

Arabii. Liczni wodzowie plemienni nawracali się i wydawało się, że muzułmanie staną się wystarczająco 

silni, aby rywalizować z Mekką. Ale w następnym roku, podczas corocznego sezonu pielgrzymkowego 

w Arabii, Mahomet zorganizował grupę 1400 pielgrzymów, którzy mieli maszerować do Mekki na 

obrzędy religijne. Byli praktycznie nieuzbrojeni! Kiedy Mekkańczycy dowiedzieli się o muzułmańskich 

pielgrzymach, byli zaniepokojeni. Wysłali swoją kawalerię, aby uniemożliwić muzułmanom wejście do 

miasta, ale muzułmanie wybrali inną trasę i rozbili obóz tuż za Mekką. Oszołomieni bałwochwalcy 

wysłali przedstawicieli do Mahometa, a obie strony wypracowały 10-letni traktat pokojowy zwany 

Traktatem z Hudaibiyah. Obie strony zgodziły się zaprzestać wszelkich działań wojennych i 

powstrzymać swoich sojuszników. Chociaż Mekkańczycy zastrzegli, że muzułmanie mogą rozpocząć 

pielgrzymki dopiero w następnym roku, muzułmanie powrócili do Medyny z nowym poczuciem 

bezpieczeństwa. Jednak traktat pokojowy miał być krótkotrwały. Plemię sprzymierzone z 

Mekkańczykami zaatakowało plemię sprzymierzone z muzułmanami i wymordowało dużą liczbę ich 

ludzi. To naruszyło traktat, a Abu Sufyan, przywódca karawany z Mekki, pośpieszył do Medyny, aby 

prosić o kolejną szansę. Mahomet odmówił spotkania się z nim. Kilka tygodni później siły ponad 10 000 

muzułmanów wyruszyły na Mekkę. Przybyli nocą i rozbili obóz wokół wzgórz nad miastem. Mahomet 

nakazał każdej grupie żołnierzy rozpalić kilka ognisk, aby wyglądało, że ich i tak przytłaczająca liczba 

jest znacznie większa. Mekkańczycy poddali się pokojowo tej nocy, a następnego ranka Mahomet 

poprowadził zwycięskich muzułmanów w triumfalnym marszu do miasta. Kiedy jego żołnierze zajęli 

pozycje w całym mieście, poprowadził kolumnę w kierunku Kaaby i zobaczył tam duży tłum 

Mekkańczyków. To byli ludzie, którzy torturowali jego i jego zwolenników przez lata. Według wszelkich 

standardów sprawiedliwości mógł ich ukarać. Zawołali do niego: „Co zamierzasz z nami zrobić?” 

Odpowiedział: „Wszyscy jesteście dzisiaj wybaczeni. Wracajcie do swoich domów. Wszyscy jesteście 

wolni”. Mahomet okazał najwyższe miłosierdzie i Mekka została zdobyta bez walki. Następnym 

zadaniem było usunięcie bożków z Kaaby, a muzułmanie radośnie wykonali to zadanie, zamieniając 

czczonych bogów Arabów w stertę gruzu na ulicy. Mahomet spędził kilka tygodni w Mekce i 

zorganizował jej administrację, po czym wrócił do Medyny, uznanej siedziby Państwa Islamskiego. 

Mahomet wysłał listy z zaproszeniami do wszystkich znanych władców świata. Kopie wielu z tych listów 

nadal znajdują się w muzeach. 

 



Konfrontacja z supermocarstwami 

Bizantyjskie Cesarstwo Rzymskie i Imperium Perskie były dwoma supermocarstwami tamtych czasów. 

Mahomet wysłał listy do cesarzy obu krajów; Bizantyjczycy wydawali się niezdecydowani co do islamu, 

ale Persowie wyrazili swoje wrogie zamiary. Niemniej jednak to Bizantyjczycy jako pierwsi zagrozili 

muzułmanom. Ich cesarz, Herakliusz, rozkazał swoim żołnierzom zagrozić sojusznikom muzułmanów w 

północnej Arabii. Aby przeciwdziałać temu zagrożeniu, Mahomet maszerował z armią aż do granic Syrii. 

Tajemniczo, Bizantyjczycy wycofali swoją armię. 

Rzut oka na małżeństwa Mahometa 

Niektórzy zachodni uczeni oskarżyli Mahometa o rozwiązłość z powodu wielu zawartych małżeństw. 

Popularny mit oczernił Proroka i rzucił cień na powszechnie akceptowanego wielkiego przywódcę. Ale 

jaka była natura tych małżeństw i czy świadczą one o słabości do przyjemności? Przyjrzyjmy się temu 

bliżej. Kiedy Mahomet poślubił Chadidżę w Mekce, miał 25 lat, a ona 40. Żył z nią monogamicznie przez 

prawie ćwierć wieku (23 lata). Nie wziął sobie kolejnej żony, dopóki nie umarła, a miał ponad 50 lat. 

Jeśli był rozwiązły, to czas na poślubienie wielu kobiet przypadał na jego młodość, a nie na wiek, gdy 

był starym człowiekiem obciążonym niekończącymi się obowiązkami proroka. (Większość dni spędzał 

na spotkaniach, a część każdej nocy w meczecie na modlitwie.) Ożenił się ponownie tylko na naleganie 

towarzyszy, a jego nową żoną była otyła wdowa. Jego następnym małżeństwem była córka jego 

przyjaciela Abu Bakra. Wbrew temu, co się powszechnie uważa, ta dziewczyna o imieniu A’ishah nie 

miała 9 lat, gdy doszło do ślubu. Kiedy ogłoszono zaręczyny, miała 12 lat (w tamtych czasach okres 

dojrzewania przypadał mniej więcej na ten czas), a do faktycznego ślubu doszło dopiero, gdy miała 

ponad 16 lat. Ani ona, ani jej rodzice nie mieli nic przeciwko małżeństwu, a ona sama zawsze wyrażała 

swoją miłość i uczucie do Proroka, nawet przez wiele dekad, kiedy go przeżyła. (A’isza stała się jedną z 

najważniejszych wczesnych uczonych islamu). Wszystkie pozostałe małżeństwa Mahometa miały 

miejsce w Medynie i były rozłożone na 10 lat. Po trzech wspomnianych już żonach, poślubił 11 innych 

kobiet. Z wyjątkiem jednej rozwódki, wszystkie były wdowami lub uwolnionymi jeńcami wojennymi. 

Mahomet pytał je o zgodę przed ślubem z każdą z nich, a one chętnie się zgodziły. Mahomet dzielił 

swój czas z każdą po równo i pomagał w pracach domowych w mieszkaniu każdej z żon. Ponownie, 

gdyby był uzależniony od seksu, poślubiłby wszystkie młode kobiety. Zamiast tego były one w 

większości stare i/lub owdowiałe. Każda żona miała specjalny status w społeczności. Znane były jako 

Matki Wierzących, a ludzie szanowali je jako członków rodziny Proroka. Po śmierci Proroka dziewięć 

jego żyjących żon podjęło się zadania bycia nauczycielkami i działaczkami społecznymi. Wielu 

muzułmanów dzisiaj nadaje swoim córkom imiona po żonach Proroka. 

Jak Mahomet mógł poślubić więcej niż cztery żony, skoro Koran ustanowił limit? Wersety zakazujące 

posiadania więcej niż czterech żon zostały objawione po ostatnim małżeństwie Mahometa. 

Odejście proroka 

Mahomet odbył ostatnią pielgrzymkę do Mekki, gdy zbliżał się do 63 roku życia. Wygłosił słynne 

przemówienie, znane jako przemówienie pożegnalne, a następnie udał się do Medyny, gdzie starał się 

wykonywać swoje obowiązki najlepiej, jak potrafił. W tym czasie był jednak wątły i słaby z powodu 

wieku i nieudanej próby otrucia, której podjęła się przed laty kobieta z Banu Nadir. W końcu, po kilku 

dniach intensywnej gorączki, Mahomet podniósł oczy ku niebu i zawołał: „Lepiej następny świat na 

wysokościach”. Z głową spoczywającą na kolanach ukochanej Aiszy, Mahomet zmarł. Było to 8 czerwca 

632 roku. Został pochowany w miejscu, w którym zmarł. Dziś słynna zielona kopuła Meczetu Proroka 

w Medynie oznacza miejsce, w którym znajduje się jego grób. Jego życie i misja dotknęły serc ludzi 

żyjących w przesądach i bałwochwalstwie. Nauki, które promował, podniosły status kobiet, dały prawa 

biednym, uregulowały życie moralne i społeczne jego zwolenników i zapewniły drogę do zbawienia 



milionom. Michael Hart w swojej książce The One Hundred Most Influential People uznał Mahometa 

za najważniejszą osobę, która kiedykolwiek wpłynęła na nasz świat, ze względu na jego przykład, sukces 

i trwałe przesłanie. Potrafił on skutecznie połączyć zasady religii i polityki na poziomie, którego nikt nie 

był w stanie dokonać od tamtej pory. Pisarze od Washingtona Irvinga po Mahatmę Gandhiego chwalili 

go za jego szczerość i szlachetny charakter. Taki był Mahomet, Posłaniec Allaha: „Filozof, mówca, 

apostoł, prawodawca, wojownik, zdobywca idei, odnowiciel racjonalnych dogmatów, kultu bez 

obrazów; założyciel dwudziestu ziemskich imperiów i jednego duchowego imperium, którym jest 

Mahomet. Jeśli chodzi o wszelkie standardy, według których można mierzyć wielkość człowieka, 

możemy zadać pytanie: czy jest ktoś większy od niego?”  

➤ Muzułmanie zostali zaatakowani trzy razy przez bałwochwalców z Mekki i za każdym razem przeżyli. 

➤ Mahomet zawarł traktat z Mekkańczykami, ale go złamali. Muzułmanie pomaszerowali do Mekki 

siłą, a miasto poddało się bez walki. 

➤ Mahomet wybaczył wszystkim ludziom, którzy go prześladowali i pozwolił im odejść wolno po 

podboju Mekki. 

➤ Mahomet urodził się w roku 570 w Mekce i zmarł w roku 632. Został pochowany w Medynie. 

Słusznie prowadzeni następcy 

Społeczność muzułmańska musiała poradzić sobie z tymczasowym kryzysem wiary po śmierci proroka 

Mahometa. Przez 23 lata Mahomet przewodził swoim wyznawcom, nauczając ich zupełnie nowej 

tradycji i działając jako ich duchowy, prawny i moralny punkt centralny. Co stałoby się z islamem bez 

niego? Czerpiąc z Koranu, odpowiedź stała się jasna: „Mahomet nie jest niczym więcej niż Posłańcem”. 

„Wielu Posłańców odeszło przed nim. Jeśli umrze lub zostanie zabity, czy odwrócisz się i uciekniesz?” 

(Koran 3:144) Muzułmanie nie tylko nie porzucili swojej wiary, ale szybko wybrali przywódcę i stłumili 

kilka wewnętrznych powstań, a także stawili czoła niebezpiecznym zagrożeniom zewnętrznym. Pierwsi 

czterej władcy świata muzułmańskiego byli tak wierni nakazom islamskim, że okres ich rządów jest 

znany czule jako Khulafa ar Rashidah, czyli Okres Prawowicie Kierowanych Kalifów. Jednakże w ciągu 

30 lat struktura polityczna znalazła się pod tak dużą presją, że egalitarny demokratyczny system 

wyborów ustąpił miejsca dziedzicznej monarchii, która na zawsze zmieniła islamską tradycję polityczną 

aż do upadku Imperium Osmańskiego w 1918 roku. Jak to się stało i jakie były najważniejsze 

wydarzenia, które miały miejsce? 

Islam a rząd 

Rząd Proroka Mahometa był wyjątkowy, ponieważ był on jedynym autorytetem ze względu na swoją 

pozycję rzecznika woli Boga. Mianował gubernatorów w wielu miastach i terytoriach w całej Arabii i 

dawał im ogromną swobodę w wykonywaniu ich obowiązków. Jego jedynym warunkiem było 

przestrzeganie Koranu i jego Sunny. Ludzie z dowolnej miejscowości, jeśli uważali, że ich gubernator 

był niesprawiedliwy lub niedbały w swoim charakterze religijnym, mogli złożyć petycję do Proroka, 

który zbadał sprawę i w razie potrzeby mianował nowego gubernatora. Niemuzułmanie mieli równy 

status prawny jako wolni obywatele, a ich wolności religijne były szanowane. Na mocy dekretu Proroka, 

dodatkowo popartego Koranem, przymusowe nawracanie było zabronione, a każdy niemuzułmanin, 

który czuł się skrzywdzony przez muzułmanina, mógł mieć pewność uczciwego wysłuchania. 

Najbardziej prominentni towarzysze Mahometa stanowili trzon nieformalnej administracji, a ich 

szczera wiara w prawdę islamu ośmielała ich do niestrudzonej pracy nad wieloma zadaniami. Nie 

istniała żadna realna struktura rządowa poza tym i dopóki był tam Mahomet, żadna nie była potrzebna. 

Jedną z praktyk, którą Mahomet wprowadził na początku, był regularny harmonogram publicznych 



spotkań z członkami społeczności, aby uzyskać ich porady dotyczące działań politycznych, sojuszy, 

gubernatorów i innych przyziemnych spraw. Spotkania te odbywały się w większości w meczecie w 

Medynie i dawały wszystkim członkom szansę na wyrażenie swoich opinii na temat problemów, z 

którymi borykała się społeczność. Mahomet nigdy nikogo nie uciszał ani nie podejmował działań 

przeciwko tym, którzy wyrażali odmienne opinie. Co więcej, często zgadzał się z większością 

konsensusu. Była to Szura, czyli Tradycja Konsultacji, która stanowi podstawę reprezentacyjnej 

struktury politycznej w islamie. Po śmierci i pochówku Mahometa zwołano jedną z takich Szur, aby 

ustalić, co muzułmanie powinni zrobić dalej. Głównym problemem na stole było oczywiście to, kto 

powinien przewodzić społeczności, skoro Proroka już nie ma. (Zrozumiano, że ten nowy przywódca nie 

będzie prorokiem i obejmie jedynie rolę polityczną.) Sam Mahomet wydał swoim towarzyszom liczne 

instrukcje dotyczące funkcji i obowiązków przyszłej głowy państwa. Najwyższe stanowisko miało być 

wybieralne, a kadencja tego przywódcy miała trwać tak długo, jak długo przestrzegał on zasad islamu. 

Tak więc rząd islamski składa się z kalifa, czyli kalifa, oraz rady przedstawicielskiej, która może 

unieważnić decyzję kalifa, jeśli przekroczy on swoje uprawnienia. 

Koran ustanowił system rządu przedstawicielskiego, w którym ludzie mogli głosować we wszystkich 

sprawach niezwiązanych z nakazami religijnymi. 

Kalifat Abu Bakra As-Sadeeqa 

Spotkanie w celu wybrania kalifa, czyli następcy Proroka na jego politycznej funkcji, rozpoczęło się 

szybko i wzięli w nim udział wszyscy wybitni towarzysze Mahometa, z wyjątkiem tych z innych miast, 

którzy nie mogli przybyć na czas. Konwertyci z Medyny zaproponowali, aby jeden z nich został wybrany 

na przywódcę, ale po burzliwej debacie zdecydowano, że Abu Bakr, pochodzący z Mekki, jest 

najbardziej wykwalifikowany do przewodzenia. Był najbliższym przyjacielem Mahometa i powierzono 

mu zadanie prowadzenia modlitw w głównym meczecie, gdy Prorok leżał chory. Abu Bakr stanął przed 

obywatelami Medyny i wygłosił przemówienie akceptacyjne, które zawierało następujące słowa: 

„O ludzie, zostałem wybrany na waszego przywódcę, chociaż nie jestem lepszy od żadnego z was. Jeśli 

postępuję dobrze, pomóżcie mi. Jeśli postępuję źle, poprawcie mnie”.  

Nie każdy, kto został muzułmaninem w Arabii, był szczery. Niektóre plemiona arabskie, zwłaszcza te 

daleko od obszaru Mekki i Medyny, przyjęły islam tylko dlatego, że wydawało się to być trendem. Fakt 

ten stał się natychmiast jasny, gdy kilka z tych plemion zbuntowało się i oświadczyło, że nie będą już 

płacić zakatu i wykonywać innych obowiązków islamskich. Co gorsza, arabscy Beduini zaczęli napadać 

na Medynę i stwarzać wszelkiego rodzaju problemy dla muzułmanów. Abu Bakrowi pozostało niewiele 

wojsk w Medynie, ponieważ właśnie wysłał dużą armię do Syrii, aby chronić się przed Bizantyjczykami 

i ich sojusznikami, którzy zagrażali niektórym plemionom sprzymierzonym z państwem muzułmańskim. 

Ta duża armia była pod dowództwem nastolatka o imieniu Usama bin Zayd, którego sam Prorok 

wyznaczył do tego zadania. Nawet gdy większość armii została rozmieszczona w Syrii, Abu Bakr był 

nadal w stanie zebrać niewielkie siły, aby bronić Medyny przed narastającymi atakami Beduinów. Po 

zabezpieczeniu stolicy rozkazał swojej małej, ale silnej armii stłumić arabskie rebelie na zapleczu. 

Jednak przed rozpoczęciem bitwy muzułmańscy generałowie zaprosili rebeliantów do powrotu na 

islam, a wiele plemion poddało się bez walki. Mimo to kilka niepokornych grup było spragnionych 

wojny i zaangażowało siły muzułmańskie. Jednak w bitwie za bitwą muzułmanie odnosili zwycięstwa 

nad zbuntowanymi Beduinami i zmuszali ich do podpisania traktatów pokojowych. Ta seria mniejszych 

wojen była znana jako Wojny Riddah i trwała zaledwie około roku. Dwoma wielkimi imperiami tamtych 

czasów były Bizancjum i Persowie. Prorok wysłał listy do władców obu krajów, zapraszając ich do 

islamu, a obaj odmówili, nawet do tego stopnia, że zaczęli walczyć ze społecznościami muzułmańskimi 

w północnej Arabii. Persowie dostarczali broń i pieniądze zbuntowanym Beduinom, próbując 



doprowadzić do klęski islamu. W interesie samoobrony muzułmanie poczuli się zmuszeni do przejścia 

do ofensywy. Jeden z muzułmańskich przywódców, który mieszkał w pobliżu granicy z kontrolowanym 

przez Persów Irakiem, przybył do Medyny, aby poprosić o ochronę dla swojego ludu przed ciągłymi 

perskimi groźbami i atakami. Abu Bakr wysłał armię liczącą 8000 ludzi w roku 633, aby stoczyć bitwę z 

Persami. 

Dzięki serii oszałamiających zwycięstw, mniej liczni muzułmanie zdobyli ogromne obszary zachodniego 

Imperium Perskiego. W ciągu roku większość ziem południowego Iraku znalazła się pod ścisłą kontrolą 

muzułmanów. Na innym froncie muzułmanie w południowej Palestynie byli pod ciągłym 

niebezpieczeństwem ataków ze strony Bizantyjczyków. Abu Bakr nakazał armii przesunięcie się do 

Syrii, aby stawić czoła nowemu zagrożeniu. Po kilku ważnych bitwach muzułmanie wyparli 

Bizantyjczyków i zabezpieczyli całą północną granicę Palestyny. W jednej bitwie grupa muzułmańskich 

kobiet, które pełniły funkcję korpusu medycznego armii muzułmańskiej, została otoczona i 

zaatakowana przez Bizantyjczyków. Kobiety podniosły swoje maszty namiotowe i użyły ich jako 

włóczni, aby walczyć z najeżdżającymi żołnierzami wroga. Krótkie miecze Bizantyjczyków okazały się 

bezużyteczne w starciu z długimi masztami kobiet. Kobiety powstrzymały wroga i zabiły wielu z nich. 

Riddah oznacza apostazję lub wyrzeczenie się swojej religii. Jest to poważne przestępstwo w islamie i 

może skutkować karą śmierci, jeśli apostata stanie się wrogiem społeczności. 

Po bitwie cała zdobyta broń i bagaż są równo rozdzielane między żołnierzy przez ich dowódcę, z 

wyjątkiem jednej piątej, która trafia do rządu islamskiego. Dochód z tego ma być przeznaczony głównie 

na sieroty, uwolnienie niewolników i ulżenie po 

Umar ibn al Khattab i klęska Persji 

Minęły dwa lata i trzy miesiące, odkąd Abu Bakr był kalifem, ale był już bardzo stary i w końcu 

zachorował. Tuż przed śmiercią zwołał radę najważniejszych towarzyszy Proroka i omówił z nimi, kto 

powinien rządzić po nim. Zasugerował, że Umar ibn al Khattab powinien przewodzić Ummah, czyli 

społeczności, i wszyscy zgodzili się, że był najlepszym wyborem. Kilka dni później Umar został 

zatwierdzony w głosowaniu publicznym jako nowy kalife. Umar nie miał czasu na odpoczynek. Presja 

ze strony armii perskiej na froncie irackim rosła i wezwano do działania. Nowa armia została wysłana z 

Medyny do miejsca w pobliżu rzeki Eufrat zwanego Qadisiyyah. Ludzie, którzy mieszkali w tym rejonie, 

podzielili swój los z muzułmanami i zbuntowali się przeciwko swoim perskim władcom, którzy zawsze 

traktowali ich surowo. Po zaciętej bitwie, znacznie mniej liczni muzułmanie pokonali armię perską i 

przejęli kontrolę nad niemal całym krajem na zachód od rzeki Eufrat. Tymczasem na zachodzie, siły 

muzułmańskie stawiające czoła Bizantyjczykom w Syrii wygrywały bitwę za bitwą. W prawie każdym 

przypadku armia muzułmańska musiała tylko otoczyć miasto, odciąć jego zaopatrzenie i poprosić ludzi 

o poddanie się, obiecując im, że nie zostaną skrzywdzeni. Prawie każde miasto w Syrii padło w ten 

sposób pod naporem muzułmanów i prawie nie doszło do żadnych faktycznych walk. Po tym, jak 

muzułmanie zdobyli ogromne miasto Damaszek, cesarz bizantyjski, w dalekiej Turcji, postanowił 

zorganizować armię składającą się z 250 000 ludzi, aby walczyć z muzułmanami. W miejscu zwanym 

Jarmuk, w roku 637, armia 40 000 muzułmanów pokonała Bizantyjczyków i zmusiła ich do odwrotu. W 

tym samym roku Jerozolima poddała się muzułmanom, a sam Umar przyjął kapitulację miasta. 

Palestyna, Syria, Egipt i Irak były na dobre w rękach muzułmanów. Umar pomógł w dalszym 

organizowaniu muzułmańskiego rządu narodowego. Rozwijający się świat muzułmański został 

podzielony na osiem prowincji, z których każda była rządzona przez gubernatora wyznaczonego przez 

kalifa. Zreorganizował również system poboru podatków i skarb. Rządził jako kalif przez 10 lat, aż do 

momentu, gdy perski zabójca dźgnął go nożem i zabił. Kiedy umierał z powodu rany kłutej, wyznaczył 



komisję ważnych muzułmanów, aby wybrali nowego kalifa w ciągu trzech dni od jego śmierci. Po kilku 

dniach debaty wybór padł na Uthmana ibn Affana, który był zaufanym towarzyszem Proroka. 

Większość miast, które muzułmanie oblegali w Palestynie i Syrii, poddała się pod muzułmańską 

obietnicą, że nie stanie się żadna krzywda ludności. Muzułmańscy żołnierze nie brali udziału w 

grabieżach ani plądrowaniu, gdy zdobywali miasto. Stawki podatkowe nowych muzułmańskich 

gubernatorów były również niższe od tych, które ludzie byli przyzwyczajeni płacić. 

Kiedy Umar wkroczył do Jerozolimy, aby przyjąć kapitulację przywódców miasta, poproszono go, aby 

modlił się w znanym kościele. Odmówił, mówiąc, że obawia się, że ludzie zamienią go w meczet po 

nim. 

Uthman ibn Affan i Wielki Spisek 

Uthman został przywódcą w czasach, gdy muzułmanie czynili postępy na wszystkich frontach. Aby 

dodać do tego postępu, Uthman nakazał budowę pierwszej muzułmańskiej marynarki wojennej. 

Upewnił się również, że oficjalna kopia Koranu była dostępna w każdym głównym muzułmańskim 

mieście. Wszystko wydawało się iść dobrze dla muzułmanów, ale zaczęły pojawiać się nowe problemy. 

Uthman nie był tak surowy jak Umar i wahał się przed konfrontacją z korupcją. Ludzie kochali łagodny 

charakter Uthmana, ale gdy stało się wiadome, że niektórzy muzułmańscy gubernatorzy w prowincjach 

byli skorumpowani, ludzie zaczęli narzekać, że Uthman nie podejmował przeciwko nim wystarczająco 

zdecydowanych działań. Część problemu polegała na tym, że muzułmańscy administratorzy na nowych 

terytoriach w dużym stopniu polegali na systemie samorządu lokalnego, z którego korzystali Persowie 

i Bizantyjczycy. Muzułmanie nadal nie byli biegli w zarządzaniu dużymi miastami i ziemiami, więc często 

pozostawiali na miejscu wszystkich pracowników miejskich i poborców podatkowych, których tam 

znaleźli. Nadużycia finansowe i niegospodarność były powszechne, a nadzór niewystarczający. Uthman 

usunął niektórych nieudolnych gubernatorów, ale inni, tacy jak ci w Syrii i Egipcie, stali się tak potężni, 

że czasami po prostu ignorowali pisemne rozkazy kalifa. Trzecim problemem było to, że ci 

najpotężniejsi gubernatorzy pochodzili z tej samej rodziny co Uthman, a wiele osób oskarżało go o 

faworyzowanie. Sprzeciw wkrótce rozprzestrzenił się po całym imperium. Grupa ludzi przybyła do 

Medyny z różnych prowincji, aby poskarżyć się na swoich gubernatorów. Uthman wysłuchał ich i 

obiecał, że podejmie działania. Kiedy wracali do swojej prowincji karawaną, niemuzułmański 

sabotażysta podrzucił mężczyźnie fałszywy list, w którym nakazał zabić wszystkich ludzi, którzy 

narzekali na swoich gubernatorów, gdy wrócą do domu. Podpisał list „Uthman”. Kiedy ludzie w 

karawanie znaleźli ten list, uwierzyli, że Uthman zamierza ich zamordować. W związku z tym wrócili do 

Medyny, otoczyli dom Uthmana i zażądali, aby wyszedł. Kiedy pokazali mu znaleziony list, Uthman 

powiedział, że list jest sfałszowany i że nie ma z tym nic wspólnego. Tłum odmówił uwierzenia mu i 

zabił go. Co gorsza, nie uciekli z miasta, tylko zostali, aby publicznie przedstawić swoją sprawę. 

Muzułmanie w Medynie byli zszokowani i pogrążeni w żalu. Uthman był kochany przez wszystkich za 

swoją łagodność i dobroć, a teraz został okrutnie zamordowany. 

Ali ibn Abi Talib 

Ali został wybrany na kolejnego kalifa muzułmanów w głosowaniu ludzi w głównym meczecie w 

Medynie. Wkrótce ludzie z całej Arabii przybyli, aby złożyć mu przysięgę. Ale natychmiastowy problem, 

z którym się zmierzył, był taki sam, z jakim zmierzył się Uthman: co zrobić z buntującymi się 

gubernatorami w Iraku, Egipcie i Syrii. Oprócz tego, duża liczba muzułmanów zaczęła domagać się 

natychmiastowej kary dla zabójców Uthmana. Ali znalazł się w trudnej sytuacji. Postanowił odłożyć 

swoje śledztwo w sprawie morderstwa do czasu, aż sytuacja zostanie lepiej zrozumiana i rozwiązana. 

Było to zgodne z jego ostrożną naturą. Zawsze sprzeciwiał się pochopnym decyzjom podejmowanym 

pod wpływem rozpalonych emocji. Ale niektórzy źle odebrali tę zwłokę i pomyśleli, że Ali odmawia 



postawienia zabójców przed wymiarem sprawiedliwości. Kiedy A’isza, wdowa po Proroku, usłyszała o 

tym, dołączyła do grupy podobnie myślących ludzi, którzy postanowili podjąć drastyczne działania 

przeciwko kalifowi, aby zmusić go do ukarania zabójców. Tymczasem Ali podejmował działania, aby 

rozwiązać stojące przed nim problemy polityczne. Wysyłał pisemne wiadomości do wszystkich 

opornych gubernatorów, prosząc ich o ustąpienie ze stanowisk. Niektórzy gubernatorzy odeszli 

dobrowolnie, ale kilku z nich, a co najważniejsze, Mu’awiya z Syrii, odmówiło nawet przeczytania listu. 

Bitwa o wielbłąda 

A’ishah i jej niezadowoleni towarzysze udali się do nowego muzułmańskiego miasta Basra, aby zebrać 

armię do konfrontacji z Alim. Znaleźli w tym mieście kilku zabójców Uthmana i zabili ich. Następnie 

pokonali tam zwolenników Alego. Wkrótce zebrali ogromną armię, która była wystarczająco duża, aby 

ruszyć przeciwko samej Medynie. Kiedy wieść o tym dotarła do Alego, zorganizował własną armię i 

pomaszerował do Basry, aby powstrzymać A’ishah i jej zwolenników. Nie chciał, aby A’ishah lub 

ktokolwiek inny wziął prawo w swoje ręce. Armii Alego towarzyszył Abdullah ibn Sabah, zdrajca, który 

stał za sfałszowanym listem, który doprowadził do śmierci Uthmana. Kiedy Ali poprosił Abdullaha i jego 

ludzi o odejście, wiedząc, że są to podejrzane osoby, prowokator wymyślił śmiały plan. Jak zobaczysz, 

byłby to powód wielkiej katastrofy. Dwie armie spotkały się poza Basrą w roku 656. Ali i A’ishah spotkali 

się twarzą w twarz między dwiema armiami i wynegocjowali porozumienie pokojowe. Po powrocie do 

obozów Abdullah ibn Sabah wykonał swój ruch. Zanim ktokolwiek mógł ich powstrzymać, kilku jego 

ludzi, którzy ukrywali się za liniami frontu obu armii, rzuciło się do ataku, wymachując mieczami i 

udając, że bitwa się rozpoczęła. W zamieszaniu ludzie obu armii rzucili się do walki, myśląc, że otrzymali 

taki rozkaz. Tysiące muzułmanów walczyło ze sobą, a rzeź była zacięta. Jednak widząc, że walka się 

zaczyna, A’ishah zaniepokoiła się i próbowała ją powstrzymać. Wsiadła na wielbłąda i wjechała w wir 

walki, próbując powiedzieć swoim ludziom, żeby trzymali się, ale jej własna armia pomyślała, że 

przybyła, aby zachęcić ich do jeszcze cięższej walki, więc bitwa trwała godzinami. Kiedy Ali zobaczył, że 

obecność A’iszy jeszcze bardziej zaognia sytuację, rozkazał żołnierzom, aby rzucili się na jej pozycję i 

ścięli jej wielbłąda, aby żaden z jej ludzi nie mógł jej zobaczyć. Po wykonaniu rozkazu ludzie Alego 

eskortowali ją z pola bitwy. Armia Alego pokonała rebeliantów i przywrócono pokój. Sprawa ta została 

nazwana Bitwą Wielbłąda, po śmiałym wjeździe A’iszy na pole bitwy. Wróciła do Medyny w smutku i 

wznowiła swoją działalność jako nauczycielka. 

Mahomet powiedział: „Nie stańcie się niewiernymi po mnie, walcząc ze sobą i zabijając się nawzajem”. 

Kalif Ali musiał zmagać się z dwiema dużymi wojnami domowymi podczas swoich rządów. Później 

grupa rebeliantów znana jako Kharajites (secederzy) go zamordowała. 

 

Walka o władzę 

Aby uchronić Medynę przed dalszymi problemami politycznymi, Ali przeniósł stolicę imperium 

islamskiego do nowego muzułmańskiego miasta Kufah, w pobliżu granicy z Irakiem. Po rozwiązaniu 

natychmiastowych problemów Ali ponownie zwrócił uwagę na zbuntowanych gubernatorów. 

Postanowił wymienić każdego gubernatora, którego kiedykolwiek mianował Uthman, uważając, że byli 

słabi i niegodni zaufania. Ale Mu’awija z Syrii ponownie odmówił ustąpienia i zamiast tego zebrał armię, 

aby bronić swojej pozycji. Rozpoczął również kampanię propagandową przeciwko swojemu rywalowi. 

Ali poprowadził swoją armię do miejsca w Syrii o nazwie Siffin. Tam znalazł armię Mu’awiji gotową 

stawić mu czoła. Ali próbował rozpocząć rozmowy pokojowe z Mu’awiją, ale jego wróg odmówił, 

mówiąc, że nigdy nie będzie negocjował, dopóki kwestia zabójców Uthmana nie zostanie raz na zawsze 

rozstrzygnięta. Nastąpiła trzydniowa bitwa, a armia Alego poczyniła stałe postępy przeciwko siłom 



Mu’awiji. Kiedy wyglądało na to, że przegra, Mu’awiya rozkazał swoim żołnierzom zawiesić strony z 

Koranu na końcach włóczni, aby zatrzymać Alego. Sztuczka zadziałała, a Mu’awiya i Ali rozpoczęli 

negocjacje. Radykalna grupa ludzi Alego była zła, że ich przywódca nie dążył do całkowitego zwycięstwa 

nad rebeliantami. Znani jako Khawarij, czyli Kharajici, zdezerterowali i wrócili do Kufah, aby 

przygotować armię do ataku na siły Alego. Tymczasem Ali i Mu’awiya wycofali swoje armie i wrócili na 

swoje ziemie, podczas gdy negocjacje trwały dalej. Ali stłumił bunt bojowników Kharajitów, gdy wrócił, 

a następnie pracował nad wzmocnieniem swojej pozycji w Kufah. 

Kompromis z Syrią 

Po kilku miesiącach wysyłania wiadomości i propozycji, zarówno Ali, jak i Mu’awiya zgodzili się, że każdy 

z nich ustąpi i pozwoli wybrać nowego kalifa, a żaden z nich nie będzie kandydował na urząd. Ale to był 

podstęp ze strony Mu’awiya. Podczas dużego publicznego zgromadzenia, po tym jak przedstawiciel 

Alego oświadczył, że Ali ustąpi ze stanowiska kalifa, jeden ze zwolenników Mu’awiyi wstał i powiedział, 

że Mu’awiya zostanie nowym kalifem! Spotkanie ogarnęło zamieszanie i zamęt. Ta jawna podstępna 

gra rozgniewała wielu, a najbardziej wściekli byli nieliczni pozostali mężczyźni z Kharadżytów, którzy 

się ukryli lub udawali, że zawierają pokój. Postanowili zabić zarówno Mu’awiyę, jak i Alego, a następnie 

znaleźć nowego kalifa. Podczas gdy oni snuli swoje plany, armie Mu’awiyi i Alego zaczęły się 

przemieszczać przeciwko sobie z Egiptu do regionu Hidżazu w Arabii. Mu’awiya nawet na krótko 

zaatakował i zajął zarówno Mekkę, jak i Medynę! W końcu jeden samotny zabójca z Kharadżytów był 

w stanie zakraść się do Alego i dźgnąć go nożem. Zmarł w roku 661, tuż po porannych modlitwach. 

Ostatni z prawdziwych kalifów, którzy żyli według nakazów Mahometa, odszedł. (Agent Kharadżytów 

wysłany, by zabić Mu’awiyę, nie zdołał zabić swojego celu.) Pod niekwestionowanymi rządami 

Mu’awiyi z Damaszku Imperium Islamskie stało się monarchią. Chociaż religijne aspekty islamu nadal 

byłyby energicznie promowane, system polityczny utrwalony w islamie nigdy więcej nie 

funkcjonowałby tak, jak w Medynie. 

 

➤ Muzułmanie uważają, że czterej pierwsi kalifowie, czyli przywódcy, po Mahomecie, byli „właściwie 

prowadzeni” lub szczerzy wobec swojej religii w swoim stylu rządzenia. 

➤ Społeczność muzułmańska była zmuszona walczyć z Bizantyjczykami i Persami w Palestynie, Syrii i 

Iraku; odnieśli wiele oszałamiających zwycięstw. 

➤ Pierwszy kalif zmarł ze starości, ale trzej kolejni zostali zamordowani z przyczyn politycznych. 

➤ Islam nie był rozprzestrzeniany mieczem. Jest to popularny mit, który był kultywowany przez 

propagandystów w średniowieczu. Przymusowa konwersja jest zabroniona w Koranie. 

➤ Islamska struktura polityczna zaczęła się jako coś w rodzaju demokracji przedstawicielskiej, ale 

została przekształcona w dziedziczną monarchię przez ambitnych ludzi 30 lat po śmierci Mahometa. 

Cywilizacja islamska: okres dynastyczny 

Islam stworzył cywilizację, która pod wieloma względami znacznie przewyższyła Rzym w jego 

szczytowym okresie. Od czasów słynnej hidżry, czyli migracji Mahometa do Medyny w 622 r., aż do 

roku pamiętnego zniszczenia Bagdadu w 1258 r., jeden rząd muzułmański rządził większością stale 

rozwijającego się świata islamu. Chociaż wojny domowe i waśnie dynastyczne pochłonęły szczebel 

polityczny, życie przeciętnego obywatela muzułmańskiego było o wiele lepsze niż w Europie, która była 

krajem lepianek i analfabetyzmu. W świecie muzułmańskim tętniące życiem miasta pełne artystów, 

uczonych, kupców i łobuzów zapewniały nieskończone możliwości wzbogacenia się i rozwoju 



intelektualnego. Muzułmańscy władcy byli patronami sztuki i nauki, a także zakładali takie usługi 

publiczne, jak szpitale, szkoły podstawowe, uczelnie, a nawet przystanki na szlakach karawan. Każdy 

Europejczyk, który mógł sobie na to pozwolić, udawał się na wielkie uniwersytety w świecie 

muzułmańskim; tam mogli studiować i uczyć się tego, czego żadna szkoła chrześcijańska nie mogła im 

zaoferować. Ale ten wzrost został brutalnie przerwany przez inwazje, które pozostawiły znaczną część 

świata muzułmańskiego zajętą albo przez pogańskich Mongołów, albo przez fanatycznych krzyżowców. 

Powstając z popiołów, zjednoczone państwo muzułmańskie, które zniknęło w roku 1258, zostało 

zastąpione przez rozbitą układankę konkurujących królestw i sułtanatów. W tym rozdziale zabiorę was 

w wielką podróż przez ten okres w historii muzułmańskiej. 

Umajjadzi 

Po śmierci czwartego kalifa, Alego, w 661 r. jego syn Hassan ogłosił się kolejnym kalifem. Jako wnuk 

Mahometa i syn Alego, Hassan miał duże poparcie w Arabii i Iraku. (Wiele osób w okolicach Kufah 

rozwinęło rodzaj kultu bohatera wobec Alego, co później zaowocowało powstaniem 

charakterystycznej szyickiej sekty islamu). Ale Mu’awiya, gubernator Syrii, również rościł sobie prawo 

do tytułu kalifa. Mogłaby wybuchnąć kolejna przedłużająca się wojna domowa, gdyby nie fakt, że 

pobożny Hassan szybko wycofał swoje roszczenia, zanim sytuacja wymknęła się spod kontroli. 

Mu’awiya mógł wtedy namaścić się na kalifa całego świata muzułmańskiego. Umajjadzi, jak nazywano 

tę dynastię, rządzili przez następne 90 lat z Damaszku. Podczas ich kadencji granice imperium 

rozszerzyły się we wszystkich kierunkach, od Chin po Francję. Rozkwitła nauka islamu, a główne 

tradycje prawa islamskiego zaczęły się ustanawiać. Setki książek pisano co roku na każdy możliwy 

temat, od ogrodnictwa po politykę. Bezpłatne szpitale publiczne i szkoły zakładano w każdym mieście 

i miasteczku, a muzułmańscy naukowcy i filozofowie byli zajęci dokonywaniem nowych odkryć i 

organizowaniem wiedzy, którą zdobyli od swoich podległych narodów. 

Nazwa Umajjadzi pochodzi od Banu Umajja, klanu, który podlega plemieniu Kurajszytów z Mekki. 

Jak kalifat stał się dziedziczny 

Mu’awiya złamał ważną islamską zasadę dotyczącą wyboru nowych przywódców. Zamiast pozwolić 

muzułmanom utworzyć komitet, który miałby wybrać nowego kalifa po jego śmierci, Mu’awiya 

zadekretował, że jego własny syn, Yazid, zostanie kalifem po nim. To oburzyło wielu muzułmanów, 

ponieważ Yazid był znany z picia wina i rozrzutnego trybu życia — dwóch rozpust, które były zakazane 

w islamie. Kwestia dziedziczności również stanowiła problem, ponieważ Prorok bardzo jasno mówił o 

wybieraniu ludzi na podstawie zasług, a nie urodzenia. Mu’awiya zmarł nagle w roku 680, a Yazid 

natychmiast ogłosił się kalifem. Wielu uczonych religijnych i nielicznych żyjących towarzyszy Proroka 

otwarcie się mu sprzeciwiło, w tym drugi syn Alego, Husajn, który odmówił uznania syryjskiego Yazida 

jako nowego władcy i zamiast tego sam przyjął tytuł. Husajn był w stanie zebrać małą grupę 

zwolenników i zaczął ustanawiać swój rząd w Kufah. Tymczasem Jazid wysłał armię liczącą 4000 ludzi, 

aby zmiażdżyć tego pretendenta, a gdy wieści o zbliżającej się inwazji dotarły do Iraku, większość ludzi 

Husajna go opuściła. W miejscu zwanym Karbalą armia syryjska otoczyła siły Husajna, które liczyły teraz 

mniej niż sto osób, i zabiła ich wszystkich do ostatniego mężczyzny i kobiety. Po śmierci Jazida wielu 

kalifów z jego linii przyszło i odeszło. Niektórzy byli skutecznymi administratorami, podczas gdy inni 

byli nijakimi. Jednym z najsłynniejszych późniejszych władców Umajjadów był Umar ibn Abdul Aziz, 

który rządził od 717 do 719 r. n.e. Był znany jako doskonały muzułmanin i zyskał przydomek „Drugi 

Umar”, na cześć słynnego wczesnego przywódcy państwa islamskiego. Rządził sprawiedliwie i uczciwie. 

Wysyłał nawet muzułmańskich misjonarzy tak daleko, jak Tybet i Chiny. Rządy Umajjadów trwały do 

750 r., kiedy to wewnętrzny sprzeciw doprowadził do władzy drugi i ostatni wielki dom dynastyczny w 

zjednoczonym świecie islamu: Abbasydów. 



 

Co roku muzułmanie z szyickiej sekty islamu urządzają pasyjne przedstawienia, aby upamiętnić 

męczeństwo Husajna w Karbali. Niektórzy posuwają się do skrajności i obcinają sobie czoła lub biją się 

batami, aby wyrazić swój smutek z powodu jego okrutnego morderstwa. 

Abbasydzi i inwazje mongolskie 

Grupa znana jako Abbasydzi obaliła Umajjadów po serii wojen i wewnętrznych rebelii. Kalifowie z tej 

linii mieli rządzić przez następne pięć stuleci, a pod ich auspicjami dokonał się największy postęp w 

sztuce, nauce, literaturze i medycynie. W miastach Abbasydów biblioteki i szkoły rywalizowały o 

przestrzeń z bazarami i rezydencjami bogaczy. Miasto Bagdad, znane jako klejnot świata, zostało 

założone jako wyjątkowe miasto-twierdza zbudowane w kształcie koła, z wszystkimi drogami 

prowadzącymi do pałacu w centrum. Imperium Abbasydów stopniowo podupadło jednak w 

późniejszych latach z powodu złych praktyk rządowych i słabości do nierozsądnego wydawania 

pieniędzy wśród wielu szlachciców i przywódców. Niektórzy kalifowie byli bardziej zainteresowani 

budowaniem pałaców, organizowaniem kosztownych parad i piciem alkoholu niż podtrzymywaniem 

sztandaru islamskiego stylu życia. Jednym z godnych uwagi wyjątków był słynny Harun ar-Raszid, kalif 

często wymieniany w słynnym zbiorze opowieści zatytułowanym Baśnie tysiąca i jednej nocy. W 

schyłkowych latach dynastii lokalni watażkowie i charyzmatyczni przywódcy wykroili z imperium kilka 

półniezależnych państw, co jeszcze bardziej osłabiło władzę centralną. Najważniejszą nową siłą byli 

Turcy Seldżuccy, którym udało się zredukować władzę kalifa do roli głowy ceremonialnej. Ostatni 

władca Abbasydów spędzał cały swój czas na daremnych ceremoniach i odmawiał działania, gdy 

dotarły do niego wieści o zbliżającej się inwazji. Jak pokazała historia, najeźdźcy nie oszczędzili jego 

ukochanego miasta, a świat muzułmański wkrótce miał znaleźć się na skraju zagłady. Panowanie 

Abbasydów i miasto Bagdad zostały zmiecione z powierzchni ziemi w 1258 roku, gdy okrutni najeźdźcy 

zwani Mongołami wtargnęli na ziemie muzułmańskie niczym fala przypływu. Podbili całą muzułmańską 

Persję i Irak i rozpętali rządy terroru przeciwko ludności, które przyćmiła jedynie nazistowska machina 

wojenna Adolfa Hitlera. Szacuje się, że w samej Persji i Iraku zamordowano ponad 16 milionów ludzi. 

(Mongołom zajęło 40 dni, aby zabić całą ludność Bagdadu.) Biblioteki zostały spalone, miasta zrównane 

z ziemią, a praktykowanie islamu zostało zakazane na mocy mongolskiego dekretu. Ostatecznie 

Mongołowie przeszli na islam. Ich potomkowie osiedlili się na ziemiach muzułmańskich od około stu 

lat i mogli docenić i poznać nauki wiary. Późniejsi władcy mongolscy odrestaurowali meczety, 

ponownie otworzyli szkoły i przyjęli kulturę ziem, na których żyli. Podbili nawet prawie całe hinduskie 

Indie i dużą część południowej Rosji i wschodniej Europy dla islamu. Ale potęga i potęga Abbasydów 

nigdy więcej nie zostały osiągnięte przez żadne inne muzułmańskie imperium. 

Złoty wiek cywilizacji islamskiej 

Islam jako religia promuje naukę i studiowanie. Wbrew powszechnej opinii, islam nie jest przeciwny 

nowoczesności ani nauce. W rzeczywistości przez większość ostatniego tysiąca lat to świat 

muzułmański rozwijał się na wszystkich frontach, a świat chrześcijański pozostawał w tyle w dziedzinie 

sztuki i nauki. W okresie kalifatu Abbasydów miasta muzułmańskie były największymi na świecie, z 

dobrze rozwiniętymi usługami socjalnymi i kulturową żywotnością, która wzbudzała podziw 

Europejczyków. Bezpłatne szpitale publiczne, uniwersytety, lokalni inspektorzy zdrowia publicznego, a 

nawet asfaltowe drogi były codziennością obywateli w krajach muzułmańskich. Świat islamski był 

kosmopolityczną mieszanką ludzi wszystkich ras i kolorów skóry, którzy mówili dziesiątkami różnych 

języków (językiem lingua franca był arabski, będący językiem sankcjonowanym religijnie). Potężne 

szlaki karawan były bardzo podobne do dzisiejszych autostrad i były wypełnione ruchem ulicznym i 

korkami. Międzynarodowy biznes rozkwitał i po raz pierwszy kupcy mogli polegać na wystawianiu 



czeków, które byłyby honorowane w bankach w całym świecie muzułmańskim. Podróżowanie było 

łatwiejsze niż kiedykolwiek w historii ludzkości, a praktykowanie medycyny nie było już zawodem 

szarlatanów, a aspirujący lekarze musieli zdawać egzaminy. Krótko mówiąc, świat islamski był bardzo 

podobny do współczesnej Ameryki, z wyjątkiem technologii dostępnej dzisiaj. 

Niemuzułmanie byli mile widziani w regionach islamskich, ponieważ Koran zawiera wbudowaną 

akceptację wobec innych religii. Zaleca tolerancję i wzajemny szacunek oraz zabrania przymusowych 

konwersji. W niektórych uniwersytetach islamskich w Hiszpanii i Afryce Północnej niemuzułmańscy 

studenci nauk ścisłych stanowili prawie tyle samo, co studenci muzułmańscy! 

Formy sztuki islamskiej 

Muzułmańscy artyści często cytują maksymę przypisywaną Prorokowi: Bóg jest piękny i kocha piękno. 

Świat muzułmański stworzył wiele różnych form sztuki, tak jak muzułmańscy artyści nadal uprawiają 

swój zawód. Jednak w islamie istnieje zakaz malowania lub rysowania ludzi lub zwierząt, które 

wyglądają zbyt realistycznie. Jest to zgodne z antybałwochwalstwem w wierze. Ale poza tym istnieje 

niewiele innych ograniczeń dla swobodnej ekspresji artystycznej. Poniższa lista przedstawia główne 

formy sztuki, które tworzy świat islamu: 

➤ Kaligrafia Pisanie arabskiego pisma w fantazyjny i artystyczny sposób. Przede wszystkim 

muzułmańscy kaligrafowie używali wersetów Koranu jako tematu swoich prac. Istnieje kilka stylów 

pisania arabskiego pisma, podobnie jak różne czcionki w dzisiejszych procesorach tekstu; a kwitnące 

pociągnięcia dobrego kaligrafa są wysoko cenione w świecie muzułmańskim. 

➤ Projekt geometryczny Teselacje, jak się je nazywa, to powtarzające się wzory geometryczne. 

Muzułmańscy matematycy umożliwili powstanie tego typu dzieł sztuki dzięki rozwojowi algebry i 

trygonometrii. Większość meczetów w tradycyjnym świecie muzułmańskim ma w swojej konstrukcji 

elementy tej formy sztuki. 

➤ Arabeska Charakterystyczne połączenie wzorów kwiatowych i artystycznych. Europejczycy 

skopiowali wiele z tych motywów w okresie renesansu, a wpływy muzułmańskie można zobaczyć w 

katedrach we Francji, Niemczech i Włoszech. 

➤ Miniatury perskie Małe obrazy muzułmańskich artystów przedstawiające sceny przedstawiające 

różnorodne tematy, od królów po chłopów. Ten styl malarstwa rozprzestrzenił się w kilku regionach 

świata islamskiego. 

Architektura 

Budynki publiczne zawsze zajmowały szczególne miejsce w islamie. Meczet, który musi codziennie 

pomieścić duże tłumy, był często największą i najpiękniej zbudowaną budowlą w każdym 

muzułmańskim mieście. Zabytki architektoniczne, takie jak Tadź Mahal i Błękitny Meczet w Stambule, 

wyróżniają się jako oszałamiające osiągnięcia. Pałace, uczelnie i biblioteki również zostały wzniesione 

z wielkimi honorami i dorównują wielkim zamkom i pałacom Europy pod względem piękna i złożoności. 

Literatura 

Każda cywilizacja jest oceniana na podstawie wiedzy, którą po sobie pozostawia. Chociaż świat islamu 

wcale nie zniknął ze spraw światowych, jego największy okres osiągnięć intelektualnych i kulturalnych 

przypadł na okres kalifatu Abbasydów, z późniejszym wkładem różnych państw muzułmańskich, które 

się od niego odłączyły. W tym czasie przyjęto papiernictwo z Chin, co umożliwiło publikację książek na 

dużą skalę. Po raz pierwszy autorzy piszący po arabsku, persku i innych językach mogli faktycznie 



zarabiać na swoich wysiłkach. Ze względu na religijne przykazanie w islamie, że muzułmanie muszą 

nauczyć się czytać i pisać, niezwykle duża liczba piśmiennych populacji tętniących życiem miast 

muzułmańskich była żyznym gruntem dla stałego strumienia książek, podręczników i listów. Główna 

biblioteka w Bagdadzie miała tysiące tytułów, które ludzie mogli wypożyczyć, a po raz pierwszy 

pojawiły się również księgarnie. Niektórzy z najbardziej znanych autorów z tego okresu to satyryk Al 

Jahiz, filozof Al Ghazali i podróżnik Ibn Batutta. Fikcyjny żartowniś o imieniu Goha, który występuje w 

zbiorze opowiadań, był również dość popularny. Znane dzieła literackie obejmują… 

➤ Baśnie tysiąca i jednej nocy Zbiór opowiadań, od Sindbada i Ali Baby po Aladyna i Ma’rufa Szewca, 

które bawią ludzi od stuleci. 

➤ Poezja Mathnawi autorstwa Dżalaluddina Rumiego. Obecnie jego wiersze o wierze i życiu sprzedają 

się w Ameryce lepiej niż jakiegokolwiek innego poety. 

➤ Lajla i Majnun Klasyczna opowieść o Romeo i Julii autorstwa Nizamiego, która wyprzedza Szekspira 

o stulecia. 

➤ Konferencja ptaków Opowieść Farida ud-Dina Attara o poszukiwaniu króla ptaków i o tym, co 

naprawdę znajdują zmęczeni podróżnicy. 

➤ Rozważania Rabi’a al-Adawiya Namiętny, intensywny i wzruszający wiersz najsłynniejszej mistyczki 

islamu. 

➤ Wyspa zwierząt Bajka o zwierzętach świata, które pozywają człowieka do sądu za złe traktowanie 

ich. 

➤ Ghulistan Angażujący zbiór wierszy, komentarzy społecznych i opowiadań autorstwa Sa’di Shirazi. 

➤ Rubbaiyat Poetry Omara Khayyama. Nieposłuszny i często filozoficzny wiersz, który błaga czytelnika, 

by pokochał życie. 

Według Mahometa, „Ci, którzy tworzą obrazy (ożywionych stworzeń), zostaną ukarani w Dniu 

Zmartwychwstania i zostanie im powiedziane: „Ożyw to, co stworzyłeś”. 

Początki rywalizujących państw muzułmańskich 

Jak wspomniałem wcześniej, siła kalifatu Abbasydów osłabła do tego stopnia, że całe regiony były w 

stanie się odłączyć i osiągnąć faktyczną niepodległość. Po inwazjach mongolskich trwały podział 

jednolitego państwa muzułmańskiego został zakończony. Chociaż Mongołowie ostatecznie się 

nawrócili, pozostali jedynie władcami własnych narodów. Od XIII wieku kilka dużych imperiów 

muzułmańskich rywalizowało ze sobą. Należały do nich Imperium Perskie, różne państwa tureckie, 

Mamelucy z Egiptu i Syrii oraz Mogołowie z Indii. (Na tych terytoriach, na których islam rozprzestrzeniał 

się dzięki wysiłkom misjonarzy, obszary te rozwinęły własne realia polityczne, takie jak w zachodniej 

Afryce i południowo-wschodniej Azji). Chociaż Turcy osmańscy ostatecznie zjednoczyli znaczną część 

muzułmańskiego serca w państwie, które przetrwało do XX wieku, nigdy nie byli w stanie rozszerzyć 

swoich wpływów na wschodnią połowę świata muzułmańskiego. W ten sposób po raz pierwszy można 

było zobaczyć charakterystyczny zachodni i wschodni islamski smak. Ironicznie, mimo że świat 

muzułmański stał się tak rozdrobniony, przetrwał, choć w okrojonej formie. Natomiast gdy Imperium 

Rzymskie upadło w V wieku, jego cywilizacja zniknęła.v Islam nie spotkał tego samego losu, ponieważ 

jest czymś więcej niż kulturą i cywilizacją; jest także religią oferującą duchowe przewodnictwo. 

 



Islam i Hiszpania: Niepowtarzalne połączenie 

Kiedy Abbasydzi przejęli władzę od Umajjadów w 750 r., wydali rozkaz egzekucji każdego członka klanu 

Umajjadów. (Nie chcieli, aby jakiś książę pojawił się i zjednoczył lud przeciwko nim w przyszłości). 

Jednak jednemu członkowi rodziny Umajjadów udało się uciec i przedostać przez Afrykę Północną do 

Hiszpanii, gdzie założył nową gałąź rodu Umajjadów. Muzułmanie podbili Hiszpanię już w roku 711, 

kiedy Tariq bin Ziyad, słynny muzułmański generał, przekroczył Cieśninę Gibraltarską na zaproszenie 

hiszpańskiego wodza chrześcijańskiego. Hiszpania była dość łatwa do zdobycia dla muzułmanów, 

biorąc pod uwagę, że ludność była w stanie ciągłego niezadowolenia ze swojego króla, Roderyka 

Wizygota. Podczas pierwszej dużej bitwy, dwie flanki jego armii, dowodzone przez rywali, faktycznie 

zmieniły wierność i dołączyły do strony muzułmańskiej, co doprowadziło do porażki pogardzanego 

władcy. Do 718 roku muzułmanie byli w posiadaniu niemal całego półwyspu. Przez następne 800 lat 

rząd islamski w Hiszpanii pracował nad zbudowaniem cywilizacji tak zaawansowanej, że jej wpływ 

pomógł wyprowadzić Europę z Wieku Ciemności i doprowadził do Oświecenia. Bajeczne muzułmańskie 

miasta Kordoba, Sewilla, Toledo i Grenada szczyciły się brukowanymi ulicami oświetlonymi lampami 

naftowymi, szpitalami, uniwersytetami, niekończącymi się bazarami, bibliotekami i ogrodami 

publicznymi. Europejczycy przybywali tłumnie do tych wielkich miast i wracali do domu z nowymi 

pomysłami i płonącym zapałem, aby uczynić zacofaną Europę tak zaawansowaną jak muzułmańska 

Hiszpania. Niestety, jedność państwa Umajjadów w Hiszpanii miała być krótkotrwała. Ostatecznie 

rozpadło się na konkurujące lenna — w pewnym momencie było ich ponad 20 — które stały się łatwym 

łupem dla chrześcijan w północnej Hiszpanii, którzy zaczęli odzyskiwać swoją władzę. Do roku 1492 

hiszpańscy katolicy zdobyli ostatnią muzułmańską twierdzę w Granadzie. Przekształcili tysiące 

meczetów w kościoły, spalili góry książek napisanych po arabsku i zainicjowali niesławną inkwizycję, w 

której setki tysięcy muzułmańskich cywilów zostało złapanych i torturowanych na śmierć przez kościół. 

Dziedzictwo islamskiej Hiszpanii można nadal zobaczyć dzisiaj w tysiącach budynków, które nadal stoją, 

oraz w smaku języka hiszpańskiego i hiszpańskiej kultury, które były silnie inspirowane przez 

muzułmanów podczas ich rządów. 

Gibraltar pochodzi od terminu Jabal Tariq, czyli Góra Tariq, od miejsca, w którym generał Tariq bin 

Ziyad wylądował w Hiszpanii. 

Mogołowie 

Muzułmańskie rządy w Indiach rozpoczęły się w roku 712. Piraci hinduscy, działając pod władzą 

lokalnego władcy, zaatakowali statek przewożący muzułmańskich cywilów. Kiedy piraci odmówili ich 

uwolnienia, gubernator Iraku Umajjadów nakazał armii zaatakowanie dzisiejszego Pakistanu. Jednak 

dopiero w XVI wieku muzułmańskie rządy nad całym subkontynentem zostały zakończone. Słynna 

dynastia Mogołów, która rządziła Indiami od 1526 do 1857 roku, stworzyła wiele wspaniałych dzieł 

sztuki i architektury, w tym Tadź Mahal. Jednak podstępne plany nacierających Brytyjczyków oznaczały 

kres muzułmańskich rządów w Indiach. Po ostatniej wielkiej bitwie, mającej na celu wygnanie 

Brytyjczyków ze swojego terytorium, ostatni cesarz Mogołów został schwytany i zesłany na wygnanie. 

Brytyjczycy odcięli głowy wszystkim jego synom i wysłali je mu na tacy jako „prezent”. 

Żydzi w islamskiej Hiszpanii mieli więcej praw niż Żydzi gdziekolwiek indziej na świecie. Żyli bezpiecznie 

i dostatnio obok swoich muzułmańskich i chrześcijańskich sąsiadów. Ten okres intensywnego rozwoju 

kultury żydowskiej jest często nazywany Złotym Wiekiem Judaizmu. 

Krucjaty 

Żadne inne wydarzenie nie określiło stosunków muzułmańsko-chrześcijańskich w tak dużym stopniu 

jak Krucjaty. Była to seria europejskich inwazji, trwających od 1095 do 1270 roku, na Bliski Wschód w 



celu zdobycia Ziemi Świętej dla chrześcijaństwa. Pierwsza z ośmiu wypraw była szalenie udana z 

chrześcijańskiego punktu widzenia, ale pozostałe były źle zorganizowane i skazane na niepowodzenie. 

Świat muzułmański był słaby i podzielony, a Abbasydzi nie mieli żadnego wpływu w regionie. 

Pierwsze kolonie Europy 

Chociaż Ziemia Święta znajdowała się pod muzułmańską administracją przez ponad pięć stuleci, 

chrześcijańscy pielgrzymi nadal mogli ją odwiedzać i odprawiać swoje obrzędy religijne. Ponadto duża 

populacja chrześcijańska i żydowska żyła w pokojowym współistnieniu ze swoimi muzułmańskimi 

sąsiadami. Jednak ze względu na ogólny brak wykształcenia wśród europejskich chrześcijan pielgrzymi 

z tego kontynentu często wkraczali do Jerozolimy i tworzyli publiczne widowiska z głośnym śpiewem, 

tańcem i hałaśliwymi zespołami muzycznymi. Kiedy władze muzułmańskie próbowały powstrzymać 

niestosowne działania, chrześcijańscy mnisi zaczęli rozpowszechniać dzikie plotki i coraz bardziej 

rozpalać propagandę, że muzułmanie ingerują w ich prawa religijne. W tym samym czasie cesarz stale 

kurczącego się Cesarstwa Bizantyjskiego wysyłał żarliwą prośbę do papieża w Rzymie o uratowanie 

jego królestwa przed Turkami Seldżuckimi. Wydarzenie to w połączeniu z napiętą sytuacją w Ziemi 

Świętej zapewniło punkt zborny. Papież Urban II wezwał drobnych królów Europy do marszu do Ziemi 

Świętej i zdobycia jej dla swojej religii. Obiecał przebaczyć im grzechy i przyjąć ich do nieba za ich 

kłopoty. Królowie Francji, Anglii, niemieckich lenn i Węgier byli pierwszymi, którzy odpowiedzieli, 

chociaż po prostu obiecali łupy i lenna swoim szlachcicom. Nieprzygotowani muzułmanie zwiędli pod 

ciężarem potężnych sił inwazyjnych; 15 czerwca 1095 r. zwycięscy Europejczycy wkroczyli do 

Jerozolimy. Natychmiast zabrali się do pracy i wymordowali całą populację miasta. Pewien współczesny 

pisarz chrześcijański doniósł, że przelano tak dużo krwi, że ulice wypełniły się jej strumieniami. (Fraza 

„Zabij ich wszystkich, Bóg zna swoich” została ukute przez przedstawiciela papieża, którego zapytano, 

co zrobić z chrześcijańskimi Arabami, którzy wyglądali dokładnie jak muzułmanie). Jedno po drugim 

padały kolejne miasta muzułmańskie, a rzeź cywilów trwała dalej. Kiedy krzyżowcom zabrakło pary, 

ustanowili skuteczne rządy nad terytorium rozciągającym się od południowej Turcji do granicy Egiptu. 

Koniec marzenia 

Krzyżowcy byli podzieleni i nieustannie kłócili się między sobą. Skamieniały system feudalny, który 

przywieźli ze sobą z Europy, sprawiał, że niemal niemożliwa była dla nich współpraca lub poprawa życia 

ich poddanych. Ich upadek był pewny, gdy muzułmański sułtan o imieniu Saladyn doszedł do władzy w 

Syrii. Zjednoczył on kilka muzułmańskich regionów pod swoim dowództwem i stoczył zaciekłą 

kampanię, aby wyzwolić podbite terytoria. Najbardziej decydująca bitwa miała miejsce w 1187 r. pod 

Hattin w Syrii. Saladyn całkowicie pokonał armię frankijską i nic nie stanęło między nim a Jerozolimą. 

W 1192 r. Saladyn zmusił do poddania się miasta i wszedł do niego na mocy porozumienia pokojowego. 

W przeciwieństwie do tego, co zrobili chrześcijanie, nie ukarał cywilów ani żołnierzy miasta, a jedynie 

przejął administrację. Ta historia powtarzała się w całej Palestynie. Chociaż Europejczycy podejmowali 

wiele innych prób odzyskania Ziemi Świętej, poniosły one porażkę. Do 1270 roku chrześcijanie pogodzili 

się z muzułmańską kontrolą nad Jerozolimą i wznowili pielgrzymki pod gwarancją bezpiecznego 

przejścia od muzułmańskich władz. 

Saladyn był znany ze swojej wielkiej powściągliwości, rycerskości i manier. Był przykładem 

koranicznego ideału wojownika-uczonego. Kiedy Ryszard Lwie Serce stracił konia w trakcie jednej 

bitwy, Saladyn wysłał mu nowego z wiadomością: „Nie jest słuszne, aby tak odważny wojownik walczył 

pieszo”. 

➤ Struktura polityczna państwa islamskiego stała się dynastią rodzinną 30 lat po śmierci Mahometa. 

➤ Pierwsza dynastia, która przetrwała 90 lat, nazywała się dynastią Umajjadów. 



➤ Druga dynastia muzułmańska, Abbasydzi, doszła do władzy w gwałtownym powstaniu i jeszcze 

bardziej poszerzyła granice państwa islamskiego. Abbasydzi założyli miasto Bagdad jako swoją stolicę. 

➤ Cywilizacja muzułmańska wydała wielkich malarzy, autorów, architektów i kaligrafów, których 

dzieła dorównują osiągnięciom artystycznym każdej innej cywilizacji. 

➤ Mongołowie praktycznie zniszczyli cywilizację islamską, niszcząc ponad połowę świata 

muzułmańskiego. 

➤ Krucjaty były serią europejskich inwazji na Bliski Wschód. Siły muzułmańskie ostatecznie ich 

wyparły, ale dopiero wtedy, gdy muzułmanie zjednoczyli się pod wodzą zdeterminowanego przywódcy 

o imieniu Saladyn. 

Islam w Ameryce 

Przez ostatnie pięć stuleci w świecie muzułmańskim działały dwa charakterystyczne trendy: spadek 

potęgi i odrodzenie. Zaczynając od spadku potęgi państwa, świat muzułmański popadł w taką słabość, 

że stał się łatwym łupem dla ambicji Europejczyków, którzy widzieli szansę na łatwy łup. Jednak poza 

samym zajmowaniem obcych terytoriów, ci sami Europejczycy zaczęli zniewalać mieszkańców, głównie 

tych pochodzenia afrykańskiego, i eksportować ich w najbardziej brutalny sposób do nowych kolonii 

amerykańskich. Wielu z tych nieszczęsnych dusz było muzułmanami. Pod batem właściciela 

niewolników życie setek tysięcy wyznawców islamu zostało wymazane. Dzisiaj świat islamu ogarnia 

odrodzenie, a wielu Afroamerykanów zaczęło na nowo patrzeć na swoje dziedzictwo i sięgać do swoich 

korzeni religijnych. Dla wielu oznacza to przyjęcie nauk proroka Mahometa. Co ciekawe, ludzie innych 

ras również zaczynają przyglądać się temu wszechstronnemu i zachęcającemu sposobowi życia, a liczba 

białych i latynoskich konwertytów na islam rośnie z roku na rok. Jako znak rozwoju islamu poprzez 

konwersję i imigrację, muzułmanie w Ameryce Północnej cieszą się obecnie wsparciem wielu 

organizacji, które nieustannie pracują, aby przekazać ich nadzieje i obawy na forum krajowym.  

Zapomniana religia Afroamerykanów 

Kiedy Krzysztof Kolumb wypłynął z Hiszpanii w 1492 r., siły katolickie właśnie ukończyły zdobywanie 

ostatniej hiszpańskiej twierdzy muzułmańskiej, Grenady. Setki tysięcy muzułmanów znajdowało się 

teraz pod kontrolą chrześcijańską i wkrótce mieli stać się ofiarami intensywnych prześladowań ze 

strony Inkwizycji. Większość z tych ludzi miała zostać siłą nawrócona na chrześcijaństwo. Duża liczba 

udawała nawrócenie, aby uratować się przed izbą tortur. (Katolicy pogardliwie nazywali ich Maurami 

lub Moryskami). Niewielka, ale znacząca liczba marynarzy w załodze Kolumba była pochodzenia 

muzułmańskiego. Oni również musieli ukrywać swoją wiarę. Po wylądowaniu w Ameryce Kolumb był 

oszołomiony, gdy odkrył, że niektórzy z napotkanych ludzi mieli czarną skórę i styl ubierania się 

podejrzanie podobny do stylu Maurów z Grenady i Afryki Zachodniej. Inni Hiszpanie również zauważyli 

podobne osobliwości. Hernando Cortes, zdobywca Azteków, zauważył, że niektórzy tubylcy mieli 

ubrania „pomalowane w stylu mauretańskich draperii”. Ale to syn Kolumba, Ferdynand, później 

doszedł do wniosku, który prywatnie przyjął wielu współczesnych uczonych: Afrykanie przybyli na 

Karaiby na długo przed Kolumbem. Co jeszcze bardziej ekscytujące, wszyscy byli muzułmanami. Islam 

jednak nie przetrwał i wydaje się, że wczesne podróże do Afryki, datowane głównie na XII wiek, nie 

były stałymi wypadami, ale przypadkowymi odkryciami. Żeglarze, głównie z muzułmańskiego 

plemienia Mandinka z Afryki Zachodniej, po prostu mieszali się i asymilowali z lokalnymi kulturami 

indiańskimi. Ich wpływ zmienił jednak życie tubylców. Jeden z kronikarzy Vasco de Balboa napisał: 

„Uważa się, że tacy czarni przybyli dawno temu z Afryki… i że po rozbiciu statku osiedlili się w tych 

górach”. (A. H. Quick, Deeper Roots) Kolejny wielki napływ Afrykanów do obu Ameryk — a liczba ta 

szła w milionach — nastąpił wkrótce po tym, jak Hiszpanie zdali sobie sprawę, że miejscowi tubylcy z 



Karaibów oraz Ameryki Środkowej i Południowej nie nadają się do takiego rodzaju niewolnictwa, jakie 

stosowali Hiszpanie. W związku z tym zwrócili się do Portugalczyków, którzy zaczęli sprzedawać im 

pojmanych Afrykanów jako niewolników. Ten schemat działał całkiem dobrze na pierwszy rzut oka, ale 

wkrótce Hiszpanie odkryli, że duża liczba tych afrykańskich niewolników to muzułmanie. Po wejściu do 

Nowego Świata zaczęli się organizować, buntować, nawracać Indian na islam i w inny sposób sprawiać 

kłopoty swoim katolickim panom. W 1550 roku król Hiszpanii wydał następujące ostrzeżenie: 

Poinformowano cię, że jeśli tacy Maurowie… będą nauczać doktryn muzułmańskich lub prowadzić 

wojnę przeciwko tobie lub Indianom, którzy mogli przyjąć religię muzułmańską, nie powinieneś w 

żaden sposób czynić z nich niewolników. (A. H. Quick, Deeper Roots) 

Jednakże lukratywny charakter handlu niewolnikami sprawił, że takie prośby trafiały w próżnię. 

Wkrótce opracowano nowy system, w ramach którego importowani niewolnicy byli najpierw zabierani 

do specjalnych obozów szkoleniowych na Karaibach; tam byli tak bici i upokarzani, że akceptowali 

wszelkie rozkazy — i religię — jakie dawali im ich panowie. Szacuje się, że ponad 20 procent wszystkich 

Afrykanów przywiezionych do Ameryki stanowili muzułmanie. Jednak ze względu na brutalne 

przymusowe nawrócenia, którym zostali poddani, bardzo niewielu z nich pozostało choć odrobinę 

zainteresowanych ochroną swojej wiary. Miliony niewolników zostało sprowadzonych do Ameryki 

Północnej od początku XVII wieku do początku XIX wieku. Niektórzy z nich zachowali wiedzę o islamie, 

a niektórzy nawet praktykowali go w tajemnicy. Amerykańscy właściciele niewolników czasami dziwili 

się tej osobliwości u niektórych ze swoich niewolników, o czym świadczą zachowane dokumenty 

historyczne. Niektórzy niewolnicy potrafili pisać po arabsku i recytować podstawowe zwroty islamskie, 

chociaż podejmowali przy tym duże ryzyko. Pewien niewolnik, który ręcznie napisał Koran z pamięci, 

wyjaśnił swemu rozwścieczonemu panu, że zrobił to zanim został chrześcijaninem. Jane I. Smith, pisząc 

w Islam in America, stwierdza: „Niestety dla tych, którzy chcieliby praktykować swoją muzułmańską 

wiarę w trudnych warunkach niewolnictwa w Ameryce, ich chrześcijańscy władcy rzadko na to 

pozwalali. Podobnie jak muzułmanie, którzy pozostali w Hiszpanii po 1492 r., zostali zmuszeni do 

przejścia na chrześcijaństwo, tak samo amerykańscy niewolnicy musieli również zostać 

chrześcijanami”. Niektórzy niewolnicy, którym udało się zachować wiarę islamską, pragnęli powrócić 

do ojczyzny i podjęli kroki, aby to osiągnąć. Jednym z takich ludzi był Abd Rahman Ibrahima, książę z 

Afryki Zachodniej, który został sprzedany do amerykańskiej niewoli w 1787 roku. Po latach 

bezskutecznego oporu wobec swego pana, w końcu znalazł sposób, aby zwrócić się do prezydenta 

Johna Quincy'ego Adamsa o uwolnienie. W 1829 roku powrócił do ojczyzny, gdzie zmarł w wierze 

swoich ojców. Jednak surowe traktowanie większości niewolników spowodowało, że nawet najbardziej 

zagorzali muzułmanie zwiędli. Na początku XX wieku po ich potomkach pozostało jedynie kilka 

zwrotów i starych legend o niejedzeniu wieprzowiny. Te ostatnie ślady islamu przetrwały aż do 

początku XX wieku w odizolowanych enklawach wzdłuż wybrzeży Georgii i Karoliny. 

Muzułmanie, którzy obawiają się o swoje życie z powodu swojej religii, mogą ukryć swoją wiarę i 

udawać, że wyznają coś innego, dopóki niebezpieczeństwo nie minie. Jednak lepiej jest, jak mówi 

Koran, stanąć w obronie swojej wiary i umrzeć jako męczennik. 

Dowody obecności Afrykanów na Karaibach obejmują następujące ustalenia: afrykańskie cechy rasowe 

u niektórych Indian; arabskie i zachodnioafrykańskie słowa w językach kilku plemion indiańskich; dwie 

arabskie monety znalezione przez ludzi Kolumba; oraz relacje samych Indian, którzy opowiadali o 

czarnych mężczyznach, którzy przybyli wieki wcześniej i osiedlili się w kilku odizolowanych obszarach, 

nie mogąc wrócić do domu. 

Epicka saga Alexa Haleya, Korzenie, opisuje życie jego muzułmańskich przodków, którzy zostali 

sprzedani w niewolę i siłą nawróceni na chrześcijaństwo. 



 

Rozwój afroamerykańskiego islamu 

Dążenie do praw obywatelskich w Ameryce rozpoczęło się wkrótce po zakończeniu wojny secesyjnej. 

Jednak sprzeciw wielu segmentów białego społeczeństwa skutecznie zamroził ten ruch. Jednak na 

początku XX wieku wielu Afroamerykanów zaczęło na nowo potwierdzać swoją tożsamość. Niektórzy 

szukali sposobu na lepszą integrację z amerykańskim społeczeństwem chrześcijańskim, podczas gdy 

inni, a w szczególności Marcus Garvey, wzywali czarnych Amerykanów do spojrzenia wstecz na swoje 

dziedzictwo jako Afrykanów i zyskania siły poprzez własne tradycje. Ideologię tę przyjął młody 

czarnoskóry mężczyzna z Karoliny Północnej o imieniu Noble Drew Ali. Zaczął głosić przesłanie, które 

łączyło symbole islamskie z hasłami samopomocy. Ułożył własną małą książkę, którą nazwał Świętym 

Koranem Świątyni Nauki Maurów Ameryki i mówił ludziom, że jest prorokiem Boga posłanym, aby 

odkupić czarnoskórych i przywrócić ich do religii jego przodków, Maurów. Oczywiście jego przesłanie 

miało niewiele wspólnego z autentycznym islamem, a jego Koran nie był w rzeczywistości prawdziwym 

Koranem; ale zyskał wielu konwertytów i założył Moorish Science Temples w kilku miastach. Po jego 

śmierci w latach 30. XX wieku jego zwolennicy podzielili się i poszli w różnych kierunkach. Nie był to 

jednak koniec rodzącego się quasi-islamskiego ruchu wśród Afroamerykanów. W 1930 roku tajemniczy 

kupiec o nazwisku Wallace D. Fard pojawił się w Detroit i zaczął głosić przesłanie skierowane do tego, 

co nazywał „zaginionym plemieniem Shabazz”. (Nie ma takiego słowa w języku arabskim). Połączył 

kilka elementów islamu z mistycyzmem i czarną filozofią separatystyczną i otworzył świątynię do 

użytku dla swojej rosnącej rzeszy zwolenników. Najbardziej żarliwym konwertytą Farda był Elijah 

Poole, który później przyjął imię Elijah Muhammad. Po tajemniczym zniknięciu Farda w 1934 roku 

kontynuował ruch i rozwinął ideologię, która łączyła islam i chrześcijaństwo. Przeniósł się do Chicago 

w 1932 roku i został mianowany premierem obecnie narodowego Narodu Islamu. Pod jego 

przywództwem organizacja agresywnie nawracała i była w stanie otworzyć świątynie i firmy w kilku 

miastach w całym kraju. Czy nauki tej grupy były islamskie? W rzeczywistości, dalekie od tego. Poza 

symboliką, Elijah Muhammad nauczał wielu doktryn, które są niezgodne z islamem. Należą do nich: 

➤ Wallace D. Fard był boskim, podobnym do Chrystusa zbawicielem. 

➤ Elijah Muhammad jest posłańcem Boga. 

➤ Wszyscy biali są źli. 

➤ Małżeństwa mieszane między rasami są zabronione. 

➤ Zły naukowiec o imieniu Yacub stworzył rasę kaukaską w napadzie złości. 

➤ Biblia jest tak samo ważna jak Koran. 

➤ Praktyk islamu nie trzeba uczyć się w ich ortodoksyjnej formie. 

Uważa się, że Wallace D. Fard był imigrantem z Iranu lub Turcji, choć jego prawdziwa tożsamość nigdy 

nie została odkryta. 

Malcolm X: Męczennik Islamu 

Malcolm Little, drobny oszust odsiadujący karę więzienia, poznał Naród Islamu. W 1947 roku nawrócił 

się i został jednym z najbardziej entuzjastycznych członków grupy. Po wyjściu na wolność w 1952 roku 

znalazł się w centrum uwagi i został krajowym rzecznikiem Narodu. Wkrótce rozpoczął trasę wykładów 

od wybrzeża do wybrzeża, która ostatecznie przykuła uwagę amerykańskiej prasy. W 1959 roku został 

przesłuchany przez Mike'a Wallace'a i wywołał spore poruszenie wśród białych Amerykanów swoim 



przesłaniem o naprawie niesprawiedliwości wyrządzonych czarnym i białej odpowiedzialności za ucisk. 

Malcolm X, jak zaczął się nazywać (aby podkreślić, że jego niewolnicze nazwisko nie jest jego prawdziwą 

tożsamością), ostatecznie zaczął czuć się nieswojo z powodu niektórych działań swojego przywódcy 

duchowego. Elijah Muhammad został oskarżony o romanse, a to naruszenie osobistej dyscypliny 

niepokoiło zreformowanego przestępcę, który polegał na przykładzie Eliasza, aby wzmocnić swoją 

wewnętrzną siłę. Ponadto niektórzy członkowie Nation zazdrościli Malcolmowi pozycji 

niepotwierdzonego następcy obecnie chorego przywódcy. Zaczęli rozpowszechniać plotki na jego 

temat, a jego prestiż zaczął cierpieć. Nie pomagał fakt, że Malcolm zaczął również kwestionować 

ważność nauk grupy na różne tematy. W 1964 roku Elijah Muhammad usunął Malcolma ze stanowiska 

oficjalnego ministra swojej organizacji. Wtedy to życie Malcolma X miało przybrać dramatyczny obrót. 

Wyruszył na pielgrzymkę do Mekki i po drodze odkrył, że tak naprawdę nic nie wiedział o islamie. 

Zrozumiał, że Nation of Islam nie naucza religii islamu. Malcolm musiał nauczyć się odmawiać modlitwy 

islamskie i po raz pierwszy zdał sobie sprawę, jakie są prawdziwe nauki islamu. Odkrył również, że islam 

jest przeciwny rasizmowi i irracjonalnej nienawiści do białych. Po powrocie do Stanów natychmiast 

zrezygnował z członkostwa w Nation of Islam i rozpoczął narodową krucjatę, aby przynieść prawdziwy 

islam czarnym Amerykanom. Został zamordowany (niektórzy twierdzą, że przez jego byłych kolegów) 

w 1965 roku. Jego autobiografia, opublikowana na krótko przed śmiercią, do dziś inspiruje ludzi do 

namiętnego stawiania czoła niesprawiedliwości. 

Cassius Clay, z którym zaprzyjaźnił się Malcolm X, przyjął islam w 1964 roku po ważnej walce 

bokserskiej. Zmienił imię na Muhammad Ali. 

Islam wśród Afroamerykanów dzisiaj 

Syn Elijaha Muhammada, Wallace, również kwestionował ważność nauk swojego ojca. Był uciszany, a 

nawet ekskomunikowany w pewnym momencie z Narodu Islamu. Kiedy Elijah Muhammad zmarł w 

1975 roku, Wallace został wybrany na nowego lidera w kontrowersyjnej decyzji, która zszokowała 

wielu wieloletnich członków Narodu. Wallace, którego imię zmieniono na Warith Deen Muhammad, 

natychmiast zaczął demontować duże elementy imperium religijnego swojego ojca: dziesiątki świątyń, 

sklepów, farm i innych przedsiębiorstw, które zostały zaprojektowane w celu finansowania ruchu. 

Zmiany były jednak głębsze niż modyfikacje strukturalne. Pod przywództwem Waritha Deen 

Muhammada stare doktryny nienawiści nacechowane rasowo zostały usunięte. Wyznawcy zostali 

poinstruowani o autentycznych islamskich wierzeniach i praktykach, a świątynie zostały przekształcone 

w tradycyjne meczety, w których regularnie zaczęły odbywać się modlitwy w stylu islamskim. Nawet 

nazwa organizacji krajowej została zmieniona na „Światowa Wspólnota Al-Islamu na Zachodzie”. 

Oczywiście sprzeciw wobec tak radykalnych zmian w długoletnim ruchu był pewny. Frakcja kierowana 

przez Louisa Farrakhana, jednego z bliskich współpracowników Elijaha Muhammada, oderwała się i 

wskrzesiła stary Naród Islamu. Ku wielkiemu niezadowoleniu muzułmanów w całej Ameryce, 

przesłanie Farrakhana o rasowej nienawiści wobec białych i Żydów przyniosło złą sławę religii, która 

nie naucza żadnej z tych zasad. Za każdym razem, gdy Farrakhan lub któryś z jego ministrów przemawia, 

Amerykanie są niesłusznie postrzegani jako islam. Muzułmańsko-amerykańskie organizacje rutynowo 

potępiały fałszywe nauki Narodu Islamu przez lata, ale temat ten był słabo relacjonowany w 

amerykańskiej prasie. Ostatnio Farrakhan, o którym donoszą, że choruje, złagodził swój ton. Podczas 

doniosłej ceremonii, która odbyła się w roku 2000, zadeklarował nawet swoją wierność społeczności 

Waritha Deena Muhammada i podjął kroki, aby zintegrować swoich zwolenników z prawdziwym 

islamem. Sukces tego ruchu dopiero nadejdzie. Muzułmanie głównego nurtu byli zarówno zaskoczeni, 

jak i zadowoleni z takiego ruchu i teraz obserwują z niecierpliwością, mając nadzieję, że ten żenujący 

rozdział zostanie w końcu zrehabilitowany. Inne ruchy islamskie pojawiły się w społeczności 

afroamerykańskiej, które nie miały nic wspólnego z Narodem Islamu ani Wspólnotą Al-Islam. Często 



były one zapoczątkowane przez wysiłki propagatorskie muzułmańskich imigrantów, którzy poważnie 

traktowali swój obowiązek przekazywania nauk islamskich. Mając ponad milion afroamerykańskich 

muzułmanów w Ameryce, islam jest najszybciej rozwijającą się religią wśród populacji, której korzenie 

islamskie sięgają tego kontynentu ponad pięć wieków. 

Muzułmańskie imię Wallace'a Muhammada, Warith Deen, ma dodatkowe znaczenie. Dosłownie 

tłumaczy się jako Dziedzic Wiary. 

Muzułmańscy imigranci i amerykański sen 

Oprócz Afroamerykanów, inni imigranci również przywieźli ze sobą islam na ten kontynent, choć 

przybyli swobodnie i nie zostali przymusowo nawróceni. Są to przede wszystkim ludzie, którzy 

emigrowali w czterech wielkich falach z różnych części świata muzułmańskiego, począwszy od końca 

XIX wieku. Każdy napływ muzułmańskich imigrantów można podsumować następująco: 

➤ 1875–1912: Syryjscy, libańscy i jordańscy robotnicy migrują i zostają robotnikami fabrycznymi i 

handlarzami. 

➤ 1919–1921: Przybywają Arabowie z całego Bliskiego Wschodu (jako robotnicy). 

➤ 1947–1960: Przybywają Palestyńczycy, Egipcjanie i muzułmanie ze wschodniej Europy. Wielu z nich 

jest dobrze wykształconych. 

➤ 1967–obecnie: Przybywają muzułmanie z Azji (głównie z subkontynentu indyjskiego), świata 

arabskiego i Afryki. Większość to wykształceni profesjonaliści lub przyjeżdżają jako studenci i pozostają. 

Muzułmanie z pierwszych dwóch fal zostali szybko zasymilowani i nic nie pozostało po ich obecności 

poza kilkoma nazwami miast i meczetami w rozproszonych miejscach. Trzecia fala zbudowała wiele 

starszych meczetów, które są nadal używane w wielkich ośrodkach miejskich Stanów Zjednoczonych i 

Kanady. Czwarta i ostatnia fala była aktywna w sprawach politycznych i społecznych w swoich 

społecznościach i w całym kraju. Większość meczetów i islamskich szkół parafialnych na tym 

kontynencie została zbudowana w wyniku ich wysiłków. 

Kaukascy konwertyci na islam 

Nie ma nic nowego w kaukaskich konwertytach w islamie. W czasach proroka Mahometa ludzie 

wszystkich ras i grup etnicznych przyjmowali islam. Kalifat osmański rządził większą częścią Europy 

Wschodniej przez stulecia, a wiele grup, zwłaszcza Bośniacy, Albańczycy i niektórzy Bułgarzy, 

przyłączyło się do wiary islamskiej. Najwcześniejszym znanym kaukaskim Amerykaninem 

konwertującym na islam był Alexander Russell Webb, ambasador USA na Filipinach pod koniec XIX 

wieku. W 1893 roku opublikował książkę zatytułowaną Islam w Ameryce. Obecnie szacuje się, że w 

Ameryce Północnej i Europie żyje 100 000 białych muzułmanów. Większość z nich to kobiety, które 

albo nawróciły się i wyszły za mąż, albo wyszły za mąż, a następnie się nawróciły. Amerykanie, 

Europejczycy i Kanadyjczycy, którzy się nawracają, zazwyczaj cieszą się statusem celebrytów w 

społeczności islamskiej, biorąc pod uwagę naturalną skłonność muzułmanów do odczuwania 

powinowactwa z tymi, którzy zdecydują się przyjąć przesłanie Mahometa. Jednym z najbardziej 

znanych białych konwertytów na islam na Zachodzie jest Cat Stevens, znany jako Yusuf Islam. 

Pierwszy wyznaczony meczet został założony w Cedar Rapids w stanie Iowa w 1934 roku. 

Najwcześniejsza odnotowana muzułmańska kongregacja, która spotykała się regularnie, korzystała z 

pożyczonego budynku w Ross w Dakocie Północnej około roku 1900. 

 



Muzułmanie pochodzenia hiszpańskiego 

Nie ma dokładnych szacunków liczby Latynosów, którzy przyjęli islam w Ameryce Północnej. Liczby 

wahają się od 10 000 do nawet 35 000, w zależności od tego, czyje badania się konsultuje. Chociaż 

może wydawać się dziwne mówienie o ruchu islamskim wśród osób pochodzenia latynoskiego, z jego 

zagorzałym katolickim wizerunkiem, Latynosi nie są uwięzieni przez kościół, a wielu z nich poszukuje 

czegoś więcej niż doświadczają. Dla wielu islam jest postrzegany jako część ich dziedzictwa, ponieważ 

język i kultura hiszpańska zostały ukształtowane przez wielowiekowe rządy muzułmanów w Hiszpanii. 

Istnieje kilka innych powodów, dla których islam może być atrakcyjny dla Latynosów. Przede wszystkim 

jest to naturalna atrakcyjność samego islamu, z jego naciskiem na monoteizm bez tajemniczych lub 

niezrozumiałych dogmatów. Byli katoliccy Latynosi, którzy przyjęli islam, również wyrazili w wywiadach 

swoje uznanie dla islamskich wartości rodzinnych, jej zdyscyplinowanej struktury codziennego życia i 

jej bezkompromisowego stanowiska wobec narkotyków i alkoholu. Obecnie w Stanach Zjednoczonych 

i Meksyku działa kilka krajowych organizacji muzułmanów pochodzenia hiszpańskiego. Do najbardziej 

znanych należą: Association of Latin American Muslims (ALAM); Alianza Islamica; i PIEDAD, grupa 

orędownicza kobiet. ALAM, która działa w Waszyngtonie, D.C., założyła meczety w Meksyku i na 

amerykańskim Południowym Zachodzie i wydaje regularną gazetę zatytułowaną The Voice of Islam. 

Organizacje muzułmańskie w Ameryce Północnej 

Obecnie w Ameryce Północnej działa kilka krajowych organizacji islamskich. Dalekie od bycia 

podstępnymi jaskiniami terroryzmu, za jakie uważają je niektórzy tak zwani eksperci od islamu, są po 

prostu forami, na których muzułmanie mogą się spotykać, aby rozmawiać o wyzwaniach i 

rozwiązaniach związanych z życiem muzułmanów na Zachodzie. Co roku cztery największe organizacje 

organizują konwencje w jednym lub drugim zakątku kraju. Spotkania te odbywają się według 

standardowego formatu z wykładami, pokazami, bazarami, wystawami i wzajemną społecznością. 

Każda z organizacji islamskich ma swoją własną, wyjątkową historię, a ich znaczenie dla życia 

muzułmanów w Ameryce Północnej jest ogromne. Rozprowadzają informacje o islamie wśród 

polityków, organizują modlitwy, występują w imieniu muzułmańskich spraw, edukują muzułmanów i 

niemuzułmanów na temat islamu oraz publikują książki, broszury i czasopisma, które prowadzą 

wiernych w ich codziennym życiu. Główne organizacje islamskie to 

➤ Islamic Society of North America (ISNA) Jest to najbardziej znana organizacja muzułmańska. Działa 

jako grupa parasolowa dla wielu lokalnych meczetów i stowarzyszeń. 

➤ Stowarzyszenie Studentów Muzułmańskich (MSA) Założone przez studentów zagranicznych pod 

koniec lat sześćdziesiątych, od tego czasu stało się najważniejszą rodzimą organizacją studentów 

islamskich, posiadającą oddziały w niemal każdym college'u w Ameryce Północnej. Zajmuje się 

kwestiami związanymi z życiem na kampusie dla muzułmanów. 

➤ Światowa Wspólnota Al-Islam na Zachodzie (WCIW) Przekształcona grupa Waritha Deena 

Muhammada, która wyznaje ortodoksję muzułmańską. 

➤ Islamski Krąg Ameryki Północnej (ICNA) Odnoga ISNA założona przez imigrantów z subkontynentu 

indyjskiego. Posiada oddziały w wielu dużych miastach i angażuje się w działalność charytatywną i 

misyjną. Istnieją inne organizacje, które działają na rzecz zwalczania dyskryminacji, wpływają na 

politykę, dystrybuują pomoc charytatywną, poprawiają prawa kobiet i edukują ludzi na temat islamu. 

Ostatnio muzułmanie w całym kraju połączyli siły, aby zwiększyć świadomość wyborców w swoich 

społecznościach, abyśmy również mogli w pełni uczestniczyć w procesie politycznym kraju, którego 

jesteśmy obywatelami. Krótko mówiąc, grupy muzułmańskie mają te same cele i stosują podobne 

metody w swoim podejściu, co główne organizacje religijne chrześcijańskie i żydowskie. 



 

Według Mahometa, „Nawet jeśli w danym miejscu jest tylko trzech muzułmanów, jeden z nich musi 

zostać wybrany na ich przywódcę”. 

➤ Wielu Afrykanów, którzy zostali przywiezieni do Nowego Świata jako niewolnicy, było 

muzułmanami. Większość została przymusowo nawrócona, ale niektórzy próbowali praktykować islam 

w tajemnicy. 

➤ Islam zaczął się rozwijać w społeczności afroamerykańskiej na początku lat 1900. Nie uczyli się 

jednak autentycznych nauk islamskich, ale mieszanki islamu, chrześcijaństwa i czarnego nacjonalizmu. 

➤ Naród Islamu nigdy nie przestrzegał standardowych nauk islamskich; jego doktryny dotyczące 

nienawiści rasowej i nowych posłańców od Boga są sprzeczne z islamem. 

➤ Większość współczesnych muzułmanów afroamerykańskich wyznaje ortodoksyjny islam. 

➤ Liczba konwertytów na islam wśród czarnoskórych, Latynosów i białych rośnie z roku na rok.  

➤ Organizacje muzułmańskie starają się zapewnić usługi i forum do dyskusji wśród muzułmanów w 

Ameryce Północnej. 

Odkryj wpływy islamu 

Szybka ekspansja świata muzułmańskiego w ciągu pierwszego tysiąca lat obejmowała więcej niż tylko 

zdobywanie terytoriów i konwertytów. Cywilizacja islamska wchłonęła naukę, idee, książki i filozofie 

Greków, Rzymian, Hindusów i Persów, umożliwiając w ten sposób nową syntezę wiedzy. Ale 

muzułmanie posunęli się jeszcze dalej; rozbudowali tę wiedzę o nowe odkrycia, wymyślając algebrę, 

okulistykę, trygonometrię, historiografię i wiele innych nauk. Islam stworzył wielokulturowe, tętniące 

życiem transnarodowe społeczeństwo, bardziej zróżnicowane i produktywne niż Rzym kiedykolwiek 

był. Europejczycy, których feudalne narody były zacofane i nierozwinięte do pięciu wieków temu, 

czerpali z osiągnięć muzułmanów i odkryli, że ich pragnienie awansu zostało rozpalone w 

przetłumaczonych książkach, które zdobyli z uniwersytetów i bibliotek islamu. Prawie każdy aspekt 

współczesnego społeczeństwa, czy to coś tak przyziemnego jak wypisywanie czeków, czy tak 

wzniosłego jak astronomia, został ukształtowany przez odkrycia islamskie, udoskonalone i 

dopracowane w wielkiej cywilizacji stworzonej przez Koran. Zabierając cię w podróż przez dziedzictwo 

islamu, pomyśl, jak osiągnięcia muzułmanów ułatwiły nam wszystkim życie. 

Wykres wpływów muzułmańskich na Europę 

Muzułmańscy władcy traktowali budowę meczetów, szpitali, szkół i uniwersytetów jako akt 

pobożności. W rezultacie w każdym większym muzułmańskim mieście można znaleźć liczne przykłady 

każdego z nich. Być może największy rozwój edukacji miał miejsce w okresie kalifatu Abbasydów (750–

1258). Jako społeczeństwo wieloetniczne władcy Abbasydów cieszyli się szerokim dostępem do idei i 

odkryć wielu poprzednich cywilizacji. To z kolei doprowadziło do powszechnej dostępności rękopisów 

do użytku zarówno uczonych, jak i studentów. Rozwój wiedzy w cywilizacji muzułmańskiej można 

podzielić na trzy fazy. Pierwszą fazą było dziedziczenie. Starożytne pisma Greków i innych zostały 

zebrane i przetłumaczone na język arabski. Dostępność papieru umożliwiła powielanie tych rękopisów, 

więc uniwersytety tak odległe jak Hiszpania czy Timbuktu mogły mieć własne kopie pod ręką. Ibn 

Chaldun, słynny historyk muzułmański z XIV wieku, opisał część tego procesu następująco: „Kiedy 

cesarze bizantyjscy podbili Syrię, prace naukowe Greków wciąż istniały. Wtedy Bóg przyniósł islam, a 

muzułmanie odnieśli niezwykłe zwycięstwa, podbijając Bizantyjczyków, a także wszystkie inne narody. 



Początkowo muzułmanie byli prości i nie kultywowali nauki, ale z czasem, gdy dynastia muzułmańska 

rozkwitła, muzułmanie rozwinęli kulturę miejską, która przewyższała kulturę każdego innego narodu. 

Zaczęli pragnąć studiować różne gałęzie filozofii, o których istnieniu wiedzieli dzięki kontaktom z 

biskupami i kapłanami wśród swoich chrześcijańskich poddanych”. „Kalif al-Mansur wysłał więc 

poselstwo do cesarza bizantyjskiego, prosząc go o przesłanie tłumaczeń książek o matematyce. Cesarz 

wysłał mu Elementy Euklidesa i kilka prac o fizyce. Muzułmańscy uczeni studiowali te książki, a ich 

pragnienie zdobycia innych zostało zaostrzone. Kiedy al-Ma’mun, który miał pewną wiedzę naukową, 

objął kalifat, chciał zrobić coś, aby przyspieszyć postęp nauki. W tym celu wysłał ambasadorów i 

tłumaczy do imperium bizantyjskiego, aby wyszukali prace na temat greckiej nauki i przetłumaczyli je 

na arabski. W wyniku tych wysiłków zebrano i zachowano wiele materiałów”. (Ibn Chaldun, Al 

Muqaddimah) Najsłynniejszą instytucją zajmującą się gromadzeniem i tłumaczeniem starożytnych 

ksiąg była Baytul Hikmah, czyli Dom Mądrości. Założony przez al-Ma’muna w 830 r., ten think tank 

składał się z muzułmanów, chrześcijan, żydów, hinduistów i buddystów i otrzymał zadanie 

udostępnienia całej wiedzy o świecie w języku arabskim. Dzieła Platona, Sokratesa, Arystotelesa i 

Ptolemeusza zostały zachowane dla przyszłych pokoleń za pośrednictwem języka arabskiego. (Później 

przetłumaczono je z arabskiego na łacinę, aby udostępnić je Europie). W drugiej fazie muzułmańscy 

uczeni i naukowcy zsyntetyzowali różne obszary wiedzy w zorganizowane zbiory myśli, których 

przesłanki można było przetestować i udowodnić lub obalić. Muzułmanie opracowali naukową metodę 

formułowania hipotezy i testowania jej, aby sprawdzić, czy jest poprawna. Odwiedzający europejscy 

studenci byli zachwyceni tym procesem, który był nieznany w Europie nękanej dogmatami. Adelard z 

Bath, wybitny chrześcijański uczony średniowiecza, napisał: „Rzeczywiście, nauczyłem się od moich 

arabskich mistrzów, aby kierować się rozumem”. W ostatnim etapie muzułmanie zaczęli dodawać do 

tego zasobu wiedzy nowe własne odkrycia od IX wieku. Lista nauk udoskonalonych lub wymyślonych 

przez muzułmanów jest oszałamiająca: algebra, chemia, astronomia, medycyna, kartografia, botanika 

i nawigacja, aby wymienić tylko kilka. (Termin grecko-arabska nauka został ukuty, aby nazwać tę 

syntezę stylów uczenia się.) Biorąc pod uwagę religijny impuls do nauki czytania i pisania, populacja 

muzułmańska była na ogół wystarczająco piśmienna, aby zapewnić stały strumień studentów, zarówno 

mężczyzn, jak i kobiet, do wielkich sal wykładowych uniwersytetów islamskich. Dla porównania, w tym 

samym okresie w Europie niewielu potrafiło czytać poza rozproszonymi kapłanami i szlachtą. Głównym 

kanałem muzułmańskiej nauki do Europy były wielkie kolegia muzułmańskiej Hiszpanii. Chrześcijanie 

tłumnie przybywali do Kordoby, Toledo, Sewilli i Granady, aby studiować przedmioty nieznane w 

reszcie Europy. Pewien współczesny chrześcijański ksiądz ubolewał: „Wszyscy nasi młodzi mężczyźni 

rywalizują ze sobą, aby nauczyć się arabskiego”. To nie jest małe stwierdzenie. Chociaż angielski jest 

dziś międzynarodowym językiem nauki, sztuki i technologii, jeśli możesz to sobie wyobrazić, arabski był 

tym językiem od IX do XV wieku. Nowe słowa, takie jak astrolabium, algorytm, napój gazowany, syrop 

i zenit, zostały przyjęte do języków europejskich, a chrześcijanie czytali obszerne pisma muzułmańskich 

uczonych z entuzjazmem. Daniel z Morley, Anglik z XII wieku, wyraził swoje powody uczęszczania do 

islamskiego college'u w następujących słowach: „Moja pasja do wiedzy wygnała mnie z Anglii. Zostałem 

na jakiś czas w Paryżu. Tam widziałem tylko dzikusów… Ich ignorancja zmusiła ich (tj. uczonych) do 

milczenia… Gdy tylko otworzyli usta, usłyszałem tylko gaworzenie niemowląt… Ponieważ obecnie 

nauka Arabów… jest dostępna dla wszystkich w Toledo, pośpieszyłem tam, aby uczestniczyć w 

wykładach najbardziej wykształconych filozofów na świecie. Gdy moi przyjaciele wezwali mnie z 

powrotem i zaprosili do powrotu z Hiszpanii, pojechałem do Anglii z cenną kolekcją książek.” (Jacques 

LeGoff, Intellectuals in the Middle Ages) 

Najstarszym nieprzerwanie działającym college'em na świecie jest Uniwersytet Al-Azhar w Kairze w 

Egipcie. Został założony w 970 roku i osiągnął status najbardziej autorytatywnej szkoły nauk islamskich 

w sunnickim świecie muzułmańskim. 



Główna biblioteka w rządzonej przez muzułmanów Kordobie liczyła 400 000 książek. Władcy Kairu z IX 

wieku utrzymywali bibliotekę publiczną z dwoma planetariami, licznymi czytelniami i kolekcją 1 600 

000 różnych rękopisów. 

Rozświetlając Galerię Sław Nauki 

W szczytowym okresie cywilizacji muzułmańskiej wielcy muzułmańscy myśliciele reprezentowali każdą 

dziedzinę nauki. Wielu z nich było autorytetami religijnymi, poetami i powieściopisarzami, a także 

wybitnymi naukowcami. Na przykład Omar Khayyam, który jest najbardziej znany ze swojego 

ryzykownego zbioru poezji, Rubbaiyat, był również utalentowanym astronomem, który stworzył 

kalendarz słoneczny o wiele dokładniejszy niż kalendarz gregoriański używany w Europie. Poniższa lista 

podsumowuje niektórych z najsłynniejszych islamskich myślicieli i naukowców: 

➤ Mohammad al-Khawarizmi (zm. 840) Jest założycielem algebry i położył podwaliny pod 

trygonometrię. 

➤ Hasan ibn al-Haitham (zm. 1040) Utworzył naukę optyki i połączył algebrę z geometrią. 

➤ Abu Raihan al-Biruni (zm. 1048) Prawidłowo ustalił obwód Ziemi i zbadał różnicę między prędkością 

dźwięku a prędkością światła. 

➤ Ibn Sina (zm. 1037) Znany na Zachodzie jako Awicenna, ten jeden człowiek stworzył podręcznik na 

temat praktyki medycznej (znany jako Kanon), który był tak obszerny, że był głównym przewodnikiem 

medycznym w Europie przez ponad pięć stuleci. W innej książce sklasyfikował wszystkie znane 

farmaceutyki i ich zastosowania. Ustalił również, że prędkość światła jest stała. 

➤ Ali Ibn Rabban at-Tabari (zm. 870) Napisał pierwszą encyklopedię medycyny, która zebrała całą 

znaną wiedzę medyczną. Praca ta obejmowała siedem tomów. 

➤ Jabir Ibn Haiyan (zm. 803) Jest uważany za ojca współczesnej chemii ze względu na swoją pracę nad 

klasyfikacją pierwiastków i eksperymentowanie z ich właściwościami. 

➤ Abu Abdullah Al-Battani (zm. 929) Podobnie jak wielu innych naukowców w świecie muzułmańskim, 

Al-Battani wiedział, że świat jest okrągły. Jako pierwszy poprawnie określił długość roku słonecznego 

co do sekundy. Dokonał również wielu odkryć w astronomii i matematyce. 

➤ Mohammad al-Razi (zm. 930) Jego osiągnięcia w medycynie były ogromne. Jego 10-tomowa 

encyklopedia wyczerpująco omawiała medycynę grecko-arabską. Poprawnie zidentyfikował źródło 

ospy i jako pierwszy sklasyfikował substancje na związki organiczne i nieorganiczne. 

To tylko kilka z wielkich umysłów, które zrewolucjonizowały swoje obszary specjalizacji. Odwiedzający 

Europejczycy uczyli się żarłocznie i wracali do swoich krajów, aby zakładać kolegia i uniwersytety, takie 

jak słynne akademie w Chartres we Francji. H. G. Wells pisał o tym wpływie: 

Około wieku przed Zachodem w świecie muzułmańskim wyrosło… szereg wielkich uniwersytetów. 

Światło tych uniwersytetów świeciło daleko poza światem muzułmańskim i przyciągało studentów ze 

Wschodu i Zachodu. W Kordobie w szczególności było wielu studentów chrześcijańskich, a wpływ 

filozofii arabskiej, która dotarła przez Hiszpanię na uniwersytety w Paryżu, Oksfordzie i północnych 

Włoszech, a także na myśl zachodnioeuropejską, był naprawdę znaczny. (Cytat w The Mirror 

International, 30 maja 2001) 

 



Niestety, cała ta witalność i postęp w naukach ścisłych dobiegły końca pod koniec XIV wieku. Na 

Wschodzie spustoszenie mongolskie, krucjaty i wojny domowe wśród ocalałych władców skutecznie 

położyły kres wpływom 'ulema — muzułmańskich uczonych i naukowców — na elity. Rezultatem był 

spadek poparcia dla instytutów szkolnictwa wyższego. Chociaż ważne uczelnie pozostały otwarte, 

nigdy więcej nie było tak wysokiego poziomu aktywności intelektualnej. Na Zachodzie, katolickie 

podbicie Hiszpanii spod panowania muzułmanów doprowadziło do spalenia przez kościół ogromnych 

gór książek w języku arabskim, podejrzewanych, że mogą być Koranami i w ten sposób stanowić 

zagrożenie dla państwa. Uniwersytety zostały zamknięte, uczeni rozproszeni po reszcie świata 

muzułmańskiego, a pochodnia islamskich dociekań została na stałe zgaszona — choć nie wcześniej niż 

Europa została wyciągnięta z jej mrocznych wieków i wkroczyła w nową erę oświecenia. To było 

dziedzictwo i dar islamu dla naszego współczesnego świata: zachowanie greckiej wiedzy i wielkich 

odkryć, które umożliwiły współczesną naukę. 

Muhammad powiedział: „Nabywaj Wiedzę. Pozwala ona temu, kto ją posiada, odróżniać dobro od zła. 

Oświetla drogę do nieba. Jest naszym przyjacielem na pustyni, naszym towarzystwem w samotności, 

naszym współczuciem, gdy nie ma przyjaciół. Prowadzi nas do szczęścia. Podtrzymuje nas w 

nieszczęściu. Jest ozdobą wśród przyjaciół i zbroją przeciwko wrogom”. 

Mówienie w znanym języku 

Islamskie uczelnie w Hiszpanii były najbardziej zaawansowane na świecie przez całe średniowiecze. Co 

roku setki Europejczyków, chętnych do nauki, zapisywało się, a następnie zabierało swoją wiedzę do 

swoich krajów ojczystych. Chętnie tłumaczyli również książki na język łaciński i szeroko je 

rozpowszechniali. Podczas pracy napotykali wiele nowych terminów i nie mając innego słowa na nie, 

po prostu modyfikowali je do użytku w swoich językach. W wyniku tego procesu kilka języków 

europejskich przyjęło tysiące słów pochodzenia arabskiego, podobnie jak języki obce dzisiaj włączają 

wiele angielskich słów, takich jak komputer, dżinsy i okay. Hiszpański ma szacunkowo 6500 arabskich 

słów. Angielski ma prawie 10 000! 

Odkrywanie unikalnych cech cywilizacji islamskiej 

Jak wyglądało życie w Kordobie, Kairze lub Bagdadzie w szczytowym okresie cywilizacji islamskiej? 

Niezależnie od tego, czy byłeś zwykłym człowiekiem, czy szlachcicem, prawdopodobnie mogłeś chodzić 

do szkoły i mieć porównywalny poziom wykształcenia. Bezpłatne szkoły dla mniej zamożnych zostały 

utworzone już w kalifacie Umajjadów, zgodnie z nakazami religijnymi, że muzułmanie muszą nauczyć 

się czytać Koran. Każde społeczeństwo potrzebuje policji i innych urzędników rządowych, aby utrzymać 

porządek i dbać o dobrobyt ludności. W świecie muzułmańskim to zadanie przydzielono Muhtasibowi, 

czyli Generalnemu Inspektorowi Wag i Miar. Ci mężczyźni i kobiety otrzymali szerokie uprawnienia do 

działania w imieniu dobrobytu publicznego. Regulowali produkcję żywności, nakładali grzywny na 

zanieczyszczających rzeki i strumienie, nadzorowali sprzedaż i transport mleka, kontrolowali 

restauracje i łaźnie oraz ściśle egzekwowali szereg badań lekarskich, zanim jakikolwiek przyszły lekarz 

mógł rozpocząć praktykę. Jeden z wielu zachowanych podręczników Muhtasiba zawierał następujące 

regulacje: 

➤ #109 Żaden sprzedawca owoców i warzyw nie powinien ważyć swojego towaru, podnosząc wagę 

osobiście, wręcz przeciwnie, należy ją zawiesić w ustalonym punkcie. 

➤ #139 Nikomu nie powinno się pozwalać na roszczenie sobie prawa do mistrzostwa w sztuce, której 

nie posiada, zwłaszcza w praktyce medycznej, ponieważ może to prowadzić do utraty ludzkiego życia: 

w rzeczywistości to ziemia pokrywająca groby zmarłych ukrywa błędy lekarza… Działalność każdego 



rzemieślnika powinna ograniczać się do wykonywania jego własnego zawodu; tylko ci, których 

doświadczenie jest uznane, mogą twierdzić, że opanowali daną umiejętność. 

➤ #195 Nie należy pozostawiać zwierzęcia jucznego na bazarze, ponieważ blokuje ono drogę i 

przeszkadza ludziom w przechodzeniu, a także może… kopnąć przechodzącego. 

➤ #213 Należy zmusić metalowców i mosiężników do zaprzestania hałaśliwej części swojej pracy w 

czasie wymaganych godzin modlitwy. 

Oprócz rozsądnej ilości regulacji w społeczeństwie, zarówno w zakresie higieny, jak i biznesu, 

obywatele typowego miasta islamskiego cieszyli się brukowanymi ulicami oświetlanymi nocą lampami 

naftowymi. Przestronne domy konkurowały o przestrzeń z mieszkaniami, a pracy było pod dostatkiem. 

Biedni lub bezdomni mogli liczyć na pomoc społeczną od urzędnika Zakat w ratuszu, a ci, którzy czuli 

się skrzywdzeni, mogli wynająć prawnika, zwanego hakeem, i wnieść pozew do sądu. Nawet władca 

mógł zostać pozwany. Pewien człowiek, który twierdził, że jego zwierzęta zostały mu bezprawnie 

sprzedane, pozwał kiedyś Saladyna, muzułmańskiego bohatera krucjat. Saladyn siedział w sądzie ze 

swoim prawnikiem i argumentował swoją sprawę, a także był długo przesłuchiwany. (Powód później 

wycofał swoją sprawę po przedstawieniu dowodów, które miały udowodnić, że się mylił). 

Muzułmańscy sędziowie, zwani Qadis, mogli być mężczyznami lub kobietami i byli mianowani przez 

rząd lub wybierani przez lokalne społeczności. Zgodnie z nakazami Koranu, aby sądzić w sposób 

uczciwy, Qadis musieli być również mistrzami islamskich nauk prawnych i uczciwymi ludźmi. 

Szczegółowe zapisy faktycznych spraw sądowych obejmujących ostatnie tysiąc lat islamu przetrwały 

do dziś. Inną korzyścią, z której korzystali ludzie, było bezpieczeństwo deponowania pieniędzy w 

instytucjach zwanych al bank, które są prekursorami współczesnego systemu bankowego. Inwestorzy 

kapitału podwyższonego ryzyka mogli pożyczać pieniądze od banków, podpisując umowę o dzieleniu 

się procentem zysków z instytucją pożyczającą. (Pobieranie odsetek od pożyczek jest zabronione w 

islamie, więc banki były wybredne co do tego, komu pożyczały pieniądze). Szeroko nagłośniony system 

bankowości islamskiej działa dziś w podobny sposób. Podróżni mogli liczyć na bezpieczne drogi 

patrolowane przez wojska kalifa lub sułtana; a częste miejsca odpoczynku, zwane chanami 

(karawanserajami), znajdowały się na wszystkich głównych drogach. Jeśli podróżnym brakowało 

gotówki, urzędy rządowe udzielały pożyczek bez odsetek tym, którzy naprawdę potrzebowali, lub 

wręczały darowizny pieniężne. Można było wypisywać czeki, które były honorowane przez banki w 

innych miastach. Hotele, kamerdynerzy i wszechobecne centrum handlowe znane jako bazar 

sprawiały, że zakupy były proste. Cechy cywilizacji islamskiej brzmią podejrzanie podobnie do wielu 

aspektów współczesnego życia na Zachodzie. Czy teraz rozumiesz, co świat islamu stracił? Muzułmanie 

chcą to odzyskać, ale są obciążeni rozdrobnionymi państwami, ingerencją z zewnątrz, ubóstwem i 

analfabetyzmem oraz złymi rządami. Gdyby amerykańska cywilizacja miała się skończyć i zostać 

zastąpiona czymś takim, czy potomkowie dzisiejszych obywateli nie marzyliby o tym, co mamy teraz? 

➤ Cywilizacja muzułmańska zachowała wiedzę starożytnych Greków i innych i przekazała ją Europie. 

➤ Podczas gdy Europa znajdowała się w mrocznych wiekach, świat islamski był centrum nauki, 

dociekań i nauki. 

➤ Podwaliny współczesnej nauki i metody naukowej zostały położone przez muzułmańskich badaczy 

od IX do XIII wieku. 

➤ Muzułmańscy uczeni wynaleźli algebrę, dokonali zdumiewających odkryć astronomicznych, 

usystematyzowali chemię, rozwinęli praktykę medyczną do najwyższych standardów na świecie w 

tamtym czasie i poczynili wielkie postępy w wielu innych dziedzinach. 



➤ Cywilizacja islamska pozostawiła spuściznę, na której zbudowana jest współczesna cywilizacja. 

Zachodni Europejczycy, którzy studiowali na muzułmańskich uniwersytetach, wzięli to, czego się 

nauczyli i na tym budowali. 

Poznaj islamskie ruchy sekciarskie 

Różnorodność jest często chwalona jako istotny składnik ludzkiego doświadczenia. Ta różnorodność 

rozciąga się na wszystkie aspekty życia, a wiele osób twierdzi, że pluralizm w religii, zarówno w obrębie 

określonej wiary, jak i poza nią, jest pożądany i wskazuje na ogólny stan zdrowia systemu wierzeń. Pod 

tym względem wszystkie religie są podzielone na sekty, chociaż to, czy współistnieją w harmonii, to 

inna sprawa. Chrześcijaństwo, judaizm, hinduizm i buddyzm zawierają niezliczoną ilość różnorodnych 

gałęzi, które wszystkie zapuszczają korzenie w tym samym drzewie. To samo dotyczy islamu. W świecie 

islamu istnieje około dwóch tuzinów różnych sekt. Niektóre mają starożytne korzenie, podczas gdy 

inne są naprawdę całkiem niedawne. Dwiema największymi sektami są sunnici i szyici. Razem stanowią 

ponad 95 procent muzułmanów na świecie, przy czym sunnici stanowią zdecydowaną większość. Inne 

mniejsze grupy nieustannie konkurują o przestrzeń do oddychania na obrzeżach tych dwóch 

monolitów. Co islam mówi o sekciarstwie? Chociaż Prorok Mahomet tolerował pewne różnice zdań, 

nie pochwalał jawnego podziału. To przekonanie znajduje odzwierciedlenie w Koranie, który wyraźnie 

zabrania konfliktów ideologicznych. Dlaczego jedność religii muzułmańskiej została naruszona i jakie 

są powody każdego poważnego rozłamu?. 

Sekciarstwo i islam 

Koran akceptuje, że poprzednie społeczności religijne rozpadły się na sekty. Chociaż islam wzywa 

swoich wyznawców do tolerancji wobec osób innych religii, nie wspomina przychylnie o istnieniu sekt 

w ich obrębie. Cytuje się proroka Mahometa, który powiedział: „Żydzi podzielili się na siedemdziesiąt 

jeden sekt. Chrześcijanie podzielili się na siedemdziesiąt dwie sekty, a moja społeczność rozpadnie się 

na siedemdziesiąt trzy, a wszystkie z nich trafią do piekła oprócz jednej”. Kiedy składał to oświadczenie, 

społeczność muzułmańska była pojedynczą jednostką, skupioną wokół Medyny, i nikt nie mógł sobie 

wyobrazić, że muzułmanie się podzielą. Pewien człowiek zapytał: „Która sekta trafi do raju?” Mahomet 

odpowiedział: „Ta, do której należę ja i moi towarzysze”. Ta prognoza zawiera zastrzeżenie, że tylko 

jedna muzułmańska sekta będzie prawidłowa, a w konsekwencji każda inna muzułmańska partia, od 

sunnitów i szyitów po sufich i salafitów, stanowczo twierdzi, że podąża za autentyczną tradycją Proroka 

i jego bezpośrednich zwolenników. Więc która islamska sekta jest prawdziwa? Podobnie jak w 

przypadku chrześcijaństwa i judaizmu, zależy od tego, kogo zapytasz. Mogę powiedzieć, że islam jest 

bardzo wyraźny, gdy nazywa sekciarstwo błędem. Koran ostrzega muzułmanów: „I nie bądźcie jak ci, 

którzy… podzielili swoją religię i stali się zwykłymi sektami, każda radując się z tego, co twierdzi, że ma” 

(Koran 30:31–32). Nie próbując omawiać zalet lub wad żadnej konkretnej sekty, przyjrzę się niektórym 

z najważniejszych i pokażę, jak wpłynęły one na społeczność muzułmańską na przestrzeni lat aż do 

chwili obecnej. 

Krótki przegląd wczesnych sekt 

Jak rozpoczął się sekciarstwo w islamie i jakie były pierwsze sekty? Aby odpowiedzieć na to pytanie, 

musimy przyjrzeć się wydarzeniom z okresu pierwszych czterech kalifów (632–661), ponieważ decyzje 

podjęte w tym czasie doprowadziły do powstania większości sekt, które mamy dzisiaj. Pierwszymi 

dwiema grupami, które oderwały się od głównego nurtu większości, byli charadżici, o których można 

przeczytać w rozdziale 23, „Słusznie prowadzeni następcy”, oraz szyici (czasami pisane jako szyici). 

Trzecia grupa, która powstała sto lat później, próbowała połączyć islam z grecką filozofią. Podczas gdy 



każda z tych wczesnych sekt była wynikiem skomplikowanych politycznych waśni, tylko szyici 

przetrwali jako siła polityczna do dnia dzisiejszego. 

Termin szyit dosłownie oznacza oddzielenie się od sekty lub jej przyczynę. Druga co do wielkości sekta 

w islamie bierze swoją nazwę od tego słowa. 

Wierzenia Kharajitów 

Kharajitow pierwotnie stanowili jedynie frakcję polityczną w armii czwartego kalifa, Alego (zm. 661), 

który waielczył o kontrolę nad imperium z rywalem o imieniu Mu’awiya. Kiedy Ali rozpoczął rozmowy 

pokojowe ze swoim wrogiem, Kharajitowie potraktowali to jako oznakę słabości i odłączyli się od niego 

w swojej lojalności (stąd znaczenie ich nazwy). Członkowie tej grupy wkrótce zaczęli jednak patrzeć 

poza politykę i zagłębiać się w teologię. Bycie poza głównym nurtem oznaczało w rzeczywistości, że nie 

było żadnej kontroli nad ich działaniami. Kharajitowie skupiali się niemal wyłącznie na kwestiach 

związanych z losem i naturą grzechu. Nieugięcie wierzyli, że jeśli muzułmanin dopuścił się poważnego 

grzechu, nie był już wierzącym. Inną kwestią, którą się zajęli, było wejście do islamu. Czy dziecko rodziło 

się automatycznie w łonie islamu, czy też każdy musiał wybrać islam po osiągnięciu wieku dojrzewania? 

Kharajitowie wybrali tę drugą opcję. Ich głównym wkładem było jednak zwrócenie uwagi na praktykę 

niesprawiedliwego przypisywania nowym konwertytom roli młodszych członków w istniejących 

plemionach arabskich. Ta sekta, która nigdy nie zyskała dużej liczby zwolenników, jest obecnie 

relegowana głównie do kraju Omanu, gdzie nazywa się ją „ibadiizmem”. 

Koran i wypowiedzi Mahometa są głównymi źródłami, z których wywodzi się islam. Kontrowersje 

wywołane przez wczesne sekty polegały na interpretacji, co te dane faktycznie oznaczały i jak odnosiły 

się do ideologii religijnej. 

Greccy racjonaliści 

Krótko później powstała nowa sekta zwana Mu’tazilitami, czyli Umiarkowanymi Wycofańcami. Starali 

się stworzyć pozycję środkową między skrajnościami Kharajitów a waśniowymi towarzyszami Proroka. 

Hassan al Basri, wpływowy uczony, któremu przypisuje się założenie tego ruchu (zm. 728), przedstawił 

stanowisko, że grzeszny muzułmanin był po prostu hipokrytą, a nie niewierzącym, i że każdy miał wolną 

wolę wyboru. Inni uczeni wkrótce zaczęli łączyć nowo wprowadzone metodologie greckiej filozofii z 

tradycyjną nauką islamską, aby dalej wyjaśniać prawdziwe znaczenie mocy Boga w porównaniu ze 

swobodą działania ludzkości. W ten sposób narodziła się nauka teologii islamskiej znana jako kalam 

(lub dyskurs dydaktyczny). Był to pożyteczny rozwój, ponieważ muzułmanie nie stworzyli jeszcze 

terminologii niezbędnej do debatowania nad takimi kwestiami, jak subtelności trynitaryzmu, wiara 

kontra rozum lub wiele drażliwych kwestii podnoszonych przez starożytnych greckich sofistów. 

Istniałyby również inne zastosowania tej nauki. Szczególnie w IX i X wieku popularna religia w świecie 

muzułmańskim zaczęła włączać elementy religii pogańskich, takie jak dualizm (wiara w boga dobra i 

innego boga zła), a nawet antropomorfizm (ubóstwianie elementów natury). Ci racjonalistycznie 

nastawieni uczeni użyli swojego nowo odkrytego języka teologii do zwalczania takich szkodliwych 

trendów i udało im się spowodować odrodzenie ortodoksji w dużej części świata muzułmańskiego. 

Jednak tradycyjni uczeni muzułmańscy, którzy polegali bardziej na unikalnie islamskich źródłach, takich 

jak Koran i hadisy, odrzucili to poleganie na greckiej nauce i stanowczo sprzeciwili się nowej teologii. 

Syntezę obu trendów osiągnięto w pismach Al-Ash’ari (zm. 935), wybitnego uczonego X wieku, który 

wykazał, że zarówno rozumowanie intelektualne, jak i tradycyjna interpretacja pism są ze sobą zgodne. 

Sunnici i szyici 



Szacuje się, że sunnici stanowią około 85 procent światowej populacji muzułmańskiej, a szyici stanowią 

znaczną część reszty. Kiedy ludzie mówią o sekciarstwie w islamie, te dwie nazwy, które mają swoje 

korzenie w najwcześniejszych dniach kalifatu islamskiego, są najczęściej wymieniane. Można by 

pokusić się o porównanie tego z wielkim podziałem protestancko-katolickim w chrześcijaństwie. 

Jednakże, podczas gdy podział ten nie nastąpił aż do ponad tysiąca lat istnienia kościoła, wielki rozłam 

sunnicko-szyicki nastąpił za życia żyjących towarzyszy proroka Mahometa i nie był skoncentrowany na 

sporach doktrynalnych. Główny powód istnienia sekty szyickiej jest bezpośrednio związany z wyborem 

Abu Bakra na pierwszego kalifa społeczności muzułmańskiej w roku 632. Prorok właśnie zmarł, a 

przywódcy Medyny zebrali się, aby wybrać następcę politycznego, który utrzymałby zjednoczony 

młody naród muzułmański. Nie było wątpliwości, że tak należy zrobić, ponieważ Prorok mówił o tym 

tak często. Po gorącej debacie Abu Bakr został wybrany na przywódcę. Ali, kuzyn i zięć Mahometa (był 

żonaty z ulubioną córką Mahometa, Fatimą), nie był obecny na tym spotkaniu i później zaprotestował, 

że powinien dostać uczciwą szansę na wybór kalifa. Chociaż Ali odmawiał złożenia przysięgi wierności 

Abu Bakrowi przez kilka miesięcy, w końcu ustąpił i zarówno on, jak i jego zwolennicy złożyli przysięgę. 

Scena była jednak przygotowana na złą krew; i gdy wybierano każdego nowego kalifa, przyjaciele Alego 

stali z gniewem, patrząc, jak inni mężczyźni otrzymywali skinienie głową, podczas gdy ich ukochany 

przywódca był pomijany. W końcu, w 656 roku, gdy Ali został wybrany czwartym kalifem, jego grupa 

poczuła się usprawiedliwiona. Rządy Alego trwały jednak krótko; a szyici (jak zaczęto nazywać jego 

zwolenników), którzy w tamtym czasie byli jeszcze tylko frakcją polityczną, uważali, że klan Banu 

Umajja niesprawiedliwie wyrwał kalifat poprzez wojnę i oszustwo. Kości zostały wkrótce rzucone na 

trwały podział, gdy synowie Mu’awiyi i Alego zaczęli rywalizować o kalifat. (Yazid rozkazał swojej armii 

zabić Husajna, syna Alego, w Karbali w Iraku.) Ironicznie, zarówno sunnici, jak i szyici sprzeciwiali się 

działaniom Yazida i potępiają je do dziś, ale podczas gdy sunnici mówią, że była to wielka 

niesprawiedliwość, szyici odbierają to jako akt zdrady wobec islamu. Dla szyitów tylko potomek 

proroka Mahometa ma prawo rządzić. Jeśli ktoś mówi inaczej, to jego wiara jest niedoskonała. Nie ma 

potrzeby przeprowadzania wyborów, ponieważ prawo pierworództwa jest wystarczającą legitymacją 

do rządzenia. Szyicki termin na tę idealną dynastię to Ahlul Bayt, czyli Ludzie Domu. Jest to odniesienie 

do rodziny Mahometa. Zasadniczo każdy muzułmanin, który jest poza sektą szyicką, jest nazywany 

sunnitą: osobą, która podąża za tradycją i przykładem Mahometa i jego towarzyszy. (Muszę tutaj 

wspomnieć, że wszystkie nauki islamu omówione w tej książce, z wyjątkiem wszelkich podkreślonych 

sekciarskich punktów widzenia, są z punktu widzenia większości sunnickiej.) Dla sunnity, każdy prawy 

muzułmanin może zostać wybrany kalifem, nie tylko potomek Proroka. (Sekciarstwo wśród sunnitów 

zawsze opierało się bardziej na intelektualnych sporach niż na praktyce.) Podczas rządów Umajjadów, 

szyici kontynuowali kampanie przeciwko tym, których uważali za uzurpatorów, choć nie odnieśli 

sukcesu. Pod koniec rządów Umajjadów, gdy Abbasydzi (którzy byli potomkami wuja Proroka 

Mahometa, Abbasa) gromadzili swoich zwolenników, aby przeprowadzić zamach stanu, szyici 

przyłączyli się do sprawy, myśląc, że nowi władcy posłuchają ich wezwania i wybiorą potomka Alego 

na kalifem. Gdy Abbasydzi wybrali zamiast tego jednego ze swoich, szyici wycofali swoje poparcie i 

zaczęli patrzeć do wewnątrz. Pod koniec ósmego wieku zaczęli rozwijać własne doktryny, które były 

odrębne i wyjątkowe. Najpierw przeformułowali podstawy prawa islamskiego, całkowicie odrzucając 

hadisy i opinie prawne wyrażane przez większość towarzyszy Proroka. Uczynili to na podstawie tego, 

że każdy, kto popierał kalifa innego niż Ali, musi być grzesznikiem, którego legitymacja jest nieważna. 

W konsekwencji szyici zaczęli kompilować własne księgi hadisów i interpretacji Koranu, skupiając się 

na tym, co uważali za właściwy pogląd na islam. Wiele hadisów, które spisali, różni się od tych, które 

zebrała większość społeczności w trakcie i wkrótce po śmierci Mahometa. Przygotowano również 

ważny tekst zwany Nahjul Balagha (Ścieżka Elokwencji), w którym zebrano przypisywane wypowiedzi i 

kazania Alego. Wkradły się również różnice w sposobie praktykowania pięciu filarów islamu. Na 

przykład wielu szyitów łączy pewne modlitwy tak, że w rzeczywistości modlą się tylko trzy razy dziennie, 



a nie pięć. Szyickie wezwanie do modlitwy dodaje wersy, w których chwalony jest Ali, a także dodano 

dodatkowe święta upamiętniające wydarzenia z życia Alego i jego potomków. Inny obszar różnic w 

stosunku do większościowej społeczności sunnickiej występuje w prowincji przywództwa. Podczas gdy 

sunnici zawsze przyjmowali bardziej wyluzowane podejście do wyboru przywódcy (najbardziej 

wykwalifikowanego dorosłego mężczyzny), doktryna szyicka mówi, że Ali i jego męscy potomkowie 

mają tajemną, niemal proroczą wiedzę, która jest przekazywana z ojca na syna. Są bezgrzeszni i 

nieomylni, dlatego są jedynym wyborem do rządzenia społecznością wierzących. Pierwsi szyici podążali 

za Alim jako swoim przywódcą, chociaż czasami nie pochwalał ich nadmiernego podkreślania jego roli. 

Następne pokolenia gromadziły się wokół jego potomków, których nazywali swoimi  Imamami 

(przywódcami). Szóstemu szyickiemu imamowi, Dżafarowi as Saddiqowi, przypisuje się sformułowanie 

dla swojej sekty kompletnego kodeksu prawnego zwanego Szkołą Myśli Dżafari. Po śmierci Dżafara w 

765 r. szyici podzielili się na dwie odrębne sekty, z których każda podążała za jednym z jego dwóch 

synów, Musą i Isma’ilem. Sekta Isma’ili, jak się ją dziś nazywa, zatrzymała linię z tym drugim i rozwinęła 

własne doktryny. Ta grupa uważała, że imamowie byli częścią wielkiego cyklu historii. Jednak w miejsce 

nieobecnego imama rządzili przywódcy, którzy mogliby przemawiać w imieniu oczekiwanego 

zbawiciela. (Aga Khan jest obecnie uważany za światowego przywódcę jednej z dwóch istniejących 

gałęzi szyizmu isma’ilickiego). Ta grupa była aktywna w pracy misyjnej i nawróciła wielu chłopów i ludzi 

na pograniczu na swoją sprawę. Udało im się nawet ustanowić kilka dynastii isma’ilickich w różnych 

momentach historii muzułmańskiej. Główna grupa szyitów podążyła za pięcioma kolejnymi potomkami 

Alego i zjednoczyła się jako grupa w Bagdadzie w czasach kalifatu Abbasydów. Po śmierci jedenastego 

imama w 874 r., który nie pozostawił po sobie spadkobierców, szyici rozwinęli koncepcję dwunastego 

Ukrytego Imama, który został zabrany jako niemowlę do innego świata bytu. Wybitna rodzina szyicka 

z Bagdadu, Banu Nawbakht, nazywała siebie agentami Ukrytego Imama i twierdziła, że miała z nim 

kontakt i wypowiedziała jego wolę. Po 941 r. kontakt ten uznano za zamknięty. Następna faza 

przywództwa dla społeczności szyickiej przeszła w ręce mężczyzn, którzy zostali obciążeni zadaniem 

przemawiania w imieniu dwunastego imama. Ten układ miał trwać w nieskończoność do pewnej 

przyszłej daty, kiedy Ukryty Imam powróci jako Mesjasz, aby wyzwolić szyitów spod ucisku 

narzuconego im przez uzurpatorów prawowitego urzędu Alego. Szyici stopniowo rozwinęli nową 

hierarchię przywództwa składającą się z nieomylnej postaci podobnej do papieża, która miała 

przewodzić społeczności. Osoba ta rządziłaby masami poprzez doczesne kapłaństwo składające się z 

mężczyzn o takich tytułach jak Ayatullah, Mullah i Hojatulislam. (Śp. Ayatullah Chomeini, który brał 

udział w rewolucji irańskiej w 1978 r., osiągnął najwyższą rangę w oczach światowej społeczności 

szyickiej i był uważany za nieomylnego.) Szyici różnią się od większości sunnitów w wielu kwestiach 

związanych z przywództwem, doktryną, praktyką i wyborem pism. (Dla kontrastu, sunnici nie mają 

kapłaństwa ani identyfikowalnej struktury religijnej.) Konkurujące ze sobą szyickie i sunnickie frakcje 

polityczne walczyły o władzę przez całą historię muzułmańską. Podczas gdy powstały niektóre dynastie 

szyickie, w szczególności dynastia Fatymidów w Egipcie (910–1171), przez większość historii 

muzułmańskiej była to w zasadzie partia sunnicka. Obecnie istnieje tylko jeden kraj, w którym dominują 

szyici – Iran, a znaczące mniejszości szyickie można znaleźć w Iraku, Libanie, Arabii Saudyjskiej i Indiach. 

Sekta szyicka oderwała się od głównego nurtu islamu, ponieważ ich preferowany kandydat na 

pierwszego kalifa, Alego ibn Abi Taliba, został pominięty trzy razy. Kiedy w końcu został wybrany, rywal 

przejął od niego władzę. 

Jak szyici i sunnici odnoszą się do siebie? Podczas gdy na poziomie popularnym panuje wrogość i 

podejrzliwość, najwyżsi rangą uczeni z obu obozów byli od samego początku niezwykle pojednawczy. 

Imamowie szyiccy to linia mężczyzn, których ostatecznym przodkiem był Ali. Różne grupy szyitów 

zatrzymują się na różnych imamach w linii drzewa genealogicznego i uważają swojego wybranego 



mężczyznę za ostatniego i najbardziej autentycznego przewodnika. Istnieją szyici piątkowi, siódemkowi 

i dwunastokrotni. Każda grupa ma różne doktryny religijne. 

Ajatullah, szyicki termin oznaczający duchownego najwyższego szczebla, oznacza znak Boga. 

Ścieżka suficka 

Sufi są prawdopodobnie najbardziej znanymi muzułmanami na świecie. Łagodni, introspektywni i 

wysoce duchowi to słowa, które przychodzą na myśl, gdy wspomina się o sufich. Jednak sufiizm nie jest 

w rzeczywistości sektą islamu; jest to raczej nazwa duchowo zorientowanego trendu, który jest 

promowany w ramach każdej istniejącej sekty. Na przykład możesz mieć sunnickich lub szyickich sufich. 

Sufiizm oznacza bardzo ezoteryczny, duchowy nacisk w czyjejś praktyce islamu (tasawwuf). Sufiści 

starają się wnieść doświadczenie wiary głęboko do swoich serc, aby osiągnąć stan wewnętrznej 

ekstazy. Słynny poeta Jalaluddin Rumi wyraził to najlepiej, gdy napisał: „To, co Bóg powiedział róży i 

sprawił, że roześmiała się w pełnym pięknie, powiedział mojemu sercu i uczynił je sto razy 

piękniejszym”. (The Mathnawi, tom III, dwuwiersz 4129) Ruch suficki nie rozpoczął się od jednego 

założyciela, ani nie wszyscy sufi nie są zjednoczeni w jednej organizacji. Był to punkt kulminacyjny wielu 

trendów społecznych, które po raz pierwszy pojawiły się w dynastii Umajjadów. Wraz z szybkim 

wzrostem imperium bogactwo zaczęło napływać ze wszystkich zakątków świata, a wielu w innym 

przypadku wiernych muzułmanów zaczęło oddawać się ziemskim przyjemnościom. (Islam, na bardzo 

podstawowym poziomie, jest przeciwny nadmiernemu pobłażaniu, a osobistym przykładem 

Mahometa była oszczędność i wyrzeczenie się większości przyjemności życia). Ponadto, gdy uczeni 

prawa islamskiego formułowali szkoły prawne, czyli madh-habs, niektórzy ludzie czuli, że zbyt duży 

nacisk kładziono na zasady, a za mały na ducha, który za nimi stoi. Sumienne jednostki zaczęły 

postrzegać wzrost przepychu, legalizmu i paradowania wśród społeczności muzułmańskiej jako rodzaj 

oszustwa. Gniewne życie świata miało pochłonąć czyste przesłanie islamu i pozostawić po sobie jedynie 

pustą skorupę. Ci duchowo nastawieni ludzie zaczęli wyrzekać się świata i wieść bardzo proste życie, 

aby promować przykład do naśladowania dla innych. Sama nazwa sufi pochodzi od arabskiego słowa 

oznaczającego wełnę, która stała się preferowanym ubraniem tych ludzi (którzy unikali jedwabiu i 

innych ozdób). Z czasem pojawili się intelektualni i duchowi geniusze, którzy przyciągnęli zwolenników 

i studentów pragnących naśladować suficki stan samooświecenia. To stale rosnące stowarzyszenie 

jednostek ostatecznie doprowadziło do powstania zakonów sufickich, czyli tariqas, które utrzymywały 

siedziby i misje w wielu krajach muzułmańskich i niemuzułmańskich. Szejch pełnił funkcję swego 

rodzaju naczelnego opata i miał absolutną władzę nad swoimi uczniami. Podstawowym fundamentem, 

którego suficcy szajchowie używali do legitymizacji swojej władzy, było życie samego Proroka 

Mahometa. Nazywali go przykładem stylu życia zorientowanego na Boga i sugerowali, że po prostu 

kontynuują tradycję ze swoimi zwolennikami. Główne idee sufizmu można podsumować następująco: 

➤ Wiara w Boga może być doświadczana przez oddanego wierzącego poprzez program składający się 

z medytacji, śpiewu, bezinteresownej miłości do innych i wyrzeczenia. 

➤ Dobra materialne, jeśli nie są ograniczone do minimum, mogą zepsuć duszę człowieka. Oszczędność 

jest kluczem do duchowego bogactwa. 

➤ Ścieżka sufizmu wymaga od swoich zwolenników rozwijania cierpliwości, wdzięczności wobec Boga 

i całkowitego polegania na wiedzy Boga o przyszłości. 

➤ Oprócz Koranu i hadisów, inny zbiór mądrości zawarty jest w naukach wielkich mistrzów sufickich. 

Składają się one z wierszy i opowieści mądrościowych, które mają ukryte znaczenia. 



Podczas gdy większość sufich pozostawała w granicach prawa islamskiego, niektórzy posunęli się do 

skrajności w okresie kalifatu Abbasydów i później. Rozpoczęto dziwaczne rytuały z udziałem dżinów, 

połykania mieczy i innych sztuczek; a kilku sufich zaprzeczało nawet niektórym bardzo podstawowym 

nakazom islamskim, takim jak zakaz picia wina, modlitwy przy grobach zmarłych i samobiczowanie. 

Wielu sufich zajmowało się również muzyką i śpiewem, ku wielkiemu niezadowoleniu religijnych 

purystów. To zachowanie spowodowało, że sufizm zyskał złą reputację wśród tradycyjnych ulemów, a 

wielu współczesnych przywódców muzułmańskich uważa sufizm za podejrzany nawet do dziś, pomimo 

powszechnego poparcia mas.  

W średniowieczu podejmowano próby pogodzenia sufizmu i ortodoksji. Kilku wybitnych teologów, 

zwłaszcza Al Ghazali, pracowało niestrudzenie, aby sformułować wielką syntezę prawa i ducha. Podczas 

gdy luki zostały znacząco zniwelowane, a sufi cieszą się obecnie szeroką akceptacją w świecie 

muzułmańskim, istnieją godne uwagi wyjątki. Salafici, niedawno rozwinięta muzułmańska sekta, która 

jest ultrakonserwatywna, uważają sufich za będących poza obrębem islamu. 

Ruch suficki przyniósł wiele korzyści światu muzułmańskiemu. W ciągu wieków upadku (1500–1900) 

zakony sufickie podjęły się zadania nauczania islamu masom. Podczas gdy tradycyjni uczeni byli w dużej 

mierze nieobecni w społeczeństwie muzułmańskim, woląc studiować i debatować w zamkniętych 

murach, to sufi podróżowali jako misjonarze, prowadzili działalność charytatywną i zapewniali 

duchowe przewodnictwo na wsi. Innym obszarem, w którym sufi się wyróżniali, było organizowanie 

muzułmanów do udziału w ich własnej samoobronie. W okresie ekspansji Rosji w Azji Środkowej to 

zakony sufickie były na czele oporu. W miejscach tak różnych jak Afryka Zachodnia i Chiny, bunty 

prowadzone przez sufich powstrzymywały rękę najeźdźców przez stulecia. Poezja suficka, która 

podejmuje główne kwestie religijne i filozoficzne, jest źródłem inspiracji dla milionów muzułmanów — 

a teraz i niemuzułmanów. W rzeczywistości poezja, opowiadanie historii i wiersze były głównymi 

narzędziami nauczania służącymi przekazywaniu wiedzy sufickiej. Prawdopodobnie najbardziej 

znanym poetą na świecie w tym czasie jest Rumi, którego antologie poezji sprzedają się obecnie w 

większej liczbie egzemplarzy niż jakiegokolwiek innego poety w Ameryce Północnej. Inni znani sufi, 

którzy pisali oszałamiającą poezję lub powieści filozoficzne to: 

➤ Abdul Qadir Jilani (1077–1166) 

➤ Jalaluddin Rumi (1207–1273) 

➤ Rabi’a al Adawiya (zm. 796) 

➤ Muhiyuddin ibn ‘Arabi (1165–1240) 

➤ Fakhruddin ‘Iraqi (1213–1289) 

Rabi’a al Adawiya, jedna z pierwszych kobiet sufi, wyraziła prostą szczerość swoich przekonań w 

następującym ekstatycznym poemacie: 

„Allah! Jeśli czczę Cię w strachu przed piekłem, spal mnie w nim; a jeśli czczę Cię w nadziei na niebo, 

wyklucz mnie z niego; ale jeśli czczę Cię dla Ciebie samego, nie odmawiaj mi swojego wiecznego 

piękna”. (Nurbakhsh, Sufi Women) 

Popularne praktyki sufickie służące osiągnięciu oświecenia obejmują: 

➤ Śpiewanie imion Boga i pochwał w unisonie (zikr) siedząc w kręgu lub stojąc i obracając się powoli. 

➤ Post i medytacja w odległych, naturalnych miejscach. 



➤ Długa modlitwa w nocy. 

➤ Siedzenie u stóp szejka, słuchanie jego nauk. 

➤ Pielgrzymka do sanktuariów dawnych mistrzów sufickich (znanych jako święci). 

Sufiizm cieszy się szybkim wzrostem na Zachodzie. Zakony sufickie są zakładane przez muzułmanów, a 

nawet przez niemuzułmanów, którzy niekoniecznie chcą przejść na islam, ale pragną uczestniczyć w 

duchowej dyscyplinie. Istnieje ogromna różnica w przestrzeganiu podstawowych nauk islamu przez 

każdą z tych grup, nie ma jednak wątpliwości, że ten duchowy trend odnaleziony w islamie znalazł 

nowy dom i stał się częścią amerykańskiej tradycji religijnej. 

Wirujący Derwisze to sufi, którzy podążają za naukami Dżalaluddina Rumiego (zm. 1273). Kręcą się 

rytmicznie, jednocześnie wymawiając 99 imion Boga w rozbudowanych ceremoniach zwanych semas. 

„Tej rzeczy, o której mówimy, nigdy nie można znaleźć poprzez poszukiwanie, ale znajdą ją tylko 

poszukiwacze”. (Bayazid Bustami, zm. 874) 

Niektóre z głównych tradycyjnych sufickich tariqas (zakonów), które utworzyły oddziały na Zachodzie, 

to Naqshabandi, Chisti i Qadiriyyah. 

„Przez trzydzieści lat szukałem Boga, a gdy pod koniec tego czasu otworzyłem oczy, odkryłem, że to 

naprawdę On mnie szukał”. (Bayazid Bustami, zm. 874) 

➤ Islam oficjalnie sprzeciwia się sekciarstwu, chociaż Mahomet przepowiedział jego pojawienie się 

wśród muzułmanów. 

➤ Najwcześniejsze sekty islamu powstały w wyniku kwestii politycznych i doktrynalnych. Główne 

obszary konfliktu dotyczyły tego, kto powinien rządzić i jaki jest zakres wolnej woli ludzkości. 

➤ Sekta sunnicka jest największą pojedynczą grupą muzułmanów, składającą się z około 85 procent 

wszystkich wyznawców islamu na świecie. 

➤ Szyicka sekta islamu powstała, ponieważ Ali nie został wybrany pierwszym kalifem. Później 

rozwinęła własne unikalne doktryny. 

➤ Sufiizm kładzie nacisk na duchowość i samodyscyplinę jako sposób na osiągnięcie oświecenia. Sufi 

często śpiewają i medytują o Bogu oraz żyją życiem poświęconym oszczędności i dobroczynności. 

Islam w dzisiejszych sprawach światowych 

Islam jest religią, cywilizacją, państwem, systemem społecznym i filozofią. Muzułmanie zawsze 

traktowali swoją religię jako integralną część życia i starali się uporządkować swoje społeczeństwa 

według holistycznego modelu. Błędne kalkulacje polityczne, celowe zaniedbania ze strony religijnego 

establishmentu i pobłażliwość ogółu społeczeństwa doprowadziły do zdominowania cywilizacji 

islamskiej przez chrześcijański Zachód. Jednakże, podobnie jak feniks, islam nigdy nie mógł zostać 

trwale pokonany, a rosnąca świadomość wśród muzułmanów na całym świecie doprowadziła do 

zaskakująco wytrwałego odrodzenia. Muzułmanie starają się wynegocjować odrodzenie swojej 

cywilizacji w niezwykle trudnych warunkach, a czasami bóle wzrostu wydają się nie do pokonania. 

Konsensus wśród muzułmanów jest taki, że dopóki nie odzyskają szacunku do siebie i równowagi w 

swoim życiu między autentycznym islamem a nakazami współczesnego świata, nigdy naprawdę nie 

będą w stanie zintegrować się z globalną wioską. Przyjrzymy się niektórym problemom i 



nierozwiązanym konfliktom, które są ważne dla dzisiejszych muzułmanów, w nadziei, że uda się znaleźć 

sprawiedliwe rozwiązania, które doprowadzą do ery pokoju i harmonii między religiami świata. 

Śmierć i odrodzenie islamu 

Kiedy zabrzmiał dzwon pogrzebowy dla niezależnego świata islamu? Wielu muzułmanów twierdzi, że 

to Mu’awiya zrujnował dobrą rzecz, przejmując kalifat od Alego. Inni zakładają, że prawdziwe szkody 

wyrządzili Mongołowie, którzy zniszczyli połowę świata muzułmańskiego. A co ze zniesieniem kalifatu 

osmańskiego w 1924 r. przez tureckich świeckich? Chociaż każdy z nich mógłby stanowić wystarczający 

powód upadku, muzułmańscy pisarze ostatnich dwóch stuleci zazwyczaj patrzyli poza politykę i wojnę, 

tworząc wyjaśnienia, i zamiast tego skupiali się na zmienności ludzkiej duszy. Twierdzą, że to nie 

wydarzenia zewnętrzne spowodowały spadek niezależności islamu; raczej była to słabość wiary w całej 

społeczności muzułmańskiej. Ten wyjątkowy sposób interpretowania zniszczeń z przeszłości ma swoje 

korzenie w teologii islamskiej. „Ta księga podniesie niektóre społeczności [jeśli będą jej wierne] i obali 

inne [jeśli ją zlekceważą]”, powiedział Muhammad o Koranie. Muzułmanie przestali się rozwijać we 

wszystkich dziedzinach życia, od pobożności i religijnego oddania po edukację i technologię, i skończyli 

mając zastojową cywilizację w tym samym czasie, gdy cywilizacja europejska była w fazie wzrostu. 

Oświecenie Europy (dzięki muzułmańskim odkryciom w poprzednich stuleciach) nastąpiło 

równocześnie z powolnym, ale stałym upadkiem islamu. Muzułmańscy uczeni, tacy jak Jamaluddin 

Afghani (1839–97) i jego uczeń Mohammad Abdu, starali się odwrócić ten intelektualny, polityczny i 

kulturowy upadek, próbując dokonać wielkiej syntezy religii i postępowych wartości. Uczyli, że islam 

może zostać odrodzony tylko wtedy, gdy muzułmanie przestaną sprzeciwiać się wprowadzeniu 

nowoczesności. Islam, jak twierdzili, może przyswoić każdy szlachetny ideał, a te ideały tylko zwiększą 

siłę społeczności. Ta filozofia przeniosła się do XX wieku za sprawą takich pisarzy jak Syed Abul A’la 

Maududi, Sayyid Qutb, Muhammad Iqbal i innych. Co ciekawe, później doszło do rozłamu między tymi 

reformatorami a tradycyjnym establishmentem religijnym, który chciał utrzymać status quo. Zacięte 

debaty toczyły się w takich miejscach jak Indie, Egipt i Syria. Rezultatem był trwały podział między 

odrodzeniowcami a tradycjonalistami, który jest widoczny do dziś. Obie strony ochłodziły jednak swoją 

retorykę w ostatnich dekadach, a w większości krajów obowiązuje obecnie niewypowiedziany rozejm. 

To częściowe pojednanie nastąpiło w samą porę. 

„Jeśli Bóg ci pomoże, to nie będzie nikogo, kto mógłby cię pokonać. A jeśli On cię opuści, to kto oprócz 

Niego może ci pomóc? Niech więc wierzący zaufają Bogu.” (Koran 3:160) 

Dlaczego Bóg pozwolił muzułmanom ponieść porażkę na wojnie? 

Na froncie militarnym świat muzułmański był dość beznadziejny w ciągu ostatnich trzech stuleci. Rosja, 

Holandia, Francja i Wielka Brytania wspólnie podzieliły świat muzułmański na wielką układankę. 

Ostatnie znaczące ślady imperium usunięto dopiero w 1992 r., kiedy republiki Azji Środkowej ogłosiły 

niepodległość od Rosji. Dlaczego mocarstwa europejskie były w stanie zadać muzułmanom taką 

klęskę? Nie dlatego, że muzułmanie nie byli biegli w sztuce wojennej, jak głosi współczesna linia, ale 

dlatego, że przestali walczyć dla Boga. Wersety takie jak „Wierni muszą zwyciężyć, jeśli są wierni w 

wierze” dają rodzaj antidotum na to, co w przeciwnym razie wywołałoby rozczarowanie i rozpacz. 

Muzułmanie odbierają niepowodzenia jako znak kary Bożej za ich duchowe lenistwo. Nie ma znaczenia, 

że na świecie nie ma kalifatu, że Zachód ma broń tak potężną, że może zniszczyć planetę, lub że 

antyreligijni fanatycy rządzą państwami muzułmańskimi. Jeśli wierzący stali się hipokrytami, to 

potrzebna jest sprawiedliwa kara z góry, aby ich obudzić. Kiedy muzułmanie zaczną być wierni swojej 

wierze, mogą odzyskać swoją rolę jako przedstawiciele ostatniej religii Boga na Ziemi. Zgodnie z tą 

filozofią, sprawa islamu może być promowana na nowo w dowolnym miejscu na świecie przez 

szczerych wierzących. 



Sabr to islamski termin oznaczający cierpliwość w przeciwnościach. Jeśli pojawia się jakaś katastrofalna 

sytuacja, to dlatego, że Allah wystawia na próbę naszą determinację. 

Odrodzenie ideału 

Odrodzenie islamu, które ogarnęło świat muzułmański, jest podobne do wielkiego odrodzenia 

promowanego przez chrześcijan w Ameryce na początku XIX wieku. Uciskani muzułmanie w Czeczenii, 

komunistycznych Chinach czy południowych Filipinach mają tyle samo zapału do tego ruchu, co partie 

islamistyczne w Algierii i Turcji. Jak na ironię, technologia opracowana przez kraje zachodnie pomogła 

w rozwoju świadomości religijnej wśród muzułmanów. Nowoczesna rewolucja komunikacyjna 

sprawiła, że nauki islamskie stały się bardziej dostępne dla mas niż kiedykolwiek wcześniej. Miliony 

muzułmanów, którzy nigdy tak naprawdę nie wiedzieli zbyt wiele o swojej wierze, są teraz tak samo 

wykształceni w swojej religii, jak niektórzy towarzysze Proroka. W ciągu ostatnich pięciu dekad 

powstało pięć rzekomo islamskich państw, składających się z Sudanu, Pakistanu, Afganistanu, Iranu i 

Somalilandu. (Przynajmniej na papierze twierdzą, że są islamskie, chociaż każde z nich jest dalekie od 

ideału). Liczne ruchy w innych krajach próbują osiągnąć to samo, zarówno pokojowymi, jak i 

gwałtownymi środkami. Kiedy świeckie rządy pozwalają na wolne wybory w świecie muzułmańskim, 

partie islamistyczne niezmiennie wychodzą na prowadzenie, jak w Turcji, Egipcie, Jordanii i Algierii. 

(Świeckie wojska w niektórych z tych krajów natychmiast zdelegalizowały partie islamskie, co wywołało 

gwałtowną reakcję ze strony ludzi). Chociaż globalny ruch islamski napotkał wiele wyzwań, takich jak 

brak koordynacji i wadliwe metodologie, ukryty postęp w uświadamianiu ludziom, na czym polega ich 

religia, był ogromny. Prosty fakt jest taki, że znaczna część muzułmanów na świecie to muzułmanie 

tylko z nazwy. Mają minimalną lub nawet żadną wiedzę na temat islamu i nie praktykują jego filarów. 

Wraz z obecnym wzrostem świadomości islamskiej kierunek ruchu odrodzenia islamu nadal ewoluuje 

w kierunku wznioślejszych tematów. Czy nowy kalifat islamski mógłby powstać, jednocząc kilka 

narodów muzułmańskich w jeden podmiot federalny? Czas pokaże. Ogromna liczba zwykłych, 

kochających pokój muzułmanów ma taką nadzieję. 

Broń nuklearna, atomowa i biologiczna jest w islamie faktycznie zabroniona, ponieważ powoduje 

bezładne niszczenie ludności cywilnej i dzikiej przyrody. Prawo islamskie zabrania krzywdzenia kobiet, 

dzieci, osób starszych, osób cywilnych i środowiska w czasie wojny. Każdy rząd muzułmański, który 

realizuje programy mające na celu wynalezienie takiej broni, dopuszcza się grzesznego postępowania. 

Czego chcą muzułmanie? 

Często trudno jest ludziom Zachodu zrozumieć, o co walczą muzułmanie w tak wielu miejscach. Jest to 

zrozumiałe, ponieważ Europa i Ameryka Północna cieszą się nieprzerwanym łańcuchem pokoju, który 

trwa od pół wieku. Mimo że dwie wojny światowe spowodowały ogromne zniszczenia, zwłaszcza w 

Europie, wojny toczyły się między narodami, które już były najpotężniejsze na świecie. Aby dowiedzieć 

się, czego chcą muzułmanie, trzeba spojrzeć na rzeczywistość, jaką było dla nich ostatnie stulecie. Świat 

muzułmański, który kiedyś obejmował nieprzerwany pas terytorium rozciągający się od Hiszpanii do 

Chin, został rozdrobniony z powodu wewnętrznej słabości, a następnie zaatakowany przez 

zewnętrznych wrogów. Kiedyś kosmopolityczny, wieloetniczny tygiel islamu, w którym lokalni władcy 

byli tak naprawdę tylko przypisem w historii cywilizacji, został podzielony na minipaństwa przez 

Europę. Kiedy kolonizatorzy odeszli, państwa zostały przekazane antyreligijnym świeckim. Zgodnie z 

zachodnim modelem oddzielania religii od polityki, ci niewybrani prezydenci i dyktatorzy zamknęli 

szkoły religijne; aresztowali imamów; usunęli lub wypaczyli nauczanie religii w programie szkół 

publicznych; narzucili ludziom socjalizm, świeckość lub komunizm; i uchwalili prawa, które były 

sprzeczne z islamską tradycją prawną. Wszystko to nie wydarzyło się na przestrzeni wielu stuleci, ale 

na przestrzeni 50 lat. Bieda, analfabetyzm, niekończące się zamachy stanu i korupcja nękały większość 



narodów muzułmańskich z powodu wyobcowania między władcą a rządzonymi. Na przykład w Nigerii, 

kraju z miliardami dolarów przychodów z ropy naftowej, większość populacji nie ma podstawowej 

edukacji i usług medycznych. W wyniku chronicznego złego zarządzania krajem ruch odrodzenia 

islamskiego odniósł sukces, powodując, że kilka północnych prowincji ogłosiło wznowienie prawa 

islamskiego jako kodeksu prawnego terytorium. (Nawiasem mówiąc, niemuzułmanie są zwolnieni z 

prawa islamskiego.) W innych krajach, takich jak Indie, Izrael, była Jugosławia i Filipiny, gdzie 

muzułmanie żyją jako prześladowane mniejszości, rzeczywistość życia jest surowa i często 

niebezpieczna. Muzułmanie wskazują na zamordowanie 200 000 Bośniaków przez Serbów, izraelską 

uzurpację Palestyny, ludobójstwo Algierczyków pod przewodnictwem Francuzów i chińską politykę 

komunistyczną polegającą na przymusowym osiedlaniu niemuzułmanów na ziemiach muzułmańskich 

– wszystko to jako przykłady poważnych niesprawiedliwości wyrządzonych im. Jeśli Amerykanie 

kiedykolwiek zastanawiali się, dlaczego tak wiele osób na całym świecie chciało imigrować, nie musieli 

szukać dalej niż codzienne wiadomości ze wszystkimi ich historiami o tragediach w rozwijającym się 

świecie. (Mimo wszystkich swoich słabości Ameryka jest ogólnie przyjemnym miejscem do życia, a 

muzułmańscy Amerykanie są za to bardzo wdzięczni!) Większość muzułmańskich krajów nie została 

nawet stworzona przez ludzi w nich żyjących. Europejskie mocarstwa kolonialne ustaliły granice tych 

krajów przed ich wyjazdem, co stworzyło dziedzictwo konfliktów między tymi narodami, które często 

walczą o ziemię lub zasoby, które w przeszłości byłyby wspólną własnością. (Winston Churchill kiedyś 

chwalił się: „Stworzyłem Jordanię pewnego popołudnia w salonie”). Ostatnie wojny, w których tak 

różni rywale walczą ze sobą, jak Etiopia i Erytrea, Pakistan i Indie, a także konflikt arabsko-izraelski o 

Palestynę, ilustrują ten ciągły problem. Podsumowując, muzułmanie szukają 

1. Naprawy wszystkich krzywd wyrządzonych im przez osoby z zewnątrz. 

2. Prawa do odrodzenia cywilizacji islamskiej bez ingerencji Zachodu. 

3. Zjednoczenia wszystkich terytoriów muzułmańskich w jeden, zorganizowany na szczeblu federalnym 

kalifat islamski. 

4. Zastąpienia antyreligijnych elit rządzących szczerymi muzułmanami, którzy będą rządzić zgodnie z 

szariatem. 

Choć może to brzmieć jak trudne zadanie, muzułmanie na całym świecie wierzą, że te cele można 

osiągnąć, jeśli będą pracowali pilnie i wiernie dla Boga. Muzułmanie nie proszą o podbój świata ani o 

zachwianie globalnego systemu ekonomicznego. Chcą po prostu tego, co mieli ich przodkowie, 

kolejnego Złotego Wieku Islamu. W ostatnim stuleciu nastąpiło wiele pozytywnych i negatywnych 

wydarzeń w odrodzeniu Islamu. Muzułmanom udało się ustanowić samorządność w około 90 

procentach swojego świata. (Zniewolone narody muzułmańskie nadal można znaleźć w częściach Rosji, 

Chin, Filipin, Afryki i Europy). Powstało wiele nowych grup islamskich, przywracając islamowi witalność, 

której brakowało przez długi czas. Wśród tych grup są: 

➤ Jamaati Islami Grupa Islamska, zlokalizowana głównie na subkontynencie indyjskim. 

➤ Ikhwan al Muslimun Bractwo Muzułmańskie, arabskie zjawisko założone przez Hassana al Bannę na 

początku XX wieku, które działa w Egipcie, Syrii i Jordanii. Obecnie jest zakazane w Egipcie i Syrii. 

➤ Organizacja Konferencji Islamskiej (OIC) Rodzaj Organizacji Narodów Zjednoczonych dla krajów 

muzułmańskich. Odbywają się coroczne spotkania, na których omawiane są kwestie istotne dla krajów 

muzułmańskich. 

➤ Tablighi Jamaat The Teaching Group, organizacja misyjna założona w Indiach, która działa na rzecz 

ożywienia islamu wśród populacji muzułmańskich na całym świecie poprzez głoszenie i nauczanie. 



Doszło również do poważnych niepowodzeń. Wiele wojen, despotycznych rządów i strat terytoriów 

spowodowało, że świat muzułmański cierpiał z powodu ogromnych trudności. (Pomyśl o wirtualnym 

podziale Bośni, zdziesiątkowaniu Czeczenii, ekscesach licznych dyktatorów lub losie okupowanego 

Azerbejdżanu). Ponadto muzułmanie uważają, że Stany Zjednoczone zastąpiły Europę jako wielki 

tłumiciel odrodzenia islamu ze względu na swoją przytłaczającą obecność gospodarczą i militarną na 

świecie. Najbardziej niepokojące ze wszystkiego było utworzenie stałych amerykańskich baz 

wojskowych w Arabii Saudyjskiej, sercu islamu. (To właśnie stworzyło takich ludzi jak Osama bin 

Laden). Inne wydarzenia również zdawały się potwierdzać podejrzenia muzułmanów, że Ameryka 

zaprzeczy swoim własnym ideałom w dążeniu do celu globalnej dominacji. 

Możesz być zaskoczony, gdy dowiesz się, że religijnie nastawieni muzułmanie nie popierają takich ludzi 

jak Saddam Hussein, nieżyjący już Hafiz Al Assad czy Jaser Arafat. Ci mężczyźni nie są znani jako wzorowi 

muzułmanie (wręcz przeciwnie). Żaden z nich nie został wybrany, jak wymaga tego islam, a wszyscy 

oni faktycznie pracowali nad tłumieniem swobodnego praktykowania religii w swoich krajach. 

Głównymi punktami zapalnymi, które muzułmanie obecnie chcą rozwiązać, są Kaszmir (niepodległość 

od Indii), Palestyna (państwo palestyńskie ze stolicą w Jerozolimie), Czeczenia (niepodległość od Rosji), 

Sudan (koniec wspieranej przez zagranicę rebelii na południu), Azerbejdżan (koniec okupacji 

ormiańskiej) i Xinjiang w Chinach (niepodległość lub przynajmniej znacząca autonomia). 

Powstanie Izraela 

Istnienie Izraela nie jest w rzeczywistości kwestią islamu. Religia islamska nie zabrania tworzenia 

narodów, ani islam nie naucza nienawiści do Żydów ani żadnej innej grupy etnicznej. To, co sprawia, że 

muzułmanie są żywo zainteresowani tą sytuacją, można sprowadzić do dwóch rzeczy: 

niesprawiedliwości i Jerozolimy. Z muzułmańskiego punktu widzenia Arabowie z Palestyny zostali 

niesprawiedliwie wypędzeni ze swojej ziemi w 1948 r. decyzją Organizacji Narodów Zjednoczonych, w 

której nie mieli nic do powiedzenia. Syjonistyczne hasło bojowe „Ziemia bez ludu dla ludu bez ziemi” 

— było w rzeczywistości ewidentnie fałszywą fikcją z tego samego powodu, że poza najsuchszymi 

obszarami Palestyny, ziemia była już wypełniona Arabami. Chociaż kraje arabskie podjęły słabą próbę 

powstrzymania tego obcego narzucenia, siły izraelskie, które były wyposażone w lepszą broń i 

wyszkolenie, były w stanie przejąć nawet więcej ziemi, niż przydzielił im plan podziału ONZ. Miejscowi 

Arabowie, których zaczęto nazywać Palestyńczykami, zostali wypędzeni z setek miast i wiosek za 

pomocą kampanii terrorystycznych i brutalnej siły. Setki tysięcy Arabów, którzy pozostali do dziś, są 

nadal uciskani przez rząd Izraela, który rutynowo przejmuje domy i gospodarstwa ludzi oraz dokonuje 

masowych aresztowań i tortur. Być może najbardziej podstępnym planem ze wszystkich, z 

muzułmańskiej perspektywy, jest budowa izraelskich osiedli na zawłaszczonych ziemiach arabskich. 

(Brzmi to podejrzanie podobnie do czystek etnicznych.) Podczas gdy wiele mówi się o arabskim 

pragnieniu zniszczenia państwa Izrael, niewiele mówi się o powodach, dla których Arabowie i 

muzułmanie są tak wściekli. Nieuzasadnione amerykańskie wsparcie dla Izraela również nie pomogło 

wizerunkowi Ameryki jako uczciwego pośrednika. Więc w jaki sposób muzułmanie od Malezji po 

Gambię zostali wciągnięci w ten konflikt? Muzułmanie na całym świecie martwią się o los okupowanej 

przez Izrael Jerozolimy. Jerozolima jest trzecim najświętszym miastem islamu, po Mekce i Medynie. 

Prorok Mahomet odbył tam swoją cudowną Nocną Podróż i Wniebowstąpienie ze świętej skały na 

Wzgórzu Świątynnym, a pierwszym miastem, z którym zmierzyli się muzułmanie, gdy pierwotnie 

ustanowiono modlitwy, było to miasto. Odpowiedź muzułmanów jest jasna: Jerozolima musi zostać 

oddana pod kontrolę muzułmanów, podzielona lub otrzymać status miasta międzynarodowego. Gdyby 

konflikt arabsko-izraelski był jedynie walką o ziemię między Izraelczykami a Arabami, większość 

muzułmanów mogłaby nie czuć się tak blisko tej sytuacji, ponieważ islam nie jest w końcu religią 

arabską ani nie koncentruje się na troskach żadnej jednej grupy rasowej lub etnicznej. Kiedy dodasz 



wymiar religijny, który jest centralny dla islamskiej wrażliwości, krąg zainteresowanych osób się 

poszerza. W chwili pisania tego tekstu rozmowy pokojowe, które zostały po raz pierwszy zainicjowane 

w Oslo i które prawie doprowadziły do przełomowego porozumienia pokojowego, załamały się z 

powodu samej kwestii statusu Jerozolimy. Jaser Arafat, przywódca Palestyny, później zauważył: „Jak 

mógłbym wrócić do mojego ludu i pokazać mu porozumienie bez Jerozolimy?” Muzułmanie nie mają 

w sobie nic z wiary, aby zniszczyć Izrael. Gdyby problem Jerozolimy mógł zostać rozwiązany ku 

zadowoleniu muzułmanów na świecie, a niesprawiedliwości wyrządzone Palestyńczykom rozwiązane, 

być może współczesne państwo Izrael mogłoby istnieć w pokoju na Bliskim Wschodzie. (Muzułmańscy 

władcy podczas wypraw krzyżowych często zawierali traktaty pokojowe z Europejczykami). W chwili 

pisania tego tekstu dwa kraje arabskie zawarły już traktaty z państwem Izrael, w którym dominowali 

Żydzi. Więcej mogłoby być skłonnych zrobić to samo, gdyby Izraelczycy przyznali, że wyrządzono 

krzywdy i że Jerozolima powinna być własnością wszystkich religii, które ją uznają — lub nie być 

własnością żadnej. Bądźcie czujni. 

Może być zaskakujące, że arabscy chrześcijanie faktycznie stali na czele walki o prawa Arabów w 

Palestynie. Płodny pisarz Edward Said przybliżył ten problem światu za pośrednictwem swoich 

fascynujących książek. Hanan Ashrawi, która w chwili pisania tego tekstu jest członkinią Palestyńskiej 

Władzy Narodowej, była międzynarodową rzeczniczką sprawy swojego ludu. Na drugim krańcu 

znajduje się najbardziej brutalna palestyńska grupa terrorystyczna, Ludowy Front Wyzwolenia 

Palestyny (PFLP), kierowany przez chrześcijanina o imieniu Ahmed Dżibreel. 

Rewolucja irańska 

W 1978 roku Amerykanie widzieli, jak irańscy studenci szturmują ambasadę USA i trzymają 

amerykańskich dyplomatów jako zakładników przez ponad rok. Dlaczego Irańczycy dopuścili się tak 

nieokrzesanego czynu? Dlaczego tak bardzo nienawidzili szacha? Aby zrozumieć tę sytuację, wystarczy 

spojrzeć na powody amerykańskiej rewolucji przeciwko brytyjskiemu monarsze. Kwestie takie jak brak 

reprezentacji, niesprawiedliwe podatki, bezpodstawne przeszukania i konfiskaty oraz despotyczna 

polityka spowodowały, że amerykańscy koloniści prowadzili ośmioletnią wojnę o swoją wolność. W 

Iranie pozycja szacha (po persku król) była pozycją absolutnego dyktatora, który nie miał żadnej 

kontroli nad swoją władzą. Poprzedni szach, Riza Pehlavi, wydał wiele praw przeciwko islamowi, w tym 

zakaz noszenia chust na głowę przez muzułmanki. Jego syn, Muhammad Riza, który rozpoczął swoje 

rządy w 1941 roku, rozpoczął ambitny program modernizacji kraju. W swoim dążeniu do wprowadzenia 

Iranu w XX wiek polegał jednak na staromodnych represjach, aby stłumić wszelkie sprzeciwy. Jego tajna 

policja, znana jako Savak, rutynowo aresztowała i torturowała ludzi. Ponadto szach oddał kontrolę nad 

zasobami kraju cudzoziemcom, takim jak Amerykanie i Brytyjczycy, i wiódł wystawne życie, podczas 

gdy wielu jego poddanych żyło w skrajnym ubóstwie. Kiedy ludność nie mogła już dłużej tolerować 

nadużyć reżimu szacha, wygnany duchowny szyicki o imieniu Ayatullah Chomeini stanął na czele ruchu 

mającego na celu obalenie szacha. Wykorzystał przemycane kasety i broszury, aby zmobilizować 

zwykłych Irańczyków przeciwko ich królowi. Protesty prowadzone przez studentów zaczęły przeradzać 

się w strajki generalne, a ludzie w całym Iranie deklarowali swoje pragnienie wolności od dyktatury. 

Nawet armia szacha zwróciła się przeciwko niemu, a w 1979 r. Chomeini wysiadł z samolotu i został 

ogłoszony władcą nowo założonej Republiki Islamskiej. Skąd więc kryzys zakładników? Większość 

Amerykanów nie wie, że w 1952 r. naród irański przeprowadził udaną rewolucję przeciwko szachowi i 

próbował ustanowić demokratyczną republikę, ale CIA zainicjowała kontr-zamach stanu, 

zorganizowany z ambasady amerykańskiej, który przywrócił brutalnego i sadystycznego szacha do 

władzy. Jego zemsta na ludności była straszna i krwawa. (Kolejne nieudane powstanie irańskich 

cywilów zostało brutalnie stłumione w 1963 r.) Irańczycy bali się w 1978 r., że Ameryka ponownie 

interweniuje, aby przywrócić znienawidzonego dyktatora do władzy. Czy po rewolucji nastąpił chaos i 



wiele niesprawiedliwych represji wobec zwolenników szacha? Bez wątpienia, ale to samo wydarzyło 

się podczas amerykańskiej rewolucji, kiedy lojaliści brytyjscy byli prześladowani, ich majątek 

konfiskowano, a kilku nawet powieszono. Nie usprawiedliwiając nadużyć popełnionych przez nowy 

reżim irański, to porównanie służy jedynie zilustrowaniu, jak każda rewolucja może skutkować 

krwawym zamieszaniem, dopóki sytuacja się nie uspokoi. (Rewolucja irańska nie była bardziej 

chaotyczna niż rewolucja francuska). Po upływie dwóch dekad życie w Iranie się uspokoiło i widzimy 

zdrową interakcję sił politycznych, z których każda wykorzystuje urnę wyborczą, aby spróbować 

osiągnąć swoje cele. 

Ajatullah Chomeini, który oświadczył, że Ameryka jest Wielkim Szatanem, zrobił to z frustracji, 

ponieważ CIA wtrącała się w sprawy Iranu przez dziesięciolecia, a rząd Stanów Zjednoczonych wspierał 

szacha Iranu, który był bezwzględnym dyktatorem. 

Szatańskie wersety 

Kiedy Salman Rushdie opublikował swoją powieść, w której kpił z proroka Mahometa i jego rodziny, 

muzułmanie na całym świecie byli oburzeni. Prawo islamskie zawiera surowe protokoły 

antydezinformacyjne. Nawet gdy kraje zachodnie zakazały pewnych książek i innych rodzajów 

wypowiedzi (takich jak propaganda nazistowska i mowa nienawiści), islam również nazywa 

niesprawiedliwe oszczerstwo przestępstwem. Karą za fałszywe oczernienie kobiety jest 100 batów; za 

zniesławienie Proroka Boga, możliwa jest kara śmierci (chyba że oszczerca odwoła swoje oświadczenia 

i poprosi o publiczne przebaczenie). Zmarły ajatollah Chomeini z Iranu wymierzył Rushdiemu karę 

śmierci, chyba że publicznie wycofa swoją pracę. Biorąc pod uwagę, że Rushdie, indyjski emigrant, 

mieszkał w tym czasie w Anglii, nie był w bezpośrednim niebezpieczeństwie. Muzułmanie wyglądali 

jednak na przerażonych, gdy zachodni liberałowie rzucili się mu w obronę, nawet gdy milczeli w obliczu 

naruszeń wolności słowa wobec muzułmanów w wielu częściach świata. We Francji chusty na głowę 

są zakazane w większości instytucji publicznych. Turcja posuwa się tak daleko, że ogranicza dzieciom 

naukę Koranu, a Chiny mają liczne ograniczenia przeciwko wolnemu nauczaniu islamu. Z upływem 

czasu dobrze nagłośnione życie Rushdiego na wolności stało się raczej przyziemne. Istnieje niewielkie 

ryzyko, że stanie mu się krzywda, a od tego czasu opublikował inne książki i powieści. Niestety, cała 

sprawa została rozdmuchana do niewspółmiernych rozmiarów i ponownie użyto szerokiego pędzla, 

aby przedstawić wszystkich muzułmanów jako szalonych zabójców gotowych do ataku. Sam fakt, że 

Rushdie cieszy się całkowitą swobodą przemieszczania się, mimo że na świecie jest ponad miliard 

muzułmanów, dowodzi, że muzułmanie są tak samo rozważni i rozsądni jak ktokolwiek inny. 

Islam, następny rozdział 

Co więc będzie dalej? Po zapoznaniu się z wierzeniami, praktykami, nadziejami, zmaganiami i 

aspiracjami muzułmanów, dokąd zmierza świat muzułmanów w nadchodzących dekadach? Czy w pełni 

zintegruje się ze społeczeństwem globalnym, czy też wycofa się do siebie? Czy w niedalekiej przyszłości 

nastąpi wielkie starcie cywilizacji, jak sugerują niektórzy pisarze? Odpowiedź na wszystkie te pytania, 

z muzułmańskiej perspektywy, brzmi: tylko Bóg wie. Możemy jednak przyjrzeć się obecnym trendom 

zarówno w świecie islamu, jak i poza nim, i poczynić pewne ostrożne przewidywania. Prawdopodobnie 

dojdzie do porozumienia między islamem a Zachodem, choćby dlatego, że w ciągu kilku kolejnych 

dekad znaczną część populacji w Europie i Ameryce Północnej będą stanowić muzułmanie. 

Rewolucyjne zmagania islamistów ze skorumpowanymi świeckimi rządami na Bliskim Wschodzie 

prawdopodobnie będą trwały przez jakiś czas, a konflikt arabsko-izraelski prawdopodobnie zostanie 

rozstrzygnięty w niedalekiej przyszłości. Muzułmańscy bojownicy o wolność będą kontynuować 

kampanie na rzecz wyzwolenia okupowanych krajów, a muzułmanie na Zachodzie będą naciskać na 

równe prawa religijne, umożliwiające im noszenie hidżabów (chusów na głowę), bród i uczestnictwo w 



piątkowych nabożeństwach. Możemy być świadkami pojawienia się nowego, choć symbolicznego, 

kalifatu islamskiego. Nowy kalif może nie mieć żadnej władzy państwowej, ale będzie działał jako 

swego rodzaju globalny rzecznik islamu, podobnie jak papież katolicki jest postrzegany jako 

przedstawiciel chrześcijaństwa. Moim skromnym zdaniem nowy kalifat prawdopodobnie będzie 

zlokalizowany gdzieś we wschodniej Azji, a nie w świecie arabskim, ale jest to czysta spekulacja oparta 

na mojej interpretacji trendów. Muzułmanie są ogólnie rzecz biorąc ludźmi kochającymi pokój, którzy 

patrzą na swoją wiarę, aby pomóc rozwiązać problemy, z którymi wszyscy mierzymy się w codziennym 

życiu. Jak się dowiedziałeś, islam nie jest religią nienawiści ani przemocy, ale jest sposobem życia, który 

wydobywa to, co najlepsze w jego szczerych wyznawcach. Moją modlitwą jest, aby w miarę rozwoju 

wydarzeń muzułmanie i niemuzułmanie mogli lepiej docenić istotę islamu. Z pewnością dobrym 

początkiem jest poświęcenie czasu na przeczytanie tej książki! Obyś odszedł w pokoju i żył dobrym 

życiem poświęconym wierze i pomaganiu innym. Ameen! Niech tak się stanie! 

➤ Muzułmanie szukają zadośćuczynienia za stulecie upokorzeń i ucisku, które zostały im wymierzone. 

➤ Dwiema głównymi kwestiami, które sprawiają, że muzułmanie na całym świecie sprzeciwiają się 

Izraelowi, są niesprawiedliwość wobec Arabów tkwiąca w założeniu Izraela i status Jerozolimy. 

➤ Rewolucja irańska była bardziej ruchem politycznym przeciwko despotom niż walką islamską. 

➤ Świat muzułmański pogrążony jest w chaosie w wyniku spuścizny kolonializmu. 

➤ Odrodzenie islamu nie stanowi zagrożenia dla Zachodu. Muzułmanie dążą głównie do uzyskania 

odpowiedzialnego rządu w swoich krajach. 

➤ Przyszłość relacji między islamem a światem niemuzułmańskim rysuje się w jasnych barwach i niesie 

ze sobą wiele pozytywnych możliwości. 

 


