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Ahmadiyyat: Una introduzione

Premessa

Ahmadiyyat ¢ cid che si potrebbe chiamare una setta messianica
dell’Islam. Per evitare quella che potremmo definire la “sindrome
del bagno freddo”, fard alcune osservasioni previe. Tale premessa
pud evitare lo shock e la confusione di un’immersione nel mondo
non familiare dell’Islam del secolo diciannovesimo,

Non ho idea di quanti lettori abbiano sentito parlare del Movimento
degli Ahmadiyya nell'Islam. Come vedremo pili tardi, il Movimento
ha avuto origine quando un devoto Musulmano, che viveva nel
Punjab, dichiard, nel 1889, di essere Mahdi e Messia. Fu questo il
punto in cui le esperienze di rivelazione che risalivano al 1876,
quando Mirza Ghulam Ahmad aveva 41 anni, assunsero tutta la
loro importanza. In quel momento drammatico, una personalita
pia e devota raggiunse un alto livello di autorealizzazione. Da
allora fino al tempo della sua morte, nel 1908, Azrat Ahmad &
stato I'energia umane e profetica posta al vertice e alla guida di
cid che i suoi seguaci avvertivano come la rinascita dell’Islam.

Ahmadiyyat ¢ un movimento missionario che ha raccolto 10
milioni di adepti dallIndonesia e Malaysia fino al Pakistan,
all’Africa centrale e occidentale e alle Americhe. Attualmente le
struttura istituzionale ha il suo centro nel Pakistan centrale,
nella citta di Rabwah, I1 capo attuale del Movimento ¢ il quarto
dalla morte del Messia Promesso. Egli ¢ Mirza Tahir Ahmad, uno
dei pronipoti del fondatore. Agli inizi del 1984 Hazur, come &
chiamato con affezione, si trasferi a Londra, quando le pressioni
sulla Comunita del Pakistan si fecero pil intense. La base legale
per la tattica del governo fu anzitutto un emendamento constitu-
zionale promulgato nell’anno 1974, che dichiarava gli Ahmaditi
“non Musulmani”. Pili recentemente, nell’aprile 1984, il governo
stabili un’ordinanza che dichiarava che:
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Agli Ahmadti sard impedito, direttamente o indirettamente,
di far riferimento a se stessi come a Musulmani, o di chiamare
il loro luogo di culto moschea, o di usare I’Azan — l'invito
dei Musulmani alla preghiera — come loro invito per lo
stesso scopo. Né agli Ahmaditi & concessor di propagare la
loro religione allo scopo di convertire altri, facendo uso della
parola della bocea, o di scritti, o di rappresentazione visible.
E’ vietato loro anche di far uso della nomenclatura o degli
appellativi associati con il Santo Profeta o la sua famiglia,
per un membro della communita degli Ahmaditi o per
chiunque altro (1).

John Esposito ha pubblicato un libro intitolato: Voice of Resurgent
Islam. Questo libro, ed altri libri odierni, mirano a mostrare
I'Islam come una religione piena di energie nuove e come una
religione che non merita pii — ammesso che mai lo abbia meritata
— I'immagine stereotipa del predatore del deserto violento e
irrazionale, In luogo di tali semplificazioni dobbiamo cercare di
capire che I'lslam ¢ un fenomeno complicato almeno tanto quanto
lo ¢ il Cristianesimo. Le semplificazioni invecchiate della religione
radicata nel Sacro Quran sono semplicemente non appropriate.
Ma come potremo cambiare le nostre idde, come osservatori e
studiosi e insegnanti, la cui professione ¢ quella di comprendere
le diverse esperienze religiose in cui & impegnata la comunita
umana?

Dobbiamo prestare attenzione alla storia delle tradizioni religiose,
¢ allo stesso tempo dobbiamo acquistare familiarita anche con la
loro realta attuale. L’Ahmadiyyat dunque, se questi sono i nostri
moventi, ¢ degna di analisi attenta. Attraverso questo Movimento
noi ci possiamo avvicinare maggiormente all’Islam come a un
fenomeno storico e come ad una realtd contemporanea.
L’Ahmadiyyat ha il vantaggio di essere un Movimento ben
documentato. Anche i suoi seguaci sono disposti a presentare il
Movimento come un’esperienza personale e come una realtd che
ha determinate cause storiche. Essi sono altresi persuasi, sulla base
dell’imperativo quranico, che non ci puo essere alcuna costrizione
nella religione. Nell’Ahmadiyyat possiamo apprezzare la pieta
musulmana e avvertire I'accessibilitd dell’Islam come una forza
potente nel mondo moderno.

Tl Movimento degli Ahmadiyya nell’Islam

La meta del secolo diciannovesimo & stata un periodo di grande
fermento intellettuale e religioso. Le scienze naturali e sociali
venivano cucinate sui fornelli davanti. E su quelli di dietro le
caldaie delle grandi tradizioni religiose stavano giungendo alla
bollitura.

Fuori metafora, il passaggio dal secolo diciannovesimo alle
meraviglie e agli orrori del secolo ventesimo & stato contraddistinto
da movimenti di rinnovamento e di compimento nelle comunita
religiose sparse per il mondo. L’insorgenza di visioni apocalittiche
e di programmi storici di restaurazione nel Cristianesimo occiden-
tale & ben nota. Cid che pud essere non altrettanto conosciuto &
il fatto che anche il mondo dell’Islam vide movimenti nei quali le
profezie quraniche e di altre scritture erano condotte a com-
pimento.

Era diffusa la convinzione che la carriera storica dell’'umanitd si
stesse avvicinando ad una soglia critica. Questo approccio,
ovviamente, non era capriccioso. Comunque si possa giustificare
la convinzione che un evento critico si stava verificando, sia sulla
base dell’analisi storica o partendo dall’esegesi di visioni profetiche,
esso, allora, dev'essere sembrato inevitabile. Non dobbiamo qui
risolvere il dilemma (né c’& bisogno di farlo) se si trattase di un
processo storico, di un intervento divino, o di una segreta
collaborazione delle due modalitd, che stava conducendo il
mondo ad una crisi. Apparentemente, nelle cerchie religiose
tradizionali era diffusa la convinzione che la nuova epoca di
trasformazione intellettuale, sociale e politica era accompagnata
dal declino dei valori morali e spirituali. I1 Moloch della nuova éra
dell’industria e della scienza stava chiedendo agli esseri umani di
sacrificare i loro rapporti trascendenti alle divinitda immanenti
della prosperité e della nazionalita. Mentre le visioni che guidavano
la persona umana nella comunita erano soggette a secolarizzazione,
I'impulso religioso su molti fronti cercava di resistere. La comuni-
cazione e il commercio interumano stavano usurpando il posto
di una intenzionale comunione con Dio. Il mondo cambiava,
non solo, ma i mutamenti erano continuie vertiginosi. Determinate
tendenze, evidenti ormai da tempo, stavano muovendo la civilta e
la cultura, irresistibilmente, verso un momento critico al di la del
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quale le scelte di conservazione e preservazione non sarebbero
state efficaci. All'albeggiare della nuova éra, il sole avrebbe fatto
risplendere la propria luce su un mondo sensa. Dio, che aveva
sacrificato la devozione e la pieta alle nuove divinitd immanenti
del progresso materiale e razionale? Molti non potevano adequarsi
a questa prospettiva.

Penso tuttavia che non sia stata tale propensione negativa a
muovere Mirza Ghulam Ahmad a proclamare i suoi oracoli.
E’ altrettanto dubbio che Hazrat Ahmad sia stato mosso puramente
dal giudizio critico sugli eventi di questo mondo a fare la sua
dichiarazione con cui affermava di essere il Mahdi dell’epoca. In
altre parole, egli né era un annunciatore popolare di sventura
mosso da una depressione personale, né si immaginava I'apocalisse
alla maniera dei giornalisti (o anche degli storici), che registrano
tratti attuali sulle pagine d’opinione dei nostri giornali. Dall’interno
della sua prospettiva e da quella del Movimento che ha fondato,
Hazrat Mirza Ghulam Ahmad stava rispondendo ad una rivelazione.
Egli era soprattutto un uomo di profonda pietd personale. I suoi
oracoli e le sue asserzioniappaiono come I'espressione di un’anima
in comunijone con un Dio vivo.

Da un punto di vista di studiosi, siamo pill propensi a cercare la
base circostanziale del comportamento di una persona. E per gli
ultimi cento anni o pill lo studioso pud anche indagare sulle
radici psicologiche dell’esperienza religiosa. Ma c’¢ anche la
rivendicazione sollevata dall’interno dell’orbita di un particolare
movemento religioso, che pud non corrispondere a nessuna delle
due tendenze. Cio che Azrat Ahmad pensd di se stesso e cid che
pensano di lui i suoi seguaci & quanto mai chiaro. 11 suo giudizio
sulla condizione precaria della pietd e della fede musulmana non
era soltanto una valutazione delle condizioni fatta da un osservatore
sensibile. La sua pretesa di essere un profeta in questi ultimi
giorni non sembra sia stata semplicemente frutto di improvvise
fantasie psicologiche. Piuttosto, egli sentiva o sapeva, nelle
profonditd della sua mente, di “godere di una perfetta intimita
con Dio Onnipotente”. Non c’¢ nulla che contraddica il fonda-
mento rivelatorio di questa auto-conoscenza, Tale fiducia
nell’autenticita della rivelazione & sempre stata la base della forza
del’Ahmadiyyat; ¢ allo stesso tempo l'occasione per lostilita
mostrata verso il Movimento dai mullah dell-Islam ortodosso. Ma
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forse dovremmo risalire agli inizi del Movimento degli Ahmadiyya
nell’[slam, cosi da poter cogliere alcunché della dinamica originale
che ha fornito, da cento anni a questa parte, I'incentivo peculiare
ai dieci milioni di persone che appartengono a questo area di
Dar al Islam.

Il fondatore dell’Ahmadiyyat nacque in una piccola cittd del
Punjab, nel 1835. Qadian si trova a non pill di 30 o 40 miglia a
est di Amritsar, la localita in cui ¢’2 il tempio dorato dei Sikh che
verso la metd dell’anno 1984 attird Pattenzione del mondo. Li, in
un’area dove tradizioni religiose recenti e antiche vivono in
un’alleanza precaria, nacque Mirza Ghulam Ahmad. Andrew
Jackson era presidente degli Stati Uniti. Joseph Smith appena due
anni prima aveva fondato la Chiesa dei Santi dell’'Ultimo Giorno.
Luigi Filippo era il monarca costituzionale di Francia. Due anni
dopo la mascita di Ahmad, la diciottenne Vittoria divenne regina
della Gran Bretagna. Chopin era ai vertici della sua carriera. E

_ appena un anno prima era morto Friedrich Schleiermacher.

Tuttavia, fu soltanto quando raggiunse i 41 anni d’eta (1876) che
Hazrat Ahmad incominci6 a ricevere le rivelazioni che lo avrebbero
portato, alla fine, alla convinzione che nella sua persona s’era reso
presente il Mahdi. “Dopo”, come dice Zafrulla Khan, “gli fu
rivelato che era anche il Messia Promesso e che era in veritd il
profeta il cui avvento era stato predetto nelle principali religioni
del mondo™. Egli era “Campione di Dio rivestito dei manti di
tutti i Profeti” (2).

Dal tempo in cui dichard di essere il Messia Promesso fino al
punto della sua morte, il 26 Maggio 1908, la sua attivita profetica
non conobbe interruzioni. Egli diresse un Movimento che arrivd
ad avere migliaia di seguaci, cosi che nel 1906 stabili I’ Associazioe
Centrale degli Ahmadiyya, perché assumesse I'amministrazione
degli affari pratici del Movimento. Durante i primi anni del
Movimento degli Ahmadiyya, Ahmad stesso fu frequentemente
coinvolto in confronti con altri capi religiosi e pretendenti
messianici, che lasciarono intatta I'ispirata fiducia che egli nutriva
in se stesso. I suoi avversari e sfidanti andavano dai capi dell’Arya
Samaj al clero cristiano in India e negli Stati Uniti. Attraverso il
conflitto personale di cui ebbe a soffrire come colui che affermava
che era giunto il compimento profetico, egli fu continuamente
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