贾法里·阿斯—萨迪克 703年 - 765年
第八位纯洁的贵人(第六位伊玛目) 贾法尔.本.穆罕默德(愿主喜悦他)
母亲: 温母-法尔娲（邝司牧.本.穆罕默德.本.阿布巴可尔）的女儿.
称号: 萨迪格.
绰号:阿布-阿比杜拉
生日: 伊历83年他出生于麦地那.
去世: 他伊历148年被害.他的坟墓在巴库在他父亲的坟前.
伊玛目萨迪格——伊斯兰历史上的明珠
伊玛目萨迪格处在倭玛叶王朝灭亡和阿巴斯王朝兴起的时期，在这一时期由于改朝换代，执政者无暇向先知的后裔们施加压力，伊玛目萨迪格就利用这一时机大力发展教育，宣扬伊斯兰文化，他在麦地那兴建学校，培养人才，在短短的时间内，就使麦地那成为一个伊斯兰文化教育中心，当时伊斯兰世界各地到麦地那学习的人络绎不绝。据历史记载，伊玛目萨迪格共有4000多弟子，著名教法学家艾布·哈尼法和马立克也曾听他讲学，与他讨论切磋教法问题。
              
伊玛目萨迪格道德高尚，知识渊博，他特别强调学习与实践，他自己也用实际行动感化他人。尤其他强调青年人更应该抓紧时间，学习知识，不要虚度年华。他说：“我希望所有的年青人，要么是学者，要么是学生。” 
伊玛目萨迪格在伊斯兰教义和教法等领域提出了许多观点，他的观点一方面革除了当时在人们之间流行的一些与伊斯兰教背道而驰的思想，另一方面为伊斯兰文化的发展确定了明确的方向。
后来的伊斯兰教法学和教义学的发展，基本上是基于伊玛目萨迪格提出的理论基础之上。伊斯兰著名学者穆菲德在其著《指引》一书中写到：“在伊玛目萨迪样的不懈努力下，麦地那变成了伊斯兰世界的一个重要文化中心，伊玛目萨迪格的思想很快在伊斯兰世界各地传播。
此外，许多圣训也都是由伊玛目萨迪格传述的。可以说，没有一部圣训、哲学、教法学等学科的书籍不援引伊玛目萨迪格那富有哲理的话语。” 
一天，伊玛目萨迪格和他的弟子们坐在一起，一位沙姆人进来对他说：“我听说你能够解答人们提出的各种问题，因此，我来与你就《古兰经》中的一些问题展开辩论。”伊玛目对他的一位学生哈姆兰说：“你去回答这位沙姆人所提出的问题。”那位沙姆人对伊玛目萨迪格说：“我是来与你辩论的。”伊玛目对他说：“如果你能够驳倒哈姆兰，再来和我辩论。”那位沙姆人只好与哈姆兰进行辩论，虽然他也是一位知识渊博的学者，但还是未能驳倒伊玛目萨迪格的学生哈姆兰。但他不甘心失败，他再次找到伊玛目萨迪格，并对伊玛目说：“虽然我在《古兰经》方面的辩论没有驳倒你的学生，但我还想与你在阿拉伯语法、文学和伊斯兰法学、教义学方面与你辩论。
”伊玛目萨迪格关于每一个内容指定一位学生与他辩论，在辩论中这位沙姆学者没有驳倒伊玛目萨迪格的任何一位学生。最后他不得不佩服伊玛目萨迪格那如大海一样渊博的学识。一位当代穆斯林著名学者阿布笃·哈利姆·基迪说：“我认为，在伊斯兰历史上，伊玛目萨迪格是第一位同时教授科学、哲学、社会学、政治学和经济学的教师，闻名遐迩的化学家贾比尔·本·哈彦就是他的学生。” 
在伊玛目萨迪格的学生中有著名的化学家、医学家、数学家和天文学家，这一点就充分说明,伊玛萨迪格知识渊博，精通各门学科。同时也说明伊斯兰教除了重视宗教知识外，还重视其他各门社会学科.著名化学家贾比尔·本·哈彦被称为化学之父就曾是伊玛目萨迪格的学生，他著作了许多书籍,他说：“如果没有伊玛目萨迪格的指引，我根本完成不了这些著作。” 
然而由于伊玛目萨迪格在人们中的影响，引起了阿巴斯王朝执政者的嫉妒和仇恨，并于公元765年遭执政者暗害而殉难。
伊玛目萨迪格与一伙苏菲派
苏福杨·赛里住在麦地那，有一天，他来见伊玛目萨迪格,他看见伊玛目萨迪格穿着一件华丽的白色外衣，就对他说：“你不适合穿这样华丽的衣服，你不应该受红尘的感染，希望你不要贪婪红尘，要多多地敬畏真主。”
伊玛目说：“你好好听我说，对你的今后两世都有好处。你认为我穿这样的衣服是异端，有可能你认为，先知和圣门弟子的生活简朴贫穷，所以，每一个信士的生活都应该简朴贫穷，直到末日。但是，我要对你说，先知是生活在一个社会普遍贫穷，生活无着落的时代，人们连最基本的生活保障都没有，所以先知与圣门弟子都象普通人一样生活。但是，如果在这一时代里，人们的生活条件得到了一定的改善，那么，最应该享受这些恩惠的是穆斯林而不是非穆斯林。
你看见我穿着这件华丽的衣服，哪一点错了？指真主发誓，你现在看见我享受真主给予我的恩惠，但是，我日夜都在提醒着自己，只要有施舍的必要，我会马上把钱财施舍出去的。”苏福扬无法回答伊玛目那充满哲理的话，便低着头回到他的同伙中去了，并把所发生的事告诉给他的同伙。他们决定集体去与伊玛目辩论。
这些苏菲派们全部来到伊玛目萨迪格面前说道：“我们的朋友不能够拿出有力的证据来反驳你，现在我们一起用有力的证据来反驳你，一定能把你驳倒。”
伊玛目说：“你们的证据是什么，请讲吧。”
苏菲们说道:“我们的证据是从《古兰经》中找到的。”
伊玛目说:“那太好了,再也没有比《古兰经》的证据更好的了，你们说吧，我洗耳恭听。”
“我们只用两节经文来证明我们走的道路是正确的。真主在《古兰经》中表扬
一伙人说：‘在他们之前，安居故乡而且确信正道的人们，他们喜爱迁居来的教胞们，他们对那些教胞所获的赏赐不怀怨恨，他们虽有急需，也愿把自己的让给那些教胞。能戒除自身的贪吝者，才是成功的。’《古兰经》在另一处说道：“他们把自己喜爱的食物给了贫穷人、孤儿和俘虏。”
当他们说到这里时，坐在旁边听他们说话的一个人开口说道：“现在我终于明白了，你们自己都不相信自己的话，你们用这些经文来迷惑人们，让人们不要贪爱钱财，以便把钱财给你们，让你们享受。实际上，你们根本不是放弃红尘的人。”
伊玛目说道：“我们暂且不说这些，这些话没意思。”然后他对众苏菲说：“首先你们说，你们用《古兰经》的证据，你们是否知道哪些经文是明显的，哪些经文是隐微的，哪些经文是废除的，哪些是被废除的？许多穆斯林就是在这一方面走向了迷路，他们对《古兰经》根本不了解。”
众苏菲说：“在这一方面我们总体上是有概念的，但不是完全知道。”
伊玛目:“你们的错误就在这里，先知的《圣训》与《古兰经》一样必须要全面的了解。 你们所引证的《古兰经》经文不能证明禁止人类享受真主的恩惠。
这节经文指的是真主赞扬一伙民众，他们在一定的时间内先为人后为己，他们和别人共享自己的财产。如果他们不把自己的财产给予别人也不犯罪，也不违背真主的命令。因为，真主并没有那样命令他们，当然也没有禁止他们那样做，而是他们凭着自己的热情，让自己生活艰苦点，节省些钱财让给自己的同胞享受，真主将给他们重大的报酬，所以，这节经文和你们所说的完全是两回事，因为你们禁止和谩骂那些合法享受真主给于他们的钱财和恩惠的人。
那些人在那个时侯如此地施舍自己的钱财，但是后来真主在施舍方面下达了更完美的命令，并规定了施舍的界限，所以我们只需遵循真主后来的命令，在没有必要的情况下，不用效仿他们的行为。
真主用他的仁慈改善了信士的状况，他禁止人们把自己的钱财全部施舍给别人，而自己和家人却生活在贫困的环境中，因为在家庭中有身体虚弱的人、老人和小孩，他们承受不了饥饿的痛苦。如果我家中只有一碗饭，还把他让给别人吃，那么，我的家人就会饿死，所以先知说：‘如果一个人，只有几个椰枣或几块馕或几个第尔汗，而要施舍的话，首先应该施舍给他的父母，其次是他的妻子和儿女，再其次是他的兄弟和亲戚，最后才轮到别人。’别人是最后得到施舍的人。先知当
听到一位辅士自己去为主道而献身，留下几个孩子，先知就说道，如果你们早把这件事告诉我，我绝不让他埋葬在穆斯林的坟场，他自己去献身，而留下这些孩子伸手向人们乞食。’
伊玛目巴格尔的父亲给我讲过：先知说:“你们在施舍的时侯，首先应从家人开始，凡是与自己较亲的人，先施舍给他们.”另外，《古兰经》禁止你们的言行，《古兰经》说:“那些人，他们在施舍时既不浪费，也不不及.”《古兰经》中有许多经文既禁止人们过分的施舍也禁止人们一毛不拔。《古兰经》走的是中庸之道，并不赞成手中有什么就把它全部施舍给别人，最终落得两手空空，然后再伸手向真主祈求道：‘主啊！求你赐我衣禄吧！’真主是不应答这种人的乞求的。先知穆罕默德说：‘真主不应答以下几种人的乞求：
１，乞求真主伤害他父母的人。
２，他把自己的钱财借给别人，既没有请人作证，又没有留下任何字迹。后来他的钱被那人独吞了不还给他。于是他抬手祈求真主来解决问题。象这种人的祈求是不被应答的，因为他是自作自受，把自己的钱借给别人，既不请证人也不立字据。　
３，祈求真主免遭妻子伤害的人，他的祈求也是不被应答的。因为，解决的办法在他自己的手中，如果他真的遭到妻子的伤害，不喜欢妻子，那么可以解除婚约，与她离婚，何必祈求真主呢？
４，坐在家中不去劳动而祈求真主赏赐衣禄的人，真主回答他们说：‘难道我没有赐给你们劳动的力量吗？难道我没有给你们健康的身体吗？我赐给了你们手、眼睛、耳和理智，你们可以看、听和思考，可以去劳动，为什么要坐在家中伸手祈求呢？我创造你身体上的肢体，就是要让你很好的工作，对这些恩惠的感谢就是去劳动和工作。你没有任何不去劳动和工作的借口，你应该去劳动去遵循我关于劳动、寻求方面制定的法律，不要成为别人肩上的负担。如果你按我的命令去做了，我一定让你丰衣足食，如果你去劳动了，去寻求了，但还是解决不了温饱问题，那么你的乞求是可以接受的。’
５，真主给了他许多钱财，而他全部施舍给别人，最后成为一个穷人，再向真主乞求衣食。真主在回答这种人的乞求时说:“难道我没命令你们在施舍时要适中吗？难道我没禁止无限度的施舍吗?”
６，向真主乞求割断骨肉亲的人，或向真主乞求导致断绝骨肉亲的东西，这等人的乞求也是不受承领的。真主在《古兰经》中已经教导先知怎样施舍财产，有一次先知得到一些钱财，他就想把这些钱财施散给贫穷人，甚至他不想让这些钱放在家中一夜，于是，当天就把所有的钱给了穷苦人。后来又来了一个乞丐，非要求先知给他点帮助，而先知由于手中没有任何东西给这个乞丐，而感到非常伤心和苦闷。于是，真主降下启示命令先知道：‘你不要把你的手束在脖子上，也不要把手完全伸开，以免你变成悔恨的受责备者。’
艾布白克尔在临近归真的时侯有人对他说:“你对你的财产留下遗嘱吧！”艾布白克尔说:“把我的财产的五分之一施舍出去，剩余的留给继承人。”五分之一的财产也不少了，但是艾布白克尔只遗嘱五分之一的财产，而实际上，按规定，临危的病人可以遗嘱三分之一的财产。
大家都知道赛勒曼和艾布·赞尔是非常虔诚而又不贪婪红尘的人，有一段时期，赛勒曼从国库中领取费用，他把一年的开支全部存起来。有人就对他说:“你特别虔诚又不贪今世，为何你还要存一年的费用呢？也许你今天或明天就要死去，哪里还活得到年底呢？” 他回答说：‘也许我现在不会死，为什么你们竟假设死呢？另外的假设还有啊！如果我能活到年底的话，我需要开支，需要生活来源。
你们往往会忽视这一点，如果人没有生活来源，怎么能很好地去遵循真主的命令呢？怎么还有能力为主道服务呢？人只有在生活来源得到保障的情况下，心情才会安宁，才会更好地祈祷真主。
至于艾布·赞尔，他有几峰骆驼和数只羊，有时他想吃肉或来了客人，或看到别人有需求，就宰上一只羊。如果想给别人，也要留下一半自己食用。
有谁能比得上他们那样不贪红尘呢？但他们还是要生活富裕点。先知针对他们所说的话是众所周知的，先知说：没有一个人能比得上赛勒曼与艾布·赞尔的虔诚以及他们的不贪。而你们（众苏菲）却让人们不要享受自己的财产，要人们生活在贫困之中。现在我给你们念一段我的先辈从先知那里传来的圣训，先知说:“最好的信士是：如果他一无所有，他也会感到幸福；如果他拥有东西方的财产，他也认为是好的，是幸福的。”
　　真正的信士不是那些贫困潦倒、手无分文的人，真正的信士取决于他的信仰，无论是在贫穷的时侯还是在富有的时侯，他都很好地完成自己的责任。他们在贫困的时侯，不怨天怨地，在富裕的时侯也不高傲自大，幸灾乐祸。
众所周知，在伊斯兰教初期，穆斯林人数很少，那时的圣战法律是一个穆斯林必须对付十个不信道的人，如果不去对付，就是干罪，违反了伊斯兰法律。但是后来穆斯林人数渐渐增多，真主减轻了穆斯林的负担，改变了圣战的法律，一个穆斯林只须对付两个不信道的人。
我想问你们一个有关伊斯兰法律的问题，假设你们中的一个人就妻子的费用告到法庭上，法官判决你必须承担你妻子的一切费用，你们说该怎么办？难道你们对法官说，我是一个修士，我已抛弃了红尘的享受。你的这一理由充足吗？
法官判决你必须承担你妻子的费用，这一判决在你们看来正确还是不正确？如果你们说这一判决不正确，那么，你们的确在明显地说谎，在诽谤伊斯兰教；又若你们说法官的判决是正确的，那么你们所说的理由是错误的。因此，你们所遵循的苏菲道路也是错误的。
另外，伊斯兰还规定，有的施舍是必须完成的主命，而有的则不是，比如天课和罚金是属主命。假若你们所谓的不贪红尘指的是不要生活、不去寻求生活的来源，假设所有的人们都象你们这样“不贪红尘”。那么，真主命令的这些施舍谁来完成，真主规定对金银牛羊骆驼枣子葡萄等的天课该怎么办？真主规定的这些天课是让那些贫穷受苦的人也享受真主给人类今世的恩惠。伊斯兰这样规定是要大家都能享受今世的恩惠，如果伊斯兰教的目的是要求人们放弃今世的一切享受，让人们生活在贫困之中，那么，贫穷人已经达到了伊斯兰的最高目的，就没有必要对他们施舍财物，没必要改善他们的生活，他们本身不应该享受今世的幸福生活。
如果伊斯兰象你们所说的那样，那么人们就不应该在手中存放着钱财，必须手中有什么就得马上施舍出去，那么天课就不起作用了。所以，你们所行的道路完全是错误的，是非常危险的，你们只会把人们带向灾难。你们走的路和你们号召人们所遵循的都是出于对《古兰经》和圣训的无知，这些圣训都是千真万确的，是与《古兰经》相符合的。但是，你们抛弃那些与你们的行为相反的圣训，这本身就是无知的做法。你们不去思考《古兰经》微妙的含义，也不去研究那些禁止与被禁止的经文、明确与隐微的经文，你们根本不知道哪些是命令，哪些是禁止。
你们回答一下苏莱曼圣人的故事，他祈求真主说:“我的主啊！求你赦宥我，求你赏赐我一个非任何人所宜继承的国权.”他向真主祈求任何人不能拥有的国权，真主就赐给了他所祈求的国权。当然苏莱曼圣人向真主的祈求都是正确的，这是《古兰经》所确定的，没有任何人敢说苏莱曼为什么向真主祈求今世的国权呢？另外还有达吾德圣人和优素夫圣人，尤其优素夫圣人明确地向国王要求道:“请你任命我管理全国的仓库，我确是一个内行的保管员。’最后优素夫掌握了埃及的国家大权，那些遭受灾难的人们都来向他购买粮食。优素夫所做的这一切，他自己也不认为是错误的，《古兰经》也没说他做错了。
左勒盖尔奈英的故事也是如此，他喜爱真主，真主也喜爱他，真主把整个世界的权力赐给了他。苏菲派的信士们啊！你们赶紧回头吧！去遵循真正的伊斯兰教，不要超越真主的法度，不要给自己制定法律，对不知道的不要去干涉，不懂就去问知道的人，要认清《古兰经》中哪些经文是废除的，哪些是被废除的，哪些是明确的，哪些是隐微的，哪些是合法的，哪些是非法的。如果你们这样做的话，对于你们最好，也最远离无知。不要与无知者同伙，无知的人是占多数的，要与有知识的人为伍，有知识的人是少数的。
请求祈祷
有一个人跑到伊玛目萨迪格跟前说：“请你为我向真主祈祷，让我的家境有所好转，我太贫穷了。”　伊玛目说：“我绝不会为你向真主祈祷的。”
“为什么呢？”
“因为真主不喜欢这样做，真主只命令人们每天去寻求衣禄，而你却想坐在家里，用祈祷来获得食物。”
朝觐的同伴
有一个朝觐归来的人，来到伊玛目萨迪格跟前，介绍自己的旅行经过和路上的同伴，他特别赞扬了一位同伴，他说，这人是多么伟大，我们与他在一起感到很自豪，他每时每刻都忙于记念真主，只要到一个地方休息，他就找一个安静的地方叩头礼拜，记念真主。
伊玛目问道：“那么他的工作谁为他完成呢？他的骆驼谁为他看管呢？。”
“当然，我们为这样虔诚的人做这些事感到很自豪,他只须去礼拜记念真主就行了,没必要做这些事。”
伊玛目:“所以，你们都比他高尚。”
黑市场
伊玛目萨迪格家中的人口渐渐地多起来了，每日的开支也逐渐增多。伊玛目便想通过经商挣一些钱来维持家里的生活。于是便凑了一千个迪那尔作为资本，交给了他的仆人穆萨迪法，并对他说：“你拿着这些钱就当作去埃及经商的筹码吧！”
穆萨迪法拿上钱在当地购买了货物，便同商队出发去埃及了。
当他们快到埃及时，突然遇到另一个刚从埃及返回的商队，他们互相询问了各地市场的情况，从谈话中得知，穆萨迪法与他的同伴们所带的货物刚好是埃及市场上及需的，无论价格多高，马上被人们抢购一空。他们听到这个消息特别高兴，大伙便定下了一个条约，所出售的货物必须是原价的两倍。就这样他们高高兴兴动来到了埃及，市场上果然如此，他们便根据自己定下的条约，用双倍的价格出售自己的货物，就这样在埃及的市场上产生了一个黑市场。
穆萨迪法带着一千个迪那尔的利润返回到麦地那，高高兴兴动来见伊玛目萨迪格，把两袋子的钱放在伊玛目的面前，伊玛目问道：“这是什么？” 穆萨迪法回答道：“这两袋钱中的一袋是你给我的本钱，另一袋是利润，是一千个迪那尔。”
伊玛目说：“利润太多了！你是怎么获得如此高的利润的呢？”
“当我们临近埃及时，得知………”他把事情的经过说了一遍。
“真主啊！你们怎么会这样做呢？你们竟然在穆斯林之间搞起黑市来，以双倍的价格出售自己的货物！不，我决不接受这种方式所获得的利益。”随后伊玛目就拿起一袋子钱说：“这是我的资本，我拿走，但那一袋的纯利我决不要。穆萨迪法啊！拔剑杀敌比寻求合法的钱财更容易。”
自己承担困难
一天，伊玛目萨迪格带着他的一些门生去一位亲戚家哀悼，途中他的鞋带突然断了，鞋子不能再穿了，于是他就脱了鞋拿着，赤着脚上路。
他的一位弟子叫伊本·阿比·亚尔夫尔，见此情景，赶紧把自己的鞋脱下来给伊玛目，而让自己光着脚走路。伊玛目对此很不高兴，并说道：“遇到了困难，应要自己承担，不要让别人来承受。”
骂人失密友
　　任何人也想不到，这两个形影不离，如胶似漆的朋友竟然会在一天之内分道扬镳。人们都知道他是伊玛目萨迪格的亲密朋友，甚至都不叫他的真实姓名，而是叫他“伊玛目萨迪格的朋友”。但是有一天他象往常一样和伊玛目一起去市场，任何人也没有想到，从那天起他俩再也不是朋友了。
事情是这样的，那一天，他带着自己的黑奴与伊玛目去市场上，黑奴一直跟在他的后面，到了市场中心，他转过头来，发现黑奴不在他的后面。过一会他又转过头来看了一下，黑奴还没有来，他第四次转头看时，才发现黑奴来了，于是怒气冲天地辱骂黑奴的母亲，骂黑奴是私生子。伊玛目听到这话非常惊讶，用手打着自己的额头说道：“你为什么要骂他的母亲？我原来一直认为你是一位非常虔诚的穆斯林，现在我才明白，你根本不虔诚。”
“先知的后裔啊！这位黑奴是‘散底’人，他母亲也是那里的人，您也知道他母亲不是穆斯林，我骂她又有什么关系呢？！”
伊玛目: “是的，他母亲不是穆斯林，但是每一个民族都有自己的婚配传统，只要遵照那一传统结婚的人，生下来的孩子都不是私生子。”
伊玛目说完这话，对他说：“从今以后你不再是我的朋友了。”从此后，没有一个人看见伊玛目与他在一起。
骗来的出名
有一个人在人们中间非常出名，人们都知道他是一位很虔诚的信士，也经常提说他是多么的伟大和高尚。
有人在伊玛目萨迪格跟前谈起了人们是怎样尊敬那个人，以及那个人是怎样在人们中间出名的。伊玛目想在别人不知道的情况下观察一下那位人们特别喜爱的人。
有一天,他悄悄地去观察那人，看见有许多普通人围在他的周围，伊玛目没有让任何人发现，悄悄地观察着这一切。他一看便得道围着他的人都受了他的欺骗。当人们离开他的时侯，伊玛目紧跟在那人的后面看看这人到底要去哪里，做些什么好事，致使这么多的人如此尊敬他。
没走多远，伊玛目看见那人站在一个卖馕的商店旁边,乘人不在的时侯偷偷地把两块馕放进了衣服里。伊玛目对此感到非常惊奇，但在心里想，也许他已经把钱给了商店的主人,也许过一会儿再给，但又一想，若是这样，为何要在主人不在的时侯偷偷地把馕拿走呢？
伊玛目边想着这一问题边观察那人还要做什么。突然他又看见那人站在了一个水果店旁边，乘人不注意又偷了两个石榴放进衣服里,伊玛目更加感到惊奇。而更使伊玛目惊奇的是，他看见那人是去看望一个病人,他把偷来的馕和石榴送给病人,就走了,此时伊玛目走上前去问道:"你今天所做的这一切令我惊奇。”伊玛目要求他解释一下他所做的一切。
那人看了伊玛目一眼，说道:“我猜你是扎尔法·本·穆罕默德（即伊玛目萨迪 格）。”
伊玛目:“是的，你猜得很对，我是扎尔法·本·穆罕默德。”
“你虽然是先知的后裔，出身高贵，但很遗憾，你太无知了。”
伊玛目:“你认为我哪一件事做的无知了？”
“你刚才的问话就证明你太无知了，你连《古兰经》中最简单的一道算术题都不知道，难道你不知道真主在《古兰经》中说:“行一件善事的人，将得十倍的报酬；作一件恶事的人，只受同样的惩罚.” 根据这一经文，刚才我偷了两块馕做了两件坏事；偷了两个石榴做了两件坏事，一共才做了四件坏事。但是我把两块馕和两个石榴为了取真主的喜悦，奉献给了病人，其中每一样就能获得十倍的报酬，所以这道算术题是非常简单的，即40-4=36，也就是说，我不仅没有犯罪，反而获得了36样报酬。你连这么最简单的算术都不懂，难道说你无知还不对吗？”
伊玛目说：“你才是真正的无知！你自作聪明，认为自己算对了。真主在
《古兰经》说:“真主只接受敬畏者的善功。”同样我也用一道最简单的算术题来证明你的错误。你自己承认做了四件坏事，并且你把从别人那里偷来的东西施舍给病人，这不仅不是好事，而且是坏事，所以，你又做了四件坏事，那么，4+4=8，也就是说你一共做了八件坏事，而没有做一件好事。”
那人听了伊玛目的话，无话可说，转身就离开了伊玛目。
伊玛目萨迪格把这一故事讲给他的朋友们听，并说道：“有些人如此无知地解释《古兰经》，迷惑了许多人
 

