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Hinduizam, Jevrejstvo, Budizam, Kr$¢anstvo i
Islam su zreli plodovi na drvetu Zivota. Koju god granu
dohvatimo, ona je sa stabla Jedinstva.






Savrsenstvo je konacna sudbina svakog bica.
Ono je bez pocetka i kraja, onakvo kakvo je
oduvijek bilo i kakvo ¢e zauvijek biti.






SAI BABA

Sa usana njegovih nista ne potece sem Jednote
bozanske. Ljubav, bratstvo i jednakost ljudi svih,
mir sa stvorenjima u oblik zatocenim; Svjetlost je
sijala pod stopalima lotosovim velikana.

Kali - Yuga uoblicava Avatara zemaljskog i ne zbog

same osobe svete, tama je potrebita misije

njegove. Uceni su bacili vedro jastva u more ljubavi
neupitne; svjetlost je sijala pod stopalima lotosovim velikana.

Navijestio je zoru Doba Zlatnog, Prema Baba slijedi
korake njegove. Bice svako ¢e tada spoznati svrhu
stvari i razloge postojanja svojeg; svjetlost je sijala
pod stopalima lotosovim velikana.
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PUT U DARAMSALU

Tibet je napustiti morao, jo§ davno bijase najavljeno

u spisima Svetim. Hramovi poruseni i

glave oborene unaprijed obavijestene na obali jezera Lase, Daramsala
je mjesto njegovo...

Na svijetu ovome izgnanici smo svi, i progonstvo
veliko je iz doba Adamovog. Na zemlji

smo kako iskusani bi bili i znanje je

cilj pustolovine ovosvjetske; Daramsala je

mjesto njegovo...

Sveto slovo OM ponavljahu mnogi unesreceni
i o¢i nade pune ka nebu usmjerene. Ali

kada ¢as sudbine dode on se obistiniti mora

i ne moze drugacije; Daramsala je mjesto
njegovo...

Svetost Njegova, Dalaj - lama mudri morao

je ostaviti predaka domovinu. Inkarnacija nova
unutar kruga Vjecnosti mozda ce doci u vrijeme
bolje jer sve se vraca i iznova spaja;

Daramsala je mjesto njegovo...
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PAPA FRANJO

Ucenje Sveto povratio je osovini njenoj, mlin
svetosti njegove hramu mudrosti daruje. Muslimane
i Jevreje i sve ljude bracom svojom nazvao je,

istina je to po znanju drevnom vjera svih.

Jer, cvijetovi iako razliciti upijaju vodu istu,

Papa Franjo

Ljudi su zajednica jedna ma ko oni bili

i duh bozanski nastanjuje bice covjekovo.
Smjerno je pruzio rasirene ruke svima; i crni
i bijeli mjesto u njegovu srcu imaju.

Jer, cvjetovi iako razliciti upijaju vodu istu,
Papa Franjo
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RIJEKE ZIVE VODE

U posljednji dan, veliki dan blagdana, dok je Isus tamo stajao, povika: "Ako
je ko zedan, neka dode k meni i neka pije. Onaj ko vjeruje u mene - kao
$to Pismo rece - iz njegove e utrobe poteci rijeke zive vode!". A ovo rece
o0 Duhu kojega ¢e primiti oni koji povjeruju u njega. Duh, naime tu jos ne
bijese, jer Isus jos ne bi proslavljen”. (IVAN, 7-37)

Isus se obraca ljudima posljednji dan blagdana a blagovanje znaci mir sa
sobom i drugima. Kao §to je poznato, Isus navlastito je simbol duhovnog
puta. On poziva one koji su zedni da dodu njemu i piju. Imam Ali a.s.
je kazao: "Dvojica se ne mogu zasititi - trazitelj znanja i trazitelj svijeta
ovoga". Shodno ovome zed za znanjem je neutoljiva a voda je jasan simbol
znanja, odnosno spoznaje. Onaj ko vjeruje u Isusa (kao "mjesto” duhovnog
ozbiljenja); "iz njegove ce utrobe poteci rijeke Zive vode", a ovo nakon §to
se opio znanjem i presao sve stepene (mekam) te postaje (manzzillah) i
dosao do stupnja savrsenog covjeka. Duhovni put je (bio) opisan u izvor-
nom Jevandelju (Pismo) i to je ono na $ta Isus smjera kazavsi - ko vjeruje
u mene, a nije rekao ko vjeruje u Boga koji me poslao, jer se vjerovanje
u Boga podrazumijeva za onoga ko je krenuo duhovnim putem. S druge
strane, duhovnjak nuzno vjeruje u Isusa kao duhovnog oca.

Dakle, ako se uzme Isusa za vodica "iz njegove utrobe ce poteci rijeke Zive
vode". Ovo predstavlja (u Isusovom dobu dijelimi¢no a danas puno) znanje
o Svetim Imamima iz Muhammedovog a.s. potomstva i oni su rijeke Zive
vode, odnosno nositelji zivog znanja koje se prenosi sa oca na sina. Rijeke
zive vode ne teku iz srca (ili Duha) duhovnog putnika ve¢ upravo iz "utrobe”
a utroba na Arapskom znaci ba'tn sto je isti korijen (kao i batin), odnosno
oznacava ezoteriju, tj. iznutarnje znanje. Ovo znaci da je rijec o ezoterijskom
znanju vezano za Dvanaest Imama koji su djelimi¢no ocitovani u dobu
ranijih Poslanika prije Muhammeda a.s., a Isus je svakako imao znanje o
njima i njihova imena su spomenuta u izvornom Jevandelju.
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Posljednji dio jasno ukazuje na buduceg Poslanika (Muhammeda) koji se
ovdje spominje kao Duh: "A ovo rece o Duhu kojega ce primiti oni koji
povjeruju u njega. Duh, naime, tu jos ne bijase, jer Isus jo$ ne bi proslavljen".
Muhammeda a.s. ¢e primiti oni koji povjeruju u njega jer u vjeri nema
prisile i Pravi Put se jasno razlikuje od zablude. Duh jos tu ne bijase jer
se Muhammed a.s. pojavljuje nekih 600 godina nakon Isa-a a.s. (Isusa) u
kronoloskom vremenu, ali metahistorijski je prisutan unutar duse svih
Vijesnika Bozijih.

{

Muhammed a.s. je rekao: "Bijah Poslanik jos dok je Adem bio izmedu vode
izemlje", znaci preegzistentno kao duh koji ce tek kasnije biti poslanion je
taj koji je proslavio Isusa obznanivsi njegovu stvarnu Poslanicku misiju te
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se slava ovdje vezuje uz istinu buduci da se moze proslavljati i zabluda, no
Duh je bezgrijesan i on "ne govori po hiru svome". "To je samo Objava koja
mu se obznanjuje” (Kuran). Muhammed a.s. je bio potpuno bezgrijesan
kako po pitanju Objave tako i u ostalim stvarima, odnosno postupcima.
Dakle, samo Objava, odnosno istina. Isa a.s. (Isus) je proslavljen od strane
Muhammeda a.s.: "Ja i Isa smo najblizi medu ljudima". Jer, vjere su sve
putevi do sredista mudrosti i kojim god putem krenemo cilj ostaje isti.
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KRUG I ZAOSTALOST

"Islam je zapoceo izgonom i zavrsit Ce izgonom.
Blago proganina”. (Imam Dzafer Sadik a.s.)

Rije¢ "Arab" se u Kur'anu spominje 10 puta u 10 razlicitih ajeta. U Bosan-
skim prijevodima Svete Knjige ta rijec se prevodi kao "beduin’, mada neki
komentatori tvrde da "Arab" doslovno znaci Arap. Takoder, "istarebe”
znaci prostacki i bestidno govoriti dok "arib" ukazuje na nesto "pokvareno”
(pokvariti se).

Jedan hadis priopcava kako je "propast Arapa u nacionalizmu". Nacionali-
zam znaci davanje prednosti svom narodu (nad ostalim) a $to je sa Islamom
potpuno nespojivo jer Muhammed a.s. jasno kaze da "bijeli (Covjek) nema
prednost nad crnim (i obrnuto) niti Arap ima prednost nad nearapom"”. Po-
$to je to tako, propast Arapa je u nacionalizmu buduci da je nacionalizam
nespojiv sa Kuranskim ucenjem, a za one koji odbijaju uputu Kuran kaze
da e propasti na Danu Suda.

Razmotrimo u tom kontekstu dva ajeta iz sure "Skupovi" (sura 39, 75 ajeta).

Ajet 14: "Reci: "Samo se Allahu klanjam, iskreno mu ispovijedajuci vieru
svoju’.

Ajet 15: "a vi se, pored Njega, klanjajte kome hocete!"

Reci: "Stradace, uistinu, oni koji na Sudnjem Danu izgube i sebe i porodice
svoje. Eto, to je pravo stradanje”.

Kuran takoder kaze: "...ne prizivajte danas jednu vec vise propasti...", a §to
smo spominjali i mnoge propasti jesu mnoge relacije meduljudskih odnosa
koje se eshatoloski gube. Ajet 15 spominje stradanje a stradanje je propast
jer onaj koji strada po samoj dubini stradanja propada.

Vidimo da ajet govori o Sudnjem Danu a ezoterijska propast (na ovoj razini
razmatranja) jeste propast Arapa u nacionalizmu jer "gubljenje sebe i svoje
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porodice” (posto ajet ne spominje nevjerovanje) jeste gubitak krvne veza-
nosti koja u konacnici i proizvodi plemensku fanati¢nost i danas prisutnu
kod Arapa. Jasno je da su ljudi jednaki, a jednaki i mogu biti samo pred
Bogom jer su od prirode nejednaki.

Kur'an kaze (za Sudnji Dan) kako tada "rodbinskih veza nece biti", te ce
svaka osoba biti prepustena jedino Bogu UzviSenom, odnosno iskusiti
posljedice djelovanja na ovom svijetu. Vidimo da predaja (kako je propast
Arapa u nacionalizmu) ne govori u proslom ili budu¢em vremenu te uka-
zuje na (uvijek moguce) stanje svijesti, odnosno kolektivnog duha. Danas,
svuda gdje zive muslimani (dakle ne samo Arapi) vidimo jednu opskurnu
i primitivnu razinu svijesti pripadnika Islama koji ne samo da mrze ve¢
¢ak ubijaju svakog ko misli drugacije. Bombaski napadi na Zene i djecu
te ataci na $kole, bolnice, dzamije i crkve rezultat su djelovanja "najgorih
stanovnika zemlje" kako je Imam Ali a.s. nazvao muslimane posljednjeg
Vremena (ahiri - zeman). Na ovu temu ¢emo se vratiti nesto kasnije.

Fanatizam je potpuno stran Islamu te je u tom smislu Boziji Poslanik a.s.
rekao: "Nije od nas ko poziva fanatizmu, nije od nas ko ratuje zbog fana-
tizma i nije od nas ko umre u fanatizmu'.

Vidimo kako ovaj hadis izopcava fanatike iz zajednice muslimana. Ezoteri-
jski, rijeci "od nas" ukazuju na Poslanikovu Porodicu te onaj ko je Porodici
blizak, bilo krvno ili duhovno ne moze biti fanatizovan. Blizina moze biti
fizicka ili duhovna te ova distanca ("Nije od nas...") iskljucuje svaku blizinu
Bozijem Poslaniku a.s. Ebu-Lehebov primjer je na ovaj nacin jasan jer je
on bio rodeni stric Poslanikov a Kur'an Ga proklinje.

No, stvarna bliskost je ponajprije u duhu jer Ebu-Leheb je sto treba ponovo
naglasiti bio Poslanikov rodeni stric a Kur'an ga proklinje dok je Salman bio
Persijanac a Muhammed a.s. ga je pridruzio svojoj rodbini. Ovo znaci da je
stvarna Poslanikova Rodbina "bratstvo u duhu'’, odnosno vertikalna veza.
Naime, Poslanik je jedanput rekao: "Salman je od nas, Ehli-Bejta". Vidimo
dakle da ga je uvrstio medu svoje clanove Porodice te je ovim ukazano da
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je duhovno rodbinstvo i vaznije i snaznije od krvnog srodstva, odnosno fi-
zicke blizine. Za razliku od fanatika koji su formalno muslimani (ali "nisu
od nas") postoje oni koji su poput Salmana dio Poslanicke Obitelji ("od
nas") a da nisu krvno povezani sa Muhammedom a.s. U pitanju su inici-
rani duhovnjaci, oni koji su jo$ u preegzistenciji bili stvoreni od tracaka
svjetlosti Ehli-Bejta. Rodbinstvo "vertikalnog" oblika (u duhu) jeivaznijei
snaznije od krvnog srodstva koje i dolazi iz svijeta neslobode (jer se ne bira).
Vidimo kako u pomenutom iskazu Muhammed a.s. najprije izopcava
one koji pozivaju fanatizmu a onaj ko u tom smjeru poziva vrlo lako ¢e i
ratovati zbog fanatizma (odnosno i umrijeti u njemu). Ovo zato jer misao
prethodi pozivanju (odnosno rije¢ima) a rijeci vode ka dijelu. Onaj ko ne-
¢emu ustrajno poziva prije ili kasnije ¢e poceti djelovati na osnovu svojih
uvjerenja, na Sta ga tjera unutarnje stanje. Misli su posljedica stanja duse
a djela posljedica misli.

Zaostajanje za drugima (prije svega u nauci), to je slika danasnjih "poziva-
telja" Islamu i tumaca pravovjernosti gdje nema mjesta za ono drugo i
drugacije. Islam koji i znaci predanost odnosno mir sa sobom i drugima
postao je izgovor za svaku vrstu nemira i nesredenosti.

U sustini, rijec je o fanatizmu a vidjeli smo da se od takvih Muhammed
a.s. ograduje bas kao i od onih koji ratuju zbog fanatizma. Tako bi se mnogi
pojedinci iz tih intelektualno zapustenih i moralno otupjelih grupa zakleli
da ratuju "uime Boga" oni ustvari kako to i sami Poslanik potcrtava ratuju
zbog iskljucivosti, dakle fanatizma.

Iskljucivost je sama po sebi fanaticna jer svom svjetonazoru nastoji sao-
braziti sve drugo.

Fanati¢na mrznja (u osnovi koje je strah) i jeste posljedica nemoci (nekih
grupa) muslimana da Zive u svom vremenu jer prema predaji covjek je
neprijatelj onome $to ne poznaje a mnogi danasnji muslimani ne poznaju
ni sebe a Sta tek reci o poznavanju drugih, koji se po pravilu unaprijed dozi-
vljavaju kao neprijatelji. Blagost koja prema Poslanikovom iskazu “ukrasi
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svaku stvar" jos davno je napustila srca samozvanih "dzihadista" koji Sveti
Rat dozivljavaju kao sredstvo unistavanja svega drugacijeg. Nista nije dalje
od Islamske (ispravne) perspektive koja Jevreje i Kré¢ane motri kao ljude
Knjige, one koji su muslimanima najblizi. "Sveti Rat" u Islamu je prije
svega, rat protiv sebe, vlastitih strasti i niskih poriva i to je veliki dzihad.
U pomenutom iskazu ("nije od nas ko ratuje zbog fanatizma") Poslanik
nije izdvojio posebno nijednu kategoriju ljudi protiv koje fanatici ratuju a
to upravo zato jer fanatizovana svijest moze usmjeriti mrznju prema sva-
kome, dakle kako prema onima koji drugacije misle tako i prema onima
koji su istomisljenici ukoliko njihovo nastojanje u vjeri nema ekstremisticki
karakter. Dokaz su danasnji sukobi koje proizvodi mrznja jednih musli-
mana protiv drugih.

Kao treca kategorija (u predaji) se spominje onaj "ko umre u fanatizmu".
Kako su vrata pokajanja otvorena sve do smrti svaki grijesnik (pa tako i
fanatik) moze promijeniti svoj nacin zivota. Ali, djela koja se godinama po-
navljaju i koja su jo$ prije izvrSenja ucvrs¢ena uvjerenjima (ovdje "pozivan-
jem u fanatizam") ostavljaju neizbrisiv trag u dusi te ¢ovjek neizbjezno
umire onako kako je Zivio, a vidjeli smo kako se Poslanik a.s. odrice svakoga
onoga ko umre u fanatizmu. U svakoj mrznji je strah a fanatizam i jeste
strah od drugacijeg jer se ono "svoje" motri kao superiorno nad drugim.

Imam Dzafer Sadik a.s. je rekao: "Vjeraima 10 stupnjeva koji se poput ljestvi
uzdizu jedan ponad drugog. Ako vidis nekoga ispod sebe, njezno ga privuci
sebi i nemoj ga opteretiti onim $to ne moze nositi, inace ¢es$ ga slomiti".
Da se primjetiti kako je stupnjevitost vjere analogna dekadenciji vjerske
misli jer oboje (i stepeni i rije¢ "beduin’ u Kuranu) ima 10 stupnjeva,
odnosno spominje se 10 puta. Ovdje je, kako vidimo, rijec o vjeria to znaci
i znanju jer potpunog znanja nema bez vjere iako parcijalno moze samo-
stalno egzistirati ali to onda vodi u nauku "bez duse" cega smo svjedoci u
ovom gvozdenom dobu kada se nauka cesto zloupotrebljava.

Zbog toga nauka mora biti zdruzena sa duhovnos¢u i moralom a sto ce
se desiti u Zlatnom Dobu.
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Stupnjeva vjere je dakle 10 a znamo da se rije¢ "beduin” (Arab) u Kuranu
takoder spominje 10 puta. Posto znanje ide stupnjevito ka "gore" (poput
ljestvi) poricateljstvo (tacnije beduinska svijest u Islamu) takoder ima 10
stupnjeva ali ka "dole". Kur'an kaze kako su beduini najveci nevjernici i
najgori licemjeri a svijet se priblizava (ili je ve¢ u) desetom stupnju “"bedu-
inizma" pod okriljem Islama. Samoubilacki napadi u kojima stradaju Zene
i djeca samo su jedan od simptoma tog uzasnog stanja iz kojeg se za sada
ne vidiizlaz jer za fanatizovane i duhovno opustosene skupine pripadnika
Islama ne postoje nikakvi (razumni) argumenti a $to je opet posljedica
stanja u dusama. Prve generacije muslimana nisu gajile mrznju jer se nisu
plasile drugog i drugacijeg.

Kur'an kaze: "..Covjeka smo u najljepsem liku (obliku) stvorili a vratiti
¢emo ga u najnize nizine". Kao i svaki ajet tako i ovaj ima vanjsko (zahir)
tumacenje te unutarnje (batin) zbilje. Covijek je kruna stvaranja te ima
najljepsi oblik a "Bog je lijep i voli ljepotu". U tom smislu je Poslanik rekao:
"Vidjeh Gospodara svoga u najliepsem liku sa nakrivljenim pokrivalom
na glavi".

Vidimo kako spomenuti ajet ne govori o tome na kojem svijetu ¢e Bog
Covjeka vratiti u najniZe nizine te to moze podrazumijevati kako ovaj
svijet (dunja) tako i onaj (ahiret). Vezano za drugi svijet "najnize nizine"
jesu utkana i formirana stanja unutar duse koje je ona aktualizirala svojim
djelima tokom Zivota na ovom svijetu te ukoliko je preovladavao animalni
nacin zivota forme (iznutra) utkane u bice ¢ine covjeka "poput stoke, cak
i gorim" (Kur'an). Cak i na ovom svijetu mozemo vidjeti ljude koji lice na
razne Zzivotinje usljed snage nacina zivota koji sukladira toj zivotinji.

U izvanjskom smislu "najnize nizine" predstavljaju 10 stupnjeva "beduin-
skog" poimanja (Islama) kojega ¢e kako smo vidjeli (prema rije¢ima Imama
Alija) ispovijedati "najgori medu stanovnicima Zemlje". Vezano za najljepsi
lik (a $to je savrseni Covjek - insani kjamil) i najnize nizine (Sto predstavlja
olicenje animalnog ¢ovjeka) Kur'an upravo stoga upotrebljava izraz "¢ovjek"
(a ne vjernik, nevjernik i sL.) jer su obje mogucnosti, kako individualnog
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savréenstva tako i pada ispod nivoa Zivotinje sadrzane u svakom covjeku
kao mogu¢nosti. Shodno ovome, ljudsko bice moze biti iznad andela ali i
ispod nivoa Zivotinje.

Naravno, Clanovi Kuée i Boziji Poslanici su savrieni te ne potpadaju pod
ovo pravilo i oni su na Zemlji zbog nas a ne zbog sebe. Bezgrijesnost u
uzem smislu, kao $to znamo obuhvata Clanove Kuée (Muhammed, Fatima
i 12 Imama).

Prema tome, spoznaja Boga ima 10 stupnjeva kretanja naprijed (ka
najljepsem obliku - insani kjamil) dok "najnize nizine" predstavljaju kre-
tanje unazad (ka animalnom covjeku) po cemu te nizine i jesu najnize.
Jer, ¢ovijeku je data mogucnost da bude veci od andela i nizi od Zivotinje.
Suprotnost svakoj vrijednosti je po prirodi stvari “nizina', odnosno niskost.
Vidjeli smo kako kretnja ka animalnom ¢ovjeku moze znaciti "beduinski"”
islam ahiri-zemana.

Animalni ¢ovjek je onaj koji je "strast svoju za boga uzeo" (Kur'an) i to je
danas stanje vecine covjeCanstva, bez obzira na cinjenicu formalne pri-
padnosti nekoj od monoteistickih religija.

Kali-Yuga je doba nemira, svade i razdora sto je posljedica unutarnjeg sta-
nja (u duhu) jer kako moze biti postignut vanjski mir ako nema mira u
dusama?! Mirovni pokreti koji postoje Sirom svijeta su za svaku pohvalu,
no u pitanju je naivni optimizam jer izgradnja covjecanstva treba da se
desi iznutra.

Posto je prema predaji strast sve $to odvraca od Boga jasno je da taj izraz
obuhvata mnogo Sire aspekte od same seksualnosti, odnosno nagonske
stere. Za beduinsku svijest upravo su fanatizam i mrznja oblici bozanstva,
odnosno ono sto ih u konacnici i odvraca od Boga.

Izvjesno je da su primitivne grupe muslimana obuzete vrstom kolektivnog
ludila a fasizam i komunizam su zivi dokaz da vec¢ina moze podle¢i zabludi.
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Za Poslanika Muhammeda a.s. Kur'an kaze kako je "najljepse ¢udi” a ¢ud
(moral) formira lik (unutarnjeg covjeka) te je to skladni lik ili najljepsi lik.
Onaj ko ima najsavrseniji moral ima i najsavrseniji lik, kako vanjski, tako
i unutarnji.

Ovo zato jer je savrseni Covjek otjelovljenje Bozanske namisli, odnosno
razlog postojanja nebesa i zemlje, bice kojemu su se poklonili ¢ak i andeli.
Unutarnji lik prema tome i jeste stvarni lik neke osobe za razliku od van-
jskog lika koji je potpuno isti (prepoznatljiv) kod svih ljudi, te prema tome
ikod onih ljudi koji su kako kaze Kur'an "poput stoke". Naravno, unutarnji
lik (berzahski kalup) biva (za ve¢inu) vidljiv tek na onom svijetu, bas kao sto
ni savrsenstvo vanjskog lika nije uocljivo svakome. Posto je covjek kruna
stvaranja on je kod Boga najcjenjenije stvorenje kome su se uprkos njegovim
nedostacima (a $to i jeste zalog slobode) poklonili kako smo kazali, ¢ak i
meleci. Sloboda je protuteza zlu pa Bog kaze andelima: "ja znam ono sto
vi ne znate', a $to je mogucnost izbora ljudskog stvorenja.

Zbog toga Kur'an kaze da onaj ko ubije nekoga ko na zemlji nered ne ¢ini
ili nikoga nije ubio "kao da je sve ljude poubijao” jer svi su ljudi braca i
sestre buduci da su potekli od jednog covjeka i jedne zZene (Adama i Eve).
Svo Covjecanstvo je kroz arhetipsku "sliku" (kolektivnu dusu) sabrano u
jednom §to znaci svakom covjeku. Vidimo kako je u ajetu upotrijebljena
neodredena zamjenica (ubije nekog) te se dakle specificno ne izdvaja nijedna
vjera, rasa ili nacija. Ubijeni, dakle moze biti i ateista ili idolopoklonik ali
se ubistvo neduznog strogo zabranjuje, jer je Bozija Milost koja obuhvata
sve primarna a ljudska uvjerenja su sekundarna. Osim toga, uvjerenja se
mogu promijeniti dok se Bozija Milost nikada ne mijenja, te je milost ut-
kana u postojanje a u batinu i nema poricatelja jer je (u ezelu) svaka dusa
posvjedocila Boziju jednost. Ono $to zovemo "nevjernik" jeste upravo
pokriveni ¢ovijek (kufure) a $to znaci zastrt od Boga stras¢u i ovozemnim
porivima.

Nijedan ¢ovjek se shodno Islamskom ucenju ne samo da ne moze nep-
ravedno ubiti vec¢ ga je zabranjeno cak i uznemiravati a fanatici pod
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maskom islama danas nepravedno ubijaju ljude i smatraju neprijateljem
svaku osobu koja drugacije razmislja (od njih). Muhammed a.s. je cesto
naglasavao vaznost dobrosusjedskih odnosa pa je tako jednom rekao da je
"svetost komsije kao svetost Ka'be" (svetog Hrama), a Ka'ba je Sveti Hram
muslimana i nepovrediva je.

Vidimo kako dobrosusjedstvo nije vezao ni za kakvu vjeru jer je (svaki)
¢ovjek Ademov potomak. Medusobna ubistva iskljucivo zbog uvjerenja
jesu karakteristika ovog doba pomracenja (Kali-Yuga) kada svetost Zivota
izmice opazanjima duhovnih ¢ulakoja u Tamnom Dobu jedva da i postoje.
Ovo zato jer je individualna i materijalisticki shvacena sreca krajnji oblik
znanja animalnog ¢ovjeka.

Sada ¢emo razmotriti jednu predaju Imama Alija a.s. o Posljednjem Vre-
menu. Nju smo vec¢ komentirali u nekim ranijim tekstovima, no vaznost
te predaja je takva da je njeno naglasavanje pozeljno ako ne i neizbjezno.
Ova predaja kako smo kazali ukazuje na stanje ljudi u Ahiri Zemanu
(Kali-Yuga).

Imam Alia.s. je kazao: "Doci ¢e ljudima vrijeme kada od Kurana nece ostati
nista osim slova Njegova, a od Islama nista osim imena njegova. Dzamije
njihove u danima tim bit ¢e velike u pogledu gradenja ali puste u pogledu
upucivanja. Oni koji ¢e boraviti u njima i oni koji ¢e ih posjecivati bit ce
najgori medu stanovnicima Zemlje. Od njih ¢e se $iriti smutnja i njima ce
se sve krivo sklanjati. Ako se neko izdvoji iz toga oni ¢e ga baciti natrag
u to. A ako neko odstupi natrag iz toga, oni ¢e ga gurnuti tome. Allah
Uzviseni kaze: 'Kunem se Sobom, izaslat ¢u na njih iskusenje u kojem
¢e i razboriti biti pometen! I On ¢e uciniti tako. Trazimo od Boga da nas

sacuva padanja u nemar".

Vidimo kako se odmah na pocetku predaje ahiri-zeman definira kao
vrijeme koje ¢e do¢i ljudima $to dakle predstavlja opcenitu svijest (u tom
vremenu) jer rije "ljudi" ne ukazuje ni nakoju vjeru, rasu ili naciju posebno
vec se odnosi na ljude kao takve. U smislu Hinduistickog poimanja rijec je
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o Kali-Yugi ili Tamnom Dobu koje ve¢ odavno traje a puna tama jo$ nije
dosegnuta. Zatim se kaze da ljudima (tog doba) "od Kur'ana nece ostati
nista osim slova njegova a od Islama nista osim imena njegova’. Najprije
je spomenut Kuran a zatim Islam jer Kuran je osnov i temelj Islama pa
ako temelj nije ispravan nije ispravna ni cijela zgrada. Od Islama kako smo
vidjeli nece ostati nista osim "imena njegova’. Najprije je, kazimo opet,
spomenut Kuran a zatim Islam jer Kur'an je osnov i temelj Islama pa ako
temelj nije ispravan nije ispravna ni cijela zgrada. Od Kur'ana kako smo
vidjeli nece ostati nista osim slova njegova a slovo znaci pisani tekst te od
Svete Knjige ostaju samo napisane stranice. Ovo vrijeme je odavno pocelo
i bivat ¢e sve tamnije i tamnije jer ezoterijski smislovi Knjige gotovo da se
i ne istrazuju; ¢ak $tavise, istrazivacki duh Islama se danas smatra "novo-
tarijom" te je svaki pokusaj u tom pravcu kod ogromnog broja muslimana
tabu. Nazalost, ovakvo poimanje seze sve do Poslanikovog vremena kada
je jedan od halifa ustvrdio kako su "vrata idztihada zatvorena'.

Iako vecina muslimana svijeta danas posjeduje Kur'an, ¢esto ukrasen i po-
stavljen na "pocasno” mjesto u kuci zahirske (a jos vise batinske) dubine
Svete Knjige se ne istrazuju. Ovakvo stanje (prema predaji Imama Alijaa.s.)
rezultira ¢injenicom da "od Islama ostaje samo ime". Kur'an se danas "uci"
ali se ne istrazuje, Cita se ali se po njemu ne postupa, pamti se ali se znanje
ne unapreduje. Zbog toga se muslimani i vjernici u spomenutoj predaji niti
ne spominju jer da bi neko ¢itao slova nije nuzno da uopste bude vjernik,
niti se "slovo Kurana" moze vezati za ikakva uvjerenja. Islam ima znacenje
predanosti (S-L-M). Predanost Bogu podrazumijeva ispravno djelovanje jer
je mir sa sobom i drugima (a to je Islam) nemoguce postici bez ovakvog ili
onakvog procis¢enja duse. Naravno da svaki covjek ne moze biti sufija ali
moze eticki djelovati u skladu sa Kuranom. Ako od Kurana ostaje jedino
slovo a od Islama ime to znaci da nema ni izvanjskog (zahir), niti iznutarnjeg
(batin) obzira Knjige onako kako je to izvorno objavljeno Poslaniku a.s. To
je danasnje stanje ve¢ine muslimana na svijetu a ¢ak je i obredoslovlje posve
drugacije od originalnog i odudara od Muhammedovog a.s. primjera iako
(jos uvijek) ne u svemu i to stanje ce se pogorsavati. Zaostajanje muslimana
je posve evidentno od osmog vijeka pa nadalje.

29



U tekstu se dalje kaze kako ¢e dzamije njihove u danima tim biti Siroke u
pogledu gradenja ali puste u pogledu upucivanja. Kada se nesto naglasava
to je znak da upravo tu postoji problem, inace se ne bi ni naglasavalo.
Svi znamo iz svakodnevnog zivota kako je afektacija slabost i ukazuje na
nedostatak.

Arhitektonska vrijednost dzamija je dakle svedena na puku fizicku veli¢inu
ali iznutarnji smisao mesdzida (a to je upucivanje) nedostaje, $to je upravo
i razlog grandioznih poduhvata, odnosno proste velicine kojom se nado-
knaduje izgubljena okomitost.

U predaji se ne kaze kako ¢e dzamije biti bukvalno puste ve¢ puste u po-
gledu upucivanja $to znaci da kvantitativno gledano posjetitelja moze biti
jako mnogo ali nedostaje dimenzija znanja a bez znanja mesdzid je poput
bilo koje druge zgrade. Uputiti znaci pokazati put te to podrazumijeva da
je onaj ko upucuje ve¢ upucen odnosno da ima znanje jer neznalica ne
moze upucivati. Neka vrsta (formalnog) znanja moze postojati ali kako su
(te) dzamije puste u pogledu upucivanja znaci da nema upute a bez upute
nema Pravog Puta jer uputa i znaci put. Shodno ovome, nema ni pravog
znanja onako kako je objavljeno Plemenitom Poslaniku. Uputiti drugog
moze jedino onaj ko (ve¢) ima znanje jer pokazati put znaci znanje o putu.
U tom smislu Isus ukazuje kako je za stjecanje znanja neophodan vodic
koji vidi istinu sr¢anim vidom pa kaze: "Moze li slijepac voditi slijepca? sto
znaci da upucuje jedino onaj ko zna Pravi Put. No, kada je vecina (batinski)
slijepa jako je tesko naci pravog ucitelja i vodica.

Dzamije posljednjeg Vremena se bogato ukrasavaju i kako smo vidjeli
"siroko grade” sto je tek loda kompenzacija nedostatka iznutarnjosti,
odnosno ispravnog znanja. Zbog toga dzamije treba graditi skromno i u
skladu sa potrebama a ne ocekivanjima ili zbog pokazivanja.

Vezano za upucivanje Kur'an kaze: "...zar ces ti uputiti onoga ko je strast

svoju za bozanstvo uzeo?", a kako je strast sve Sto odvraca od Boga te
kako je robovanje strastima glavna odlika Tamnog doba vecinska svijest

30



je nezainteresovana za uputu i Pravi Put. Ovo stanje rezultira krajnje po-
raznom cinjenicom da ¢e "u dzamijama boraviti i posjecivati ih najgori
medu stanovnicima Zemlje". Najprije se, kako vidimo ukazuje na stalnost
boravka a onda na posjecivanje jer prvo slijedi drugom posto moraju
postojati ljudi koji prevode namaz, vode brigu o ¢istodi i sl. Boravak je
dimenzija stalnosti a posjecivanje dimenzija povremenosti.

Obje kategorije (ljudi Tamnog Doba) dakle i oni koji ¢e u dZzamijama bo-
raviti i oni koji ¢e ih posjecivati bit ¢e najgori medu stanovnicima Zemlje.
Najgori znaci najlosiji, no to moze ukazivati i na degradaciju duhovnog,
odnosno estetskog unutar ljudskog bica.

Vidimo kako nije upotrijebljena nijedna rije¢ koja bi ukljucivala samo ljude
(vjernike, nevjernike i sl), ve¢ se upravo govori o najgorim stanovnicima
Zemlje, a njeni stanovnici su svi koji na njoj stanuju sto dakle ukljucuje
zivotinje, biljke te anorganski svijet. Svi su oni stanovnici Zemlje jer je
ona njihovo mjesto stanovanja. A kako su spomenute skupine vjernici
(jer nemaju slobodnu volju da se suprostave Bogu) ljudi u dzamijama su
(upravo po tom) gori i od njih. Za odredene vrste ljudi Kuran kaze kako
su "poput stoke, ¢ak i gori", jer ukoliko ¢ovjek zamraci Bozanski Duh u
sebi i ne koristi razum kao sredstvo svjetlosti u tom smislu on biva gorim
od Zivotinje jer Zivotinje su vjernici (bas kao biljke i minerali) jer Zive u
punoj pokornosti Bogu buduci da kako smo kazali nemaju slobodnu volju,
odnosno moguénost izbora izmedu dobra i zla. Cak $tavise, sve §to postoji
na nebesima i na Zemlji neprestano slavi svog Tvorca ali kako i Kuran
kaze: "vi ne razumijete slavljenje njihovo" jer covjek tako Cesto daje otpor
dosezanju vlastitog savrsenstva uslijed djelovanja strasti, laznog "ja" (ego) te
Sejtana pa mu se pricinjava da tzv. neziva' priroda $uti i miruje. Medutim,
oni od Bozijih robova koji imaju znanje cuju i vide (u svemu) neprestalni
zikkr, odnosno hvaljenje Boga. To i Kuran naglasava. "Njemu se pokoravaju
svina nebesima i na Zemlji htjeli to ili ne". Htjeli ili ne, znali ili ne, svi slave
i hvale Boga Jedinog i utjecu Mu se u nevolji kad sve drugo izda.

Kako predaja dalje kaze, od ljudi u dZzamijama ce se "Siriti smutnja i njima

31



Ce se sve krivo sklanjati”. Zbog slabosti ljudske prirode smutnja (nered) je
stalno latentno prisutna svugdje gdje Zive i obitavaju ljudi.

Posto su , kako smo vidjeli, dZzamije puste u pogledu upucivanja od ljudi
u njima se $iri smutnja a Sirenje znaci pomicanje rastojanja od centra te
kako se od tih ljudi $iri smutnja oni sami su centar smutnje. Boziji Poslanik
a.s. je rekao. "Smutnja spava, neka je Bozije prokletstvo na onog ko je pro-
budi". Vidimo kako smutnja nije vezana za mjesto te dakle moze postojati
i u dzamijama a Bozije prokletstvo se zaziva ne na onog ko je izazove ve¢
na onoga ko je probudi. Tamna strana ljudske prirode je uvijek u stanju
potencijalne pobune i dizanja protiv Boga. Od ljudi u dzamijama se $iri
smutnja te su dakle oni centar smutnje, odnosno oni koji su je probudili,
jer budenje znaci disperziju iz centra ka obodnicama kruznog Zzivotnog
toka. Kako pored Pravog puta postoje jedino krivi putevi tako i krive upute
dovode do toga da njihovi nosioci budu mjesto $irenja smutnje, jer osim
Istine nema nista sem zablude. Dakle, pored Pravog Puta postoji jedino krivi
put te ¢e se "njima sve krivo sklanjati” jer je to logican ishod izgubljenosti
Pravog Puta a $to su (u uzem smislu) Sveti Imami, njih Dvanaest. Sve §to
ne poznaje pravoputnost ce se logi¢no sklanjati najgorim ljudima.

Rije¢ "sklanjati” znaci potraziti utociste (odnosno pribjeziste) a ispravno
trazi utoCiSte u onom ispravnom te dakle i obrnuto; ono krivo naginje
onom krivom. U tom smislu, Poslanik kaze kako se "duse medusobno
mirisu’, te se zdruze ili razidu.

Sukladno hadisu, duse se, dakle, medusobno mirisu pa sli¢no tezi onom sebi
sliénom te se ono krivo sklanja (pod okrilje) onog krivog. Na ovo upucuje
jedna sli¢na predaja koja kaze kako su duse "poput mobilizirane vojske", a
vojske se razlikuju po razlicitoj pripadnosti.

Hazreti Alija dalje kaze: "Ako se neko izdvoji iz toga oni ¢e ga baciti natragu
to a ako neko odstupi natrag oni ¢e ga gurnuti tome". Vidimo kako princip
slobodne volje koji je u Islamu neprikosnoven biva pogazen upravo od onih
od kojih se ocekuje da ga najvise slijede.
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Izdvajanje iz tog (stanja) biva nemoguce jer viSe ne postoje vjernici vec tek
sljedbenici a onaj ko nesto slijedi prihvata predvodnistvo sto izdvajanje ¢ini
iznimno teskim a to mozemo vidjeti u svim sektama danas. Ukoliko, pak,
neko nastoji u pravcu izdvajanja primjenjuje se sila ("baciti natrag u to") a
nije receno koji oblik sile je u pitanju iako je ona neupitna posto je "bacanje”
uvijek oblik sile, $to se moze shvatiti i figurativno ali je sila neupitna.

Ukoliko, pak, neko odstupi natrag (izvornom Islamu) oni ¢e ga gurnuti
tome, tj. na silu vratiti postojecem stanju jer princip pokornosti (u sekti) ne
dopusta niizdvajanje niti odstupanje. Ovo moze, dakako, podrazumijevati
"obi¢ni" psiholoski ili moralni pritisak ali je prinuda neupitna.

Oba postupka (bacanje i guranje) predstavljaju oblik sile koji primjenjuju
najgori medu stanovnicima zemlje, a najgori su to $to jesu jer su spremni
na sve. To je posljedica ezoterijskog mnogobostva jer Kur'an kaze kako je
"mnogobostvo najvece nasilje" te (ezoterijski) mnogobozci u dzamijama
primjenjuje "bacanje” (natrag u to najgore stanje) te "guranje” (opet tom naj-
gorem stanju na Zemlji). Potpuno je nebitno §to se takvi mogu izjasnjavati
kao vjernici ili ¢ak obredno pripadati Islamu jer nedostatak istinskog
tevhida je kako jasan tako i potvrden.

Imam Ali a.s. dalje kaze: "Allah UzviSeni kaze: "Kunem se Sobom, poslat
¢u na njih iskusenje u kojem e i razboriti biti pometen”. I On ¢e uciniti
tako. Trazimo od Boga da nas sacuva od padanja u nemar". Zakletva Sobom
ukazuje na nedosezljivost ispravnog Islama buduci da je svakako Bozije
bic¢e nedosezljivo.

Vidimo kako se spominje Allahov govor kako bi se potcrtao znacaj predaje
jer i Imamov govor (kao nosioca tavila Knjige) je takoder Allahov govor u
drugostepenom smislu posto iz usta Ehli-Bejta ne izlazi nista osim istine.
Kur'an kaze: "... a koji je govor istinitiji od Allahovog?!" Posto su sljedbenici
istine (na onom svijetu) na "mjestima uzdignutim" u ovoj predaji se Allah
spominje kao Uzviseni a stvarnu veli¢inu i ne posjeduje niko osim Njega.
U Bitku nema ni snage ni moci osim Njegove.
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"Iskusenje” (koje se Salje) na ljude posljednjeg vremena jeste Imam el-Mehdi
a.s. Cije razdoblje duge skrivenosti (prema predaji) jeste iskusenje za ljude. U
toj kusnji su i razboriti pometenti jer je razboritost odlika zdravog razuma
a duljina skrivanja Imama pobija sve racionalne i na iskustvu utemeljene
argumente te otuda i pomenuta nesredenost, odnosno pometenost a pomet-
enost i nije nista drugo do nesredenost odnosno haoticnost misli, te shodno
tome i djelovanja. Receno je da ¢e "On uciniti tako" ¢ime je ukazano na
neizbjeznost ovog haoti¢nog stanja (vremena) cega smo svjedoci danas no
duhovna pometenost ¢e i dalje jacati jer samo dno duhovne razbastinjenosti
jo$ nije dosegnuto. Jer, jos uvijek postoje ljudi (svih religija) koji na ispravan
nacin Stuju Boga dz.s.

Vidjeli smo kako Imam Ali a.s. na kraju predaje izgovara Vrhovno Bozije
Ime ("On") sto je stoto, odnosno egzoterijski nepoznato Bozije Ime. Na
kraju, Imam Ali upucuje dovu Bogu Uzvisenom ("trazimo od Boga da nas
sacuva padanja u nemar"). Kao sto je (prema predaji) dova srz bogostovlja
tako je i nemar (gaflet) srz poricateljstva a o cemu govori i ajet: "... oni su
nemarni, poput stoke...". Nemarnost znaci neobracanje paznje na vlastiti
fitret te je tako Ali a.s. priopcio kako je "propao coviek koji ne poznaje
vrijednost svoju’.

U tom smislu i Poslanik kaze: "Ljudi spavaju a kada umru probude se". No,
budenje iz smrtnog sna nemarnosti je naravno moguce $to je i smisao vjere
jer je cilj stvaranja svjetova znanje a znanje je budnost posto covjek dok je
u snu ne moze (svjesno) stjecati znanje. Zbog toga postoje Bozije Objave
¢iji je cilj da razbude ¢ovjeka i vrate ga njegovoj izvornoj, iskonskoj prirodi.
Ovim zavrSavamo predaju Imama Alija a.s. o Posljednjem Vremenu,
odnosno komentar te predaje.

Sada cemo razmotriti jedan Kuranski ajet ije (ezoterijske) dimenzije govore
o Pravu Kuce Ciste, odnosno ukazuje na probleme Posljednjeg Vremena

(Kali - Yuga), ili bolje reci uzroke (danasnje) zaostalosti muslimana.

To je ajet 12 sure "Sobe" koji glasi:
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"0, vjernici, klonite se mnogih sumnjicenja, neka sumnjicenja su, zaista
grijeh. I ne uhodite jedni druge i ne ogovarajte jedni druge! Zar bi nekom
od vas bilo drago da jede meso umrloga brata svoga - a vama je to odvratno
- zato se bojte Allaha. Allah, zaista prima pokajanje i samilostan je".

Redni broj ajeta (12) ukazuje na 12 Svetih Imama koji su svi pojedinacno
Vijerovjesnikove "sobe", odnosno iznutarnji ta'vil Knjige. Kao sto su unu-
tarnji oblici sobe vanjskom oku nepristupacni tako je i batin Objave nedo-
stupan onima koji nemaju sr¢ane oci. Ajet se, vidimo, obraca "vjernicima"
(a ne muslimanima) $to ukazuje da je rije¢ o onima koji prihvataju Vilajet
12 Imama a.s., na ovaj ili onaj nacin $to ne znaci nuzno i opredjeljenje
prema odredenom pravcu (mezhebu). Nakon toga se zabranjuju mnoga
sumnjicenja a §to (ezoterijski) govori o sumnjama vezanim za Alijevo a.s.
nasljedivanje Poslanika te su u tom smislu ("neka") sumnjicenja zaista grijeh
jer nema nikakve dvojbe oko toga da je Muhammed a.s. (na Gadir Humu)
proglasio Imama Alija a.s. za svoga nasljednika i vodu muslimana nakon
njega a njegovo prvenstvo je potcrtano u mnogim Poslanikovim predajama.
Po tom pitanju je bilo mnogo "uhodenja i ogovaranja” jer su oponenti
Imama Alija pratili svaki njegov korak te nastojali saznati svaki pokusaj
njegovih pristalica u pravcu ocuvanja Prava Kuce.

Sumnjicenja po pitanju Alijevog hilafeta su grijeh, jer ga je za Poslanikova
nasljednika i vodu muslimana nakon njega odredio Allah a ne ljudi te zbog
toga to imenovanje ne moze biti dovedeno u pitanje. Muhammedu a.s. je
postavljanje Alija za nasljednika naredio Allah $to je Poslanik i potvrdio.
Indirektna posljedica uzurpacije Alijevog polozaja jeste i mucko ubistvo
koje se desilo na Kerbeli, tragicna i viteSka smrt njegova sina, Imama Husej-
na a.s. Da je Imam Ali uspio uspostaviti pravdu i red onako kako je to
znao i mogao Jezidov pohod i krvavi dogadaji na Kerbeli bi bili izbjegnuti.

Na ovaj dogadaj se odnosi dio ajeta: "... Zar bi nekom od vas bilo drago da
jede umrlo meso brata svoga?", jer je "umrli brat” Imam Husejn a.s. posto
je Poslanik a.s. za Svete Imame a.s. kazao kako su oni stvoreni od njegove
ilovace - mesa - te dodao da im je dato njegovo znanje i razumijevanje.
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Kako se jedenje mesa u snu tumaci kao ogovaranje jasno je da je ezoterijski
rije¢ o uzurpaciji hilafeta. llovaca predstavlja preegzistentnu prirodu 14
Bezgrijesnih , odnosno svojstvo Ismeta te je rijec o primordijalnom stanju,
tj. "ilovaci”. Tu se Imami obznanjuju u stanju njihove Ciste svjetlosti.

Meso predstavlja njihovo privremeno zemaljsko ocitovanje kada Imami
imaju ulogu Cuvara i Podrzavatelja Knjige. U skladu sa ovim "jesti meso
umrlog brata svoga" znaci poreci Husejinov a.s. stepen izazivanjem njego-
ve smrti i oduzimanjem polozaja $to u konacnici nije poslo za rukom vla-
darima tog vremena te je Imamet nastavljan cetvrtim Imamonm, i dalje,
sve do Dvanaesetog,

Za jedenje mesa umrlog brata ajet 12 kaze da je "vama to odvratno" na
$ta cemo se vratiti kasnije. Nakon toga se nareduje strah od Allaha a
Kur'an kaze kako se Allaha od robova Njegovih boje uceni. Osmi Imam
je pojasnio da su “uceni” Sveti Imami a strah od Boga je uvijek povezan
sa znanjem jer se Boga najvise boje oni koji Ga najbolje znaju kao sto Ga
najbolje i poznaju oni koji Ga se najvise boje. Kako je dakle strah od Allaha
povezan sa znanjem, to znaci spoznaju Dvanaestorice Imama koji su uceni
i njih se slijedi u stanju, djelovanju i mirovanju, jer kao sto kaze poznata
predaja: "Spoznaja Imama je spoznaja Allaha’, i drugog puta za izvorni
monoteisticki tevhid nema. Ovo zato jer su Imami uporiste Bozijih Imena
a Bozija bit ostaje nedosezljiva.

Kraj ajeta 12 (sure "Sobe") priopc¢ava kako Allah prima pokajanje i samilo-
stan je, a pokajanje je povezano sa samilo$¢u jer nema pokajanja bez sa-
milosti prema sebi. Bozija Samilost (za razliku od Milosti koja obuhvata sve)
seiodnosi na vjernike odnosno pokajnike jer nema vjere bez kajanja posto
suljudi (po prirodi) grijesni Sto i Kuran kaze: "A od kazne Gospodara tvoga
niko nije siguran". Kao $to je prema hadisu Muhammed a.s. djed svakom
vjerniku tako je i Imam Husejin a.s. brat svakom vjerniku jer se Pravo Ciste
Kuce nasljeduje, prije svega duhovno a posljedicno tome i krvno. U tom
smislu je Sesti Imam rekao: "Svi smo mi jedna te ista svjetlost".

Husejnov a.s. polozaj moze poreci samo neznalica ili klevetnik i to su oni
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koji jedu meso umrlog brata svoga a vidjeli smo da Casni Poslanik a.s. kaze
kako su oni stvoreni od njegova mesa - ilovace. Kako je "meso" zemaljski
polozaj "jesti meso umrlog brata” znaci negaciju tog polozaja.

Izvorno ucenje Ehli-Bejta imalo je svoje protivnike jos za vrijeme Posla-
nikova Zivota a poslije njegove smrti pritisak na njegovu Porodicu se po-
vecavao srazmjerno potrebama oholih vladara i silnika koji su zivjeli u dobu
Imameta i Vilajeta i koji su svoje tiranske metode vladanja i razvratan zivot
prikrivali formalnim ocitovanjem Islama.

Sami Islamski pravci (mezhebi) su nastali oko 120 god. nakon Poslanikove
smrtii (izvorno gledano) svaki ocituje ljubav prema Ehli-Bejtu, a razlicitost
je milost jer su povijesne, geografske, kulturoloske i druge potrebe specificne
te su i razliciti obredoslovni pravci odraz jedne skladne Sarolikosti u ko-
joj svaki vjerujuci moze naci svoje mjesto. U Bosni je odavno prisutan
Hanefijski mezheb i to je vjera nasih djedova koju valja ocuvati i njegovati.

Zapostaviti ili negirati znanje i stepen Kuce Ciste znaci upravo "sahraniti"
(svoga umrlog brata) odnosno Imama Husejna i to upravo "sada" a to vazi
za svako vrijeme jer je Kur'an uvijek svjez i nov te u svakom dobu ima svoje
manevijske znakove. U tom smislu valja dodati kako je ¢ak 100 godina
nakon Poslanikove smrti postojala zabrana biljezenja hadisa ¢ime je (vec
tada) udaren kamen temeljac nazadovanju pripadnika Islama.

Ajet 10 (sure "Vjernik", sura 40, 85 ajeta) kaze: "Onima koji nisu vjerovali
doviknuce se: "Allahova odvratnost prema vama kad ste pozvani da vjeru-
jete ostali nevjernici - bila je doista, veca od vase odvratnosti sada prema
sebi".

Vidjeli smo kako ajet 12 sure "Sobe" vezano za jedenje umrlog brata kaze
da je "vama to odvratno" jer je primordijalni polozaj duse takav da joj je
ocitovan Vilajet Imama a neki duhovi su kao $to znamo odbili prisegnuti
te je nepriznavanje polozaja Imama (odnosno jedenje mesa umrlog brata
svoga koje je odvratno) "Allahova odvratnost prema vama' (iz ajeta 10 sure
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"Vjernik"). Jer, takvi su kako ajet priopéava pozivani (ne da budu vjernici
jer je Bozije Jedinstvo posvjedocila svaka dusa) ve¢ upravo "da vjeruju"
(u Vilajet 12 Imama) a krajnja posljedica odbijanja je (na Sudnjem Danu)
"odvratnost prema sebi" jer Ce se tada svaka dusa susresti sa ¢injenicom da
je Imam okomica svakog bica. Jer, sa Ehli-Bejtom je sve pocelo i 12 svjetala
je bilo poredano pored Arsa prije stvranja neba i zemlje.

Vidimo (u ajetu 10) kako ce se (onima koji su odbili Vilajet Imama) gore
navedene rijeci"doviknuti". Ova rije¢ ukazuje na intenzitet izgovorenoga,
on je opet povezan sa smislom tih rijeci.

Oni koji ¢e to (onima koji su odbili Vilajet) doviknuti jesu Sveti Imami, njih
Dvanaest. Kako je Imam Lice Bozije suocenje s tim Licem je neizbjeznoito
je neovisno o uvjerenjima. Ovo pojasnjava ajet 46 sure "Bedemi": "[zmedu
njih bi¢e bedem a na vrhovima ljudi koji ¢e svakog po obiljezju njegovom
poznati. I oni ¢e stanovnicima dzenneta viknuti: "Mir vama!" - dok jo$ ne
udu u nj, a jedva e cekati'".

Ljudi na vrhovima bedema (tj. spoznaje) jesu Sveti Imami a "obiljezje" (sva-
kog) jeste njegovo vlastito poznavanje ili nepoznavanje Imama a $to je u
konacnici svaciji raj ili pakao. "Vrhovi" bedema znace vrhunac spoznaje a
vrh je krajnja granica dosezanja. U prvom slucaju (ajet 10 sure "Vjernik")
Sveti Imami se obracaju ljudima pakla a rijec "doviknuti" (za razliku od
rijeci "viknuti" u ajetu 46 sure "Bedemi") podrazumijeva daljinu jer se do-
vikuje onome ko je daleko od nas dok se "viknuti" moze i onom ko je u
(relativnoj) blizini. Ljudi pakla su udaljeni od Imama te tako i od Allaha
jer znamo da je spoznaja Allaha spoznaja Imama svog vremena. Buduci da
su udaljeni njima Imami "dovikuju" rijeci o vlastitoj odvratnosti, odnosno
suocavaju ih sa sobom kao Licem Bozijim okrenutim [judima dok ¢e Imami
kako smo vidjeli dZennetlijama "viknuti" da udu u njega zazeljevsi im mir.
Izmedu odvratnosti prema sebi i postizanja potpunog mira odvija se drama
Imamologije, ovisno o tome je li u ezelu Vilajet prihvacen ili odbacen. A
$to je neko blizi Imamu njegov put do Allaha je kraéi. Zbog toga je Casni
Poslanik kazao kako je "putovanje dio dzehennema" Sto (u ezoterijskom
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smislu) oznacava upravo pomenutu udaljenost od Allaha dz.s. Rezultat
bliskosti Imamima je mir a rezultat udaljenosti jeste odvratnost prema
sebi, urpavo zbog izvornog polozaja.

U oba slucaja ("doviknuti” i "viknuti") Imami se obznanjuju kao Lice
Bozije okrenuto ljudima, a razliciti nacini obracanja su posljedica izbora
svake duse, vezano za ¢injenicu prihvatanja ili odbijanja Vilajeta Dvanae-
storice. Zbog toga je jedenje mesa umrlog brata (Imama Husejna a.s.)
"vama odvratno" jer je u konacnici suocenje sa Imamom kao okomicom
vlastitog bica neizbjezno, a oni koji su odbili Vilajet osjecaju odvratnost
prema sebi. To potvrduje i zbir brojeva 2 ajeta (ajeta 10 sure "Vjernik" i
ajeta 46 sure "Bedemi") a koji iznosi broj 56 (10+46=56) sto je broj godina
Imama Husejina kada je umro mucenickom smrcu. Prihvatanje Vilajeta
rezultira mirom a odbijanje odvratno$cu prema sebi.

Navedene brojcane vrijednosti jesu, dakle nebeski lik Imama Husejna. Ovo
zato jer je svih 12 Imama "isteklo" iz Husejinove a.s. svjetlosne ki¢me, i on
je nebeski otac Ehli-Bejta a.s.

Ovo dokazuje zbir ukupnog broja ajeta sure "Vjernik" (85) i sure "Bedemi"
(206). Zbir je broj 291 $to u zbiru cifara ukazuje na 12 Svetih Imama a.s.
Jer, 2+9+1=12.

Kao $to je poznato, Alijevo a.s. vodstvo (i svih kasnijih Imama) je prihvatio

tek mali broj ljudi, ¢iji broj gotovo nikada nije prelazio 40 osoba.

Krug je simbol misticnog puta u Islamu jer se krajevi vracaju pocecima
i duhovnjak na kraju dolazi tamo odakle je krenuo. Sufija je onaj koji se
preporoden vraca u svoj stari zavicaj.

Na ovaj nacin moze se motriti i opca zaostalost danasnjih muslimana jer
je zaostajanje takoder kretanje u krugu ali bez ikakve perspektive izlaska.
Duhovni put ¢e postojati sve do Dana Suda, nepromjenjiv i ve¢ iskusan ali
uvijek svjez i novog okusa za one koji ¢e mu pristupiti.

39



Sto se tice zaostalosti za sada postoji jedino nada i snazna Zelja za napretkom
no, mjesta pesimizmu nema.

Jer, samo Bog stvara i upravlja i jedino On upucuje na Pravi Put.
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ASKERIJEVO SVJETLO

Jedanaesti Ehli-Bejtski Imam, Hasan Ali-Askeri a.s. je na bolji svijet pre-
selio u dvadeset osmoj godini svog Zivota. Njegovom smrcu je otpocela
Okultacija njegovog mladog sina Imama Mehdija a.s. Kao $to je poznato
postoje dvije skrivenosti Imama, jedna manja (koja je trajala oko sedamde-
set godina) i druga veca koja traje jo$ i danas. Obje Okultacije su podrobno
opisane u literature, te ovdje necemo ulaziti u pojedinosti.

Rijec “svjetlo” se u Kuranu spominje tacno 28 puta $to sukladira broju
godina zivota Jedanaestog Imama. U tom smislu svako svjetlo predstavlja
po jednu godinu Askerijevog a.s. zivota. Na simbolickoj razini rijec je o
28 mjesecevih "kuca’, odnosno svjetlosnih mekama koje duhovni putnik
doseze okrecuci se ka svom Imamu kao $to se (za 28 dana) mjesec okrene
oko Zemlje. Svjetlosni stepeni su trajni, ali za svakog mistika razlicito.

Sviimami su savrseni ucitelji (3ejh) i vodici i oni vode mistika na njegovom
uspenju. Na svakoj svjetlosnoj postaj duhovnjaka preuzima neko od svetih
Imama a ovdje ¢emo razmotriti duhovno putovanje i svjetlosne postaje
koje mu pripadaju gledano iz ugla svjetlosti Imama Askerija, odnosno
njegovog duhovnog vodstva. Muhamed a.s. je rekao: "Kuran ima 7 razina
znacenja od kojih svaka ima do 70 dubina" Shodno ovome iskazu Kuran
je beskrajno more znanja a svako zahvata vodu spoznaje sukladno svo-
jim mogucnostima. Naravno, vecinska svijest ostaje na doslovnoj razini
znacenja Knjige.

Svjetlo Imama Askeraja a.s. u svakom od 28 ajeta (gdje se spominje rijec
"svjetlo") na specifican nacin obasjeva mistika koji shodno svom napre-
dovanju prevaljuje put od 28 duhovnih stepeni. Unutar jedinstvene svjet-
losti moguce je vodstvo svakog od Dvanaestorice. U tom smislu je Imam
Ali a.s. kazao: "Mi Imami smo vodici", a vodstvo podrazumijeva put a
ovdje je to Pravi Put §to su svi Imami navlastito.
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PRVA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(prvo spominje rijec svjetlo u Kuranu)

Sura 2, ("Krava"), 286 ajeta. Ajet 17: "Slicni su onima koji potpale vatru i
kad ona osvijetli okolinu, Allah im oduzme svjetlo, ostavi ih u mraku, i
oni nista ne vide".

Redni broj ajeta (17) ukazuje na broj godina vlasti Askerijevog a.s. sina,
Imama Mehdija a.s. kao sto je i Salikov put duhovni a Sto znaci da je on
vec usvojio Serijat (zakon za fizicko). Vatra je ezoterijski motreno simbol
upute i predstavlja Musaov plamteci grm, odnosno Slovo (doslovnog)
Zakona religije, njen vanjski obzir. Taj obzir osvjetljava (samo) okolinu jer
se zakon za fizicko i odnosi na pravila u materijalnom svijetu a materija
je nasa okolina jer smo djeca ovoga svijeta. Dalje napredovanje na ovom
mekamu je zaustavljeno upravo na razini fizickog jer nakon usvajanja Se-
rjiata "Allah im oduzme svjetlo", a svjetlo je Imam te ih ostavi u mraku
(iskljucivo egzoterijskog) i "oni nista ne vide" vezano za tarikatske puteve
i hakkikatske istine. Ovo je nuzno jer je postepenost napredovanja na
duhovnom putu fakticki neizbjezna, i uspon (osvajanje postaja - manzillah,
te stepeni - mekam) se odvija u etapama i podrazumijeva razlicite oblike
borbe protiv sebe. lako je (ve¢) usvojio Serijat, putnik jos nije spreman za
svjetlo Imama.

Prvi mekam duse je dakle mekam zakona za fizicko te je to (batinski gle-
dano) "potpaljivnje vatre", odnosno osvjetljavanje okoline (duhovno). Na
ovome stepenu (kada ga savlada) duhovni putnik zadobija osnovno znanje
za dalji napredak. Svjetlo vidimo nije oduzeto (po sebi) ve¢ ga oduzima
Allah, posto Salik jos nije spreman za izobilno svjetlo Imama koje bi ga
nespremnog zaslijepilo a znamo kako ¢ovjek "biva neprijatelj onome sto ne
poznaje” (hadis). Sada pogledamo. Kako je ovo prvo "svjetlo” odnosno prva
godina Askerijevog a.s. Zivota na razini linearnog vremena ona predstavlja
365 (dana u godini). Ukoliko od jedne godine oduzmemo prvo "svjetlo"
(Askerijevo) dobit cemo broj 348 (365-17= 348). Ukoliko pak od ovog broja
oduzmemo ukupan broj ajeta sure "Krava" (286) dobt ¢emo tacno Zivot
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Poslanika Muhameda a.s. Jer, 348-286=62; Poslanik je kao $to znamo umro
sa 62 godine zivota. Muhamedonska svjetlost se u stvoreni svijet spusta
preko 12 svjetlosnih zastora (Svetih Imama). Posto Askerijevo svjetlo, od-
nosno ajet 17 zajedno sa Muhamedovim Zivotom i zadnjim ajetom sure
"Bekare" (286) zajedno tvore (prvu) ukupnu godinu zivota Imama Askerija
a.s. potrebno je razmotriti ajet 286 (a to je posljednji ajet sure "Krava").

"Allah nikoga ne opterecuje preko mogucnosti njegovih; u njegovu korist
je dobro koje ucini, a na njegovu stetu zlo koje uradi. Gospodaru nas, ne
kazni nas ako zaboravimo ili §to nehotice u¢inimol!

Gospodaru nas, ne tovari na nas breme kao $to si ga tovario na one prije nas!
Gospodaru nas, ne stavljaj nam u duznost ono $to ne mozemo podnijeti,
pobrisi grijehe nase i oprosti nam, i smiluj se na nas.

Ti si Gospodar nas pa nam pomozi protiv naroda koji ne vjeruje!"

U ovome ajetu vidimo kao misti¢ni putnik primajuci prvo svjetlo (Imama
Askerija) usvaja zakon za fizicko te naslucuje dalje mekame koji ga ocekuje
na njegovom putovanju. Na pocetku se odmah kaze kako Bog nikoga ne
opterecuje preko njegovih mogucnosti. Ovo znaci da mistik mora poznavati
granice vlastite duhovne mo¢i (kuvvet) bez obzira da li je do te spoznaje
do$ao samostalno ili uz pomo¢ ucitelja (Sejh) , a pravi ejh i jeste onaj koji
sr¢anim zrenjem (bassira) moze vidjeti mogucnosti iskusenika.

Nije svaki $ejh za svakog murida a i obrnuto, jer je taj suodnos duhovne
(manevi) prirode i podrazumijeva duhovnu trudnocu za koju postoji tac-
no odredeni poroditel;.

Muhamed a.s. je rekao: "Ja i oni koji su bogobojazni iz mog ummeta oslo-
bodeni smo opterecenja’, $to znaci da se Serijat odvija u njima kao neizo-
stavni dio njihove prirode te je kretanje unutar vlastitih mogu¢nosti lisa-
vanje opterecenja i za nize rangirane duhovnjake. Poslanik nije posebno
izdvojio nijednu (sufijsku) grupu ili pravac a slobodu od opterecanja je
vezao (iskljucivo) za bogobojaznost. Bogobojaznost oznacava strah od
Allaha a kako se "Allaha od robova Njegovih boje uceni" znaci da se bo-
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gobojaznost vezuje za znanje. A posto su uceni Sveti Imami (njih Dvanaest)
bogobojaznost se odnosi na one koji znanje stjecu od njih te je u tom smislu
i Poslanik rekao kako je "bogobojazni zauzdan" a uzde podrazumjevaju
vodstvo. Nakon toga se (u ajetu 286 sure "Krava") kaze kako je u korist
¢ovjekovu dobro koje ucini a na njegovu stetu je zlo koje uradi. U ovome
kontekstu etika ima dinamicni karakter te je rijec¢ o spoznajnom dobru
i spoznajnom zlu. Za dobro je spomenuta rijec¢ "ucini” $to ukazuje na je-
dinstvo akcije u djelovanju (izmedu Boga i ¢ovjeka) gdje dobro sustinski
pripada jedino Allahu a ¢ovjeku tek metafori¢no. Za zlo je medutim upo-
trijebljen izraz "uradi” jer zlo u jelosti (iako akcident) u potpunosti pripada
iskljucivo covjeku te ga on ne ¢ini postoje¢im u svijetu ali ga radi jer jedino
od ljudi i dzina potice zlo, a zlo i nije nista drugo do nesavrsenost.

Hafiz ef. Muji¢
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Zatim se u ajetu 268 Bogu obraca dovom i to u mnozini jer cijela sillsillah
(lanac duhovnog rodoslova) moli za prispjelog murida. Oni ga pomazu
svojim dovama te duhovnom snagom (himmet) poticu njegovo uzdizanje.
Najprije se kaze: "Gospodaru na$, ne kazni nas ako zaboravimo ili sto
nehotice ucinimo..."

Zaborav se odnosi na investituru Imama Alija za Poslanikovog nasljednika
ivodu muslimana nakon njega a poznato je da se taj dogadaj desio na Gadir
Humu. Poslanik a.s. je tada uzeo za ruku Imama Alija te podigavsi je u vis
rekao: "Kome sam ja voda i predvodnik, Ali mu je voda i predvodnik". Vise
0d 100 000 ljudi je bilo prisutno prilikom ovog proglasenja a sam Poslanik
je bio jasan. Kasnije su mnogi govorili da se ne sje¢aju tog dogadaja uplaseni
za svoju sudbinu i zabrinuti ponasanjem vladara tog vremena (prije svega
Muavije i Jezida ali i kasnijih). No, duhovni putnik ovu vaznu ¢injenicu
ne smije zanemariti ili zaboraviti je, jer svi putevi duhovnog rodoslova (u
svim tarikatskim redovima) vode do Imama Alije kao procelnika. ".. Ili
$to nehotice u¢inimo", nastavlja ajet a ovo se i odnosi na ono naprijed nave-
deno jer nehoticno ponasanje i postoji tamo gdje je svjesni uvid iskljucen.
Shodno ovome, vodeni zabludama i neznanjem muslimani su sa dzamijskih
mimbera decenijama proklinjali Imama Alija a.s. Kasnije je halifa Omer
Abdul Aziz ukinuo ovaj ruzni obicaj. Ovo je dakle radeno nehoti¢no, od-
nosno po inerciji i ve¢ina vjernika nije ni znala stvarne razloge. Zatim se
u ajetu 286 kaze ".... Gospodaru nas - "ne tovari na nas breme kao sto si ga
tovario na one prije nas".

"Breme" je teska i otezana stvar Vilajeta Svetih Imama jer su svi Imami
naglasavali kako je "'nasa stvar teska i otezana ". Sudbina svakog vierujuceg
u Vilajet Imama jeste nosenje te teske i otezane stvari, ukoliko je preegzis-
tentno odabran, od strane Imama te dostojan toga. Dio ajeta ne trazi da se
breme otkloni u smislu njegova nepostojanja ve¢ upravo "kao sto si ga to-
vario na one prije nas" sto jasno ukazuje da je rijec o nacinu nosenja tereta
a ne o teretu (bremenu) samom. Poslanik a.s. je rekao: "Ali je sa svakim
Poslanikom poslan tajno a samnom javno'. Shodno ovome, "teska i otezana
stvar” (Vilajeta Svetih Imama ) je na one prije bila "natovarena” pod znakom
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tajnosti Alija kao Apsulutnog Imama a ono $to je tajno po prirodi stvari je
teze nositi nego ono $to je javno obznanjeno. Jer, smr¢u Muhamedovom
Vilajet se nastavlja preko 12 Imama koji su djelovali javno i bili poznati u
svojim vremenima te je teret teSke i otezane stvari dozivljavan na drugaciji
nain nego kad je Ali a.s. sa ranijim Poslanicima slat tajno. Sto je neka stvar
manje vidljiva to je teza za spoznaju ("nosenje").

Zatim kaze: "... Gospodaru nas, ne stavljaj nam u duznost ono $to ne mo-
zemo podnijeti...’, a ovo se odnosi na Okultaciju Dvanaestog Imama jer
prirodu i razloge Okultacije ne mozemo do kraja podnijeti te nam to nije
duznost ni istrazivati. Dovoljno je (za vec¢insku svijest) vjerovati u Okutaciju
Imama Mehdija a.s., iako razlozi skrivenosti i nisu poznati. Svakako postoje
i oni koji imaju znanje o ovom. Zatim nastavlja - "pobrisi grijehe nase i
oprosti nam i smiluj se na nas..."

Kuran kaze: "...zlo dobrim zamijeni pa ¢e ga ono ponistiti", te se ovo od-
nosi na brisanje grijeha, a brisanje znaci ponistavanje te takav biva bez
grijeha u odnosu na ucinjeno. Dalje se zajedno spominju oprost i milost
a oprosta i nema bez milosti. Poslanik a.s je rekao Imamu Aljju a.s.: "Tii
tvoji sljedbenici ste spaseni na Sudnjem Danu i vama je oprosteno’, te je
ovo oprost spomenut u ajetu 286. Na kraju se trazi pomoc¢ (Bozija) protiv
naroda koji ne vjeruje a nije receno koji narod i kakva vjera je u pitanju.
Ovo se odnosi na opcenitu svijest poricanja (Vilajeta 12 Imama) $to je
povijesno potvrdeno jer je sa svakim od Imama bila (tek) neznatna grupa
ljudi. U tom smislu Poslanik kaze: "Ali je pomagac svakom vjerniku nakon
mene".

Ve¢ smo kazali kako je prva godina Askerijevog a.s. Zivota (odnosno prvo
spominjanje rijeci "svjetlo” u Kur'anu) prvi mekam duhovnog putnika a
to je zakon za fizicko. Njegovim usvajanjem stupa se na drugi stupanj a
$to predstavlja druga godina Askerijevog a.s. Zivota.
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DRUGA GODINA ASKARIJEVOG ZIVOTA
(drugo spominjanje rijeci “svjetlo" u Kuranu)

Sura 2, ("Krava") 286 ajeta Ajet 257: "Allah je zastitnik onih koji vjeruju i
on ih koji izvodi iz tmina na svjetlo, a onima koji ne vjeruju - zastitnici su
Sejtaniioni ih izvode sa svjetla u tmine, oni ce biti stanovnici dzehenema,
oni ¢e u njemu vjecno ostati".

Poslanik je rekao: "Ali je zastitnik svakog vjernika nakon mene". Rije¢
"svakog" podrazumijeva sve vjerujuée do Dana Suda. Naravno, ovdje se
misli na one koji prihvataju njegov Vilajet i zbog toga je upotrijebljena rije
vjernik (a ne "musliman"). Kroz batin Imam Ali pomaze vjernike do Smaka
svijeta, dakle u svakom vremenu.

Posto Allah kada zavoli Svog slugu biva njegov sluh, vid, ruka, noga onda
znacenje rijeci "Allah je zastitnik onih koji vjeruju" u ezoterijskom smislu
podrazumijeva Alijevu zastitu vjernika te u skladu s tim i zastitu svih
Svetih Imama nakon njega. Ovdje je bitna njihova svjetlosna priroda a ne
njihov privremeni ovozemaljski Zivot. Posto je upotrijebljen izraz "onih
koji vjeruju" a ne "vjernika" ovo se odnosi na one koji vjeruju u Vilajet
Dvanaest Imama jer vjerovanje se dijeli na opste i posebno a ovdje je rijec
0 posebnom, odnosno vjeri u Imamet i to je vjera spasene grupe. "Tmine"
predstavljaju tamu materijalne egzistencije $to je Muhamed a.s. jasno
naznacio rekavsi: "Vi ste u najmracnijem svijetu" te se to odnosi na spome-
nute tmine. Svjetlo je Imam koji je okomica svakog bica te onaj ko ga ne
upozna fakticki ostaje u "najmracnijem svijetu’. Hadis to jasno naznacava:
"Ko ne upozna Imama svog vremena umire neznabozackom smrcu’, a §to
se odnosi na nepoznavanje Boga jer "ko spozna svog Imama spoznao je
Allaha'. Nasuprot tome, onaj ko ne upozna Imama svog vremena nuzno
biva prepusten svijetu tmine jer Imam je svjetlo.

Naspram bozanske zatite je sotonska jer se u principu ljudi dijele na bo-

zanske i Sejtanske. Varijacija je bezbroj i nijanse su esto suptilne i nevidljive
obi¢nim ljudima, ali je podjela u osnovi gore spomenuta, bozanska te
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Sejtanska skupina. Sejtani izvode one koji ne vjeruju "sa svietla u tmine" a
ovo se odnosi na pojmovne (manevi) sejtane koji svojim spletkarenjem i
obmanama dovode ¢ovjeka u stanje poricanja Imameta a ono samo po sebi
oznacava "tmine". Na kraju se kaze kako ¢e oni biti stanovnici dzehenema
pri tome ne razdvajajuci ljude od Sejtana jer buduci da su poprimili njihovu
prirodu oni su ljudski $ejtani. Ovo predstavlja drugi mekam duhovnog
putnika - zasticenost od grijeha, i on spoznaje ulogu manevijskog Sejtana.

TRECA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(trece spominjanje rijeci "svjetlo” u Kur'anu)

Sura 5 ("Trpeza"), 120 ajeta Ajet 16: "Kojom Allah upucuje na puteve spasa
one koji nastoje da steknu zadovoljstvo Njegovo i izvodi ih na, po volji
Svojoj, iz tmina na svjetlo i na pravi put im ukazuje”.

O kakvoj knjizi je rijec vidjet cemo iz prethodnog ajeta. Ajet 15: "O sljed-
benici Knjige, dosao vam je Poslanik Nas da vam ukaze na mnogo sta sto
vi iz Knjige krijete, a preko mnogo cega ¢e i preci. A od Allaha vam dolazi
svjetlost i Knjiga jasna”.

U izvanjskom smislu rijec je o sliedbenicima Tevrata koji su krili ono sto je
u njemu bilo objavljeno o Poslaniku Muhamedu a.s.(koji ¢e se tek pojavi-
ti). No, ezoterijski motreno, sljedbenici Knjige (jer Tevrat se uopce niti ne
spominje) jesu sljedbenici Kurana a ono sto se iz Knjige krije jesu ajeti koji
se odnose na Vilajet Imama. Jer, Bog Uzviseni trazi da se pokoravamo Alla-
hu, Poslaniku i "onima kojima je povjerena vlast", a $to su Sveti Imami a.s.
i to (tumacenje) su mnogi muslimani krili iako je sam Plemeniti Poslanik
protumacio ovaj ajet (iz sure "Zene'), na nacin koji smo kazali a to je da se
to odnosi na 12 Imama. Takode, nakon Alijevog postavljanja za Muham-
edovog a.s. nasljednika na (Gadir- Humu) objavljeno je: "... danas sam vam
vjeru vasu usavrsio i blagodat Svoju prema vama upotpunio i zadovoljan
sam da vam Islam bude vjera". Bog je, kako vidimo zadovoljan Islamom
kao vjerom ali je to zadovoljstvo povezano sa preduvjetima. Vidimo, dakle

48



kako se usavrsavanje vjere i upotpunjenje blagodati odnosi na Imama Alija
a.s. odnosno Imamet, a to predstavlja preduvjet Bozijeg zadovoljstva, jer
je ono spomenuto nakon usavrsavanja vjere i upotpunjenja blagodati. Po-
slanik ¢e "preko mnogo cega i preci” jer je on jako dobro vidio i poznavao
snagu opozicije spram Imama Aljja a.s. ali je zbog svoje milosti i obzira
prema muslimanima prelazio preko toga. Cak stavise, on je nagovijestio
Imamu Aliju njihovo odbijanje njegova vodstva poslije svoje smrti. Sami
Imam Ali nije insistirao na svom pravu uvazavajuci jedinstvo zajednice i
¢uvanje od raskola.

Kraj ajeta kaze: ".. A od Allaha vam dolazi svjetlost i Knjiga jasna". Svjet-
lost je Vilajet 12 Imama a Knjiga jasna (u kojoj je sve pobrojano i koja je
spomenuta u suri "Jasin") je Imam el- Mehdi a.s. On ¢e sve Bozije Objave
jasno predociti covjecanstvu, odnosno dati tumacenje svih objavljenih
knjiga i to ¢e uraditi "jasno" u smislu obznane svih ezoterijskih dubina
Svete Knjige koje ¢e on objelodaniti.

Zatim ajet 16 nastavlja da tom (jasnom Knjigom), odnosno preko Imama
Mehdija a.s. Allah upucuje na puteve spasa one koji nastoje da steknu
zadovoljstvo Njegovo i vidimo kako se ne spominje vjera vec¢ putevi spasa
atoje Ehli-Bejt a.s. Imami su putevi spasa jer Ali a.s. kaze kako "niko nece
uci u dzenet "izuzev onoga ko zna "Imame i koga oni znaju" a dzenet je
spas, jer su njegovi stanovnici spaseni od patnje.

Rije¢ "putevi" ukazuje na mnozinu a Imama je znamo Dvanaest. Takoder,
Poslanik je rekao Imamu Aliju: "Tii tvoji sljedbenici ste spaseni na Sudnjem
Danu', te su shodno ovome Imami putevi spasa, i to odgovara njihovom
batinu, odnosno njihovom stanju ciste svjetlosti. Vezano za skrivenost
Imama Mehdija, Muhamed a.s. je kazao kako ce ljudi biti upucivani nje-
govom svjetloscu te je u ajetu 15 (u uzem smislu) rije¢ o Mehdijevoj a.s.
svjetlosti. Jer, svjetlost i Knjiga jasno su spomenuti zajedno a svjetlost je
batin Imama Mehdija a.s. dok je knjiga njegov zahir. Oni koji nastoje da
steknu zadovoljstvo Njegovo jesu oni sa kojima su Imami zadovoljni jer
predaja priopcava kako je “zadovoljstvo njihovo Njegovo (Bozije) zado-

49



voljstvo”. Put do Boga vodi kroz ljubav prema savréenom covjeku koji je
stjeciste Bozijih Atributa (Imena).

Vezano za tmine i svjetlo smo ve¢ dali pojasnjenje a to je da su tmine razine
materijalne stvarnosti a svjetlo je Imam, odnosno svaki od Dvanaestorice
i spoznaja jednog od njih je nestanak tmine. Kraj ajeta kaze: ... i na pravi
put im ukazuje”. Imami su Pravi Put navlastito, s tim §to su putevi spasa
batin a Pravi Put zahir Imamologije. Na puteve spasa, a to su Imami u
stanju Ciste svjetlosti, se upucuje (dakle preegzistentno i to se odnosi na one
koji su stvoreni od tracaka njihove svjetlosti) dok se na Pravi Put ukazuje
jer se to odnosi na zahir (vanjsku uputu) od strane Svetih Imama. Oni
objedinjuju vanjsko (zahir) i unutrasnje (batin), odnosno Pravi Put i Put
spasa i njihovi sljedbenici su spasena grupa.

Govoreci o podjeli ummeta na 73 grupe Poslanik je rekao kako ¢e samo
jedna biti spasena. Vezano za ova dva ajeta iz sure "Trpeza" (151 16) valja
naglasiti kako je Imam Mehdi roden 15-tog Sa'bana, a Sunce i Mjesec (dakle
Poslaniki Ali) se u Kur'anu zajedno spominju 16 puta. Alia.s. je u odnosu na
Poslanika a.s. ono sto je Mjesec u odnosu na Sunce, dakle primatelj izvorne
svjetlosti. Ovo je tre¢i mekam duhovnog putnika ili mekam Pravog Puta.

CETVRTA GODINA ASKARIJEVOG ZIVOTA
(Cetvrto spominjanje rijeci "svjetlo” u Kuranu)

Sura 5, "Trpeza’, 120 ajeta. Ajet 44 : "Mi smo objavili Tevrat, u kojem je
uputstvo i svjetlo. Po njemu su Jevrejima sudili Vjerovjesnici, koji su bili
Allahu poslusni i cestiti ljudi, i uceni, od kojih je trazeno da cuvaju Allahovu
knjigu i oni su nad njom bdjeli. Zato se bojte Mene i ne zamjenjujte Moje
rijeci za nesto sto malo vrijedi! A oni koji ne sude po onome $to je Allah
objavio, oni su pravi nevjernici!

Razlika izmedu ajeta Cetvrte i trece godine Askerijevog Zivota (odnosno
cetvrtog i treceg svjetla) daje ukupan broj svjetla odnosno broj godina
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Askerijevog a.s. Zivota. Jer, 44-16=28, Peti Imam, Muhamed Bakir a.sje
spomenut u Tori a §to je naglasio Casni Poslanik.U Tevratu se najprije
spominje, uputstvo" $to znaci vanjsko slovo Zakona (zahir) a zatim, "svjetlo”
$to kao $to znamo oznacava Imama. Nakon toga se spominju Vjerovjesnici
koji su bili Allahu: 1. poslusni i - 2. Cestiti ljudi. Ovo su Muhamedovske
dimenzije unutar Vjerovjesnika prije posljednjeg Poslanika. Vezano za
poslusnost Kuran kaze:. .."a obavljanje molitve je najveca poslusnost”. Posto
je prema hadisu "namaz duhovno uspenje (miradz) vjernika" poslusnost u
okomitom duhovnom smislu znaci dosezanje Prava Kuce, koje se naravno
kod Poslanika prije Muhameda a.s. ostvarivalo tek djelimi¢no. Vezano za
Cestitost Kur'an kaze: "Nije Cestitost u tome da okrecete lica svoja prema
istoku i zapadu, Cestiti su oni koji vjeruju u Allaha, i u onaj svijet, i u meleke,
iuknjige, i u vjerovjesnike, i koji od imetka, iako im je drag, daju rodacima,
i sirocadi, i siromasima, i putnicima - namjernicima, i prosjacima, i za
otkup iz ropstva, i koji molitvu obavljaju i zekat daju, koji obavezu svoju,
kad je preuzmu ispunjavaju, narucito oni koji su izdrzljivi u neimastini, iu
bolesti, i u boju ljutom. Oni su iskreni vjernici, i oni se Allaha boje i ruznih
postupaka klone". (Bekkare,177).

Ovaj ajet pojasnjava ko su Cestiti (Vjerovjesnici) iz ajeta 44 sure “Trpeza".
Imam kao Lice Bozije je usredisten u svakom bicu i okrenuti se njemu znaci
ne okrenuti lice svoje prema istoku i zapadu ve¢ upravo prema Imamu
svog bica koji je u nama usredisten kao sto je (ljudsko) lice u sredini tijela
, izmedu dvije ruke i dva ramena. Na ovaj nacin je Imam kao Lice Bozije
"sredina’, odnosno mjera svih stvari. Zato je Imam Ali a.s. kazao kako je
"Put Pravi put srednji", te onaj ko prostize (relativnu) ravnotezu, odnosno
umjerenost (jer apsolutna je za obicnog covjeka nemoguca) biva poput svog
Imama. Tada se u duhovnom putniku na ezoterijski nacin ozbiljuje vjera u
Allaha, onaj svijet, meleke, Knjige i vjerovjesnike $to predstavlja ezoterijsku
poslusnost i Cestitost (u ovom kontekstu). Ovih 5 postulata sukladiraju sa
5 osoba pod ogrtacem od kojih je Allah otklonio svaku necistocu. To su:
Muhamed a.s. kojemu su sukladira vjera u Allaha, zatim Fatima a.s. kojoj
sukladira vjera u onaj svijet, potom Ali a.s. kojemu sukladira vjera u meleke,
potom Hasan a.s. i njemu sukladira vjera u knjige i napokon Husejin a.s. a
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njemu sukladira vjera u Vjerovjesnike. Ovo je tarikatski obzir vjerovanja u
5 postulata vjere i to se odnosi dakle na 5 osoba koje su bile pod ogrtacem
kada je Dzibril donio ajet o potpunoj Cistoti te porodice. Serijatski motreno,
Muhammed a.s. je od ljudi (kada bi postojali muslimani) trazio jedino da
posvjedoce Jednost Boziju i njega kao Allahovog Poslanika. U produzenom
smislu posvjedocenje vjere je teklo ovim redosljedom - vjera u Allaha,
Njegove Poslanike, meleke, Knjige i Sudnji Dan. Od vecinske svijesti nije
(uvijek) ocekivao potvrdu vjere u Imamet jer je to teska i otezana stvar
a mogucnosti ljudi su razlicite. U ajetu 177 sure "Krava" smo ve¢ vidjeli
drugaciji redoslijed:

Vijera u Allaha

Vjera u onaj svijet
Vijera u meleke

Vijera u Knjige

Vijera u vjerovjesnike

U ovom (dakle tarikatskom ) smislu Muhamedu a.s. sukladira vjera u Al-
laha jer je on kod Allaha najvoljenije i najcjenjenije stvorenje. U tom pogledu
Poslanik kaze: "Prvo $to je Bog stvorio bila je moja svjetlost”. I jos: "Bijah
Poslanik jos dok je Adem bio izmedu vode i zemlje". Muhammedanska
svjetlost je ono prvostvoreno i ono sto je prethodilo stvaranju svjetova.

Vidjeli smo kako Fatimi a.s. sukladira vjera u onaj svijet jer je bila prva
koja se Poslaniku pridruzila nakon njegove smrti. U posljednjoj bolesti
Muhamed a.s. je kazao Fatimi da ¢e mu se ona "prva pridruziti', kao sto
je vjera u onaj svijet po redosljedu pridruzena vjeri u Allaha, u ajetu 177
sure "Krava'.

Iza toga slijedi vjera u meleke, a vidjeli smo da je taj stavak sukladan Imamu
Aliju a.s. Ovo zato jer je on gasulio Poslanika nakon smrti (dakle izvrsio
njegovo obredno kupanje) dok su mu meleci pomagali. Po njegovom vlas-
titom iskazu on je ¢uo njihove glasove a obican covjek ne moze dozivjeti
takvo otkrovenje niti mu se melek moze obratiti (direktno) u budnom
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stanju. Obracanje meleka se odnosi iskljucivo na Poslanike i Imame.

Hasanu a.s. sukladira vjera u Knjige. Ime Hasan u svom Korijenu ima
za osnov dobrotu (H-S-N= dobar) a Bog je preko Poslanika ljudima
spustio svoje Knjige iz Svoje dobrote. Kod covjeka je dobrota vezana za
srce. Pokazujuci jedanput na Imama Hasana a.s. (koji je tad bio dijete)
Muhamed a.s. je rekao: "Mozda ¢e njegovim posredovanjem Bog izmiriti
dvije zavadene skupine muslimana” (Sto se i obistinilo) a srce se nalazi
izmedu dvije strane kao $to je i mirenje izmedu dvije skupine. Osim toga,
Imam Hasan a.s. je bio poznat po dobroti i darezljivosti i 3 puta je dijelio
imetak sa Allahom dz..

Slijedi vjera u vjerovjesnike sto, kako smo vidjeli, sukladira Husejinu a.s. a
svi Vjerovjesnici su na Kerbeli plakali zbog zalosti za unukom Muhamme-
dovim a.s. $to znaci da su imali znanje o Princu mucenika. Svi su Imami
potekli iz Husejinove (svjetlosne) kicme.

Kada mistik tarikatski ovlada sa 5 postulata vjere on stjece (duhovni)
imetak koji mu je drag ali i njegovo dijeljenje tada biva obaveznim. To je
naglasio i Muhamed a.s. kazavsi: "Najvrijednija milostinja je pouciti svoga
brata muslimana”. Dijeliti nesto bezvrijedno ne ostavlja nikakav moralni i
duhovni ucinak kao sto i Kur'an potvrduje: "Ne udjeljujte ono $to ni sami
ne bi primili osim zatvorenih ociju’. Odreci se dakle treba onog $to nam
je drago.

Dobra volja rezultira o¢is¢enjem i primanjem djela kod Boga.

Imetak se daje: rodacima, sirocadi, siromasima, putnicima- namjernicima,
prosjacima, za otkup iz ropstva.

Ovo su tarikatske kategorije ljudi kojima se udjeljuje znanje. Prvo su spo-
menuti rodaci i ovdje se smjera na duhovno rodbinsko, odnosno svjetlosnu
pripadnost Ehli-Bejtu. U tom smislu je Poslanik rekao: "Salman je od nas,
Ehli-Bejta", a poznato je da je Salman bio Perzijanac te krvno nije spadao
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u Muhamedovu a.s. rodbinu. Rije¢ je dakle o duhovnom rodbinstvu koje
je daleko vaznije od fizickog.

Zatim se spominje "sirocad" a svaki duhovnjak je svjestan siroceta u se-
bi (i u svakom drugom covjeku) jer smo na Zemlji izgnanici. Siromasi
su takoder oni "siromasni u duhu" jer Kuran kaze: "Daj pravo njegovo
bliznjemu svome i siromahu i putniku namjerniku’, a pravo je Pravo
Kuce te su "siromasi” oni koji svojim duhovnim siromastvom pripadaju
Kudi Cistoj. Njima se takoder udjeljuje duhovna milostinja od strane onih
naprednijih u tarikatu. Putnici - namjernici su oni koji se (tek) nakratko
zaustave na duhovnom putu vezano za Kuc¢u Cistu i oni su tek Cetvrta
kategorija. Posto su na stupnju izvanjske zainteresiranosti za Pravo Kuce
te buduci da se shodno tome moze od njih ocekivati i dublje preispitivanje,
njima se takoder udjeljuje. Dalje se navode prosjeci. Oni su na poziciji
trazenja i daje im se od (duhovnog) znanja. Kako i Kur'an naglasava ("..i
na prosjaka ne podvikni") prema njima je zabranjeno grubo se odnositi
mada im odredena znanja svakako treba uskratiti jer interesovanje za nesto
(bez daljeg napretka) samo po sebi ne garantuje uspjeh. No, odbijanje od
(ezoterijskog) znanja podrazumijeva blagost.

Posljednje $to je navedeno a vezano za dijeljenje (duhovnog) imetka je za
otkup iz ropstva. Kur'an kaze ".. zar ¢e$ ti uputiti onoga ko je strast svoju za
bozanstvo uzeo...,akako je svako podreden u odnosu na vlastito bozanstvo
time je on u poziciji robovanja. Oni koji robuju laznim bozanstvima
mogu biti otkupljeni (iz tog polozaja) davanjem odoredenog znanja, koje
je svakako ograniceno u odnosu na prethodne kategorije. Zbog toga je
otkup iz ropstva spomenut zadnji jer se znanje (kvalitativno) razdjeljuje
na osnovu mogucnosti i volje onoga ko znanje trazi.

Zatim se (u ajetu 177 sure "Krava") nastavlja: "... i koji molitvu obavljaju i
zekat daju, i koji obavezu svoju, kada je preuzmu ispunjavaju, narocito oni
koji su izdrzljivi u neimastini, i u bolesti, i u boju ljutom. Oni su iskreni
vjernici; i oni se Allaha boje i ruznih postupaka klone". Namaz je u ovom
kontekstu tarikatski kao i zekat. Na stupnju $ejha dijeljenje znanja biva
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duznost te je duhovni zekat obaveza kao i materijalni. Zekat se spominje
nakon dijeljenja jer tek kada je suodnos (murid - Sejh) upotpunjen dijeljenje
znanja biva stroga obaveza. U tom smislu (duhovni) imetak se vise ne
spominje ko "drag" jer Sejh se ne vezuje za svoje znanje. Cak Stavise, on
zudi za udjeljivanjem znanja onima koji su ga dostojni.

Preuzimanje te ispunjavanje obaveze se spominje nakon molitve i zekata.
Kur'an kaze "... a ispovijedanje vjere je dug prema Allahu', te je u pitanju
cjelina vjere. Da bi obaveza (prema Sejhu) bila ispunjena ona mora biti
pravilno preuzeta te ovo predstavlja davanje prisege (bejat). Nakon preuzi-
manja slijedi ispunjavanje datog be'jata a to je put (sejri suluk).

Zatim se narocito isticu oni koji su izdrzljivi u nemastini a Poslanik je rekao
kako je siromastvo njegova slava. Slavu je tesko nositi te je neophodna
izdrzljivost a tarikatski gledano ovo siromastvo jeste duhovna nepotrebitost
za bilo ¢im osim Boga.

Bolest je bolest srca a "boj ljuti" rat protiv sebe. Sve su ovo opasnosti koje
vrebaju ve¢ uznapredovalog duhovnjaka. No, ukoliko savlada sve pre-
preke on stupa na postaju iskrenog vjernika a iskrenost je od najtezih i
najdragocjenijih stvari. Rat protiv sebe je Veliki Sveti rat a ovdje je opisan
kao "ljut" jer je nefsu neugodan kao sto je fizickom organizmu neugodno
kada proguta nesto ljuto.

Zato se naglasava strah od Allaha i klonjenje od ruznih postupaka jer je sa
aspekta iskrenosti ovo dvoje povezano. Neiskren vjernik, odnosno licemjer
se nikada nece bojati Allaha te shodno tome nece se ustezati od ruznih
postupaka jer je on vjernik samo formalno (dakle sa vanjske strane). Vidjeli
smo dakle kako je u ajetu 177 sure "Krava" pojasnjena Cestitost spomenuta
u ajetu 44 sure "Trpeza". U nastavku ajeta 44 se kaze: "...i uceni od kojih je
trazeno da cuvaju Allahovu Knjigu i oni su nad njom bdjeli".

Znamo da su "uceni” Sveti Imami a.s.. U doba Tevrata oni nisu bili prisutni
fizicki ali jesu metahistorijski i oni su ¢uvari (svake) Knjige nad kojom i
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bdiju. Od njih je to "trazeno" jer samo savrsen covjek moze biti cuvar Bozije
Knjige. Bdjeti znaci budnost jer "ljudi spavaju a kada umru probude se".
Apsulutni Imam je (kroz batin) ¢uvar svih Bozijih Knjiga.

Ajet 44 zavrSava ... Zato se bojte Mene, i ne zamjenjujte Moje rijeci za
nesto $to malo vrijedi! A oni koji ne sude po onome $to je Allah objavio,
oni su pravi nevjernici".

Ovdje se Imami spominju u stanju Ciste Rijeci a svo postojanje (koje i jest
postalo to sto jest upravo preko njih) malo vrijedi. Vecina ljudi u svakom
vremenu Ce, svakako izabrati ljubav prema ovom svijetu. Sud po Bozijoj
Objavi podrazumijeva pravednost a pravednost znanje. Znanje je to to
jest upravo po spoznaji Imama svog vremena. Odsustvo takvog znanja
ravno je poricateljstvu jer ko porice svoje najdublje bice time porice i Boga.
Vezano za ono $to "malo vrijedi" Poslanik a.s. je rekao: "Kada bi ovaj svijet
kod Boga vrijedio koliko krilo od komarca ne bi poticatelju na njemu dao
ni gutljaj vode". Ovaj hadis priopcava koliko je ovaj svijet bezvrijedan u
Bozijim o¢ima.

Stepen koji se zadobija Cetvrtim Kuranskim svjetlom (odosno cetvrtom
godinom Askerijevoga Zivota) jeste mekam Knjige.

PETA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(peto spominjanje rijeci “svjetlo” u Kuranu)

Sura 5, "Trpeza’, 120 ajeta. Ajet 46: "Poslije njih smo Isa - a, sina Merjemina,
poslalikoji je priznavao Tevrat prije njega objavljen, a njemu smo dali Indzil,
u kome je bilo uputstvo i svjetlo i da potvrdi Tevrat prije njega objavljen,
u kome je takoder bilo uputstvo i pouka onima koji su se Allaha bojali".

Najprije razmotrimo. Ukupno 3 ajeta u suri "Trpeza’ jesu 3 svjetla, odnosno

3 godine Zivota Imama Hasana al- Askerija a.s. To su ajeti 16, 44 i 46. Nji-
hov zbir daje broj 106 (16+44+46=106). Ukoliko ovom broju dodamo broj
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Cetrnaest Bezgrijesnih (Muhamed, Fatima i 12 Imama) dobit ¢emo tacno
ukupan broj ajeta sure "Trpeza".

Jer, 106+14=120 (sura Trpeza ima 120 ajeta). Ovo znaci da je svjetlosno
kusanje (zevk ) vezano za tajnu Dvanaestorice Imama a.s., jer trpeza znaci
jelo a jelo kusanje.

Kako "trpeza” ovdje oznacava kusanje duhovnog znanja cijelo to znanje
posjeduje 14 Bezgrijesnih u svakoj od 28 mjesecevih kuca, odnosno u
svakom (Askerijevom) svjetlu. Imam Sadik a.s. je rekao: "Svi smo mi
jedna te ista svjetlost’, te su svi Imami Savrseni Vodici i Mudraci i Knjiga
se tumaci preko njih.

Ukoliko pak ajet 46 oduzmemo od ukupnog broja ajeta sure “Trpeza”
(120) dobit ¢emo broj 74 (120-46=74). Broj 74 sadrzi "ljude gajba’, one koji
su u Okultaciji zajedno sa Imamom Mehdijem a.s., a to su: 40 plemenitih
duhovnjaka, 30 duhovnih princeva te Cetiri stuba kosmickog $atora: Idris,
Ilijas, Isa i Hidr. Ova Cetvorica (jos) ne umiru i nemaju zamjenike.

U satoru se nalazi Imam Mehdi li¢no. Vidimo kako je Isa a.s. medu njima,
odnosno da predstavlja jedan od kocica kosmickog Satora a ajet 46 sure
Trpeza govori upravo o njemu. Poslanik Isa nije umro ve¢ je podignut sa
zemlje i nalazi se na trecem nebu (sferi). Isa je priznavao Tevrat ¢ime je
naglasen kontinuitet jednog te istog bozanskog objavljenja ljudima, jer sve
Bozije Knjige donose jedan te isti zakon. Isau je dat Indzil u kome je bilo
uputstvo, tj. izvanjski zakon za fizicko i svjetlo $to je znamo Imam odnosno
svaki od Dvanaestorice. Svih 12 Imama je poimenicno bilo pomenuto u
izvornom Indzilu i njihova uzvisena imena su se nalazila na stranicama
(izvornog) Indzila. Isa je potvrdio Tevrat prije njega objavljen u kome je
takode bilo uputstvo i pouka onima koji su se Allaha bojali.

Umjesto "uputstvoisvjetlo” (kao $to je to receno za Indzil) za Tevrat se kaze

da je u njemu bilo "uputstvo i pouka’, dakle svjetlo se (ovdje , odnosno u
ovom kontekstu) ne pominje.
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Uputstvo je zakon za izvanjsko a pouka jeste Imam Ali kao tajniimam uz
Musa-a. U izvornoj Tori (Tevrat) je bio spomenut Peti Ehli-Bejtski Imam,
Muhamed i to kao Bakir a.s. dok je lik Poslanika Muhameda a.s. bio de-
taljno opisan. Jevrejski ucenjaci bi prilikom citanja poljubili mjesto gdje se
opisuje posljednji Poslanik, odajuci mu time pocast.

Zato je umjesto "svjetlo" (koje je spomenuto vezano za Indzil) za Tevrat
receno kako je u njemu bilo uputstvo i pouka. Upustvo se vezuje za obje
Svete Knjige dok je druga rijec vezano za Indzil svjetlo (jer su Sveti Imami
bili u njemu svi poimenice pomenuti) a za Tevrat pouka jer je u njemu de-
taljno bilo opisan Muhamed a.s. Kur'anske rijeci "...pa ko hoce poucice se" se
odnose upravo na naprijed receno. Imam Alikoji je sa svakim Poslanikom
poslan tajno identican je pouci (opisu Muhamedovom) jer su to dvije strane
jedne te iste svjetlosti. Stepen koji se zadobija petim Kuranskim svijetlom
tj. petom godinom Askerijeva zivota je mekam spoznaje Isaove svjetlosti.

SESTA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(Sesto spominjanje rijeci "svjetlo" u Kuranu)

Sura 6, "Stoka’, 165 ajeta. Ajet 1: "Hvaljen neka je Allah koji je nebesa i
Zemlju stvorio i tmine i svjetlo dao, pa opet oni koji ne vjeruju - druge sa
Gospodarem svojim izjednacavaju'.

Allah vidimo hvali Sebe a Ahmed (Muhamed) znaci hvalitelj, onaj koji
hvali. Kako je savrseni covjek cilj stvaranja Bog Uzviseni se obraca Sebi
preko 14 Bezgrijesnih (Muhamed, Fatima i 12 Imama) i zbog njih su svi
svjetovi stvoreni.

Nebesa spomenuta u ajetu jesu njihova svjetlosna a Zemlja njihova zemaljs-
ka priroda. Ajet jasno kaze kako su nebesa i Zemlja stvoreni a stvaranje se
odnosi na preegzistentnu prirodu 14 Bezgrijesnih dok se za tmine i svjetlo
kaze kako ih je Bog dao jer tmine su akcident te su kao takve date a svjetlo
Imama se ovdje obznanjuje na zemaljski nacin jer se na postaju Imameta
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stupa odnosno ona se zadobija (u smislu Cuvara i tumaca Knjige) te je
na taj nacin svjetlo takode "dato". Svaki Imam stupa na uzvisenu postaju
Imameta investiturom prethodnog.

Svjetlosna bit 12 Imama je preegzistentno stvorena dok se sami polozaj
Imameta daje od Boga. Zatim se spominju oni koji ne vjeruju u Imama
odnosno Vilajet Svetih Imama a to i jeste upravo po tome sto "druge sa
Gospodarom svojim izjednacavaju”. Ezoterijski, u pitanju je metafizicka
idolotrija jer ukoliko isklju¢cimo Imamologiju (vezano uz duhovni put)
putnik obozava "boga" formiranog u masti ili pak u pojmovnom smislu
a oboje predstavlja pogubnu zamku antropomorfizma. Bozanski atributi
se tada motre na razini ljudskog, a to je izjednacavanje drugih sa svojim
Gospodarom na nacin da se formiranim likovima pripisuju BoZije osobine
(snaga, moc i slicno).

Stepen koji duhovni putnik zadobija $estim Kur'anskim svjetlom (Sestom
godinom Askerijeva a.s. Zivota) je mekam znanja o nebeskom Ahmedu.

SEDMA GODINA ASKARIJEVOG ZIVOTA
(sedmo spominjanje rijeci "svjetlo" u Kuranu)

Sura 6 "Stoka',165 ajeta. Ajet 122: "Zar je onaj koji je bio u zabludi, a kome
smo mi dali Zivot i svjetlo pomocu kojeg se krece kao onaj koji je u tminama
iz kojih ne izlazi? A nevjernicima se ¢ini lijepim to $to oni rade!"

Ovdje je rijec o preobracanju sto je Cesta religijska tema. Katkad poricatelj
umre kao vjernik i obrnuto, vjernik kao poricatelj a sve ovisno o sudbini
koja je za svakog razli¢ita. Ipak , u batinu su svi ljudi vjernici jer je cijeli
ljudski rod u (ezel-u) posvjedocio Boziju Jednost. Ovo se odnosi bukvalno
na sve ljudske duse a nevjernik je onaj ko je na ovome svijetu pokriven. Jer,
"kufure" (kafir) doslovno znaci pokriti (a ne "poricati', kako mnogi misle).
Imam Ali je kazao kako "osim istine nema nista osim zablude". Shodno
ovome, onaj ko je napustio zabludu nuzno biva na istini. Primajuci, dakle
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istinu (0 Bogu) novoobraceniku se daje "Zivot i svjetlo pomocu kojeg se
krece". Ovo je ozivljeno srce te iskusenik na taj nacin tek pocinje da zivi
dok je prije bio umrtvljenog srca.

Zivot (na ovom svijetu) je tjelesni i duhovni, a ovdje je rije¢ o duhovnom
zivotu. Kada na srce padne Bozije Ime "Zivi" (Hajj) ono oZivi te je to Zivot
kojega Bog daje i koji je spomenut u ajetu 122. Zatim se spominje svjetlo
i to zajedno sa zivotom (Zivot i svjetlo) jer je duhovni Zivot neodvojiv od
Imamaa znamo da je Imam svjetlo. Za svjetlo je dalje receno da se pomocu
njega krece a rijec je o duhovnom (okomitom) kretanju uz pomo¢ Imama
kao savrsenog vodica koji duhovnog putnika vodi kroz postaje (manzzil-
lah) te stepene (mekam) poducavajuci ga o smislu i odgovornosti svakog
od njih. Oni koji su u tminama jesu oni koji ne poznaju (ili odbacuju)
svjetlo Imama. Iz tih tmina se "ne izlazi" sto ukazuje da nema duhovnog
zivota bez savrsenog Covjeka. Na kraju se kaze kako se nevjernicima ¢ini
lijepim ono $to rade (po pitanju odbacivanja Ehli-Bejta a.s.) jer zabluda
po prirodi moze biti ocaravajuca. Nije receno kako se nevjernicima ¢ini
"dobrim" ono §to rade ve¢ upravo lijepim posto dusa sklona zlu (i Sejtan)
svaku zabludu uljepsavaju a odbacivanjem Imameta covjek ostaje musli-
man ali ne i vjernik.

Po pitanju odbacivanja Ehli-Bejta oduvijek je postojao znacajan trud,
odnosno "rad" onih kojima je smetao njihov moral i njihovo znanje,
odnosno "Pravo Kuce'".

OSMA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(osmo spominjanje rijeci “svjetlo” u Kur'anu)

Sura 7, "Bedemi", 206 ajeta. Ajet 157: "Onima koji ¢e slijediti Poslanika,
vjerovjesnika, koji nece znati Citati ni pisati, kojeg oni kod sebe, u Tevratu
i Indzilu zapisana nalaze, koji ¢e od njih traziti da ¢ine dobra djela, a od
odvratnih odvracati ih, koji ¢e im lijepa jela dozvoliti, a ruzna im zabraniti,
koji ¢e ih tereta i teSkoca koje su oni imali osloboditi. Zato ¢e oni koji budu

60



u njega vjerovali, koji ga budu podrzavali i pomagali i svjetlo po njemu
poslano slijedili - postici ono $to budu zeljeli".

Vidimo kako su Poslanicka i Vjerovjesnicka uloga objedinjene u Mu-
hammedu a.s. jer je on bio i Poslanik i Vjerovjesnik. Tako je jedne prilike
rekao: "Adem i oni koji ga slijede su pod mojom zastavom", objedinivsi sve
Poslanike i Vjerovjesnike u sebi a zastava je simbol vodstva. Zato su svi
Poslanici prije Muhammeda a.s. donijeli tek (po) dio njegove duse kroz
svoja poslanja. U prijevodima Kur'ana se rije¢ ummi uglavnom prevodi
u tom smislu da je rje¢ o Poslaniku "koji nece znati Citati ni pisati” sto je
pogresno jer je Muhammed a.s. znao i Citati i pisati, za $ta postoje vjero-
dostojni dokazi. No, u ovom kontekstu necemo dublje ulaziti u tu temu
(pogledati knjigu "Pero i skrivenost" od istog autora).

Uglavnom, ummi oznacava netaknutu, djevi¢ansku prirodu Vjerovjesn-
ikovu, onu iznutarnju dimenziju sveukupnog znanja usljed cega Poslanik
nema nikakve potrebe za ¢itanjem i pisanjem. Nije dakle rije¢ o neznanju
(Citanja i pisanja) ve¢ nepotrebitosti da se znanje dobija posredno. Kako
smo kazali, Muhammed a.s. je znao i ¢itati i pisati.

Ajet nastavlja: "... kojeg oni kod sebe, u Tevratu i Indzilu zapisana nalaze..."
U Tevratu (Tori) je postojao detaljan opis posljednjeg Bozijeg Poslanika a u
Indzilu (originalnom Jevandelju) je Muhammed a.s. poimenice spomenut a
zajedno s njim i imena svih 12 Imama. Muhammed a.s. ¢e naredivati dobra
djela a od losih odvracati $to je on i ¢inio. Zalosa djela je upotrijebljen izraz
"odvratna" a hadis priopcava kako je "strast najodvratnije bozanstvo". On ¢e
lijepa jela dozvoliti a ruzna zabraniti. U duhovnom smislu rijec je o hrani
Duha i srca a $to su svjetovi istina i sustina dok "ruzna jela" predstavljaju
oblike metafizicke idolatrije, prije svega antropomorfizma. Muhammed a.s.
¢e ih "tereta i teSkoca koje su oni imali osloboditi...". Ovdje je rije¢ o teskoj,
otezanoj stvari (Vilajeta) koja ima biti duhovno preoblikovana.

Znamo kako je Poslanik rekao: "Ali je sa svakim Poslanikom poslan tajno
a sa mnom javno". Ovo tajno pojavljivanje Imama Alija a.s. kao Apsulut-
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nog Imama predstavlja neizmjerni teret i teSkocu za razliku od njegovog
(kasnijeg) fizickog ocitovanja. Osim toga, Imam Sadik a.s. je rekao: "Nasa
stvar je teska i otezana. Mogu je nositi jedino Poslani Vjerovjesnik, andeo
viseg reda ili vjernik cije ce srce Bog iskusati". Upravo spoznajom gore
navedenog ¢e ih Poslanik osloboditi "tereta i teskoca" jer se u njegovo
vrijeme (odnosno odmah nakon njega) svih 12 Svetih Imama povijesno
obznanjuje a dostupnost bilo cega umanjuje teskocu toga cemu se pristupa.
Preduvjet jeste ispravno kusanje (zevk) a $to dozvoljava sami Poslanik te
je to njegov Muhammedijski lik, posto kusanje znanja biva nuzno vezano
za batin Poslanika a ne njegovu fizicku osobu.

Zatim se u ajetu 157 sure "Bedemi" navodi nekoliko kategorija ljudi koji ¢e
"postici ono $to budu zeljeli"

1. Oni koji budu u njega vjerovali. Ne kaze se koji budu u Boga vjerovali (ili
u Kur'an) ve¢ upravo u njega (Muhammeda a.s.) a kako svaka osoba ima
lik po kome se prepoznaje, batinski lik Muhammedov je Nebeski Ahmed,
odnosno Muhammedanska svjetlost. Dakle, vierau Muhammeda a.s. znaci
duhovno opstojanje na njegovom (Muhammedanskom) liku.

2. Oni koji ga budu podrzavali. Muhammed a.s. je rekao kako je "Ali podrza-
vatelj svakog vjernika nakon njega". Uz to, svi Sveti Imami su podrzavatelji
i cuvari Knjige i to je ono na sta ovaj dio ajeta (ezoterijski) smjera. Ali je
prisutan sa vjernicima (kroz njihov batin) sve do Dana Suda i on podrzava
one ispravne da ustraju.

3. I pomagali. Poslanik je kazao: "Ali je pomagac svakog vjernika', te oni
koje on podrzava (ukoliko ustraju na tom) zadobijaju njegovu pomoc a
duhovni put je nemogu¢ bez pomoci Imama.

4. T svjetlo po njemu poslano slijedili. Ne kaze se Kuran ili Knjiga niti
vjera, ve¢ upravo svjetlo a Imam je kao §to znamo svjetlo. Imam je savrseni
vodic te se to svjetlo "slijedi" a slijediti se moze samo ono $to je ispred nas.
Ovdje je rije¢ o Mehdiju a.s. kao “poslanom svjetlu" jer je Muhamed a.s.
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rekao: " Ja sam poslan kao navjestitelj mojega sina, Imama Mehdija". U
Zlatnom Dobu ljudi ¢e postici ono sto budu zeljeli, odnosno dozivjeti
vlastito savrsenstvo i ozbiljiti svrhu svog stvaranja. Na ovoj nacin se spajaju
Pecat Apsulutnog (Imam Ali) te Pecat Muhammedanskog Vilajeta (Imam
Mehdi a.s.).

Osmi mekam je mekam spoznaje Poslanstva.

DEVETA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(deveto spominjanje rijeci “svjetlo” u Kuranu)

Sura 9, "Pokajanje”, 129 ajeta. Ajet 32: "Oni Zele da ustima svojim utrnu
Allahovo svjetlo, a Allah Zeli vidljivim uciniti svjetlo svoje makar ne bilo
po volji nevjernicima’.

DESETA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(deseto spominjanje rijeci “svjetlo" u Kuranu)

Sura 9 "Pokajanje"” 129 ajeta. U ajetu 32 se rijec "svjetlo” spominje dva puta
te ajet obuhvata zajednicko spominjanje devetog i desetog svjetla.

Pocetak ajeta ("oni") ne odreduje tacno ko su ti koji zele utrnuti Allahovo
svjetlo te dakle to mogu biti i muslimani a $to se desavalo i desava se. Ajet
ne govori o borbi protiv vjere ili osnazivanju nevjerovanja ve¢ upravo o
utrnucu Allahovog svjetla. Kako je Allah pripisao svjetlo Sebi to svjetlo
je od njegovo svjetla.

Znamo da je svjetlo Imam. Utrnuti svjetlo podrazumjeva da je svjetlo u
svjetiljci koja je mjesto ocitovanja svjetla. Imam Ali a.s. je za sebe rekao
kako je on "svjetiljka u tami" a to se odnosi na sve Svete Imame a.s. Svjetlo
oni Zele utrnuti ustima svojim, a to podrazumjeva dah iz usta, te kako je
dah Zivot to znaci da zele smrt Allahovog prijatelja.
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Ovo se odnosi na poricatelje Imameta koji Zele utrnuti svjetlo (Imama)
gasenjem svjetiljke a $to su Imami navlastito. Dokaz je u tome sto su svi
Imami otrovani ili ubijeni.

Sura "Pokajanje” je sura 9. Poslanik a.s. je jednom prilikom stavivsi ruku na
glavu Imama Husejina a.s. ( koji je tada bio dijete) rekao: "Devet ¢e Imama
biti poslije njega od kojih je posljednji Kaim" (Podrska). Prema tome, u ajetu
32 se radi o pokusaju utrnuca svjetla Imama Mehdija a.s. jer su neprijatelji
vrsili pretres kuce Imama Askerija i detaljne pretrage ne bi li ubili Sveto
dijete, a njegova majka je cak bila pritvorena.

Kako je rijec "svjetlo" spomenuta dva puta to se odnosi na malo i veliko
skrivanje Mehdijevo jer je poznato da su skrivanja dva, malo a onda veliko
koje traje i danas.

Nakon dugog perioda velike skrivenosti Allah ¢e uciniti vidljivim svjetlo
Svoje kako je to u ajetu i reCeno, $to znaci da ¢e se Imam Mehdi obznaniti,
odnosno postati vidljiv. lako su Abasidske halife ¢inile sve da pronadu
Imama Mehdija (jos kao dijete) njihovi planovi se nisu ostvarili. Oni su
zeljeli da ga ubiju o cemu postoji vise vjerodostojnih predaja, i $to smo
ve¢ kazali.

Ovo predstavlja mekam spoznaje Imama Mehdija, te mekam spoznaje
Imama Husejina a.s.

JEDANAESTA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(jedanaesto prominjanje rijeci “svjetlo” u Kuranu)

Sura 13 "Grom'", 43 ajeta. Ajet 16 :" Reci: "Ko je Gospodar nebesa i Zemlje?"
- odgovori: " Allah. Reci: "Pa zasto ste onda umjesto Njega kao zastitnike
prihvatili one koji sami sebi ne mogu neku korist pribaviti niti od sebe
kakvu $tetu otkloniti? "Reci?” zar su jednaki slijepac i onaj koji vidi, ili,
zar su isto tmine i svjetlo, ili, zar oni koji su ucinili druge Allahu ravnim
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stvaraju kao $to On stvara , pa im se stvaranje ¢ini slicno?" Reci: "Allah je
Stvoritelj svega i On je Jedini i Svemocni".

Na ovom mekamu duhovnjak spoznaje Bozansko gospodarenje kreacijom.
Umjesto Allaha oni su prihvatili druge za zastitnike. Rije¢ "Gospodar” ka-
zuje kako u zbilji nema drugog vladara sem Allaha vezano za sve svjetove
a koji su predstavljeni kao "nebesa i zemlja". U Bitku postoji jedino Allah
dz.3. 1 Njegovo djelovanje.

Muhamed a.s. je kao Sto znamo rekao: "Ali je zastitnik svakog vjernika
nekon mene". Po$to u ovome plemenitom iskazu Poslanik nije odredio ni-
kakav vremenski rok to znaci da Alijeva zastita vjernika kroz batin nadilazi
njegov ovozemaljski Zivot i proteze se na njegovu metahistorijsku ulogu
kao Apsulutnog Imama, odnosno Pecat Apsulutnog Vilajeta. Svi drugi
kao zastitnici ne mogu ¢ak ni sebi neku (manevijsku) korist pribaviti niti
(manevijsku) $tetu otkloniti. Ovo znaci da Apsulutni vodic¢ (mursid) moze
biti jedino Imam i niko drugi. Iza toga se u ajetu 16 spominju slijepac i
onaj koji vidi naglagavajuci kako oni nisu jednaki - onaj koji vidi svjetlost
ne moze se uporediti sa onim ko je za to svjetlo slijep.

Ezoterijski motreno, u pitanju je svakako duhovni slijepac, a onaj koji vidi
jeste znalac (arif). Jedan od Svetih Imama a.s. je rekao: "Nasi sljedbenici
imaju dva oka u glavi a dva u srcu. I ostali ljudi ih imaju ali to ne znaju”. A
ne znaju upravo po tome sto im srce nije ozivjeljeno te ne posjeduju sr¢ani
vid (basiret) te su po tome slijepci. Duhovno ozivljen ¢ovjek ima sr¢ane
oci §irom otvorene i motri zbilju melekuta. Zbog toga je Poslanik rekao:
"Cuvaj se pronicljivosti viernikovog pogleda jer on gleda svjetlom od Boga".

Tmine jesu materijalno postojanje a svjetlo je Imam. Jedino Bog stvara i
upravlja, i u tome Mu se stvorenja ne smiju pridruzivati. Na kraju se navodi
kako je Allah Stvoritelj svega i On je Jedini i Svemocni. Posto stvorenja
ovise o svome Stvoritelju (a ne po sebi) ona nemaju stvarnu egzistenciju te
kako je Bog jedini stvoritelj on je Jedini opstojeci u bitku a kako stvorenja
nemaju snagu ni mo¢ On je Svemoc¢ni.
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Ovo predstavlja ezoterijski tevhid jer u bitku i ne postoji nista osim Allaha
i nema snage niti moci osim u Njega. Kako na ovom svijetu uzroci (koji
omogucavaju mo¢ u relativnom smislu) sustinski nisu stvarni, Svemocni
je Bozije svojstvo. Svemocni je moc koja obuhvata svaku stvar i po tome
je svemoc jer stvoreno (u bitku) nema niti snage niti moci.

Ovo predstavlja mekam tevhida.

DVANAESTA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(dvanaesto prominjanje rijeci "svjetlo" u Kur'anu)

Sura 14," Ibrahim’, 52 ajeta. Ajet 1. "Elif-lam-ra" Knjigu ti objavljujemo
zato da ljude, voljom njihova Gospodara izvedes iz Tmina na svjetlo, na
put Silnoga i Hvaljenoga".

Elif = Eden
Lam= Lebejke
Ra = Resul

Znacenje je: Odazivam ti se nebeski Poslanice. Ovo znaci krajnji stupanj
duhovnog vitestva a Ibrahim a.s. je bio duhovni vitez, odnosno prvak
vitestva.

Redni broj sure (14) ukazuje na duhovno vitestvo (futuvve) Muhameda
a.s., Fatime a.s. 1 12 Svetih Imama a.s. Od 28 ajeta gdje se spominje "svjetlo”
jedino ajet 1 sure "Ibrahim" pocinje tajanstvenim slovima (Elif-lam-ra). Ova
slova (harfovi) se generalno smatraju "nepoznatim", no kako u Kuranu
nisu slucajno te kako je sami Kur'an objavljen zbog ¢ovjeka, ljudi su duzni
(i mogu) znati njegove tajne. Naravno, onoliko koliko to mogu.

Kako je (po redosljedu) u pitanju dvanaesto svjetlo rijec je o Svetim Ima-

mima kao fitjanima (vitezovima), odnosno prvacima duhovnog vitestva.
U smislu davanja prednosti drugima nad sobom oni su nenadmasivi.
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U ajetu 1 se govori o Knjizi koja "izvodi iz tmina na svjetlo (Imama) na put
Silnoga i Hvaljenoga’. Vezano za Musa - a a.s. Kur'an na jednom mjestu
kaze: "Izvedi nocu robove moje i s njima suhim putem kreni". Iznutarnje
motreno, suhi put je tarikat odnosno duhovno putovanje koje sa dvije
strane Cekaju nefs i Sejtan.

Izvanjski obzir ajeta koji govori o izlasku Jevreja iz Egipatskog ropstva
necemo komentirati a oni koji pobijede dva neprijatelja jesu oni na pravom
putu a §to je sredina izmedu dvije strane mora. Svakog putnika, dakle
¢ekaju dva protivnika (nefs i Sejtan).

Ezoterijski, rije¢ je dakle o onima koji su na stupnju robovanja Bogu a no¢
je no¢ ezoterije (Imama Mehdija a.s.) Suhi put je identi¢an sa putem Silnoga
i Hvaljenoga, a "suhi" je po tome $to omogucava bjekstvo od podivljalih
valova, kako materijalnog (nefs) tako i sotonskog. Znamo da su Sveti Imami
i Pravi Put navlastito i oni vode do Silnoga i Hvaljenoga jer pravoputnost i
jeste sredina izmedu pri(sile) i hvaljenja posto covjek u pocetku putovanja
sebe i prisiljava na hvaljenje Boga dok je otpor duse jos snazan.

Silni ukazuje na krajnji intenzitet snage a kako u Bitku i nema snage niti
moci osim u Allaha Silni je istovremeno i Hvaljeni jer za hvaljenje treba
snaga, odnosno moc¢. Kako u bitku nema sile osim Bozije tako nema ni
hvaljenja sem onog koje Bog izri¢e samome sebi. Duhovnjak na ovom
stupnju osvaja mekam Bozanske mo¢i.

TRINAESTA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA

(trinaesto spominjanje rijeci "svjetlo" u Kuranu)

Sura 14, "Ibrahim’", 52 ajeta. Ajet 5: "I Musa-a smo poslali s dokazima Nasim:
"Izvodi narod svoj iz tmina na svjetlo i opomeni ga Allahovim danima,

"To su, uistinu, dokazi za svakog ko je strpljiv i zahvalan"

U ezoterijskom smislu dokazi su Sveti Imami. Upravo Pravom Kuce Ciste
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je Musa a.s. molio Allaha za izlazak Izraelaca iz Egipatskog ropstva kada
je Stapom rastavio more.

Veliki egzodus jeste kretanje od niskog ja ka svjetlosti Duha (Ruh), $to znaci
daje to sufijski put. Vec smo vise puta istakli kako "tmine" oznacavaju svijet
materije, odnosno najmracniji svijet dok je svjetlo Imam. Ova polarizacija
(tama - svjetlo) je sustinska i u konacnici jedina na ovom svijetu.

Allahovi dani jesu dani Zlatnog Doba, odnosno vrijeme Imama Mehdija
a.s. Kuran govori o Bozijem Danu koji traje 1000 godina dok na drugom
mjestu stoji broj 50 000 god (na ovu temu ¢emo se vratiti nesto kasnije).

Imami su dokazi za svakog ko je strpljivi zahvalan. Muhamed a.s. je kazao:
"Vjerovanje se dijeli na dvije polovine, strpljivost i zahvalnost". Shodno
ovome, u ajetu 5 je spomenuta cjelina vjere, odnosno dokaza Bozijih
(Svetih Imama) jer 6+6=12, a dvije Sestice su dvije polovine od broja 12. 1
kao §to je vjerovanje usredisteno izmedu strpljivosti i zahvalnosti tako je
savr$eni Imam (Dokaz Boziji) usredisten izmedu vanjskog slova Zakona
(Zahir) te iznutarnjeg tumacenja Knjige (Batin). Ovo predstavlja mekam
usredistenosti.

C}ETRNAESTA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(Cetrnaesto spominjanje rijeci “svjetlo” u Kuranu)

Sura 21, "Vjerovjesnici', 112 ajeta. Ajet 48: "Mi smo Musau i Harunu dali
Tevrat, svjetlo i pouku za one koji se budu grijeha klonili".

Muhamed a.s. je kazao Imamu Aliju a.s. "Ti si prema meni isto $to i Harun
prema Musau, samo $to poslije mene nema Poslanika”. Ovim je ukazano
kako je Ali a.s. nosilac duhovne hermenautike Kurana odnosno njegova
tavila. Ezoterijski dakle motreno u ajetu 48 je rije¢ o Muhamedanskoj
dimenziji (u poslanstvu Musaovom) te Alijevskoj dimenziji (u poslanstvu
Harunovom). Zato se najprije spominje svjetlo, odnosno Imam a tek
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onda pouka, odnosno zakon za fizicko. Ovo je za one koji se budu grijeha
klonili a Sto znaci dosezanje takvog polozaja kada duhovnjak postaje
poput svog Imama jer su Imami Bezgrijesni (Masum) a oni bliski njima
su nuzno poput njih jer slicno privlaci ono sebi slicno. Na ovom stupnju
duhovnjak dospjeva na mekam spoznaje Imameta (ukupan broj ajeta sure
"Vijerovjesnici” (112) je dokaz toga jer je to zbir ukupnih Bozijih Imena,
100, te 12 Svetih Imama: 100+12= 112.

PETNAESTA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(petnaesto spominjanje rijeci "svjetlo” u Kuranu)

Sura 24, "Svjetlost", 64 ajeta. Ajet 40: "Ili su kao tmine nad dubokim morem
koje prekrivaju talasi sve jedan za drugim, iznad kojih su oblaci, sve tmine
jedna iznad drugih, prst se pred okom ne vidi - a onaj kome Allah ne da
svjetlo nece svjetla ni imati".

Vidjeli smo kako je 14-to svjetlo spomenuto u Kuranu ajet 48 sure " Vje-
rovjesnici”. Ta sura, kao §to znamo, ima 112 ajeta a ajetom 48 je spomenuto
14-to svjetlo. Tu se Musa i Harun ezoterijski obznanjuju kao dvije svjetlosti,
Muhameda a.s. i Alija a.s. jer smo vidjeli kako je Ali Poslaniku isto Sto i
Harun Musau.

Ukoliko od ukupnog broja ajeta sure "Vjerovjesnici" oduzmemo ajet 48
dobit ¢emo ta¢no ukupan broj ajeta sure "Svjetlost" u kojoj se spominje pet-
naesto Askerijevo svjetlo. Jer, 112- 48 =64. Nakon sto su, dakle bili zemaljski
razdvojeni Poslanik i Ali se obistinjuju kao jedna te ista svjetlost (naslov
sure "Svjetlost"). Jer, Muhamed a.s. kaze " Jai Ali smo jedna te ista svjetlost".

Poslanik a.s. je dobio svoje Poslanstvo u 40-toj godini zivota a petnaesto
(Askerijevo) svietlo je, kako vidimo ajet 40 u suri "Svjetlost". Analogno
tome, Alijev Imamet je pocetak ciklusa Imameta koji koji pocinje sa prvim
a zavrSava sa Dvanaestim Imamom. Ajet 40 najprije govori o tminama
nad dubokim morem. Tmine predstavljaju, kako znamo mrak fizicke
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egzistencije, tamu stvorljivog svijeta. More je Bozija Milost i ovdje je more
opisano kao "duboko” jer je Bozija Milost primarna a Srdzba sekundarna
i dubine Bozije Milosti je nemoguce izmjeriti jer ona nema ni pocetak ni
kraj. Muhamed a.s. je rekao: "Moja Porodica je poput Nuhove lade, ko se
popne spasen je, ko izostane potopljen je". U ajetu 40 je upravo rijec o onima
koji se nisu popeli na ladu Ehli-Bejta jer talasi razlicitih materijalnih veza
zajedno sa tminama naznanja rezultiraju duhovnim slijepilom. "Oblaci"
su pak, imaginativne predozbe jer putnik jo$ ne vlada svojom mastom.
A Zelje u materijalnom svijetu nuzno bivaju najprije predmetom maste.

Ajet je rednog broja 40. Sabran sa rednim brojem sure "Svjetlost” (24) on
daje ukupan broj ajeta te sure (40+24=64), odnosno jedinstvo svjetlosti
Muhamedaa.s. i Alijaa.s. 0 ¢emu smo ve¢ govorili .Kako je to jedinstvo Cista
svjetlost tako je i (u ajetu 40) rije o potpunoj tami utopljenika u materijal-
nim uvjetovanost, takvoj tami da se “prst pred okom ne vidi". Prst oznacava
Islamsko svjedocanstvo vijere (la illahe illalah, Muhamemed resul Allah),
jer se kaziprst (na namazu) ispravlja prilikom izricanja ovog svjedocenja.

Vezano za namaz Poslanik je kazao kao je radost njegova oka u namazu.
Posto je namaz prema hadisu duhovo uspenje vjernika (miradz), te kako se
naladu Ehli-Bejta treba popeti rijec je o sr¢anoj tami jer se ostaje na pukom
svjedocenju vjere bez dublje spoznaje. Ovo je formalna vjera egzoterijskog
vjernika i ona jo$ plovi racionalnim i imaginarnim svijetovima.

Kraj ajeta kaZe: "a onaj kome Allah neda svjetlo nece svjetla niimati". Blago
Vilajeta Svetih Imama (svjetlo) daje jedino Bog i pripisano je (iskljucivo)
Njemu a ne necemu drugom cak ni na nivou uzroka (dakle relativo).
Ovdje je svakako bitna i preegzistencijalna (ezelska) usmjerenost jer kako je
poznato sljedbenici Svetih Imama su stvoreni od tracaka njihove svjetlosti,
a svjetlost je dakle jedna te ista.

Kako je Ehli-Bejt stvoren od bozanske svjetlosti tako i sljiedbenicima svjetlo

(Imama) daje jedino Allah, a uzroci nisu spomenuti (Cak ni relativno). Ovo
predstavlja mekam znanja o Ehli-Bejtu.
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S}ESNAESTA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(Sesnaesto spominjanje rijeci “svjetlo" u Kur'anu)

Sura 28, "Kazivanje', 88 ajeta. Ajet 43: "I Mi smo Musau Knjigu dali, na-
kon $to smo drevne narode unistili, da bude svjetlo ljudima i uputstvo i
milost - da bi sebi dosli".

Spominje se Musaova Knjiga, odnosno Tevrat. Unistavanje drevnih naroda
je pouka o prolaznosti, odnosno nacin gledanja na stvari u smislu njihove
metafizicke prozirnosti, jer na ovaj svijet nismo dosli svojom voljom i sve
stvoreno podlijeze promjeni.

Musaova Knjiga se najprije spominje kao svjetlo ljudima, zatim uputstvo
i na kraju milost a sve da bi sebi dogli. Kao tajni Imam poslan uz Musaa
Imam Ali je svjetlo a posto je on Pecat Apsulutnog Vilajeta po tome je on
navlastito svjetlo svim ljudima. Imam je Pol svijeta a Pol je upravo po tome
$to se to odnosi na sve ljude bez obzira da li ga ljudi poznavali ili ne i bez
obzira da li ga ljudi priznavali ili ne.

Nakon toga se Musaova Knjiga spominje kao uputstvo $to predstavlja Mus-
aov Serijat, odnosno zakon za fizicko tog vremena. Na kraju je Tevrat opisan
svojstvom milosti a Bozija Milost obuhvata sve upravo kao $to je i Imam
Pol svijeta svim ljudima. Imam Ali je rekao: "Put Srednji je Put Pravi", a ovo
znaci harmoni¢nu ravnotezu izmedu materijalnog i duhovnog. U smislu
duhovnog samoostvarenja tarikat (put) se nalazi izmedu Serijata (zakona
za fizicko) te hakkikata (zbilje duhovnih istina). Posto su Imami Vodici te
kako su oni Pravi Put navlastito oni su "put srednji", odnosno mjera svih
stvari. Apsulutna umjerenost se odnosi na BoZije Poslanike i Kuéu Cistu
dok je za obicnog covijek (bar izvjestan) otklon (bilo desno bilo lijevo)
podrazumijevajuci i neminovan. Apsulutnu umjerenost obican smrtnik
nikako ne moze postici jer to nije oblast truda ve¢ Bozanske Ociscenosti.

Na kraju ajeta 43 (vezano za ljude) se kaze da "bi sebi dosli", a sto pred-
stavlja upravo gore spomenuti poredak jer je Imam okomica svakog bica
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po kojem se to bice vraca sebi odnosno "dolazi sebi" (natrag) koracajuci
"unatrag" ka samom sebi. Zato je receno da "je spoznaja Imama spoznaja
Allaha" (hadis). A duhovna spoznaja je u tome smislu vracanje unatrag
nakon avanture zemaljskog bitisanja i to je vracanje fitretu, tj. vlastitoj
primordijalnoj prirodi koju ljudsko bice sustinski nikad nije ni napustilo
niti je moze napustiti. Takvo $to bi znacilo izici izvan Bozije Milosti a to je
nemoguce. Zato ¢e milost neizbjezno biti konac¢ni ishod svega. Spoznajuci
Sesnaesto (Askerijevo) svjetlo duhovnjak stupa na mekam povratka.

SEDAMNAESTA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(sedamnaesto spominjanje rijeci “svjetlo” u Kur' anu)

Sura "Stvoritelj", 43 ajeta. Ajet 20: "Ni tmine ni svjetlo"

Ovo je ve¢ pojasnjeno i predstavlja mekam razdvajanja.

OSAMNAESTA GODINA ASKARIJEVOG ZIVOTA
(osamnaesto spominjanje rijeci " svjetlo’ u Kur'anu)

Sura 39, "Skupovi', 75 ajeta. Ajet 22: "zar je isti onaj Cije je srce Allah ucinio
sklonim Islamu, pa on slijedi Svjetlo Gospodara svoga? Tesko onima cija
su srca neosjetljiva kad se spomene Allah, oni su u pravoj zabludi".

Spominje se sréana sklonost Islamu a Islam znaci mir sa sobom i sa dru-
gima. Nije receno "musliman’ ve¢ upravo onaj cije je srce sklonim Islamu
ucinio Allah jer musliman je onaj ko svjedoci (jezikom) Boziju Jednocu i
Muhamedovo a.s. Poslanstvo a pri tome se njegovo srce ne ispituje niti je
sr¢anu sklonost moguce otkriti. Upravo zbog ove ¢injenice i postoji licem-
jerstvo, jer da nema mogucnosti protuslovlja vanjskog i unutarnjeg ono ne bi
ni postojalo kao $to ne postoji kod meleka (andela). Sréana sklonost Islamu
je prema tome duhovna sklonost te takav slijedi svjetlo (svoga Imama) a
slijediti se moze samo ono $to je ispred nas, a to opet podrazumijeva put
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kojim se ide. Znamo da su Sveti Imami Pravi Put navlastito. Na suprotnoj
strani jesu oni koji koji su neosjetljivi, odnosno cija su srca neosjetljiva kad
se spomene Allah a spominjanje Allaha je zikkrullah $to je opet metod
duhovnog puta.

Onaj ko stupa na put (ukoliko je namjera iskrena) nuzno posjeduje bar
minimalnu osjetljivost srca, odnosno desilo se njegovo razmeksavanje.
Zbog toga Muhammed a.s. kaze kako je "najudaljeniji od Allaha onaj
tvrdog srca'. Po tome je ovakvom "tesko” u smislu njegove postmortalne
sudbine. Pakao upravo i jeste udaljenost od Allaha a tvrdoca srca znaci
kako spominjanje Boga na takvo srce ne ostavlja (gotovo) nikakav efekat.
Ovo je mekam zikkira.

DEVETNAESTA GODINA ASKERIJEVOG IVOTA
(devetnaesto spominjanje rijeci “svjetlo" u Kuranu)

Sura 57, "Gvodze", 29 ajeta. Ajet 9: "On robu Svoje objavljuje jasne ajete da
bi vas iz tmina na svjetlo izveo - a Allah je, uistinu, prema vama dobar i
milostiv".

Onaj kome se jasni ajeti (zahir) objavljuju je ve¢ na stupnju robovanja kako
to i kaze ajet 9. Sa tog aspekta jasni ajeti jesu oni koje je Muhammed a.s.
licno objasnio (vezano za Imamet). Inace, jedna ili dvije tre¢ine Kurana
govore 0 Dvanaestorici Svetih Imama. Vezano za ajet iz sure "Zene" (O vjer-
nici, pokoravajte se Allahu, Poslaniku i onima kojima je povjerena vlast?")
Muhammedu a.s. je receno: "Mi znamo za Allaha i Njegova Poslanika,
ali ko su oni kojima je povjerena vlast". Casni Poslanik je odgovorio da
su to Imami i nabrojio imena Dvanaestorice. Njihova vlast (spomenuta u
suri "Zene") jeste kosmicka vlast i buduéi data od Allaha ljudi je ne mogu
(sustinski) osporiti mada je naravno mogu zanijekati.

Takoder, kada je Imam Ali (od strane Allaha) postavljen za Poslanikovog
nasljednika i vodu muslimana nakon njega objavljen je ajet iz sure "Trpeza":

73



"Danas sam vam vjeru vasu usavrsio i blagodat svoju prma vama upotpunio
izadovoljan sam da vam Islam bude vjera". Znaci da je usavrsavanje vjere i
upotpunjenje blagodati vezano za Imama Alija, odnosno da to predstavlja
njegov Vilajet.

Ovo su (pored ostalih) neki od jasnih ajeta preko kojih se iz tmine neznanja
izlazi na svjetlo (Imama svoga vremena). Na kraju ajeta se spominju Bozija
Dobrota i Milost. Kako se Bog otkrio ¢ovjeku da bi bio upoznat to je
neizbjezno vezano za Njegovu Dobrotu i Milost.

Kada su Isaa a.s. (Isusa) nazivali dobrim on je rekao: "Zasto me zovete
dobrim, samo je Bog dobar", aludirajuci tako da u bitku i nema dobrote
osim Bozije kao $to nema ni milosti osim Bozije. Relativna dobrota kao
i milost (vezano za stvorenja) je od Njegove Dobrote i Milosti i drugacije
je nemoguce.

Devetnaestom godinom Askerijevog Zivota (odnosno devetnaestim "svjet-
lom") duhovnjak se uspinje na mekam dobrote.

DVADESETA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(dvadeseto spominjanje rijeci “svjetlo" u Kuranu)

Sura 57, "Gvozde", 29 ajeta. Ajet 12: "Na Dan kada budes vidio kako se pred
vjernicima i vjernicama, i s desne strane njihove, svjetlo njihovo bude kre-
talo: "Blago vama danas, dzennetske basce kroz koje teku rijeke u kojima
Cete vjecno boraviti - to je veliki uspjeh".

Ukupno pet ajeta sure "Gvozde" spominje rije¢ "svjetlo’, a to su ajeti 9,
12, 13, 19 i 28. Njihov zbir je broj 81. Oduzeto od broja Kuranskih sura
(114) dobijamo broj Isusovih godina u ¢asu uzdignuca, odnosno njegova
ponovnog dolaska (33).

Jer, 114-81=33. Sura "Gvozde" je rednog broja 57, dakle tacno na polovini
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Kur'ana (57+57=114), kao sto je i Isa druga polovina Mehdjijeve a.s. Parusije
jer Ce se pojaviti zajedno s njim. "Dan" iz ajeta 12 (sure "Gvozde") je izvanjski
motreno svakako Sudnji Dan. Medutim, rije¢ "Sudnji" nije nikako spo-
menuta te se Dan u ezoterijskom smislu odnosi na Dan Obznane Imama
Mehdija a.s. a redni broj ajeta (12) ukazuje upravo na 12-tog Imama. Svjetlo
pred vjernicima i vjernicama jeste Imam Mehdi a svjetlo sa desne strane je
Isa a.s. (Isus). Imam je svjetlo koje se pred vjernicima i vjernicama krece
a kretanje podrazumijeva put dok svjetlo podrazumijeva tamu. Imam
je svijetlo koje izvodi iz tame i njegovom obznanom snage svjetlosti ce
trijumfovati nad silama mraka.

Dzennetske basce (upotrijebljena je mnozina) predstavljaju Poslanstvo i
Vilajet te se Fatima a.s. ovdje obznanjuje kao nositeljica dva svjetla, Po-
slanstva i Vilajeta, i upravo spoznaja toga (u ezoterijskom smislu) je "veliki
uspjeh". Ovo predstavlja mekam savrsenstva.

DVADESET PRVA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(dvadeset prvo spominjanje rijeci “svjetlo" u Kur'anu)

Sura 57, "Gvozde', 29 ajeta. Ajet 13: "Na Dan kada ce licemjeri i licemjerke
vjernicima govoriti: "Pricekajte nas da se svjetlom vasim posluzimo!" Vratite
se natrag, pa drugo svjetlo potrazite! - reci ce se. I izmedu njih e se pregrada
postaviti koja ¢e vrata imati, unutar nje bice milost, a izvan nje patnja’.

Poslanik a.s. je rekao Imamu Alijua.s.: "O, Ali, vjernik te ne mrzia licemjer
te ne voli". Posto licemjeri nisu voljeli Imama Alija oni se ne mogu posluziti
svjetlom Mehdijevim u Dobu Zlatnom. Zato im se kaze da se vrate natrag
da drugo svjetlo potraze a put vjere je put natrag ka izvoru, odnosno
vlastitoj primordijalnoj prirodi. Drugo sjvetlo je Imam Hasan a.s. jer je on
drugi Imam po redoslijedu. Ovo vracanje je figurativno jer je Poslanik za
Imama Hasana rekao kako ¢e Allah njegovim posredstvom izmiriti dvije
grupe muslimana $to se i desilo a dobrota (H-5-N) sama po sebi smiruje
onog ko joj se vraca a to je onaj $to se kaje.
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U Dobu Zlatnom sve vjere i pravci ce biti ujedinjeni u Religiju Ljubavi i
tada e svako bice upoznati konacnu svrhu svih stvari. Pregrada koja se
dalje spominje u ajetu 13 jeste pregrada izmedu Zakonodavnog Poslanstva
iImameta jer Kur'an kaze kako postoje dva mora a izmedu njih je pregrada
ioni se dodiruju ali se ne mijeSaju. Funkcije Poslanika i Imama se dodiruju
ali se ne mijesaju sto e biti potpuno jasno u dobu Imama Mehdija. Tada
¢e pregrada kako ajet 13 sure "Gvozde" i kaze "vrata imati, unutar nje bice
milost a izvan nje patnja”. Redni broj ajeta (13) ukazuje na Muhammeda
i 12 Imama (1+12=13).

Muhammed a.s. je kao $to je poznato rekao: "Ja sam grad znanja a Ali je
kapija tog grada’”. Kapija ima znacenje vrata te se vrata spomenuta u ajetu 13
odnose na Imama Alija i time se spajaju Pecat Apsulutnog Vilajeta (Imam
Alj) te pecat Muhammedanskog Vilajeta (Imam Mehdi). Ovo se ima desiti
nakon $to (u Dobu Zlatnom) vjernici naprave "pregradu” odnosno jasnu
razdiobu izmedu Poslanstva i Vilajeta. Unutar pregrade, nakon sto se
ude na vrata (kapiju) imama Alija bit ¢e milost a izvan nje patnja a sto je
logi¢na posljedica gore navedenog, jer milost (raj) i patnja (pakao) ovise o
poznavanju Imama svog vremena. Imam Ali je u tom smislu kako znamo
rekao: "Nece uci u raj niko osim onoga ko Imame zna i koga oni znaju i
nece uci u pakao niko osim onoga ko ih ne zna i koga oni ne znaju'.

Imam je dakle raj ili pakao svakog bi¢a navlastito.

Duhovnjak stupa na mekam duhovnog naslijeda.

Ve¢ smo kazali kako zbir pet ajeta u suri "Gvozde" daje broj 81. Sura 81 (po
redoslijedu u Kuranu) je sura "Prestanak sjaja”. Pogledajmo neke ajete u toj
suri koji pojasnjavaju svjetlosne obzire 14 Bezgrijesnih.

Ajet 1: "Kada sunce sjaj izgubi".

Ajet 2: "i kada zvijezde popadaju’

Ajet 15: "T kunem se zvijezdama koje se skrivaju’
Ajet 16: "koje se krecu i iz vida gube"
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Ajet 17: "i no¢i kad ona veo dize"
Ajet 18: "i zorom kada dise".

Vidimo kako u ajetu 1 sunce gubi sjaj. Ovo naznacava smrt Poslanika
Muhammeda a.s. i ovim se svjetlo prenosi na Imama Alija (i sve ostale
Imame). Ajet ne kaze da se gubi svjetlost sunca ve¢ upravo sjaj sto znaci
ovozemaljski zivot Poslanikov a.s. jer gubljenjem sjaja (kao kod pomracenja)
sunce ne prestaje biti izvor svjetlosti.

Ajet 2 govori o padanju zvijezda. Imam Ali a.s. je rekao: "Tmami su poput
zvijezuda, kada jedna zade druga se pojavi" (rada). Zvijezde su popadale
$to znaci da je 11 Imama otislo sa ovoga svijeta, odnosno nastanilo njima
svojstvenu ezotericnu zemlju, a Ademov pad se kako znamo, odnosi na
ovu zemlju.

Ajet 15 govori o zvijezdama koje se skrivaju. Mehdi je roden 15-tog dana
mjesca Sa'bana a vezano za njega postoje 2 vrste skrivanja, mala i velika.
Naravno, i ostali Imami su se (duhovno) skrivali primjenjujuci taktiku
prikrivanja vjere (tekkijah) koja je katkad bila veoma stroga i gotovo stalna.
Ajet 16 kaze da se zvijezde krecu iiz vida gube jer se Imam Mehdia.s. kretao
od male ka velikoj skrivenosti kada se izgubio iz vida i od tada se nalazi u
potpunoj okultaciji, $to znaci da je (ve¢ini) ljudi nepoznat.

U ajetu 17 se Bog kune noci kada ona veo dize. No¢ ezoterije je prosla a
broj ajeta (17) jasno ukazuje na to jer Obznanom Imama Mehdija nastupa
njegova vlast koja Ce trajati 17 godina. Kako smo kazali, ta vlast je kosmicka
a ne politicka, vojna ili ekonomska, i cijela kreacija se nalazi pod suveren-
stvom (jednog od) Imama. Veo je dignut (sa skrivenosti Imama) i zora
dise Parusijom. Sve $to postoji je na odredenom nivou svjesnosti i slavi
svog Tvorca ali Obznanom Imama Mehdija to ¢e (moci) cuti i ostali ljudi
jer ¢e Covjecanstvo biti ujedinjeno u savrsenstvu vlastitog duha. Disanje je
vezano za dah a dah za Zivot. Disati moze dakle samo ono $to je zivo a sve
u kreaciji i jeste Zivo jer da nije ne bi bilo u mogu¢nosti slaviti svog Tvorca.
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DVADESET DRUGA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(dvadeset drugo spominjanje rijeci “svjetlo" u Kuranu)

Sura 57, "Gvozde", 29 ajeta. Ajet 19: "Oni koji u Allaha i Poslanike Njegove
budu vjerovali imace u Gospodara svoga stepen pravednika i mucenika i
dobice nagradu kao i oni i svjetlo kao i oni, a oni koji ne budu vijerovali i
dokaze Nase budu poricali bice stanovnici u vatri".

Dvadeset druga godina zivota Imama Askerija a.s. je godina u kojoj je on
primio uzvisenu postaju Imameta (od svog oca, Imama Hadija a.s.).

Muhammed a.s. je rekao. "Umirite prije smrti", a ovo oznacava tarikatsku
smrt, odnosno smrt osjetilnog (¢ovjeka) unutar ljudskog bica. Posto prvi
dio ajeta govori o Islamskom svjedocanstvu (vjera u Allaha i Poslanike)
drugi dio govori o tarikatu, odnosno duhovnoj smrti. Ovako objedinjen
Islam (Serijat i tarikat, odnosno hakkikat) rezultira nagradom i svjetlom.
Poslaniku a.s. je objavljen ajet koji se odnosi na ljubav prema rodbini a $to
su Ali, Fatima, Hasan i Husejin. Taj ajet glasi: "Za ovo od vas ne trazim
nikakvu nagradu osim ljubavi prema rodbini", a vidjeli smo ko je spomenuta
rodbina. Prema tome, nagrada iz ajeta 19 (sure "Gvozde") je ljubav prema
Aliju, Fatimi, Hasanu i Husejinu a.s., a svjetlo je Imam (svog vremena)
koji se obznanjuje kako na razini Serijata tako i na razini tarikata, te oni
koji ga slijede mogu zadobiti vrhunske spoznajne stepene. U tom smislu je
Muhammed a.s. rekao: "Ucenjaci moje zajednice su poput Vjerovjesnika
Benu Israila’, odnosno na njihovom stepenu kao $to su vjernici (iz ajeta 19)
na stepenu pravednika i mucenika a oboje vidjeli smo oznacava tarikat jer
je pravednost sama po sebi mucenje a mucenici su (tarikatski gledano) oni
koji su pobijedili u Velikom Svetom Ratu protiv sebe.

Oni koji ne budu vjerovali i dokaze Bozije (Imame) budu poricali bit ¢e
stanovnici u vatri a sukladno poznatom Alijevom a.s. hadisu koga smo ve¢
spominjali: "Nece u¢i u dzennet niko osim onog ko Imame zna i koga oni
znaju i nece uci u dzehennem niko osim onog ko ih ne zna i koga oni ne
znaju'. Ovo je mekam Bozijeg gospodarenja.
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DVADESET TRECA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(dvadeset trece spominjanje rijeci "svjetlo" u Kur'anu)

Sura 57, "Gvozde'", 29 ajeta. Ajet 28: "O, vi koji vjerujete, Allaha se bojte i u
Poslanika Njegova vjerujte, On ¢e vam dvostruku milost Svoju darovati,
i dace vam svjetlo pomocu kog cete ici, i oprostice vam - jer Allah prasta,
i samilostan je".

U dvadeset trecoj godini Zivota Imama Askerija a.s. rodio se njegov sin,
Imam Mehdi a.s. Zato je ajet rednog broja 28 jer je Imam Askeri umro u
dvadeset osmoj godini zivota ¢ime je otpocela okultacija (malo skrivanje)
njegova sina Imama Mehdija a.s. Rodenjem Imama se neizostavno najav-
ljuje i njegova skrivenost, kako mala tako i velika.

Ajet pocinje obracajuci se onima koji vieruju (u Imamet Imama Mehdija)
jer se vjera u Boga ne spominje posto takvu vjeru (ve¢) imaju oni koji pri-
hvataju Imamet. Zatim se dalje rasvjetljava cijela Imamologija i to upravo
rije¢cima "Allaha se bojte" i to je spomenuto prije vjere u Poslanika Njegova.
Posto je, kako znamo, Imam Reza a.s. kazao kako su "uceni" Sveti Imami
("Allaha se od robova Njegovih boje uceni") strah od Boga (ezoterijski) u
ajetu 28 znaci vjerovanje u Vilajet Dvanaest Imama a.s. Vilajet je jezgro,
odnosno (iznutra) ono prvo dok je Serijat ljuska ploda.

Dalje se navodi vjera u "Poslanika Njegova". Ne kaze se vjerovanje u Po-
slanstvo ve¢ upravo vjera u Poslanika Njegova a §to (u ezoterijskom kon-
tekstu) znaci vjeru u Muhammedansko svjetlo jer je Poslanik a.s. kazao:
"Prvo §to je Bog stvorio bila je moja svjetlost”. Dakle, to svjetlo je stvoreno
prije stvaranja neba i zemlje i ono je temeljna odrednica Poslanikova te
se zato i kaze "vjerujte u Poslanika Njegova' (a ne vjerujte u Poslanstvo).
U izvanjskom, egzoterijskom smislu to i znaci vjeru u Poslanstvo no, taj
obzir ovdje ne razmatramo. Posto se Muhammedanska svjetlost u stvoreni
svijet spusta preko 12 svjetlosnih zastora (Svetih Imama) to svjetlo biva
zaokruzeno sa Dvanaestim Imamom koji je o¢ekivani Imam (Muntazar).
Ajet 28 (sure "Gvozde") jasno naznacava dvije skrivenosti Imama Mehdija
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a.s.: "..On ¢e vam dvostruku milost Svoju darovati’, a dvostruku znaci
dvije milosti, odnosno malu a potom i veliku Okultaciju Imama Mehdija
a.s. Milost je posebna milost i odnosi se na sljedbenike Ehli - Bejta a.s. dok
opsta Bozija Milost, kako znamo, "obuhvata sve".

Ajet nastavlja: "...i da¢e vam svjetlo pomocu kog cete ici, i oprostice vam..."
Svjetlo je Imam Mehdi i upravo tim svjetlom ljudi bivaju vodeni tokom
skrivanja Imama buduci da im je on fizicki nedostupan. To je naznacio i
Poslanik rekavsi kako ¢e u Dobu Skrivanja ljudi biti upucivani Mehdijevom
svjetlos¢u.

Rije¢ "i¢i" podrazumijeva put kojim se ide (vodeno svjetlom Imama
Mehdija) a ovdje je to ezoterijski Pravi put dok se vanjski put objasnjava
Kur'anom, odnosno Bozijom Knjigom. Vezano za ajet ("ne odlucujte se ni
na Sta dok ne upitate Allaha i Poslanika Njegova") Imam Ali a.s. je kazao
kako je obracanje Allahu obracanje Njegovoj Knjizi te je jasno da je to
Serijat. Put kojim se pak ide uz pomo¢ svjetla (Imama Mehdija) je iznutarnj,
odnosno ezoterijski Pravi Put. Mehdi a.s. je svjetlo sr¢anim o¢ima kao §to
sunce daje svjetlo fizickim o¢ima.

Kraj ajeta kaze: "...i oprosti¢e vam - Jer Allah prasta i samilostan je". Oprost
isamilost su zajedno spomenuti jer i nema oprastanja bez samilosti prema
onom kome se oprasta.

Prastanje znaci pokrivanje (al-gaffar) a Sesti Ehli-Bejtski Imam je bio Dzafer
Sadik a.s. koji je utemeljio Dzaferijski pravac. Ukoliko broj 6 oduzmemo
od broja 28 (redni broj ajeta) dobit cemo broj 22 (28-6=22), aznamo daje u
dvadeset drugoj godini Imam Askeri a.s. zadobio uzviSenu postaju Imam-
eta. Drugi Atribut je svojstvo Samilosti a postoji opsta i posebna samilost.
Posebna se odnosi na "najbolja stvorenja” (Imam Ali i sljedbenici) jer je
posebnost ono po ¢emu je neko najizrazeniji u svojoj vrsti. U tom smislu
su kako jedan ajet i priopcava ("A oni koji vjeruju i ¢ine dobra djela, oni
su doista najbolja stvorenja"). Ali a.s. i njegovi sljedbenici gore pomenuti a
$to je pojasnio i Muhammed a.s.: "O, Ali, ovaj ajet se odnosi na tebe i tvoje
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sliedbenike i vi ste spaseni na Sudnjem Danu'. A spas podrazumijeva kako
oprost tako i milost jer objedinjeni spasavaju onoga koga treba spasiti.

Ovo znaci da su Ali i njegovi sljedbenici u vjeri najveci vjernici i najveci
dobocinitelji jer se vjera i dobra djela (izvanjski) mogu vezati i za druge
ljude koji vjeruju i ¢ine dobra djela. No, kako su Ali i sljedbenici u vjeri i
dobrocinstvu postigli maksimum u ljudskoj vrsti Atribut samilosti (u smis-
lu posebne samilosti) neizbjezno pada na njih, odnosno odnosi se na njih.
Mekam je oprost.

DVADESET CETVRTA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(dvadeset cetvrto spominjanje rijeci “svjetlo" u Kuranu)

Sura 61, "Bojni Red", 14 ajeta. Ajet 8: "Oni Zele utrnuti Allahovo svjetlo
ustima svojim, a Allah ¢e uciniti da svjetla Njegova uvijek bude, makar
krivo bilo nevjernicima".

Sura "Bojni Red" ima 14 ajeta §to je sukladno sa 14 Bezgrijesnih (Muham-
med, Fatima i 12 Svetih Imama). U dvadeset Cetvrtoj godini svog Zivota
Imam Askeri a.s. se suocio sa mogucnoscu ubistva svoga sina Imama
Mehdija jer su Abasidski vlastodrsci cinili sve da pronadu sveto dijete, a
$to i govore rijeci Uzvisenog: "Oni zele utrnuti Allahovo svjetlo" (ustima
svojim jer se svjetiljka gasi dahom a dah je Zivot), no kako zemlja nikada
nije bez Imama "Allah ¢e uciniti da svjetla Njegova uvijek bude...". Ovo znaci
da ¢e sve do Sudnjeg Dana na zemlji postojati savr$eni Imam kao njen pol.

Rije¢ "uvijek" jasno ukazuje da svijet ne moze postojati bez Pola koji je i
razlog njegova odrzanja. Poricateljima je to "krivo", a krivo je suprotno od
pravo kao sto je i krivi put suprotan pravom. Kada su pitali Poslanika a.s. o
razlozima skrivenosti Imama Mehdija on je rekao: "Plasit e se da ne bude
ubijen”. Na ovom stupnju duhovnjak zadobija mekam utrnuca.
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DVADESET PETA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(dvadeset peto spominjanje rijeci “svjetlo” u Kur'anu)

Sura 64, "Samoobmana’, 18 ajeta. Ajet 8: "Zato vjerujte u Allaha i Poslanika
Njegova i u svjetlo koje objavljujemo, Allah dobro zna $ta vi radite".

Ovdje se navodi vjera u Allaha; Poslanika Njegova i u svjetlo (Imam) "koje
objavljujemo". Nije receno "koje smo objavili" nego koje objavljujemo (dakle
i danas i to u kontinuitetu).

U ovom vremenu (ahiri zeman) to je svjetlo posljednjeg Imama (Mehdija
a.s.). Za svjetlo je kako vidimo receno da ga Bog Svevisnji objavljuje. Obja-
vljivanje znaci uciniti nesto poznatim, dostupnim drugim ljudima.

Posto se prema ucenju Ehli - Bejta Kur'an tumaci Kur'anom objavljivanje
svjetla (ajet 8 sure "Samoobmana") treba protumaciti ajetom 25 sure
"Gvozde" koji glasi: "Mi smo izaslanike Nase s jasnim dokazima slali i po
njima Knjige i terazije objavljivali, da bi ljudi pravedno postupali, a gvozde
smo stvorili (objavili) u kome je velika snaga i koje ljudima koristi - i da bi
allah ukazao na one koji pomazu vjeru Njegovu i poslanike Njegove kad
Ga ne vide. Allah je, uistinu, mocan i silan’”.

Boziji izaslanici su slati s jasnim dokazima a $to su Sveti Imami koji su preko
Apsulutnog Imama (Alija) obznanjeni sa svakim Vjesnikom Bozijim. Po
Poslanicima su objavljivane Bozije Knjige i terazije. Terazije oznacavaju dva
tasa na vagi. Jedan je Serijat a drugi hakkikat dok su same terazije (ovdje)
duhovni put (tarikat) jer je Put Pravi a to znaci sredinu izmedu onog sto je
lijevo (Serijat) i onog desno (hakkikat). U tom smislu su terazije objavljene
jer je Poslaniku duhovni put (bas$ kao i zakon za fizicko) objavljen od Boga,
iako treba naglasiti da za razliku od Serijata za tarikat svako nije sposoban,
no u tom smislu nije ni odgovoran.

Nakon pravednog postupanja a sto u duhovnom smislu znaci davanje prava
vlastitom fitretu spominje se "objavljeno gvozde u kome je velika snaga i
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koje koristi ljudima". (ve¢ina dosadasnjih prijevoda Kurana na bosanski
jezik koristi rijec "stvorili", medutim pravilan prijevod je "objavili"). Posto
se gvozde u fizickom smislu ne moze objaviti potrebno je istraziti duhovni
smisao te objavljenosti.

Objavljeno gvozde je duhovna snaga Imama Mehdija, odnosno njegova
duhovna mo¢. Kao $to je moc fizicke svjetlosti da odrzava zemlju tako je i
mo¢ duhovne svjetlosti da ona bude snazna poput gvozda po svom utjecaju
na one koje osvjetljava. Zato jedna predaja koja govori o sljedbenicima
Imama Mehdija kaze kako ¢e im srca biti ¢vrsta poput Zeljeza.

Gvozde je dakle simbol duhovne ¢vrstine, duhovnog obzira cjelovitog
znanja te je svjetlo (ajet 8 sure "Samoobmana") identi¢no gvozdu (ajet 25
sure "Gvozde"). Upitan jedanput da li ¢e ljudi imati Koristi od skrivnosti
Imama Mehdija a.s. Poslanik a.s. je rekao: "Da, tako mi Onoga koji me
poslao sa Istinom. Oni ¢e biti upucivani njegovom svjetlos¢u i imat ce
koristi od njegova skrivanja kao sto ljudi imaju koristi od sunca skrivenog
iza oblaka'".

Ovo je identi¢no objavljenom gvozdu u kome je velika snaga (Pola) i koje
koristi ljudima. Jer, korist se spominje kako za gvozde tako i za skrivenost
Imama Mehdija a.s.

Svjetlo je, dakle Imam a gvozde njegova duhovna snaga (kao Pola svi-
jeta). Na ovaj nacin su Pol ("gvozde") i svjetlo objedinjeni Bozanskom
Objavljenoscu, a objava znaci uciniti nesto poznatim kao $to ¢e i Mehdi
a.s. nakon okultacije biti svima poznat.

Ajet 8 sure "Samoobmana’” zavrsava: "...Allah dobro zna ono $to vi radite’,
dakle sa Poslanikovom porodicom i sliedbenicima i dobro zna kako se gazi
i kako je gazeno pravo Kuée Ciste. Ovo se manje-vise desavalo tokom cijele
povijesti islamskog svijeta. Dolazi se na mekam znanja.
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DVADESET SESTA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(dvadeset Sesto spominjanje rijeci "svjetlo" u Kur'anu)

Sura 65, "Razvod braka', 12 ajeta. Ajet 11: "Poslanika, koji vam Allahove
ajete jasne kazuje, da bi iz tmina na svjetlo izveo one koji vjeruju i dobra
djela cine. A onoga koji bude u Allaha vjerovao i dobro ¢inio - uvesce u
dzennetske basce, kroz koje ¢e rijeke teci, i vjecno i zauvijek ¢e u njima
ostati, divnu ¢e mu opskrbu Allah davati".

Sura ima 12 ajeta $to je iSaret na 12 Imama, a kako bi dospio do njihova
svjetla duhovnjak treba da se "razvede" od svog nefsa (naslov sure "Razvod
braka"). Ajet je rednog broja 11 a Imam Askeria.s. je Jedanaesti Imam. Jasne
ajete smo vec spominjali a na svjetlo (Imam) se izvode iz tmina materijalnog
oni "koji vjeruju i dobra djela ¢ine". Oni su kako znamo u jednom drugom
ajetu opisani kao "najbolja stvorenja’, i kako smo ve¢ kazali Poslanik a.s. je
za taj ajet kazao: "O, Ali, ovaj ajet se odnosi na tebe i tvoje sljedbenike vi ste
spaseni na Sudnjem Danu'". Ovakvi bivaju liSeni tame stvorljivog svijeta te
su zato i spomenuti u mnozini ("one koji...") da bi se nakon toga (vezano
za dobro) spomenula jednina (“a onoga koji...").

Zatim se (u ajetu 11), o toj skupini govori u jednini: "A onoga koji bude u
Allaha vjerovao i dobro ¢inio", to je specificnost svake individue odnosno
"razlicitost u jedinstvu" (iste vjere) a dZenetske rijeke (meda, mlijeka, vina i
vode) simboliziraju Aljja, Fatimu, Hasana i Husejina. Svaka od ovih rijeka
daje specifi¢no znanje koje mogu davati jedino ¢lanovi Kuée Ciste. Ovo
je mekam prvih.

DVADESET SEDMA/OSMA GODINA ASKERIJEVOG ZIVOTA
(dvadeset sedmo/osmo spominjanje rijeci "svjetlo” u Kur'anu)
Sura 66, "Zabrana', 12 ajeta. Ajet 8: "O, vi koji vjerujete, ucinite Pokajanje

Allahu iskreno, da bi gospodar vas preko ruznih postupaka vasih presao i
da bi vas u dzennetske basce, kroz koje Ce rijeke teci, uveo, na Dan u kojem
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Allah nece osramotiti vjerovjesnika i one koji su zajedno s njim vjerovali;
svjetlo njihovo ce i¢i ispred njih i s njihove desne strane! "Gospodaru nas"
- govorice oni - "u¢ini potpunim svjetlo nase i oprosti nam jer Ti, doista,
sve mozes'.

Vidimo kako se u ovom ajetu rijec "svjetlo" spominje dva puta a dva puta
9,129 ajeta). Sura "Zabrana" je rednog broja 66, $to u zbiru cifara daje broj
12 (6+6=12) i to predstavlja zahir Dvanaestorice Imama dok sama sura
ima 12 ajeta a $to je batin Svetih Imama. Posto oni poucavaju dozvoljenom
i zabranjenom kako egzoterijski tako i ezoterijski naslov sure (Zabrana)
ukazuje na taj aspekt vodstva. Poslanik je viSe puta govorio kako ucenjaci
trebaju objasnjavati ono $to je dozvoljeno (halal) i ono sto je zabranjeno
(haram).

U dvadeset osmoj godini svoga zivota Imam Hasan al-Askeri a.s. je preselio
na bolji svijet. Pocetak skrivanja Imama Mehdija a.s. bio je propracen zabra-
nom izgovaranja njegova Imena a broj ajeta sure "Zabrana" (12) ukazuje (u
ovom kontekstu) na Dvanaestog Imama dok sam naslov sure govori upravo
0 ("Zabrana") zabranjivanju spominjanja imena Imama Mehdija a.s. kako
ne bi bio otkriven te tako i ubijen. U dobu malog skrivanja je sljedbenicima
bilo strogo zabranjeno spominjati ime Dvanaestog Imama. Izvanjski, ajet
govori o Sudnjem Danu te ulasku u dzennet. No, rije¢ "Sudnji" uopste nije
spomenuta te se (u ezoterijskom smislu) radi o Danu Obznane Imama
Mehdija a.s. On je svjetlo ispred vjernika a Isa a.s. svjetlo s njihove desne
strane. Vjernici mole Boga da ucini potpunim svjetlo njihovo a Mehdi a.s.
kao Pecat Muhammedanskog Vilajeta upotpunjava Muhammedansko
svjetlo, otac i sin se spajaju na svjetlosnoj razini Vilajeta. Jer, Muhammed
a.s. je kazao: "Ja sam poslan kao navjestitelj svojega sina Imama Mehdjija,
te je Mehdi upotpunitelj Muhammedanskog Vilajeta.

Posto je svojstvo Vjerovjesnika navijescenje vjere te posto je Muhammed

a.s. navijestio Imama Mehdija u ajetu 8 sure "Zabrana" se Poslanik spo-
minje kao "Vjerovjesnik" a odsustvo sramote je sama obznana Imama
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jer su mnogi muslimani povjerovali da je (nestankom) Mehdi a.s. umro.
Njegovom obznanom te sumnje e prestati a Poslanik koji ga je najavio
(time) nece biti osramocen. Kada se pojavi to ¢e biti dokaz da Allah nece
osramotiti Vjerovjesnika i one koji su zajedno s njim vjerovali (u Vilajet
12 Imama). Naravno, skrivenost koja traje vise od 1200 godina mnoga srca
baca u sumnju i zabludu.

Vezano za upotpunjavanje svjetla spomenut je i oprost (iza toga) a Mu-
hammed a.s. je rekao Imamu Aljju a.s.: "Tebi i tvojim sljedbenicima je
oprosteno na Sudnjem Danu’, a upotpunjavanjem svjetla (vjerom u sve
Imame) Boziji Oprost se spusta na vjerujuce. Obracajuci se Bogu (na kraju
ajeta 8) vjernici kazu: "..jer Ti, doista, sve mozes".

Svemoc je krajnji stepen Moci a Sto oznacava mo¢ nad svakom stvari, i
toga Ce cijelo Covjecanstvo postati svjesnim u Dobu Zlatnom. Duhovnjak
preko 27-0g i 28-0g svjeta zadobija mekame objedinjenosti i znanja Mu-
hammedanskog svjetla.

Ovim se zavrsava 28 svjetlosnih mekama koje duhovni putnik zadobija
voden Askerijevim a.s. svjetlom (jer se rije¢ "svjetlo” 28 puta spominje u
Kur'anu). Dakle, 28 mekama koji se na duhovnom putu zadobijaju uplivom
svjetlosti Imama Askerija a.s. su sljedeci mekami:

MEKAM 1 - ZAKON ZA FIZICKO

MEKAM 2 - ZASTICENOST OD GRIJEHA
MEKAM 3 - PRAVI PUT

MEKAM 4 - KNJIGA

MEKAM 5 - SPOZNAJA ISAOVE SVJETLOSTI
MEKAM 6 - ZNANJE O NEBESKOM AHMEDU
MEKAM 7 - SPOZNAJA SRCA

MEKAM 8 - SPOZNAJA POSLANSTVA
MEKAM 9 - SPOZNAJA IMAMA MEHDIJA
MEKAM 10 - SPOZNAJA IMAMA HUSEJINA
MEKAM 11 - TEVHID
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MEKAM 12 - BOZANSKA MOC
MEKAM 13 - USREDISTENOST
MEKAM 14 - IMAMET

MEKAM 15 - EHLI - BEJT

MEKAM 16 - POVRATAK

MEKAM 17 - RAZDVAJANJE

MEKAM 18 - ZIKKIR

MEKAM 19 - DOBROTA

MEKAM 20 - SAVRSENSTVO

MEKAM 21 - DUHOVNO NASLIJEDE
MEKAM 22 - BOZIJE GOSPODARENJE
MEKAM 23 - OPROST

MEKAM 24 - UTRNUCE

MEKAM 25 - ZNANJE

MEKAM 26 - PRVIH

MEKAM 27 - OBJEDINJENOST
MEKAM 28 - MUHAMMEDANSKO SVJETLO

SVJETLO IMAMA AKSERIJA A.S. (zivio 28 godina)

Kao $to se zemlja okrene oko Sunca za 365 dana tako se zemaljski sljedbenik
okrece oko sunca Jedanaestog Imama. Hronolosko vrijeme je ovdje samo
naznaka za svjetlosni aspekt znanja kojega duhovni traga¢ dobija od svog
Imama. Krecuci se kroz 28 svjetlosnih "kuca" (godina) duhovnjak zadobija
28 mekam - a te nakon dvadeset osmog i sam postaje savrseni gnostik (arif),
odnosno Sejh koji moze upucivati i voditi druge muride.

"Zemlja" simbolizira zemaljski apsket duhovnjaka dok njegov svjetlosni
obzir simbolizira mjesec koji kako znamo ima 28 "kuca’, odnosno stanja.
U odnosu na svog Imama mistik biva ono sto je mjesec u odnosu na sunce
jer Mjesec izvornu svjetlost prima od Sunca.

Muhammedova a.s. porodica je Kuéa Cista. Shodno tome, svaka od
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28 mjesecevih kuca predstavlja po jedno svjetlo spomenuto u Kuranu
(odnosno godinu Askerijevog a.s. zivota). Dzafer Sadik a.s. je za Svete
Imame rekao: "Svi smo mi jedna te ista svjetlost”. Na ovaj nacin je svaki
Imam ponaosob "svjetlo” spomenuto u Kur'anu, jer 12 zemaljskih osoba
Imama i 12 svjetlosnih osobnosti te 4 svjedocanstva vjere (vjera u Boga,
Poslanstvo, Imamet i onaj svijet) u zbiru zajedno daju broj 28 (12+12+4=28).
Apsulutni mursid (Sejh) moze biti jedino Imam i niko drugi dok relativni
ucitelj moze biti i nizerangirani duhovnjak ali samo do onog trenutka kada
iskusenik primi svjetlo (direktno) od Imama (jednog od Dvanaestorice).
Funkcija $ejha tada prestaje i ovo je izvorni Islamski put a osim istine nema
nista sem zablude.

Mauzolej u Samari

Kazali smo kako se rijec svjetlo spominje u 17 sura a vlast Imama Mehdija
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Ce trajati 17 godina te je svjetlo u surama sukladno svjetlu Imama Mehdija
na nacin njegove duhovne vlasti a ljudski duh je stvoren od najprefinjenije
svjetlosti. Rijec svjetlo se takoder spominje u 25 ajeta a znamo da ¢e Imam
Mehdi obznaniti (jos) 25 nepoznatih cijelova znanja. Ukupan zbir je broj
70, 28+25+17=70. Jer, rije¢ "svjetlo" se spominje 28 puta; u 25 ajeta te 17
sura i zbir je broj 70. Zajedno sa Imamom Mehdijem u Okultaciji zajedno
prebiva 40 plemenitih duhovnjaka i 30 duhovnih princeva. Dakle, 70 ljudi
duhovnog svijeta koji su nositelji tajne svjetlosti Dvanaestorice Imama.
Pored njih, sa Imamom su Idris, Ilijas, Hidr i Isa, no oni ne umiru dok se
70 vitezova mijenja. Oni su smrtni te kada jedan umre drugi ga zamjenjuje.

Sada pogledajmo. Zbir rednog broja sura (gdje se pominje rijec “svjetlo") je
broj 515 (2+5+6+7+9+13+14+21+24+28+35+39+57+61+64+65+66=51) dok
je zbir rednih brojeva ajeta (gdje se takoder spominje "svjetlo") broj 1003
(174257+16+44+46+1+122+157432+16+1+5+48+40+43+20+22+9+12+13+1
+9+28+8+8+11+8=1003).

Broj 515 se sastoji od polovine Bozijeg Dana (500) a to je ovdje no¢ ezoterije
Imama Mehdija te broja 15 a §to je dan rodenja Imama koji je, kako znamo,
roden polovinom mjesca Sabana, 255. godine po Hidzri (500+15=515).
Shodno ovome, onaj ko dospije do same (no¢i), odnosno zore ezoterije u
njemu se rada svjetlo Imama Mehdija i to je onaj ko je duhovno proput-
ovao svih 28 svjetlosnih stepeni (mekam - a), pod vodstvom nekog od
Dvanaestorice.

Posto godina ima 365 dana (a vidjeli smo kako je Imam Askeri a.s. umro
sa 28 godina Zzivota) 365x28=10220. Ukoliko oduzmemo zbir broja ajeta
(gdje se pominje rije¢ "svjetlo") dobit ¢emo broj 9217. Ovaj broj se sastoji
od 9 Bozijih Dana + 100 Bozijih Imena (zahir) + 100 Imena (batin) + 17
(vlast Imama). Broj sfera je devet.

Takoder, broj 515 u zbiru cifara ukazuje na Imama, Hasana Askerija a.s.

Jer, 5+1+5=11. Dvadeset osam svjetala postojat ce do Dana suda i svaka od
28 mjesecevih kuca ima svoje ezoterijsko porijeklo i pocelo u Kuci Cistoj.
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Cetrnaest Bezgrijesnih je stvoreno prije stvaranja svih svietova i preko
njih Bog se obraca Sebi. Po njima je sve pocelo i po njima ce sve zavrsiti.
Nema snage niti moci osim kod Allaha Uzvisenog.
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MUSA I HIDR

Ljudima Zeljnim mudrosti i unutarnjeg znanja je ve¢ hiljadama godina
svjetionik i putokaz. Hidr. Savrseni covijek koji i danas inicira u skrivene
tajne duhovnog puta, one koji na put stupiti zele i koji su dostojni uzdizanja
u Beskonacnost i dosezanje unutarnjih nebesa i svjetlosti.

Kako kaze predaja, tajanstveni ucitelj je ispio vr¢ besmrtnosti sa izvora
Zivota te takav postade i u znanju ljudi kako to Imam Al a.s. i rece za
bogougodnike: "Tijela su njihova nestala ali likovi njihovi Zive u srcima’, a
srce je zivo onoliko koliko prima sadrzaj i odraze Istine. Susre¢u gaiusnui
na javi, onda kada san biva dublji od budnosti i kada je java veca od smrtne
usnulosti. Svijet ovaj je masta i tesko se probuditi iz sna tako teskog ali
uvijek ima onih §to napustiti Zele opsjenu varljivu sto ocarava i zasljepljuje.
Boziji Poslanik Musa a.s. (Mojsije) moljase Boga da ga uputi na znalca od
njega veceg i bi udovoljeno molbi njegovoj. Tako upozna Hidra a njihov
susret i zajednicko putovanje se spominje u Kur'anu, u suri "Pecina’.

Kroz povijest je taj misteriozni dogadaj bio predmetom mnogih komen-
tara, tumacenja i legendi. Mistici razli¢itih usmjerenja, ezoteristi i sufije,
svi su oni nastojali proniknuti u tajnu kontakta dvojice velikana, razlicito
tumaceci dogadaje vezane uz njihovo zajednicko putovanje. No, ono §to je
sigurno jeste da je (ezoterijski) rije¢ o suodnosu ucenika (murida) i ucitelja
(Sejha) koji putuju svijetom duse.

Muhammed a.s. je kada mu se vrijeme prelaska na bolji svijet priblizilo
rekao: "Ostavljam vam dvije vrijedne stvari; Kuran i moju porodicu. Oni
se nece razdvojiti do Sudnjeg Dana”. Potom je Poslanik 3 puta ponovio:
"Allahom vas opominjem na moj Ehli-Bejt". Vidimo da su Kuran i Poslani-
kova porodica dvije vrijedne stvari a vrijednost moze biti materijalna i
duhovna. Ovdje je rije¢ o duhovnoj (Sto znaci i moralnoj) vrijednosti jer
je Poslanikova a.s. porodica Bezgrijesna i ociscena od svakog grijeha. Nju
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sacinjavaju Muhammed a.s., Fatima a.s. i Dvanaest Svetih Imama a.s. Posto
je Kur'an prva vrijedna stvar a druga stvar Poslanikova Porodica, onda je
Porodica jedini pravi tuma¢ Kur'ana, Cuvar Knjige odnosno njen Ta'vil,
inace ne bi bili spomenuti zajedno. Kako u hadisu Poslanik naglasava to
dvoje se nece razdvojiti do Sudnjeg Dana $to znaci da ¢e u svakom vremenu
biti po jedan Savrsen Imam koji ¢e biti podrzavatelj Knjige i stub Zemlje
preko cijeg srca Bozija Ljubav ulazi u postojanje.

On je centralna figura Kutbijeta i sve ostale evlije su upucene na njega. Da-
nas je to Imam el-Mehdi a.s. i ovo vrijeme je doba njegove Velike Skrivenosti
kada je (zvanican) pristup Imamu nemogu¢. Vidimo kako je u citiranoj
predaji Muhammed a.s. tri puta opomenuo ljude Allahom na svoju poro-
dicu. Ovo ukazuje na poseban polozaj i mjesto Poslanikove Porodice jer
mogao ih je opomenuti i ne¢im drugim (Islamom, istinom, pravdom i sl.).
Medutim, ljudi su opomenuti Allahom $to govori da su Imami stvorenja
najpribranija i najvoljenija od Allaha jer da nije tako slusaoci ne bi bili
opomenuti Allahom a zna se kako Poslanik nikada nije slucajno izrekao
niti jednu jedinu rijec kako to i Kur'an potvrduje ("...on ne govori po hiru
svome"). Ovaj ajet nije Poslanikov govor vezao iskljucivo za Objavu te je
jasno da je u svim situacijama Muhammed a.s. bio nepogrjesiv i da je
govorio jedino istinu. U njegovim rije¢ima i ponasanju nije bilo nikakvih
hirova a Kuran za Poslanika kaze kako je najljepse ¢udi.

Opomena Allahom je kako smo vidjeli izrecena 3 puta a $to oznacava
trostruko svjedocanstvo vjere; Vjeru u Boga, Poslanstvo i Imamet. Premda
u primanju Islama Poslanik novoobraceniku cesto ne bi trazio nista sem
vjere u Boga i Njegovo Poslanstvo, Imamet je (ezoterijski) kljucna stvar.
Kako je zakletva Allahom najcjenjenija po tome je i najteza upravo onako
kako je stvar (Pravo) Kuce "teska i otezana" kako to priopéavaju neke
predaje. Vilajet Svetih Imama ne moze izdrzati svako niti to pripada
opcenitoj svijesti.

U tom smislu je Imam Dzafer Sadik a.s. rekao: "Nasa stvar je teska i otezana.
Mogu je nositi jedino andeo viseg reda, Poslani Vjerovjesnik ili vjernik cije
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Ce srce Bog iskusati". Navedene su tri kategorije a vjernik "iskusanog srca"
niposto nije svaki vjernik ve¢ samo onaj koga je Bog temeljito provjeravao.
Vidimo kako je Imam upotrijebio rije¢ (nasa) "stvar” a kako su Kur'an i
Poslanikova Porodica dvije vrijedne stvari tezina se i odnosi na te dvije
stvari jer ono $to je vrijedno je po toj osnovi i tesko a dokaz lezi u ¢injenici
da se na bezvrijedne stvari ne obraca nikakva paznja sto znaci da nemaju
tezinu (preokupacije). Medutim, vrijednost uvijek izaziva paznju osim kod
onog ko je porice ili ne vidi.

Svi sufijski redovi u Islamu vode unatrag do Imama Alija a.s. kao procelnika
duhovnog rodoslova i on je Sejh svih Sejhova, a u sillsile su ukljuceni i
(neki) Imami a.s.

Na kraju svog misti¢nog puta putnik se u svojoj hakkikatskoj zbilji mora
odrediti naspram Imama Alija inace nije istinski Sejh koji moze upucivati
i odgajati ucenike (irsad). Nije svaki $ejh za svakog ucenika niti je svaki
ucenik za svakog $ejha. Potencijalnom muridu, ukoliko je zreo za tarikat
dolaze duhovni znakovi (manevijati) koji ga upucuju na tacno odredenog
mursida koji je njegov duhovni otac. Ukoliko se manevijati ne pojave, uce-
nik ne treba prihvatiti tog Sejha bez obzira na vanjske znakove i poboznost.

Ukupno 22 ajeta (u suri "Pecina") govore o susretu i zajednickom put-
ovanju Hidrai Musaa a.s., a njihov put je put svakog zaljubljenika i njegova
duhovnog odgajatelja. Pitanja i odgovori kao i pravila puta su isti u svakom
vremenu. Sada ¢emo razmotriti neke brojcane naznake vezano za Vilajet
12 Imama (u suri "Pecina").

Zbir rednih brojeva pomenuta 22 ajeta je broj 142. Ukoliko od tog broja
oduzmemo broj Kur'anskih sura (114) dobit ¢emo broj 28 (142-114=28). Up-
ravo je u dvadeset osmoj godini umro Imam Hasan al-Askeri a.s., jedanaesti
Imam i otac Dvanaestog Imama, Gospodara Vremena. Njegovom smrcu
je otpocela Okultacija Imama Mehdija, najprije mala a potom velika koja
traje i danas. Ova tema je obradena u mnogim knjigama te nije potrebno
osvrtati se na detalje. Ono $to nas ovdje zanima jeste ¢injenica da Okultacija
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Imama Mehdjija a.s. u sebi sadrzi Kur'an i (nebeski) susret Musaa i Hidra
te se taj susret dogada ovdje i sada, tacnije u svakom vremenu i dusi koja
taj susret ozbiljuje.

Znacaj tog kontakta lezi u nauci i znanje je smisao i trag koji putovanje
Hidra i Musaa ostavlja za sobom, a kako se Hidr danas nalazi u okultaciji
zajedno sa Mehdijem, to zajednistvo je duhovna perspektiva na iznutarnjem
nebu duhovnog putnika. Govoreci o stoci, jedan Kur'anski ajet kaze da iz
utroba njezinih mi pijemo mlijeko ¢isto... a mlijeko (izvanjski motreno) ne
mora biti Cisto. Ezoterijski gledano, "utroba’ je iznutarnjost Objave a Cisto
mlijeko je znanje Kuée Ciste jer je Poslanik a.s. uporedio mlijeko sa znan-
jem. Od rijeci utroba (ba'tn) i potice rije¢ batin koja oznacava ezoterijska
znacenja Kur'anskih ajeta.

Naime, jedanput je Muhammed a.s. ispricao kako je usnio da mu je done-
sena posuda s mlijekom iz koje je pio, sve dok nije utazio zed i to tako da
mu je mlijeko doslo do ispod noktiju. "Kako si protumacio taj san Boziji
Poslanice?" - upitao je neko. "Nauka" - odgovorio je. To da mu je znanje
odnosno nauka dosla do "ispod noktiju" oznacava cjelokupnost znanja jer
prilikom razgradnje tijela nokti su posljednji.

Vidimo dakle da je uporedio znanje sa mlijekom a nauka je znanje sa svr-
hom jer postoje znanja koja niti stete niti koriste dok nauka koristi ljudima.
Cak stavise, stjecanje znanja je jedan od osnovnih Islamskih zadataka post-
avljenih covjeku, jer je spoznaja Boga a Sto znaci znanje i uzrok stvaranja
svjetova. Ljubav i znanje jesu stubovi svijeta na kojem taj svijet i pociva.

Poslanik je u tom smislu kazao: "Trazenje znanja je obligatorna duznost
(farz) svakog muslimana i muslimanke”. Vidimo kako su zene ukljucene
u traZenje znanja kao potpuno ravnopravne. One nisu zanemarene niti
stavljene u drugi plan vec im, ¢ak StaviSe Poslanik traZenje znanja odreduje
kao prvostepenu duznost, dok je stavljanje zena u drugi plan doslo kasnije
kao ocekivana devijacija. Kako je Imam Ali a.s. kazao da je Put Pravi put
srednji trazenje nauke spada u pravi put jer je nauka u sredini, izmedu
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znanja koje ne koristi i znanja koje ne steti. A znamo kako su Sveti Imami
nosioci ta'vila Knjige, odnosno Pravi Put navlastito. Kako prema poznatoj
predaji Kur'an ima 7 razina znacenja (a svaka razina do 70 drugih dubina)
¢isto mlijeko (znanja Kuce) ima (za sljedbenike) razlicite razine svoje pro-
finjenosti i procijedenosti. Kusanje (zevk) ima razlicito znacenje za razlicite
duhovnjake i uvijek je autenticno i neponovljivo.

Mlijeko daju krave a Kuran kaze: "..Allah vam nareduje da zakoljete
kravu', $to se odnosi na zivotinjsku dimenziju unutar covjeka (nefs) te
su kusanje i samozrtvovanje povezani onako kako su to mlijeko i krava
vezani u fizickom svijetu.

Posto se u razliCitim etapama puta iskusenik (salik) sve vise priblizava
Allahu dzs. a put je vertikalne prirode (dakle ka "gore") pa i naredba za
pobjedu nad nefsom dolazi od Allaha (a ne nekog drugog), dakle "odozgo".
Naredba je mogla doci i od Poslanika ali kako je cilj znanju (u sufizmu)
Allah i naredba dolazi od Njega.

Znanje je dakle ono $to karakterise susret Musaa i Hidra gdje Hidr biva
mursidom a Musa a.s. muridom. Sejh vodi murida kroz razlicite postaje
(mekam) spoznaje vlastite duse jer hadis priopcava: "Ko spozna sebe,
spoznao je svoga Gospodara'. Poslanik u iskazu nije upotrijebio izraz Bog
(ili Allah) ve¢ upravo Gospodar jer onoliko koliko spoznajemo Bozije gos-
podarenje nad sobom utoliko (i srazmjerno tome) gospodarimo vlastitom
prirodom. U tom smislu jedan drugi hadis kaze kako je "bogobojazni
zauzdan" a uzde sluze da se gospodari Zivotinjom te to u ovom kontekstu
znaci gospodarenje zivotinjskom dimenzijom unutar nas samih, odnosno
nefsom ¢ija je priroda takva da je po sebi jogunast i nekontrolisan, odnosno
da unutar sebe ne sadrzi ogranicavanje i zbog toga zeljama nema kraja.
Misti¢ni Put unutar Islama (sejr-al-suluk) podrazumijeva da na kraju puta
duhovnjak dolazi do mjesta odakle je krenuo. Krajevi se vracaju svojim
pocecima i zato je krug simbol sufijskog dosezanja Istine. Predene etape
putovanja se usvajaju na nacin iskustvenog znanja a direktno poucavanje
za razliku od onog iz knjiga neizbjezno ostavlja trag na dusi.
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Sada razmotrimo neke ajete iz sure "Pecina". Ajet 60: "A kada Musa rece
momku svome: "Sve ¢u i¢i dok ne stignem do mjesta gdje se sastaju dva
mora, ili ¢u dugo, dugo i¢i".

Kao sto je poznato, Musa a.s. je jedan od 7 Velikih Poslanika, odnosno
"Ljudi Knjige" i njemu je objavljen Tevrat (Tora) a poslan je Izraelicanima
koje je (rastavivsi more) suhim putem izveo iz Egipatskog ropstva.

Posto je svaki Poslanik zaduzen samo za primanje Objave (tanzil) to vazi
iza Musaa koji u tom smislu simbolizira Serijat dok Hidr simbolizira hak-
kikat, odnosno zbilje duhovnih istina, a sto ¢emo vidjeti kasnije. Tarikat
(misticni put) jeste Imam Ali navlastito jer Poslanik kaze: "Ali je sa sva-
kim Poslanikom poslan tajno a sa mnom javno", te se prema tome tajno
Alijevo poslanje vezuje i uz Musaa kao Poslanika. Cetrnaest Bezgrijesnih
(Muhammed, Fatima i 12 Svetih Imama) su naravno iznad svih stvorenja
ali buduci da se u Musaovo doba cjelina Vilajeta Svetih Imama ne moze
ocitovati u cjelosti, Ali a.s. kroz svoje tajno poslanje jeste sami misticni put
dok Hidr (Musau) objelodanjuje skrivene zbilje Puta (hakkikat). Zemlja
nikada ne ostaje bez Imama bio on poznat ili ne, te je Imam osovina oko
koje se svijet "okrece", odnosno po kojoj i postoji.

Pocetak ajeta 60 ("A kada Musa...") u ezoterijskom smislu upucuje na vrijeme
duse (vakt), ono "unutarnje” vrijeme koje predstavlja zrenje snazne Zelje
murida (irada) i koje nema nista zajednicko sa izvanjskim, hronoloskim
vremenom. U pitanju je stanje (hal) koje posvecenik ne moze izbjeci ili
odgoditi a posljedica cega je svjesna odluka da se krene duhovnim putem.
Zelja moze biti toliko jaka da pocetnika doima kao potpuno neutaZiva.
Stoga je Uzoriti Poslanik a.s. rekao: "Dvojica se ne mogu zasititi; trazitelj
znanja i trazitelj svijeta ovoga". A kako se u srcu ne mogu objediniti dvije
suprotne teznje jedno iskljucuje drugo jer Bog "nijednom ¢ovjeku dva srca u
grudima njegovim nije dao” (Kuran). Poslanik je najprije ukazao na znanje
a onda ovaj svijet jer je glad za znanjem jaca mada je kvantitativno manja
jer ljudi u principu zele ovaj svijet, i robuju njemu a ne Bogu. Ovo znaci
da svako biva pod dominacijom svoje ljubavi, odnosno vodece sklonosti ili
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bolje reci bozanstva kojeg obozava. U smrtnom Casu, na kraju zivota kada
mnoge misli naviru u um dominatna strast biva likom na kojem covjek
preseljava ka drugom svijetu a likovi djela u medustanju bivaju osnovom
za tijelo Sudnjeg Dana. Berzahski kalup duse profilira nasa djela i iz tih
djela ¢emo ponovo ustati na Danu Suda.

To je i Poslanik naglasio rekavsi: "Covijek ¢e biti prozivljen (na Sudnjem
Danu) u onom stanju u kojem je umro" a stanje neizbjezno formira lik jer
smrcu prestaje rad cula (i fiziCkog organizma) ali ne i aktivne (neovisne)
imaginacije. Dusa neizbjezno biva sjedinjena sa dominatnom strascu koja
se razvila tokom Zivota te "postaje” samom tom teznjom.

Snazna zelja za zanjem odnosno duhovnim putem podrazumijeva znakove
(manevi) koje ¢e $ejh u muridu nuzno prepoznati jer posjeduje znanje o
tome. Ukoliko ucitelj nije u stanju prepoznati manevijete vezano za mu-
rida on i nije istinski Sejh koji moze upucivati (ir$ad ciniti). Kasnije cemo
vidjeti kako ¢e Hidr biti Musaov a.s. $ejh nakon $to Musa napravi razdiobu
Zakonodavnog Poslanstva i Imameta te kontemplira (ponovni) susret
Muhammeda a.s. i Alija a.s., dakle Poslanika i njegovog Prvog Imama.
Razdvajanje i spajanje su na odreden nacin prisutni na svakom mekamu
sve dok Salik ne napusti svijet mnostva.

Musa kako smo vidjeli svoju Zelju za duhovnim putem priopéava svom
momku $to znaci duhovnom vitezu jer je Ibrahim a.s. u Kur'anu spomenut
takoder kao "momak" a u smislu suprostavljanja bozanstvima ("¢uli smo
jednog momka kako ih huli..."). Kako Ibrahim govori protiv kipova a on
je prvak vitestva te kako je opisan kao "momak’, dakle istovjetno kao i
Musaov pratilac, ovo znaci da stvarna mladost duse (futtuvet) jeste odri-
canje od svih laznih bozanstava. Zbog toga je Imam Ali a.s. kazao kako
Allah prihvata ispriku covjekovu do 60-te godine Zivota jer je starost po
sebi sklona vjeri ali ne i mladost.

Odricanje je smisao Musaovog saopcenja svom pratiocu jer duhovni put
ne moze otpoceti mnogobozac ili idolopoklonik. U ajetu 60 se vjera uopce
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ne spominje jer se podrazumijeva te su po tom unutarnji kipovi zapravo
najvecikipovi. U tom smislu je Muhammed a.s. kazao da je "strast najgnus-
nije bozanstvo" jer je dusa upravo naspram duha a "okomito" naspram srca
paje strast najveci protivnik vjere. Da je Musa Zelju za putovanjem presutio
njegov momak bi ga shodno pravilima duhovnog vitestva i dalje pratio no
on mu je objelodanio svoju namjeru bez obzira na ishod puta a djela se
sude prema namjerama pa je tako i ishod (sa Bozijom pomoci) unaprijed
dobar. "Momak", tj. Dzosua ¢e kasnije i sam postati Poslanikom a to samo
po sebi podrazumijeva znanje te svojim priopéenjem Musa postavlja stvari
na njihova mjesta a takvo ponasanje znaci mudrost.

U Kur'anu je navedno kako Musa moli Allaha da "odrijesi uzao sa njezika
njegovog', a oni koji u Kur'anu "pusu u zavezane uzlove" jesu sihirbazi. Poz-
nato je da je Musa pobijedio ¢arobnjake koji su bili u Faraonovoj sluzbi.
Izvanjsko tumacenje po kojem je Musa a.s. imao govornu manu te trazi
razgovjetnost odnosno pomo¢ od Gospodara ovdje necemo komentirati,
jer je u ovom konktestu ta ¢injenica posve nebitna.

Ezoterijski motreno, "uzao" je ¢vor a ¢vor ukazuje na vezivanje. Ukoliko je
dusa vezana jezikom to onemogucava priopcenje gnostickih istina rijecima,
odosno ukazuje na sr¢anu tajnu te bi iznosenje tog sadrzaja predstavljalo
obesvecenje znanja.

Imam Ali a.s. je kazao: "Grudi mudrog su riznica tajne njegove”. Ovo
oznacava sr¢anu tajnu koju smo spomenuli, a rije¢ "riznica” ukazuje na
dragocjeost duhovnih tajni. Isus je u tom smislu rekao. "Ne bacajte bisere
pred svinje" a Sto znaci da ezoterijsko znanje pripada manjini.

Ono $to je dragocjeno samo po sebi nije "za svakog' te su opcenitoj svijesti
gnosticke istine nedosezljive, a tako je oduvijek. U Tamnom Dobu vecina
Jjudi robuje osjetilima i to biva sve gore. Zbog toga Musa a.s. moli Gos-
podara da odrijesi uzao sa jezika njegovog jer je on na razini sr¢ane tajne
a vidjeli smo da je tajna riznica. Ukoliko riznica nije otvorena i dostupna
niko se njome niti ne moze okoristiti, a kako u djelovanju i nema niko
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osim Allaha, On je taj koji otvara riznicu odnosno "drijesi ¢vor". Zbog toga
se Musa i obraca direktno Njemu a vanjsko obracanje moze ukljucivati i
uzroke, no Musa to ne ¢ini obracajuci se direktno Allahu. Upotrijebljena
je rije¢ "Gospodar" jer u bitku je Bog jedini vladar i niko drugi.

Muhammed a.s. je rekao: "Ko procisti sebe za Allaha 40 dana vrela mud-
rosti Ce potedi sa njegovog jezika". Cisenje je vidimo vezano direktno za
Allaha a cilj duhovnog puta je procis¢enje i spoznaja Allaha te je stoga
tako i spomenuto u ovom hadisu. Kako ¢e vrela mudrosti poteci sa jezika
onog koji se procisti to je (u ovom kontekstu) identi¢no "drjesenju uzla
sa jezika" jer prociscenje znaci sréanu spoznaju, a ako je nema onda ni
¢iScenje (duse) nije izvrSeno kako treba. Blokada priopc¢enja (manevi) se i
tice nemogucnosti priopcenja a ne nemogucnosti znanja.

Poznato je da je Musa proveo 40 dana u samoci (halvet) na brdu Sinaj nakon
Cega su sa njegovog jezika potekla vrela mudrosti. Znanje je dobio posred-
stvom Kuce Ciste, odnosno iz mjesta Poslanicke Poruke jer je udarcem
Stapa Musa ucinio da provre 12 vrela a Svetih Imama je takoder 12. Dakle,
Poslanik Musa a.s. je procistivsi sebe za Allaha 40 dana ($to znaci kako dusa
vide nije "vezana" jezikom) primio (djelimi¢an) uvid u Pravo Ciste Kuce.
Nakon toga se zapucuje do samog mjesta Poslanicke Poruke (Ehli - Bejt)
¢ime se njegovo vec¢ postojece znanje usmjerava na tacno odreden cilj jer
su svi Poslanici Boziji primili svoja poslanja iz mjesta Poslanicke Poruke.
Musa se dakle zapucuje tom mjestu, odnosno mjestu gdje se sastaju dva
mora, dakle Poslanik Muhammed te Imam Ali na Sta ¢emo se vratiti kas-
nije. Snazna Zelja za znanjem (irada) prije ili kasnije rezultira pokretanjem
jer ona i onemogucava mirovanje a to vazi za svaku zelju.

U ajetu 60 Musa spominje hod ("sve ¢u i¢i") a hod podrazumijeva noge
dok rijec "sve" naglasava neodustajanje od cilja putovanja a to je i osnovna
preokupacija svakog murida. Prije nego ga je poslao Egipatskom faraonu
Svevisnji je objavio Musau: "...skini obucu svoju, ti si doista u svetoj dolini
Tuva...". Ovo se desilo na Sinaju a kako su noge dvije te prema tome i obuca,
izuvanje obuce oznacava odricanje od oba svijeta, i ovog i onog. Istiski
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duhovnjak stremi samo Allahu te mu oba svijeta predstavljaju smetnju
koje se treba osloboditi, odnosno "skinuti" je sa sebe.

Ulazak u prostor Svetog podrazumijeva dakle odustajanje od oba svijeta.
Izuvanje obuce samo po sebi ukazuje na iznutarnjost (batin) jer noge bivaju
vidljive tek kada se obuca skine. Obuca na nogama sluzi kao ukras i zadtita
pa se ukras odnosi na ovaj svijet jer Bog (u Kur'anu) za njega kaze da je
ukrasen a zastita se odnosi na onaj svijet jer Bog kaze kako ¢e (na onom
svijetu) posebni Allahovi robovi zastitu uzivati. Za djevojcice Kur'an kaze
kako u ukrasima rastu a djevojica je radosna vijest dok za stanovnike
dzeneta kaze kako su za njih radosne vijesti te se tako vezuje odricanje
od oba svijeta.

Kako je priopéeno u jednoj predaji Musa a.s. je tada na Sinaju nosio obucu
od neustavljene magarece koze $to je iSaret na Zivo znanje jer Kur'an kaze:
"... oni kojima je dat Tevrat pa ne postupaju po njemu slice magarcu koji
nosi knjige...", te je neznanje uporedeno sa magarcem. Musa se odrice oba
svijeta a neznanje je pokudeno i na jednom i na drugom svijetu.

Mrtvo znanje je dakle teret a kako magarac ne zna §ta nosi tako i onaj ko
usvaja samo formalno izvanjsko znanje ne zna sta se krije u dubinama
iznutarnjeg. I kao $to magarac nema Kkorist od knjiga tako i onaj ko ne
postupa po knjizi ne crpi znanje iz nje.

Odbacujuci dakle i dunjaluk i ahiret Musa je pripravan usmjeriti svoj hod
ka mjestu (Poslanicke Poruke) gdje se sastaju Muhammed a.s. i Ali a.s.
(odnosno dva mora). Njegovo usvajanje znanja ¢e najprije biti kontem-
plativno a onda duhovno uz pomoc¢ ucitelja (mursid) a Musaov mursid
¢e biti Hidr.

Jedan Kur'anski ajet govori o dva mora "koja se dodiruju ali se ne mijesaju”.
Ovo predstavlja Zakonodavno Poslanstvo te Imamet koji se (posto pred-
stavljaju cjelinu vjere) dodiruju ali se dvije funkcije (Poslanika i Imama)
ne mijeSaju. Musa posjeduje znanje o ovoj razdiobi te se (sada) usmjerava
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ka mjestu gdje se dva mora sastaju. Kazali smo kako su u (tom) mjestu
Poslanicke Poruke svi Vijesnici Boziji dobili svoja poslanja. Uzviseni polozaj
14 Bezgrijesnih ne moze dosegnuti ni Poslani Vjerovjesnik ni odabrani

......

medu Poslanstva i Imameta Musa se ne bi niti zaputio ka mjestu sastajanja.

Muhammed a.s. je potvrdio odabranost Kuce rekavsi: "Prvo sto je Bog
stvorio bila je moja svjetlost". Ta svjetlost se u stvoreni svijet spusta preko
12 Svjetlosnih zastora (tj. Svetih Imama a.s.). Predaja nam priopcava kako
je 12 svjetala bilo poredano pored Bozijeg Prijestolja prije nego je bilo sta
stvoreno.

Dvije funkcije (Poslanika i Imama) se kako to i Kur'an kaze ne smiju mi-
jesati. Pomjeranje duhovne hermenautike Knjige iskljucivo na Muham-
meda a.s. je dovelo do tragi¢nih zabluda i opceg zaostajanja muslimana
Sirom svijeta a historicizam se pokazao kao pogubna zamka za Islamsku
istrazivacku misao. Beznade Muslimana zbog opce zaostalosti je u nasem
vremenu porodilo fanatizam te iskrivljavanje osnovnih islamskih principa.
Kur'an kaze: "...a ti ne mozes one u grobovima dozvati", a §to ezoterijski
oznacava mrtvo srce koje je grobica duhovne nauke, a tamo gdje nema
duhovnosti i materijalisticke nauke zaostaju. U Tamnom Dobu (Kali-Yu-
ga) od vjere je ostao jedino obred a unutarnji pa ¢ak i metafizicki idoli
sputavaju dotok znanja te je religija uglavnom ritualna. U izvornom smislu
medusobna netrepeljivost razlicitih religija je nemoguca, no danas je vidimo
upravo zbog mentalnog haosa i demoralizacije. Posto sve vjere vode do
Boga iskljucivost je (izvorno) nemoguca.

Musa dakle svoju duhovnu paznju usmjerava ka mjestu gdje se ponovo sas-
taju dva okeana svjetlosti, Poslanik Muhammed i Imam Ali. Nakon nuzne
razdiobe uloge Poslanika i uloge Imama (kao dva mora koja se dodiruju ali
se ne mijesaju) slijedi ponovno svjetlosno jedinstvo odnosno sastanak dva
mora. Musa ¢e pomenuto jedinstvo najprije kontemplirati te se odvaziti
na samostalan duhovni put te se kasnije vratiti natrag pa primiti (preko
Hidra) trostruki svjetlosni upliv koji ¢e mu obznaniti 3 svjedocanstva vijere.
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Muhammed a.s. je rekao: "Ali je od mene i ja sam od Alija’, te jos: "Alijevo
meso je moje meso’, a oba iskaza smjeraju ukazati na jedinstvenu bit,
odnoso jedinstvo dvojice velikana, jer je Bog od cjelovite Muhammedanske
svjetlosti "otporio” Alijevu svjetlost.

Ovu realnost je medutim duhovnom putniku jako tesko dosegnuti pa Musa
u okvirima svog putovanja uracunava i jednu drugu mogucnost, odnosno
takvo misticno putovanje koje iskljucuje poducavanje od strane ljudi.

Nakon $to (u ajetu 60) kaze kako ce i¢i do mjesta gdje se sastaju dva mora
Musa dodaje nekoliko rijeci "... ili ¢u dugo, dugo ici". Putovanje zajedno
uvijek skracuje razdaljinu do cilja te je to zapravo i cilj poucavanja. Ovo
dakle predstavlja tarikatski put bez Sejha i njega ¢e on prvobitno i izabrati
da bi se nakon toga vratio nazad kada Vilajet Svetih Imama bude ozivljen
a $to i znaci pronalazak duhovnog ucitelja, a Musaa ¢e kako ¢emo vidjeti,
poducavati hazreti Hiddr. Kao $to vidimo rije¢ "dugo" je u ajetu 60 spo-
menuta dva puta ¢ime je ukazano ne samo na veliku daljinu do cilja ako
se putnik samostalno krece vec i na dvije komponente vjere koje se (bez
Sejha) tesko dosezu a §to znaci spoznaju (marifa) te uz nju vezane duhovne
istine (hakkika). Rije¢ "mjesto” se kasnije vise ne spominje $to govori da
bez uporista u mjestu Poslanicke Poruke murid moze ostvartiti izvjesno
kretanje ali je njegov put maglovit i posve neizvjestan. Bog odobrava svaku
kretnju ka njemu ali se svaki put ne prihvata.

Tarikatski put bez Sejha je gotovo nezamisliv jer da bi se sigurno putovalo
potreban je onaj ko poznaje put a poznaje ga po tome Sto ga je ve¢ prosao.
Kao sto u fizickom svijetu onaj ko je proputovao nekim putem zna gdje je
put trnovit ili tezak te kao $to zna mjesta pravilnog skretanja, sve to i u jos
vecom mjeri vazi za misti¢i put. Zacijelo postoje i takvi duhovnjaci koji
mogu preci tarikatski put bez ucitelja u ljudskom obliku (i zovu se efrad)
no oni su jako rijetki te ih mozemo smatrati izuzecima koji potvrduju
pravilo da je ucitelj zaista neophodan. Dvanaesti Imam je u ovom vremenu
uvoditelj u duhovne tajne i njegova uloga je inicijacijska. Oni koje licno
poducavaju Dvanaesti Imam ili Hidr gotovo da je nemoguce upoznati jer
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su vezani zakonom tajne te Zive posve nepoznati a ono sto je nepoznato za
vanjski svijet i ne postoji te to nije mjerilo. Mjerilo je put sa uciteljem cije
stope slijedimo kao sto je i on slijedio stope svog Sejha.

Bez vodica (3ejh) koji pojasnjava dosegnute stepene (mekam) te prozivljena
stanja (hal) ucenik nije u stanju izbjeci brojne zamke i iskusenja koja ga na
putu neminovno ¢ekaju, a najteze iskusenje je teoretsko znanje bez iskustva.
Poslanik Musa ce takoder naci savr$enog ucitelja a za sta je i molio Allaha
kako smo vec kazali. Vidjet cemo kako se on ne¢e moci u potpunosti strpiti
a nestrpljivost je vezana za dusu.

Uloga ucitelja je presudna kada su u pitanju u¢enikova nadahnuca (ilham)
te otkrovenja (kesf) jer se tada manevijski Sejtan iskuSeniku priblizava vise
no ikad te je sr¢ani uticaj $ejhov (himmet) od presudne vaznosti. Ovaj "pre-
nos" nije psiholoska veza u analitickom smislu ve¢ prije proces direktnog
usmjeravanja na nacin prelijevanja jedne te iste tecnosti iz posude u posudu.
Citav proces se sastoji u otkrivanju iznutarnjeg te i predaja priop¢ava da
onaj "ko spozna sebe spoznao je svog Gospodara’.

Zbog toga ¢e Musaov put, iako u pocetku samostalan zavrsiti odgojem
od strane savrsenog covjeka (mursid) koji ¢e ga poucavati konkretnim
dozivljajima koji dakle nisu simbolicki ve¢ stvarni aspekt zbilje, ali one
duhovne zbilje koja je ponad razuma i uzrocno - posljedi¢nog promatranja.
Svako bice koje je uvedeno u postojanje Zeli da se vrati Izvoru, odnosno
svom Stvoritelju. Upravo to je naznacio Muhammed a.s. rekavsi: "Puteva
do Boga je koliko i dahova ljudskih". Vidimo, dakle da put do Boga nije
vezao ni uz kakvu vjeru ve¢ iskljucivo za dah a dah je zivot jer bez disanja
nema Zzivota (na ovom svijetu). Kako je, dakle dah stalno prisutan od
rodenja do smrti Citav Zivot je put do Boga, htio to neko ili ne, znao ili ne.
Obozavanjem idola u konacnici se obozava Tvorca cega idolopoklonik
naravno nije svjestan.

Sama rije¢ "nevjernik" ima znacenje pokrivenosti prije nego samog pori-
canja jer "kufure" i znaci biti pokriven, odnosno zakriven od Istine.
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Zastrtost od Boga moze biti bilo uvjerenjima, bilo neznanjem ili losim
djelima no to ne mijenja ljudsku bit bas kao $to ni covjek pokriven plagtom
ne postaje manje covjekom bivajuciispod njega. Bog je konacni cilj i mjesto
obracanja. U tom smislu je Ibn - Arebi ustvrdio kako nijedno bice nikada
nije voljelo nista osim Allaha. Ljubav prema Bogu je neizbjezna i na kraju
ona je sudbina svih stvorenja.

Primamljive i ocaravajuce "zamjene" (idoli) nisu nista drugo do iluzije i
uobrazilje ljudi koji "spavaju a kada umru probude se". Dokaz je u tome sto
nijedna materijalna Zelja nikada ne zadovoljava dusu koja odmah Zeli jos
vise, odnosno nesto drugo a da je dusa materijalna ona bi u ovom svijetu
nasla smiraj. Vidimo medutim da ve¢ina ljudi ne nalazi mir jer spokojstvo
je stanje srca a ne tijela. Upitan jedanput o ajetu koji kaze da ¢e Bog vjerniku
dati da prozivi lijep Zivot Imam Ali a.s. je rekao: "To je zadovoljstvo" a svi
znamo da se ono ne moze postici zadovoljavanjem Zelja jer da moze svi bi
ljudi bili zadovoljni posto je svako u svom Zzivotu ispunio neke Zelje. Ali
kako dusa na ovom svijetu nema ni pocetak ni kraj tako nema kraja ni
njenim nastojanjima.

Kako ljudsko bi¢e samo po sebi ne moze izici iz zacaranog kruga Zelje i
djelovanja po njoj Bog je iz svoje milosti spustio Objavljenja i Knjige kao
pouku i putokaz. Slobodna volja omogucava izbor a za njega je svako
odgovoran uprkos tome $to je rije¢ sudbine gornja.

Kur'an kaze kako je svakoj zajednici propisan vjerozakon pa prema tome
i duhovni put jer nema vjerozakona a da on ne podrazumijeva neki oblik
duhovnog putovanja posto kuca vjerovanja sadrzava i temelj i krov te
ne moze jedno bez drugog. Autentican oblik jedinstva materijalnog i
duhovnog danas se jo$ uvijek moze najbolje sagledati u tzv. "primitivnim"
plemenima gdje Zivot jo$ uvijek nije rascjepkan parcijalnim ovisnostima od
kojih pati tzv. Moderni ¢ovjek. No, tradicionalne zajednice su danas jako
rijetke a pristup njima ogranicen tako da ih niti ne upoznajemo.

Gdje dakle postoji propis podrazumijeva se i njegova tarikatska razina
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jer zahtjev vezan za fizicko vezuje uz sebe manevijat koji mu sukladira u
duhovnom svijetu. Nema nista na ovom svijetu a da njegov original ne
postoji u duhovnom kraljevstvu a svijet grubih tijela odnosno ovaj svijet
je posljednje mjesto u silaznom luku duse. Nakon smrti slijedi uzlazenje
u profinjenije svijetove no stupanj zatamnjenja moze biti visok sukladno
nasim djelima koje smo pocinili za Zivota. Raj i pakao su u nama a na onom
svijetu dolaze do izrazaja, odnosno formiraju se.

Slijedi ajet 61 (sure "Pecina") - "I kad njih dvojica stigose do mjesta na kome
se sastaju zaboravise na ribu svoju, pa ona u more kliznu".

Umjesto licnih odrednica (Musa i njegov momak) kako vidimo kaze se
"njih dvojica" §to je na jednom nivou izjednacavanje jer je i Dzosna ("mo-
mak") nakon Musaa bio Boziji Poslanik, $to znaci da je sa stupnja vitestva
primio stepen Poslanstva. Dva mora se takoder viSe ne spominju vec¢ samo
"mjesto” (Poslanicke Poruke) a ovo zbog toga sto Muhammed a.s. i Ali
a.s. ponovo bivaju jedna te ista svjetlost nakon $to su njihove zemaljske
funkcije (Bozijeg Poslanika i Imama) bile razdvojene. Musa a.s. jo$ uvijek
nastoji samostalno ostvariti svoje misticno putovanje (tek) djelimic¢no
kontemplirajuci ovu jedinstvenu svjetlost, no kasnije cemo vidjeti kako ¢e
gamursid (Hidr) poucavati Pravu Kuce na osnovu vlastitog djelovanja koje
Musa u pocetku nece u potpunosti razumjeti. Zbog toga je neophodno da
se murid u potpunosti pot¢ini Sejhu.

Muhammed a.s. je kazao: "Ja i Ali smo jedna te ista svjetlost", ne vezujuci
kako vidimo pomenuto jedistvo za proslost, sadasnjost ili buducnost, sto
znaci ukazujudi time da ova jedinstvena svjetlost kao takva optrajava na
svim razinama bitka, a to je nasut (svijet svjetlosnih inteligencija), melekut
(svijet medustanja) te mulk (ovaj svijet odnosno svijet ¢vrstih tijela), iako
je na ovom svijetu ta svjetlost razdvojena u dva tijela zbog dvije razlicite
uloge vezano za Kuran.

Razdvojenost Poslanika Muhammeda a.s. i Imama Alija a.s. je dakle posto-
jala samo na ovom svijetu dok na drugim svjetovima stalno optrajava onako
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kako je to oduvijek bilo. To je naznacio Casni Poslanik rekavsi: "Ja i Ali smo
bili jedna te ista svjetlost prije nego je Bog stvorio zemaljskog Adema”. Ovo
kako smo i vidjeli ukazuje na primordijalno jedinstvo Muhammeda a.s.
i Alija a.s. koje prevazilazi svaku povijest na nacin kako su se njih dvojica
ocitovala u dva razlicita tijela.

Da bi dosegao taj svijet Jedinstva a $to je prevazilazenje vlastite dvojnosti
svaki mistik mora biti iniciran od strane savrenog covjeka. Musa a.s. ¢e
takoder biti iniciran od strane Hidra nakon §to se vrati svojim stopama a
$to su stope duhovnih predaka.

U Tevratu objavljenom Musau je pored (tadasnjeg) Serijata bio objavljen i
tarikatski put a $to je kasnije nestalo zbog izmjena, iskrivljavanja i zabo-
rava, 1o, ograniceni oblik duhovnog uzdizanja je zasigurno postojao. Put
je bio jedan te isti bas kao sto je i odnos $ejh - murid imao posve jednake
karakteristike kao u Muhammedovom dobu.

Pogledajmo u tom smislu ajet 17 (sure "Hud"). Ovaj ajet ukazuje na ezoteri-
jsko jedinstvo Tevrata i Kur'ana, zajednicku duhovnu bit. Ajet 17: "Zar je
onaj koji zeli samo ovaj svijet kao onaj kome je jasno ko je Gospodar njegov,
na $to se nadovezuje Kuran kao svjedok njegov, i jo$ prije njega Knjiga
Musaova, putovoda i milost? To su oni koji vjeruju u nj. A onima koji su
se protiv njega urotili vatra ¢e boraviste biti. Zato ti nikako ne sumnjaj u
nj, on je zaista istina od Gospodara tvoga, ali vecina ljudi nece da vjeruje".

Vidjet ¢emo kako se u ovom ajetu Imam Mehdi a.s. pojavljuje kao Pecat Mu-
hammedanskog Vilajeta, odnosno onaj koji objedinjuje sve Bozije Knjige.
Na pocetku je spomenut "onaj koji zeli samo ovaj svijet" a to se odnosi na
slijedenje iskrivljenog Tevrata. Dokaz lezi u ¢injenici da u danasnjoj Tori
nema ni rijeci o onom svijetu te se prema tome zeli samo ovaj. Spomenuta
je jednina ("onaj") jer su takvi vjernici u manjini u odnosu na vjerujuce
¢ovjecanstvo, odnosno preovladujuci monoteizam.

Takav se ne moze uporediti sa onim ko zna ko je Gospodar njegov a to
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je (ezoterijski) motreno Imam el-Mehdi a.s., jer je on Gospodar vremena.
Kur'an se kao svjedok Mehdijev nadovezuje jer je Kur'an Imam koji Suti a
svjedok na Sudu Suti sve dok ne bude pozvan da govori. Nadovezati nesto
znadi spojiti dvoje na nacin vezanja a uze je sredstvo vezanja. Ezoterijsko
znacenje uZeta pojasnjava jedan ajet.

Kur'an kaze: "Svi se ¢vrsto Allhova uzeta drzite i nikako se ne razjedinjuj-
te". Poznato je da je Imam Sadik a.s. kazao kako je "uze" u ovom ajetu
Ehli-Bejt. Ono $to dakle vezuje Tevrat i Kur'an je Kuca Cista odnosno Al
a.s. kao tajni Imam, jer je on sa svakim Poslanikom poslan tajno (te dakle
isa Musaom) a sa Muhammedom a.s. javno. Prije Kur'ana je bila Musaova
Knjiga kao putovoda i milost. U ajetu 17 ne pise "Tevrat" vec upravo Knjiga a
knjiga je uvezano znanje bas kao sto se i Kur'an navezuje za Tevrat. Vidimo
kako je Musaova Knjiga putovoda i milost. Ajet govori u proslom vremenu
iako je istina u svakom vremenu jedna te ista bas kao i duhovni put jer
je ljudska priroda nepromjenjiva. Teznja ka samorealizaciji covjekovoj je
uvijek prisutna unutar duha.

"Putovoda” oznacava vodu puta. Ezoterijski, to je izvorni Tevrat koji je bio
vodaiduhovnog puta u smislu ¢injenica vezanih za Ehli-Bejt i upravo zato
Musa a.s. zeli dosegnuti mjesto Poslanicke Poruke gdje se sastaju Poslanik
Muhammed i Imam Ali, odnosno "dva mora".

Naime, u Tevratu je postojao detaljan opis Poslanika Muhammeda a.s. te bi
ucenjaci tog vremena prilikom citanja Svete Knjige poljubili mjesto gdje se
spominje buduci Poslanik. Musa a.s. je dakle bio voden Tevratom u potrazi
za savrSenim uciteljem te mu je Knjiga bila put u smislu dolaska do cilja
a voda u nacinu tog dosezanja. Iza rijeci putovoda se Knjiga Musaova a.s.
spominje kao milost. Za Hidra a.s. Kur'an kaze kako je bio rob Boziji "kome
smo milost Nasu darovali i onome $to samo Mi znamo naucili" te posto
mu je darovana Milost a on je navlastito Musaov ucitelj on sam je ta milost
jer milost prethodi znanju kao $to put i voda za rezultat imaju dosezanje
milosti. Tevrat kao putovoda predstavlja kontemplativno dosezanje istine
a milost ucenje od zivog ucitelja.
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To su oni koji "vjeruju u nj'" a ovo znaci spajanje Pecata Apsulutnog Vilajeta
(Imam Ali) sa Pecatom Muhammedanskog Vilajeta (Imam el - Mehdi)
upravo onako kao sto je Kur'an nadovezan na Tevrat i oni kao dvije knjige
¢ine jednu cjelinu. Oni koji su se protiv njega urotili jesu nosioci zavjere a
zavjera podrazumijeva misaoni plan i zamku, jer da nema zamke plan ne
bi imao urotnicki karakter. Kur'an kaze kako ¢e se u zamke uhvatiti bas oni
koji ne vjeruju a oni su suprotnost onima koji "vjeruju u nj". Rije¢ je naravno
o ezoterijskim zamkama a vezano za tumacenje Kurana. Pomenute zamke
za poricatelje Imameta jesu prije svega, historicizam i antropomorfizam,
te literalizam i agnosticizam. Svaka na svoj nacin onemogucava izvorni
Ta'vil Knjige a to je tumacenje Kurana samim Kur'anom i to je praksa
Ehli-Bejta a.s.

"Zato nimalo ne sumnjaj u nj, on je istina od Gospodara tvoga" - kaze dalje
ajet 17 (sure "Hidr"). Ovo se odnosi na Imama Mehdija a.s. jer kada je roden
na njegovoj blagoslovljenoj ruci je bio ispisan ajet - "Reci - dosla je istina a
laz je isCezla', te je prema tome Imam Mehdi "istina od Gospodara tvoga"
i u njega se nimalo ne sumnja uprkos dugotrajnosti njegova skrivanja. U
ovom vremenu mnoga stca padaju u iskusenje nevjerovanja u tako dugu
Okultaciju Imama a ajet i ne kaze da ne vjeruju u njega ve¢ da "nece da vije-
ruju’ $to ukazuje na poricanje neceg vec o¢iglednog a Imam Mehdi je (neko
vrijeme) zivio medu ljudima. Vecina ljudi nikada nece prihvatiti Okultaciju
Imama kako to ajet i kaze a vecinska svijest je u odnosu na ezoterijsko
znanje uvijek poricateljska (“ali vecina ljudi nece da vjeruje" - kraj ajeta
17 sure "Hud"). Redni broj ajeta (17) ukazuje na vlast Imama Mehdija a.s.
Vratimo se ajetu 61 sure "Pecina”.

Musa a.s. i njegov momak zaboravise na ribu svoju te ona u more kliznu.
Na ovom mjestu su obojica zaboravili na ribu ali se kasnije zaborav pripisuje
samo momku jer Musa ima djelimi¢no znanje o "Pravu Kuce".

Jedan od Svetih Imama a.s. je rekao svom sljedbeniku: "Ozivljavajte nasu

stvar', a ozivljeno moze biti jedino ono sto je mrtvo te je prema tome zamr-
lo znanje ono koje je zaboravljeno. Da nije tako ne bi moglo biti (iznova)
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ozivljeno. Kako je riba kliznuvsi u vodu ozivjela te kako treba ozivljavati
stvar Ehli-Bejta jasno je da riba ima znacenje Vilajeta Svetih Imama a.s.
Klizanje smjera na ono $to izmice iz ruku te ga je stoga tesko zadrzati, a to
znadi tezinu prilikom zadrZavanja. Vezano za tezinu njihove stvari Sesti
Imam je, kao $to znamo, rekao: "Nasa stvar je teska i otezana...", te kako je
ribu tesko zadrzati (jer klizi iz ruku) tako je tesko spoznati i stvar Kuce a
spoznaja sama po sebi namece trud odnosno tezinu. Sto je spoznaja veéa
samim tim je i teZa, te je spoznaja Prava Kuce najteza. Vilajet Imama su
odbili nebesa, zemlja i planine te je po tome stvar teska a otezana je zbog
tajne koju sadrzi u sebi.

Kako smo kazali, na osnovu Knjige koja je putovoda i milost Musa zna cilj
svoga putovanja jer cilj podrazumijeva prethodno znanje o njemu. Ana-
logno tome, svaki murid mora znati (unaprijed) svoj cilj inace e terbijet
Sejha nad njim biti uzaludan. Spoznaja savrsenog covjeka je kako znamo
spoznaja Boga a sama Bozija bit ostaje nedosezljiva.

Vilajet Imama (riba) je dakle ozivljen a kako su na ribu bili zaboravili
zaborav moze biti individualni i kolektivni, odnosno na nac¢in unutarnjeg
iskustva te na povijesnoj razini kao zaborav ¢injenica. Individualni zaborav
(koji je opet metahistorijski po svojoj sustini) znaci to da je u preegzistenciji
(ezel) svim stvorenjima predocen Vilajet Svetih Imama. Duhovi stvoreni od
tracaka svjetlosti Dvanaestorice su odmah prisegnuli te potvrdili vierovanje
i odanost, dok su drugi osjecali odbojnost ili mrznju u srcima. Tako se oni
koji su prihvatili Vilajet moraju prisjetiti prvobitnog ugovora odnosno
ozivjeti njihovu stvar ("ribu”) u sebi jer je znanje prisjecanje buduci da je
rodenje san i zaborav. Kolektivni ili bolje reci povijesni zaborav vezano za
Imamet leZi u ¢injenici da su tadasnje vlasti (u dobu Imameta) vrsile uticaj
na vjernike te snaznim pritiscima doveli do toga da ljudi nisu (javno) smjeli
pominjati vrline Poslanikove porodice. Mnoge zablude po tom pitanju
optrajavaju i danas i to uz sav uzas fanatizma.

Ozivljavanje njihove stvari na povijesnoj razini znaci Sirenje znanja. To ne
podrazumijeva nikakav specijalni pravac (mezheb) jer je svaki mezheb
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dobar bas kao Sto je i svaka vjera dobra. Kod nas, u Bosni je prisutan Hane-
fijski mezheb i to je dobar put koji treba slijediti jer je taj pravac naslijede
nasih predaka i ono sto su ljudi tokom vijekova usvojili kao nacin svog
obracanja Bogu a tradicija je vazan elemenat Islama. U svakom mezhebu
postoji ljubav prema Poslanikovoj porodici, te su prema tome podjele te
vrste apsurdne jer je vazno znanje a ne forma obredoslovlja.

Musa a.s. dakle (buduci da je imao predznanje) kontemplira mjesto sas-
tajanja Muhammedanske i Alijeve svjetlosti no njemu je potrebno Zivo
iskustvo ("milost") nakon $to ga je znanje (iz Tevrata) odnosno "putovoda’
doveo do mjesta Poslanicke Poruke. Kontemplacija je sama po sebi naravno
iskustvo no Musa ga mora posvijestiti voden savrsenim mursidom svog
vremena.

Slijedi ajet 62 (sure "Pecina’) - "A kada se udaljise, Musa ree momku
svome: "Daj nam uzinu nasu jer smo se od ovog naseg putovanja umorili".
Istrajnost na individualnom putu ¢e zavrsiti povratkom ka svom Sejhu a
ozivljenje Vilajeta je preduslov putovanja (sejr-al-suluk) jer nema znanja
bez Kuce Ciste.

Vidimo kako se Musa udaljava od mjesta sastajanja dva mora a gdje ga je
doveo njegov objavljeni Tevrat koji je bio voda njegovog puta ("putovoda’ iz
ajeta 17 sure "Hud") a $to se odnosi na znanje vezano za Muhammedovu a.s.
Porodicu. Musa jo$ nije svjestan da je Vilajet oZivljen jer je usvojio jedino
teoretsko i kontemplativno znanje o Pravu Kuce Ciste te trazi "uzinu' da-
kle nesvjestan da je riba ozivjela a kako zivom sukladira ono Zivo "milost"
koja se (u suri "Hud") spominje (nakon Tevrata kao putovode) oznacava
zivog covjeka koji ¢e poucavati Musaa a.s. prenoseci na njega zivo znanje
kao §to je kako znamo i riba (Vilajet) ozZivjela. Zivo znanje sufijskog puta
podrazumijeva kako Sejha tako i zaduzenja (vird) te prepoznavanje vlastitih
stanja (hal) i stepeni (mekam).

Musa i njegov momak su se umorili a svaki put bez ucitelja namece strahovit
zamor buduci da je potreban ziv covjek (Sejh) koji je okoncao duhovno pu-
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tovanje i koji ¢e dalje voditi ucenika. Posto je $ejh otac duse on nam poput
fizickog oca prethodi u vremenu te je tako iza nas pa je na taj nacin susret s
njim uvijek vracanje unatrag. Duhovne stope predstavljaju one koji nam u
lancu duhovnog rodoslova (silssilah) prethode a to su manevijski djedovi.

Ajet 63: "Vidi - rece on - "Kad smo kod one stijene svratili, ja sam zaboravio
onu ribu - sam Sejtan je ucinio da je zaboravim, da ti je ne spomenem - "mo-
ra da je skliznula u more; bas cudnovato”. Ono sto je novo u ovom ajetu
jeste "stijena" a poslije cemo vidjeti da se to odnosi na Poslanicko naslijede.
Dva mora i mjesto (Poslanicke Poruke) se viSe ne spominju ve¢ se sada
govori o stijeni kod koje su svratili. "Svracanje” znaci kratko vrijeme sto je
i logicno zbog nemogucnosti da se Vilajet u cjelini ocituje.

Isus je kao §to je poznato Apostola Simuna proglasio svojim nasljednikom
nazvavsi ga stijenom (petrus) te, dakle stijena oznacava duhovno naslijede
a stijena je kako ¢vrstina vjere tako i nepomicnost pred iskusenjima ovog
svijeta.

Kako je Imam Mehdi a.s. Pecat Apsulutnog Vilajeta on je u odnosu na Mu-
hammeda a.s. ono §to je Petar u odnosu na Isusa, dakle stijena (iz ajeta 63),
a Musa i njegov momak su kod stijene svratili. Rijec "one” (stijene) znaci da
im je ostala u sjecanju jer Dzosna ukazuje Musau na tu djelimi¢nu viziju
(Imama Mehdija) kad na pocetku ajeta kaze - "Vidi" a videnje moze biti
kako fizickim tako i sr¢anim oc¢ima, te je ezoterijski gledano rijec o viziji.
On, dakle, podsje¢a Musa - a na tu viziju.

Zaborav ribe je, kako smo vidjeli vezan za stijenu a Mehdi a.s. je uvoditelj
u duhovne tajne i Pecat Muhammedanskog Vilajeta i tek ¢e njegovom
obznanom cjelina tog Vilajeta biti ocitovana. Zato su Imam Mehdiizaborav
Vilajeta spomenuti u istom ajetu.

No, i Musa a.s. zna za Dvanaestoricu Imama ¢ija su imena spomenuta

kako u (izvornom) Tevratu tako i u (izvornom) Indzilu. Ajet priopcava
kako je momak zaboravio na ribu ali ne i Musa (dakle u ovom kontekstu)
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a prvobitni zaborav obuhvata i njega. On kao Poslani Vjerovjesnik ima
znanje o Vilajetu Dvanaestorice posto mu je Tevrat bio “putovoda” kada
je krenuo ka mjestu dje se sastaju dva mora, a vidjeli smo da to znaci put i
voda istovremeno. DZo$ua je dakle jos uvijek vitez u Musaovoj a.s. sluzbi.
Vidimo kako DZo$ua zaborav vezano za ribu u cjelini pripisuje $ejtanu
a sebi Cak ni relativno. Sejtan je prema Kuranskoj koncepciji ¢ovieku
"otvoreni neprijatelj" sto znaci da je njegovo neprijateljstvo kako stalno
prisutno tako i nemilosrdno jer vezano za ljude uvijek postoji mogucnost
da se neprijatelj prometne u prijatelja a Sejtan po prirodi stvari zeli zlo a
to ovdje znace da se zaboravi (na) Vilajet Svetih Imama a.s. Da je DZzosua
zaborav pripisao sebi bio bi to znak iznevjeravanja vlastite duhovne postaje
jer duhovni vitez poznaje razliku izmedu razlicitih sr¢anih nadahnuca te
zna $ta se dostavlja od Allaha, $ta od meleka, sta je Sejtanovo djelovanje
a $ta govor vlastite duse. Ukoliko ne bi znao prepoznati razlicite havatire
on ne bi mogao biti Poslanicka duhovna kapija, odnosno onaj koji je na
stupnju Musaovog a.s. pratioca.

Na kraju ajeta 63 Dzosua kaze kako je to $to se desilo "bas cudnovato".
Cudnovato znadi ¢uditi se a Kur'an kaze: "... ako se ¢udis pa ¢udo su rijeci
njihove...", "zar da ozivljeni budemo kada kosti i prah postanemo" a ezo-
terijski se radi o ozivljenju duhovnog covjeka, odnosno rastu svjetlosnog
zametka. Za onog ko nije obavijesten duhovna trudnoca djeluje "¢udno” a

takva je trudnoca zZene na ovom svijetu ako se ne zna ko je otac.

Ozivljenje Vilajeta na ovaj na¢in Dzosui, bududi da je neobavjesten, djeluje
¢udno, odnosno kao neko ¢udo. Kur'an kaze: "Reci - "¢uda su jedino u
Allaha a ja samo jasno opominjem” a jasna opomena je Imam el-Mehdi
navlastito, odnosno stijena kod koje su svratili. Mehdi a.s. je opomena
mudra iz sure "JA'SIN" a mudrost je u svojoj biti jasna te je Mehdi jasna
opomena ezoterijski gledano. Kad bi mudrost bila nejasna bilo bi nemoguce
doci do nje a znamo da nije tako.

Slijedi ajet 64: "E, to je ono $to trazimo! - rece Musa i njih dvojica se vratise
putem kojim su dosli". Kretanje unatrag je po stopama duhovnih (man-
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evi) predaka jer se sufijsko znanje prenosi sa covjeka na covjeka. Vilajet
je, vidjeli smo, ozivljen te se Musaova Knjiga, nakon $to je potvrdena kao
"putovoda’ sada obznanjuje kao milost a milost je Ziva, kako darujuca tako i
primateljska jer mrtve stvari ne mogu biti medusobno samilosne. Sukladno
ovome, Musau je sada potreban zivi ucitelj (mursid). Musa i njegov momak
su se vratili putem kojim su dosli, dakle unatrag a kazali smo kako je sejh
otac duse koji je analogno fizickom ocu iza nas te je povratak njemu uvijek
unatrag, odnosno putem kojim smo dosli. Otac nam prethodi u postojanju
te je kretanje ka njemu uvijek unazad a to vazi, dakle i za duhovnog oca.

"To" je dakle Zivo znanje koje njih dvojica traze i gdje ¢e naci savrsenog ¢o-
vjeka pokrivenog odjecom a kod spomenute stijene. Svaciji "Musa" (zakon
za fizicko) ima svog "Hidra", odnosno duhovnog ucitelja a ako je na put
krenuo samostalno prije ili kasnije se vraca putem kojim je dosao kako bi
nasao svog mursida. Izuzetak su oni bez ucitelja (efrad) te oni koje (u ovom
dobu) vodi licno Imam el-Mehdi a.s.

Ajet 64: "1 nado$e jednog Naseg roba kojem smo milost Nasu darovali i
onome §to samo Mi znamo naucili”.

Musa, dakle susrece savrsenog covjeka svog vremena. Ovaj ucitelj se,
znamo, zvao Hidr i taj tajanstveni mursid je Ziv i danas. Kako su se Musa
i Dzosua unatrag vratili do "mjesta gdje se sastaju dva mora" (odnosno Po-
slanik Muhammed a.s.iImam Alia.s.) Musa sada vezano uz Vilajet Imama
mora dovrsiti i upotpuniti svoju spoznaju i to preko zivog covjeka koji ¢e mu
Vilajet Dvanaestorice pojasniti u vidu 3 poznata dogadaja koja ce se desiti
tokom njihova zajednickog putovanja, a $to ¢emo vidjeti kasnije. Nema
nacina da se duhovno zrenje dovede do kraja bez pomo¢i insani-kjamila.

Hidr je "naden” Sto je iSaret svakom duhovnom Saliku da moze i treba
traziti svog ucitelja. Naravno, manevijati su presudni jer se ucitelj najprije
trazi u duhovnom a onda fizickom svijetu. On je, kao $to vidimo, opisan
kao Boziji rob, a ezoterijski to znaci da je Hidr na stepenu robovanja Bogu
dok su izvanjski gledano svi ljudi Boziji robovi.
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Bog Uzviseni (u poznatom Kudsi hadisu) kaze da kada zavoli Svog roba "On
biva njegov vid, sluh, ruka, noga", te dakle ¢ovjek tada ne upravlja sobom a
onaj ko ne upravlja sobom nema slobodnu volju te je sljedstveno tome rob.
Rob dakle nema izbora i on je alatka u Bozijim rukama.

Ovo predstavlja krajnji stepen poboznosti iznad kojeg je jos samo postaja
Vilajeta. Hidr je dakle na toj postaji kada postaje rob Boziji, pa posto nema
slobodnu volju Bog je onaj koji preko njega djeluje.

Kao robu Bozijem njemu je kako ajet kaze darovana Bozija Milost a ovo
je posebna Bozija Milost (za razliku od opste koja obuhvata sve) i odnosi
se na Vilajet 12 Imama. Vidjeli smo kako ajet 17 u suri "Hud" govori o
Musaovoj Knjizi koja je putovoda i milost. Kako je vrelo Vilajeta u svakom
vremenu zivo Musa Ce tajne vezano uz to saznati od Hidra, a onoliko ko-
like su tadasnje mogucnosti jer "Bog nikog ne zaduzuje preko mogucnosti"
(Kur'an).

Iznad postaje robovanja je kazali smo, jedino postaja Vilajeta sto oznacava
prijateljstvo s Bogom a prijateljstva nema bez bliskosti (blizine) te tako ni dva
¢ovjeka ne mogu razmijeniti znanje ako medusobno nisu blizu, odnosno
bliski. Zbog toga jedan hadis priopcava kako su duse kao mobilizirana
vojska, koje se prepoznaju zdruze se.

Hazreti Alije stalno prisutan uz Musaa kao tajni Imam, no njegova tadasnja
uloga nije poucavanje te Musa mora uzeti mudrost od mursida tog vremena,
odnosno Hidra. Tajni Imam je stub zemlje i osovina svijeta po kojoj taj
svijet i postoji i zato svako vrijeme ima Imama.

Kurankaze: "... A kada te robovi Moji za Mene upitaju Ja sam, sigurno blizu:
odazivam se molbi molitelja kad Me zamoli. Zato neka oni pozivu Mome
udovolje i neka vjeruju u Mene, da bi na pravom putu bili". (Bekare, 186).
U ajetu 64 sure "Pecina” Hidr je opisan kao rob te su (ezoterijski gledano)
to robovi iz prethodno citiranog ajeta 186 (sure "Bekare") Bog je takvima
blizu te ovo znaci bliskost s Bogom a bliskosti nema bez prijateljstva te su u
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pitanju bogougodnici (ewlya) koji su efrad (odnosno koji nemaju ucitelja u
ljudskom obliku), "Odazivam se molbi molitelja kad me zamoli" - nastavlja
ajet. Bog Uzviseni u jednom Kudsi hadisu za Sebi bliske kaze: "...ako Me
sta zamoli Ja mu udovoljim’, te se ovo odnosi na pomenutu kategoriju
bogougodnika.

Bliskost Bogu je po znanju i ljubavi a Njegov poziv je poziv Vilajetu Svetih
Imama upucen ljudskom rodu jos u preegzistenciji jer je u ajetu najprije
spomenuto udovoljavanje pozivu a tek onda vjera u Boga te je dakle Vilajet
osnova odnosno jezgro vjere. Jezgro ploda se nalazi ispod ljuske (Serijat) ali
je ono prvo "iznutra" dakle u batin - u a preegzistentni Ugovor s Bogom je
batin. Sami ezel nije nesto Sto se desilo nekada ("davno") ve¢ se ocitovanje
Bozije Jednoce stalno desava $to naravno ne mozemo iskustveno obuhvatiti.
Na osnovu ovoga je jasno da onaj ko prihvata Vilajet 12 Imama nuzno biva
vjernik odnosno kako to kraj ajeta i kaze onaj koji je na Pravom Putu a Pravi
Put suImami navlastito. Oni su Pravi Put spomenut u prvoj Kuranskoj suri
("Pristup”) a u tom ajetu od Boga trazimo da nas uputi njihovim putem.

Muhammed a.s. je rekao: "Ima jedan organ u tijelu koji ako je zdrav, zdravo
je i cijelo tijelo. Taj organ je srce”. Ovdje se naravno smjera na duhovno
srediste Covjeka a ne na fizicki organ odgovoran za protok krvi.

Ajet 63 (sure "Furkan") kaze: "A robovi Milostivog su oni koji po Zemlji
mirno hodaju, a kada ih bestidnici oslove, odgovaraju: "Mir vama".

Miran hod je rezultat smirenosti srca jer vidjeli smo da je cijelo tijelo zdravo
ako je srce zdravo. Naravno, rijec je o suptilnom tijelu koje je "omotac”
duse, a na postaji duse smirene i nema zla jer je zlo nemoguce ukoliko
dusa miruje. Kur'an kaze: "... a srca se smiruju sjecanjem na Allaha" a
sjecanje moze biti jedino vezano za ono $to ve¢ imamo zapamceno te je
rije¢ o ezelskom stanju, odnosno smirenosti koja potice iz primordijalnog
stanja. Miran hod znaci dakle smirenost srca jer je srce organ koji upravlja
tijelom te bi "miran hod" (zemljom) bio nemoguc bez smirenosti, odnosno
zdravlja srca a zdravlje srca je drugim rijecima "dusa smirena” jer ako u dusi
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ne postoji zli poticaji zdravlje srca kao izgubljenog sredista je osigurano.
Ajet 63 nastavlja: "... a kada ih bestidnici oslove, odgovaraju: "Mir vama".
Vidimo kako pomenuta kategorija bestidnicima Zzeli Islam jer mir znaci
Islam.

Kako je Poslanik rekao da je "stid dio vjere" bestidnici su oni koji nemaju
nimalo vjere jer se vjerovanje i nevjerovanje ne mogu zajedno sastaviti u
srcu te onaj ko nema stida jeste onaj koji nema ni vjere. Jedan drugi hadis
priopcava kako je "svaki stid dobar" te prema tome bestidnici jesu oni koji
u konacnici negiraju izvornu ljudskost odnosno fitret po kojem je covjek
i stvoren a fitret je nebeska sveukupnost te je po tome svaki stid dobar jer
je stid zastita fitreta buduci da je njegov svaki oblik dobar. "Bestidnost" je
u konacnici kako vidimo poricanje a naspram poricanja je pokornost a
pokornost je Islam.

Vidjeli smo dakle da je Hidr od onih koji zemljom mirno hodaju te da na
bestidnost odgovara selamom ("mir vama") a selam (slm) vidimo ima isti
korijen rijeci kao i Islam pa po pitanju bestidnosti oni takve pozivaju u
Islam jer im Zele mir a Islam je mir, kako sa sobom i drugim ljudima tako
i sa cijelim vanjskim svijetom. Zeljeti nekom mir znaci Zeljeti da taj bude
u potpunosti izmiren sa svojom nebeskom prirodom (fitret).

Hidr je kako smo vidjeli (u suri "Pecina") opisan kao rob Boziji "kome smo
milost nadu darovali i onome $to samo Mi znamo naucili',

Vidjeli smo takoder kako milost znaci Vilajet 12 Imama jer se u ajetu 64
milost spominje prva a poucavanje iza nje, te prema tome milost prethodi
poucavanju odnosno Vilajet prethodi znanju. Drugacije je nemoguce jer je
ljubav prema Kui Cistoj ocitovana (jos) u preegzistenciji (ezel) a znanje se
stice na ovom svijetu koji dolazi poslije svijeta prvobitnog ugovora s Bogom.
Kako bi se razmotrili neki aspekti sufijskog putovanja pogledat cemo par
ajeta iz sure "Saveznici".

Napomenimo kako svi Kur'anski ajeti koji govore o borbi u ezoterijskom
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smislu imaju znacenje Velikog Svetog Rata, odnosno rata protiv sebe, a
sufijski put je borba protiv vlastite duse (nefs). Kao $to je poznato, Poslanik
je vracajuci se iz jedne bitke rekao saborcima: "Vratili smo se iz malog
svetog rata u veliki sveti rat". Upitan koji je to rat, Muhammed a.s. je rekao:
"Rat protiv sebe".

Ajet 9: "O, vjernici, sjetite se Allahove milosti prema vama kada su do
vas vojske dosle, pa smo Mi protiv njih vjetar poslali i vojske koje vi niste
vidjeli - a Allah dobro vidi §ta vi radite”.

Ajet 10: "kad su vam dosle i odozgo i odozdo, a dusa dosla do grkljana, i
kad ste o Allahu svasta pomisljali;

Ajet 11: "tada su vjernici bili u iskusenje stavljeni i ne mogu biti gore
uznemiren".

Ajet 9, kao $to vidimo podsjeca na Boziju milost a milost je Vilajet dok je
sjecanje znanje vezano uz to jer je rodenje san i zaborav. Ajet zatim govori
o vojskama koje su "do vas dosle" te vjetru i vojskama "koje vi niste vidjeli".
Srce ima svoje vojske koje ga brane dok neprijatelji (Sejtan i nefs) takoder
imaju svoju vojsku koja napada srce. Vojske su, dakle, vojske neprijateljske
srcu a to su vojske nefsa (duse) i vojske Sejtanove. One nastoje preuzeti
kontrolu a ukoliko se to desi srce postaje zamraceno i bolesno.

U ajetu 10 se te vojske opisuju kao one koje "su vam dosle i odozgo i odozdo".
Oboje i odozgo i odozdo ima dakle spiritualnu, odnosno kosmolosku
dimenziju jer je covjek kruna stvaranja a $to znaci da je on sam navlastito
taj centar. Centar je pak u "sredini" kruga kao $to je srce u sredini tijela.

Posto je srce u sredini tijela snage koje ga napadaju dolaze odozgo i odozdo,
te nastoje preuzeti kontrolu nad njim odnosno pot¢initi ga sebi. Ukoliko bi
se vojske koje napadaju odozgo spojile sa vojskama koje napadaju odozdo
to bi znacilo smrt srca.

Odozgo (ka srcu) silaze ejtanske vojske jer se Sejtan uzoholio i htio staviti
iznad ¢ovjeka a iznad je polozaj koji je u odnosu na ljudsko bice na taj nacin
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"odozgo". Sejtan je kazao kako je bolji od Covjeka jer je stvoren od vatre
a za vatru Kur'an kaze kako ¢e do srca dopirati, $to dakle znaci "odozgo".
Kur'an priopcava kako nas Sejtan i njegove vojske vide odakle mi njih
ne vidimo $to znaci da oni spadaju u duhovni svijet a duhovni svijet je u
odnosu na materijalni (metafizicki gledano) "gore". Kako je vatra pokretljiva
a srce nepokretno ona "dopire” do srca, dakle gledano u silaznom luku bas
kao §to nas $ejtan i njegove vojske gledaju odozgo.

Vojske koje prema srcu dolaze odozdo jesu nefsanske (dusevne) snage,
odnosno strasti a polni organi su u odnosu na srce "dole", te i dolaze
odozdo. Strast je kao i srce u sredini tijela, ali je smjestena odozdo i njene
vojske se penju ka srcu.

Srce je smjesteno u sredini i nalazi se izmedu dvije neprijateljske vojske, koje
ga svaka na svoj nacin nastoje savladati. Zbog toga je u Velikom Svetom
Ratu neophodna pomo¢ Sejha posto je on duhovni lije¢nik te zna kako
rasporediti i postaviti obrambene sr¢ane snage koje ce se suprotstaviti
neprijatelju. Kao $to komadant vojske ima pregled cijelog odnosa snaga
na bojnom polju tako i mursid ima uvid u stanje muridovog srca i snage
koje ga nadvladavaju, a onaj ko prepoznaje neprijatelja zna i kako mu
se suprostaviti. Murid nije samostalno sposoban dati otpor kao $to i za
izvanjsku vojsku treba vodstvo da bi je od amorfne mase pretvorilo u
borbenu jedinicu.

Protiv $ejtana i nefsa Bog Salje "vjetar i vojske koje vi niste vidjeli". Posto se
Allah priblizava robu dvostruko brze nego on Njemu ("Ko Mi se priblizi za
pedalj Ja se njemu priblizim za dva" - kudsi hadis) On je taj koji $alje vojske
pomodi, jer sukladno ovoj predaji murid ne moze ostati sam (bez Bozije
potpore jer je i krenuo Njemu a On se tada priblizava u dvostrukoj mjeri).
Vjetar je spomenut prvi a sréane vojske ("koje vi niste vidjeli") nakon toga.
Vjetar je u fizickom svijetu nevidljiv ali osjecamo njegov pravac i smjer te
je tako i sa duhovnim putem.

Zbog toga cemo najprije razmotriti dva ajeta koja pojasnjavaju koja vrsta
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duhovne pomoc¢i muridu pristize (kao “poslani vjetar"). Kazali smo kako
svaka kretnja ka Bogu rezultira Njegovom pomoci jer nas je i stvorio da
Ga obozavamo.

Ajet 46 (sure "Furkan") priopcava: "On salje vjetrove kao radosnu vijest,
kao prethodnicu milosti Svoje. I Mi s neba ¢istu vodu spustamo’.

Allah u Kur'anu $alje Merjemi radosnu vijest da ¢e joj se roditi Isa (Isus) a
kako Isus simbolizira duhovni put vjetrovi kao radosna vijest jesu razli¢iti
duhovni putevi te tako i prethodnica Milosti Njegove, jer da bi se tarikatski
suprostavilo dvostrukom neprijatelju (Sejtan i nefs) preduvjet je stupanje na
duhovni put. Vjetrovi su prethodnici milosti BozZije Sto znaci da je odluka
za manevijsku kretnju uslov za spoznaju Svetih Imama, odnosno za Vilajet,
abez duhovnog putovanja nema ni znanja. Naravno, kao jezgro, Vilajet 12
Imama je "iznutra" uvjet svakog misticnog putovanja u Islamu, te je ovo
dvoje komplementarno, odnosno nadopunjujuce, jer jedno veze drugo.

Zatim se u ajetu 46 kaze kako Allah dz.. s neba ¢istu vodu spusta. Veza-
no za ajet iz sure "Sazvijezda" ("Tako Mi neba sazvijezdima okicenog")
Muhammed a.s. je rekao: "Nebo je moja osobnost a sazvijezda su Imami,
njih Dvanaest". Shodno ovome Poslanik Muhammed a.s. je "nebo" a ista
voda znanje 14 Bezgrijesnih jer oni su od grijeha Cisti $to znaci da je ¢ista
voda njihova spoznaja koja nema nikakve manjkavosti. Za sami Kuran
jedan ajet kaze kako ga smiju dotaknuti samo oni koji su €isti, $to je 14
Bezgrijesnih bas kao sto i voda sluzi za ¢iScenje.

Sada razmotrimo ajet 9 u suri "Stvoritelj": "Allah $alje vjetrove koji pokre-
¢u oblake, a Mi ih onda u mrtve predjele upravljamo i njima Zemlju
ozivljavamo, koja je mrtva bila, takvo ¢e biti i ozivljenje". Pomenuta dje-
lovanja su pripisana Bogu kao prvom uzroku svega ne spominjuci uzroke
¢ak ni relativno.

Vidimo kako su ponovo naznaceni duhovni putevi (a tarikatskih redova
je 12, upravo koliko i Svetih Imama a.s.) te pristupanje redu, odnosno
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duhovna spoznaja pokrece oblake znanja (a Sto podrazumijeva hal ve¢
uznapredovalog murida) te se mrtva Zemlja ozivljava a $to znaci da kisa
Bozije milosti ozivljava mrtva srca. Nevidljiva snaga Sejha (himmet) supros-
tavlja se Sejtanskim snagama koje dolaze odozdo a sréane vojske ("koje vi
niste vidjeli") su potpomognute "vjetrovima', odnosno samim stupanjem
na duhovni put §to znai prilasku jednom od sufijskih redova. Sejh dakle
sr¢anim uticajem pomaze muridu da se izbori sa dvostrukim neprijateljom,
akako nema $ejha bez duhovnog puta, duhovni putevi (vjetrovi) ukljucuju
cijeli uvodnicki lanac (sillsilah) koji osnazuje posvecenika. Upravo taj
blagoslov (barakkah) pokrece oblake znanja, odnosno usmjerava ih ka
zamrlim srcima a samim stupanjem u red srce ozivljava.

U ajetu 10 (sure "Saveznici") se dalje kaze kako je dusa dosla do grkljana
"kada ste 0 Allahu svasta pomisljali". Rijec je o dusi koja je dostigla odredeni
napredak te "dosla do grkljana" a grkljan sluzi kao prolaz sazvakane hrane
te je rijeC o posvecenima koji imaju manevijate i duhovne stepene, odnosno
koji su na stupnju kusanja (zevk), kako to biva i sa hranom prije nego dode
do grkljana, tj. dok je u ustima. No, to nije dovoljno da izbavi iz zamke
antropomorfizma kada se Bozanski Atributi motre na razini ljudskog te je
u pitanju mekam na kojem se "svasta o Allahu pomislja” a sto predstavlja
ne samo pomenutu antropomorfnu viziju Atributa ve¢ i pogubnu zamku
historicizma te agnosticizam i literalizam. U pitanju je vrlo opasan tjesnac
duhovne borbe sa posve neizvjesnim ishodom. Historicizam je vremenom
posve unistio Islamsku istrazivacku misao te se predaje tumace uglavnom
u povijesnom kontekstu ne uvazavajuci ¢injenicu da je Kur'an uvijek svjez.
Dakle, vazno je znacenje svakog ajeta upravo "sada” (odnosno u svakom
vremenu).

U ajetu 11 se dalje kaze kako su tada "vjernici bili u iskusenje dovedeni i
ne moze biti viSe uznemireni'. Iskusenje antropomorfisticke vizije je jedno
od najtezih a uznemirenost je posljedica ¢injenice da takva spoznaja ne
daje nikakve rezultate.

Jedan drugi stavak kaze: "Zar ljudi misle da ¢e biti ostavljeni na miru ako
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kazu - "mi vjerujemo" i da u iskusenje nece biti dovedeni?" Ovdje se iznova
spominju mir i iskusenje no sada iskusenje prekida mir a uzrok je (ponovo)
pogresno misljenje o Bogu dz.s.

Kako su mir i iskusenje povezani na nacin da su na suprotnim stranama
uznemirenost je u ovom ajetu posljedica (tek) verbalnog ocitovanja vjere
koja je samo na jeziku i jo$ nije usla u srce a grkljan je u sredini izmedu
jezika i srca te je kusanje (zevk) srednji polozaj duse Sto znaci da je prevazisla
nefsi emaru (dusu sklonu zlu) ali nije dosegla ni nefsi mutemeinu (dusu
smirenu). Borba na duhovnom putu a to je borba sa samim sobom poput
borbe u fizickom svijetu ima odlike nestalnosti i promjenljivosti jer Kuran
kaze kako Bog daje "pobjedu sad jednima, sad drugima" a $to oznacava
pomenute promjene stanja. Ovo zato jer se murid ne moze osjecati sigurnim
prije nego dode na postaju duse smirene. Zato hadis priopcava kako je
"sigurnost kompletno vjerovanje'.

Milost je, dakle, (kao znanje) ona ista o kojoj govori ajet 17 sure "Hud"
kada kaze kako je Musaova Knjiga "putovoda i milost", a znamo da je Put
sufijski put te da je Tevrat voda a susret sa Hidrom posebna milost odnosno
Vilajet 12 Imama a.s.

Ovim zavr$avamo osvrt vezano za Boziju milost (a u vezi Hidra) te prelaz-
imo na ostatak ajeta 65 (sure "Pecina") gdje se dalje (za Hidra) kaze: "... 1
onome $to samo Mi znamo naucili". Rije¢ "naucili" oznacava znanje koje je
steceno a ovdje je ono dato (direktno) od Boga i ne poznaje Ga niko drugi.
Vidjeli smo kako je Hidru najprije data milost a sto je posebna Bozija Milost
Vilajeta dok je poucavanje (dakle) znanje spomenuto drugo jer kako su 14
Bezgrijesnih prvi u stvaranju, dakle kako prethode stvaranju svijeta tako
prethode i u stvaranju (davanju) znanja. Nakon Milosti Vilajeta Hidr kao
efrad biva poucen Bozanskim Tajnama koje samo Bog zna.

Imam Sadik a.s. je kazao kako je "znanje svjetlost koju Bog ubacuje u

srce” a Muhammedansko svijetlo (koje se u stvoreni svijet spusta preko
12 Svjetlosnih zastora odnosno Imama) je ono prvostvoreno te kako je
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znanje svjetlo primordijalni uzrok mu je Muhammedanska svjetlost, a
ovo znaci da je Poslanikova Porodica osovina i stub znanja. U ajetu 65 se,
vidimo, kaze kako je Bog Hidra "onome to samo On zna "naucio" a nauciti
podrazumijeva nauku. Nauka pak moze biti teorijska i prakti¢na a ovdje
ima znacenje skrivenog znanja.

Znanje je dar, a Kuran Sulejmanu a.s. kaze: "...ovo je dar Nas za koji neces
odgovarati", te kako je Sulejman spomenut (na drugom mjestu) kao zah-
valni rob Boziji a znamo da je i Hidr na stupnju robovanja za dar znanja
se ne odgovara. Hidr znanje nije stekao trudom niti je bio poucavan od
ucitelja te se za takve ljude, kako smo kazali, kaze da su efrad.

Kao sto Sulejmanu dato blago ne podlijeze odgovornosti tako ne podlijeze
odgovornosti Hidru dato blago neizmjerno a to je vjera u Allaha i pozna-
vanje Imama a $to smo vec obradili. Blago znanja se dakle ne moze izmjeriti
te je u ajetu 65 receno neodredeno a vezano za znanje (onome to samo Mi
znamo naucili). Kad bi znanje bilo u konacnici mjerljivo ne bi stajala rije
"onome" ve¢ neka druga a neodredena zamjenica upravo sakriva sadrzaj.
Hidr je, vidimo, od Boga poucen. Kako je u zbilji Bog jedini Darovatelj i
jedini Znalac svo znanje i pripada samo Njemu. Milost i znanje se (Covjeku)
obznanjuju zajedno jer nema milosti kojoj ne prethodi znanje o tome gdje
i kome je upucena kao $to nema ni znanja kojem ne prethodi milost jer
darivanje podrazumijeva milost a znanje je najveca milost jer je Spoznaja
Boga (Skrivenog Blaga) i razlog stvaranja svijetova. U ovom smislu je svo
znanje Bozija milost a znanje je i najdragocjeniji dar dat covjeku.

Na nivou uzroka znanje se naravno moze stjecati trudom ali je u Bitku
znanje ono $to iskljucivo Allah daruje a onaj ko daruje je jedini vlasnik te
stvari inace je ne bi mogao dati. Kako On daje kako to Kur'an kaze "bez
racuna’ to znaci da znanje nema kraj, odnosno da ne poznaje granice te
¢e se u skladu s tim Bog na drugim svjetovima obznanjivati nama (jos)
nepoznatim imenima. Premda je povijesni Hidr imao tek djelimicni uvid
u Pravo Kuce stvarni (sadasnji) Hidr ima potpuno znanje o tom jer boravi
u Okultaciji sa Imamom Mehdijem a.s. te je od njemu bliskih ljudi. Hidr,
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kako je opcepoznato, nije iskusio smrt te se dogada da on licno poucava
neke izrasle sufije mada se moze ocitovatii"obicnom" covjeku jer je kontakt
(u zbilji) tajna.

Slijedi ajet 66 (sure "Pecina"): "Mogu li da te pratim - upita ga Musa - ali da
me pouci§ onome ¢emu si ti ispravno poucen’. Ovo se ezoterijski naravno
odnosi na duhovne stope a svojim pitanjem Musa a.s. je ustvari pripravan
postati dijelom lanca duhovnog rodoslova (silsillah).

Sejh Fejzulah Hadzibajri¢

Vidimo kako se Musa podreduje Hidru vezano za znanje te zeli postati
njegovim ucenikom (murid) koji slijedi stope svoga ucitelja (Sejha) jer pratiti
znadi slijediti a slijediti se moze samo onaj ko je ispred nas. Naravno, ovdje
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je rije¢ o prvenstvu u znanju. Musa je svjestan kako Hidr ima znanje koje on
ne posjeduje, inace se ne bi potcinio jer pokornost je samo vecem od sebe.
Zajednicko putovanje je (od strane Musaa) uvjetovano pruzanjem znanjaa
tarikatskog znanja i nema bez obaveze niti ima saputnistva bez zajednickog
cilja te je Musa spreman dati prisegu (bejat) Hidru kao svom duhovnom
ucitelju. No, znanje hakkikatskog covjeka izmice vanjskom znanju te ga je
jako tesko nositi a sa nosiocem tog znanja je tesko "izdrzati".

Musa trazi da ga Hidr pouci onome ¢emu je on ispravno poucen a kako
je Hidr poucen od Allaha tako biva i sa Musaom posredstvom Hidra jer
rije¢ "ispravno” odrice znanju bilo kakvu manjkavost, odnosno nedostatak.
Rijec "ispravnost” dolazi od "prav" a znamo kako su Sveti Imami Pravi Put
navlastito te Musa tezi tom putu.

Hidr sumnja da ¢e Musa moci izdrzati s njim jer onaj po znanju veci pot-
¢injava nizeg a ako ovaj nema strpljenja nece moci izdrzati s njim. (Ajet 67:
"Ti sigurno nece§ moci sa mnom da izdrzis". Ajet 68: "a kako bi i izdrzao
ono o cemu nista ne znas"). Izdrzati nesto oznacava tezinu a kako je Vilajet
Imama "teska i otezana" stvar, ajet 67 sugerira Musau a.s. da nece moci
podnijeti teZinu stvari Kuce Ciste. Kako je Musa a.s. zaduZen jedino za
Tanzil, odnosno primanje Objave kao i uprkos tome $to je kontemplirao
susret dva okeana Svjetlosti (Muhammeda a.s. i Aljja a.s.) on ipak nece
(u pocetku) razumjeti Hidrove postupke koji su posljedica njegove hak-
kikatske zbilje a $to znaci takvo postupanje kada sami Bog djeluje preko
¢ovjeka a u skladu sa poznatim Kudsi Hadisom kojeg smo ve¢ razmatrali
("Kada zavolim Svog roba, Ja bivam njegov sluh, vid, ruka, noga").

Covjek na stupnju takvog vida robovanja Bogu nista ne pokreée sam od
sebe vec to radi Bog.

Zbog toga ce Musau biti tesko izdrzati takvo Hidrovo postupanje jer je ono
protivno kako racionalnom zaklju¢ivanju tako i iskustvenom opazanju
a ono $to razum odbija i Sto nije uskladisteno u paméenju uvijek djeluje
(upravo po tome) neizdrzljivo.
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Ajet 69: "Vidjeces da ¢u strpljiv biti, ako Bog da" - rece Musa - "i da ti se
necu ni u cemu protiviti".

Vidimo kako Musa daje be'jat Hidru, odnosno duhovno priseze da ¢e se
u potpunosti potciniti njemu. Ovo predstavlja potpunu predanost $ejhu
(teslim) jer Musa nagladava kako se Hidru nece ni u cemu protiviti a
preduvijet neprotivljenju je strpljivost jer onaj ko nije strpljiv uvijek ce se
protiviti onome $to ne razumije. Vidimo kako Musa svoju strpljivost vezuje
uz Boziju Volju te je spajanje to dvoje postupak obzirnog ponasanja prema
Allahu jer On (u Kur'anu) kaze: "... strpljiv budi, a strpljiv ces biti jedino
uz Allahovu pomoc', te je prema tome punu strpljivost nemoguce postici
bez Bozije pomoci posto je nestrpljenje u dosezanju bilo koje Zelje utkano
u ljudske duse. Kuran kaze kako je "Covjek stvoren od zurbe..., dakle
povezujuci stvaranje i nestrpljenje, odnosno zurbu pa covjek strpljenje i ne
moze postici sam vec jedino uz Boziju pomo¢. Rije¢ "¢ovjek" ukazuje na
opcenito stanje nestrpljivosti koje nije vezano za uvjerenja pa cesto vidimo
strpljivog poricatelja a nestrpljivog vjernika, a sve vezano uz to koliko se
oslanjaju (tevvekul) na Boga u svojim poslovima.

Posto je Muhammed a.s. kazao kako je strpljivost za vjeru ono sto je glava
tijelu a u glavi je smjesten razum ovo znaci da je neprotivljenje Sejhu stvar
tarikatske odluke, jer je volja vezana uz razum a odluka o slijedenju je po-
sljedica prisege (bejat). Potpuna predanost (teslim) je preduvjet duhovnog
napretka jer su duhovni zakoni stroziji od fizickih, a ucitelj ih poznaje
bolje od ucenika.

Kur'an kaze kako Bog uzdize (ljude) jedne iznad drugih po vise stepeni,
te ¢ini da "jedni druge sluzite". Vidimo dakle da su i stepen na sufijskom
putu (mekam) kao i sluzenje (hizmet) na nivou uzroka iskljucivo pripisani
Bogu te je jasno da On uspostavlja pomenute razlike. Ono $to u vanjskom
svijetu vidimo kao razlike (bogatstvo, mo¢itd.) su sekundarnog karaktera.
Ljudi su, dakle od prirode nejednakih mogu¢nosti tako da stvarna ravno-
pravnost i moze biti jedino pred Bogom. Zbog toga je istinska etika i mo-
guca tek ako se pretpostavi da postoji Stvoritel].
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Mekam i hizmet su pak neraskidivo povezani jer se i sluzenjem duhovnom
autoritetu ustvari postupa sukladno ajetu te kako se takoder ajetom ljudi
uzdizu na stepene a stepen daje ucitelj, onda je jasno zasto su sufijski pr-
vaci stalno ponavljali kako nema "himmeta bez hizmeta', odnosno nema
duhovnog uticaja bez sluzenja. Naravno, Sejhu nije potrebno sluzenje ali
kako je ono dio duhovnog poretka unutar murida hizmet je ustvari potre-
ban (kao hijerarhijski odnos) samom uceniku.

Slijedi ajet 70: "Ako ¢e$ me vec pratiti" - rece onaj - onda me ni o cemu ne
pitaj dok ti ja o tom prvi ne kazem". Hidr prihvata Musaov be'jat a kako je
Musa ve¢ kontemplirao “stvar Kuce" hakkikatska zbilja toga podrazumijeva
tesllimijet, odnosno punu predanost. Muridu, dakle pripada sutnja a Imam
Sadik je kazao za sljedbenike "kako su nijemi".

Vidimo kako muridu u odnosu na $ejha ne pripada inicijativa po bilo kom
pitanju i on se mora strpiti vezano za $ejhove postupke a sto i jeste odgoj
(terbijet) duse. Zapitkivanjem bi murid jedino otkrio svoje nedostatke a
kako je Bog Onaj koji pokriva te kako u skladu s tim onaj vec¢i pokriva
greske ono manjeg neophodno je da murid $uti jer se u stanju Sutnje njegove
greske nalaze pokrivene. Ovo zato jer greske najcesce otkriva upravo govor.
Jedna predaja priopcava da "ako je govor zlato onda je Sutnja srebro”. Poh-
valno je, dakle oboje kao $to su i zlato i srebro u vanjskom svijetu cijenjeni.
Ezoterijski, u pitanju je nesto drugo.

Posto je u Islamu zlato zabranjeno muskarcima a srebro dozvoljeno, srebru
u smislu ukrasavanja pripada prednost a znanje je najveci ukras te na taj
nacin Sutnja ima prednost nad govorom, odnosno srebro nad zlatom. Ovo
zato jer govor sam po sebi podrazumijeva nesto Sto je tesko kontrolirati.
U tom smislu je Muhammed a.s. rekao: "Ko mi jamci za svoj jezik ja mu
jamcim dzennet". Dakle, ukoliko Poslanik jamci raj onome ko kontrolira
jezik jasno je da se to postize iznimno tesko. Posto rijeci prodiru u dusu a
dusa je suptilnija od tijela, dusevne rane tako vise bole od onih tjelesnih.
Kako bi se to preduprijedilo Poslanik ukazuje na vaznost $utnje, odnosno
cuvanja jezika.
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Posto govor i Sutnja ne mogu istovremeno jednom se mora dati prednost
a to je Sutnja, i to je ono Sto Hidr zahtjeva od Musa - a a.s. Nista drugo
Hidr nije trazio Sto ukazuje da ¢e Musa biti poducavan, samim dogadajima
oko sebe.

Kada je jezik nepokretan i tijelo ¢e mirovati te su zbog toga velikani sufi-
jskog puta stalno ponavljali drevno pravilo da se u rukama $ejha mora biti
poput mrtvaca u rukama kupaca mrtvaca, a mrtvaci su u rukama kupaca
mrtvaca potpuno nepokretni.

Dakle, murid mora biti "mrtav'u Sejhovim rukama bas kao $to stvarni
mrtvac u fizickom svijetu nema slobodnu volju niti mo¢ izbora. Murid,
dakle ne treba samostalno rasudivati o bilo cemu ma koliko mu $ejhovi
postupci naizgled djelovali nerazumljivi ili kontradiktorni. On treba cekati
da mu $ejh sam pojasni skrivene tajne i nerazumljive odluke vjerujuci da
u tome lezi mudrost koju on ne poznaje. Ovo je osnova puta jer se prema
onome koji nas predvodi u znanju moramo odnositi sa punim postovanjem.
Nakon $to su Musa i Hidr krenuli skupa na putovanju se desavaju tri
poznata dogadaja; busenje lade, ubistvo djecaka te popravljanje (gotovo)
srusenog zida u gradu. Ove dogadajemo ¢emo detaljnije analizirati jer
oni imaju svoju batinsku (iznutarnju) dimenziju koja se krije iza vanjske
pojavnosti onog ociglednog.

No, najprije recimo kako Hidr i Musa kre¢u na put sami, dakle bez momka
koji je bio Musaov pratilac i duhovni vitez u njegovoj sluzbi. Bog Uzviseni
u Kur'anu kaze kako "On tajne svoje ne otkriva nikom osim onome koga
za Poslanika uzme" a Musa je Boziji Poslanik te prema tome nositelj tajne
dok DZosua (momak) jos$ nije a tajni razgovor je uvijek izmedu dvojice te
prema tome Musa i Hidr dijele bozanske tajne. Analogno tome, ucenik sve
svoje tajne povjerava Sejhu koji to opet ne priopéava nikom trecem te su
samo njih dvojica upuceni u medusobni razgovor a on se moze odvijati i
potpunom Sutnjom (murakaba).

Ajet 71: 'T njih dvojica krenuse. I kad se u ladu ukrcase onaj je probusi.
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"Zar je probusi da potopis one koji na njoj plove? U¢inio si doista nesto
vrlo krupno".

Poslanik a.s. je rekao: "Moj Ehli-Bejt je poput Nuhove lade, ko se popne
spasen je, ko izostane potopljen je". Ovo je lada iz navedenog ajeta a vi-
dimo kako je Poslanik kazao da je potopljen onaj ko izostane a ko se god
popne spasen je. Dakle, makar lada bila i probusena jer je potopljen onaj
ko izostane, dok je onaj ko se popne spasen, ne vezjuuci pri tom spasenje
za stanje lade ve¢ samo za uspinjanje. Jer i probusena lada je jos uvijek
lada, a lade mogu i dalje ploviti sa mnogim o$tecenjima ukoliko ona nisu
katastrofalna. Bez obzira na stanje lade, ko god se popne spasen je makar
i ne ostao dugo na ladi Ehli-Bejta.

Kasnije ¢emo vidjeti kako se busenje lade Ehli-Bejta odnosi na njen povratak
siromasima koji rade na moru, odnosno Svetim Imamima a.s., a na moru
je vladar koji otima svaku ispravnu ladu a to je onaj svijet.

Musa i Hidr se uspinju na ladu Ehli-Bejta, no Hidr je busi. Musa to shvata
kao moguce potapanje onih koji na njoj plove (a to su inicirani duhovnjaci)
ali u pitanju je nesto sasvim drugo. Naime, postoji bojazan da bilada otisla
predaleko te bi mnogi putnici bili nesposobni vratiti se na kopno egzoterij-
skog, izvanjskog aspekta vjere. Ovo znaci da je busenje lade uspostavljanje
tako potrebne ravnoteze izmedu egzoterijskog i ezoterijskog.

Dakle, Hidr busi ladu ne da je potopi ve¢ da bi je (takvu) drzao blizu kopna
te to predstavlja, kako smo kazali, ravnotezu egzoterijskog i ezoterijskog
posto lada ne odlazi na pucinu §to ce reci da se sprjecava opasna prevaga
iskljucivo unutarnjeg znacenja ali je i kopno blizu tako da su vanjska
znacenja (duhovnjaku) potpuno dostupna. Izmedu Serijata i hakkikata
mora vladati ravnoteza a izmedu njih je pravi put, odnosno Imami nav-
lastito.

Busenje lade, dakle predstavlja uspostavljanje ravnoteze izmedu egzoterij-
skog i ezoterijskog i odnosi se na prvi Postulat vjere; vjeru u Boga, a sama
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vjera na Islamski nacin jeste put srednji dok je sredina centar ravnoteze
izmedu devije strane. Musa (do jedne mjere) shvata kako velika stvar je
u pitanju te prebacuje Hidru da je uradio nesto vrlo krupno a ono sto je
krupno podrazumijeva tezinu dok je kao $to znamo stvar Ehli-Bejta teska
i otezana, odnosno krupna u ovom kontekstu. Uspostava ravnoteze je
takoder sama po sebi krupna jer je najveca tezina upravo u sredini te je to
naglaseno Musaovim prebacivanjem.

U slijede¢im ajetima Hidr prekorava Musaa zbog nestrpljivosti.

Ajet 72: "Ne rekoh li ja" - rece onaj, da ti, doista nece§ moci izdrzati sa
mnom?" Ajet 73: "Ne karaj me $to sam zaboravio" - rece, "i ne ¢ini mi
poteskoce u ovom poslu mome".

Musa je kao $to vidimo prekrsio tarikatsko pravilo potpune poslusnosti
(teslim) te poceo samostalno i iskljucivo na osnovu izvanjskog znacenja
tumaciti spomenuti dogadaj dok mu duhovni (manevi) smisao izmice. No,
cjelina vjere vidjeli smo podrazumijeva ravnotezu, odnosno Pravi Put a
njega ¢e Musa i otkriti u skrivenim Hidrovim postupcima.

Kako vidimo, Musa a.s. zeli izbjeci prijekor a prijekor je kazna za pogresan
postupak, te posto pogresno postupanje ne prilici Poslaniku, rije¢ "Musa"
se u ajetu 73 niti ne spominje. Musa je zaborav pripisao sebi a za zaborav
nema kazne bas kao $to u trenutku zaborava nismo svjesni $ta zaboravljamo
te u tom smislu Musa ne snosi nikakvu odgovornost za zaborav, posto
zaborav ne dolazi iz oblasti volje.

Musa zahtjeva da mu Hidr ne pravi poteskoce u poslu njegovom. Posto
Kuran kaze kako se vjernici o poslovima svojim dogovaraju, poteskoca
Musaovog posla je u tome sto se jos uvijek nije potpuno potcinio Hidru
iako su se njih dvojica ve¢ dogovorili kako ga Musa nista nece pitati dok
mu ovaj to sam prvi ne kaze. Vidimo dakle kako Musa a.s. svoje putovanje
sa Hidrom naziva svojim poslom. Ne, dakle zajednickim poslom koji bi
on dijelio sa Hidrom ve¢ upravo samo svojim.
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Kada bi Muhammed a.s. upoznao nekog covjeka odmah bi ga pitao za
njegov posao, odnosno poziv. A ukoliko nema posao znaci da zivi na racun
svoje vjere. Kako ¢e vjernici biti bez racuna nagradeni to znaci one koji
su za zivota imali posao a posto je Musa Boziji Poslanik, dakle onaj koji
dostavlja Objavu njegov posao je duhovni put, jer se posao nadovezuje na
vjeruinae Muhammed a.s. ne bi pitao vjernika za posao odmah nakon sto
bi ga upoznao. Kao $to je za obi¢nog covjeka posao temeljna nadogradnja
vjere tako je za Poslanicku svijest "posao” sami duhovni put!

U daljem tekstu Kur'ana Hidr pojasnjava Musau kako je lada koju je
probusio bila vlasnistvo siromaha koji rade na moru pa ju je on ostetio
jer je pred njima vladar koji otima svaku ispravnu ladu. Ostecenje ovdje
ne znadi i unistenje jer ostecena lada i dalje boravi u moru Bozanske Mi-
losti. Ispravnost znaci odsustvo bilo kakvog nedostatka ili manjkavosti
odnosno okretanja (od cilja) a Sveti Imami su znamo Pravi Put navlastito
i oni su "ispravne lade" jer smo vidjeli kako je Muhammed a.s. uporedio
svoj Ehli - Bejt sa Nuhovom ladom. Vladar (dakle ovaj svijet, a $to ¢emo
vidjeti kasnije) otima svaku ispravnu ladu, ne dakle bilo koju ve¢ upravo
ispravnu a to su lade Imama a.s.

Kur'an kaze "...daj bliznjemu njegovo Pravo, i siromahu i putniku nam-
jerniku” te je bliznji Imam Ali ¢ije je Pravo bilo naslijediti Poslanika, “siro-
masi" su ostali Imami koji rade "na moru" (Bozije Milosti) kojim plove oni
navlastito kao ispravne lade, dok su "putnici namjernici" oni duhovnjaci
koji se uspinju na ladu Spasa jer rije¢ "putnik" u duhovnom smislu oznacava
sufiju (tarik), odnosno onoga koji ide stazom znanja i ljubavi prema Bogu.
Putnika namjernika (koji odsjedaju kao gosti Ehli-Bejta) je, naravno rela-
tivno mali broj kako je to i bilo oduvijek.

Sveti Imami su, dakle siromasi koji rade na moru a kako je Poslanik kazao
daje duhovno siromastvo njegova slava te kako se Bog u Svojoj Knjizi kune
Kur'anom slavnim, siromastvo Imama je njihova identicnost sa Svetom
Knjigom ¢iji su oni ¢uvari i tumaci. U ovom kontekstu su, dakle Kuran i
Sveti Imami izjednaceni.
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U slucaju otimanja ladi 14 Bezgrijesnih (ili neke od njih) bio bi nanijet
nepopravljiv udarac Islamu te Hidr ladu ostecuje kako se ne bi previse od-
makla od kopna (egzoterijskog) niti otisnula predaleko u dubine (iskljucivo
ezoterijskog). Na ovaj nacin se suprostavlja otimanju lade a otimacina je
nepravda dok je nepravda grijeh.

Lade otima vladar a onaj ko nesto otima je po tome nepravedan, jer oteti
nesto (od nekoga) znaci nepravedno prisvojiti te je takav i nasilnik a za
nasilje Allah kaznjava jo§ na ovom svijetu.

Imam Husejin a.s. je kazao: "Ljubav prema ovom svijetu je glava svakog
grijeha’, a kako je vladar narodu ono $to je glava tijelu onda je nepravedni
vladar koji otima svaku ispravnu ladu ovaj svijet odnosno ljubav prema
njemu. Imam nije kazao da je ovaj svijet kao takav glava svakog grijeha
ve¢ upravo ljubav prema njemu te svijet sam po sebi nije pokuden, inace ne
bi bio mjesto stanovanja covjekovog a covjek je (Bogu dz.8.) najvrijednije
stvorenje. Dakle, iako je ovaj svijet mjesto patnje i iskusenja on je i mjesto
stjecanja znanja a znanje je pohvalno a ne pokudeno.

Ljubav prema ovom svijetu dakle otima svaku ispravnu ladu Ehli-Bejta
jer ta ljubav zarobljava duh a duh robuju onome ¢iji je zarobljenik upravo
kao sto i tijelo kada je Covjek zarobljen robuje onome koji ga je zatvorio.

Upravo to je (u jednoj drugoj predaji) istakao Imam Husejin kazavsi: "Ljudi
su robovi ovog svijeta a vjera im je samo na jeziku". On je, kako vidimo
nije spomenuo poricatelje ili (iskljucivo) mnogobozce te je jasno da izraz
"ljudi" moze obuhvatiti i vjernike a posvuda zapravo i vidimo obozavanje
ovog svijeta od strane ljudi koji su (deklarativno) vjernici, a narocito u
dobu Kali-Yuge. Ljubav prema ovom svijetu znaci, Zzeli otetu svaku ladu
Ehli-Bejta, odnosno pomjeriti je iz njene savrsene ravnoteze.

Jednom prilikom je Poslanik a.s. sjedeci sa svojim drugovima zacrtao

stapom pravu liniju u pijesku. Pokrivsi je rukom tom prilikom je kazao:
"Ovo je Pravi Put". Nakon toga je zacrtao nekoliko malih linija te dodao
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kako su to krivi putevi. Pravi Put (Svetih Imama) je dakle pokriven i
predstavlja ezoteriju, odnosno batin Objave. Taj put nije dostupan svakome
a dokaz lezi u ¢injenici da je Muhammed a.s. prilikom primanja Islama
od novoobracenika trazio jedino dva ocitovanja; vjeru u Allaha i njegovo
Poslanstvo $to dakle nije ukljucivalo Imamet a Imamet je sama ezoterijska
srz Islama, odnosno teska i otezana stvar, kako su Sveti Imami stalno po-
navljali. Zbog toga ezoterija ne samo da nije dostupna svakom ve¢ nije ni
prikladna za svakog te neuki od nje imaju samo opterecenje.

Vezano za otimanje lade (Ehli-Bejta) od strane ljubavi ka ovom svijetu i
preokupacija njime upravo u nasem vremenu mozemo vidjeti kako ljubav
prema njemu tako snazno zarobljava ljude i postavlja se nad njima kao
vladar. Cak $tavise, sakupljanje materijalnih dobara je postalo glavni i jedini
smisao zivota. No, kako je i najavljeno u Svetim spisima Kali-Yuga do kraja
afirmira upravo animalnog ¢ovjeka (unutar ljudskog bi¢a) dok vrline bivaju
zapostavljene, i svedene na minimum. Poslanik a.s. je kazao: "Ja i oni koji
su bogobojazni iz mog ummeta oslobodeni smo smo opterecenja" a teret
je, vidjeli smo, nesposobnost za ezoteriju.

Kur'an kaze: "... i neka vas ovaj svijet nikako ne zaslijepi i neka vas Sejtan
u Allaha ne pokoleba". Kao $to vidimo, u ajetu je kao negativna naglasena
zasljepljujuca priroda ovog svijeta a ne svijet sam po sebi, no, kada ga se
uzme za bozanstvo on neizbjezno zasljepljuje.

Kada bi ovaj svijet bio sam po sebi negativan Bog se na takvom svijetu
nikada ne bi otkrio ¢ovjeku kao $to se nece (na ovaj nacin) otkriti onima
koji budu u dzehenemu jer Kur'an kaze kako ¢e oni od Boga biti zaklonjeni
a razlog tome je Sto su izabrali takav Zivot na ovom svijetu Sto Kur'an i
potvrduje: "... onaj ko je bio slijep na ovom svijetu bit ¢e i na onom’, a ovo
znaci znanje o Bogu.

Kao sto fizicki slijepac ne vidi svijet boja tako ni duhovni slijepac ne moze

vidjeti svjetove ponad ovog svijeta. Onoliko koliko ovaj svijet zasljepljuje
utoliko je ve¢a nemogucnost otkrivanja duhovnih istina jer djela ostavljaju
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tragove na srcu tako da Knjiga kaze kako su 'oni poput stoke i ¢ak gori", a
gori su po tome §to imaju razum a ipak se ponasaju kao stoka.

Kako Bog "nijednom covjeku dva srca nije dao" (Kur'an) prednost se daje
jednom, bilo ovom bilo onom svijetu. Svaki pokusaj objedinjavanja dva
svijeta je (ezoterijski) nemogu¢ te je u tom smislu Imam Ali a.s. kazao
kako je pokusaj sastavljanja dva svijeta "izdaja duse” a izdaja je po tome
jer dusa dolazi iz viSeg svijeta pa se ovaj i onaj svijet ne mogu sastaviti a da
dusa istovremeno ne izda jednog od njih buduci da je prednost (jednog ili
drugog) neizbjezna. Ukoliko je neko zaslijepljen svijetom ovim to otvara
put $ejtanu koji onda ubacuje kolebanja u ljudska srca a posto je u Kur'anu
prvo spomenuta zaslijepljenost svijetom ovim a onda $ejtan, to znacida prvo
prethodi drugom po snazi odvracanja od onog svijeta. Onaj ko srcem ne
ljubi ovaj svijet mnogo je tezi plijen Sejtanu koji pokolebava ljude u njihovoj
vjeri onoliko koliko njih ocarava svijet ovaj. Jer, onaj ko nije opcinjen ne
moze biti ni pokoleban posto je ¢vrst u vjeri.

Ezoterijski, rijec je o kolebanju vezano za Imamet jer Kuran na ovom
mjestu ne spominje vjeru ve¢ kolebanje vezuje direktno za Allaha posto ajet
kaze: "... neka vas $ejtan u Allaha ne pokoleba’, a kako su Imami Allahova
Imena te kako je spoznaja Allaha ustvari spoznaja Imama svog vremena
spomenuto kolebanje je vezano za Imamet a preduslovi su mu ocaravajuca
priroda ovog svijeta i Sejtansko uplitanje. Bez opcinjenosti svijetom ovim
vjera je jaca a samim tim i Sejtanska doSaptavanja su slabija.

Ukazujuci na zbilju ovog svijeta Muhammed a.s. je rekao: "Ovaj svijet je
proklet i sve $to je na njemu prokleto je; izuzev spominjanja Boga te ucitelja
iucenika'". Vidimo kako je ovdje doslovno opisan sufijski put a on ukljucuje
zikrullah, te Sejha i murida i u tome je cjelina putovanja.

Prokletstvo opet nije po samoj datosti svijeta ve¢ po snazi odvracanja od
zikrullaha te Sejha i murida a $to oznacava tarikatski, odnosno duhovni put
u Islamu. Poslanik nije govorio o znanju na uopsten vec posve specifican
nacin koji u cjelosti afirmira sufizam kao unutarnji Put religije. U hadisu je
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kako vidimo najprije spomenut zikkr (spominjanje Boga) jer se ono moze
obavljati (u op$tem smislu) i samostalno i zbog toga sto "Allaha slavi sve na
nebuina Zemlji", odnosno spominje Ga te se pomenuto prokletstvo svijeta
odnosi na njegovu prirodu odvracanja od Boga. Nakon svijeta je spomenuto
(kao prokleto) i "sve §to je na njemu" (ovom svijetu) a to se odnosi na pori-
canje Boga od strane onih koji su upravo "na" (ovom svijetu) a to su ljudi i
dzinni. Posto su biljke, Zivotinje i anorganski svijet vjernici oni su unutar
svijeta, odnosni sami taj svijet, dok su bica slobodne volje (ljudi i dzinni)
"na njemu’” (svijetu) cime se oznacava njihov dominatni polozaj u odnosu
na ostalo stvaranje jer oni imaju moc izbora te prema tome i odgovornost.
Po tome su oni "na ovom svijetu" dakle iznad njega, po svojoj odabranosti
od Boga. Naravno, ljudi imaju prednost nad dzinnima i covjek je Boziji
namjesnik na zemlji kojemu je Allah podredio sve drugo.

Kazali smo kako je busenje lade od strane Hidra na nacin svjetlosnog
izlijevanja na posvecenika ono $to oznacava prvi postulat vjere - Vjeru u
Boga. Ovo zato jer bez Ehli-Bejta vjera kod Boga moze biti primljena ali
nije potpuno ispravna posto smo vidjeli kako je Ehli-Bejt poput Nuhove
lade dok vladar otima svaku ispravnu ladu a to su arke neporo¢nih (njih
14). "Otimanje” u ovom kontekstu upravo znaci otimanje Prava Kuce $to se
povijesno desilo a ezoterijski se desava u svakom vremenu te u tom smislu
Sejh ne moze zauzeti polozaj Imama.

Slijede ajeti sure "Pecina’. Ajet 74: "I njih dvojica krenuse, i kad sretose
jednog djecaka pa ga onaj ubi, Musa rece: "Sto ubi dijete bezgrijesno koje
nije nikoga ubilo? Ucinio si doista nesto vrlo ruzno". Ajet 75: "Ne rekoh li
ja tebi" - rece onaj - "da ti doista, nece§ moci izdrzati sa mnom?" Ajet 76:
"Ako te i poslije ovoga za bilo §ta upitam” - rece - "onda se nemoj sa mnom
druziti. Eto sam ti se opravdao".

Dijecak kojeg je Hidr pogubio je dusa (nefs) a njeni roditelju su ruh (Duh)
i kalb (Srce) jer Duh osvjetljava dusu a Srce je hrani istinama kao Sto u
fizickom svijetu otac djetetu pokazuje put i usmjerava ga a majka ga doji i
njeguje. Djecak se u snu tumci kao neprijatelj. Posto je svo postojanje san
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rije¢ je o najvecem i stalno prisutnom neprijatelju a kako je najveci mora ga
se pogubiti, jer bi inace stalno zadavao nevolje. Taj neprijatel; je strast jer je
Poslanik rekao: "Najveci ti je neprijatelj ono $to ti je izmedu dvije strane” a
to je strast bas kao sto je dusa smjestena izmedu Duha i Srca, dakle izmedu
dvije strane. Musa se protivi Hidru koji "ubi dijete bezgrijesno" a stvarni,
primordijalni polozaj duse i jeste bezgrijesnost jer grijeh pripada samo ovom
svijetu. Upravo zato se Musa u daljem tekstu i usmjerava na stanje duse
na ovom svijetu pa kaze kako je Hidr ucinio nesto "vrlo ruzno" a strast je
u svojoj iznutarnjosti takva jer je ruzno sve ono $to odvraca od Boga dok
ruznoca (sama po sebi) i ne postoji. Relativna ruznoca je tek pokazatelj
onog najljepseg u svim stvarima. Ukazujuci na eshatolosku ruznocu strasti
Poslanik a.s. je rekao: "Na Sudnjem Danu neki ¢e ljudi izgledati tako da
¢e majmuni i svinje u odnosu na njih biti ljepotani', a ove dvije Zivotinje
simboliziraju pozudu, odnosno strast te ce i obli¢je (tih ljudi) biti jos gore
a svinja i majmun nisu pokudeni kao stvorenja ve¢ po svojim svojstvima.
Ovom dogadaju sukladira kazali smo, na nacin svjetlosnog izlijevanja,
vjera u Poslanstvo jer su Poslanici (kao i dijete) Bezgrijesni, te kod njih,
za razliku od obi¢nih ljudi strast nikada ne moze dominirati. Vezano za
ubistvo djecaka Hidr kaze Musau "kako smo se pobojali da on (djecak)
nece roditelje na nasilje i nevjerovanje navratiti". Kur'an kaze kako je
mnogobostvo najvece nasilje te su mnogobostvo i nevjerovanje ono na
sto svoje roditelje (ruh i kalb) navraca dusa sklona zlu, a u prirodi strasti
je da pokorava tako da onaj ko nije pokoran Bogu nuzno biva nevjernik
ili mnogobozac. Pokornost obozavanom je neizbjezna jer je obozavanje u
korijenu svakog bi¢a. Obozavao on dakle Tvorca ili kipove, odnosno nesto
trece, ali obozavanje je neminovno.

Hidr Musau ponovo prebacuje nestrpljenje a Musa mu odgovara: "Ako tei
poslije ovoga za bilo Sta upitam onda se nemoj sa mnom druziti. Eto sam ti
se opravdao". Tarikatski gledano, razilazenje znaci dovrsetak puta (na jed-
nom nivou) bez obzira sto ovdje izgleda kao suprostavljanje. Musa je, dakle
svjestan da je vec iskazao tarikatsku nepristojnost te buducu nesmotrenost
predupreduje mogucim prestankom druzenja ako se nestrpljenje ponovi.
Vidimo kako on spominje druzenje a druzenja i nema bez slicnosti dok

135



slicnost podrazumijeva zajednicku sklonost, odnosno zajednicki cilj. Kako
je covjek na liku svog prijatelja Musa pruza priliku Hidru da se odrekne
njegovog lika alik je i vezan za djelo jer nakon smrti nasa djela nam i dolaze
u susret upravo u likovima.

Kur'an kaze: "A vjernici i vjernice su prijatelji jedni drugima, traze da se
¢ine dobra djela a od lodih odvracaju..."

Shodno ovom ajetu druzenje je na stupnju prijateljstva kada se trazi
¢injenje dobrih djela a od losih odvraca $to Musa (zahirski gledano) i ¢ini
odvracajuci od zla jer su busenje lade i ubistvo djecaka (izvanjski) losa djela.
Musa a.s., naravno, ne poznaje hakkikatsku zbilju pomenutih dogadaja,
odnosno Bozije djelovanje preko Svog sluge a $to smo ve¢ spominjali ("kad
zavolim Svog roba, Ja bivam njegov sluh, vid, ruka, noga..."). Skriveni
smisao stvari kada prividno zlo biva dijelom veceg dobra Musau je, dakle
nepoznat, a takva je i vecinska svijest, bez obzira bio neko u tarikatu ili ne.
Na kraju ajeta Musa Hidru priopcava kako mu se opravdao a sto oznacava
pokajanje za nestrpljivost i ovo vazi za sve muride u odnosu na svog Sejha
ukoliko pokazu nestrpljivost spram njegovih postupaka. Svako pokajanje
je dobro bas kao $to je i svaki grijeh oprostiv izuzev sirka i mnogobostva.
"Danas se ne pravdajte” - kaze Bog u Svojoj Knjizi a vezano za Sudnji Dan
$to znaci da je pokajanje moguce sve do smrti jer hadis kaze: "Ko umre
nastupio je njegov Sudnji Dan’, te dakle smrt ezoterijski mozemo motriti
kao Sudnji Dan jer povratka na ovaj svijet nema.

Ajet 77: "1 njih dvojica krenuse; i kad dodose do jednoga grada, zamolise
stanovnike njegove da ih nahrane, ali oni odbise da ih ugoste. U gradu njih
dvojica naidose na jedan zid koji tek $to se nije srusio pa ga ovaj prezida i
ispravi”. "Mogao si" - rece Musa - "uzeti za to nagradu’.

Kao $to znamo ovaj dogadaj predstavlja trece svjedocanstvo vjere, vieru
u Imamet na nacin svjetlosnog izlijevanja duhovnih istina u srce murida.
Muhammed a.s. je rekao: "Ja sam grad znanja a Ali je kapija tog grada’,
te je prema tome grad spomenut u ajetu 77 grad Muhammedanskog
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znanja. Dakle, ko god Zeli znanje duzan je u¢i kroz kapiju Imama Aljja
a.s. inace je (na drugaciji nacin) njegov ulazak duhovno nezakonit i nece
dati nikakav rezultat kao $to se i u materijalnom svijetu onaj ko preskoci
zid kuce smatra kradljivcem i razbojnikom. Kao sto je zid izmedu dvije
strane tako je i Put Pravi put srednji. Kuran kaze: "Ne drzi ruku svoju
stisnutu a ni posve otvorenu...", sto u smislu dijeljenja znanja znaci da se
ono (ezoterijski) ne smije u potpunosti zadrzati za sebe ali niti u cjelosti
dati jer postoje znanja koja se ne smiju objelodanjivati. Siromasi koji rade
na moru, odnosno Sveti Imami ovdje se sada pojavljuju na kopnu (u gradu
Muhammedanskog znanja) a objediniti more i kopno oznacava cjelinu
znanja jer je more ezoterijski a kopno egzoterijski obzir znanja. Hidr i
Musa su, dakle dogli do Poslanika Muhammeda koji se (na ovoj razini)
obznanjuje kao grad znanja Ciji su stanovnici Sveti Imami pa oni ¢ine
jedinstvo sa gradom upravo onako kako su njihova pojedinacna svjetla
dijelovi Muhammedanske svjetlosti. Posto se cjelina Vilajeta ima ocitovati
tek sa Imamom Mehdijem a.s. Sveti Imami Hidru i Musau ne mogu dati
(potpuno zrele) plodove gnoze te "odbise da ih ugoste”. Odbijanje upravo
znaci ovo gore navedeno jer kako se cjelina Vilajeta jos ne moze ocitovati
te kako je po hadisu covjek neprijatelj onoga $to ne poznaje za njih je bolje
da im cjelovito znanje Kuce Ciste bude uskraceno. No, oni ulaze u grad a
to znaci da su prosli kroz kapiju Imama Alija koji je kao $to znamo kapija
grada Muhammedanskog znanja. U gradu oni nailaze na zid koji tek sto
se nije srusio. Ovo je Pravo Kuée Ciste i ono samo sto se nije srusilo (u
kasnijem povijesnom dobu Muhammedovom a.s.). Kao $to je poznato,
Pravo Kuce je Cesto urusavano a Sveti Imami su po pravilu imali tek mali
broj sljedbenika te su Zivjeli u teSkim uvjetima i pod strogom prismotrom.
Hidr je zid prezidao i ispravio. Kako je on i danas ziv, prezidivanje (Prava
Kuce) znaci ta'vil Knjige koji je u svakom vremenu Ziv i posve nov kao sto
i svako vrijeme ima samo svoj nacin popravljanja zida. Prezidati upravo i
znadi iznova sagraditi a to je ta'vil Kur'ana (u svom vremenu).

Njegovo ispravljanje (nakon prezidivanja) oznacava spoznati veli¢inu Kuce

Ciste onako kako njima dolikuje a prav zid (za razliku od iskrivljenog)
nema manjkavosti kao $to ni Ehli-Bejt nema nedostatke. Posto je zid
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mjesto objedinjavanja na nacin razdvajanja sa jedne strane je Zakono-
davno Poslanstvo a sa druge Imamet a oni su objedinjeni Pravom Kuce,
tj. "zidom". Kada se zid ispravi spoznaje se njegova visina a ovdje to znaci
veli¢inu "Kue Ciste".

Posto Imam Ali kaze kako je Put Pravi put srednji, to znaci da je taj Put u
sredini razlicitih puteva, kao Sto je zid u sredini razli¢itih strana. Puteva do
Boga je koliko i dahova ljudskih ali je samo put srednji Pravi Put.

Musa a.s. govori Hidru kako je za popravak zida mogao uzeti nagradu.
Kur'an kaze: "Za ovo (tj. Poslanstvo) od vas ne trazim nikakvu nagradu
osim ljubavi prema rodbini". Na upit jednog ¢ovjeka ko je rodbina koju
smo duzni voljeti Muhammed a.s. je rekao: "Ali, Fatima, Hasan i Husejin".
Prema tome, ljubav prema Ehli - Bejtu je nagrada koju je Hidr mogao uzeti
i koju moze uzeti svako ko popravi stanje Kuce Ciste, odnosno prezida zid i
ispravi ga. Hidr nagradu nije uzeo usljed obzira prema Allahu jer Muhamed
a.s. (povijesno) dolazi tek za nekoliko hiljada godina te je Hidr nagradu
uzeo u kasnijem vremenu a znamo da je on jos uvijek Ziv.

Na pocetku smo kazali kako je Hidr ispio vodu Zivota te postao (uvjetno)
besmrtan. Hidr je Musau zatim pojasnio tajne koje leze ispod zida, a Sto,
naravno treba tumaciti batinski i u svjetlu polozaja Kuce Ciste.

Ajet 82: ""a to se onoga zida tice on je dvojice djecaka, sirocadi iz grada,
a pod njim je zakopano njihovo blago. Otac njihov je bio dobar covjek i
Gospodar tvoj zeli iz milosti Svoje, da oni odrastu i izvade blago svoje. Sve
ja to nisam uradio po svome rasudivanju. Eto, to je objasnjenje za tvoje
nestrpljenje".

Zid je kao sto vidimo, vlasnistvo dvojice djecaka a to su Imami Hasan a.s. i
Husejin a.s. Oni su siro¢ad, duhovni izgnanici iz svoje svjetlosne domovine
i nastanjeni u gradu Muhammedovog a.s. znanja a Poslanik je njihov djed.
Ko god spoznaje Boga UzviSenog i tezi Njemu, on je na ovom svijetu siroce.
Boziji Poslanik a.s. je rekao: "Budi na ovome svijetu kao stranac ili putnik"
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a stranac je po tome §to je izvan svoje domovine a putnik je po tome §to
se ne zadrzava na ovom svijetu. Onaj ko misli da se ovdje moze zadrzati,
njega ovaj svijet izda i prevari.

U tom smislu su Hasan i Husejin sirocad. Ispod zida je zakopano njihovo
blago. Jedan Kur'anski ajet kaze: "A onaj kome je znanje dato darovan je
blagom neizmjernim".

Pojasnjavajuci ovaj ajet Imam Sadik a.s. je rekao: "Vjera u Allaha i pozna-
vanje Imama’, te ovo predstavlja blago zakopano ispod zida a Hasan i
Husejin su najveci vjernici i najbolje poznaju Imame koji ¢e doci poslije njih.
Prema tome, u pitanju je blago Imameta i Vilajeta. Blago je "zakopano,
$to upucuje na iznutarnjost ali i tezinu dosezanja, odnosno trud u spoznaji
Ehli-Bejta a.s.

Ajet dalje kaze kako je otac njihov bio dobar covjek. Rijec¢ je 0 Imamu Aliju
a.s. koji je kao $to znamo otac Hasana a.s. i Husejina a.s. Receno je kako
je Ali a.s. bio dobar covjek. "Dobri" su posebna kategorija bogougodnika
i oni su poznati po svojoj rjecitosti a Ali je prvak rijecitih te se i njegova
zbirka govora, pisama i izreka zove "Staza Rjecitosti". U rjecitosti Imamu
Aliju a.s. nije bilo ravnog covjeka.

Rije¢ "¢ovjek" znaci savrseni Covjek (insan al-kjamil) a znamo da je Imam
Alikao BezgrijeSan Imam savrsen covjek. Na ovaj nacin su u osobi Imama
Alija objedinjeni evlijaluk ("dobri") te savréenstvo ("¢ovjek") a nema jed-
nog bez drugog jer ne postoji bogougodnistvo bez (odredenog stepena)
savrSenstva niti postoji savrsenstvo bez (neke vrste) bogougodnistva.

Vidimo kako je prvo spomenuto bogougodnistvo ("dobar") a tek onda
savrSenstvo ("¢ovjek") jer je bliskost Bogu uslov za savrsenstvo a savrsenstvo
samo po sebi rada bliskost te je ovo dvoje kako smo vidjeli objedinjeno. Oni
bliski Bogu su upravo po tome savrseni a savrseni su Bogu bliski prirodom
samog savrsenstva. "Blago neizmjerno’, odnosno Vilajet Imama djecaci
Hasan i Husejin Ce izvaditi kada "odrastu’, $to znaci kada prime uzvisenu
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postaju Imameta a smrcu jednog, njegov nasljednik postaje sljede¢i Imam
i tako redom, njih Dvanaest. Kako je i receno u ajetu 82, to Zeli sami Bog
jer niko drugi ne moze ni dati ni oduzeti mekam Imameta te (svaki) Imam
ostaje biti Imamom bez obzira na ljudske stavove i opredjeljenja po tom
pitanju. Bog to zeli iz milosti Svoje a Vilajet Dvanaestorice Imama je znamo
posebna Bozija Milost, ona Milost koju Bog "narocito daruje onome kome
hoce’, a to su inicirani vjernici.

Bog Uzviseni za Sebe kaze: "Bijah skriveno blago, voljeh da budem spoznat
pa stvorih svijet". Svaka ljubav tezi da se ospolji prema onome sto joj je
izvanjsko, odnosno da se ispolji ka predmetu ljubavi. Da bi to bilo moguce
potrebno je mjesto ocitovanja ljubavi a u slucaju Bozije Ljubavi to je svijet,
odnosno svi stvoreni svijetovi. Zbog toga Bozija Milost "obuhvata sve', a
nesto izvan te Milosti ne bi ni moglo biti u postojanju.

Muhammed a.s. je rekao: "Allah se smilovao mom bratu Musau, da se strpio
dobio bi jos" (znanja od Hidra). Ovo je poruka svakom muridu da bude
strpljiv u rukama svog Sejha. Musa a.s. je povezao strpljenje sa pouzdanjem
u Boga a strpljenje i postoji samo uz Boziju pomo¢. Ve¢ smo rekli kako
Musaovo "nestrpljenje” i znaci strpljivost uz Boziju pomo¢ a Bozija pomo¢
je prema Kuranu "blizu’, a rije¢ blizu znaci bliskost.

Kur'an kaze: "... Kada dode Allahova pomoc i pobjeda i vidis ljude kako u
skupinama budu primali vjeru...", a razlicite skupine jesu danasnje religije
koje ¢e se objediniti u religiju ljubavi. Ovo Ce se desiti u dobu Spasitelja te
¢e Hinduizam, Jevrejstvo, Budizam, Kré¢anstvo i Islam biti objedinjeni i
vladat ce bratstvo medu svim ljudima.

Na kraju Hidr priopéava Musau kako sve (to) nije uradio po svom rasudiva-
nju, a rasudivanje podrazumijeva donijeti sud izmedu viSe mogucnosti
$to pretpostavlja postojanje razuma. Priroda razuma je pak dvostrana
te moze navoditi na dobro ili zlo. Hidr u potpunosti iskljucuje razum jer
je on alatka u Bozijim rukama, te je Bozija volja njegova volja pa, prema
tome, on i nema svoje rasudivanje ve¢ pusta da Allah ¢ini s njim $ta Zeli.
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Kazali smo kako posljednjem dogadaju sukladira vjera u Imamet te na
tom mekam - u duhovni putnik spoznaje Imame u stanju njihove Ciste
svjetlosti, odnosno to je treci stupanj svjetlosnog izlijevanja i kraj Musaovog
tarikatskog puta.

Rastankom Musaa i Hidra obistinila se Hidraova tvrdnja izrecena prije
pocetka zajednickog putovanja, da Musa nece mociizdrzati s njim. No, iako
nije imao dovoljno ezoterijskog strpljenja prihvatio je (ezoterijsko) znacenje
dogadaja, odnosno prosao kroz Hidrov terbijet te zadobio svjetlosnu zbilju
trostrukog svjedocanstva vjere, onu zbilju koju je imao zapisanu u svom
Tevratuikoju je najprije kontemplirao kao "mjesto gdje se sastaju dva mora".
Ono sto je za Bozije Poslanike pocetak za mnoge druge je kraj putovanja
i gdje znanje obi¢nog covjeka zavrsava Poslanicko znanje tek pocinje.
Zato ponavljamo kako je Musaovo nestrpljenje ustvari bilo strpljenje sa
pouzdanjem u Allaha dz.s.

"Zid" odnosno Pravo Kuée Ciste je kroz povijest Cesto ruseno, odnosno
urusavano a razliciti ucenjaci i sufije bi u svojim vremenima i svako na svoj
nacin prezidali gradevinu Ehli-Bejta ili je ispravili od mogucih zastranjenja.
Ovo znadi za svako vrijeme jer svako vrijeme ima svoje bogougodnike
(awliy) a svaki "Musa" svog "Hidra". Danas se zid pokusava razrusiti mozda
viSe nego ikad prije jer su muslimani generalno optereceni neznanjem,
primitivizmom i fanatizmom. Vodeni su isklju¢ivos¢u i mrznjom te
strasnim zabludama za koje ovo vrijeme (za sada) nema i ne poznaje pozi-
tivno razrjesenje. Vijekove zaostajanja je teSko nadoknaditi te se neke stvari
i ne mogu (brzo) promijeniti vec tek konstatovati sa zaljenjem.

No, misti¢ni put ostaje zauvijek nepromijenjen i uvijek ce biti duhovnjaka
na ladi Ehli-Bejta, ma koliko otimanje lade bilo prisutno.

Hidr je prema legendi sjeo na zemlju i ona je pozelenila te otuda i njegovo
ime (jer hadire znaci zelenjeti) a sjeme srca u kontaktu sa mursidom uvijek
proklijailistovi srcane tajne ozelene. Zbog toga je zelena boja oznaka "duse
smirene", bas kao $to je i narav prirode smirena i podnosi sve.

141



Poput Musaa svaki duhovnjak na putu mora u sebi razluciti ulogu Zako-
nodavnog Poslanika (tanzil) od uloge Imama (ta'vil) te kontemplirati dva
mora koja se dodiruju ali se ne mijesaju. Nakon toga, mistik svoju paznju
usmjerava ka mjestu Poslanicke Poruke gdje se dva mora (Muhammed
i Ali) iznova sastaju. Dvostruka vizija rezultira ozivljavanjem Vilajeta
Svetih Imama a.s. te se tragalac za znanjem vraca unatrag kako bi susreo
svog duhovnog ucitelja (Sejh). A iza njega su uvijek manevijske stope cijele
sillsillah koja mu pomaze i vodi ga.

Ucitelj ¢e ga dalje poucavati (terbijet) i voditi ka svjetlosnom iskustvu
kada ce iskusavati trostruko svjedocanstvo vjere, odnosno 3 mekama;
vjera u Boga, vjera u Poslanstvo i Vjera u Imamet. Svaki od tri mekama
ima bezbrojne postaje (manzillah) i sve ih treba preci prije zavrsetka puta.
Tada putovanje prestaje. Duhovno dijete se rodilo i ucenik i sam postaje
ucitelj i moze se rastati od svog mursida te dalje nastaviti samostalno
misti¢no uznesenje. On kasnije moze preuzeti terbijet drugih ucenika, ali
i ne mora, ovisno o tome koja vrsta Sejha je u pitanju.

Poput Musa - a, svaki duhovnjak u svom batinu mora usredistiti ladu
Ehli - Bejta, pogubiti vlastitu strast te naci zakopano blago Vilajeta. Ovo
se odvija u etapama i nijedan mekam se ne moze preskociti ili do¢i prije
nego ga duhovno zrenje omoguci.

Bog Uzviseni kaze: "Ljudi su Moja porodica i Meni je najdraZi onaj ko je
najkorisniji Mojoj porodici”. Vidimo kako je upotrebljen uopsten izraz
"ljudi", a ne "muslimani" ili "vjernici" jer "Bozija milost obuhvata sve" a svaki
je ¢ovjek stvoren sa svrhom i sa njemu posebnom zadacom na Zemlji. Na
taj nacin je sluzenje (hizmet) ljudima sluzenje Bogu jer on nije potrebit ni
za ¢im. Sluzenje vidimo, nije vezano ni za kakvu vjeru, naciju ili rasu jer su
sviljudi Bozija stvorenja, i u svakom covjeku lezi Zudnja za Bogom. Susret
Musaa i Hidra je arhetipska slika putovanja svakog murida sa njegovim
Sejhom i to je prauzor svakog misticnog uzdizanja "ovdje i sada’, dakle u
svakom vremenu i svakom prostoru. A “onaj ko kuca njemu ce se i otvoriti"
- kaze Isus i za svakog murida postoje samo za njega napravljena vrata.
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Mjesto gdje se sastaju dva mora je u svim srcima. Oni utonuli u nemar
(gaflet) teze ce dosegnuti to mjesto dok ¢e drugi dosezati cilj brze, prije ili
kasnije, no na kraju e svako bice preplaviti ljubav prema Kudi Cistoj. Po
njima je sve pocelo i po njima ce sve zavrsiti.

Molimo Boga za sretan kraj.

2

Sejh Zakir Bektic
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HRAMOVI MUDROSTI

U Kur'anu se rije¢ "mesdzid" spominje osam puta. Ta rijec oznacava mjesto,
odnosno tlo nakojem se ¢ini sedzda Bogu (tj. padanje nicice). U Bosanskim
prijevodima Kurana se "mesdzid" prevodi kao "dzamija" sto nije tacan
prijevod jer je dZamija gradevina dok je mesdzid upravo mjesto gdje se ¢ini
sedzda te dakle kao uslov ne postavlja nikakvu arhitektonsku strukturu niti
zahtjev te vrste. Naravno, za skupnu molitvu je potrebno par ljudi no to je
sasvim druga tema u koju ovdje necemo ulaziti. Muhammed a.s. je kazao:
"Cijela zemlja mi je u¢injena mesdzidom". Kako vidimo, u svom plemenitom
iskazu Poslanik sami mesdzid nije vezao ni za kakve okolnosti ili uvjete
skre¢uci nam paznju na to da je molitva Bogu (tj. sedzda) moguca svugdje
i u svim uvjetima. Muhammed a.s. ima podignut mesdzid (dzamiju) u
Medini a takoder i 7 Svetih Imama (od njih 12) ima podignute mesdzide
(mauzoleje) sto dakle sukladira spominjanju rijeci "mesdzid” u Kur'anu
jer se kako smo kazali ta rije¢ u Svetoj Knjizi spominje ukupno 8 puta,
dakle Poslanik i 7 Imama (od njih 12). U mauzoleju "Kazimejn" je i mezar
Imama DzZevada ali kako je zajednicki sa Musom Kazimom uzimamo ga
kao jedan, tj. jednu cjelinu.

Kako su Imami Poslanikovi nasljednici te kako je Imam Pol svijeta (preko
kojeg Bozija Ljubav ulazi u postojanje) citava zemlja je i njima ucinjena
(ovdje prije svega) ezoterijskim mesdzidom.

O tome govori ajet 12 sure "Razvod braka" (sura 65, 12 ajeta). Ajet 12: "Allah
je sedam nebesa i isto toliko zemalja stvorio; Njegovo naredenje na sve se
njih odnosi, a nek znate da je Allah kadar sve i da Allah znanjem Svojim
sve obuhvata'.

Kako je Ehli-Bejtu a.s. vidjeli smo cijela zemlja ucinjena mesdZidom te kako

7 Svetih Imama ima podignute mesdzide oni su kao Polovi zemlje "sedam
zemalja" navlastito. Tih 7 Imama (koji imaju mesdzide) su: Imam Alia.s.,
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Imam Husejin a.s., Imam Kjazim a.s., Imam Reza a.s., Imam Hadi ass,
Imam Askeri a.s. te Imam Mehdi a.s. koji je Ziv i skriven. Naravno, svih 12
Imama predstavljaju jednu te istu svjetlost, i oni su stvoreni od iste ilovace.
Redni broj ajeta (12) ukazuje na Svjetlosnu zbilju svih 12 Imama a "sedam
nebesa" predstavlja 7 Imama u stanju njihove Ciste svjetlosti, onih Imama
koji imaju podignute mauzoleje iznad svojih mezara.

"Njegovo naredenje na sve se njih odnosi", - kaze dalje ajet Sto ukazuje
na Imame kao bozanske energije preko kojih Allah djeluje u postojanju.
Zato se stavlja na znanje ("a nek znate"), odnosno potcrtava kako je Allah
(ovdje preko svjetlosnog isijavanja Imama) "kadar sve" te kako Imam kao
Pol svijeta obuhvata kreaciju tako i Allah znanjem Svojim "sve obuhvata".
Ovdje nije receno "sve zna', ve¢ upravo obuhvata $to ponovo ukazuje na
Imame kao Bozanske "energije" djelovanja na svijet.

Imam je unutarnji hram duse te kao nosilac ta'vila Knjige on je svjetlosni
mesdzid te iste duse, odnosno razlog njenog postojanja.

Sesti Imam je rekao: "Svi smo mi jedna te ista svjetlost" a nije slu¢ajno $to
broj podignutih mesdzida (8) sukladira spominjanju te rijeci u Kuranu
(tekoder 8), te se rije¢ "mesdzid" u ezoterijskom smislu odnosi na osam
hramova svjetlosti.

U daljem tekstu ¢emo najprije razmotriti 7 Kupola Svetih Imama a onda
Poslanikovu a.s. koja ih sabire kroz ono prvoodsjevnuto, odnosno Mu-
hammedansku svjetlost ¢iji su oni dijelovi. Napomenimo da 4 Imama
(Hasan a.s., Sedzad a.s., Bakir a.s., Sadik a.s.) nemaju podignute kupole ali
su mjesta gdje su sahranjeni obiljezena te se mozda u budu¢nnosti moze
ocekivati podizanje spomenika adekvatnih njihovoj casti i veli¢ini. Imam
Dzevad a.s. je ukopan pored svog djeda Muse Kjazima a.s. i kupola sedmom
Imamu je njihovo zajednicko obiljezje.

Sada prelazimo na pojedinacne mesdzide (spomenute u Kuranu), od kojih
svaki "osobljuje” po jednog Imama, odnosno Poslanika Muhammeda a.s.
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SVJETLOSNA KUPOLA IMAMA ALIJA A.S.
(ajet 187 sure "Krava', sura 2, 286 ajeta).

Ajet 187: "Dozvoljava vam se da se u noc¢ima dok traje post sastajete sa
svojim Zenama, one su odjeca vasa a vi ste odjeca njihova. Allah zna da
vam je bilo tesko, pa je prihvatio pokajanje vase i oprostio vam. Zato se sada
sastajte s njima u Zelji da dobijete ono to vam je Allah ve¢ odredio. Jedite
i pijte sve dok ne budete mogli razlikovati bijelu nit od crne niti zore; od
tada postite do no¢i. Sa Zenama ne smijete imati snosaja dok ste u itikafu
u dzamijama (mesdzidima). To su Allahove granice i ne priblizujte im se!
Eto tako Allah objasnjava ljudima propise svoje da bi se onoga $to im je
zabranjeno klonili".

Najprije ¢emo razmotriti neke brojcane naznake vezano za ovaj ajet a u skla-
du sa Imamologijom odnosno Viljaetom Svetih Imama a.s. Numeroloske
naznake su kao takve istina te su siguran put znanja posto ne podlijezu
relativizaciji i individualnom tumacenju.

Ukoliko od ukupnog broja ajeta sure "Krava" (286) oduzmemo ajet 187, t;.
ajet Alijevog mesdzida dobit ¢emo broj od 99 Lijepih Bozijih Imena; jer
286-187=99. Znamo kako su Imami stalno ponavljali da su oni Lijepa Al-
lahova Imena a Kur'an kaze kako Bog dz.§. ima Imena najljepsa. Najljepse
je krajnji intenzitet liepote a ljepota je naodvojiva od ljubavi jer je ona njen
"predmet"”, dok je ljubav u konacnici neodvojiva od Ehli-Bejta a.s.

Ajet 67 sure "Trpeza’ je ukazao na Alija kao Poslanikova nasljednika (sura
6, 120 ajeta) i taj ajet glasi: "O, Poslanice, kazuj ono sto ti se objavljuje od
Gospodara tvoga, - ako ne ucinis, onda nisi dostavio poslanicu Njegovu - a

koji nece da vjeruje".
Ovaj ajet je spusten Muhammedu a.s. kada se vracao sa Oprosnog hadzdza

(kod jezerceta Gadir Hum) i u ezoterijskom smislu je rije¢ o spustanju
Alijeve a.s. svjetlosne kupole, odnosno ulasku u njegov mesdzid. Vidimo
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kako je postavljanje Alija za nasljednika vezano za objavu Gospodara te
je u pitanju Allahov (a ne ljudski) izbor. Ukoliko Poslanik to ne bi u¢inio
tada ne bi dostavio Allahovu poslanicu. Radilo se o hitnoj i neodgodivoj
stvari te je Poslanik naredio da se karavana zaustavi.

Rije¢ "kazuj" govori da je u pitanju opisni govor odnosno obracanje Po-
slanika vezano za Alijev hilafet §to je on odmah i uradio zaustavivsi ka-
ravanu te naredio da mu se napravi mimber od kamiljih sedala. Kada je
to ucinjeno pozvao je sebi Alija te dignuvsi njegovu ruku da svi prisutni
vide rekao: "Kome sam ja voda i predvodnik, Ali mu je voda i predvod-
nik". Plemeniti Poslanik je tom prilikom odrzao kraci govor te je stavio
svoj turban Imamu Aliju a.s. na glavu te naredio da mu vjernici Cestitaju
$to su oni i ucinili. Medu onima koji su Cestitali bili su i Omer i Ebu Bekr.

.....

novanja sve do Dana Suda jer je poznato da je Ali Poslanikov nefs (dusa)
a kako je dusa sjedinjena s tijelom Poslanik i Ali su jedna dusa i tijelo te je
upotrijebljena jednina ("Ce te...") a ne mnozina. Egzoterijsko objasnjenje po
kojemu se Poslanik uplasio ljudi zato jer bi mogli odbiti Alijevo imenovanje
je potpuno bespredmetno. Jer, iako je znatan dio muslimana odbio hilafet
Imama Alija Bozija odredba je u svemu kona¢na a Muhammed a.s. se nije
plasio nikog osim Allaha tako da ovo tumacenje (ezoterijski motreno)
ne moze biti tacno. Allah je znao da vec¢ina ljudi nece prihvatiti Alijevo
imenovanje za nasljednika o cemu kra ajeta 67 jasno govori: "... Allah zaista
nece ukazati na Pravi Put narodu koji nece da vjeruje".

Pravi Put su Imami navlastito a ovdje je to Imam Ali. Na njegov put Al-
lah nece ukazati narodu, dakle vecini jer vecinska svijest je "narod" i to
upravo zato jer taj narod "nece da vjeruje" u Alijevo imenovanje za halifu
i vodu muslimana nakon Muhammeda a.s. Vidimo kako ajet 67 ne govori
o narodu koji nece da vjeruje u Allaha ve¢ samo o narodu koji nece da
vjeruje (Sto znaciu Alijev Vilajet i Imamet). Ukupan broj ajeta sure "Trpeza"
je 120, i ako taj broj dodamo broju ajeta koji govori o Alijevoj investituri
(67) dobit cemo tacno broj ajeta Alijevog a.s. mesdzida u suri "Krava"
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(187). Jer, 120+67=187. Posto trpeza oznacava hranu a opskrba moze biti
osjetilna i duhovna ukupnost opskrbe (120) a sto ezoterijski znaci Vilajet
Svetih Imama te Alijevo postavljanje za Muhammedovog nasljednika (67)
rezultiraju ulaskom pod svjetlosnu kupolu Imama Alijaa.s. (187). Duhovna
opskrba u konacnici moze dolaziti jedino od Svetih Imama koji su Ap-
sulutni mursidi a ucitelj u ljudskom liku je tek privremen i ima zadatak
"ojacati" putnika kako bi ovaj bio spreman iskusiti Imamovo prisustvo.

Prema predaji do Obznane Imama Mehdjija a.s. ljudskom rodu ¢e biti po-
znata samo dva ogranka znanja od ukupno 27 ogranaka. Ukoliko saberemo
zbir cifara (ajeta 187 te ukupnog broja ajeta sure "Krava" - 286) dobit ¢emo
broj 32 (1+8+7+2+8+6=32). Sabrano sa 25 ogranaka jos nepoznatog znanja
dobije se broj 57 (32+25=57) a §to je redni broj sure "Gvozde" i taj broj (57)
se nalazi tacno na polovini Kurana, jer 57+57=114. Ovo zato jer je Imam
Alikao Pecat Apsulutnog Vilajeta usredisten u Kur'an te njegova svjetlosna
kupola (mesdzid) predstavlja savrsenu ravnotezu izvanjskog (zahir) sa
unutarnjim (batin). Apsulutna umjerenost je svojstvo Bozijih Poslanika i
Ehli-Bejta dok obi¢ni ljudi mogu tek relativno da se priblize samom centru.
Zbog toga je Imam Ali (kao centar ravnoteze vjerskog iskustva) po rije¢ima
Muhammedovim a.s. "sa svakim Poslanikom poslan tajno a sa mnom ja-
vno". Kako smo kazali ukupno 7 Imama ima podignute mauzoleje i zajedno
sa Poslanikom Muhammedom oni tvore navlastito 8 mesdzida spomenutih
u Kur'anu. Povijesni kontekst podizanja ovih mesdzida ne¢emo razmotriti
jer je svjetlosni aspekt, odnosno metahistorijska uloga 12 Imama mnogo
bitnija. Shodno pojavljivanju u hronoloskom vremenu zbir redosljeda
Imameta ovih 7 Imama je broj 52 (1+3+7+8+10+11+12=52). Ukoliko ovom
broju dodamo broj Muhammedovih a.s. godina u ¢asu smrti (62) dobit
¢emo Kur'an, odnosno ukupan broj sura. Jer, 52+62=114, znamo da Kuran
ima 114 sura. Ovo znaci da je svjetlosno isijevanje (iz 7 mesdzida) identicno
Kur'anu, a $to je Poslanik a.s. i naglasio u slavnom hadisu: "Prvo sto je Bog
stvorio bila je moja svjetlost”. Ta svjetlost se spustala u stvorene svjetove
preko 12 svjetlosnih zastora (12 Svetih Imama) od kojih posljednji, Mehdi
a.s. stavlja pecat na povijest ljuddskog roda. Muhammedansko svjetlo je
bilo ono prvoodsjevnuto i za to svjetlo i po njemu su stvoreni svjetovi.
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Na Mehdija ukazuje i zbir cifara 2 broja (52162) a to je broj 15 (5+2+6+2=15),
aznamo da je Imam Mehdi a.s. roden 15 - tog Sabana, 255 god. po Hidzri.
Razlika pak, dva broja oznacava cjelinu vjere koja ima 10 stepeni; jer 62-
52=10, a poznati hadis priopcava kako vjera ima 10 stupnjeva koji se poput
Jjestvi uzdizu jedan iznad drugog.

Zbir brojeva hronoloske pojave onih 5 Imama koji nemaju podignute mes-
dzide je broj 26 (2+4+5+6+9=26) a §to je tacno polovina od broja 52 (tj. onih
Imama koji imaju podignute mesdzide) $to ponovo govori o usredistenosti
Imama Alija a.s. u ta'vil Bozijih Objavljenja kao tajnog Imama koji je sa
svakim Bozijim Vjesnikom poslan tajno a sa Muhammedom a.s. javno.
U tom smislu Poslanik kaze za Alija kao apsulutnog Imama: "Ja i Ali smo
jedna te ista svjetlost".

Zbir brojeva (po redosljedu Imameta) svih 12 Imama je broj 78. Ukoliko
taj broj oduzmemo od broja Kuranskih sura (114) dobit cemo broj 36
(114-78=36) a upravo je ajet 36 (Sto cemo vidjeti kasnije) u suri "Svjetlost"
sukladan mesdzidu Imama Mehdija a.s. Ovo znaci da Imam svih vremena,
Mehdi a.s. objedinjujuci sve prethodne Objave i svih 11 Imama prije sebe
donosi konacno i potpuno tumacenje Kur'ana. Takoder, sura 36 je sura "Ja-
sin" a $to je jedno od imena Imama Mehdija a.s. I kao sto je (prema predaji)
Ja'sin "srce Kur'ana” tako je i Imam el-Mehdi srce stvorenog svijeta i on taj
svijet oddrzava kao sto ljudsko srce odrzava covjeka. Razmotrimo sada ajet
187 (sure "Krava") koji kako smo vidjeli sukladira mesdzidu Imama Alija a.s.
Izvanjski motreno, ajet govori o postu. Bog Uzviseni za post kaze: "Post je
Moj i Ja za njega posebno nagradujem”. Ni za jedan drugi ibadet ovo nije
reeno te to ukazuje na veliki znacaj posta.

Vezano pak, za ljubav prema Ehli-Bejtu a.s. Kur'an kaze: "Za ovo od vas ne
trazim nikakvu nagradu osim ljubavi prema rodibni". Poslanik a.s. kako
vidimo od ljudi nije trazio nikakvu nagradu osim ljubavi prema rodbini
a ta ljubav se vraca njenom posjedniku.

Kako su ¢lanovi Kuce Ciste "potpuno Boziji" znadi da (sréano) stalno poste
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od svega sto nije Allah te se (ezoterijski) rijeci Bozije ("Post je Moj...") od-
nose na njih jer oni su potpuno Njegovi, te je ljubav prema njima takoder
(sr¢ani) post za koji Bog nagraduje. No¢ predstavlja ono ezoterijsko kada
se postaci (ruh) sastaju sa svojom Zenom (nefs) u namjeri da dobiju ono sto
je "Bog ve¢ odredio” a $to (ezoterijski) predstavlja svjetlosni zametak. Ovo
kazuje kako svaki covjek nije sposoban za duhovno putovanje ve¢ samo
oni koji su za to predodredeni, sto dokazuju Bozije rijeci "da dobijete ono
$to vam je Allah ve¢ odredio". Sudbinsko predodredenje za duhovni put
je, dakle od najvece vaznosti.

U smislu sr¢anog posta Kudsi Hadis priopcava: "Ne obuhvataju Me ni
Moje nebo ni Moja zemlja ali Me obuhvata srce Mog vjernog sluge".
Naravno, nije rije¢ o bilo ¢emu §to podrazumijeva materijalno postojanje
vec je u pitanju spoznajni odnos. Sr¢ani post je spomenuto obuhvatanje i
to je jedino moguce objasnjenje jer se ne radi ni o kakvom "prostornom"
(ili "vremenskom") obuhvatanju ve¢ o zaprjecavanju bilo kakvog ulaska u
srce, bilo Zelja, stvorenja ili neceg treceg jer srce ostaje jedino za Boga. Onaj
mistik koji stalno i vjerno bdije nad svojim srcem kako ga ne bi zaposjelo
nista sem Allaha Uzvisenog je u trajnom postu spram svega stvorenog te
Bog za takvo pregnuce posebno nagraduje.

Ruh i nefs se medusobno zaodijevaju ("vi ste odjeca njihova a one su odjeca
vasa") a oblacenje odjece u sufizmu ima inicijacijski karakter. Vjencanje
ruha i nefsa znaci prestanak teskoce a znamo da je "teska i otezana stvar"
Vilajet Svetih Imama. Ezoterijski, teskoca odvajanja od Ehli-Bejta je najteza
posto je sve stvoreno po njima.

Vracanje zavjetu (njima) je pokajanje koje je Bog prihvatio. Ruh uzima
odjecu nefsa $to predstavlja duhovni put (tarikat) a nefs uzima odjecu ruh
- a §to predstavlja spoznaju (marifet), a kada je Bog prihvatio Ademovo
pokajanje prihvatio je i kajanje njegove djece, tj. covjecanstva.

Plod spajanja Duha i Duse jeste duhovni (manevi) plod, odnosno svjet-
losni zametak. Kao sto se u fizickom svijetu spajanjem polova (muskarca
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i Zene) rada dijete tako i duhovni kontakt Duha i Duse rezultira radanjem
duhovnog djeteta. Ajet dalje kaze "... jedite i pijte (plodove gnoze) sve dok
ne budete mogli razlikovati bijelu nit od crne niti zore", te je bijela nit jekin
(sigurno saznanje) a crna nit dosezanje sigurnog znanja. Nit je konac a igla
sluzi za $ivanje koncem. U ezoterijskom smislu igla je mjesto prolaska ali
i spajanja $to ¢emo vidjeti kasnije! Prilikom svjedocenja za blud (u vanjs-
kom svijetu) 4 svjedoka moraju vidjeti kako "konac ulazi u iglu", inace se
svjedocenje ne prihvata.

Ajet 40 (sure "Bedemi") kaze: "Onima koji dokaze Nase budu poricali i
prema njima se budu oholo odnosili - kapije nebeske nece se otvoriti, i
prije ¢e debelo uze proci kroz iglene usi nego sto ¢e oni u dzennet uci. Eto
tako ¢cemo Mi gresnike kazniti". Ovaj ajet pojasnjava odnos egzoterijskog
i ezooterijskog u svjetlu Prava Kuce Ciste.

Ibijela i crna nit (iz ajeta 187 sure "Krava") se uvlace u iglu kako bi se Sivalo,
odnosno spajalo a ovdje to znaci spajanje vjernika sa njihovim Imamima,
kako po noci (crna nit - odnosno no¢ ezoterije) tako i po danu (bijela nit -
dan onog egzoterijskog). Kuran kaze "...svise Allahova uzeta drzite i nikako
se ne razjedinjujte...’, a drzati se za uze moze samo ko je u njegovoj blizini
jer udaljenost podrazumijeva nemogucnost dosezanja.

Imam Sadik a.s. je pojasnjavajuci ovaj ajet kazao kako je "uze" Ehli-Bejt a.s.
te ko se drzi tog uzeta ne moze zastraniti ili otici na krivi put. Izvanjski
smisao ajeta 40 sugerira nemogucnost ulaska poricatelja u dzennet anal-
ogno nemogucnosti prolaska debelog uzeta kroz iglene usi sto ovdje necemo
dalje komentirati. Dokazi Boziji na Zemlji Njegovoj jesu Sveti Imami, njih
12. Vidimo kako se u ovom ajetu ne spominje ni vjera ni nevjerovanje ve¢
upravo poricanje Imama koji su tavil Objave. Dakle, rijec je o poricanju
Imama kao Dokaza Bozijih.

Oholo odnosenje naspram Imama dolazi nakon poricanja Imameta i od-

nosi se na negaciju njihovog uzvisenog polozaja datog od Boga. U povijes-
nom smislu svi Islamski vladari su se oholo odnosili spram Svetih Imama
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Cesto koristeci vjeru kao formalno pokrice a $to je najgora vrsta oholosti.
U skladu s tim Isus je rekao: "Oholost je u svom maksimumu kada ko-
risti stvari poniznosti", dakle to je najgora vrsta oholosti i ona dolazi kao
posljedica poricanja dokaza Bozijih (tj. 12 Imama a.s.). Onaj ko prizna
Imame kao dokaze Bozije na Zemlji njegovoj nikada se prema njima nece
oholo odnositi. Takvima (koji se ohole) se kako ajet 40 dalje kaze "kapije
nebeske nece otvoriti".

Ovo su kapije Vilajeta 12 Imama jer je Muhammed a.s. kazao za Imama
Alijaa.s. kako je on kapija grada njegova znanja. Posto su svi Imami jedna te
ista svjetlost te kako je za jedan ajet ("Tako Mi neba sazvijezdima okicenog'")
Poslanik rekao da se nebo odnosi na njegovu osobnost a sazvijezda na 12
Imama, Imami su u tom smislu kapije nebeske, odnosno vode duhovnih
puteva kao $to su i zvijezde orjentir putnicima u fizickom svijetu. Poricatelji
njihova polozaja zbog toga ne poznaju kako treba ni ezoterijsko (crna nit)
niti egzoterijsko (bijela nit). Kapije Vilajeta se otvaraju za one mistike koji
priznaju Imame kao Dokaze Bozije a takvi se shodno tome prema njima
nece oholo odnositi.

Vezano za ajet ("1 da to sacuva od zaborava uho koje pamti") Poslanik je
molio da to uho bude Imam Alia.s. i dova mu je primljena. Ovo znaci da je
Imam Alia.s. zapamtio i sacuvao sve sto je cuo od Plemenitog Poslanika a.s.
Uha na glavi su dva i to su "iglene usi" kroz koje prolazi uze Ehli-Bejta,
odnosno oni koji se "¢vrsto Allahovog uzeta drze" (sakupljeni pod svjet-
losnom kupolom Imama Alija a.s.). Na taj nacin sljedbenici od zaborava
¢uvaju sakupljeno znanje o Ehli-Bejtu a.s. U ezoterijskom smislu ajet dak-
le priopcava da e oni okupljeni oko uzeta Ehli-Bejta pro¢i "kroz" zbilju
Apsulutnog Imama jer su oni ti koji ne poricu dokaze Bozije (Imame) i
prema njima se oholo ne odnose.

Kao $to izvanjski mesdzid cuva od zaborava Imama Alija a.s. tako i un-
utarnji mesdzid ¢uva od zaborava (u svojim sréanim "usima") postojanje
uZeta za kojeg se Cvrsto drZi a to je Ehli-Bejt a.s. Po prirodi stvari oko uzeta
je sakupljena mala i odana grupa jer udaljenost onemogucava dosezanje.
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Jedanput je Imam Ali a.s. rekao kako ¢e "nasi sljedbenici u¢i u dzennet na
pet kapija" te su to kapije nebeske koje ¢e se otvoriti i oni dakle nece biti
zaboravljeni shodno ajetu o "uhu koje pamti", a iglene usi su sredstvo spa-
janja "crne i bijele niti" (ezoterijskog i egzoterijskog) koje se samo tako (na
nacin spoznaje Imama kao batina Objave) i mogu razlikovati. U fizickom
svijetu za razlikovanje crnog i bijelog trebaju oci i analogno tome za puno
razlikovanje zahira i batina treba sr¢ani vid (basiret).

U ajetu 187 (sure "Krava') se dalje zabranjuje snosaj sa zenama "dok ste
u itikafu u mesdzidima" (dZzamijama). Ovdje vidimo kako kontakt Duha
(ruh) i duse (nefs) postaje "zabranjen” $to znaci da duhovni odgoj (terrbijet)
ulazi u novu fazu. Naime, duhovnjak ulazi u mesdzid kao mjesto osame sto
Ce reci da se suocava sa hakkikatskom zbiljom Apsulutnog Imama (Aljja
a.s.) a ta uloga pripada svakom od Dvanaestorice i oni su Predvodnici i
Vodici. U ovoj fazi ucenik (murid) se osamljuje sa svojim Imamom koji
jedini i jeste Apsulutni mursid te vise nema potreba za uciteljem u ljuds-
kom obliku. Relativni mursid (Sejh) moze voditi u¢enika do jedne razine
nakon ¢ega njegovo djelovanje prestaje te on murida predaje jednom od
12 Svetih Imama a.s.

Ajet 187 (sure "Krava') zavrsava: "... to su Allahove granice i ne priblizujte
im se. Eto, tako Allah objasnjava ljudima propise Svoje da bi se onoga sto
im je zabranjeno klonili".

Znamo da se Muhammedanska svjetlost spusta u stvoreni svijet preko 12
Svjetlosnih zastora (Svetih Imama) a $to znaci da ta svjetlost prolazi kroz
nasut (svijet svjetlosnih inteligencija), melekut (svijet duse) te na kraju stize
u mulk (svijet materijalnih ¢vrstih tijela). Na svakom od ova tri stepena
postoji razina ocitovanja Svetih Imama.

Ovo predstavlja takoder silazni luk svake duse, odnosno njeno spustanje u
materijalni svijet. Spoznaja Imama svog vremena (ovdje Alija a.s.) u mis-
tikovoj dusi obznanjuje ova 3 svijeta sukladno njegovim mogucnostima
a to predstavlja spomenutu spoznaju Imama u njegovoj cistoj svjetlosti.
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Itikaf predstavlja osamljivanje u dzamiji zadnjih 10 dana mjeseca Rama-
zana. Imam Ali a.s. je ubijen devetnaestog dana Ramazana te dakle slijedi
jo$ 10 dana do kraja svetog mjeseca.

Ovo je i$aret na veliki Sehadet duhovnog putnika nakon kojeg se on osam-
ljuje sa Imamom. Jer, Alijev Sehadet je arhetipska slika velikog Sehadeta kada
duhovnjak konacno zadobija pobjedu u Velikom Svetom Ratu a §to je kao
$to znamo rat protiv sebe, odnosno strasti duse, egoizma i niskih poriva.

Kazali smo kako se Muhammedanska svjetlost spusta u stvoreni svijet
prolazeci kroz svijet duse i silazeci u materijalni svijet, uozbiljuje se u jed-
nom od Svetih Imama. Time zapocinje kratki boravak Imama na ovom
svijetu. No, svijet bozanskog (lahut) gdje se Imami obznanjuju u stanju Ciste
rijeci je nedosezljiv za duhovnog putnika i "to su Allahove granice" kojima
se zabranjeno priblizavati. Nije dakle rije¢ o zabrani "prelazenja” granica
(lahuta) ve¢ upravo o zabrani priblizavanja, jer pribliziti se nedosezljivom
je nemoguce ve¢ na razini promisljanja (pokusaja).

Rijec je 0 zabrani koja je izrecena nebeskom Ademu i Havi jer Kur'an njima
dvojema kaze: "... i jedite i pijte odakle god hocete samo se ovom stablu ne
priblizujte...", te je jasno da im je bilo zabranjeno priblizavati se stablu ali
ne i jesti sa njega.

Stablo je stablo Vilajeta Svetih Imama a cjelina Vilajeta se ima ocitovati
tek sa Mehdijem a.s. U oba slucaja je upotrebljen identican izraz ("ne
priblizujte se") $to znaci da se cjelina Vilajeta ocituje preko 12 Imama u
stanju Ciste Rijeci. Za sada su to "Allahove granice" i obi¢an smrtnik nema
pristupa oitovanju 12 Imama u stanju Ciste Rijeci. Oni koji imaju sigurno
znanje odbijaju govoriti jer je to pitanje opcenitoj svijesti, nedokucivo.
Jedan Kur'anski ajet priopcava: "O, vjernici, budite strpljivi, izdrzljivi i na
granicama bdijte".

Za strpljivost Poslanik a.s. kaze kako je ona vjeri ono $to je glava tijelu
dok za izdrzljivost jedan ajet priopcava kako su to oni koji su izdrzljivi u
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neimastini, bolesti i boju ljutom. Neimastina je siromastvo a Poslanik kaze:
"Siromastvo je moja slava’, te je to slavljenje Boga. Misli se na duhovno
siromastvo ili "ogoljenost bitka', dok bukvalno siromastvo nije preporuceno
ali skromnost jeste.

Bolest je iskusenje a hadis kaze kako Bog najvise voli da se od njega trazi
zdravlje. Zdravlje moze biti zdravlje tijela i zdravlje srca a shodno pre-
daji kada je srce zdravo onda je zdravo i cijelo tijelo. Zdravlje srca ovisi o
djelovanju duse tokom zivota.

Boj ljuti je rat protiv sebe ili Veliki dzihad, i sve spomenuto i jeste strpljivost
i izdrzljivost kao preduslov "bdijenja na granicama" (lahuta). Bdijenje na
ovim granicama duhovnjak uspostavlja nakon pune ravnoteze egzoteri-
jskog i ezoterijskog pod kupolom Imama Alija a.s. te nakon $to proputuje
svijet svjetlosnih inteligencija (nasut), svijet aktivne imaginacije, odnosno
svijet duse (melekut) te svijet grubih, ¢vrstih tijela (mulk). Ove svijetove
putnik prelazi zajedno sa svojim Imamom te (od tada) pocinje bdijeti na
granicama lahuta tj. svijeta bozanskog ne priblizavajuci se (u potpunosti)
tom svijetu a Sto i zahtijeva njegov odgojni stupanj jer su to Allahove granice
kojima se ne pribliZava i gdje se Sveti Imami ocituju u stanju Ciste Rijeci.
Ono, pak sto ne mozemo (od toga) znati nismo duzni ni spoznavati jer
"Bog nikog ne zaduzuje preko mogucnosti” (Kur'an).

Duhovnjakova dusa viSe ne pruza otpor Duhu i Boziji propisi se odvijaju
unutar takve duse kao dio njene “prirode”. U tom smislu je Muhammed
a.s. rekao: "Ja 1 oni koji su bogobojazni iz mog ummeta oslobodeni smo
opterecenja’.

Tada duhovnjak Bozije Zakone spoznaje unutar svog vlastitog bi¢a. Narav-
no, treba dodati da u pocetnim fazama tarikatske borbe sa samim sobom
Serijat moze izazvati opterecenja zbog intenzivnog otpora duse ali kada je
jednom pokorena dusa vise ne poznaje teret suprostavljanja. Dok je sklona
zlu (nefsi emare) dusa daje otpor Bozijim Propisima. Zatim, kori sebe (lev-
vame), te prima nadahnuca (mulhime) da bi se na kraju smirila (mutmeine).
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SVJETLOSNA KUPOLA IMAMA HUSEJINA A.S.
(ajet 17 sure "Pokajanje’, sura 9, 129 ajeta).

Ajet 17: "Mnogobozci nisu dostojni da Allahove mesdzide (dzamije)
odrzavaju kad sami priznaju da su nevjernici. Djela njihova ce se ponistiti
iu vatri ¢e vjecno ostati".

Kao sto je poznato Imam Husejin a.s. je Princ Mucenika i kao Sehid je
poginuo na Kerbeli gdje se i nalazi njegov mauzolej. Njegova pogibija je
ostavila trajan pecat i trag u srcima muslimana te se taj dogadaj i danas
obiljezava.

Jednom prilikom Muhammed a.s. je stavio ruku na glavu Imama Husejina
a.s. (dok je on bio jos dijete) i rekao: "Devet ¢e Imama biti poslije njega od
kojih je posljednji Kaim (Podrska)", a sura "Pokajanje” je deveta sura ¢ime je
potcrtan ovaj hadis, jer svi Sveti Imami potjecu iz Husejinovih a.s. "krsta’,
tj. iz njegove svjetlosne "kicme". U tom (ezoterijskom) smislu Imam Husejin
je "otac" svih Svetih Imama.

Pogledajmo najprije neke brojcane naznake. Ukupan broj ajeta sure "Po-
kajanje" je 129. Ukoliko izuzmemo broj 9 ponovo ostaje broj od 12 Imama
(129=12-9). Ajet (svjetlosne kupole Imama Husejina a.s.) je rednog broja
17 $to ukazuje na vlast Imama Mehdija a.s. koji ¢e kao $to znamo vladati
17 godina i on je deveti Imam nakon Husejina a.s. Naravno, Mehdijeva
vlast e biti duhovna i to kao rezultat krajnje preobrazbe svijesti u Dobu
Zlatnom. Rije¢ je dakle o zavrSetku duhovne i spiritualne evolucije
¢ovjekove ¢ime on i ostvaruje svrhu stvaranja zadobivsi "lik najskladniji".
Ne radi se dakle ni o kakvom obliku politicke ili vojne vlasti i stoga valja
reci kako je "politicki” Islam konstrukcija novijeg vremena i taj koncept
nije utemeljen na Islamskom ucenju. Nikakav poseban drustveni sistem
nije neophodan za prakticiranje Islama i vjerski zivot je svugdje moguc.
Upravo zato, naciji (bas kao ni drzavi) nema ni spomena u Svetoj Knjizi.
Zajednica muslimana (zbratimljenih u Medini) nije bila drzava niti je imala
jjednu odliku drzavnosti.
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Sura "Pokajanje” ima 129 ajeta. Ukoliko oduzmemo ajet 17 dobit ¢emo
broj 112 (129-17=112) sto predstavlja 100 Lijepih Bozijih Imena i 12 Imama
(100+12=112) a §to opet govori da su svi Sveti Imami pod Husejinovom a.s.
svjetlosnom kupolom, odnosno u njegovim (svjetlosnim krstima). Cjelina
"Pokajanja’, dakle, a pokajanje je vracanje Bogu, sadrzi 100 Lijepih Bozijih
Imena, Dvanaest Imama te Vlast Imama Mehdija. Ovo je povratak Bogu
sa pozicija Vilajeta 12 Imama a.s.

Zbog toga, 100 Lijepih Bozijih Imena, vlast Imama Mehdija te ukupnost
Imameta daju (zajedno sabrani) broj ajeta sure "Pokajanje” (100+17+12=129).
Poznato je da sura "Pokajanje” jedina pocinje bez "Bissmillah", odnosno
bez otvarajuceg stavka. Ezoterijski motreno, rije¢ je upravo o nepravdi
nanesenoj Husejinu a.s. a §to je univerzlana nepravda bas kao sto je i njegov
otpor arhetipska slika svakog otpora zlu. Mnogobozci spomenuti u ajetu
17 jesu Jezid i njegova vladajuca klika koji su i napravili masakr na Kerbeli.
Povijesni kontekst je manje bitan jer su svi ajeti metahistorijskog karaktera
te "Jezida" treba promisljati kao tlaciteljstvo uopce, ponajprije ono koje se
zakriva krinkom vjere, te je ajet 17 ezoterijska "Bissmillah", nastala kao
plod odricanja od mnogobozaca.

Upravo je ta garnitura vlasti sama priznala nevjerstvo kako to ajet i kaze.
Sukladno tome, oni nisu dostojni da odrzavaju Allahove mesdzide, tj. da
spoznaju Svete Imame koji su batin i ta'vil Objave. Kur'an kaze: ".. i koji
pored onog $to ih se ne tice dostojanstveno prolaze...’, a to su oni koji ne-
maju Pravo na Imamet ali ne spadaju ni u grupu mnogobozaca koji nisu
dostojni spoznati Imame. Pitanje Imameta se njih "ne tice" ali uvazavaju
Imame kao mudre i plemenite ljude. Medutim, Jezid i njegovi dvorjani su
sasvim drugacija skupina, grupa koja "priznaje da su nevjernici', a poznato
je da se na Jezidovom dvoru Zivjelo rasko$no, te su priredivane gozbe na
kojima su plesale igracice i konzumiralo se vino.

Bilo je to doba kada su se Boziji propisi otvoreno krsili a ono nedozvoljeno

se koristilo i uzivalo bez ikakvog obzira. Dok je Muavija lukavo odrzavao
punu formu vjere, njegov sin Jezid je sve odbacio.
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Odrzavati mesdzide', prema tome znaci u¢i u batin Imama, odnosno njeg-
ovu svjetlosnu bit jer onaj ko odrzava dzamiju ulazi u njenu unutarnjost,
a batin Imama je svjetlo.

Ovaj ezoterijski nivo, dakle, podrazumijeva spoznaju Svetih Imama u
stanju njihove iste svjetlosti. Naravno, u pitanju je "teska i otezana" stvar
Vilajeta koju je mucno dosegnuti a predispozicije te vrste ukljucuju prije
svega odabir samih Imama. Tako je jedan od Svetih Imama kazao kako
teSku i otezanu stvar (Vilajeta) ne mogu nositi ¢ak ni Poslani Vjerovjesnik
ni odabrani melek niti vjernik cije ce srce Bog iskusati. Na pitanje ko je
onda moze nositi Imam je kazao: "Onaj koga Bog hoce i koga mi odaber-
emo". Odabir samih Imama je od presudne vaznosti i predstavlja kljucni
momenat.

Upravo ovaj odabir ukazuje na one koji jesu dostojni odrzavati Allahove
mesdzide, odnosno u¢i u batin Imama a $to opet znaci spoznaju Imama
u stanju njegove Ciste svjetlosti. Vlastitom snagom nijedan smrtnik to ne
moze bez pomoci i odabira od strane Svetih Imama, ma koliko izvrstan
bio u prakticiranju vjere i duhovnim nastojanjima.

Kako su oni bozanske "energije" preko kojih Bog Uzviseni djeluje na
postojanje jasno je da (u Bitku) nema nikakve snage niti moci osim kod
Boga dz.5. Kada bi neko imao realnu snagu i moc¢ bio bi to drugi bog pored
Allaha a to je nemoguce.

Kraj ajeta 17 priopcava kako ¢e se djela mnogobozaca ponistitii da ce u vatri
vjecno ostati. Vilajet 12 Imama je uvjet potpune vjere o cemu navedeni dio
ajeta i govori jer Imam je navlastito svaciji raj ili pakao. Ponistenje dijela
se spominje prvo (a onda boravak u vatri) jer se prema predaji "djelo bez
vjere" kod Boga ne prima a mnogobozci (iz ajeta 17) sami priznaju da su
nevjernici te se ponistenje (¢ak i mogucih dobrih dijela) podrazumijeva.

Kuran kaze kako poricatelji "ni ispitivani nece biti" (na onom svijetu)
upravo zato jer sami priznaju da su nevjernici kako to i kaze ajet 17 sure
"Pokajanje”. Kao §to znamo, poznata Alijeva a.s. predaja priopcava: "Nece
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uci u dzennet niko osim onoga ko ih (Imame) zna i koga oni znaju i nece
uci u dzehennem niko osim onoga ko ih ne zna i koga oni ne znaju'.

U ezoterijskom smislu, "znati" Imame podrazumijeva preegzistentnu
sklonost duse ili bolje reci stvorenost duha od tracaka njihove svjetlosti a
sli¢no tezi slicnom i ono manje se pokorava vecem. No, i oni drugaciji ¢e
nekad pronadi sebe u okrilju Kuée Ciste jer Imam Ali a.s. kaZe: "Nema ni-
jednog bi¢a a da u konacnici nece pronaciljubav prema nama" (Ehli - Bejtu).

SVJETLOSNA KUPOLA IMAMA KJAZIMA A.S.
(ajet 18, sura "Pokajanje’, sura 9, 129 ajeta).

Najprije kazimo da su pod ovom kupolom sveti mezari dvojice Imama,
Kjazimaa.s.iDzevada a.s. ali jedinstveni kompleks "Kazimejn" promatramo
u kontekstu kupole Imama Kjazima a.s. Njegovo turbe je u Bagdadu.
Ajet 18: "Allahove mesdzide (dzamije) odrzavaju jedino oni koji u Allaha
i u onaj svijet vjeruju i koji molitvu obavljaju i zekat daju i koji se nikoga
osim Allaha ne boje; oni su, nadati se je, na pravom putu'.

Ajet 18 dolazi odmah nakon Husejnove a.s. svjetlosne kupole, odnosno
ajeta 17. Vidimo kako ovaj ajet za razliku od onih koji ne mogu odrzavati
Allahove mesdzide (i koji sami priznaju da su nevjernici) pojasnjava ko
su oni koji Allahove mesdzide odrzavaju, te su navedene osobine tih ljudi,
odnosno neki Islamski principi koje oni slijede, kako bi spoznali Imama
svog vremena koji je Hram svjetlosti. Spomenuta je vjera u Allaha, vjera
u onaj svijet, zatim obavljanje molitve i davanje zekata te strah (jedino) od
Allaha. Post i hadz su takoder temelji vjere ali u ajetu 18 nisu spomenuti
jer oni koji molitvu obavljaju i zekat daju svakako uz to i poste te obavljaju
hadz (bar u nakani jer nije svako u stanju obaviti tu Islamsku duznost).
Zbog toga se od svih duznosti namaz i zekat zajedno najvise spominju jer
ko se obraca Bogu i udjeljuje takav ¢e zasigurno postiti te obaviti hadz.

Na kraju se spominju oni "koji se nikoga osim Allaha ne boje". Strah od
Allaha iskljucuje strah od stvorenja §to je i naglaseno u jednom hadisu.
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Naime, predaja priopcava kako, ukoliko se neko boji Allaha, On ¢e dati da
se njega boji sve drugo. A ukoliko se neko boji neceg drugog, mimo Allaha,
on daje da se takav boji svega drugog. Vidimo kako jedno iskljucuje drugo
jer su istovremeni strah od Allaha i od stvorenja nespojivi.

Ezoterijski motreno, u pitanju je spoznaja Imama svog vremena a $to smo
ve¢ spominjali. Jer, Allaha se boje uceni a uceni su Sveti Imami a.s. Shodno
ovome, njihovi sljedbenici jesu oni koji se nikog osim Allaha ne boje sto
znaci da su to oni koji znanje primaju iskljucivo od Dvanaestorice Imama
koji i jedini jesu stvarni (apsulutni) mursidi, jer smo vidjeli da je strah od
Allaha povezan sa u¢eno$cu a u¢enost je znanje. Ajet zavrsava kako su oni
"nadati se je na pravom putu".

Kako od "Allahove kazne niko siguran nije" (Kur'an) nada je preduvijet
spasenja jer nema spasa bez nade kao $to nema nade bez izvjesnoti spasenja.
Muhammed a.s. je u tom smislu rekao: "Kada bi se vjernikova nada i strah
vagali bili bi u ravnotezi" ¢ime se potvrduje gore navedeno. Ukoliko bi
prevagnuo strah (od Boga) to bi paralizirajuce utjecalo na svaki ovozemni
posao te ne bi bilo ovosvjetskog napredovanja a Svevisnji Allah hoce da je i
ovaj svijet napredan. Strah bi (ukoliko bi prevladao) savladao i onesposobio
vjernika da privreduje i brine se, kako o sebi tako i o drugima. A ukoliko
bi pak prevladala nada, covjek bi se osmjelio i osilio spram Allaha buduci
da bi bio siguran u svoje spasenje te bi na taj nacin grijesio i krsio Bozije
propise bez ikakvog ustrucavanja. Zbog toga su ova dva svojstva, strah
i nada kod vjernika uravnotezeni kako ne bi zapao ni u jednu krajnost
- potistenost zbog moguce kazne i oholost koja bi bila plod bezuvjetnog
spasenja. Strah bi sam po sebi obesmislio plodove ljudskog rada a nada bez
straha neizbjezno vodi u razuzdanost.

Naravno, Bozija Milost je primarna akazna je sekundarna i ona je sredstvo
ociScenja jer grijeh je tamna tacka na srcu i Cisti se vatrom kao Sto se
prljavstina na ovom svijetu Cisti vodom. Onosvjetske patnje su plodovi
djelovanja na ovom svijetu a na djelovanje Bog ne prisiljava nikog.
Naglasavajuci prednost Milosti Muhammed a.s. je rekao: "Allahova Milost
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prema ljudima veca je od majcine milosti prema djeci’, te je prema tome
neizmjerna. A kako Bozija milost nema pocetak tako nema ni kraj jer kraj
je znak pocetka pa prema tome nikakva kazna (odnosno grijeh) ne moze
nadvladati Milost. Upravo zato je u prapostojanju iznad Bozijeg Arsa bilo
napisano: "Moja Milost je pretekla Moju Srdzbu" ¢ime se ukazuje da je
Bozija Srdzba vezana za zlo djelovanje covjekovo dok Milost postoji sama
po sebi i ne treba joj razlog za postojanje. Milost tezi da se ispolji dok je
srdzba sekundarna i postoji samo onoliko koliko su veliki ljudski grijehovi
a grijeh ne izvodi iz vjere, izuzimajuci mnogobostvo.

Vidjeli smo kako je spoznaja Allaha spoznaja Imama a spoznaja ne postoji
bez pravoputnosti niti pravoputnost bez znanja jer Pravi Put mora imati
cilj dok krivi putevi to ne moraju.

"Vidjeces ljude kao pijane” - kaze Kur'an a pijan tetura bez cilja i svrhe. Ka-
zali smo kako su Sveti Imami pravi put navlastito jer nema znanja bez
Ehli-Bejta kao sto ne postoje Clanovi Kuce a da ne posjeduju znanje. Ko
trazi znanje izvan Kuée Ciste neée ga nadi a ako (dio) i nade to je opet
preko njih makar tragalac to i ne znao. Zbog toga kraj ajeta 18 kaze kako
susljedbenici Ehli - Bejta nadati se na Pravom Putu jer Pravi Put su Imami
a bududi da su centar apsulutne umjerenosti oni su ravnoteza (u ovom
kontekstu) izmedu straha i nade. Strah se izostavlja dok se nada naglasava
te je to u potpunosti u skladu sa hadisom u kojem Poslanik kaze kako ¢e se
njegova zajednica podijeliti u 73 skupine i “sve ¢e u vatru osim jedne". Ko
je spasena grupa naglasio je opet sami Poslanik kazavsi Imamu Aliju - "Ti
i tvoji sljedbenici ste spadeni na Sudnjem Danu'".

Kako ne postoji unaprijed zagarantovano spasenje (samo po sebi) nada
je snazno naglasena jer sve ovisi 0 Bozijoj volji a ljudsko prosudivanje
dobra i zla nikada ne moze biti apsulutno pravedno i konacno te stoga
eshatoloska sudbina svakog stvorenja ostaje covjeku zatajena. No, nada je
posve opravdana jer Bozija Milost obuhvata sve uprkos tome $to postoje
oni kojima "nije stalo do Moje Milosti" (Kur'an). To su oni koji su zastrti
strastima i neznanjem
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Ipak, kao $to i ajet kaze: ".. svi ¢e oni, i oni na nebesima i na zemlji u Mi-
lostivog traziti utociste...", jer tu milost nikada (zbiljski) nisu ni napustili
niti je moguce izaci iz nje.

SVJETLOSNA KUPOLA IMAMA REZE A.S.
(ajet 107 sure "Pokajanje’, sura 9, 129 ajeta)

Ajet 107: "A oni koji su mesdzid (dzamiju) sagradili da bi Stetu nanijeli i
nevjerovanje osnazili i razdor medu vjernike unijeli, pripremajuci je za
onoga koji se protiv Allaha i Njega Poslanika jos prije borio - sigurno ce
se zaklinjati. "Mi smo samo najbolje Zeljeli", - a Allah je svjedok da su oni
pravi lazljivci".

Vezano za ovaj ajet potrebno je napraviti kratak osvrt na povijesne dogadaje.
Halifa Memun Zivio je u dobu Imama Reze a.s. i bio njegov savremenik.
Cisti Imami iz Muhammedovog potomstva, zbog svog morala, znanja i
ispravnosti bili su trn u oku "Islamskim" halifama u svojim vremenima.
Na taj nacin je i Memun htio ograniciti djelovanje Osmog Imama te ga
fakticki prisilno doveo u Merv (danas se taj grad zove Meshed). Imam
je predskazao da ¢e umrijeti u tudini te se oprostio sa svojima dodavsi
da se nikada nece vratiti u Medinu. U pitanju je bio krajnje podmukao
Memunov plan kojemu je cilj bio sebe (kao halifu) prikazati u $to boljem
svjetlu i predstaviti se prijateljem Poslanikove a.s. porodice. Stoga je on
ponudio Imamu Rezi a.s. hilafet sto je Imam odlu¢no odbio. Upravo to je
mesdzid razdora jer Reza a.s. to nije mogao prihvatiti ali je pod prijetnjom
smrcu pristao da ga Memun proglasi prestolonasljednikom. Imam je kao
uvjet postavio distancu od bilo kakvih pitanja vlasti i drzave te da se nece
uplitati u poslove poput smjenjivanja, postavljanja, sudenja, presudai fetvi.

Vidimo kako se Imam Reza a.s. ovdje odrice moguce stete iz ajeta 107 (sure
"Pokajanje”) a to je da se nikad ne bavi pitanjima vlasti i drzave jer bi to
bavljenje bilo Steta za vjeru posto se osuduje ucenjak blizak vlastima, jer
su ucenjaci nasljednici Vjerovjesnika.

163



Potom se odrice nevjerovanja koje bi se osnazilo (iz istog ajeta) a to je da
se ne uplice u poslove poput postavljanja i smjenjivanja jer su na vlasti
bili nepravedni ljudi. To uvijek osnazuje poricateljstvo jer se obicni svijet
neizbjezno povodi za primjerom onih iznad sebe. Ukoliko neko svojim
djelom ne svjedoci istinu njegove rijeci nece prodrijeti do ljudskih srca.

Nakraju se Imam Reza a.s. odrice razdora medu vjernicima, odnosno pre-
suda, sudenja i fetvi jer je u nepravednim okolnostima jedna strana uvijek
nezadovoljna a ozlojedenost biva uzrokom razdora jer se razilaze oni koji su
na suprotnim pozicijama, odnosno oni koji imaju suprotstavljene stavove.
Iz svega ovog je posve vidljivo da govor Imama Reze a.s. odnosno njegovi
uvjeti za prihvatanje funkcije prestolonasljednika u potpunosti sukladiraju
ajetu 197 sure "Pokajanje" te su ti uvjeti ustvari odgovori na dileme postav-
liene podizanjem mesdzida razdora. Naravno, povijesni kontekst je nesto
sasvim drugo i to ovdje neemo razmatrati (mesdzid razdora u Poslani-
kovom dobu). Jer, u pitanju je odnos Istine i neistine, pravde i nepravde.

Imam Reza je naglasio da od svega nece biti nista te da ¢e on umrijeti
prije Memuna. Shodno ajetu, mesdzid razdora je pripreman za onoga koji
se "protiv Allaha i Njegova Poslanika jo$ prije borio". Emevije i Abasidi
su prolijevali krv potomaka Poslanikovih a Memunov otac Harun je bio
neprijatelj Ehli-Bejta i trovac Imama Kjazima a.s. te je on taj koji se jos prije
(Memuna) protiv Allaha i Njegova Poslanika borio. U pitanju je korijen
stabla pokvarenosti, zlo naslijede koje prati cijelu povijest Umejada i Abasida
koji su po pravilu bili Zestoki neprijatelji Kuée Ciste, izuzimaju¢i Omera
ibn Abdulaziza te jos par ljudi na vlasti.

Najprije se Harun (jos prije svoga sina Memuna) borio protiv Allaha. U
Bitku je borba protiv Allaha nemoguca jer se sve pokorava Njegovoj volji,
"htjeli ili ne htjeli" (Kur'an) te je prema tome borba protiv Allaha borba
protiv Njegovih propisa a Bozijim propisima je utvrdeno da 12 Imama
jesu oni koji su vodici i mudraci. Borba protiv Poslanika je moguca i ona
se desavala kako bukvalno (u mnogim bitkama koje je vodio Muhammed
a.s.) tako i u prenesenom znacenju kao borba protiv njegova sunneta. Ta
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borba traje i danas jer sunnet je uvijek Ziv i ne predstavlja okamenjenu
tradiciju. Pripremajuci mesdzid za onog prije sebe (Haruna) Memun ga
je pripremao i za onog poslije sebe jer je bit jedna te ista. Harun Hebrejski
znaci "predragi” $to je iSaret na Zudnju za modi i samoobozavanjem a sto
je i glavna okosnica vlasti Abasida. Harun a.s. (kojega spominje Kur'an)
je bio Musaov a.s. brat i njegov pomocnik, te je i njemu dato Poslanstvo.

Muhammed a.s. je jedanput rekao Imamu Aliju a.s.: "Ti si prema meni isto
$to 1 Harun prema Musau, samo $to poslije mene nema Poslanika'". Ovim
iskazom je Imam Ali a.s. uzdignut na stepen Vjerovjesnika bez Knjige,
a Clanovi Kuée su naravno jos preegzistentno superiorni svim ljudima.

Ajet 107 (sure "Pokajanje") nastavlja: ... sigurno ¢e se zaklinjati: "Mi smo
samo najbolje Zeljeli", - a Allah je svjedok da su oni pravi lazljivci".

Da bi pridobio mase za postavljanje imama Reze a.s. kao prestolonasljednika
Memun se pravdao tako da su tim ¢inom on i dvorski uglednici "samo naj-
bolje zeljeli" jer je Imam Reza bio najbolji medu ljudima. Medutim, Allah
razotkriva njihovu spletku te je Svjedok da su oni pravi lazljivci.

Svjedok je od istog korijena kao i $ehid a Imam Reza je otrovan te je dakle
sa ovog svijeta otisao kao Sehid. Posto je laz nespojiva s vierovanjem (hadis)
oni koji su prisilili Imama da iz Medine dode u Merv jesu pravi lazljivci
a pravi se odnosi na njihovu iznutarnjost (batin) dok su izvanjski (dakle
formalno) bili vjernici, ali ne i sustinski posto je kako smo vidjeli laz ne-
spojiva s vjerovanjem te oni koji lazu ne mogu biti vjernici. Jer, vjerovanje
u Boga je vjera u Istinu a istina i laZ su na razliitim stranama.

Ajet kaze kako "¢e se zaklinjati...", a na drugom mjestu Kur'an kaze: "... ne
prodajite zakletve svoje za nesto sto malo vrijedi', a vlast je sama po sebi
nesto $to malo vrijedi te se to moze odnositi i na Memunovu prevaru kada
se (upravo preko Imama Reze) htio predstaviti kao prijatelj i postovatelj
Kuée Ciste. Imam Reza a.s. je uprkos svim spletkama dobio sina (Imama
Dzevada a.s.) te je Imamet s njim nastavljen.
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SVJETLOSNA KUPOLA IMAMA HADIJA A.S.
(ajet 108 sure "Pokajanje’, sura 9, 129 ajeta).

Ajet 108: "Ti nemoj u njoj nikad molitvu obaviti. Mesdzid (dzamija) ¢iji
su temelji ve¢ od prvog dana postavljeni na strahu od Allaha, zaista vise
zasluzuje da u njoj obavljas molitvu. U njoj su ljudi koji vole da se cesto
peru, a Allah voli one koji se mnogo Ciste".

Vidimo da se ovaj ajet nastavlja na prethodni govoreci o "mesdzidu razdora’,
odnosno Memunovom pokusaju sijanja razdora a redni broj ajeta 108
ukazuje na Imame kao Lijepa Allahova Imena jer tih imena je kako znamo
100 a Reza je osmi Imam (100+8=108). Sada se Imamu Hadiju nareduje da
u njoj nikada molitvu ne obavi, a ezoterijski je rije¢ o zabrani duhovnjaku
i da ulazi u meszid koji nije Imam navlastito. Zatim se spominje Imam
Hadi kao jedan od hramova svjetlosti, odnosno mesdzid ¢iji su temelji ve¢
od prvog dana postavljeni na strahu od Allaha.

Hadis priopcava: "Sve ima svoj temelj a temelj Islama je ljubav prema Ehli-
Bejtu a.s.". To je, dakle temelj Hadijevog a.s. mesdzida, odnosno njegove
svjetlosne kupole.

Ljubav prema Kuéi Cistoj predstavlja strah od Allaha a kako je temelj Is-
lama ljubav prema Ehli-Bejtu te kako je taj temelj postavljen na strahu od
Allaha (a Allaha se boje uceni - Imami) znanje i ljubav su osnov svjetlosne
kupole (mesdzida) svakog od Svetih Imama. A ljubav prema njima je sama
po sebi znanje kao Sto je znanje uzrokovano ljubavlju koja od njih odlazi
duhovnjaku. To se desava od "prvog dana', kako priopcava ajet 108. Prvidan
ezoterijski ukazuje na pocetak stvaranja, odnosno preegzistenciju kada je 12
Svjetala (Svetih Imama) bilo polozeno ispred Bozanskog Prijestolja, dakle
rijec je o preegzistentnom bivanju Precistih koje ih odvaja (superiornoscu)
od svih stvorenja.

Za Svete Imame Imam Ali a.s. kaZe. "Oni su Zivot znanja i smrt neznanja".
Kako su dakle Zivot znanja u pitanju je Zivo (urodeno) a ne preneseno
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znanje, ono znanje koje se nasljeduje svjetlosnom biti koja Kuéu Cistu
odvaja od svih drugih stvorenja. Na ovaj nacin su oni koji ih ne slijede
duhovno mrtvi u smislu zamrlog srca a smrt srca je smrt cijelog bica.

Ajet 108 nastavlja: "... u njoj su ljudi koji vole da se Cesto peru, a Allah voli one
koji se mnogo ¢iste". U vanjskom svijetu prati znaci odstranjivati prljavstinu
te u ezoterijskom smislu to ima znacenje suprotstavljanja losim osobinama
duse. Rijec "Cesto" govori o permanentnom suprotstavljanju dusi sklonoj zlu
(nefsi - emarre) sve dok putnik ne dosegne Allahovu ljubav a $to je blizina
Kudi Cistoj jer Bog voli one koji vole njih. BoZija Milost obuhvata sve, no
ovdje se radi o ljubavi, odnosno posebnoj Bozijoj naklonosti te se, kada se
javi (umjesto "peru") upotrebljava izraz "Ciste".

Bozanskom naklonos¢u mistikovo pranje (sebe) se uzdize na nivo ¢iscenja.
Borbom protiv sebe "pranje” se dakle uzdize na razinu ¢iscenja te tada
ve¢ uznapredovali duhovnjak postaje poput svog Imama pa se Cesto
(suprotstavljanje dusi) pretvara u mnogo ¢is¢enja a mnogo u odnosu na
Cesto moze ukazivati i na kvalitativnost uvecanja, a ne samo kvantitativnu
mnogostrukost. Kur'an kaze: "... smiju ga dotaknuti samo oni koji su ¢isti...",
a ovo se odnosi na samu Svetu Knjigu. Svaki obredno ¢ist vjernik moze
(izvanjski gledano) dotaknuti Svetu Knjigu. Ali u ezoterijskom smislu,
doticanje ima znacenje tumacenja Knjige te je to rezervirano za one koji su
potpuno odiséeni od grijeha, znai (Cisti) a to je Kuca Cista (Muhammed,
Fatima i 12 Svetih Imama a.s.). Jedino oni ispravno i potpuno mogu
tumaciti Kur'an a drugi (ucenjaci) koji posjeduju znanje dobijaju ga preko
njih makar ucenjak koji stjece znanje to i ne znao. Kako je Vilajet Imamau
preegzistenciji ponuden cijelom ljudskom rodu u ajetu 108 se upotrebljava
izraz "ljudi" (a ne vjernici ili muslimani) a Sto oznacava zbiljsku savrsenost
svakog covjeka te su oni koji su (tada) prihvatili vilajet 12 Imama na putu
da to savrSenstvo ostvare i to je potpuni covjek (insan al - kjamil) koji je i
svrha stvaranja svjetova.

Oni duhovi koji su (u preegzistenciji) prihvatili Vilajet 12 Imama nuzno
posjeduju potencijal savrsenstva a u konacnici to vazi za svako bice. Oni
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koji su stvoreni od tracaka svjetlosti Kuée Ciste hitaju Imamima kao dijete
majci jer su oni njihovi duhovni ocevi.

U suri "Pokajanje" se kao $to smo vidjeli nalaze 4 svjetlosne kupole, odnosno
mesdzidi Imama Husejina a.s., Kjazima a.s., Reze a.s. i Hadija a.s., dakle
treceg, sedmog, osmog i desetog Imama (deveti Imam ima zajednicku
svjetlosnu kupolu sa sedmim Imamom). Zbir brojeva njihova Imameta
ukazuje na smrt Imama Askerija a.s., odnosno pocetak Okultacije Imama
Mehdjja a.s. Jer, 3+7+8+10=28. Znamo da je Imam Askeri umro u 28-0j
godini Zivota kada je otpocelo skrivanje njegova mladog sina, Imama
Mehdija a.s. Ovim brojem (28) se upravo predskazuje peta kupola (koja
predstoji), kupola Askerija a.s.

Zbir ajeta (kojima sukladiraju svjetlosne kupole ova 4 Imama) je broj 250
(17+18+107+108=250). Zbir cifara (ovih brojeva) je broj 34 (1+7+1+8+1+0+7+
1+0+8=34). U zbiru cifara to daje broj od 14 Bezgrijesnih. Jer, 2+5+0+3+4=14.
Zbir ajeta (250) sabran sa punim Muhammedovim a.s. Zivotom (63 godine)
daje broj boraca bitke na Bedru. Jer, 250+63=313. Kako ce broj prijatelja
Imama Mehdija takoder biti 313 u ovom kontekstu to znaci svjetlost koja
¢e u tom dobu obasjati cijeli svijet. Broj 63 oznacava Muhammedansku
svjetlost a broj 250 4 svjetlosne kupole (Imama Husejina, Kjazima, Reze
i Hadija) te kako su strane svijeta takoder 4 to oznacava svijetlost u svim
pravcima. To znadi svjetlosni presjek - vertikale i horizontale duha, a ne
prostorni pravac.

Zbir brojeva te zbir cifara 4 ajeta (kojima sukladiraju 4 svjetlosne kupole)
je broj 284 (250+34=284). Ukoliko ga oduzmemo od broja boraca Bedra
(313) dobit cemo tacno ukupan broj ajeta sure "Pokajanje” (129). Jer, 313-
284=129. Znamo da borci Bedra ovdje imaju znacenje duhovnog i spiri-
tualnog prijateljstva.

Vidimo, dakle kako ukupna vrijednost 4 svjetlosna mesdzida, dakle i ho-

rizontalno (zahir) i vertikalno (batin) oduzeta od boraca Bedra (313) daje
broj ajeta sure "Pokajanje” ¢ime je matematicki dokazljivo da se 4 ajeta

168



("'mesdzid") odnose u ezoterijskom smislu na pomenutu cetvoricu Imama,
odnosno da su to njihove svjetlosne kupole. A Bog jedini ima znanje i On
upucuje koga hoce od robova svojih.

SVJETLOSNA KUPOLA IMAMA ASKERIJA A.S.
(ajet 40, sura "Hadz', sura 22, 78 ajeta)

Ajet 40: "Onima koji su ni krivi ni duzni iz zavicaja svoga prognani samo
zato $to su govorili: "Gospodar nas je Allah". A da Allah ne suzbija neke ljude
drugima, do temelja bi bili poruseni manastiriicrkve, i havre, a i mesdzidi
(dzamije) u kojima se mnogo spominje Allahovo ime. A Allah ¢e sigurno
pomoci one koji Vjeru njegovu pomazu - ta Allah je zaista mocan i silan".
Ajet je rednog broja 40. Muhammed a.s. je u Cetrdesetoj godini primio
Objavu, odnosno Poslanstvo; takoder, 40 je prijatelja Imama Askerija bilo
prisutno kada im je on pokazao sveto dijete (tj. Imama Mehdija). Cetrdeset
je dana Musa a.s. proveo u halvetu na brdu Sinaj, tako da broj 40 ima
posebno spiritualno znacenje.

Ukoliko od broja 40 oduzmemo broj godina Zivota Imama Askerija a.s.
(28) dobit ¢emo broj 12 (40-28=12) $to ukazuje na 12 Svetih Imama ali
i Dvanaestog ponaosob. Muhammed a.s. je rekao: "Ja sam poslan kao
navjestitelj svojega ceda, Imama Mehdija a.s." jer, sa Mehdijem (i tek tada)
se rasvjetljava punina svih bozanskih Objava i daje cjelovito i konacno
tumacenje Kur'ana.

Ukupan broj ajeta sure "Hadz" je 78. Ako taj broj saberemo sa ajetom 40
dobit ¢emo broj 118, Sto dakle znaci 100 Lijepih Bozijih Imena i Zivot h.
Fatime a.s. (78+40=118=100+18), a ona je majka Svetih Imama. Poslanik
a.s. je rekao: "Ko naljuti Fatimu naljutio je mene a ko naljuti mene naljutio
je Allaha". Vidimo da ljutnju nije vezao za vjeru, te dakle naljutiti moze i
vjernik (musliman).

Poznato je da je kéerka Bozijeg Poslanika umrla ljuta (na neke ugledne
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ashabe) te nije htjela razgovarati sa njima, cak ni pred samu svoju smrt.
Naravno, ukazivanje na tu injenicu nece vratiti tocak istorije ali ni
skrivanje onog $to se nepobitno zbilo nece uvecati znanje onih koji zele
znati Sta se stvarno dogodilo. Relativizacija spomenutog ne doprinosi istini
jer se njome razliCite interpretacije na cudan nacin pomijesaju, a kako Ali
a.s. kaze da "osim istine nema nista osim zablude" jasno je da se pravilan
uvid ne moze dobiti uzimajuci od svega pomalo kako bi se pomirile dvije
posve suprotne ¢injenice. U tom smislu je jasno da se nesto desilo ili se nije
desilo, trece mogucnosti nema. Svi prenosioci hadisa se slazu da je Fatima
a.s. u posljednjoj bolesti odbila razgovarati sa nekim uglednim ashabima.
Prije nego predemo na sami ajet 40 naglasimo kako je Imam Askeri a.s.
imao 22 godine kada je primio Imamet a sura "HadZ" je rednog broja 22. To
potvrduje da je Imam hram svjetlosti ili iznutarnja Ka'ba, i to je tarikatska
Kibla, odnosno tacka usmjerenja na duhovnom putovanju.

Pocetak ajeta 40 govori o progonu iz zaviCaja. Stvarni (ezoterijski shvaceno)
¢ovjekov zavicaj je dzennet i ljudi, odnosno duse, su iz njega prognani.
Kur'an kaze: "Izlazite iz njega svi jedni drugima bicete neprijatelji". Ova
suprostavljenost je neizbjezna. Inace se dobro i zlo ne bi moglo ocitovati,
pa je progonstvo iz rajskog zavicaja bilo neizbjezno.

Rije¢ "svi" ukazuje da nijedna dusa nije postedena silaska na zemlju. U tom
smislu oni koji su iz dzenneta "ni krivi ni duzni prognani" jesu oni koji su
prihvatili Vilajet Svetih Imama a.s., jer krivica i dug jedno s drugim znace
poricanje prava posto je krivica vezana za dug, odnosno neispunjenje. A
ezoterijsko pravo je pravo Kuée Ciste te se u ajetu 40 (sure "Had?") radi o
sljedbenicima Svetih Imama, i oni su stvoreni od njihove ilovace, odnosno
od tracaka njihove svjetlosti.

Iz raja su izasli (kako smo vidjeli upravo svi) ali se ovdje ezoterijski radi
o skupini koja je jos u preegzistenciji prisegnula Pravu Poslanikove Poro-
dice, jer onaj ko je "ni kriv ni duzan" jeste onaj ko u potpunosti priznaje
pravo drugog. Oni su iz dZenneta prognani samo zato $to su govorili - nas
Gospodar je Allah; $to potvrduje naprijed navedeno, da je rije¢ o skupini
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koja je prihvatila Vilajet Imama. Prihvatanje Boga kao Gospodara odrice
gospodstvo svemu drugom, bilo svijetu ili stvorenjima.

Odnos dvije grupe (po pitanju prihvatanja i odbacivanja Vilajeta) naveden
je u nastavku ajeta kao suzbijanje nekih ljudi drugima a to je (ezoterijsko)
suzbijanje onih koji su prihvatili Vilajet i oni suzbijaju one druge jer je onaj
ko je na istini uvijek snazniji i savladava onog drugog.

Kad ne bi postojala takva duhovna dominacija "do temelja bi bili poruseni
manastiri i crkve, i havre, a i mesdzidi u kojima se mnogo spominje Al-
lahovo ime". Bozije hramove odrzavaju oni koji su moralno i duhovno
superiorni u odnosu na druge.

Kako je temelj Islama ljubav prema Ehli-Bejtu znanje onih koji ga imaju
suzbija neznanje onih drugih $titeci na taj nacin ono temeljno svim religi-
jama, vjeru u Boga i Njegovo obozavanje. Kada bi prevladalo neznanje onda
bi njegovi nosioci suzbili one druge do temelja, te bi bili poruseni Boziji
hramovi. Zemlja pociva na znalcima i mudracima bez obzira koliko ih je
malo, a temelj Islama je ljubav prema Ehli-Bejtu a.s.

Isus je rekao: "Porusit ¢u Boziji hram i sagraditi ga za tri dana” - aludirajuci
na sebe samog jer covjek je hram kojega je Bog sazdao Svojom rukom.
Naravno, neznalice su Isusov simbolicki govor shvatile kao bukvalno
rudenje zgrade u fizicCkom svijetu.

Boziji hramovi koji bi bili do temelja poruseni nabrojani su ovim redo-
sliedom: manastiri, crkve, havre, mesdzidi (dZamije), u kojima se mnogo
spominjeAllahovo ime. Ovdje se povijest preplice sa ezoterijom a prema
predaji Kur'an ima 7 razina znacenja od kojih svaka ima do 70 drugih.

Manastiri su spomenuti prvi jer je pustinjastvo i osamljivanje s Bogom
dz.8. najstariji oblik bogostovlja a Biblija detaljno govori o svecima i ispos-
nicima koji su u samoci trazili spas i znanje. Zatim se spominju crkve, §to
znaci Kricanstvo. lako je Jevrejska religija starija od krS¢anstva, najprije
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su spomenute crkve a tek onda havre. I jevreji i krécani su ljudi Knjige,
dakle braca muslimanima jer Kur'an kaze kako su "vjernici samo braca"
a ne navodi nijednu vjeru ponaosob te se to opcenito odnosi na "ljude
Knjige" (dakle Jevreje i krsc¢ane) no, crkve su kako smo vidjeli, spomenute
prije havri ¢ime je obrnut povijesni redosljed. Ovo znaci da je u pitanju
ezoterijska blizina, najprije kr$¢ana a zatim Jevreja jer Kur'an kaze: "... vama
su najblizi oni koji govore: "Mi smo kréc¢ani..., ne ukljucujuci dakle nikog
drugog u punu blizinu osim krs¢ana.

Na kraju su spomenuti mesdzidi (dzamije) "u kojima se mnogo spominje
Allahovo ime". Nije kazano da se mnogo spominje Allah ve¢ upravo Al-
lahovo ime a Imami su stalno ponavljali: "Mi smo lijepa Allahova imena".
U ajetu 40 je upotrijebljena jednina (Allahovo ime) te se prema tome to
odnosi na Imama Mehdjija jer dijete je korijen a to znaci ime svog oca (kao
$to znamo ajet 40 sure "Hadz" je svjetlosna kupola Imama Askerija a.s.).
"Mnogo" spominjanje Mehdija a.s. desit ¢e se u Dobu Zlatnom a prema
jednoj predaji ljudi ¢e biti toliko natopljeni [jubavlju spram Imama Mehdija
a.s. "da nece nista spominjati osim njega”. Ovo zato $to ¢e posredstvom
(preko Imama Mehdija a.s.) umovi ljudi postati savrseni i on je Pecat Mu-
hammedanskog Vilajeta.

Kraj ajeta to priopcava: "... A Allah ce sigurno pomo¢i one koji vjeru Njeg-
ovu pomazu - ta Allah je zaista mocan i silan". Sigurno znaci bez ikakve
dvojbe a "koje je obecanje od Allahovog istinitije’, kaze Kuran, te je to
obecanje u koje nema nikakve sumnje. Nije receno one koji pomazu Islam
ve¢ upravo "vjeru Njegovu" a to je Vilajet 12 Imama jer jedan od Imama
obracajuci se Bogu kaze: "... Nema razlike izmedu Tebe i njih (Imama)
izuzev §to su oni robovi Tvoji i stvorenja su Tvoja". Sljiedbenike Imama
¢e Bog pomoci. Batinski motreno, ova "vjera" je Religija Ljubavi koja ce
ujediniti sve vjere u Dobu Zlatnom.

Na kraju ajeta 40 se kaze kako je Allah doista mocan i silan. Najprije je

spomenuta moc¢ jer mo¢ nad stvorenjima postoji stalno a sila ne mora
nuzno biti primjenjena.
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Moc je krajnji intenzitet nad necim a sila krajnji intenzitet, odnosno ispo-
ljavanje snage. Vjera Njegova je vidjeli smo, Vilajet 12 Imama a mocisilau
Bitku pripadaju jedino Allahu. Na ovom svijetu se mo¢ i snaga ispoljavaju
preko Imama koji su bozanske energije. U bitku kako smo kazali, i ne postoji
nikakva snaga niti mo¢ osim u Allaha, te se oni ne mogu pripisati stvoren-
jima. No, Imam kao Pol Svijeta je nosilac bozanske snage, odnosno sile.

Pripisivanje sile ili moci stvorenjima predstavlja (ezoterijsko) mnogobostvo
motreno na taj nacin, $to se u ovom Gvozdenom Dobu cesto desava jer ljudi
pripisuju mo¢ uzrocima, bilo da dolaze preko stvorenja ili tzv. “prirodnih"
zakona.

SVJETLOSNA KUPOLA IMAMA MEHDIJA A.S.
(ajet 36, sura "Svjetlost", sura 24, 64 ajeta)

Ajet 36: "U mesdzidima (dzamijama) koje se voljom Njegovom podizu iu
kojima se spominje Njegovo ime - hvale Njega, ujutru i navece".

Pogledajmo najprije neke brojcane naznake. Zbir Imameta svih Imama je
broj 78. Ukoliko taj broj oduzmemo od broja Kur'anskih sura (114) dobit
¢emo tacno broj 36 (114-78=36), odnosno mesdzid Imama Mehdija a.s.
Ovo zato jer je Imam el - Mehdi pecat Muhammedanskog Vilajeta te kao
posljednji Imam obznanjuje kako zahir tako i batin Kur'ana u potpunom
smislu, odnosno u cjelovitom dosezanju i objelodanjivanju svih tajni Knjige.
Upravo to je spominjanje "Njegovog imena’, odnosno Imama Mehdija a
spominjanje znaci spoznaju.

Ukoliko od ajeta 36 oduzmemo redni broj sure "Svjetlost” (24) ponovo ¢emo
dobiti posljednje svjetlo od 14 Neporocnih, odnosno Imama Mehdija a.s.
jer, 36-24=12. Ovo znaci da je svjetlost Dvanaestog Imama sami njegov
hram (mesdzid).

Sura Ja’sin je takoder trideset Sesta po redosljedu Kur'anskih sura a Jasin je

173



jedno od Imena Imama Mehdija a.s. Broj 36 sadrzi Serijat Imama Mehdjija
(12), njegov tarikat (12) te njegov hakkikat (12). Jer, 12+12+12=36. Ovo
takoder predstavlja trostruko svjedocanstvo vjere Dvanaestog Imama; vjera
u Boga, Poslanstvo i Imamet. Ukoliko ajet 36 saberemo sa ukupnim brojem
ajeta sure "Svjetlost" (64) dobit ¢emo 100 Lijepih Bozijih Imena (36+64=100),
odnosno stoto Ime a $to (u ovom ezoterijskom kontekstu) jeste Mehdijeva
svjetlost. Jer, Mehdijev mesdzid (36) + svjetlost (64) = 100. Na ovaj nacin
svjetlo Dvanaestog Imama obuhvata sva Bozija Imena.

Razlika, pak dva broja ukazuje na smrt Imama Askerija a.s., odnosno
pocetak Okultacije Imama Mehdija a.s. Jer, 64-36=28. Znaci, zakrivanje
Imama te smrt njegova oca jesu sama svjetlost.

Ovo znaci da je Okultacija Imama u njegovom mesdzidu cista svjetlost.
Dvanaest Imama je stvoreno od najprefinjenije svjetlosti (od svjetlosti)
Bozanskog Prijestolja i nijedno stvorenje ne moze doseci njihov uzviseni
polozaj.

Sura "Svjetlost" je, znamo, rednog broja 24 sto predstavlja zemaljski i nebe-
ski obzir Dvanaestog Imama a.s.; jer 124+12=24. U ajetu 36 se spominju
mesdzidi koji se podizu voljom Njegovom i u kojima se spominje Njegovo
Ime. Buduci da je Bog savrsen Njegova volja je nedjeljiva a ovdje to znaci
nepromjenjiva.

U ajetu 40 (sure "Hadz") koji je kao $to znamo svjetlosna kupola Imama
Askerija a.s., Mehdijevog a.s. oca, takoder se kaze da se "u mesdzidima
mnogo spominje Allahovo ime", odnosno imam el - Mehdi. No, u ajetu
36 (sure "Svjetlost") se najprije spominje “podizanje mesdzida Voljom
Bozijom'", a tek onda spominjanje Njegovog imena (tj. Imama Mehdija).
Ovo stoga sto ¢e se Imam Mehdi najprije podici odnosno izadi iz svijeta
zakrivanja pa ¢e se onda spominjati navlastito kao Allahovo ime jer smo
ve¢ naglasili kako su Imami stalno ponavljali: "Mi smo lijepa Allahova
Imena". Oboje, i ustajanje (podizanje) i spominjanje Imama Mehdija je
spoznaja Allaha preko njega.
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Kraj ajeta 36 (sure "Svjetlost") kaze: "... hvale Njega, ujutru i navece...". Jutro
predstavlja kraj noci ezoterije te su jutro i vece ovdje dva aspekta jednog
te istog jer je dan stanje kada su ljudi sami sebi sakrili svog Imama. Kako
jutarnji namaz pocinje u zoru potrebno je osvrnuti se na ajet 78 sure "No¢no
Putovanje” (sura 17, 111 ajeta). Ovo je kao sto je poznato sura Imama Me-
hdija a.s. Redni broj sure (17) ukazuje na vlast Imama a ukupan broj ajeta
na stotinu Lijepih Bozijih Imena i jedanaest imama prije njega (100+11=111).
Ajet 78: "Obavljaj propisane molitve kad Sunce s polovine neba krene, pa
do nocne tmine, i molitvu u zoru jer molitvi u zoru mnogi prisustvuju".

Izvanjski motreno, rijec¢ je o namazima koji su propisani vjernicima te
prisustvu velikog broja meleka koji se nalaze na jutarnjoj molitvi, jer se
tada andeli dana i noci na zemlji smjenjuju. Poznato je iz predaja da je zora
vrijeme smjenjivanja andela. Ovo ne¢emo dalje komentirati.

U ezoterijskom smislu, molitva u zoru jeste sabah namaz kojega ¢e u
Jerusalemu predvoditi Imam Mehdi a iza kojega Ce stajati Isa a.s. (Isus).
Rije¢ je 0 nebeskom (a ne geografski shvacenom) Jerusalemu. Zajednicka
molitva njih dvojice je najavljena u Muhammedovim a.s. hadisima i oko
te ¢injenice nema spora.

Sada pogledajmo. Ukoliko ajet 78 oduzmemo od ukupnog broja ajeta sure
"Noc¢no Putovanje” (111) dobit ¢emo tacno broj Isaovih godina kada on
bude obavljao namaz iza Imama Mehdjija a.s. jer, 111-78=33, a Isa a.s. je
imao 33 godine kada je podignut sa Zemlje i toliko ¢e godina imati kada
se ponovo pojavi pred Sudnji Dan. Ovim se potvrduje naprijed navedeno,
daje "molitva u zoru kojoj mnogi prisustvuju" (ezoterijski motreno) sabah
namaz kojega ¢e Mehdi i Isa zajedno obaviti u Jerusalemu. A zajedno s
njima ¢e "mnogi prisustvovati’, odnosno ljudi koji ¢e obavljati molitvu
iza njih. Cak stavise, to ukljucuje sva stvorenja u Dobu Zlatnom kada ée
vladati sveopsti sklad i harmonija.

Jerusalem je kao Sto je poznato mjesto Poslanikovog miradza. Miradz je
detaljno opisan u Islamskoj literaturi te se na detalje ovdje necemo osvrtati.
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Shodno poznatoj Poslanikovoj predaji da je "namaz miradz mumina” (Sto ¢e
reci duhovno uspenje na nebo vlastite duse) namazi spomenuti u ajetu 78 se
takoder mogu motriti na taj nacin. Najprije se spominju propisane molitve
("kad Sunce s polovine neba krene") a to su podne i ikindija. Vidimo kako
se takoder spominje nebo. Komentirajuci ajet u suri "Sazvijezda" ("Tako
Mi neba sazvijezdima oki¢enog") Muhammed a.s. je kazao: "Nebo je moja
osobnost a sazvijezda su Sveti Imami, njih 12". Shodno ovoj predaji nebo
spomenuto u ajetu 78 (sure "Nocno Putovanje”) je Muhammed a.s. Sunce
je Imam Mehdi a.s. jer je uporeden sa Suncem skrivenim iza oblaka a Po-
slanik a.s. je rekao kako ¢e ljudi u dobu skrivenosti Imama biti upucivani
njegovom svjetloscu. Izvor svjetlosti moze biti otkriven ili zakriven ali to
ne mijenja prirodu svjetlosti.

Za razliku od Mjeseca, Sunce posjeduje svjetlost te je rije¢ o Imamu Meh-
diju. Sva nebeska svjetla (Sunce, Mjesec i zvijezde) imaju svoju simbolicku
stvarnost na duhovnom nebu putnika, i odnose se (kako gdje) na Poslanike,
Imame i ucenjake.

Muhammed a.s. je vidjeli smo, "nebo" i poznato je da je Zivio pune 62 godine
zivota, tako da je polovina neba broj 31 (62-31=31), a u ajetu 78 se, kako
smo vidjeli, spominje kretanje Mehdjija kad Sunce s polovine neba krene.
Kada Sunce s polovine neba krene obavljaju se, kao sto znamo, jos dvije
molitve do no¢ne tmine, a to su podne i ikindija. Kako je namaz duhovno
uspenje viernikovo, ove dvije molitve oznacavaju drugu polovinu dana a
dan stoji naspram noci ezoterije.

Ukoliko ova dva namaza (tj. broj 2) dodamo polovini Muhammedovog a.s.
zivota (31), odnosno polovini Muhammedanskog "neba", dobit ¢emo broj
Isaovih a.s. godina kada se obznani sa Imamom Mehdijem. Jer, 2+31=33.
Isa i Mehdi dolaze zajedno i ajet 78 (ezoterijski) govori upravo o tome.

Kako je namaz duhovno uspenje vjernika, to podrazumijeva znanje a zna-

nje podrazumijeva put. Nema znanja bez Pravog puta niti se usmjerava
tim putem ako se nema znanja.
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U tom su smislu dvije molitve (kad Sunce s polovine neba krene) tarikat
(put) te marifet (znanje). "Noc¢na tmina" predstavlja hakkikat. Akcentirana
je druga polovina dana, odnosno veliko skrivanje kada tarikat i marifet
osvjetljava Mehdija svjetlost.

Imam el - Mehdi dakle (kao Sunce) krece sa polovine Muhammedanskog
neba a polovine su dvije sto predstavlja malo a potom i veliko skrivanje
imama Mehdija a.s. na jednom drugom ezoterijskom nivou. Kretanje,
dakle s polovine neba znaci veliku Okultaciju Imamakada tarikat i marifet
vjerujucih biva, kako smo kazali, obasjavan svjetlom Imama skrivenog iza
oblaka (materijalnog) a "no¢na tmina" predstavlja (hakkikatski) Tamno
Doba (Kali-Yuga) nakon koga slijedi svanuce, odnosno molitva u zoru
(Imama Mehdija i Isaa) kojoj ¢e prisustvovati mnogi ljudi. To predstavlja
zoru parusije, odnosno pocetak Zlatnog Doba covjecanstva. Zlatno doba
dolazi nakon sadasnjeg Tamnog, odnosno gvozdenog doba kada vrline
bivaju svedene na minimum a poroci su u svom maksimumu.

Ve¢ smo vidjeli kako je parusija Imama u njegovom svjetlosnom mesdzidu
identicna Kuranu jer zbir dva ajeta (36 i 78) daje broj Kur'anskih sura
(36+78=114), a Imam kao Cuvar Knjige je i njen tumac. Mehdijeva a.s.
svjetlosna kupola je ajet 36 (sure "Svjetlost”) a to je kao $to znamo i redni
broj sure Ja'sin. Poslanik a.s. je za suru Ja'sin kazao kako je ona srce Kur'ana
aImam Mehdi je srce stvorenog svijeta na nacin da preko njega Bozanska
ljubav ulazi u postojanje. Bez (jednog od) Imama svijet ne bi mogao da se
odrzi u postojanju, Imam je njegov pol.

Sunce (Imam el-Mehdi a.s.) krece sa polovine neba a nebo je, vidjeli
smo, Muhammedova a.s. osobnost. Posto se 7 Svetih Imama vezuje za
7 "mesdzida” (t. rije¢ "mesdzid" spomenutoj u Kuranu) rijec¢ je o tacno
polovini Muhammedanskog neba jer M'asuma je ukupno 14 te je dakle
7 polovina od 14 (14-7=7). Mehdi a.s. usredisten u polovini Muhammed-
anskog neba (dakle "krece") jer je on kao posljednji i Imam svih vremena
navlastito apsulutna ravnoteza zahira i batina te sa tog polozaja i krece
u okultaciju. Do no¢ne tmine su dvije molitve §to predstavlja kako smo
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rekli put i znanje obasjano Mehdijevom svjetlos¢u. Nema znanja bez puta
(a $to su Sveti Imami) niti ima njihovog vodstva (puta) bez prethodnog
znanja o njima (tj. prihvatanja). Onaj ko ih prihvati za Vodice zadobija i
zZnanje o njima.

Sada pogledajmo. Zbir rednih brojeva sura u kojima se spominje rije¢
"mesdzid" je broj 57 (2+9+22+24=57) a taj broj se nalazi tacno na polovini
Kur'ana, jer 57+57=114, §to ponovo govori da je Posljednji Imam usredisten
u Bozijoj Objavi kao tumac¢ Kur'ana i njegov ¢uvar. Zbir cifara rednih
brojeva pomenutih sura je broj 21 (2+9+2+2+2+4=21), a sura 21 u Kur'anu
je sura "Vjerovjesnici" iima 112 ajeta sto ponovo govori o Imamu Mehdiju
kao nosiocu Ta'vila Objave jer broj 112 sadrzi 100 Lijepih Bozijih Imena te
Dvanaestog Imama navlastito, 100+12=112. Sura 21 je sura "Vjerovjesnici"
a Mehdi a.s. obznanjuje iznutarnji smisao svih objavljenja Bozijih.

Ukoliko pak saberemo dva broja (zbir ajeta i zbir cifara ajeta u kojima se
spominje rije¢ "mesdzid" dobit ¢emo broj 78 (57+21=78) a $to je znamo
redni broj ajeta (u suri "Nocno Putovanje") koji govori o Obznani Imama
Mehdija, odnosno njegovoj zajednickoj molitvi u zoru zajedno sa Isaom
a.s. kojoj "'mnogi (ljudi) prisustvuju”. Ovo zato jer su svi Imami pod Me-
hdijevom svjetlosnom kupolom. Vidjeli smo kako ovaj dio ajeta (izvanjski)
govori o mnogim melecima (dana i noci) koji se u zoru smjenjuju. No,
ezoterijski je rijec kao $to znamo o zajednickoj molitvi Mehdijaa.s.ilsa - a
a.s. Mnostvo ljudi ce prisustvovati bilo direktno ili indirektno a na jedan
drugi nacin i sva stvorenja jer ajet 78 ne govori da mnogi ljudi prisustvuju
ve¢ samo da "mnogi prisustvuju’. Kako ajet govori u sadasnjem vrmenu
ovu molitvu, odnosno "stanje" Mehdija i isaa u predvorju Sudnjeg Dana
(nebeskog Jerusalema) moze ozbiljiti svaki mistik unutar svoje duse. A
nakon Zlatnog Doba kraj svijeta ¢e biti vrlo blizu, neke predaje govore o
svega 30 godina do Dana Suda.

Zbir brojeva ajeta (mesdzida 7 Imama) je broj 513, a sto predstavlja polovinu

Bozijeg Dana (hiljadu godina), te 13 Bezgrijesnih. Posto je druga polovina
dana no¢, rijec je o noci ezoterije Dvanaestog Imama a.s.
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Jer, 187+17+18+107+108+40+36=513=500+13. Sa gledista Hinduizma u pi-
tanju je Brahmina no¢ kada nista ne postoji a samo nepostojanje "miruje"”
do iduceg stvaralackog ¢ina koji ¢e stvorenja ponovo gurnuti u postojanje.
U tom gibanju o¢ituje se Bozanska trijada (Visnu, Siva i Brahma).

Zbir cifara ajeta pak ukazuje na zivot poslanika Muhammeda koji je kao to
znamo umro u 63 - ¢oj godini zivota. Jer, 1+8+7+14+7+1+8+1+0+7+1+0+8+4
+0+3+6=63. Ovo zato §to se u "horizontalnom" smislu Imami obznanjuju
kao dijelovi ukupne Muhammedanske svjetlosti. Predaja kaze kako je
12 Svjetala bilo poredano pored Bozijeg prijestolja prije stvaranja nebesa
i zemlje, a poredati pored necega podrazumijeva horizontalnu ravan.
"Vertikalno" pak Muhammed i 12 Imama se obznanjuje kroz polovinu
Bozijeg Dana (513) a dan je (za razliku od noci) takoder svjetlost. Zemaljsko
pojavljivanje 14 Bezgrijesnih oznacava tek njihov privremeni boravak u
materijalnom svijetu, koji je epizoda u nepretrgnutom bivanju svjetlosnog
karaktera.

Sve pomenuto predstavlja Njegovo hvaljenje ujutru i navece (iz ajeta 36
sure "Svjetlost" koji je svjetlosna kupola Imama Mehdija a.s.). Jer, jutro i
vece su cjelina kao Sto su cjelina preegzistentno bivanje 12 Imama i njihovo
zemaljsko ocitovanje. Nakon spominjanja Bozijeg Imena (a $to je znamo
Imam Mehdi) ajet 36 zavrsava tako Sto kaze kako "hvale Njega, ujutro i
navece', §to u smislu obznane Mehdija ima posebno znacenje. Jutro dolazi
poslije zore, odnosno poslije zajednicke molitve (Mehdija i Isaa) u zoru
kojoj mnogi prisustvuju te je to svanuce, odnosno pocetak Zlatnog Doba
Covjecanstva kojom prilikom ¢e se obznaniti da je ono ¢emu je ljudski
rod oduvijek tezio (savrSena ljudska zajednica) moguce. Vece se spominje
odmah nakon jutra "asimilirajuéi” u sebe cijeli dan jer ¢e zemaljsko vri-
jeme Zlatnog Doba trajati kratko. Nakon toga ce postepeno nastupati
kataklizmicki dogadaji te Dan Suda stvorenjima. Hvaljenje Njega ujutru
i navece nije vezano samo za ljudski rod (jer nije receno ko Ga hvali) ve¢
se samo kaze kako "hvale Njega" a $to oznacava sva stvorenja u Dobu
Zlatnom. Jer, Poslanik Isa a.s. priop¢ava u jednom hadisu kako ¢e tada
"lav prebivati sa govcetom, deva sa tigrom a djeca ce se igrati sa zmijama".
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Dakle, potpuna harmonija svih svjetova, te je u tom smislu receno kako
¢e kroz Mehdija a.s. umovi ljudi postati savrseno ujedinjeni.

Dvije molitve (podne i ikindija) kada Sunce s polovine neba krene su
kako kaze ajet 78 (sure "Noc¢no Putovanje") propisane, a propis moze biti
Serijatski, tarikkatski, odnosno marifetski (hakkikatski). Posto je Mu-
hammed a.s. iz Jerusalema (na Miradz) krenuo "gore" rijec je (kada se radi
0 vjernicima) o inicijacijskom postupku koji se desava kada Sunce (Imam
Mehdi) sa polovine neba (Muhammedanske svjetlosti) krene a znamo kako
je Poslanik a.s. rekao da je "namaz miradz" (duhovno uspenje) vjernikovo.

Propisanost molitve a $to znaci tarikatski i marifetski se odnosi samo na
one koje Mehdijeva svjetlost obasjava u dobu Okultacije, tj. kada Sunce s
polovine neba krene.

Vidjeli smo da (s obzirom na cjelinu zivota od 62 godine) polovina Mu-
hammedanskog neba jeste broj 31 (62=31+31) te ako tom broju dodamo
dvije molitve kad Sunce s polovine neba krene (podne i ikindiju) dobijamo
broj Isaovih a.s. godina (31+2=33) u casu kada ponovo dode (zajedno sa
Imamom Mehdijem) te kada zajednicki obave (u Jerusalemu) molitvu u
zoru kojoj mnogi prisustvuju. Ovo je vec receno, ali je toliko vazno da je
potrebno potcrtati.

U ajetu 78 sabah namaz je naveden posljednji iako je u hronoloskom vre-
menu to prvi namaz, odnosno namaz sa kojim zapocinje dan, a svi ostali
dolaze poslije njega.

Ovo zato jer je Mehdi a.s. posljednji Imam kojim pocinje zora covjecanstva,
odnosno Zlatno Doba ljudskog roda. Sabah namaz, koji dakle u hrono-
loskom vremenu slijedi prvi na nebu duhovne astronomije je posljednji jer
je Imam Mehdi a.s. posljednji od 12 Svetih Imama a.s.
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SVJETLOSNA KUPOLA MUHAMMEDA A.S.
(ajet 18 sura "Dzini", sura 72, 28 ajeta)

Ajet 18: "Mesdzidi (dzamije) su Allaha radi, i ne molite se pored Allaha
nikome".

Brojcane naznake su vise nego jasne. Pod Muhammedovom a.s. kupolom
je sadrzana cijela Imamologija. Ajet je rednog broja 18 a $to je Zivot Poslani-
kove kéerke, Fatime a.s. Sura je rednog broja 72 a to je broj boraca na Kerbeli
koji su se borili zajedno sa Fatiminim a.s. sinom, Imamom Husejinom a.s.
Ukupan broj ajeta sure "Dzinni" je 28 a $to znamo predstavlja broj godina
zivotaImama Askerija a.s. odnosno pocetak Okultacije njegova sina Imama
Mehdija a.s. Od Fatime a.s. do Mehdjija odvija se cijela Imamologija.

Broj boraca Kerbele (72) zajedno sa brojem godina Zivota Imama Askerija
(28) daje cjelinu Lijepih Bozijih Imena (100), jer, 72+28=100. Ovo zato jer
je Poslanik Muhammed zbiljska savrsenost unutar svakog covjeka a Ker-
belijansko vitestvo u konacnici se i ogleda u Velikom Svetom Ratu (protiv
sebe) ¢ime se spomenuta savrsenost i zadobija.

Ukoliko saberemo ajet 18, redni broj sure (72) te ukupan broj ajeta sure
"Dzinni" (28) dobit ¢emo Fatimijsku savr$enost a ona je (Fatima a.s.) majka
Svetih Imama. Jer, 18+72+28=118=100 Lijepih Bozijih Imena + Fatimin
zivot (18).

Ajet 18 priopcava kako su "mesdzidi Allaha radi". Rijec je o spomenutih 7
kupola, odnosno svjetlosti sedmerice Imama (kojima sukladira spomin-
janje rijeci "mesdzid" u Kuranu). Oni su Allaha radi stvoreni jer Bog ih
je stvorio za Sebe i biva spoznat preko njih, Sto kazuje ve¢ citirani hadis -
"Spoznaja Imama je spoznaja Allaha”. Naravno, svi su Imami jedna te ista
svjetlost a 7 kupola sukladira sa 7 "mesdzida".

Upravo zato se dodaje kako se ne treba moliti pored Allaha nikome jer
moliti znaci spoznati a spoznaja Boga se odvija preko Imama svog vremena.
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Ovo kazuje kako znanje treba uzimati iskljucivo od 14 Bezgrijesnih. Preko
njih je sve pocelo i preko njih ce sve zavrsiti.
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SOLOMONOVA LJUBAV

Poslaniku Sulejmanu a.s. (Solomonu) bijase darovano kraljevstvo nad lju-
dima i dzinnima te je na taj nacin on objedinio dva oblika vlasti, kako na
materijalnom tako i na duhovnom nivou. Duhovna bica bila su u njegovoj
sluzbi $to nije dato nijednom covjeku nakon njega. Poznato je da su dzinni
za Sulejmana pravili "kotlove i Catrnje", te po njegovom naredenju obavljali
razne druge poslove i u tome mu bili poslusni. Samo po sebi je jasno da
je gospodarenje nevidljivim svijetom velika kusnja te Sulejman a.s. Zeli
postedjeti druge ljude takvih iskusenja pa kaze: "Gospodaru moj - rekao
je - "oprosti mi i daruj mi vlast kakvu niko, osim mene, nece imati!". "Ti
uistinu, bogato darujes". (Kuran, "SAD", 35)

Allah je usliio ovu dovu te niko osim Sulejmana a.s. nije imao vlast nad
ljudima i dzinnima i (takvu) upravu nad duhovnim svijetom. Za vlast se
kaze "kakvu niko, osim mene nece imati", te je dakle rije¢ o buducnosti
koja vazi sve do Sudnjeg Dana. Vidimo kako Poslanik Sulejman najprije
trazi Boziji dz.5. oprost a onda da mu On daruje spomenutu vlast. Ovo
je posve logicno jer vlast (te vrste) se i ne moze dati onome ko grijesi pa
je pretpostavka za nju oprost. Jer, niti na materijalnoj razini greska nije
pozeljna a $ta tek reci za duhovni svijet ¢iji su zakoni stroziji.

Pocetak ajeta kada se Sulajman obraca Bogu upucuje na Bozije gospodarenje
nad svim jer je upotrebljeno Bozije Ime "Gospodar’, a ne neko drugo. Ovim
Sulejman ponizno priznaje svoj robovski status u odnosu na Gospodara
svijetova. Na kraju ajeta on kaze: "Ti uistinu, bogato darujes", a posto je sve
u kreaciji Boziji dar ljudima to se vezuje za Vrhovno Bozije Ime ("On") jer
Sulejman kaze "Ti" (uistinu bogato darujes). Darovanje samo po sebi ne
mora biti bogato ali kada Bog daruje On to radi bogato jer je svako obilje
u Njegovoj Ruci a za darovano pri tom ne trazi nista te je to darovanje
bogato kako i ajet kaze "Obje Njegove ruke su rasirene" (otvorene). Ovo
znaci da Bozije blagodati pristizu do svakog te takvo darovanje i ne moze
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biti drugacije do bogato. Bozije darovanje (ovim svijetom) ne podrazumi-
jeva nikakvu vjeru i odnosi se opcenito kako na ljudski rod tako i ostala
stvorenja.

U ezoterijskom smislu, ovo predstavlja Sulejmanov (djelimi¢ni) uvid u
Vilajet 12 Imama. Vezano za ajet ("a onaj kome je dato znanje darovan je
blagom neizmjernim") Imam Sadik a.s. je kazao: "Vjera u Allaha i pozna-
vanje Imama’. Naravno, "poznavati” ih ne znaci poznavati fizicku osobu
u vanjskom svijetu jer to moze svako, vec to znaci spoznati ih u stanju
njihove Ciste svjetlosti. Istinski znalac (arif) je onaj koji spoznaje Imame u
stanju njihove Ciste svjetlosti.

Upravo to je bogato darivanje jer je Bozije darivanje neograniceno, dakle
neizmjerno a kako to i kaze ajet vezano za onog kome je dato znanje, jer
znanje kao i Bozije davanje nema kraja.

Nema nijedne vrste znanja a da mu osnova nije znanje Kuce Ciste ba kao
$to nije bilo nijednog Poslanika (prije Muhammeda a.s.) a da nije imao
djelimican uvid u Pravo Muhammedove a.s. Obitelji. I svi su Poslanici
prije donijeli dio Muhammedove duse kroz svoja poslanja.

U ovom Tamnom Dobu kada duhovna prostitucija uzima ve¢ uveliko svoj
danak i priblizava se svom maksimumu mnogi samozvani ucitelji i gurui
tvrde da znaju skriveno i ponasaju se kao da imaju kontakt sa nevidljivim
svijetom. No, iz razmatranog ajeta je posve jasno da niko poslije Poslanika
Sulejmana nije imao vlast nad duhovnim svijetom. Cak i visokorangirani
duhovnjaci cije je otkrovenje potvrdeno mogu imati jedino djelimican
uvid u nevidljivi svijet dok je vlast nad tim svijetom potpuno iskljucena.
Prema tome, oni koji tvrde da posjeduju vlast nad nevidljivim svijetom
ili svjesno govore neistinu ili su pod dominacijom $ejtanskih otkrovenja,
trece mogucnosti nema. Uobrazenja te vrste su naravno relativno Cesta i
uglavnom se radi o slucajevima Sizofrenije.

Poslaniku Muhammedu a.s. je takoder bila ponudena vlast nad ljudima
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ali je nije prihvatio ali i vlast nad dzinnima koju je takoder odbio te je bio
zadovoljan polozajem BoZijeg roba zahvalnog. Jednom prilkom, Casni
Poslanik a.s. je rekao: "Sino¢ mi se prikazao Ifrit (jedan od dzinna) pa
sam htio da ga vezem za dZamijski stub kako biste ga vidjeli. Ali sam se
sjetio dove svoga brata (po vjeri) Sulejmana pa sam ga s prezirom odbio".
Ova predaja dokazuje kako je Poslanik Muhammed a.s. odbio vlast nad
dzinnima uvazavajuci Sulejmanovu dovu vezano za duhovnu vlast kakvu
niko poslije njega nece imati. Da je htio mogao je, dakle imati punu vlast
nad dzinnima ali ju je odbio iz obzira spram Sulejmanove a.s. dove.

Ono sto je Muhammed a.s. odbio duzni su odbiti i njegovi sljedbenici jer
Kur'an kaze: "Ono $to vam Poslanik da, to uzmite a ono $to vam zabrani
to ostavite'.

Kako je Poslanik, kako smo kazali odbio Ifrita (dZinna) on je precutno za-
branio kontakt sa duhovnim svijetom i svojim sljedbenicima osim u svrhe
lijecenja ljudi jer su poznati primjeri licnog angazmana Poslanikovog na
nacin istjerivanja zlih duhova. No, vlast nad tim svijetom je (nakon Sule-
jmana) fakticki nemoguca jer vlast nad bilo ¢im podrazumijeva potpuni
uvid i kontrolu onoga nad ¢im se vlast ima a takav cjelovit uvid i kontrolu
(nad dzinnima) znamo nema niko poslije Sulejmana a.s. Muhammed a.s.
je mogao da je htio ali kako smo ve¢ kazali on je odbio, kako svjetovnu
tako i vlast nad duhovima.

Vidjeli smo kako je Bog Uzviseni uslisio Sulejmanovu dovu (da vlast poput
njegove poslije niko nece imati) te je iz obzira spram njegove primljene
dove Muhammed a.s. pustio Ifrita i nije ga vezao uz dzamijski stub kako
bi ga ljudi vidjeli. Time je nevidljivi svijet ostao takav kakav jeste sve do
Sudnjeg Dana.

Posto je Sulejman trazio vlast kakvu niko nece imati usljed svoje samilosti
i obzira spram jednog od Poslanika, Muhammed a.s. je odbio vlast nad
dzinnima, odnosno mogucnost takve vlasti. Shodno ovome, svi koji danas
pokusavaju steci vlast nad dzinnima zasigurno nece uspjeti.
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Naravno, op$tepoznato je da je Muhammed a.s. najveci Poslanik Boziji i
(kod Boga) najvrijednije i najvoljenije stvorenje a svi prijasnji Vijesnici su
donijeli (tek) po dio njegove duse (svjetlosti) kroz svoja poslanja.

Sada pogledajmo nekoliko ajeta (u suri "Sad") koji slijede nakon ajeta koji
govori o Sulejmanovoj dovi vezano za vlast kakvu niko osim njega nece
imati.

Ajet 36: "I Mi smo dali da mu sluze: vjetar koji je prema zapovijedi njegovoj
blago puhao onamo kuda je on htio". Znamo da kada Allah zavoli Svog
slugu "On biva njegov sluh, vid, ruka, noga’, te je zapovijed takvog Bozijeg
roba Bozija zapovijed. U tom smislu je svejedno da li takav rob potcinjava
stvorenja ili prirodne zakone.

Ajet 36: "i Sejtani, sve graditelji i gnjurci. Ovo ukazuje kako se Sulejmanova
vlast prostirala u metafizickom smjeru kako "gore" (graditelji) tako i "dole"
(gnjurci). S tim u vezi naglasimo da je Imam Ali a.s. kao Pecat Apsulutnog
Vilajeta posjedovao Sulejmanov a.s. prsten i nosio ga na ruci.

Nakon toga ajet 38 kaze "1 drugi su bukagije okovani" §to ukazuje da su bili
potpuno u Sulejmanovoj vlasti jer onaj ko je okovan ne posjeduje slobodu,
niti ima mogucnost izbora. Sve spomenuto je bilo boziji dar "pa ti oslo-
bodi ili zadrzi neces zbog toga odgovarati". Rije¢ je o posebnom Bozijem
darivanju, onom ko ne grijesi te prema tome nije ni odgovoran za poklon.
Ajet 40: "On je, doista, blizak Nama i ¢eka ga krasno prebivaliste".

Bogu bliski u uzem smislu jesu Neporocni, odnosno Bezgrijesni (Mu-
hammed, Fatima i 12 Imama), te je Sulejman blizak Bogu onoliko koliko je
blizak njima a znamo da se Vilajet u Sulejmanovo vrijeme mogao ocitovati
tek djelimi¢no. No, Boziji Poslanici su imali Zivo znanje o Pravu Kuce i tim
pravom su se obracali Bogu.

Zapovijed Sulejmanova je kako smo vidjeli zapovijed samog Boga dz.s. i
On kaze kako u "Njegovim zakonima nema promjene’, te treba razlikova-
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ti Boziju svemoc od pretpostavljene "samovolje" (neuzrocnosti) jer za sve
mora postojati uzrok makar nam bio i nepoznat kao $to je to slucaj kod
svih mudziza (¢uda) i kerameta (nadnaravnih dogadaja). Ovakvi dogadaji
takoder su izazvani uzrokom ali takvim uzrokom koji je nama nepoznat.
Vezano za sudbinu Sesti Imam je rekao: "Nije ni prinuda ni (potpuna)
sloboda ve¢ nesto izmedu'.

Upitan o tome $ta se podrazumijeva pod "izmedu" (odredenja i slobode)
on je odgovorio: "Polozaj Siri od neba i zemlje". Ovo predstavlja isijavanje
Imamove zapovijedi koji je kao Pol svijeta smjesten izmedu (neumitnosti)
odredbe i slobode jer je Bozija volja Imamova volja shodno poznatoj pre-
daji koju smo ve¢ spominjali: "Kada zavolim Svog roba, Ja bivam njegova
ruka, noga, sluh, vid". Izvorni Islam prenebregava mogucnost Apstraktnog
monoteizma i Atributi imaju stjeciste u savrsenom covjeku.

U ajetu 39 se kaze (Sulejmanu a.s.) kako moze zadrzati ili osloboditi pa je
on zadrzao vlast nad duhovnim svijetom dok je kao $to znamo Muhammed
a.s. Ifrita odbio, odnosno oslobodio. Sve u kreaciji je stvoreno zbog covjeka
iza Covjeka te je u tom smislu sve (na neki nacin) korisno i sve je Boziji dar.
Ovo je dar u opéem smislu rijeci dok u posebnom smislu (kao sto je dat
Sulejmanu) on ukazuje na posebnu Boziju naklonost a dokaz te naklonosti
je odsustvo odgovornosti (“neces za to odgovarati..."). Vezano uz ovo, ve¢
je spomenuto jedinstvo djelovanja Boga i njegova sluge ( "Ja bivam njegovo
oko, uho, ruka, noga...").

Svojstvo neupitne darezljivosti (na ograniceni nacin) mogu posjedovati
i ljudi te je u tom smislu Poslanik a.s. rekao: "Okitite se bozanskim svoj-
stvima', a kada bi to bilo nemoguce ne bi takav zahtjev niti predocio
ljudima, te je dosezanje vlastitog savrsenstva (putem znanja) osnovni za-
datak ¢ovjekov na Zemlji. Stjecanje znanja je (u biti) moguce samo tokom
Zivota na ovom svijetu jer kada dode cas smrti dusa ve¢ Zanje ono §to je
posijala ovozemaljskim Zivotom, iako je glavni Obracun ceka (tek) na Dan
ustajanja. No, onaj ko je spaden u medustanju (berzah) moze se nadati i
punom spasenju na Dan kada bude gledao svoja djela pri punoj svjetlosti.
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Svjet berzaha je svijet aktivne imaginacije gdje "materija’ i forma duse bivaju
jedno, te su nasa djela "materijalnost” duse.

Poznato je da je Boziji Poslanik Sulajeman a.s. posebno volio konje i uzgajao
ih o ¢emu govore neki ajeti sure "Sad".

Ajet 31: "Kad su jedne veceri predan nj bili izvedeni punokrvni konji koji
su na tri noge stajali, a cetvrtom jedva zemlju doticali",

Ajet 32: "on rece: "Umjesto da mislim na Gospodara svoga, ja pokazujem
ljubav prema blagu!" - i oni se izgubise iz vida".

Ajet 32: "Vratite mi ih!" - i on ih poce gladiti po nogama i vratovima'.

U ezoterijskom smislu "konji" su duse jer Poslanik a.s. kaze: "Dusa ti je
jahalica pa budi joj njezan", a konj sluzi za jahanje u fizickom svijetu kao sto
i dusa u duhovnom svijetu prenosi Duhu svjetlost ili tamu srca postepeno
se uzdizuciili propadajuci ovisno o djelovanjima koja poduzima. Jahalica je
data kao mogucnost svim ljudima ali nije svaki covjek jahac svojega nefsa.

Poslanik takoder kaze: "Bogobojazni je zauzdan", a uzde se stavljaju konju
kako bi se njime upravljalo te je bogobojazni zauzdan na nacin da njegova
dusa zivi pod kontrolom Duha, sacuvana haoti¢nosti i skitarenja koja se
neizbjezno javljaju u slucaju odsustva bogobojaznosti, odnosno duhovnog
vjezbanja. Cak stavise, u Tamnom Dobu dusa (nefs) je gospodar najveceg
broja ljudi.

Shodno tome, "konji" predstavljaju duse Sulejmanovih a.s. u¢enika koju su
jedne veceri, $to znaci u no¢i Sulejmanovske ezoterije izvedeni pred njega a
$to opet ima znacenje postrojevanja pred njim (njemu slicnih) murida jer je
Muhammed a.s. rekao: "Duse su kao mobilizirana vojska, koje se upoznaju
zdruze se, koje se ne upoznaju razidu se". Ovo je aspekt (prepoznavanja)
i upravo zato se slicno spoznaje slicnim a to je naglasio i Poslanik a.s. u
jednom drugom iskazu kazavsi: "Vi se na ovom svijetu niste upoznali, vi
ste se samo prepoznali”. Zbog toga svaki ucitelj i moze poucavati jedino
one koji su mu (preegzistentno) slicni.
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U ajetu 31 se konji, kako smo vidjeli, oznacavaju kao “punokrvni" sto je
(izvanjski) Cistota rase a iznutarnje Cistota vjere, odnosno punina koja
oznadava potpunost. Cista krv je nemijesanje te je to u duhovnom smislu
Pravi Put koji se slijedi.

Zbog toga su konji na "tri noge stajali a cetvrtom jedva zemlju doticali”, jer
su svjedocanstva vijere tri (Vjera u Allaha, Poslanstvo i Imamet) te onaj ko
tako vjeruje stoji ¢vrsto na zemlji odnosno utemeljen je u znanju.

Konji su cetvrtom nogom “jedva zemlju doticali’, $to predstavlja cetvrto
(neobavezno, odnosno podrazumijevajuce) svjedocanstvo vjere jer je onaj
svijet ponad ovog te "jedva zemlju dotice" ne mijesajuci se dakle sa materi-
jom. Dusa na zemlju silazi iz svjetlosnog svijeta i ukoliko zadobije pros-
vijetljenje lisava se zemaljskog, odnosno "zemlju jedva dotice", dakle samo
izvanjski (formalno) ali ne i sustinski. A znamo da je cetvrto svjedocanstvo
vjere vjera u onaj svijet.

U ajetu 32 Sulejman a.s. dalje prekorava sebe jer umjesto da misli da Gos-
podara svoga ustvari "pokazuje ljubav prema blagu”. Vidimo kako se rije¢
"konji" vise uopste ne spominje vec je upotrebljen izraz blago. Ovo znaci
kako duse posjeduju njima svojstveno blago na Sta ¢emo se vratiti nesto
kasnije. Muhammed a.s. je rekao: "Ne razmisljajte 0 Bogu, propascete.
Razmisljajte o Njegovu stvaranju”. Ovo zato jer "Njemu nista nije slicno"
(Kuran) te je svaki imaginativni pokusaj te vrste osuden na propast posto
masta zamislja jedino ono $to joj se dostavlja preko osjetila. A dosezanje
nedosezljivog je samo po sebi propast, posto stvorenje ni na koji nacin ne
moze sebi predociti Stvoritelja, te je misao 0 Bogu (kao pokusaj zamisljanja)
propast.

Jedini ispravan put spoznaje Boga dz.s. jeste spoznaja savrsenog covijeka,
odnosno Imama svog vremena, inace prijeti metafizicka propast antropo-

morfnog i literalistickog karaktera.

Zbog toga Sulejman a.s. (u ajetu 32) upotrebljava izraz "Gospodar” (a ne
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Bog) jer je Imam el-Mehdi a.s. Gospodar vremena a Sulejman je imao
(djelimican) uvid u Pravo Kuce. Misliti na Gospodara znaci spoznati Imama
i svaki drugaciji pokusaj je propast.

Sulejman dakle postupa u potpunosti u skladu sa zakonito$¢u spoznaje
Boga kroz spoznaju Imama svog Vremena jer umjesto da misli na Gos-
podara svoga koji je nespoznatljiv (po pitanju Njegove Biti) on iskazuje
ljubav prema blagu a znamo da je blago neizmjerno koje je dato onome
ko posjeduje znanje vjera u Allaha i poznavanje Imama. Shodno ovome,
u ezoterijskom smislu je Sulejmanov postupak potpuno ispravan jer je
reCeno da je razmisljanje o Bogu propast te je neizbjezno da se duhovni
putnik usmjeri prema blagu Vilajeta Svetih Imama jer ko spozna svog
Imama spoznao je Allaha. Blago Ciste Kuce je ono prema ¢emu Sulejman
iskazuje ljubav a $to je marifetski i hakkikatski ispravno.

Vrijeme Gospodara vremena jo$ nije doslo te se Sulejmanu duse misticnih
putnika ("konji") "gube iz vida" sto znaci da ne mogu dosegnuti potpunu
razinu znanja kakvu mogu imati jedino duhovnjaci iz Muhammedove a.s.
zajednice. Zbog toga je Muhammed a.s. rekao: "Ucenjaci moje zajednice su
poput Vjerovjesnika Benu - Israila”. Ovo znaci da je u¢enjak Muhamme-
dove a.s. zajednice na stupnju Sulejmana te mu se zbog tog i gube iz vida
jer nisu nizerangirani a pogled na one ispod sebe podrazumijeva visinu.
U ajetu 33 vidjeli smo Sulejman a.s. trazi da mu se konji vrate (nakon sto
su se izgubili iz vida) a ovo vracanje je na nivou maste jer je tako jedino i
moguce posto Sulejmanov sréani vid ne doseze do zbiljskog savrsenstva
duhovnog putovanja koje se potpuno moze ostvariti jedino unutar Mu-
hammedanskog a.s. ummeta. I on ih poce "gladiti po nogama i vratovima'
jer smo vidjeli kako tri noge predstavljaju trostruko svjedocanstvo vjere
dok je vrat povjerenje te samo "gladenje” predstavlja njeznost a "dusa ti
je jahalica pa budi joj njezan" (hadis). Vezano za "vrat" poznata predaja
kaze: "Nema vjere onaj u koga se nema povjerenja" te 3 noge (trostruko
svjedocanstvo) i povjerenje (u Svete Imame) oznacavaju cjelinu vjere.
Grubost prema vlastitoj dusi je pokudena a grubost i nije nista drugo do
pretjerivanje. Zato Imam Ali kaze kako je "Put Srednji Put Pravi".
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Djelovanje duhovnih bi¢a u materijalnom svijetu (nakon Sulejmana a.s.)
je nemoguce jer je kako smo kazali Allah uslisio njegovu dovu da mu se
da vlast "kakvu niko nakon njega nece imati". Premda postoje takvi koji
za sebe tvrde da imaju vlast nad duhovima obicno je rijec o rascjepljenju
(Sizofrenija), odnosno mentalnoj bolesti. Naravno, djelimican uvid u
duhovne svjetove je moguc.

Sada razmotrimo jo$ neke ajete vezano za Sulejmana a.s. (sura "Mravi',
sura 27, 93 ajeta) a u kojima se kraljica Belkisa obraca svojoj dvorskoj sviti.
Izvanjsko znacenje ajeta ne¢emo komentirati vec cemo pokusati dotaknuti
moguca ezoterijska znacenja, narocito ona vezana za pocetni otvarajuci
stavak sura (U ime Allaha, Milostivog, Samilosnog).

Ajet 29: "O velikasi", rece ona - "meni je dostavljeno jedno postovanja
vrijedno pismo".

Ajet 30: "Od Sulejmana i glasi: "U Ime Allaha, Milostivog, Samilosnog!"
Ajet 31: "Ne pravite se ve¢im od mene i dodite da mi se pokorite!"

Ajet 32: "O velikadi', rece ona - "savjetujte mi $ta treba da u ovom slucaju
uradim, ja bez vas nista ne¢u da odlu¢im!"

Ajet 33: "Mi smo vrlo jaki i hrabri" - rekose oni - a ti se pita$ "Pa gledaj $ta
¢es narediti!"

Ajet 34: "Kad carevi osvoje neki grad” - rece ona - oni ga razore, a ugledne
stanovnike njegove ucine ponizenim; eto, tako oni rade".

Ajet 35: "Poslacu im jedan dar i vidjecu sa ¢ime Ce se izaslanici vratiti".
Ajet 36: "I kad on pred Sulejmana izide, ovaj mu rece: "Zar da blagom mene
pridobijete? Ono sto je Allah meni dao bolje je od onoga $to je dao vama.
Vi se onome $to vam se daruje radujete!"

U Sulejmanovom a.s. pismu Belkisi spominje se otvarajuci stavak koji na
pocetku imaju sve sure izuzev sure "Pokajanje”. Dakle, "Bissmillah" koja
nedostaje na pocetku sure "Pokajanje” umetnuta je u suru "Mravi". Poznato
je da zajedno sa Imamom Mehdijem a.s. u Okultaciji borave jos Hidr, Ilijas,
Idris i Isa a.s. te 40 plemenitih duhovnjaka i 30 duhovnih princeva, dakle
ukupno 74 ¢ovjeka. A neki od njih nakon smrti bivaju zamjenjeni.
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Kako je broj (od 30 duhovnih princeva) identican ajetu umetnute "Biss-
millah" (takoder 30) ovo znaci da klju¢ ezoterijskog otvarajuceg stavka u
rukama drze pomenuti duhovni princevi koji su pod upravom i nadzorom
Imama Mehdija a.s. Ovi duhovnjaci po naredbi Imama Vremena pojedinim
misticnim putnicima otkrivaju po jedan ili viSe ezoterijskih "harfova"
otvarajuceg stavka shodno njihovom stanju i duhovnim mogucnostima.
Ukupnost "Bissmillah" u svom posjedu drzi licno Imam el-Mehdi a.s.

Sura "Pokajanje” je sura 9 i ima 129 ajeta. Sura "Mravi" je sura 27 i ima 93
ajeta. U zbiru cifara to daje tacno broj 30 (9+1+2+9+2+7+9+3=30). Imam
Ali as. je rekao: "Cijeli Kuran je sabran u Fatihu, Fatiha u Bismmillah
a Bissmillah u tacku. Ja sam ta tacka". Poznato je kako su Petog Imama
Muhammed zvali Bakir a.s., rastavitelj istine od neistine.

Ukoliko saberemo redni broj 2 sure ("Pokajanje” i "Mravi") te ukupan broj
ajeta obje sure dobit ¢emo broj 258 (129+93+9+27=258) koji ukoliko se
oduzme od broja Imamovih prijatelja (313) daje broj godina Zivota Petog
Imama. Jer, 313-258=55, umro sa punih 55 godina Zivota. Ovo je naznaka
"rastaviteljskog" karaktera ezoterijske "bissmille" kada ona rastavlja istinu
od neistine. Na ovaj nacin sve $to je dobro dolazi jedino od Boga a zlo od
ljudi i Sejtana.

To znaci da broj Mehdijevih a.s. prijatelja (u ¢asu Obznane) te rastavlja-
nje istine od neistine (a $to je Imam navlastito) zajedno tvore ezoterijski
otvarajui stavak na pocecima sura ("U Ime Allaha, Milostivog, Samilos-
nog"). Taj stavak znamo nedostaje na pocetku sure "Pokajanje” (9). Zajedno
sa rednim brojem sure "Mravi" dobijamo Ja'sin, srce Kur'ana 9+27=36. A
Imam kao Pol je srce stvorenog svijeta, te preko njega Bozija Ljubav ulazi
u postojanje.

Redni broj sure "Mravi" (27) ukazuje na ukupnost ljudskog znanja jer je
Sesti Imam a.s. rekao: "Znanje ima 27 dijelova. Samo ¢e dva dijela biti
poznata do Obznane Imama Mehdija. On ¢e kada se pojavi donijeti jos
25 dijelova i pridruziti ih ovima dvojema’. Dakle, cjelinu znanja (na nacin
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ezoterijske "Bissmille") treba traziti u suri "Mravi" ¢iji redni broj (27), vidjeli
smo, ukazuje na ukupnost znanja u Dobu Zlatnom. Ukoliko pak broju 27
dodamo 3 svjedocanstva vijere (Vjera u Boga, Poslanstvo i Imamet) dobit
¢emo ajet 30 (27+3=30) koji kao $to znamo glasi: "Od Sulejmana i glasi: "U
Ime Allaha, Milostivog, Samilosnog!", a $to je kako smo kazali ezoterijska
"Bissmillah", a ezoterijske razine su bezbrojne.

Ukupan broj ajeta sure "Mravi" je 93. Ukoliko oduzmemo ajet 30 dobit
¢emo tacno Muhammedov a.s. Zivot. Jer, 93-30=63; a znamo da je Poslanik
preselio na bolji svijet u $ezdeset trecoj godini Zivota.

Ovo kazuje kako Poslanikov Zivot i ezoterijska "bissmillah" zajedno daju
cjelinu znanja a kako je Muhammedov a.s. Zivot (ezoterijski motreno)
njegova svjetlost to znaci da 30 duhovnih princeva (kroz ezoterijski
otvarajuci stavak) "isijava" (u vanjski svijet) svih 19 harfova otvarajuceg
stavka (U Ime Allaha, Milostivog, Samilosnog).

Otvarajuci stavak ima ukupno 19 harfova (slova). U ime Allaha - 7, Mi-
lostivog - 6, Samilosnog - 6. Sedam je savrsen broj i prema Kur'anskoj
koncepciji postoji 7 nebesa. Muhammedanska Svjetlost se u stvoreni svijet
spusta preko 12 Svjetlosnih zastora (Svetih Imama) te ime "Milostivog" u
posjedu drzi 6 Imama (jer "Milostivi" ima 6 harfova) a ime "Samilosnog"
drugih 6 Imama (jer "Samilosni" takoder ima 6 harfova); dakle ukupno
12 (6+6=12). Hadis priopcava: "Dvanaest svjetlosti je bilo poredano pored
Bozijeg Prijestolja prije stvaranja neba i Zemlje". Posto su ove svjetlosti (12
Imama) preegzistentno bile "poredane” pored Bozijeg Prijestolja (koje je u
sredini) to znaci da jeisa desne i sa lijeve strane bilo poredano po 6 svjetala
a $to 1 jesu Imena Milostivi (6 harfova) i Samilosni (takoder 6 harfova).
Ukupno, dakle, 19 i kao §to su 119 pocetak i kraj cijele matematike tako
su i Sveti Imami a.s. pocetak i kraj svega, Alfa i Omega, Prvi i Posljednji.

Takoder, ova ravnoteza broja 12 (6+6), odnosno usredistenost Bozijih svje-

tala (12 Imama) pored bozanskog Prijestolja pokazuje i savr$enu ravnotezu
izvanjskog (zahir) te iznutarnjeg (batin) aspekta Islamskog ucenja a $to su
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Imami navlastito kao ta'vil Objave. Jer, Bozije prijestolje oznacava Rijec,
rije¢ je objava a savrseni tumaci i cuvari Objave jesu Sveti Imami.

Jedanput je Muhammed a.s. Stapom zacrtao pravu liniju u pijesku. Pokrivsi
je rukom rekao je: "Ovo je Pravi Put". Zatim je zacrtao nekoliko sporednih
linija dodavsi kako su to krivi Putevi. Pravi Put dakle predstavlja apsulutnu
umjerenost a $to su Sveti Imami jer je savrsena ravnoteza broja 12 sadrzana
u dvije Sestice (6+6=12) a $to su Bozija Imena Milostivii Samilosni. Poslanik
a.s., zacrtavsi pravu liniju nije kazao kako se to odnosi na Islam, vjeru i
slicno vec je upotrijebio upravo izraz Pravi Put a znamo da se to odnosi
na 12 Imama koji su Cuvari Knjige i njeni Tumaci.

Nakon prvog dijela "Bissmillah" (U Ime Allaha) a $to znaci pokretanje na
duhovni put, mistik preko svjetlosti Sesterice Imama spoznaje Bozije Ime
Milostivi a onda preko sljedece Sestorice Bozije Ime Samilosni.

Prvidio (U Ime Allaha) vidjeli smo ima 7 harfova. Na duhovnom putovanju
7 je je stupnjeva spoznaje vlastite duse (emmare, levame, mulhime, safije,
merdije, radije, insani kjamil). Takoder, 7 je Velikih Poslanika odnosno
ljudi Knjige. Muhammed a.s. je na bolji svijet preselio u 63-¢oj godini
zivota, a 63=7x9. Broj 9 je perfekcija broja 3 (3x3=9) a tri su svjedocanstva
vjere; Vjera u Boga, Poslanstvo i Imamet. Trostruko svjedocanstvo viere se
dakle na 7 nebesa obznanjuje na nacin Serijata, tarikata i hakkikata te je to
Muhammedov a.s. zivot jer vidjeli smo da je 7x9=63. Takoder, 7 je ebdala
pomocu kojih Allah ¢uva 7 kontinenata, a $ehadet (Islamsko svjedocenje)
ima 7 rijeci - LA ILLAHE ILLALAH, MUHAMMED RESULL ALLAH.
Sedam je tavafa (obilazenja) oko Kjabe prilikom obavljanja hadza. Poslanik
a.s. je rekao: "Kada bi se na jedan tas stavilo 7 nebesa i zemlja a na drugi
"LA ILLAHE ILLALLAH" preteglo bi "LA ILLAHE ILLALAH". Ovo su
neki aspekti brojke 7 vezano uz prvi dio "Bissmillah" (tj. U IME BOGA)
a vidjeli smo kako je Sehadet tezi od 7 nebesa te je prema tome prvi dio
"Bissmillah” (U IME BOGA) jednak nebu i zemlji.

Preostaju dvije Sestice, odnosno dva Imena Bozija - Milostivi i Samilosni,
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od kojih svako ima po 6 harfova. Sestokraka zvijezda (heksagon) je Davu-
dova zvijezda a Sulejman (koji salje pismo Belkisi) je njegov sin. Obojica
su bili kao §to znamo Boziji Poslanici. Zahir (vanjsko) te batin (iznutarnje)
otvarajuceg Kuranskog stavka su simbolicko predstavljeni Davidovom
zvijezdom.

Kocka se sastoji od 6 uglova te je (u ovom kontekstu) rije¢ o unutarnjoj
"kocki" (Ka'bi) odnosno hramu srca gdje "Milostivi" (6 Imama) oznacava
vanjski obzir a "Samilosni” (drugih 6 Imama) iznutarnji obzir kocke te
su tako zahir i batin objedinjeni (kroz Imama bica) koji je Hram srca.
Posto kocka (Ka'ba) ima 6 uglova objedinjenost zahira i batina oznacava
sacuvanost Kurana kroz Imamet (12 Imama).

Sada ¢emo razmotriti ajet 144 sure "Krava" koji govori o Imamu kao iz-
nutarnjem hramu vjernikovog srca. Najprije recimo kako razlika broja 144
i broja Kuranskih sura (114) ukazuje na ajet 30 (sure "Mravi") koji je kako
znamo ezoterijska "Bissmillah". Jer, 144-114=30. Ovo znaci da se u ajetu
144 krije tajna ezoterijskog otvarajuceg stavka (U Ime Allaha, Milostivog,
Samilosnog), odnosno jedinstvo "Bissmillah".

Ajet 144 (sure "Krava") glasi: "Vidimo Mi kako sa Zudnjom bacas pogled
prema nebu, i Mi ¢emo sigurno uciniti da se okrece$ prema strani koju ti
zelis; okreni zato lice svoje prema ¢asnom hramu! I ma gdje bili, okrenite
lica svoja na tu stranu. Oni kojima je data Knjiga sigurno znaju da je to
istina od Gospodara njihova - a Allah motri na ono $to oni rade".

U izvanjskom smislu ajet govori o okretanju prema (Mekki), odnosno
Kabi prilikom obavljanja molitve. Ovaj izvanjski smisao necemo dalje
komentirati. Valja ipak naglasiti kako su se muslimani (u namazu) prema
Jerusalemu okretali punih 18 mjeseci a §to je broj godina Zzivota Fatime
a.s. Njenom smrcu otpocinje okretanje Imamima koji su kao Lica Bozija
"iznutarnji" hramovi. Vidimo kako se rijeci "Poslanik", "Vjerovjesnik" ili
Muhammed u ajetu 144 uopste ne spominju niti se spominje molitva. Ovo
znadi da se ajet (batinski) obraca svakom duhovnom putniku koji je na
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put krenuo u Ime Boga savladavsi tako prvi stepen u spoznaji "Bissmillah".
Rije¢ "kibla" (ili Ka'ba) se takoder ne spominje, jer je ezoterijski rijec o 14
Hramova svjetlosti.

Pocetak ajeta kazuje kako Bog vidi "kako sa zudnjom bacas pogled prema
nebu". Rijec "nebo" se spominje u vise Kur'anskih ajeta a u suri "Sazvijezda"
ajet 1 kaze: "Tako Mi neba sazvijezdima oki¢enog'.

Za ovaj ajet je Muhammed a.s. rekao: "Nebo je moja osobnost a sazvijezda
su Sveti Imami, njih Dvanaest". Shodno ovome, "nebo" spomenuto u ajetu
144 (sure "Krava") jeste Muhammedova osobnost $to znaci njegova svjetlost
koja se u stvoreni svijet spusta preko 12 Svjetlosnih zastora (Svetih Imama).
Svaki duhovnjak se nalazi "ispod” Muhammedanskog neba (svjetlosti) i
baca sa spoznajnom zudnjom pogled (svojih sr¢anih o¢iju) prema tom nebu.
Imami su strana Bozija i to je strana koju misticni putnik Zeli. Mistik dakle
treba okrenuti lice svoje prema Casnom Hramu (Imamu) "ma gdje bili",
dakle na kojem god se stupnju (mekam) i postaji (manzillah) nalazili jer
je svaki od 12 Imama Apsulutni mursid i (relativni) u¢itelj nikada u pot-
punosti ne preuzima njegovu ulogu. Zbog toga je za onoga ko Zzeli znanje
okretanje Imamu svog vremena neizbjezno.

Jedan Kur'anski ajet priopéava kako ce "sve osim Lica Bozijeg propasti’,
a to nepropadljivo Lice je Imam Vremena kojemu se treba okrenuti. Oni
kojima je data Knjiga jesu upravo Sveti Imami koji znaju da je to istina od
Gospodara njihova. Spomenuta je rije¢ "Knjiga" sto ukazuje na savrsnestvo
12 Imama koji su nosioci kako zahira (izvanjskog) Kuranskog teksta tako
i batina, odnosno duhovnog ta'vila. U tom smislu Dvanaestorici je Kuran
"dat (kao) Knjiga" jer su oni Cuvari i tuma&i Kur'ana. Allah motri na ono
$to oni rade na nacin da je Njegova volja (istovremeno) i njihova volja a
shodno predajama o "jedinstvu akcije".

Ukoliko saberemo redni broj sure "Mravi" te ajet umetnute "Bissmillah"

(30) dobit ¢emo broj 57 (27+30=57) a §to je sura "Gvozde" odnosno tacno
polovina Kurana (57+57=114) $to iznova kazuje kako je cjelina znanja
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zajedno sa ezoterijskom "Bissmillah" usredistena u Kur'an preko Imama
Vremena. Kako je srce u sredini grudi sr¢ano znanje vezano za ezoterijski
otvarajuci stavak ("U Ime Allaha, Milostivog, Samilosnog") se nalazi u
suri "Gvozde". Ne slu¢ajno, Cetvrti Imam, SedZad a.s. je rekao kako su
neki ajeti sure "Gvozde" objavljeni za ljude Posljednjeg vremena koji ¢e
o tim ajetima duboko razmisljati. Jer, Kur'an je Ziv i posve nov u svakom
vremenu i jedan od osnovnih zadataka ucenjaka upravo i jeste promisljanje
(i) o onome "ovdje i sada’.

Sada razmotrimo ajet 34 u kojemu se Belkisa obraca svojim velikasima:
"Kad carevi osvoje neki grad” - rece ona - "oni ga razore, a ugledne
stanovnike njegove ucine ponizenim; eto, tako oni rade". Redni broj ajeta
(34) sukladira broju godina Imama Alija a.s. kada ga je (na Gadir Humu)
Muhammed a.s. proglasio svojim nasljednikom i vodom muslimana
nakon njega. Kao $to znamo, vlast je Imamu Aliju a.s. kasnije oduzeta
specificnom vrstom vojnog udara i uz pomo¢ raznih smicalica, lazi i pri-
tisaka. Zatvaranje ociju pred neporecivim ¢injenicama (kako bi se ocuvalo
nepostojece "jedinstvo") nanijelo je veliku $tetu (muslimanima), jer se istina
i neistina ne mogu sloziti.

Ajet 34 (sure "Mravi") govori o tom dogadaju (ezoterijski motreno). Mu-
hammed a.s. je kao $to znamo rekao: "Ja sam grad znanja a Ali je kapija tog
grada™. Shodno ovome, "grad" spomenut u ajetu 34 je grad Muhammed-
anskog znanja a "carevi" jesu buduci vlastodrsci i njihovi pomagaci koji su
(ezoterijski) razorili grad Muhammedanskog znanja ne usavsi kroz njegovu
kapiju (Imama Alija a.s.) a nepravilan ulazak u bilo $ta razara unutarnjost
toga. Na taj nacin je grad osvojen $to u potpunosti sukladira zbivanjima
u dobu Imama Alija).

Ugledni stanovnici grada znanja jesu Sveti Imami koje su svi "Islamski"
vladari ("carevi”) nastojali da ponize i na svaki nacin negiraju. Naravno,
to im nije uspijevalo jer Imam ostaje biti Imam bez obzira bio priznat ili
ne, bio poznat ili ne. Tako su osvojili vanjsku vlast kosmicka (iznutarnja)
funkcija Imama optrajava i odolijeva svih promjenama.
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Ukoliko ukupan broj ajeta sure "Mravi" (93) saberemo sa ajetom 34 dobit
¢emo broj 127 (93+34=127) a §to predstavlja puninu, odnosno 100 Bozijih
Imena i cjelinu znanja (27) a sto je i redni broj sure "Mravi". Ovo ukazuje
kako je cjelina znanja u posjedu Imama Alija i svakog Imama nakon njega.
Dokaz je razlika izmedu broja 127 i broja Kur'anskih sura (114) a to je broj
13 (127-114=13) $to znaci Poslanik i 12 Svetih Imama. Bog Uzviseni je pri-
mio Sulejmanovu dovu i vlast poput njegove niko nece posjedovati sve do
Dana Suda. Razlog vise za odbacivanje laznih ucitelja i onih koji vide sve
ali ne i sebe obmanjujuci ljude u ovom vremenu pomracenosti i duhovne
gladi. Ipak, putnici uspijevaju.

Jer, "ko spozna sebe spoznao je Gospodara” (hadis).
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SEJH BEHAUDIN

Bijase svjetlo vjere i znalac stanja mnogih;
riznica znanja velikog; Sejh Behaudin

Tajna vlastite tajne sr¢anim zrenjeg je dosegnuta
jer sufi ako je istinski rije¢ima tek uzdise; Sejh Behaudin

Dok se zora radala u srcima snivaca dusa je
odleprsala konacistu poput zlatne ptice. Jer,
svi smo Boziji i Njemu se vracamo, Sejh Behaudin

Sejh Behaudin Hadzimejlic

199



Ajla Frenjo



ODLAZAK

Poneseni varljivoscu svijeta cas odlaska znati ne mozemo
a ono $to volimo oboreno biva u trenu jednom

i ne vraca se nikada vise. Smrt kuca na vrata svaka

iako se prisjetimo tek kada nama dode...

Ruza procvjetala posjecena bi iznenada macem
Sudbine i sve veliko dolazi kada ne nadamo

se i ne ocekujemo. Smrt kuca na vrata svaka
iako se prisjetimo tek kada nama dode...

Pupoljak njezni ubran je rukom Odredbe neumitne
jer u vrtu zivota sigurnosti nikakve osim
predanosti Jednom nema. Smrt kuca na vrata svaka
iako se prisjetimo tek kada nama dode...
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PUTNIKU ISKRENOM

Privrzenost obliku skladnom dio je Sklada veceg
i ljubav je veliko sjecanje iz svijeta dusa, zov

iz pradomovine kada bijasmo jedno u jo$
Vecem. Alj, ukoliko ne vidimo, zastor od tmine
liepota zemaljska biva; znaj to putnice iskreni...

Tajna harmonije je od ljepote Njegove jer plamen
ne drhti sam po sebi, svjetiljka je uzrok
odbljesku $to raskriva. Slika je svijet i san u
ocima $irom otvorenih; znaj to putnice iskreni...

Ljubavlju je opcinjeno bice svako ali od

nas ne dolazi nista i koprene prekrivaju svjetove

sve kako bi sakrile Lice Najljepse. San je

zivot i niSta drugo, i leptirov let sa cvijeta na cvijet; znaj
to putnice iskreni...
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MIR SA SOBOM

Potpuna sreca ili nesreca, to ne pripada
svijetu ovome. Jer, ovdje ne postoji sjedinjenje
neupitno niti odvojenost sama po sebi znaci
nesklad, dovoljno je Zivjeti u miru sa

sobom i drugima...

Dubh na$ luta traze¢i smisao u prolaznosti;

bojama i mirisima op¢injen zamislja sjajno

sunce iza planine i drugacije nebo iza neba duginih boja. Ali je sreca
u njemu samom iako cesto ne zna, dovoljno je Zivjeti u

miru sa sobom i drugima...

Opsjena je ocekivanje svako savrsenstva u
ovom mjestu nesavrSenom i potpunost cijela
je krajnja tacka na Putu. I posto niko nije
bez potrebe za covjekom drugim, dovoljno je
zivjeti u miru sa sobom i drugima...
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DOBA MINULO

Proslost je jedina sigurna. Sadasnjost je

uvijek drugacija od prijasnjeg ocekivanja a buduc¢nost
uvijek neizvjesnija od nasih nadanja. Strah od

zivota je tezi i gorci od straha od smrti, i cesce se javlja.

Nijedna se bol ne zaboravlja do kraja i

sjecali bi se ponekad. Rata i svega onoga

$to bijase zblizavalo prije dvadeset godina
dugih. Jer, bliskost u stradanjima velikim

je dublja i veca a sad smo mirni u

odvojenosti koju postujemo znajuci da
prijateljstvo prestati nece. Nakon ljubavi obi¢no

ostaje pustos ali ponekad i srdacnost koja ne obavezuje.

Od Potpunosti zlo ne dolazi nikada pa
sreca obicno nije ni velika kako nam se ini
niti je nesreca tako duboka kao nam

se predstavlja. Oboje je tek iluzija i ono $to

zovemo stvarno$cu rasprseno bude poput oblaka za osobu svaku.

Proglost je jedina sigurna i nikada nam se ne protivi. Tuzno ali istinito.
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SABINA

Susreti posve slucajni pricaju nase tajne najvece.

Kada se nicemu ne nadamo i nista ne ocekujemo,

utonuli u ravnodusnost mirnu, posve smo okrenuti sebi

i bas zato iznenadnost lijepog lica tako zaboljeti moze; crvenokosa
liepotica...

Kamicak slutnje uzdrhtale nehajno bacen u rijeku
zivota, u duboku vodu neizrecivosti, jer rijec je
najces¢e nemocna iskazati osjecaje profinjene;
crvenokosa ljepotica...

Blijedo lice izrazajno, mirno sabrano i

odsutno u cijelom svijetu svom nedotaknutom. Bijase

njezna poput cvijeta, kao latica mirisna, ukazana

nenadano, doletjela iz dalekih magli nedorecenosti, crvenokosa ljepotica...

Gledao sam Suteci, bez Zelje ili strepnje i htijuci
da slika u dusi ostane vedra i neuznemirena, da
rije¢ nijedna ne pomuti odsjaj tek vidljive sjete

u melanholicnim ocima; crvenokosa ljepotica...

Nepoznati putnik namjernik. Prolaznik bez imena
i znacenja, na mjestu gdje bezbroj lica slucajnih
dolazi i odlazi ne vracajuci se nikada vise. Mozda
je zato i dobro da ostane zapisano, neko

je zapamtio i otrgnuo ju je od zaborava;
crvenokosa ljepotica...

209






Sadrzaj

Sai Baba 9
Putu Darmsalu 11
Papa Franjo 13
Rijeke Zive vode 15
Krug i zaostalost 19
Askerijevo svijetlo 39
MusaiHidr 89
Hramovi mudrosti 143
Solomonova ljubav 181
Sejh Behaudin 197
Odlazak 199
Putniku iskrenom 201
Mir sa sobom 203
Doba minulo 205
Sabina 207
Biljeska o autoru 210

211



Jasminko Sarac roden je 1961. godine u Stocu. Studij sociologije zavrsio je
na Fakultetu politickih nauka u Sarajevu. Godine 2001. u izdanju izdavacke
kuce DID, objavljuje svoje prvo djelo No¢ mrtvih. U januaru 2004. godine,
uizdanju BZK Preporod Stolac, izlazi zbirka poezije Melanholija u plavim
daljinama Ferare, potom, u februaru 2005. godine, Kristova nevjesta, nje-
govo slijedece nadahnuce, takoder u izdanju BZK Preporod Stolac. Slijede
Ljubicica Kazablanke i Svijetlost Betlehema 2006. godine, zatim Bosnjak
2007. godine, Pero i skrivenost i Put u Magdalu 2008. godine, Kapije Cistih
2009., Tajna svetog imena i Keopsova poruka 2010. godine, Fakir 2011. go-
dine Kalki Avatar i Imhotepov nestanak 2012. godine, Provincijalac 2013.
godine. I napokon, pred nama su Hramovi mudrosti.

212









