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LJUBAV I PUT



Prapocetak tesavnja mozemo pratiti bar 4000 godina unazad, sve do Musa-a a.s. Njegovo
uspinjanje na brdo Sinaj predstavlja uzdignu¢e do vrha gnoze, a cetrdesetodnevno
osamljivanje prije toga (halvef) jeste gnosticko zrenje, odnosno priprema za konacno
dosezanje cilja, razgovor sa Allahom dz.§. Kur'an kaze kako nijednom ¢ovjeku nije dato da
mu se Allah obraca, izuzev nadahnuéem, iza zastora ili da posalje izaslanika....te je tako i u
Musaovom sluc¢aju vatra bila zastor. To nije bila zemaljska vatra, ve¢ plamteci oganj Vilajeta
12 Imama, onaj isti oganj koji je plamenim slovima ispisao na zelenoj smaragdnoj ploc€ici
imena Dvanaestorice iz Fatiminog a.s. potomstva. Ona je tu plocCicu brizljivo Cuvala.

Stap je simbol duhovne vlasti i svi Poslanici su bili pastiri, kako bi se najprije podudili
odgajanju zivotinjskog duha (a potom i ljudskog). Musa a.s. je bio obucen u vunu (sufi), te
odatle mnogi izvlace rije¢ sufija, jer, kada su neposredno nakon Muhammeda pobozni ljudi
vidjeli teznju ka raskosi 1 bogatstvu, poceli su se osamljivati 1 oblaciti u vunu, da bi tako
pokazali svrhu izdvajanja i prezir prema materijalnom.

Na nogama je Musa imao sandale od neustavljene magarece koze i kre¢uci se pronosio je
baklju Tevrata koja je bila dio plamte¢eg grma.

Kur'an kaze — ,,...oni kojima je dat Tevrat, pa ne postupaju po njemu, sli¢ni su magarcu koji
nosi Knjige*.

Ovo znaci da, za razliku od Musa-a, koji je postupao po Tevratu, oni koji po njemu ne
postupaju imaju samo teret izvanjskog znanja koje ih pritisce.

Hadis priopcava: ,,Nema znanja bez djela, niti djela bez znanja®, tj. ne prima se kod Boga
jedno bez drugog.

Na Sinaju Musa a.s. zatice ,,vatru®, plameni oganj 12 Imama koji ¢e oni nositi kroz istoriju,
od Prvog Ali Ibn Ebu Taliba a.s., preko Hasana a.s. i Husejina a.s., zatim Sedzada a.s. i Bakira
a.s., Sadika a.s. 1 Kjazima a.s., potom Reze a.s. i Dzevada, Hadija a.s. i Askerija a.s. 1 kona¢no
Imama Mehdija a.s., onoga za koga je Poslanik a.s. rekao da ¢e ,,ispuniti Zemlju pravdom,
kao Sto je sada ispunjena nepravdom i nerazumijevanjem®.

Svoju puninu sufizam 1 gnosticizam zadobijaju pojavom Islama, odnosno misijom
Muhammeda a.s.

Jednom prilikom, Poslanik je privukao sebi Imama Alija a.s. i naredio mu da tri puta ponovo
rije¢i — LA-ILLAHE-ILLALAH. Imam Ali je to 1 u¢inio i ovo se moze smatrati prvom
inicijacijom u tajne gnoze i tesavufa na Islamskom unutarnjem putu. Prvo izricanje (LA-
ILLAHE-ILLALAH) predstavlja spoznaju Imama, drugo Poslanika 1 tre¢e Allaha dz.s.
Takoder, sa ezotericnog aspekta, LA (nema) jeste vjera u Boga (posto drugog Boga pored
Njega nema).

Negaciju slijedi afirmativni princip, ILLAHE-Boga, §to je vjera u Poslanstvo, i trece,
ILLALAH (osim Allaha) predstavlja vjeru u Imamat, jer Imam kao Pol svijeta je cuvar ovog
postulata.

Jednom prilikom, sjedec¢i sa svojim drugovima, Poslanik je Stapom zacrtao pravu liniju u
pijesku. Pokrio ju je rukom i kazao: ,,Ovo je Pravi Put®“. Potom je zacrtao nekoliko manjih
linija pored glavne i rekao: ,,Ovo su krivi putevi®.

Sveti Imami (njih 12) su pravi put navlastito i kao batin Islama, oni su nosioci duhovne
hermenautike Objave. Zbog toga su oni ukljuceni u vise sillsillah (lanci duhovnog rodoslova),
bilo sunnijskog, bilo $iijskog Islama. Tessavuf predstavlja iznutarnjost Pravog puta, postepeno
uspinjanje ka vrhu vlastitog bica. Zato je receno: ,, Ko spozna sebe spoznao je svoga
Gospodara®.

Sufijski put se odvija u vise etapa i to pod nadzorom ucitelja (Sejh), koji je ve¢ zavrSio
putovanje i zna sve zamke na putu, opasne prevoje i litice, zasjede svih vrsta. Cilj je, naravno,
dosezanje potpunog Covjeka (insani kjamil) unutar samog sebe.

A ko spozna sebe, spoznao je Allaha, kako nam kaze i poznata predaja. Ovo znaci spoznaju
Bozijih Atributa (Imena) 1 zato su Sveti Imami stalno ponavljali: ,,Mi smo Lijepa Allahova



Imena®“. Spoznaja Imena je spoznaja Boga, dok Bozije bi¢e ostaje zauvijek nedosezljivo
covjeku. Metodologija tessavufa (irfana) podrazumijeva vise elemenata. U prvom planu je
odnos ucenika (murid) i njegova ucitelja (sejh).

Sejh je ve¢ proputovao duhovni put i poznaje zamke, te§koée i opasnosti puta. Katkada murid
bude iniciran od strane hidra ili Dvanaestog Imama, no, to su srazmjerno rijetki slucajevi,
sagledavajuci problem duhovnog vodstva.

U siijskom sufizmu jedini Sejh je Bezgrijesni Imam, koji i jeste vodi¢ po tome §to je masum
(Bezgrijesni), te na taj nacin, poSto ne moze biti podlozan gresci, on je savrseni vodi¢ na Putu.
U sunnijskoj tradiciji (a svi su pravci Ehli-Bejtski, sem jednog) savrseni Covjek je kutb,
centralni pol u ezoterijskoj hijerarhiji.

Oko Imama Mehdija a.s. se takoder nalaze nevidljive ezoterijske hijerarhije. One se sastoje od
40 plemenitih duhovnjaka, 30 duhovnih princeva, te Cetiri stuba na kojima pociva Sator
Imama Mehdija. Ta Cetiri ,,stuba“ su 4 ¢ovjeka koji (jo$) nisu iskusili ovozemaljsku smrt. To
su Idris a.s., Iljjas a.s., Isa a.s. 1 Hidr a.s. Oni imaju (od Mehdija a.s.) razli¢ita zaduzenja, a 40
plemenitih duhovnjaka i 30 duhovnih princeva kontaktiraju i sa obi¢nim ljudima i nije velika
rijetkost upoznati nekog od njih. Imam Mehdi je, dakle, glavni i (u sustini) jedini Sejh. No, i u
Imamijskoj Skoli murid moze imati Sejha sve dok ne primi izobilnu svjetlost jednog od
Imama. Od tada pa nadalje murid je Cesto u halu gnosticnog spavanja, duhovne odsutnosti,
iako boravi u materijalnom svijetu.

U pocetku same Objave, dakle u samo praskozorje Islama, Poslanik je obucio Imama Alija
metodu zikkira. Sama rije¢ sufizam je nastala od rije¢i SUFI-VUNA, jer su oni koji su se
odvojili od svijeta (vidjevsi rasipnost 1 bogatstvo vlasti) i obukli odjecu od vune, po ¢emu su
postali prepoznatljivi, te su nazvani sufije.

Po drugoj verziji rijec potice od rijeci ,,SAFA®, §to znaci Cistoca, posto su sufije oni koji Ciste
srce od svih prljavstina.

I na kraju, tre¢a verzija priopcava da rije¢ ,,SUFIJA* poti¢e od rijeci ,,SOFA*. Naime, u
dzamiji u Medini jedan broj ashaba je Zivio na sofi (odmah do dzamije) i bavili su se
izucavanjem nauke, zanemarivsi ovaj svijet. Njih je izdrzavao licno Poslanik a.s.

Zikkrullah (spominjanje Boga) ima razlicite oblike i varijante, ovisno o redu o kojem se radi.
Tako neki praktikuju glasni (dzehri) zikr, drugi tihi (hafi) 1 td. Takoder, ljudske predispozicije
ka odredenom redu igraju vaznu ulogu. Pjesnici i zaljubljenici su, recimo, okrenuti
mevlevijskom redu, oni koji vole nauku 1 istrazivanje naksibendijskom derviskom redu, dok
oni koji su pak skloni samo¢i teze halvetijskom duhovnom redu i td.

Inace, halvet (¢ila) se do jedne mjere primjenjuje u svim redovima i moze trajati 3 dana, 7 ili
40 dana, bilo da se iskusenik osamljuje, bilo sam, bilo sa Sejhom, sto je kvalitetnije.
Kolektivni zikr se obavlja tako S§to se muridi poredaju u krug, simboliziraju¢i duhovno
putovanje. U narodu se ovaj metod zikra zove halka, jer li¢i na halku na vratima, a
istovremeno simbolizira otvaranje vrata znanja, kako je to jednom prilikom rekao i Isa a.s.:
,,Ko0 kuca otvorit ¢e mu se*.

Dakako, ponekad je potrebna velika ustrajnost kucanja u vrata, tako da mnogi iskusenici
posustanu.

Metod inicijacije je pojasnio sam Muhammed a.s. On je jednog dana pozvao sebi Imama Alija
a.s. 1 bili su sami. PribliZio ga je sebi i naredio mu da za njim 3 puta ponovi: ,,LA-ILLAHE-
ILLALLAH®, §to u prijevodu na nas jezik znaci - ,,Nema boga osim Allaha®.

Vidimo da inicijacijsko uvodenje odri¢e bozanstvenost bilo kome ili bilo ¢emu, osim Allahu.
Ovo drugim rijeCima znaCi nema realnosti osim Realnosti, ili kako je to Muhammed a.s.
jednom formulisao-,,Ne postoji nista drugo osim Allaha®.

Ovako kako je Imam Ali uveden na duhovni put uvedeni su Salman Farsi i joS neki ashabi, i
to upravo od strane Imama Alija a.s.



Poslanik a.s. nije inicirao u tarikat sve muslimane (ve¢ tek manji dio), znajuéi da vecina nema
sposobnosti (ili zelje) za duhovnim putem. No, zadrzavanje u okvirima Serijata je sasvim
dovoljno za samorealizaciju i spas muslimana.

Jednom prilikom je neki ¢ovjek doSao Poslaniku pitajuéi o Islamskim propisima.

Poslanik je spomenuto islamsko svjedoGenje i 5 dnevnih namaza. Covjek je pitao dalje.
Muhammed a.s. je naveo post, zekat i hadz. Covjek je tada rekao: ,,Tako mi Allaha, niti ¢u na
ovo Sta dodavati, ni oduzimati®.

,»Ako je rekao istinu, spasen je*, dodao je Poslanik.

Ovaj primjer govori da je cjelovito izbavljenje moguce slijedeéi zakon za fizicko (Serijat) bez
,dodavanja bilo ¢ega®“, Sto je farikat, odnosno duhovni put. Duhovni put je za elitu, odnosno
vanredno sposobne ljude. Posto je Imamijska Skola srz ezoterizma, citirat ¢emo jednu izreku
Sestog Imama, Dzafera Sadika a.s. On je, naime, rekao (a svi Imami ponavljali): ,,Nasa stvar
je teska 1 otezana. Moze je nositi jedino melek viSeg reda, poslani Vjerovjesnik ili vjernik ¢ije
¢e srce Bog iskusati.

Oni koji podlijezu velikim iskusenjima su ponajprije sufije i arifi (rije¢ je o sustinski istom
prognucu, ali je razlika u terminologiji bitna zbog znacajnih nijansi). Vjernik iskuSanog srca
je onaj koji se zaputio ka Allahu i hoc¢e da je u cjelini Boziji. Jedan Kudsi hadis to priopc¢ava.
Naime, Allah Uzviseni kaze: ,Ne obuhvata Me ni Moje nebo, ni Moja zemlja, ali Me
obuhvata srce Mog vjernog sluge*.

Ne radi se, naravno, o prostornom obuhvatanju, ve¢ o takvom suodnosu da Covjek biva
ponisten u Bogu (fena), te na takav nacin srce, kao primordijalni centar bica, ,,obuhvati‘
Boga. Teznja ka Bogu je univerzalne prirode, jer bi bilo nemoguce da ono stvoreno ne tezi
svom Tvorcu (,,1 da ¢e se Gospodaru svome vratiti...*).

Naravno, mikrobi ¢e se vracati na jedan nacin, Zivotinje kao vrsta, a ljudi kao pojedinac¢ne
jedinke. No, sufija zeli da se vrati Bogu joS na ovom svijetu kojega treba (formalno, ali ne i
sustinski) odbaciti da bi se dosegao cilj. Spojiti teznju ka oba svijeta je nemoguce, jer ,,Allah
nijednom covjeku dva srca u grudima nije dao®, i njegovo je da se opredijeli. Naravno, ovaj
svijet nije sam po sebi pokuden, on je mjesto stanovanja ¢ovjekovog, na kome on moze
uzivati u svim lijepim, dozvoljenim stvarima. No, ono §to je pogubno, to je srcano vezivanje
za ovaj svijet, koje moze svojom opcaranoséu dovesti covjeka na nivo ili ¢ak ispod nivoa
zivotinje (,,Oni su poput stoke, ¢ak i gori“ — Kur'an). Sveta Knjiga ne kaze da su ljudi (neki)
stoka, jer je to nemoguce, a stoka je pohvalna, buduci da u kreaciji ima svoje mjesto. Ne, oni
su poprimili zivotinjske osobine, pa su poput stoke, a gori su i od stoke ako Zivotinjske
osobine zavladaju njima u potpunosti.

Tako se ¢ovjek na ovom svijetu uzdize iz aktualne animalnosti do potencijalnog savrSenstva.
To je sufijski (gnosticki) put. Postoji presudan hadis Imama Dzafera Sadika, vezano za
antropomorfnu viziju Bozanskih Atributa. On je rekao: ,,Allah ne zapada u radost ili srdzbu
poput nas, ljudi, ve¢ On ima ljude ¢iju je radost ucinio Svojom radoséu, a srdzbu Svojom
srdZbom*.

Ovaj hadis najbolje potkrepljuje kritiku ve¢ine muslimana koji zive u zabludi da Allah zapada
u razliCita stanja koja se mijenjaju, Sto je apsurdna pretpostavka, posto SavrSeno Bice (Bog)
ne moze podlijegati promjeni. U nemo¢i da rijeSe ovu enigmu znatan dio muslimana podlijeze
antropomorfizmu, motre¢i Bozije Atribute na razini ljudskog, Sto je vrsta metafizicke
idolatrije.

Vidjeli smo kako to rjeSava Imamijska Skola — Bog ima ljude (12 Imama), ¢ije je zadovoljstvo
ucinjeno Bozijim zadovoljstvo i ¢ija je srdzba uc¢injena Bozijom srdzbom. O tome govori i
poznati Kudsi hadis: ,,Moj rob Mi se priblizava neobaveznim ibadetima pored obaveznih, sve
dok ga Ja ne zavolim, a kad ga zavolim Ja bivam njegov sluh, vid, ruka, noga...*.



Ovo niposto ne znaéi utjelovljenje bozanskog u ljudsku put (kao u krS¢anstvu), veé
manifestaciju Bozijih Atributa preko savrSenog Covjeka.

Jednom prilikom je Imamu Sadiku a.s. doSao Covjek i upitao ga da li je Boga moguce vidjeti
na onom svijetu.

Imam je odgovorio: ,,Boga je moguce vidjeti i na ovom svijetu, kao Sto ga ti upravo sada
gledas*.

Covijek je trazio da to razglasi ljudima, ali ga je Imam sprijecio, rekavsi da ljudi to ne bi
razumjeli.

Naravno, ne radi se o utjelovljenju bozanskog u ljudsku put, ve¢ o tome da je Bezgrjesni
Imam manifestacija Bozijih Atributa i Imena, te je stoga stalno ponavljano — ,,Ko spozna svog
Imama, spoznao je Allaha“. Naravno, kako smo kazali, ovo je maksimum ljudske spoznaje,
jer bozije Bice ostaje Covjeku nedosezljivo.

Po pitanju sufizma, vremenom su nastali razli¢iti redovi (pravci). Osnivaci redova bili su svi
odreda velikani svog vremena i od njih bi pocinjali sufijski redovi i uvodnicki lanci (sillsilah),
a u centru hakkikatske zbilje svih redova je hazreti Alija. Dakle, svi redovi sezu do Poslanika
osobno, a postoje tvrdnje (iskustveno potvrdene) da sami Muhammed a.s. mora dati dozvolu
(izun) da bi neko postao Sejh.

Sejh u principu ima svog zamjenika (vekil), a Eesto jo§ za Zivota odredi nasljednika, tako da
postoje ,,Sejhovi na ¢ekanju* (merasim).

Uvodnicki lanac (sillsilah) seze, dakle, do novoobracenika (murid), preko ucitelja (sejh), sve
do Poslanika Muhammeda a.s. Svaki stepen (mekam) ima svoje postaje (manzillah) i do kog
stepena ¢e murid do¢i zavisi od njegovih moguénosti, Poslanikove a.s. pomo¢i, te prije svega,
Bozije Milosti.

Pristupajuci redu (farikatu) ucenik uclitelju daje bejat, duhovnu prisegu na vjernost. Ta veza
poti¢e jo§ iz prapostojanja (ezel) i na ovom svijetu se samo obnavlja. To potvrduju i
Muhammedove a.s. rijeci: ,,Vi se na ovom svijetu niste upoznali, vi ste se samo prepoznali®.
Dakle, odnos sejh-murid seze do preegzistencije, do ,,mjesta® gdje i kada je Bog izveo duse na
svjedoCenje 1 zatrazio od ljudskog roda da posvjedoCe protiv sebe. Naime, sjeme joS
nerodenog ljudskog roda je izvedeno iz kicme prvobitnog Adema (ta¢nije Ademovih sinova) i
tada je Allah Uzviseni zatrazio od njih da posvjedoce protiv sebe.

»Nisam 1i ja vas Gospodar?“ — upitao je Bog, na Sta su duse odgovarale: ,Jesi, mi
svjedoCimo*.

Kur'an dalje dodaje —,,To je da kasnije ne biste rekli —,,Mi za ovo nismo znali*.

Na pitanje duSe su ,,zaigrale od radosti i tada je Allah prosuo po njima kapljice svjetlosti. Na
koga je pala kap svjetlosti on je (na ovom svijetu) postao vjernik, na koga nije pala on je
postao ,,poricatelj (zastrt).

Iako se vecina ljudi svjesno ne sjeca svog prvobitnog zavjeta Bogu, samo naSe stremljenje
Njemu je dokaz toga, ¢ak StaviSe, nasa ljubav prema bilo ¢emu ili prema bilo kome je dokaz
nase ljubavi ka Njemu, jer kroz to $to volimo mi ne mozemo (i da ho¢emo) voljeti nikog
drugog osim Allaha dz.s.

Ibn-Arebi je to divno izrazio rije¢ima: ,,Nikada ni jedno bi¢e nije voljelo niSta osim Allaha®.
No, pred nama su brojne koprene, zastori, te ne mozemo lako posvijestiti tu ¢injenicu.
Muhammed a.s. je rekao: ,,Bog ima 70000 zastora od tame i svjetlosti...*.

Najprije se, dakle, polazi od tame, jer Poslanik kaze: ,,Vi zivite u najmrac¢nije svijetu®. Svi
drugi svjetovi imaju vise svjetlosti, no tama je zlo, a gdje je zlo tu je i dobro, a gdje su oboje
tu je neizbjezno i znanje, odnosno spoznaja.

UzviSeni Allah u ¢uvenom Kudsi hadisu kaze: ,,Bijah skriveno blago, voljeh da budem
spoznat, pa stvorih svijet®.

Spoznaja, odnosno znanje, je dakle, razlog stvaranja svijeta. Vezano za ajet: ,,... a kome je
dato znanje odbaren je blagom neizmjernim* (Kur'an), Imam Sadik a.s. je pojasnio: ,,Vjera u



Allaha i poznavanje Imama“. Posto je znanje blago neizmjerno, a Allah bijase skriveno blago,
ovo znaci da je spoznaja Allaha spoznaja Imama svog vremena, a Sto mnoge predaje
potvrduju. Duse su (u ezelu) Bozansku Jednost potvrdivale u skupinama i na razli¢it nacin.
Zbog toga je Poslanik a.s. rekao: ,,Vi se ovdje niste upoznali, vi ste se samo prepoznali®, Sto
¢e reci poznavali ste se joS u ezelu (svijetu prvobitne egzistencije).

Nacin odgovora na Allahov dz.s. upit (,,Nisam li ja va§ Gospodar*) sukladira naSem Zivotu na
ovom svijetu. Otuda proisti¢u i razli¢itosti zivotnih usmjerenja na zemlji, pa je tako neko
pekar, neko stolar, knjizevnik i1 td. Bilo bi nemoguce objasniti razli¢itost nasih zivota da tu
razliku nekada nismo sami prihvatili, posto su sklonosti raznim zanimanjima (sustinski)
racionalno neobjasnjive. Mi slijedimo zacrtanu liniju iz ezela kao sklonost, a na djela
proistekla iz sklonosti nismo prisiljeni, tako da je na$ zivot sloboda, ali srednji put izmedu
slobode i prinude. Mi smo slobodni, ali ne 1 neovisni. To potvrduju 1 hadisi Svetih Imama, a
kada su jednom Dzafera Sadika a.s. upitali — ,,Zar ima nesto izmedu prinude i slobode®, on je
odgovorio: ,,Da, prostor velik kao izmedu neba i zemlje®.

Ovo je sfera mogucénosti, jer predodredenje se ne mijenja, ali odredba je sklona promjeni.
Jednom prilikom, Poslanik a.s. je sjedio sa drugovima dok je prolazio jedan covjek. Poslanik
je rekao: ,,U njegovom turbanu se nalazi zmija, ali ga nece ujesti jer je malocas nahranio
jednog siromaha‘.

Ovaj hadis jasno ukazuje da je odredba podlozna promjeni, ali je i ta promjena (el-beda)
unutar predodredenja, tako da nema suprotstavljenosti izmedu predodredenja 1 ljudske
slobodne volje. Covjek je slobodan, ali nije neovisan.

Nase dobro i zlo, te razli¢ite preokupacije na ovom svijetu posvjedocuju da je izbor (kao
sklonost) u svijetu ezela postojao, i da su se duse razliCito opredjeljivale, a sve sukladno
nacinu na koje su izrekle sudbonosno ,,jesi” (,,Mi svjedo¢imo*). Tu postoji iznijansiranost
koja pripada jednom drugom svijetu, i koju razum ne moze objasniti, ali je moze prihvatiti i to
je dovoljno.

Duse su bozansku Jednost potvrdivale u skupinama. Dokaz je ¢injenica da ¢e umjetnik odmah
prepoznati drugog umjetnika, razbojnik razbojnika i td., a sve sukladno nacinu odgovora (u
ezelu) ,,Nisam li ja va§ Gospodar*.

Mi slijedimo zacrtanu liniju kao sklonost koju ovdje pretvaramo u djelo (a Sto se i ne mora
desiti jer ¢ovjek je slobodan, ali nije neovisan). Problem sudbine bez uplitanja uvjeta
prvobitne egzistencije (ezel) bi bio racionalno neobjasnjiv. Racionalni pristup, kako smo
kazali, ne moze da rijesi prastaru enigmu — ,,Ako je sve predodredeno, kako sam slobodan, a
ako nije kako je Bog svemoc¢an?“. Ovo smo ve¢ problematizirali, pa se vratimo problemu
sufizma.

Sufizam se vremenom S$irio u mnoge dijelove svijeta, te je tako stigao i u Bosnu, putem
putujuéih trgovaca i lutaju¢ih dervisa. Ovo se deSavalo prije dolaska Turske i prije Osmanlija,
ovdje je ve¢ postojao znaCajan broj sufija. Sufijska misao je prozimala i moj rodni grad
(Stolac), a mejli baba (od kojeg 1 potice porodica Hadzimejli¢) dolazio bi u na$ grad i bivao
po vise dana gost Ali-pase Rizvanbegovica.

U vezi s tim, prenosi se zanimljiva pri¢a. Mejli-baba je zivio vrlo skromno. Jednom prilikom,
Ali-pasa mu je jednostavno dobacio jedan ove¢i kljuc i rekao: ,,Evo sam ti sagradio malo
kolibe (u Vukelji¢ima), pa uzmi*“. Mejli-baba nije znao o ¢emu se radi i kada je stigao na
mjesto svog novog doma silno se zaprepastio. Bila je to velika kuca, potpuno opremljena i
spremna za useljenje. Mejli-baba se jako bojao Allaha uéi u tako prostran objekat. OtiSao je
malo podalje 1 poceo plakati. Od njegovih suza je, prema legendi, nastao izvor Cija se voda
koristi za lije¢enje dusevnih (prije svega), ali i drugih bolesti.

Loza Hadzimejli¢a je brizljivo ¢uvala tradiciju i njegovala tarikat, te dala viSe Sejhova, od
kojih je najpoznatiji bio rahmetli Mesud ef. Hadzimejli¢, a naslijedio ga je Cazim-baba
Hadzimejli¢, veliki znalac tesaufa i duhovnih nauka. Mozemo jo$ spomenuti Behaudina



Hadzimejlica, koji je takoder bio Sejh i terbijetio murida. Sada, u ovom vremenu vodeci Sejh
je ve¢ spomenuti Cazim ef. Hadzimejlic.

Vratimo se batinskom aspektu sufizma. Dvanaest Svetih Imama su Poslanikovi nasljednici 1
vode nakon njega. Oboje treba shvatiti (i naslijede 1 vodstvo) u cisto duhovnom (a ne
politickom, ekonomskom ili nekom tre¢em) smislu. Dvanaest svjetala bilo je poredano pored
Bozanskog prijestolja prije stvaranja nebesa 1 zemlje. Imami su svjetlo Bozije, nalog Boziji,
strana Bozija, Njegov vid, sluh...

Zbog toga je Ali a.s. procelnik svih sufijskih redova i nalazi se u centru hakkikatske zbilje
svakog reda. Kada je Allah Uzviseni prosuo kapljice svoje svjetlosti (u ezelu) duse su bile
radosne i1 od srece ,,zaigrale. Na koga su pale kapljice on je na ovom svijetu vjernik (a sve
sukladno nacinu na koji je rekao — ,,Jesi, mi svjedocimo*). Koga su kapljice zaobisle, on je na
ovom svijetu ,,nevjernik®, bolje rec¢i ,,pokriveni, jer u batinu nevjernici ne postoje. Posto
Allaha po Kur'anu slavi sve i na nebu i na zemlji, nemoguce je da u postojanje ude neko ili
nesto Sto porice Allaha.

Kur'an kaze: ,,...oni znaju samo za spoljasnju stranu ovoga svijeta”, a nije rekao ,,oni znaju
samo za ovaj svijet”, jer unutarnja strana ovoga svijeta je batin a u batinu su svi vjernici,
odnosno sve $to postoji je vjernik i zivio je na odredenom stepenu oduhovljenosti jer Allaha,
kako Plemeniti kaze (Sto smo ve¢ naglasili), slavi GA cijelo postojanje, a slaviti moze samo
ono §to je zZivo.

Sasvim je druga stvar S$to vec¢ina nas to ne razumije. Sufijska bratstva su se upoznala u ezelu
(kao 1 svi ostali ljudi), a ovdje tek upoznala. Iduéi linijom te prepoznatljivosti, koja mu dolazi
u vidu duhovnih znakova (manevijati), Sejh zacrtava budu¢i muridov put. Sam ¢in inicijacije u
bratstvo je jednostavan. Murid dodiruje Sejhovo koljeno svojim, dajuéi prisegu. Ispija se
slatko Serbe po uzoru na jedan davni dogadaj u doba Poslanika a.s. Taj dogadaj se desio
prilikom Poslanikovog oprosnog hadza (kod jezerceta Gadir-Hum), tacnije prilikom povratka.
Poslanik je dobio Objavu i naredio je da se kolona hadZzija zaustavi, a bilo ih je mnogo. Zatim
je napravljena govornica od kamiljih sedala. Muhammed a.s. je pozvao Imama Alija a.s., uzeo
ga za ruku, podigao je visoko, a zatim rekao: ,,Kome sam ja bio predvodnik i voda, Ali mu je
predvodnik i voda“. Ispijeno je slatko Serbe, Sto simbolizira jedinstvo Muhammeda a.s. i Alija
a.s., jer je Poslanik rekao: ,,Ja 1 Ali smo jedna te ista svjetlost™.

Nakon toga je Poslanik a.s. stavio Aliju a.s. turban na glavu i ¢itava povorka je Cestitala Aliju
a.s. (ukljucujuéi i1 prve halife). Dogadaju je prethodila objava ajeta: ,,0, Poslanice, ono $to ti
se objavljuje kazuj, inace nisi dostavio poslanicu Njegovu, a Allah ¢e te od ljudi stititi“. Ovim
ajetom se eksplicitno nareduje obznana Imama Alija a.s. kao vode i predstavnika muslimana
nakon Muhammeda a.s. Prije toga, Muhammed a.s. se neko vrijeme kolebao kada da imenuje
Alija a.s. za svog nasljednika, jer je opozicija prema predvodniku vjernika bila jaka, a
oponenti 1 spletkaro$i su djelovali u pravcu da Ali a.s. ne bude izabran za Muhammedovog
a.s. nasljednika.

Vecina je kasnije odbacila Allahovu naredbu vezano za Alija, a znamo da je on bio tek Cetvrti
halifa i to tek onda kada se narod masovno odazvao da mu da prisegu.

Imam Ali je stoicki sve podnosio i povukao se u usamljenost, izlazeéi iz svoje kuée jedino u
dzamiju. Nekolicinu vjernih sljedbenika je poucavao u svojoj kuci, dok se u javne stvari nije
mijesao. Ipak, halife su ga pitale za razne savjete i to toliko da je halifa Omer izjavio: ,,Omer
bi propao da nije Alija®.

Ehli-Bejtu je oduzeto plodno zemljiste (feder), tako da su zivjeli u veoma teskim materijalnim
okolnostima. Cak se deSavalo da grupa muslimanki ima samo jedan hidZab, pa bi se
smjenjivale na namazu.

Vratimo se ponovo sufizmu. Sufijsko ucenje se sastoji u tom da ucitelj (Sejh, ili joS bolje
direktno imam) vodi i nadzire u€enika (murid) u njegovim stanjima (hal), te da ga usmjerava
Pravim Putem, $to su, znamo, Sveti Imami navlastito. To se deSava ¢ak i1 ako Sejh to ne zna



(da usmjerava muride Dvanaestorici Imama), jer Imam je Pol svijeta i nadzire cijelu kreaciju.
Tokom duhovnog putovanja na muridovo srce se spustaju razli¢iti varidi (duhovne energije
koje kod ucenika uzrokuju razlicita stanja, npr. radosti i Sirenja (bast), tjeskobe i povucenosti
(kabd) 1 slicno. Od rije¢i varid potice i rije¢ vird, a §to oznacava cjelodnevno zaduzenje
murida koje mu je dato Sejhovim uvidom u njegovo stanje (hal). Takoder, propisuju se
salavati na Muhammeda a.s. i njegov Ehli-Bejt, te spominjanje razli¢itih Bozijih Imena koje
Sejh odreduje vlastitim firasetom (pronicljivoscu), te na osnovu sréanog basireta, kojim Sejh
vidi unutarnje stanje murida. Murid mora biti feslim svom Sejhu, jer je Sejh njegov duhovni
otac iz svijeta preegzistencije (ezel). Eventualne tajne koje mu se jave iz duhovnog svijeta
ucenik povjerava iskljucivo ucitelju, a uz njegovu dozvolu moze i1 drugima.

Sufizam je put ljubavi prema Allahu. Tbn-Arebi je jednom kazao da nijedno ljudsko biée nije
voljelo nikog i1 niSta osim Allaha. No, ljudi su zastrti od Boga, pa u neznanju tu ljubav
usmjeravaju porodici, materijalnom blagostanju, Zenama, novcu i td. Prema jednom hadisu
izmedu Covjeka 1 Boga je 70000 zastora od svjetlosti i tmine. Op¢injen vanjskom iluzijom
covjek idola uzima za Boga, voli ga i cijeni kao §to se Bog voli. No, idoli su samo pokrivaci i
njih treba strgnuti, najprije one od tmine, a zatim i one od svjetlosti. U ovom Tamnom dobu
(ahiri-zeman) dominiraju 3 idola kojima sukladiraju 3 idola predislamskih Arapa — /at, menat
i hubel. Dakle, danasnja 3 idola koja dominiraju CovjeCanstvom jesu: ,,strasti, lazno ,,ja“ i
materijalno posjedovanje*. Ova 3 idola svode ljudsko bi¢e na animalnog Covjeka, a to je
stanje vecine CovjeCanstva danas. Odatle potiCe metafizicka tjeskoba modernog covjeka,
tjeskoba koja je na materijalnoj razini postojanja (bez ikakve duhovnosti) nerazrjesiva.

Odatle potice otudenje (Covjeka od Covjeka), Sto u ovom dobu Kali rada svade, ratove i
Kufr (kufure-zastrti), §to se kod nas obic¢no prevodi kao ,,nevjernici®, postoje samo na
vanjskoj razini ovoga svijeta, dok su u batinu (unutrasnjosti) svi ljudi vjernici.

Kao $to smo ve¢ spominjali, sve duse su (u ezelu) prisegnule Bogu UzviSenom na vjernost,
prihvativ§i da je On njihov Gospodar. No, to se deSavalo uveliko iznijansirano, a §to
potvrduje Poslanikov hadis: ,,Puteva do Boga je koliko i dahova ljudskih®.

Muhammed a.s. nije rekao ,,vjernickih® dahova, ve¢ upravo ljudskih, ne praveci nikakvu
razliku medu ljudima, budu¢i da (ezelski) svako stvorenje stremi Bogu i ¢ezne za njim, znalo
to ono ili ne, htjelo ili ne. Kada se svijet gleda u metafizickoj prozirnosti, ljudska sreca na
ovom svijetu je moguca. Vezano za ajet da ¢e Bog vjerniku ,,dati da prozivi lijep zivot™, Imam
Ali a.s. je rekao: ,,To je zadovoljstvo™, a na ovom svijetu je bez metafizicke (duhovne)
dimenzije sreca za ljudsko bi¢e nemoguca, niti je animalni ¢ovjek moze obezbjediti, izuzev u
stalnom sudaru sa stvarno$¢u i razocarenjima, usljed neispunjenih Zelja. No, razmatrajuci
ljude i1 pojave na nivou njihove sveukupne prolaznosti, njih je, ne samo dopusteno, vec i
pohvalno voljeti, jer su blagodati ovoga svijeta stvorene upravo za i zbog ¢ovjeka.

Medutim, umjerenost je kao srednji put izri¢ito naglasSena. Kur'an kaze: ,,...samo ne prelazite
mjeru...”. Ovo potvrduje jedan poznati hadis Imama Alija, a odnosi se na umjerenost. On je,
naime, rekao: ,,Pravi put je put srednji, dakle po pitanju ovog svijeta savjetuje se razumna
uravnotezenost. Kur'an kaze kako Allaha slavi sve na nebesima i na zemlji, ali mi ne
razumijemo (ne ,,cujemo*) to slavljenje.

Posto ono $to je mrtvo ne moze slaviti, cijeli svemir (i svi svjetovi) su zivi. Ono §to nije zivo
ne bi ni moglo uéi u postojanje. Sr¢ana cula mogu katkad osjetiti (,,razumjeti*) kako Allaha
dz.s. slavi sve. Tako postoje ljudi (veliki arifi) koji vanjskim culom sluha ¢uju slavljenje
Allaha od tzv. ,,mrtve* prirode.

Poslanik Islama je rekao: ,,Ne postoji niSta osim Allaha“. Ovo se odnosi na bitak, dok u
bivanju postoje 1 stvorenja, ali strogo relativno, odnosno postoje po Njemu, a ono §to postoji
po nekom drugom (u bitku) i ne postoji.



Govoreci sa pozicije Islamskog ,.evolucionizma* Dzellaludin Rumi kaze kako je nekad bio
kamen, te drvo i Zivotinja, a na kraju ¢ovjek. Ono §to zovemo materijom je zZivo i usloZnjava
se svakog trena jer se svemir Siri.

No, Darvin je zivot promatrao redukcionisticki, baveci se pitanjem majmuna i ¢ovjeka, dok je
Adem a.s. (prvi ¢ovjek) bio bukvalno fizi¢ki i duhovno isti kao i danasnji ljudi. Prethodile su
mu druge vrste, ,,Ademovci‘, kako navodi hadis (70000 vrsta), od kojih je ¢ovjek posljednji.
Na ovaj nacin je Imam Sadik pojasnio sve prije i poslije Darvina u dvije recenice.

Potpuni Covjek ili savrSeni Covjek je sama svrha stvaranja svjetova i ta zbiljska savrSenost je
Muhammed a.s. u nama kao princip savrSenog covjeka, a u vanjskom smislu najbolji uzor
moralnog ponasanja (,,Vi u Poslaniku imate divan uzor...*“ — Kur'an).

No, za ovo Tamno doba mnogo je aktualniji jedan drugi ajet — ,,Oni su kao stoka, Cak i
gori....

Ajet ne kaze da su ljudi stoka, ve¢ poput stoke, zato sto slijede animalne porive, iako im je dat
razum, dakle moguénost svjesnog razlucivanja dobra od zla. Prema tome, ljudsko bice treba
da se uzdigne iznad aktualne animalnosti do zbiljskog savrSenstva, koje, kao potencijal,
posjeduje svaki Covjek. Zbog toga, Covjek ne moze nikada biti bukvalna Zivotinja, ali moze
biti gori. Ljudi su spusteni na Zemlju zbog vlastitog usavrSavanja, da prosire opseg svijesti,
drugim rije¢ima, radi znanja. U tome se sastoji cjelina duhovnog puta u Islamu.

Ve¢ smo kazali da je borbu protiv sebe Poslanik a.s. nazvao Velikim Svetim Ratom. Sebe je
teze pobijediti nego vanjskog neprijatelja, jer je vanjski neprijatelj kratkotrajnog dejstva,
promjenjiv i nepredvidiv, a to sve zna¢i da je nestalan. Medutim, sufiju koji se odvazio
krenuti na duhovni put ¢ekaju 3 velike prepreke, ¢ije neprijateljstvo je neprestalnog i trajnog
karaktera. To su: nefs (pozudna dusa), a dusa sklona zlu (nefsi emmare) je 1 najcesce stanje
duse u ahiri zemanu. Jednom rjecju, afirmacija animalnog covjeka.

Druga prepreka je ego, ,,lazno ja*“ 1 konacno, treca je Sejtan. Ovo troje ne ostavlja covjeka na
miru ni za tren 1 uvijek nastoji da ga okrene zlu svojim spletkama.

Ukazujuéi na savrsenog, bezgrijesnog covjeka, Plemeniti Poslanik je rekao: ,,Ja i Ali smo
jedna te ista svjetlost™. I jos: ,,Ja 1 Ali smo bili jedna te ista svjetlost 14000 godina prije nego
Sto je Bog stvorio Zemaljskog Adema“.

Poslanik je takoder rekao: ,,Ademova ilovaca mijesana je 40 dana“.

Ovaj hadis je suptilna naznaka jedne duhovne evolucije, koja nadilazi okvire jednog
materijalisticCkog poimanja covjekovog uspravljanja. Znamo da je, po Kur'anu, jedan Boziji
dan 1000 godina, te prema ovom konceptu Ademovo ,,podizanje* je trajalo 40000 godina, a
od tog vremena (otprilike) pocinje egzistencija modernog ¢ovjeka kakvog sada znamo.
Naravno, postojali su i drugi ,,Ademovci®, kao i insi-dzini, mjeSavina dvije vrste koja je imala
osobine 1 jednih 1 drugih.

Zbog svega ovoga nije slucajan broj 14 (hiljada) godina, jer je ukupno 14 BezgrijeSnika
(Muhammed a.s., Fatima a.s. 1 12 Svetih Imama a.s.). Ovo znaci (posto su 14000 godina prije
nego je Bog stvorlo Zemaljskog Adema), da je 14 BezgrijeSnih stvoreno prije bilo cega
drugog 1 njihova primordijalna svjetlost je prvo S§to je Bog stvorio. To je naznacCio i
Muhammed a.s., rekavsi: ,,Prvo §to je Bog stvorio bila je moja svjetlost®.

Savladavsi 3 prepreke (ego, nefs i Sejtan) duhovni putnik se vraca na pocetak, krajevi se
vraéaju pocecima.

No, zavrSetak tarikatskog puta nije 1 zavrSetak stjecanja znanja. To potvrduju poznate
Muhammedove a.s. rije¢i upucene Allahu dz.§.: ,,Jednog dana ¢u Te proslavljati Imenima koja
sada ne poznajem®. Ocitovanje Realnosti Imenima nema kraja, jer Covjek je stvoren za
vjecnost, Sto naglaSava i sami Poslanik a.s. — ,,Vi ste stvoreni za vjecnost, samo se selite iz
jedne kuce u drugu®.

Stavljanje turbana Imamu Aliju a.s. od strane Muhammeda a.s. odreduje Imama kao centar
hakkikatske zbilje svakog murida, a §to smo ve¢ kazali.



Behaudin Neksebend, Dzelaludin Rumi su takoder bili veliki znalci i plemenite osobe.
Zapravo, svi tarikati su Ehli-Bejtski, ali su vladari i tok povijesti ucinili svoje, tako da mnogi i
ne znaju povijesnu istinu. Zapravo, svako bi¢e putuje Bogu na svom stepenu postojanja, te su
zbog toga sporenja medu razliCitim pravcima (mezhebima) neprirodna i nepotrebna, a u ovom
posljednjem vremenu (ahiri zeman) gledamo cak i medusobne ratove. Nasi djedovi su, ovdje
u Bosni, prihvatili hanefijski mezheb, koji je dobar pravac i1 put, 1 moze zadovoljiti istinske
trazitelje znanja.

Sveti Imami su stalno ponavljali: ,,Mi smo lijepa Allahova Imena“.

Kur'an kaze: ,,Allah ima najljep$a Imena i vi ga njima zazivajte®.

Drugim rijeCima, trazite potrebe od Allaha preko (Imena) Ehli-Bejta, jer dove vezano za Kucu
Cistu.

Allah ne odbija. Ovo nije nikakvo bogohuljenje ili idolopoklonstvo, kako Cesto priprosta
svijest tumaci ve¢ nuzno znanje o stupnjevitosti priblizavanja Allahu UzviSenom. Tako se
mogu upucivati dove preko velikih evlija 1 bogougodnika, a sve traze¢i Allahovo
zadovoljstvo.

Ponekad, murid biva iniciran od Hidra ili Dvanaestog Imama li¢no, no obi¢no (bar u pocetku)
mora postojati ucitelj stalno prisutan u osjetilnom svijetu. U ovom dobu (Velike skrivenosti)
Imama Mehdija a.s. njegovo upucivanje, usljed nedostatka, sa ljudima je sasvim specifi¢no.
Govore¢i jedanput o skrivenosti Imama Mehdija a.s., Muhammeda a.s. je neko upitao da li ¢e
ljudi imati koristi od njegovog zivota u skrivenosti!? Poslanik a.s. je odgovorio: ,,Da, tako mi
Onoga koji me poslao sa Istinom, oni ¢e biti upuéivani njegovom svjetlos¢u kao sto Zemlja
ima koristi od sunca iza oblaka*.

Vidimo kako je Uzoriti Poslanik upotrijebio vrhovno Bozije ime (On) jer je Mehdi pecat
Muhammedanskog Vilajeta 1 s tog aspekta prvi, odnosno ,,on““. Nakon toga, Muhammed a.s.
se zaklinje Onim koji ga je poslao sa istinom.

Kada je roden Imam el-Mehdi a.s., na njegovoj blagoslovljenoj ruci je bio ispisan ajet —
»Reci, dosla je istina, a lazi je nestalo®.

Ovo zato jer su Sveti Imami utjelovljenje istine 1 kao takvi bezgrijesni. Zato je receno da je
Kur'an Imam koji Suti, a Imam Kur'an koji govori. Bez savr§enog ucitelja murid nuzno pada u
zamku antropomorfizma, kada se Bozanski Atributi motre na razini ljudskog, Sto je
neshvatljivo metafizicko bogohuljenje, koje u¢enika moze odvesti u bukvalno ludilo.

Mistika 1 gnoza prave ravnotezu kako se na putu ne bi survalo u provalije agnosticizma 1 prije
svega pomenutog antropomorfizma koji, kako smo ve¢ spomenuli, moze odvesti u bukvalno
ludilo, jer ne postoji Imam koji je uporiSte Bozijih Atributa i Imena. Zato je jedan od
Dvanaestorice rekao: ,,Neka vam je uvijek pred oCima jedan od Imama“. Ova umska
predodzba ¢uva od umske rasprSenosti koja salika odvodi sa puta ispravne spoznaje.

Zato je sa jedne strane mistika, a ona mora imati svoju drugu stranu, a to je racionalno znanje
1 zivot u svom vremenu. Bez ovog drugog, salik nuzno podlijeze Sejtanskoj dominaciji, pa i
raznim vizijama i halucinacija, onome $to danas zovemo $izofrenijom. Linija koja razdvaja je
tanka, a opasnost velika i treba joj posvetiti puni znacaj. Imam Sadik a.s. je rekao: ,,Dusa je
stvorena od najprefinjenije svjetlosti.

A ve¢ smo vidjeli kako ¢e u dobu Velike skrivenosti (a to je ovo vrijeme 1 trajat ¢e do
Obznane Imama) Imam el-Mehdi upuéivati ljude svojom svjetlos¢u. Kako sli¢no tezi slicnom,
svjetlo Imama se ,,spusta® na svjetlo duse, a duhovna mo¢ Mehdija a.s. obezbjeduje da fizicka
udaljenost ne znaci nista i nije nikakva prepreka, tim prije jer Imam Zzivi u medustanju, tj.
imaginarnom svijetu. Sijski teozofi tvrde da Imam (u potpunosti) moZe biti jedini $ejh jer je
bezgrijeSan. Logi¢no, onaj ko je podlozan greSci ne moze biti apsulutni (ali moze biti
relativni) vodi¢. No, za veéinu murida je (bar u pocetku) neophodan vodi¢ u ljudskom liku.
Na svom putovanju dusSa prelazi razli¢ite stepene (mekam), od kojih opet svaki ima svoje
postaje (manzillah) unutar tog mekama.



Prvi stepen (mekam) na sufijskom putu jeste nefsi emarre (duSa sklona zlu). Ovo je
nekultivirani stepen potpuno razuzdane duSe, koja je ,,strast svoju uzela za Boga* (Kur'an).
Ovo je u potpunosti stepen animalnog covjeka, a dusa naginje materijalizmu, konfuziji i
svadi. Ovo je stanje vecine CovjeCanstva danas, u ahiri zemanu.

Drugi stepen na sufijskom putu jeste nefsi lewame (dusa koja sebe kori).

Terbijetom Sejha 1 zikrullahom dusa je ve¢ poprimila odredeni stepen Cistote 1 donekle je
kultivirana, kolebajué¢i se izmedu dobra i zla, jer je usla u svijet vjere. Savjest je znatno
probudena 1 nositelj ovog stepena ve¢ znatno preispituje sebe u svojim postupcima. Salik je
napustio stanje za koje Kur'an kaze — ,,Oni su poput stoke, cak i gori“. Ukoliko dusa ucini
dobro zahvaljuje Allahu, a ukoliko ucini zlo kaje se.

Na mekamu lewame dusa se jos uvijek nalazi u stanju velike nestabilnosti i1 balansira izmedu
dobra i zla. To je stanje poput igle koja balansira na zategnutom koncu koje nije sasvim
napustila dusu sklonu zlu, ali ni dosegla dusu nadahnutu.

Ovaj rascjep popunjava sljedeci stepen — nefsi mullhime — dusa nadahnuta. Na ovom stupnju
murid ve¢ moze biti promaknut u stanje Sejha. Manevijati na ovom stupnju obznanjuju se kao
Sirenje (bast), kojega prate ushi¢enje, radost i pohlepa za dobrocinstvom, te stanje sazimanja
(kabd), kojega prate tjeskoba, potiStenost i povucenost. Dvije suprotnosti se smjenjuju,
pripremajuci tako dusu za stanje pune ravnoteze njenih snaga.

Stanje Sirenja je beskrajan osjecaj radosti i Sirenja (bast) u svijetu srca, javlja se spokojstvo i
snazna zelja za dobrocCinstvom, koje za prosjeCnu svijest izgleda ,,nenormalno®, jer caruje
animalni ¢ovjek.

Potreba za hizmetom (sluzenjem) je jaka, a znamo kako stara sufijska izreka kaze — nema
himmeta bez hizmeta, a himmet je preobrazavajuéa, ,,vibrirajué¢a® sila koju sejh odasilje na
muridovo srce.

Suprotno stanje duSe koje ga zamjenjuje je stanje tjeskobe (kabd). Bez ravnoteze dva stanja
dusa ne bi mogla dalje napredovati. Ovi (i sli¢ni) halovi koji padaju na srce zovu se varidi, i
odatle rije¢ vird, koja oznacava cjelodnevno muridovo zaduzenje u smislu ucenja ajeta,
Bozijih imena i svega Sto Sejh naredi. Stanje tjeskobe i skucenosti (kabd) moze biti (Sto je
prividno paradoksalno) vrijednije od stanja Sirenja (bast), jer se u duhovno uzivanje moze
ubaciti nefs, pa oni koji ne znaju razlikovati halove ne shvataju varke nefsa i njegove zamke,
jer bast u cjelini moze biti nefsanski, a da salik o tome pojma nema.

Nefsi radije-dusa zadovoljna je sljede¢i mekam. Balansiranje stanja je ve¢ daleko od ovog
salika 1, kao §to smo ve¢ kazali, on na prethodnom stupnju (duse nadahnute) ve¢ moze steci
pocasno (teberekkun) zvanje Sejha. Duhovni putnik na ovom stupnju sve stvari prepusta Bogu.
On pusta da dogadaji u postojanju teku svojim tokom, predajuci se intenzivnoj samoci
(halvet) 1 no¢nom ibadetu. On ne poduzima inicijativu po bilo kom pitanju, ve¢ sve prepusta
Allahu sa kojim je zadovoljan.

Naredni stepen slikovog putovanja je nefsi mutmeine (dusa smirena).

Kur'an kaze: ,.....a ti, o duso smirena, vrati se Gospodaru svome zadovoljna i On je s tobom
zadovoljan®.

Vidimo kako su u jednom ajetu spojene dusa smirena i dusa zadovoljna koja se vraca
Gospodaru kao takva, jer onaj ko nije smiren ne moze biti zadovoljan, a onaj ko je zadovoljan
svakako da je 1 smiren. Ovo se odnosi na spiritualna, a ne ,,psiholoska“, stanja duSe. Ako se
duhovnjaku (kao dominantni) na ovom stupnju pojave nefsanski ili Sejtanski havatiri, on ih
odmah odbacuje.

Jedan duhovnjak je rekao: ,,Budi u rukama sejha kao mrtvac u rukama kupaca mrtvaca®.
Znaci, okre¢e ga kako hoce, a on je nepokretan i miran. Na ovom stupnju je cesta pojava
,,odsutnosti“, odnosno gnostickog spavanja.



Peti mekam je dusa zadovoljna (nefsi radije). Na ovom stupnju duse, sve, pa i najsitnije
stvari, prepusta Bogu, ne poduzimajuci inicijativu po bilo kom pitanju. Ona pusta da stvari
teku kroz postojanje. Dusa je zadovoljna sa svakom Bozijom odredbom.

Ovo je mekam prijateljevanja s Bogom, kao Sto Kudsi hadis kaze: ,,Kada zavolim Svog slugu,
Ja bivam njegov vid, sluh, ruka...”, zna¢i Allah UzviSeni djeluje preko njega i po tom on zna
da je Bog s njim zadovoljan.

Sesti mekam je nefsi merdije (dusa sa kojom je Bog zadovoljan).

Na visokom stupnju arefi mogu provjeriti i ovaj mekam.

Sedmi i posljednji mekam je dusa potpuna (insani Kjamil). Duhovni putnik se vraéa na tacku
odakle je krenuo i1 duhovni put je zavrSen, on stice zvanje Sejha.

kraj
puta —\l pocetak puta

duhowni
putnici

centar hakkikatske zbiljie (Irmam Al

Duhovnih putnika je koliko i linija do centra kruga, dakle, teoretski, bezbroj. Stvorenja putuju
obodnicom kruga 1 usmjeravaju se centru. Nakon §to je put ozbiljen u hakkikatskom centru,
posvecenik postaje Sejhom i vraca se ljudima za dobrobit stvorenja.

Bivaju¢i potpunim covjekom, Sejh sada uzima druge za ruke i vodi ih putem koji je i sam
presao. Oni mu daju bejat (prisegu), kao Sto je on nekada davao svom Sejhu, putujuci sa
novoobracenikom, ali sada poznatim putem. SvrSeci se vrac¢aju pocecima. A znanje i jeste
svrha stvaranje.

Muhammed a.s. je rekao: ,,Ovaj svijet je proklet i sve §to je na njemu je prokleto, izuzev
zikrullaha, te ucitelja i ucenika.

Ovo znaci da je ovaj svijet bezvrijedan, jer je u bitku i nepostojec¢i, i po jednom drugom
hadisu ovaj svijet: ,,ne vrijedi kod Boga koliko krilo od komarca®.

Ukoliko se dusa vrati Allahu obogacena znanjem (a istinskog znanja nema bez morala), ona je
ispunila svrhu svog postojanja na Zemlji.

Poslanik a.s. je rekao: ,,Ne postoji niSta osim Allaha®.

Sve $to postoji ustvari postoji po Njemu i po Njemu je uvedeno u postojanje, Sto znaci da je u
bitku nepostojece jer nema samostalnu egzistenciju. Sve postojece ovisi o Allahu, a ono $to o
nekome postoji nema potpuno, ve¢ samo relativno postojanje, Sto zna¢i da je u bitku
nepostojece.

Zato su sve sufije ponavljale da je realitet ovoga svijeta masta, a taj san se odnosi na sve
svjetove, odnosno sve postojece, jer samo za Allaha UzviSenog Kur'an kaze — ,,Ne obuzima ga
ni drijemez ni san*.

Zbog toga jedan slavni hadis kaze: ,,Ljudi spavaju, a kada umru probude se*.



Berzah je budno stanje u odnosu na ovaj svijet, a Sudnji Dan u odnosu na berzah. Budnost sa
svakim svijetom, naravno, biva sve veca. Kada bi u bitku postojalo nesto (ili neko) drugi, sem
Allaha, bio bi to drugi bog, pored Postojeceg, a to je nemoguce.

Kur'an ukazuje na ovo nesuglasje razli¢itih volja (kada bi postojale), pa kaze da ,,kada bi bilo
viSe bogova, svaki bi bog sa onim §to je stvorio radio §to bi htio®, $to jasno ukazuje da postoji
samo jedna Apsulutna Volja, kojoj se sve pot¢injava i u kojoj nema protivrjecnosti.

Zbog nemogucnosti postojanja drugih bogova (mimo Allaha) temeljna Islamska odrednica
(Nema boga osim Allaha, a Muhammed je Njegov rob i Poslanik) poc¢inje negacijom, odnosno
odri¢nom rjecju ,,nema*, kako bi se time potvrdila (u ajetu navedena) nemoguénost visebostva
u bitku.

Sejh prilikom incijacije &esto zaogrée murida ogrtalem, prenoseéi time na njega svoju
ruhanijetsku moc¢, odnosno himmet (duhovni uticaj), a u cemu ucestvuje cijeli sillsilah.
Hajdarija i kapa koju dobija murid ukazuju da je murid fes/im Sejh, a hajdarija (posto je bez
rukava) ukazuje na muridovo sustezanje od dunjaluka. DerviSeve ruke su ,,odsjecene od
pohlepe i trke za ovim svijetom.

Imam Ali a.s. je rekao: ,,Dodir ovoga svijeta je kao dodir zmije — izvana njezan, ali je iznutra
otrov poguban®.

Da bi se izbjegle mentalne i emocionalne devijacije potreban je savrSen covjek kao vodic, Sto
u strogom smislu predstavlja jednog od Dvanaestorice Imama. No, kako su ljudske snage i
mogucnosti razli¢ite, a put opasan 1 pun zamki, Sejh (u ovom obliku) je neizbjezan. Zato je
jedan od Dvanaestorice rekao: ,,Neka vam je pred o¢ima uvijek jedan od Imama®“. Ovo ¢uva
licnost od rastakanja i opasnih razmisSljanja koja, bez ravnoteze misticnog i racionalnog
znanja, vode u ono $to zovemo Sizofrenijom.

Krajnji cilj sufije je spoznaja Boga i teznje ove vrste, budu¢i ukorijenjeni u ljudskom fitretu,
trajat ¢e do Dana Suda.

Nema snage niti moc¢i, osim kod Allaha Uzvisenog.



