INDIJSKA REFORMISTICKA MISAO

Sejh Ahmed Sirhindi

Sejh Ahmed Sirhindi (1564-1624), poznat kao “obnovitelj drugog milenija” islama (mudZeddid-i-elf-
I-sani) — kako je sam sebe nazivao — poti¢e iz Sirhinda na istoku PendZaba (Indija) gdje je njegovo
turbe jos uvijek predmet popularnog postivanja. Njegov doprinos islamskoj reformi je u njegovim
nastojanjima da sufijsku doktrinu i praksu podvede pod skute Serijata i da odbrani status
poslanstva naspram onog svetih ljudi (vilaje), koji su u popularnom sufizmu dobrim dijelom bili
zamijenili poslanike. Pripadao je najortodoksnijem od svih velikih sufijskih redova,
naksibendijskom, koji je u Indiju stigao iz svoje domovine u centralnoj Aziji. I pored svoje
ortodoksije, naksibendije su razvile tradiciju druzenja sa vladarima od vremena hvadze (hodze)
‘Ubejdullaha Ahrara (u. 1491) i ideologiju vrsenja uticaja na vladine politike. Sirhindijev ucitelj je
bio hvadza Baki Billah (u. 1603). Iako je naglasavao postivanje Serijatskog zakona nije se druzio ni
sa jednom vladom ili princom, ve¢ je vise bio asketa. Mnogi istaknuti ¢lanovi Akbarova dvora
postali su njegovi ucenici na njihov liéni zahtjev. Nakon njegove smrti, oni su presli kod Sejha
Sirhindija.

Sejh Ahmed, koji je napustio svoj dom 1600. g. s namjerom da obavi hadzdz, uputio se umjesto
toga u Delhi da cuje duhovnu moc¢ Baki Billaha. Preko njega Sirhindi se pridruzio
naksibendijskom redu. Iako je Baki Billah umro samo tri godine kasnije, oni su razvili direktnu
vezu, koja je imala inspirativni efekat na Sirhindija. Kaze se kako je za samo nekoliko sedmica
koje je proveo kao ucenik, Sirhindi postigao vrthunce duhovne perfekcije. On je promijenio svoje
planove o putovanju na hadzdz, vratio se u Sirhind i predao se pouc¢avanju i vodenju ucenika. Od
tada pa do svoje smrti 1624. g., Sejh Ahmed je bio aktivisticki duhovnjak, za razliku od njegovoga
ucitelja.

Sejh Ahmedova dinami¢na unutrasnja liénost je bila usmjerena na duhovnu stazu, reklo bi se,
magicnim dodirom njegovoga ucitelja. Ubrzo nakon njegovoga povratka u Sirhind sa relativnho
kratke posjete Baki Billahu, Sejh Sirhindi je poceo pisati brojna pisma svome uditelju, biljezeci
svoja duhovna iskustva. Pisma, medutim, kako po svome tonu tako i po sadrzaju, ostavljaju utisak
da ih je pisao ucitelj uceniku, a ne ucenik ucitelju. Od samog pocetka, Sirhindi je, cini se
nesvijesno, preuzeo ulogu militantnog reformatora u duhovnom miljeu Indije. Kako je vrijeme
prolazilo, njegov je stav postao samosvjestan i on je poceo tvrditi da je “obnovitelj drugog

milenija” islama. Za njega je to bila neka vrsta kriticne epohe u kakvoj bi medu predislamske

narode Bog obic¢no slao “poslanika sa nesvakidasnjom odlu¢noséu” (az anbiya-i ulul ‘azm).



Nekoliko faktora je uticalo na kriticki stav Sejha Sirhindija prema njegovu vremenu. U centru
svega su bili popularni sufizam, latitudinarizam, i kvazipanteistica sufijska vjerovanja i praksa (koji
su se pomijesali sa slicnim hinduskim trendovima) a koje su promovirala duhovna kretanja u
Indiji pod uticajem Ibn ‘Arebijevih ucenja. Na politickom nivou to je kulminiralo u izvanredno
primamljivoj religiji imperatora Akbara i njegovih ideoloski motiviranih saradnika. Akbar je bio
donio uredbu protiv klanja krava, kako bi, pretpostavlja se, zadovoljio hinduse. On je takoder
prihvatio neke ocito stare zoroastrejske obicaje kao §to su obozavanje Sunca i vatre. Koketirao je
1 sa katolickim izaslanicima pape, i ustvari je ostavio snazan utisak na njih da je njegov prelazak na
krcanstvo pitanje vremena. Hindusi su bili dovoljno ohrabreni da povremeno blokiraju izgradnju
dZzamija i da od materijala koji je bio dovezen za gradnju dzamije sagrade hinduisticki hram.
Nazalost, vecina recentne literature o Sejhu Sirhindiju obojena je pristrasnostima razlicitih vrsta.
Odvojena pakistanska i indijska gledista njega, njegove uloge i njegovih ostvarenja su se takoder
iskristalizirala. Svakako, ako bismo htjeli traziti korijene i sjeme ostrih podjela izmedu muslimana i
hindusa na potkontinentu mogli bismo logi¢no i¢i do Obnoviteljevih ucenja. Ali postoji i sektaski
faktor, niSta manje vazan od hindusko-muslimanske podjele. Obnovitelj je pokrenuo polemiku
protiv §i’ijia Ciji je uticaj u Indiji znatno ojacao u vrijeme Akbarove vladavine. Sayyid Athar Abbas
Rizvijevo inace izvanredno djelo, koje sadrzi mnogo bogatih 1 vrijednih informacija i detalja, je u
svojim ocjenama nepouzdano 1 ograni¢eno u nekim kljucnim tackama.

Ostavljajuci postrani njegov eksplozivni temperament i neke skandalozne tvrdnje o Obonivetlju
(kojih je ionako mnogo u karijerama brojnih sufija), ima mnogo materijala koji zasluzuje
istrazivanje i propitivanje. Postoje, naprimjer, njegova prakticna pisma razli¢itim uglednicima,
dvorjanima i moc¢nicima koja su za cilj imala uticaj na njihove politike prema obnovi ortodoksnog
islama u javnom zivotu, kao i njegova krititka upucena hinduizmu i hindusima. Ostavljajuci
postrani pitanje njegovoga dometa i uspjeha, nas je prvi zadatak da ukratko predstavimo i
ocljenimo njegovu originalnost u povezivanju sufijskoga puta sa Serijatom i dovodenja
prethodnog pod skute potonjeg. To je osnova kvaliteta njegovoga doprinosa islamskoj reformi.
Kazimo odmah na pocetku da Sirhindi nije bio reformator ili znastvenik Gazalijevog ili Ibn
Tejmijevog tipa prije njega ili Sah Velijjullahovog tipa poslije njega. On nije sintetizirao niti
pokusavao sintetizirati tradicionalne islamske discipline. Ipak, njegov fokus, iako uzak, je ostar,
intenzivan, izvanredan 1 snazan po svom uticaju na kasniju orijentaciju muslimanske zajednice u
Indiji.EIU jednom temeljnom smislu on se da porediti sa Ibn Tejmijom. Stajaliste obojice o nekim

vaznim pitanjima je veoma jasno. Obojica su izrazavali prihvatanje ili odbijanje bez ublazavanja

1 Rizvi, Muslim Revivalist Movements.



svojih rijeci. Obojica su bila centralno zainteresirana za ozivljavanje i rehabilitaciju Poslanika i
njegova Serijata, sto ih je tjeralo da se uzdignu iznad bezoblicnih spiritualnosti i ideologija
sufizma. To je takoder bio Ibn Tejmijin cilj vezano za kelam, dok je Sirhindi djelovao samo
unutar sufijskih krugova.

Sustina Sirhindijeve dokrtine, elaborirana u mome gore navedenom djelu (Selected Letters), jeste da
je on bio prvi koji je pokusao reformulirati Ibn ‘Arebijevu $emu emanacije ili samoiskupljenja
(selfredemption) Apsoluta. Ibn ‘Arebi je smatrao da na nivou spustanja (tenezzul) Apsoluta
postoje sveta imena i atributi koja se pomaljaju u detaljima kao §to su egzistencija, zivot, znanje,
volja, mo¢, itd. U komoti Bozijega uma postoje “fiksne esencije” (@'jJan sabite) ili “esencije
kontingenti” (a‘jan mumking) koje generiraju brojne kombinacije bozanskih atributa. Ove fiksne
esencije kontingenti ne postoje — one su samo u Bozijem umu. Sada ve¢ klasi¢nim rijecima Ibn
‘Arebija kazano: “Esencije nisu (¢ak) ni primirisale (pozitivnu) egzistenciju.” Ove esencije
predstavljaju sva pojedinacna bica, sposobna i nesposobna, svu pozitivhu prostorno-vremensku
egzistenciju. Bog daje egzistenciju onima od njih koji su sposobni za egzistenciju. Ove esencije
predstavljaju ideale svih partikularnih egzistencija, koje se po ugledu na njih razvijaju
aktualizirajud¢i njihove potencijale. Nijedna tacka nikada ne moze biti stvarno dostignuta. Nijedno
prostorno-vremensko bice ne moze “susti¢i” i tako postati identicno svome idealu. Taj ideal je
zakon koji razvija potencijale egzistencija u svojoj funkciji kao funkcioniraju¢i bog (rahb).
Razlikovanje izmedu “funkcionirajuceg boga” (rabb) i “jednog” (ehad) nikada ne moze nestati; u
protivhom, ukupan svjetski process bi stao. Kada se ove esencije (od kojih je najvia ona
Muhammedova) reflektiraju u ogledalo bozanskog atributa egzistencije, onda ono $to nazivamo
prostorno-vremenskim svijetom izlazi u egzistenciju. Ovo se desava kao rezultat samorazvijajuce
naravi bi¢a (el-vudzud el-munbesit).

Pazljivi citalac Ibn ‘Arebijevog djela tesko ¢e posumnjati da je njegov cilj bio u islam uvesti
radikalni humanizam: Bog i ¢ovjecanstvo su apsolutno meduovisni; ¢ovjecanstvo je “ucenik
(insan) oka BozZijega” pomoéu kojega On jedino vidi. Perfektna osoba je ogledalo pomoéu kojeg
Bog vidi Sebe, a Bog je ogledalo pomocu kojega ljudi vide sebe. Istinski sljedbenici Muhammeda
(muhammadi al-mashra‘i) su ljudi koji u sebi kombiniraju i vieruju u sve vjere; u protivnom oni nisu
pravi muvehhiduni (monoteisti) veé musrici (politeisti). Ova posljednja tvrdnja, iako Sokirajuéa za
vedinu muslimana, nije daleko od onoga $to Kur’an uci. On, naime, opetovano tvrdi da je Bozija
uputa univerzalna i da nije ogranicena na muslimane, jevreje 1 kr§¢ane, 1 da nijedna zajednica ne

moze tvrditi da je Bog samo njihov. Ipak, Kur’an uistinu tvrdi da se kroz historiju odvijala

2 (Fazlur Rahman tvrdi u svojim Selected Letter of Shaykh Ahmad of Sirhind da je Sithindijev doptinos misticizmu bio
originalan, ali da je nacinio i nekoliko originalnih intervencija u pitanjima dijalekticke teologije — kelama. Vidi pp. 31-
68).



religijska evolucija i da je islam najsavrSenija religija, te da je Kur’an najsavrsenija objava. Nadalje,
on cesto tvrdi da su sljedbenici ranijih religija, uglavnom po svom nahodenju, iskrivili svoje
objave 1 pogresno interpretirali njthove doktrine, te obecava da ¢e samo Kur’an ostati
neizmijenjen i tekstualno neiskrivljen. Ipak, u religijama ima neke istine.

U agresivnom optimizmu ibn ‘Arebija nema mjesta za stvarno zlo. Zlo je samo prividno, ne
konacno. Sejtan je, zaista, u konacnici dobar, jer vjerno obavlja funkciju koja mu je dodijeljena u
semi stvari i bozanskim planovima. On je sukob dobra i zla objasnio u terminima valova koji se
dizu iz mora, sudaraju se 1 onda se vracaju u isto more. Sirhindi je nastojao ozivjeti neizbjeznost
borbe izmedu dobra i zla. Teotija spustanja (tenezzul) je prihvacena od Ibn ‘Arebija. Medutim,
umjesto esencija kontingenti kao odraza bozanskih atributa on predlaze alternativno objes$njenje:
esencije kontingenti su ustvari suprotnosti bozanskih atributa. Sirhindi ih je smatrao negacijama ili
ne-bi¢ima (a‘dam). Tako je veéina bi¢a, od kojih je najvise davo, zaodjenuta sjenom bozanskih
atributa i na taj nacin nastaje na$ prostorno-vremenski svijet. Zasto se deSava ova drama?
Bacajuc¢i sjene Njegovih atributa na ova ne-bica, Bog ih Zeli transformirati iz ne-bica u bica, i zlo
u dobro. To nije unistavanje zla ve¢ njegovo transformiranje u pozitivnho dobro, $to je bozanski
plan.

Iz ove doktrine direktno proizilazi neizbjeznost temeljne vaznosti moralne borbe i prednosti
Serijata nad sufijskom hakikom. Hakika ne moze biti nista drugo do hakika Serijata. Sufija koji
pobjegne od ovog svijeta misleéi da je zao 1 navodno “ide Bogu” ne moze posti¢i nista do li
obmanu. Jer upravo je Bog bio taj koji je pocetno naredio moralnu borbu putem $erijata koga
sufija odbacuje i od koga on ili ona bjezi. U carstvu andela nema borbe ve¢ samo mir i spoko;.
Ovdje dolje na Zemlji su znoj, rad i borba. Zato sufije kada napuste Zemlju oni je se u potpunosti
odricu 1 misle da su postigli spasenje. Poslanik, medutim, kada ide Bogu, ¢uva svoju “zemlju”
netaknutom 1 zato se vraca na Zemlju da djeluje i bori se. Test istinskog uzdizanja jedne osobe je
“da on mora doc¢i dolje u drustvo i raditi”. Obogacen svojim uzdignuéem, on ne moze
jednostavno “otici gore”.

Ovo je, dakle, sustina Mudzeddidove poruke. Nema sumnje da je on rekao nesto novo, nesto od
fundamentalnog znacaja i nesto Sto ima dalekosezne posljedice. Jos nisam vidio moderni tretman
sejha Sirhindija koji je dokucio centralnu poruku njegove misli, koju je u nase doba ponovio
Muhammed Ikbal. Indo-pakistansko izucavanje Sirhindija do sada je bilo Zrtvom marginalnih

stvari i zalosno povr$nog razmisljanja.



Sah Velijjullah od Delhija
Ahmed ibn ‘Abdurrahim (1702-1762), poznatiji kao Sah Velijjullah, je bio nadaren pisac i uticajan
mislilac kako na indijskom potkontinentu tako i u arapskom svijetu. Na potkontinentu, lanac
prenosenja hadisa veéine hadiskih strucnjaka vodi preko njega. Njegovo najpoznatije djelo,
HudZdzetullahi-l-baliga (Boziji klju¢ni argument), koje je neka vrsta filozofije religije, dugo je
predavano na Al-Azhar univerzitetu u Kairu. Murteda ez-Zebidi (u. 1791), autor poznatog
arapskog rje¢nika TadZu-l-‘arus i ogromnog komentara na El-Gazalija, bio je Sah Velijjullahov
student u Delhiju prije nego se konac¢no skrasio u Kairu u kasnom 18. stoljecu. Velijjullah je, s
obzirom na sadrzaj i kvalitet njegove misli, posigurno jedna od prvorazrednih islamskih li¢nosti
iako jo$ uvijek nije dobro poznat.
Metode Sah Velijjullaha i El-Gazalija ¢ine inetersantnu usporedbu: obojica su i po temperamentu
i svjesno bili sinteticki duhovi, koji su usvajali prije nego odbijali, absorbirali radije nego
zamjenjivali. Dok je El-Gazali iSao od problema do problema, apsorbirajuci i usvajajuci materijal
kako je napredovao, Sah Velijjullah je prihvatao podatke iz svih pravaca istovremeno proizvevsi
sistem koji je, uprkos svojim potesko¢ama, cjelovit i sintetiziran.
Sah Velijjullah predstavlja sintezu svih disciplina koje su muslimani tradicionalno njegovali kao
$to su fiozofija, psihologija, sociologija, pravo, sufizam i, svakako, historija. On nam sam kazuje
da:
Vi, braco, trebate znati, Bog vam se smilovao, da svako vrijeme karakterizira posebna
vrsta znanja u dijeljenju milosti svemoguéeg Boga. Ako posmatramo ranu fazu ove
balogoslovljene zajednice dok nijedna Serijatska disciplina nije bila sistematizirana i
sabrana, niti razlicite grane literature, niti se o njima jos mnogo raspravljalo uvidjet ¢emo
da se bozanska inspiracija jo§ uvijek pojavljivala u njihovim umovima. Jedna vrsta znanja
nakon druge prema Njegovoj mudrosti za svako doba, to vam treba biti jasno. Moj udio u
podjeli bozanske milosti u ovom dobu je u tome $to se u mome umu sastaju sve grane
znanja koje je ova zajednica gajila — njene racionalne, tradicionalne i duhovne nauke, i u
tome $to su sve one sintetizirane i njihove razlike postale tako jasne na nacin da svaka

H

nauka zauzima svoje pravo mjesto. Neka je hvala Bogu.

Stice se trenutna impresija, ¢ak i nakon nesistematicnog i povrsnog ¢itanja njegovog djela, da se
radi o diletantu ili nekoj vrsti vjestacke konstrukcije u njegovu sistemu. Medutim, ta ideja se

pokazuje potpuno pogresnom nakon pazljivog ¢itanja njegovih djela nakon sto se stekne uvid u

3 Sah Velijjullah, “El-Dzuz”. (Fazlur Rahman biljezi da je ovaj citat iz Sah Velijjullahove autobiografske biljeske, EI'
DZuz'u-I-latif. Medutim, u tom izvoru ne nalazimo ovaj citat u ovom obliku iako je tamo ovaj sadrzaj parafraziran. Sah
Velijjullah je veoma sli¢nu stvar napisao u svojim drugim djelima Tefhimat ilahijje i EI-Buzuru-l-baziga.)



njegove centralne ideje, koje su é&ivije njegovoga sistema misli. Stavise, neke odite ¢injenice
ukazuju na njegovu originalnost. Naprimjer, davao je prednost Malikovom Muvettau nad
najcjenjenijim zbirkama hadisa kao §to su one od El-Buharija i Muslima. A cinjenica da je sam
napisao dva razlic¢ita komentara na Malikovo djelo, jedan na arapskom a drugi na persijskom, iako
je sam bio hanefija, sama po sebi govori tomove. Uprkos njegovom insistiranju na vaznosti i
sirenju arapskog, on je po prvi put preveo Kur’an na persijski, ¢ime je, kazu, svoj zivot doveo u
opasnost zbog prijetnji nekih fanatika.

Prije svega, Sah Velijjullah konstruira metafiziku na temelju filozofsko-misticne tradicije islama
koju on tumaci i formulira u jednu novu strukturu s ciljem postavljanja ortodoksne religije,
islamskog Serijata, u puni fokus. Oko nje on onda tka sve svoje teorije na razlic¢itim poljima. Jedna
od osnovnih osobina njegovog metafizickog sistema treba biti zabiljezena prije nego sto ga
pokusamo skicirati. Radi se o tome da, kao 1 neoplatonizam uoce, on ne moze poznati bilo koju
jasnu razliku izmedu materijalnog i duhovnog. Postoje duhovne snage u svijetu, ali one djeluju na
materiju. Veljjjullah naturalizira tzv. supranturalno 1 istovremeno supranaturalizira prirodno.
Ustvari, ova razlika u konac¢nici ne moze ni postojati. Na neki nacin sve je prirodno utoliko $to se
nita ne desava bez razloga. Univerzum, $ahs akbar, je doslovno “najveca osoba”, autenticna
stoicko-neoplatonska ideja, naprimjer, gdje emocije uzrokuju fizicke promjene a fizicke promjene
imaju duhovne posljedice. Ipak, ukupna slika univerzuma 1 svega Sto se u njemu desava je
dosljedno racionalna i, usitinu, prirodna.

Bog je apsolutno bice ili egzistencija. Ovo ne znaci da postoji koncept ili kategorija egzistencije
pod koju potpada Bog kao Sto sva partikularna bi¢a potpadaju pod jedan generalni koncept. Bog
kao apsolutno bi¢e u smislu da je kategorija bica (ili bitka?) uopée sama po sebi u Njegovoj
titanskoj moci i da je direktno ili indirektno derivirana iz Njega.EI To je Ibn Sinaova doktrina Boga
kao nuznog bica na koga se naslanjaju sva kontingentna bica. Zato kada god vidimo neko
kontingentno bi¢e ono nas neizbjezno vodi do nuznog bi¢a. Prema tome, bi¢e kao apstraktni
koncept postoji samo u umu. Medutim, suprotno Aristotelu i svim njegovim sljedbenicima, Sah
Velijjullah tvrdi da je bice (ili egzistencija) najvisi rod. (Peripatetici smatraju da ako bi bice
smatrano rodom, postalo bi dio esencije stvari, §to je neprihvatljivo.) Ali s obzirom da stvari
mogu biti valjano spoznate i definirane pomocu njihovih suprotnosti a da bi¢e nema suprotnosti,
tradicija filozofa je bila da bie ne smatraju rodom. Zbog neograni¢enosti bica c¢ak i ne-
egzistencija moze imati neku vrstu “mentalne” egzistencije 1 njithove korektne proporcije mogu
biti utvrdene. Sah Velijjullah nam kazuje da u bozanskom carstvu termini kao $to je “egzistencija

u vanjskom svijetu” moze biti primijenjena uz fleksibilnu jezicku upotrebu. Ako neko zeli

4 Fazlur Rahman, Selected Letters, pp. 5-7.



povezati bozansko carstvo sa nizim svijetom (Sahs akbar) primjenjujuéi termine kao $to su
egzistencija, slusanje, videnje, moc¢, itd., oni nadilaze granice razumnosti.. Svakako, razum moze
napraviti odredene ustupke kada bude prisiljen, kao §to i Serijat ¢ini isto kada ljudi nisu u stanju
striktno ispuniti Serijatske naredbe. Tako je medu ustupcima razuma dozvola da se koristi rije¢
“egzistencija” za bozansko carstvo, dok je medu ustupcijama Serijata dozvola da se kaze da je Bog
“na Svome tronu” i da cuje 1 vidi, da ima ruku 1 lice, da se ljuti i da je milostiv. “Nista nije kao On.
On sve cuje 1 vidi” (Kur’an, 42: 11).

Bog, Apsolut, se tako opisuje atributima. Sah Velijjullah kaze da ovo imenovanje se desava
pomocu spustanja (tenezzul ili tedelli) ili mnogo ¢esce samomanifestiranjem (tedzelli). Ovi atributi ili
imena mogu nacelno biti podijeljena u dvije kategorije, ona koja karakteriziraju stvaranje ili
pocetak (Mmebde’) svijeta od Njega i ona koja opisuju povratak (‘avd) svijeta Njemu. U sredini su
imena koja vezuju svijet za Njega u smislu Njegovog upravljanja univerzumom. Sah Velijjullah je
vjerovao u bezbroj ciklicnih univerzuma, i on je pokusao da odbaci filozofski argument protiv
beskonacnosti aktualiziranih univerzuma. Iako su dodavanje i oduzimanje nezamislivi u slucaju
beskonacnosti, kada je konacnost u pitanju oni su uvijek moguci jer ¢e u njoj uvijek ostati jedno
koje se moze dodati.

Prema Sah Velijjullahu, prva emanacija iz Absoluta nije nista drugo do Bozije ime. To ne moze
biti intelekt, kao sto su muslimanski peripatetici sugerirali. Razlog je $to prva emanacija ili
samomanifestacija (tedZelll) mora biti totalna i potpuna reprezentacija jednog aspekta Apsoluta,
isto kao §to ime otkriva stvar. Uistinu, Sah Velijjullah sam opisuje prvu emanaciju kao intelekt. Ali
on upozorava da pod ovim intelektom on ne misli na entitete koje filozofije prizivaju kao sile koje
objasnjavaju kretanje nebeskih sfera. On ovaj intelekt naziva “unitarnim intelektom” (el-vahidu-I-
‘akli) jer su svi naredni svjetski poreci i svi naredni dogadaji unutar jednog svjetskog poretka
latentni 1 otuda se aktualiziraju kao $to je beskonacnost brojeva latentna u broju jedan. U svom
persijskom djelu Sata‘at on konstantno prvu emanaciju (ili prvu determinaciju — te‘ajjun) naziva
intelektom, ali u svom arapskom Lemehat on je naziva Ibn ‘Arebijevim terminom el-vudZud el-
munbesit ‘ala hejakil el-mevdZudat, “samo-aktualizirajuce bic¢e nad oblicima egzistenata”.EI On kaze da
prva emanacija ne moze biti okarakterizirana nekim kvalitetima iskljucujuéi njihove suprotnosti.
Naprotiv, nuzno je da njen entitet ne bude suprotnost nekog drugog entiteta. Njena veza sa svim
stvarima je kao veza crne linije sa svim slovima pisanog komada. Cini se, tako, da ovaj entitet, koji
daje bitak svemu na bilo kom nivou stvarnosti, vanjskom ili mentalnom, je identican sa

intelektom s obzirom da intelekt, kao $to smo vidjeli, u svojoj jedinosti, sadrzi sve na latentan ili

5 Sah Velijjullah, Sata‘at, p. 3.



eminentan nacin. Ovaj sluéaj ilustrira odredene poteskoée u Sah Velijjullahovoj terminologiji i
doktrini.

Upravo ovaj “unitarni intelekt” ili samoaktualizirajue bice je to koje proizvodi univerzum (3ahs
ekber) sa svim njegovim mnos$tvom bica, duhovnih i fizickih. S usponom univerzuma, mi
prolazimo iz bozanskog carstva beskonac¢nosti u stvoreni poredak $ahs ekbera. Prije uspona $ahs
ekbera, medutim, pojavljuje se neogranicena serija tedzellijata ili epifanija bozanskih imena dok ne
stignhemo do zadnjeg imena, $to je Bozija volja, s obzirom da je sva kreacija pod bozanskom
voljom. Bozanska volja, vis-a-vis $ahs ekbera, “predstavlja vanjsku mudrost” koja permanentno
povezuje sve esencije sa njihovim osobinama: vatru s toplotom, naprimjer, tako da pitanje
“zasto” tamo moze biti postavljeno; naprimjer: zasto je vatra topla?

Sahs ekber se moze razloziti na dva dijela: univerzalnu dusu i materijalne PRINCIPALS koje Sah
Velijjullah, po uzoru na Ibn ‘Arebija, naziva “dah Milostivog” (nefsu-r-rahman). Sve esencijalne
karakteristike jedne stvari, njeni rodni, specifi¢ni 1 individualni kvaliteti proizilaze iz univerzalne
duse kako ona silazi u ili je razvrstana u rodove, vrste 1 individue. Materija sama nema kvaliteta.
Naprimjer, kada voda ispari jedna specificna forma se promijeni u drugu, pri cemu svaka ima ime,
voda ili zrak. Ali materija sama nema imena jer ona nema kvaliteta.

Citav $ahs ekber je proZet snagom imaginacije koja je, kao $to je slu¢aj i sa ljudskim bi¢ima,
situirana izmedu perceptivne i intelektualne modci. Ovo carstvo imaginacije (‘alemu-l-misal) je polje
tranzicije izmedu osjetilnog 1 intelektualnog carstva. Svi ovi duhovni entiteti i dogadaji su
zaodjenuti kvazi-fizickom formom prije nego zadobiju poluduhovni status. Primjer je slika dolara
(u mome umu) prije nego bude interpretirana i pretvorena u znacenje. Egzistenciju ‘alemu-l-misala
¢ini se prvi puta je obznanio Es-Suhraverdi (u. 587/1191) a kao cjelovitu doktrinu razvili su je
Ibn ‘Arebi, Mulla Sadra i drugi, a iskoristio ju je Sah Velijjullah u ¢ijoj misli on igra centralnu
ulogu. Sva nebeska 1 zemaljska tijela i duhovna (andeli) i druga Ziva bica posjeduju ovu
sposobnost imaginacije kao $to je ima $ahs ekber u cijelosti.

Unutar $ahs ekbera postoji centar gdje je suptilnost imaginacije fokusirana. On ima najveéu
sposobnost da funkcionira kao imaginarni reflektor ili transformator. To je istinski bozanski
talisman kojim Bog stvara, oblikuje 1 upravlja univerzumom i njegovim sadrzajem. Pored Boga 1
Njegovih atributa, ova tacka Sahs ekbera manifestira Boga najobuhvatnije i najvjerodostojnije.
Doslovno ona ¢ini vezu izmedu Boga i svijeta. Sah Velijjullah je zove “velikom epifanijom”
(tedzell-i a'zam) i kaze: ““To je apsolutno najvisa epifanija i sve ostale epifanije su njegove epifanije i
refleksije”. Upravo ova epifanija odrzava Sahs ekber zajedno. Ona je direktno vezana za sve u $ahs
ekberu. Ako Zelimo zamisliti njegov odnos prema ostalim stvarima uronimo slani grah u vodu.

Voda natapa sve dijelove graha podjednako. Proporcija razlic¢itih dijelova graha u odnosu jednog



na drugi i u odnosu na cijelo ostaje ista i njihove veze ostaju nepromijenjene ali voda je prodrla
cijelo kao 1 svaki dio. Tako i sadrzaj svega (univerzuma) ostaje apsolutno nepromijenjen uprkos
prodiranju velike epifanije. Njihovi medusobni odnosi ostaju netaknuti. Vanjske uzrocne veze su
na svom mjestu. Ipak, velika epifanija, u jednom dubljem smislu, osigurava stvarnu uzrocnost bez
njthovog podrzavanja. Bez ove stvarne uzrocnosti nista ne bi radilo. Ipak velika epifanija nije
zamjena za druge (vanjske) uzroke. Ona je stvarni, inteligibilni uzrok svega. Ona ne moze biti
nista drugo do uzrok u smislu svrhe.
Ova epifanija, koja je u svom egzistencijalnom aspektu dio $ahs ekbera i na taj nacin dio svijeta,
utoliko §to otkriva Boga na jednom nivou, je c¢isto spiritualna.
(Epifanija) je samo kao oblik koji se pojavljuje u ogledalu koje ima dvije dimenzije. Jedna
dimenzija predstavlja perfekciju ogledala, a druga je instrument za otkrivanje slike onoga
koji gleda. Podjednako, slika osobe ima takoder dvije dimenzije u nasem umu. Jedna
dimenzija ¢ini perfekciju naseg uma, koiji je dio nasih ljudskih akcidenata... Drugi aspekt
je instrument za otkrivanje prirode i oblik jednog ljudskog bi¢a i prema tome ima samo
mentalnu egzistenciju (Mevdzud zihni) i pomalja se iz apsolutne neegzistencije (‘adem
mutlak). Na isti nacin oblik uzdignute istine koja se pojavljuje u najdelikatnijim dijelovima
Sahs ekbera (univerzuma) takoder ima dvije dimenzije. U jednom aspektu, ona predstavlja
perfekeiju Sahs ekbera i stoga se smatra dijelom svijeta. Drugim aspektom ona otkriva Boga
1 predstavlja ravan Njegove ezgistencije. Ona je bozanski talisman koja povezuje cisto

duhovno (nematerijalno) sa osjetilnim svijetom.

U duhovnom korijenu svakog covijeka iskra velike epifanije je ugradena po prirodi. To se,
svakako, mnogo razlikuje od nule u uzorcima poremecene konstitucije (kojih je relativho malo)
do osoba koje su toliko nadarene da su bile perfektne na rodenju — drugim rijecima, perfektne po
svojim kognitivnim, aktivnim i moralno-duhovnim sposobnostima. Velika epifanija, u mjeri u
kojoj se odnosi na ljude i njihovu uputu, emituje snop znanja ili svjetla koja se zove svetim
dvori$tem (haziretu-I-kuds). Svo originalno ljudsko znanje poti¢e otamo. U slu¢aju izvanredno
nadarene osobe kakvu smo upravo spoemnuli, tj., u slucaju poslanika, poseban agent objave,
Gabriel/Dzebrail, otvara svjesni um sehari znanja i upute, haziratu-I-kudsu. Sah Velijjullah, kao $to
smo ranije ukazali, 0 onome $to se opcenito smatra nadnaravnim fenomenima govori u veoma
naturalistickim terminima jednostavno zato §to u njegovom svjetonazoru ova drevna distinkcija
izmedu prirodnog i nadprirodnog je neprimjenjiva. Zato u djelu Sata‘at vezano za proces objave

veli:

¢ Ibid., pp. 14-15.
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Jedna od funkcija velike epifanije (tedZelli a‘’zam) u svijetu je da osigura Boziju odluku
(volju) koja ¢e voditi covjecanstvo; da poducava (Covjecanstvo) znacenju stvaranja i
povratka Bogu; kao i da pokaze mnostvo puteva ka Bogu... Nakon toga, bozansko
upravljanje svijetom — koje je ukorijenjeno u izboru najboljih sredstava a potom onih
manje dobrih — konkretizira se tako sto perfektni ¢ovjek biva instrumentom (ili organom)
1 tako Sto se svrha ostvaruje putem njega. Prema tome, ova bozanska svrha biva uklesana
u tabula rasu (hadZer baht), bas kao $to se oblik sunca reflektira u ogledalu.El Tada
sposobnosti ¢ovjekovoga srca i uma bivaju prosvijetljeni svjetlom njegove tabula rase a
mnos$tvo znanja raznih vrsta i oblika i beskrajnost volje spustaju se na njega. On razvija
jedinstven odnos sa Visim drustvom (eI-meIeu-I-a‘Ia)ﬂodakle poput bujice mudrost i znanje
o prirodi zakona padaju na njegov um. Ti pozeljni ciljevi (gore spoemnuti) se tada
ostvaruju pomocu njega. Ime ovog velikog covjeka je “poslanik”... U jednom trenutku,
bozanska volja postaje vezana za ideju da vanjska uputa treba biti data cijelom
covjecanstvu tako da cijelo covjecanstvo 1 njegove generacije budu ujedinjene
“neraskidivim uzetom Bozijim” (Kur’an, 3: 102). Tako svjetlost od Boga ¢ini poslanikovu
dusu pokornu (njegovom zadatku), a Knjiga Bozija biva pohranjena u njegovu tabula rasu
u sazetoj formi (bez konkretnih detalja). Forma (knjige) kakva je u haziretu-l-kudsu biva
dosljedno reproducirana u njegovom umu. Zbog ove veze (sa haziretu-l-kudsom) jasno je da
je to rije¢ Bozija... “Povijerljivi duh donio je objavu u tvoje srce (O, Muhammede!) kako
bi ti mogao upozoriti ljude” (Kur’an, 26: 193). U takvo stanju, bozanski izljevi iz sehara
Njegove milosti se prosipaju po njemu kao plahovite vode. Ovaj entitet koji se spustio je
“Knjiga Bozija”.

“Bog je u Svojoj primordijalnoj providenciji znao (gajb ili ‘inajet-i ula) da ¢e ljudi u jednom
trenutku trebati uputu. Najbliza moguénost tada je bila poslati perfektnog covijeka
(poslanika Muhammeda) koji posjeduje visoko efektivnu tabula rasu. (Ta osoba), prema
odredbi viSega reda, uzivat ce veliku srecu i igrati odlucujucu ulogu medu svojim
savremenicima (s jedne strane). Sto se tice (konteksta) nizega svijeta (. njegove fizicke
konstitucije) ona ¢e imati balansiranu konstituciju u smislu njegovih kognitivnih 1
prakti¢nih sposobnosti. (Ovo se desava) na nacin da on postaje perfektno sredstvo za

ispunjenje preduvjeta za oblik ljudske vrste... Spustanje Kr’ana (na njegovo srce) je

7 HadZer baht je tehni¢ki pojam koji oznadava originalno stanje covjekovog uma, koji se, svakako, razlikuje po svojoj
sposobnosti da reflektira veliku epifaniju i haziretu-l-kuds.

8 Ovaj ¢emo pojam jo§ stetati. On oznacava visi red stanovnika svijeta, $ahs ekbera, imenom vise andele i one ljude
koji su poput poslanika i ostalih velikih ljudi koji su neizmjerno doprinoseci razvoju ¢ovjecanstva na razlicite nacine,
zasluzili stalnu upravljaju¢u ulogu u konstituciji univerzuma.
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istovremeno funkcija (prirodne) perfekcije duse te osobe kao i ispunjenje obaveza velike

e.”EI

epifanij

Jo§ ¢isce “naturalisticki” je slijededi paragraf u historijskom djelu 1zaletu-I-hafa:
Prva tacka (koju treba shvatiti) je da su neukaljane duse poslanika (mir neka je na njih)
stvorene u potpunoj c¢istoci 1 moralnoj uzvisenosti. Tako su, po bozanskoj mudrosti,
zasluzili (da prime) objavu a i upravljanje svijetom bilo je povjereno njima — kako uzviceni

L

Bog kaze: “Bog zna kome ¢e Svoju poruku ili poslanstvo dati” (Kur’an, 6: 124).

Svaka uputa koju je Poslanik donio svojoj zajednici ili ¢ovjecanstvu vezana je za neku esencijalnu
osobinu. U primordijalnoj providenciji (‘inajet-i ula), sto je drugo ime za bozansku volju i svthu
(irade masleha), neke esencije su nuzno vezane za neke osobine ili efekte. Takve primordijalne veze
ne podlijezu pitanju “zasto je”, naprimjer, vatra vrela ili snijeg bijel. Ove osobine su diktirane od
strane prirode specificnih formi (ili formi vrsta — suver nev'ijje) koje se i same moraju iskazati u
realnom svijetu osim ako se pojave nepremostive prepreke. Ovo primordijalno povezivanje
osobina sa specifiénim formama zove se Kader ili takdir, sto doslovno znaéi “procjena ili
odredenje necega ili mjerenje”. Kada proizvodac¢ auta, naprimjer, procjenjuje da ée zivot nekog
auta, pod normalnim uvjetima puta, biti 15.000 milja, onda je ta specifikacija njegov kader ili takdir
(mjera njegovog zivotnog vijeka). Koncept Kadera, prema tome, zahtijeva da u jednom trenutku u
svome zivotu to auto bude ukljuc¢eno u sudar ili se podere i bude unisteno.
Upravo priroda ovog Kadera uzrokuje religioznu nuznost i moralne obaveze za covjecanstvo. Kao
§to je imperativ za vatru da gori, tako je imperativ za ljudska bica da prihvate i slijede zakon koji
je u skaldu sa njihovom visom prirodom. Ne moze se, dakle, postaviti pitanje zasto covjecanstvo
slijedi visu prirodu ili religijski zakon i zasto obozava Vrhovno bice. Jedini odgovor je da je to
ono $to ljudska priroda trazi i da je to ono $to specificna ljudska forma diktira. Univerzalnost
religije 1 njena nezaobilazna prisutnost je upravo to:
Zakonodavstvo (te8ri) je funkcija ili rezultat (bozanskog) odredenija/mijere (takdir). Sto se
tice takdira to znacdi da su fizicki oblik, crte ponasanja i pravilne aktivnosti svake vrste
odredeni. Naprimjer, ljudsko bi¢e moze biti (okarakterizirano) kao bice koje je racionalno,
moze razumjeti govor, ima golu kozu, hoda uspravno na dvije noge. Konj (s druge strane)
rze, ne razumije govor, ima kozu pokrivenu dlakom, i ide na cetiri noge... Tokom

seksualnog odnosa, svaka vrsta ima razlicite pokrete. Takoder postoje bezbrojne razlike

9 Sah Velijjullah, Sata‘at. Citirano selektivno iz “Sata 19 217, pp. 30.33.
10 Sah Velijjullah, Izaletu-I-hafa, p. 9.
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medu njima pri jelu, picu, podizanju njthovih mladih, itd. Sve ove crte pojavljuju se po
prirodnoj intuiciji u dusama voljnih bica.

Zakonodavstvo znaci da s obzirom da je ljudsko bice sastavljeno od dvije sposobnosti —
andeoske 1 animalne — posebna pravda zahtijeva da obje sposobnosti ostanu u ekvilibriju
kako bi se postigla sre¢a na budué¢em svijetu. U svojoj sekularnoj egzistenciji (ljudsko
bice) ne bi trebao skretati sa pravog puta u smislu osnova socio-ekonomskog Zivota kao
sto su zakonski nacini sticanja zarade, etika bracnog zivota 1 odrzavanje politickoga reda i
ponasanja. Uspostavljanje valjanih uvjeta 1 djelovanja za (¢lanove) ljudske vrste se naziva
zakonodavstvo (teSr1°). Rije¢ je otprilike o slijedecem. Velika epifanija poduzima generalno
1 duboko propitivanje specificne ljudske forme. Izmedu velike epifanije 1 ljudske forme (tj.
u tacci haziretu-I-kuds) bezbrojne iskre svjetla se emitiraju. Svrha ovoga je da se neka djela
(ef‘al) traze. Bozansko zadovoljstvo je povezano sa ovim djelima. Neka od ovih djela su ili
obavezna ili preporucena, dok se drugih treba klonuti jer su povezani sa bozanskim
nezadovoljstvom, §to ih ¢ini zabranjenim ili pokudenim. Iz ovoga se pomalja mudrost
dobrote 1 grijeha: “Moja rijec¢ se ne mijenja” (Kur’an, 50: 29). Ponekad ova nepromjenjiva
ali genericka mudrost se detaljno otkriva nekim osobama ili narodima. Ove osobe ili
narodi onda primjenjuju ove univerzalne principe (Umur Kullijje) na poseban nacin.
Tlustracija ovog prvog (generickog) tipa je: “On (Bog) je vama (muslimanima) propisao
istu religiju koju je propisao Nuhu” (Kur’an, 42:13). Ilustracija drugoga (detaljnog
zakonodavstva) je: “Za svaku od vasih (religijskih zajednica: jevreja, krs¢ana, muslimana)

Mi smo propisali (razlicit) zakon i nacin obozavanja” (Kur’an, 5: 48).IEI

Najvaznija i najdalekoseznija karakteristika ¢ovijecanstva je moé rezonovanja. Za Sah Velijjullaha
upravo ta mo¢ u nama stvara osjecaj odgovornosti koji nas vodi da priznamo nasega Stvoritelja i
da ga obozavamo i da se ponasamo odgovorno prema drugim ljudskim bi¢ima. Veliki dio
ljudskog ponasanja je instinktivan, kao i ono kod zivotinja — naprimjer nacin na koji se dijete drzi
grudi svoje majke da bi jelo, nac¢in na koji trazimo skloniste od velike vreline ili hladnoce, nacin na
koji imamo seksualni odnos. Ovo se pomalja iz “prirodnih nadahnuéa” (ilhamat dZibillijje). Uprkos
ovome ljudi su kadri da svojim misle¢im sposobnostima iskonstruisu sofisticirane, elaborirane i
lijepe Zivotne stilove s kompliciranim drustveno-ekonomskim i politickim institucijama. Ovaj
proces razvoja, koga ¢emo ovdje ukratko razmotriti, naziva se irtifak, sto doslovno znaci

“planiranje korisnih mjera”. Ali Sah Velijjullah ovu rije¢ koristi u znacenju “drustveno-kulturno-

11 $ah Velijjullah, Sata‘at, “Sat‘a 157,
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politickog razvoja”.EI Tako irtifak-razvoj mora i¢i pod ruku sa moralnim i duhovnim razvojem
Covjecanstva jer bez odgovarajuce jake irtifak-substrukture, moralni i duhivni razvoj se ne mogu
desiti.
U Jjudima, centralna revolucionarna promjena koja se desava i koja ih izdvaja od zivotinja je
priroda ljudske akcije. Ljudska voljna akcija, pored toga $to afektira izvanljudsko carstvo, vraca se
na samog ¢ovijeka i prodire u dugu. Da sumiramo Sah Velijjullahovo misljenje o ovom klju¢nom
pitanju: ljudi su ono $to cine. Sve $to je Serijat rekao o drugom svijetu, nagradama i kaznama i
sudbini ljudskih bi¢a je, dakle, prirodan proces odreden uglavnom djelima samih ljudi.
“Morate znati da sva djela koja ljudi Zele uciniti i sve eticke crte koje su ukorijenjene u njima
emaniraju iz racionalne duse (u prvo vrijeme). Potom se ovi efekti vracaju njoj (racionalnoj dusi
na buducéem svijetu). A onda se ovi (efekti) snazno vezu za (racioanlnu dusu) i, uistinu,
obuhvataju je.”DDrugdje Sah Velijjullah kaZe:
Prema tome, trebate znati da su propisi 1 pravila objavljenoga zakona (Serijata) u skladu sa
navikama obi¢nog ¢ovijeka. Na taj nacin, postoji velika i tajna bozanska mudrost. Prema
tome, kadagod se propisuje objavljeni zakon (Serijat), tada uzviSeni Bog gleda navike i
obicaje ljudi (‘adat). Sto je tetno od njihovih obi¢aja ima se izbjegavati. Koji god dobar

[

obicaj bude primije¢en on e biti ostavljen kakav je i bio.

Ovdje jasno vidimo da Sah Velijjullah podrava viersko stajaliste istinske islamske ortodoksije a
ne sufizma; Serijat a ne apstraktnu unutrasnju duhovnost, Ibn tejmijju prije nego El-Gazalija. Dok
smo diskutirali o El-Gazaliju vidjeli smo da je on priznao vaznost zakona u posljednjim godinama
svoga zivota. Ali El-Gazali nije sintetizirao duhovnost u jedan sistem iako je njegova sustina bila
da produhovi zakon. Sah Velijjullah je, s druge strane, integrirao duhovnost, filozofiju i zakon u
sistem. Ono §to mu je omogucilo da to ucini jeste to §to je univerzum smatrao jednim
organizmom. On se razvija i organiziran je po direktivi i upravljackim silama haziretu-l-kudsa i
mele’u-l-a’'la gdje njegovi materijalni duhovni sadrzaji djeluju skupno uz konstantnu i materijalnu
interakciju. Ustvari, sasvim je tacno kazati da je on, selektivho uzimajuéi elemente iz stoicizma,
neoplatonizma itd., konstruirao sistem u kome kosmologija Kur’ana i hadisa postaje ziva.

Djela, a ne unutrasnja stanja i sklonosti, postala su klju¢ne tacke ljudskog ponasanja. Ustvari, kao
§to smo ranije rekli, djela ucinjena uz odgovarajucu svjesnost afektiraju dubinu same duse. Zbog

toga religijski zakon je odredio odredene kvantitete za ova djela, za svaku osobu. U protivhom,

12 (Fazlur Rahman Sah Velijjullahov termin irtifak derfinira kao drustveni, kulturni i politicki razvoj. U prevodenju on
koristi kraticu “kultura” da bi opisao ovaj koncept. Mercia Hermansen irtifak prevodi sa “podrska civilizaciji” (vidi
Sah Velijjullah, Conclusive Argument, pp. xviii-xix). O¢ito razlika izmedu kulture i civilizacije ovdje nije uzeta u obzit.)
15 $ah Velijjullah, Hudzdzetullah, vol. 1, p. 59.

14 Sah Velijjullah, Fujud, p. 89.
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drustvo bi zavrdilo u raslojenim klasama. Ova tacka je toliko interesantna da ovdje donosim

ptijevod poglavlja o “Razlici izmedu kotisnih ciljeva (mesalih) i zakona” iz HudzdZetullahi-l-balige:
Trebas znati da nam je Zakonodavac (ovdje se misli na Poslanika) dao dvije vrste znanja,
razlicite po svojim karakteristikama i statusu. Jedna je znanje o kotrisnom (mesalih) i
stetnom (Mefasid). Mislim na ono ¢emu nas je naucio u smislu sticanja osobina koje ce
nam donijeti korist na ovom ili budu¢em svijetu i eliminiranja suprotnih osobina. Kada
nas je poducavao o vodenju domadinstva, etici stjecanja za zivot, vodenju drzavnih
poslova, on nije specifizirao nikakvu koli¢cinu djela. On takoder nije vezivao takvo
slobodno 1 neodredeno ponasanje za bilo koji odredenti i rigidni princip ili nefleksibilna
pravila, niti pojasnio njegove nejasnoce poznatim simbolima. Radije (u ovoj sferi morala i
politicke zajednice) on je jednostavno ohrabrivao pohvaljeno ponasanje i upozoravao na
ono suprotno. On je zato prepustao da njegov govor razume sami ljudi kojima je njegov
jezik bio maternji. Naredba 1 zabrana trebaju biti utemeljeni na korisnim ciljevima (koje
treba posti¢i same po sebi), a ne na anticipiranim izvorima (Mezann, sg. mezanne). To je
ucinio postavljajudéi kvantitativne standarde i vanjske simbole koji mogu voditi realizaciji
ovih ciljeva. Naprimjer, on se pohvalno izrazio o vrlinama ostroumnosti i hrabrosti, te
zahtijevao milosrde, uzajamno postivanje 1 umjerenost u sticanju nafake. Ali on nije
definirao koli¢inu oStroumnosti 1 eventualni kvantitativni standard po kome bi ljude
trebalo ocjenjivati.
Svi korisni ciljevi na koje nas Serijat podstice i sva zla od kojih nas pokusava zastiti mogu
biti svedena na tri glavna tipa. Prvi je odgojiti nase duse pomocu cetiri vrline koje ¢e
koristiti na budu¢em svijetu ili svih vrlina koje ¢e nam biti od koristi na ovom svijetu.
Drugi je udiniti napor kako bi “rije¢ istine” (Kelimetu-I-hakk) prevladala u svijetu, provesti
vjerske zakone i pokusati prosiriti sferu njthova uticaja. Treéi je organizirati ljudske
poslove kako bi njihove korisne kulturne i drustveno-ckonomske institucije (irtifakat) bile
unaprijedene i kako bi se poboljsali njihovi obicaji. Znacenje rijeci (da se traganje za svim
korisnim ciljevima i izbjegavanje svakog zla) moze svesti na (tri glavna tipa) jeste da ove
aktivnosti afektiraju te korisne ciljeve i njihove suprotnosti na pozitivan ili negativan
nacin. Prema tome, neke od ovih aktivnosti mogu biti jedan segment nekog kvaliteta
medu tim ciljevima. Ili (neke) mogu biti njegova suprotnost, ili moze predstavljati veliku
vierovatnocu (Mezanng) njenoga postojanja ili nepostojanja ili popratnu okolnost ili njenu
suprotnost ili to moze biti sredstvo koje vodi ka njemu ili od njega.
(Bozansko) zadovoljstvo per se je vezano za te korisne ciljeve a (bozansko)

nezadovoljstvo per se je vezano samo za te zle kvalitete kako prije tako i poslije slanja
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poslanika. Uistinu, da nije ¢injenice da je bozansko zadovoljstvo 1 nezadovoljstvo vezano
za ove dvije dimenzije (korisne i Stetne ciljeve), poslanici ne bi bili ni poslani. Zato su
kazne (hudud) nametnute tek nakon slanja poslanika. Prema tome, Bozanska milost (za
ljude) nije pocela sa nametanjem obaveza ljudima 1 njihovim kaznjavanjem zbog prestupa
po ovim religijskim zakonima. (Ustvari) ¢ak i prije slanja Poslanika sama narav ovih
korisnih ciljeva (kojima treba teziti) i zala (koje treba izbjegavati) imali su svoje efekte. Po
sebi oni (ciljevi) zahtijevaju rafiniranje duse i (izbjegavanje) njenog kaljanja zlom kao i

traganje za ustanovljavanjem drustvenog poretka.
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