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Sazetak

Sufizam zbunjuje ucene ljude, jer nije u skladu sa strogim kanonima racionalnog
znanja. Sufijska gnoza poucava se putem interakcije uciteljevog i ucenikovog
duha, teje u procesu prijenosa, racionalnim metodama ,neprenosivog“, uz price,
anegdote, alegoriju, metaforu, glazbu, ples, od velikog znacaja uloga poezije
kao vaznog medija. Sufijska poezija posjeduje vanjstinu i unutrasnjost, i njena
poruka ne da se objasniti racionalnim teoretiziranjem, nego je razumljiva samo
onima koji dijele isto iskustvo. Slicnu funkciju imaju, koani u zenu. Najstariji
duhovni zapisi svijeta, smatra se, nastali su interakcijom ¢ovjeka i Boga. Rije¢
logos, kao vrhovna manifestacija Boga, objavljivala se izabranim pojedincima,
i stolje¢ima prenosila s ucitelja na ucenika usmenim putem. Vazan je aspekt
razumijevanja sufijskih tekstova, starith znanja opcenito, simbolizam slova
(slovni misticizam), gdje je naglasak na misticnom znacenju pojedinih slova
i njthovom rasporedu u rijecima.

Kljuéne rijeci: sufijska gnoza, sufijska poezija, medij, prenosSenje neprenosivog,
slovni misticizam
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Nije pitanje Sto je sufizam?, nego Sto se moZe reéi i pouciti o sufizmu?
(Idris Ibn-Ashraf)

1. O misti¢noj i racionalnoj spoznaji

Ljudi su oduvijek tezili tome da spoznaju svijet oko sebe, kako bi u njemu opstali, a spoznaje su se
tijekom povijesti ¢esto puta desavale kroz misti¢ne dozivljaje pojedinaca. Sto su drugo munjevite
spoznaje znanstvenika koji su se dugo bavili nekim problemima i zagonetkama znanosti, ne nalazeci
pravoga rjeSenja, da bi im se u jednom trenutku, ili ¢ak u snu, slozila cjelovita slika, otvorila
cjelokupna spoznaja, $to su to drugo, nego misti¢ni dozivljaji!*s Tim slijedom neki autori smatraju
da je misticizam temelj svega znanja (Khan,2005:317), i prema tome, izvor znanosti je u intuiciji."®
Bozja tajna, kako je mistici nazivaju, tajna je postojanja. U njoj su sadrzani svi prirodni zakoni,
covjecanstvu jos u velikoj mjeri nedokucivi (,,nedokucivi su putevi Gospodnji, obic¢avaju reci ljudi),
a ,Bozji plan®, cjelokupna slika svijeta, jos je nedostupna ljudskom umu.

Sam pojam misticizma prvenstveno upucuje na oblik religioznog iskustva ,kada vjerski osjecaj
nadvlada njegov racionalni sadrzaj, tj. kada skriveni, iracionalni, nesvjesni elementi prevladaju i
stanu presudno odredivati emocionalni zivot i intelektualno stajaliste®. (Happold, 2005:305)

Racionalnom spoznajom smatra se ona spoznaja koja je nosSena mocu racionalnog misljenja, bastinik

je aristotelovske tradicije, izrasla na postivanju zakona logike.

,Sufizam zbunjuje ucene ljude jer nije u skladu sa strogim kanonima racionalnog znanja, nije
logican“. (Suvremenim bismo jezikom/rjecnikom mogli izrec¢i da ta dva ucenja pripadaju
razli¢itim diskursima. Racionalno znanje pripada racionalno-logickom diskursu, dok sufijsko
pripada tzv. duhovnom, mudrosnom, domeni sofije, a to su dvije razli¢ite razine/diskursa, pa otud

nerazumijevanje.

Pojedinci koji krenu putem trazenja spoznaje Istine, u pocetku su zbunjeni, jer puno toga nije u skladu
sa zakonima dotada poznate logike. Veliki sufijski pjesnik Rumi to je izrazio sljede¢im stihovima:

115 Rije¢ mistik vodi porijeklo od grckih misterija, a rije¢ misterij (mysterion) dolazi od gr¢kog glagola muo, §to znaci
zatvoriti usta ili o¢i* (Happold, u Hlad, 2005:305)
Misti¢na spoznaja je spoznaja sadrzana u misticnom iskustvu. To je dubok uvid u tajne postojanja i bivstvovanja nedo-
stupne diskurzivnom razumu. U mistici objavljenih religija to je prozivljeno poniranje u bozanski misterij nedostupan
racionalnoj teologiji. Prema ucenjima velikih mistika, ni slike ni pojmovi ne otkrivaju nam pravu zbilju. Treba aske-
zom 1 kontemplacijom pro¢i kroz zastor osjetila i intelektualnih predodzbi. Ocistivsi se od sebe i od svega vidljivog,
dusa se otvara punini spoznaje.

116 ,,Prvo je postojala intuicija, onda je doSao razum, i konacno je na to primijenjena logika* Khan, u Hlad, 2005:317.
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,Sto éu, o muslimani? Vise sam sebe ne poznajem.
Nisam ni kr$éanin, ni Zidov, i pars ni musliman,
Nisam ni s Istoka, ni sa zapada, ni s kopna ni s mora;
Ne potjec¢em ni od prirode, ni od nebesa u njithovu okretanju.
Nisam ni od zemlje, ni od vode,ni od zraka, ni od vatre;
Nisam ni od neba, ni od orasine;nemam
ni postojanja ni biéa.
(..)
Ni tijelo ni dusa, jer pripadam dusi voljenog.“
( Rumi, Divan-e Shams-e Tabriz)

2. O sufizmu

Sufiji tvrde da postoji oblik znanja koje ¢ovjek moze steéi, a koje je u takvom odnosu prema skolskim
znanjima, kao Sto je znanje odraslog covjeka prema znanju djeteta.

U islamu postoje pojmovi, a dvije vrste znanja: Jedno je ilm'7, znanje koje moze biti vjecno (u Bogu),
i proizvedeno (u bi¢u), gdje se ovim pojmom vise misli na ono znanje koje moze biti proizvedeno,
osjetilima dokazano, pa se prema tome u islamu za znanost koristi naziv ilmija, dok je uéenjak,
znanstvenik, alim"®. Za gnosticko znanje koristi se izraz ma’rif*9a, dok se za znalca u tom podrucju,
gnostika, koristi izraz arif=°.

Znanja su postojala i prije nego Sto su bila zapisivana, i stara znanja koja su se pojavila na raznim
krajevima svijeta sli¢na su, $to ukazuje na to da poticu iz jednog izvora. Najstariji duhovni zapisi
svijeta, smatra se, nastali su interakcijom covjeka i Boga. Rije¢ logos, kao vrhovna manifestacija
Boga, objavljivala se izabranim pojedincima, i stolje¢ima prenosila s ucitelja na u¢enika usmenim
putem.

Rije¢ Bozja (Bozja bit, Bozja priroda), kroz povijest se otkrivala razvijenijim pojedincima, koji su
se mogli ,,uskladiti“ s Bogom, zbog toga $to su oni imali razvijenije ,organe“/receptore, kojima
su mogli cuti (,,tko ima usi neka ¢uje“), razabrati (npr., ,duhovno oko“**") Primjerice, objavljene
religije'®? su nastale na taj nacin (Abraham, Mojsije, Muhamed, bili su ,primatelji“) pa kad bismo
dalje gledali, sve religije na svijetu su objavljene, jer je svaki pokretac neke religije primio ,,objavu“,

117 ilm, arp. znanje.

118 alim, arap. ucenjak; u islamu se tako najces¢e naziva uceni teolog i pravnik, ¢lan uleme (islamske zajednice).

119 marifet, gnosti¢ko znanje; intuitivna spoznaja.

120 arif, arap. ,,onaj koji zna“, gnostik, mudrac upucen u posljednje istine bitka.

121 To je ,,oko* koje vidi ono §to svi ne vide, dalekovidnije je, ,,svjetiljka tijela®, ,,ako ti je oko otvoreno, cijelo tijelo ti je
u svjetlu, a ako je zatvoreno, cijelo tijelo ti je u mraku.* (MT)

122 Objavljenim se religijama smatraju sve koje se temelje na osnovi direktnog o€itovanja transcendentnog Boga (zidov-
stvo, kr§¢anstvo, islam), u Sirem smislu su to i sve druge koje sadrze neku objavu (vedizam, zoroastrizam), dok , gle-
dano u najsirem smislu, niti ne postoji religija koja ne bi bila objavljena, jer sve su temeljene na misticnom dozivljaju
transcendentalnog - Bozje prisutnosti.
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bilo direktno od Boga, kako se smatra, ili putem meditacije, Sto je u osnovi isto.

Bozja priroda za sufije je beskonaéna, i nemoguce ju je spoznati ciljanim, racionalno definiranim
postupcima, jer, Covjek i metoda nisu ¢initelji koji odreduju spoznaju Boga. Sufizam se, prije nego
verbalnim metodama i objasnjenjima, sluzi postupcima takvim kao $to su kretnje, pokazivanja, koji
mogu nekoga navesti na predavanje Bozjoj milosti, jer kako sufiji smatraju, Bog je taj koji na kraju
dopusta spoznaju. Na ¢ovjeku je samo da postigne umijece prepustanja Bozjoj milosti.

,Nitko sam ne moze spoznati Boga. Bit BoZja moze se spoznati samo njegovom miloScu.
Um ¢e te voditi, ali samo do Njegovih vrata. Njegova ¢ée te milost dovesti Njemu“
Sana’i (Mayerovich-Vitray, 1998:238)

Simbolika vrata kroz koja se ulazi u tajni vrt moze se na¢i u mnogim pricamailegendama, i prikazuje
ulazak u podrucje spoznaje Boga. U sufizmu, poezija je klju¢ kojime se otkljucavaju ta vrata, dok je
ucitelj kljucar koji uéeniku predaje kljuc.

Na sufijski se put krece onda kad covjek osjeti ,,Bozji poziv“23, i ¢ovjek koji je to dozivio smatra se
~covjekom dostojnim Boga“. Dakle, to znaci da je pojedinac koji poc¢inje obavljati sufijsku praksu
u svom osobnom razvoju ,dorastao“ spoznajama koje su viseg reda u odnosu na ono $to nudi
svakodnevni zivot. Sufiji smatraju da je stvarna slika svijeta, Istina, za ljude zastrta velom, i da se
stalnom praksom kroz taj veo moze proniknuti. Videnje svijeta zastrtog velom opsjene, iluzije, zbog
kojeg je nemoguca jasna spoznaja, ne nalazi se samo u sufijskom ucenju, nego i u mnogim drugim
duhovnim tradicijama', jer ¢ovjek je jos od davnih vremena, nezadovoljan dometima vlastite
spoznaje, imao potrebu transcendirati stvarnost.

Sama gnoza, u ovom se slu¢aju moze objasniti kao prisutnost — dakle, ¢in gnoze je ¢in prisutnosti.
Onaj koji zna je onaj koji je prisutan, pa vidi, a za onoga tko je prisutan moze se jos reci da je —
budan. %

Sufijsko se znanje ne poucava putem zamornih racionalnih objasnjavanja (kao u leksikonima),
nego putem interakcije uciteljevog i ucenikovog duha'*®, kako navodi Idriz Shah, ,neki sretno rabe
religioznu formu, drugi romanti¢nu poeziju, treci pricaju Sale i legende, dok se neki oslanjaju na
razne oblike umjetnosti i zanatsku proizvodnju“ Suvremenim bismo rjeénikom to mogli nazvati
multidimenzionalnim pristupom!

123 ,,Svaki duhovni putopis zapocinje Bozjim pozivom dusi da se trgne iz drijemeZza bezbriznosti i zaborava* (Mayerovit-
ch-Vitray, 1988:41)
124 Primjerice, nalazimo je ve¢ u brahmanistickoj filozofiji s kraja vedskog razdoblja. (Religijski leksikon, 2002:560)

125 buddha (skt. probudeni, prosvijetljeni) u budizmu, osoba na najvisem stupnju duhovnog postignuca; naslov za Siddar-
thu Gautamu, osnivaca budizma, jednog od najpoznatijih ,,probudenih®.
126 Insan-I-Kamil, u Shah,I.,1968:266.
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3. O ulozi Kur’ana u sufizmu

Uloga Kur’ana je vazna u razvoju sufizma, i ima isto znacenje kao i u ortodoksnom islamu. Knjiga
(Kitab, tako se naziva u tekstu Kur’ana) sastoji se od 114 sura ili poglavlja, koja su opet sastavljena
od odredenog broja ajeta (stihova). Sura prema kur’anskom tekstu znaéi visok polozaj ili kat zgrade,
prema ¢emu je onda Kur’an zgrada sastavljena od sve visih katova, tako da onaj koji sve dublje ulazi
u tu gradevinu, na sve viSem je polozaju na putu prema Bogu.(Kur’an, str. 839)**

Al-Fatiha, u doslovnom prijevodu “pristup®, prvije stih Kur’ana, i izgovara se prilikom svakog obreda
muslimana, pa tako i derviskog. Ona govori o misti¢noj sveprisutnosti Bozjoj i prepustanju covjeka
bozjoj volji kao najboljem moguéem cinu. Sli¢nog je sadrzaja molitva ,,Oce nas“ kod kr§¢ana, gdje
stihovi ,neka bude volja tvoja, kako na nebu tako i na zemlji“, takoder imaju isto misti¢no znacenje.
I sam Isus, nakon agonije pred raspece kad je vapio ,,Oc¢e, ne moja, nego tvoja volja neka bude®, sto
na kraju molitelji, i kr§¢anski i muslimanski, u svojim obredima i ¢ine, doZzivio je konac¢no, potpuno
prepustanje Bozjoj volji, neki to nazivaju ,prosvjetljenjem®, u trenutku kad je u mukama, razapet
na krizu, izustio znamenite rijeci ,,Oce, u ruke Tvoje predajem duh svoj“, dostigavsi tako konacnu
spoznaju o biti Bozje prisutnosti.

Sufiji smatraju da oni koji poznaju Alaha mogu spoznati i istinu, jer:

»Shvatis li njthovu tajnu, znat ¢es bit tih tajni:
On je jedan, nista osim Njega ne postoji,
On je Jedini, nema drugog Boga osim Njega.“

(Hatif Isfahani, Vitray-Meyerovich, E. de, 1988:250)

U stihu ,,On je jedan, nista osim Njega ne postoji...“ sadrzana je Istina o pravoj prirodi ljudskog
postojanja, a to je ono ¢ime se sufiji u svojim trganjima i bave. Za njih je svijet Bozje zrcalo, i sve
Sto postoji proizlazi iz bozanske biti. Kako Kur’an uci, ,Allah je izvor svjetlosti nebesa i zemlje!“
Bog je taj koji moze ¢ovjeku omoguciti da spozna pravu prirodu svih stvari.

« (13

Bozje jedinstvo, istinitost, ,jednost®, “jedincatost”, temelj je spoznaje mistika. Tako je bilo od
pamtivijeka, i na Zapadu i na Istoku, jer svijet o jedinstvenosti postojanja nije privilegija istoka. U
davnom Talesovom otkri¢u: Sve je jedno, sadrzana je i kozmogonija Smaragdne knjige Hermesa
Trismegistosa, (Kako gore, tako i dolje), koju u kr§éanstvu nalazimo u molitvi Oc¢e nas (Kako na
nebu tako i na zemlji). Sve su to spoznaje koje ukazuju na svekoliku jedinstvenost svijeta. Mjesec
je jedan, kaze jedna stara japanska prica, samo su razliciti prsti koji ga pokazuju.

127 Sli¢na je simbolika pagode, ritualne gradevine koja se sastoji od 7 do 13 nivoa (katova), i svaki od njih predstavlja
korak blize ,,nebu® i bozanstvu.
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LAllah je jedan,

On je onaj kome se sve obraéa

Nije nikoga rodio niti je roden

Njemu nitko nije ravan® (Kur’an 112:1)

Prvi sufijski ucitelji traZze svoj individualni, najbolji put Bogu, i okruzeni su ucenicima kojima
prenose svoje znanje. Ve¢ u tom najranijem periodu pocele su se formirati $kole, tarikati, i to prema
sklonostima nekih sufija da uce kod odredenog ucitelja radije nego kod nekog drugog*?®. Derviski
redovi'®, kao institucionalan oblik u¢enja odredenog ucitelja, u pravilu su se formirali nakon smrti
ucitelja ¢ije je izvorno misti¢no iskustvo kasnije preto¢eno u pravila namijenjena ucenicima kao
svojevrstan putokaz na putu prema Bogu, i oni u sli¢cnom obliku postoje jos i danas. Njegovi ucenici
nastavili s radom slijedom uciteljevih uputa; znanje ucitelja bi ostalo, kako sufiji kazu, ,,u srcima
ucenika®.

»,Kad budemo mrtui, ne trazi nas grob pod zemljom, nego ga nadi u srcima ljudi.“ (Rumi)
(Shah. 1., 2005.)

4. O sufijskoj metodi

Ne postoji jasna, odredena sufijska metoda, nego se sufizam'3° moze poucavati na vise nacina, koji
obic¢no nisu jasno strukturirani, ne ograni¢avaju se pravilima i konvencijama. Sve te metode su
ispravne, i to moze potvrditi svaki dervis koji ih je iskusio, ali takav put je neprihvatljiv za mnoge,
narocito zapadne umove, jer u prirodi je ljudskoj da jasno definira ono $to radi, pa ¢e tako zahtijevati
da mu se objasni tko je taj sufi od kojega hoce nesto nauciti, kojem bratstvu pripada, koje osobine
posjeduje, a sufizam je tu neodreden, jer, kako je rekao arapski pjesnik i mistik (iz 14.stoljec¢a) Ibn
Arabi, ,sufi je onaj tko to nije, Sto znaci da nema odredenja pojma sufija nekom definicijom. I samim
sufijima nejasno je i neuhvatljivo odrediti cilj koji Zele postici, kakvi trebaju biti da bi bili sufiji, i
kojim se metodama trebaju sluziti. Nema pravila. U srcu sufijske metode upravo lezi ,sloboda od
metode*. Sto to toéno znadi? Pojam metode (gré. methodos) doslovno znaéi put kojim se dolazi cilju,
postupak istrazivanja, odnosno skup nacela, pravila i postupak istrazivanja u procesu rjeSavanja
nekog problema ili postizanja neke svrhe (Filozofijski rje¢nik), Sto bi onda znacilo da i u sluc¢aju
sufizma, sufijska metoda, ili jo$ bolje — metode, oznacavaju skup nacela, pravila i postupaka kojima

128 ,,Brojni su putovi traganja, ali traganje je uvijek isto. Zar ne vidis da su putovi Sto vode u Mekurazni, jedan dolazi iz
Bizanta, drugi iz Sirije, a drugi pak prelaze kopnom i morem? Stoga je udaljenost koju ovim putovima treba proci svaki
put razlicita; ali kad stignu na cilj, raspre, rasprave i odstupanja u pogledima iS¢ezavaju, jer srca se sjedinjuju...Ovaj
polet srca nije vjera, ni nevjera, nego ljubav.” Rumi (Vitray-Mayerovitch, 1988:253)

129 Derviski redovi, misticna bratstva koja se okupljaju oko posebnog tarikata radi duhovnog uzdizanja; razvili su se u
sufizmu i znacili su uklapanje misti¢nog pokreta u islamsku zajednicu. (Op¢i religijski leksikon, 2002)

130 Izraz sufizam novijeg je datuma, to je njemacka kovanica iz 1821.godine (Shah, 2005:11) koja se udomacila u zapad-
nom diskursu, pa ¢emo je i mi ovdje koristiti.
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se postize neka svrha. Ali bas ta svrha koja bi trebala odrediti metodu, u sufizmu je neuhvatljiva,
racionalno neodredljiva, jer se ne moze spoznati uz pomo¢ racionalno strukturiranog postupka
vodenog namjerom o postignucu. Svrha sufizma je dozivljaj Bozje prisutnosti, priblizavanje Bogu,
nestajanje u njemu, (fana, nestajanje, temelj je sufijske spoznaje, i naziv za stanje ,kad se dusa
razlaze u Bogu®) ali ne moze se to¢no odrediti, definirati, racionalno strukutrirati objasnjenje Sto
to ustvari znaci. MozZe se samo teoretizirati ili iskusiti. Pod pojmom ,nestajanja,“ u sufizmu se misli
na nestajanje ega, misli se na zamjenu ljudskog ega, ljudske prirode, bozanskom prirodom. Takvo
stanje opisuje zabiljezeno iskustvo jednog sufija:

»~Nebesa i zemlja i pakao i raj sve je prestalo postojati za mene. Kad gledam oko sebe nema
th nigdje. Kad sam u necijoj prisutnosti ne vidim nikoga ispred sebe: uistinu, moje vlastito
postojanje ne postoji za mene. Bog je beskonacan. Nitko ga ne moze nadiéi, i ovo je krajnja
granica duhovnog iskustva. Nijedan svetac nije mogao i¢i dalje od toga.”

Igibal.(Vitray-Mayerovich, 1988:78)

Cilj duhovnog puta, ako se to uopte moze nazvati ciljem (izraz: smjer putovanja, nastojanje na
putu, bio bi prikladniji), jest spoznaja istine, do koje se dolazi u procesu odgoja i preobrazaja nefsa
(duse).

Sufiji smatraju da je svaki korak na duhovnom putu odreden Bozjom voljom. Osim svoje teoretske
i filozofske podloge sufizam ima i praktican aspekt, koji se objasnjava kao Put (tarig, tarikat’") a to
je skup razli¢itih metoda kojima ucéenik dostiZe posebno stanje duha koje ¢e mu omoguditi prisniji
odnos s Bogom. Schimmel (2005:470), navode¢i da su ,,mistici u svakoj religijskoj tradiciji bili skloni
razlicite korake na putu koji vodi do Boga opisati kao Put, govori o ,,putu kojim mistik kroci“ i koji
je definiran kao ,put koji proizlazi iz Serijata's*“, ali je tezi, ,uzi“, nije za svakog. Onaj koji stupa na
put (tarikat)'3 naziva se uéenikom (murid)'4, i on pod vodstvom $ejha'ss ili voditelja (mursida)'3®
pristupa sufijskom ,,treningu“ svakodnevno izvr§avajuci niz, od Sejha propisanih aktivnosti. Krajnji
cilj Puta svakog sufija je potpuno sjedinjenje s Bogom.

Jos$ za Muhamedovog Zivota pojavili su se pojedinci koji su Zeljeli izravniji i blizi dodir s Bogom
nego Sto su to nudila upravo ustanovljena, vazeta vjerska pravila islama, i koji se nisu zadovoljili

131 Tarig - put

132 sari’e: sar *‘glavni put*

133 ,,Kad se novak pridruzi Seicima u Zelji da napusti svijet, podvrgnu ga trogodisnjoj duhovnoj disciplini. Ako se prila-
godi onome §to se od njega trazi, dobro je; inace, reknu mu da ne moze biti prihvacen u tariqu.* (Vitray-Mayerovitch,
1988:53)

134 murid (arap.,.,murid, uéenik) kandidat derviskog reda (Skalji¢, A., 1989).

135 Sejh, Sayh (arap. starac, starjeSina, duhovni voda, starjesina derviskog reda, sveti Covjek)

Moguce je pogresno tumacenje pojma, s obzirom da se Sejhom najcesce postaje u kasnijoj zivotnoj dobi, nakon odre-
denog, potrebnog iskustva, pa se izraz moze zamijeniti jednim od svojih znacenja kao-starac. Tako je pogresno pre-
veden naziv asasinskog vode, kao ,,Starac s planine*,(sennex de monte) u mjesto ,.starjesina, ili duhovni voda (s
planine)“(seniores de monte), $to je tocno.

136 mursid (mur$id) duhovni ucitelj,starjeSina ;usmjerivac na putu sufijskog samousavrsavanja, (D. Tanaskovié).
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pukim pokoravanjem tim pravilima nego su u porukama Kur’ana, na kojima su izgradili svoje
metode, pokusali pronaci dublji smisao, radije se oslanjajuéi na vlastito misti¢no iskustvo nego na
sluzbenu vjeru.

Neki autori doduse, (primjerice Mitterauer, 2008:17) smatraju da je pojava mistike u okviru sluzbene
religije znak njene slabosti'®’, ali ¢injenica je da svaka od dominantnih religija u svijetu (ovdje mislim
na krscanstvo, zidovstvoiislam), ima i svoje misti¢ne pravce, Sto ipak govori o tome da, kako je Isus
istaknuo, ako netko Zeli spoznati viSe, i biti revniji na Bozjem putu, onda ipak mora i¢i ,uzim putem®,
koji je zahtjevniji, pa prema tome nije prihvatljiv Sirim slojevima ljudi, iz jednostavnog razloga sto
su uvijek malobrojniji pojedinci spremni sve drugo u zZivotu podrediti duhovnom putu.

Iako je, dakle, od samih pocetaka neodvojivo vezan za islam, smatra se da je na rani sufizam odredeni
utjecaj izvrsila misti¢na praksa geografski bliskog, ranog krs¢anstva, i to upravo afirmacijom ideje
mogucnosti izravnog priblizavanja Bogu. Rani sufizam je bio obiljeZen snaznim duhovnim zanosom,
»opijeno$cu” Bozjom prisutnoscu o kojoj strastveno govore i kasniji sufijski pjesnici, a to se svakako
u velikoj mjeri moze pripisati snaznoj Muhamedovoj sklonosti misticizmu. Prica se da je i sam
Muhamed bio jedan od prvih sufija! (Enciklopedija zivih religija,1990)

Sufizam je zbog svoje neobuzdane naravi ubrzo doZzivio osudu od strane sluzbenog islama, ali je
situacija sredena teoloskim naporom Gazalija, koji je potaknuo stvaranje derviskih redova, ¢ime
je sufizam ,doveden u red“, i na taj nacin je mogao opstati .

Veliki sufijski ucitelj i pjesnik Rumi®® nije podnosio strukturirani rad u grupi, niti je oformio derviski
red. Nije propisao obaveznu formu zikra®° koji bi se trebao izvoditi za vrijeme obreda, a nije niti
uspostavio izvodenje bilo kakvog obreda. Ironijom povijesne sudbine, red koji se oformio nakon
Rumijeve smrti, mevlevi, nazvan njegovim imenom, postao je najpopularniji derviski red na svijetu,
a zikr tog reda za vrijeme kojeg se izvodaci okrecu oko sebe po ¢emu su dobili ime ,vrteci dervisi®,
postao je najpoznatijim, i sloZena je cijela doktrina o tome kako je taj zikr metafora kozmickog
okretanja nebeskih tijela, te tim slijedom i slika bozanskog sklada. Prava istina je, da je prema
legendi Rumi opijen rados¢u zbog BoZzje prisutnosti koju je osjetio, u zanosu naprosto zaplesao!
Nakon toga su sljedbenici nastavili izvoditi taj ples u namjeri da postignu identi¢no stanje duha,
jer su smatrali da je upravo taj ples uzrok (a ne posljedica!) Rumijeve radosti. Ovakav slucaj nije
jedinstven u povijesti ljudskog traganja za istinskom duhovnos¢u. Uvijek je nakon smrti nekog
autenti¢nog ucitelja nastao odredeni ,,duhovni pravac, struktura bazirana na spoznajama ucitelja,
koje su boraveci s njim nauéene od strane ucenika. Posto uz njih nije vise bilo zivog majstora,
ucenici bi, pod vodstvom istaknutijeg ¢lana grupe, nastavili isti rad slijedeé¢i naucene strukture, time
i razli¢ite duhovne tehnike koje su prije prakticirali. Cesto bi se kao struktura pojavile odredene

137 ,,to je slabost hijerarhijski strukturiranih redova u pojedinim vjerskim zajednicama; tamo gdje dominira sluzba i vjer-
sko pravo, mistici nema mjesta“ (Mitterauer, 2008:17).

138 Godinu 2007., Unesco je proglasio godinom Rumija.

139 zikr, dikr, (arap. sje¢anje na Boga), spominjanje Bozjeg imena, sredisnji obred sufijskog rituala.
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radnje nastale na osnovi promatranja i zapam¢ivanja spontanih radnji koje je ¢inio njihov ucitelj,

a sve uz vjerovanje da je to ispravan put za postizanje sli¢cnog duhovnog nivoa.

Postoje Cetiri nivoa prakse i razumijevanja u sufizmu, i svaki od njih je formiran na zasadama onog

koji je ispod njega. To su redom:

1.

Serijat (jednako kao i u sluzbenom islamu), sto govori o tome da je pocetak svakog
ispravnog puta ispravno Zivljenje, u skladu s mudro$éu Bozjom. Serijat je osnova za
ostala tri stupnja, i kako sufiji isticu, ,slijediti sufizam bez Serijata isto je kao i graditi
kucu na pijesku®.

tarikat (duhovni put), $to govori o tome da je za sufije samo ,putovanje” jednako
vazno kao i unutarnja stanja koja se desavaju dugotrajnim prakticiranjem. Stovise,
sufiji isticu da u sufizmu nema , postignuca“, nema cilja, nego je putovanje samo po
sebi cilj. Kao $to se Serijat odnosi na vanjsku dimenziju religije, tako se tarikat odnosi
na unutrasnju. Sufiji takoder isti¢u vaznost ,,vodi¢a“ na putu, i to je u njihovom
slucaju Sejh.

hakikat (istina) je sljedeca stepenica na sufijskom putu. To je direktno iskustvo BoZzje
prisutnosti koje ukazuje na unutrasnje znacenje duhovne prakse, svjedocenje koje
ucvrscéuje praksu prve dvije stepenice (Serijata i hakikata), i s njima je neodvojivo
povezano. Smatra se da je bez ovakvog osvjedoc¢enja duhovna praksa samo imitacija,
pa otud proizlazi rasprostranjena pojava da ucenici ¢esto imitiraju radnje koje ¢ini
njihov ucitelj, o ¢emu je vec bilo rijeci, i slijede od ucitelja propisanu, strukturiranu
praksu. Bez dubljeg razumijevanja koje dolazi na osnovi dugogodisnje prakse, nema
ni iskustvene spoznaje, te, prema shvac¢anjima sufija, takav vjernik je samo onaj koji
mehanicki slijedi duhovnu praksu drugih, ali to je logican slijed puta.

marifet'4° (spoznaja, gnoza), fenomen je koji spada u domenu mudrosti, ili spoznaje
viSih duhovnih istina. To je nivo unutrasnjeg znanja koje je viSeg reda od hakikata,
a takoder se ne moze svrstati u kategoriju znanja ilm, zbog toga Sto je povezano s
duhovnim iskustvom. To nije trenuta¢no duhovno iskustvo kao $to je hakikat, nego
je trajno stanje, i kako se u sufijskim krugovima smatra vrlo rijetka pojava stanja
harmonije izmedu covjeka (,,roba“) i Alaha. (prema: El-Dzerrahi, 2010:7)

Misti¢ni put daje prednost intuiciji (marifet), nad znanjem (ilm), a ljubavi prema Bogu (ask) nad

vrSenjem zapovijedi i izvodenjem obreda. U tome je sufizam slobodniji i neposredniji od sluzbenog
islama. (Nourallah, 2011:244)

Schimmel (2005:470) navodi da je prema sufijskom shvac¢anju put trojan (Serijat, tarikat, hakikat),

odnosi se na tri razine, $to je i objasnjeno predajom koja se pripisuje Muhamedu'#, te da nekad

140 marifet (arap. m ‘arifa) intuicija, nadahnuce
141 ,“Sari’a su moje rije¢i(aqwali),tariqa su moja djela(a’mali), a hagiqa su moje unutarnja stanja(ahwali); uzajamno su
meduovisni.(U Hlad,2005:470)
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pojedini pjesnici umjesto izraza hakikat, koriste marifet.'+? Ista autorica na drugom mjestu navodi
da je marifet (ma’rifa, gnoza) i uz ljubav, nalazi se na samom vrhu misti¢nog puta (Schimmel,
2005:489). Prve tri faze puta usporeduje s krs¢anskom trojnom podjelom na: via purgativa (Sari’a),
via contemplativa (tariga) i via illuminativa (hagiqa). (Schimmel, 2005:470)

5. O poeziji kao mediju prenosenja sufijske gnoze

U procesu prijenosa tog, racionalnim metodama ,neprenosivog®, od velikog je znacaja uloga
poezije kao vaznog medija. Sufijska poezija posjeduje vanjstinu i unutrasnjost, i njena poruka
ne da se objasniti racionalnim teoretiziranjem, nego je razumljiva samo onima koji dijele isto
iskustvo. Sufijska literatura opéenito, ne samo poezija, nego price, anegdote, alegorije, znacajna je
za razumijevanje duhovnog puta, i ¢esto se njome sluze ucitelji kako bi lakse prenijeli znanje, kako
bi olaksali razumijevanje. Sliénu funkeiju imaju, primjerice, koani'43 u zenu.

Sufijska poezija, ¢iji se najveci procvat desio izmedu 11. i 14. stolje¢a na podrucju danasnjeg Irana,
pjesme Rumija, Hafiza, Ibn Arabija i mnogih drugih, mape su putova koje su ti majstori ve¢ spoznali,
i koje su ostavili budué¢im tragacima.

Zasto je poezija u sufizmu zaigrala tako vaznu ulogu kao medij prenosenja sufijske gnoze?

»,Kad ideja odjene ruho poezije, ona vrsi veéi utjecaj”, smatraju sufiji, i to je zato Sto poezija
omogucava iskorak iz podrucja racionalnog, izlazi ,izvan“ uma, $to je opet neophodno, jer se um
ne moze objasnjavati umom samim, dakle, ne moze se sve racionalno objasnjavati, nego se treba
raz-umjeti (osloboditi okova uma; to je svrha primjerice i — paradoksa).)

Razum je za sufije stati¢na sila, a ljubav je revolucionarna, pokretacka snaga, no o ljubavi ¢e nesto
kasnije biti viSe rije¢i. Razum S§titi ¢ovjeka, (Covjek je oprezan, proracunat, time i egoisti¢an).
Sufijskim se putem ne moze kroditi koracima racionalnog promisljanja ili teoretiziranja. Jezik
sufijske gnoze je, kako Rumi kaze — jezik ptica, i treba ga razumjeti samo onaj koji ga poznaje

Sustinski smisao sufijske poruke ne da se zatvoriti u rijec, ne da se izraziti jezikom kojim se ljudi
sluze u svakodnevnom govoru, jezik je nemocan da prenese taj smisao, jer pojmiti ono o ¢emu se
govori mogu samo oni koji dijele isto iskustvo.

Jezik koji hoce prodrijeti do sufijskog ucenika, jezik koji Zeli prodrijeti do svijesti pojedinca kome
je namijenjen, treba biti takav da moze izreéi, odnosno, prenijeti poruku onog vje¢nog.

Jezik treba biti kao magicna svirala, to je onda jezik koji (svi) razumiju. (Rumi)

142 Sari’a: tvoje je tvoje, moje je moje.
Tariqa: tvoje je tvoje, moje je tvoje takoder.
Ma’rifa: nema ni moga ni tvoga.(u Hlad, 2005;470)

143 Koan (jap, javna obavijest; kin. gong-an, pravni slucaj, presedan), u budistickoj knjizevnosti zbirke paradoksa budi-
stickih ucitelja. Iskazane u obliku apsurdnih pitanja i neobi¢nih odgovora, upucuju na spoznaju koja transcendira um.
(Religijski leksikon, 2002:458)
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On nuzno mora sadrzavati kod koji ée biti most razumijevanja, a taj kod je onda ,,ono nesto®, sadrzano
u stihu, plesnom pokretu, slici, anegdoti, paraboli, na¢inu disanja, ,,ono nesto“ sto ,budi®.

Sufiji, a i majstori drugih skupina (nazivamo ih ,duhovnim pravcima®), razvili su tajni jezik, kako
bi tajne skrili od neupucéenih (,neupuceni“ su oni koje nisu razvijeni u toj mjeri da bi dijelili isto
iskustvo).

»Tajna“ se ne odaje, nego se u svom kodu prenosi kroz povijest covjecanstva, i pronalazi one koji
je znaju odgonetnuti.

“Prenositelji“ su duhovni uéitelji, majstori.“izabrani®, izabrani su ,izabrani“ zahvaljujuéi ¢injenici
da su razvijeniji od drugih, to je kriterij ,,izbora“. Slikovito se to opisuje kao prenosenje plamena s
jedne svijece na drugu (prenosSenje ,bozanske iskre®), prenosenje plamena spoznaje s uciteljevog
na ucenikov duh. Kao primjer moze se navesti da je i Kur’an, kao i druge objave, prenosen na isti
nacin.

Znanja su se prenosila s ucitelja na uéenika i usmenim putem, jer govor je samo jedan od nacina
prenoSenja (informacije+) dok su mediji (oblici prenoSenja), samo prolazna sredstva podesna za
djelovanje na ogranicenom podrudju. Ono $to je vjecno; kaze sufi, na drugoj je strani.

6. O slovnom misticizmu, pismu, jeziku

,Kad je Bog stvorio slova, on je za sebe zadrzao njihovu tajnu... “145

Jos u ranom stadiju mistici otkrivaju smisao unutar razlicitih slova, te je simbolizam slova (slovni
misticizam), vazan aspekt razumijevanja sufijskih tekstova, starih znanja opcenito, gdje je naglasak
na misticnom znacenju pojedinih slova i njihovom rasporedu u rije¢ima. Smatra se da su sufiji
razvili tajni jezik, koji se otkriva kroz misti¢nu interpretaciju slova arapskog pisma, i to zato da
bi od neupucenih sakrili tajno znanje, - to je bio ,poziv za odabrane®. Sufiji smatraju da zvukovi
mogu proizvesti odredeni utjecaj, tako je to i u rijeéi sufi, sufiji su obracali paznju na zvucénost
slova S, W, F (sad-waw-fa), koji kad se upotrijebe tim redoslijedom, imaju utjecaja na covjekovo
dusevno stanje. (Shah, I, 2005:13) Smatra se da arapski naziv koji sadrzi ta tri slova ima tajnovitu
istovjetnost s korijenom S, F, W (sad-fa-waw), ¢ije je osnovno znacenje ,,¢istota“ u smislu onoga sto
je prosijano, na isti nacin na koji je Zito prosijano od pljeve. Nadalje, taj korijen daje glagolski oblik
koji je istovjetan znadenju rijeéi sufi,, a doslovan prijevod je ,,On je izabran kao blizak prijatelj“, ¢ija
je unutrasnja poruka, da je sufija birao sam Bog. ( Lings, M, 1981)

144 Ovo stavljam u zagradu jer to i nije informacija u pravom smislu rijeé¢i, kao $to to nije niti ,,Radosna vijest. Ona je
puno vise od toga. Naravno, svaka informacija mijenja stvarnost, mijenja primatelja, to joj je i krajnja svrha. Ovdje se
radi o metodi. No, §to viSe mislim, nema sustinske razlike izmedu informacije primjerice u medijima, i sufijske poezije.
I jednoj i drugoj je krajnja svrha (opéenito gledano) izazvati promjenu u svijesti slusatelja primaoca.

145 Schimmel, 2005:553.
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»-..a kada je (Bog) stvorio Adama, tu je tajnu(slova) prenio na njega, ali je nije prenio niti
jednom od andela.“4%

Smatra se da je tajna prenosenja sufijskog znanja u medusobnom polozaju i medusobnom broj¢anom
odnosu slova, te da i sam tekst iz Kur’ana, zbog navedenih osobina ima magi¢nu mo¢.'#” U samom
Kur’anu otkriven je tajni smisao unutar razlicitih slova, dok su pocetna slova kur’anskih sura, njih
dvadeset i devet, tajni alegorijski zapis o dogadajima iz zivota svetaca, sadrze podatke o mjestu
i vremenu gdje su se razli¢iti misti¢ni dogadaji desavali, i tako predstavljaju svojevrsne upute
tragacima koji ih mogu odgonetnuti.'#® Kur’anski tekst sadrzi tri nivoa: Prvi nivo je namijenjen
sirokom sloju ljudi, sadrzi opéenite upute, drugi nivo je skriveniji, te je potrebno vise znanja da
bi se otkrio unutrasnji smisao tekstova, dok je najdublji dio namijenjen malobrojnima koji su na
razvojnom putu napredovali dovoljno daleko da ih mogu razabrati.

Sarajevski filozof Resid Hafizovi¢'4%, govori o unutarnjim skrivenim dubinama Kur’ana, koji osim
vanjskog, u unutarnjem znacenju sadrzi sedam nivoa, sedam ezoterijskih dubina, na koje je , uz
potrebu hermeneutickog bistrenja, sve do dna rijeci, ukazivao i Muhamed. Hijerognoza'°® kao
istinska filozofija (al-hikma al-ilahiya), kako je karakterizira, vra¢a nas na tragove perenijalne
filozofije (religio perennis), na izvor na kojem su vjecna filozofija i vje¢na religija jedno, te ukazuje na
jedinstvo rijeciignoze. Max Miiller, filozof s kraja 19.stolje¢a’, govori o prvobitnom jedinstvu svih
jezika, koje se moZze vidjeti u povezanosti arijevskih govora i sanskrta, Sto dalje upucuje na jedinstvo
svih religija, jer Miiller porijeklo religija vidi u ¢ovjekovoj sposobnosti percepcije bozanskog, sto je
za njega blisko naéinu sposobnosti govora.

Hijerognoza djeluje u svakom svetom tekstu, i ona se obrac¢a unutrasnjem covjeku, kako autor
navodi — objava se snagom svog unutrasnjeg, ezoterijskog smisla neprekidno desava zivim ljudima
(zivi ljudi se i medusobno prepoznaju!). Mogu je vidjeti duhovne o¢i oslobodene svakog pri¢ina; za
tragaca koji je napredovao na Putu to su ,,nanovo stecene oci“.

Zasto ,nanovo“ — mogao bi se netko zapitati. Zar smo veé¢ nesto imali, pa onda izgubili? Odgovor
lezi u razjas$njenju samog pojma religije'?, koji dolazi od latinskog religare, sto znaci povezati,
okupljati®s, ili mozda: re-ligare, Sto bismo onda mogli prevesti kao ponovo povezati. Naime, prema

146 Schimmel, 2005:553.

147 U islamu postoji tradicija zapisa, $to se odnosi na recenice iz Kur’ana koje se uz molitvu ispisuju na papir, komadic
koze ili tkanine, koje onda ljudi nose sa sobom da bi ih zastiti od bolesti, uroka, i ostalih zala. Zapisi su u islamu u tzv.
»poluilegali®, naime, sluzbeni islam ih smatra S§tetnim, uz opet neke iznimke gdje se dozvoljava upotreba odredenih,
to¢nih navoda iz Kur’ana, dok ih mistici smatraju bespotrebnima, jer usmjeravaju paznju pojedinca prema vanjskoj
sferi, te odvracaju paznju od puta prema unutra. Zapisi predstavljaju trivijalizaciju dubljeg znacenja kur’anskog teksta,
1 izraz su nerazumijevanja.

148 Prema Schimmel, 2005:553.

149 Hafizovi¢, Resid, Corbinovi razgovori s Tabatabaijem, 1zlaganje na okruglom stolu u organizaciji Naucnoistrazivac-
kog instituta ,,Ibn Sina“u Sarajevu, posvecenog djelu Allame Tabatabaija, www.bastinaobjave.com (5.10.2011.)

150 hijerognoza (gr¢. hieros, “svet“,gnosis, ‘spoznaja, znanje*)

151 U Juki¢, Jakov, Kriza znanosti o religijama*, www.hrcak.srce.

152 Lat. religio.

153 Religijski leksikon, 2002:798.
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ucenjima nekih duhovnih tradicija, ¢ovjek se rodenjem odvaja od bozanskog, od svoje bozanske
biti, ,zaboravlja“ nju i svoje poslanje, svrha boravka na svijetu je nastojanje da joj se priblizi, da se
opet povezZe s njom.

Prvi zapisi - apokrifi, imaju hijeratske osobine, a i jednako tako i drugi stari zapisi (Vede, Kabala,
Biblija — smatra se da se naro¢ito u Otkrivenju mogu razabrati podaci o povijesnim dogadajima.)

Jedan kraci osvrt na simboliku znaka ,,ayn®, koji je, primjerice u perzijskom jeziku, grleni konsonant,
poprima glasovnu vrijednost vokala koji je na njemu, a u latinici se transkribira kao apostrof: Znak
~ayn“ je, dakle, prazan, i kao takav je nositelj znacenja nekog vokala. Rije¢ ,ayn“ u perzijskom
znadi ,,oko“, singularan je pojam (za mnozinu, ,,0¢i“, postoji drugi termin), i lako se moze povezati
s terminom ,,ajna'>*“, koji se koristi kao naziv za tzv. Sestu ¢akru'ss, ili treé¢e oko'°. Prema nekim
duhovnim tradicijama, jedino praznina ima potencijal, jedino se kroz prazninu moze pronaci put
prema Bogu, i same ¢akre se smatraju ,praznima“.

Poznata je zen-pric¢a koja govori o covjeku koji je dosao k zen-mudracu traziti
prosvjetljenje, i pri tome je neprekidno pricao o sebi, svom duhovnom radu i
postignuéima, tako da mudrac nije mogao do¢i do rijeci, sutke mu je poceo u Salicu tociti
¢aj. Kad se salica napunila, mudrac je i dalje tocio ¢aj koji se poceo prelijevati, na sto ga je
covjek upozorio. Tada mu je mudrac rekao da je i on kao ta salica ¢aja, da je prepun, i ako
zeli nesto nauciti, mora se prije toga potpuno isprazniti.

Vede se smatraju najstarijim duhovnim zapisima svijeta, naziv doslovno znaci ,Znanje“. Smatra se
da je to duhovna istina koju su tadasnji risiji*>” primili direktno od Boga. Jednako je bilo kod svih
»objavljenih religija“.

U starim ucenjima nalazimo da su u povijesti svi ljudi govorili jednim jezikom, prema Vedama to je
bio sanskrt, jezik koji su ljudi dobili od Boga. Ljudi su u pocetku pamtili. Povijest zapam¢ivanja znanja
duga je kao i povijest ¢ovjecanstva. Vede su se prenosile usmenim putem u zbirkama namijenjenim
svecenicima kao njihovim cuvarima. U kasnijim razdobljima takoder nalazimo praksu pamcenja
svetih tekstova. Primjerice, Kur’an se za vrijeme Muhamedovog Zivota nije koristio kao pisani
tekst'®8. Muhamed nije znao ¢itati, niti pisati, primljene objave je pamtio, i svojim ih vjernicima
prenosio usmenim putem, da bi ih oni takoder pamtili. Tadasnje arapsko drustvo je poznavalo

154 ajna (skt. upravljanje,pouzdanje).

155 Cakra (skt. cakra, ,.kotat“) je naziv koji se u Hindu tradiciji koristi za energetski nivo tijela, ,,vrutak* koji je ulaz u taj
nivo. Prema tom tumacenju covjek ima sedam energetskih nivoa, ili ¢akri, a Sesti nivo ,,zaduzen" je za jasnoc¢u videnja,
za duhovnost koja vodi krajnjem cilju, spajanju s bozanskim, za §to je zaduzena sedma, ili kako ju jo§ zovu, transcen-
dentalna cakra. Ajna chakra se nalazi u mozgu, to¢no iza toc¢ke na celu koja je izmedu obrva.

156 Na isti se nacin ta rije¢ pojavljuje u Novom zavjetu, ,,Oko je svjetiljka tijela™. (MT)

157 Naziv za stare mudrace vedskog razdoblja.

158 Muhamed je dobivao objave tijekom razdoblja od 23 godine. Objave koje je dobivao za vrijeme boravka u Meki, ra-
zlikuju se od onih iz medinskog razdoblja. Naime, objave iz Meke su ve¢inom religijskog karaktera, i govore o Bozjoj
prirodi, molitvi, op¢enito religijskom Zivotu i odnosu prema Bogu, dok su medinske objave vise ,,prakti¢nog*karaktera,
1 odnose se na svakodnevni zivot. (Nourallah, 2011:6)
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pismo, pa je Muhamed imao svog zapisivaca objava, ali je to pismo bilo priliéno neprecizno, tako
da je najpouzdanija bila upravo usmena predaja. Obicaj zapamcéivanja teksta Kur’ana odrzao se
do danas, tako da mnogi muslimani, posebice vjerski sluzbenici, da bi mogli izgovarati obavezne
obredne molitve, znaju napamet dijelove Kur’ana, dok postoje ljudi koji znaju cijeli tekst, i oni se
nazivaju hafizima'. Takva usmena predaja je jedinstveno obiljezje Kur’ana, a muslimani vjeruju
da je izvorni kur’anski tekst ,na ploc¢icama sacuvan na nebu® (Nourallah,2011:36) Kur’an se kao
napisana knjiga u potpunosti pojavio nakon Muhamedove smrti, objavljen je i prenoSen usmenom
predajom, i zbog toga se, iako se muslimani smatraju jednim od ,,naroda knjige“, za njega ne koristi
naziv “sveta knjiga“,ili ,,sveti spis®, jer je to naziv za pisani tekst, pa se u islamu ne koristi (Nourallah,
2011.:36.)

Zasto je bilo potrebno zapisivati, biljeziti tajne koje se ionako mogu otkriti samo ,izabranima“?
Odgovor na to pitanje je u prirodi ljudskog uma, njegovoj nesposobnosti da stvari pamti duze
vremena, pa je onda potrebno i zapisati nesto, da znanje ne bi bilo izgubljeno, kako je Vuk Stefanovié¢
Karadzi¢, u predgovoru ,,Pismenici“, godine 1814., istakao°:

»Samo neka se zna staza , kojom bi se drugi mogao lakse usuditi da pode®.

Kulundzi¢ (1851:178) istic¢e da je pismo jedan od najznacajnijih izuma ljudskog duha, a potreba da
se zapiSu i od zaborava sa¢uvaju znanja, gonila je ljude da jos od vremena peéinskih crteza, preko
klinastog, pa slikovnog pisma, alkemicarskih simbolic¢kih zapisa, do otkri¢a abecednog sustava,
stalno pronalaze nove moguénosti da svoje misli sa¢uvaju od zaborava.

Mistici isti¢u vaznost rijeci, za njih je to vchovna manifestacija Boga, jer se kroz Rije¢ Bog otkriva
ljudskom licu, pisanje je ¢in kroz koji Bozja knjiga, knjiga postojanja, postaje vidljiva ¢ovjeku.

»Lice Voljenog je poput divno napisanog rukopisa Kur’ana...“*

Cak se smatra da je kroz sustav glasova, rije¢i, slova, zapisana genetska struktura ¢ovje¢anstva; to
je »zapis®, ili kako to neki mistici nazivaju ,dobrosacuvana tablica’®*“, u kojima je zauvijek zapisana
sudbina svakog .

Rumi smatra da je moguce:

»...odstraniti koprenu koja prekriva lice misli,
Otkako se uz pomo¢ pera od trske trudimo da sredimo kovrce rijeci.”

159 hafiz, onaj koji ¢uva, zastitnik

160 U Kulunzdié, 1951, iz Predgovora.

161 Schimmel, 2005:554.

162 Islamski mistici smatraju da je sudbina ljudi od pocetka vremena i zauvijek ugravirana na dobro sacuvanoj tablici, i
to perom sudbine, $to viSe nista ne moze promijeniti. Sudbina svakog covjeka moze se iscitati s njegovog lica, gdje je
»zapisana“( Schimmel, 2005:555).
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Neki mistici smatraju da postoji sli¢nost izmedu slova, nadina izvodenja slova, pokreta pera i
pokreta tijela. Temeljita studija veze izmedu kaligrafije i sufijskog ucenja, pridonijela bi boljem
razumijevanju tog ucenja — ista se veza nalazi primjerice i kod japanske kaligrafije koja je vise od
pisanja; ona je disciplina, sli¢na borilackoj vjestini, gdje se pokreti perom izvode na sli¢an nacin
kao pokreti macem.

7. O ljubavi kao najéeSs¢éem motivu sufijske poezije

Za sufijski se put kaze da i da je put ljubavi, ili da je Boga moguce spoznati jedino putem ljubavi.,
jer je ljubav jedina snaga koja moze nadi¢i stege razuma. Primjeren put Bogu jedino je mogué
stapanjem u stanju misti¢ne ljubavi, kao $to je to na Zapadu primjerice poucavao aleksandrijski
filozof Plotin, koji je Zivio u tre¢em stolje¢u nove ere, i isto tako smatrao da niti racionalno znanje,
niti pojmovno misljenje ne mogu spoznati Jedno*s:.

»Potrosih Zivot, srce, potrosih oci svoje,
Jer misljah da asik**4 i voljeni su Dvoje.” (Rumi)**s

(,U ljubavi se ne moZe govoriti, ne moze je se objasnjavati — jezik ljubavi nije jezik
objasnjavanja.“)

Hafiz o tome nedvosmisleno govori:

,O t koji jubav hoées zavesti u zamku objasnjavanja, tumacenja.

Mi s tobom nemamo Sto razgovarati, ti ostaj zdravo®:

sJezik ljubavi nije onaj koji s jezika tece.

Zato krémaru, donesi vina i prekini ovu besplodnu raspravu.

Sufiji kazu da je ljubav, a ne razum, zapalila svijet:

»Pojavi se ljubav, i plamenom zapali citav svijet.
Razum ne moze biti plamicak u toj svjecéici.“ (Hafiz)

Sufiji cesto Boga nazivaju ,,Voljenim*®, a sufijski put je poznat i kao ,put ljubavi®, jer, kako smatraju,
jedino je u ljubavi mogucée posti¢i potpuno predanje. Perzijski pjesnik i mistik Rumi, sve pojave
na ovom svijetu vidio je kao metafore ljubavi, i smatrao je jednako kao i mnogi drugi mistici pa i
filozofi, da je ljubav razlog bilo kakvog kretanja.

»,Da zemlja i planine nisu ljubavnici,
iz njthovih njedara ne bi rasla trava*®
(Rumi, Divan Shamse Tabriza; Schimmel, A., As Through a Veil, 2001:104)

163 Tako Plotin naziva ,,uzrok i izvor svega §to postoji“, dakle, Boga.
164 Asik,(arap. ask - ljubav), ,,zaljubljeni®, naziv za tragaca na sufijskom putu.
165 Behar, 2010,br,93/94,: 8.
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Osim stalnog zazivanja ljubavi, sufijska poezija obiluje i drugim motivima, a najceS¢e spominjani
elementi njene simbolike su: vino; kréma; kréag; krémar, lijepa bludnica koja u zoru donosi
posljednji kréag Zednom'® i sli¢no.

»Bujne kose rascupane, smijuci se, opijena,
pjeva, halje raskopcane, bokal ruka drzi njena..*”*

Takav motiv Cest je , primjerice u Hafizovoj poeziji, i prikaz lijepe zavodnice metaforicka je slika
bozjeg glasnika koji posustalom tragacu za istinom donosi novo ,vino“, Rije¢ Bozju, dasak Duha
Svetog:

,S1no¢ ona o ponodi, kraj lezaja mog se stvorti,
Tad na uho ona sjetno Sapnu meni.
Zar dubokim snom ve¢ spavas, moj ljubljeni.’*®“

Sufijska poezija, naoko je raskalasena i erotska, te bi se neupuéenom citatelju moglo uciniti da se
tu radi o poetskom izrazu grupe pijanaca, koji veli¢aju svoj porok.

,Cuvajte se Hafiza pijanice,
Njegova je ¢asa puna smritnog otrova.
Nema niceg u njegovim papirima osim vina...“%°

Ovo je odlomak pjesme indijskog pjesnika i filozofa s pocetka 20. stolje¢a, Sir Muhammada Igbala,
koji je, iako ljubitelj arapske i perzijske literature te poznavatelj jezika, ali Skolovan u zemljama
zapadne Europe gdje se susreo s djelima modernih zapadnih filozofa, nezadovoljan sufizmom zbog
njegovih, kako smatra, sklonosti fatalizmu i stvaranju laznih i Stetnih predodzaba, te zagovara
potrebu ponovnog kritickog promisljanja cjelokupne islamske poetske bastine. Igbalov napad na
Hafiza primjer je nerazumijevanja i nemoci zapadnog racionalnog uma da razumije misao koja nije u
skladu s logickim kanonima racionalnog znanja. Zanimljivo je da se ta opreka spojila u jednoj osobi,
liku covjeka s orijenta, koji Skolovan na zasadama zapadnog uma, obuzet idejom zapadnog progresa,
misticizam smatra Stetnim i opasnim, opominje potencijalnog citatelja da se okani Hafiza:

,On je musliman, ali mu vjera u sebi nosi nit nevjernika.
On slabosti daje ime snage.”7°

166 Taj motiv se Cesto moze naci u Hafizovoj poeziji, i metaforicka je slika bozjeg glasnika koji posustalom tragacu za
istinom odnosi novo ,,vino“, rije¢ Bozju, dasak ,,Duha Svetog*.

167 Hafiz, Narcis oko, Behar, 2010:87.

168 Ibid.

169 Igbal, Tajne sebstva, poema iz 1915. Sir Muhammad Igbal, pjesnik i filozof, roden je u kolonijalnoj Indiji, skolovao
se na studijima u Europi, zalagao se za politicku samostalnost drzave za muslimane britanske Indije, zbog ¢ega je jos
danas cijenjen u Pakistanu. (Ernst, C.W, u Hlad, 2005:575)

170 Igbal, Tajne sebstva.
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Hafiz piSe poeziju na nacin koji dopusta citateljima da ga razli¢ito tumace. Koristenje sufijske
Lkr¢marske“ simbolike prikazuje pjesnika naoko u hedonistickom svjetlu ($to je egzotericki nacin
razumijevanja, mogli bismo re¢i), ali znanje je ezoteric¢no, nije od ovog svijeta (dunjaluka), i ti se
simboli shvaéaju u prenesenom znacenju, ne doslovno.

»,Na prag kréme sjedi, tu nas napoji,

Bas slavlje je u potezanju vina

Za klanjac¢a nema dunjaluka i dina

Gospodar mu nije rekao :

Tesko onima koji piju vino, nego onima koji namaz obavljaju tesko.“

Hafiz je mistik, njegova poezija je u okvirima sufizma, ona je izraz sufizma, a ljubav o kojoj pjeva je
misti¢na ljubav. Primjerice, teoretic¢ar knjiZzevnosti bi mogao reéi da sufijska poezija, u kanonima
knjizevne teorije, kad govorimo o nekim primjercima pjesmama, Sto je objasnjenje s pozicije
teorijskog, racionalnog znanja, nije bas nesto, ali...

»Na putu ljubavi logikom i razumom pokusavati,
to je kao $to je Zelja rose da na oblacima trag svoj ostavi.” (Hafiz)

8. O razlozima tajnovitosti sufizma

Tajnovitost i naoko nepristupacnost sufija proizlazi i iz toga $to oni nikada neée javno obznaniti
svoju djelatnost, jer, kako kazu, tarikat nije za neupucene. Na tarikat ¢e onaj tko je ,dozrio“ za
takav rad sam naici, i ne treba se reklamirati u javnosti, jer ée to privucéi i one koji jo$ nisu uistinu
zainteresirani za sufijski duhovni put, ve¢ ih rukovodi samo znatizelja, koja nije utemeljena u istinskoj
strasti tragaca za Bogom. (Idris ibn-Ashraf, u Shah, 2005:24) Muhamed je rekao: “Sa svakim pricaj
u skladu s njegovim razumijevanjem.“ (Idris ibn-Ashraf, u Shah.1.,2005:255) Sufiji dobro znaju
da se nekome moze nanijeti samo Steta, ako mu se da informacija za koju nije spreman, jer ée je
pogresno protumaciti, i u skladu s tim ¢e pogresno djelovati i nanijeti si Stetu.

Za Gazalija', Bog je skriven iza sedamdeset tisu¢a koprena'?, te ,kad bi skinuo sve ove koprene,
sjaj Njegova lica nesumnjivo bi sazgao svakoga tko bi ga vidio.“i kako mistik dalje preporucuje,
»koprena je nuzna u odnosu s onima koji su daleko od sjajnog i zastrtog cilja.'*

Osim toga, sufiji smatraju da se ljudi ne bi trebali mijeSati u sufizam iz radoznalosti, nego onda kad
budu dorasli tome trebaju poceti s istinskim radom.

171 Gazali (arap. Abu Hamid Muhammad al-Gazali), islamski teolog i mistik iz 11. stolje¢a. Smatra se pokretacem osniva-
nja sufijskih redova, ¢ime je pomirio sufizam sa sluzbenim islamom. (Religijski leksikon, 2002:283)

172 Vitray-Mayerovitch, 1988:263

173 Gazali, u Vitray-Mayerovitch,1988:263
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»~Ako ne mozes izdrzati ubod, ne stavljaj prst u skorpionovo gnijezdo.“
(Saadi el- Shiraz, u Shah,I, 2005:88.)

Sufizam se ne ogranic¢ava pravilima, te doslovno shvacanje nije nikada davalo zadovoljavajuce
odgovore. Kroz povijest su sufiji zbog te naoko kaoti¢nosti i nedosljednosti bivali legalno ubijani,
protjerivani, ili su im spaljivane knjige pod optuzbom da su njihova uéenja nereligiozna, zbunjujuca,
lazna; jednom rijecju — neprihvatljiva i Stetna, pa su najveci ucitelji optuzivani za herezu, odmetnistvo
i ak politicki kriminal! Slicna sudbina zadesila je kroz povijest i druge velike uditelje, ne samo
sufijske, pa je tako i Isus optuzen za sli¢na ,zlodjela“ (i za politicki kriminal takoder, jer smatralo
se da hoce zavladati Judejom), za Sto je i kaznjen.

Sufijsko znanje Cesto puta se prenosi proturjeénim, obi¢nom slusatelju nerazumljivim izjavama,
koje se neupuéenom mogu ¢initi i bogohulnima. Tako je sufija Mensur al-Hadz, godine 922.
pogubljen u Bagdadu zbog toga Sto je izjavio ,Ja sam istina“ (Naourallah, 2011:245), Sto podsjec¢a
na nerazumijevanje koje je dozivio Isus, izjavivsi.“Ja sam put, istina i zZivot.

I sami veliki sufiji su Cesto puta smatrani ludama, no — logi¢no je da razum ono $to nije u skladu s
njegovim pravilima i zakonima, proglasava ludos¢u. Kroz povijest je cak bilo pokusaja definiranja
ludila kao ,,odsustva pameti“, i time se mislilo da je sve ono Sto nije bilo u skladu s opc¢eprihva¢enim
kanonima racionalnog uma (aiod strane odgovarajuce drustvene strukture odredenim konvencijama)
ludilo. (Primjerice, izraz normalan, upucuje da je nesto u skladu s legitimnim normama u nekom
drustvu.)

,Okani se smicalica zaljubljeni: budi luda, luda budi
U plameni zrvanj udi: budi leptir, leptir budi®
(Rumzi)v74

Slika ,bozanskog ludaka“ koji je poput djeteta pun radosti zbog vlastitog postojanja, nije strana
~povijesti prosvjetljenja“, stihovi koji govore o radosti mistika zbog neke spoznaje cesti u sufijskoj
poeziji:

»Nebesa ne mogase podnijeti teret tajne,

Pa pustiSe da ta sreéa zapadne mene ludaka® (Hafiz)

Za primjer koji najbolje oslikava razliku izmedu ¢ovjeka zarobljenog racionalnim umom, i
onoga koji je izvan toga, ispricat ¢u jednu staru indijsku pricu:

Dosla nekom mudracu dva covjeka da pitaju koliko im jos Zivota treba do potpunog
oslobodenja iz kruga samsare's. Prvom, koji bijase vrlo ucen c¢ovjek, i revan u izvrsavanju

174 Rumi: ,,Ludilo “.

175 Samsara (skt. Samsr “protjecati “) protok kroz slijed rodenja i smrti, u brahmanizmu, budizmu, i jainizmu, neprestani
krug radanja i umiranja na koje je osuden onaj koji nije spoznao sebstvo (atman), ovisi o djelovanju tijekom zivota.
(Religijski leksikon, 2002:838)
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svih propisanih disciplina, mudrac je rako da ée se na ovaj svijet vracéati jos tri puta, Sto
Jje njega jako rastuzilo, te je otisao pokunjen. Drugome, koji je bio neuk, priprost ¢ovjek,
ali uvijek veseo, zaljubljen u Zivot i predan Bogu, rekao je, da ée se vracéati jos toliko puta
koliko je liséa na golemom stablu u ¢ijoj su sjeni bili. Ovaj je na te rijeci, sav sretan poceo
plesati, uzvikujuéi: ,Samo toliko, samo toliko...“ Legenda nam dalje kazuje, da se u tom
¢asu prosvijetlio...

9. Zakljucéak

Umjesto zakljucka kakvog bi se nakon ove rasprave moglo ocekivati, kratko ¢u se osvrnuti na
jedan razgovor koji se vodio prilikom posjeta prof. Tezuke s Carskog sveucilista u Tokiju, Martinu
Heideggeru, koji ga je zapisao godine 1953/54., a prvi put je objavljen u knjizi ,Na putu k jeziku.“76
Tom prilikom su se razmatrale moguénosti jezika, zapadnog i istoénog diskursa, te je dovedena u
pitanje sposobnost zapadnog jezika da se njime dode do razgovora u kojem bi prostrujalo nesto
takvo sto potjece iz jednog izvora, te samog racionalnog misljenja (Heidegger, 2009:90).

Sufijska poezija, kako bismo je opisali Heideggerovim rije¢ima, hermeneutickog je karaktera (pojam
se dovodi u vezu s imenom Boga Hermesa, ,glasnika bogova, koji donosi glas sudbe, vijest onome
koji je u stanju slusati taj glas“ (Heidegger:113), kao svi ezoteri¢ni tekstovi viseslojna je, gdje svatko
interpretira i razumije sadrzaj prema svojim sposobnostima, i smatra se da kao medij prenosenja
sufijske gnoze ima veliku vrijednost, jer “uzmogne li i najgluplji medu l[judima dotaknuti poklopac
njegova vrca, uspjet ée shvatiti smisao njegovih savrsenstava.“ (Umar ibn al-Farid)"””

Hiedegger smatra da je zapadni diskurs, koji se kreée slijedom zakona logike i barata mnostvom
pojmova, ,nedostatan za spoznaju bitka bi¢a, naravno, ne vise na nacin metafizike, nego tako da
sam bitak dode na vidjelo.“7®

Sto se vise priblizavamo izvoru , onda oznake posebnosti otpadaju, te je sve $to je bliZe izvoru
slicnije, viSe je zajednicko, blize je Plotinovom pojmu Jednog, a da bi se to postiglo, potrebno je
razbiti okove racionalnog misljenja, $to u pocetku moze izazvati strah i zbunjenost. O tome govore
stihovi jednog mistika koji je prosao takvo iskustvo:

»,Docepali ste se mog razuma, moga vida, moga sluha, moga duha,
moje utrobe, cijeloga mene.
Izgubio sam se u vasoj izuzetnoj ljepoti. I vise ne znam
gdje mi je mjesto u oceanu strasti.“ (Sidi Abu Madyan)*7

176 Heidegger, M. 2009:83- 141.
177 Vitray-Mayerovitch, 1988:100.
178 Heidegger, 2009:114

179 Vitray-Mayerovitch, 1988:107.
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Poteskoce koje se javljaju u prostoru izmedu racionalnog misljenja i spoznaje cjelovitosti, uzrokovane
su time Sto se ,.JJedno ne moze dokuciti ni znanjem, ni misljenjem kao ostali predmeti misljenja,
nego prisutnoscu, koja je vrjednija od znanja“.**° Poezija je jedan od nacina koji olaksava put, a
najvazniji je posao onoga koji Zeli nesto vidjeti.
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Medium of poetic Word as a Way of
transferring Sufi Gnosis

Abstract

Sufism confuses the scholars because it is not in accordance with the strict
canons of rational knowledge. Sufi gnosis is taught by the interaction of
teacher’s and student’s spirit, and in the process of transferring, to rational
methods “not transferable”, together with stories, anecdotes, allegory,
metaphor, music, dance, the role of poetry as an important media, is of great
importance. Sufi poetry has its outside and inside, and its message can not
be explained by rational theorizing, and is understandable only to those who
share the same experience. Zen koans have similar function. It is considered
that the oldest spiritual records of the world, were incurred by the interaction
between man and God. Word / Logos /, as the supreme manifestation of
God, was announced to selected individuals, and for centuries passed down
from teacher to pupil orally. An important aspect of understanding Sufi
texts, ancient knowledge in general, is the symbolism of the letters (letter
mysticism), where the emphasis is on the mystical meaning of single letters
and their schedule in words.

Key words: Sufi gnosis, Sufi poetry, media, transferring untransferrable,
letter mysticizm
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