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Misticka bastina u islamu ¢vrsto je utemeljena na sakralnim ucenjima
Kurana i zato se relativno brzo ustanovljava kao popularan kulturni tok u
ranim muslimanskim drustvima. Medutim, sve do XIII veka muslimani u
svojim mistickim Skolama razvijaju isklju¢ivo ucenja prakticnog sufizmaiu
tom periodu teorijski sufizam ne dobija formu samostalne discipline. Tek
kada Ibn Arabi i njegovi uticajni ucenici pocinju da pisu o sistematizovanoj
ontologiji koja se zasniva na kredibilitetu misticke intuicije, teorijski sufizam
postaje nova disciplina u obrazovnim centrima klasi¢nog islamskog znanja.
Konaéno, Mula Sadra ¢e u XVII veku maestralno objediniti dve $kole - te-
orijski sufizam i islamsku filozofiju - i one do danas imaju isti metod i sa-
drzaj. U ovom radu nece biti reci o periodizaciji istorije teorijskog sufizma,
ve¢ ovde detaljno objasnjavamo §ta ta¢no znaci teorijski sufizam. Analizi-
racemo unutrasnje elemente ove discipline i nac¢in na koji su oni medusobno
povezani. Najpre ¢emo obrazloziti zasto sufizam delimo na teorijski i prakti-
¢ni sufizam i nakon analize njihovog obostranog uticaja ponudi¢emo preci-
znu definiciju ove dve misticke discipline u islamu. Postuju¢i metodolosku
praksu muslimanskih uc¢enjaka u njihovim uvodnim studijama o razli¢itim
islamskim disciplinama, u drugom delu rada odgovaramo na pitanja o tome
$ta je predmet teorijskog sufizma i o kojim problemima se raspravlja u ovoj
disciplini. Na kraju, analiziracemo i merilo u ovoj disciplini uz pomo¢ kojeg
proveravamo istinitost i neistinitost sudova o mistickim iskustvima.
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Podela na prakticni i teorijski sufizam

Definicija teorijskog sufizma najbolje ¢e pokazati §ta tacno znaci ova
islamska disciplina. Potrebno je da odredimo tacan predmet, probleme i
merilo istinitosti sudova u ovoj disciplini, a odgovoru na pitanje o tome S$ta
je teorijski sufizam najjednostavnije ¢emo se pribliziti ako budemo objasnili
zbog cega sufizam delimo na teorijski i prakti¢ni. Ova podela ima duboke
istorijske korene. Ibn Arabi, Kejsari, Fanari i ostali muslimanski mistici ne-
dvosmisleno su znali da misticko znanje ima dve osnovne grane: jedna grana
uglavnom je usredsredena na duhovno putovanje, a druga grana na ontolo-
$ko i metafizicko znanje o Bogu.

Saznanja mistika o duhovnom putu obuhvataju objasnjenja o tome kako
¢ovek moze da dospe do finalnog stepena duhovnog i mistickog razvoja. Na
kojem putu treba da se nalazi i kako treba da deluje da bi se oslobodio fizi-
¢kih ogranicenja i neometano se Sto vise priblizio Bogu? Kada su razmisljali
o ovim pitanjima, mistici nisu imali na umu ¢ovekove fizicke delatnosti koje
bi on mogao da izvrsi svojim telesnim organima, rukama, nogama ili jezikom.
O tome se primarno raspravlja u islamskoj jurisprudenciji. Za mistike nisu
vazni samo telesni obredi, ve¢ su oni bili usredsredeni i na drugacije delat-
nosti, a to su delatnosti duse. Misticka definicija delatnosti znatno je Sira i
obuhvata kako telesne tako i duhovne delatnosti. Duhovne delatnosti preva-
zilaze okvire fizickih i telesnih pokreta i realizuju se u sferi covekove duse.
Mistici veruju da dusom zaista obavljamo odredene delatnosti i radnje i da
delujemo u dusi. Oni dodaju da su to u stvari najvaznije covekove delatnosti.
Prosirenu definiciju delatnosti muslimanski mistici su preuzeli iz sakralnih
tekstova islamske religijske tradicije. U islamskim predanjima se gdekad di-
rektno porucuje da su namera, ljubav, mrznja, poverenje ili nepoverenje pri-
meri delatnosti i radnji koje se desavaju u ¢ovekovoj dusi. Prema tome, kada
imamo istinsku nameru da nesto u¢inimo i kada smo spreceni da to realizu-
jemo svojim fizickim organima, mi smo to ve¢ uradili svojom dusom. I Bog
¢e nas nagraditi zbog te namere. Namera je bila radnja i plod truda nase duse.
Takve duhovne delatnosti primarni su predmet paznje mistika. Naravno, oni
nekada s interesovanjem prate i covekove fizicke delatnosti, ali i u tom slu-
caju zele da analiziraju kako one uticu na kvalitet razvoja duse. Dusa je, pre-
ma njihovom ubedenju, najbitniji aspekt covekovog postojanja i kao takvu
karakteri$u je posebna duhovna stanja, sposobnosti i interakcije s drugim
aspektima covekovog bica. Te interakcije moraju biti usmeravane i vodene i
to je osnovna svrha prakti¢nog sufizma. Mistici isticu da je potrebno da na-
ucimo na koji nacin ¢emo prvo da ocistimo dusu od, kako oni kazu, uzroka
njenog unistenja i, drugo, da je ojacamo sposobnostima i uzrocima spasenja,
a cilj ¢e biti da se olaksa coveku da dode do finalne faze spiritualnog razvoja.
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U skladu s prethodnim objasnjenjima moci ¢emo da ustanovimo da prakti-
¢ni sufizam obuhvata studije o tome kako zastititi delatnosti duse tako da
dusu odvojimo od uzroka unistenja i da osnazimo uzroke njenog spasenja u
cilju priblizavanja Bogu. Covekove ezoteri¢ne sfere postojanja i njegova dusa
bice u studijama prakti¢nog sufizma bitno znacajne i u svim analizama ima-
¢emo osecaj da je primarno interesovanje mistika usredsredeno na dusu,
njena stanja i njene delatnosti. A prema spomenutoj prosirenoj definiciji,
delatnosti duse mogu biti vera, poboznost, skrusenost, smirenost ili sigurnost
koje ¢ovek gaji u dubinama svoje duse.

Kratko smo objasnili s kojom kategorijom sadrzaja se susrecemo u prak-
ticnom sufizmu i uo¢ili smo da misticka saznanja mozemo podeliti u dve
grane prema jednostavnoj analizi njihovog sadrzaja. Ako je re¢ o duhovnom
putovanju, o nacinu na koji covek unapreduje svoju eshatolosku poziciju i o
stupnjevima njegovog priblizavanja Bogu, to ocigledno pripada sferi prakti-
¢nog sufizma. A kada govorimo o intuitivnim saznanjima o metafizickim i
ontoloskim realnostima i o Bogu, onda nase studije pripadaju disciplini teo-
rijskog sufizma (Fanari 1995: 27). Ako zelimo da budemo jos jasniji, reci ce-
mo da prakti¢ni sufizam obuhvata saznanja o putu duse i o duhovnoj borbi
koju ¢ovek sprovodi kako bi izbavio dusu iz fizickih ogranicenja. Covek ¢e
se truditi da se na tom putu vrati svom ontoloskom izvoru i u toj sferi njego-
va dusa dobice karakteristike apsolutne i univerzalne realnosti. S druge stra-
ne, u teorijskom sufizmu dobijamo saznanja o Bogu, o Njegovim imenima,
atributima i manifestacijama, kao i o metafizickim osobinama izvora i svrhe
postojanja. U ovoj disciplini govori se takode o visnjim realnostima i univer-
zalnim svetovima i o tome kako se mnostvo vraca pod okrilje jedinstva, to
jest one realnosti koja jedino postoji (Qeysari 1998: 6). Doda¢emo da su dve
discipline - prakti¢ni i teorijski sufizam - veoma tesno povezane i da njihov
medusobni uticaj ima jasan dvosmerni karakter (Yazdanpanah 2010: 66-72).
Prvo ¢emo objasniti kako prakti¢ni sufizam utice na teorijski sufizam.

Uticaj prakticnog sufizma na teorijski sufizam

Ontoloska realnost, koja predstavlja centralni predmet teorijskog sufi-
zma, otkrice se mistiku kao direktan rezultat njegovog uspeha u duhovnom
putovanju. Drugacije kazano, misticko iskustvo u sferi prakticnog sufizma
proizvodi ontolosko saznanje koje pripada oblasti teorijskog sufizma. Ve¢
smo ustanovili da teorijski sufizam sadrzi saznanja koja mistik ima o uzvise-
nim ontoloskim realnostima, a ta saznanja mistik stice u svetlu svoje intuicije.
Ovde dodajemo sledece objasnjenje: moc¢ ove intuicije mistik dobija kao re-
zultat i plod svog duhovnog putovanja onda kada putovanje uspesno prive-
de kraju na nacin na koji je to prikazano upravo u prakti¢cnom sufizmu.
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Obrazlozicemo to jos$ detaljnije. Prakti¢ni sufizam se formira u vidu cetiri
opste kategorije. Prvo, putnik pristupa strogim duhovnim vezbama i prihva-
ta mnogobrojna odricanja. Drugo, u njegovoj dusi postepeno se rada velika
ljubav prema uzvisenoj istini kojoj stremi. Trece, njegova iskrena ljubav nepre-
stano se uvecava i zbog nje ¢e mistik uociti da osim istine u koju je zaljubljen
ne postoji nista drugo. Putnikovo bice i postojanje nestace u zaslepljujucoj
svetlosti njegove misticke ljubavi. Cetvrto, kada uoci da je njegovo bice nesta-
lo i da je dospeo u sferu realnosti koja jedino postoji, putniku ¢e se otvoriti oci
srca i dobi¢e mo¢ prefinjene misticke intuicije. U tom stadijumu on ¢e spoznati
uzvisene realnosti i tajne postojanja u njihovim najsuptilnijim i ezotericnim
dimenzijama. Putem koji smo ovako skicirali moc¢i ¢e da koracaju svi iskreni
duhovni putnici ukoliko budu spremni da se neprestano bore protiv uzroka
unistenja svoje duse. Oni se mogu nadati posebnoj bozjoj pomoci jer se u
Kuranu izricito porucuje da je put razvoja duse i duhovne opskrbe otvoren.
U kuranskom tekstu o tome ¢itamo sledece dve inspirativne recenice:

- A one koji se budu radi Nas borili Mi ¢emo zaista Nasim stazama
voditi (Kuran XXIX: 69).

- A ko se Boga boji, On ¢e mu naci izlaz neki i odakle se i ne nada On
¢e ga opskrbiti (Kuran LXV: 2-3).

Takode, u popularnom islamskom predanju kaze se: ,,Svakome ko se ¢i-
sto posveti Bogu cetrdeset dana poteci ¢e izvori mudrosti iz duse ka njego-
vom jeziku” (Maglisi 1983: LXV11/242). Ponovi¢emo jos jednom da mudrost
i saznanja do kojih mistik dolazi na kraju svog duhovnog putovanja imaju
formu misticke intuicije. Zahvaljuju¢i intuiciji mistik tada neposredno sagle-
dava najuzvisenije ontoloske realnosti unutrasnjim okom svoje duse. A sadr-
Zaj njegovog intuitivnog saznanja koristi se upravo u sudovima iz oblasti
teorijskog sufizma, jer smo objasnili da u teorijskom sufizmu govorimo o
ontoloskim i metafizickim istinama koje je mistik neposredno otkrio i video
u svojim intuicijama. Formiracemo sledeci zakljucak: prvo, u prakticnom
sufizmu analizira se duhovni put na kojem ¢e, na samom kraju, mistik dobi-
ti mo¢ intuitivnog saznanja; drugo, intuitivnim saznanjem koje ¢e dobiti u
sferi prakti¢nog sufizma isti mistik otkrice istine o uzvisenim ontoloskim
realnostima i rezultate ¢e saopstiti u teorijskom sufizmu. Stoga, teorijski sufi-
zam jeste plod uspeha u sferi prakti¢nog sufizma.

Dok se jos nalazimo u uvodnom delu rasprave o sustini teorijskog su-
fizma, naglasicemo da dve sintagme - prakticni sufizam i teorijski sufizam
- imaju dvojako znacenje. Prakti¢ni sufizam jednom oznacava sami proces
duhovnog putovanja i spiritualno iskustvo koje mistik dobija kada se nalazi
na putu priblizavanja Bogu. Medutim, prakti¢ni sufizam nekada oznacava i
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pravila i propise koje mistik uci i prema njima sprovodi svoje duhovno pu-
tovanje. Spomenuta pravila obznanjuju se u formi sudova koji se grupisu i
klasifikuju u okviru sistematizovane discipline. O toj disciplini ispisuju se
strucne knjige i njih pazljivo izucavaju studenti koje interesuje prakti¢ni su-
fizam. No, potpuno je jasno da pojmovi, sudovi i knjige nisu sama sustina
prakti¢nog sufizma, ve¢ disciplinarna forma koja samo nosi isti naziv i izu-
¢ava se u obrazovnim institucijama. Prakti¢ni sufizam i disciplinarno znanje
o prakti¢nom sufizmu nisu isto. Moguce je da neko stekne stru¢no znanje o
disciplini prakti¢nog sufizma i o stupnjevima razvoja duse, a da u praksi ne
zivi mistickim zivotom. O teorijskom sufizmu ¢emo takode kazati da on ne-
kada znaci da je odredeni mistik dobio kognitivno i intuitivno iskustvo o
ontologkim realnostima. Mistik ¢e u tom slucaju uzvisenu realnost gledati i
upoznati bez posredstva pojmova i sudova i njegovo znanje u sferi neposred-
ne intuicije nece biti pojmovno znanje. Medutim, on svoje intuitivno isku-
stvo koje ima ontoloski sadrzaj moze objasniti recima i sudovima. To ¢e biti
disciplinarno znanje o teorijskom sufizmu koje je formulisano u pojmovima
i razlikovace se od same sustine mistikovog intuitivhog znanja i iskustva.
Nakon ove vazne distinkcije, kratko ¢emo se vratiti analizi opstih kate-
gorija na kojima se, kao $to smo rekli, formira prakti¢ni sufizam, i to su bili
prvenstveno pojmovi odricanja i ljubavi. Iako nisu direktan predmet nase
rasprave, oni nam pomazu u preciznijem usredsredenju na sustinsko znace-
nje teorijskog sufizma. Odricanje je kljucni element u svim stupnjevima du-
hovnog putovanja. Nezavisno od toga da li ¢emo ustanoviti da postoji deset,
sto ili hiljadu razlicitih stupnjeva duhovnog razvoja, mistik ¢e na tom putu
morati da bude permanentno spreman da se odrekne svake nove prepreke
koja mu ne dozvoljava da stigne do voljene istine i da je ugleda u njenoj pre-
finjenoj lepoti. Da bi stigao do konacnog cilja, duhovni putnik ¢e morati da
se odrekne mnogobrojnih fizickih privilegija i uzitaka, a to svakako uslovljava
veliki duhovni trud i patnju. Postoje naravno i ljudi koji u dusi imaju urodenu
sklonost da pristupe uzvisenim sferama duhovnih svetova. Oni su po svojoj
biti spremni da se suoce s beskonacnim lepotama bozje istine i na tom putu
napredovace bez velikog truda i odricanja. Oni ne moraju da produ kroz
pripremne faze duhovnog putovanja kako bi poceli da osecaju ljubav prema
suptilnim realnostima, nego je u njihove duse od samog pocetka usadena
platforma ljubavi prema Bogu. Oni su rodeni u okeanu istinske ljubavi i nece
biti potrebno da se trude i odric¢u kako bi dospeli do okeana. Njihova dusa je
Cista bez ikakvih priprema i spremna je da bude ispunjena najprefinjenijom
ljubavlju. Mnogobrojni su primeri iz zivota verovesnika i bozjih miljenika
koji su u razlic¢itim istorijskim periodima imali upravo ovakvu duhovnu po-
ziciju. Naravno, nisu svi imali iste duhovne kapacitete, ali im je zajednicko
bilo to sto ih je Bog od pocetka odabrao i rasplamsao im u dusama vatru
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istinske ljubavi. Oni nikada nisu primarno razmisljali ni o ¢emu drugom
osim o svojoj ljubavi, to jest o Bogu kome su sluzili zato §to su osecali da
nikome drugome nije moguce posvetiti paznju. Zbog urodene duhovne
sklonosti oni bi Citav Zivot proveli na putu snazenja duse i lecenja svih mo-
gucih bolesti u dusi, koje se najcesce i ne primecuju. Rec je naravno o izuze-
cima u istoriji cCovecanstva, a uobicajeni proces ipak pokazuje da su odricanja
i duhovni trud nuzni pocetak mistickog zivota. Tek nakon uspeha u pocet-
nom delu, u mistikovoj dusi rada se istinska ljubav za koju smo ustanovili da
predstavlja drugu klju¢nu kategoriju u prakticnom sufizmu.

Ljubav ima sustinski znacaj u zivotu svih mistika. Oni dobro znaju $ta to
znaci jer su spremni da prevazidu stotinu ili hiljadu prepreka i duhovnih
stupnjeva kako bi konac¢no u svom srcu osetili toplinu istinske ljubavi. Naj-
znacajnija karakteristika ljubavi u ovom kontekstu ilustruje se u ¢injenici da
su misticke intuicije uglavnom ljubavne intuicije. To znaci da mistik stice
intuitivno iskustvo u trenucima kada oseca najintenzivniju ljubav prema
Bogu. Mistici su u toku realizacije intuitivnog iskustva cesto i svesni da ih
aktuelno osecanje snazne ljubavi nosi u uzvisenije sfere. Ljubavna duhovna
platforma konacno proizvodi u mistikovoj dusi mo¢ neposrednog sagleda-
vanja ontoloskih realnosti koje povezujemo sa stadijumom teorijskog sufi-
zma. Tada mistik primarno usredsreduje mo¢ intuicije na kognitivne aspekte
ontoloske realnosti koju razotkriva. Krajnju svrhu kojoj mistik stremi kada
u sebi osnazuje istinsku ljubav ve¢ smo nagovestili i ona se ogleda u njegovoj
nameri da se oslobodi svih interesa, zelja i strahova kada uspesno privodi
kraju putovanje ka Bogu. Mistik ne Zeli da sluzi Bogu zato $to strahuje da ce
u protivnom goreti u paklu, a pritom ne oseca ni zelju da se domogne rajskih
uzitaka. On ne robuje svojim strahovima niti Zeljama, ve¢ robuje i sluzi samo
svojoj ljubavi. Kada sluzi Bogu iz ¢iste ljubavi, on tada oseca suptilnu slobodu
i radostan je zbog toga $to nije vezan ni za Sta drugo osim za voljenu bozju
istinu. Uveren je da nista sto nije vecno i apsolutno zapravo ne zasluzuje da
bude gospodar njegovog zivota i bi¢a. Raspaljujuci plamen ljubavi u svojoj
dusi, mistik trijumfalno stice mo¢ intuitivnog znanja i tada se pred o¢ima
njegove duse razotkrivaju suptilne tajne univerzuma u njegovim najdubljim
sferama. Ljubavlju on pocinje da desifruje tajne duhovnih nebesa. Alat koji
u tom hermeneutickom procesu koristi ne nalazi se negde daleko od njega i
zapravo ne nalazi se nigde u spoljasnjem svetu. On alat pronalazi u dubinama
srzi svoje duse, a necemo zaboraviti da je do njega dosao zahvaljujuci duhov-
nim odricanjima i istinskoj ljubavi. Nigde drugde taj dragoceni alat nece se
moci pronaci. Prefinjena ljubav o kojoj ovde govorimo utisnuta je u bit sva-
kog c¢oveka. No, urodeni kapital sami moramo da aktualizujemo tako $to ¢emo
odstraniti od sebe sve materijalne mrlje i tmine prizemnih Zelja i prohteva.
To je veoma zahtevan i dugotrajan proces.
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Trec¢a kljucna kategorija u prakticnom sufizmu povezana je s konacnim
stupnjevima duhovnog putovanja. Mistik tada pristupa uzviSenom stadijumu
u kojem uocava da niSta drugo osim bozje realnosti u stvari ne postoji. Sve
$to se nalazi u univerzumu on vidi u formi bozjih dela i atributa i mnogo-
brojnih manifestacija bozje biti. Postoji samo jedinstvo koje se manifestuje
na ovaj ili onaj nacin i zato mistik dobija uverenje da i sam ne postoji i da je
ponisten u univerzalnom jedinstvu. Naravno, ovaj duhovni stupanj nije naju-
zviSeniji deo puta duse. Jer kada ude u okean bozje bliskosti i apsolutnog
jedinstva, mistik ¢e morati dodatno da se trudi i da na jos visem stepenu vidi
ne samo jedinstvo, ve¢ dve realnosti, a to su: jedinstvo Boga i mnostvo bozjih
manifestacija. On se ne sme zadovoljiti time da vidi samo jedinstvo Stvorite-
lja i da ga niSta drugo ne privlaci, nego ¢e nastaviti svoju duhovnu borbu sve
dok ne bude video i Stvoritelja i mnogobrojna stvorenja koja manifestuju
Boga. Konacno, mistik ¢e mnostvo u univerzumu videti u boji i formi bozjeg
neogranicenog bica. Tek tada on stice uslove da i druga stvorenja u svom
okruzenju povede ka Bogu. Mistici koji dodu do ove konacne faze duhovnog
razvoja imaju dve karakteristike: prvo, usavrsili su sposobnosti svoje duse i,
drugo, moci ¢e da pomognu drugima da i oni usavrse svoje duse. Verovesnici
i proroci u religijskim tradicijama pripadaju ovoj kategoriji i u svetlu dve
spomenute karakteristike ispravno ¢cemo razumeti njihovu misiju. Dakle, sve
§to ¢itamo u Kuranu i islamskim predanjima kao sadrzaj sakralnih tekstova
proizlazi iz ovog najuzvisenijeg stepena duhovnog razvoja. Iznad tog stepena
ne postoji nista vise $to bi covek mogao da zamisli i dokuci. Zato mistici pri-
daju veliki znacaj sakralnim ucenjima, odnosno zapovedima i zabranama ko-
je su obznanili verovesnici. Oni znaju da su sakralna ucenja formirana na
stazi koja se potpuno podudara s mistickim putem razvoja duse.

Uticaj teorijskog sufizma na prakticni sufizam

Iz dve znacajne perspektive ispraticemo ulogu teorijskog sufizma u pro-
cesu unapredenja prakticnog sufizma i tako ¢emo zatvoriti raspravu o utica-
ju izmedu ove dve discipline koji se, kako smo ustanovili, odvija dvosmerno.

1. U teorijskom sufizmu objektivne realnosti koje se nalaze u univerzumu
predmet su analiza na najuniverzalnijem i najuzvisenijem mogucem nivou.
Ni u jednoj drugoj disciplini u islamskom saznanju ne govori se toliko skru-
pulozno o prefinjenim tajnama svih stupnjeva egzistencije. Kada bi duhovni
putnik dobro poznavao ovu disciplinu, to bi mu pomoglo da preciznije ra-
zume metafizicki sadrzaj svojih mistickih iskustava, kao i sve tajne ontoloske
pozicije na kojoj se u tom trenutku nalazi na putu duhovnog razvoja. Dru-
gacije kazano, duhovni putnik dolazi do saznanja u teorijskom sufizmu koja
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mu omogucavaju da shvati u kom metafizickom stadijumu je realizovana
njegova misticka intuicija i kakvo ta¢no tumacenje ona moze imati u tom
kontekstu. Naime, osnovna struktura i redosled stupnjeva duhovnog putova-
nja analiziraju se u teorijskom sufizmu iz perspektive ontoloske klasifikacije.
To je jedna od najprivlacnijih studija u mistickoj tradiciji islama i u njoj se
detaljno obrazlazu ontoloska pozicija i moguca metafizicka vrednost svakog
pojedinacnog stepena ¢ovekovog duhovnog puta. Svaka stanica na putu
duse dobija jasno mesto u sistematizovanoj ontoloskoj hijerarhiji. U centri-
ma klasi¢ne islamske ucenosti profesori su uvek savetovali svojim uc¢enicima
koji su bili zainteresovani za duhovni razvoj da se obavezno najpre upoznaju
s osnovama teorijskog sufizma kako bi otvorenih ociju zakoracili u svet slo-
zenih spiritualnih iskusenja. Duhovni putnik bi u tom slucaju stekao prelimi-
narna metafizicka znanja od neprocenjive vrednosti koja bi mu osvetlila sta-
zu i jasno pokazala smernice. Zanimljivo ce biti da primetimo da muslimanski
mistici nakon Ibn Arabija ¢ak i u svojim knjigama u kojima pisu iskljucivo o
prakticnom sufizmu cesto iznose ontoloske analize iz oblasti teorijskog sufi-
zma jer smatraju da na taj nacin znacajno unapreduju saznanja o putu du-
hovnog razvoja. Naves¢emo jedan briljantan primer. Hadze Abdulah Ansari
iz XI veka autor je najznacajnije knjige iz oblasti prakticnog sufizma. U XIV
veku komentar njegove knjige pise cuveni clan Ibn Arabijeve $kole Mula
Abdurazak Ka$ani i taj komentar primarno karakterisu obimna objasnjenja
koja su povezana s teorijskim sufizmom (Kasani 2006). Komentator mae-
stralno uvodi teorijski sufizam u unutrasnje strukture prakticnog sufizma i
potonju disciplinu znacajno obogacuje i u¢vrscuje na urednim platformama
sistematizovanog ontoloskog znanja u islamu.

2. Osim $to saznanjima iz teorijskog sufizma odredujemo ontolosku po-
ziciju i karakteristike razlicitih stupnjeva duhovnog razvoja, uz pomo¢ njih
sticemo i merilo za proveru vrednosti mistickih intuicija koje otkriva duhovni
putnik u toku svog putovanja. Nekoliko puta smo ponovili da sadrzaj sudo-
va u teorijskom sufizmu ilustruje plodove konac¢nih mistickih intuicija u
najprefinjenijim sferama univerzuma iznad kojih ¢ovekova dusa ne moze da
se krece. Nivo konacnih intuicija moze biti merilo za duhovne putnike na
nizim stupnjevima jer ¢e oni shvatiti da u svojim intuicijama jos nisu stigli
do zeljenog cilja. Dakle, duhovni putnik koji svoje intuicije formira u sferi
prakti¢nog sufizma moc¢i ¢e jednostavno da se upozna s ucenjima najboljih
mistika u njihovim knjigama o teorijskom sufizmu i da uoci u kojoj meri je
potrebno da unapredi svoju intuitivhu mo¢ kako bi je priblizio prefinjenim
intuicijama u finalnom stadijumu apsolutnog bozjeg jedinstva. On ¢e veoma
precizno shvatiti do koje ga je pozicije u ontoloskoj hijerarhiji dovela njego-
va intuitivna mo¢ i na kojem stepenu ukupne egzistencije trenutno stoji. Ova
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objasnjenja dodatno dobijaju u znacaju kada citamo izvestaje mnogobrojnih
mistika koji su u odredenim trenucima pomisljali da su uspesno priveli
kraju svoje duhovno putovanje i da su stigli do Zeljenog cilja, a da su tek sa
zakasnjenjem uocili da su izgubili dragoceno vreme ostajuci u jednom me-
stu, daleko od istinskog izvora duhovnosti. Teorijski sufizam mogao bi biti
od velike pomo¢i misticima da se ne zavaravaju imaginarnim uspesima u
procesu svog duhovnog napredovanja. Mozemo kazati da znanje o teorijskom
sufizmu sluzi duhovnom putniku kao mapa puta na kojoj on u pocetku uo-
¢ava kako ce izgledati ontoloska turneja njegove duse i gde se nalaze stanice
i granice univerzalnih spiritualnih stupnjeva. Gledajuci u ovu mapu duhovni
putnik ¢e u svakom trenutku znati na kojoj poziciji se nalazi i moci ¢e da
dobije generalne ili detaljne instrukcije o karakteristikama svog aktuelnog
duhovnog i metafizickog okruzenja. Autori nekih od najpopularnijih dela iz
oblasti teorijskog sufizma pisali su da se oni zapravo ne obracaju obi¢nim
vernicima, niti onim misticima koji su tek otpoceli svoje duhovno putova-
nje. Njihovoj ciljnoj grupi pripadaju prvenstveno ¢lanovi misticke elite koji
su postigli zavidne rezultate na polju procis¢enja duse ali jos nisu stigli do
konacnog cilja. Suptilna saznanja iz oblasti teorijskog sufizma njima mogu
merodavno koristiti i osnaziti njihova krila u daljem letu ka uzvisenom sta-
dijumu apsolutnog jedinstva (Fanari 1995: 34).

Definicija prakticnog sufizima

Prakti¢ni sufizam je posebna disciplina i ona ima jasnu definiciju, predmet
i svrhu. Ovu disciplinu definiSemo kao skup pravila o stanjima duse koja su
predstavljena u formi razli¢itih stupnjeva duhovnog putovanja i vode ¢oveka
ka njegovom kona¢nom savrsenstvu. Tada ¢e duhovni putnik dospeti u sfe-
ru apsolutnog jedinstva, to jest mistickog jedinstva egzistencije.

Prema ovoj definiciji, predmet prakti¢nog sufizma jesu duhovna stanja
koja posmatramo iz perspektive njihovog kapaciteta da odvedu c¢oveka do
faze konac¢nog savrsenstva. Svrha ove discipline ogleda se u tome da ¢ovek
aktualizuje svoje kona¢no duhovno savrSenstvo.

Definicija teorijskog sufizma

Definicija teorijskog sufizma kao samostalne discipline glasi: u ovoj di-
sciplini interpretiraju se realnosti i ona saznanja iz sfere mistickog jedinstva
egzistencije i pratec¢ih ontoloskih konsekvenci koje otkriva mistik uz pomoc¢
svoje neposredne intuicije u njenom finalnom i najuzvisenijem stepenu. Ova
intuicija realizuje se uglavnom kao rezultat mnogobrojnih duhovnih odrica-
nja i ciste ljubavi i o tome smo ve¢ diskutovali.
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Spomenutim objasnjenjima necemo dodati nekoliko drugih elemenata
koji se Cesto spominju i uticu na to da definicija bude privlacnija. Primera
radi, dodaje se da sadrzaj sudova u teorijskom sufizmu karakterise nuzna
tajnovitost. Smatramo da takvi elementi nisu klju¢ni delovi definicije, ve¢
predstavljaju drugorazredne karakteristike ucenja o mistickom jedinstvu egzi-
stencije koje su, istina, neodvojive od samog ucenja. Nemoguce je da sudovi
o centralnom ucenju u teorijskom sufizmu ne deluju tajnovito ako znamo da
tada govorimo o najprefinjenijim ezoteri¢nim sferama egzistencije i univer-
zuma, ali to nije dovoljno opravdanje za prosirenje delegirane definicije.

Konacno ¢emo u svetlu ove definicije moc¢i nedvosmisleno da istaknemo
klju¢ne elemente po kojima se teorijski sufizam razlikuje od drugih studijskih
i naucnih disciplina. Opredelicemo se za sledeca Cetiri elementa:

1. Definicija nam pokazuje da predmet teorijskog sufizma jesu misticko
jedinstvo egzistencije i realnosti u tom ontoloskom sistemu. Detaljno ¢emo
na stranama koje slede objasniti $ta to precizno znaci.

2. U metodoloskom smislu, ova disciplina temelji se na kredibilitetu in-
tuitivnog metoda saznanja. Bicemo nedvosmisleni - intuitivni metod je
iskljucivi metod koji se koristi u teorijskom sufizmu. Pritom mislimo na mo¢
konacne misticke intuicije kojom se razotkrivaju najsuptilniji stadijumi
objektivne realnosti. Moguce je da ¢e ovo nase insistiranje proizvesti odre-
dene nedoumice jer znamo da je bilo nekoliko izvrsnih predstavnika teorij-
skog sufizma, posebno u periodu nakon $to je Mula Sadra u XVII veku obje-
dinio teorijski sufizam i islamsku filozofiju, koji su doprineli razvoju ove
discipline iako u svom zivotu nisu praktikovali duhovne vezbe, odricanja i
pravila misticke ljubavi, §to potvrduje da oni nisu raspolagali snagom intui-
tivnog saznanja. Oni su dakle bez intuitivnhe moci predstavili nove teorije o
ucenju o mistickom jedinstvu egzistencije i o ontoloskim rezultatima tog
ucenja — u svojim filozofskim knjigama. Ipak, nece biti teSko odgovoriti na
ovu nedoumicu. Prihvaticemo da neki predstavnici teorijskog sufizma nisu
imali mo¢ intuitivnog znanja, ali ¢emo primetiti da su njihovi novi, filozof-
ski, zakljucci u ovoj disciplini imali drugorazredni znacaj. Sve klju¢ne temelje
i konsekvence koji formiraju srz ove discipline konstruisali su u islamskom
svetu markantni mistici u svojim briljantnim intuitivnim iskustvima. Temelje
i osnovno zdanje izgradili su upravo mistici sa snaznom intuicijom, a za
ostale cemo kazati da je njihov doprinos bio vidljiv, ali ne i od klju¢nog zna-
¢aja. Samim tim, na clanove skole teorijskog sufizma bez moc¢i intuitivnog
saznanja gledamo kao na izuzetak u bogatoj istoriji razvoja ove discipline.
Stavise, neretko se desavalo da i sami mistici, koji su ve¢ uredno obrazlozili
plodove svojih neposrednih intuitivnih otkrica, odluce da ponude filozofske
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dokaze u korist centralnog ucenja o mistickom jedinstvu egzistencije. Oni bi
u tom slucaju koristili u svojim delima o teorijskom sufizmu demonstrativni
metod filozofskog zaklju¢ivanja. Medutim, isticali bi da to ¢ine iskljucivo s
ciljem da misticka ucenja priblize onim misliocima koji poznaju norme fi-
lozofskog i demonstrativnog razmisljanja ali nisu uspeli da skrivene istine o
metafizickim svetovima otkriju uz pomo¢ direktne intuicije. Otuda, ustano-
vicemo da se osnovne studije iz oblasti teorijskog sufizma formulisu u svetlu
misticke intuicije i duhovnih odricanja i da u procesu njihovog utvrdenja
nece biti potrebe za filozofskim zaklju¢ivanjem. Dodac¢emo i to da Mula
Sadra, koga u prvom redu poznajemo po naporima da filozofskim demon-
stracijama dokaze istinitost mistickog jedinstva egzistencije, u nekoliko na-
vrata insistira na tome da se fundamentalna konstrukcija mistickog znanja
gradi uz pomoc¢ intuicije i interpretacije njenog sadrzaja. I on objasnjava da
filozofski dokazi u tom pogledu mogu biti od koristi samo ako Zelimo da
misticke probleme obrazlozimo Sirem krugu ljudi koji nemaju moguénost
intuitivhog opaZanja.

3. Teorijski sufizam kao disciplina sadrzi tumacenja, to jest interpretaciju,
uzvisenih metafizickih realnosti i ne obuhvata same te realnosti. Upozorava-
li smo da ¢emo napraviti gresku ako ne budemo sledili distinkciju izmedu
sledece dve platforme: jedno su objektivne realnosti koje mistik vidi u svom
intuitivnom iskustvu s jasnom kognitivnom vrednoscu, a drugo je discipli-
na s nazivom teorijski sufizam jer se u njoj bavimo interpretacijom spome-
nutih realnosti. Ve¢ nekoliko decenija veoma popularne su diskusije o tome
kako se sprovodi proces interpretacije mistickih iskustava i najprirodnije bi
bilo da se o tome govori u posebnoj disciplini kakva bi bila filozofija misti-
cizma ili filozofija sufizma. Ovde ¢emo se generalno posvetiti tom pitanju i
objasniti na koji nac¢in razumemo i koristimo spomenuti pojam interpretaci-
je u ovom radu.

U filozofskim studijama razlikujemo dva slede¢a metoda racionalnog
razmisljanja: (1) deduktivni metod i (2) analiticki metod. U deduktivhom
metodu razum izvodi jedan sud, kao zakljucak, iz drugih sudova koji sluze
kao premise. Razum se u procesu zakljucivanja zapravo pomera od nekih
sudova ka novom sudu kada se uoci da su ti sudovi u logickom smislu medu-
sobno povezani. S druge strane, u analitickom metodu nema pomeranja ra-
zuma ka zakljucku, nego razum analizira i opisuje nesto sto ve¢ opaza. Proces
koji se realizuje u analitickom metodu nazva¢emo racionalnom intuicijom
iako smo svesni da ova sintagma moze zasmetati obicnom filozofu. Zato ce-
mo dodatno obrazloziti svoju ideju. Razum u ovom slucaju intuitivno i ne-
posredno sagledava odredenu racionalnu realnost koja ve¢ postoji u stadiju-
mu i u nacelima razumskih opazanja. I tada nudi novu racionalnu analizu ili
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deskripciju predmetne realnosti. Deskripcija o kojoj govorimo nece ni na
koji nacin dobiti formu zakljucivanja i dedukcije, ve¢ ¢e iskljucivo znaciti da
se opisuje nesto sto ve¢ posedujemo. Ovaj potonji proces, u kojem nema
pomeranja ka novom sudu i zakljucku, sprovodi se analitickim i deskriptiv-
nim razumom. Instrument kojim raspolazemo bice racionalna analiza i sin-
teza, to jest rasclanjavanje i sastavljanje poznate realnosti jer tu realnost ra-
zum ve¢ intuitivno sagledava. Pojasni¢emo to na jos jedan nacin. Analitickim
i deskriptivnim razumom posmatramo nesto §to se nalazi u sferi intuicije
samog razuma i dobijamo novo saznanje. Onda u drugom navratu posma-
tramo to novo saznanje i dobijamo jo$ jedno novo saznanje. Svakom slede-
¢om kontemplacijom otkrivamo nesto novo. Verovatno smo ve¢ pomislili da
nas ovaj proces snazno podseca na hermeneutiku o kojoj ¢itamo kod savre-
menih zapadnih filozofa. Prihvaticemo da koristimo termin hermeneutika
kao metod iako smo veoma kriticki raspolozeni prema hermeneutici kao
filozofskoj skoli. No, ne bismo S§irili tu raspravu jer nam je primarni cilj bio
da pojasnimo $ta tacno znaci pojam interpretacije kada ga koristimo u de-
finiciji teorijskog sufizma i ustanovili smo da je to upravo proces u kojem je
aktivan analiticki i deskriptivni razum. Doda¢emo jos i to da u procesu
interpretacije govor i jezik imaju klju¢nu ulogu. Kada mistik u svom intui-
tivnom iskustvu vidi odredenu metafizicku realnost i odluci da nam je po-
jasni, on ¢e biti prinuden da u svojim objasnjenjima koristi reci i termine
koje ¢e posuditi iz obi¢nog ili pak nauc¢nog i tehnickog jezika. Novi sadrzaj
koji zeli da predstavi morace da utisne u postojece reci i termine. A ono §to
uslovljava njegov uspeh u jezickoj selekciji bice upravo njegova filozofska mo¢
i napredna racionalna sposobnost. Mistikov izvestaj o sopstvenom intuitiv-
nom iskustvu bice uverljiviji u meri u kojoj on bude ilustrovao ¢vrscu filo-
zofsku kompetenciju.

4. Dva elementa koja omogucavaju mistiku da pristupi metodu i sazna-
njima teorijskog sufizma jesu duhovna odricanja i ¢ista misticka ljubav. Me-
dutim, kada govorimo o procesima formiranja finalnih i najuzvisenijih on-
toloskih analiza, tada ova dva elementa nece imati nikakvu ulogu i samim
tim ne¢emo imati opravdanje da ih uklju¢imo u definiciju teorijskog sufizma.
Duhovna odricanja i misticka ljubav predstavljaju klju¢ne elemente u sferi
prakticnog a ne teorijskog sufizma. Naravno, nismo zaboravili ni to da u
odredenim slucajevima, kao kada su posredi verovesnici i posebni bozji mi-
ljenici, postoji moguc¢nost da se dode do intuitivnih realnosti ¢ak i bez potre-
be za duhovnim odricanjima i vezbama. Zasto smo onda u predlozenoj defi-
niciji teorijskog sufizma spomenuli nacin i put kojim se dolazi do intuicije?
To smo ucinili iskljucivo radi toga da jo$ jednom istaknemo tesnu poveza-
nost teorijskog i prakti¢nog sufizma. Naglasavamo da teorijski sufizam jeste
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direktni plod veoma zahtevnih procesa duhovnog razvoja o kojima se rasprav-
lja upravo u prakti¢cnom sufizmu. Kona¢no ¢emo zakljuciti da ne bismo
pogresili ako elemente duhovnih odricanja i ¢iste ljubavi ne spomenemo u
definiciji teorijskog sufizma.

Predmet teorijskog sufizma

Prvenstveno bi bilo korisno da ovde razjasnimo zbog cega su se musli-
manski mistici opredelili da slede formalni model predstavljanja nauc¢nih
disciplina prema kojem se uobicajeno precizira $ta je definicija odredene
discipline i $ta su njen predmet i problemi. Jasno je da mistici niposto ne Zele
da favorizuju takav model i da ih diskusije ove vrste ne privlace. Oni isklju-
¢ivo zele da plodove svojih saznanja priblize predstavnicima formalnih na-
uc¢nih disciplina koji pokazuju interesovanje za ucenja teorijskog sufizma.
Narocito su im u tom smislu vazni istaknuti ¢lanovi glavnih skola islamske
filozofije i teoloskih dogmi. Mistici su zato prihvatili ovaj formalni nauc¢ni
model i odlu¢no se posvetili tome da teorijski sufizam predstave u svetlu
sistematizovanih analiza koje ce biti uskladene s ciljevima i normama zvani-
¢nih disciplina.

Ako jos jednom procitamo definiciju teorijskog sufizma na prethodnim
stranama, uoc¢icemo da mistici nisu imali tezak zadatak kada su Zeleli da
precizno odrede predmet svoje discipline. Predmet teorijskog sufizma jeste
- bozja realnost. Odmah ¢emo dodati objasnjenje da muslimanski mistik
smatra da je bozja realnost zapravo jedina realnost koja objektivno egzistira
u celokupnom postojanju i da nista drugo osim nje ne postoji. Sve drugo sto
se moze primetiti mistik vidi kao razlicite epifanije i manifestacije bozje re-
alnosti. Takode, neretko mozemo procitati i da je predmet teorijskog sufi-
zma - bice kao bice. Moramo znati da i u tom slucaju bice kao bice znaci isto
$to 1 bozja realnost. Jer bozja realnost jeste Cisto bice bez ikakvog ogranice-
nja, odredenja ili dodatka. Prema centralnom ucenju teorijskog sufizma, u
ukupnom postojanju realno postoji samo to bice, koje je Cisto i prosto i koje,
zbog toga, nosi naziv - bice kao bice.

Uocavamo da se ve¢ ovim pocetnim terminima ilustruje tesna veza iz-
medu predmeta filozofije i teorijskog sufizma. Mistici su u teorijskom sufi-
zmu zapravo raspravljali o svim filozofskim problemima koji su se pojavili u
islamskoj filozofiji. Napomenucemo, iako je to mozda nepotrebno, da filozo-
fija u $kolama klasi¢ne muslimanske ucenosti ima znacenje prve filozofije, to
jest metafizike. Dakle, mistici su se oglasavali o svim tim pitanjima i o celo-
kupnom postojanju, ali su se u svojim sudovima bitno razlikovali od filozofa.
Mistik postojanje vidi isklju¢ivo u boji bozje realnosti i uverava da su svugde
u univerzumu samo manifestacije i razlicita bitna stanja bozje realnosti.
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Objasnicemo to preciznijim filozofskim terminima. Kada kazemo da je
predmet filozofije i metafizike — bic¢e kao bice, tada govorimo o bi¢u uz
dodatno odredenje da ono mora biti apsolutno bice. Naime, ako bic¢e odre-
dimo kao fizicko bice, ono ¢e biti predmet fizike, ako ga odredimo kao
matematicko bice, ono e biti predmet matematike, a ako ga odredimo kao
apsolutno bice koje nije ni fizicko ni matematicko, onda ¢emo dobiti predmet
filozofije. Tri primera koja smo naveli u skladu su s popularnom aristote-
lovskom podelom teorijskog znanja na tri sledece discipline: prvu filozofiju,
matematiku i fiziku. Prema tome, predmet filozofije je bice koje je odredeno
i uslovljeno na nacin da mora biti apsolutno bice. Apsolutno bic¢e nazivamo
i bice kao bice u filozofiji. Medutim, kada kazemo da je bic¢e kao bice predmet
teorijskog sufizma, tada moramo ponuditi drugacije objasnjenje. U teorij-
skom sufizmu, bice kao bi¢e ne moze imati nikakvo odredenje, a to znaci da
ono nije odredeno ¢ak ni na nacin da mora biti apsolutno. Drugim rec¢ima,
predmet teorijskog sufizma jeste bice kao bice bez ikakvog odredenja, uklju-
¢ujuci i ovo odredenje da mora biti apsolutno. U svetlu ovih objasnjenja, mo-
¢i ¢emo da razumemo $ta znaci kada mistici kazu da se predmeti teorijskog
sufizma i filozofije razlikuju po tome §to je jedan apsolutan a drugi odreden
(Sa’inuddin Turke 2002: 172). Doda¢emo jos$ jedno vazno objasnjenje. U
pocetku svake knjige o islamskoj filozofiji ¢itamo da predmet ove discipline
nije pojam bica, jer muslimanski filozofi ne Zele da govore iskljucivo o poj-
movima u covekovom razumu. Oni su primarno usredsredeni na objektivnu
realnost i zato se istice da je predmet filozofije u stvari ona objektivna real-
nost na koju nas upucuje termin - bice kao bice. Isto tako, utvrdicemo da
predmet teorijskog sufizma nisu pojmovi - bice kao bice ili bozja realnost.
Ove reci otvaraju nam pogled na spoljasnju realnost koja objektivno postoji
i ona jeste predmet teorijskog sufizma. Zaklju¢i¢emo, na kraju, da je predmet
teorijskog sufizma kao samostalne discipline — bozja realnost (Fanari 1995:
6). Jedini nacin da prosirimo ovo obrazlozenje bilo bi da kazemo da predmet
ove discipline jesu: bozja bit i njena imena i atributi posto oni svoje mani-
festacije povezuju s bozjom biti (Qeysari 1998: 6).

Pitanja teorijskog sufizma

Cim smo ustanovili da je predmet teorijskog sufizma kao samostalne
discipline - bozja realnost, postalo je evidentno koja je to centralna tacka
oko koje ce se formirati pitanja u ovoj disciplini. Najvaznija pitanja nesum-
njivo ce biti o tome kako mnostvo proizlazi iz jedinstva, to jest iz bozje re-
alnosti, i na koji nacin se isto to mnostvo vraca u okrilje jedinstva i bozje
realnosti. Nekoliko puta smo ponovili da mistici poucavaju da samo bozja
realnost i njena imena i atributi objektivno postoje. Stoga, posto su imena i
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atributi bozje realnosti mnogobrojni, njihovo mnostvo proizvodi mnogo-
brojne manifestacije najpre u stadijumu bozjeg znanja, a zatim i izvan tog
stadijuma. U prvom slucaju dolaze do izrazaja manifestacije koje nazivamo
stalnim saznajnim odredenjima, a u drugom slucaju manifestacije koje se
ispoljavaju dobijaju naziv spoljasnja ili objektivna odredenja (Qeysari 1998:
6). O svim takvim manifestacijama bozje realnosti, iz razlicitih kategorija,
detaljno se raspravlja u teorijskom sufizmu. Prema tome, pitanja i problemi
ove discipline o kojima govore mistici iz svoje posebne ontoloske perspekti-
ve, obuhvataju celokupno postojanje i univerzum.

Merilo istinitosti sudova u teorijskom sufizmu

U svakoj naucnoj disciplini istrazivaci se opredeljuju za poseban metod
sticanja znanja i koriste ga zato $to smatraju da ce na taj nacin otkriti nove
objektivne istine. Medutim, oni istovremeno moraju obrazloziti $ta je merilo
kojim bismo mogli da proverimo istinitost njihovih tvrdnji i ispravnost
saznajnog metoda koji favorizuju. Merilo nam pomaze da shvatimo koliko je
izabrani saznajni metod pouzdan i da li ¢emo na taj nacin zaista do¢i do
novih saznanja koja ¢e se podudarati s objektivnom realnos¢u. U empirijskim
disciplinama, ¢ovekova osetna i empirijska iskustva predstavljaju nacin na
koji otkrivamo nove istine u realnom svetu, a u racionalnim disciplinama tu
ulogu ima covekov razum. Kada mistik u teorijskom sufizmu Zeli da se suoci
s realnostima u svetu postojanja, on kao metod koristi svoju intuiciju i mo¢
otkrovenja srca. Zato je od velikog znacaja studija u kojoj cemo odrediti sta
je merilo ispravnosti ovog mistickog metoda. Zelimo da pronademo odgovor
na nekoliko pitanja. Po kom osnovu mistik ima opravdanje da se osloni na
sadrzaj svojih intuicija? Da li se u njegovim intuitivnim iskustvima dogadaju
greske, kao $to se to neretko desava u vezi s drugim izvorima covekovog sa-
znanja? Ako postoji mogucnost da mistik pogresi, koje merilo mozemo ko-
ristiti kada zelimo da prepoznamo intuicije koje su istinite kako bismo ih
odvojili od laznih intuicija? Muslimanski mistici objasnjavaju da postoje tri
razli¢ita merila za proveru istinitosti sudova iz oblasti teorijskog sufizma
(Yazdanpanah 2010: 78-86). U nastavku ¢emo objasniti ulogu ova tri merila
u procesu verifikacije mistickih otkrovenja.

1. U¢enja islama kao generalno merilo. U svim periodima razvoja misticke
tradicije u islamu primecujemo da se u kontinuitetu insistira na tome da ¢e
misticke intuicije bilo koje osobe i o bilo kojoj duhovnoj ili metafizickoj sferi
biti lazne i nepouzdane ukoliko se ne podudaraju s ucenjima islama. Mu-
slimanski mistici nikada nisu osecali da je ova tvrdnja ve¢ dovoljno po-
navljana i uvek su s punom svezinom insistirali na njenom znacaju. Pritom,
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oni nisu mislili samo na prakti¢na ucenja islama ve¢ su zeleli da istaknu u
prvi plan sve kategorije sakralnih ucenja koje je Bog objavio verovesniku
Muhamedu. Ponavljali su neumorno da nikakvo neslaganje ne bi trebalo da
postoji izmedu ucenja islama i bilo koje misticke intuicije koju zelimo da
prihvatimo kao pouzdani izvor novih informacija. Prema tome, u teorijskom
sufizmu uvek ¢emo morati da budemo oprezni da nijedan ontoloski sud koji
nam obznanjuju mistici ne bude u suprotnosti s ucenjima islama.

Napisali smo da su ucenja islama generalno merilo i to znaci da ovo
merilo mogu koristiti svi, u svim slucajevima i kontekstima, kada zele da
provere istinitost odredene misticke intuicije. Malo kasnije ustanovicemo da
postoje i merila koja ne mogu biti generalna, ve¢ su vazeca samo u kontekstu
posebnih duhovnih stanja i kapaciteta odredenih mistika. Tada se uzima u
obzir specificnost jednog mistickog iskustva i odreduje se specijalno merilo
verifikacije koje ne¢emo moci da sprovedemo u slucaju slicnih mistickih
iskustava jer u tim slicnim slucajevima ipak su posredi drugi mistici koji
nemaju ista duhovna stanja i iste vremenske kontekste realizacije intuitivnog
iskustva. U slucaju prvog merila, o kojem ovde govorimo, a to su islamska
ucenja, ponovi¢emo da ne postoji nikakvo ogranicenje za njihovu upotrebu
s ciljem vrednovanja mistickih otkrovenja. Zapravo, mistici ovde slede jedno
opste pravilo kada donose zakljucak da su ucenja islama generalno merilo u
teorijskom sufizmu i to pravilo kratko ¢emo objasniti u nastavku. Pravilo
glasi da istinitost intuicija koje se realizuju u nizim duhovnim stupnjevima
mozemo proveriti u svetlu mistickih intuicija iz uzvisenijih sfera. Drugim
recima, intuicija o uzviSenijim realnostima, ukoliko je ve¢ potvrdena njena
ispravnost, posluzi¢e nam kao merilo istinitosti svih intuicija o nizim real-
nostima. Tada se postavlja sledece pitanje: koju kategoriju intuicija musli-
manski mistici smatraju najuzvisenijim intuicijama? Ovo pitanje posebno je
znacajno jer ¢e najuzvisenije intuicije imati ulogu merila za sve ostale in-
tuicije. To Ce, razume se, biti ona intuitivna saznanja koja se realizuju na
nivou najuzvisenijih duhovnih stupnjeva i njih mistici nazivaju najpotpuni-
jim otkrovenjem. Mistici u islamskoj tradiciji ovde su jednoglasni i u njiho-
vom odgovoru nedvosmisleno ¢emo ¢uti da mo¢ najpotpunijeg otkrovenja
pripada - verovesniku Muhamedu. U nekoliko narednih redova propratice-
mo njihovo obrazlozenje.

Prefinjenost otkrovenja mistici tesno povezuju sa stepenom prociscenja
covekove duse. Duhovni putnik mora uloziti ogroman trud da $to vise pro-
¢isti svoju dusu i da je udalji od svih oblika materijalnih tmina i mrlja. Tada
¢e njegove intuicije biti prefinjenije i isklju¢icemo mogucnost da one imaju
iskrivljen ili pogresan sadrzaj. U studiji o covekovoj duhovnoj ¢istoti mistici
uvode u upotrebu zanimljivu sintagmu — najumereniji duhovni temperament.
Sintagma je ocigledno preuzeta iz klasi¢cnih udzbenika medicine, u kojima se
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raspravlja o covekovom telu i o temperamentu kao mesavini razlicitih aktiv-
nih elemenata u telu. Mistici su pokazali zelju da okvire ove rasprave prenesu
u sferu covekovih duhovnih stanja. Prema njihovim objasnjenjima, struktu-
ra covekovih razli¢itih duhovnih elemenata proizvodi odredenu mesavinu
koju mozemo prepoznati kao duhovni temperament. Dusu svakog ¢oveka
karakterisace poseban temperament koji se dobija mesanjem covekovih
urodenih i ste¢enih duhovnih karakteristika (Halilovi¢, T. 2017: 3-5). Usle-
di¢e vazan zakljucak. Koliko god mesavina u formi duhovnog temperamen-
ta jednog ¢oveka bude umerenija i stabilnija, utoliko ¢e on imati bistrije
misticke intuicije. Podseticemo da se u islamskim predanjima takode gdekad
upozorava da se u covekovom bi¢u mesaju vojske razuma i vojske neznanja.
Te vojske najpre ¢emo protumaciti kao sposobnosti covekove procis¢ene
duse, u prvom slucaju, odnosno njegove pozudne duse, u drugom slucaju, a
verovatno ¢emo moci da na taj nacin bolje objasnimo i sustinu spomenutog
duhovnog temperamenta. Kod najboljih ljudi aktivne su samo vojske razuma
i one formiraju njihov duhovni temperament. U njihove duse vojske nezna-
nja definitivno ne mogu da kroce i, otuda, oni imaju najumereniji tempera-
ment. A kada se u nekom pojedincu uspostavi najumereniji duhovni tem-
perament, onda ¢e on u svojoj cistoj dusi dobiti mo¢ intuicije kojom ce
razotkriti samu srz objektivne istine. Re¢i cemo da on poseduje najpotpuni-
je otkrovenje i to je termin koji smo malocas upotrebili. Ustanovi¢cemo da
Cistota duse tajnovito proizvodi u ljudima mo¢ za razlikovanje istine i nei-
stine. Ovu moc¢ karakterise svetlost i zbog nje ¢e mistik bezbedno napredova-
ti, ne strahujuci da ce zalutati u tamne sfere svojih fantazija i laznih imagina-
cija koje su izvor neistina o postojecem svetu. Prema tome, koliko god mistik
svoj duhovni temperament bude priblizio spomenutom najumerenijem i
potpunom temperamentu, koji se realizuje, primera radi, u dusama verove-
snika i istaknutih bozjih miljenika, utoliko ¢e on imati istinitije intuicije
(Qeysari 1996: 111). Ucvrsticemo zeljeni zakljucak. Verovesnik Muhamed je
imao najpotpunije otkrovenje i ono ¢e nam sluziti kao merilo za potvrdu
istinitosti svih mistickih intuicija. Sintagmom najpotpunije otkrovenje, kao
$to smo rekli, ukazujemo na sva ucenja u formi islamske religije koja je ob-
znanio verovesnik Muhamed.

Kada ucenja islama predstavljamo kao plod najuzvienijeg otkrovenja, to
znaci da smo zainteresovani da ponudimo misticko tumacenje procesa u
kojem se bozje poruke spustaju u Muhamedovo srce. Taj proces nazivamo
religijsko otkrovenje, a ovde dodajemo da ono pripada kategoriji mistickih
intuicija (Halilovi¢, M. 2015: 86-90). Dakle, kada Gavrilo/Dzebrail donosi
bozje poruke i spusta ih u Muhamedovo srce, tada on ne prenosi nikakve
sudove koje bi Muhamed trebalo da ¢uje uz posredstvo pojmova. Ovde se ne
realizuje nikakav pojmovni proces i bozje poruke se ne prenose posredno, to
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jest uz posredstvo pojmova. Gavrilo se spusta i Muhamed preuzima od njega
bozje poruke tako $to se sve odvija u formi neposrednog otkrovenja, u
Muhamedovom srcu, tako da on dobija intuitivno znanje odozgo. Smatramo
da islamska i kuranska ucenja mnogostruko potvrduju ovakav pristup. U
Kuranu se, primera radi, objasnjava da Muhamed vidi svojim srcem ono §to
mu Bog objavljuje. ,,I On objavi robu Svome ono $to mu je objavio, srce nije
poreklo ono $to je on video” (Kuran LIII: 10-11). Takode, o kategoriji znanja
koje Muhamed neposredno vidi o¢ima svog srca u Kuranu se potvrduje, u
prici o jednom predasnjem verovesniku, da to znanje dolazi odozgo - od
Nas: ,,i poucili smo ga znanju od Nas” (Kuran XVIII: 65). Kuranske reci sna-
zno nas uveravaju da je ovde posredi intuitivno znanje, a ne pojmovno zna-
nje koje se obi¢nim kognitivnim procesima formira u ¢ovekovim mislima.
Pojmovno znanje postepeno se stice misaonim trudom, a u ovom slucaju
govorimo o uzviSenim istinama koje se spustaju odozgo i postaju neposredno
prisutne u Muhamedovom srcu na nacin da ih on vidi i otkriva o¢ima srca.
Konac¢no, kada ¢itamo detalje 0 Muhamedovom tajnovitom putovanju kroz
nebesa, koje poznajemo po popularnom arapskom nazivu miradz, lako za-
klju¢ujemo da se to moze precizno tumaciti samo ukoliko bude analizirano
kao intuitivno iskustvo. Dakle, uc¢enja islama koja nam obznanjuje Muhamed
nesumnjivo predstavljaju rezultat njegovih intuicija iz najuzvisenijih sfera
duhovnog razvoja. Iz tog razloga ustanovili smo da su ta uc¢enja najpotpunije
otkrovenje i da ih mozemo koristiti kao generalno merilo u procesu provere
istinitosti svih mistickih intuicija. Svesni su toga bili u prvom redu sami mu-
slimanski mistici i oni su takode rado koristili ovo, kako su govorili, general-
no bozje merilo kada bi Zeleli da ocene rezultate svojih intuitivnih pustolovi-
na (Qunawi 2002: 19). Oni su objasnjavali da je filozofima bilo lako da u
racionalnim disciplinama odvoje istinite i neistinite sudove zbog toga $to su
raspolagali ¢vrstim merilom i to je bila logika. Mistici su Zeleli da na isti na-
¢in dobiju mogucnost da prepoznaju koje intuicije su istinitog i ispravnog
sadrzaja, a koje su potpuno izmisljene i plod covekove prazne maste. Prema
njihovoj tvrdnji, oni su ve¢ u svojim intuicijama shvatili koja merila mogu
da koriste, a jedno od tih merila predstavili su kao generalno merilo. To su,
ponovicemo, Kuran i predanja jer se u njima obznanjuje Muhamedovo naj-
potpunije otkrovenje (Qeysari 1996: 100-101).

Prinudeni smo da dodamo jos$ jedno kratko metodolosko objasnjenje.
Kada kazemo da mistici koriste tekst Kurana i islamskih predanja kao merilo,
to se bitno razlikuje od nacina na koji su rani predstavnici islamske teologije
i jurisprudencije koristili ove izvore. Potonji mislioci koriste kuranske re-
cenice kao premisu u postupku zakljucivanja koja ¢e im pomoci da dodu do
novih zakljucaka. Oni zato insistiraju na tome da se njihovi zakljucci temelje
na izvesnosti kuranskih ucenja koja su samo mehanicki preneli u formi pre-
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mise. Mistici ne slede ovaj metodoloski postupak, ve¢ dolaze do novih za-
kljucaka i objektivnih istina samostalnim trudom, to jest zahvaljujuci svojim
intuicijama za koje smo rekli da predstavljaju originalni metod u sufizmu. Tek
kada uspostave svoj novi zakljucak, oni se okrec¢u kuranskim ucenjima i poci-
nju da proveravaju ispravnost intuitivnog procesa koji su priveli kraju. Dakle,
oni koriste merilo verskih ucenja kako bi sa sigurnos¢u mogli da potvrde da
su njihove intuicije i zakljucci bili ispravni. Spomenuta metodoloska vracanja
ucenjima Kurana i islamskih predanja karakterisu svakodnevicu u zivotu svih
muslimanskih mistika. Zato ne treba da nas ¢udi to $to su upravo mistici
napisali najobimnije, i istovremeno najdublje, komentare sadrzaja Kurana i
predanja. Oni su najpre u svojim originalnim intuitivnim postupcima otkrivali
prefinjene tajne islamskog ucenja i onda su u komentarima, koje su pisali, ze-
leli da prenesu drugima sve raskosne horizonte tih ontoloskih i duhovnih taj-
ni. Mistici u uc¢enjima islama i religijskom otkrovenju vide, kao $to rekosmo,
najpotpunije otkrovenje i zato ne propustaju nijednu priliku da iz tih ucenja
dobiju nove inspiracije (Halilovi¢, M. 2017: 18). Dok slusaju i ¢itaju kuranske
recenice, oni u stvari uranjaju u okean inovativnih intuicija sa Zeljom da otkri-
ju jos dublje i suptilnije tajne kuranskog ucenja, tajne kojima se ne moze pri-
¢i nijednom drugom putanjom - sem ¢istom intuicijom.

2. Duhovni ucitelj. Principijelno se ne odobrava duhovnom putniku u
islamu da pristupi programu duhovnog razvoja bez pomoci iskusnog ucite-
lja iz oblasti mistickih disciplina. Upozorenje koje ¢e svaki mladi mistik cuti
glasi da ¢e mu duhovno putovanje bez vodica u najboljem slucaju doneti
zanemarljive pozitivne rezultate, a velika verovatnoca je da e se suociti s
opasnim duhovnim izazovima koji mogu imati razarajuci uticaj na njegova
buduca misticka iskustva. Ucitelj sa slozenim duhovnim iskustvom pomoc¢i
¢e uceniku, u specifi¢nim situacijama, da prepozna koja svoja otkrovenja
moze smatrati ispravnim, a koja pogresnim i opasnim. Njegov ucitelj, koji je
prethodno dobro upoznao razlicite etape duhovnog putovanja uz pomo¢
svog starijeg ucitelja, snazno predoseca izazove i opasnosti i sposoban je da
na vreme pripremi mladog ucenika za specificna duhovna i intuitivna isku-
stva. Bogato misticko iskustvo i mo¢ da prepozna duhovnu poziciju svog
ucenika opravdavaju njegovu ulogu da mladom mistiku objasni kakvo du-
hovno stanje i otkrovenje treba da ocekuje u posebnoj fazi duhovnog razvoja
u kojoj se trenutno nalazi, a da to ne bude pogresno.

Napomenucemo da iskusni ucitelji mistickog putovanja svoje instrukcije
detaljno temelje na primarnoj autoritativnosti ucenja islama i nijedan njihov
savet ne izlazi iz tog saznajnog okvira. Mozda bismo zbog toga mogli da
ustanovimo da ovo, drugo, merilo na neki nacin crpe kredibilitet upravo iz
prvog merila koje smo obrazlozili. No, ovo merilo je bitno razlicito zbog toga
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$to predstavlja specificno merilo koje pripada iskljuc¢ivo jednom mistiku u
kontekstu njegovih posebnih duhovnih stanja. Istaknuti muslimanski mistici
upozoravaju da duhovni putnici u specificnim situacijama osecaju posebna
stanja u dusi pod uticajem jednog odredenog bozjeg imena koje tada ima
ontolosgku i spiritualnu dominaciju u putnikovom bi¢u (Qeysari 1996: 101).
U tim trenucima, od klju¢nog ¢e znacaja biti da li putnik ima uz sebe isku-
snog duhovnog ucitelja. Klju¢ putnikovog uspeha nalazice se u rukama uci-
telja koji ¢e uceniku dati odgovarajuce savete o tome $ta u tim trenucima
treba najvise da radi i kako da osnazi svoje specificno duhovno stanje. Slusa-
juci ucitelja putnik ¢e zapravo slediti instrukcije sopstvenog programa du-
hovnog usavrsavanja koji pripada iskljucivo njemu. Jer ucitelj, ako je iskusan
i autoritativan, lako prepoznaje karakteristike svake specificne faze puta du-
$e, uskladuje ih s vremenskim kontekstima i posebnim kapacitetima ucenika
i onda saopstava mladom putniku koja intuitivna saznanja treba da ocekuje
i po kakvim merilima ¢e mo¢i da proveri njihovu istinitost. Ponovi¢emo
drugacijim re¢ima ovaj znacajan zakljucak. U svakom stadijumu razvoja uci-
telj pocinje da poucava mladog duhovnog putnika tek nakon sto detaljno
uoci nove okvire kapaciteta njegove duse. U skladu s tim, on ucenika pri-
prema za uzviSenija intuitivna saznanja i istovremeno ga upozorava da ce
ispravnost novih saznanja moci da potvrdi u svetlu specificnih merila koja
mu ekskluzivno predocava. Bez podrske ucitelja bilo bi skoro nemoguce da
duhovni putnik samostalno otkrije ta specificna merila koja ¢e biti svojstvena
njemu u uslovima kada postoji velika verovatnoca da ¢e on gresiti u daljem
usmeravanju programa duhovnog razvoja (Sa’inuddin Turke 2002: 406).
Gornja objasnjenja dovoljno opravdavaju nasu odluku da prisustvo du-
hovnog ucitelja ovde predstavimo kao specificno merilo verifikacije istini-
tosti mistickih intuicija. Duhovni ucitelj zapravo §titi originalnost i ispravnost
ucenikovih intuitivnih znanja i ne dozvoljava da ucenik dode u dodir s du-
hovnim bolestima. Uporedi¢emo, zbog toga, ucitelja u mistickim disciplina-
ma s lekarima koji $tite i lece nase telo od fizickih bolesti. Duhovni ucitel;
otklanja bolesti, koje obi¢no ne vidimo, iz stadijuma duse svog ucenika. Rekli
smo da iskusni ucitelj odli¢no poznaje duhovne karakteristike i potrebe uce-
nika a, s druge strane, ekspert je i u tome da uceniku predoci kakve duhovne
posledice ¢e za njega imati razliciti vidovi rituala i meditacija koji se prepo-
rucuju u verskim i mistickim tekstovima. Tada ucitelj uzima u obzir specificne
vremenske kontekste i u¢enikove duhovne kapacitete i karakteristike i save-
tuje mu da se u tom trenutku opredeli za odredene verske rituale koji najvise
odgovaraju ucenikovoj spiritualnoj poziciji. Zaklju¢icemo da nece biti dovoljno
racionalna odluka nekoga ko zeli da se posveti mistickom zivotu bez podrske
vodica koji ima jasan intelektualni integritet i ogromno duhovno iskustvo.
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3. Razum. Trece merilo istinitosti sudova u teorijskom sufizmu jeste - ra-
zum. Ovo merilo nije se spominjalo u ¢itavom prvom razdoblju istorijskog
razvoja sufizma, koje je trajalo bezmalo cetiristo godina (videti: Halilovig, S.
2022: 54-57). Analiza sadrzaja istaknutih dela o sufizmu iz tog relativno du-
gog perioda pokazuje nam da su muslimanski mistici koristili iskljucivo pr-
va dva merila o kojima smo upravo govorili. Nakon ovog razdoblja ranog
razvoja teorijskog sufizma, sve vise se osecala potreba da se spomenutim
merilima pridoda i razum kao trece merilo. Tada je ve¢ pocelo novo razdoblje
naglog napretka misticke tradicije u islamu kada, nakon Ibn Arabija, teorijski
sufizam dobija punu disciplinarnu zrelost, najvise u svetlu dinamic¢ne disku-
sije 0 odnosu misticke intuicije i razumskog zakljucivanja. Ve¢ u XIV veku i
pocetkom XV veka deSava se klju¢na prekretnica u razvoju ove diskusije po-
§to se u nju aktivno ukljuc¢uju spominjani Sainudin Turke i njegov uticajni
ded Abu Hamid Turke. Oni su bili izvanredni profesori islamske peripateti-
cke filozofije i obojica su osetili da u filozofskim raspravama ne dolaze do
zeljenih zakljucaka zbog cega pristupaju skoli teorijskog sufizma. Na skoro
svakoj strani u njihovoj ¢uvenoj knjizi o mistickoj ontologiji u islamu, koju
je napisao ded a komentarisao unuk (Sa’inuddin Turke 2002), oseca se sna-
zna zelja da klju¢na ucenja nove discipline, to jest teorijskog sufizma, potvrde
racionalnim i filozofskim dokazima. Stavise, oni pokusavaju da formulisu
racionalnu demonstraciju kojom ¢e dokazati istinitost centralnog suda Ibn
Arabijeve $kole o tome da u univerzumu realno postoji samo - Bog i da nista
drugo objektivno ne postoji. U ovom trenutku usredsredeni smo na jedan
drugi zakljucak koji nam saopstavaju Abu Hamid i Sainudin Turke. Oni na-
glasavaju da razum niposto nije protiv mistickog i intuitivnog otkrovenja.
Stavise, prema njihovom obrazloZenju, razum nam u odredenim konteksti-
ma moze posluziti kao kredibilno merilo kada Zelimo da prepoznamo koja
intuicija je lazna, a koja je istinita. Naravno, potrebno je da budemo oprezni
kada ¢itamo ovaj zakljucak s obzirom na to da razum o kojem ovde govore
muslimanski mistici nije uobicajeni peripateticki razum. Sami mistici predla-
zu da razum koji je merilo u teorijskom sufizmu nazivamo - prosvetljeni
razum (Halilovi¢, T. 2021: 11).

Kratko ¢emo ispratiti objasnjenje koje je o predmetnoj raspravi ponudio
Sainudin Turke. Njegova analiza ima sledeci redosled. Nesumnjivo ¢emo ne-
kada biti u situaciji da procitamo nesto sto je jedan mistik otkrio u svojoj
intuiciji i da uoc¢imo da je to kontradiktorno izvestaju drugog mistika koji ta-
kode tvrdi da ima mo¢ intuitivnog sagledanja. Stavise, nekada se mistici medu-
sobno osporavaju i jedan mistik podvrgava radikalnoj kritici ucenja drugog
mistika. U takvim situacijama sami treba da se opredelimo, a ako pripadamo
grupi duhovnih putnika i boraca za istinski prosperitet duse, onda ¢e nas put
do konacnog izbora biti veoma trnovit zbog duhovne odgovornosti koju
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preuzimamo. Da bi im olaks§ao proces donosenja konac¢ne odluke, Sainudin
Turke predlaze mladim misticima da nakon uvodnih programa procis¢enja
duse obavezno poc¢nu da studiraju primarne teorijske discipline. On objasnja-
va da teorijske discipline svakako obuhvataju i logiku i da ¢e one koristiti
mistiku u procesu verifikacije intuitivnih saznanja na isti na¢in na koji kori-
stimo logiku kada Zelimo da proverimo ispravnost sudova u spomenutim
teorijskim disciplinama. Sledi veoma inspirativan zakljucak koji najdirektni-
je popularise markantni muslimanski mistik Sainudin Turke. Zakljucak gla-
si: ako duhovni putnik u potrazi za savrSenstvom duse nije u moguc¢nosti da
neposrednom intuicijom otkrije odredene Zeljene tajne i ako oseti da je zbog
toga zbunjen i ocajan, onda on mora pokusati da dode do tih tajni druga-
¢ijim kognitivnim putem. Sainudin se ne dvoumi i porucuje da mistik u ovoj
situaciji mora iskoristiti metodoloske instrumente teorijskih disciplina i, ka-
ko on kaze, uociti lice ontoloske istine Boga uz pomoc¢ sposobnosti koje ¢o-
vek dobija razmisljanjem i racionalnom kontemplacijom (Sa@’inuddin Turke
2002: 404-406).

Umesto zakljucka

Ma koliko puta procitali recenice u kojima grandiozni muslimanski mi-
stici snazno promovisu znacaj filozofskog razmisljanja radi boljeg razume-
vanja misticke ontologije u islamu, ne mozemo potpuno da se otrgnemo od
osec¢anja metodoloske zacudenosti. Jer jednostavno ne ocekujemo da filozo-
fiju promovisu - mistici. Ovaj fenomen u islamskom saznajnom stadijumu
postace cak dominantno pravilo. U najnovijem razdoblju briljantnog razvoja
teorijskog sufizma, koje pocinje onda kada slavni Mula Sadra utemeljuje
svoju $kolu transcendentne filozofije, ustaljuje se sistemsko uverenje da ver-
ska ucenja, razum i misticka intuicija uvek proizvode iste rezultate. U Sadri-
noj filozofskoj skoli sve do danas permanentno se insistira na tome da se ova
tri izvora i merila saznanja u svim slucajevima medusobno podudaraju i da
ih je strukturno nemoguce odvojiti. Otuda, ako se nademo u drustvu sledbe-
nika i profesora Sadrine filozofije, sigurno ¢emo cuti opstevazece obrazovno
pravilo koje glasi da se pre svakog mistickog iskustva kao i u pocetnim faza-
ma interesovanja za sufizam moramo ozbiljno posvetiti dugom studiranju fi-
lozofije.

Primljeno: 12. septembra 2022.
Prihvaceno: 21. novembra 2022.
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Mystical heritage in Islam is firmly grounded on the holy teachings of
Quran, which is why it relatively quickly established itself as a popular cul-
tural trend in early Muslim societies. However, until the 13" century, Mus-
lims had developed exclusively the teachings of practical Sufism in their
mystical schools, and in that period theoretical Sufism did not take the form
of an independent discipline. It was not until Ibn ‘Arabi and his influential
disciples began to write about a systematized ontology based on the credi-
bility of mystical intuition that theoretical Sufism became a new discipline
in the educational centers of classical Islamic knowledge. Finally, in the 17*
century, Mulla Sadra masterfully united the two schools - theoretical Su-
fism and Islamic philosophy - and they have had the same method and
content to this day. This paper will not talk about the periodization of the
history of theoretical Sufism, but here we explain in detail what exactly the-
oretical Sufism means. We will analyze internal elements of this discipline
and the way in which they are interconnected. First, we will explain why
we divide Sufism into theoretical and practical Sufism, and after analyzing
their mutual influence, we will offer a precise definition of these two mysti-
cal disciplines in Islam. Respecting the methodological practice of Muslim
scholars in their introductory studies on various Islamic disciplines, in the
second part of the paper we answer questions about what is the subject of
theoretical Sufism and what problems are discussed in this discipline. Final-
ly, we will also analyze the criterion in this discipline, with the help of which
we check the truth and falsity of judgments about mystical experiences.

Keywords: Sufism, theoretical Sufism, practical Sufism, mysticism, religion,
ontology, metaphysics, philosophy, intuition, reason



