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Sažetak
Predaja “Ko spozna sebe spoznao je svoga Gospodara” spa-
da u red veoma poznatih islamskih predaja, koja je stoljećima 
zbog svog značaja okupirala umove muslimanskih mislilaca 
iz svih područja znanosti, kakve su filozofija, irfan, tefsir, ha-
dis, a posebno irfan. Ova predaja je toliko važna da po svom 
sadržaju predstavlja kamen temeljac puta spoznaje.

Cilj ovog rada je da ponudi prikaz i odgovor na neka od 
najvažnijih pitanja koja se prirodno nameću kad je riječ o ovoj 
predaji. Neka od tih pitanja su: 

Kakav je nužni odnos spoznaje duše sa spoznajom Boga? 
Koja vrsta spoznaje duše dovodi do spoznaje Boga? 
Kako nas spoznaja duše dovodi do spoznaje Boga?
Također, rad daje kratak odgovor na mišljenje da ova pre-

daja ustvari želi reći da je spoznaja Boga nemoguća, a u na-
stavku rada prezentirani su neki od najvažnijih pojašnjenja 
odnosa spoznaje duše i spoznaje Uzvišenog Boga u svjetlu 
filozofije i irfana.

Ključne riječi: spoznaja duše, spoznaja Boga, argument spo-
znaje duše 
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Tema broja: Uzvišeni Bog u svjetlu filozofije i irfana 25
Uvod 
U radu objavljenom u prethodnom broju Žive 

baštine br. 13 analizirali smo argument spozna­
je duše u pogledu filozofije i islamskih vjerskih 
izvora. Tad smo samo naveli predaju “Ko spozna 
sebe spoznao je zasigurno svoga Gospodara” bez 
ulaženja u bilo kakvo tumačenje, iz razloga što 
ova predaja zbog svoje važnosti zaslužuje poseb­
nu analizu. Nije nimalo slučajno da su zbog toga 
o njoj napisani i brojni komentari. Koliko je ova 
predaja važna i svojim sadržajem duboka i pri­
vlači pažnju mislilaca dovoljno govori činjenica 
da je, prema dostupnim informacijama, do sada 
napisano trideset poslanica o ovoj temi, a dato 
je više od stotinu pojašnjenja o odnosu spozna­
je duše i spoznaje Boga. Ovdje ćemo predstaviti 
samo šest od tih pojašnjenja.

Općenito gledano, postoje dva pristupa ovoj 
predaji, odnosno dva tumačenja. Jedno tuma­
čenje, oslanjajući se na postavku, glasi: s obzi­
rom na to da nije moguće spoznati dušu, tako ni 
spoznaja Uzvišenog Boga nije moguća. Drugo 
tumačenje u svim svojim varijantama podržava 
mišljenje da je spoznaja duše moguća, što opet 
znači da je moguća i spoznaja Uzvišenog Boga.

Analiza pojmova predaje 

Pojam Gospodar (Rabb)
Iako riječ gospodar (ar. rabb) prvenstveno ima 

značenje odgajatelja i na jedan način skrbnika, 
u ovoj predaji se pod riječju Gospodar misli na 
Allaha, odnosno Boga, ne uzimajući u obzir po­
seban aspekt na koji ukazuje riječ Rabb. 

Naravno, općenito gledano, postoje različita 
mišljenja o tome kojoj skupini Božijih imena 
pripada ime Rabb.

Ako se ova riječ spominje sama bez dovo­
đenja u kontekst s nečim drugim, tad spada u 
imena svojstvena samo Bogu. Međutim, ako se 

koristi u genitivnoj vezi, odnosno ako se dovodi 
u vezu s nečim, ta riječ se može upotrebljavati i 
za druga bića.1

Allame Tabatabaji smatra da je Božije ime 
Gospodar iz reda Njegovih djelatnih imena.2 
Imam Humeini tu pravi razliku. Tako, ako ime 
Rabb ima značenje Uzvišeni Postojani i Gospo­
din, onda spada u red imena Božije Biti. Ako je 
u značenju Vlasnik, Vladar, Onaj Koji savlađuje, 
tad spada u red imena Božijih svojstava. Ako je 
u značenju Odgajatelj, Upotpunitelj i Skrbnik, 
tad spada u red Božijih djelatnih imena.3 Ako 
bismo ovako posmatrali značenje ove riječi, tad 
bi ona bila upotrebljiva i prihvatljiva na svim 
stepenima duhovnog napredovanja i tevhidskih 
postaja, počevši od tevhida u djelima, tevhida u 
svojstvima pa sve do tevhida u Biti Božijoj, a u 
kontekstu povezanosti spoznaje duše i spoznaje 
Gospodara.4 Mulla Hadi Sabzewari u raspravi o 
spoznaji smatra da je položaj u kojem se očitu­
je ime Gospodar u uzdižućem egzistencijalnom 
luku, a spram imena Bāri (Stvoritelj) u spušta­
jućem egzistencijalnom luku.5

Pojam duša (nefs) 
U vezi sa zbiljom duše i njenim terminolo­

škim značenjem postoje brojna i različita tuma­
čenja. Tako da broj definicija duše nekad dosti­
že brojku od četrdeset pa čak i blizu stotinu.6 
Definicija duše se razlikuje kod arifa, filozofa i 
teologa. Prema riječima Mulla Sadre, duša (nefs) 
predstavlja onu zbilju koju mi prepoznajemo kad 
pokazujemo na neku osobu i na umu imamo nje­
govu zbilju. Odnosno, ono što prepoznajemo kao 
naše ja. Da bi ova rasprava tekla u jednom pravcu, 
najprihvatljivije značenje je filozofska definicija 
koja je umnogome bliska i irfanskom shvatanju. 
Definicija koju prihvataju velikani, a među nji­
ma i Ibn Sina i Mulla Sadra, glasi: “Duša (nefs) 
je prvo savršenstvo za prirodno tijelo iz kojeg 

1	 Rāgib Isfahāni, El-Mufredāt fi garīb el-Kur’an, Teheran, 
Defter-e našr-e ketāb, 1404. H, str. 184.

2	 Allame Sejjid Muhammed Husejn Tabātābaji, El-Mizān fi 
et-tefsīr el-Kur’an, Qom, Mu’asesse-je matbū‘āti Ismā‘īlijān, 
1371. H. po solarnom, sv. 1, str. 21.

3	 Sejjid Ruhullah Humeini, Ādāb-e namāz, Tehrān, Mu’ase­
sse-je tanzīm we našr-e āsār-e imam Homeini, 1375. H. 
po solarnom, str. 257.

4	 Fātime Tabatabaji i Reza Husejnifar, “Negāhi nou be hadīs-e 
šerīf men ‘arefe nefsehu feqad ‘arefe Rabbehu”, Bažuhešnāme-je 
‘erfān-e eslāmi, Teheran, 1382. H. po solaranom, str. 8-35.

5	 Mulla Hādi Sabzewāri, Šarh esmā’ul-husna, takqīq dr. 
Nedžefqoli Habībi, Teheran, Dānešgāhe Tehrān, 1372. H. 
po solarnom, str. 110.

6	 Hasan Hasanzāde Āmoli, Sad kalame dar ma‘refat-e nefs, 
Qom, Qijām, 1361. H. po solarnom, str. 115.
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26 Tema broja: Uzvišeni Bog u svjetlu filozofije i irfana

proizlaze drugostepena savršenstva posredstvom 
oruđa kojim se duša koristi u životnim radnjama 
kakve što su osjetilnost, kretanje i volja.”7

Na značenje duše se može gledati i iz onto­
loškog ugla. U ovom pogledu nekad se pod du­
šom misli na nematerijalnu dušu spram tijela, a 
nekad u značenju čovjeka kojeg čine tijelo i duša, 
što mi prepoznajemo ka naše ja. Naravno, iz as­
pekta biologa duša je isto što i materijalno tijelo.

Pojam spoznaja 
Rječnici a i neki filozofi i arifi prave razliku 

između pojma mar‘efat (spoznaja) i pojma ‘ilm 
(znanje). Tako u rječniku Lisānul-‘arab stoji da 
je značenje pojmova irfan i mar‘efat spoznaja i 
to u općem značenju, a to je uvid i spoznaja u 
suptilnosti i tajne predmeta naspram znanja kod 
kojeg nema takve dubine u spoznaji. Nabrojane 
su i druge razlike između ova dva pojma. Napri­
mjer: “Znanje je svojstveno samo za univerzal­
na značenja, dok je spoznaja stoji samo u vezi s 
partikularnim uvidima i spoznajama.”8

Ono što je za našu raspravu više relevantno 
jeste shvatanje dvije vrste spoznaje: prisutna ili 
izravna spoznaja i posredna ili stečena spozna­
ja. Kod prisutne spoznaje predmet saznavanja je 
prisutan kod spoznavatelja, zbog čega se i zove 
prisutno ili izravno znanje. Veličina ove vrste spo­
znaje ovisi o egzistencijalnom kapacitetu arifa. 
Koliko god je njegova egzistencijalna razina 
veća, a to znači njegovo prisutstvo u Kreaciji, u 
toj mjeri je i njegovo znanje o predmetu spo­
znaje veće. Za razliku od posrednog, stečenog 
ili spekulativnog znanja gdje je slika predmeta 
spoznaje prisutna kod spoznavatelja, a ne sami 
predmet. Dakle, kod ove vrste spoznaje spoznaja 
se dešava putem slike predmeta. Naravno, znanje 
o duši i Gospodaru može biti u oba ova oblika.

Autentičnost predaje 
Ova predaja je zabilježena i u sunitskim i 

u šiijskim hadiskim knjigama, a prenosi se i 
od Poslanika, s.a.v.a., Imama Alija i Imama 
Sadika.9 U nekim knjigama ova predaja je 
zabilježena bez lanca prenosilaca i vjerovat­
no je to nagnalo neku ulemu od ehli sunne­
ta, poput Sujutija10 ili Ibn Tejmije11, da po­
sumnjaju u njenu vjerodostojnost. Međutim, 
ako je sagledamo zajedno s drugim preda­
jama sličnog značenja, možemo ustvrditi da 
je predaja u svom značenju tavator, odnosno 
nema sumnje u njenu autentičnost, bar kad je 
o njenom značenju riječ. Naprimjer, Āmedi 
u knjizi Gurerul-hekam ve durerul-kelam, gdje 
je sakupio kratke izreke Imama Alija, od nje­
ga prenosi dvadeset i dvije predaje o spoznaji 
duše sličnog sadržaja.12

Predaja “Ko spozna sebe sigurno je spoznao 
Boga” ima svoje uporište i u Kur’anu. Kur’an 
svojim govorom, čak i da zanemarimo druge 
potvrde, dovoljan je dokaz o autentičnosti po­
ruke koju ova predaja nosi. Zbog ograničenosti 
prostora i cilja rada navest ćemo samo nekoliko 
tih ajeta koji jasno dovode spoznaju duše u vezu 
sa spoznajom Boga.13

Kur’anski ajet o zaboravu:
I ne budite kao oni koji su Allaha zaboravili pa 
je Allah učinio da i oni zaborave sami sebe!14

Ajet o posvećenosti duši:
O vjernici! Dušama svojim se posvetite! Ako ste 
na Pravoj Stazi, onaj zalutali neće vam naškoditi, 
a Allahu ćete se svi povratiti, i On će vas o onom 
što ste radili obavijestiti. 15

Kur’anski ajet o podsjećanju:
Pa, opominji! Ti si samo opominjatelj, ti nad 
njima nisi vladatelj!16

7	 Mulla Sadra Širazi, El-Hikmetu el-mute‘ālije, Bejrut, Dārul- 
-ehjā’ et-turāsul-‘arabije, 1381. H, str. 678.

8	 Sejjid Ruhullah Humeini, Šarh-e ćehel hadīs, Tehrān, Mu’ase­
sse-je tanzīm we našr-e āsār-e imam Homeini, 1373. H. po 
solarnom, str. 621.

)	 Hasan Hasanzaāde Āmuli, Hezāro jek kalame, Qom, Bu­
stāne Ketāb,1381. H. po solarnom, sv. 3, str. 195.

10	 Abdurrahmān ibn Ebi Bekr Sujuti, ‘E‘adžāzu el-Kur’an we 
esrārult-tanzīl, Damask, Dārul-wesājeq, 1356. H, str. 16.

11	 Ibn Tejmije, Minhādžu el-sunne el-nebewije, Bejrut, Dārul- 
-kutub el-‘ilmije, 1982, str. 262.

12	 Više vidjeti: Allame Tabatabaji, Poslanica o velajetu - put spo-
znaje Boga, Mostar, Fondacija “Baština duhovnosti”, 2012, 
str. 55-61.

13	 O kur’anskim ajetima koji spoznaju duše dovode u vezu sa 
spoznajom Boga govorili smo više u radu “Argument spo­
znaje duše o postojanju Boga u filozofiji, Kur’anu i islam­
skim predajama” u broju 13. Žive baštine.

14	 El-Hašr, 19.
15	 El-Mā’ide, 105.
16	 El-Gāšije, 21-22.
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Tema broja: Uzvišeni Bog u svjetlu filozofije i irfana 27
Kur’anski ajet o znacima u nama samima:
Pokazivat ćemo im Mi Znake Naše na obzorjima 
i u njima samim, sve dok im jasno ne bude da 
je On Istina. A zar dosta nije to što je Gospodar 
tvoj svjedok stvari svake?!17

Stajališta da ova predaja govori o 
nemogućnosti spoznaje Gospodara 
Jedna skupina učenjaka smatra da ova preda­

ja prije svega govori o nemogućnosti spoznaje, 
a sve zbog korelacije između spoznaje i duše i 
spoznaje Gospodara koja negira takvu moguć­
nost. Dakle, onako kako je nemoguće spoznati 
dušu tako je nemoguće spoznati i Gospodara. 
Za potvrdu ovog stajališta oni se pozivaju na 
kur’anski ajet: Pitaju te o duši. Reci: “Šta je duša 
‒ samo Gospodar moj zna, a vama je dato samo 
malo znanja.”18,19

Druga skupina nemogućnost spoznaje koju 
oni razumiju iz ove predaje tumači na sljede­
ći način. Njihov dokaz toga je da onako kako 
je nemoguće spoznati Boga i obuhvatiti Ga 
znanjem tako je nemoguće spoznati ni svoju 
dušu. Argumentirajući svoje stajalište pozivaju 
se na druge predaje u kojima se kaže: “Savr­
šenstvo spoznaje Tebe je nemoć spoznaje”20; 
“Mi Te ne poznajemo onako kako Tebi priliči 
i ne činimo Ti ibadet onako kako Tebi prili­
či”21; “Umovi su nemoćni od spoznaje suštine 
tvoje Ljepote.”22

Navedene dvije postavke se mogu svesti na 
sljedeće: ko god je spoznao sebe spoznao je i svog 
Boga, ali niko ne poznaje Boga onako kao Nje­
mu priliči. Dakle, ni ta osoba ne poznaje svoju 
dušu. Neki su ovo tumačenje ubrajali kao dva­
naesto moguće zamislivo tumačenje i zaključili 
su da Boga treba opisati onako kako je On Sam 
Sebe opisao.23

Allame Medžlisi u 57. svesku El-Bihāra do­
nosi poslanicu od Alija ibn Junusa Āmelija, koji 
se može uvrstiti u pristalice ovog mišljenja. Na 
početku te poslanice on kaže:

“Sva hvala pripada Bogu Koji je stvorio duše 
i njihovu zbilju sakrio... I Koji je njih učinio ne­
moćnim od spoznaje Njega... A predaja: Ko spo-
zna sebe spoznao je svoga Gospodara ukazuje na 
nemogućnost spoznaje...”24

U nastavku Āmeli kaže da spoznaja Boga 
kao Stvoritelja nužno ne znači i spoznaju Nje­
gove Biti, jer spoznaja Njegove Biti niti je nuž­
na niti je od spekulativnog znanja. Tako da je 
priznanje nemoći da se spozna Gospodar lakše 
od toga da čovjek raspravlja o Njegovoj Biti i 
iznosi argumente.25

Uglavnom, postoje četiri oblika tumačenja 
nemogućnosti spoznaje:

Prvo tumačenje: nemogućnost  
u značenju teškoće spoznaje
Nemogućnost spoznaje duše i sljedbeno tome 

nemogućnost spoznaje Gospodara u značenju je 
teškoće ostvarenja spoznaje duše. Dakle, nemo­
gućnost spoznaje shvatili su kao sinonim za te
škoću spoznaje. Ovakvo shvatanje nemogućnosti 
spoznaje proizlazi iz dominantnog mišljenja u 
transcendentnoj filozofiji. U Mulla Sadrovoj filo­
zofiji čovjek nema postojan egzistencijalan polo­
žaj, već je njegova egzistencija u stalnoj promje­
ni. Čovjekova duša ima brojne položaje i u svom 
usavršavajućem kretanju nema granice. Stoga je 
spoznaja takve zbilje veoma teška.26

Drugo tumačenje:  
nemogućnost podrobne spoznaje
Mi možemo spoznati dušu u općim crtama, 

ali je nemoguće dušu i njenu bit spoznati de­
taljno i podrobno, a sljedbeno tome, ne postoji 
ni mogućnost spoznaje Gospodara detaljno.27

17	 Fusilet, 53.
18	 El-Isrā’, 85.
19	 Sejjid ‘Ali Hāni Madani, Rijādu es-sāliqīn, sv. 1, str. 272.
20	 Muhammed Bakir Medžlisi, El-Bihār, sv. 94, str. 150. (العجز

(عن معرفتك كمال معرفتك
21	 Muhammed Bakir Medžlisi, El-Bihār, sv. 69, str. 292; sv. 

79, str. 23. (ما عرفناك حقّ معرفتك، و ما عبدناك حقّ عبادتك)
22	 Imam Sedžad, Sahifa Sedžadije, dova 193; Muhammed Ba­

kir Medžlisi, El-Bihār, sv. 95, str. 249. i 262. (عجزت الأوهان
(عن إدراك كنه جمالك

23	 Sejjid Abdullah Šabbar, Masābīhul-anwār f i halli muš-
kelātil-ahbār, Bejrut, Mu’asesse En-Nur el-matbū‘āt , 
1407, sv. 1, str. 205; Muhammed ibn Hasan Hurr Āmeli, 
El-Fawāidu et-tūsijje, Qom, Ćāphāne ‘ilmije, 1403, str. 80.

24	 Allame Medžlisi, El-Bihār, sv. 58, str. 91.
25	 Ibidem.
26	 Hasan Hasanzāde Āmuli, M‘arefat-e nefs, Tehrān, ‘Elmi we 

farhangi, 1361, sv. 3, str. 336.
27	 Muhammed ibn Mahmud Dehdār Širāzi, Resā’el Dehdār, 

str. 258. 
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28 Tema broja: Uzvišeni Bog u svjetlu filozofije i irfana

Treće tumačenje: relativna nemogućnost
Potpuna spoznaja Uzvišenog Gospodara 

svojstvena je jedino Njemu. Međutim, iz jednog 
ugla gledano, nemogućnost spoznaje je nešto što 
vrijedi za sve ljude, ali iz drugog ugla posmatra­
no, ta nemogućnost se razlikuje kod savršenih 
i nesavršenih ljudi. Potpuno je jasno da postoji 
velika razlika između spoznaje evlija i običnih 
ljudi u pogledu Gospodara. Svi ljudi po prirodi 
imaju neko znanje, odnosno manjkavu spoznaju 
o Uzvišenom Bogu, ali vrhunsku spoznaju imaju 
samo evlije. Običan čovjek ne može dosegnuti 
tu spoznaju bilo putem spoznaje duše ili nekom 
drugom metodom. Dakle, lišenost spoznaje svoj­
stvena je svim ljudima, s tim da za obične ljude 
dolazi u jednom značenju, a za savršene u dru­
gom značenju.28

Prema tome, nemogućnost spoznaje je relativna 
i ne znači potpuno negiranje mogućnosti spoznaje.

Četvrto tumačenje: nemogućnost  
spekulativne spoznaje Boga
Neki nemogućnost spoznaje koju shvata­

ju iz ove predaje tumače kao nemogućnost 
spekulativne spoznaje, odnosno posredstvom 
stečenog ili posrednog znanja, kako se poja
šnjava u filozofiji. Prema njihovom mišljenju, 
razum ne može spoznati dušu pa samim time 
ni Gospodara. Istovremeno, oni raspravljaju o 
mogućnosti spoznaje Gospodara putem spo­
znaje duše, ali u okvirima duhovnog osvjedo­
čenja (šuhuda).29

Iako potpuno ne negira mogućnost spoznaje 
Gospodara, Ibn Arebi u jednom od svojih tuma­
čenja ustvrđuje da je ta spoznaja ostvariva samo 
u posebnom području, a to je da se On spozna 
posredstvom sāme Biti Božije. Ibn Arebi dušu i 
druge Božije znake smatra ogledalima Uzvišenog 
Boga u kojima se On očituje, ali On se ne spozna­
je posredstvom znakova, nego se može spoznati 
jedino Samim Njim, a ne putem nečega drugog.30

Analiza i odgovor na stajališta o 
nemogućnosti spoznaje
Allame Tabatabaji smatra da izvođenje za­

ključka o nemogućnosti spoznaje iz ove predaje 
nije ispravno iz nekoliko razloga.31

Prvo, nemogućnost spoznaje duše nije nešto 
što je saglasno sa sadržajem drugih predaja koji 
potvrđuju mogućnost spoznaje duše i u kojima 
je dokinuta nemogućnost spoznaje. Ustvari, te 
predaje čak potiču i pozivaju ljude na spoznaju 
Boga. Takva je, naprimjer, predaja: 

عَرَفَكُمْ برَِبِّهِ
َ
عَرَفَكُمْ بنَِفْسِهِ، أ

َ
أ

“Onaj od vas koji više poznaje svoju dušu više 
je spoznao svog Gospodara.”32

I druge predaje u kojima se čovjek poziva 
i potiče na spoznaju svoje duše, a odbacivanje 
toga se prekorava.

مَرءِْ بنَِفْسِهِ، فَمَنْ عَرَفَ نَفْسَهُ 
ْ
عَقْلِ مَعْرِفَةُ ال

ْ
أفضَْلُ ال

عَقَلَ وَ مَنْ جَهِلهَا ضَلَّ
“Najbolje znanje čovjeka je spoznaja samog 
sebe, tako da svako onaj koji spozna svoju dušu 
razuman je i znalac, a onaj koji svoju dušu ne 
spozna zalutao je.”33

فَلا  نَفْسَهُ  أضَلَّ  قَدْ  وَ  َهُ  ينَشُْدُ ضالّ لمَِنْ  عَجِبتُْ 
! يَطْلبُهُا

“Čudim se onome koji je u potrazi za svojim 
izgubljenim, a izgubio je sebe i nije u potrazi 
za njim.”34

Drugo, ova predaja jezikom logike predstav­
lja protupoziciju kur’anskom ajetu: I ne budite 
kao oni koji su Allaha zaboravili pa je Allah uči-
nio da i oni zaborave sami sebe!35 U ovom ajetu 
jasno je naglašeno da je zaborav sebe isto što 
i zaborav Boga Uzvišenog. Protupozicija ove 
rečenice bi glasila da je svjesnost sebe istovjet­
na svjesnosti Boga, a ovo je značenje predaje 
koju razmatramo.

28	 Abdurezzāq Kāšāni, Latā’ifu el-e‘lām, Tehrān, Mirās-e mak­
tūb, 1379, str. 427.

29	 Sā’inuddin ibn Turke, Šarh Fususul-hikam, Qom, Bidār, 
1378 H. po solarnom, sv. 2, str. 941.

30	 Muhjuddin Ibn Arebi, Risāle haqīqatul-haqā’eq, Tehrān, 
Mouwla, 1367, str. 63.

31	 Allame Sejjid Husejn Muhammed Tabatabaji, El-Mizān, 
sv. 6, str. 170.

32	 Šejh Tusi, El-Eqtisâd, str. 14; Allame Tabatabaji, El-Mizân, 
sv. 6, str. 170.

33	 Abdul-Wāhid Āmedi, Gurerul-hikam we durerul-kelam, 
Maktebul-’e‘alā el-islāmi, str. 232.

34	 Ibidem, str. 233.
35	 El-Hašr, 19.
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Također, s obzirom na brojne predaje koje 

govore o spoznaji duše, nije prihvatljivo tuma­
čenje ove predaje na način da ona ukazuje na 
nemogućnost spoznaje. Štaviše, Allame Taba­
tabaji smatra da su vrata svih spoznaja upravo 
spoznaja duše. Ako bi ova vrata ostala zaključa­
na, bili bismo uskraćeni svih ostalih spoznaja.36

Uprkos navedenim argumentima koji kažu 
da predaja ne ukazuje na nemogućnost spozna­
je duše pa time i Uzvišenog Boga, brojna tuma­
čenja u potvrdnom smislu se ne mogu prihvati­
ti ispravnim. Ako se kod ove spoznaje misli na 
prisutno znanje predmeta saznavanja i to pot­
puno, onda nije moguća neograničena spozna­
ja s obzirom na slojevitost i brojnost stupnjeva 
duše. Kao što i beskonačna spoznaja Uzvišenog 
Boga potpunim prisutnim znanjem podrazumi­
jeva da ograničena posljedica obujmi znanjem 
beskonačni uzrok.

Ukoliko se misli na stečeno znanje i to pot­
puno do u detalje na način da nije zamislivo 
superiornije i više znanje, utoliko takvo što nije 
moguće. Jer ne samo da nije moguća spoznaja 
suštine zbilje stvari posredstvom stečenog znanja 
nego je i spoznaja čovjeka neograničena. 

Dakle, može se reći da se smatranje spoznaje 
nemogućom odnosi na potpuno dosezanje prisu
tnim i stečenim znanjem predmeta spoznaje i to 
nije u suprotnosti s prisutnim i stečenim znanjem 
koje odgovara egzistencijalnom stupnju čovjeka.

Spoznaja duše je moguća  
pa time i spoznaja Boga 
S obzirom na to da je moguće pretpostaviti 

više načina spoznaje duše i s obzirom na činjeni­
cu da duša ima različite razine i položaje te da su 
filozofi i arifi razmatrali dušu iz jednog aspekta, 
postoje brojna tumačenja o vezi između spozna­
je duše i Gospodara. U nastavku donosimo ona 
tumačenja koja su na neki način najzanimljivija i 
nisu toliko komplicirana u svojoj argumentaciji. 
Nastojali smo pojašnjenja dati što jednostavni­
jim jezikom da se i čitalac koji možda nema velik 
uvid u filozofiju i irfan može okoristiti.

Prvo pojašnjenje: Spoznaja  
egzistencijalnog siromaštva duše 
Teolozi putem stvari stvorene u vremenu i 

njene potrebe za stvoriteljem izvan vremena do­
kazuju Nužno biće, a filozofi peripatetičari pu­
tem esencije (štastva) stvari. Međutim, nije vre­
menito stvaranje niti je esencija mjerilo potrebe 
posljedica za uzrokom. Jer, može se zamisliti 
pravječno biće koje i unatoč svojoj pravječnosti 
ima potrebu za uzrokom. A prema primarnosti 
egzistencije, koja je dokazana u transcendentnoj 
filozofiji, esencija nije primarna i sve što ima 
ona ima zahvaljujući egzistenciji, a to znači da 
je konvencionalne ili sekundarne prirode i takva 
ne može biti mjerilo potrebe posljedice za uzro­
kom. Zbog toga mjerilo potrebe posljedice za 
uzrokom treba tražiti u nečemu drugom, a pre­
ma transcendentnoj filozofiji to je egzistencija. 
Filozofi bi rekli u kući egzistencije nema ničega 
drugog do same egzistencije. Zbilja egzistencije 
je jedna, ali ima više razina, jače i slabije. Slabi­
ja razina ovisi o jačoj razini. Jača razina ovisi o 
još jačoj razini. Sve tako do beskonačnog Boga 
o Kojemu ovisi svekolika egzistencija. 

Sukladno ovome, siromašna egzistencija je po­
sljedica bogate egzistencije. Svako ko racionalnom 
argumentacijom ili irfanom dođe do spoznaje 
o siromaštvu svoje duše, odnosno sebe, dokučit 
će i svoju ovisnost o Apsolutnom Bogatom, a to 
znači do spoznaje svoga Gospodara.

U preciznijem pogledu transcendentne filo­
zofije uzročnost uzroka nije ništa izvan njegove 
biti niti je posljedičnost posljedice izvan njezi­
ne biti. Slijedom toga, ono što čini identitet po­
sljedice jest čista potreba i siromaštvo, a identitet 
uzroka je čisto bogatstvo i nepotrebitost. Ovim je 
postalo jasno da iskaz egzistencijalno siromaštvo 
za posljedicu ne znači da ta posljedica ima iden­
titet i egzistenciju čije je svojstvo siromaštvo. 
Zapravo, suština i zbilja posljedice je sāmo si­
romaštvo i potreba. 

Mulla Sadra u konačnici kaže da posljedica nije 
zbilja koja je suprotna zbilji uzroka da bi se moglo 
na nju racionalno ukazati a da se uzrok ne uzme 
u obzir. Na osnovu ovoga čovjek kod spoznaje si­
romaštva svoje duše dokučuje istinu da je njegova 
egzistencija isto što i povezanost sa svojim uzrokom 

36	 Hasan Hasanzāde Āmuli, M‘arefat-e nefs, Tehrān, ‘Elmi we 
farhangi, 1368. H. po solarnom, sv. 3, str. 495.
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i nije ništa drugo do ovisnost. Kur’an u vezi s tim 
kaže: O ljudi, vi ste siromasi i u potrebi za Allahom.37

Ova analiza pokazuje jednu istinu, a to je da 
zbilja posljedice nije ništa drugo do manifestacija 
uzroka i jedan od aspekata uzroka, a zbilja uzroka 
je položaj manifestiranja i posjedovanja. Irfanski re­
zultat ove analize je da je uzrok zbilja a posljedica je 
samo jedan od njegovih aspekata. Utjecaj koji uzrok 
ima prema posljedici je njena promjena i njegovo 
pokazivanje položaja, a ne njihova razdvojenost.

Sukladno svemu rečenom, spoznaja sebe znači 
i spoznaju Gospodara. A prema ispravnoj konver­
ziji, spoznaja Boga je istovremeno spoznaja sebe. U 
ovom odnosu spoznaja Gospodara prednjači spo­
znaji samog sebe. Arif svojim pronicljivim pogledom 
u manifestaciji prvo vidi onoga ko se manifestira 
pa tek manifestirano. U ovom stanju duša je samo 
ogledalo koje u veličini svog bića pokazuje Boga, 
a arif gleda odraz u ogledalu, a ne samo ogledalo. 

Drugo pojašnjenje: Spoznaja kroz Božije 
obujmljivanje duše i zajedništvom s njom
Na tragu zaključaka do kojih smo došli o uzro

čnosti iz prvog prikaza i izravnim posmatranjem 
uzročnosti u duši, a to je da “posljedica nije ništa 
drugo do očitanje i manifestacija uzroka”, dolazi­
mo do suptilnih zapažanja. Jedno od tih zapaža­
nja je da uzrok u potpunosti obujmljuje posljedi­
cu, jer posljedica po svojoj biti je sāma vezanost s 
uzrokom i sāma potrebitost za uzrokom. U ovom 
slučaju uopće se ne može zamisliti da posljedica 
ima bilo kakav oblik nezavisnosti od uzroka. Ovim 
biva jasno da je posljedica svom svojom suštinom 
u odnosu na uzrok potčinjena i obuhvaćena njime. 

Pritom, ako precizno pogledamo ovu anali­
zu o uzročnosti, dolazimo do sljedećeg zaklju
čka, a to je da posljedica nije nešto odvojeno od 
uzroka ili mu strano. Ustvari, između njih vlada 
jedna vrsta zajedništva (معيّت), ali ne oblik za­
jedništva dvije uporedo zasebne stvari. Ovaj vid 
zajedništva i obujmljivanja posljedice od uzroka 
naziva se “obujmljivanje i zajedništvo obdržava­
nja i egzistencijalnog skrbništva”. 

Kod spoznaje duše i njenih djela, također, 
postoji takav odnos obujmljivanja i egzistenci­
jalnog skrbništva. Očitanja duše nikad ne izlaze 
izvan okvira duše i svom svojom suštinom ovise 

o njoj; ustvari, ona su sāma vezanost s dušom 
na način da nemaju nikakve neovisnosti. Ovim 
biva jasno da duša obujmljuje svoje posljedice i 
da ima zajedništvo s njima.

Na ovaj način obujmljivanje duše svojih oči­
tanja te njihovo zajedništvo može biti primjer 
obujmljivanja i egzistencijalnog skrbništva Gos­
podara sa svim drugim.

Pojašnjavajući Božije obujmljivanje i egzi­
stencijalno skrbništvo nad stvorenjima, Sejjid 
Hejdar Amoli navodi primjer pera i tinte ili 
mora i valova. A zajedništvo Boga sa stvorenjima 
vidi istovjetno zajedništvu duše i njenih organa. 
On smatra da Poslanikov govor o spoznaji duše 
ukazuje upravo na ovo.38

Na drugom mjestu iste knjige Sejjid Hejdar 
Amoli pojašnjavajući 35. ajet sure En-Nur: Allah 
je svjetlo nebesa i Zemlje! Primjer je svjetlosti Nje-
gove kao niša u kojoj svjetiljka je! A svjetiljka je u 
staklenici, a staklenica kao zvijezda bliješteća koja se 
pali s blagoslovljenog drveta maslinova, kaže: “Sta­
blo makrokosmosa se može uporediti sa stablom 
čovjeka, odnosno mikrokosmosom. Njegovo ti­
jelo je poput niše, srce poput staklenice, njegova 
duša poput svjetiljke, a sve zajedno kao cjelina je 
poput drveta.” Na ovaj način vizija Božijeg obuj­
mljivanja i zajedništva s velikim svijetom je po­
put vizije obujmljivanja duše i zajedništva njena 
s mikrokosmosom (ljudskim tijelom). Ova vizija 
odražava Poslanikov, s.a.v.a., govor: “Ko spozna 
sebe sigurno je spoznao svoga Gospodara.”39

Kur’an o Božijem obujmljivanju stvorenja i 
Njegovom zajedništvu sa stvorenjima govori u 
sljedećim ajetima:

ءٍ   إِنَّهُ بكُِلِّ شَْ
َ

ل
َ
ن لِّقَاء رَبِّهِمْ أ هُمْ فِ مِرْيَةٍ مِّ  إِنَّ

َ
ل

َ
أ

ِيطٌ مُّ
Eto, oni su zbilja u sumnji da će svoga Gospodara 
susresti! A On doista svaku stvar obuhvata!40

يْنَ مَا كُنتُمْ
َ
وَهُوَ مَعَكُمْ أ

On je s vama gdje god bili.41

37	 Fātir, 15.
38	 Sejjid Hejdar Āmoli, Džāmi‘ul-asrār we manb‘aul-anwār, 

Tehrān, Andžomān-e Irānšenāsi frānse we šerkat-e ‘elmi 
we farhangi, 1368. H. po solarnom, str. 306.

39	 Ibidem, str. 270-369.
40	 Fusilet, 54.
41	 El-Hadīd, 4.
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Treće pojašnjenje: Spoznaja  
vanjskog i unutrašnjeg kod duše
Sa spoznajom zbilje uzročnosti, to jest da ona 

predstavlja očitanje i epifaniju, te spoznaje na­
čina na koji uzrok obujmljuje posljedicu, a što 
se da vidjeti na primjeru odnosa duše i njezinih 
radnji, dolazimo do preciznog zaključka da isto­
vremeno dok uzrok predstavlja unutrašnjost po­
sljedice, ona se i očituje u njenoj vanjštini. Može 
se i obrnuto reći: dok se uzrok očituje u poslje­
dici, on je ujedno i njena unutrašnjost. Kad se 
na uzročnost gleda kao očitanje i epifaniju, tad 
posljedica nije ništa drugo do mjesto očitanja 
uzroka, od sebe nema ništa i samo je jedna zra­
ka svoga uzroka. Suština posljedice je samo čin 
očitanja i epifanije uzroka.

Dakle, ono što se vidi u posljedici je upra­
vo uzrok, odnosno njegova zbilja obdržavatelja 
posljedice. Naravno, uzrok se nikad potpuno, u 
punini svoje suštine, ne očituje u posljedici, jer u 
tom slučaju posljedica ne bi bila sāma ovisnost 
o uzroku. Sukladno rečenome, uzrok iz aspek­
ta punine svoje biti i egzistencije predstavlja 
unutrašnjost posljedice i nikako nije očitovan 
u vanjštini svoje posljedice. Ali, iz aspekta po­
ložaja epifanije i njene razuđene egzistencije ‒ 
a posljedica je upravo ta razuđena egzistencija 
uzroka ‒ on se očituje i pokazuje u posljedici i 
nije skriven i odsutan. 

Promišljanjem o duši i njenim moćima do­
lazimo do istog zaključka, a to je da duša ima 
unutrašnjost i vanjštinu. Gledano iz ugla položa­
ja potpunosti duše, ona nije prisutna ni u jednoj 
od tih moći, a opet, nijedna moć nije izvan vlasti 
duše. Slijedom toga, svaka od moći je mjesto oči­
tanja duše na razini svojstvenoj njoj i njezinom 
egzistencijalnom položaju. Dok duša, posma­
trano iz aspekta položaja njenog očitanja i nje­
ne egzistencijalne razuđenosti kod tog očitanja, 
prisutna je i očitovana u svim tim položajima.

Ovu zbilju filozofi su pretočili u rečenicu: 
“Duša u svojoj jednoći predstavlja sve moći.”

 i u potvrdu toga (النفس في وحدتها كّل القوى)
iznijeli su više argumenata.42 Mulla Sadra smatra 

da duša u pogledu njene nebeske supstance ima 
zbirnu jednoću koja je sjenka Božije jednoće. 
Suština moći duše nije ništa do suština duše, a 
suština duše je sjenka Božije suštine.43

Mulla Hādi Sabzewāri, također, smatra da 
duša koja ima položaj skriveni ima i položaj oči­
tovanja. Onako kako duša ima položaj skriveni 
tako i Uzvišeni Bog ima položaj skriven od svih 
stvorenja. I onako kako Uzvišeni Bog ima polo­
žaj očitovanja tako se i duša očituje u položaji­
ma njenih moći.44

U drugom tumačenju Božije skrivenosti i 
očitovanja rečeno je da je Uzvišeni Gospodar 
skriven zbog siline Svoga očitovanja. 

U irfanskim knjigama ova istina je poja
šnjenja pomoću hikaja. Jedna od poznatijih 
je priča o ribi u moru koja odlazi do mudra­
ca među ribama i obraća mu se riječima: “Mi 
smo mnogo slušali o moru i o tome da naš ži­
vot ovisi o njemu, ali mi to more još nismo vi­
djeli. Mi želimo da vidimo to more. Molimo 
te da nas uputiš njemu!” Mudrac ribi u odgo­
voru reče: “More koje vi tražite je s vama i vi 
ste s njim. U bilo koju stranu da pogledate pa 
tamo je more. Niti ste vi daleko od mora niti 
je more od vas skriveno. On je od siline svoje 
očiglednosti skriven.”

Ova istina predstavlja osnovnu fabulu gla­
sovite poeme Govor ptica od Attāra Nišabura. 
Ptice nakon što su čule za mitsku pticu Simorg 
koja živi u planini Kaf odlučuju da krenu u po­
tragu za njom. Kako su se poteškoće javljale na 
putu, jedna po jedna skupina ptica je odusta­
jala od daljnjeg putovanja. Na kraju samo njih 
trideset je stiglo do željenog cilja. U drami ra­
spleta cijele priče one shvataju da ono što su 
tražili na planini Kaf na kraju svijeta ustvari je 
u njima samima.

Časni Kur’an kaže:

َاطِنُ 
ْ

اهِرُ وَال خِرُ وَالظَّ
ْ

لُ وَال وَّ
َ ْ
هُوَ ال

On je Prvi i Posljednji, i Vidljivi i Nevidljivi.45 

 فَثَمَّ وجَْهُ الِله
ْ
ُّوا يْنَمَا توَُل

َ
فَأ

Kuda god se okrenete, pa - tamo je Allahovo Lice.46

42	 Mulla Sadra, El-Hikmetu el-mute‘ālije, Bejrut, Dārul-ehjā’ 
et-turāsul-‘arabije, 1381. H, sv. 8, str. 221. 

43	 Ibidem, sv. 8, str. 134-135.

44	 Mulla Hādi Sabzewāri, Asfāra, talīq, sv. 7, str. 22.
45	 El-Hadīd, 3.
46	 El-Beqare, 115.
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رضِْ
َ ْ
مَاوَاتِ وَال الُله نوُرُ السَّ

Allah je svjetlo nebesa i Zemlje!47

Imam Ali je rekao: “Sve vidljivo mimo Njega 
‒ skriveno je, a sve skriveno mimo Njega ‒ ne 
može postati vidljivo.”48 

“On je tako Vidljiv, da ništa nije iznad Njega 
i tako Skriven, da ništa nije bliže od Njega.”49

Imam Husejn u dovi poznatoj kao Dova na 
Arefatu50 kaže: 

هُورِ ما ليَسَْ لكََ، حَتّ يكَُونَ  ايَكَُونُ لِغَيْكَِ مِنَ الظُّ
تْاجَ اِلى دَليل يدَُلُّ 

َ
مُظْهِرَ لكََ، مَتى غِبتَْ حَتّ ت

ْ
هُوَ ال

عَليكَْ
“Da li pored Tebe ima očitanja a da nije Tvoje 
e da bi ono pokazivalo Tebe! Kad si se skrio 
da bi postojala potreba za dokazom i znakom 
koji bi ukazivao na Tebe!”

Na drugom mjestu u istoj dovi Imam Hu­
sejn kaže: 

لاتِ الأطرار؛  إلاهِ! عَلِمْتُ بإِختلافِ الأثاَرِ، وَ تَنَقُّ
ءٍ َّ فِ كُِّ شَْ نْ تَتَعَرَّفَ إلَ

َ
نَّ مُرادَكَ مِنِّ أ

َ
أ

“Moj Bože! Znam zbog različitih prizora i 
promjene vremena i okolnosti koje si uspostavio 
u svijetu da je Tvoja namjera spram mene da 
mi Se predstaviš u svakoj stvari da ne bih bio 
neznalica o Tebi u svakoj stvari!”

Do dijela kad kaže:

قتَْ الأنوارَ فى قُلوُبِ أوليائكََ حّتَّ  ى أشَْ
َّ

نتَ ال
َ
أ

تَ الأغيارَ عَنْ 
ْ
زَل

َ
ى أ

َّ
دُوكَ. و أنتَْ ال عَرَفوُكَ وَ وحََّ

جَئوُا إلى 
ْ
بُّوا سِواكَ وَ لمَْ يلَ قُلوُبِ أحِبَّآئكَِ حَتَّ لمَْ يَِ

غَيركَِ. أنتَْ المونسُِ لهَُمْ حَيثُْ أوحَْشَتهُْمُ العَوالمُِ. أنتَْ 
ى هَدَيْتَهُم حَيثُْ استبَانتَْ لهَُمُ المَعالمُِ. ما ذا وجََدَ 

َّ
ال

ى فَقَدَ مِنْ وجََدَكَ؟
َّ

مَنْ فَقَدَكَ؟ وَ ما ال
“Ti si Onaj Koji je osvijetlio srca Svojih prijate­
lja svjetlostima da bi Te spoznali i posvjedočili 
Jedinstvo Tvoje! Ti si Onaj Koji je očistio srca 
onih Koje voliš od svega stranog i drugoga 
da ne bi voljeli ništa pored Tebe i da ne bi 

tražili utočište pored Tebe! Ti si njihov Bliski 
kad ih na putovanju kroz svjetove ti svjetovi 
budu prestravili! Ti si Onaj Koji si ih uputio 
pokazavši im znakove! Ko je Tebe izgubio, šta 
je našao? I ko je Tebe našao, šta je izgubio?” 

Četvrto pojašnjenje: Spoznaja  
blizine i udaljenosti Boga i duše
Sljedeće suptilno značenje koje se može shva­

titi iz pitanja o vanjskom i unutrašnjem duše i re­
zultat je učenja o manifestiranju uzroka u poslje­
dici jeste uzvišenost i bliskost ili blizina i udaljenost 
koja postoji između uzroka i posljedice. To znači 
da uzrok, dok po svojoj biti ima položaj uzvišenosti 
u odnosu prema posljedici, također je istovreme­
no blizak posljedici. A dok je uzrok daleko, on je 
blizu posljedice. Ovo dolazi od toga što se uzrok 
u punini svoga identiteta i suštine nikad takav ne 
očituje u posljedici. Posljedica je, ustvari, samo 
blijedi odraz svoga uzroka. Ono što posmatramo 
u posljedici samo je razuđena ili spuštena razina 
egzistencije uzroka. Stoga, uzrok iz ugla njegovog 
položaja punine ima uzvišenost u odnosu na po­
sljedicu. Međutim, ova uzvišenost i daljina nije pre­
preka da on istovremeno bude blizak posljedici, jer 
posljedica u svom položaju predstavlja svoj uzrok 
u razuđenom i ograničenom obliku. Ili drugačije 
rečeno, uzrok je jedna od manifestacija svog uz
roka.51 Dakle, uzrok i dok ne napušta svoj uzviše­
ni položaj prisutan je i u položaju svoje posljedice. 

Kad sagledamo odnos duše i njezinih moći, 
nalazimo da između njih vlada isti odnos uzviše­
nosti i bliskosti. Duša obujmljuje sve svoje moći 
i iz aspekta njene suštine nematerijalnosti ona je 
uzvišenija od svih svojih moći. Međutim, isto­
vremeno, svaka od moći je mjesto očitanja duše 
na toj razini. Istovremeno dok je duša uzvišena, 
ona nije skrivena svojim moćima. Istovremeno 
dok je bliska sa svojim moćima, nije napustila 
onaj svoj uzvišeni nematerijalni položaj.

S obzirom na rečeno, filozofi smatraju da 
spoznaja duše donosi spoznaju Gospodara. 

47	 En-Nūr, 35.
48	 Ali ibn Ebi Tālib, Staza rječitosti, Islamska zajednica, Za­

greb, 1994, govor 64, str. 74.
49	 Ibidem, govor 95, str. 93.
50	 Dova poznata kao “Dova Arafata” koju je Imam Husejn učio 

na dan Arefata, a Sejjid ibn Tāvūs je zabilježio u djelu Ikbāl, 
litografsko izdanje, str. 348-349; Medžlisi, El-Bihār, izda­
nje Kompani, sv. 20, str. 286.

51	 Allame Tabatabaji, Nihājetul-hikme, Tehrān, taliq: Muham­
med Taqi Misbāh Yazdi, sv. 2, str. 297.
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Istovremeno dok duša obujmljuje sve svoje moći 
i organe tijela, ona nije u njima a nije ni odvojena 
od njih. Gospodar iz aspekta Njegove neslože­
ne egzistencije obujmljuje sve temelje nemate­
rijalne i nematerijalne egzistencije, ali na način 
da nije u njima ali ni odvojen od njih. Zato je 
Gospodar u Svojoj uzvišenosti blizak i u Svojoj 
bliskosti uzvišen.52

Na osnovu ove tvrdnje Božija vlast i obuj­
mljivanje je jednako u odnosu na cijelu Kreaciju. 
Nije tako da je Bog višim svjetovima bliži ili da 
njih više obujmljuje u odnosu na niže svjetove i 
svijet materije kao najnižeg svijeta. Božija vlast 
je jednaka i u višim i u nižim svjetovima. Da je 
drugačije, to bi značilo Božiju ograničenost, si­
romaštvo i kontingentnost.

U vjerskim izvorima u više je navrata ukazano 
na ovu zbilju. Tako u Kur’anu čitamo: 

قَاهِرُ فَوْقَ عِبَادِهِ
ْ
وَهُوَ ال

Jedini On vlada robovima Svojim.53

عَظِيمُ
ْ
عَلُِّ ال

ْ
وَهُوَ ال

On je Svevišnji, Veličanstveni!54

قَُّ
ْ
مَلِكُ ال

ْ
 الُله ال

َ
فَتَعَال

Neka je uzvišen Allah, Vladar Istiniti!55

يدِْيهِمْ
َ
يدَُ الِله فَوْقَ أ

Allahova ruka je iznad ruku njihovih!56

هِْ مِنكُمْ
َ

قرَْبُ إِل
َ
نُْ أ

َ
وَن

Mi smo mu bliži od vas.57 

وَرِيدِ
ْ
هِْ مِنْ حَبلِْ ال

َ
قرَْبُ إِل

َ
نُْ أ

َ
وَن

Mi smo njemu bliži od vratne žile kucavice.58

جِيبُ
ُ
إِنِّ قَرِيبٌ أ

لكََ عِبَادِي عَنِّ فَ
َ
وَإذَِا سَأ

A kad te robovi Moji za Mene upitaju, Ja sam, 
sigurno, blizu.59

 خَْسَةٍ 
َ

 هُوَ رَابعُِهُمْ وَل
َّ

وَْى ثلََثةٍَ إِل
َّ

مَا يكَُونُ مِن ن
 هُوَ 

َّ
ثََ إِل

ْ
ك

َ
 أ

َ
دْنَ مِن ذَلكَِ وَل

َ
 أ

َ
 هُوَ سَادِسُهُمْ وَل

َّ
إِل

يْنَ مَا كَنوُا
َ
مَعَهُمْ أ

Nema tajnih razgovora među trojicom a da On 
nije četvrti, niti među petericom a da On nije 
šesti, ni kad ih je manje ni kad ih je više, a da 
On nije s njima gdje god oni bili.60

Imam Sadik je rekao: “Mjesto nije prazno od 
Njega, ali mjesto Ga ne obuhvata. On je najbliži 
svakom mjestu.”61

Imam Kazim, u odgovoru na mišljenje ne­
kih da se Uzvišeni Bog spušta, rekao je: “Bog se 
ne spušta niti ima potrebu da se spušta. Njegova 
pojava u blizini i daljini je jednaka...”62

Peto pojašnjenje: Obuhvatnost duše
Prema filozofima, svekolika kontingentna eg­

zistencija ima tri osnovne razine: svijet inteleka­
ta, svijet imaginarnog i materijalni svijet.63 Čo­
vjek, također, ima tri razine: razum, imaginarno 
i materijalno; i tri perceptivne moći: racionalnu, 
imaginarnu i osjetilnu. Svaka od ovih perceptiv­
nih moći je prozor u jednu od razina Kreacije. 

Sve što postoji u obzorjima postoji i u duši, 
jer je dokazano da stvari sa svojim esencijama 
postoje u umovima. 

Zbilja egzistencije je gradirana kategorija. 
Stvar prisutna u umu iz ugla njene esencije je 
upravo ono što postoji u vanjskom svijetu, od­
nosno izvan uma, s tim da se u pogledu egzi­
stencije razlikuje. Drugim riječima, sve što po­
stoji u obzorjima postoji i u duši. Upravo stoga 
i um predstavlja jednu od razina egzistencije.64

U pogledu arifa, također, zbilja čovjeka, kao je 
oni nazivaju, jeste zbir ili sukus egzistencije, a to 
znači da čovjek u sebi sabire zbilje egzistencije i on 
je mjesto očitanja svih Božijih imena i svojstava. 

52	 Mulla Sadra, El-Hikmetu el-mute‘ālije, Bejrut, Dārul-ehjā’ 
et-turāsul-‘arabije, 1381. H, sv. 6, str. 376; Mulla Hādi 
Sabzewāri, Šarh esmā’ul-husna, takqīq dr. Nedžefqoli Ha­
bībi, Teheran, Dānešgāhe Tehrān, 1372. H. po solarnom, 
str. 437.

53	 El-En‘ām, 18.
54	 El-Beqare, 255.
55	 Tā-Hā, 114.
56	 El-Feth, 10.
57	 El-Wāqe‘e, 85.

58	 Qāf, 16.
59	 El-Beqare, 186.
60	 El-Mudžādele, 7.
61	 Kulejni, El-Kāfi, Tehrān, Defter-e našr farhan Ehli-bejt, sv. 

1, str. 170.
62	 Ibidem, sv. 1, str. 170.
63	 Allame Tabatabaji, Nihājetul-hikme, Tehrān, taliq: Muham­

med Taqi Misbāh Yazdi, sv. 2, str. 375-376.
64	 Mulla Sadra, El-Hikmetu el-mute‘ālije, Bejrut, Dārul-ehjā’ 

et-turāsul-‘arabije, 1381. H, sv. 1, str. 263.
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Prema tumačenju arifa, kad je Bog odlučio da na 
jednom mjestu vidi potpuna očitanja nebrojeno 
mnogo Svojih lijepih imena, stvorio je čovjeka.65 
Sukladno tome, sve što postoji u Božijem svijetu 
od Njegovih imena postoji u čovjeku. Upravo ova 
sveobuhvatnost čovjeka učinila je njega dostojnim 
Božijeg namjesništva (Božijeg halife). Čovjek je 
mjesto očitanja svih Božijih imena i nijedno drugo 
biće nema taj potencijal sveobuhvatnosti. 

Isto tako, čovjek je u Kur’anu predstavljen 
kao znalac svih imena.

سْمَاء
َ
وعََلَّمَ آدَمَ الأ

I pouči On Adema nazivima svih stvari.66

Jedino je čovjek dostojan da prihvati i pone­
se Božiji emanet.

بَالِ  ِ
ْ
رضِْ وَال

َ ْ
مَاوَاتِ وَال مَانةََ عََ السَّ

َ ْ
إِنَّا عَرَضْنَا ال

نسَانُ ِ
ْ

شْفَقْنَ مِنهَْا وحَََلهََا ال
َ
نَهَا وَأ

ْ
ن يَمِْل

َ
بَيَْ أ

َ
فَأ

Mi smo nebesima, Zemlji i planinama ponudili 
emanet, pa su se ustegli i pobojali da ga ponesu, 
ali ga je preuzeo čovjek.67 

Čovjek u sebi nosi Božiju iskru i ruh.

وَنَفَخْتُ فِيهِ مِن رُّوحِ 
... I kad u njega udahnem ruh od Sebe.68

Uzvišeni Bog je čovjeka stvorio sa Svoje dvije 
ruke, a to znači Svojim Džemalom i Dželalom.

ن تسَْجُدَ لمَِا خَلقَْتُ بِيَدَيَّ
َ
قَالَ ياَ إِبلِْيسُ مَا مَنَعَكَ أ

Bog reče: “O Iblisu! Šta te navelo da se ne 
pokloniš onome koga sam stvorio sa Svoje 
dvije ruke?”69

Uzvišeni Bog je melekima naredio da učine 
sedždu Ademu zbog njegova uzvišena položaja.

ْ
 لآدَمَ فَسَجَدُوا

ْ
مَلَائكَِةِ اسْجُدُوا

ْ
ناَ للِ

ْ
وَإذِْ قُل

A kad rekosmo melecima: “Poklonite se Ademu!” 
‒ oni se pokloniše.70 

Sve ovo je zbog čovjekova položaja mjesta oči­
tanja svih Božijih imena. Svako onaj ko u spozna 

veličinu svog položaja koji mu je Uzvišeni Bog 
predvidio, a to je zbir svih Njegovih imena, dokučit 
će da u njemu postoji svijet: vegetativni, animalni, 
razum, melek, šejtan, jednom riječju sve što po­
stoji u Kreaciji. Također, shvatit će da on svojom 
dušom obujmljuje sve to. U krajnjem, spoznat će 
svoga Gospodara kao Onoga Koji posjeduje sva 
savršenstva u beskonačnom obliku i Koji obuj­
mljuje sve stvari i sve razine egzistencije.71

Šesto pojašnjenje: Izravna spoznaja  
samih djela duše u duši 
Umske slike istovremeno dok su stvorenja duše 

ona su i objekt znanja duše. Duša ima znanje o 
njima i upravo tom svojom umskom egzistenci­
jom ta stvorenja su prisutna u duši. Dakle, naše 
znanje o umskim slikama je prisutno ili izravno 
znanje. Jer, ako analiziramo odnos duše i umskih 
slika, dolazimo do zaključka da su sāme te um­
ske slike prisutne u duši. Zbog takvog odnosa 
duša da bi stekla znanje o njima, nema potrebu 
za nekim posredovanjem i drugom slikom o nji­
ma. U suprotnom, to bi dovelo do beskonačnog 
niza, a takvo što ne donosi znanje. 

Uglavnom, egzistencija samih tih umskih slika 
je istovremeno i njihova znanstvena egzistencija. 
Umske slike su i djelo duše i znanje duše. U vezi 
s odnosom Gospodara i Njegovih djela može se 
reći: Božija stvorenja istovremeno dok su djelo 
Božije ona su i “Božije znanje na razini djela”.

Božije znanje o stvorenjima nije stečeno 
znanje, a to znači da posredstvom slike o ne­
koj stvari ima znanje. Zapravo, onako kako su 
umske slike prisutne u duši čovjeka, tako su i 
stvorenja sa svojom egzistencijom prisutna kod 
Uzvišenog Boga. Prema riječima Hādže Na­
sīruddina Tūsija, prisustvo stvorenja kod Go
spodara Koji je njihov Stvoritelj nesagledivo je 
jačeg intenziteta nego što je prisustvo umskih 
slika u duši čovjeka.72 Isto smatra i Šejh Išrāq 
kad je riječ o Božijem znanju o stvorenjima.73 

65	 Tādžuddin Havārzemi, Šarh Fusūsul-hikem, Tehrān, 1368, str. 55.
66	 El-Beqare, 31.
67	 El-Ehzāb, 72.
68	 El-Hidžr, 29.
69	 Sād, 75.
70	 El-Beqare, 34.

71	 Mulla Hādi Sabzewāri, Asfār, talīq, sv. 7, str. 21.
72	 Džemāluddin Helli, Kašful-murād fi šarh tadžrīd el- e‘teqād, 

talīq Hasan Hasanzāde Amuli, Qom, Mu’asesse en-našr 
el-islāmijje, 1407. H, str. 286.

73	 Mulla Sadra, El-Hikmetu el-mute‘ālije, Bejrut, Dārul-ehjā’ 
et-turāsul-‘arabije, 1381. H, sv. 6, str. 180.
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Neki kur’anski ajeti ukazuju na činjenicu da 

nijedna stvar nije skrivena Uzvišenom Bogu.

رضِْ
َ ْ
 فِ ال

َ
مَاوَاتِ وَل ةٍ فِ السَّ  يَعْزُبُ عَنهُْ مِثقَْالُ ذَرَّ

َ
ل

Njemu ne može ništa, ni trunčica jedna ni na 
nebesima ni na Zemlji.74

Imam Ali u Stazi rječitosti kaže:
“Zato, slava Onome od Kojega nije skrivena ni 
tama sutona, ni mrklina noći u nizinama Zemlje 
ili na visovima planina zamagljenih, niti tutnjava 
gromova na obzorjima nebeskim, niti bljeskanje 
munje u oblacima, niti opadanje lišća s mjesta 
opadanja njegova, koje silinom vjetra ili pljuskom 
s neba biva razneseno. On zna gdje kapi padaju i 
gdje zastaju, gdje crvi ostavljaju tragove svoje ili 
gdje se uvlače, kakva će skrb životna biti dovoljna 
komarcima i šta žensko nosi u utrobi svojoj.”75

Postoje i druga pojašnjenja odnosa spoznaje 
duše i spoznaje Gospodara koja nadilaze okvir 
ovog rada, što ostavljamo za neku drugu priliku.

Umjesto zaključka
Ovih nekoliko prikaza i pojašnjenja u do­

voljnoj mjeri pokazuju da onako kako je moguće 
spoznati dušu tako je moguće spoznati i Boga. 

Ova činjenica je veoma važna, jer kako je rekao 
Allame Tabatabaji, ako se zatvore vrata spoznaje 
duše, čovjek ostaje uskraćen svih ostalih saznanja, 
a najvažnija među njima je spoznaja Uzvišenog 
Boga. I kao što su rekli velikani duhovnog puta, 
temelj i osnovna metoda sejri soluka je spoznaja 
duše i ta spoznaja najviše približava čovjeka Bogu.

Radi produbljivanja uvida u ovu temu toplo 
preporučujem čitaocu da se osvrne na djela: Po-
slanica o srži duhovnog putovanja autora Allame 
Sejjid Husejni Teherani u izdanju Fondacije 
“Mulla Sadra” i Poslanica o vilajetu autora Alla­
me Tabatabaija u izdanju Fondacije “Baština 
duhovnosti”. Ovaj rad, također, kao i nekoliko 
prethodnih radova objavljenih u časopisu Živa 
baština, na jasan način pokazuje saglasnost re­
zultata do kojih dolaze filozofija kao racionalna 
metoda promišljanja i vjerski tekstovi.

Kod pisanja ovog rada ograničili smo se samo 
na neka osnovna pitanja u vezi s ovom predajom 
ne dotičući se brojnih drugih koja također za­
vređuju posebnu pažnju. Namjera nam je bila da 
ovim otvorimo vrata za neka naredna promišljanja.
74	 Sebe’, 3.
75	 Ali ibn Ebi Tālib, Staza rječitosti, Islamska zajednica, Za­

greb, 1994, govor 181, str. 142. 

Abstract
The tradition “He who knows himself knows his Lord”  

from the perspective of Philosophy and Gnosis
Amar Imamović

The tradition “He who knows himself knows his Lord” is one of the well-known Islamic traditions, 
which, given its significance, has been occupying the minds of Muslim thinkers from all the fields 
of science, such as philosophy, gnosis, exegeses, hadith, but especially gnosis, for centuries. This 
tradition is so important that, with its content, it represents the cornerstone of the path of cognition.

This paper aims to present an overview and answer to some of the most important ques-
tions which are naturally posed concerning this tradition. Some of these questions are as 
follows: What is the necessary relation between the cognition of oneself and the cognition 
of God? Which kind of the cognition of oneself leads to the cognition of God? How does 
the cognition of oneself lead us to the cognition of God?

The paper also provides a short answer to the opinion of some scholars, according to 
whom this tradition aims to claim that the cognition of God is impossible. Furthermore, the 
paper presents some of the most important explanations of the relation between the cogni-
tion of oneself and the cognition of God the Exalted in the light of philosophy and gnosis. 
Keywords: the cognition of oneself, the cognition of God, the argument of the cognition of oneself 


