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Sažetak
Tekstovi M. Ali Lakhanija, “O slobodi i nužnosti” i “O vjeri i inte-
lektu”, istražuju važne metafizičke, etičke i duhovne teme kroz priz-
mu islamske tradicije i univerzalnih religijskih vrijednosti. Prvi tekst, 
“O slobodi i nužnosti”, razmatra naizgled suprotstavljene pojmove 
slobode i nužnosti, povezujući ih kroz perspektivu ljudske odgovor-
nosti, božanske volje i unutarnje slobode koja proizlazi iz spoznaje 
i pokornosti višim zakonima. Uz mnoštvo referenci na islamske, kr-
šćanske i druge filozofske tradicije, tekst pruža promišljanje o ravno-
teži između ograničenja i transcendencije u ljudskom životu. Drugi 
tekst, “O vjeri i intelektu”, usredotočen je na harmoniju između vje-
re i intelekta kao dubljeg razumijevanja božanske stvarnosti. Vjera 
je prikazana kao temelj ontološkog rasta, dok je intelekt “oko srca” 
koje omogućava neposrednu spoznaju i povezanost s božanskim. 
Autor naglašava međusobnu povezanost vjere i intelekta kroz tradi-
cionalne simbolike i metafizičku orijentaciju.

Ključne riječi: sloboda, nužnost, vjera, intelekt, duhovnost, metafi-
zika, islam, spoznaja 
1 	 M. Ali Lakhanija, “On Faith and Intellect”, Sacred Web: A Journal of Tradition and 

Modernity, vol. 10, 9-11. i “On Freedom and Necessity”, Sacred Web: A Journal of 
Tradition and Modernity, vol. 27, 9-13.
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1O slobodi i nužnosti

	  Voli – pa onda čini šta želiš.

(Sv. Augustin)

Postoje dva puta, jedan pogrešan i jedan ispravan. 
Pogrešan je put Čovjeka ka Bogu,  

dočim je onaj ispravni put Boga do Čovjeka.

(Abul-Hasan al-Kharaqani)

Prenosi se da je ‘Ali ibn Ebi Talib, amidžić 
Poslanika islama, jednom upitan posjeduju li 
ljudska bića slobodu ili su pak vezani zako-
nima nužnosti. Priča kazuje da je on onome 
koji ga je upitao odgovorio tako što je od njega 
zatražio da podigne jedno stopalo sa zemlje. 
Kad je tako postupio, Imam ‘Ali je rekao: “Da-
kle, čini se da imaš slobodnu volju.” Zatim je 
nastavio: “Sada, dok stojiš na jednoj nozi, ta-
kođer podigni i drugo stopalo sa zemlje.” “Ali 
to je nemoguće”, uzvratio je pitalac. Imam je 
potom objasnio: “Izgleda da ipak postoje gra-
nice tvojoj slobodi.”

Imamova ilustracija je na jednoj razini odraz 
osnovne istine o ljudskom stanju – da smo ogra-
ničena bića koja posjeduju ograničenu slobodu 
– ali na drugoj poziva onoga koji postavlja pi-
tanje da istraži dublje rješenje dileme ljudskih 
ograničenja. Rješenjem se bavi sufija, Bayazid 
al-Bistami, koji, također koristeći analogiju ljud-
skog stopala, kaže: “Sve što postoji se postiže u 
dva koraka: (p)odizanjem stopala od vlastitog 
interesa i postavljanjem (spuštanjem) na Božije 
zapovijedi.” Bayazidov recept nagovještava in-
trinzično metafizičko jedinstvo u kojem su vanj-
ski suprotstavljeni elementi slobode i nužnosti 
iznutra pomireni lociranjem izvora slobode na 
drugačijem planu – unutarnjem planu koji nije 
podložan vanjskim ograničenjima postojanja. 
Ko god prihvati svoja ograničenja, slobodan 
je. Kao što Talmud kaže, onaj ko je bogat je 
“onaj koji se raduje svom dijelu”. Ovo je istina 
koja se izražava unutar svih vjerskih tradicija: 
središnja je za koncepte dharme u hinduizmu, 
karme u budizmu, taoa u taoizmu i podložnosti 
božanskoj volji u trima glavnim monoteistič-
kim vjerskim tradicijama (zapravo, to je jedno 
od značenja koje oslovljava sama riječ islam).

U Vrhovnoj Stvarnosti koju nazivamo Bog, 
ne postoji razlika između nužnosti i slobode, jer 
se oba ova principa spajaju u Božanskoj prirodi. 
Sloboda u Bogu je duhovno određenje. “Bog je 
sebi propisao (kao zakon) intenzivnu Dobro-
tu (rahmah)” (Kur’an, 6:12), ipak “Milost Duha 
Svetoga nije ograničena nikakvim zakonom” (Sv. 
Grgur). Ove izjave nisu same po sebi kontra-
diktorne, već izražavaju glavnu istinu duhovnog 
određenja Božanske Prirode, koja se odražava u 
Srcu Čovjeka. Iz ljudske perspektive, Dobro je 
egzistencijalno “nužno”. U isto vrijeme, Dobro-
ta čini našu intrinzičnu slobodu. U Bogu se ova 
načela spajaju u jedno.

U svjetlu Božanske prirode stvaranje i posto-
janje se mogu shvatiti, ne kao aspekti božanske 
neimaštine ili oskudice – što bi lažno izjednačilo 
božansku nužnost sa slučajnošću – već kao izrazi 
božanskog sjaja ili Dobrote – u kojoj je božanska 
nužnost aspekt slobode. Ništa ne postoji izvan 
Boga. Iz čisto ljudske perspektive, Čovjek i svi-
jet su odvojeni od Boga (ideja koja se odražava 
u etimologiji izraza, egzistencija – odvojiti se 
od). Ali u stvarnosti, postojanje je obuhvaćeno 
Apsolutom: “Sve je jedno.” Unutar ove matrice, 
kreacija je Božansko samootkrivanje Boga Sebi 
Samome. To je velika “igra” života u kojoj besko-
načne mogućnosti postojanja dobivaju konačan 
i prolazan izraz, poput mjehurića pjene na ve-
likom okeanu. Mjehurići umiru, Okean ostaje. 
“Samo Bog jeste.”

Iz čisto ljudske perspektive moglo bi se reći 
da nužnost priznaje istinu da “Samo Bog jeste”, 
dok sloboda priznaje istinu da “je Sve Bog”. Taj 
i taj (ili: takav i takav) čovjek je konačan, ima 
vremenitu egzistenciju i podvrgnut je zakoni-
ma nužnosti, ali Čovjek-kao-takav je u svojoj 
duhovnoj srži beskonačan, vječan i slobodan. In-
dividualna stvarnost je kontingentna, ali Duh je 
apsolutan. Čovjek živi unutar granica konačnog i 
temporalnog, koje definiraju dimenzije nužnosti 
unutar postojanja, i u tom je smislu Bog trans-
cendentan. Ali božanski Duh, koji je ušatoren 
u Srcu čovjeka, otvara dušu mogućnosti njezine 
slobode, i u tom je smislu Bog također imanen-
tan. Stoga je duhovna jezgra – ili Srce – Čovjeka, 
u svojoj jednosti, i transcendentna i imanentna, i 
odražava duhovno određenje Božanske Prirode 
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1 koja je intrinzična Dobrota ili supstanca njenog 

bića. Nužnost i sloboda su iznutra pomirene u 
Srcu čovjeka, a duhovnom samospoznajom Srca 
postiže se istinska sloboda (“I spoznat ćete istinu 
i istina će vas osloboditi” – Ivan, 8: 32).

***

Sloboda nije apsolutna neovisnost, jer čovjek je 
slobodan samo u onoj mjeri u kojoj je njegova 
sloboda u skladu s njegovom odgovornošću. Is-
tinska sloboda postoji samo unutar granica Za-
kona – to jeste, naše iskonske prirode. Čovjek 
je slobodan u onoj mjeri u kojoj je oslobođen 
ograničenja egoističnog sebstva i njegovih svje-
tovnih vezanosti (od, kako Shelley kaže, “onog 
nemira koji ljudi pogrešno nazivaju užitkom” 
i “zaraze spore mrlje svijeta”); i osoba je zaro-
bljena u onoj mjeri u kojoj je podložna straho-
vima, prisilama, tjelesnim željama i strastima 
ega, i privlačnostima, iluzijama i ograničenjima 
vanjskog svijeta.

Sloboda je u tom smislu oblik smrti – umi-
ranja sebi i umiranja svijetu. Smrt je, tako 
shvaćena, nužnost. Svako od nas shvaća da se 
od smrti ne može pobjeći. Smrt koja dolazi, 
koja će nas oteti ovom fizičkom svijetu i ko-
jom ćemo se jednog dana otresti ovog smrt-
nog klupka, sjena je koja se nadvija nad naše 
živote kao krajnja nužnost postojanja, ali nje-
zina perspektiva također funkcionira ovdje i 
sada kao milosrđe, kao simbol samonadilaže-
nja i snage oslobađanja od slučajnosti. Živjeti 
je, u biti, umijeće umiranja – umiranja tami 
da bi se mogao roditi svjetlu. To je pravi cilj 
postojanja i potrage za smislom. U tom smi-
slu Platon govori o filozofiji kao o proučava-
nju smrti. (Fedon, 81A)

Da bi se postigla egoistička smrt (smrt ega), 
potrebno je prihvatanje Božijeg puta – ispu-
njavanja naše sudbine u skladu s Dobrotom 
koja nam je zagarantirana, u skladu s prihvata-
njem naše dharme, kako bi Hindusi rekli (vidi, 
primjerice, savjet Gospodina Krishne Arjuni 
da prihvati svoju dharmu na polju Kurukshe-
tra, u Bhagavad Giti – pri čemu je dharma as-
pekt njegove urođene duhovne prirode). Jedna 
od najuvjerljivijih ilustracija tjeskobe takvog 

prihvatanja nalazi se u biblijskoj epizodi Isu-
sove agonije u Getsemanskom vrtu, gdje on 
išće savršenstvo Božije volje u ovoj ponavljanoj 
molitvi: “Oče moj, ako je moguće, neka me mi-
moiđe čaša ova! Ali ne kako ja hoću, nego kako 
ti hoćeš” (Matej, 26:39; također Luka, 22:42). 
Iako prepoznaje ljudsku agoniju samožrtvova-
nja, molitva djeluje kao molitva podložnosti 
kroz ljubav, a ne [kao molitva] poraza. To je 
molitva koja priznaje svoju sudbinu prihvata-
jući je kroz Dobrotu, u vjeri da egoistička smrt 
služi kao oslobađanje od ropstva. Jer, kao što 
sveti Franjo veli: “U umiranju sebi rađamo se 
za vječni život.”

***

Modernizam je poznat po svojim dvjema ten-
dencijama: relativizmu (tendencija pretjeranog 
naglašavanja subjektivnog, pridonoseći gubit-
ku objektivnosti) i redukcionizmu (tendencija 
apsolutiziranju stvarnosti na kontingentnom 
planu, pridonoseći “zatvaranju” stvarnosti). U 
prvom slučaju, postavljamo veo između ega i 
Sebstva; u potonjem, između svijeta i Sebstva. 
U svakom slučaju, veo je ograničenje koje mora-
mo prevladati transcendencijom. Proces za ovo 
oslobođenje sadržan je u Istini i Vrlini. Istina: 
“ispravno razmišljanje” temeljeno na ortodok-
siji, koje nam pruža doktrinarno razumijeva-
nje onoga što je Stvarno. Vrlina: ispravno biti 
i ispravno djelovati, temeljeno na ortopraksiji, 
koja nam pruža metode samospoznaje. Kroz 
Istinu, vidimo Dobrotu Stvarnog; kroz Vrli-
nu, mi ga otjelovljujemo vlastitom Dobrotom. 
Istina i vrlina su stoga aspekti naše duhovne 
stvarnosti (Srce ili Sebstvo) i granice njegovog 
samoodređenja (Zakon).

U modernističkom pogledu, težnja za slo-
bodom nije unutar granica Zakona. Ovo zadi-
ranje je uočljivo u vezi s kvarenjem oblika, što 
se može primijetiti čak i unutar prakticiranja 
vjere. Nalazimo ga i u drugim područjima, pri-
mjerice, u umjetnosti (gdje je formalna kom-
ponenta svedena na ropsku mimikriju realizma 
ili na razvodnjenu apstrakciju i haotični nadre-
alizam) ili u društvenim odnosima (koji se iz-
mjenjuju između zahtjeva političke korektnosti 
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oblika izražava se ili kroz pretjerani formali-
zam koji se povezuje s fundamentalizmom ili 
kroz sinkretički eklekticizam koji se povezuje 
s New Age pokretom. U svakom slučaju, pra-
vovjerje (ortodoksija) je podvrgnuto paklenim 
impulsima, koji ili fosiliziraju religijske oblike 
žrtvujući duh slovu Zakona, ili ih razvodnja-
vaju apstrahiranjem ili virtualiziranjem sadrža-
ja [tih] oblika umjesto da ih sakraliziraju kao 
otjelovljenje Zakona.

Poenta je u tome da Tradicija zahtijeva for-
me. Modernističke pogreške su ili fokusiranje 
na forme nauštrb njihovog sadržaja ili potpu-
no ignoriranje važnosti formi. Čovjek nije slo-
bodan zanijekati svoja formalna ograničenja 
(jer ne može stajati i dići obje noge od zemlje 
istodobno), niti sebe učadoriti u ta ograničenja 
(jer on doista podiže svoje noge, jednu po jed-
nu, i [tako] hodočasti u svetište Srca). Umjesto 
toga, na čovjeku je dužnost nadići svoja formal-
na ograničenja. Svrha oblikā u Tradiciji je da 
služe kao sredstva za čovjekovu trans-formaci-
ju – svaki oblik služi kao potencijalni otvor za 
transcendenciju, za onu Prisutnost Dobrote ili 
Ljepote koja je [postojeća] u svim oblicima i 
ogledalo je intrinzične Vrline koja leži u našem 
najdubljem Srcu.

O vjeri i intelektu
Oko kojim vidim Boga

isto je oko kojim Bog mene vidi:
moje oko i Božije oko jedno su oko,

jedno gledanje, jedno znanje i jedna ljubav.

Meister Eckhart: Njemačka propovijed 16

Vjera, za razliku od puke lahkovjernosti, je i 
dar od Svemilosnog i vježbanje duhovne ima-
ginacije koja je ukorijenjena u transcendentnoj 
stvarnosti. Ona je “dokaz stvari koje se ne vide” 
(Hebrejima 11:1), ali nije slijepa, već intuitiv-
na svijest i prihvatanje samog temelja našeg 
bića, naše iskonske prirode, srca čijim okom 
se sve vidi. Tako [ona] obuhvata i zaokuplja 
cijelo biće. U slavnom hadisu, Poslanik islama 
definirao je iman (vjeru) kao “znanje u srcu, 
zborenje jezikom i aktivnost udovima”. Vjera 

je stoga temelj svakog ontološkog rasta, stije-
na na kojoj počivaju ljestve koje vode u nebo.

Intelekt, za razliku od puke racionalnosti, je 
oko srca, najviša spoznajna sposobnost u čovje-
ku, nakon što se vrata percepcije očiste. To je 
Eckhartovo oko, čija je nadracionalna spozna-
ja vizionarska ili daršanska, neposredna i isku-
stvena, sakramentalna konvergencija znanja i 
bivanja u ljubavi (jedno gledanje, jedno znanje i 
jedna ljubav). Intelekt je, međutim, aspekt vjere, 
budući da je poput vjere vježba duhovne ima-
ginacije koja je utkana u transcendentnu stvar-
nost. Tako se kaže da se “duhovno znanje rađa 
iz vjere”. (Sv. Teodor Veliki Podvižnik) Drugim 
riječima, rađanje smisla je čin vjere.

Vjera se također može shvatiti kao miste-
rij intime, a intelekt kao intima misterija. Ovo 
gledište proizlazi iz tradicionalne perspektive u 
kojoj je stvarnost i očigledna i skrivena, bliska 
i daleka, imanentna i transcendentna, te je sto-
ga i intimna i tajanstvena. Na temelju te dual-
nosti, vjera je yin element koji predstavlja našu 
prijemljivost za misterij transcendencije, dok je 
intelekt yang element koji predstavlja naš pri-
stup intimnosti imanencije. Da bismo slijedili 
ovu simboliku, kao u tradicionalnom simbolu 
yin-yang, gdje je svaki element prisutan unutar 
onog drugog, vjera također sadrži aktivno re-
ceptivni element koji je povezuje s intelektom, 
dok intelekt također sadrži pasivno receptivni 
element koji je u dosluhu s objavom, u univer-
zalnom smislu. Tako se tajanstvenost i intimnost 
međusobno prepliću.

Vjera je u svome početku usmjerenje, otvo-
renost za transcendenciju. To je čežnja za ta-
janstvenom intimnošću Božanskog daha koji 
je udahnut u našu ademovsku ilovaču (vidi 
Kur’an, 32:9). To je tužbalica naja za Najista-
nom, u poznatim uvodnim stihovima Rumi-
jeve Mesnevije:

Slušaj ovaj naj, šta priča, kazuje,
Na rastanke on se žali, tuguje.
Iz Najistana otkad me ustrgoše,
Zbog mog plača, muško, žensko, uzdiše.
Tražim srce, rastancima ranjeno,
Svoju čežnju da mu kažem opširno.
Od svog korijena daleko ko padne,
Traži časak da se vrati, sastane.
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1 Samo ako postane šupalj (ispražnjen od 

sebe kroz podvrgavanje Božanskoj volji), naj 
može pojiti i zapjevati svoju tužbalicu ljuba-
vi dok Dah njegova Tvorca (Dah saosjećanja, 
milosti, nafas rahmani) ponovno puše kroz nj, 
čime opetovano iznjedruje svoju bolno lijepu 
melodiju ljubavi u činu tajanstvene intimno-
sti. Kroz takvo slatko preda(va)nje, vjera do-
življava Istinu kao Prisutnost i razvija egzi-
stencijalnu sigurnost da je transcendentna bit 
našeg postojanja ništa manje nego božanska. 
Intelekt je, nasuprot tome, spremište trans-
cendentnog predznanja ove istine (aletheia, 
što znači nezaborav ili svjesnost), upisane u 
našim srcima i koje se – milošću – prisje-
ćamo u trenucima spokoja. Ovo prisjećanje 
(anamnesis ili podsjećanje) intimni je pri-
stup naše najdublje percepcije u tajanstveno 
srce transcendencije.

Odnos između vjere i intelekta može se 
također razumjeti u smislu odnosa između 
zajedništva i sakramenta: čežnja za misterio-
znom intimnošću kroz zajedništvo i intimno 
sjećanje na misterij kroz sakrament. Vjera pro-
izlazi iz intimnog središta ili srca našeg bića i 
ukorijenjena je u zajedništvu, dok je intelekt 
odnos prema otajstvima objave koja oko srca 
tumači sakramentalno. Na svojoj najvišoj skali 
vjera djeluje kao intelekt kroz svoju otvorenost 
prema intimnosti imanencije. Takovrsna otvo-
renost izvor je naše svijesti o našem zajedniš-
tvu s Božanskim, tako da je duhovni sediment 
našeg najdubljeg srca sam po sebi božanski i 
stoga je izvor naše sigurnosti i sreće. Sukladno 
tome, na svojoj najvišoj skali, intelekt djeluje 
kao vjera svojom otvorenošću prema miste-
riju transcendencije. Ova otvorenost je izvor 
naše svijesti o sakramentalnoj prirodi stvara-
nja kao neprekidnog objavljivanja da je svaki 
trenutak i svaki atom jedinstveni i sveti sjaj 
Božanskog, “Istine čije se teofanije nikada ne 
ponavljaju.” (Nasr)

Otvorenost prema misteriju i intimnosti u 
različitim tradicijama daje određene duhov-
ne geste ili mudre2 kojima se mogu prikazati 
vjera i intelekt. Vjera je otvoreni dlan okrenut 
prema gore (okrenut prema nebu) koji prima 

blagoslove i blagodati Milosrđa. To je stav spre-
mnosti, a ne iščekivanja, jer iščekivanje negira 
povlasticu milosti. Njegova je uloga “napraviti 
prazninu za Božiji prolaz”. To odgovara osku-
dici čovječanstva pred (u susretu sa) božanskim. 
Ipak, čovjek nije samo ‘abd (rob ili stvorenje) u 
odnosu na Stvoritelja, već i halifa (namjesnik 
ili upravitelj). Kroz intelekt, čovjek je pontifex, 
prototip božanskog, latentno obdaren bogat-
stvom svetog znanja, nadnaravnim darom koji 
je čovjeku povjeren da ga mudro koristi (vidi 
Kur’an, 33: 72 i 4: 58). 

Intelekt je, dakle, instrument pomoću ko-
jeg se može pristupiti ovom latentnom sve-
tom znanju za upravljanje svim stvorenjima. 
Da bi se nastavio simbolizam duhovnih gesti, 
intelekt je prikazan kao otvoreni dlan okrenut 
prema dolje (okrenut bodhisattvički prema svi-
jetu) koji postaje sveti prolaz za protok daro-
va Izdašnog koje usmjerava kroz svoj urođeni 
osjećaj za pravdu i Milost. Primanje i davanje, 
poniznost i milosrđe, podvrgavanje Božanskoj 
volji i biti Povjerenik Božanskog – to su mudre 
vjere i intelekta.

Stoga, u mevlevijskoj sufijskoj tradiciji, 
proslavljena figura derviša koji se vrti u sve-
tom semāu otjelovljuje te iste duhovne geste u 
re-kreiranju beskrajnog plesa objave, tako da 
dok se plesna figura vrti vodoravno po podu 
oko imaginarnog stuba koji simbolizira pro-
jektirano srce (sunčevo tlo svega bića koje je 
metafizičko središte njegove orijentacije), der-
višev desni dlan okrenut prema gore i lijevi 
dlan okrenut prema dolje zajedno označava-
ju sakramentalni stav njegova srca, delikatno 
uravnotežen kao kanal ljubavi između dvaju 
svjetova, otvoren istovremeno i transcenden-
ciji i imanenciji, misteriju i intimnosti, isto-
vremeno primajući i dajući, u tišini i pokretu, 
izvirući i uvirući u neprekidnom toku, tajan-
stven i intiman kao Božanski Dah, slap Milo-
sti i Bogatstva iz obilnih rezervoara Vječnog 
izvora, od nebeskog carstva gore do beskonač-
nih redova zemaljskog dolje.
2 	 Mudra je simbolički ili ritualni gest ili poza u hinduizmu, 

džainizmu i budizmu. Dok neke mudre uključuju cijelo ti-
jelo, većina se izvodi rukama i prstima
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On Freedom and Necessity, Faith and Intellecton
M. Ali Lakhani

M. Ali Lakhani’s essays “On Freedom and Necessity” and “On Faith and Intellect” explore profound 
metaphysical, ethical, and spiritual themes through the lens of Islamic tradition and universal reli-
gious values.

The first text, “On Freedom and Necessity”, examines the seemingly opposing concepts of free-
dom and necessity, reconciling them through the perspective of human responsibility, divine will, 
and the inner freedom that arises from knowledge and submission to higher laws. Drawing exten-
sively on Islamic, Christian, and other philosophical traditions, the essay reflects on the balance be-
tween limitation and transcendence in human life.

The second text, “On Faith and Intellect”, focuses on the harmony between faith and intellect as 
complementary paths to deeper understanding of divine reality. Faith is presented as the foundation 
of the ontological growth, while intellect is described as “the eye of the heart” – the faculty ena-
bling direct cognition and connection with the divine. The author emphasizes their interdependence 
through traditional symbolism and metaphysical orientation.

Keywords: freedom, necessity, faith, intellect, heart


