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JEDAN VJEROVJESNIK
JE BOLJI OD SVIH EVLIJA

) ءايلولأا عيمج نم لضفأ دحاو ىبن(

Nedæad GRABUS

Ë �r ¹HCq Ë�v �j œ¼d« ½³??O???U?? «Ë —Ýu??ô �v??

«½²×U‰

Evlija bilo kog vremena nikad nije u prednosti;
nad vjerovjesnikom ili poslanikom u stupnju Ëasti.1

U klasiËnoj akaidskoj literaturi obraivana je
tema o usporedbi izmeu vjerovjesnika i evlija u
stupnju Ëasti. O tom je pitanju svoj sud dao i Ebu
Hanifa u Fikhu‘l-ekberu, tvredeÊi da je “jedan
vjerovjesnik bolji od svih evlija“.2

Prijatelj Boæiji ili dobri ( «�u�v  ) jest osoba koja
je u potpunoj predanosti i pokornosti Uzviπenom
Bogu, Ëista od grijeha, suzdræana od uæitaka i
predavanja strastima. KlasiËna i suvremena
literatura iz oblasti akaida i sufizma sadræi niz
zanimljivih tema o evlijama - prijateljima Boæijim.
Na tragu te literature pokuπat Êu u ovome radu
osvijetliti odreene interpretacije koje su voene
u klasiËnom periodu bavljenja tom disciplinom o
usporedbi izmeu vjerovjesnika i evlija u stupnju
Ëasti. Ta je tema u akaidskoj literaturi na
bosanskom jeziku nedovoljno obraena.3

Tema o evlijima (prijateljima Boæijim) kao i
duhovno stanje prijateljevanja s Bogom (walaya) u
segmentu sufijske literature zauzima vrlo rano

znaËajno mjesto u sufijskom iskustvu. Meutim,
unutar akaidske literature nisu detaljno opisivana
duhovna stanja (ahwal), duhovne ljubavi
(mahabba), sufijske gnoze (ma‘rifa) i sufijsko
prijateljevanje s Bogom (walaya).4 KlasiËni akaidski
uËitelji radije se zadræavaju na provjerenim
iskustvima evlija koji su spomenuti u Kur‘anu i
hadisu Muhammeda, a.s. Akaidska literatura
obrauje i te teme ali dosta opreznije i suhoparnije
od sufijske.

Saduddin Taftazani tvrdi da je evlija upuÊen
u znanje o Uzviπenom Bogu, u Ëijem zanosu i
ljubavi nema mjesta doli za Boga. KlasiËni akaidski
uËitelji smatraju da su evlije obdarene razliËitim
kerametima. Keramet je manifestiranje
neuobiËajenih djela, od osobe koja jest evlija, koje
ranije nije bilo moguÊe pokazati, bez naglaπavanja
vjerovjesniËkog poziva ( Ðö œŽu¹U�M³u…  )5. SlijedeÊi
Taftazanijeve stavove, moæe se zakljuËiti da su
kerameti vrsta mudæize koja je obuhvaÊena
Boæijom moÊi. Bosanski alim iz 17. stoljeÊa, ©ejh
Jujo, navodi da se veÊina uleme sloæila, ukljuËujuÊi
i  mu‘tezilu Ebu el-Husejna el-Basrija, da su
kerameti evlija ograniËeni na stvari ovoga svijeta
( �d???«�U????  «_Ë�O???U????¡ ŁU???Ð²????W??? �v???? œ«—«�b???½O????U???  ).6 Ipak
naglaπava kako je uËenje mu‘tezilita suprotno
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navedenom stavu. MoguÊnost manifestiranja
kerameta iskljuËuje i Ebu Ishak el-Isferaini (umro
418/1027.), poznati alim eπ'arijske πkole, dok veÊina
alima eπ'arijskoga pravca zagovara moguÊnost
manifestiranja kerameta.7  Ukoliko se prihvati
moguÊnost manifestiranja kerameta, smatraju
mu‘taziliti, neÊe se moÊi razlikovati vjerovjesnike i
one koji to nisu, buduÊi da je mudæiza ono πto
razlikuje vjerovjesnike od onih koji to nisu. Mudæiza
bi onda za vjerovjesnike bila samo keramet, a ne
potvrivanje vjerovjesniπtva, i na taj bi se naËin
umanjila vaænost vjerovjesnika a oni bi se, u naπem
shvatanju njihove uloge, izjednaËili sa evlijama.8

Taftazani naglaπava kako se keramet nikada ne
izjednaËava sa vjerovjesniËkom misijom ( œŽu?????????????????????È

«�M³u…  ) a samo manifestiranje kerameta doprinosi
znaËaju moÊi vjerovjesnika, buduÊi da su njime
obuhvaÊeni oni koji ih slijede u uËenju. Samo
poslanici mogu biti upuÊeni u onostranost, i na
koncu mudæize su se pojavljivale uporedo s
vjerovjesniπtvom i dostavom Boæije objave, i to je
vrlo znaËajna razlika izmeu mudæize i kerameta.9

Nadiskustvena djela

Ulema navodi Ëetiri vrste djela koja se mogu
ubrojati u neuobiËajena (Ëudesa):

© �F−e… ,  Ë �d«�W ,  Ë �Fu½W ,  Ë «¼U½W ®

Mudæiza je nadnaravno djelo kojim poslanik
potvruje istinitost svoga poslanstva, karakteristËna
je samo za poslanike. Keramet je djelo
karakteristiËno za evlije i ne obavezuje nijednog
pojedinca da u njega vjeruje. Me‘una je pomoÊ koju
mogu osjetiti muslimani opÊenito u smislu da budu
saËuvani od iskuπenja i prijevare dok je ihana
poniæenje ljudi koji se ohole.10 Prema komentaru
Taftazanijevog Mekasida, moæe se zakljuËiti da neka
ulema koja dopuπta moguÊnost kerameta ipak
iskljuËuje moguÊnost manifestiranja kerameta koje
bi evlija htio s namjerom ili vlastitim izborom i

odlukom pokazati, Ëak i ako tvrdi da je na stupnju
velajeta. Sunijski uËitelji se zadovoljvaju Ëinjenicom
da su kerameti moguÊi, ali ono πto ih jasno odvaja
od misije poslanika i vjerovjesnika jeste nubuvvet i
risalet, kojim su oni odlikovani, za razliku od evlija.
Ukoliko bi se evlija pozvao na vjerovjesniπtvo
prestao bi biti Boæiji prijatelj, njegovi kerameti ne
bi bili ispravni, bili bi prokletstvo i poniæenje
( «¼U????????????½W??????????? )11. Muhammed Abduhu tvrdi da nema
razilaæenja meu razumnim ljudima oko teorijske
moguÊnosti ( �−dœ «'u«“ «�FIKv  ) da Uzviπeni Bog
Ëini i pokazuje djela koja izlaze iz okvira ljudskoga
iskustva i preko onoga ko nije vjerovjesnik u skladu
s Boæijom moÊi. Ipak je vaæno naglasiti da sunijski
uËitelji smatraju da nije stroga obaveza vjerovati  u
moguÊnost manifestiranja definiranog kerameta
od taËno odreenog evlije nakon pojave islama ( «½t

ô ¹−V «ôŽ²IUœ Ðu�uŸ �d«�W �FOMW ŽKv ¹b Ë�v �F5

ÐF????b??? þN????u????— «ôÝö????Â  ), naprotiv ulema je saglasna
( �O−u“ �Jq ��Kr ,  ÐSłLUŸ «_�W ,  «Ê ¹MJd �bË— √È

�d?«�W �U?½X �s? √È Ë�v �U?Ê ,  Ë ô ¹Ju?Ê ÐS½J?U—Á ¼c?«

��U�H?U �Av¡ �s? √�u‰ «�b¹s ... ) da je dopuπteno
negirati svakom muslimanu bilo koji keramet, od
bilo kojeg evlije, ukoliko time ne poriËe bilo koji
segment iz temelja vjere, ne pobija pozitivne
propise utvrene sunnetom i ne odstupa od
utvrenoga i poznatoga puta vjere, smatra
Muhammed Abduhu.12

Razliku izmeu vjerovjenikove mudæize i
kerameta evlije ©ejh Jujo definira na sljedeÊi naËin:

® ¹FM?v «Ê ô�d? «)U—‚ �K?FUœ… ¼u? ÐU�M?�³?W «�v

«�M³v �F−e… Ýu«¡ þNd –�p �s �³Kt «Ë �s �³q «ŠUœ

«�²t Ë ÐU�M�³W «�v «�u�OJd«�W )KuÁ Žs œŽuÈ ½³u…

�s þNd –�p �s �³Kt©

“NeuobiËajeno djelo koje je poËinio poslanik
ili neko iz njegova ummeta jest mudæiza, dok je
keramet neuobiËajeno djelo koje poËini evlija, s
naglaskom da se to djelo jasno odvoji od
vjerovjesniËkog poziva.”13

Ulema je u akaidskom uËenju saglasna da evlija ne moæe dostiÊi stupanj vjerovjesnika, niti da
je osloboen obaveza iz domena manifestiranja vjere s upotpunjenjem velajeta. Velajet bilo
kojeg pojedinca ne moæe biti u prednosti u odnosu na vjerovjesniπtvo, buduÊi da je ono
posredniπtvo izmeu Gospodara i stvorenja, i da su vjerovjesnici poËaπÊeni da vide meleka.
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Potvreni kerameti poznati u
akaidskoj literaturi

U govoru o potvrenim kerametima u
klasiËnoj akaidskoj literaturi izdvajaju se primjeri
hazreti Merjeme, Asifa, vezira Sulejmana, a.s.,
Ashabi-kehfa, mnogi sluËajevi iz æivota ashaba i
tabiina.

Kako bih pojasnio ovu temu, zadræat Êu se na
nekim primjerima spomenutim u Kur’anu, a koji
su vezani za navedena tri sluËaja i sluËaju Omera,
r.a., iz æivota ashaba.

Primjeri koji su potvreni tekstom Kur’ana koji
govore o sluËaju hazreti Merjeme i roenju Isaa,
a.s., sigurno se, u akaidskoj literaturi ubrajaju u
djela koja nadilaze iskustvene moguÊnosti. U tom
je smislu znaËajan ajet u kojem se kaæe: “Kad god
bi joj Zekerijja u hram uπao, kod nje bi hrane naπao.
‘Odakle ti ovo, o Merjema?’ - on bi upitao, a ona bi
odgovorila: ‘Od Allaha. Allah onoga koga On hoÊe
opskrbljuje bez muke.’”14 Preovladavaju dva stava
u tumaËenju toga sluËaja: da je to bilo Ëudo ( «—¼U�U )
koje je najavilo vjerovjesniπtvo Isaa, a.s., odnosno
potvrdilo mudæizu Zekerijjaa, a.s. Meutim, kako
je Zekerijja pitao, zakljuËuju uËitelji akaida, “otkuda
opskrba“ - znaËi da on nije znao za to. Samim tim
taj se keramet ne odnosi na njega.15

SluËaj Ashabi-kehfa i njihov viπestoljetni
boravak u peÊini bez hrane i piÊa16  kao i sluËaj
Asifa17 su prema Muhammedu Abduhuu naroËita
znamenja Allahovog stvaranja, a nama su kazana
kako bi saznali razliËita osvjedoËenja Boæije
svemoÊi, i to ne moæe biti argument onima koji
misle da su to kerameti.18

Drugi sluËajevi koji su potvreni mutevatir
predajama iz æivota ashaba i tabiina meu kojima
se posebno izdvaja primjer hazreti Omera, koji je
s minbera upozoravao Sariju, muslimanskog
vojskovou, da im iza brda prilaze protivniËki
vojnici, u akaidskoj se literaturi navode kao primjer
manifestiranja kerameta.19

Na osnovu komentara, Taftazanijevog Meka-
sida, razumije se da legende koje se prenose o
Ibrahimu ibn Edhemu, poznatome poboænjaku,
kako su ga ljudi vidjeli uoËi dana Arefata u Basri i
isti dan u Meki, nemaju nikakvog osnova i onaj ko
povjeruje u takave priËe poËinio je kufr.20

Imami Nesefijevo tumaËenje kerameta

Smatram vaænim navesti stav Imami Nesefija,
koji je upitan da li je uopÊe dopuπteno govoriti o
dogaaju za koji se pripovijedalo kako je “Kaba
zijaretila jednoga evliju”. Prema sunijskom stavu,
za one koji su na stupnju velajeta dopuπten je govor
o neuobiËajenim djelima, koja se manifestiraju kroz
keramete. Oni koji zastupaju suprotan stav
argumentiraju to sljedeÊim objaπnjenjima:

1) ukoliko bi evlija bio u moguÊnosti
manifestirati neuobiËajeno djelo poistovjetio bi se
s vjerovjesnikom, a osnovna je razlika izmeu evlije
i vjerovjesnika mudæiza ( ≈– «�HU—‚ ¼u «*F−e… ,) a o
razlici izmeu mudæize i kerameta bilo je govora
ranije;

2) ukoliko bi se prihvatila Ëinjenica da je evlija
u moguÊnosti uËiniti neuobiËajeno djelo, poveÊao
bi se broj evlija i ne bi mogli razlikovati istinsku
mudæizu od one koja to nije;

3) ako bi se prihvatila moguÊnost kerameta ne
s namjerom da se vjeruje ( ô�G????d?????÷ «�²????B????b????¹o?????  )
onemoguÊilo bi se potvrivanje vjerovjesniπtva
mudæizom, buduÊi da bi onda bilo dopuπteno da
vjerovjesnik pokaæe mudæizu bez namjere da ljudi
kategoriËki uzvjeruju, a poznato je da mudæiza sluæi
za potvrivanje poslaniËke misije kako bi ljudi
istinski vjerovali ( ðHOb «�²Bb¹o �DFU  );

4) zabranjeno je pridruæivanje evlija
vjerovjesnicima u neuobiËajenim djelima zato πto
to umanjuje veliËinu i znaËaj vjerovjesnika kojeg oni
imaju kod svojih sljedbenika, a cilj je da se

Mudæiza je nadnaravno djelo kojim poslanik potvruje istinitost svoga poslanstva,Mudæiza je nadnaravno djelo kojim poslanik potvruje istinitost svoga poslanstva,Mudæiza je nadnaravno djelo kojim poslanik potvruje istinitost svoga poslanstva,Mudæiza je nadnaravno djelo kojim poslanik potvruje istinitost svoga poslanstva,Mudæiza je nadnaravno djelo kojim poslanik potvruje istinitost svoga poslanstva,
karakteristiËna je samo za poslanike. Keramet je djelo karakteristiËno za evlije i ne obavezujekarakteristiËna je samo za poslanike. Keramet je djelo karakteristiËno za evlije i ne obavezujekarakteristiËna je samo za poslanike. Keramet je djelo karakteristiËno za evlije i ne obavezujekarakteristiËna je samo za poslanike. Keramet je djelo karakteristiËno za evlije i ne obavezujekarakteristiËna je samo za poslanike. Keramet je djelo karakteristiËno za evlije i ne obavezuje
nijednog pojedinca da u njega vjeruje. Me‘una je pomoÊ koju mogu osjetiti muslimani opÊenitonijednog pojedinca da u njega vjeruje. Me‘una je pomoÊ koju mogu osjetiti muslimani opÊenitonijednog pojedinca da u njega vjeruje. Me‘una je pomoÊ koju mogu osjetiti muslimani opÊenitonijednog pojedinca da u njega vjeruje. Me‘una je pomoÊ koju mogu osjetiti muslimani opÊenitonijednog pojedinca da u njega vjeruje. Me‘una je pomoÊ koju mogu osjetiti muslimani opÊenito
u smislu da budu saËuvani od iskuπenja i prijevare dok je ihana poniæenje ljudi koji se ohole.u smislu da budu saËuvani od iskuπenja i prijevare dok je ihana poniæenje ljudi koji se ohole.u smislu da budu saËuvani od iskuπenja i prijevare dok je ihana poniæenje ljudi koji se ohole.u smislu da budu saËuvani od iskuπenja i prijevare dok je ihana poniæenje ljudi koji se ohole.u smislu da budu saËuvani od iskuπenja i prijevare dok je ihana poniæenje ljudi koji se ohole.
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sljedbenici ugledaju u deredæe poslanika i revnosno
slijede njihove upute;

 5) na koncu Uzviπeni Bog nas obavjeπtava da
“On tajne zna i On tajne svoje ne otkriva nikome,
osim onome koga On za poslanika odabere“21,
izdvojeni su samo poslanici koji mogu imati
obavijesti o stvarima izvan iskustva.22

U akaidskoj literaturi se naglaπava da se
saznavanje stvari koje su izvan ljudskoga iskustva
( «�GOV  ) kako je spomenuto u kontekstu ajeta, ne
razumijeva na opÊenit naËin ( �Of �KFLuÂ  ), nego
se to odnosi na specifiËne i odreene ( Ðq �DKo «Ë

�F5  ) obavijesti koje poslanik moæe saznati putem
Objave.

Moæe li evlija dostiÊi stupanj
vjerovjesnikove Ëasti?

Ulema je u akaidskom uËenju saglasna da evlija
ne moæe dostiÊi stupanj vjerovjesnika, niti da je
osloboen obaveza iz domena manifestiranja vjere
s upotpunjenjem velajeta. Velajet bilo kojeg
pojedinca ne moæe biti u prednosti u odnosu na
vjerovjesniπtvo, buduÊi da je ono posredniπtvo
izmeu Gospodara i stvorenja, i da su vjerovjesnici
poËaπÊeni da vide meleka.23 ©ejh Jujo o tome iznosi
sljedeÊe stavove:

 «�M³v �FBuÂ �Q�uÊ «�FIUÐW Ë«�u�v ¹−V «Ê

¹JuÊ šUzHU Žs «)U9W Ë ôÊ «�M³v �JdÂ ÐU�uŠv Ë

�AU¼b… «*özJW «�Jd«Â Ë «�dÝu‰ �Q�u— Ð²³KOm

«ôŠJUÂ Ë «—ýUœ «ô½UÂ ÐFb «ðBU�t ÐJKLU  «�u�v

“Vjerovjesnik je saËuvan od grijeha, siguran od
kazne, a evlija se mora bojati kakav Êe mu konac
biti. Vjerovjesnik je poËaπÊen Objavom i
moguÊnoπÊu da vidi meleke plemenite, obavezan
je prenijeti propise i upuÊivati ljude nakon πto je
postigao upotpunjenje stupnja evlije.”24

Poslanici u sebi sukusiraju tri duhovne
poslaniËke vlasti: walaya, risala i imama.25 BuduÊi
da su vjerovjesnici, po svojoj misiji poslanstva na
stupnju velajeta, vodila se rasprava da li je bolji
vjerovjesnikov stupanj nubuvveta ili  velajeta ( ðdœœ

�v √Ê ½³u… «�M³v √�Cq «Â Ëô¹²t  ). Zagovornici stava
da je bolji stupanj nubuvveta argumentiraju to
Ëinjenicama da je ono posredniπtvo ili veza izmeu
Uzviπenoga Boga i ljudi i izvor dobra za Ëovjeka na
oba svijeta, te da je vjerovjesnik poËaπÊen da vidi
meleke. Oni koji tvrde da je stupanj velajeta bolji

argumentiraju to Ëinjenicom da je stupanj
nubuvveta omoguÊio vjerovjesniku posebnu
bliskost i povlaπten poloæaj na putu usavrπavanja
kojeg nema evlija koji nije vjerovjesnik. Stav kako
je opÊenito stupanj velajeta bolji od nubevveta
nema nikakvog utemeljenja i o njemu ne vrijedi
govoriti, buduÊi da u ozbiljnoj sufijskoj i akaidskoj
literaturi preovladava stav da duhovno stanje evlija
nikada ne moæe biti iznad duhovnog stanja
vjerovjesnika.

Govor o toj temi moæe se ograniËiti samo na
dva razliËita stupnja velajeta i nubuvveta
vjerovjesnika. BuduÊi da je nubuvvet bilo javno
manifestiranje i prenoπenje uputa i da je on
okonËan s Muhammedom, a.s., akaidski uËitelji
naglaπavaju da je ostala funkcija njegovog velajeta
koji ima vaænost do Sudnjega dana.26

Na osnovu rukopisnog teksta ©ejha Juje da se
zakljuËiti da su evlije iz ummeta Muhammeda, a.s.,
bolje od evlija ranijih naroda. Tu tvrdnju
argumentira kur‘anskim tekstom: “Vi ste narod
najbolji od svih koji se ikada pojavio.”27 Ako se
mogu navoditi takve usporedbe i tvrditi da su oni
koji nisu vjerovjesnici bolji od evlija onda se izvodi
zakljuËak da su i svi vjerovjesnici bolji od evlija,
zakljuËuje bosanski alim ©ejh Jujo.28
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postoje. To su duhovne pojave, snaga duha, koja prevlada
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Qarabagi, Arhiv Hercegovine, Mostar, rukopis, BR-212,
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str. 72.
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Nedæad Grabus

The classical akaid literature dealt with the issue of
comparison between the God’s messengers and
saints - God’s friends in terms of honors showed.
Abu Hanifa claims that each individual messenger is
better than all saints. The prevailing opinion is that
they cannot achieve a level of God’ messengers, nor
are they free from religious obligations. No saint can
be superior to messenger since they are intermedi-
aries between God and his creatures and they also
have privilege of being able to see the angels. God’s
messengers are free from sin and safe from punish-
ment and saints must be concerned about their end.
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