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IMAMET U KUR'ANU

(ili op¢a uputa u Kur'anu)

Sveta vjera islam analizira sveukupni Zivot Covjeka, pristupaju¢i mu
iz razlicitih aspekata na ozbiljan i sistematican nacin. Islamsko
“ucenje razmatra posebno duhovni zivot Covjeka i njegovo
unapredivanje te vodi ljudsko bi¢e tragom svoje posebne upute.
Islam, takoder, pojasnjava Covjeku nacin upravljanja njegovim
individualnim i drustvenim zivotom ili, drugim rijecima, nudi mu

program i za individualni i za drustveni Zivot,

bez obzira sagledava li se ovaj s obzirom na njegov ovosvjetski ili, pak, onosvjetski vid. Pritom,
jedno od vaznijih pitanja kojem se posvecuje veca paznja u islamu jeste vodstvo, ili — kako se u
islamskoj tradiciji veli — imamet, kako u odnosu na pojedinacnog covjeka, tako i u odnosu na

cjelinu manje ili vece ljudske zajednice.

A kada je Ibrahima Gospodar njegov s nekoliko zapovijedi u iskusenje stavio, pa ih on potpuno

izvrsio, Allah je rekao: “Ucinit ¢u da ti budes ljudima u vjeri Imam!” (El-Bekara, 124)

Ovakvo $to sa stanovista Casnog Kur'ana znaéi da ljudska zajednica uopée ima potrebu za
imamom ili predvodnikom, a koji je pritom postavljen i odreden Bozijim znanjem i Skrbnikovim
upravljanjem. To Ce reci takoder da islam smatra da ljudi imaju potrebu za Bozanskim

upraviteljem i presuditeljem uopce.
O Davude, Mi smo te namjesnikom na Zemlji ucinili, zato sudi ljudima po pravdi. (Sad, 26)

U ljudskoj zajednici, naime, treba postojati sudac koji ¢e biti postavljen od strane Uzvisenog

Boga i koji ¢e presudivati po istini. Otud, kada se prilikom Sudnjeg dana razmatra pitanje



pojedinacnog Zivota, ponovo se istiCe pitanje vode i vodstva, o ¢emu Kur'an kaze:

A na Dan kada pozovemo sve ljude s Imamom njihovim... (El-Isra, 71)

Na temelju svega ovog, pitanje imameta u ljudskom Zivotu treba se razmatrati iz tri ugla, a sve
s ciljem da bi se razjasnio njegov polozaj i da bi se ovaj dar i dobrocinstvo Bozije mogli koristiti
na nacin koji Uzviseni zeli. Ta tri aspekta promatranja su:

1. Unapredenje duhovnog zivota,

2. Pojasnjavanje Bozijih propisa i ucenja,

3. Islamska vlast.

Buduci da je ¢ovjek bic¢e sacinjeno od duse i tijela, materijalnog i duhovnog, prirodno je da
postoji veza koja ga spaja sa materijalnim svijetom te veza koja ga spaja sa onim drugim,
duhovnim ili skrivenim svijetom. S obzirom na to da svaka od ovih veza ima svoje potrebe i
zahtjeve te da ljudsko savrSenstvo i sre¢a leze u ispunjavanju tih potreba u tacno odredenoj
mjeri, ni viSe ni manje, kao i s obzirom na to da je u odgovarajué¢im prilikama ukazano na
Cinjenicu da ljudski razum sam po sebi nije dovoljan za uputu ¢ovjeka, jasno je onda da je
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neminovan dolazak jednog “nebeskog” Covjeka, a koji kao takav mora biti upoznat s propisima i
zakonima skrivenog svijeta te sa stazama stizanja do srece, a k tomu i sacuvan od svakog
grijeha. Prema tome, svaki covjek uzimajuci u obzir da pred njim stoji vjeCni duhovni Zivot, ima
potrebu da bude voden. Sam, pak, upuéivac treba biti osoba upuéena iz skrivenog svijeta, jer u
suprotnom i sam bi trebao biti voden. Filozofsko misljenje ima precizno tumacenje za ovakve
odnose, pa npr. konstatira: Svaka potrebita stvar, koja po takvoj svojoj prirodi ima uporiSte u
drugom, treba svoje uporiste naéi u biéu koje je samo po sebi nepotrebito bi¢e. | Casni Kuran

objasnjava ovaj zakon, ali tac¢nijim i sebi svojstvenim naCinom izrazavanja, te kaze:

Reci: “Moze li ijedno vase boZanstvo uputiti na Pravi put?’, i odgovori: “Samo Allah upucuje na
Pravi put!” Pa da i je onda dostojniji da se slijedi onaj koji na Pravi put upucuje ili onaj koji ni
sam nije na Pravom putu, osim ako ga drugi na Pravi put ne uputi?! Sta vam je, kako

rasudujete?! (Junus, 35)

Pitanje postavljeno u netom navedenom ajetu proizlazi iz fitreta i nutrine Covjeka, pa nema
smisao karakteristichog znanstvenog pitanja. Terminoloski, ovaj oblik pitanja zove se upitna
negacija i vrsta je tzv. retorickog pitanja, Sto znaci da postavljeni upit unaprijed podrazumijeva
negativan odgovor. Jasno je, na koncu, da ¢ovjek ima potrebu za uputom dok onaj koji upucuje
nema potrebu za tim. Mi, kao oni koji pripadamo prvoj skupini, trebamo prihvatiti Knjigu i

pokoriti se upu¢enima. Ali, zasto covjek ima potrebu za propisima i u¢enjem? Odgovor na ovo



pitanje vrlo je jasan. U principu, poslanici su dolazili kako bi ¢ovjeku donijeli razumska ucenja i
nebeske propise do kojih ¢ovijek nije mogao doéi sam po sebi. Koji ¢ovjeka pou¢ava onome
Sto ne zna. (El-Alek,5)

UzviSeni Bog poucava covjeka onome Sto je nemoguce nauciti na drugi nacin. Sli¢no

primje¢ujemo i u obra¢anju Musaa, a.s., jednom cestitom robu Bozijem njegova vremena:

“Mogu li da te pratim” - upita ga Musa - “ali da me poucis onome ¢emu si ti ispravno poucen?”
(El-Kehf, 66)

Musa, a.s., odlucuje se na ovakvo sto znajuci, naravno, Sta je izvor ¢ovjekova znanja, o ¢emu

govori ajet prije ovog ovdje prethodno navedenog:

...I nadose jednog Naseg roba kome smo milost Nasu darovali i onome sto samo Mi znamo
naucili. (El-Kehf, 64)

Ovi “nebeski” ljudi, premda Zive na Zemlji, temeljem naroCite povezanosti sa skrivenim
svijetom, obavijeSteni su o znanjima i tajnama stvaranja. UzviSeni Gospodar je ova znanja dao
na raspolaganje njima kako bi upucivali covjeka te kako bi ga putem poucCavanja
i proCiScavanja upoznali s istim tim, njima poznatim tajnama Bozanske kreacije, a sve to stoga
Sto je Uzviseni Bog u Covjeka polozio mogucnosti i preduvjete za stjecanje svih njemu
znacajnih znanja te za spoznaju svih njemu vaznih tajni, kako ovosvjetskih, tako i onosvjetskih.
Sam covjek, na drugoj strani, jeste taj koji je sebi uskratio spoznaju ovih zbilja na nacin
vlastitog vezivanja za iskljucivo materijalni svijet, uz slijedenje pogresnih nefsanskih zelja i
prohtjeva te pretjerivanje u oslanjanju na Ovaj svijet puke prirode. Covjek je, jednom rijegju,
svojoj dusi uskratio mogucénost upoznavanja izvora sveukupne egzistencije, Boga, pa cak i
samog sebe. Poslanici su, otud, dolazili da bi Covjeka upoznali s njegovim zbiljama i polozajem.
Dolazili su da ga pouce tajnama svijeta i zakonima koji vladaju medu stvorenim bi¢ima, a to ¢e
reCi da uspostave vezu izmedu stvorenja i njihovog Stvoritelja, osnovom ¢ega bi se uostalom i
covjek okoristio blagodatima na koje je zaboravio, kao i da bi ¢ovjeka poucili da on ipak nije
ono $to smatra da jeste: Nije, CovjeCe, ovaj kratki Zivot sav tvoj Zivot. Ne, nikako! Ti si, CovjeCe,
bi¢e stvoreno udahnjivanjem Bozijeg duha. Tvoja snaga i moc¢ idu do beskonac¢nosti. Ti si
odraz Postojanja i najuzviseniji primjer toga. Tvoj zivot je zauvijek i vje¢an. Ovaj svijet prirode,
sa svim opsegom svojim, stvoren je samo poradi tebe, ali ne da bi u njemu bio zarobljen, ve¢ da
bi, koracajuci njim, sebi priskrbio sve $to ti je potrebno za duhovni put i vjecno putovanje. Ti nisi

stvoren za Svijet ovaj, ve¢ on za tebe. A tako je sve konaéno jasno: Covjek, da bi spoznao sebe,



postojanje i Stvoritelja postojanja, ono $to nadilazi njegovu snagu percepcije, ima potrebu za
ljudima koji uputu uzimaju izravno od Allaha i koji pozivaju ka Bogu na osnovu fitreta, koji
prosiruju ljudsku sposobnost videnja tako Sto je povezuju s postojeé¢im zbiljama, prosvjetljavaju
covjekovu dusu i vezu je sa Svjetlom koje se ne gasi. Jedna od vaznih Cinjenica koje pritom
treba istaknuti jeste ta da je, medutim, ova Covjeku ukazana prilika za ostvarenje svih
savrSenstava i sreCa veoma kratka. To je, naime, samo ono razdoblje koje Covjek provodi Ziveci
svoj materijalni zZivot. Pa ipak, s druge strane, korist koju ljudsko bi¢e uspije priskrbiti u tom
naizgled odvec kratkom, ali i sasvim dovoljno dugom razdoblju ovosvjetovnog zZivota jeste
vjecna. Svjetlost koja se ne gasi i Zivot koji nema kraja. To je vjecni Zivot, u kome nikada nece
doéi do promjene niti do njegova ili bilo kakva drugog nestanka. Bol i teSkoc¢a zauvijek ¢e biti
izbrisani. Nedaca nece imati znacenja. No, suprotno ovoj blagodati, propustajuci ovu priliku i
neiskoristavajuc¢i ovo kratko razdoblje ovosvjetovnosti, zadrzavajuéi se iskljuc¢ivo u ozracju
Ovog svijeta, ¢ovjek nikad ne¢e uzmoci povezati se sa Svjetloséu, nikad neée osjetiti mir i nikad

viSe ona negdanja dobra prilika nece se ponoviti.

(Uvod je kopiran iz knjige "Imamet u Kur'anu," nastavak ¢emo objaviti u narednom periodu ako
Bog da.)



