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Odgovor na nekoliko prigovora i sumniji u vezi

(zauzimanja na Sudnjem danu (Sefata

U vezi sa Sefaatom postavljaju se odredeni prigovori i iznose
sumnje. U ovom poglavlju spomenut éemo najvaznije i

.odgovoriti na njih

Prvi prigovor tice se odredenog broja kur'anskih ajeta koji ukazuju na €injenicu da se na .1
:Sudnjem danu nece prihvatiti ni¢ije zagovaranje. Poput 48. ajeta sure Bekare u kojem se kaze
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| bojte se dana kada niko ni za koga nece moci nista uciniti, kada se niciji zagovor nece”

".prihvatiti, kada se ni od koga otkup nece primiti i kada im niko u pomoc nece priteci

Odgovor: Ovakvi ajeti govore o odbacivanju nezavisnog i bezuvjetnog Sefaata, u koji su neki
ljudi vjerovali. Pored ovoga, spomenuti ajeti su opCeniti, a suzavanje znacenja postize se
posredstvom ajeta koji govore o prihvatanju Sefaata, Bozijom dozvolom, uz odredena pravila,

.kao $to je u prethodnom poglavlju receno

Ispravnost nacela Sefaata podrazumijeva da ¢e UzviSeni Bog pasti pod uticaj posrednika koji .2
.budu zagovarali, tj. njihov Sefaat uzrokovat ¢e oprost - kaiji je djelo Bozije

Odgovor: Prihvatanje Sefaata ne znacCi potpadanje Boga pod uticaj, kao $to ni prihvatanje tevbe,



tj. pokajanja i usliSenja dove ne podrazumijeva ovu pogresnu pretpostavku. U svim ovim
prilikama rijeC je o tome da ljudska djela dovode do spremnosti za prijem Bozije milosti ili,
filozofski receno, djela su uvjet za primanje onoga koji prihvata, a ne uvjet za djelovanje

.djelatnika

Sefaat podrazumijeva da su oni koji zagovaraju i koji se zauzimaju milostiviji od Milostivog .3
Boga, jer pretpostavka je da ukoliko ne bi bilo njihovog posredovanja grjesnici bi bili kaznjeni ili
.bi im kazna bila trajnija

Odgovor: Briznost i milostivost posrednika je odsjaj i zraka beskrajne milosti Bozije. Drugim
rijeCima, Sefaat je sredstvo i nacin koji je sam Allah UzviSeni odredio za oprost Svojim grjeSnim
robovima. Ustvari, to je ispoljavanje i isijavanje najve¢e milosti Bozije koje se pokazuje kroz
zasluzne i odabrane robove Njegove. Isto kao Sto su dova i pokajanje sredstva koja je On

.odredio da bi se ispunile potrebe i oprostili grijesi

Sljedeéi prigovor ogleda se u tome da ukoliko je BoZija presuda da grjesnici trebaju biti .4
kaZnjeni rezultat Bozije pravde, u tom slucaju je prihvatanje zagovaranja koje se €ini za njih
suprotno pravdi. Isto tako, ukoliko je spasenje od kazne kao rezultat prihvatanja Sefaata
pravedno, u tom slucaju prethodna odredba BoZija o kazni prije negoli se desio Sefaat nije bila
.pravedna

Odgovor: Bilo koja od Bozijih presuda, bilo sud o kazni prije Sefaata ili pak sud o spasenju od
kazne nakon njega, odgovara pravdi i mudrosti. To da su oba sluc¢aja pravedna i mudra ne

.podrazumijeva spajanje i pomirenje dvije suprotnosti, jer se njihovi subjekti razlikuju

Objasnjenje: Presuda o kazni proizlazi iz ¢injenja grijeha, bez uzimanja u obzir uvjeta koji
uzrokuju zagovaranje za grjesnika i prihvatanje zagovaranja za njih, a presuda o spasenju od
kazne dolazi pojavom uvjeta koji uzrokuju zagovaranje i njegovo prihvatanje. Promjena presude
koja slijedi promjenu uvjeta subjekta ima veliki broj primjera u propisima i zakonima stvaranja,
kao i u propisima i zakonima Serijata. Isto tako, pravednost dokinutog pravila u svoje vrijeme,
dakle prije dokidanja, nije u oprecnosti s pravednoséu pravila koje ga dokida u vremenu nakon
aktualizacije dokidanja. Takoder, mudrost odredbe o nesreci prije dove ili udjeljivanja milostinje

nije u sukobu sa mudros¢u odredbe da se nesreca otkloni nakon dove i milostinje. Presuda o



oprastanju grijeha nakon Sefaata nije u suprotnosti sa presudom o kazni prije negoli se desi

.Sefaat

Sljedeéi prigovor: UzviSeni Allah slijedenje Sejtana ¢ini uzrokom koji rezultira .5
:dZzehennemskom kaznom, kao Sto je u 42. i 43. ajetu sure HidZr re¢eno
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Ti neces imati nikakve vlasti nad robovima Mojim, osim nad onima koji te budu slijedili, od”
onih zalutalih. Za sve njih mjesto sastanka DZehennem ce biti.” Ustvari, kaznjavanje grjesSnika
na Ahiretu jeste jedan od zakona Bozijih, a dobro znamo da se zakoni Boziji ne mijenjaju i ne

:odstupa se od njih, kao Sto se u 43. ajetu sure Fatir kaze

U Allahovim zakonima nikada neces naci promjene, u Allahovim zakonima nikada neces naci”
odstupanja.”Na koji je naCin u tom slucaju moguce da se ovaj zakon ponisti posredstvom

?Sefaata

Odgovor: Prihvatanje Sefaata za grjeSnika koji posjeduje uvjete za takvo $ta spada u red opc¢ih

.nepromjenljivih Bozijih zakona

Objasnjenje: Boziji opéi i nepromijenljivi zakoni slijede zbiljska mjerila i nijedan Boziji zakon —
ukoliko postoje okolnosti i uvjeti za njegovo ostvarenje, a ne postoje prepreke za njega — nije
promjenljiv. Medutim, reCenice koje ukazuju na ove zakone uglavnom se ne bave pojasnjenjem
svih ogranicCenja i razliCitih uvjeta vezanih za temu. Stoga se nailazi na primjere u kojima se
izvanjski tekst ajeta ti¢e nekoliko razli¢itih zakona i obuhvata ih, dok je ustvari objekt ajeta
najuzi zakon i slijedi najjace mjerilo. Dakle, svaki zakon je, uzevsi u obzir zbiljske granice i
uvjete teme (ne samo granice i uvjete spomenute u doticnom tekstu), postojan i nepromijenljiv,
a medu njima je i zakon Sefaata, koji je postojan i nepromjenljiv u odnosu na posebne grjesnike

.koji ispunjavaju precizirane uvjete i kao takvi su obuhvaéeni posebnim normama

Obecanje Sefaata uzrokuje da se ljudi osmijele i postanu drski kada je rije¢ o Cinjenju grijeha i .6
.kretanju stazama koje odstupaju od Pravog puta



Odgovor: Ovaj prigovor se takoder odnosi i na prihvatanje tevbe i na pretvaranje grijeha u dobra
djela, a da bi se bilo obuhvaéeno Sefaatom i oprostom, treba zadovoljiti uvjete koji su takvi da
griesnik ne moze postici sigurnost u to da ih je ispunio. Jedan od tih uvjeta je i da svoje
vjerovanje oCuva do posljednjeg trenutka zivota. Mi dobro znamo da niko ne moze biti siguran
da Ce ovaj uvjet biti zbilja ispunjen. S druge strane, ¢ovjeka koji poc€ini grijeh, ukoliko ne bude
imao nikakve nade u oprost, zahvatit ce beznade, a upravo beznade kod njega slabi poticaj da
napusti grijeh i odvlaci ga u nastavljanje putevima grijeSenja i zastranjenja. Upravo zbog toga,
odgojna metoda produhovljenih odgajatelja jeste ta da uvijek drze ljude izmedu nade i straha,
te da ih ne ispune pretjeranom nadom u milost Boziju, jer na taj nacin bi postali sigurni od
nauma Bozijeg, niti da ih toliko plase kaznom, jer na taj nacin izgubili bi nadu u milost Boziju, a

.kako ve¢ znamo, ova stanja se ubrajaju u velike grijehe

Sljedeéim prigovorom Zeli se dati do znanja da uticaj Sefaata u spasenju od kazne znaci .7
uticaj tudeg napora (u ovom sluc¢aju onog koji se zauzima) u sreci i oslobadanju od nesrece,
;iako iz kur'anskih rijeci
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| da je covjekovo samo ono sto sam uradi’{1], proizlazi da ono $to ¢ovjeka dovodi do srece ”

.jeste njegov licni napor i trud

Odgovor: Napor i trud ¢ovjeka zarad stizanja do zeljenog cilja nekada biva izvr§en neposredno i
traje do kraja puta, a nekad na posredan nadin i osiguravanjem uvoda i posrednika. Covjek za
kojeg se zauzima takoder ulaze napore u postizanju uvodnih segmenata srece, jer vjerovanje i

ostvarenje uvjeta da se zasluzi Sefaat predstavljaju napor na putu stizanja do srece, bez obzira
koliko je rije¢ o nepotpunom i neucinkovitom naporu. Zbog toga, covjek jedno vrijeme podlijeze
berzahskim mukama i tegobama, kao i strahotama na prvim sabiraliStima Sudnjeg dana, ali u
svakom slucaju, on je sam zasadio mladicu srece, tj. vjerovanje u svome srcu, i vjerovatno ju je
podesnim i odgovarajué¢im djelima natapao da se ne osusi do kraja njegovog dunjaluckog
Zivota. Dakle, konacna sreca oslanja se na njegove licne napore i zalaganja, bez obzira sto su
posrednici takoder na odredeni nacin doveli do toga da to drvo urodi plodovima, kao sto na
Dunjaluku drugi ostavljaju trag upute i odgoja na ljude, ali njihova uc€inkovitost ne

.podrazumijeva poricanje ¢ovjekovih licnih napora i truda
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