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WSTĘP

 

Orientalny mistycyzm jest jednym z najgłębszych i najbardziej złożonych przejawów duchowego dziedzictwa świata islamu, a jego perska odmiana szczególnie wyróżnia się bogactwem doświadczeń i literatury. Niniejsza praca poświęcona jest zgłębianiu tego niezwykłego zjawiska poprzez dwie kluczowe grupy – sufich perskich oraz Ahl-i Wahdat, których myśli, praktyki oraz duchowe cele skupione były wokół najistotniejszego zagadnienia: poznania Boga. 

Sufi perscy stanowili jedną z najbardziej wpływowych i rozpoznawalnych grup mistycznych w islamie. Ich duchowość opierała się na bezpośrednim doświadczeniu boskości, które osiągali poprzez oddanie, ascezę, medytację oraz głęboko symboliczne praktyki. Sufi perscy interpretowali nauki proroka Mahometa i Koranu w sposób bardzo osobisty, szukając drogi do Boga nie tylko w rygorystycznych zasadach, ale przede wszystkim w miłości i kontemplacji. Ich dążenie do jedności z Bogiem często wyrażało się w formie poezji, pieśni i sztuki, a ich filozofia znalazła wyraz w literaturze, takiej jak dzieła Rumiego czy Hafiza, którzy ożywili orientalną mistykę poetyckim pięknem. 

Sufizm, najstarsza i najbogatsza tradycja mistyczna islamu, stanowił odpowiedź na potrzeby ludzi pragnących odnaleźć głębszy wymiar religii, wykraczający poza zewnętrzne rytuały i przepisy prawa. Sufi dążyli do tego, aby doświadczyć Boga w sposób bezpośredni, przez stan wewnętrznej iluminacji i ekstazy. Opierając się na zaawansowanych technikach duchowych, takich jak medytacja, recytacja (dhikr) i kontemplacja, sufi starali się „odnaleźć Boga w sobie” oraz poznać Go poprzez miłość, wyrzeczenie, ascezę i pełne oddanie. 

Z kolei Ahl-i Wahdat, co w tłumaczeniu oznacza „Ludzie Jedności” lub „Ludzie Zjednoczenia”, to termin odnoszący się do ruchu religijnego w islamie, który pojawił się w XVII wieku, szczególnie wśród szyitów. Ruch ten koncentrował się na mistycznym i duchowym aspekcie wiary, promując ideę jedności wszystkich ludzi oraz harmonii między różnymi tradycjami religijnymi. Ahl-i Wahdat był blisko związany z ideami sufizmu i starał się łączyć różnorodne szkoły myślenia w islamie, dążąc do osiągnięcia głębszego zrozumienia Boga oraz świata. Ruch ten miał wpływ na rozwój myśli islamskiej, w szczególności w regionach takich jak Persja (dzisiejszy Iran), gdzie sufizm i mistycyzm odgrywały istotną rolę w kulturze i religii. W kontekście historycznym, Ahl-i Wahdat często był postrzegany jako odpowiedź na podziały wśród muzułmanów oraz na wyzwania, jakie stawiała ortodoksyjna interpretacja religii. Jego zwolennicy promowali tolerancję oraz wzajemny szacunek między różnymi grupami wyznaniowymi. 

Ich mistycyzm rozwijał się wokół doktryny Jedności Bytu, która zakłada, że wszelkie istnienie jest emanacją Boga. Ruch ten czerpał z głębokich rozważań filozoficznych i teologicznych, kładąc nacisk na jedność całego stworzenia i jego nierozerwalne połączenie z boskością. Ahl-i Wahdat widzieli Boga we wszystkim i we wszystkich – każdy element stworzenia postrzegali jako wyraz jego obecności, co wpłynęło na ich relacje ze światem, innymi ludźmi oraz przyrodą. Ich nauki były nierzadko skomplikowane i wymagały umiejętności interpretacji tekstów o wielowarstwowym znaczeniu. 

Tak więc, Ahl-i Wahdat, choć mniej znani niż sufi, odgrywali istotną rolę jako nurt w ramach szeroko pojętego mistycyzmu islamskiego. Ich nauka opierała się na koncepcji wahdat al-wujud, czyli „jedności istnienia” – przekonaniu, że wszystkie byty, w istocie, są manifestacjami jednej rzeczywistości Boskiej. Ideologia ta była rewolucyjna, ponieważ wskazywała, że świat i wszystkie jego formy istnienia są przeniknięte Boską obecnością. Dla Ahl-i Wahdat Bóg nie był odległym i nieosiągalnym bytem, lecz obecnym w każdym aspekcie rzeczywistości – a mistyczne zjednoczenie z Nim było celem ostatecznym. 

Choć sufi i Ahl-i Wahdat dążyli do poznania Boga, ich metody i interpretacje nieco się różniły. Sufizm kładł nacisk na praktyki duchowe, pełne wyrzeczeń i pokory, zmierzające do oczyszczenia duszy, prowadzące ostatecznie do jej „śmierci” w Bogu. Z kolei Ahl-i Wahdat postrzegali Boga jako istotę immanentną, a ich duchowość wyrażała się raczej w głębokiej medytacji nad jednością wszystkich rzeczy. Mimo tych różnic, obie grupy kultywowały przekonanie, że Bóg jest Absolutem, którego naturę można przybliżyć jedynie przez osobiste doświadczenie. 

Perska myśl mistyczna w wyjątkowy sposób czerpała z własnej tradycji, wplatając do teologii islamu swoje wcześniejsze wyobrażenia o świecie duchowym. Zarówno sufi, jak i Ahl-i Wahdat przyjęli nauki Proroka Mahometa jako fundament religijny, ale interpretowali je przez pryzmat własnych dociekań, przekładając treści religijne na język bardziej przystępny i dostosowany do perskiego kontekstu kulturowego. 

Książka ta, autorstwa Edwarda Henry’ego Palmera, znanego angielskiego orientalisty, stawia sobie za cel przedstawienie unikalnych perspektyw tych dwóch grup na drodze do poznania Boga, opierając się przy tym na lokalnych, oryginalnych źródłach, które najlepiej oddają ich autentyczne idee i praktyki. Dzięki analizie rodzimych tekstów, niniejsza praca pragnie ukazać pełnię orientalnego mistycyzmu, umożliwiając Czytelnikowi zagłębienie się w bogaty świat perskiej duchowości i zgłębianie myśli, które przez wieki inspirowały kolejne pokolenia poszukujących prawdy i sensu istnienia. 

Nikola Żymełka-Broś 

redaktor 




CZĘŚĆ I.

ROZDZIAŁ I. O WĘDROWCU, CELU, ETAPACH I DRODZE

 

Wędrowiec na ścieżce filozofii mistycznej to Zmysł Postrzegania, który, gdy się rozwija, przekształca się w Inteligencję. Nie jest to jednak inteligencja życia, lecz taka, o której mówi Mahomet: „Inteligencja jest światłem w sercu, rozróżniającym prawdę od marności, a nie inteligencją życia.” Po pewnym czasie nasz Wędrowiec łączy się z Boskim Światłem, lecz z tysięcy, którzy rozpoczynają tę drogę, zaledwie jeden osiąga ów stan. Celem jest Poznanie Boga, a zdobycie tej wiedzy jest dziełem wyłącznie Boskiego Światła, w którym postrzeganie ani inteligencja światowa nie mają udziału. Ta ostatnia przedstawiana jest jako władca tego świata, a zmysły postrzegania jako wykonawcy jego rządów, odpowiedzialni zarówno za uprawę, jak i zniszczenie powierzchni ziemi. Tę ideę sugeruje następujący fragment Koranu: „Kiedy Bóg rzekł do aniołów: Zamierzam umieścić na ziemi namiestnika, oni zapytali: Czy chcesz tam umieścić tego, który będzie szerzył zepsucie i przelewał krew? Przecież my wysławiamy Twoją chwałę i świętość. Bóg im odpowiedział: Zaprawdę, Ja wiem, czego wy nie wiecie” (Koran, sura 2, aja 28). Odpowiedź ta oznacza, że Bóg wiedział, iż chociaż postępowanie większości ludzi może być takie, znajdą się tacy, którzy przyjmą Boskie Światło i osiągną Jego poznanie; stąd wynika, że celem stworzenia istniejących istot było to, by Bóg został poznany. Istnienie zostało stworzone dla człowieka, a człowiek dla poznania Boga. Odpowiedź dana Dawidowi jest w tym samym duchu: „Dawid zapytał i powiedział: O Panie! po co stworzyłeś ludzkość? Bóg odrzekł: Jestem ukrytym skarbem i pragnąłem być poznany”. (Sale’s Corán, Wstęp, s. 23. 97). 

Zadaniem Wędrowca jest zatem wysilać się i starać o osiągnięcie Boskiego Światła, a tym samym poznania Boga; a to osiągnąć można, obcując z mędrcami. Przyjęta koncepcja „etapów” na „drodze” obejmuje paradoks: uczniowi, który o nie pyta, mówi się, że nie ma nawet jednego etapu, co więcej, że nie ma żadnej drogi. To stwierdzenie różnie wyjaśniają dwie sekty: sufi i Ahl-i Wahdat.1

 Sufi twierdzą, że nie ma drogi od człowieka do Boga, ponieważ natura Boga jest nieograniczona i nieskończona, bez początku, końca czy nawet kierunku. Nie istnieje ani jeden atom rzeczywistości, z którym Bóg by nie istniał i którego nie obejmowałby: „Czy oni nie są wątpiący co do zjednoczenia ze swoim Panem? Czyż On nie obejmuje wszystkiego?” (Koran, sura 42, aja 54). I nie ma niczego, czego nie objąłby swą wiedzą: „Zaprawdę, Bóg obejmuje wszystko swoją wiedzą.” (Koran, sura 42, aja 54). Wędrowiec, który nie osiągnął tego Boskiego Światła, nie ma udziału w Bogu, lecz ci, którzy je osiągnęli, zawsze patrzą na Jego oblicze; nie wychodzą za dnia ani nie kładą się na spoczynek nocą bez poczucia onieśmielenia, że Bóg jest wszędzie obecny; bo z Nim żyją i w Nim działają.

Cały wszechświat, w porównaniu z majestatem Boga, jest jak kropla w oceanie, co więcej, nieskończenie mniej niż to. Lecz Postrzeganie ani Inteligencja nigdy nie doprowadzą do tego przekonania ani nie ujawnią tej wspaniałej tajemnicy; to jest wyłącznie domeną Boskiego Światła. Takie jest wyjaśnienie sufickie twierdzenia: „Nie ma drogi od człowieka do Boga.”

Ahl-i Wahdat interpretują to w sposób następujący. Utrzymują, że istnienie nie jest niezależne, lecz jest z Boga; że poza istnieniem Boga nie ma rzeczywistego istnienia, ani nie może być: bo to, co nie istnieje, nie może istnieć samo przez się, ale to, co istnieje, istnieje samo przez się, a to, co jest samą Istotą, to Bóg.

Kiedy człowiek wyobraża sobie, że posiada istnienie inne niż istnienie Boga, wpada w poważny błąd i grzech; jednak ten błąd i grzech jest jedyną drogą od człowieka do Boga; gdyż dopóki Wędrowiec nie przejdzie tej drogi, nie może dotrzeć do Boga. Pewien poeta suficki powiedział:

 

Postaw jedną nogę na karku swego „ja”,

Drugą na ziemi swojego Przyjaciela;

We wszystkim dostrzegaj Jego obecność,

Bo inna wizja jest daremna.

 

To znaczy, że dopóki patrzysz na siebie, nie możesz zobaczyć Boga, ale gdy przestajesz patrzeć na siebie, wszystko, co widzisz, to Bóg. Takie jest rozwiązanie przez Ahl-i Wahdat twierdzenia, że „nie ma drogi od człowieka do Boga”, mianowicie że błąd wyobrażania sobie istnienia odrębnego od Boga jest jedyną drogą do Niego; etapy na tej drodze są niezliczone, a niektórzy filozofowie twierdzą nawet, że nie ma ona końca. 


ROZDZIAŁ II. O PRAWIE, NAUCE I PRAWDZIE

 

Prawo jest słowem Proroka, Nauka jest przykładem Proroka, a Prawda jest wizją Proroka. Wynika to z hadisu2

: „Moje słowa są Prawem, mój przykład jest Nauką, mój stan jest Prawdą.” Wędrowiec musi najpierw przyswoić sobie teorię Prawa i stosować się do praktyki Nauki, dzięki czemu Prawda objawi się w nim. Ci, którzy posiadają te trzy rzeczy, są Doskonałymi, i to oni są przywódcami ludu; lecz ci, którym brakuje wszystkiego, są gorsi od zwierząt; to oni są nieszczęśnikami wspomnianymi w Koranie: „Zaprawdę, stworzyliśmy dla Piekła wiele ludzi i dżinów; mają serca, lecz nie rozumieją, mają oczy, lecz nie widzą, mają uszy, lecz nie słyszą; są jak bydło, nie, nawet bardziej przewrotni, bo są zaniedbani” (Koran, sura 7, aja 178). Z tego uczymy się, że każdy jest zobowiązany wypełniać swój obowiązek w przydzielonej mu sferze.

Powierzchowność nie ma wartości bez rzeczywistości. Ludzkość w rzeczywistości jest człowiekiem; królestwo zwierząt w rzeczywistości jest zwierzęciem. Przez rzeczywistość rozumie się posiadanie i stosowanie cech naturalnie przynależnych do porządku, do którego należy jednostka. Tak więc mędrzec zna wszystko, widzi wszystko i działa we wszystkim; w przeciwnym razie sprawy świata nie mogłyby toczyć się dalej. Nauczyciele pracują na swój sposób z tego samego powodu. Lecz Władcy nie działają, bo w innym przypadku harmonia świata zostałaby zakłócona.

Ostatecznym celem Prawa, Nauki i Prawdy jest to, aby ludzkość mówiła właściwie, działała właściwie i myślała właściwie, lub inaczej mówiąc, aby stała się mądra i dobra. Cel jest potrójny: po pierwsze, aby człowiek nie stał się jak zwierzę, powinien otrzymać nakazy i zakazy Pisma i im się podporządkować. To musi potwierdzić w swoim sercu i wyznać ustami. Po drugie, aby mógł być ozdobiony łaską i pobożnością, powinien przebywać z mędrcami i gorliwie dążyć do poznania i zrozumienia jedności Boga. Po trzecie, aby mógł stać się doskonały, powinien po poznaniu Boga nauczyć się natury i właściwości przedmiotów materialnych.

Gdy Wędrowiec osiągnie ten stan, można go uważać za ozdobionego Prawem, Nauką i Prawdą.

Lecz cała ta teoria jest bezużyteczna bez praktyki; Wędrowiec nie może dotrzeć do celu, jeśli nie połączy teorii z praktyką, powierzchowności z rzeczywistością; jak mówi Koran: „i sprawiedliwe czyny wyniosą go” (Koran, sura 35, aja 11). Czynów, które stanowią tę praktykę, jest dziesięć. 1. Poszukiwanie Boga, który jest celem wszelkiego dążenia i walki. 2. Poszukiwanie Mądrości, przewodnika, bez którego niemożliwe jest znalezienie drogi. 3. Zbliżenie do mędrców; Wędrowiec powinien przebywać w towarzystwie mędrców i zasiadać u ich stóp jak uczeń. Ta skłonność jest silnym rumakiem, który niesie go na jego drodze. 4. Posłuszeństwo. Wędrowiec powinien być posłuszny i poddany mędrcom we wszystkim, zarówno w sprawach tego świata, jak i przyszłego. 5. Wyrzeczenie. Musi wyrzec się błahostek i na rozkaz starszego nawet oddać wszystko, co ma, pod jego opiekę, porzucając swoje ulubione zajęcia, chyba że spotkają się one z aprobatą jego przełożonego. 6. Pobożność. Musi być pobożny i czysty w słowie, czynie i stylu życia, zgodnie z nakazami Prawa i Pisma. 7. Poddanie. Spokój na ścieżce Wędrowca jest wynikiem poddania się Prawu. 8. Powściągliwość w mowie. 9. Czujność. Spać mało. 10. Wstrzemięźliwość w jedzeniu. To są oznaki, które określają praktykę wyznawców Nauki, dziesięć potężnych smoków na drodze Wędrowca, strzegących go przed zbaczaniem na drogę grzechu. Jeśli będzie ich sumiennie przestrzegać pod kierunkiem mędrców, ostatecznie dotrze do Celu, a Prawda objawi się w nim; lecz jeśli zawiedzie choćby w jednym, nigdy nie dotrze do swego przeznaczenia.

Istnieje również dziesięć oznak, które określają praktykę wyznawców Prawdy. 1. Wędrowiec powinien najpierw poznać Boga, a potem naturę i właściwości przedmiotów materialnych. 2. Powinien być w pokoju ze wszystkimi na świecie i unikać wszelkich sprzeczności i oporu. Zależnie od matki, z której się rodzi do społeczności, każdy otrzymuje inne imię patronimiczne; tak oto jeden nazywa się Hanefitą, inny Szafiitą,3

 inny poganinem, jeszcze inny żydem lub muzułmaninem; lecz prawdziwy filozof rozpoznaje w każdym słabe i bezbronne istnienie, podobne do siebie samego, widzi w każdym towarzysza poszukującego Boga. 3. Miłość do wszystkich. Miłość to droga działań i nauczania, która przynosi korzyść naszym bliźnim zarówno docześnie, jak i duchowo. Prawdziwa miłość polega na stosowaniu rad i dyscypliny. Nauczyciele powinni stosować rady, aby ludzie stawali się lepsi; władcy powinni stosować dyscyplinę dla regulacji i dobra społeczeństwa. 4. Pokora; polega na okazywaniu należnego szacunku innym. 5. Poddanie i rezygnacja. 6. Zaufanie do Boga, cierpliwość, wytrzymałość i wytrwałość. 7. Wolność od chciwości; gdyż chciwość jest matką występku. 8. Zadowolenie. 9. Obojętność. 10. Wyrozumiałość; ponieważ Prawda niesie ze sobą wyrozumiałość.

Takie są oznaki i praktyka wyznawców Prawdy; i dopóki Wędrowiec nie przeniknie najgłębszych pokładów mądrości i nie ukończy podróży do Boga i w Bogu, te oznaki i cechy nie objawią się w nim.

 


ROZDZIAŁ III. O CZŁOWIEKU DOSKONAŁYM I CZŁOWIEKU CAŁKOWICIE WOLNYM

 

Człowiek Doskonały to ten, który w pełni pojął Prawo, Doktrynę i Prawdę; innymi słowy, ten, kto doskonale posiadł cztery rzeczy: 1. Dobre słowa; 2. Dobre czyny; 3. Dobre zasady; 4. Wiedzę. Zadaniem Wędrowca jest zdobycie tych rzeczy w doskonałości, co zapewni mu doskonałość.

Człowiek Doskonały miał wiele innych imion, wszystkie równie odpowiednie, jak: Starszy, Przywódca, Przewodnik, Nauczyciel Natchniony, Mądry, Cnotliwy, Doskonały, Doskonalący, Latarnia i Zwierciadło świata,4

 Potężne Antidotum,5

 Potężny Eliksir,6

 ‘Isà Ożywiający Umarłych,7

 Khizar Odkrywca Wody Życia8

 i Salomon, który znał język ptaków.9

 

Wszechświat został przyrównany do jednej osoby, której Duszą jest Człowiek Doskonały; oraz do drzewa, którego owocem jest ludzkość, a istotą i treścią – Człowiek Doskonały. Przed Człowiekiem Doskonałym nic się nie ukryje; bo po osiągnięciu poznania Boga zdobył wiedzę o naturze i właściwościach obiektów materialnych i nie znajduje lepszego zajęcia, jak tylko działać miłosiernie wobec ludzkości. A nie ma większego miłosierdzia niż poświęcenie się doskonaleniu i ulepszaniu innych, zarówno przez nauczanie, jak i przykład. Dlatego Prorok jest nazwany w Koranie „miłosierdziem dla Wszechświata.” (Koran, sura 21, aja 107). Jednak przy całej swej doskonałości Człowiek Doskonały nie może osiągnąć swych pragnień, lecz spędza życie w niezmiennej i nieuniknionej ascezie: jest doskonały w wiedzy i zasadach, lecz niedoskonały w umiejętności i mocy.

Byli wprawdzie ludzie Doskonali obdarzeni władzą; taką władzą, jaką posiadają królowie i władcy; jednak staranne rozważenie ograniczeń ludzkich możliwości pokaże, że słabość człowieka jest lepsza od jego siły, a brak umiejętności lepszy od ich posiadania. Prorocy i święci, królowie i sułtani pragnęli wielu rzeczy, lecz nie osiągnęli ich; chcieli uniknąć wielu rzeczy, a jednak zostały im one narzucone……...


Notatki

	[←1
] 

	Ahl-i Wahdat, co w tłumaczeniu oznacza „Ludzie Jedności” lub „Ludzie Zjednoczenia”, to termin odnoszący się do ruchu religijnego w Islamie, który pojawił się w XVII wieku, szczególnie wśród szyitów. Ruch ten koncentrował się na mistycznym i duchowym aspekcie wiary, promując ideę jedności wszystkich ludzi oraz harmonii między różnymi tradycjami religijnymi. Ahl-i Wahdat był blisko związany z ideami sufizmu i starał się łączyć różnorodne szkoły myślenia w Islamie, dążąc do osiągnięcia głębszego zrozumienia Boga oraz świata. Ruch ten miał wpływ na rozwój myśli islamskiej, w szczególności w regionach takich jak Persja (dzisiejszy Iran), gdzie sufizm i mistycyzm odgrywały istotną rolę w kulturze i religii. W kontekście historycznym, Ahl-i Wahdat często był postrzegany jako odpowiedź na podziały wśród muzułmanów oraz na wyzwania, jakie stawiała ortodoksyjna interpretacja religii. Jego zwolennicy promowali tolerancję oraz wzajemny szacunek między różnymi grupami wyznaniowymi.







	[←2
] 

	Hadisy to zbiory przekazów słownych przypisywanych prorokowi Mahometowi, dokumentujące jego wypowiedzi, czyny i przyzwolenia. Stanowią drugie, obok Koranu, źródło prawa i norm moralnych w islamie, szczególnie cenione przez sunnitów. Każdy hadis składa się z dwóch części: isnad, czyli łańcucha osób przekazujących daną relację, oraz matn, czyli samej treści przekazu. Zawartość hadisów obejmuje zarówno kwestie teologiczne i etyczne, jak i praktyczne aspekty życia codziennego.







	[←3
] 

	Hanefici to wyznawcy Abu Hanify, jednego z głównych autorytetów prawa tradycyjnego. Jego doktryny są szczególnie cenione wśród Turków. Szafiici to ci, którzy przestrzegają nauk Abu Abdallaha Mohammeda ben Idrisa, al-Szafii, który pochodził z rodziny Mahometa. Salah-uddin (Saladyn) założył w Kairze kolegium wyłącznie do propagowania jego doktryn. Istnieje również piękny meczet poświęcony jego pamięci w Heracie w Chorasanie. Obie sekty są uważane przez muzułmanów za całkowicie ortodoksyjne.







	[←4
] 

	W perskim Jám i Jehán numá, legendarna czara Dżamszida, w której odbijały się wszystkie zdarzenia; oraz ’Aïna e Jehân-numá, zwierciadło Aleksandra Wielkiego, o którym mówiono, że miało podobne właściwości.







	[←5
] 

	W sufizmie „Potężne Antidotum” (Tiryaq al-Akbar) to metaforyczny termin odnoszący się do duchowego lekarstwa, które leczy choroby serca i duszy. W tym kontekście oznacza ono mądrość, wiedzę lub specjalną praktykę, która oczyszcza duchowo, uwalniając człowieka od wpływów ego, namiętności czy duchowych nieczystości. Często rozumiane jest jako głęboka, boska wiedza, prowadząca adepta sufizmu ku bezpośredniemu poznaniu Boga i zjednoczeniu z Nim. W sufickich tekstach i poezji „Potężne Antidotum” może symbolizować prawdę mistyczną lub miłość Bożą, która leczy i ożywia duszę, stanowiąc lekarstwo przeciwko duchowym ciemnościom.







	[←6
] 

	W sufickiej symbolice „Potężny Eliksir” (al-Iksir al-A‘zam) jest metaforą dla transformującej, boskiej miłości lub duchowego doświadczenia, które całkowicie przemienia człowieka. Eliksir ten symbolizuje wewnętrzną alchemię duszy – proces, w którym niższe aspekty ego i ograniczenia ziemskiego „ja” są przeobrażane w czystą świadomość, oddanie i miłość do Boga. Podobnie jak eliksir w alchemii fizycznej miał przemieniać metale nieszlachetne w złoto, tak w alchemii duchowej „Potężny Eliksir” przekształca duchowy stan człowieka, prowadząc go do zjednoczenia z Boskim Absolutem. Symbolizuje on również etap najwyższego oczyszczenia i uświęcenia, dzięki któremu adept osiąga stan duchowej wolności i całkowitego oddania.







	[←7
] 

	‘Isà, czyli Jezus w tradycji islamskiej, nazywany jest także „Ożywiającym Umarłych” (arab. ‘Isà al-Muhyi). W Koranie Jezusowi przypisuje się zdolność do czynienia cudów, w tym przywracania życia zmarłym za pozwoleniem Boga. W tej tradycji Jezus jest prorokiem o szczególnej duchowej mocy, słynącym z wyjątkowego daru leczenia oraz ożywiania, co czyni go symbolem duchowego przewodnictwa i nadziei na odnowienie życia zarówno cielesnego, jak i duchowego. 







	[←8
] 

	Khizar (lub Khidr, także Al-Khidr) to postać z tradycji islamskiej, uznawana za nieśmiertelnego proroka i duchowego przewodnika, często kojarzona z mistycznymi doświadczeniami. Według wierzeń Khizar jest opiekunem źródła życia, symbolizującym duchową wiedzę i nieprzemijającą mądrość. Uważa się, że towarzyszy i prowadzi wybranych mistyków, pomagając im w odkryciu tajemnic duchowych i osiągnięciu głębszego poznania Boga. W tradycji sufickiej Khizar uchodzi za archetyp nieustannego poszukiwacza prawdy i wzór przewodnictwa.







	[←9
] 

	Salomon (arab. Sulayman), król i prorok w tradycji islamskiej i żydowskiej, słynął z niezwykłej mądrości oraz zdolności rozumienia języka ptaków i innych stworzeń. W Koranie opisywany jest jako władca, któremu Bóg nadał władzę nad wiatrami, dżinnami oraz zwierzętami. Znajomość języka ptaków symbolizuje jego głębokie zrozumienie natury oraz harmonię z całym stworzeniem. W opowieściach, Salomon często wysyłał ptaki jako posłańców i był w stanie interpretować ich „mowę” w sposób, który ukazywał jego wyjątkową zdolność komunikacji i mądrości.
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