157 Studia Arabistyczne i Islamistyczne 8,2000 157

Katarzyna Pachniak

Al-Munqid min ad-daldl

Abi Hamid al-Gazali (1058-1111) nazywany jest huggat al-islam (dowdd,
argument islamu”) i powszechnie uwazany za jednego z najwybitniejszych
uczonych muzutmaiskich. Do dzi$ imponuje wszechstronnoscig. W swych
dzietach zajmowal si¢ problemami teologicznymi, filozoficznymi, teorig
polityki, etyka i mistycyzmem. Byt blisko zwiazany zaré6wno z dworem
kaliféw abbasydzkich, jak i Turkéw seldzuckich. Do jego protektoréw
nalezat stynny wezyr seldzucki Nizam al-Mulk, zalozyciel bagdadzkiej
uczelni zwanej An-Nizamiyya. Na niej wlasnie Al-Gazali nauczat w latach
1091-1095 teologii i prawa w duchu S$afi‘ickim. Podobnie jak jego
protektor, uczony byl obroficg sunnizmu i nieprzejednanym wrogiem
isma’ilizmu, z ktérym walczyt na polu doktrynalnym. W 1095 roku, z
przyczyn nie do kofica wyjasnionych, Al-Gazali zdecydowal si¢ porzucié
czynne zycie naukowe w Bagdadzie i uda¢ w podréz. Najprawdopodobniej
wplyw na jego decyzje miata Smier¢ Nizdma al-Mulka, zamordowanego w
1092 roku przez nizarytéw. Po podrézy wrécit do miasta rodzinnego, Tasu,
i napisal swe wielkie, stynne dzieto Ihya’ ‘ulim ad-din (“Ozywienie nauk
religii”, 1096-1103). Do czynnego zycia naukowego wrécit dopierow 1106
roku.

Al-Mungid min ad-dalal to dzieto powstate najprawdopodobniej miedzy
1105 a 1107 rokiem, czyli w chwili powrotu do czynnego zycia naukowego.
Niekiedy nazywane jest pamietnikiem Al-Gazalego. Nic bardziej mylnego.
Wprawdzie na pierwszych stronach uczony podaje pewne fakty ze swojego
zycia, dotyczace nader interesujgcego dla badaczy okresu porzucenia
Bagdadu, lecz jest to jedynie ogélna wzmianka, co wigcej, nie wydaje sie,
aby byt do kofica szczery i wymienit wszystkie przyczyny swej decyzji. Al-
Mungid dostarcza nam informacji nie tyle o zyciu uczonego, ile o jego
drodze duchowej i formacji intelektualnej. Czytelnik dowiaduje si¢ wiele na
temat podejscia uczonego do wspétczesnych mu dziedzin nauki, dziedzin,
ktérymi sam sie zajmowal. Dzieto to jest szczegdlnie cenne, gdy pragniemy
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uchwyci¢ przyczyny zainteresowania uczonego mistycyzmem, ktéry byt
ostatnim etapem jego intelektualnej przygody. Sam Al-Gazali podkreSlat, ze
postanowit zajaé sie mistycyzmem, gdyz u§wiadomit sobie, iz znane mu
dotychczas drogi poznania i wynikajaca z nich interpretacja zjawisk
otaczajacego go $wiata pozostawiaja niedosyt i nie sprawiajg mu juz
satysfakcji. Dlatego tez zdecydowat sie podazac Sciezka mistyczna, Sciezka
glebokiego, osobistego kontaktu z Bogiem. Al-Gazali zetknal sie z
mistycyzmem z mlodosci, wprowadzenie w jego teorie i praktyke
zawdzieczal mistykowi Al-Farmadiemu (zm. 1084). Stynnym mistykiem
byt jego brat Ahmad (zm. 1126). Nie ma watpliwosci, ze Al-Gazali byt
naturg poszukujaca pod wzgledem intelektualnym, interesowato go
wszystko, co mogto doprowadzi¢ do jak najpetniejszego poznania Boga i
zapewni¢ najlepsze funkcjonowanie ummy na ziemi. Nic dziwnego, Ze
staral sie jak najpelniej pozna¢ 6wczesne nurty intelektualne. Al-Gazali
posiadal zdolno$¢ do eklektycznych syntez. Sktadniki wtasnego, i to
spéjnego, Swiatopogladu brat ze wszystkich znanych mu systeméw
filozoficznych i religijnych. Lektura Al-Munqid min ad-dalal umozliwia
czytelnikowi wglad w sposéb mysSlenia muzulmariskiego uczonego
zyjacego na przetomie XI i XII wieku.
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W imie Boga Najwyzszego i Litosciwego!”

Chwata Bogu, ktérego chwata otwiera kazde przestanie i kazdy traktat
(magala). Modlitwa za Muhammada Wybranego (Al-Mustafa), Proroka
przekazujacego proroctwo i przestanie (sahib an-nubuwwa wa-ar-risala)
oraz dla jego rodu i towarzyszy, ktérzy wyprowadzaja [ludzi] z btedu.

Poprosites mnie, bracie w religii, abym wskazat ci cel nauk, ukazat ich
najpelniejsza i powiedzial, jak w najgtebszych warstwach skomplikowane
s [teorie] niektérych szkét (madahib). Opowiem ci teraz, jakie trudnosci
napotkatem, probujac wydoby¢ prawde sposrdéd sprzecznych opinii
prezentowanych przez rozmaite ugrupowania (firaq), z powodu
réznorodnoSci i zasad przez nie stosowanych. Wyjasnie, jak zdotalem sie
oderwaé od dna taqlidu!, by dojs¢ do wyzyn rozwazania nauczania
(istibsar). Przedstawie, jak najpierw skorzystatem z kalamu, po drugie, jak
poczutem niecheé¢ do metod stosowanych przez zwolennikéw nauczania
(ta‘lim), ograniczajacych poznanie prawdy do Slepego nasladowania
imama. Nastgpnie wyjasni¢, jak znienawidzilem metody filozofowania, i
jak wreszcie zaakceptowatem sufizm (tasawwuf). Opowiem, jaka
najwspanialsza prawde ujrzalem w szczegétowym badaniu wypowiedzi
réznych ludzi, zwolennikéw prawdy. Opowiem, co sprawito, ze chociaz
miatem wielu studentéw, porzucitem zycie naukowe w Bagdadzie i po
dtugim czasie powrdcitem do Niszapuru. Spiesze z odpowiedzig na twa
prosbe, gdyz wiem, Ze zywisz szczere pragnienie uzyskania wyjasnienia.
Szukajac pomocy w Bogu, poktadajac w nim nadzieje, proszac Boga, aby
byl przy mnie i aby byt dla mnie ucieczka, powiadam:

Musicie wiedzie¢ — aby Bog najwyzszy kierowat wami i utatwiat wam
dazenie do prawdy — Ze spory ludzi dotyczace religii 1 wyznai (milal),
sprzeczne opinie przywddcédw rozmaitych systeméw religijno-prawnych

* Podstawa przekladu: Abti Hamid al-Gazali, Al-Mungid min ad-dalal, Dar al-
Fikr al-Lubnani, Bejrut 1993.

! Taglid — nasladownictwo polegajace na tym, ze nie mozna samodzielnie
interpretowac Koranu i sunny, lecz nalezy korzystac z istniejacych juz interpretacji.
W kregach szyickich taqlid dotyczyl wiernego powtarzania opinii imama, co
krytykowat Al-Gazali. Ze wzgledu na ptynno$¢é ttumaczenia termin ten bedzie
przektadany jako taqlid badZ jako nas§ladownictwo.
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(madahib) oraz obfitos¢ sekt (firaq) i réznorodno$¢ bractw (sufickich),
wszystko to tworzy glebokie morze, w ktérym wigkszo$¢ ludzi utoneta, zas
ocaleli tylko nieliczni. Kazda grupa utrzymuje, Ze to ona ocalata, bo “kazda
partia cieszy si¢ tym, co ma”. To wtasnie obiecal nam Pan wystannikow (4j.
Prorok) (sayyid al-mursalin), niech si¢ B6g za niego modli, a jest on
prawdoméwny i szczery: “Moja spotecznos¢ podzieli sie na siedemdziesiat
trzy sekty, lecz tylko jedna z nich zostanie ocalona.” I stato sie tak, jak
zapowiedzial hadis.

Od czaséw najwczesniejszej mtodosci i rozkwitu mego wieku czyli od
czasu osiggniecia dojrzatosci przed ukoniczeniem dwudziestego roku zycia
az do teraz, a mam obecnie ponad pieédziesigt lat, zanurzalem si¢ w
glebinach tego bezdennego oceanu i Smiato przemierzalem jego bezkresne
tonie. Udawato mi si¢ unikna¢ wszelkich niebezpieczenistw, zaglebiatlem si¢
w kazdy niejasny problem, usilowalem si¢ zmierzy¢ z kazda klopotliwa
sprawa, odwaznie podejmowatem si¢ kazdego trudnego zadania. Z uwaga
rozpatrywatem (doktryny) wszystkich sekt. Usilowalem przenikna¢
tajemnice kazdego ugrupowania religijnego (ta’ifa)2.

Dato mi to mozliwo$¢ odréznienia mdéwigcego prawde od ktamcy,
nosiciela glebokiej tradycji od zwolennika heretyckich nowinek. Za kazdym
razem, gdy spotkatem batynite (isma’ilitg), wypytywalem go o sprawy
dotyczace jego wyznania, podobnie, gdy natknatem si¢ gdzies na zahiryte,
pragnatem nauczy¢ si¢ od niego zasad zahiryzmu, spotkawszy za$ filozofa
usitowalem pojac istote jego filozofii. Gdy na drodze mej pojawit sie
mutakallim, staratem si¢ sformutowac samodzielny sad (igtihad) co do celu
jego kalamu i prowadzonej przez niego dysputy (mugadala), gdy za$
napotkatem sufiego, dazytem do zglebienia tajemnic jego mistycyzmu. Zas
spotkanie z asceta (muta‘abbid) sklanialo mnie do przyjrzenia sie
praktykom ascetycznym. Nawet gdy zetknglem si¢ z tkwigcym w btedzie
heretykiem (zindiq mu‘attil), to pragnatem wysledzi¢ motywy, jakie go
sktonity do przyjecia btednych pogladéw i dualizmu.

Od najmlodszych lat najwazniejszym moim nawykiem i
przyzwyczajeniem bylo pragnienie zrozumienia prawdziwe] natury
wszelkich spraw. Kierowatem si¢ tu instynktem, wrodzong cechg dang mi
przez Boga, odzwierciedlajaca si¢ w moim temperamencie, nie byta to dla
mnie kwestia wyboru czy wyrachowania. W koricu, zblizajac sie¢ do
dojrzatosci, wyswobodzitem si¢ od taqlidu i odcigtem od wszelkich

2 ta’ifa — tym terminem okresla sie ugrupowanie religijne, takze jednostke
religijnq oderwang od wiekszej catosci.
W oryginale ‘ala fitra — dla natury, charakteru poddania si¢ Bogu.
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przepojonych nasladownictwem doktryn (al-‘aqa’id al-murtta). Stato si¢
tak, gdyz zobaczylem, ze mtodziez chrzescijafiska dojrzewa w atmosferze
chrzescijaistwa, mtodziez zydowska w atmosferze judaizmu, muzutmanie
za$, by wyznawac islam. Styszatem niegdy$ nastepujacy hadis pochodzacy
od Proroka, niech Bég ma go w swojej opiece: ,,Kazdy rodzi si¢ dla
wlasciwej sobie religii3, to jego rodzice czynia go chrzescijaninem, zydem
czy tez zoroastryjczykiem.” Moje najgtebsze jestestwo (batini) popchneto
mnie do poszukiwania, jaka to prawda jest zawarta w tej podstawowej
naturze (al-fitra al-asliyya) i czym sa w istocie te doktryny, przekazywane
autorytatywnie (bi-taqlid) przez ojcéw 1 nauczycieli. Zapragnalem
rozr6zni¢ prawde i ktamstwo zawarte w opiniach przykazywanych poprzez
taqlid oraz w wyjasniajacych je zasadach (awa’il talgiyanat). Powiedziatem
sam do siebie: ‘“Przede wszystkim, skoro moim pragnieniem jest posiadanie
wiedzy o prawdziwych rzeczach, muszg si¢ najpierw dowiedzie¢, czym jest
wlasciwie sama wiedza? “ Stato si¢ dla mnie jasne, Ze dostateczna i gleboka
wiedza (al-‘ilm al-yaqini) to taka, ktéra nie pozostawia miejsca na
zwatpienie (rayb), pomyltke czy tez jakiekolwiek przypuszczenie, umyst nie
moze mie¢ nawet cienia watpliwosci. Pewna wiedza musi takze
wyprowadzaé z bledu i musi to czyni¢ tak niezachwianie, Ze nawet gdyby
kto$, kto jest w stanie przemieni¢ kamienie w ztoto, lub laske w weza? chciat
wykazac ktamstwo, nie mégtby obudzi¢ zadnej watpliwosci czy zaprzeczy¢
prawdzie. Ja przeciez wiem, ze dziesie to wigcej niz trzy. Gdyby mi kto§
powiedzial, ze to nieprawda, ze trzy to wigcej od dziesieciu i na dowod
zapragnal przemieni¢ laske w weza, co wiecej, zrobitby to w mojej
obecnosci, to jednak nie zwatpitbym w to, co wiem. Mdégtbym si¢ jedynie
zdziwi¢ w jaki sposéb mu si¢ to udato, jednak nie dopuscitbym do siebie
zadnego zwatpienia.

Po tym wszystkim wiem juz, ze wszystko, czego nie wiem w ten sposéb,
z takg niezachwiana pewnoscia, to wiedza niepewna i nie zastugujgca na
zaufanie. Kazda za§ wiedza niosaca mozliwo$¢ pomylki nie jest w
rzeczywisto$ci wiedza.

4 Aluzja do wspomnianego kilkakrotnie w Koranie przedstawionego przez
Mojzesza znaku Bozej mocy: “Skoro przyszedles z jasnym dowodem, to dostarcz
go —jesli jestes z liczby prawdomoéwnych!” Wtedy Mojzesz rzucit swa laske i stata
si¢ wezem prawdziwym!” (K 7:106-107). “Powiedziat B6g: “Rzué ja, o Mojze-
szu!” On rzucil ja i oto stala sie wezem, ktéry petzat. (K 20, 10-20).
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Wprowadzenie do sofistyki i odrzucenie wszelkich nauk

Przeanalizowatem rézne bliskie mi rodzaje wiedzy i stwierdzitem, Ze nie
posiadam wiedzy caltkowicie pewnej, z wyjatkiem zmystéw i prawd
koniecznych (dariiriyyat). Rzektem: ,, Teraz, kiedy ogarngta mnie rozpacz,
nie mam najmniejszej ochoty zajmowac si¢ jakimikolwiek problemami
oprocz tych, ktére sa oczywiste, a sg to: percepcja zmystowa (al-hissiyyat) i
prawdy konieczne. Najpierw musze je opanowac, aby nabraé¢ pewnosci czy
moje zaufanie do rzeczy poznawalnych zmystowo i bledna wiara w prawdy
konieczne sg tego samego rodzaju co wiara, ktorg poktadatem wczesniej w
nasladowaniu innych i co wiara, jakg wiekszo$¢ ludzi poktada w doktrynach
(nazariyyat). A moze jest to wiara potwierdzona, w ktérej nie ma zadnej
skazy i zadnego zla? Z wielkim entuzjazmem przystapilem do badania
percepcji zmystowej i koniecznych prawd, aby zobaczy¢, czy moge w nie
zwatpi¢. Te wysitki przywiodly mnie do wniosku, ze nie moge sobie juz
dluzej pozwoli¢ na poktadanie wiary w percepcje zmyslowg. Ogarniata
mnie coraz wigksza watpliwosé, ktéra méwita mi: ,,Skad bierze si¢ wiara w
percepcje zmystowa ? Najwazniejszym zmystem jest wzrok. Dzieki niemu
mozna patrze¢ na cief, widzie¢ go, jak trwa w bezruchu i stwierdzié, ze nie
ma zadnego ruchu. Nastepnie po godzinie dzieki do$wiadczeniu i
obserwacji zmyst uznaje, ze cien si¢ porusza. Nie czyni tego jednak
dokonujac jednego szybkiego skoku, lecz przesuwa si¢ stopniowo o malutki
kawatek i tak nigdy nie trwa w bezruchu. Patrzy on na ciato niebieskie
(kawkab) i widzi, ze jest tak male jak dinar. Jednak dzieki wskazaniom
plynacym z geometrii wiadomo, zZe ciato niebieskie jest wigksze od ziemi.
W tym i podobnych przypadkach percepcji zmystowej, zmyst wydaje sady,
lecz sad rozumu zadaje mu ktam i nie ma sposobu, aby to ktamstwo obroni¢.
Rzektem: Tak upadia réwniez moja wiara w percepcje zmystowa. By¢ moze
pozostaje tylko wiara w prawdy rozumowe, ktére wywodza si¢ z
elementarnych zasad, aksjomatow (al-awwaliyyat). Powiedziatem, ze tak
jak dziesie€ to wiecej niz trzy, to ta sama rzecz nie moze by¢ jednoczesnie
potwierdzona i zaprzeczona, nie moze tez by¢ jednoczesnie niedawno
stworzona i wieczna, zarazem istniejaca i nie istniejgca, konieczna i
niemozliwa. Na co me zmysty odparly mi: Czy nie uwazasz, ze twoja wiara
w prawdy rozumowe jest taka jak w zmysty? Przedtem zwykle§ nam ufac,
lecz gdy uznales stusznos¢ sadu rozumowego, zadate§ nam ktam. Jednak
gdyby nie stuszno$¢ sadu rozumowego, czyz nie uwazalby$ dalej, ze
przekazuje prawde? By¢ moze poza sadem rozumowym istnieje inne
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poznanie (idrak), ktére, objawiwszy sie, mogtoby zada¢ klam
prawidlowosci rozumu, tak samo jak objawita sie prawidlowo$¢ rozumu i
ukazata klamstwo zmysléw? Fakt, ze takie poznanie jeszcze si¢ nie
objawito, nie §wiadczy, Ze jest to niemozliwe.

Moja dusza zastanowila si¢ chwile nad odpowiedzig na to pytanie, a
zmysly podtrzymywaty swéj ksztatt w snach. Rzekty mi: Czy nie widzisz,
7€ pograzywszy si¢ we $nie uwazasz rzeczy i stany wyobrazone za pewne i
niepodwazalne i w takim stanie nie watpisz w nie? Nastepnie budzisz si¢ i
wiesz, ze wszystkie rzeczy, ktére sobie wyobrazates i do ktérych byles
przekonany, nie majg zadnej podstawy i mocy. Dlaczego wierzysz, ze to
wszystko do czego jeste$ przekonany na jawie, ptynace ze zmystu czy
rozumu, jest prawdziwe? Jest to prawda ze wzgledu na stan, w ktérym si¢
znajdujesz. Lecz jest mozliwe, Ze znajdziesz si¢ w stanie, ktéry bedzie tak
podobny do tego, co przezywasz na jawie, jak twoja Swiadomos$¢ na jawie
przypomina sen. Ze wzgledu na to twoja §wiadomos¢ na jawie bedzie jak
sen ! Jesli wszedle§ w taki stan, mozesz byé pewien, ze wszystko, co
wyobrazites sobie w swym umysle, to tylko wyobrazenia pozbawione tresci.
Jest mozliwe, ze ten stan sufi nazywaja swym ,,stanem” [ekstazy]. Twierdza,
7e w tym stanie, w ktéry wprowadzaja si¢ zaglebiwszy w swe wnetrze i
uwolniwszy od zmystow, do§wiadczajg stanéw nie osiggalnych rozumowo.
By¢ moze takim stanem jest $mier¢, gdyz rzekt prorok Boga, chwata mu:
,Ludzie $nia, a gdy umieraja, staja sie §wiadomi.” By¢ moze wiec Zycie na
tym $wiecie jest snem w odniesieniu do innego $§wiata. Kiedy cztowiek
umiera, objawiaja si¢ mu rzeczy przeciwne do tego, co widzi za zycia. Mowi
si¢ mu na ten temat: ,,...wiec zdjeliSmy z ciebie zaslone i dzisiaj twoje
spojrzenie jest przenikliwe.” (K, 50:22).

Kiedy objawily mi si¢ te mysli, zaczety penetrowa¢ moja dusze.
Prébowatem znaleZ¢ jakis$ Srodek zaradczy, lecz nie byto to fatwe. Odrzucié
[takie mysli] mozna tylko dzigki dowodowi, a uzyskanie dowodu jest
mozliwe tylko dzigki stworzeniu wiedzy o pierwszych zasadach. A jesli nie
bylo wczesniejszego przygotowania (musallamat), nie jest mozliwe
przedstawienie dowodu. Ta choroba trwala prawie dwa miesigce, w tym
czasie pozostawatem sceptyczny (dost. ‘ala madhab as-safasita — wedtug
szkoty sofistéw) wobec faktu, chociaz nie wobec jezyka ludzkiego czy
mowy, az Bog najwyzszy uleczyt mnie z tej choroby. Moja dusza wrécita do
zdrowia i réwnowagi. Powrdcity konieczne prawdy rozumowe, ktdre
przyjalem poktadajac zaufanie w ich pewnos$¢ i gleboka prawdziwosé
(yaqin). To wszystko nie dokonato sie dzieki systematycznemu dowodowi
czy zbudowaniu dogmatu (kalam), lecz dzigki Swiattu, ktére Bog najwyzszy
wlal w mojg piers. To $wiatlo jest kluczem do wigkszej czeséci poznania.
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Ten, kto myS§li, Ze odkrycie rzeczy jest mozliwe dzieki doktadnym
wskazowkom, zaweza szerokie Boze mitosierdzie. Kiedy zapytano proroka
Boga, chwata mu, o “rozszerzenie” (Sarh), to objasnit to stowami Boga
najwyzszego: “Kogo Bdg chce prowadzi¢ prosta droga, rozszerza
(yusarrihu) jego piers dla islamu.” (K. 6: 125). Rzekt tez: ,,To jest Swiatto,
ktore Bog najwyzszy wlewa w serce.” Zapytano: ,,A jaki jest tego znak?”
Rzekt: ,,Wyrwanie si¢ z domu §lepoty i powrét do domu wiecznosci.” O tym
wtasnie rzekt prorok Muhammad, chwata mu: ,,Bég Najwyzszy stworzyt
stworzenia w ciemnosci, pZniej obdarzyt je swym §wiattem.” Dlatego tez
$wiatto powinno wystarczy¢ do poszukiwania odkrycia rzeczy. Swiatto
wyplywa z Bozej wielkodusznosci. Trzeba do niego dazy¢, jak powiedziat
Prorok, pokdj mu: ,,Wasz pan w waszych czasach poczynit dary, a wy idZcie
za nimi.” Sedno tej opowiesci jest takie, aby wiedzie¢, ze najwyzszym
zadaniem jest poszukiwanie tego, co nie jest poszukiwane. Nie poszukuje
sie elementarnych zasad, gdyz sa obecne. A jesli poszukuje si¢ tego, co jest
obecne, ta rzecz ginie i ukrywa sie. Jesli kto$ poszukuje tego, co nie jest
poszukiwane, to nie oskarza si¢ go o umniejszanie w poszukiwaniu tego, co
jest poszukiwane.

O rodzajach poszukujacych

Kiedy B6g najwyzszy w swej tasce i wielkim milosierdziu uleczyt mnie z
choroby, uznatem, ze sa cztery grupy poszukujgcych:
1) Mutakallimowie?, ktérzy utrzymuja, Ze sa ludZmi mysli i intelektualnej
spekulacji (an-nazar).
2) Batynici, ktérzy utrzymuja, ze sa nosicielami ta‘limu®, a wyréznia ich
nauka plynaca od bezgrzesznego imama.
3) Filozofowie’, kt6rzy utrzymuja, ze sa ludZmi logiki (mantiq) i dowodu
(burhan).
4) Mistycy (sufi), ktérzy twierdza, ze jednoczg si¢ z Bogiem i posiadajg
zdolnos¢ widzenia i odkrywania.

Powiedziatem sobie: Prawda nie lezy poza tymi czterema grupami. Sg to

3 Chodzi tu o teologéw zajmujqcych sie teologia spekulatywna czyli kalamem.

6Ta‘lim to istniejaca w szyizmie i isma’ilizmie doktryna polegaj gcana wiernym
przyjmowaniu nauki ptynacej od bezgrzesznego i nicomylnego imama. Al-Gazali
ostro ja krytykowal w swych dzietach, szczeg6lnie w Fada’ih al-batiniyya.

7 Mianem falasifa okreslano filozoféw pozostajacych pod wplywem mysli
greckiej.
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tylko ludzie postepujacy Sciezka poszukiwania prawdy. A jesli nie posiadaja
prawdy, to jej zdobycie nie ma sensu. Nie ma tez sensu powrét do taglidu
(Slepe nasladownictwo) po tym, jak si¢ od niego odeszto, poniewaz
warunkiem uprawiania taqlidu jest to, Ze cztowiek nie wie, iz on tylko §lepo
nasladuje. Kiedy si¢ za$ orientuje, peka szklo taqlidu. Nie mozna naprawic
tego pekniecia, nie mozna go ztozy¢ czy zestawic inaczej niz ktadac szkto w
ogieni, aby powstal z niego inny, nowy twor. Pospieszytem, aby p6j$¢ tymi
Sciezkami i przebadaé, co méwig te grupy, poczawszy od nauki kalamu,
nastepnie na $ciezce filozofii. Jako trzecie przeanalizowatem autorytatywne
nauki batynitéw, aby na koricu p6j$¢ Sciezka sufich.



