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KRATAK PREGLED
SUFIZMA NA BALKANU*

Predgovor

otovo $est stoljeca neprekidne otomanske vladavine jugoistoénom
G Evropom osiguralo je neponovljivo povoljnu priliku za ué¢vrs¢ivanje

islama u tom dijelu svijeta. Bez sumnje, muslimanska komponenta
populacije u zemljama Balkanskog poluotoka (Albanija, Bosna i Hercego-
vina, Bugarska, Hrvatska, Gr¢ka, Makedonija, Crna Gora i Srbija) prili¢no
je brojna i nije nezamjetljiva. Dvije od spomenutih drzava, Albanija i
Bosna i Hercegovina, imaju znakovitu muslimansku populacijsku vedinu.
Velike muslimanske manjine nalaze se medu stanovnistvom Makedonije i
Srbije (uklju¢ujuéi Kosovo). U Hrvatskoj, Bugarskoj, Crnoj Gori i Grekoj,
muslimani su u manjini, ali u odredenim sluc¢ajevima njihov procenat moze
priliéno impresionirati. Tako, naprimjer, preko milion stanovnika Bugarske
su muslimani.

“Izvor: Hiiseyin Abiva “A Glimpse at Sufism in the Balkans” (www.alevibektasi.
org/makale-eng.htm)
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Najve¢a muslimanska etnic¢ka grupa na Balkanu su Albanci, ¢iji broj
prelazi pet miliona. Koncentrirani su u sredi$njim i juznim dijelovima
Balkanskog poluotoka, a ¢ine i apsolutnu vedinu stanovnistva Albanije,
Kosova i zapadne Makedonije. Male grupe Albanaca zive u Bosni, Crnoj
Gori i Hrvatskoj, koji su ustvari unutarnji migranti Titove Jugoslavije. Sto
se ti¢e vjerske pripadnosti, Albanci je nikada nisu pretpostavljali etnickoj
pripadnosti, iako su, u najve¢em dijelu, muslimani (ili, ta¢nije, neprakti-
cirajuéi potomci muslimana). Brojan segment albanskog etni¢kog korpusa
jo$ slijedi rimokatolicko ili ortodoksno kr$¢anstvo, a medu muslimanskom
populacijom postojala je (i jo$ postoji) dalja podjela na sunnite i pro-si’itske
bektasije.

Sljededi etnicki element muslimanske populacije Balkana jesu Slaveni.
Oni broje nekih 3,5 miliona i potomci su onog dijela populacije koja je
prihvatila islam tokom stolje¢a otomanske vladavine. Kulturno i jezicki pri-
padaju razlic¢itim grupacijama kojima su jezik, rasno porijeklo i vjeroispovijest
jedine zajednicke osobenosti. Muslimani Slaveni ¢ine veéinu stanovnistva
Bosne i Hercegovine (Bos$njaci), najveéeg dijela Sandzaka u Srbiji i Crnoj
Gori, i znakovitu manjinu u Makedoniji (Torbeci) i Bugarskoj (Pomaci).
Mali broj muslimana koji govore slavenskim jezicima Zivi i u sjevernoj
Gr¢koj (Pomaci) i na Kosovu (Goranci). Turski element na Balkanu medu
muslimanskom populacijom samo je blijeda sjena onoga $to su Turci ovdje
predstavljali prije samo stotinu godina. U proslosti, turkofoni muslimani
¢inili su ve¢inu stanovnistva Makedonije, Tesalije (Thessaly), Moree (Morea)
i Bugarske. Trenutno, gotovo milion Turaka Zivi u Bugarskoj, a u Makedoniji
i Grekoj se jos oko 200.000 muslimana deklariraju kao Turci. Postoje takoder
manje znacajne i manje brojne zajednice etnickih Turaka koji Zive u urbanim
srediStima Kosova i Sandzaka.

Romi (Cigani) su mala, ali ne beznac¢ajna balkanska, muslimanska
etnicka grupacija. Uglavnom Zive rastrkani Sirom cijelog regiona i naklonjeni
su vecinskoj vjerskoj zajednici podrudja na kojemu su nastanjeni. Posljedi¢no,
u muslimanskim podru¢jima Bosne i Hercegovine, Albanije, Bugarske i
Makedonije, obi¢no pripadaju muslimanskoj zajednici’, dok su u dijelovima
Srbije, Bugarske i Grcke, ortodoksni krs¢ani. U Makedoniji, Romi su veoma
uocljiva manjina, naro¢ito u okolini glavnog grada Skoplja. Historijski, Romi
su bili izloZeni (i jos su) rasnoj diskriminaciji svojih neromskih susjeda,
muslimana i kr§¢ana. Zanimljivo je da su Romi u posljednjim desetlje¢ima
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svoju izoliranost od zvani¢nih institucija Islamske zajednice ‘nadoknadili’
pripadnos$¢u razli¢itim sufijskim redovima.

U proteklim vremenima na predmetnom podrudju Zivjele su i druge
etni¢ke grupe, ali ¢ini se da su u meduvremenu nestale usljed etnickog
¢is¢enja, anihilacije, progona ili asimilacije u neku od dominiraju¢ih musli-
manskih etnic¢kih zajednica. Primjera radi, u Makedoniji, na Kreti (Crete) i
u razli¢itim oblastima Grcke, do pocetka 20. stolje¢a postojala je velika grupa
muslimana koji su govorili gr¢kim jezikom. Nekoliko slavenskih plemena u
Crnoj Gori prihvatilo je islam poéetkom 18. stolje¢a, da bi samo nekoliko
desetina godina kasnije bili doslovno istrijebljeni u dogadanjima koje slavi
¢uveni srpski epski spjev ‘Gorski vijenac’. Nekolicina potomaka Kirgiza
(Circassian) i Tatara, izbjeglica iz Rusije, jo$ Zive na Kosovu i u Bugarskoj,
iako su u meduvremenu u velikoj mjeri asimilirani u albansko ili tursko
stanovni$tvo u ¢ijem okrilju Zive.

Sufizam: kanal Sirenja islama u otomansko doba

Na Balkanu (a to je slu¢aj i u drugim muslimanskim zemljama i
podru¢jima), spominjanje primarne uloge sufijskih redova, tarikata (tariqaz),
kao zastitnika, branitelja i propagatora islama, ne moze pro¢i bez dodatne
napomene. Moze se, bez uvijanja i potpuno nepristrasno, re¢i da upliv
islamskog socijalnog poretka u ovom dijelu Evrope uopée ne bi bio mogué
bez doprinosa koji su dali sufijski sejhovi (kako u proslosti tako i trenutno),
i njihovih sljedbenika organiziranih u sufijske, derviske halke. Sufiji
otomanskog Balkana umnogome su doprinijeli i ojacali razvoj islama na
intelektualnoj razini, i ‘narodnog’ islama sela i prigradskih podruéja. Uprkos
¢injenici da je to sada svedeno na puku sjenku nekada neuporedive pojavne
manifestacije, sufijski utjecaj jo$ se osjeti u sveukupnoj pojavi balkanskog
islama. Jacina utiska i njegova funkcija u muslimanskom dru$tvu vidljiva
je i po broju i raznovrsnosti farikata koji su stolje¢ima djelovali na ovom
podrudju (i jos$ djeluju).

Najbrojniji i najradireniji zariqati tokom otomanske vladavine bili su
redovi halvetijja (khalwatiyyah) i bektasijia (bekrashiyyah). lako trenutno
zastupljeni tek na razini incidenta, ova dva tarikata dominirali su oto-
manskim Balkanom tokom cijelog 18. i 19. stolje¢a. Redovi naksibendijja
(nagshbandiyyah), kadirijja (qadiriyyab) i rifaijja (rifaiyyah) slijedili su
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odmah za njima po znakovitosti, u smislu broja sljedbenika i teritorijalnoj
rasirenosti. Iznenadujuée, sva tri netom spomenuta reda nekako su uspjeli
opstati do danas i zadrzati priliénu popularnost. Nekoliko drugih zarikata,
poput mevlevijja (mawlawiyyah), bajramijja (bayramiyyah), melamijja (mala-
miyyah), sadijja (sadiyyah), dzalvetijja (jalwatiyyah), sazilijja (shadhiliyyah) i
bedevijja (badawiyyah), pojavljivali su se u razli¢itim vremenskim periodima
i intenzitetu tokom otomanskog doba, a zatim nestajali.

Uprkos ¢injenici da je veliki broj sufija na Balkanu bio u neposrednoj
vezi sa predstavnicima, pa ¢ak i medu pripadnicima otomanske vlasti,
jedan od prvih sufja koji je na Balkanski poluotok stigao prije Ottomana
bio je bekrasijski sveti Covjek Sar: Saltik. Vedina podataka i informacija
iz Zivota ovog sufija iz 14. stoljeca, koji je Balkanom putovao decenijama
prije otomanskih vojnih jedinica, obavijeni su legendom. Ni poslije smrti,
legenda o njemu nije splasnula. Naime, poznato je da njegovi mezari postoje
na sedam ili osam mjesta Sirom Balkana, a osim njih i veliki broj mekama
(magama, mjesta na kojima je boravio) jos stoje u Bosni (Blagaj), Rumuniji
(Babadag), Makedoniji (u blizini Ohrida) i Albaniji (Kruja), gradovima koji
su ¢uveni i po drugim svetim mjestima.

Kako su Ottomani pro$irili islamsku vlast i na podrucje Balkana, u 15. i
16. stolje¢u, njihovim tragovima stizali su i dervisi razlicitih redova (zariqat).
Ti rani balkanski sufyji éesto su osnivali zavije (zawiyah) ili putnicka konadista
koja su sluzila ne samo kao simboli otomanske nadmo¢i i vlasti na netom
osvojenom podrudju, nego i kao sredista iz kojih se islam $irio medu lokalnim
stanovniStvom. Dvije istaknute zavije osnovane su u bosanskom gradu
Sarajevo neposredno nakon njegovog osvajanja 1463. Obje su utemeljili
$ejhovi reda naksibendijja i izgradene su kao zaduzbine lokalnih otomanskih
uglednika. Nakon izvjesnog vremena, kako se imperijalna administracija
utvrdivala a islamski vjerski establiSment dalje i dodatno razvijao, gradene su i
tekije (tekke) koje su zadovoljavale duhovne potrebe lokalnog stanovnistva.

Prvi otomanski sufzji bili su gotovo iskljuéivo iz reda naksibendijja
(nagshbandiyyah) i njihovo odrediste u periodu od 15. do 17. stolje¢a bili
su Bosna i Makedonija. Cvrsto vezani za sunitsku ulemu (‘ulama), naksi-
bendije su bili u prvom planu, medu najistaknutijim, zarad osiguravanja
“konvencionalnog” islama u Bosni i Hercegovini i u urbanim srediStima
sirom Balkana. Zabiljezena su tri razlicita talasa naksibendijske implantacije
na Balkanu tokom otomanskog doba. Za inicijalnu fazu zahvalnost pripada
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nekolicini Sejhova koji su bili istaknuti neposredni predstavnici halife
(khalifah) Khwajaha ‘UbaydAllaha Ahrara. Najznacajniji medu njima bili
su Mullah Abdullah Ilahi (p. 1491), koji se smjestio u Serezu (Grcka), i
Shaykh Lutfullah, koji je utemeljio prvu naksibendijsku zekiju u Skoplju.
Najvjerovatnije, gotovo neporecivo, su dvojica naksibendijskih ‘instruktora’
u Bosni (Uryan Dede i Shemsi Dede, da budemo precizni’) bili u nekoj vrsti
veze da dvojicom spomenutih Sejhova.

U kasnom 18. stolje¢u, nakon $to su gotovo cijelo stoljeée proveli u sjeni
halvetijja, naksibendijski zarikat u Bosni podmladen je izuzetnim radom
Abd al-Rahmana Sirrija Dedea (p. 1847). Iniciran jos u Istanbulu u jednoj
od najstarijih nasljednih linija naksibendijja, Sirri Dede i njegovi sljedbenici
pretvorili su sredi$nju Bosnu u naksibendijsko uporiste a njihovi nasljednici
i potomci i danas vode tekije u tim krajevima. Tre¢i talas naks$ibendijja na
Balkanu dosao je nedugo nakon drugog. U kasnom 19. stolje¢u halidijski
(khalidi) ogranak (kol), kojeg je utemeljio Khalid al-Baghdadi, usao je na
podrugje sredi$nje Bosne te na dijelove Kosova i Makedonije.

Cvrsto ukorijenjeni u otomansku vladaju¢u klasu u Istanbulu, tokom
prvih desetljeca 16. stoljeca, Sejhovi nekoliko ogranaka reda halvetijja odasiljali
su svoje opunomocenike, zamjenike i izaslanike na razlic¢ita mjesta na Balkanu.
Halvetijja red je bio popularan i moderan zarikat koji je ustanovio doslovno
stotine tekija u gotovo svakom dijelu poluotoka. Dulsenijja (gulseniyyah) red
se veoma rano pojavio u juznoj Albaniji i podrudju Epira, a red dZemalijja
(jamaliyyah) je svoje mati¢ne ‘baze’ uspostavio u Sofiji (Bugarska) i Uzicu
(Srbija), odakle se taj zarikat dalje $irio prema Bosni i otomanskoj Madarskoj.
Zabiljezeno je prisustvo i sinanijja (sinaniyyah) i sunbulijja (sunbuliyyah)

* Cini se da je autor u ovom slucaju nacinio omasku. Naime, radi se o dvojici $ejhova
Semsi-dedeu i Ajni-dedeu, dije se turbe do vremena poslije Drugog svjetskog rata nalazilo
ta¢no preko puta Ali-pasine dZamije u Sarajevu. Po odluci o izgradnji zgrade nekadasnjeg
Higijenskog zavoda, komunisticke vlasti bive FNR]J (kasnije, SFR]) srusile su turbe, a
mezare, navodno, prenijeli u harem Ali-pasine dZamije. Bice, ipak, prije da su preneseni
samo ni$ani koji se i danas nalaze u haremu iza dzamije, a da su mezari ostali pod temelji-
ma zgrade i inace izgradene na ve¢em mezarju. Uryan-dede, kojeg autor spominje, jedan
je od prvih $ehida koji je poginuo u vrijeme osvajanja Sarajeva, i ukopan je na mjestu na
kojem je poginuo (nad njegovim mezarom podignuto je turbe, ¢ije znacenje i simbolika
za Sarajevo i Sarajlije je posebna prica), oko kojega se formiralo mezarje.
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redova cije tekije su se nalazile u mnogim gradovima od Sarajeva do Nisa,
i od Skoplja do Atine.

Novi talas Sirenja reda halvetijja dogodio se kada su novi podredovi (sibe)
dzerabijja (jarrabiyyah), karabasijja (karabagiyyah) i hajatijja (hayatiyyah)
stupili na scenu u 17. stolje¢u. Ta tri podreda, ustvari, zamijenili su starije
ogranke i stali na celo prisustva halvetijja u Albaniji, na Kosovu i u Make-
doniji, gdje redovi hajatijja (bayati) i karabasijja (karabasi) postoje i danas,
iako u znatno manjoj mjeri. U 18. i 19. stoljecu, pripadnici reda dzerabijja
(jarrahiyyah) obavljali su znacajne zadatke u ponovnom uspostavljanju
muslimanskog Zivota u Moreji (Morea) i kasnije u Bugarskoj. Reformisticki
nastrojeni halvetijja podred, sabanijja (sha’baniyyah) prosirio se u Bosni i
Bugarskoj tokom 19. stoljeca i dozivio znakovit iako kratkotrajan uspjeh.

Poput naksibendijja i sejhovi halevetijja bili su branitelji i zastitnici
konvencionalne ortodoksije. Mnogi najugledniji balkanski a/imi u periodu
od 16. do 18. stoljeca bili su na neki nadin povezani sa ovim arikatom.
Znakovit primjer bio je istaknuti balkanski muslimanski teolog u Sofiji
Sofyali Bali Efendi (p. 1553), koji je, zajedno sa drugim halveti Sejhovima,
imao aktivnu ulogu u borbi protiv Sirenja nonkonformistickih vjerovanja i
sljedbi (poput hamzevi (hamzawi) pokreta u Bosni i badr al-dinist i kizilbash u
Bugarskoj), koje su se ukorijenile medu muslimanskim i neo-muslimanskim
stanovni$tvom.

Tokom 15. i 16. stoljeca red bektasijja (bektashiyyah) koji je dugo
bio u bliskoj vezi sa otomanskim vojnim establismentom, imao je veoma
ogranicen utjecaj medu muslimanskom populacijom u ovom regionu. Prvi
pravi pokusaj bektasijskog (bektashi) proboja na Balkan bile su zekije u Kizil
Deli i Trakiji (Thrace). Odavde je Balim Sultan (p. 1516), obi¢no smatran
za reorganizatora reda (zarigat), slao svoje ucenike $irom Balkana. Uprkos
¢injenici da su pojedinosti djelovanja ranih bekzasi (bektashi) baba umnogome
nepoznate, nekoliko mezarja je, ipak, sacuvano i do danas u Makedoniji
(Sersem Ali Baba u'Tetovu), Bugarskoj (Demir Baba blizu Razgrada) i Albaniji
(u i oko Kruje). Do 17. stoljeca bektasije nisu imali znacajnijih uspjeha u
pokusaju prodora na Balkan, uveliko zbog nastojanja otomanskih autoriteta
da uniste svaki trag tarikata (pod utjecajem protusufijskog kadizade pokreta),
u glavnoj tekiji u Kizil Deli i daljeg upuéivanja dervisa na zadatke Sirom

Balkana.
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Bektasije su ¢inili ‘lijevo krilo’ sufijskog spektruma na Balkanu. Uporan
i istrajan pro-$t’itski stav i obi¢no veoma neprijateljska nastrojenost prema
autoritetima njihovih $ejhova (poznatih i kao babe) pomogli su im u
ostvarenju utjecaja u seoskim i prigradskim podrudjima $irom Greéke, juzne
Albanije i Makedonije. Sirokoumnost i sposobnost apsorbiranja lokalnih
obicaja dvije su osobine koje su omogucile bektasijskim dervis$ima uvlacenje
rusti¢nih elemenata stanovni$tva “narodnog” islama, sa kojima su se s
lahko¢om povezivali. Sli¢no njima, bugarske kizildbase (kizilbash) (koji su
potomstvo heterodoksnih §7’itskih turkmenskih klanova izbjeglih iz Anadolije
i nastanjenih u Bugarskoj) sa lahko¢om su inkorporirali mnoge bektasijske
(bektashi) svete ljude u svoje vlastito sveto okrilje.

U drugim dijelovima Balkana, poput Bosne i Hercegovine i u velikim
gradskim srediStima, red bektasijja nai$ao je na veoma malo zanimanje.
Njihove aktivnosti u ovim podruéjima znac¢ajno su umanjene nadmo¢noséu
mati¢nih tokova vjerskih autoriteta i u najveéoj mjeri bile su ograni¢ene na
janjicarske kasarne. 7ekije ustanovljene kao rezultat otomanskog prisustva
pocele su nestajati nakon ‘pocetka kraja’, netom poslije 1683. Nekoliko
istaknutih zekija postojalo je u Budimpesti (Budapest, gdje se nalazi i
mezar njihovog osnivaca Giil Babe, koji jos stoji i otvoren je za posjete),
Egeru (takoder u Madarskoj, ¢ije zgrade jos$ podsjecaju na nekadasniji sjaj),
Beogradu i Banjoj Luci.

Uprkos povlacenju iz Madarske i Slavonije, red bekzasijja, poceo je
ucvr$¢éivati temelje u Albaniji i Gr¢koj, nakon ukidanja janjicarskih korpusa i
stavljanju tarikata izvan zakona, 1826. Mnogi bektasijja babe i dervisi izbjegli
suu pograni¢na i zaklonjena podrug¢ja Balkana, daleko od otomanske vlasti.
Tokom tog perioda (narocito nakon naloga kojim se ukidaju sve bektasijske
aktivnosti iz 1860), tarikat se u velikoj mjeri ustolicio u juznoj Albaniji.
Jedan engleski putopisac koji je ovim podruéjem prolazio potkraj 19. stolje¢a
biljezi da, dok samo jedan od deset stanovnika sjeverno od Tirane pripada ili
je naklonjen redu bektasijja, na jugu je odnos potpuno obrnut, sa devet od
deset muslimana koji su neposredno vezani za tarikat! Do kraja otomanske
vladavine 1912., postojalo je oko stotinu bektasijja tekija u albanskim
podru¢jima sredi$njeg i zapadnog Balkana.

Pocetkom 17. stoljeéa, jos dva tarikata, kadirijja i mevlevijja, zabiljezili
su svoj dolazak na Balkan, i oba ¢e igrati vitalnu ulogu u duhovnom zivotu
regiona. Kadirijja red svoje djelovanje poceo je iz ‘baze’ u Istanbulu na



Kratak pregled sufizma na Balkanu 199

inicijativu Sejba Isma’ila Rumija (p.1631). Do 1660. kadirije je bilo moguée
pronaéi u Prizrenu (zekija Kurila, Sejha Hasana Khorasanija), u Beratu
(Sejh-Ahmedova tekija), u Skoplju (Aldi Sultanova tekija), u Sarajevu (Hadzi
Sinanova tekija), u Gasoutni (tekija Delikli Baba) i drugim velikim urbanim
sredistima. Kadirijja red duboko se ukorijenio u Bosni zahvaljujudi djelovanju
sejha Hasana Qa’imi Babe (p. 1691). Ovaj plodni pisac i covjek istaknute
duhovosti i intelektualnosti bio je procelnik najmanje dvije kadirijske tekije
u Sarajevu, prije njegovog otvorenog uplitanja u pitanja lokalne politike,
koje je vodilo njegovom izgonu iz grada.

Red kadirijja nastavio je svoju funkciju sirom cijelog otomanskog
sultanata i vremena, a dodatni podsticaj svome djelovanju dozivio je krajem
19. stolje¢a. U to vrijeme, dva istaknuta i znamenita Sejha Mehmed Sezai i
Hadzi Kadri (obojica Albanci i vrlo obrazovani a/imi) revitalizirali su red na
Kosovu, u Bosni, i u manjoj mjeri u Makedoniji, nakon njihovog povratka
sa studija Serijata (Shari'ah) u Istanbulu. Hadi Kadri (p. 1936), koji je svoju
idzZazetnamu (ijazah) za kadirijja tarikat dobio od ¢uvenog turskog Sejba
Mehmeda Emina 1arsusija, uspostavio je veoma dobro uvezanu mrezu svojih
opunomodenika Sirom cijelog podruéja od Travnika u Bosni do Peskopija
u isto¢noj Albaniji.

Naporedo sa dolaskom reda kadirijja na Balkan, stigli su i pripada-
nici bratstva koje je utemeljeno na uéenju velikog mistika Dzelaluddina
(Jalaluddin) Rumija. U veoma kratkom periodu od samo pedeset godina
mevlevije (mawlawi) su uspjeli osnovati tekije vrijedne paznje u Plovdivu,
Serresu, Saloniki, Elbasanu, Skoplju, Beogradu, Pe¢uhu (Pécs u Madarskoj)
i Sarajevu. Zahvaljujudi visoko sofisticiranim spolja$njim manifestacijama
ovoga tarikata, njihova privla¢nost ostala je ograni¢ena uglavnom na gradska
podrug¢ja i kulturnu elitu. Tokom otomanskog doba, brojni balkanski mevlevi
dervisi i $ejhovi bili su medu najfinijim literatama sultanata. Li¢nosti poput
Habiba Dede (p. 1643), Fevzi Mostarca (p. 1707) i Fadil-pase Serifoviéa (Fazil
Pasha Sherifovich, p.1882) ostavili su trajan trag u otomanskoj vjerskoj
literaturi.

Pored svega toga, zbog ogranicene privla¢nosti reda, mevlevijje su uskoro
nakon $to su Ottomani napustili podrudje is¢ezli sa Balkana. Nekoliko preo-
stalih mevlevihana bili su na udaru nakon Atatiirkove zapovijesti o zatvaranju
njihovog sredista u Konyi. Posljednji funkcionalan mevlevi establisment na
Balkanu nalazio se u gradu Skoplju, Makedonija. Unisten je 1950. nakon
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$to je njegov posljednji sejh Hakkr Dede otisao u Tursku.

Tokom otomanskog doba, nekoliko manjih zarikata uspostavilo je svoje
organizacije, ali, svakako, na mnogo manjoj razini. Bratstvo Hadzi-Bajrama
(Bayram) Velija (p. 1430) podizalo je svoje tekije $irom Balkana, na takvim
mjestima kakva su Skoplje, Sofija i Skodra (Shkodra). Sli¢no njima, dva
izdanka (kol) reda bajramijja (bayramiyyah), dzalvetijja (jalwatiyyah) i
melamijja (malamiyyah) postigli su gotovo isti uspjeh. U kasnom 19. stoljecu,
melamije su postigli odredeni uspjeh na podru¢ju Kosova i Makedonije,
zahvaljujudi nastojanjima Egipéanina Sejha Mubhammeda Nur ul-Arabija (p.
1897.). Red melamijja uvelao je broj svojih sljedbenika na ovom podruéju
ponajprije zahvaljujudi harizmati¢noj privla¢nosti ovog istaknutog Sejha.

Mnogo prije spomenutih izdanaka, red bajramijja utemeljio je bosanski
Sejh Hamza Bali (p.1573). Njegovim zalaganjem za ono $to je, ¢ini se, bila
izuzetno nonkonformisticka interpretacija islama, i pod snaznim utjecajem
hurufi doktrina, uspio je zadobiti Siroku podrsku u cijelom podru¢ju isto¢ne
Bosne, duz doline rijeke Drine. Ovaj pokret izazvao je razumljivu uzbunu
konvencionalnih vjerskih autoriteta i otomanske administracije. Posljedi¢no,
balkanska ‘ulema’, koja je gotovo sva bila povezana sa redovima naksibendijja i
halvetijja, pocela je ispoljavati neskriveno neprijateljstvo prema hamzevijjama
(hamzawiyyah). Kona¢no, Hamza Balijevo otvoreno kritiziranje otomanske
vlasti pojacalo je uznemirenost rezima. Na osnovu uputstva fetve (fzrwa),
izdate povodom ovog pokreta, Hamza Bali je uhaps$en, sproveden u Istanbul
radi sudenja i osuden na smrt. Njegovi sljedbenici prisiljeni su bili preéi u
neku formu ilegalnog djelovanja, dok su preostali hamzevijja sejhovi i vodedi
ljudi pogubljeni ili prognani u udaljene dijelove sultanata. Desetinama godina
kasnije, hamzevijje se ponovo pojavljuju iz skrivenosti, ali do tada su mnoge
njihove neortodoksne ideje ve¢ potamnile.

Sadijja (sadiyyah) tarikat, kojeg je osnovao Sejh Sad al-Din Dzibavi
(Jibawi p. 1330), na Balkanu se prvi put pojavio u drugoj polovini 17.
stoljeca, ponajprije zahvaljujuéi zalaganju Sejha Adzizi (Ajizi) Babe, koji je
porijeklom bio Albanac iz sjeverne Albanije. Sredi$nju zekiju podigao je u
Prizrenu, odakle su se sadijje $irili po cijeloj Albaniji. Sadijje su jo$ aktivne na
ovom dijelu Balkanskog poluotoka. Medutim, njihove pojavne manifestacije
u savremenom dobu umnogome podsjecaju, i zaista jesu preuzete od brojnijih
i utjecajnijih bekzasijja i njihovih obreda i obicaja.
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Jo$ jedan tarikat arapskog porijekla rifaijja (rifaiyyah) na podrucje Bal-
kana stigao je u dva odvojena talasa. Prvi, poznih 1700-ih, ograni¢en samo na
podruéje Makedonije i Bugarske, i bio je rezultat nastojanja brojnih arapskih
$ejhova. Drugi talas stigao je u drugoj polovini 19. stoljeca, i tek je tad ovaj
tarikat utemeljen na ¢vrstim osnovama kao red sa sustinskim duhovnim i
sufijskim utjecajem na Balkanu. Ovakav nastup rifz’jja rezultat je djelovanja
Sejha Musaa Musliha al-Dina sa Kosova (p. 1917). Tokom njegovog Zivota
uspostavljena je snazna mreza sljedbenika i tekija, kako na njegovom rodnom
Kosovu tako i u sjevernoj Albaniji. Poput kadiri sejha Hadzi Kadrija, sejh
Musa odrzao je bliske kontakte i veze sa muslimanima Bosne i Hercegovine,
u to vrijeme kad je bila pod austro-ugarskom okupacijom, te je ¢ak uspio
osnovati i malu 7ifa% zajednicu u Sarajevu.

Druga dva arapska tarikata, Sazilijja (shadhiliyyah) i bedevijja (badawiyy-
ah), ostali su vezani za po jednu zekiju na Kosovu i u Bugarskoj, i gotovo suu
potpunosti nestali iz ovog podru¢ja, iako je jedna tekija kadiri-bedevi ogranka
i danas aktivna u Sarajevu pod vodstvom Sejha Zakira Bektica, koji je svoju
bedevijja idZazetnamu stekao u vrijeme dok je Zivio u sjevernoj Africi*.

Za sve vrijeme otomanske vlasti, sufizmu na Balkanu pomagale su
neke tendencije koje su mu dale znakovit i istinski kvalitet. Prvo, gotovo
svi Sejhovi pro-ortodoksnih tarikata halvetijja, naksibendijja, i kadirijja
pripadali su najvisoj kasti ‘uleme’. Mnogi Sejhovi koji su sobom ‘donijeli’
tarikate na Balkan bili su, uglavnom, obrazovani na utjecajnim teoloskim
institucijama (madrasabs) Istanbula, Bagdada, Kaira, Damaska i Medine.
Ova pojedinost moguée da je u odredenoj mjeri nekim tarikatima dala
ekskluzivne moguénosti. Brojni su sljedbenici zarikata, narolito mevlevijja
i bektasijja, bili izvanredni prozni pisci i autori teoloskih djela, koji su pisali
ne samo na arapskom, perzijskom i otomanskom turskom, nego isto tako
i na govornim jezicima zemalja i krajeva u kojima su zivjeli. Primjera radi,
Umar Kashari, koji je bio kadiri Sejh, napisao je prvi albansko-turki leksikon,
1804. Takve li¢nosti balkanskog sufizma bile su medu najobrazovanijim i
najucenijim ljudima ne samo Balkana ili Otomanskog sultanata, nego i
cijelog islamskog svijeta, koji u to vrijeme nije bio mali.

Sto se tice obi¢nog muslimana, stanovnika Balkana, socijalno okruzenje
u kojem je Zivio odredivalo je osobenosti tarikata koji ée imati najvedi utjecaj.

* Napomena prevodioca: idZazetnamu je dobio u Siriji.
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U urbanim sredistima Greke, Bugarske, Makedonije i Srbije (koji su bili u
najvecoj mjeri turkofoni), halvetijja, rifaijja i kadirijja redovi dokazali su
svoju prihvatljivost kod onih koji su bili naklonjeni slijedenju duhovnog
puta. Glasni i fizicki snaini obredi zikra (dhikr) ovih tarikata neupitno su
bili narocito privla¢ni masama sljedbenika, nasuprot mnogo ti$im i izvanjski
povucenijim ceremonijama naksibendijja, a pogotovo visoko intelektualnoj
filozofiji mevlevijja. Nadalje, osobito ova tri tarikata ostala su unutar kon-
vencionalnog sunitskog svjetonazora (za razliku od, recimo, bektasijja), $to
ih je u velikoj mjeri odbranilo od opéedrustvenog zigosanja.

Upvjeti zivljenja u ruralnim podru¢jima, ¢esto daleko od obrazovnih i
nau¢nih institucija i establiSmenta, uzrokovali su potpuno druk¢ije naklono-
sti. Tarikati koji su se ovdje pokazali nadmo¢nijim, posjedovali su odredene
osobine heterodosije i sinkretizma. U cilju umeksavanja procesa prelaska sa
kr$¢anstva na islam, stanovnistvo je povremeno zadrzavalo izvjesne elemente
‘starog puta’ (koji su nerijetko imali i predkr$¢ansko porijeklo). Naprimjer,
hamzevijje, koje su imale izuzetno snazan utjecaj duz doline rijeke Drine u
16. stoljeéu, ustoli¢ili su se u ovom regionu nedugo nakon $to je stanovnistvo
prihvatilo islam. Vjersko-politicki pokret Badra al-Dina Simavija iz kasnog
14. stoljeca bio je ogranicen na dijelove Bugarske veoma udaljene od svake
civilizacije. Iako su Ottomani presjekli svaku aktivnost oba spomenuta
reda, mnoge ideje koje su bile temelj njihovoga vjerovanja uocljive su i u
doktrinama bekzasijja, tarikata koji je imao izuzetno snazan utjecaj Sirom
ruralnih podrudja rusti¢nog Balkana.

Stanje sufizma na postotomanskom Balkanu

Slabljenje sufijskih redova na Balkanu odvijalo se u skladu sa opadanjem
utjecaja otomanske vlasti. Prve zemlje koje su bile na udaru ovog opadajudeg
talasa bile su dunavski dijelovi Madarske i Slavonije, koje su do prve polovine
18. stolje¢a potpuno ‘ocis¢ene’ od muslimanskog stanovnistva. Duhovne
institucije, koje su neko¢ odisale Zivotom i dijelom usmjeravale islamsko
opstojanje u ovim dijelovima Balkana, is¢eznule su u ovom holokaustu.
U nekada pretezno ili isklju¢ivo muslimanskim podru¢jima Srbije, Greke
i Bugarske, otomanske institucije vlasti nisu prezivjele ¢ak ni u tragovima,
ponajprije zbog Zestoke i svirepe taktike netrpeljivosti prvoslavnih krs¢ana.
Nasuprot tome, kraj otomanske vlasti u Bosni i Hercegovini 1878. nije,
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medutim, rezultirao i krajem sufijskog prisustva na ovom podruéju. Iako
uveliko uznemireni masovnom migracijom ogromnog dijela muslimanskog
stanovni$tva, sufijski sejhovi uspjeli su uspostaviti nova utjecajna sredista u
Bosni.

Naprimjer, naksibendijja-halidijja podred, kojeg je u srednju Bosnu
uveo muftija Sejh Husnija Numanagic¢ (p. 1931), i halvetijja-sa’banijja Sejha
Sejfudina Iblizoviéa (p. 1889) uspostavili su svoje tekije u sjeveroisto¢nim
dijelovima zemlje. Tokom austrougarske okupacije, sufijama je bio dozvoljen
kontakt i veza sa svojom bra¢om Sirom islamskoga svijeta. Primjeri za to
ocevidni su u brojnim putovanjima dvojice najutjecajnijih kosovskih sejhova
toga vremena, ranih 1900-ih, Hadzi Kadrija i Musaa Musliha al-Dina.
Njih dvojica putovali su po habzburskoj Bosni i susretali se sa lokalnim
sufijima.

Sli¢no tome, dvojica bektasi baba sa Kosova bili su u vezi sa malom
zajednicom albanskih bekzasijja koji su zivjeli u Sarajevu. Ovakvi uvjeti bili
su prili¢no stabilni i u vrijeme prvih desetina godina prve Jugoslavije (1918-
1941). Pored svega toga, neprestane migracije muslimanskog stanovnistva
iz Bosne vodile su briem propadanju nekoliko redova. Do 1930-ih red
halvetijja je doslovno iS¢eznuo iz Bosne i Hercegovine, a do kraja Drugog
svjetskog rata, ovaj red nije imao nijednu aktivnu tekiju. Tekije naksibendijja
i kadirijja nastavile su svoje aktivnosti, ali svedene na évrsto muslimansko
podrugje sredisnje Bosne.

Krajem Drugog svjetskog rata i nakon uspostavljanja komunisticke
vlasti u Jugoslaviji, po¢inje period opéeg pritiska koji je ostavio posljedice na
sveukupne tarikatske organizacije. Godine 1952. njihove aktivnosti u Bosni
i Hercegovini u potpunosti su zabranjene, ne, kako bi se moglo pomisliti u
prvi mah, od komunisticke vlasti, nego od modernisticki nastrojene *uleme
koja je rukovodila Islamskom zajednicom (pod snaznim utjecajem vlada-
ju¢ih struktura), koji su bratstva i Sejhove smatrali zaostatkom arhai¢nog
praznovjerja i uno$enjem novotarija (bidah) u vjeru. Sve tekije u Bosni i
Hercegovini zvani¢no su zatvorene, ali fekije na Kosovu i Makedoniji nastavile
su aktivnosti, ponajprije, ¢ini se, zbog toga $to su kude Sejhova uglavnom
sluzile kao zekije.

Ova zabrana odrzala se sve do sedamdesetih godina proslog stoljeca, kada,
zahvaljujudi najvise nastojanjima ¢uvenih ucenjaka muslimanske zajednice
kadiri-mevlevi Sejha i imama Fejzulaha HadZibajrica (p. 1990) i rifai Sejha iz
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Prizrena Dgemalija Sehua (Xhemali Shehu), dolazi do obnavljanja sufizma u
Jugoslaviji. Godine 1974. osnovana je Zajednica islamskih derviskih redova
SFR] (ZIDRA), kao krovna organizacija u cilju unapredenja proucavanja i
prakticiranja tesavvufa (tasawwuf). Uspostavom ove organizacije, zabrane koje
su ranije ogranicavale rad i djelovanje derviskih redova u Bosni i Hercegovini
ukinute su i stavljene van snage. Do osamdesetih godina, sufizmu i njegovoj
ulozi u bosanskoj kulturi ponovo se daje zasluzeni znacaj u islamskoj periodici
i magazinima, dodatno naglasavajuéi autenti¢nost pokreta.

Tokom rata koji je bjesnio bivéom Jugoslavijom od 1991. do 1995.
tarikati i njihovi sljedbenici igrali su aktivou ulogu u odbrani Bosne i
Hercegovine i muslimanske zajednice od srpskih i hrvatskih napada. S’ejhovz'
naksibendijja i kadirijja tarikara ukljudili su mnoge dervise u jedinice koje su
aktivno udestvovale u borbama (posebno u sredi$njoj Bosni i duz br¢anskog
koridora).

Trenutno stanje sufizma u Bosni i Hercegovini u mnogo ¢emu je
optimisti¢no. Nikada okarakteriziran bilo kakvim heretickim usmjerenjima,
bosanski sufizam u potpunosti je priznat, kako od vjerskog establiSmenta
(naime, mnogi od njih sada su otvoreno naklonjeni ili su, ¢ak, pripadnici
tarikata) tako i od laika. Jedan od najnovijih naksibendi sejhova Halil Brzina
(koji je svoju idZazetnamu dobio od Sejha Mesuda Hadzimejlica, predsjednika
tarikatskog centra), a koji ima veoma veliki broj sljedbenika, otvorio je novu
tekiju u Sarajevu. Porodica HadZimejlic sa najstarijom tradicijom tesavvufa u
Bosni i Hercegovini, vjerovatno i na Balkanu, dala je nekoliko Sejhova reda
naksibendijja. Nedavno je u Ka¢unima u srednjoj Bosni otvorena vjerovatno
najveca tekija na Balkanu, a ocekuje se i otvaranje bolnice (bastahane) za
duhovno lijecenje cijelog niza bolesti koje su posljedica rata. Sa izuzetkom
vehabijskog prisustva, ponajvise usljed misionarskog djelovanja njihovih
predstavnika iz arapskih zemalja, koje trenutno uznemirava Bosnu, auten-
ti¢nost islamskog misticizma u Bosni nikada nije bila upitna, kako tokom
otomanskog doba tako ni danas.

Na Kosovu, postotomanska situacija je bila umnogome nalik na bosan-
sku. Sa izuzetkom srpskog napada 1912-13. i zabrane djelovanja tarikata iz
1952., sufizam je nastavio napredovanje gotovo neumanjenim intenzitetom.
lako su neki zarikati nestali poéetkom Drugog svjetskog rata (naprimjer
mevlevijja), drugi su, zapravo, napredovali po svakom osnovu. Tokom sedam-
desetih godina, rifa’ijja red preuzima duhovno vodstvo u bivsoj Jugoslaviji,
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ponajvie neumornim nastojanjima sejha DZemalija Sehua (Xhemali Shehu)
iz prizrenske rekije. Od ostalih redova koji biljeze prisustvo na Kosovu, tu
su sadijja, kadirijja i halvetijja-karabasijja (khalwati-karabagiyyah). Bektasijja
red ima malu tekiju u gradi¢u Dakovica (Gjakova), koji je inace kolijevka
kosovskog sunnizma.

Stupanj stete koju je posljednja srpska agresija na Kosovo nanijela
tarikatima jo$ nije pouzdano poznat. U ljeto 1998., pripadnici srpskih
paravojnih snaga ubili su, u dobi od 76 godina, voljenog sejha karabasijja
iz Orahovca Muhedina Shehua, dok je pokusavao zastititi i spasiti nekoliko
stotina izbjeglica koji su potrazili utodiste u okrilju kompleksa njegove zekije.
Prema nekim izvjestajima, srpske paravojne jedinice ubile su i Sejha reda
sadijja, Dervisdana, u gradu Dakovici (Gjakova).

Iako nisu morali iskusiti bosanske i kosovarske muke, tarikati u Makedo-
niji ponajvise su bili izloZeni neprestanom iseljavanju muslimanske populacije
u Tursku. Do tridesetih godina 20. stolje¢a, mnoge rekije u podrucjima
sredi$nje i isto¢ne Makedonije, koja su nekada naseljavali Turci, opustjela su
kao rezultat premjestanja stanovnistva. Danas se jo§ mogu pronadi netaknuta
turbeta Sejhova u podrudjima gdje muslimani ne ¢ine vise nikakvu ¢injenicu
u demografskom smislu. Ipak, lokalno kr$¢ansko stanovnistvo tim mjestima
jo$ ukazuje izuzetnu paznju.

Iarikar koji je iskusio najtezi pad je, svakako, halvetijja, kojega su u
Makedoniji predstavljali njegovi ogranci sinanijja, hajatijja i dzerahijja. Od
njih, samo je zajednica bajatijja aktivna u zapadnim, albanskim dijelovima
Makedonije. Rifaijja i sadijja jos su aktivni u nekim dijelovima isto¢ne
Makedonije, gdje veéinu njihovih sljedbenika ¢ine Romi (Cigani). Red
bektasijja takoder ima male zajednice u pretezno albanskim gradovima
Gostivar, Kicevo i Tetovo, kao i medu turkofonima Kanatlara i Strumice.
Posljednjih godina bekzasijje u Makedoniji bile su u sredi$tu paznje javnosti,
zbog njihovog preuzimanja dijela zekije u Tetovu koju su komunisticke vlasti
pretvorile u hotel i diskoteku.

Drugdje na postotomanskom Balkanu, zarikati doslovno ne postoje.
U Albaniji, najbrojniji i najveéi tarikati do Drugog svjetskog rata bili su
bektasijja i halvetijja, ali su tu svoje aktivnosti obavljali i redovi #dzanijja
(tijaniyyah), rifaijja, kadirijja i sadijja. Red bektasijja imao je vode¢u ulogu
tokom meduratnog perioda i svjetski centar tarikata prebacen je iz Anadolije
u Tiranu nakon Atatiirkove abolicije sufijskih bratstava u Turskoj. Pripadnici i
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sljedbenici tidZanijja, rifaijja i kadirijja 1930. oformili su krovnu organizaciju
pod nazivom Drita Hynoré (Nebeska Svjetlost). Sli¢no tome ogranci halvetijja
osnovali su Kryesia e Sekté Alevijané (Centar sljedbe Alevija) koji organiziraju
svoja godi$nja okupljanja i konferencije.

Oko 1950. nametnuta su stroga ogranicenja albanskim zarikatima (kao i
vjeri opéenito). Komunisticka vlada ih je ‘izbacila’ iz mati¢ne sunitske sljedbe.
Svaki tarikat je proglasen wvjerom napose u ocevidnom pokusaju vlasti u
smislu “podijeli i vladaj”. Konacno je Enver Hodza (Hoxha) anatemisao svako
religijsko uvjerenje i ispoljavanje vjere i svi su i zvani¢no zabranjeni 1967.
Brojne vodeée li¢nosti svih vjerskih zajednica osudeni su na smrt, zatvarani
ili prisiljeni na skrivanje. Medutim, uprkos svim tim drakonskim mjerama,
mnoge porodice u tajnosti su sa¢uvale sufijsku tradiciju Zivom, a sejhovi koji
su uspjeli izbjedi zatocenistvo ili smrt, nastavili su svoje aktivnosti u ilegali,
¢ak iako su znali da je kazna za to djelo, ukoliko bi bili uhvaéeni - smrt.

Do vremena ukidanja zabrana na ispoljavanje vjerskih osje¢aja 1991.,
samo su redovi bektasijja i halvetijja imali licnosti koje su bili Sejhovi prije
zabrane djelovanja 1967. Potonji su pokusali obnoviti svoje djelovanje u
zemlji pod rukovodstvom Sejha Muamera Pazarija, ali moderni halvetijja
tarikat ima beznacajnu ulogu u savremenom albanskom sufizmu. Rifai
tarikat je takoder obnovljen tokom posljednjih godina i ustanovljen je jedan
aktivni centar u bivsoj Kadliri tekiji u Tirani. Aktivnostima $ejha Dzemalija
(Xhemali) iz Prizrena, red je izgradio tekije u Tirani, Skodri (Shkodra) i
Beratu. Red bektasijja je imao vise sreée. SrediSnju rekiju tarikata vratila
im je vlada (u komunisticko vrijeme ona je pretvorena u staracki dom), i
nekoliko prezivjelih baba ponovo su pokrenuli aktivnosti. Bekzasijja red uspio
je okupiti znakovito brojno tijelo sljedbenika i izdavati mjese¢ni magazin
Urtésia. Vodeéa licnost reda u Albaniji, dedebaba, je Resat Bardhi (Reshat
Bardhy). Vrijedno je spomenuti da je i red #idZani uspio zadobiti veliki broj
pristalica medu visokom sunitskom #ulemom, ukljucujudi i velikog muftiju
Hafiza Sabrija Kocija (Kogi).

Veoma malo je poznato o stanju i situaciji tarikata u Bugarskoj, gdje je
muslimanska zajednica bila izlozena uzasnom pogromu tokom osamdesetih
godina 20. stolje¢a. U periodu prije Drugog svjetskog rata, bili su aktivni
redovi halvetijja, bektasijja, naksibendijja, Sazilijja, kadirijja i mevlevijja,
ali samo je nekolicina izdrzala stravi¢nu protumuslimansku kampanju
asimilacije u komunisticko doba. Pored svega, muslimani jo$ posjeéuju
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mezare znamenitih svetih ljudi, $to je, u svakom slucaju, ¢injenica koja
svjedodi izvjestan opstanak sufizma u Bugarskoj. U Grckoj, najmanje dvije
bektasi tekije bile su djelatne u Tesaliji (Thessaly) do pedesetih godina (iako
je muslimanska zajednica odavno nestala), a danas postoje neke male bekrasi
zajednice medu Turcima zapadne Trakije (Thrace).

Balkanski sufizam i Zapadhni svijet

Znacajno je spomenuti da je prva rekija podignuta na teritoriju sjeverne
Amerike Prvi americki albanski bektasijski samostan (First American Albanian
Bektashian Monastery). Ovaj centar utemeljen u predgradu Detroita, osnovao
je ranih pedesetih godina ¢asni Baba Redzep (Rexhep, p. 1995), porijeklom iz
juznoalbanskog grada Dirokastera (Gjirokastér). Izuzetna li¢cnost Baba Redzep
uspio je sacuvati i zastititi bekzasi identitet mnogih albanskih muslimana
uprkos pritisku protu-vjerskih programa svoje rodne zemlje i asimiliacijskim
kretanjima u Sjedinjenim Drzavama. Godinama se njegova rekija Sirila kako
svojom veli¢inom tako i brojnos¢u sljedbenika. Nakon smrti Baba Redzepa,
rukovodenije tekijom preuzeo je Baba Flamur Skalja (Shkalla), vrlo energi¢ni
mladi $ejh hizmetio je svojoj zajednici do 2003. godine. Godine 2002. Baba
Flamur primio je naslov i polozaj halifababe (khalifababa) od turskog dedebabe
Moustafe Ekea. Ovo je izazvalo zabrinutost albanskog dedebablika (bududi da
turski i albanski bektasijja redovi ne priznaju respektivnu administrativou
strukturu), $to je vodilo Baba Flamurovoj ostavci na rukovodede mjesto
detroitske rekije. Zamijenio ga je 2004. Baba Dzemali (Xhemali).

Kasnih sedamdesetih godina red rifa%jja prvi put se pojavljuje na
teritoriju Sjedinjenih Drzava uspostavom skromnog sredista u Vasingtonu
(Washington D.C.) kojim je rukovodio dr. Asaf Durakovic, koji je bio halifa
Sejha Dgemalija iz Prizrena i halveti-hajatijja ogranka iz Makedonije. Rifaije
su naglo uvecali broj svojih sljedbenika osamdesetih i devedesetih godina, $to
je dovelo do otvaranja novih sredista i zekija u New Yorku, Staten Islandu,
Torontu, Chicagu i Clevelandu.

Isto tako, znadajno je primijetiti i aktivnosti dva nebalkanska sufijska reda
u Sjedinjenim Drzavama. Podred halveti-dzerabijja (koji je u velikoj mjeri
bio prisutan u podru¢jima juznog Balkana tokom poznog doba otomanskog
prisustva), ranih osamdesetih, poceo je provodenje programa pomodi
bosanskim studentima u cilju stjecanja diploma visokih $kola u Sjedinjenim
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Drzavama. Nadalje, historija dZerahbijja sa biografijama Sejhova ovog podreda
prevedena je na bosanski jezik. To bi moglo pomoéi obnavljanju reda i u
Bosni i Hercegovini. Na kraju, naksibendi-hakkani (naqshbandi-hagqani)
ogranak Sejha Nazima al-Qubrusija poceo je okupljanje sljedbenika kako u
Bosni i Hercegovini tako i u Albaniji. Ovaj $j/ je u posljednje vrijeme u
nekoliko navrata posjeéivao obje zemlje, a nekoliko zbirki njegovih govora
prevedeno je na bosanski jezik. Prili¢no brojna grupa njegovih sljedbenika
nedavno je ustanovila hakkani tekiju u Sarajevu

S engleskog preveo:
Edin Kukavica



